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GIRIS

A. SOSYAL BIiLIMLER VE iSLAMCILIK

Sosyal bilimlerde ve ozellikle Ortadogu calismalari icerisinde iran Islam Devrimi
sonrasinda farkli yonleriyle ele alinan siyasal Islamcilik konusu, 9/11 El Kaide’nin ABD
saldirisi, Afganistan’da Taliban varli§1 ve Suriye i¢ savasi sirasinda biiyiiyen ISID tehdidi
sebebiyle terérle yan yana ele alinir olmustur. Bu tartigsmalar, temelinde yanlis olan ve
“dogrudan belirtilmese de [bu tartigmalari] ortaya ¢ikaran ¢ varsayim {izerinden
yapilmaktadir. Bunlar, Islam’in monolitik oldugu, Islam’n &zsel olarak siddet yanlis1 oldugu
ve din ile siyasetin i¢ ice gecmesinin Islam’a dzgii oldugudur” (Ayoob 1). Oysa 1950’lilerde
Bat1 tipi modernlesmeye bir tepki olarak ortaya ¢ikan, modernlesme karsit1 olsa da kendisi de
modern bir ideoloji olan siyasal Islamcilik, liberal diinya sistemi igerisinde hem ekonomik
hem de politik sebeplerle gesitlenen bir gelisme sergilemis ve siyasal Islamcilig1 bu yanls
varsayimlar1 ¢iiriitecek farkli noktalara stirtiklemistir. Gerek beslendikleri ideolojik
kaynaklarin ayniligi, gerekse de birbirleri ile etkilesimleri agisindan bir {giincii diinya
ideolojik akimi olarak tek bir bashk altinda incelenebilir olan siyasal Islamci hareketler,
ekonomik ve politik sebeplerle ¢ikis noktalarindan uzaklagmiglardir. Bunun sonucunda, bir
ucta liberal diinya sistemini topyekun reddeden ve siddete bagvuran gruplar bulunmaktayken,
diger ucta 1limh olarak nitelendirilen, diinya sistemine dahil olmay1 kabul etmis ve hedeflerini
parlamenter sistem igerisinde iktidar aramak big¢iminde yeniden belirlemis gruplar ortaya

cikmustir.

Olivier Roy kiilt incelemesi Siyasal Islam in Iflas1 kitabinda belirttigi iizere Islamcilik

her ne kadar siyaset sahnesinde kalmaya devam etmis olsa da, baskic1i Bati modernlesmesi



karsisinda bir alternatif olma 6zelligini yitirmistir. Diger bir deyisle, yayilmaya ve etkisini
arttirmaya devam etse dahi “kendi 6zgiin impetus’unu kaybetmistir” (O. Roy ix). 1990’larda
ilan edilen bu iflasmn ardindan siyasal Islamci hareketler biri koktenci digeri 1limli olarak
nitelendirilebilecek iki ug arasinda tercih yapmuslardir. Kéktenci siyasal Islamciligr ISID, El
Kaide gibi oOrgiitler temsil edebilirken, 1limli 6rnekleri Fas’ta PJD, Yemen’de Islah ve
Tunus’ta Ennahda olarak verilebilir ve liste uzatilabilir. Bu tezde incelenecek olan Tunus
demokratiklesmesinin ana aktorlerinden biri olan Ennahda hareketi, siyasal islamciligin bahsi
gecen gelisim ve degisim siirecinin 1ilimlilagsma ayagini1 6rnekleyen bir tarihe sahiptir. Buradan
yola ¢ikarak, bu tezde kiiresel siyasal Islamciligin seyri, Tunus’taki Ennahda hareketinin ve
partisinin tarihi tizerinden incelenecektir. Ennahda’yr ortaya cikaran kiiresel ve bolgesel
sebepler, degisimin sebepleri, hareketin ilimlilasmasina etki eden uluslararasi ve bolgesel
faktorler sorgulanacaktir. Her ne kadar siyasal Islamciligin seyri ve gosterdigi gesitlilik temel
dini referanslari, Kuran’1 ve toplumu yorumlama bigimleri, ideolojik olarak referans aldiklari
ayetler, kaynaklar ve onderler agisindan da kiyaslanabilirse de, bu konu tezin sinirlar1 diginda
kalmakta ve baska bir ¢alismanin konusunu olusturmaktadir. Bu tezde kiiresel siyasal Islam,
Ennahda hareketi ve demokratiklesme gibi konular Islam’a uygunluk, séylem-pratik 6zdesligi
acisindan degil, ortaya cikisini ve degisimini etkileyen kiiresel ve bolgesel ekonomik ve

politik sebepler agisindan incelenecektir.
B. ENNAHDA VE TUNUS

Gerek Ennahda’min son kongresinde dile getirdigi Islamciliktan uzaklasildigini
gosteren agiklamalari, gerekse Tunus’un Ennahda iktidari sirasinda demokratiklesme yoniinde
gosterdigi degisim bir Islamci hareket olarak Ennahda’nin karakterini ve degisimini merak
konusu haline getirmektedir. Ennahda’nin ortaya ¢ikisini ve gelisimini Tunus tarihi 6zelinde,
iktidarla olan miicadelesine, toplumsal tabaninin gosterdigi degisikliklere bagli olarak

incelemek miimkiindiir. Bunun yaninda, kiiresel anlamda siyasal Islamciligin ortaya ¢ikisi,



gelisimi, ideolojik kaynaklarinin farklilasmasi gibi konular olmadan inceleme eksik
kalacaktir. Bu tezin konusu genel olarak siyasal Islamciligin seyri ve bir &rnek olarak
Ennahda’nin bu akim icerisinde konumlandirilmasidir. Ennahda’y:r siyasal Islamciligin
genelinden ayiran dzellikler nelerdir, Islamcilik i¢inde bulunan radikal-1limli gibi ayrimlarda
Ennahda nerede durmaktadir gibi sorular tez igin yol gosterici olacaktir. Belirtilmesi gerekir
ki, tezin konusu dogrudan Islam ya da Miisliimanlar degil, Islam’1 sadece bir din olarak degil,
ayn1 zamanda bir siyasal ideoloji olarak da géren modern siyasal akimlardir. Bunun yani sira,
Ennahda hareketinin ilimlilagma siireci ile Tunus’un demokratiklesme siireci bir paralellik
gostermektedir. Arap Bahari sonrasinda yapilan sec¢imlerden de ilk parti olarak c¢ikmay1
basaran Ennahda’nin bu agidan ilimlilastik¢a toplumdan destek kazandigi ve toplumun
ekonomik ve kiiltiirel beklentileri agisindan bir alternatif olusturmayi basarabildigi
sOylenebilir. Bu sebeple ¢alismada Ennahda’nin ilimlhilasma siireci ile Tunus’un
demokratiklesme siirecini hem nedenleri hem de etkilesimleri agisindan birbirine paralel ve

birbirini destekleyen iki siire¢ olarak okumak miimkiindiir.

C. YARDIMCI KAVRAMLAR: TRANS-YERELLIK VE DINDAR

MILLIYETCILIK

Milliyetcilik, sosyalizm, liberalizm gibi akimlar uluslararas1 iliskilerde kimi
donemlerde etkili rol oynamistir. Buna ragmen, ideolojilerin, degerlerin ve normlarin dis
politika tizerinde etkili olmas1 kiiresellesmenin, iletisim teknolojilerinin gelisiminin etkileri ile
beraber kamu diplomasisinin 6nem kazanmasi ile gerceklesmistir. Klasik uluslararasi iligkiler
teorileri hala disiplin icerisindeki baskinligini siirdiirse de 6zellikle ulus-devlet, millet, gii¢
gibi temel kavramlarin elestirisi ve kiiresellesmenin etkisi sebebiyle tamamlayict teorik
aciklamalar gelistirilmektedir. Devlet dis1 aktdrlerin de analizlere dahil edilmesinin yaninda
yapisalcilik ve post-yapisalcilik gibi akimlar da uluslararas: iligkilerde etkili olmustur. Siyasal

Islamcilik ve daha genel olarak Ortadogu calismalari konusunda ise kiiltiiralizm bir neo-
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oryantalist sdylem olarak yaygmlasmistir. Ornegin Samuel Huntington meshur tezi
“Medeniyetler Catismasi”nda yeni diinyada catigmalarin temel sebebinin ideoloji ya da
ekonomi degil, kiiltiir olacagimi savunmustur (Huntington 22). Calismasinda Islam’1 yekpare
bir medeniyet olarak degerlendiren Huntington’in siyasal Islamcilik konusundaki en yaygin
oryantalist goriisii temsil ettigi sdylenebilir. Siyasal Islamcilik ise yalnizca kiiltiirel temellere
dayanan bir hareket olmadig1 gibi, yalnizca Bat1 karsitligr iizerine kurulmus da degildir. Bu
acidan kimi zaman devlet¢i, kimi zaman post-kolonyal ve kimi zaman radikal ozellikler
tasiyan siyasal Islamciligin sebeplerinin ve sonuclarinin incelenmesi farkli teorik araglar
gerektirmektedir. Bu sebeple tezde, siyasal Islamcilik icerisinde melez ve 1limli bir rnek
olarak yer alan Ennahda hareketinin anlasilabilmesi konusunda yardimci1 olabilecek iki farkli
kavram yol gosterici olacaktir. Ilki, Peter Mandaville’in Ulusasir1 Miisliiman Hareketler-
Ummet’i Yeniden Diisiinmek kitabinda acikladig1 ve ozellikle de Ennahda hareketinin hem
kurulusunu hem de ilimlilagsmasin1 agiklayabilir ozelliklere haiz “trans-yerellik” (trans-
locality) kavrami olacaktir. Digeri ise, siyasal Islamc1 hareketlerin genel olarak ulus-devlet
sinirlarinl asan bir sdylemle yola ¢ikmalarina ragmen ekonomik ve politik sebeplerle
devletcilige evrilmelerini anlamay1 saglayacak Mark Juergensmeyer’in “dindar milliyetgilik”

(religious nationalism) kavramidir.

Peter Mandaville Ulusasu1 Miisliiman Hareketler- Ummet’i Yeniden Diisiinmek
kitabina oncelikle uluslararasi iliskiler teorilerinin devlet-odakli politika anlayisiyla isleyisinin
bir elestirisi ile baslar. Devlet ve ulus kavramlarmin toplumsal olarak insa edilmis olusunu
irdeledikten sonra, daha iyi bir kavrayis i¢in siyasal kavramini sorunsallastirmayi Onerir
(Mandaville 8). Chantal Mouffe ve Ernesto Laclau’nun siyasal kavrami iizerine yaptiklar
calismay1 temel alarak kimlik ve etik taleplerinin siyasali olusturdugunu One siirer. Bu
baglamda, kimliklerin ve etik yasamin {izerinde devletin var olan etkisinin kiiresellesme ile

beraber azaldigin1 gosterir. “Kiiresellesme birbirinden uzak yerellikleri, herhangi birinde
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gerceklesen olaym, kilometrelerce Otede gergeklesen bir digeri vasitasiyla sekillenecek
bicimde birbirine baglayan diinya ¢apinda sosyal iliskilerin yogunlasmasi olarak
tanimlanabilir” (Giddens 64). Bir diger deyisle, kiiresellesme yerelin yogun bigimde kiiresel
etkilere maruz kalmasit durumudur. Bu durum politik olarak iki temel sonug¢ ortaya cikarir:
siyasi hareketler yeni siyasi alanlar yaratir, kimliklerin ingasi yalnizca ulusal baglamda
gerceklesmez. Bu sonuglari somutlastirmak gerekirse, ulus-devlet simirlari igerisinde genel
olarak paylasilmayan bir talep, 6rnegin devletin Islamilesmesi talebi, bir baska yerellikle
etkilesim igerisinde kendisine bir alan yaratabilir. Tunus’ta ilk ortaya ¢iktiginda “dini pratikler
siradan Tunuslular i¢in yabanci oldugundan degil, fakat toplumun bir biitiin olarak karsilastigi
sorunlar ve sikintilar inang ya da inangsizlik gibi basit siniflandirmalar {izerinden
¢oziilemeyecegi ve hatta anlasilamayacagindan, aktivist gengler, is¢i siifi ve burjuva elitleri
tarafindan bir uzayli olarak goriilen” Islami Y&nelim Hareketi bunun bir drnegi olabilir
(Cavatorta ve Merone 866). Bu acidan, Islamci hareketin ortaya ¢ikisi, komsu iilkelerdeki
mubhalif hareketlerin yarattig1 siyasal alan sayesinde gerceklesmis, kendi tabanini kendisi
kurmus, bir kimlik olarak Islamcilik bir baska yerelligin etkisi ile insa edilmistir. islami
Yonelim Hareketi 6rneginde goriildiigli gibi, bu bakis agis1t Tunus gibi iktidarda pragmatist,
kat1 sekiiler liderlerin bulundugu iilkelerde, tabanda bir talep bulunmamasina ragmen kisa
siirede komsu iilke muhalefetlerine benzer Islamci bir hareketin dogusunu anlamada yardimci
olacaktir. Ayni etkilesim yalnizca komsu {ilkeler ve birbirine yakin ideolojiler arasinda
gerceklesmeyecek ve Ingiltere’de siirgiinde bulunan Gannusi’nin kendisine calismalarmi
devam ettirecegi bir siyasal alan bulmasina olanak taniyacak ve Tunus 6zelinde ¢ok daha
iliml1 bir tutum benimsemesini saglayacaktir. Bu noktada Peter Mandaville, Edward Said’in
“gezen teori” kavramina atifta bulunur. Buna gore, “bir fikir agikea etkili ve giiclii oldugu icin
gecerlilik kazandiginda, bu fikrin yolculugu sirasinda kuvvetsizlesmesi, yazili hale gelmesi ve

kurumsallagsmas1 kuvvetle muhtemeldir” (Said aktaran Mandaville 87). Gezen teori kavrami
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ile temel olarak anlatilmak istenen radikal bir fikir, devrimci bir ideoloji olarak ortaya ¢ikan
Islamciligin hem daha &nce bahsedildigi sekliyle farkli yerellikler ile etkilesime girip
doniismesi hem de iktidara yaklastikca ya da giiclendikce kurumsallagsmasi ve merkeze
yaklasmasidir. Burada “bir gezen teori olarak Islam’in kars: karsiya geldikleri yalmzca gayri
Miislim kiiltiirler ile degil aym zamanda islam’in farkli yorumlariyla da belirlenmektedir”
(Mandaville 86). Buradan yola ¢ikan Mandaville, hareketlerin nasil yeni politik alanlar
olusturdugunu ve siyasal kimligin olusumunda ve anlagilmasindaki degisiklikleri ele almistir.
Calismasina ozellikle diaspora Miisliimanlar1 arasindan orneklerle devam eden Mandaville,
siyasal Islamcilig1 da bu yerelleri birlestiren bir politik alan olusturan, siyasal kimligi ulus
baglaminin disina ¢ikararak kurmayi amaglayan bir hareket olarak degerlendirmistir. Sonug
olarak, Tunus’ta Islamciligin kiigiik bir kitleyle baslayip ana muhalefete ve sonunda iktidara
doniismesini anlamak i¢in bu tezde kullanilacak kavramlardan ilki trans-yerellik kavrami
olacaktir. Uluslararas: iligkilerin yalnizca devlet-odakli yaklasimlarint asmak i¢in olanak

saglayan bu kavramlar seti ile Islamcilik kiiresel bir fenomen olarak incelenebilecektir.

Olivier Roy, siyasal Islamciligimn bir iigiincii diinya ideolojisi olarak aslinda bir kopus
degil kimi stirekliliklerin devami niteligini tasidigin1 savunur. Bati somiiriisii karsisinda
muhalefet olarak sosyalizmin gii¢ kaybetmesinden sonra bir alternatif olarak siyasal
Islamciligin giiglenmesini bireysel drneklerde de belirginlestifinden bahseder ve “[a]ltmish
yillarda Nasirci ya da Marksist olan bir kisi bugiin Islamcidir” diye ekler. (Roy, 20). Ennahda
lideri Rasid Gannusi’nin kisisel siyasi tarihi de benzer bir doniisiim gostermistir. Gannusi’nin
de siyasi miicadeleye baglamas1 Cezayir’in bagimsizlik miicadelesinden etkilenmesiyle, pan-
Arabist, Nasirct bir ideolojiyi destekleyerek baslamistir (Tamimi 15). Hem Nasirci hem
Marksist hem de Islamci ideolojilerin ortak noktasini olusturan somiirge karsithgs,
bagimsizlik ve Bati karsithigi bu ideolojiler arasi gegisleri olanakli kilmistir. Mark

Juergensmeyer kitabinda bu gecisin ideolojik kokenlerini arastirir. Bu tezde de Islamci



hareketlerin Ozellikle biiylime ve iktidara gelme siireclerini anlamada ve bahsi gecen
gecigliligi  ¢ozlimlemede yardimer olacak kavram da Mark Juergensmeyer’in dindar
milliyetgilik kavranmidir. Juergensmeyer modern Islamci hareketlerin giiclenmesinin ardinda
yatan sebebin yalnizca Islam’a ya da yalnizca Ortadogu cografyasma 6zgii oldugu fikrine
kars1 ¢ikar. Dinin 6zellikle ii¢iincii diinyada olmak iizere tiim diinyada giderek siyasallastigini
ve modern Islamci hareketlerin de arkaik, ilkel hareketler olarak anlasilmamasi gerektigi
iizerinde durur. Bu sebeple, oncelikle modernizmin temelini olusturan milliyetcilik kavramini
ve ulus-devleti inceler. Sekiiler milliyetgiligin iddia edildigi gibi kiltiirli asan, kiltiirler Gsti

bir konumda bulunmadigini iddia eder (Juergensmeyer 16).

Ortadogu’da ve Hindistan alt kitasinda bagimsizlik sonrasi iktidara gelen liderler Batilt
orneklere uygun olarak hizli bir modernlesmeyi, kalkinmaci ekonomiyi ve kiiltiirler istii
olarak sunduklar1 bir milliyet¢iligi benimsemislerdir. Din, bu liderlerin sdylemlerinde ¢ogu
zaman pragmatist bir 6ge olarak yer bulmustur. Juergensmeyer, sekiiler milliyetgiligin dine
benzer bicimde bir kiiltiir seti olusturdugunu savunur (15). Bu sebeple sekiiler kurumlarin ve
liderlerin elestirisi, etik talepler vasitasiyla da dile getirilebilir olmustur. Juergensmeyer’e
gore bugiin karsilasilan dindar siyaset “neredeyse Hegelyen bir diyalektigin, (ulus devlet ile
0zdeslesen) sekiiler milliyetgilik ve (genis etnik topluluklar1 kapsayan) din arasindaki
diyalektigin bir sonucudur” (30). Siyasal Islamci hareketlerin bulunduklar iilkelere 6zgii
parcalar halinde ortaya ¢ikislari, Bat1 kolonyalizmini elestirirken ilk hedeflerini ulusal liderler
olarak belirlemeleri bu iddialar1 kanitlar niteliktedir. Sekiiler milliyet¢i liderler, Batili
emperyalistlerin bir devami olmakla suclanmis ve sonug ulus-devlet ile dini ideolojinin bir
sentezi olmustur. Bir baska deyisle, Ira Lapidus’un belirttigi gibi “Islam’m sosyal kimligi

sembolize etme kapasitesi milliyetgi bir hisle birlesmistir” (aktaran Juergensmeyer 47).

Islamci hareketler, evrensel bir iimmet fikriyle yola ¢ikmus olsalar ve hatta daha 6nce

bahsedilen trans-yerellik kavrami baglaminda birbirlerinden etkilenseler dahi ulus-devlet ve



ulusal kimlik yadsinmamistir. Bu noktada, Giddens’in milliyetgilige bakis acis1 aydinlatici
olacaktir. Giddens’a gore milliyetgilik “kurucu 6geler olarak ulus-devletlere dayanan modern
diinya siyasal ve ekonomik sistemine giris i¢in sarttir” (Giddens 215). Bir diger deyisle,
sistemi degistirmekte basarisiz olan evrenselci Islamci diisiince, modern ekonomik ve siyasal
sisteme dahil olabilmek i¢in ulus-devlete dayanan kismi bir milliyet¢ilige mecbur kalmistir.
Ornegin, Miisliiman Kardesler’in lideri Ebu EI-Nasr’in 1987 yilinda Cumhurbaskan1 Hiisnii
Miibarek’e yazdigr acik mektupta dile getirilen ii¢ talepten ilki “Misirli kimliginin ve
geleneklerinin - onurunun korunmasidir” (Juergensmeyer 62). Sonu¢ olarak, dindar
milliyetcilik kavramiin, &zellikle siyasal Islamciligin 1limli kanadinin ulusal sorunlar,
talepler ve iktidar ile smirli kalisin1 agiklamak hususunda yardimci oldugu goriilebilir.
Kavram o6zellikle Tunus’ta Ennahda’nin yiikselise gectigi, ana muhalefet haline geldigi ve
“Tunus Islam’1” retoriginin kullanilmaya baslandi§1 Zeynel Abidin Ben Ali déneminin

anlagilmasinda anahtar rol oynayacaktir.

Calismanin  bu bolimiinde Ozetlenen kavramlar daha sonraki bdoliimlerde
orneklendirilecek ve olaylar1 kuramsal olarak bir biitiin igerisinde algilanmasina katki
sunacaktir. Ikinci boliimde genel olarak siyasal Islamciligin tarihine odaklanilacak ve Islam’in
siyasallagmasi ele alinacaktir. Bu sebeple oncelikle klasik ulemanin rolii ve fundamentalistler
ele almacaktir. Ardindan siyasal Islamciligin kurucusu olarak tanimlanabilecek Misir’da
Hasan el Benna ve Miisliiman Kardesler, Pakistan ve Hindistan’da ise Ebu ala’l Mevdudi ve
Cemaat-i Islami, iran’da Humeynizm’in kisa bir tarihi ve kurucu &6zellikleri ele almacaktir.
Ardindan bu ii¢ hareket iizerinden kisaca siyasal Islamcilik radikal ve 1limli kanatlar ayrimu,
degisen sdylem ve yardimci kavramlar iizerinden degerlendirilecektir. Bu noktada radikal
Islamci diisiiniirlere de yer verilecek ve Ali Seriati, Seyyid Kutub gibi diisiiniirlerin etkileri
sorgulanacaktir. Uciincii boliimde Tunus’un bagimmsizlik sonrast ilk dénemi, Habib

Burgiba’nin  modernlesmeci politikalari ve nihayetinde Islami Yonelim Hareketi’nin
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kurulmasi ele alinacaktir. Bu noktada Tunus’ta Islamciligin ortaya ¢ikisinin {iiincii diinya
genelindeki bagimsizlik hareketleri, ulusal liderlere duyulan giivendeki azalma, yiikselen sol
hareketler gibi diger ekonomik ve politik olaylar ile etkilesim icerisinde degerlendirilecektir.
Ucgiincii boliimiim ikinci kismi ise Tarik ben Ali’nin iktidara gelisi ve bunun islamcilar
iizerindeki etkisi ile ilgilidir. Bati emperyalizmi karsisinda bir alternatif olarak goriilen
sosyalizmin ¢Okiise gectigi, sol hareketlerin bastirildigt ve yeni bir alternatif olarak
Islamciligin dogdugu bu donem, Ennahda’nin degisimiyle beraber ele alinacaktir. Siyasal
Islamciligin Ortadogu’da genel olarak yiikselise gegtigi bu dénemde Ennahda da Tunus’ta ana
muhalefet konumuna yerlesmis ve ideolojik olarak kurumsallasmistir ve bu bdliim bu
degisimin esaslarin1 ele alacaktir. Son boliimde ise, ana muhalefet konumuna yiikselen,
iktidara aday oldukg¢a hem ulusallasan hem de 1limlilasan Ennahda’nin iktidara gelis stireci ele
alinacaktir. Belirtmek gerekir ki bu boliim, Arap Bahari’nin bir degerlendirmesinden ziyade,
radikal bir alternatif olarak yola ¢ikan Islamci sdylemin iktidara yaklastik¢a 1liml1 ve radikal
kanatlar1 arasindaki mesafenin artmasi ile ilgili olacaktir. Bu baglamda, Ennahda ve komsu
iilkelerdeki muadilleri 1limlilagirken genel olarak Ortadogu’da giiclenen radikal kanat
paralellik igerisinde ele alinacak, Tunus’ta Selefi gruplarin varligi bu baglamda tartismaya

acilacaktir.



I. BOLUM: SIYASAL iSLAMCILIK

Kutsal metinler uzun yorum geleneklerine sahiptirler. Islam acisindan bakildiginda
farkli mezhepler, okullar, akimlar ve alimler bir silsile yaratmis ve yorum gelenegi
olusturmuslardir. Dolayistyla, “metin her tiirlii okumaya agiktir” gibi bu yorum geleneklerini
hige sayan bir tavir da, “Islam demokratik degildir” gibi islam’imn tek bir yorumu varmis algisi
da hatalidir. Ozellikle Islam’m siyasallastign noktalarda, bu farklilik daha goriiniir hale
gelmektedir. Ornegin, tiim inananlar ifade eden #mmet kavrami ve tekfir (dinden ¢ikarma)
yan yana diisiiniildiigiinde celiskili sonuglar dogurur. ISID gibi orgiitler tekfiri sik sik
kullanirken, Tirkiye’deki daha 1limli Naksibendi kollar1 gibi tarikatlar igin tekfir, iimmet arasi
fitne ¢ikarir. Bir baska 6rnek siyasal olarak yoneticinin kim olacagi, ne gibi 6zelliklere sahip
olmas1 gerektigi konusunda goriilebilir. “Biitiin tartisma boyunca siiriip giden ideal ¢6ziim,
emir’in index sui, olmasi, kendi kendinin gdstergesi olmasi, yani ortaya ¢ikar ¢ikmaz aninda
taninmasidir” (O. Roy 65). Diger bir yandan, sura neredeyse tiim Islamc1 gruplar tarafindan
atifta bulunulan bir kavram olmasina ragmen bir se¢ilmisler meclisine mi yoksa alimlerden
olusan bir danisma kuruluna m1 karsilik geldigi tartigmaya aciktir. Bu ¢alismada, 6rneklere
benzer tartigmaya acik ve temel bir ilahiyat ve Kuran bilgisi gerektiren kavramlardan uzak
durulacaktir. Diger bir yandan, bu kavramlara atfedilen degerin ve Onceligin gosterdigi
degiskenlik —devlet igerisinde gii¢ boslugu bulundugu ya da Filistin savast gibi Islamcilarin
dahil oldugu savaslar sirasinda cihat gibi kavramlarin, baris silireclerinde ise sura gibi
yonetime dahil olmayi, parlamentoyu 6ne ¢ikaran kavramlarin 6ne ¢ikmasi gibi- donemin
siyasi ve ekonomik sartlarina baglanabilir. Buna ek olarak, goriilecektir ki Islamc1 ideologlar
ya da kitlesellesmeye calisan benzer orgiitler genellikle bu tartismaya agik Islami kavramlar
hakkinda mutlak ve keskin tamimlamalar yapmaktan kaginmislardir. Islami hareketlerin
ozellikle modern bir siyasal akim olarak ilk ortaya ¢iktiklarinda aralarinda Hanbeli, Maliki

gibi farkli mezheplerden {ilkelerde yayilabilmesini saglayan bu muglaklik olmustur. Bu



sebeple, bu boliimde aktarilacak kurucu Islamci orgiitlerin Islam’1 nasil yorumladiklari
teolojik degil siyasal bir bakis acisiyla ele alinacak, esas olarak nasil kurulduklari, yayildiklar

ve ne gibi degisimler yasadiklar1 konu edilecektir.
A ULEMA

Islam’da bir ruhban sinifinin bulunmayisi ve dolayisiyla siyasal iktidar iizerinde
dogrudan hak iddia eden bir dini otoritenin bulunmamasi siklikla tekrarlanan ve sonuglari
tartisilan bir konudur. Buna karsin, Kuran’da ve hadislerde bir ruhban ya da ydnetici bir din
alimleri sinifi tasvir edilmemisse de, pratikte bir ulema sinifi her zaman var olmustur. Hatta
ruhbanlik sinifinin var olmayisi, siyasi iktidarin, din ulemalarin1 istegi dogrultusunda
sekillendirmesini zaman zaman hizlandirmistir. Ornegin Mehmet Evkuran’in belirttigi {izere,
“[d]ini diislince her zaman siyasi ihtiyaglarin baskisini sirtinda tasimistir. Dolayisiyla, din
ulemasi da siyasi iktidara bagli bir memur gibi ¢alisagelmistir” (Evkuran 57). Din ulemasinin
devlet hiyerarsisi icerisindeki konumu Miisliiman cografyada cesitlilik gostermis olsa da her
zaman siyasi iktidarin altinda yer almistir. Genel olarak, Islam’da ruhban yalnizca hukukun
Islam’a uygunlugunun denetgiligi roliinii iistlenmis, siyasi konularda son karar mercii her
zaman hiikiimdar olmustur. Kurumsal bir ruhban yaratma egilimi son zamanlarin tiriiniidiir ve
(iran disinda) din adamlarindan degil devletlerden kaynaklanmaktadir (O. Roy 47).
Geleneksel din egitiminden ge¢mis bu ulema devletin ve hiikiimdarin giiclinii pekistirmis,
mesruiyetini kuvvetlendirmis ve seriata uygunlugu kontrol etmistir. Bu ag¢idan, ulemanin
iktidar1 ele gecirmek, teokratik bir yonetim olusturmak amaci giiden, hiikiimdardan ve
devletten bagimsiz bir ruhban smifi olmadigini sdylemek miimkiindiir. Miisliiman cografyada
bunun tek istisnast Humeyni &nderligindeki Iran Islam Devrimi’nde ortaya c¢ikmustir ve

yalnizca Humeyni tarafindan tanimlanan velayet-i fakih kurami icerisinde yer bulur.



B. NEO-FUNDAMENTALISTLER

Ulema genel olarak Miisliiman cografyanin Avrupa karsisindaki geri kalmislhiginin
¢oziimii olarak Kuran’a, Islam’a ve Hz. Muhammed’in siinnetine uymay: onerir (Euben ve
Zaman 6). Kuran’a ve siinnete doniis ulema ile Selefi akimlarin ortak noktasini olusturur.
Buna karsin, ulema kendisinden once yapilmis ¢alismalar1 kabul edip ilerleterek bir silsile
olustururken, Selefi akim Miisliman cografyanin geri birakilmishiginda kanon ulemanin pay1
oldugunu iddia eder ve taklid kavramini, bir diger deyisle kendisinden 6nce gelen ulemanin
yorumunu, silsileye uymayi reddeder. Diger bir deyisle Selefilik, “Kuran tarafindan dogrudan
desteklenmeyen yahut Hz. Muhammed’in siinnet ve hadislerinde 6rnegi bulunmayan pratigi
(6rnegin Sufi ritiiellerini), inanci1 (6rnegin dervisglere inanci) ya da davranist (6rnegin orfl
hukukta bulunanlari) kabul etmez” (Denoeux 58). Olivier Roy ise bu iki grubu da
fundamentalist olarak degerlendirirken, Selefi akima “reformcu fundamentalist” diyerek bu

ayrima dikkat ¢ekmistir (O. Roy 49).

Tiirkce’ye koktencilik olarak cevrilen fundamentalist kavraminin siyasal islamcilik
caligmalarinda kullanimi tartismali bir konudur. Baz1 aragtirmacilar fundamentalizm kavrami
belli bir kiiltiirel baglama ait oldugu i¢in —yirminci yiizyil baglarinda Amerikan Protestanizmi-
“Islami fundamentalizm” kavramim eksik ve yaniltict bulmaktadir (Denoeux 57). Bunun
yaninda, oOrnegin Bassam Tibi, Islam’a 6zgii olmayan genis bir kavram olarak

(1315

fundamentalizmi medeniyetler ¢atigmasi”’nin  semptomu  bir  ideoloji”  olarak
tanimlamaktadir (Tibi 2). Tibi’ye gore diinya ekonomik ve politik yap1 olarak kiiresellesmis
fakat kiiresel bir kiiltiir olusturamamaistir. Ulus-devlet ve sekiiler ideoloji ile sekillenen kiiresel
politik yap1 Avrupa-merkezlidir ve Ortadogu gibi bdlgelerde devletin mesruiyetini
olusturamamas ile sonuclanmistir. Bu sebeple Tibi “bir dini inang olarak Islam” ve “dinin

segici ve rastgele politizasyonuna dayanan siyasi bir ideoloji olarak Islami fundamentalizm”

arasinda keskin bir ayrim yapar (Tibi 13). Buna karsin Fred Halliday ise fundamentalizm



kavraminin siyasal Islamci hareketler icin kullanilmasini yaniltici bulmaktadir. Halliday’e
gore “sayet fundamentalist olarak nitelendirilen hareketlerin bir ortak noktasi varsa bu Kuran
ve hadis gibi Islamiyet’in “kok”lerinin yorumuyla ilgili degil, Miisliiman halk igin politikay1
belirleyebilme iddialarindadir (Halliday 92). Diger bir deyisle, siyasal Islamcilarin temel
kaygilari Islam’n 6zii ile ilgili degil, popiilizm, devlet yonetiminin ele gegirilmesi ile ilgilidir,
bu acidan popiilizm, sosyalizm, liberalizm ve benzeri ideolojilerden farkli olarak
fundamentalizm gibi bir tanimlama yaniltict olmaktadir. Bu kavramlar tez igerisinde
karisikligr 6nlemek ve siniflandirmay1 kolaylagtirmak amaciyla kullanilacaktir, dolayisiyla bu
acidan arastirma igin en kullanighh tanimlamanin Olivier Roy’da bulundugunu sdéylemek
miimkiindiir. Geleneksel ulemay1 ve Selefi gruplari Kuran’in tefsirine, fikiha, Islam’m 6ziine
dondiikleri ve esas tartismalarini buradan yiiriitmelerinden hareketle fundamentalist olarak
nitelendirecek, buna karsin siyasal iktidar1 ele ge¢irmek amacini tasiyan, Kuran’in
yorumlanmasindan ziyade toplumun veya devletin Islamilestirilmesi kaygisini tasiyan modern

politik hareketler siyasal Islamcilik olarak adlandirilacaktir.



C) KURUCU SIYASAL iSLAMCI HAREKETLER
1. HASAN EL-BENNA VE MUSLUMAN KARDESLER

Yaklasik ii¢ yiizy1l boyunca Osmanli Imparatorlugu egemenliginde kalmis olan Misir
vilayeti, 1805 yilinda Kavalali Mehmet Ali Pasa’nin yonetiminde 6zerk hareket etmeye
baglamistir. 1882°de ingiltere hegemonyasina girmis ve ingiltere’nin Misir’1 isgali 1. Diinya
Savast ile beraber resmen ilan edilmistir. Isgal siiresince Misir’da milliyetgi hareketlerin yani
sira zellikle Muhammed Abduh’un galismalariyla reformist, modernlesmeci Islamci bir
goriis de ortay acikmistir. 1922°de bagimsizligin ilan edilmesinin ardindan isgalin yarattigi
sorunlar son bulmamis ve Ingiliz hikimiyeti Kral Faruk déneminde de etkisini siirdiirmiistiir.
Kurulan mesruti monarside Saad Zaglul’un kurdugu, bagimsizlik miicadelesinde de etkili olan
Vafd Partisi giliglit konumunu siirdiirmiistiir. Boyle bir donemde, siyasal alan milliyetciler
tarafindan domine edilmisken, Miisliiman Kardesler Hasan El Benna tarafindan 1928’de

kurulmustur.

Hasan El Benna 1906 yilinda Mahmudiyye ilinde diinyaya gelmistir. Ogretmen
okulunda egitim alan Benna, ilk gencligi donemlerinde Sufizmden ve Gazali’nin bilim ve
ogrenme destekgisi fikirlerini benimsemistir (Mitchell 3). Daha sonra Dar-iil Ulum’da
egitimine devam etmis ve Kahire’ye gelmistir. Benna’nin kendi yazilarindan yola cikarak
hayatin1 ve Miisliman Kardesleri ele alan Mitchell, Benna’nin Kahire’ye geldiginde

karsilastig1 durumu yine kendi dilinden ifadelerle soyle aktarir:

Sahneye ‘dindar bir kéylii goziiyle’ bakan Benna, onemli
gordiigii problemlerden yalitilmis durumda. Misir’in Vafd Partisi ve
Liberal Anayasalci Partisi arasinda tartismali yonetimi ve 1919

devriminin uyanusini takip eden giinlerde ‘boliinme’ ile sonuglanan



guirtiltiilii siyasi kavgalar, tiim Miisliiman diinyayr sarmakta olan
savas-sonrast  ‘din  degistirme ve nihilizm egilimi’; Misir’in
‘entelektiiel ve sosyal ozgiirlesmesi olarak orgiitlenen, -Tiirkiye deki
Kemalist ayaklanma ile sekillenmis- gelenek ve ortodoksiye saldiri;
motivasyonu ‘tiniversite dine saldirmaz ve oradan tiireyen sosyal
gelenekle savasmazsa laik bir iiniversite olamaz’ anlayisi gibi
goriinen, yeniden sekillendirilmis Misir Universitesi ndeki ‘gayri-
Islami akimlar; sekiiler ve libertaryen ‘okuma ve sosyallesme
gruplary’, topluluklar ve partiler; ve tiim hedefini ‘dinin etkisini
zayiflatmak’ fikrini yaymak olarak belirlemis ‘kitaplar, gazeteler ve

dergiler’ (Mitchell 4)

Bu ortamda gerceklesen 1919 ingiliz karsiti ayaklanmada aktif olarak yer alir ve gesitli
ogrenci topluluklarinda baskanlik yapar (Euben ve Zaman 50). Daha sonra Siiveys Kanali
yakiindaki Ismailiyye sehrine dgretmen olarak atanan Benna, burada Miisliiman Kardesleri
kurmustur. Oncelikli amag grubu biiyiitmek olmus ve “bu amaca uygun olarak Benna ve
secilmis temsilciler hafta sonlar1 ve tatillerde koyleri gezmis ve genellikle camilerde, kimi
zaman da evlerde, kuliiplerde ve diger toplanma alanlarinda dogrudan vaaz vermislerdir”

(Mitchell 9). Kisa zamanda yayilan hareketin merkezi Kahire’ye taginmstir.

Benna liderliginde Miisliman kardesler ¢esitli yayilar yapmis, hatta kendi yaymevini
kurmustur (Euben ve Zaman 52). Benna’nin bu dénemde yazdiklar1 kendisinden sonra gelen
siyasal Islamcilar1 biiyiik oranda etkilemistir. Benna’'nin kisiliginde once cikan hizli
orgiitlenme siireci ilgi ¢ekicidir. Bahsedildigi lizere bu yillar Misir’da siyasal alanin militan
milliyet¢i Misir el-Fetah ve ¢esitli solcu ya da komiinist gruplar tarafindan domine edilmistir
(Wickham 22). Benna’nin ortaya ¢ikis fikirleri tipik olarak anti-emperyalistti ve

partizanciliga, hizipgilige, Bat1 karsisinda boliinmeye karsi ¢ikiyordu. Temel diigman olarak



Batili emperyalistleri gosteren Benna, “Miisliiman {immetinin karsilagtigt bir¢ok krizin
kelimeler yerine hareketi, sloganlar yerine eylemi, teorik bilgi yerine pratik bilgiyi ve ayrigma
yerine birligi gerektirdigi konusunda 1srarct olmustu” (Euben ve Zaman 53). Misirli modernist
Islamc1 Muhammed Abduh’nun yolunu bir bakima takip eden Benna, bilime ve egitime vurgu
yapmis, Miisliimanlarin Bati karsisinda asagilamasinin sebebini burada gérmiistiir. “Kardeslik
higbir zaman kurmak istedigi Islami diizenin detayli ve acik bir tasvirini sunmamistir”
(Wickham 24). Eylemi teorinin 6niine koyan anlayis, kimi Islami kavramlarin ve hedeflerin,
yol haritasinin ayriliklara yol agmasini engellemistir. Bu agidan, Benna’nin sdyleminin farkl
Islamc1 gruplar bir araya getirmek igin elverisli oldugu, bunun yaninda sekiiler cevreleri
korkutmamay1 basardigi sdylenebilir. Anti-emperyalist ve modernist tutumu Ingiliz
somiriisiine tepkili ve Kral Faruk’tan memnuniyetsiz halk arasinda hizla yayilmayi

basarmustir.

Islame1 hareket kurulusunu takip eden 1930°lu yillarda siyasal alanda milliyetci ve
solcu hareketler kadar dominant degilse de, bu yillarda Misir’a hakim olan paramiliter
hareketlere dahil olmustur. Asir1 sagct Gen¢ Misir hareketinin paramiliter grubu Yesil
Tisortler, Vafd Partisi’nin grubu Mavi Tisortler olarak sokak kavgalarma katilirken,
Miisliman Kardesler de Jawala ve Kata’ib isimli iki paramiliter grup olusturmustur
(Wickham 26). Miisliiman Kardeslerin daha kurulusu sirasinda paramiliter, militan bir grup
kurmus olmasi ve 6zellikle Ingiliz isgalcileri hedef alan bir cihat sdylemi gelistirmesi Misir ig
siyasetine hakim olan teror ile anlasilabilir. Buna karsin, 1936 Filistin ayaklanmasi ve
1947°de Birlesmis Milletler’ in Filistin’de bir Yahudi devleti kurulmasini onaylamasi, bu 6zel
askeri gruplarin énemini arttirmistir. “Ikinci Diinya Savasi’nin ardindan Miisliiman Kardesler
Filistin’e yalnizca davayir (Islam’a cagriyr) ve siyonizme muhalefeti yaymak igin degil,
Filistinli askerlerin egitimine katki sunmak i¢in temsilciler gondermislerdir” (Abu-Amr 2).

Paramiliter gruplarin Misir icerisinde de eylemleri hizlanmis ve hem Ingiliz biirokratlarini



hem de i¢ siyasetteki rakipleri hedef alan suikastler ger¢eklestirmislerdir. Artan siddet ortami

sonucunda 1949°da Hasan El Benna da bir suikast sonucu o6ldiiriilmiistiir.

Miisliiman Kardesler’in ve genel olarak siyasal Islamcilarin teolojik tartismalardan gok
politik bir sdylem benimsedikleri sdylenebilir. Bu durum Hasan El-Benna o6rneginde de
acikca goriilmektedir. “Bir taraftan Kardeslik siyasal sistemin yozlagsmiglhigini ve elitistligini
ve Ingiliz miidahalelerine karsi devam eden kirilganligimmi kmamustir. Fakat diger taraftan
1941°de oOrgiitiin altinc1 konferansinda zamani geldiginde parlamento i¢in aday ¢ikarmaya
karar verilmistir” (Wickham 25). 1942 se¢imlerine bu saiklerle katilmislardir. Benna’nin
millet, milliyetcilik ve ulus-devlet {izerine diisiinceleri de bu tutumla paralellik gosterir. Kral
Faruk’a yazdi81 acik mektupta Islamc1 miicadeleden ¢ok, Arap diinyasmin dzgiirlesmesine yer
verir ve “Oncelikle Arap birliginin ve ikincil olarak Islami birligin gii¢lendirilmesi”
gerekliliginden bahseder (Al-Banna 58). Benna’ya gore “her millet uyanis siirecinde iistiin ve
muhtesem bir millet olarak kendi kokleri ve tarihinde yiiceltmeye ihtiya¢ duyar ve Islam bu
yuceligi garanti eder” (Al-Banna 60). Buna bagli olarak Benna oncelikle bagimsizligi,
bagimsiz bir millet olmayr ve bu millet olma halini Islamcilik iizerinden yiiceltmeyi
amaclamaktadir. Bunun yani sira parlamento, ekonomik gibi konularda da benzer, muglak
fakat uyumlu diisiincelerini belirten Benna, Batili devletlerle iliskilerin Islamci kurumlar
sebebiyle zarar gorecegi fikrini de reddeder (Al-Banna 70). Batili milletlerde var olan ruhban
smifinmn  Islami milletlerde bulunmadiginin altim ¢izer ve Dogu’da gerceklesecek bir
ronesansin kaynaklarinin Bati’dakinden farkli oldugunu vurgular (Al-Banna 71). Sonug
olarak, Benna y&netimi boyunca Miisliiman Kardesler’in ilk hedefinin Ingiliz sémiiriisiinden
ve Ingiltere’nin Misir’a politik ve ekonomik miidahalelerinden kurtulmak oldugu sdylenebilir.
Siyasal miicadele icerisinde Kral Faruk, Vafd Partisi ve diger solcu, milliyet¢i gruplar
arasinda kendi paramiliter gruplariyla yer almig ve Filistin Savasi ile birlikte yalnizca

Misir’da degil, bolgede etkili bir gli¢ olmaya aday olmustur. Biitiin bu siyasal miicadeleyi



gerceklestirirken milliyet fikriyle catigmaya girmeyi reddetmis, seriatin nasil uygulanacagi,
Islami kurumlarin nasil olmasi gerektigi gibi sorulari ikincil planda tutarak Islami gruplar

arasinda olasi hiziplesmeyi engellemeye ¢alismistir.
CEMAL ABDUL NASIR DONEMI (1952-1970)

1952°de Hiir Subaylar krali bir darbe ile devirip Misir’da cumhuriyeti ilan etmis ve ilk
cumhurbagkani1 olarak bdlgenin de onemli aktorlerinden olacak olan Cemal Abdiil Nasir
secilmistir. Miisliiman Kardesler, Ingiltere karsisinda giicsiiz kalan kralin devrilmesini
memnuniyetle karsilamislardir. “23 Temmuz 1952’de Miisliiman Kardesler yeni bir ¢agin
baslangicinin kutlamalarinda Misir’in geri kalanina katil[mig] fakat yirmi dokuz ay sonra,
orgiitiin iiyelerinden altis1 idam edilmis ve orgiit neredeyse telafisi miimkiin olmayacak
sekilde pargalanmig[tir]” (Mitchell 96). Nasir’in Misir’da kurmaya ¢alistigi yeni diizen hem
Kemalist Tiirkiye ile hem de Iran Sahi1 Riza Pehlevi’nin reformlari ile ortiismektedir.
Raymond  Hinnebusch bu  sistemin  Ortadogu  devletlerinde  genel  olarak
gozlemlenebildiginden s6z eder ve dort temel 6zelligi ile 6zetler. Popiilist otoriter rejimler
olarak isimlendirilen bu rejimlerin ilk oOzelligi “Bati vesayeti altinda giiclenen kiiresel
oligarklar karsisinda yerli alt tabakanin isyan1 ve toplumun destegi ile gerceklesmis devrimci
darbelerin bir sonucu” olmalaridir (Hinnebusch, Globalization, democratization, and the Arab
uprising: the international factor in MENA'a failed democratization 380). ikinci olarak tiim
popiilist otoriter rejimler bolgede siirmekte olan Bati miidahalesine ve Israil’e karsi bir
tepkidirler (Hinnebusch, Globalization, democratization, and the Arab uprising: the
international factor in MENA'a failed democratization 381). Yapisal olarak tek parti rejimini
giiclendirirler ve baski araglarini ellerinde bulundururlar. Sonuncu ve en 6nemli 6zellikle ise,
bu yukaridan asagiya devrimler ile beraber, devlet sermaye tekelini de elinde bulundurur ve
ekonomik liberalizasyon talebinde bulunacak bir burjuva simifinin ortaya ¢ikmasini giiclestirir

(Hinnebusch, Globalization, democratization, and the Arab uprising: the international factor
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in MENA'a failed democratization 2015, 382). Hinnebusch’un Suriye, Liibnan, Tunus gibi
iilkeleri de inceleyerek ortaya koydugu tez Misir igin de gegerli goriinmektedir. Nasir genis
bir halk destegiyle iktidara gelmis, bir dizi reform ger¢eklestirmis, rakiplerini sindirmis ve en

onemlisi Stiveys Kanali’n1 millilestirerek bolgede sayginlik ve sempati kazanmastir.

Miisliman Kardesler, Nasir doneminde baski altinda ve boliinme tehdidiyle
yasamistir. Ozellikle 1954 yilinda Miisliiman Kardesler’in gizli teskilatmin iiyesi oldugu
bilinen Mahmud Abdillatif tarafindan Nasir’a diizenlenen suikast sonrasinda, Nasir’in
baskilar1 artmis ve alti Miisliiman Kardesler {iyesi idam edilmistir. Bu donemde orgiit i¢cinde
one ¢ikan ayrim radikal Seyyid Kutub taraftarlar ile itidalli ve 1limli kalmay1 secen Hasan el-
Benna sonrasinda orgiit lideri olarak segilmis, Hasan el- Hudeybi taraftarlari arasindadir.
Siyasal Islamc1 gruplar igerisinde genellenebilir olan radikal ve i1limli kanatlar ayrimmin
Miisliiman Kardesler agisindan bu Kutub ve Hudeybi catigmasi sirasinda ortaya ¢iktigi
soylenebilir. Misir Egitim Bakanligi’nda calisirken gorevli olarak Amerika’ya giden ve
dondiigiinde Miisliiman Kardesler’e katilan Seyyid Kutub, bir¢ok kez yargilanmis ve hapse
atilmig, en sonunda 1964 yilinda yazdig: kitap sebebiyle 1966 yilinda idam edilmistir (Euben
ve Zaman 2009, 130). Hasan el-Benna’nin ortaya koydugu ilimli, uzlagmaci politikanin
aksine Seyyid Kutub, Avrupa medeniyeti etkisindeki tiim diizeni ve kurumlar1 cahiliyye
olarak tanimlar. Bu agidan, Kutub’un siyasi duruma bir yapisalc1 goziiyle baktigini, Avrupa
medeniyetinin yayilmasini bir Althusser’ci anlamda her seyi kapsayan, istbelirleyen (over-
determination) bir paradigma olarak gordiigiinii, Marksist ¢evreler arasindaki popiilerligini
saglayanin bu oldugunu sdylemek miimkiindiir. Kutub’a gore “Islam dini ne Araplarin
Ozgiirligii icin bir beyandir ne de mesaji yalnizca Araplari hedef alir” (Qutb 2009, 148).
Nasir’m pan-Arabist politikalarinin Israil ile savaslar sebebiyle en popiiler zamanimni yasadigs,
Suriye ve Misir’in bir Arap devleti olarak birlestigi donemde, Kutub’un bu tespitleri daha da

radikal goriinmektedir. Islami aktivizmi, hem bireysel hem kiiresel planda cihadi savunan
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Kutub, idam edilmesinin ardindan da radikal islamcilar1 etkilemistir. Buna karsin, Hasan el-
Hudeybi Du’ah La Qudah (Yargiglar Degil Vaizler) kitabinda Kutub taraftarlarinin fikirlerine
kars1 ¢ikmis ve Miisliiman Kardesler’in asamali bir sosyal reform yaklasiminda devam etmesi
icin teolojik sebepler sunmustur (Wickham 2013, 29). Hudeybi’nin devlet sistemi taraftari,
uzlagsmaci tutumu gibi ilimhi fikirlerinin Miisliiman Kardeslerin son giinlerine dek etkili
oldugu, bunun yaninda Kutub’un fikirlerinin de radikal islamciliga esin kaynagi oldugu

sOylenebilir.
ENVER SEDAT DONEMI

Cemal Abdul Nasir’in 1970’te 6lmesinin ardindan Miisliiman Kardesler i¢in tedricen
bir rahatlama doneminin basladig1 sdylenebilir. Enver Sedat doneminin 6ne ¢ikan 6zelligi
diinya kapitalist sistemine dahil olma ve ekonomide liberallesme olmustur. Genis halk destegi
ve anti-emperyalist saiklerle kurulan, kalkinmaci, “devlet-merkezli ithal ikameci bir
sanayilesmenin 6zsel olarak bir ge¢is modeli oldugu ve uzun vadede ticaret ve doviz
aciklariyla  sonuglanacagi  soylenebilir”  (Hinnebusch,  Authoritarian  Persistence,
democratization theory and the Middle East: An overview and critique 2006, 383). Nasir’in
sert, devlet-merkezli politikalarimin bu bakimdan Enver Sedat doneminde bir agilmaya
(infitah) doniistiigli gorilir. Ekonomik liberalizasyon politik olarak Arap sosyalizminden
uzaklagsmaya tekabiil etmis ve kendi halk destegini kazanmak adina Sedat dini sembolleri
kullanmaya baslamis ve Miisliman Kardesler igin bir genel af ¢ikarmistir (Wickham 2013,

30).

Miisliiman Kardesler igerisinde liderligi Hudeybi’den sonra Tilmisani almis ve
uzlagmaci, sistem siyasetine ickin tutumu devam ettirmistir. Fakat ayn1 zamanda Filistin’de
devam eden savasin da etkisiyle Kutub taraftari, radikal, militan Islamcilarm da sayis1 6nemli

oranda artmistir. Bu gruplardan en 6nemlileri Askeri Akademi Grubu ve Siikri Mustafa’nin
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Miisliman Grubu olarak gosterilebilir (Wickham 2013, 34). Gorece rahatlayan, bir
toparlanma siireci yasayan Miisliiman Kardesler ine Enver Sedat’in uyumlulugu ise ¢ok uzun
stirmemistir. Hinnebusch’un aktardigi {izere, Nasir ve Sedat donemleri arasindaki iliski ve
siireklilik diger Ortadogu devletlerinde de goriilebilir. Ornegin Tunus &rneginde Habib
Burgiba, Nasir’a benzer devlet¢i adimlar izlemis ve ardindan gelen Ben Ali hem ekonomik
alanda hem de siyasi alanda kismi liberalizasyon yoluna gitmistir. Kalkinmaci ve devletci bir
ekonomiden yine otoriteryen bir yolla ekonomik acilmaya gegen {ilkelerde Oncelikle
ozellestirmelerden faydalanan iktidara yakin bir yonetici elitler grubu olusmustur
(Hinnebusch, Authoritarian Persistence, democratization theory and the Middle East: An
overview and critique 2006, 384). Crony capitalism olarak nitelendirilen bu durum, tilkedeki
gelir adaletsizligini arttirmis ve yoksul halk 6rnegin 1972°de “ekmek isyanlari”ni baglatmistir.
Miisliiman Kardesler bu halk eylemlerine destek vermis ve Enver Sedat’t elestirmeye
baslamislardir. Fakat aralarindaki iliskinin tamamen bozulmasina sebep olan sey Israil’le
sirdiiriilen baris goriismeleridir. “1978 boyunca [el-Da’va]' uzlasma fikirlerine acikca
saldirmis ve rejimin Islam karsit1 bir yonetim siirdiirdiigiinii ima etmistir” (Kepel 1985, 113).
“Israil-Misir anlagmas1 el-Ezher tarafindan halihazirda bir fetva ile onaylanmisken”, kamu

oniinde rejimin Islami mesruiyetinin sorgulanmast bir ilktir (Kepel 1985, 113).

Sedat rejimi ve bu donemdeki iktisadi sistem yonetici elitler ve tekelci burjuvazi ile
beraber sosyal devlet olmaktan olabildigince uzaklasmistir. Bu nokta, Islamci gruplarmn
devletin “post-popiilist politikalar1 tercih ederek refah siyasetini durdurmasi sonucu olusun
refah boslugunu doldurmak igin ortaya ¢iktigi” ve “popiilizm bayragmin rejimden Islamci
muhalefete gegtigi” noktadir (Hinnebusch, Authoritarian Persistence, democratization theory
and the Middle East: An overview and critique 2006, 385). Hem Israil’le siiren baris

goriismeleri hem de halk isyanlari ile artan muhalefet, islamc1 gruplarm etkinligi ile temsil

! El-Dawa Miisliiman Kardeslerin resmi yayin organidir. 1941’de yayimlanmaya baslamis bitbit
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edilir olmustur. Ogrenci gruplar1 gibi 6rgiitlenmelerde de solcu, sosyalist gruplar giderek
azalirken, Islamc1 dgrenci birlikleri ¢ogunlugu elde etmislerdir (Wickham 2013, 36). Sonug
olarak, “yargi, 6zel miilkiyet hakkin1i korumada etkin fakat siyasi muhalefeti korumada
yetersiz olacak sekilde secici bir hukuk dustiinliigii uygulamak iizere yetkilendirilmistir”
(Hinnebusch, Authoritarian Persistence, democratization theory and the Middle East: An
overview and critique 2006, 386). Nihayetinde Sedat rejimi Miisliiman Kardesler lizerindeki
baskisini git gide arttirmistir. Rejim politikalarinin elestirisine karsi daha sert olmustur.
1981°de muhalefeti genel sindirmek {izere Tilmisani ve diger Miisliiman Kardesler liderleri
mahkum edilmis ve el-Da’va gibi dergiler kapatilmistir (Wickham 2013, 43). Bunun iizerine
Sedat, Islami Cihat isimli grubun iiyesi Halit Islambouli tarafindan 6 Ekim 1981°de

Oldiriilmiistiir.
HUSNU MUBAREK DONEMI

1980°1i yillar genel olarak siyasal Islamciligin yiikselise gectigi, parlamento siyasetine
atildiklar1 oranda goriiniir olduklar1 déonem olmustur. Misir’da da Miisliiman Kardesler Hiisnii
Miibarek doneminde hem se¢imlere katilip ¢esitli koalisyonlar igerisinde hiikiimete dahil
olmus hem de bolgedeki diger iilkelerde etkili olup neredeyse her iilkede, o iilkenin yerel
dinamiklerine uygun bir Miisliman Kardesler kolu olusturmayr basarmislardir. Ilimls,
parlamentarist, uzlasmaci bu tutum, radikal kanadin da Afganistan Savasi gibi sebeplerle

giiclendigi bu dénemde radikal ve 1limli Islame1 kanatlar arasindaki mesafeyi arttirmistir.

Hiisnii Miibarek donemi Misir i¢in Sedat’in baslattigi ekonomik liberallesme ve kismi
siyasi Ozgiirlesmenin bir devami niteliginde goriilebilir. Kiiresel olarak ekonomik sistem
neoliberalizm etkisine girerken Misir’da 6zellestirmeler, Hiismii Miibarek ve burjuvazi
cevresinde imtiyaz aglarinin olusmasina sebep olmustur. “Ekonomik liberallesme, devlet

kontroliiniin azalmasi1 ya da daha bagimsiz bir sivil toplum ve burjuvazi ile sonuglanmamis;
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bunun yerine, cumhurbagkani aileleri Uluslararasi Finans Kurumlarinin kamu sektoriiniin
Ozellestirilmesi taleplerini [...] kendileri i¢in kullanmiglardir” (Guazzoni ve Poppi aktaran
Hinnebusch 2015 341). Gelir adaletsizliklerinin yapisal bir zorunluluk olarak bulundugu bir
ortamda Miisliiman Kardesler genel olarak iicayakli bir politika izlemistir. Ilki secimlere
katilip parlamentoya girmek, bir digeri yine se¢imlerde etkili olup dgrenci orgiitlerinde etkin
olmak olmustur. Son olarak en onemlisi “mahallelerde ve koylerde bir sosyal hizmet ag1
kurmak”tir (Walsh 2003, 32). Omer Tilmisani ve diger Miisliiman Kardesler liderlerinin
hapisten c¢ikarilmalarinin ardindan hareket Oncelikle 1984°te ulusalct Vafd Partisi’yle,
1987°de Sosyalist Is¢i Partisi ve Liberal Parti’yle taktiksel ittifaklar kurmustur (Wickham
2013, 47). Sekiiler partilerle yapilan bu ittifaklar orgiit i¢inde de tartismalara yol agmus,
hareketin Islamec1 ¢izgisinden kayip kaymadig tartisilmistir. “1986°da 6liimiine dek Tilmisani
Kardesligin ters sonuglar iiretebilecek, diisiincesizce sert bir seriat uygulamasi yerine var olan
kanunlarin dikkatli bigimde gézden gegirildigi asamali bir seriat uygulamasini destekledigini
defaten dile getirmistir” (Wickham 2013, 53). Tilmisani’nin 6liimiiniin ardindan gelen Hamid
Ebu Nasir da bu anlayisi tekrarlamis ve Miibarek rejimini karsisina almaktan ve sekiiler

cevreleri uzaklastirmaktan ¢ekinmistir.

Miisliman Kardeslerin olusturdugu sosyal hizmet agi kendisini en c¢ok 1992°de
gerceklesen depremde devletten daha hizli ve daha oOrgiitlii bigimde bolgede calismasiyla
goriiniir olmustur. Fakat esas olarak 1990’11 yillarda hiikiimetin radikal ve ilimli Islamci
ayrimi politikasini sona erdirenin Misir’da gergeklestirilen terdr olaylar: oldugu sdylenebilir.
Korfez Savasi sonrasinda iilkenin tamaminda saldirilar gerceklesmis ve radikal giicler
yiikselise ge¢mistir. “Parlamentoda hala bagimsiz olarak bulunmak zorunda kalan Miisliiman
Kardesler’le ilintili on yedi milletvekili bulunurken, aktivizm ve orgiitlenmeye karsi [...] agir
kisitlamalar getirilmistir” (Walsh 2003, 35). Arap Bahar1 eylemlerine ve Hiisnii Miibarek

devrilene dek, Miisliiman Kardesler’in siyasi iktidarla iliskisi uzlagsma ve bask1 arasinda gidip
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gelmis, Miisliman Kardesler neoliberal ekonomik politikalarla yoksullagan halk arasinda

destek bulmus ve diger bir yandan kendi i¢indeki radikal ve 1limli kanatlar ayrimini tagimistir.

2. EBU ALA’L MEVDUDI ve CEMAAT-i iSLAMI
HINDISTAN DONEMi

Diinyanin en eski medeniyetlerinden biri olan Hindistan cografyasi genis bir etnik ve
dini cesitlilige sahiptir. Asirlar boyunca iran, Mogol, Tiik ve Afgan hiikiimdarlarin, boylarin
saldirilarina ugramus, farkli devletler tarafindan yonetilmistir. Hint okyanusu kiyilarinin
zengin ticaret potansiyeli oncelikle Portekiz ve Hollanda hakimiyetindeyken, 19. Yiizyilda
Ingiltere hakimiyeti ele gegirmistir. “Baslangicta, Ingiliz Dogu Hindistan Sirketi, yerel
yoneticilerin egemenligini tanimistir” (O'Brien ve Williams 2004, 68). Fakat bu durum uzun
sirmemis, 1757°de Bengal’de siyasi hakimiyetini kurmustur. “Mogol Imparatolugu’nun
icinde bulundugu kriz hali, Ingilizlerin 1789°da Hiderabat’ta, 1799°da da Misar’da yerel
gliglerle savagindan galip ¢ikmasina olanak tanimigtir” (O'Brien ve Williams 2004, 68). Bu
sartlar altinda baslayan Ingiliz isgali, ddbnem dénem artan bicimde direnisle karsilasmis olsa
da II. Diinya Savasi’na kadar siirmiistiir. Ingiltere ekonomik bakimdan tiim giicii elinde
bulundururken, siyasal ac¢idan Hindistan halkinin kendisini yonetmesi i¢in bir Kongre

kurmustur.

Hindistan’in ~ yapisi, onu diger sOmiirge devletlerinden biiyiikk dlgilide
farklilagtirmaktadir. Anti-emperyalizmle beraber bir¢ok iilkede ortaya ¢ikan milliyetcilik,
Hindistan’da bagimsizlasmanin arkasindaki temel motivasyon olmamistir. Birbirinden ¢ok
farkl1 etnik ve dini grubun bulundugu Hindistan’da Ingiltere karsisinda siyasi birligi ancak
anti-emperyalizm saglayabilmistir. Bu agidan Hindistan baglaminda, 6zellikle de bagimsizlik

oncesi milliyetcilikten bahsedildiginde genellikle ortak bir kimlige degil, kimligini bolgesel
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kiiltiirden devsirmis olsa da bir biitlin olarak Hindistan’in bagimsizlasmasini talep eden, cogu
zaman Kongre taraftar1 bir ideoloji anlasilmalidir. 1800’lerden baslayarak hem Islami, hem
Kongre taraftar1 hem de Hindu bagimsizlik hareketleri ortaya ¢ikmus, birbirleri ile ittifak
yapmislardir. Buna karsin “Ingiltere, ¢ikarlar1 geregi halihazirda var olan elitlerin
devamliligin1 saglarken, toplumsal ayrismalar1 derinlestirmis, Hindu ve Miisliman kiiltiirleri
arasindaki farki bir kutuplagsmaya g¢evirmistir” (Metcalf 2002, 8). Hem Hindular hem de
Miisliimanlar arasindaki bolgesel farkliliklar da bu kutuplagmaya eklendiginde neredeyse her

bolgenin kendine 6zgii bir hareket ortaya ¢ikardig1 sdylenebilir.

Modern siyasal Islamciligin kurucu orgiitlerinden biri olan Cemaat-i Islami’nin
kurucusu Mevlana Seyyid Ebu Ala’l Mevdudi 1903’te Dekkan bolgesinde dogmustur. Ailesi
hem anne tarafindan hem de baba tarafindan koklii bir gegmise sahiptir ve Cisti (Chishti) Sufi
tarikatinin 6nemli bir kolunu temsil etmektedir. Mevdudi’nin ¢ocukluguna dair en belirgin
ozellik, babasinin kati egitiminden ge¢mesi ve Dekkan bolgesinde yasamasina ragmen
bolgenin kiiltiirel 6zelliklerinden —6rnegin dilinden, sivesinden- olabildigince uzak tutulmus
olmasidir (Nasr 1996, 13). Temel egitimini tamamladiktan sonra 1918’de Birlesik
Vilayetler’de Bijnur’a tasinmis ve gazetecilik yapmaya baslamistir. Boylece, biiylik sehrin ve

yapti8i isin etkisiyle anti-emperyalist hareketlerle tanismis ve politize olmustur.

Bijnur’da kisa bir siire kaldiktan sonra Delhi’ye tasinan Mevdudi, bagimsizlik
hareketleri igerisinde aktif olarak yer almaya baslamis, oncelikle Hindistan milliyetgisi, bir
diger deyisle Kongre taraftar1 olmustur. Kongrede, Miisliman Cemiyeti ismiyle Seyyid
Ahmet Han, Muhammed Ikbal gibi Hindistanli énemli Islamcilarm da destek verdigi bir parti
bulunmaktadir. Bu baglamda Mevdudi de 1919 yilinda hem Kongre partisinin baskan1 Hindu
siyaset¢i Pandit Madan Muhan Melaviyah hakkinda hem de Ghandi hakkinda Gviicli yazilar
kaleme almistir (Nasr 1996, 15). Ardindan Kongre taraftar1 Taj dergisinde g¢alismaya

baslamistir. Bu donemde sokak siyasetinde de daha aktif rol almistir. Hindistan’da
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bagimsizlik hareketlerinin sayica arttig1 ve ¢esitlendigi bu donemde Mevdudi farkl: orgiitlerle
tanigma firsati bulmustur. Deobandi ulemanin kurdugu Cemaat-i Ulema-y: Hint, halifeligin
korunmasi taraftarlarinin kurdugu Hilafet, Hindistan bagimsizligin1 savunan Swaraj gibi
hareketler bunlardan bazilaridir. Mevdudi bu hareketlerin ¢ogunun gazetesinde calismis,
aralarindaki farklari ayirt etme imkani bulmustur.? Deobandi ulemasinin gazetesi Muslim’de
calisirken Arapga derslerine agirlik vermis, fikih, hadis ve mantik ¢aligmig, Kongre taraftar:

Taj’da iken Ingilizce’sini ilerletmistir.

Mevdudi’nin bu siiregte milliyetcilige bakisini etkileyen ve degistiren tic dnemli olay
gerceklesmistir. Bunlardan ilki, 1924°te Tiirkiye’de hilafetin kaldirilmasi ve buna bagl olarak
Hindistan’daki Hilafet hareketinin dagilmasidir. Mevdudi bu durumu Tiirkiye’deki liderlerin
Batililagmasinin ve milliyetciliginin bir sonucu olarak goriir. Bir diger olay, Osmanl
Imparatorlugu’nun ¢okiisii sirasinda Miisliman Araplarin hilafetin cihat gagrisina uymak
yerine, ayaklanmalar1 ve ¢okiise kismen sebep olmalaridir. Bunlarin yani sira, Hindistan’da da
Kongre git gide Hindu’larin etkisine girmistir. “Sonu¢ olarak Mevdudi milliyetgilik ve
Batililagmaya daha mesafeli bakmaya baglar ve milliyet¢iligin sekiiler dogasi1 sebebiyle asla
Islam’in g¢ikarlarmi savunamayacagma ikna olur” (Nasr 1996, 20). Bu sirada Hindular
tarafindan baglatilan ve Miisliimanlar1 Hinduizme ¢agiran Shuddi hareketi, 1925°te hareketin
lideri Swami Shradhanand’in bir suikast sonucu oldiirilmesi, Hindu-Miisliiman toplumlari
arasinda siddeti arttirmistir. Bu sebeple Kongre’ye ve milliyetcilige olan inancini yitiren

Mevdudi ¢dziim olarak yalnizca Islam’1 gérmeye baslar.

1925 ve 1930 yillar1 arasinda kendisini ¢alismalarina veren Mevdudi tarih ve Islam
lizerine eserler vermistir. Hindularin artan giicii, Kongre taraftar1 Miisliimanlarin giderek
sekiilerlesmesi Mevdudi’yi bu donemde politikadan uzaklastirmistir. Esas olarak 1932 ve

1937 yillar1 arasinda yaptig1 calismalarla geleneksel Islam yerine yeniden uyanis yoniindeki

> Deobandi ulemanin gazetesi Muslim ve Al-Jamiat; Hilafat hareketinin gazetesi ise Hamdard ismini tasir.
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fikirleri belirginlesmis ve “bir miiceddid olarak otoritesi bu donemde olugmustur” (Nasr 1996,
27). Mevdudi, geleneksel din ve aydinlanmig din arasinda bir ayrima gider. Aydinlanmis din
dogrudan Allah’in sézlerine dayanir ve her ne kadar Islam disindaki dinler sonradan tahrif
edilmis olsa da tiim dinlerin ortak noktasini olusturur. Bunun yaninda, geleneksel din
(Mevdudi seriat olarak isimlendirir) ise dine uygun diizenlenmis, ibadet seklini, etik kurallar
ve 1yi ile kotii arasindaki farklart agiklayan orfi hukuktur ve bunlar ‘zamana ve halka uygun
olacak bigimde’ her peygamberde farklilik gosterir (Mawdudi 1982, 152). Esasen bu goriis
dinin rasyonellesmesi akiminin bir devami nitelindedir. 19. Yiizyilda Misir’'da Muhammed
Abduh ve Cemaleddin Afgani, Hindistan’da ise Seyyid Ahmet Han ve Muhammed ikbal bu
modernist akimin Onciileridir. Modernlesmeyi hakli olarak Batililagma ile es gormeyen siyasal
Islamcilik, Mevdudi’nin calismalarinda da acikca goriiliir. Bilime verdigi nemi sik sik
tekrarlayan Mevdudi, Islam’da da evrensel bir siyasal 6z bulma amacindadir. “Islamci
diisiincenin modernligi, bu evrensel devlet arayisindan gelmektedir” (O. Roy, Siyasal Islamin
Iflas1 2014, 38). Ozellikle Hindu-Miisliiman kutuplasmasindan etkilenen, Miisliimanlarin
bolgesel farkliliklar sebebiyle bir biitiin olamamasmi elestiren Mevdudi, “Islam’t aym
zamanda bir toplum ve kimlik insas1” ideolojisi olarak degerlendirmistir (Nasr 1996, 4).
Miisliimanlarin bir millet olmalar1 ve argiimanlarimi yine bilimsel bigimde sunmalari
gerekliliklerine inanmistir. Bu baglamda en dikkat ¢ekici eserine cihat tizerine yaptigi ¢calisma

olan “Miisliiman Savas Hukuku” eseridir.

1930’Iu yillarda Mevdudi de dahil olmak tlizere Miisliimanlar genel olarak Geertz’in
belirttigi gibi reaktif (oppositional) Miisliimanlar olmaya baglamislardir (Metcalf 2002, 12).
Islam “genellikle Sufi pirlerine, diger geleneksel Miisliiman ulemasina, Hindu ya da ingiliz
gayri-Miislimlere karsi formiile edilmis” bir inan¢ haline gelmistir (Barbara 12). Bir
miiceddid olarak Islami bir &rgiit kurma amaci tastyan Mevdudi, 1932 yilinda Terciiman-1

Kuran isimli bir dergi ¢ikarmaya baslamistir (Nasr 1996, 30). Burada yazdigi yazilarda
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Mevdudi de Ingiliz karsit1 sdylemle yetinmemis, hem Kongre safinda yer alan Ulema-y1 Hint
grubunu hem de kendisine rakip gordiigii diger ulema gruplarini hedef almistir. Kongreyi de
“din bilimlerinde tamamen bilgisiz bigimde ve politik ajandasin1 ve odagini ekseriyetle
Miisliimanlarin diinyevi Sosyo-ekonomik ¢ikarlarina goére ayarlayan” tutumu sebebiyle

elestirmistir (Ahmad 1967, 373).

Muhammed Ikbal hem siyasal Islamciligin ortaya ¢ikist agisindan hem de Pakistan’in
kurulmas1 fikrinin ortaya atilmast konusunda onemli bir figlirdiir. “1930°da Hindistan
Miisliiman Cemiyeti’'ne, Punjab, Sindh ve Belucistan’1 i¢ine alacak bi¢imde Hindistan’in
kuzey batisinda bir Miisliiman devleti kurulmasi i¢in ¢agri yapmasi talebinde bulunmustur”
(Mukherjee 2010, 332). Genel olarak Muhammed Ikbal’in teritoryal bir milliyetgiligi daha
genis bir Islam toplumu kurmanin ilk adimi olarak gordiigii sylenebilir. Her ne kadar bu fikir
ilk basta destek bulmamis olsa da, 6zellikle bahsi edilen Hindu-Miisliiman kutuplagmasi
sonrasinda hizla yayilmistir. 1937 yilina gelindiginde Mevdudi, Muhammed ikbal’in kurmak
istedigi, bu sebeple Misir’daki El-Ezher’den hocalar getirdigi, Miisliiman 6grencilere hem
Islam hakkinda hem de doga bilimlerinde egitim verecek vakifta ¢alismayr kabul etmistir
(Nasr 1996, 35). Bu sebeple Punjab’da kiiciik bir il olan Pathankot’a tagmmustir. Bir islam
devleti fikri, Mevdudi’nin egitmenlik yaptig1r projenin adinda da kendisine yer bulmus ve
proje dar-iil Islam olarak isimlendirilmistir. Kurulusu sirasinda Muhammed ikbal ve vakfin
sorumlusu Niyaz Ali vakfin yalmizca egitimle ilgilenmesi gerektigini diisiinmiis olsalar da,
Mevdudi projeyi bir siyasal alana doniistiirmek istemistir. Bu sebeple, dnemli alimlerden
olusan bir grup olusturmus ve “1938’de Pathankot toplulugunu, rukn (iiye), sura (bes
erkekten olusan danigma kurulu ve sadr’dan [ya da emir] (baskan) olusan Orgiit semasina
uygun olacak bi¢cimde organize etmistir” (Nasr 1996, 38). Grup cesitli yayinlar yapmaya

baslayip Miisliimanlar1 dar-i/ Islam’a destek olmaya ¢agirmustir. Bu durum, Muhammed
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Ikbal &1diigii icin vakfin tek sorumlusu kalan Niyazi Ali’yi rahatsiz etmis ve nihayetinde

Mevdudi vakiftan istifa etmek zorunda kalmastir.

Cemaat-i Islami orgiitii 1941°de Lahor’da kurulmustur. Mevdudi 1939-1941 yillari
arasinda destek toplamis, uzun seyahatlere ¢ikip cagrida bulunmustur. 1947°de Pakistan’in
Muhammed Ali Cinnah bagkanliginda Miisliman Cemiyeti tarafindan kurulmasina dek
yaymlar:t ile Misliman Cemiyeti’'ni elestirmeye devam etmistir. Mevdudi’ye gore
“Miisliimanlar igin bir vatan ile Islam toprag: (dar-iil Islam) farkli seylerdir. [...] Miisliiman
Cemiyeti’nin ve Cinnah’in planladiklar1 Pakistan bir pagan devleti olacak ve yoneticiler
Islami olmayacak, aksine Firavun’lar ve Nemrut’lar olacaktir” (Mevdudi aktaran Ahmad
374). Bu siirecte bolgesel farkliliklar sebebiyle asil hedef Miisliman kimligi biitiinlestirici
bicimde yeniden insa etmek olmustur. Bu inganin zorluguna isaret etmesi bakimindan
“Pakistan’in dogusundaki Bengal Miisliimanlarinin, kiiltiirel olarak Bengal Hindularina ¢ok
daha yakin oldugunu” belirtmek gerekmektedir. Bu sebeple, ortak bir kimligin kurulmasi

sorunu Pakistan tarihinde de varligini siirdiirmiistiir.
PAKISTAN DONEMI

1947°de Pakistan, Muhammed Ali Cinnah’in kendi sozleriyle aktarilirsa “Pakistan
anayasas1, Islam’in 6nemli ilkelerini iceren demokratik tipte bir anayasa” olacak sekilde
kurulmustur (Saeed 1994, 73). Kurulusa dek, kendisini Hindu ¢ogunluktan ayirmak iizere
olusturmaya calistiklar1 Miisliiman kimligi ve Islamlasma siireci, Pakistan’mn kurulusu ile
beraber bir teritoryal milliyet¢ilige, ulusalcilifa doniistiiriilmeye calisilmistir. Bu sartlar
altinda Cemaat-i Islami bir siyasi partiye doniismiis ve Mevdudi ideolog kimliginden ziyade
politikact kimligi ile One cikmistir. “Cemaat’in propaganda Orgiiti bir asamacilik
(gradualism), rasyonalizm ve etkililik ayaklarindan olusan bir program takip etmislerdir”

(Ahmad 1967, 375). Mevdudi’nin daha dnce Miisliiman Cemiyeti’ni bu sebeple elestirmesine
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ragmen agamali bir degisim hedefini kabullenmesi, bu konudaki pragmatizmi tartigma konusu
olmustur. Orgiit Pakistan’in ilk yillarindan itibaren ana muhalefeti olusturmus ve Cinnah,
Eyiip Han, Butto gibi iilkeyi gorece sekiilerlestirmeyi amaglayan liderlere karsi sert bir
mubhalefet politikasi yiiriitmiistiir. Bu amagla, iilkenin kurulusundan itibaren farkli gruplarla
ittifak yapmistir. Bu ittidaklarin ilk Ornegi, Pakistan’in kurulusu sirasinda sayet anayasa
Islami olmayacaksa devlete bagli olmayacagini bildiren Cemaat-i Islami’nin geleneksel ulema
ile kurdugu ittifaktir. Geleneksel ulemay1 ve diger Islamci gruplari da yanma alan Cemaat-i
Islami devletten talep ettiklerini Amaclar Bildirisi (Objectives Resolution) isimli metinde
1949°da yaymlamistir. Metinde, egemenligin Allah’a ait oldugu; devletin se¢ilmis
temsilcilerle otoritesini slirdiirecegi; “demokrasi, 6zgiirliik, esitlik, hosgorii ve sosyal adaletin
Islam’1n 6ngérdiigii bigimde uygulanacag:”; Miisliimanlarin dinlerini Kuran ve siinnete uygun
olarak bireysel ya da gruplar halinde, 6zel yahut kamusal alanda diledikleri tiizere
yasayacaklar1 gibi ifadeler yer almaktadir (Saeed 1994, 76). Cemaat-i Islami ve Cinnah
hiikiimeti arasinda ilk ¢atisma ise Hindistan ile yasanan Kagmir sorununda ortaya ¢ikmuistir.
Hiikiimet resmi olarak Hindistan’la ateskes imzalamis olsa da, Kagmir bolgesi i¢in paramiliter
giiclere ihtiyag duymustur. Bu sebeple savasi cihat olarak tanimlamak istemistir (Nasr 1996,
42). Mevdudi ise Islami olmayan bir devletin cihat ilan edemeyecegini bildirmis ve resmi
olarak ateskes yapilmasina ragmen bdyle bir cagrida bulunulmasini ikiyiizliliikk olarak

nitelendirmistir (Nasr 1996, 42). Bu sebeple yargilanmis ve hapse girmistir.

Muhammed Ali Cinnah genel olarak iilkenin kurucusu olmasi hasebiyle de hem
sekiiler kesimlere hem de Islamci kesimlere hitap eden politikalar izlemistir. Bu sebeple, hem
sekiiler Pakistan Halk Partisi hem de Cemaat-i Islami, Cinnah’1 6liimiinden sonra kendi
kahramanlar1 olarak kabul etmistir (Ahmed aktaran Mukherjee 339). Buna karsin ayrilikgi
hareketleri engelleyememistir. Cinnah’in biyografisinin yazart Wolpert, Cinnah’in bir miting

konusmasini sdyle aktarir: “Ironik bigimde, Bengali dili konusan dinleyici grubuna Ingilizce
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olarak agikga Pakistan Devleti’nin dilinin Urduca olacagini bildirmistir” (Wolpert 1984, 360).
Bu sartlar altinda Bengaliler bagimsiz bir Banglades, “Pestunlar bir Pestunistan ve hatta
Beluciler bir Belucistan kurmak istemislerdir” (Wolpert 1984, 361). 1948 yilinin sonunda

Cinnah 6lmiis ve yerine Liyakat Ali Han ge¢mistir.

Cinnah’in 6limiinden sonra Pakistan bir anayasa yapimi siirecine girmis, Cemaat-i
Islami geleneksel ulemayla beraber bu siiregte Islami bir devlet kurulmasi propagandasini
devam ettirmistir. 1951 yilinda gerceklesen se¢imlerde parti olarak ilk kez segimlere katilmis
fakat basarili olamamustir. Esas olarak Cemaat-i Islami her ne kadar siyasal alani, devletin ve
toplumun Islamilesmesini ve hatta sokak hareketlerini etkilemis olsa da 1951°de de,
sonrasinda da se¢imlerde oy orani agisinda basarili olamamistir. Bu durum Cemaat’in elitist
yapisiyla aciklanabilir. Kurulusundan itibaren Mevdudi’nin takipgileri, egitimli, Islam
O0grenimi gormiis kisilerden olusmustur. “Mevdudi’nin iyi Misliimanlar olmak i¢in yeterli
egitimden mahrum kaldigin1 diislindiigii alt tabakayr gorece goz ardi ederek Cemaat,
yukaridan asagiya bir devrim yaklagimi benimsemistir” (Jackson 2011, 65). 1953-1954 yillart
arasinda Ahmediyye tarikatinin gayri-Miislim azinlik sayilmasi talebi iizerine iilkede genis
¢agl protestolar baglamistir. “Eylemler Enciimen-i Ahrar-i Islam gibi topluluklar ve ulema
tarafindan yonlendirilmis olmasina ragmen Cemaat-i islami Qadiyani mas’alah (Ahmedi
Sorunu) kitabiyla bu gruplara dayanak saglamistir” (Nasr 1996, 43). Bu durum esasen bahsi
gecen elitizmi ve buna ragmen iilke siyaseti lizerindeki etkililigi 6rnekleyebilir. Eylemler
sebebiyle Mevdudi ve kimi Cemaat iyeleri yargilanmig, once idama mahkum edilmis,

sonrasinda hapis cezasina carptirilmigstir.

Cemaat ve geleneksel ulema etkisini 1956 Anayasasi yapimi siirecinde gostermistir.

1956 Anayasasi Pakistan’in bir Islam devleti oldugu ve yasalarin Kuran ve siinnete
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dayandigini belirtmistir. 3 Fakat “1958°de gerceklesen darbe anayasay1 askiya almis, 1962°de
yayinlanan yeni anayasada ise ‘Kuran ve siinnet’ tabiri yerine daha muglak olarak Islam
ifadesi getirilmis ve Islam Cumhuriyeti tanimindan Islam kaldirilmistir” (Saeed 1994, 81). Bu
durum General Eyiip Han ile siyasal Islamci gruplar karsi karsiya getirmistir. Cemaat-i
Islami’nin siyasal saiklerle sergiledigi pragmatist tutumu drnekleyecek bicimde bu donemde
sekiiler partilerle ittifak kurulmustur. Hatta Cinnah’in siyasal gelenegini devralan ve onun
kadinin siyasal alanda gii¢clenmesi istedigini devam ettiren Fatima Cinnah’in (Wolpert 1984,
361) Eyiip Han karsisindaki adayligi desteklenmistir. 1969’a dek siiren Eyiip Han iktidarini
Hindistan’la siliren ¢atisma ve Dogu Pakistan’da yiikselen ayrilik¢1 hareketler ile birlikte
yorumlamak gerekmektedir. Eyiip Han Cemaat-i Islami’ye ve ulemaya kars1 sert politikalar
izlemis olmasina ragmen “Hindistan ile girdigi savasta cihat ¢agris1 yapilmasi i¢in Cemaat’ten
resmi olarak talepte bulunmustur” (Nasr 45). Bu bakimdan belirtmek gerekir ki Eyiip Han
dénemi Cemaat-i Islami’nin yo&netimden uzak tutuldugu, marjinallestirildigi bir donem
olmasina ragmen, Pakistan siyasetinde Islam hicbir zaman tamamen dislanmamistir. Bunun
ilk ve en 6nemli sebebi Pakistan’in Islam’1 bir ulus-insasi araci olarak kullanmis olmasidir.
Bunun yani sira darbelerle sik sik kesintiye ugrayan siyasal hayat, iktidarlarin mesruiyet

kaygisiyla Islami sdyleme bagvurmalarma sebep olmustur.
YAHYA HAN DONEMI

Yahya Han dénemi kisa siirmesine ragmen Cemaat-i Islami’nin devlet kademelerinde
gorev almaya baslamalar1 agisindan 6nem arz etmektedir. Bunun yani sira, askeri diktanin
Eylip Han’in sert sdylemlerini yumusatip Dogu Pakistan sorunu karsisinda merkeziyetci
tutumlar1 sebebiyle siyasal Islamci orgiitlere destek vermeye baslamasi agisindan asker-

siyasal Islamer ittifakinin baslangici sayilabilir. Yahya Han da, Cemaat-i islami de “siyasal

® Buradaki “Kuran ve siinnete” ibaresi nem tasimaktadir. Devleti gérece sekilerlesmeyi hedefleyen liderler bu
ibareden “siinnet”i cikarmakla yetinmis, siyasal islamci gruplarin destegini kazanmak isteyenler ise yine
“slinnet”i anayasaya eklemislerdir.
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sola, Dogu Pakistanci ulusalciliga ve Bengali milliyetciligine karsidirlar” (Mukherjee 340).
Cemaat, askeri cuntaya destegini sekiiler Pakistan Halk Partisi’nin bastirilacagini dngordigii
icin desteklemis, Cemaat tiiyeleri cunta igerisinde, devlet kademelerinde gorev almislardir.
Siyasal alandaki bu ylikselisi ile beraber 1970 sec¢imlerinde basari bekleyen Mevdudi,
secimdeki basarisizligin ardindan orgiitiin siyasete atilmasini sorgulamaya baglamistir. Esi
Begiim Mevdudi’'nin kendisiyle yapilan bir goriigmede aktardigi iizere Mevdudi, 1970
secimleri sonrasinda, Orgiitiin, 6zellikle 6grenci ayaginin dahil oldugu siddet eylemleri ile

masumlugunu yitirdigini, ahlaki tavizlerde bulundugunu diisiinmiistiir (aktaran Nasr 45).
BUTTO DONEMI

1971 yilinda Bengali milliyet¢i hareketi basariya ulasmis ve bagimsiz Banglades
devleti kurulmustur. Bunun yani sira solcu, sosyalist Ziilfikar Ali Butto’nun Pakistan Halk
Partisi iktidara gelmistir. Cemaat-i Islami bu dénemde ana muhalefetin esas aktdrii haline
gelmisi, Mevdudi muhalif blok Nizam-: Mustafa’nin (Peygamber Diizeni) de facto lideri
olmustur (Nasr 46). Mevdudi bu parlamenter tutumunun devamliligini, teo-demokrasi
kavramini sunarak savunmustur. Mevdudi’ye gore Batili demokrasi, kolektif iradeye atfettigi
gereksiz onem sebebiyle hatalidir. Islam’da ise Allah’in kurallarmin uygulandig: bir devlet
yOnetimi yani sira, sura, ortaklasa bir karar verme mekanizmasi bulunur. Teo-demokrasi ile
Allah’in diinyada vekilligini yiiriitecek liderler hakkaniyetli bigimde segilebilir. (White ve
Siddiqui 2013, 148). Mevdudi bu sebeple Miisliimanlarin Islami partilere katilmalar,

secimlerde destek vermeleri ve Islami sdylemi yaymalar1 gerektigini savunmustur.

Pakistan Halk Partisi, popiilist, halk¢t ve sosyalist bir sdylem benimsemistir. Bu
sdylem “Islami gelenek ve degerleri sekiiler sosyalist fikirlerle sentezlemektedir” (Ziring in
Mukherjee). Bu sebeple 6rnegin cihat siradan insanin giindelik hayatinda verdigi yasam

miicadelesi olarak yorumlanmistir. “Kurulusundan itibaren [...] Butto’nun Pakistan Halk
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Partisi’nin amact ‘feodalizmin tasfiyesi’ olmustur” (Herring 520). Bu sebeple Butto, bir
toprak reformuna girismis ve feodal tarim sistemini doniistiirmeyi amaglamistir. Islamci
mubhalefeti de bastirabilmek adina anayasada kimi degisikliklere gidilmistir. Boylece “1973
Anayasasi var olan tiim kanunlarm Kuran ve siinnette belirtilen Islam esaslar1 ile uyumlu
olacagi ibaresini igermektedir” (Mukherjee 341). Buna ragmen, Butto karsiti grup
giiclenmeye devam etmis ve sekiiler gruplari iceren Nizam-i Mustafa 1977 secimlerinde de
kismen basart saglamistir. Mevdudi’nin liderligi, anti-Butto hareketleri ve protestolar: bu
donemde Cemaat-i Islami’yi daha popiiler hale getirmistir (Nasr 46). Bir darbe sonucu iktidari

kaybeden Butto idam edilmistir.
GENERAL ZiYA-UL HAK DONEMI

General Ziya-iil Hak Butto hiikiimetini darbe ile indirdiginde kendi mesruiyeti igin
gereken zemini Nizam-1 Mustafa hareketinde bulmustur. Bu sebeple Mevdudi’ye kidemli
devlet adamu statiisii vermis, tavsiyelerini almis ve ona sozciiliikk yaptirmistir (Nasr 46). Baska
bir deyisle, siyasal mesruiyet icin Islam’in aragsallastirilmas1 ve siyasal Islamci gruplarin
siyasal sisteme dahil edilmesi General Ziya-iil Hak doneminde en yiiksek seviyesine
ulasmistir (Mukherjee 342). General’in tutumundan ve 1979 Iran Devrimi’nden etkilenen
Mevdudi, ayn1 devrimin Pakistan’da da gergeklesebilecegini ummus fakat 1979 sonunda

Olmiistiir.

General Ziya-iil Hak dénemi, genel olarak Pakistan’in Islamilesmesinin yani sira
radikal siyasal Islamci1 hareketlerin yiikselisi acisindan da &nemlidir. “Islamilesme kamu
dairelerinde ¢alisma saatleri sirasinda zorunlu ibadet, ders kitaplarinin Islami 6gretilere uygun
hale getirilmesi [...] gibi adimlar i¢cermektedir” (Mehdi aktaran Mukherjee 343). General
Ziya’nin esas amacinin kendi siyasi statiisiinii saglamlastirmak oldugu soylenebilir. Fakat

mesruiyet saglamak adina Islam’1 bu kadar kullanisli hale getirenin esas olarak bdlgede genel
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olarak etkili olan siyasal Islamci hareketler oldugu sdylenebilir. 1980’ler Afganistan’da
Sovyet isgaline karsi ilan cihadin ve Iran Islam Devrimi’nin etkisiyle genel olarak bolgede bir
Islamilesmeye sebep olmustur. Bu siirecte Cemaat-i Islami.2nin 6grenci 6rgiitii olan Cemaat-i
Talebe, militan ideolojisi sebebiyle 6ne ¢ikmistir. Oyle ki General Ziya-iil Hak’in Afganistan
savaginda Amerika Birlesik Devletleri'nden umdugu yardim: bulamadigi bir dénemde,
Islamabad’daki ABD Biiyiikelciligi’ni yakmislardir (Haggani 2005, 120). Bu durum yiikselen
siddet dalgasin1 &rnekleyebilecegi gibi, siyasal Islamc1 hareketin bu dénemde General Ziya
hiikiimeti ile ne kadar i¢ ice gectigini de gosterebilir. Radikallesen genglik hareketlerinin
yaninda Cemaat-i islami nétr bir tutum takinmis, segimlere katilmaya ve siyasal sdylemin
Islamilesmesine kuramsal zemin hazirlamaya devam etmistir. Cemaat’in liderligini
(emirligini) 1972-1987 yillar1 arasinda iistlenen Miyan Tufail Muhammed ve Gazi Hiiseyin

Ahmed Cemaat-i Islami’nin parlamenter tutumunu degistirmemistir.

1987°de General Ziya-il Hak’in &liimiiniin ardindan se¢imlerden Benazir Butto
basariyla ¢cikmistir. Butto, Afganistan’da normallesmeye gidilmesi, militan giiclerle verilen
destegin azaltilmas1 gibi fikirleri sebebiyle orduyla catismistir (Haqqani 176). Buna ragmen
“muhalefette iken agir bigimde elestirdigi Pakistan’m kronik istikrarsizligi, Islamilesmesi gibi
konularda ¢ok etkili olamamistir” (Mukherjee 343). Siyasi tarihi boyunca Pakistan’da radikal
degisiklikler yapmak isteyen liderlerin basarili olamadigir goriilmektedir. Bu durum hem
iilkenin ulusal yapisinin zaten saglam olmayigina baglanabilecegi gibi, bolgenin istikrarsizlig
ile de agiklanabilir. Butto da, muhalefette oldugu siirecte elestirdigi sistemi doniistiirmekte
basarili olamamis, kendisine muhalif cephe olarak kurulan Pakistan Miisliiman Cemaati’nin
(Islami Jamhoori Ittehad) elestirilerine maruz kalmistir. Butto’nun yerine gelen Nevaz Serif,
her ne kadar se¢cim kampanyasi sirasinda Batili yatirimcilart ¢ekebilmek adina kendisini
reformist, Islamilesmeyi durduran bir politikaci olarak sunmak istemistir. Fakat 1990’larda

Pakistan’da Kuran ve siinnete dayanan bir diizen kurmus ve ekonomik reformlarinin tepki
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cekmesini engellemek adma kendi Islamilesme siirecini baslatmistir (Mukherjee 344).
Cemaat-i islami’nin diger siyasal Islamci orgiitlerden Pakistan’in devlet iktidari eliyle
Islamilesmesi, kurucu ideoloji olarak kendisine Islam’i segmesi sebebiyle ayrildig
soylenebilir. Miisliman Kardesler gibi siyasal Islamci orgiitler uzun yillar sekiiler
hiikiimetlerin baskisina maruz kalmisken Cemaat-i islami asker ile beraber iilkenin siyasal

hayatina yon vermistir.

2002 yilinda Pervez Miiserref’in basa gelmesi ile esas olarak Pakistan’in ordu ve
siyasal Islamci hareketler arasindaki ittifakla yonetimi devam etmistir. Bu dénemde Cemaat-i
Ulema-yi Islam gibi gelenecksel ulema orgiitleriyle beraber hareket edecek bir ittifak,
Miittehide Meclis-i Amal’1 kuran Cemaat-i Islami, parlamenter tutumunu devam ettirmistir.
Burada belirtmek gerekir ki, Cemaat-i Islami’nin 1limli tutumunun en énemli sebebi, Cemaat
icerisindeki radikal kanadin bolgede varligimi siirdiiren Taliban, El-Kaide gibi oOrgiitlerine
kaymasidir. Bunun yani sira her ne kadar se¢imlerde basari1 kazanip iktidar olmak Cemaat igin
uzak bir ihtimal olsa da, iilke yonetimini etkileyecek giice sahip olmalar1 Cemaat’i sistemin
icinde tutmustur. Miiserref rejimi, liberalleri sindirebilmek adina, Islamci ittifag1 uluslararasi
kamuoyuna ana muhalefet olarak sunmus, ittifagin kimi taleplerini karsilamistir (Mukherjee

2010, 345).
3. HUMEYNI ve IRAN ISLAMCILIGI

Modern Iran tarihi anlatimlar1 ¢ogunlukla Iran’in politik birliginin saglandigi Kagar
Hanedan: ile baslatilmaktadir. 1797°de Aga Muhammed Han2in, Iran’daki asiretlerin kimiyle
savasip kimileriyle anlasarak siyasi birlik olusturmasiyla Kagar Hanedanlig1 kurulmustur. Bu
donemde Iran, “ezici cogunlugu kirsal kesimde yasayan ve gégebe bir yasam tarzina sahip 9,9
milyona yakin niifusa sahiptir” (Marshall 1994, 10). Muhammed Han’in ardindan oglu Feth-

Ali Sah tahta ¢iktiginda ise merkezi bir yonetim kurmaya g¢alismis ve bu amagla kurumlar
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olusturmustur. Diinyada Napolyon Savaslari’nin gerceklestigi bu donemde, Iran hem Ingiltere
hem de Rusya i¢in 6nemli bir noktadadir. Feth Ali Sah doneminden itibaren bu iilkelere
saglanan ticari imtiyazlar artarak devam etmistir. 1834°te tahta Muhammed Sah ge¢mis ve o
da Rusya-ingiltere rekabetinin arasinda kalmistir. “Bu dénemde yabanci yatirrmlar 60 milyon
dolart bulmus ve bu durum yerli kiigiik tiiccarlarin tepkisini ¢ekmeye yetmistir (Djalili ve
Kellner 2011, 27). 1848 yilinda tahta ¢ikan Nasireddin Sah doneminde de imtiyazlar devam
etmis Ozellikle 1901 yilinda Anglo-Persain Petrol Sirketi’ne verilen petrol arama ve isletme
tekeli 6nemli rezervlerin bulunmasi sonrasinda birgok kez giindeme gelmistir. Bu donemde
tiitlin tekelinin de Raji Talbot isimli bir sirkete verilmesi karsisinda toprak sahipleri, ¢iftgiler

ve ulema ayaklanmis, Sah tekeli geri almak zorunda kalmistir.

20. yiizy1l baslinda, Rusya, iran ve Osmanli imparatorluklarinda bir anayasal siirecin
basladigimi sdylemek miimkiindiir. 1905°te Rusya’da, 1906°da iran’da ve 1908’de Osmanli
Imparatorlugu’nda anayasal devrimler gerceklesmis ve imparatorlarin giicii bir meclis ve
anayasa ile kisitlanmaya calisilmistir. Bu anayasal devrimlerde ortak bir 6zellik olarak,
Avrupa’ya egitim almaya giden 6grencilerin geri doniip gazeteler ve dergiler yoluyla nayasa
fikrini yaymalarmin etkili oldugu sdylenebilir. Ayn1 zamanda, her {i¢ imparatorlugun da
kaybettigi savaslarin artmis, orduda ve yonetimde bir modernlesme ¢o6ziim olarak
goriilmiistiir. fran’da anayasal hareket ilk olarak Muharrem Yasi sirasindaki bir protesto ile,
ardindan bir valinin seker fiyatlarim1 diisirmedikleri gerekgesiyle iki sekerciyi dovdiirmesi
sonrasinda protestolarla baglamigtir (Abrahamian, Iran Between Two Revolutions 1982, 81).
Biriken toplumsal hosnutsuzluk bu olayla simgelenmis, Muhammed Tabatabai ve Abdullah
Zehbahani isimli iki alim “iktidarin zorbaligini bir tiir miisriklik olarak tanimlar ve bu iktidara
karst muhalefetin mesru oldugunu iddia ederler (Bozarslan 2010, 38). Diger toplumsal

gruplarin da katilimiyla hareket basariya ulasmis ve 1906°da Iran’da ilk kez secimlere
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gidilmistir. Bu siiregte ortaya ¢ikan ii¢ siyasal akim olarak ulusculuk, sosyalizm ve Islamcilik

Iran tarihi boyunca etkili olacaktir.

Birinci Diinya Savasi basladiginda iran’n kuzeyi Ruslar tarafindan ve Basra Korfezi
Ingilizler tarafindan isgal edilmis ve meclis lagvedilmistir. Rusya 1907 Antlasmas1’yla Iran’in
tarafsiz bolgelerinde hakimiyeti Ingiltere’ye birakmustir. Buna karsilik, Ingiltere savasin
bitisini izleyen siirecte, 1919°da Iran’1 kontrol altina alan, bir himaye devleti haline getiren bir
dostluk antlasmasi imzalamustir. Isgal karsisinda siyasal temsiliyet ve bagimsizlik fikirleri ile
1915-1921 arasinda Gilan eyaletinde toplanan Cengel Hareketi ile temsil edilmistir. Mirza
Kiicek Han’in liderlik ettigi bu gerilla hareketi daha sonra ortaya ¢ikacak olan anti-
emperyalist hareketlere ilham vermistir. “Hareket yenilgiye ugramis olsa dahi, ilerideki
isyanlarin hatira zeminini olusturacak, adi 1960-19701i yillardaki bir dizi devrimci Orgiit
tarafindan simgesel bir referans olarak kullanil[mistir]” (Bozarslan 2010, 41). Bu sirada
meclis ve Sah iki farkli sehirde, Kum ve Tahran’da, iki farkli mesruiyet merkezi olarak
varligin stirdiirmiistiir. 1921°de ise Riza Han hanedani ele gecirerek meclisi yeniden toplamis
ve Pehlevi Hanedanligi’ni kurmustur. 1917 Devrimi’yle kurulan Sovyet Sosyalist
Cumhuriyetler Birligi, Carlik Rusya’sinin yaptig1 biitiin antlagmalardan ¢ekildigini belirtmis,
boylece Iran’daki imtiyazlarindan da vazgegmistir. Meclisin ilk isi ise Ingiltere ve Sah
arasinda 1919’da imzalanan antlagmayi ilga etmek olmustur. Boylece Riza Sah toplumun

genis kesimleri tarafindan kabul gérmiis ve mesruiyetini saglamlagtirmistir.

Ruhullah Humeyni ise 1902’de Kum yakinlarinda Humeyn kdyiinde diinyaya
gelmistir. Her ne kadar Islam Cumhuriyeti’nde “miitevaz1 bir ailede dogan, Peygamber
Muhammed gibi c¢ocuk yasta babasini kaybeden” biri olarak anlatilmis olsa da aslinda
oldukga varlikli ve koklii bir aileye sahiptir (Abrahamian, Humeynizm: islam Cumbhuriyeti
Uzerine Denemeler 2002, 12) Oyle ki, Hindistan’in énemli modernist Islamcilarindan Seyyit

Ahmet, Humeyni’nin dedesidir. Ik egitimini Humeyn’de aldiktan sonra Humeyni, biiyiik bir



30

sehir olan Kum’a tasinmis ve burada Mirza Ali Ekber Yezdi’den filozofi ve mistisizm dersleri
almistir (Moin 1999, 42). Daha sonra Sahabadi’den ders alan Humeyni, onun politik
fikirlerinden etkilenmistir. “Cogu mistigin aksine [Sahabadi] suskunculuga (quietism)
inanmamistir ve Riza Sah’in politikalarina aktif olarak karsi ¢ikan kii¢iik bir gruba dahildir”

(Moin 1999, 43).

1926 yilina gelindiginde Riza Sah, tepeden bir modernlesme projesi baslatmis ve
modern anlamda bir ulus-devlet yaratabilmek adina sekiilerlesme politikasi izlemistir. Bu
amagla Batili orneklere benzer bir ordu ve egitim sistemi kurmustur. “Merkezilesme
politikalar1, Fars ulusal kimligi i¢inde diger kimlikleri eritme ve Fars etnik grubunu devletin
egemen etnik ¢ekirdegi haline getirme” politikasi izlemis; Tiirk, Arap ve Kiirt halklarinin
dilleri yasaklanmis, yazili eserleri imha edilmistir (Yenisey 2008, 124). Buna paralel olarak,
her ne kadar asiretlerin tepkisini ¢ekse de askerlik zorunlu hale getirilmis, geleneksel
kiyafetler ve gogebelik yasaklanmistir. Bu noktada siyasal Islamcilari, geleneksel ulemayi
etkileyen iki 6nemli reform vardir. Ik olarak, “yeni ceza ve ticaret kanunlari Fransiz
hukukuna dayanmaktadir ve 1928’de kabul edilen medeni kanun $ii hukuk teorisini temel
aliyor olsa da, yonetimi sekiilerlestirilmis ve Adalet Bakanligi’nin kontrolii altina alinmigtir”
(Moin 1999, 54). Daha agik olarak, yenilenen hukuk sistemiyle mollalarin 6zel mahkemelerde
seriatt yorumlayip uygulamalarinin ya da ticari yaptirimlar uygulamalarinin 6nii kesilmistir.
Diger bir nokta ise, kiyafet kanunu sebebiyle mollalarin, miigtehid olmadiklar1 siirece
geleneksel kiyafetleri ile kamusal alanda bulunmalar1 yasaklanmistir. Bu donemde Ayetullah
Abdulkerim Hairi’nin dgrencisi olan ve 1920’nin sonlarindan itibaren 6nemli bir miigtehid
olarak Kum’da verdigi derslerle iran’mn genelinde taninir hale gelen Humeyni, bu reformlar
lizerine Kesf iil-Esrar isimli bir kitap yazmistir. Anonim olarak yayinladigi bu kitapta hem
sekiilerizmi hem de Riza Sah’a destek veren Hiimayun dergisi etrafinda toplanan yazarlar

elestirmistir (Moin 1999, 62).
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Bolgedeki diger devletlerin kalkinmaci ekonomi politikasina benzer olarak Riza Sah
da modernlesmeci reformlarinin yaninda milli bir ekonomi kurmak istemistir. Bu sebeple
“kendisinden Once gelenlerin yaptiklarinin aksine, yurtdisindan sermaye saglama arayisina
girmeyip devletin ekonomik etkinliklerini petrol gelirleriyle ve vergilendirme sayesinde elde
edilen biiyiik miktarda paralarla finanse et[mistir]. Ayn1 zamanda, tiiccarlar1 ve fabrika
sahiplerini yatirnmda bulunmaya tesvik et[mistir]” (Marshall 1994, 14). Fakat ikinci Diinya
Savast’na gelindiginde iran, Almanya ile ekonomik iliskiler i¢inde olmasi sebebiyle Ingiliz ve
Sovyet kuvvetlerinin isgaline ugramistir. Buna ek olarak, 1942°de imzalanan ii¢lii antlasma ile
resmen miittefik iilke haline gelmistir. Savasin bitmesi ile ingiliz ve Amerikan askerleri isgal
ettikleri topraklardan cekilirken Sovyetler ¢ekilmemis ve Iran Azerbaycan’i olarak anilan
Tebriz bolgesinde kalmistir. Bu siirecte Iran’in kuzeyinde Kizil Ordu’nun da destegiyle
Azerbaycan Demokratik Cumbhuriyeti, giineyinde ise Mahabat Cumhuriyeti olarak bilinen
Kiirt devleti kurulmustur. Nihayetinde Sovyetlerle, petrol haklarini igeren bir anlagma

yapilmis, Riza Sah’1in yerine oglu Muhammed Riza Sah ge¢mis ve Sovyet isgali sona ermistir.

1940’larda iran’in en énemli dini figiirii Ayetullah Burucerdi, Muhammed Riza Sah’la
anlagsmistir. Muhammed Riza Sah babasinin sekiiler reformlarin1 yumusatma ve ortli yasagini
kaldirma so6zii vermis, Burucerdi ise monarsiyi destekleme ve siyasi egilimi olan alimleri
yatistirmay1 kabul etmistir (Abrahamian, Humeynizm: islam Cumhuriyeti Uzerine Denemeler
2002, 16). Bu siiregte yayimladigi Kesf iil-Esrar kitabi haricinde Humeyni genel olarak sessiz
kalmig, Burucerdi’yle beraber ¢alismistir. 1951 yilinda bagsbakan Muhammed Musaddik
tarafindan, petroliin millilestirilmesi ile baslayan ulusalct harekete karsi da slipheci olmustur
(Esposito ve Shahin 2013, 182). Bu millilestirme politikasina Ingiltere ambargo ile karsilik
vermis ve Iran 1951-1953 yillar1 arasinda petrol gelirlerinden mahrum kalmistir. 1953’te
Musaddik bir darbe ile devrilmis ve bu durum Iranlilar tarafindan CIA ve Ingiliz istihbaratinin

darbesi olarak yorumlanmistir. Boylece olusan Musaddik efsanesi Pehlevi monarsisi iizerinde
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uzun zaman baski olusturmustur (Djalili ve Kellner 2011, 91). Bu dénemde yiikselen sol
hareketlere karst Riza Sah giderek artan bir baski politikasi izlemistir. Humeyni’nin bu
donemdeki kisisel siyasi tutumunun Burucerdi’nin temsil ettigi uzlagmaci tutum ile Fedaiyan

hareketinin aktivizmi arasinda durdugu s6ylenebilir (Moin 1999, 60).

1962°’de Sah, Beyaz Devrim olarak isimlendirdigi, 6zellikle tarima dayali iran
ekonomisinin modernlestirilmesini kapsayan bir dizi reform baglatmistir. Reformlarin
uygulanmasi sirasinda “[s]ire¢ ¢ok hizli ilerlemis, zalimce yiriitilmis; toplumsal
gereksinmeler ve yeniden boliisim yerine ekonomik biiylimeye agirlik veril[mistir]”
(Moghadam 1992, 118). Bu sirada, yoksul koyliler sehirlere gekilirken, biiyiikk toprak
sahiplerinin egemenligi kismen kirilmistir. Toplumda genis bir hosnutsuzluk yaratan
reformlar hem solcu orgilitler tarafindan hem de din adamlarn tarafindan elestirilmistir.
Reformlar “6zellikle merkezle ¢evredeki etnik gruplar arasindaki iligkiler iizerinden daha
belirgin degisikliklere” yol a¢mustir. Diger bir deyisle, yapilan yatirimlarin merkezde
yogunlasmasi ¢evrede yasayan etnik gruplar ile merkez arasinda hem ekonomik hem kiiltiirel
mesafenin artmasina sebep olmustur. Humeyni’nin siyaseten ortaya ¢ikisinin bu doéneme
rastladi@1 sdylenebilir. Burucerdi’nin 1961°’de olmesinin ardindan, Humeyni’nin de onii
acilmis ve merci-i taklid olmasini saglayacak Risale-i Tavzihi’l- Mesail(Problemlerin
(Coziimii) kitabini yayimlamistir. “Kadinlara oy kullanma hakki veren yeni se¢im yasasinin
Islam’a uygun olmadigmi belirtmis ve dolayisiyla Beyaz Devrim’in oylandigi referandumun
anayasaya aykirt oldugunu iddia etmistir” (Esposito ve Shahin 2013, 183). Bu sebeple de dnce

gbzaltina alinmis ardindan siirgiin edilmistir.

Necef’te siirgiinde bulundugu sirada Humeyni, 1970’te Ggretisinin esasin1 olusturan
Velayet-i Fakih: Hukimat-i Zslami (Fakih’in Velayeti: Islam Devleti) tezlerini yayimlamistir.
1970’ler aym1 zamanda sol hareketlerin de yiikselise gectigi bir donem olmustur. 60’1 yillar

boyunca Sovyetler etkisindeki Tudeh (Kitleler) altinda toplanan sosyalistler, bu dénemde
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ayrilip Halkin Fedaileri gibi 6nemli gerilla hareketleri baglatmiglardir. Bu agidan, genel olarak
Iran’da Sah karsit1 ii¢ temel siyasal egilimin bulundugu soylenebilir. Ilk olarak, Musaddik ve
Ulusal Cephe hiikiimetinin devrilmesi ardindan biiyiiyen ulusalcilik sayilabilir. Bir digeri,
Beyaz Devrim sonrasi artan toplumsal olaylarda dikkat ¢ceken ve Humeyni’nin kisiliginde
cisimlesen siyasal Islamci harekettir. Ugiincii grup ise “Pehlevi rejimine karsi ilan edilen
silahli bir miicadele olan, Siyahkel ayaklanmasindan sonra 1971°de Halkin Fedayileri
onderliginde kentlerde baslatilan gerilla hareketleri”dir (Dabashi 2007, 169). Genel olarak da
bu hareketlerin bir anti-emperyalizm fikrinde birlestiklerini, bu agidan birbirleriyle rekabetten
ziyade ittifak icinde olduklarimi sdylemek miimkiindiir. Ornegin, Tudeh’li Celal E1-Ahmet’in
1960’11 yillarda kaleme aldigi Garbzedegi eseri Marksist bir elestiri iizerine temellenen,
Islam’a doniilmesinin gerekliliginden bahseden bir kitaptir ve El-Ahmet “Humeyni’den &vgii
alan tek ¢agdas yazardir” (Abrahamian, Humeynizm: islam Cumbhuriyeti Uzerine Denemeler

2002, 29).

Anti-emperyalizm fikri ile birlesen muhalif hareketler 1979°da Muhammed Riza Sah’1
devirmis ve Humeyni Iran’a donmiistir. 1983’te Humeyni liderliginde iran Islam
Cumbhuriyeti ilan edilmistir. Kurulan Islam Cumhuriyeti’nde hiyerarsinin en tepesinde bir dini
lider bulunmaktadir. Bunun yani sira, dini lidere danismanlik yapan, gerektiginde yeni dini
lideri secen, suraya benzer, mollalardan olusan bir danisma kurulu bulunmaktadir. Din
adamlarinin haricinde, bir meclis, hiikiimet ve baskan secilir. Ordu, hiikiimetin degil dini
liderin yonetimi altindadir. Humeyni yonetimi boyunca 6ncelikle 1979 devrimini yapan solcu,
sosyalist kadrolar tasfiye edilmis ve “ulemanin emperyalizm, derebeylik ve despotizme
kahramanca karsi koyusu” tezi devletin ideolojik aygitlarinca islenilmistir (Abrahamian,
Humeynizm: Islam Cumhuriyeti Uzerine Denemeler 2002, 90). Humeyni, ortaya ¢ikan
ekonomik ve politik durumlara gore sdyleminde degisikliklere gitmistir. Devrimin ilk

yillarinda ezilenleri odaga alan sdylemine karsin “1982 sonrasinda Islam’in &zel miilkiyete
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saygili oldugunu” vurgulamistir (Abrahamian, Humeynizm: Islam Cumhuriyeti Uzerine
Denemeler 2002, 128). Humeyni ydnetiminde Iran islam Cumhuriyeti’nin kurulup, devrim
sonras1 normallesme siirecinin baglamasina dek siyasal islamciligin devrimci, sistem karsiti
durusunu devam ettirdigi sdylenebilir. 1990’lara kadar, siyasal islamci hareketler i¢in Batili,
kapitalist diinya diizeni, devrilebilir, disina ¢ikilabilir, alternatifi olan bir yap1 olmustur. Fakat
Iran’1n da devrim sonrasinda normallesmeye gitmesi, bu siirecte her ne kadar radikal bir yerde

dursa da sistem igerisinde kalmasi bu umudu {itopik hale getirmistir.

Humeyni’yi koktenci bir lider olarak degil, Latin Amerikali 6rneklerine benzer
sekilde, popiilist, halk¢1 bir lider olarak tanimlayan Abrahamian, devrimin normallesmesi
stirecini 1982’den baglatir. Humeyni’nin 0grencileri arasinda “bir ucta militan halkgilar”,
diger bir deyisle “ezilenlerin fakihleri (fakih-i mustazafin)”; diger ucta ise ilimlilar denen grup
bulunmaktadir (Abrahamian, Humeynizm: islam Cumhuriyeti Uzerine Denemeler 2002, 129).
Bu noktada belirtmek gerekir ki iran ve Irak arasinda 1980°de baslayan savas, liderlerin ig
politikada gorece rahat olmalarini saglamistir. Humeyni yonetimi sirasinda da parti i¢inde var
olan “merkez ve ilimh kanatlar, devletci politikalar1 savas sirasinda bir zorunluluk olmasi
hasebiyle desteklemislerdir” (Wells 1999, 31). 1989’da Humeyni’nin 6liimiiniin ardindan bu
iki kanat daha gorilinlir hale gelmistir. 1989 ve 1997 arasi hiikiimet reformist merkez-sag
koalisyonun elinde olmustur. Rafsancani, Humeyni’nin 6liimii ardindan ortaya g¢ikan gii¢
boslugunu 6ne cikabilmek i¢in degerlendirmis, Humeynizmi kendi mesruiyetinin dayanag:
haline getirmistir (Bakhtiari 1993, 379). Humeyni’nin yerine gelen dini lider Ali Hamaney ile
Rafsancani’nin politikalarinin 6zellikle ilimlilagma, Batt ile iligkileri normallestirme agisindan
catigmadigimi sdylemek miimkiindiir (Bakhtiari 1993, 380). Merkez-sag kanadin yiikselisi,
Batt ile iligkilerin giderek normallesmesi ve daha dnce belirtildigi lizere devrimin saiklerinin

ortadan kaybolmasi sol kanadin da politikalarini revize etmesine sebep olmustur. 2009 yilinda
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gerceklesen, genis katilimli eylemlere, Hiiseyin Musavi, Mehdi Kerrubi ve Hiiseyin Ali

Muntazeri gibi sol kanadin 6nemli figiirleri liderlik yapmustir.

D. SIYASAL ISLAMCI HAREKETLERIN YAYILMASI ve FARKLILASMASI

Kurucu siyasal Islamci hareketlerin Ortadogu siyasi tarihine esas etkileri Islam’in
politiklesmesi olmustur. Birgogu Avrupa somiirgesi ya da Avrupa ile savas halinde olan bu
devletlerde, Islam’in sosyo-ekonomik sorunlara devlet katinda bir ¢oziim sunabilecegi fikri
yaytlmistir. 1930°’lu yillarda ortaya cikip esas yiikselisini 1960’11 yillarda yasayan birgok
siyasal Islamc1 hareket, kurucu siyasal islamci ideolojilerin, yerel 6rgiit liderlerinin ve ulusal
politikanin bir sentezi ile kendi stratejisini kurmustur. Bu etkilesim kimi zaman dogrudan,
Suriye Miisliiman Kardesleri ya da Banglades Cemaat-i Islami orgiitleri gibi dogrudan aym
isimlerle orgiitler kurulmasi bigiminde olmustur. Diger bir etkilesim ise, translocality kavrami
dolayisiyla bahsedilen yerellerin etkilesimi meselesidir ki, emperyalizm karsit1 yerel orgiitler,
Humeynizm’den ya da Taliban gibi Orgiitlerin sdylemlerinden etkilenerek sdylemlerini
Islamilestirmislerdir. Bu béliimde, iki etkilesim bicimine de birer 6rnek vaka sunulacak,
boylece her etkilesimin, yerel dinamiklerle de birleserek nasil bir sentez ortaya cikardigi
gosterilmeye ¢alisilacaktir. ilk olarak, dogrudan ayni isimle farkl iilkelerde faaliyet gdsteren
hareketler arasinda en belirgin olanlar1 Miisliiman Kardesler ve Cemaat-i Islami &rgiitleridir.
Miisliiman Kardesler’in Suriye, Yemen, Sudan, Bahreyn gibi iilkelerde ayni ismi tasiyan
orgiitleri bulunmaktayken, Cemaat-i Islami 6zellikle Giiney Asya’da Banglades ve
Hindistan’da orgiitliidiir. Bu boliimde 6rnek olarak Sudan Miisliiman Kardesleri’nin, ana
orgiitten farklilasip doniiserek, Sudan siyasetine dahil olmasi anlatilacaktir. Ikinci olarak,
Humeynizm’in ve Taliban’in Bat1 Afrika’da etkinliligi, Nijerya’da ortaya ¢ikan izala 6rgiitii

tizerinden Orneklenecektir.
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Kurucu siyasal Islamci ideolojilerden etkilenerek ya da dogrudan bu orgiitler
tarafindan kurulmus hareketler zamanla bulunduklar {ilkenin ulusal sartlarina uyum saglamig
ve ana Orgiitten farklilagsmiglardir. Bu orgiitler arasinda en dikkat ¢ekici drneklerden birisi
Sudan Miisliiman Kardesler orgiitiidiir. Sudan’da bagimsiz bir Miisliiman Kardesler orgiitii
1954 yilinda kurulmustur (Zahid ve Medley 2006, 695). 1956 yilinda bagimsizligin1 kazanan
Sudan’da, Misir’dakine benzer sekiiler elitler gii¢lii bir siyasal blogu bulunmamaktadir.
Aksine, siyasal alan birbirine rakip, koklii iki aileye dayanan, El-Hatmiye ve El- Mirgani
hareketleri tarafindan kontrol edilmekteydi (Zahid ve Medley 2006, 695). Bu sebeple
Sudan’daki Miisliman Kardesler hareketinin karsilastig1 zorluklarin Misir’dakinden ¢ok farkli
oldugu soOylenebilir. Misir neredeyse homojen bir Arap-Miisliiman niifusuna sahiptir ve
Miisliman Kardesler, sekiiler elitlerin karsisinda siyasal Islamci bir blok kurmaya
caligmislardir. Bunun yan1 sira Misir’da askeri darbeler genellikle sekiiler bir diizen insa etme
politikas1 giitmiistir. Buna karsin Sudan’da Miisliman Kardesler var olan Islami
hegemonyay1 yikmak, etnik ve dini agidan heterojen bir toplumda siyasal Islam’1 kurmak i¢in
caligmislardir, bu sebeple askeri rejimlerle de isbirligi yapilmistir. Bu agidan “Sudan
[Miisliman Kardesler’i] ilk evresinde, Sudan’a benzer bir ortamda gelisen Pakistanli Cemaat-
i Islami’den etkilen[mistir] (EI-Efendi 1993, 307). Sudan’da Miisliiman Kardesler’in 6grenci
orgiitleri, sendikalar gibi kurumlarda orgiitlenebilmelerinin karsisinda esas rakibi sosyalist
hareketler olmustur. Fakat orgiitiin kendisi de gerek Sudan’in politik ortami gerekse Hasan
Turabi’nin tutumu sebebiyle sosyalizmden etkilenmistir. Sudan [Miisliiman Kardesleri] ile
ana teskilat arasindaki ugurum, Sudan’daki hareketin sahip oldugu sosyalist tesirlerle daha da

genisle[mistir]” (EI-Efendi 1993, 309).

1946 yilinda Sudan Miisliiman Kardesleri’nin lideri Rasit Tahir’in yerini giiglii bir
karakter olan Hasan Turabi almistir. Hasan Turabi’nin oOrgiite ilk Onerisi hareketin

“entelektiiel bir baski grubuna doniistiiriilmesi ve bagimsiz bir siyasi parti yerine [...] tim
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siyasi partiler kanaliyla ¢alismasi” olmustur (EI-Efendi 1993, 150). Turabi’nin Onerisine
benzer bir strateji gliden hareket, Sudan tarihi boyunca ¢esitli partilerle ittifak kurmus ve
siysal alanda etkili olmustur. 1983 yilinda Sudan lideri Numeyri, otokratik yonetimi sebebiyle
kaybettigi destegi kazanmak adina seriat yasalarim yiiriirliige koymustur. Bu sartlar altinda
Numeyri’ye destek vermeye devam eden Sudan Miisliman Kardesleri esasen bir
Islamizasyon siireci baslatmistir. Askeri yonetimle zaman zaman iktidar ¢atismasi yasasa
dahi, kendi orgiitliiliikk agin1 genisletmeyi basarmistir. Turabi, bu donemde Numeyri yonetimi
icerisinde cesitli gorevlerde bulunmustur. Abdulvahhab El-Efendi’nin aktarimiyla siyasal
Islamcilar Sudan’da “1970’lerin basinda demokrasiyi savunarak, 1970’lerin ortalarinda
Islamci finansmani kullanara ve 1980’lerde kuzey Sudan ulusalciligini savunarak popiilerlik
kazanmistir” (EI-Affendi 2013, 449). Turabi liderligindeki Ulusal Islami Cephe 1989°da
“Sudan’1 Islami ideal ve standartlara daha aktif bir sekilde doniistiirebilmek i¢in Omer Hasan
El-Besir’in devrimci rejimiyle isbirligi yapmistir” (EI-Efendi 1993, 9). Buna ragmen Turabi
ve bazi liderler tutuklanmis, siyasal islamci hareket bir kesintiye ugramustir. Nihayetinde,
1999°da hareket cok daha pragmatik yaklasimla islamci sdylemi kullanan iki rakip hizbe
bolinmistiir (EI-Affendi 2013, 450). Sonug olarak, ulusal politik sartlar Sudan Miisliiman
Kardesleri’ni, Misir’daki ana orgiitten farklilagtirmistir. Tabanda orgiitlenerek siyasal hayati
etkilemek stratejisi yerine, Cemaat-i Islami orgiitiine benzer bicimde askeri rejimlerle isbirligi
yaparak ve entelektiiel baski olusturarak siyasal hayati bigimlendirme stratejisi en temel fark
olarak gosterilebilir. Hasan Turabi, ana Orgiitten bagimsiz olarak kendi liderligini

saglamlastirmis ve anilan islamizasyon siireci Turabi Devrimi adiyla anilir olmustur.

Siyasal Islamc1 hareketlerin etkilesimleri yalnizca dogrudan orgiit kurmak bigiminde
gerceklesmemistir. Birbirinden uzak cografyalarda yerel siyasal hareketlerin, birbirlerinden
etkilenmeleri, benzer politik stratejiler izlemeleri dikkat gekicidir. Siyasal Islamciligmn bu

acidan, Oncelikle mekani asan bir siyasal alan yarattig1 sdylenebilir. “Miisliiman”, kimligin
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ingasindan, kamusal alanin diizenlenmesine kadar genis bir alan1 kapsayan bir talepler dizisi
olusturan kimligi isaret etmeye baglamistir. Bu baglamda dikkat ¢eken bir 6rnek, Bati
Afrika’da artan siyasal Islamcilik ve “Nijerya’nin Taliban’1” olarak goriilen Izala hareketidir.
1960’ta bagimsizligin1 kazanan, federatif yapiya sahip, ¢ok-dilli ve ¢ok-dinli Nijerya’da
Islam, ulus-insasinda kismi bir yere sahip olmustur. 1970’lerin sonuna dek “Islam ve Islami
kimlik propagandasi resmi diizeyde olmasa da devam etmistir” (Mahmud 2004, 86). Bu
siirecte ana Islami aktorler geleneksel tarikatlar ve onlarin liderleri olmustur. 1970’lerin
sonunda ve 1980’lerde ise yeni bir grup, Izala, tarikatlarin ve faaliyetlerinin karsisina rakip
olarak ¢ikmustir. 1978°de Mallam ismaila Idris tarafindan kurulan 6rgiit, kisa zamanda genis
kitlelerin destegini kazanmistir. izala, siyasal olarak ilk talebini seriatin uygulanmasi olarak
belirlemistir. “Bu amagla 1979 Anayasasi’nda federal bir seriat yasasi talebi basaril
olmayinca, gesitli siyasal Islamc1 gruplar eyalet diizeyinde seriat istegini devam ettirmistir”
(Mahmud 2004, 87). Bu ¢abalar bdlgedeki diger siyasal Islame1 orgiitlerden destek bulmus,
Islam’1 siyasal tartismalarin odagma getirmistir. 2000 yilinda, siyasal Islamcilar basariya
ulasmis ve oncelikle Zamfara eyaletinde seriat yasalari uygulanmaya baslamis, 2002 yilina
gelindiginde seriat uygulayan eyaletlerin sayist on ikiye cikmustir. Seriat uygulamasini
elestiren dini liderler arasinda, Nijerya’nin Humeyni’si olarak da anilan ibrahim Zakzaki de
bulunmaktadir. Zakzaki’ye gore “Islami olmayan bir devlet seriat uygulayamaz (Mahmud
2004, 88). Bu seriat tartismalar1 sonrasinda dne ¢ikan siyasal Islamci hareket ise Boko Haram
olmustur. Kuzey Nijerya eyaletlerinde seriatin ilaninin ardindan, Batili egitim sistemini
reddeden eylemleriyle ortaya ¢ikan Boko Haram, ilk olarak 2003 yilinda polis karakollarina
ve kamu binalarina yaptig1 saldirilarla dikkat ¢cekmistir. Bu saldirilarda Taliban hareketinin
bayragini kullanan 6rgiit, 2004’te Nijer sinir1 yakininda Kanamma kdytlinde Afganistan isimli
bir kéy kurmustur (Onuoha 2010, 55). 2009’a dek orgiitiin liderligini yiiriiten Muhammed

Yusuf’un, El-Kaide’den de maddi destek aldigi bilinmektedir (Onuoha 57). Boko Haram’in
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temel argiiman1 Bat1 medeniyetine ait egitim, para, kiyafet dahil olmak iizere her seyin giinah
ve yasak oldugudur. Eyaletlerde uygulanan seriat yasalarinin Islami bir devlet tarafindan
uygulanmadigi siirece anlamli olmadig: fikrinden yola ¢ikan orgiit, Nijerya’nin tamaminda
seriat1 ilan etmeyi amacglamaktadir. Boko Haram’a gore “gercek bir Miisliiman’in gorevi,
ahlaki olarak ¢okmiis bir toplumdan, siyasal yolsuzluktan ve ahlaki ¢okiisten miinezzeh Islami
topluma hicret etmek ve ideal islami toplumu kurmaktir” (Akanji 2009, 60). Orgiitiin bu
acidan &ne cikan dzelliginin, radikal Islamci hareketlere benzer bigimde drgiite iiye olanlar ve
olmayanlar arasinda keskin bir ayrim yapmasi ve orgiit liyesi olmayanlar1 ya dinden ¢ikmis ya
da giinahkar saymasidir (Onuoha 57). 2015’te resmi olarak ISID’e katildigini ilan eden orgiit,

militan eylemlerine devam etmektedir.

Bati Afrika Ornegi siyasal Islamci hareketlerin yerellikleri etkileyerek, politika
iiretmek tizere kiiresel bir siyasal sdylem dizisi olusturdugunu 6rneklemektedir. Nijerya’da
bagimsizlik sonrasinda ulus-insast ve ulusal kimligin olusmasi siirecinde geleneksel ulema
tarafindan temsil edilen Miisliman kimligi, doniiserek dnce modern siyasal Islamcilik
ideolojisine yaklasmis ardindan radikalizme evrilmistir. Orgiitler sdylemlerini kurucu siyasal
Islamc1 hareketlerden devralmis ve iilkenin siyasal sistemine uyarlamislardir. Siyasal
Islamcilik, Sudan &rneginde oldugu gibi dogrudan drgiitlerin kurulmast ile yayilip farklilastig
gibi, Islam’1 siyasal bir ideoloji olarak sundugu olgiide de farkli ulusal baglamlara

uyarlanmistir.
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E. SIYASAL iSLAMCILIKTA RADIKAL VE ILIMLI KANATLAR

Siyasal Islamci orgiitler igerisinde radikal ve i1limli kanatlarm ayrmminin kurulustan
itibaren bulunmaktadir. Bu ayrim kriz zamanlarindan belirginlesmis, giiclii orgiit liderlerinin
yonetiminde ise siliklesmistir. Bu tezin esas savi, 1990’larda ilan edilen siyasal Islam’m
iflasinin ardindan radikal ve i1limli kanatlar arasindaki ugurumun arttigidir. Bu noktada
belirtmek gerekir ki radikal ve ilimli terimleri, literatiirde ¢ogu zaman silahli-silahsiz ayrimi
icin kullanilmakta, radikal Orgiitler dogrudan Selefi-Vahhabi inangla es tutulmaktadir. Bu
tezde ise radikal ve 1limli kanatlarin aslinda sistem-karsit1 ve sistem-i¢i ayrimina tekabiil ettigi
ele almmaktadir. Siyasal Islamci1 hareketlerin tarihine bakildiginda, kurulus asamasindaki
ortak noktanin anti-emperyalizm ve Bati karsisinda alternatif bir sistem kurmak oldugu
goriilmektedir. Bu sebeple, Islam’in iktisadi, yonetimsel ve sosyal hayat1 kapsayacak sekilde
biitiinciil bir yorumu yapilmig, modern siyasal yasama bir alternatif olarak sunulmustur.
Siyasal Islamc1 hareketlerin 6zellikle kurulus ve yiikselis donemlerinde temel motivasyon, bu
modern, Islami diizeni Bat1’nin emperyalist ve kapitalist diizenin karsisina bir alternatif olarak
¢ikarmaktir. Radikal ve 1limli kanatlar ayrimi bu asamada, ulusal parlamenter sistemde yer
alinip alinmayacag, Islamizasyonun ve ideal Islam devletinin halk¢1 bir yontemle mi yoksa
kadrocu hareketlerle devlet yonetimi ele gegirilerek mi yapilacagi noktasinda ortaya ¢ikmustir.
Daha once bahsedildigi iizere, kurucu hareketlerin bu sorulara yaklasimi bulunduklar
iilkelerin siyasetine de bagli olarak sekillenmistir. Siyasal alanda bir tehdit unsuru olarak
goriilen ve Orgiit yonetimi baski goren Miisliman Kardesler, halk tabanli bir stratejiyi
izlemisken, siyasal iktidarlarin mesruiyetini saglamak adma sik¢a Islam’a basvurdugu

Pakistan’da Mevdudi, daha elitist bir yontem benimsemistir.

Bati emperyalizmi karsisinda, Batili kapitalist diizene alternatif bir Islam ideali
olusturmak hedefi 1990’lara gelindiginde gergeklikten uzak bir hal almistir. Siyasal Islamci

hareketler ulus-devletlerin siyasetinde iktidar miicadelesi veren siradan dindar siyasal partilere
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doniismiislerdir. Bu noktada, daha 6nce bircok ¢alismada ele alinmis olan, siyasal islamci
hareketlerin iktidara gelebilmek adina tavizler vermesi nemli bir noktadir. fran’da devrimin
normallesmesi siirecinde reformist yoneticiler iktidara gelmis ve Humeynizm’i yumusatmis;
Cemaat-i Islami, geleneksel ulema ile ittifak kurup siyasete dahil olmaya ¢alismis; Miisliiman
Kardesler ise liberal orgiit iiyelerinin gayri-Miislimlerin de i¢inde bulundugu bir grupla
beraber Vasat Partisi’ni kurmus ve bu uzlagsmaci tutum cesitli elestirilere maruz kalmistir.
Ironik bi¢imde, siyasal iktidara yaklastikca &zgiin hedeflerinden uzaklasan hareketler geng
kadrolarda parlamenter siyasete olan inanci, arzulanan devrimin parlamenter siyaset yoluyla

gerceklesebilecegi umudunu azaltmistir.

Pakistan Orneginde, Cemaat-i Islami, 1956’da yaymladigi Amagclar Bildirisi
(Objectives Resolution) metni ile anayasa yapim siirecinde yer almasindan itibaren, devletle
uzlasilabilecegi, islami diizenin getirilebilecegi fikrini siirdiirmiistiir. Daha &nce de belirtildigi
iizere, Cemaat-i Islami bu saiklerle bircok iktidarla isbirligi yapmis, kamu kurumlarinda
calismus, istedigi diizeni tam olarak kuramasa da dénem dénem anayasada islam, Kuran ve
siinnet gibi ifadelerin gegmesini saglamigtir. Fakat yeni nesil siyasal Islamcilar igin “kitlelerin
sosyo-ekonomik durumu ayni kalmais, otoriter rejimler bu kitleleri marjinallestirmeye devam
etmistir” (Pattanaik 2011, 587). Bu sebeple, Cemaat-i Islami’nin acik¢a reddetmedigi ve hatta
zaman zaman agiktan olmasa da destek sundugu radikal, militan hareketler ortaya ¢ikmuistir.
Pattanaik, bu gruplar {i¢ ayr1 kategoride degerlendirmeyi onermistir. ilk olarak en 6nemli
grup Tehrik-i Taliban Pakistan &rgiitiidiir. Tkinci kategori farkli okullardan dogan &rgiitlerdir
ve Deobandi Lashkar Islam ya da Barelvi Ensar-iil Islam orgiitleri bu hareketlere rnek
gosterilebilir. Uciincii grup ise Kasmir bolgesinde cihada katilmis ve bolgesel Islami hedefleri
olan gruplardir (Pattanaik 2011, 583). Bu hareketler genel olarak birbirleriyle ilintilidirler.

Siyasal Islamc1 partiler sistem icerisinde sindar milliyetgi partilere déniismelerine bir tepki
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olarak ortaya ¢iktiklar icin bircogunun “ulus-devlete inanci yoktur ve ulus-asir1 bir Islami

giindemi bulunmaktadir” (Pattanaik 2011, 583).

Giriste bahsedildigi iizere modern siyasal Islamci hareketlerin bir dzelligi Islam’n
evrensel bir sistem sundugu arglimaniyla yola ¢ikmalarina ragmen ulus-devlet sinirlarinda
kalmis olmalaridir. Baska bir deyisle, modern siyasal Islamcilar “Westfalyan devleti, dini-
politik amaglarin1 gerceklestirmek igin bir engel olarak degil, bir ara¢ olarak gérmiislerdir”
(Pattanaik 2011, 582). Ulus-devlet, uluslararasi diizenin modern, liberal yapisinin temel
aktorii olarak siyasal Islamcilar igin temel hedef olmustur. Hem ulusal diizeyde iktidarin ele
gecirilememesi hem de uluslararas: sistemin tek bir devlette Islami diizenin kurulmasiyla
degistirilemeyecegi fikri, 1limli siyasal Islamci hareketlerin yeni nesiller tarafindan
elestirilmesine sebep olmustur. Bu sebeple, ulusalciligi bir tepki olarak ortaya c¢ikan
radikalizmin en belirgin 6zelligi ulus-asir1 bir yapiya sahip olmasidir. Bu noktada, El-Kaide
ve Miisliman Kardesler arasindaki c¢atigma aydinlatict olacaktir. Misir’da Miisliiman
Kardesler’in zaman zaman hiikiimetle anlasan, se¢imlerde basarili olabilmek adina sekiiler
partilerle ittifak kuran tutumu 1970’lerden beri radikal kanat tarafindan elestirilmistir. Bu
radikal oOrgiitler arasinda en dikkat c¢ekici olani, Enver Sedat’in suikastini de gerceklestiren
Islami Cihat orgiitiidiir. “Miisliiman Kardesler iiyesi Dr. Fethi Shiqagi tarafindan 1970’lerin
sonunda, Israil’le yiiriitiilen Oslo goriismelerine bir tepki olarak kurulan Islami Cihat 6rgiitii”
El-Kaide’nin kurucu bilesenlerinden olmustur (Shallah ve Al-Ayid 1999, 62). El- Kaide
kurulduktan sonra da Miisliiman Kardesleri elestirmeye devam etmistir. 2011 yilindan bu
yana El-Kaide’nin ve 1980’lerin sonunda Islami Cihat grubunun lideri olan Ayman ElI-
Zevahiri, El-Hasad El-Murr: El-Ihvan el-Miislimun fi Sittin Aman (Aci Hasat: Altmig Yilda
Miisliiman Kardesler) isimli kitabinda Miisliiman Kardesleri elestirmistir. (Tawil 2010, 236).
Zevahiri’ye gore Miisliiman Kardesler, “kafir rejimlerle ortak anlayis ve birlikte yasam adina

Islam ilkelerinden taviz vermeye hazir oluslart ve bu rejimlerin resmi kurumlarinda yer
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almalar1 sebebiyle ideolojik ve politik olarak intihar et[mislerdir]” (Hatina 2012, 105).
Buradan hareketle, Miisliman Kardesler’in ulusalci, hiikiimetlerle anlasmaya hazir tutumunun

elestirisinin El-Kaide’ nin temelini olusturdugunu séylemek miimkiindiir.

El-Kaide sonrasinda kiiresellesen siyasal islamcilik, temelini modern siyasal islamci
hareketlerin ulusalcilifinin elestirisine bulmaktadir. Siyasal iktidar1 ele gecirebilmek adina
ilimlilagan, kimi zaman sekiiler gruplarla se¢im ittifaklar1 kuran partilerin, Batili diizene bir
alternatif olusturmak yerine, bu diizen igerisinde bir konum edinmeleri bu kiiresellesmenin
onemli bir sebebidir. Pakistan’daki radikal hareketler i¢in 6nemli bir figiir olan Abdul Resit
Gazi’nin, Abdullah Adnan ile yaptigi goriismede bu konuyu Ozetleyici nitelikte sunlari
belirtmistir: “Bizim kavgamiz, dindar siyasi partilerin ve onlarin yaklagiminin toptan
basarisizliklarinin dogal bir alternatifi olarak goriilebilir” (Adnan 2008). Tunus’ta siyasal
Islamc1 Ennahda hareketinin 1limlilasma siireci anlatilirken bu konuya doniilecek ve
ilimlilasma siirecine paralel olarak radikallesen Islamci gruplarin varligi tartismaya

acilacaktir.
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II. BOLUM: TUNUS’TA SiYASAL ISLAMCILIK
A. OSMANLI VILAYETI OLARAK TUNUS

Hafsi Kralligi egemenligindeki Tunus, 16. Yiizyildan baslayarak Osmanli
Imparatorlugu egemenligine girmistir. Hafsi Kralligi’nin zayifladign bu yiizyilda Osmanl
denizcileri Oru¢ Reis ve Hizir Reis, Tunus’un savunulmasinda Ispanyollara kars:
savagmislardir (Maksudoglu 1986, 138). Yerli halkin da destegiyle 6nce Keyrevan, Mehdiye
gibi sehirler alinmis ve Hafsi Krallig1 yalnizca Tunus sehrinde kalmigtir. Osmanli Devleti’nin
Kuzey Afrika’daki Trablusgarp ve Cezayir eyaletleri arasinda bulunmasi ve Malta- Sicilya-
Tunus iicgeninin stratejik Snemi sebebiyle 1573 yilinda, Sultan Ikinci Selim’in emriyle, Kilig

Ali Pasa tarafindan fethedilmistir (Maksudoglu 139).

Kuzey Afrika’daki Tunus, Cezayir ve Trablusgarp eyaletlerine Garp Ocaklar1 adi
verilmistir. “[BJu eyaletler, baslangigta merkezi idareye tamamen bagliyken sonradan idare
mekanizmasinin bozulmasiyla merkezden bagimsiz hareket etmislerdir” (Toprak 2012, 226).
Bu eyaletlerde yonetim Once giivenlik amaciyla orada birakilan Tiirk askerlerine verilmis,
ardindan bir hanedana birakilmistir (Toprak 226). Hiiseyni Hanedanlig1 1705’ten baslayarak
uzun yillar devleti yonetmistir (Perkins 2004, 15). 1830 yilinda Cezayir’in Fransa tarafindan
isgalinin ardindan Tunus’un stratejik dnemi artmis, Osmanli Devleti her ne kadar Tunus’ta
yeniden merkezi bir idare kurmak istese de miimkiin olmamistir. Bu siirecte, Tunus’ta,
Osmanli Devleti’deki Tanzimat Fermani ile es donemli olarak anayasal hareketler baslamistir.
[k olarak, 1846°da Tunus krali kdleligi kaldirmis ve 1857°de dini kimlikten bagimsiz olarak
her vatandasin hakkini savunan bir Temel Haklar Beyannamesi ilan edilmistir. Hiiseyni
Hanedanligindan Muhammed Bey doneminde, Avrupa modeline benzer bir anayasanin,

Tunus’u borglar1 sebebiyle karsilastigi uluslararasi baskiyr azaltacagi ongoriilmiistiir. Buna ek
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olarak, “Tunus’la Osmanli Imparatorlugu arasindaki mesafeyi koruyacak bu tasart Avrupa
devletlerinden de onay almistir” (Perkins 2004, 26). Bu sebeple, “Miisliiman diinyasinda
benzerleri arasinda ilk olan temel hukuk diizeni, yonetici tarafindan atanan altmis iiyeli bir
Yiice Konsey’in bulundugu ve bakanlarin bu konsey tarafindan denetlendigi anayasal bir
monarsi kurulmustur” (Perkins 27). Kurulan mecliste en 6ne c¢ikan karakter, ilerlemeci,
modernlesmeci tutumuyla baskan Hayreddin olmustur. Fakat ekonomik olarak {ilkenin i¢inde
bulundugu durum, iilkeyi Avrupali devletlere bagimli hale getirmis, modernlesme cabalar1
kisa vadede bu bagimliligin ortadan kalkmasini saglayamamistir. Berlin Kongre’sinde (1878)
Bismark’in da destegini aldiktan sonra Fransa, zaten ekonomik olarak Avrupa’ya olan
borglar1 sebebiyle kotii durumda olan Tunus’u isgal etmistir. Tunus Beyi Muhammed Sadik,
12 Mayis 1881°de Bardo Anlagsmasi’ni imzalamig ve Tunus, Fransiz egemenligine girmistir
(Brace 1964, 37). Bu noktada Tunus’u, Fas ve Cezayir’den ayiran 6nemli bir nokta olarak
Berberi azinliga dikkat ¢gekmek gerekmektedir. Kuzey Afrika’daki temel azinlik grubu olarak
Berberi’ler Cezayir ve Fas’ta, Tunus’a oranla sayica ¢cok daha fazladir. Bu sebeple Tunus’un
isgale ugrama siireci de, bagimsizlik siireci de bu iki iilkeye nazaran ¢ok daha 1limli gegmistir.
Berberilerin sayica az olmas1 Tunus’ta ortak bir politik kimligin olusmasinda da etkili olmus,

Arap milliyetgiligi, 6teki olarak Fransiz kimligi temel alinarak kurulmustur.

B. FRANSIZ SOMURGESI OLARAK TUNUS

Fransiz somiirgeciligi, Cezayir’de dogrudan bir yonetim seklinde gerceklesmis olsa
da, Tunus ve Fas’ta, yerlesik sivil ve askeri iki yOneticinin atanmasi ve bu yoneticilerin
gerekli idari kurumlarn olusturmasiyla sekillenmistir. Fas’ta ¢atismalarin ¢oklugu sebebiyle
askeri kadrolar 6n planda olmusken, Tunus’ta sivil kadrolar 6n planda olmustur. Tunus’ta Bey

ve meclis ¢alismaya devam etmis, teoride i¢ islerinde egemen olmayr siirdiirmiislerdir.
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“Fransiz himayesinin Tunus’a miidahalesi, Tunus’ta eski yonetici eliti tasfiye etmeden ve
hatta degistirmeden yeni, yabanci bir yonetici elit sinif olusturmustur” (Green 1978, 135). Bu
baglamda, Tunus’ta Fransiz idaresinin kurucu ismi Paul Cambon’dur. Tunus yerlesik bakani
olarak atanan Cambon, hukuk egitimi almistir (Ling ve College 1979, 56). Cambon i¢in
oncelik finansal durumu diizeltmek, Fransiz mahkemelerini kurmak ve yabanci
kapitiilasyonlarin1 feshetmek olmustur (Ling ve College 1979, 58). Bu donemde, Tunus’ta
Fransiz idaresi etkili bir direnisle karsilasmadigi icin, yonetimin sivil ayaginin hizli ve etkili
doniistimler gerceklestirdigi soylenebilir. Temel amag, yatirim yapacak Fransiz kapitalistlerini
Tunus’a ¢gekmek olmustur (Ling ve College 1979, 60). Bunun yani1 sira Tunus’ta fosfat, demir,
kursun ve ¢inko yataklari bulunmaktadir ve Tunus fosfat yataklari Fas’a nazaran daha az olsa
da, isleme ile kaliteli fosfat elde edilmis ve satilmistir (Brace 1964, 56). Genel olarak, Fransiz
kolonyal idaresinin 6zellikle Fas ve Tunus’ta yerli temelin iizerine Fransiz sistemi inga

edilerek gerceklestirildigi soylenebilir.
1. TUNUS’TA ULEMANIN YERIi

Tunus’ta ulema genel olarak Zeytune Medresesi etrafinda olusturmustur. Fransiz
hegemonyas1 Oncesinde toplumsal saygmligt bulunan, imtiyazli bir simif olan ulema,
geleneksel Islamer bir politik tutuma sahiptir. Fransiz isgali ile bu imtiyazli statiiyii kismen
kaybetse de toplumsal sayginligini siirdiirmiistiir* (Green 1978, 96). Paul Cambon’un ithtiyath
degisim politikasi, Islami kurumlar konusunda da etkili olmustur. Oyle ki Cambon, “Kadiri,
Rahmani ve Sanusi tarikatlarin1 Dogu Magrip’te Fransiz etkisinin yerlesebilmesinin oniinde

temel engel olarak gormektedir” (Green 1978, 135). Bu sebeple modernlesme hareketleri

* Green, calismasinda ulemanin imtiyazli durumundaki degisimi degerlendirebilmek igin
Zeytune medresesi ulemasimin ogullarinin sectikleri meslekleri dort kusak boyunca izler.
Fransiz iggali oncesinde ulemalik, sayginlig1 kusaktan kusaga aktarilir dolayisiyla ulemanin
ogullar1 da ayni1 yolu izlerken, 20. yiizyila gelindiginde, ulemanin ogullar1 arasinda sekiiler bir
egitimi ve meslegi secenlerin oram %40’a kadar ¢ikmustir. Inceleme icin bkz. Arnold H.
Green, The Tunisian Ulama (1873-1915), Leiden: E. J. Brill Press, 1978, s. 96.
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asamali bigimde gerceklestirilmis ve hatta kimi ulema gruplarinin bu degisime destek vermesi

saglanmustir.

Geleneksel ulemanin statiisiinii  degistirir nitelikte ilk reform egitim alaninda
gerceklesmistir. “Hayreddin [Tunusi] Zeytune Medresesi’nin ders programina, geleneksel dini
caligmalarin yani sira sekiiler disiplinlerin eklenmesinde 6ncii olmustur” (Perkins 2004, 34).
Bunun yani sira, sekiiler egitim veren Sadiki Kolej’ini de 1875 yilinda agmistir. Fransiz isgali
ile sekiiler egitime verilen 6nem artmig, Sadiki Koleji iilkenin, Zeytune Medresesi ile beraber
en onemli egitim kurumu haline gelmistir. Paul Cambon’un yonetiminde reformlarin ikinci
ayagim yargl sistemi olusturmustur. Oyle goriinmektedir ki yargi hususunda “Fransiz
politikasi, Tunus mahkemelerinden kendi mahkemelerine konular1 olabildigince sorunsuz
bicimde devretmek, diger taraftan da Tunus yargi sisteminde kalanlar1 sekiilerlestirmek”
bi¢iminde olmustur (Green 1978, 143). Ulemanin bu degisimler karsisindaki genel tutumu, II.
Abdiilhamit’in hilafet ¢agrisiyla da es donemli olarak, pan-Islami bir ¢izgidedir. Bunun
yaninda, kii¢iik bir grubun donemin o6ne c¢ikan diisiiniirlerinden Cemaleddin Afgani ve
Muhammed Abduh’un fikirlerinden etkilendigi ve Seyh Muhammed El-Sanusi’nin
liderliginde bir gizli 6rgiit kurdugu tartisilmaktadir® (Green 1978, 147). Bu egilimlerin
yaninda, dikkat ¢ekici bir ittifakin ise, 1896 yilinda Besir Sfar’m olusturdugu, ibn-i Haldun’a
atifla E1-Cemiyet-i Halduniyye olarak isimlendirilen toplulugun kurulmasiyla ger¢eklesmistir.
Besir Sfar, Hayreddin Tunusi’nin ardindan “ronesansin ikinci babasi (ebu el-nahda el-
saniye)” olarak isimlendirilmis ve “bir kisim ulema, Fransiz-egitimli Sadiki grubuyla ve
dolayli olarak Fransiz liberalleri ile uzlagsmaya goniillii olmustur” (Green 1978, 169). Bu

baglamda genel olarak, ulemanin iginde hem modernlesmeci gruplarin hem de pan-islamist

> Green bu konudaki tartismayr 1881-1883 yillar1 arasinda aktif olan Afgani toplulugu
baglaminda ele alir. Bu topluluktan bahseden ¢ogu c¢alisma Muhammed Abduh’un Tunus
ziyaretini, bu Orgiitle baglantili olarak degerlendirir. Diger c¢aligmalarda ise Muhammed
Abduh’un Tunus’u Zeytune Medresesi’ni ziyaret etmek ve modernlesmeyi, Arapga bilim
derslerinin agilmasini desteklemek amaciyla gerceklestirdigini yazar, bkz. Green 155-160;
Tamimi 12.
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gruplarin bulundugunu sdylemek miimkiindiir. Fakat Bati-karsitlig1 ve bagimsizlik talebi bu
gruplarin ortak noktasi olmustur. Daha sonraki boliimlerde deginilecegi lizere, donem donem
yasanan sorunlar sebebiyle ulemanin Fransizlar karsisinda, sekiiler milliyetci gruplara destek

verdigi de olmustur.
2. TUNUS MILLIiYETCILiGI ve DUSTUR PARTISI

Tunus milliyetciligi 19. Yiizyiln sonu gibi erken bir donemde ortaya c¢ikmistir.
“Fransizlarin Cezayir ve Tunus’taki politikalar1 ve Ingilizlerin Misir’1 isgali genel olarak Arap
cografyasinda bir Bat1 karsit1 tutum olusturmustur” (Ling ve College 1979, 91). Osmanli’da
bu dondemde bulunan Jon Tirkler’den de etkilendigi sdylenebilir olan Geng¢ Tunuslular
hareketi 1907°de Fransiz diisiincesinden etkilenmis 6grenciler tarafindan baslatilmistir (Brace
1964, 61). Genel bir 6zellik olarak, bu dénemde baslayan ve bagimsizlik sonrasinda da devam
edecek olan milliyet¢ilik hareketleri, elitist, otoriter modernlesmeci bir tutuma sahiptir.
Dolayistyla Geng Tunuslular hareketinin de daha gen¢ kusaklar tarafindan desteklendigini
soylemek miimkiindiir. Fakat 1919’da Fransizlarin, Birinci Diinya Savasi’nin da etkisiyle,
Miisliiman din adamlarina ait topraklari, Fransiz ¢ift¢ilere vermek istemesi, bir hosnutsuzluga
sebep olmus ve eski kusaklar arasinda da Gen¢ Tunuslular gibi hareketlere olan destegi
arttirmigtir. (Brace 1964, 62). Bunun yani sira, Fransiz-somiirgesi karsiti fikirlerin ilk
ornekleri, Zeytune Medresesi ulemas1 ve Sadiki Koleji toplulugu arasinda bulunabilir.
Ormegin Zeytune Camii ulemasindan Seyh Muhammed El-Sanusi, Tunus’taki Fransiz
egemenligine kars1 ¢ikmus, siiriilmiis fakat 6grencileri bu protestoyu devam ettirip EI-Hadirah
isimli bir gazete ¢ikarmislardir (Ling ve College 1979, 92). Buna ek olarak, Sadiki Toplulugu,
Sadiki Koleji etrafinda, Arap Magribi’nin Fransiz kolonyalizmine kars1 birlestirmeyi
amaglayan Ali Bach Hamba liderliginde kurulmustur (Ling ve College 1979, 92). Bu grup Le
Tunisien isimli bir gazete ¢ikarmigtir. Ali Bach Hamba’ya gore Tunuslu kimligi, Miisliiman

kimligiyle yan yanadir ve bu kimligin dogrudan bir sonucu olarak Pan-Osmanlict bir tutum
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belirlenmelidir (Ziadeh 1962, 80). Bu baglamda Tunus milliyetgilerini birlestiren ilk parti
olarak Diistur Partisi, 1920’de Abdiilaziz Taalbi tarafindan agilmistir. Parti genel olarak temel

hak ve hiirriyetler, Tunuslularin temsil edilebilecegi bir meclis gibi taleplerde bulunmustur.

Bu sirada 1903°te Habib Burgiba, Tunus’un giineydogusunda, kiyt seridinde bulunan
kiiciik bir il olan Monastir’de dogmustur. Kiiclik yasta egitim i¢in baskent Tunus’a
tasinmustir. Ilk ve orta grenimini Sadiki Koleji'nde almis, ardindan 1921-1924 yillar
arasinda Lycee Carnot’ta lise egitimini tamamlamistir. 1924°te hukuk egitimi i¢in Paris’e
gitmigtir. Paris’ten bir Fransiz ile evlenerek donen Burgiba, oglunun da dogumuyla bagken
Tunus’a yerlesmistir. Politik olarak, Burgiba’nin goriiniir hale gelmesi ise ilk olarak 1928’de
Tunuslu kadinlarin pege takmalar ile ilgili bir toplantida one siirdiigii fikirler ile olmustur.
“Geng bir milliyet¢i olarak modernlesme ve ilerleme adina, gelenegin karsisinda olmasi”
beklenmesine ragmen Burgiba, “pegenin her ne kadar estetik olmasa da Tunus kimliginin bir
pargast oldugunu ve gegici olarak korunmasi gerektigini” belirtmistir (Hopwood 1992, 30).
Kisa siire sonra Diistur Partisi icinde yer alan ve dikkat ¢eken Burgiba, Diistur’un gazetesi
olan La Voix du Tunisien’de caligmaya baslamistir. Kisa siire sonra, “eski kusaklardan daha
radikal, bagimsiz L action gazetesini, eski arkadaslart Mahmud Materi, Tahar Sfar ve Besir
Guiga ile beraber 1932’de kurmustur” (Hopwood 1992, 33). Bu siiregte, Fransa’nin milliyetgi
akimi durdurabilmek adina, seckin Tunuslulara Fransiz vatandaslig1 verme politikasini bir koz
olarak kullandig1 sdylenebilir. Bu konu hem 1920’lerde Diistur’un kurulus siirecinde hem de
1933’te seckin Tunuslulara Fransiz vatandasligi verilmesi giindeme gelmis ve toplumda
kargasaya sebep olmustur (Brace 1964, 62). Catismanin temelini bir Fransiz vatandasi olarak
esit haklara sahip olmak firsati ile Tunuslu kimligini koruma isteginin olusturdugu
sOylenebilir. Bu olaylarda Burgiba 6ne ¢ikmis, daha sonra parti liderligi ile yasadigr sikinti
sebebiyle ayrilip Neo-Diistur Partisi’ni 1934’te Materi, Guida, Sfar ve Salah bin Yusuf ile

birlikte kurmustur.
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3. HABIB BURGIBA ve NEO-DUSTUR PARTISI

Neo-Diistur Partisi’nin temel yaklasimi asamali bir bagimsizlik miicadelesi olmustur.
“Oncelikli ama¢ kolonyal yonetimde temsil, ardindan 6zerklik ve sonunda bagimsizlik”
olarak belirlenmistir (Brace 1964, 64). “Tahar Sfar, farkli kitlelere ulasabilmek adina Arapga,
el-Amel dergisini kurmustur” (Hopwood 1992, 37). Partinin kisa siirede basariya ulagsmasinin
ardindan 1934’te etkinlikleri, gazeteleri ve toplantilar1 yasaklanmis ve Burgiba dahil olmak

iizere parti liderleri siirgiine gonderilmistir.

2. Diinya Savas1 dncesinde, Tunus’un bagimsizligi miicadelesinde Burgiba’nin liderlik
icin Diistur Partisi ile bir rekabete girdigi sOylenebilir. Burgiba’nin biyografisinin yazari
Derek Hopwood, Burgiba’y1 “baskalarinin iizerinde hakimiyet kurmak isteyen, lider olmaya
kararl bir kisilik” olarak tanimlar (38). Bu amagla, 6rnegin, Diistur Partisi kurucusu olan, eski
ve yeni Diistur partilerini birlestirmeyi amaglayan Abdiilaziz Thaalbi’nin toplantilarinda
protestolar diizenlemistir. 1937°de Burgiba destekcileri, Thaalbi’nin arabasin1 yakmig, Thaalbi
kurtulsa da toplantilarina son vermis, liderligi bir bakima Burgiba’ya birakmistir (Hopwood

1992, 47).

Parti liderleri siirgiinde, tutuklu iken 2. Diinya Savasi baslamis ve Tunus dnce ltalya,
ardindan Almanya tarafindan isgal edilmistir. Fransa’da yonetime Nazi-yanlist Vichy
hiikiimeti getirilmis, Tunus bu hiikiimetin yonetimine birakilmistir. 1942°de tahta ¢ikmis olan
Muhammed Muncef Bey hem Miittefik Devletler hem de Mihver Devletleri tarafindan kendi
saflarinda savasa katilmasi yoniinde baski gormiistiir (Tamimi 2001, 6). Muncef Bey bu
siirecte Cezayir ya da Fransa’da bulunan siyasi tutuklularin saliverilmelerini talep etmis,
Burgiba ve Salah bin Yusuf gibi liderler ile yeni bir hiikiimet kurmak iizere anlagmistir

(Tamimi 2001, 6). Burgiba’nin, Tunus’un Nazi Almanya’si tarafindan isgali iizerine ilk
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tutumu ise Fransa lehinedir. “Fransa olmadan giivenlik yok” diyerek, Fransa’nin yaninda yer

alimmas1 gerektigini belirtmistir (aktaran Hopwood 60).

1943-1948 yillar1 arasinda yurtdisinda bulunan Burgiba, Tunus’un bagimsizliginin
Fransa ile savasarak degil, uzlagsma ile kazanilacagini diigiinmiistiir. Uluslararas1 destek
kazanmak amaciyla, bu siire icerisinde Arap Ligi’yle, Amerika’yla goriismeler
gerceklestirmis, Fransa meclisinde konugmalar yapmistir. Burgiba’nin bu uzlasmaci tutumuna
hem Misir merkezli diger Arap bagimsizlik hareketleri hem de Salah ben Yusuf gibi 6ne
¢ikan Neo-Distur tyeleri karst ¢ikmistir (Hopwood 1992, 69). ‘“Nihayetinde, 1952’de
Tunus’un bagimsizligi konusu Birlesmis Milletler giindemine taginmis, bunun dncesinde Neo-
Diistur, Jakarta, Yeni Delhi, Bagdat ve New York’ta bilgilendirme ofisleri agmistir” (Brace
1964, 88). Fransa bu siiregte, politikalarinda yumusamaya gitmis, once 6zerklik ve ardindan
bagimsizlik olarak Ozetlenebilecek asamali bir yontem konusunda anlasilmistir. Fakat
Fransa’nin goriigmeleri uzatmasi, bir tiirlii harekete gecememesi artik bagimsizlik isteyen
Neo-Diistur iiyelerini rahatsiz etmistir. 1954 yilindan baslayarak, 6zellikle geng¢ kadrolar,
Fransiz giiclerine kars1 silahli eylemlere girismis, fellahlar olarak anilan gerilla hareketlerini
baglatmiglardir. Nihayetinde Tunus 1955 yilinda 6zerklik almig ve 1956 yilinda bagimsizligini
kazanmistir. Sonug olarak, Tunus’un bagimsizlik miicadelesinin, Burgiba’nin da liderliginin
etkisiyle, bolgedeki diger iilkelere nazaran daha uzlagsmaci, daha 1limhi bir bi¢imde

gerceklestigi sdylenebilir.

C.  BAGIMSIZLIK VE HABIB BURGIBA YONETIMINDE TUNUS

Tunus’un 1956’da bagimsizligin1 kazanmasinin ardindan Habib Burgiba bagimsizlik
miicadelesinin lideri olarak 6ne ¢ikmistir. Burgiba’nin Tunus’ta kurdugu diizenin ve izledigi
politikanin Misir’da Cemal Abdiil Nasir, iran’da Sah Riza Pehlevi ve sair &rneklerle
kiyaslanabilir oldugunu sdylemek miimkiindiir. Burgiba, ekonomik olarak kalkinmaci ve

korumaci bir politika izlemis, sosyal olarak da modernlesmeyi esas amac haline getirmistir.
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Ortadogu’da bagimsizlik sonrasi siireglerde genel olarak goriilen kalkinmaci, planli ekonomik
bliylime politikasi, Tunus’ta da gegerli olmustur. Es zamanli olarak, sosyal politikalarda
sekiilerlesme temel amag¢ olmus, egitim ve yargida Fransiz modeline benzer bigimde
reformlar yapilmistir. Bu agidan 1956°da ¢ikarilan Medeni Kanun 6nemli bir noktadir. Tunus
toplumunda kadin-erkek esitligini saglamayir amaglayan, cokesliligi yasaklayan bu kanun
daha sonra siyasal Islamci kesimler tarafindan sik sik giindeme getirilmistir. Gannusi,
Burgiba’nin izledigi bu modernlesme programini, Azzam Tamimi ile yaptig1 rOportajda sdyle
degerlendirir: “Bagimsizlik sonrasi hiikiimetin (Burgiba yonetimi altinda) izledigi politikalar,
Fransiz kolonyal giicliniin bagimsizlik 6ncesinde izlediginden farkli degildi” (Tamimi 2001,

13).

Burgiba’nin liderligine yonelik en 6nemli tehdit Neo-Diistur Partisi’nin ikinci lideri
olan ve Burgiba’nin bagimsizlik éncesinde Misir’da bulundugu siirecte lider olarak 6ne ¢ikan
Salah ben Yusuf’tan gelmistir. Burgiba’nin asamali olarak bagimsizlagma politikasin1 ve
ozellikle de bu baglamda Fransa ile yaptig1 anlagmay1 elestiren Yusuf, 1955’ten baslayarak
elestirilerinin sertligini arttirmistir. Bu elestiriler ile destek toplayip popiilerlik kazanmis,
fellahlarin esas kurucusu olmustur. Burgiba bu siirecte, parti sistemini degistirip, sosyalist
partiye benzer bicimde, on kisiden olusan bir Polit-Biiro kurmus ve Yusuf’un partiden ihracini
saglamistir. Esas olarak bu siireg, daha sonra Burgibizm olarak anilacak olan ideolojisini
olusturdugu dénemdir. “Partinin temelindeki ideoloji, Fransiz Radikal sosyalizmi ve Tunus’u
(Arap yerine) Akdenizli bir ulus olarak tanimlayan Jakoben bir islam’m sentezidir” (Moore,
Politics in North Africa: Algeria, Morocco and Tunisia 1970, 99). Salah bin Yusuf bu noktada
bir oteki gorevi goérmiistiir. “Burgiba, partiyi, Yusuf’un Tunus’un farkliliklarina ve partinin
modern siyaset anlayisina uygun olmayan bi¢cimde pan-Arabist bir romantiklige kapildigina
ikna etmistir” (Moore, Politics in North Africa: Algeria, Morocco and Tunisia 1970, 100).

Giderek marjinallesen Salah bin Yusuf ise, bagimsizlik dncesinde silahli miicadele yiiriiten
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fellahlar1 toplamis, siddet eylemlerine baglamistir. Nihayetinde 1961°de bir suikast sonucu
Oldiriilmiistiir. Herhangi bir muhalefete karsi izlenilen sert politika basin iizerinde de
kurulmustur. 1956’dan baslayarak hiikiimet, yerli ve yabanci basinin yayinlariin, kurulan
Devlet Enformasyon Sekreterligi tarafindan onaylanmasi sartt koyan bir diizenleme
getirmigtir. Bu baglamda, hiikiimetin Cezayir’in bagimsizlik savasina gereken destegi
vermemesini elestiren La Presse gazetesi 1957 yilinda kapatilmistir (Ling ve College 1979,

147).°

Burgiba, Tunus’ta kurumsallagmis bir sistem yerine, kendi kisiligi etrafinda oriili bir
diizen kurmaya ¢aligmistir. Bir sOyleside kendisine Tunus’un sistemi soruldugunda verdigi
cevap bu durumu &zetlemektedir: “Sistem mi? Ne sistemi? Sistem benim” (Moore, Tunisia
and Bourguibisme: Twenty Years of Crisis 1988, 176). Bu sebeple, kendi mesruiyetini ve
poptilerligini tehlikeye sokan siyasi figiirlerin 6ne ¢ikmasini engellemek igin farkli yollar
izlemistir. Salah bin Yusuf disinda diger bir 6rnegin, Ahmed bin Salah oldugu sdylenebilir.
Ulkenin bagimsizlik miicadelesinde de énemli yeri olan UGTT (Union Generale Tunisienne
Travail) sendikasi lideri Ahmed Bin Salah, bagimsizlik sonrasinda Tunus’un radikal, sosyalist
bir ekonomik plan izlemesi gerektigini savunmustur. “Bagimsizlik kazanildigina gore,
partinin siradaki gorevinin ekonomik dekolonizasyonu saglamak oldugunu savunan bin
Salah”, Burgiba’nin liderligini tehdit edecek bigimde popiilerlik kazanmigtir (Moore, Politics
in North Africa: Algeria, Morocco and Tunisia 1970, 102). Fakat Burgiba’nin bu durum
karsisindaki stratejisi, bin Salah’t radikallestirmek yerine UGTT liderligine bir bagkasinin
getirilmesi, Salah’in ise Saglik Bakani olarak atanmasi bigiminde olmustur. Boylece Burgiba,
hem Salah’in siyasi bir figiir olarak One ¢ikmasini engellemis hem de onu sistem iginde

tutarak radikallesmesini Onlemek istemistir. UGTT alt basliginda daha detayli bigcimde

® Tunus’un bu dénemde iic 6nemli gazetesi bulunmaktadir: (Diistur Partisi’ne ait) L’Action, Le Petit Matin ve La
Presse. L’Action daha sonra ismini Afrique Action olarak degistirerek yayinina devam etmistir.
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incelenecegi iizere, sendika, Tunus siyasal hayatinda onemli bir aktor olmasina ragmen, bu

bagimsizlik sonrasi siirecte Burgiba’nin stratejisi dogrultusunda hiikiimet i¢inde yer almistir.

Bagimsizlik soinda Fransa ile igbirligi esasina dayanan iligkiler 1961 yilinda Bizerte
ve glineydogu sinirlan ile ilgili anlagsmazlik sebebiyle sekteye ugramistir (Ling ve College
1979, 139). Fransa, Cezayir’de siirdiirdiigli savasta, Tunus’un Cezayir’e olasi destegini
engellemek istemis, bu noktada politikalarin1 sertlestirmistir. “1958’de Fransa’nin
Cezayir’deki hava kuvvetleri, Tunus’ta bir sinir kdyiinii bombalamis, i¢inde ¢ocuklarin da
bulundugu 80 kisi Slmiistiir” (Hopwood 1992, 86). Bunun iizerine Burgiba, Fransa’dan
Bizerte’deki birliklerini tahliye etmesini talep etmis fakat ortaya ¢ikan catisma Tunus’un
askeri olarak yenilgisiyle sonuclanmistir. Fransa’nin tek tarafli tahliye kararina dek birlikler
Bizerte’de kalmaya devam etmistir (Moore, Politics in North Africa: Algeria, Morocco and
Tunisia 1970, 97). Bu sartlarda anti-Fransiz hisler yogunlasmis ve kiiltiir ve egitim alaninda,
genel olarak egitim sistemi Fransiz 6rnegine uygun bigimde kurulmus olsa da (Geyer 2003,
76) topyekiin bir Tunuslulasma konusulur olmustur. Egitimde Fransizca’nin, Fransiz
ogretmenlerin payr azaltilmaya calisilmig, ders programlart bu baglamda yeniden
belirlenmistir. Elbette bu Tunuslulagma gerek “Fransa ile 1959 yilinda imzalanan teknik ve
kiiltiirel isbirligi anlagsmas1 sebebiyle gerek Tunus’un Fransa’ya olan bagimlilig1 sebebiyle

retorikten 6teye gecememistir” (Ling ve College 1979, 139).

1960’11 willar, Misir’da Cemal Abdul Nasir, Cin’de Chou en-Lai, Hindistan’da
Cevahirlal Nehru, Endonezya’da Ahmed Sukarno, Gana’da Kwame Nkrumah gibi giiclii
liderlerle, somiirge yonetiminden kurtulan devletlerin bagimsiz ve gii¢lii bir ulus yaratma
ideali ile tanimlanabilir. Bu baglamda Burgiba da bagimsiz ve saglam iktisadi temelleri olan
bir Tunus kurmak istemistir. Buna karsin, Burgiba’y1 bahsi edilen liderlerden ayiran ve
Burgibizm’in temelini olusturan faktoriin gergekcilik ve pragmatizm oldugu sodylenebilir.

Burgiba, sémiirge karsiti, milliyet¢i tutumunu, diger Ugiincii Diinya iilkelerine kiyasla 1limli



55

sayilabilecek bir Bati-karsithigi ile sentezlemistir. Bu bakimdan Burgiba’nin, radikal bir
kopustan ziyade, somiirge statiisiinden, bagimsiz, ulusal bir birlige gecici temsil ettigi
soylenebilir. Ornegin, Cemal Abdul Nasir’in ve bolgedeki sekiiler milliyet¢i akimlarin
etkisiyle partisinin adin1 1964’te Diistur Sosyalist Partisi olarak degistirmistir. Buna karsin,
“Agustos 1963°’te ve Subat 1964’te Fransa ile beraber, Tunus finansal yardim programlari
tamamlanmistir” (Ling ve College 1979, 140). Korunmaci bir iktisadi program belirlenmis,
bunun yaninda “Fransiz yatirimlari memnuniyetle kabul edilmistir” (Geyer 2003, 76). Bu
bakimdan Burgiba’nin modernlesmeci, Batililagma yanlist tutumunun devam ettigi
sOylenebilir. Burgiba, bir sistem olarak Avrupa devletler sistemini, egitim ve sosyal hayatta
modernlesmenin gerekliligini kabul etmis ve fakat bu sistemin igerigini ulusalci bir tutumla

Tunuslulagtirmaya ¢aligsmustir.

1. SENDIKAL HAREKET- UGTT

Tunus’ta sendikal hareket ilk olarak 1924 yilinda Muhammed Ali tarafindan kurulan
Confederation Generale des Travailleurs Tunisiens (CGTT) orgiitiiyle baglamistir. Tunus
milliyet¢i hareketiyle ortak hareket eden CGTT siklikla komiinist olmakla suclanmistir.
“Fransizlarin bu donemde Tunus ve Fas’ta kullandiklar1 ortak taktik, ulusal liderleri
komiinistlikle suglamak olmustur” (Ling ve College 1979, 100). Bu suglamalardan kurtulmak
amacityla CGTT orgiit icindeki komiinistleri de tasfiye ederek degisiklige gitmis ve adim
L’Union Generale Tunisienne du Travail (UGTT) olarak degistirmistir. Sendikanin kurucusu
Ferhat Hached’in amaci, “bagimsizligin 6tesinde, toplumu modernlestirmek, gelenek 6zneleri
modern vatandaglar olmak iizere egitmek ve toplumsal biitiinliigii saglayan geleneksel araglar
ve dini tarikatlar1 yeni yapilarla degistirmek” olmustur (Moore, Politics in North Africa:

Algeria, Morocco and Tunisia 1970, 175). Bu donemde Kuzey Afrika’nin diger iilkelerine



56

kiyasla Ortodoks Islam’dan daha uzakta, daha sekiiler bir durumda olan Tunus’ta, Avrupali
ideolojilerin yayilmasi ¢ok daha kolay olmustur. Bu sayede hatir1 sayilir giice ulasan ve
kitlesel bir tabani bulunan sendikal hareket siyasal bir gii¢ olarak bagimsizlik miicadelesinde

Neo-Diistur Partisi ile birlikte hareket etmistir.

UGTT nin tarihi iki ayr1 boliimde incelenebilir niteliktedir. UGTT kuruldugu tarihten
1970’lere dek, Neo-Diistur Partisi ile ittifak halinde olmus, ancak 1970 sonrasinda 6zerk
hareket edecek Ozgiirliik alanini bulabilmistir. Bagimsizlik miicadelesi sirasinda UGTT nin
sagladigi destege ihtiyaci olan Neo-Diistur, bagimsizlik ve iktidar sonrasi daha baskici bir
politika izlemistir. “Otoriter yOnetim, iscilerin siyasal desteginin onemini azaltmig, bunun
yani sira [Burgiba] ulusal ekonominin devamliligi i¢in Tunuslu ve Fransiz sermayedarlarin
isteklerine daha bagimli hale gelmistir (Wilder 2015, 350). Bu baglamda 6zellikle de Ahmed
Bin Salah’in tasfiyesinin ardindan iktidar UGTT karsisinda iicayakli bir politika izlemistir.
“UGTT liderleriyle ve beyaz-yakali is¢i orgiitleriyle siki ittifak kurmus, tist-dizey UGTT
biirokratlarinin  hiikiimetle biitiinlegsmesini  bdylece UGTT’nin siyasal bagimsizligin
sinirlandirmig ve isgileri pasifize etmek igin istikrarlt bir propaganda yiriitmiistiir (Wilder

2015, 351).

Bu dénemde Burgiba “peygamberin seleflerinin, Islam’m ilk yiizyilinda daha kavram
bulunmadan evvel sosyalist olduklarini” ve “is¢inin patronla kardes oldugu” bir diizenin
Tunus’ta kurulacagini ilan etmistir (Hamdi 1998, 8). Devlet kapitalizminin uygulanacagi bu
donemde Ahmed Bin Salah, hem partinin Polit-Biirosuna alinmig hem de Planlama
Komitesi’ne girmistir. 1969 yilinda Bin Salah, kolektif tarim arazilerinin genisletilmesi karar1
vermis ve bu karar hem koyliiller hem de genis miilk sahiplerinin tepkisine neden olmustur
(Wilder 2015, 351). Koyliiler “kolektif tarim arazileri haricinde herhangi bir miilk isgalini
yasadist ilan eden kanunun ¢ikarilmasi1” ile beraber ekonomik olarak en ¢ok kayba ugrayan

kesim olmustur (Hamdi 1998, 9). Bu sebeple toplumda olusan genel hosnutsuzluk, grevler ve
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protestolarla ifade edilmistir. Tepkiler hiikiimete yoneldigi kadar UGTT’ye de yonelik
olmustur. Bu baglamda Burgiba’nin kimi donemlerde is¢i ayaklanmalarini sendika
liderlerinin prestij kaybini sagladigi 6l¢iide hos gordiigii sdylenebilir. Daha genel olarak “parti
elitleri ayaklanmalar1 rakiplerini saf dis1 birakmak i¢in bir ara¢ olarak kullanmiglardir”
(Alexander, Back From the Democratic Brink: Authoritarianism and Civil Society in Tunisia
1997, 36). Ekonomik sikintilara ek olarak, 1967°de gerceklesen Arap-israil savasi da
protestolara sebep olmustur. “Protestolar anti-Amerikanci ve anti-semitik bir hal almig ve
Burgiba’nin pro-Amerikan politikalarint ve Tunus Yahudilerine karsit takindigi liberal

tutumunu hedef almistir” (Hopwood 1992, 88).

Burgiba artan toplumsal hosnutsuzluktan Bin Salah’t sorumlu tutmus, “bdylece
kendisini suglamalardan korumaya c¢alismistir” (Hamdi 1998, 10). Bin Salah gorevlerinden
uzaklastirilmig, nihayetinde 1970’te yargilanmis ve vatan hainligi suc¢lamasiyla mahkum
edilmigtir. Yerine basbakan sifatiyla Hedi Nouira getirilmis, Tunus sistemi sosyalizmden
liberal ekonomiye geg¢is siirecine en azindan sdylemsel olarak girmistir. Bu gecis “Tunuslu
gengler arasinda ideolojik bir krize ve kimlik bunalimina sebep olmustur” (Hamdi 1998, 20).
UGTT nin bagina ise Habib Achour gelmis, UGTT devletten gorece bagimsiz bir organ olarak
calismaya baglamistir. Oyle ki “Amerikali gozlemciler UGTT’den 1960’larm sonunda
bagimsiz aktor olarak bahsederken, 1974°te iktidar partisi ve ordudan sonra iilkenin {igiincii
siyasal giicii olarak bahsetmiglerdir” (Wilder 2015, 352). Bu siiregte UGTT nin iiye sayisi
yarim milyona ulagsmistir. Habib Achour sendikanin komiinistleri diglayan politikasina son
vermis, buna ek olarak yeni beyaz-yaka is¢i 6rgiitlenmeleri olusturmustur (Wilder 2015, 352).
UGTT, radikal kadrolara ag¢ilmanin yani sira yonetimini de merkezilestirmistir. Bu
merkezilesme EK’te goriildiigii {izere grevlerin sayisini arttirmig, UGTT yi 6nemli bir siyasal
aktor haline getirmistir. Habib Burgiba’nin saglik sorunlarinin ortaya ¢ikmasi sebebiyle

1970’ler, Burgiba sonrasinda kimin baskan olacag: tartismalarinin arttig1 bir ddnem olmustur.
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Burgiba, rakiplerini ¢esitli yontemlerle saf dis1 biraktigindan, dogrudan giiglii bir adayin
bulunmayist elitler arasindaki rekabeti arttirmistir. Diger bir deyisle “1969’da baslatilan
bagbakanlik sistemi ile birlikte, siyasal elitlerin rekabeti ve halk¢i protestolar Tunus siyasal
hayatinin temel 0gesi olmustur” (Alexander, Back From the Democratic Brink:
Authoritarianism and Civil Society in Tunisia 1997, 36). Bu ortamda UGTT, sahip oldugu
gli¢ ile dnemli bir miittefik olmus ve “is¢i hareketlerinin —engellenemese bile- kontrol altinda

tutulmasi agisinda 6nemli arag olmustur” (Wilder 2015, 354).

1970’lerin sonu ve 1980’ler Tunus agisindan istikrarsizligin, ekonomide krizin ve
durgunlugun dénemi olmustur. UGTT ve devlet arasindaki iligkiler agisindan 1977 bir doniim
noktast olmustur. Sendika dogrudan Burgiba’y1 ve iktidar1 hedef alan elestiriler yapmis,
askerin miidahalede bulundugu, giinlerce siiren grevler diizenlemistir. “1978’de ilan edilen
grev, 300 kisinin o0ldiigii, iki giin siiren sokak kavgalarinin ardindan, asker tarafindan
bastirilmis ve sendikanin yonetici kadrosu, daha diisiik profilli alternatiflerle degistirilmistir”
(Bellin aktaran Wilder 355). Burgiba gerceklesen grevlere ragmen devlet¢i ekonomik
politikasin1 slirdiirmiistiir (Geyer 88). 1984°te “ekmegin fiyat1 bir gecede %115 oraninda
artmis” ve ekmek eylemleri olarak anilan eylemler baglamistir (Geyer 88). Bunun {izerine
UGTT liderlerinin tutuklanmasinin yani sira, sendika toplantilart yasaklanmis ve ¢ok sayida
aktivistin kamudaki gorevlerine son verilmistir (Wilder 356). Bu donemde basbakan
Muhammed Mzali siyasal liberallesme taraftar1 olsa da, basarili oldugu séylenemez. 1981°de
ilk ¢ok-partili se¢im yapilmis fakat gercekten cogunlukgu bir siyasal alana izin verilmemistir.
“Farkli partilerin se¢cime katilmasina izin verildiginde dahi, sonuglar Neo-Diistur’un lehine
olacak sekilde manipiile edilmistir” (Hopwood 97). Aksine siyasal gruplarin tizerindeki baski
arttirtlmis, UGTT’nin yonetiminde ilk kez, sendikanin tabanindan olmayan ydneticiler

getirilmis ve tutuklamalar sendika tabanina dek inmistir (Wilder 2015, 356). Muhalif
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gazeteler kapatilmistir. Bu sartlar altinda, Burgiba’'nin ilerleyen yasinin da etkisiyle, Zeynel

Abidin bin Ali 1987 yilinda kansiz bir darbeyle basa gelmistir.
2. GANNUSI ve TUNUS’TA SiYASAL ISLAMCILIGIN ORTAYA CIKISI

Rasid Gannusi, 1941 yilinda, Tunus’un giineydogu sahil seridinde yer alan Gabes
ilinin kii¢iik bir koyli olan Hammam’da dogmustur. Tarimla geg¢inen, geleneksel bigcimde
yasayan genis bir aileye sahiptir. Islam konusunda ailesiyle yasarken yalnizca temel bir egitim
almis olan Gannusi, 1959°da Zeytune Medresesi’nde egitim almaya baslamistir. Aldig1 Islami
egitimin aksine “bu donemde Gannusi bir Islam savunucusu olmamistir” (Tamimi 2001, 13).
Bu siiregte, Misir’da Nasir’in yiikselisi, bagimsizlik kazanmis iilkelerde artan anti-
kolonyalizmle beraber artan yeniden-Araplasma politikalari, donemim siyasal anlayigini
sekillendirmistir. Nasir’in gii¢lii, pan-Arabist politikalarinin yani sira, Cezayir’de uzun yillar
stiren savas, Tunus gencligini etkilemis ve Arap milliyetciligi glic kazanmistir. Genel olarak
“Tunus toplumu iki tiir elit arasinda bdoliinmiistlir: gliglenmis, Batililasmig bir elit ve
gliclenebilmek adina Masrik’tan esinlenen Araplasmus elit” (Tamimi 2001, 17). Gannusi de
bu dénemde Nasir’in fikirlerinden etkilenmis ve 1962’de Misir’a gitmistir. 1964’te Kahire
Universitesi’nde Ziraat Fakiiltesi’nde okumaya baglamistir. Ardindan, Tunus’tan kacak
yollarla ¢iktig1 ve Nasir yonetimi kacaklar1 Tunus’a teslim ettigi i¢in Suriye’ye ge¢mistir.
Gannusi, Islam’m siyasal sorunlara bir ¢dziim olarak yorumlanisini burada Miisliiman
Kardesler’in Suriye kolu ile tanisarak Ogrenmistir. Arap milliyetciliginden kesin olarak
kopmas1 ise, Arap milliyetciligi ile Islam’in catismasim fark ettifinde gerceklesmistir
(Tamimi 2001, 25). Bu dénemde Avrupa’yr da gezen Gannusi, Sam Universitesi’nde Felsefe
okumus ve 1968’de okulu bitirdiginde Fransa’ya gidip Sorbornne’da yiliksek Ogrenimini

tamamlamistir.
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Gannusi Tunus’a dénmemesini Burgiba’nin ydnetiminde artan Islam-karsithgi ile
aciklar. Daha once bahsedildigi {lizere, Burgiba bagimsizlik sonrasinda modernlesmeci bir
politika izlemis, bunun ilk adimi olarak da kati bir sekiilarizm politikas1 uygulamistir
Ozellikle 1956 yilinda c¢ikarilan Medeni Kanun bu konuda dikkat cekicidir. “Kanun
cokesliligi yasaklanmis, kadinlara erkeklerle esit olarak bosanma hakk1 tanimis, evlilik yasina
alt sinir getirmis ve kadinlara segme ve se¢ilme hakki tanmmigtir” (Geyer 2003, 82). Diger bir
deyisle kanun, seriatin belirledigi kurallar1 degistirmis ve Batili 6rneklere uygun bir bigimde,
kadm-erkek esitligini saglamistir. Fakat bunlara ek olarak, “1960°’ta Burgiba, Ramazan’da
oru¢ tutmayi, iilke ekonomisine zarar verdigi gerekcesiyle yasaklamistir” (Gannusi aktaran
Hamdi 13). Pege tamamen, tiirban ise kamuda calisan ya da tiniversiteye giden kadinlar i¢in
yasaklanmistir. Bu politikalari, Fransiz kolonyalizmiyle devamlilik icerisinde degerlendiren

Gannusi, bagimsizligin kiiltiiriin korunmast ile elde edilebilecegi fikrine varmustir.

Aktif sekiilarizm politikalar1, Tunus’ta siyasal islamci diisiincenin olusumunda 6nemli
bir rol oynamistir. Buna ek olarak, iktidarin 1964’te sosyalist oldugunu belirtmesine ragmen,
Bin Salah’in partiden ihracinin ardindan Hedi Nouria’yla beraber ekonomik liberallesmeye
donmiis olmasi, Tunus gencliginin rejime olan giliveninin sarsilmasinda etkili olmustur.
Tunus’ta siyasal Islamc1 hareketin énemli kurucularindan olan Ehmida Enneifar’m aktardig
izere, hiikiimetin sol politikalarin1 bu kadar hizli bigimde degistirmesi gengligin inancini
sarsmis, “baglanacak hicbir sey bulamayanlar, Islamcilarin safina ge¢mislerdir” (Nouria
aktaran Hamdi 10). Bu noktada, Islam’m dogrudan politik bir tutum olarak degil, savunulmasi
gereken bir kiiltiir gibi goriildiiglinii sdylemek miimkiindiir. Bir diger deyisle Enneifar bu
yorumu, Frangois Burgat’la 1980’lerde yaptig1 bir goriismede sunmaktadir. Dolayisiyla bu
yorumun, siyasal Islam’mn artik politik bir hareket olarak goriiniirliik ve gii¢ kazandig1 bir
donemde yapilmasi hasebiyle teleolojik bir agiklama oldugunu belirtmek gerekir. Esas

olarak, Gannusi ve Enneifar siyasal islam’in kurulusunda ydéntem olarak daha pasifist bir
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tutumla yola ¢ikmigslardir. Fransa’da bulunduklari sirada hem Gannusi hem de Enneifar,
Hindistan ve Pakistan merkezli Teblig Cemaati ile tanigsmis ve hareketten etkilenmislerdir.
Teblig Cemaati 1926°da, Mevlana Muhammed Ilyas tarafindan kurulmustur. Temel stratejisi
kiigiik hiicreler halinde drgiitlenerek, islam’in kaidelerini yaymak olan Cemaat, ulus-asir1 bir
nitelige sahip olmustur. “Teblig Cemaati yalnizca siyasete ilgisiz oldugu icin degil fakat
orgiit, liyelerinin siyasetle ilgilenmesini dnermedigi ve hatta yasakladigi icin kat1 bicimde
apolitiktir” (Tamimi 2001, 27). Teblig Cemaati’nin Tunus siyasal Islamcil1ig1 agisindan énemi,
bu déoneme dek Seyyid Kutub gibi daha radikal diisiiniirlerinden etkilenmis olan Gannusi’nin
medeniyet ve Islam’m medeniyetle olan iliskisine dair yorumlarini ¢ok daha 1liml1 bir noktaya
¢cekmis olmasidir. Tunus’a dondiikten sonra da, buradaki bir Teblig Cemaati hiicresiyle

iletisime gecen Gannusi, Abdiil Fettah Moro ile beraber Cemaat el-Islamiyye’yi kurmustur.

Ennahda’nin temelini olusturan Cemaat el-Islamiyye orgiitii ancak 1981°de Islami
Yonelis Hareketi adin1 almis ve kitlesellesmeye baglamistir. Arada gecen yillarda Cemaat
genel olarak Teblig hareketinin stratejisini benimsemis ve yalnizca davanin daha fazla sayida
insana ulagmasini amacglamistir. Bu siirecte felsefe Ogretmeni olarak c¢alisan Gannusi,
hazirlanan ders programini Tunus ve Islam baglaminda, elestirel bir yorumla sunmus ve bu
strateji, Gannusi’nin Islam’1 yayma politikasinin bir ayagini olusturmustur (Tamimi 2001,
37). Parti kurucular1 Abdiil Fettah Moro, Fadhel Beldi, Salih bin Abdullah ve Ehmida

Enneifar benzer stratejiler izlemislerdir.

3. OGRENCI ORGUTLERI ve POLITIZASYON

Tunus’ta 6grenci orgiitleri koklii bir gegmise sahiptir ve siyasal alanda 6nemli bir gii¢
olusturmuslardir. Cemaat El-islamiyye’nin politiklesmesi de bu dgrenci orgiitleri iizerinden

gerceklesmistir. UGTT nin 6grenci orgiitii olan UGET, bagimsizliktan ii¢ y1l 6nce kurulmus
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ve kuruculart dogrudan yeni kurulan devlet yapisina dahil edilmislerdir (Moore ve
Hochschild, Student Unions in African Politics 1968, 31). Yoneticileri, Neo-Diistur
Partisi’nin Polit-Biiro’suna dahil edilen UGET’in esas olarak UGTT’yle paralel bir tarihe
sahip oldugu soylenebilir. UGTT ile es zamanl olarak, dncelikle dogrudan iktidar partisinin
bir orgiitii gibi ¢alismigsa da, 1970’lerde olusan baskici ortamda marjinallesmistir. Bu siirecte
Cemaat, dgrenciler arasinda yayilmaya baslamistir. Kimi yazarlara gore “Islamci hareket
hiikiimet tarafindan 1970’lerde yiikselen solcu gruplara karsi kullanilmak {izere —dogrudan
olusturulmamigsa bile- desteklenmis ve tesvik edilmistir” (Hamdi 1998, 28). Siyasal
Islamcilar hiikiimetle herhangi bir isbirliginde bulunduklarini inkar etseler de, siyasal olarak
onemli bir gli¢ olusturmamalar1 ve hiikiimetin tehdit olarak gordiigii solcu gruplara muhalefet
etmeleri sebebiyle en azindan gorece rahat hareket ettikleri sdylenebilir. Bu siiregte EI-Marife
dergisi ¢ikarilmaya baglanmistir. Siyasallasma siireci, hareketi de donilisiime ugratmis ve
hiikiimeti  yalnizca anti-Islami  politikalar1 nedeniyle elestirmek yerine “rejimin
diktatorligiinii, yabanci tilkelerle isbirligini, somirgeciligini ve Batililagsmasini kinayan,

teolojik, siyasal ve sosyal biitiinciil bir bakisa donilismiistiir” (Gannusi aktaran Hamdi 32).

Hareketin siyasallasma siireci Misir’daki Miisliiman Kardeslerle dogrudan iletisime
gecilmesi siireciyle es zamanli gerceklesmistir. Tunus siyasal Islamciligim kurucu siyasal
Islamci hareketlerin neredeyse hepsinden etkilenen bir sentez olusturmus bir hareket olarak
tanimlamak miimkiindiir. Gannusi, Miisliman Kardesler’in ve Ozellikle de El-Benna’nin
fikirlerinden etkilenmistir. Ek olarak bu dénemde popiilerligini arttiran, giiclenen ve bdlgenin
en onemli hareketi olmasinin da etkisiyle, hareket 1979°da, Tunus’ta gerceklestirilen gizli bir
konferans ile Miisliiman Kardesler’e katilmistir. Fakat partinin kurucularindan Enneifar,
Miisliiman Kardesler’in, Cemaat el-Islamiyye’ye olan etkisini elestirmis ve ayrilarak, islam
ve Bat1 arasinda yeni bir sentez arayan, ilerlemeci Miisliimanlar adiyla bilinen ve bilimi 6ne

c¢ikaran bir 6rgiit kurmustur (Hamdi 1998, 36). Bu ayriligin Gannusi tizerindeki etkisi, orgiitiin
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ideolojik yapisinin yeniden sorgulanmasini saglamistir. Ironik olarak, Miisliiman Kardesler
ittifakina katilmak, Tunus Cemaat el-islamiyye o&rgiitiiniin daha ulusalct bir yoruma
ulasmasiyla sonuglanmistir. Oyle ki, bolge iilkelerinden ithal ettikleri diisiinceler ile Tunus’un
geleneksel dindarligmi reddettiklerini fark etmislerdir (Tamimi 2001, 47). Islam’in siyasal
olarak yorumlanmasi esas olarak Islam’da rasyonalizasyon ve modernlesme ile beraber
oldugundan, geleneksel dindarligi reddetmektedir. Bu durumun parti i¢inde Ozelestirisi
verilmis, yerele donme karar1 alinmistir. Bunun yani sira, “bu sorgulama, parti isleyisine
yansimig, denetlenebilirligin ve kurumsallagsmanin artmasi talebinin yani sira partide bir
Ozelestiri gelenegi olusturmustur” (Tamimi 2001, 48). Gannusi’nin daha sonra Hasan El-
Benna tizerine yaptig1 degerlendirmelerde goriilecegi iizere, Miisliman Kardesler’in yalnizca
Islam yorumu degil, farkli gruplarla ittifak yapmasi ve halkg1 bir politika benimsemesi de
Tunus Islamciligin etkilemistir (Gannusi 2013, 407). Cemaat el-Islamiyye de partiye katilim
orani arttik¢a, halk¢i politikalarina agirlik vermistir. Donemin artan is¢i hareketlerine ve

grevlere bagli olarak drgiit, 6rnegin 1980°de ilk kez 1 Mayis Is¢i Bayrami’ni kutlamustir.

1981 yilinda Cemaat el-islamiyye ismini Islami Yonelis Hareketi (Hareket el-itticah
el-islami) olarak degistirmis ve yasal bir parti olarak taninmak i¢in bagvurmustur. Fakat gizli
bir Orgiitten resmi, siyasal bir partiye doniis, Burgiba’nin kati1 sekiiler ideolojisiyle karsi
karsiya gelmis ve parti kurulur kurulmaz liderler Gannusi ve Moro dahil olmak {izere 107
aktivist tutuklanmigtir (Hamdi 1998, 43). Daha 6nce aktarildig: tizere, 1980’ler ile baslayan
stireg, Burgiba’nin giderek sertlestigi, buna karsin Tunus’un grevler ve protestolarla
istikrarsizlastigi bir dénem olmustur. Bunlara ek olarak, siyasal Islamci aktivistlerin
tutuklanmasi, Islami Yonelis Hareketi’ni giiglendirmis, Iran Devrimi’nden de etkilenmis olan
gen¢ kadrolarin bu protestolarda oncii rol oynamasii saglamistir. Buna binaen, 1984’te
gerceklestirilen konferans [oOrgiitiin] c¢esitli sektorlerde ve yapilarda artan gorliniirliiglini

acikca ortaya koymustur. Rejimin istikrarini saglamaya ve mesruiyetini korumaya ¢aligtigi bu
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stirecte Orgiit icerisinde de radikal bir kanat 6ne ¢ikmistir. 1984-1987 yillar1 arasinda serbest
kalmasina ragmen Gannusi’'nin 1987°de yeniden tutuklanmasinin ardindan rejime karst daha
radikal eylemlerde bulunulmasi gerektigini savunan Karkar orgiitiin yoneticisi konumuna
geemistir (Hamdi 1998, 43). 1987°de Burgiba’nin dogum giiniinde, Monastir ilinde dort farkli
noktada bombali eylemler gergeklestirilmistir. Bu siireg, Burgiba’nin yaslanmasinin da
etkisiyle, yonetici kadrolarda genis destek bulan General Zeynel Abidin bin Ali’nin kansiz bir

darbesiyle sonu¢lanmustir.
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III. BOLUM: ENNAHDA
A.ZEYNEL ABIDIN BiN ALi DONEMINDE TUNUS

Burgiba’nin devlet¢i ve baskict politikalarinin ardindan 1987°de yonetime gelen
Zeynel Abidin bin Ali, 1989°da gergeklestirilen se¢imlerde de basartya ulasip baskan
olmustur. Bin Ali, genis kesimlerce kabul gormiis ve desteklenmistir. Gannusi’nin Larbi
Sadigi ile yaptig1 roportajdan aktarmak gerekirse “siyasal Islamci hareket Bin Ali’yi ulusal
uzlasma adina, tiim siyasal giicleri kapsayacak bir demokratiklesmeye ulasacak yolda bir
adim olarak gordiikleri igin kabul etmislerdir” (Sadiki 2002, 61). Buna karsilik, Bin Ali
1989°da genel bir af ¢ikarmis ve siyasal Islamci aktivistler dahil olmak iizere ¢ogu siyasi
suclunun serbest birakilmasini saglamistir. iktidar partisinin kadrolarinda biiyiik degisiklikler
yapilmamis olsa da partinin ad1 1988’de Anayasal Demokratik Canlanma (Rassemblement

Constitutionnel Démocratique-RCD) olarak degistirilmistir.

Bin Ali’nin esas programi ekonominin liberallestirilmesi olmustur. Misir’da Nasir
iktidar1 sonrasinda iktidara gelen Enver Sedat’in politikalarima benzer bi¢imde Bin Ali,
ekonomik liberallesmeye gitmis ve bunun dolayli bir sonucu olarak istikrarli ve ilimli bir
siyasal ortam yaratmaya caligmistir. Bu sebeple yeni bir siyasi partiler yasas1 hazirlanmis ve
cogulculuga yer verilmeye calisilmistir. Bu yeni siyasi partiler kanunu, parti isminde dini
referanslarin bulunmasini yasakladigi igin Islami Yonelis Hareketi, 1988 yilinda Ennahda
Hareketi adin1 almigtir (Hamdi 1998, 66). Buna karsin partinin yasal olarak taninma talebi
reddedilmis, Bin Ali iktidar1 kisa siire icerisinde baskici yonetime evrilmistir. Ekonomide
acilma ve 6zel sektoriin paymni arttirma politikast “bir nesil dnce burjuvaziye saldirmig bir
rejimde, yatinmcilarin giivenini kazanabilmek adima [...] tesvikleri, diisiik vergilendirmeyi,

deregiilasyonu ve bir Onceki rejimin tarim ve is¢i haklari konusunda takindigi korumaci
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tutumu  degistirmeyi”  gerektirmektedir ~ (Hinnebusch,  Authoritarian  Persistence,
democratization theory and the Middle East: An overview and critique 2006, 384). Bir bagka
deyisle, Bin Ali donemi, siyasal ozgiirliikler vaat eden ve bunu ekonomik neoliberalizmin
Tunus’ta isleyebilmesi adina yapan bir déonem olmustur. Bir bakima Tunus’ta Ahmet bin
Salah’in  gorevinden alinmasinin ardindan baslayan ekonomik liberalizm siirecinin
devamliliginin saglandigi soylenebilir. Bircok modernlesme teorisi, iktisadi yapinin
liberallesmesinin, siyasal bir liberalizm ile paralel olarak isleyecegini bu sebeple savunur.
Fakat Tunus’ta ve diger Ugiincii Diinya devletlerine benzer bigimde, bu iki liberallesme es-
zamanli ilerlememistir. Ekonomide devletin roliiniin kiigiiliip 6zel sektore alan birakilmasi,
kendisinden 6nceki kurucu figiir kiiltiiniin yaninda siyasal mesruiyet kazanmaya ¢alisan ve bu
sebeple elitlerin destegine ihtiya¢ duyan liderler tarafindan, kii¢iik bir grubun daha da
zenginlesmesi ile sonuglanmistir. Baska bir bi¢imde ifade etmek gerekirse, “otoriter popiilist
rejimler, kolonyalizmin bir elestirisi ile beraber, devlet-merkezli ithal ikameci sanayilesme
politikalari1  gliderken akillarinda ekonominin ulusa hizmet etmesi gerektigi fikri
bulunmaktadir” (Beinin 1999, 21). Neoliberal ekonomiye gegis ise, ekonominin tanimindan

kime hizmet ettigi sorusunu ¢ikarmigtir (Beinin 1999, 21).

Siyasal liberallesme adina, Bin Ali yalnizca partinin adim1 degistirmekle kalmamus,
demokratiklesme adina Ulusal Uzlasma ismiyle anilacak olan bir dizi reform sunmustur.
Ulusal Uzlasma, “siyasetin kurallari, gogunluk¢ugun kurumsallagmasi, uzlagsma i¢in kurumlar,
yonetim ve reformist arasindaki iliskiler ve se¢im diizenlemeleri” konularmi kapsamaktadir
(zartman 1990, 16). Burgiba déneminde “devlet hegemonyasi [’état patron (vesayet devleti)
ve [’état parti (parti-devlet) ile 6zdeslesmis ve devlet-dis1 ya da parti-dis1 orgiitlenmeye yer
birakilmamistir” (Sadiki 2002, 63). Bu durumu degistirmek isteyen Bin Ali, “Ulusal Uzlagma
kapsaminda, c¢ok-partili secimleri canlandirmak adina RCD ile devleti birbirinden ayirmak

istemistir” (King 2007, 436). Buna ragmen, kurulan diizen partiler arasinda bir giic dengesi
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olusturmay1 bagaramamistir. RCD, teoride Burgiba’nin Neo-Diistur Partisi’nden ¢ok farkl

olsa da, kurulan sistem bir segim-demokrasisi olmaktan Gteye gecememistir.
1. BIN ALI DONEMINDE ENNAHDA VE ISLAMCI MUHALEFET

Bin Ali rejimi, Burgiba doneminde kazandiklar1 gii¢ ve sebep olduklar1 ayaklanmalar
sebebiyle siyasal Islamci hareketi kendi iktidarina bir tehdit olarak algilamistir. Bu sebeple,
reform projesini uygulamaya basladiktan hemen sonra, “demokrasi anlayisinin kapsayici
degil, kimi gruplar1 dislayan bir mutabakata dayandigini1 vurgulamistir” (Zartman 1990, 27).
Bu sebeple, Bin Ali’nin gelisi ile beraber siyasal olarak 6zgiirlesmeyi bekleyen siyasal Islamci
kadrolar hayal kirikligia ugramustir. Ismini Ennahda (Rénesans) olarak degistirmelere
ragmen parti olarak yasallagmalarinin Oniine gecilmistir, 1990 se¢imlerine ancak bagimsiz
adaylarla girilebilmistir. Bin Ali iktidari, siyasal Islamcilarin gerceklesen siddet eylemleri
sebebiyle tiim politik gruplar tarafindan elestirildigi bir donem olmustur. Bin Ali ¢evresindeki
grup, Islamecilara izin verilmesi, bdylece bulunduklar radikal konumdan uzaklastiriimalar1 ve
siyasal denetleme smirlarinda tutulmalar taraftari iken, diger bir grup siyasal Islamcilarin
yetkilendirilmesinin, parti igerisindeki radikallerin bir basaris1 olarak anlasilmasindan
¢ekinmiglerdir (Zartman 1990, 27). Bu durum Ennahda igerisinde de bir bdlinmeye yol
acmistir. Burgiba doneminde gerceklestirilen eylemlerden aklanacak bir siyasal hareket
olusturmak tizere, partinin kurucu liyelerinden Moro ve Beldi, 1991 yilinda ayrilarak yeni bir
siyasi parti kurma karar1 almigtir (Hamdi 1998, 72). Fakat iktidar tarafindan bu karar, siyasal
Islamc1 hareketi farkli bir bicimde korumaya yonelik bir kurgu bir siyasi manevra olarak
algilanmistir. Moro da dahil olmak iizere siyasal islamcilarin herhangi bir politik etkinlikte
bulunmalar1 yasaklanmustir (Hamdi 73). Gannusi, Ingiltere’ye iltica talebinde bulunmus, 20
yil sonra gerceklesecek ayaklanmalara dek Ingiltere’de kalmistir. Bu siiregte, Bin Ali,
Ennahda’y1 siddet eylemlerinden sorumlu tutmaya devam etmistir. Buna ragmen Gannusi ve

kimi Ennahda liderlerinin c¢alismalari, gazete makaleleri ve roportajlari Tunus muhalefeti
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iizerinde etkili olmustur. Siyasal Islamciligin kiiresel anlamda farkli formlarda giiglenmekte
oldugu bu siirecte Bin Ali taraftarlari ise baskilarini arttirmigtir. 2002 yilinda El-Kaide’nin
baskent Tunus’ta bir sinagoga diizenledigi saldir1 iizerine siyasal Islamciliga olan tepki daha
da kuvvetlenmistir. Oyle ki, bu tepkiler 2006 yilinda resmi makamlarin tiirbana kars: bir
kampanya baglatmasina kadar varmigtir (Saleh 2006). Hiikiimetin baskici tutumunun Ennahda

disinda iilkede kalan Islamcilari radikallestirdigi sdylenebilir.

2. TUNUS SIiYASAL iSLAMCILIGINDA RADIKAL VE ILIMLI KANATLARIN

KOKENI

Tunus’ta radikal ve ilimhi kanatlarin ayrimi diger orneklerden farkli olarak, orgiit
icerisinde bir ikiligin, uyusmazlhigin sonucu olarak degil, ilimli kanadin da yoklugunda,
iktidar1 baskis1 sebebiyle ortaya ¢iktigi sOylenebilir. Bu alt bdliimde esas olarak Tunus’ta
siyasal Islamcilifin radikal kanadinin giiclenmesi ve iktidarla karsi karsiya gelmesi ele
aliacaktir. Radikal ve ilimli kanatlar arasindaki ayrimin, ilimh kanat iktidara yaklastik¢a
artmasi ise Arap Bahar1 sonrasinda, Ennahda’nin Tunus’a doniip legal olarak siyaset yaptigi
boliimde tartisilacaktir. Bu noktada, daha &nce bahsi edildigi iizere Tunus’ta Islam’m
siyasallasmasi, kurucu hareketlerden ¢ok daha sonra gerceklesmistir. Siyasal Islamciligin,
goriinlir hale gelmesi ve kitlesellesmesi ancak 1970’li yillarin ortalarinda gergeklesmistir.
Fakat gorece 1liml siyasal yorumuna ragmen iktidarin baskisina maruz kalmasi, bunun yani
sira gliclii bir sendikal hareketle beraber ayaklanan kitleler siddet eylemlerini baslatmistir.
1985°te gerceklestirilen bombali eylemlerin ardindan 1986°da, kiiclik bir grup partiden
ayrilarak Tunus Islami Cephesi’ni kurmustur. Parti kuruculari Muhammed Ali Hurath,
Abdullah el-Haci, Muhammed Hoca ve Mongi el-Hecini olan grup, hiikiimetin sert
politikalart sebebiyle ¢ok etkili olamamistir (Torelli, Merone ve Cavatorta 2012, 142). Bu
sebeple “cok sayida Tunus Islami Cephesi militan1 Pakistan ya da Bosna’ya gidip oradaki

cihatlarda yer almis, bir kismu siiriilmiis ve digerleri Tunus’ta ya tutuklanmis ya da toplumdan
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soyutlanarak yasamii siirdiirmiistiir” (Torelli, Merone ve Cavatorta 2012, 142). Bin Ali
doneminde, Ennahda liderlerinin siirgiinde oldugu donemde partiden yalnizca tek kopus
gerceklesmis, bu da ¢ok daha ilimli ve uzlagsmaci bir grup tarafindan partinin mirasinin
yarattig1 baskidan kurtulabilmek adina yapilmistir. Buna ragmen daha 6nce bahsedildigi iizere
Moro ve Beldi’nin basimi g¢ektigi bu grup hiikiimetin baskilarindan kurtulamamistir (Hamdi

72).

Ennahda liderlerinin siirgiinde olmasi, Tunus Islami Cephesi’nin farkli iilkelerde
cihatta olmasi, Tunus’ta radikal ve 1limli kanatlarin uluslararasi etkilesimlerle sekillenisini
cok daha agik bicimde gostermektedir. Radikal kanat, 2002’de gergeklesen El-Kaide saldirisi
sonrasinda, ancak 2007 yilinda bir eylem gerceklestirmis ve giivenlik giigleri ile kars1 karsiya
gelmistir. Eylemin diizenleyicisi olarak bilinen Lasaad Sessi, “Nisan 2006’da, kii¢iik bir
silahli miicahit grubuyla, Cezayir sinirindan Tunus’a girmis ve Tunus giivenlik giicleriyle
catismugtir” (Torelli, Merone ve Cavatorta 2012, 143). Yine ayn1 yil Jund Esad ibn El-Furat
tarafindan kiiciik bir miicahit orgiitii kurulmug ve kisa siire igerisinde hiikiimet tarafindan
bastirilmistir. Bu radikal hareketlerin Tunus siyasal yasaminda goriiniir olmasi ise ancak

2011°de gerceklesen devrim sonrasinda olmustur.

B. ARAP BAHARI VE TUNUS

2010 yilinda Tunus’tan baslayarak bolgedeki devletleri etkileyen bir dizi eylemler baslamigtir.
Tunus’ta, seyyar saticilik yapan ve polis tarafindan darp edilen Muhammed Bouazizi’nin
kendisini yakmasiyla baslayan eylemler kisa siirede iilkenin biitiiniine yayilmistir. Ekonomik
bunalim, Zeynel Abidin Bin Ali’nin baskici rejimini tahammiil edilmez kilmis ve eylemler
Misir, Libya, Yemen ve Suriye gibi diger otokratik rejimlere de yayilmistir. Arap Bahari’nin

sebepleri ve sonuglar1 birgok farkli bi¢imde degerlendirilmis ve hatta isimlendirilmesi
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konusunda farkliliklar ortaya ¢ikmistir. Bu bakimdan, ayni siirece Yasemin Devrimi, Arap
Uyanisi, Arap Bahari gibi farkli isimler verilmistir. Kimi yazarlara gére “2011 devriminin
baslangict 2008°de Gafsa ilinde, fosfat iscileri arasinda baslayan ve kisa siirede ¢evre illere
yayilan ve neredeyse alt1 ay siiren grevlere kadar gotiirtilebilir” (Wilder 2015, 358). Buradan
yola ¢ikarak, Arap Bahari’nin ve bu siirecte baslayan eylemlerin Marksist bir okumasi
yapilmistir. Ornegin, Sami Zemni, Arap Bahari’nin Rosa Luxemburg’un 1906’da yazdig
Genel Grev kitabiyla agiklanabilir oldugunu savunmustur. Bu grevlerin politikadan bagimsiz
olarak yalnizca neoliberal ekonominin yarattig1 issizlik ve enflasyon gibi sorunlari hedef
almadigi sdylenebilir. Bu agidan “Arap Bahari’nin demokrasi ve sosyal adalet talepleri, sinif
savasl ile sivil-demokratik miicadelenin bir ittifakin1 gostermektedir” (Zemni, Smet ve
Bogaert 2013, 890). 2008 yilindan baslayarak UGTT’nin de merkezi roliiyle, eylemler
giderek artmis fakat UGTT’nin hiikiimetle ve UTICA ile gergeklestirdigi goriismeler
sonrasinda militan hareketler pasifize edilmistir. Bu baglamda 2006 yilinda UGTT nin bir i¢
raporunda da, sendikanin isgileri temsil etme kapasitesi sebebiyle degil fakat kendisini
hiikiimete, basat sivil aktor olarak sunabilmesi Olgiisiinde mesruiyetini devam ettirdigi
aciklanmistir (Zemni, Smet ve Bogaert 2013, 895). UGTT nin bu roliiniin, devrim sonrasi
stiregte de devam ettigini sdylemek miimkiindiir. Pasifize edilen militan grevler, Bouazizi’nin
kisisel eylemi sonrasinda, hiz kazanmis, kendiliginden bir hareketin, Orgiitlii bir parcasi
olmustur. Bu bakimdan Rosa Luxemburg’un da belirttigi tizere genel grev devrimi dogurmasa

dahi, devrimin igerisinde dnemli bir pozisyona sahip olmustur.

Eylemlerin simifsal degerlendirmelerle yorumlanmasinin yaninda, 6ne ¢ikan diger bir goriis
Arap Bahari’m1 2011 yilinda Amerika’da baglayan “Occupy Wall Street” (Wall Street’i isgal
et) hareketleriyle beraber okumak yoniinde olmustur. Ozellikle eylemlerde sosyal medyanin
oynadig1 rol goz onilinde bulundurularak, yeni sosyal hareketler baglaminda Arap Bahari

tartismaya ac¢ilmistir. Yeni sosyal hareketler teorileri, Ortodoks Marksist anlayist ve bu
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anlayisin temel Oznesi olarak proletaryayr gérmesini elestirmektedir. Antonio Negri ve
Michael Hardt’in eserlerinde ortaya konulmus bu teoriye gore, artik sinif savasiminin ve
devrimin temel 6znesi is¢i sinifi degil cokluktur. Cokluk, “halk gibi tiirdes bir biitiin olmadig1
gibi, kitleler gibi parcali bir yapiyr da ifade etmez”. Her bir bireyin 6znelesmesi ve fakat bu
Oznelerin, kendi 6znelliklerine zarar vermeksizin, tiirdeslesmeden bir araya gelisi ¢coklugu
olusturmaktadir. Bu bakimdan g¢okluk “kendiligindenci, duygusal, merkezilikten yoksun,
esitlik¢i ozellikleriyle gayri resmi olarak rgiitlenmis, gevsek baglarla kenetlenmis gruplardan
olusur” (Sanli 2005, 98). Bu bakimdan, Hardt ve Negri’ye gore “issizlik konusu ile ateslenen
ve merkezinde biiyiilk oranda egitimli fakat hayal kirikligina ugramis genglerin bulundugu
Arap isyanlari, Londra’da ve Roma’da Ogrencilerin gercgeklestirdigi eylemlerle biiyiik
ortakliklar barindirmaktadir” (Hardt ve Negri 2011). Bu baglamda, Tunus’ta gergeklesen
eylemler, sendika, dernek, vakif gibi bir Orgiitlenmenin liderligi olmaksizin, dolayisiyla
hiyerarsik bir yapiya dahil olmadan ortaya ¢ikmistir. Bu noktada, yine de, UGTT gibi temel
aktorlerin eylemliliklerini goz ardi etmemek gerekir. “Geleneksel yapilar, bu eylem agina
dahil olurlar fakat onu yonlendiremezler” (Hardt ve Negri 2011). Bu baglamda, kendiliginden
ortaya c¢ikan eylemlerin basariya ulasmasinda Ennahda’nin uzlagsmaci tutumunun yani sira,
UGTT nin etkinligi de 6enmli bir rol oynamistir. Ayaklanmalar sirasinda ve sonrasinda ortaya
cikan krizlerde UGTT orgiitlii bir sivil aktor olarak rol almis ve sistemin devamliligim
korumustur. Bu bakimdan, “Misir’in aksine Tunus’taki dengeleyici aktor, sivil ve toplumsal
hayatta orgiitlenmis Islami tandansli bir hareket degil, aksine tarihsel acidan giiglii bir

sendikal hareket olmustur” (Ozkog 2016, 44).

2011 yilinda Bin Ali’nin {ilkeyi terk etmesinin ardindan Rasid Gannusi iilkeye donmiistiir.
Bin Ali’nin gidisinin ardindan, eski rejimden figiirlerin, degisime ragmen istikrarin devamini
saglamak amaciyla yaptiklar1 yukaridan-asagr 1limhi degisiklikler sokak hareketlerini

durduramamistir. Bu noktada “Misir’dan farkli olarak, ilk asamada 1limli degisikliklere karsi
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olan, esasen farkli ve hatta rakip gruplar, Mart 2011°de eski bir Burgiba bakan1 olan ve Nida
Tunis’in lideri Beji Caid Essebsi tarafindan kurulan gecici hiikiimetle calismaya ikna
olmustur” (Guazzone 2013, 32). Bu siiregte Ennahda, belirli kisitlamalarla olusturulmus bir
siyasal ortama dahil olmak zorunda kalmistir. Bu bakimdan, Tunus sekiilerlerinin aslinda
demokratlar olmadiklarini, esas olarak liberal dahi olsalar Islamcilar1 baski altinda tutmak
istediklerini belirtmek 6nemlidir (O. Roy, The Transformation of the Arab World 2012, 7).
Esas olarak, devrim sonrasi siireg, ekonomik sikintilarin 6ne ¢iktigi, beklentilerin yiiksek
oldugu fakat karsilanamadigi bir donem olmustur. Bu sebeple, se¢imler dncesinde katildigi bir
sempozyumda Gannusi, Ennahda tek basina iktidar olsa bile bir koalisyonun gerekli
oldugunu, “hareketin tek basina biitiin bu sorunlarla basa ¢ikamayacagini” belirtmis olmasi
énemlidir (Shadid 2011). Sendikalar greve devam etmis’, radikal siyasal islame1 hareketler
2012 yilindan itibaren eylemlerine baslamis ve sekiiler gruplar Ennahda’y1 bu Selefi orgiitlere

kars1 yeterince sert olmamasi sebebiyle elestirmislerdir.

2013 yilinda, hem radikal siyasal Islamci gruplarmn hem de sekiiler gevrelerin Ennahda
iizerindeki baskis1 gittikge artmistir. Ensar el-Seria gibi militan gruplarin, solcu Halk¢i Cephe
partisinin lideri Chokri Belaid ve Arap Milliyetgi Halk Partisi kurucusu ve lideri Muhammed
Brahmi’yi suikast diizenleyerek o6ldiirmelerinin ardindan, sol, sekiiler gruplar da Misir’daki
Tamarrud® hareketine benzer bigimde genclik oOrgiitlenmelerine gitmislerdir. Artan sokak
hareketlerinin sonucunda, Ennahda 2013 yilinda UGTT ile bir goriigme gerceklestirip
sendikanin olusturdugu yol haritasin1 uygulama soézii vermistir. Bagbakan Hamadi Jebali,
¢oziim olarak teknokratlardan olusan bir kabine kurmayi hedefleyen projesinin basarisiz
olusunu sebep gostererek, artan toplumsal hosnutsuzluk sebebiyle gorevinden istifa etmistir

(BBC, www.bbc.com 2013). Ennahda’nin iktidardan ¢ekilmesi {izerine yeniden segimlere

7 Ornegin, 2012 yilinda ortaya ¢ikan krizde, UGTT genel grev ilan etmis fakat sonra Ennahda hiikiimetiyle
anlasmaya vararak grevi iptal etmistir. Bkz. http://www.wsws.org/en/articles/2012/12/19/tuni-d19.html
8Tamarrud, Muhammed Mursi’nin cumhurbaskani secilmesinin ardindan kurulan ve Mursi’nin istifasini talep
eden bir gesit 6rglittlir ve Mursi’ye karsi gerceklestirilen darbenin ana savunucusu olmustur.
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gidebilmek adma, gegici bir hiikiimetin kurulmasi konusunda muhalefetle anlagsmaya

varilmistir (Jazeera 2013).

2014 yilinda gergeklestirilen se¢imlerden Nida Tunis ilk parti olarak ¢ikmis ve
parlamentoda 217 koltuktan 85’ini, Ennahda ise 69’unu kazanmistir (Guardian 2014).
Cumbhurbagkani ise Nida Tunis’in lideri ve devrim sonrasi gecis hiikiimetinin kurucusu olan
Beji Caid Essebsi olmustur. Buna ragmen, iilkenin i¢inde bulundugu ekonomik ve politik
zorluklar sona ermemis, devrim sonrasi normallesme siirecine girilmis olsa da, halkin
beklentileri karsilanamamistir. Bu sebeplerle, 2016 yilinin Ocak ayinda Nida Tunis
partisinden bir grup milletvekili istifa ederek, partinin parlamentodaki koltuk sayisini1 58’e
diisiirmiistiir. Istifalarn, partinin kurucu liderlerinden ve devrim sonrasi cumhurbaskanlig
yapmis olan Moncef Marzouk ile Cumhurbaskani Essebsi’nin oglu arasindaki siyasal rekabet
sebebiyle gerceklestigi ve Marzouk’un yeni bir parti kuracagi iddialar arasindadir (Eye 2016).
Ennahda’nin istifalar sonrasinda parlamentoda ¢ogunlugu elde etmesi ise kisa vadede radikal
bir degisiklige neden olmamistir. Marzouk, kendisiyle yapilan roportajda Tunus’taki devrimi,
yarim kalmig bir bagar1 dykiisii olarak tanimlamis ve ekonomik kriz, siyasal istikrarsizlik gibi

sebeplerle yonetimin neredeyse eski rejime dondiigiinii beyan etmistir (Par 2016).

Sonug olarak, Tunus siyasetinin devrim sonrasinda ¢ogunluk¢u bir yapiya kavustugu
kismen sdylenebilir. Fakat 6zellikle devrim sonrasinda, ilkenin temel sektorlerinden biri olan
turizmin, 2015 yilinda ISID’in gerceklestirdigi saldirilar sebebiyle de neredeyse durmus
olmasi iilke ekonomisini dogrudan olumsuz etkilemistir. Bunun yani sira, “siyasi partilerin
sayisindaki patlama (70’ten fazla), siyasal ortamdaki boliinmiisliigiin bir isareti olarak
okunabilir” (Marzouki, From People to Citizens in Tunisia 2011, 18). Bu politik ¢esitlilik
nihayetinde ekonomik istikrar hedefiyle yatak olarak boliinmiistiir. Ekonominin devrim
sonras! siirecte basat rol oynamasi, politik tutumlar1 gérece geri planda birakmustir. Ornek

olarak, “her ne kadar Ennahda se¢im kampanyasinda detayli bir ekonomik program sunmus
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olsa da, Jebali ve Larayedh hiikiimetleri temel olarak bir 6nceki hiikiimetin programini 6nemli
bir degisiklik olmaksizin uygulamistir” (Guazzone 2013, 36). Bu siirecte, Ennahda’nin iktidar
siiresince 1limlilasmasi, siyasal Islamciliktan, Miisliman demokrathga evrilmesi, temel
kaidelerinden tavizler vermesi ve artan radikal siyasal Islam tehlikesi alt boliimde ayrica

incelenecektir.

C. iISLAM DEVLETI’NDEN SiViL DEVLETE: ENNAHDA’DA DEGIiSEN DEVLET

KAVRAMI

Gannusi, felsefe dgrenimi gormiis olmast ve 1989-2011 yillar arasinda Ingiltere’de
stirglinde bulunmasi hasebiyle de modernist diisiinceye hakim, Bati felsefesini bilen bir
siyasal Islamci diisiiniirdiir. Bu baglamda, sosyalizmi, kapitalizmi ve demokrasiyi hem
degerlendirmis hem de bunlara Islami bir alternatif sunmaya calismisti. Bir bakima, Bati
diisiincesine, var olan kapitalist sisteme ve demokrasiye getirdigi elestiriler onu Batilt muhalif
akademisyen ve diisiiniirlerle ayn1 noktada bulustursa da, bu sorunlara sundugu Islami ¢dziim
onu bir politik lider yapmaktadir. Bu alt boliimde, 6ncelikle Gannusi’nin tanimladig: tizere bir
Islam Devleti’nin esaslar1 anlatilacak, ardindan bu sdylemin Tunus’ta Ennahda iktidari
doneminde nasil degistigi tartisilacaktir. Gannusi, Islam Devleti'nde Kamusal Ozgiirliikler
kitabinda kurulacak olan diizenin temel ilkelerini sunmus, bunun yani sira, halihazirda var
olanin eksikliklerini ag¢iklamistir. Bu acidan, demokrasinin tarih igerisinde gelisimini

inceledikten sonra su elestiriyi yapar:

Hal béyleyken, teorik agidan biiyiik kartel sahiplerinin ve proje
miidiirlerinin, teknik heyetlerin, gazete, radyo ve televizyon
patronlarinin, siyasi, kiiltiirel ve sendikal etki ¢evrelerinin oy giiciiyle,
issizlerin yahut sanayi ve ziraat ig¢ilerinin oylar egittir. Kaldi ki,

siyasi tabani olusturanlarin ¢ogunlugunu bunlar teskil eder. Oysa
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gercek sudur ki, bu biiyiik ¢ogunluk genellikle birinci gruptaki
azinligin yonlendirmelerine gore sekil alir. Dolayistyla demokrasinin
halkin kendi kendini idare etmesi, halk idaresi oldugu seklindeki

tammun gergeklestirilmesi miimkiin degildir. (Gannusi 2013, 122).

Oysa Islam, Gannusi’ye gore, insamin mutlulugunu odagma alan yasalar icermektedir.
Secimlerin, azinlikta kalanlarin bariscil yollarla ¢aba harcamalarmin islam ile gelisen bir yani
bulunmamaktadir. Bu bakimdan, Islam Devleti, Gannusi’nin diisiincesinde Batili
demokrasiden daha demokratik ve insani sorunlarin ¢dziimii agisindan da daha etkilidir. Islam
demokrasisi hayat, varlik ve insan temelinde bir degerler sistemine sahip olmasi hasebiyle
Bat1 demokrasisinin icine diistiigii “ailede ve sosyal iliskilerde ¢oziilme, bireyin yalnizligi,
glicliiniin zayif tizerindeki tahakkiimii” gibi sorunlar1 asacaktir (Gannusi 2013, 130). Buradan
yola cikarak, aslinda Gannusi’nin ortaya koydugu siyasal islam diisiincesinin, 6zellikle de
Mevdudi béliimiinde vurgulanan, birey yerine komiiniteye énem verme, islam’1 bir komiin

yonetimi gibi algilama 6ne ¢ikmaktadir.

Seriata dayanan ve demokratik bir isleyise sahip olacak bir Islam Devleti’ne ickin
sorunlar tartismaya agilmistir. Islam Devleti'nde gayri-Miislimlerin durumu, Islami olmayan
bir muhalefetin var olup olamayacagi bu sorunlardan bazilaridir. Gannusi, bu sorunlari
oncelikle sura ve icma gibi Islami terimler 1518inda agiklar. Buna gore bir meclis ve partiler
bulunacak, yonetici bu partilerle fikir alisverisi neticesinde karara varacaktir. Islam
Devleti’nde, Islami olmayan bir partinin secilmesi konusunda ise Miisliiman Kardesler’in
yayinladigi, Yusuf el-Kardavi’nin Islam Devleti’nde g¢ok-partililigin esaslarini agiklayan
metinlere atifta bulunur. Buna gore, cok-partililikten once, iki temel kural partilerin
kurulmasint ve isleyisini diizenlyecektir. Bunlardan ilki partinin “akide ve seriat olarak
Islam’1 tanimasi ve ona diismanlik etmemesi”dir (Gannusi 2013, 410). ikinci husus ise

partilerin genelde semavi dinlere, 6zelde ise Islam’a hakarette bulunmamasi ve diismanlik
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etmemesi olarak belirtilmistir (Gannusi 2013, 410). Gannusi bu kapsamda kalmasi suretiyle,

sekiiler bir partiyle yapilan ittifagi yahut isbirligini ise 6vmektedir.

Islam Devleti’nde siyasi partilere dair bu hususlarin yani sira, sosyal yasam konusunda da
esitligi savunan bir goriis Gannusi diislincesine hakimdir. Bu bakimdan, 6rnegin Fawaz
Gerges’in, Ennahda igerisinde devlete bakis agisinin degisimi gostermeyi amagladigi
makalesinde Suad Abdurrahim’in yaptig1 agiklamalar1 radikal bir degisiklik olarak sunmasi
tam olarak gercekligi ifade etmeyebilir. Suad Abdurrahim, konu olan agiklamasinda “biz
turizmi, i¢ki igmeyi yasaklayacak ya da insanlari tesettiire girmeye zorlayacak degiliz, bunlar
kisisel konulardir” beyaninda bulunmaktadir (Gerges 2013, 396). Bu yorumun bir benzerini
Gannusi’nin Tunus Devrimi’nden ¢ok daha once yazdigi metinlerde bulmak miimkiindiir.

Gannusi sosyal yasama dair konularda nasil bir esitlik glideceklerini sdyle aciklar:

Siiphe yok ki Islam Devleti, hukukta ve yiikiimliliiklerde insanlar
arasinda esitligi kabul eder. Fakat din ile ilgili meselelerde ayurt edici
bir ol¢ii olarak dini olma niteligini esas alir. Bu da aslinda bizzat
esitligin gerektirdigi bir seydir. Ciinkii dinin gerektirdigi seyleri, dine
inanmayanlara yiiklemek —Islam devletinde gayri-Miislimlere icki
icmelerini yasaklamak onu Miisliimanlarla esit kilmak demektir —

esitlik demek degildir. (Gannusi 2013, 468).

Bu bakimdan, Ennahda’nin ve lideri Gannusi’nin ilimlilasma siirecinin Tunus Devrimi’nden
cok daha oOnce basladigim1 belirtmek gerekmektedir. Bu sebeple, Ennahda’daki esas olan
degisim, sosyal konularda yaptig1 Islam yorumu iizerinden degil, topyeklin bir Islam Devleti

fikrinin ortadan kalkmasiyla daha agik bicimde anlasilabilir.

Islam Devleti fikrinden tamamen vazgecilmesinin tam olarak tarihini tespit etmek

miimkiin degildir. Buna ragmen, bu vazgecisin, ilimlhilasmayla paralel bigimde, 1990’lar
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sonrasinda basladigindan bahsetmek miimkiindiir. Ennahda iktidari sirasinda ise, bir Islam
devleti yerine sivil devlet (el-devle el-medeniyye) kavrami 6ne ¢ikarilmistir (Gerges 2013,
397). Baska bir deyisle, Islami demokrasi fikrinden, Islam cikarilmis yalmzca demokrasi
onem kazanmistir. Gannusi, 2013 yilinda kendisiyle gerceklestirilen bir roportajda, bu
durumu su ifadelerle belirtmektedir: “Tunus [...] dini Islam, dili Arapca olan bagimsiz bir
devlettir ve bu bizim i¢in yeterlidir. Demokraside, kanunlar1 parlamento yapar ve biz bu
parlamentonun iizerinde teokratik bir yonetim istemiyoruz” (Wemouth 2013). Bu degisimde,
Rasid Gannusi’nin, Tunus’ta olasi bir sekiiler-Misliiman ¢atismasin1 dnlemek ve i¢ savas
cikmasini engellemek gibi amaglarinin etkili oldugu ayrica belirtilmelidir. Gannusi, devrim
sonrasinda iilkeye donmesine ve Ennahda’nin lideri olmasina ragmen, hiikiimette gorev
almayisim1 da bu sebebe baglar. Gannusi, siyasal Islam’1 temsil eden bir figiir olarak one
cikmasi hasebiyle, cumhurbaskanligi gibi bir goreve gelmesinin Tunus’ta sekiiler ¢cevreler ve
Miisliimanlar arasinda bir ¢atismaya sebep olabilecegini ifade etmistir (Pedziwiatr 2015). Bu
bakimdan, 2016 yilinda Ennahda’nin dini pratikleri ile siyasi politikalarini birbirinden
ayirdigini resmi olarak ilan etmesinin yolunun 2011°den baslayarak, islam yerine demokrasiyi

onceleyen bir politikanin sonucu oldugunu sdylemek miimkiindiir.

D. RADIKAL ve ILIMLI KANATLAR ARASINDAKIi AYRIMIN

DERINLESMESI

Arap Bahar1 sonrasinda Tunus’a dénen siyasal Islamci gruplar siyasete dahil olmak
adma farkli stratejiler izlemiglerdir. Bu gruplar arasinda en bilineni 2011 yilinda Ebu Ayyed
El-Tunusi tarafindan kurulan Ensar El-Seria grubudur. “El-Tunusi, Tarik El-Marufi ile
beraber 2000 yilinda Afganistan’da Tunuslu bir miicahit grubu kurmustur” (Torelli, Merone
ve Cavatorta 2012, 144). Bunun yani sira 1986 yilinda kurulmus fakat Bin Ali tarafindan
bastirilmis  olan Tunus Islami Cephesi de, Muhammed Hoca tarafindan yeniden

canlandirilmak istenmis ve 2012 yilinda yasallasan Jabhat El-Islah partisi kurulmustur.
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Ucgiincii olarak, Teblig Cemaati’'ne benzer bicimde siyasete karigmayan fakat Islam’mn
esaslarimi yaymak amaciyla kurulan El-Cemiyyet El-Vasatiyye Li-I Taviyye ve-l Islah
(Reform ve Farkindalik i¢in Merkez Cemiyeti) bulunmaktadir (Torelli, Merone ve Cavatorta
2012, 151). Heniiz kurulus asamasinda olan bu orgiitlerin ¢ok etkili olduklarmi sdylemek
zordur. Buna ragmen bu orgiitleri Ennahda hareketinden ayiran en énemli husus, bir Islam
devleti kurma, seriat disinda bir hukuk sistemi tanimama amaglarinin hala temel motivasyon
olmasidir. Ensar El-Seria grubunun Ennahda hareketinin ilimlilasmasi siirecinde giderek
radikallestigini ise eylemlerinden tespit etmek miimkiindiir. 2012 yilinda grup, Tunus’un i¢
bolgesinde kalan ve agir kis sartlar1 sebebiyle ulasiminda zorluklar yasanan Haidra sehrine bir
yardim konvoyu diizenlemistir (Zelin 2013). Orgiitiin bu eylemi, Tunus’un sekiiler kesimleri
tarafindan sorgulanmus, siyasal Islamci hareketlerin devletin mesruiyetini sorgulamaya agmak
ve yerel halkin destegini kazanmak adina sosyal yardim etkinliklerine giristigi tartisilmistir.
Bunun yani sira, Libya’da ve Yemen’de ayni isimlerle kurulan orgiitlerin siddet eylemleri,
orgiit lideri EI-Tunusi’nin, Usame Bin Ladin’in 6limi ardindan yayinladig1 taziye mesajinda
Ladin’e liderimiz diyerek hitap etmesi, Orgiitiin temel amaglarinin sorgulanmasina sebep
olmustur (Torelli, Merone ve Cavatorta 2012, 150). 2012 yilina gelindiginde, orgiit bagkentte
bulunan ABD Biiyiikelgiligi’ne saldir1 diizenlemis ve dort kisinin Sliimiine sebep olmustur
(Stanford University). Her ne kadar Ensar El-Seria orgiitii dogrudan saldiriy1 iistlenmemisse
de, hiikiimet ve ABD o6rgiitii sorumlu tutmustur. 2013 yilina gelindiginde ise hiikiimet, Stikrii
Belaid ve Muhammed Brahmi isimli iki solcu politikaciya diizenlenen suikastten Ensar El-
Seria’y1 sorumlu tutmus ve Orgiitii terorist ilan etmistir (BBC, Tunisia Declares Ansar Al-
Sharia a Terrorist Group 2013). Bunun ardindan 6rgiit lideri EI-Tunusi Libya’ya gitmis ve
Bati Afrika iilkelerinde bulunan radikal siyasal Islamci hareketlere isbirligi ¢agirisinda
bulunmustur. Daha 6nceki boliimlerde bahsedilmis olan Boko Haram da dahil olmak iizere,

orgiitler toplu olarak ISID’e katilmistir. 2015 yilinda baskentte bulunan Bardo Miizesi’ne ve
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tilkenin turizm merkezi olan Susa sehrine bombali saldirilar diizenlenmis ve sorumlulugu
ISID iistlenmistir. “Bardo ve Susa saldirilarindaki muhtemel Ensar El-Seria baglantilar
gostermektedir ki [yasaklanmig olmasi hasebiyle] orgiitiin Tunus’taki etkisi azaliyor olsa da,
Tunus gencligi radikalizme savrulma hususunda hala kirilgan bir yap1 sergilemektedir” (Petré

2015, 5).

Ensar El-Seria grubunun 2011-2015 yillart arasindaki radikallesmesine paralel olarak,
Ennahda hareketi ilimlilagmistir. Yeniden belirtmek gerekir ki, bu tezde radikal ve 1limlh
kavramlari, orgiitlerin Kuran’1 ya da Islam’1 yorumlayis bigimleri agisindan degil, sistem-
karsit1 ve sistem-i¢i oluslariyla tanimlanmistir. Sistem ile kast edilen, Batili, liberal yahut
neoliberal devletler sistemidir. Genel olarak kapitalizm olarak isimlendirilmesi miimkiin olan
sistem, ekonomik ve sosyal alanlari kapsayan ve siyasal Islamci hareketlerin kurulusu
sirasinda  belirledikleri, Islam’i basat belirleyici olarak ele alan alternatif bir sistem
arayisindan vazgecip, kapitalist sisteme dahil olmalari ilimlilagma olarak nitelendirilmistir. Bu
baglamda, El-Seria orgiitii, legal bir vakif olarak sistemin igerisinde yer alirken, giderek
radikallesmis —ya da radikal hedeflerine legal yollarla ulasamayacagini fark etmis- ve sistem
disina itilmistir. Buna karsin, Ennahda orgiitii, bir Islami devlet kurmak amaciyla olusturdugu
politik hareketini doniistiirmiis, demokratik sisteme dahil etmistir. 2011°de gerceklestirilen
secimlerin ardindan sekiiler Nida Tunis partisiyle koalisyon kurmus olmasi bu agidan
onemlidir. Parti ilk hedeflerini “ekonomik kalkinma, ulusal giivenlik ve Tunus’un kadin ve
isci haklar1 geleneginin devamliligi olarak belirlemistir” (Fares 2011). 2014 yilinda artan
ekonomik sikintilar sonucunda toplumsal hosnutsuzlugu gidermek amaciyla meclisten
cekilmis ve gorevi bir interim hiikiimetine birakmistir. Nihayetinde parti, ilimlilagma
yoniindeki en agik adimimi 20 Mayis 2016 tarihinde gerceklestirdigi kongresinde “resmi

olarak partinin politik ve dini iglerini birbirinden ayirmak niyetini agiklayarak” atmistir (Souli
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2016). Ennahda, siyasal Islamci bir parti olmadigi yalmzca demokrasiyi destekleyen

Miisliimanlar olduklarini ilan etmislerdir.

Devrim sonrasi siirecte Ennahda, kurucu siyasal aktdrlerden biri haline gelmistir.
Bunun yani sira, sekiiler ¢evrelerde var olan Islami tehdit algis1 ve devrim sonrasi gegici
hiikiimetin Igisleri Bakani Ferhat Rajhi’nin “Eger secimlerden Ennahda ¢ikarsa, bir darbe
olabilir” agiklamalar1 bu ilimlilagsmada etkili olabilir (Ahram 2011). Bu durum, Ennahda’y1
genis tabanli bir konsenslis arayisina itmistir. Bu noktada verilen ilk taviz 2012 yilinda yeni
anayasanin hazirlanmasi siirecinde Ennahda’nin “yasamanin kaynagi olarak seriat” ifadesini
taslagindan ¢ikarma kararidir. Bu karar hem radikal Islamci gruplari Ennahda’yr gayri-Islami
olmakla suglamasina hem de parti icerisinden kimi gruplarin kopmasina neden olmustur
(Alexander, Tunisian Islamists I: Ennahda Withdraws 2013). Buna ek olarak, Ennahda’nin
radikal gruplarin yaninda 1liml siyasal Islamcilarin tepkisini ¢ektigi bir diger olay ise, dine
kiifretmenin su¢ sayilmasina dair Onerinin kimi sivil toplum kuruluslart ile goriigmeler
sonrasinda geri ¢ekilmesi olmustur (Guazzone 2013, 39). Verilen bu kararlarla uyumlu olarak,
Ennahda hitap ettigi se¢men kitlesinin taniminda da degisiklige gitmistir. Bagka bir deyisle,
muhalefette bulundugu sirada Miisliimanlara ve siyasal Islamcilara hitap eden sdylemini, bir
iktidar partisi olarak anayasa yapimi gibi siireclere dahil olmasi ile beraber tiim halki
kapsayacak bigimde genisletmistir. Ornegin, Abdiilfettah Moro, kendisiyle yapilan bir
sdyleside Tunus siyasetinin ve Ennahda’nin temel 6znesi olarak Islam’1 ya da Miisliimanlari
degil, halk: isaret etmis, farkli fikirlere sahip gruplarin kendilerini ifade etme hakkina atifta
bulunmustur (Marzouki, From People to Citizens in Tunisia 2011, 17). Bu noktada partinin
“cogu kararmin arkasinda bir riskten kacinma ve ne Selefi gruplardan ne de sekiiler
cevrelerden diisman edinme stratejisinin bulundugu sdylenebilir (Marzouki, Tunisia's Rotten

Compromise 2015).
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Ennahda’nin 1limlilagmasinin arkasinda, Bin Ali iktidar1 boyunca devam eden
baskinin, partiyi bir var olma sorunuyla kars1 karsiya birakmig olmasinin da etkisinin oldugu
sOylenebilir. Buna ek olarak, var olma sorunu kiiresel etkilerle de ortaya ¢ikmaktadir. Kiiresel
anlamda yiikselmekte olan radikal siyasal Islamc1 gruplarin, bir Islamci tehdit paranoyasina
sebep oldugundan bahsetmek miimkiindiir. Ornegin, “basbakan Jebali bir agiklamasinda
hilafet terimini kullanmis ve bu durum dogrudan Ennahda’nin gercek projesinin aslinda
ISID’den farkli olmadigini gdsteren bir isaret olarak yorumlanmustir” (Marzouki, Tunisia's
Rotten Compromise 2015). Fakat bir iktidar partisi olarak Ennahda’nin sekiiler gevreleri
korkutmamak stratejisini ya da Moncef Marzouki’nin deyimiyle bir i¢ savastan kaginma
stratejisini (Par 2016), radikal islamcilarm sisteme dahil edilmesi noktasinda da kullandig
soylenebilir. “Selefilerle ilgili politikalarinda Gannusi genel olarak ikili bir strateji izlemis,
siddet eylemlerinde bireyleri kinamay1 segerken, orgiitle diyalogu siirdiirmiis ve bu sebeple
elestirilmistir” (Guazzone 2013, 38). Buna ragmen, kendilerini Selefi olarak tanimlayan
radikal siyasal Islamci gruplar Ennahda’y: elestirmeye devam etmis, dzellikle de seriatin
anayasadan ¢ikarilmasinin ardindan partiye olan tepki biiyiimiis ve militanlasmistir. Monica
Marks’in Tunus’ta kendisini Selefi olarak niteleyen kisilerle gergeklestirdigi roportajlar bu
acidan dikkat c¢ekicidir. Selefi bir O6grenci Ennahda hakkinda s$Oyle bir yorumda
bulunmaktadir: “Onlar1 [Ennahda] Islamci yapan seyin ne oldugunu bilmiyorum. Onlar da
herhangi bir parti gibi insanlari manipiile etmek i¢in yalanlar soyliiyorlar” (Marks 2013, 108).
Burada gecen ‘herhangi bir parti’ ifadesi onem kazanmaktadir. Siyasal Islamci hareketlerin
“[m]uhalefetteyken sahip olduklar1 cazibenin, iktidardaki performanslarindan etkile[niyor]
olmasi son kertede Islamcilarin halk arasindaki konumlarmi” da etkilemektedir (Oguzlu 2011,
12). Bunun yami sira, nihayet iktidara gelmesinin ardindan, daha once vaat ettigi {izerine
sistemi degistirmek bir tarafa, siyasal Islamc1 hareketlerin anayasada dahi bir Islamilesmeye

gidememis olmasi siyasal Islamc1 aktivistlerin parlamenter siyasete olan giivenini sarsmistir.
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Sonug olarak, siyasal Islamci kadrolarin, parlamenter demokratlar ve sistem-karsiti,
marjinallesmis cihatgilar arasinda  béliindiiklerini  sdylemek miimkiindiir. Ozellikle
1990’lardan sonra, topyekun bir devrim gerceklestirip Batili sistemin karsisinda alternatif
olabilecek Islami bir diizen kurma fikri giderek daha iitopik bir hal almistir. Bu durumda, kimi
gruplar daha 1liml1 bir yol izleyip, hedeflerini parlamenter siyaset igerisinde belirlemis olsalar
da, Ennahda Orneginde goriildiigii iizere, iktidar kimi kisitlamalar1 beraberinde getirmis ve
siyasal Islamcilar diger partilerden farki olmayan bir gruba déniismiislerdir. Diger bir kanat
ise, parlamenter sistemde giderek artan tavizler sonucunda bu ilimli hareketlerden kopmus ve

uzaklagmis, bunun yerine daha radikal, sistem dis1 yontemler belirlemislerdir.
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19. yiizy1l dinin rasyonellestirilmesinde 6nemli bir doniim noktas: olmustur. Islam
diinyasinda da Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh gibi isimler, Islam’n
rasyonellestirilmesinde etkili olmuslardir. Bu siireci, Islam’in siyasallasmasi takip etmistir.
Avrupa’nin Ortadogu’da kurdugu hegemonya, uzun yillar sonra bagimsizlik kazan iilkeler ve
esitliksiz bir diizen kurmus olan kapitalist sistem, Islam’in Bati’ya bir alternatif olacak
bicimde yorumlanmasina sebep olmustur. Boylece 6zellikle Mevlana Mevdudi, Hasan El-
Benna ve Ruhullah Humeyni gibi 6nemli diislince ve siyaset adamlarinin etkisiyle, siyasal
Islamc1 hareketler 1970’lerden baslayarak giderek giic kazanmistir. Islam’m bir ideoloji
olarak yorumlanma siireci, ayni zamanda farkli iilkelerde farkli yerelliklerle etkilesime
girmistir. Bu baglamda, siyasal Islamciligin ortaya cikis1 Pakistan, Misir ve iran’da farkl
bigcimlerde ilerlemistir. Bu tezde, yerelliklerin sebep oldugu farklilasma ig¢in 6rnek olmast
hasebiyle Miisliiman Kardesler’in Sudan kolunun nasil Pakistan’daki Cemaat-i Islami
hareketinden daha fazla etkilenmis oldugu agiklanmistir. Bu etkilesimler ve yerellikler,
translocality kavrami baglaminda, Tunus orneginde Gannusi’nin uzun siiren Ingiltere

stirgiiniinden 1limlilagsmais fikirlerle doniisiinti de agiklamaktadir.

1980’lerde yiikselise ge¢menin ardindan siyasal Islamci hareketler, Iran Devrimi’nin
de etkisiyle daha da kitlesellesmis ve siyasal hayatta goriiniir hale gelmislerdir. Fakat, iilke
siyasetinde goriiniir olabilmek ve var olan iktidarlara alternatif olusturabilmek siyasal islamci
hareketi, kendi evrensel 6ziinden ayirmistir. Bu noktada belirtmek gerekir ki, Ortadogu ve
Kuzey Afrika’da bagimsizlik sonrast kurulan yonetimler ortak bir nokta olarak kati
sekiilarizm politikas1 izlemis, yukaridan asagi bir modernlesme paradigmasma dahil
olmuslardir. Siyasal Islamc1 muhalefet ise, bu noktada devreye girmis ve kurulus asamasinda
oteki olarak oncelikle ulusal liderleri hedef almustir. Islam’in ideolojik olarak yorumlanisi,

onu yerel ve zamansal farkliliklardan arindirip, genel-gecer ve evrensel bir yorumunu
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sunmaktir. Oysa ulusal liderlere karsi alman bu tavir, zamanla siyasal Islamci hareketlerin
ulusal birer harekete doniismelerine sebep olmustur. Bu baglamda tezin ana vakasini
olusturan Ennahda 6rnegi bu agidan onemlidir. Daha 6nce bahsedildigi iizere, ulus-devleti
kabul edip, ulus-devlet sistemine ickin modern diinya diizeninin sekiilerligini kabul etmemesi
siyasal Islamc1 hareketlerin ortak bir noktasini olusturur. Bir baska deyisle, siyasal Islamcilar,
Bati-merkezli, ulus-devlet sistemine ve uluslararasi kapitalizme dayanan, sekiilarizmin bir din
gibi islev gordiigii moderniteye karsi ¢ikarken, bilim, bilimsel yontem ve egitim temel
alindigindan modern bir ideolojiyi savunmaktadirlar. Bu agidan, nihayetinde ortaya g¢ikan
sonug, devletin sekiiler baskisini reddeden fakat uluslararasi sistemle uyumlu, evrensel

hedeflerinden vazge¢mis Juergensmeyer’in deyimiyle dindar milliyetgi hareketler olmustur.

Ozellikle 1990’larin sonundan itibaren, siyasal Islam’in, Islami devlet, Islami ekonomi
gibi  hedeflerinin  parlamenter demokrasi ya da sivil toplum hareketleri ile
gerceklestirilemeyecegi anlasilmistir. Bu bigimde, siyasal sistemin i¢inde kalan gruplar taviz
vermek zorunda kalip ilimlilasirken, taviz vermeyi reddeden gruplar daha radikal hareketlere
girismis ve kurucu siyasal Islamc1 hareketlerden kopuslar meydana gelmistir. Bu baglamda
ornegin Pakistan’da Cemaat-i Islami ordu ile isbirli§i yaparak toplumu Islamilestirmeyi
secerken, Cemaat-i Islami’den kopan orgiitler El-Kaide gibi orgiitlere katilmiglardir. Bu
radikal ve iliml1 kanatlarin ayrimi, ilimli hareketler iktidara yaklastik¢a daha da goriiniir hale
gelmistir. Iktidara ortak olmak, siyasal islamci hareketleri sinirlandirilmis bir siyasal alana
mahkum etmis, Miisliiman Kardesler’in sekiiler Vasati ayagi gibi ya da Ennahda’nin seriattan
vazgegmesi gibi, genis tabanli konsensilis olusturmak adma tavizler vermek zorunda
birakmistir. Bu durum, radikal kanadin giiglenmesine, Misir’da El-Nur, Tunus’ta Ensar El-

Seria gibi radikal hareketlerin ortaya ¢ikmasina sebep olmustur.

Tez boyunca Bat1 olarak adi gecen sistem, toplum yerine bireyi, kiiresel alanda ise

ulus-devletleri temel alan, liberal kapitalist diinya diizenidir. Bu tezde, siyasal Islamciligin
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dogusu tam da bu sistemin Ortadogu’daki kurucu aktorlerine, ulusal liderlere karsi, bu sisteme
alternatif olusturmak amaciyla yola ¢iktigi iddia edilmistir. Bu baglamda, Gannusi’nin
ifadesiyle halihazirda emperyalist devletlerin yapmaya caligtigi laiklestirme, Batililagtirma,
Ortadogu {ilkelerinde ulusal liderler tarafindan devam ettirilmistir. Bu noktada, teze
getirilebilecek temel elestiri, siyasal Islamci hareketlerin sistem-karsiti doniisiimiiniin
analizinin, sdylem diizeyinde tespitinin yapilmasi acisindan olabilir. Ornek olarak, siyasal
Islamc1 hareketler kurulus dénemlerinde liberal, kapitalist ekonomik sistemin karsisinda
Islami ilkelere uygun olarak kuramsallastirilan islami ekonomi kavramini bugiine oranla daha
stk vurgulamiglardir. Buna ragmen, boyle bir inceleme ancak daha detayli ve uzun bir

caligmada gergeklestirilebilir.

Radikal ve 1limli siyasal Islamcilik ayriminin sistem-karsiti ve sistem igi olarak
yapilmasi, tezde ortaya konulmus olan tespitlerin kapsayiciligi agisindan sorgulanabilir.
Literatiirde siyasal hareketler arasindaki radikal ve ilimli ayriminin daha ziyade siddet
kullanimina bagh olarak yapildig1 goriilmektedir. Bu noktada, 6rnegin Hamas gibi silahli
fakat uluslararasi sistem ile uyumlu ve hatta bu sisteme ickin hareketler, bu tez baglaminda
ilimli olarak nitelendirilmis olacaktir. Bu elestirinin haklilik paymi akilda tutmakla birlikte iki
noktanin agikliga kavusturulmas: gerekmektedir. Ilk olarak, tez icerisinde radikal ve 1liml
kavramlari, simbiyotik kavramlardir ve ancak birbirlerine gore anlam kazanmaktadirlar. Bu
acidan siddet, bu kavramlarin anlamlandirilmasinda temel alinabilecek kriterlerden yalnizca
bir tanesidir. Diger bir ifadeyle bu tezde ileri siirilen radikallik, ideolojik diizeyde
gerceklestigi One siiriilen ve ancak 1limli hareketlerin sistem ile uzlagmasiyla beraber
anlasilabilecek bir radikalliktir. Ikinci olarak, ideolojilerin sentezlenebilir oldugunu, siyasal
gruplarin siddete yonelme sebeplerinin ¢esitlilik gosterdigini belirtmek gerekir. Bu agidan
Islamciligin yani sira ulusal bir miicadele bicimini almis bir harekette, siddete bagvurmanin

sebebinin siyasal Islamcilik mi, yoksa ulusal devleti savunma mi oldugunu belirlemek
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gerekmektedir. Bu acidan, siddete yonelimenin esas kaynagi olarak siyasal Islamciligin bir
bigimini gdstermek, esas manipiilatif tutum olacaktir. Siyasal islamcilik hususunda 1limli ve
uzlagsmaci bir tutum sergilemesine ragmen siddete bagvuran oOrgiitler gibi, aksi 6rnekleri de
bulmak miimkiindiir. Dolayisiyla, burada tartisilmasi gereken Orgilitlerin nasil ve hangi
kosullarda siddete basvurdugu olmalidir. Siyasal islamci gruplar icerisinde siddet ve terdr ise

bu tezde arastirilmaya calisilan esaslardan farkli, baska bir calismanin konusudur.

Giris boliimiinde belirtildigi iizere, tezin temel varsayimu, siyasal Islamci hareketlerin
modern siyasal hareketler okunmasi gerektigi, dolayisiyla, Islami kaidelerden bagimsiz olarak
politik ve ekonomik etkilesimler baglaminda anlasilabilir olduklaridir. Bu sebeple tez
boyunca hem kurucu siyasal Islame1 hareketlerin var olan sistemle ve ulusal siyasi yapilarla
uzlasma silireci hem de radikal gruplarin bu siiregte ortaya c¢ikarak sistem-karsiti, ulusal
siirlart tanimayan ve 1limli hareketlerin uzlagmaci tutumuyla esglidiimlii olarak radikallesen
yapisi ele alimmustir. Bu varsayima uygun olarak, tez igerisinde farkli orgiitlerin gesitli Islami
esaslar konusunda diistiikleri ihtilaf ele alinmamustir. Buna ek olarak, literatiirde siyasal
Islamci1 gruplarin smir ve ulus-devlet tanimlamalarmi sekillendirdigi diisiiniildiigiinden dar il
harp- dar’iil Islam, bu gruplarin ashinda sistem-karsit1 diisiiniislerini degistirmedikleri
yargisiyla takiyye gibi kavramlara atiflar yapilmaktadir. Bu kavramlarin kullanimi, siyasal
Islamc1 gruplarm diger politik hareketlerden farkli dinamiklere ve yargi sistemine sahip
olduklar1 varsayimini tasimaktadir. Tezin temel ele alis bicimiyle taban tabana zit olan bu
varsayim, siyasal Islam’in Islami kaideler vesilesiyle anlagilabilecegi gibi kiiltiiralist ve
ozgiicii bir yaklagima yol agtigindan, tez boyunca bu yaklasgimdan o6zel olarak imtina
edilmistir. Buna ragmen, bu kavramlarin ve Islami kaidelerin, siyasal Islamci hareketlerin
sOylemini sekillendirdigini, siyasal alanda rekabet sirasinda oldugu kadar, eylemlerini
mesrulastirmak adina da is gordiikleri belirtilmelidir. Bu agidan bakildiginda, siyasal islamci

hareketlerin tarihsel bir analizinin yapildig1 bu tezde olmasa dahi, Reelpolitik alaninda, bu
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hareketlerin sdylemsel analizinin yapildigr bir ¢alismada bu kavramlara atifta bulunmak

mumkundiir.

Sonug olarak, siyasal islamci1 hareketlerin modern siyasal hareketler olarak okundugu
bu tezde, Ennahda 6rnegi iizerinden ilimlilasma konusu incelenmistir. Siyasal Islamci
hareketlerin doniisiimii, kurucu hareketler dahil olmak {lizere, Batili, kapitalist sistem
karsisindaki duruslar1 iizerinden ele alinmis, radikallesme ve ilimlilasma, siddet ve teror
konularindan bagimsiz olarak irdelenmistir. Buna gore, Batili sistemin verili tim yapilarini,
ulus-devlet ve liberal kapitalist ekonomik diizen dahil olmak tizere elestirerek ortaya ¢ikan ve
bu sistemin karsisina kapsayict bir alternatifle yola ¢ikan siyasal Islamci hareketler,
1990’lardan itibaren doniisiime ugramistir. Tez igerisinde, bu noktadan itibaren kimi siyasal
Islamc1 hareketlerin 1limlismasina, sistem ile uzlasma yolunu tercih ederek Islami ekonomi ya
da seriat devleti gibi taleplerinden vazge¢cmesine paralel olarak, kimi gruplar sistem-karsiti
durusunu sertlestirmis ve marjinallesmistir. Bu bakimdan tezin temel bulgusu, El-Kaide
hareketinin Misirli Miisliiman Kardesler’den, Ensar-iil Seria grubunun Ennahda hareketinden

bagimsiz olarak anlagilamayacagidir.
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Yiiriik, Tugba, Siyasal Islamciligin Déniisiimii: Tunus’ta Ennahda Ornegi, Yiiksek
Lisans Tezi, Damisman: Yrd. Do¢. Dr. Atay Akdevelioglu, 107 s.

OZET

Siyasal Islamcilik 1960’lardan itibaren yiikselise gecen ve Batil, liberal kapitalist
sistem karsisinda bir alternatif olusturma hedefiyle yola ¢ikmis hareketlerdir. Misir’da
Miisliiman Kardesler, Pakistan’da Cemaat-i Islami ve Iran’da Ruhullah Humeyni’nin
hareketleri kurucu hareketler olarak ele alinabilir. 1990’lardan itibaren, siyasal Islamcilik
Bat karsisinda bir alternatif olma idealinden uzaklasmis ve dolayisiyla ulus-devlet sinirlart
icerisinde iktidar ele gecirme stratejisi ile beraber uluslararast sistem ile uzlasan ilimh
kanat ile sistem-karsiti bir tutumu siirdiiren radikal kanat arasindaki ayrim derinlesmistir.
Bu tezde, radikal ve ilimli siyasal Islamct hareketler arasindaki ayrimin, thml kanat siyasal
iktidara yaklastikca daha da artigi Tunus’ta Ennahda hareketi iizerinden
degerlendirilmigstir. Diger orneklere benzer bicimde bir seriat devleti idealiyle kurulmus
olan Ennahda hareketi, Arap Bahari sonrasinda Tunus’ta legal siyasete dahil olmus ve
iktidara gelmistir. Bu siirecte, uluslararasi sistemle daha uyumlu bir tutum takinan
Ennahda, seriat gibi hedeflerinden vazgecmistir. Bu gelismelere paralel olarak iilkede
radikal Islamci kanat da giderek kuvvetlenmis ve nihayetinde Tunuslu Ensar-iil Seria

grubu ISID’e (Irak Sam Islam Devleti) katilmistir.

Anahtar Kelimler: Tunus, Ennahda, islamcihk, radikal, ihmh.
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Yiiriik, Tugba, Transformation of Political Islamism: The Case of Ennahda in Tunisia,
Master Thesis, Thesis Advisor: Assist. Prof. Dr. Atay Akdevelioglu, 107 p.

ABSTRACT

Political Islamist movements have had emerged as an alternative of the Western
capitalist world order and have popularized since 1960s. The constituting movements can
be listed as the Muslim Brotherhood in Egypt, Jamaat-e Islami in Pakistan and movement
of Ruhullah Homeyni in Iran. Beginning from the 1990s, the ideal of being an alternative
to the Western order have been disillusioned and moved apart. Therefore, the segregation
between the moderate branch which has pursued the strategy of gaining political power in
nation-state so that compromised to the Western world order and the radical branch which
has continued an anti-systemic approach went deep. This thesis claims that when the
moderate branch gets closer to the political power in the nation-state, the disintegration
between radical and moderate branches goes deep as it is seen in the case of Tunisia and
the leading moderate political Islamist Ennahda movement. As a case, Tunisian Ennahda
movement which was emerged with the ideal of shari’a state as their counterparts, became
the leading party after Arab Spring. During this process, Ennahda moved apart from its
Islamist roots and compromised to the international system. The radical political Islamist
groups, at the same time, gain power and finally the Ansar al-Sharia group has joined to

ISIS.

Keywords: Tunisia, Ennahda, Islamism, radical, moderate



