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OZET

MAVIS, Nazim. Tiirkiye'de islamciligin Degisen Siyasal Dili: 1990'larda islamci
Dergiler, Doktora Tezi, Ankara, 2017.

Bu arastirmanin konusu, 1990' yillarda islamcili§in siyasal sdyleminde yasanan
degisimdir. Son yillarin 6nemli siyasi ve entelektuel tartisma konularindan birini
islamciligin, ekonomiden siyasete, kiiltirden giindelik hayata yasadigi déniisim
olusturmaktadir. Bu calisma, Islamciligin siyasal sdyleminde yasanan degisimi
sebep ve sonuglari itibariyle tanimlamayi, tartismayi ve arastirmayi amaclamistir.
Bu amaca uygun olarak 1990' yillardaki islamci dergilerde yayinlanan makaleler

uzerinden bir sOylem analizi yapilmistir.

Arastirmanin |. Bolumuande arastirma ile ilgili bilgiler agiklanmistir. Arastirmanin
Il. Bélimiinde, islamciligin entelektiiel ve siyasi kdkenleri baglaminda Yeni
Osmanli Dusuncesi, Cemalettin Afgani ve Muhammed Abduh'un fikirleri ile

Sultan Abdulhamitin Panislamizm politikasi incelenmistir. Calismanin Il
Baluimiinde Mesrutiyet dénemi islamcilik akimi degerlendirilmistir. Calismanin IV.

Bolimiinde “Cumhuriyet Dénemi islamcilik Diistincesi” arastirilmistir.

V. Boliimde "Tanrinin Mutlak Egemenligine Dayali Total Bir iktidar Projesi
Olarak islamcilik" sdylemi incelenmistir. Bu dénemde islamcilik, bir “hayat
nizami” olarak kurgulanmis; odaginda iktidar olan totaliter bir ideolojik sGyleme
donusmustur. “Islam Devleti”, "Cihat”, "Allah’in Hakimiyeti”, "llahi Sistem” vb.
kavramlastirmalarla kolektivist ve ¢atismaci bir ideolojik kimlik kazanmistir
denebilir.

V1. Bolimde "islamciligin Dedisimine Yol Acan Gelismeler" tartigilimistir. Bu
baglamda ilk olarak, soguk savas doneminin sona ermesinin, yukselen
postmodernist sdylemin, Turkiye'de olusan yeni ekonomik ve siyasi firsat
alanlarinin, 1990'h yillardaki tercime faaliyetlerinin, RP'de baslayan "a¢iiim" ve



vii

"degisim" tartismalarinin, diinyanin cesitli Glkelerindeki Islamci projelerin
bagarisizligi ve 28 Subat'in islamciligin degisimine yolagtigi tesbit edilmistir.

VIl.  Bélimde “Islamciligin Yeni Siyasal Dili” tartisiimistir. Bu gergevede, "islam
Devleti" fikri ile Medine Vesikasi baglaminda olusmus olan tartismalar
degerlendirilmigtir. Bununla birlikte, "Cogulculuk”, "Cok Hukukluluk" ve "Katilim"
kavramlari ekseninde olusan yeni islamci sdylem, analiz edilmistir. Ayrica,
"Islamci Séylemde Laiklikle ilgili Yeni Yaklagimlar" ile "Islamci Séylem Igerisinde
Demokrasi Tartigmalar" da incelenmis ve degerlendirilmistir. Bu yillarda
demokrasiyi sahiplenen bir islamcilik anlayisinin gelismeye basladigi tespit

edilmigtir.

Calisma, ana bulgularin, varilan sonuglarin o6zetlendigi ve gelecege ait

ongorilerin yer aldigi "Degerlendirme ve Sonug¢" bolimu ile tamamlanmigtir.

Anahtar Sozciikler

islamcilik, Cogulculuk, Cok Hukukluluk, Katilim, Degisim, Devlet, Demokrasi,

Laiklik, islam Devleti, Cihat, Allah’in Hakimiyeti
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ABSTRACT

MAVIS, Nazim. The Changes in Political Discourse of Islamism in Turkey:
Islamist Periodicals in 1990s, Ph. D., Ankara, 2017.

The subject of this research is changing of Islamism’s political discourse in
1990’s. The transformation of Islamism in economics, politics, culture, everyday
life is an important phenomena of political and intellectual debate in recent years.
The purpose of this research is to describe, discuss and investigate the changing
in the political discourse of Islamism in terms of causes and consequences. In
accordance with this aim, a discourse analysis was made on the articles

published in the Islamist periodical in 1990s.

In the first chapter of the study it's explained the knowledge about the research.
New Ottoman Thought, the ideas of Cemalettin Afgani and Muhammed Abduh
and the policy of Pan-Islamism of Sultan Abdulhamit were examined in the
context of the intellectual and political origins of Islamism in the second chapter
of the study. Thirdly, the Islamist movement in the Constitutional period was
examined. In the fourth chapter, “Republican Period of Islamic Thought" was
discussed and analyzed.

"Islamism as a Project of Total Power Based on the Absolute Sovereignty of God"
has been examined in the fifth chapter. In this period, Islamism is structured as a
"life order" and turned into a totalitarian ideological rhetoric which has power in
its center. It can be considered that Islamism acquired a collectivist and conflicting
ideological identity with conceptualizations of "Islamic State", "Jihad", "Allah's
Sovereignty", "Divine System" and so on.

"Developments leading to the change of Islamism™ are discussed in the sixth
chapter. In this context, it has been found that firstly the end of the cold war
period, rising postmodernist discourse, new economic and political opportunities

in Turkey, translation activities in the 1990’s, “initiative" and “changing” debates



in RP, the failure of Islamic projects in various countries of the World and 28
February event lead to the change of Islamic discourse in Turkey.

"The New Political Language of Islamism" is debated in the seventh chapter. In
this framework, the debates around the idea of "Islamic State" were analyzed and
the debates that have arisen in the context of Medina Vesikas have been
examined. The new Islamist discourse which is formed on the concepts of
"Pluralism”, "Multi-legality” and "Participation” has been evaluated. Also "New
Approaches to Secularism in Islamic Discourse" and Democracy Debates in the
Islamic Discourse have been discussed and analyzed. It has been found that an
perceptivity of Islamism, which embraces democracy, has begun to develop in
these years.

The study was concluded with an assessment and conclusion section in which
the main findings and conclusions were summarized.

Keywords

Islamism, Pluralism, Multi-legality, Participation, Changing, State, Democracy,

Secularism, Islamic State, Jihad, Allah's Sovereignty
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GIRIS

Bu arastirmanin amaci 1990'h yillarda Islamciligin siyasal sdyleminde yasanan
degisimi sebep ve sonuglari itibariyle arastirmaktir. Bu amaca varmak icin yapilan
arastirma ve elde edilen bulgular yedi bélimde incelenmistir.

l. Bolumde arastirma bilgilerine yer verilmistir. Bu gergcevede arastirmanin
konusu, amaci, onemi, kapsami ve yontemi |. Boliumde aciklanmistir.
Arastirmanin érneklemini olusturan dergilerle ilgili bilgiler verilmis, bu dergilerden
elde edilen verilerin nasil yapilandirildigi agiklanmistir. Ayrica, islamciligin
tanimiyla ilgili tartigmalara kisaca deginilmis, arastirmanin kapsami baglaminda

islamcilikla ilgili bir tanim cergevesi gizilmeye caligiimistir.

Arastirmanin 1l. Béliminde, islamciligin entelektiiel ve siyasi kokenleri

baglaminda Yeni Osmanh Dusuncesi, Cemalettin Afgani ve Muhammed

Abduh'un fikirleri ile Sultan Abdulhamit'in Panislamizm politikasi incelenmistir.
Yapilan calismada bir din olarak islam’in siyasi bir programa ddnigmesinin
nedenleri ddnemsel olarak arastiriimistir. Dolayisiyla yapilan ¢alisma, islamcilig
var eden kosullari, islam’in “siyasallagsma" olarak tanimlanmasina yol acan tezleri
ve farklilasan kosullara ragmen islamciligin kendini yeniden lretme ve sirdirme

potansiyelini kavramak icin yapilmis bir giris 6zelligi tagimaktadir.

I. Bolimde, islamciligin bir ideoloji olarak kdkeni problemi ele alinmis, bu
baglamda islamcii§i var eden siyasal kosullar ve islamciigin sodylemsel
kékenleri tesbit ediimeye calisiimistir. islamciigin  kokeni tartismalari
baglaminda, Cemaleddin Afgani ve Muhammed Abduh'un etkisi, Yeni

Osmanlilarin modernite ile Islam'in telifi baglaminda ortaya koyduklari islam'in

yeni siyasal yorumu ve Abdulhamid'in Panislamist politikalari degerlendirilmistir.



Yeni Osmanlilar'in islama dayanarak modern siyasal tezlere mesruiyet saglama
calismalarinin da islamcihigin 1990 sonrasi sdylemini anlamak icin aciklayici

ipuglari tagidigi dustinulmagstir. Abdulhamid'in Panislamist politikalari da

islamcilarin esin kaynagdi olmustur. Bu gerekgelerle Il. Bolumde islamcilik
tartismalarini dogru anlamak agisindan Islamciligin bu Gg¢ siyasal ve entelektuel
kokeni tartigiimigtir.

Calismanin 1ll. Boliminde Mesrutiyet dénemi islamcilik akimi incelenmistir.
Islamci tezlerin en somut, derli toplu tesbit edilebilecedi donem Il. Mesrutiyet
dénemidir denilebilir. Onemli islamci aktérler bu dénemde cesitli dergilerde
fikirlerini paylasmig, siyasal tezlerini ileri stUrmuglerdir. Daha ¢ok dergiler
araciligiyla yapilan bu paylasimlar, islamcilik adina bir fikri killiyatin olusmasina
neden olmustur. Bu baglamda Il. Mesrutiyetin fikir ortami, 1. Mesrutiyet donemi
ve Islamcllik, islamci dergiler, bu dergilerde kurulmaya calisilan Islamci séylem
bu bélimiin temel konulari olmustur. Ill. Bélimde tartisilan konularin islamcilik

akimini anlamaya ve varolus kosullarini tahlile yardimci olacagi dusuntlmustar.

Calismanin V. Boliminde “Cumhuriyet Doénemi Islamcilik Duslincesi”
arastinimistir. Bu bdliimde 1990’a kadar olan dénemde islamcilik diisiincesinin
gelisimi ve gegirdigi evreler tahlil edilmigtir. Cumhuriyet doneminde 1969’a kadar
bagimsiz, ayrimlanabilir bir islamciliktan s6z etmek kolay degildir. Cok partili
yasamla birlikte, islamcilar ortaya cikan firsatlari kullanarak yeniden daha giiglii
bir yasam alani Uretme g¢abasi igine girmistir. 1960°li yillarda dindar kitlelerin
ideolojik sdylemlerini milliyetci, muhafazakar ve sagci siyasal kimlik belirlemistir.
Bu bakimdan 1969'a kadarki donemde Turk siyaset ve duslnce dinyasinda
Islamciligin  ayrimlanabilir, bagimsiz bir siyasal kimlik olarak var oldugu

soylenemez.

1990'h yillarda yasanan degisimi dogru bir sekilde gézlemleyebilmek bakimindan
1969’dan sonraki donem oldukg¢a aciklayicidir. Bu bakimdan V. Bolumde
"Tanrinin Mutlak Egemenligine Dayali Total Bir iktidar Projesi Olarak islamcilik”
incelenmistir. Misir ve Pakistan kaynakli islami hareketlerin etkisiyle sekillenen

bu dénemde islamcilik, “tanrinin mutlak egemenligi” ne dayal bir “hayat nizami”
olarak kurgulanmig; odaginda iktidar olan totaliter bir ideolojik sdyleme



déniismustir. “islam Devleti”, "Cihat”, "Allah’in Hakimiyeti”, “[lahi Sistem” vb.
kavramlastirmalarla kolektivist ve catismaci bir karaktere biiriinen islamcilik her
turld “beseri ideoloji"den “arinarak” yeni ve farkl bir ideolojik kimlik kazanmistir
denebilir.

1990'i yillarda islamci entelektiiellerin demokrasi tartigsmalarinin tagidigi degeri
anlamak acisindan, V. Bolumde yapilan tahliller dnem arzetmektedir. 1990'li
yillarda demokrasi dolayiminda yapilan tartigmalar, kesin ve mutlak olarak
savunulan bazi goéruglerin nasil terk edildigini ya da farkh anlamlar yuklenerek
kullanilmaya baslandigini, hatta reddedildigini agiklayici unsurlar tagimaktadir.
1990’li yillara kadar kesin ve mutlak olarak inanilan bazi gérusler, giderek
tumuyle ya da kismen reddedilmistir. Bazi kavramlar agirliklarini yitirmis yeni bazi
kavramlar merkezi bir rol kazanmis, bazi kavramlarda anlam geniglemesi ya da
degismesine ugramistir. Batin bu agilardan V. Bolum arastirmanin konusunun

anlasiimasi bakimindan oldukga onemli ve acgiklayici olmustur denilebilir.

VI. Bélimde "[slamciligin Dedisimine Yol Agan Gelismeler" tartigiimistir.
Arastirmanin temel tezi, 1990'li yillarda Turkiye'de islamci sdylemin degistigi,
vurgularinda, merkezi kavramlarinda, mutlak ve degismez olarak gorulen bazi
gOrus ve tutumlarinda, iddialarinda dnemli degisimlerin yasandigi dusuncesiydi.
Bu anlamda var oldugu iddia edilen dedisimin nedenleri ve bu degisime yol agan
ulusal ya da uluslararasi gelismeler, bu bolumde tartisiimisgtir. Bu baglamda ilk
olarak, soguk savas doneminin sona ermesinin, ideolojiler, buyluk anlatilar,
siyasal sOylem ve tutumlarda yol actigi gelismeler tartisiimigtir. Bununla ilintili
olarak yiikselen postmodernist sdylemin islamcilik tizerindeki etkisi arastiriimistir.
Turgut Ozal''n ekonomik tercihleri sonucu Tilrkiye'de olusan yeni sermaye
hareketleri ve RP'nin siyasal ylkselisi ile olusan yeni ekonomik ve siyasi firsat
alanlarinin islamcilar Gzerindeki etkisi tartisiimistir. Bu baglamda, zenginlesme,
sinifsal degisim, kazanilan yeni siyasal pozisyonlar, iktidarin drettigi firsat
alanlarinin dugtunce ve tutumlar Gzerindeki donusturict etkisi Uzerinde
durulmustur.

Ayrica 1970'h yillarda oldugu gibi 1990'i yillarda da Turkiye disindan farkli

islamci dustndrlerin tercime edilen eserlerinin, islam entelektielleri arasinda



olusturdugu etki de arastirlimigtir. Bu kapsamda Hasan Turabi, Rasid Gannusi,
Hasan Hanefi, Muhammed Cabiri, Fazlurrahman, Fadlallah gibi yenilikci islamci
distindrlerin eserlerinin Tilrkiye islamciigina dusiinsel etkisi tesbit ediimeye
cahisiimigtir. "/I. Terciime Hareketi" olarak adlandirilan bu gelisme baglaminda

olusan etki somut verilere dayanilarak agiklanmaya c¢alisiimis ve tartigiimigtir.

1990'li yillar Islamciligin entelektlel diiziemde ylkseliste oldugu yillar denebilir.

Buna kosut olarak siyasal zeminde islamciligi temsil ettigi diisiiniilen RP de

1990'll yillarda yukselise gecmigtir. RP'nin once Yerel Yonetimlerde, arkasindan
Merkezi Yonetimde kazandigi iktidar sansi RP igerisinde daha da buyimek ve
iktidarda kalici olmak i¢in "a¢iim", "degisim" vb. basliklar altinda bir dizi tartismay!
baglatmistir. RP'de baglayan "a¢ilim" ve "dedisim" tartismalari islamcihgin da bu
zeminde tartigiimasina yol agcmistir. Dolayisiyla RP'de olusan degisim dinamigi

islamciligin degisimini de hizlandirmstir.

Ote yandan diinyanin cesitli tilkelerindeki islamci projelerin basarisizligi ve 28
Subatta kargi karsiya kalinan durum Islamcilari bir sorgulama ve ozelestiri
surecine yoneltmistir. Umut baglanan Afgan Cihadi'nin basarisizligi, Tunus'ta,
Cezayir'de islamci partilerin engellenmesi iran ve Sudan Devrimlerinin bekleneni
ortaya koyamamasi, RP'nin basarisiz iktidar tecribesi ve 28 Subat sureci ciddi
diis kirikliklarina ve sorgulamalara yol acmistir. Bu sorgulamalar islamci
sdylemde radikallesme ile degdil ihmlilagsma ile sonug¢lanmistir. Bu boélumde
yasanan tim bu gelismelerin islamciligin déniismesine etkisi ayrintili bir sekilde
tartisiimigtir.

VII. Bélimde “islamcih@in Yeni Siyasal Dili” tartigilmistir. Bu gercevede 6zellikle
islamciligin temel belirleyeni olarak kabul edilen “islam Devleti” fikri etrafinda
olusmus tartismalar analiz edilmis ve 1990 oncesi dénemde islam Devleti
etrafinda olugsmus fikir ve dusuncelerdeki degisim arastirmaya kaynak olan
metinler (izerinden incelenmistir. Buna uygun olarak islamcilarin islam Devleti
kavramina yonelttikleri elestiriler degerlendirilerek islamcilarin yeni devlet
tasarimi analiz edilmis, 1990 oncesi donemle 1990 sonrasi donem arasinda



Islam Devleti fikri ekseninde olugsan degisim ve dénusimler tespit edilmeye
calisiimistir.

Yine 1990'h yillarda islamciligin siyasal dilinde yasanan degisimin bir géstergesi
olarak Medine Vesikasi baglaminda olugmus tartigmalar, arastirmaya konu olan
dergilerdeki metinler Gzerinden incelenmistir. Medine Vesikasi tartismalarindan
hareketle 1990 sonrasi Islamci séylemde ¢odulculuk baglaminda olusmus yeni
soylem yazilmistir. Bu kapsamda “Allah’in hdkimiyeti” fikrine dayali bir anlayistan
katlima dayali gogulcu bir sdyleme Islamciigin degisimi tartigilmistir.
“Cogulculuk’, “Cok Hukukluluk®, “Katilim” kavramlari ekseninde olusan yeni

islamci séylem analiz edilmistir.

Bu bélimde, ayrica, “islamci Séylemde Laiklikle ilgili Yeni Yaklasimlar’
tartisiimis, 1990 éncesi islamcilarin laiklik elestirilerinin genel gercevesi cizilmis,
1990'li yillarda islamcilarin laiklik yaklasiminda yasanan degisimin gdstergeleri
tespit edilmeye calisilmistir. Yapilan calismada 6ncelikle Islamcilarin laiklik
elestirilerinde yasanan degisimlere yer verilmistir. Yeni islamci séylemde laikligin
Tarkiye uygulamasi ile Bati da uygulanan biciminin karsilastinldigi, Turkiye'de
uygulanan laikligin, “Gergek Laiklik” olmadidi iddiasiyla elestirildigi, pekala
“Gergek Laiklik” ya da “Bati tipi laiklik” ile uzlasabileceginin isaretlerinin verildigi
sonucuna ulagiimistir. Ayrica yeni bir laiklik tanimi arayisina yonelinmis, laikligin
devletin dinler karsisinda tarafsiz ve esit oldugu ve din 6zgurliginin hukuksal
teminatini olusturdugu seklindeki taniminin islamla uzlastirildigi bir séylem
gelistirilmigtir. Yapilan ¢alismada her ne kadar laiklikle ilgili cekinceler, elestiriler
yer yer sert bicimde varligini siirdiirse de, laiklikle islam arasinda uzlasma arayisi
denilecek cabalarin baskin hale gelmeye bagladigi gérulmustur. Diger yandan
laiklik tartismalarindan hareketle DinDevlet iligkilerinde yeni oneriler gelistiriimis,
bu kapsamda, Diyanet isleri Baskanligi, din egitimi, zorunlu din dersleri ve din

hizmetlerinin devletin kamu hizmeti alani igerisinde olusu elestiriimigstir.

1990l yillarda, arastirmaya konu olan sireli yayinlarda islamciigin laiklik
baglaminda “Din Devleti”, “islam Devleti” iddiasindan vazgectigine dair isaretler
verdigi; islamcilarin “devlete hakim olmak” yerine “devletten 6zgtir olmay\” tercih



ettigi  gortlmastir. Bu durumun Islamci paradigmada ciddi bir kiriima ve

degismeye isaret ettigi vurgulanmigtir.

“Sirkten Sahiplenmeye Degisen Demokrasi Séylemi” baslikli kisimda 1990'l
yillarda “islamci Séylem icerisinde Demokrasi Tartismalar” arastiriimistir. 1970
sonrasi donemde Demokrasi “Allah’in Egemenligi" ve “Milletin Egemenligi”
karsithgina dayandirilarak “Kiftir’ ve “Sirk” oldugu gerekgesiyle reddedilirken,
1990'l yillarda demokrasinin mesgrulastirilmasina yol acgacak yaklasimlarin
gelistirildigi gorulecektir. Bu baglamda islamcilarin Demokrasi Séylemi, (¢ alt
baslik halinde degerlendirilmistir. ilk olarak Demokrasiyi sahiplenmenin
gerekceleri arastirilmistir. Demokrasi ile islamlasma arasindaki korelasyon,
Demokrasinin totalitarizme tercihi ve devletin “ceberrut” tutumu karsisinda
demokratiklesme politikalarinin islama ve “Miisliimanlara” daha genis alanlar
acacagina doénik dustinceler demokrasiyi sahiplenen bir Islamcilik anlayisinin
yolunu agtigi séylenebilir. Ikinci olarak da demokrasiye Islam’dan kdk arama
cabalari tartigilmistir. “/slam Demokrasiyle Bagdasir mi?” sorusu etrafinda “sura’,
“‘icma”, “ictihad”, “biat’ vb. islami siyasi ilkelerle demokratik degerler arasinda
paralellik kurma, boylelikle Demokrasiye islami mesruiyet sadlamaya doniik
cabalar arastirimistir. Uciincii olarak, islamci séylemde demokrasiyi “asma’ya
dénlk fikirler tartisiimistir. Demokrasiyi kabul etmekle birlikte islam’in
Demokrasiyi de asan bir siyasal yapi Uretecek ilkeler tasidigi, dolayisiyla
demokrasiden daha ileri bir siyasal yapinin kurulabilecedi iddiasi
degerlendirilmistir. Kisacasi bu béliimde, islamcilarin Demokrasi elestirileri ve
demokrasiden daha oOzgurliuk¢u bir siyasal yapi uUretme arayiglari, tartisma
konusu yapilmistir. Ayrica, “Islamci Séylemde Demokrasi: Nasil ve Nereye
Kadar” alt basligi icerisinde islamcilarin Demokrasi modelleri tizerine yirittiikleri

tartismalar da degerlendirilmigtir.

Calisma, ana bulgularin, varilan sonuglarin 6zetlendigi ve buradan hareketle
islami hareketin ve sdyleminin ileriki yillarda alacagi hal ile gecirmesi muhtemel
degisim ve donusumlere iliskin dngorulerin yer aldigi "Degerlendirme ve Sonug"

bolumu ile tamamlanmistir.



BOLUM 1
ARASTIRMANIN BILGILERI

1.1. ARASTIRMANIN KONUSU, AMACI VE ONEMi

Bu arastirmanin konusu, 1990'li yillarda islamciligin siyasal sdyleminde yasanan
degisimdir. Son yillarin 6nemli siyasi ve entelektuel tartisma konularindan birini
Islamciligin, ekonomiden siyasete, kiiltlirden giindelik hayata yasadigi dontisim
olusturmaktadir. Roy'un (1994) "Siyasal islam'in Sonu" isimli g¢alismasiyla
yogunlasan "Liberal islam", "Demokratik islam", "Siyasal islamKiiltiirel Islam",
"Toplumsal islam", "islamciligin 8limi" (Ozkurt, 2012), "Yeni islamcilik" gibi
ifadelerle olan biteni anlama ve anlamlandirmaya calisan tartismalar hala
canliigini korumaktadir. Bu galisma, islamciligin siyasal séyleminde yasanan bu
degisimi sebep ve sonuglar itibariyle tanimlamayi, tartismayi ve arastirmayi

amaclamistir.

islamcilik, kdkleri, 'Yeni Osmanli Dusuncesi'ne kadar uzatilabilecek uzun bir tarihi
gecmise dayanmaktadir. islamciligin bu uzun tarihi gecmisi ve miiktesebat
icerisinde gesitli ve farkli sekillerle karsimiza ¢iktigini gérmekteyiz. Cumhuriyet
dénemi acisindan bakildiginda islamciligin aldigi farkh sekilleri ve yasadigi
evrilmeyi dort ana déneme ayirarak degerlendirebiliriz. ilk dénem 1923-1946
yillari arasidir. Bu dénemde Cumhuriyetin koklesme c¢abalari ve kati laiklik
politikalari sonucu belirgin bir islami hareketlilikten sézetmek olanakli degildir.
Yalnizca dini inang, bilgi ve yasamin korunmasi, asgari dini vecibelerin
yapilabilmesinin teminine donuk, kismen belirli bir gizlilikle yarattlen bir var olma
cabasi s6zkonusudur. Bu agidan 1923-1946 yillari arasi, islamcilik diisiincesini

tahlil bakimindan bir anlam ifade etmemektedir.

1946'da cok partili hayata gecilmesi islamcilik acisindan yeni bir dénemin
baslangicini ifade eder. Cok partili yasamin rekabetci yapisi, halkin inan¢ ve

degerlerinin dikkate alinmaya basladigi bir siyasal ortam Uretmistir. Bu anlamda



Tek Parti doneminin kati laiklik uygulamalarinda yumugsamalar olusmus, ezanin
aslina uygun olarak okunmasi, imam-hatip okullarinin aciimasi, Kur'an
ogrenimine getirilen esneklikler vb. rahatlamalar saglanmistir (Toprak, t.y., s.
387-396). 1946'da baslayip 1969'a kadar suren bu donem, temel dini ihtiyag ve
taleplere donuk etkinliklere yogunlasildigi, dindarhigin  muhafazakarlik,
milliyetgilik, mukaddesatgilik gibi isimlerle tanimlandigi, Islamciligin belirgin bir
siyasal kimlik olarak tebartz etmedigi bir donemdir. Buna ragmen, 1960 sonrasi
yillarda siyasal sartlarin da etkisiyle dindar kitlelerde gorece bir siyasallasma
gozlemlenmistir. "Milliyetciler Dernegi", "Komunizmle Mucadele Dernekleri"
(Mese, 2016) vb. orgut yapilari igerisinde, o6zellikle ylkselen kominizm dalgasi
karsisinda Islami hassasiyeti olan kesimler siyasallasma ve siyasal kimlik
kazanma surecine girmislerdir. Ancak herseye ragmen 1946-1969 yillari arasinda
Islamciliktan bagimsiz bir siyasal kimlik olarak sézetmek kolay degildir. Bu
dénemde Islamcilikla sagcilik, birbirinden kolaylikla ayirtedilemeyecek bir
géruniim arzetmis, islamcilik sagciligin bir tiirevi olarak goriimastir.

Cumhuriyet déneminde islamciligin bagimsiz bir siyasal kimlik olarak varolusu
1969'dan sonraki ddnemde gerceklesmistir. 1969'dan sonraki yillarda islamcilik,
Misir kékenli ihvan-1 Mislimin ve Pakistan kdkenli Cemaat-i Islami'nin etkisiyle
sekillenmistir. Ozellikle Hasan el-Benna, Seyyid Kutup ve Mevdudi gibi
distindrlerin eserlerinin Tlrkgeye tercime edilmesiyle Islam bagimsiz bir siyasal
kimlik kazanmaya baslamistir. Bu dénemde islamciligin bagimsiz bir siyasal

kimlik vasfi kazanmasinin temel géstergeleri arasinda en énemli olani

Milli Nizam Partisi'nin (MNP) kurulmasidir. Ayrica Milli Tark Talebe Birligi'nde
(MTTB) yasanan donisum de dindar kitlelerde yasanan siyasal déndsimu

gOstermesi bakimindan énemlidir.

1969-1990 yillari arasinda islamcilik, Islami, Tanr'nin mutlak egemenligine
dayal total bir iktidar projesi olarak kurgulamistir. Bu dénemde islam bir din
olmanin oOtesinde hayatin butin alanlarini dizenleyen bir "hayat nizami",
"kapsayici bir duzen" olarak takdim edilmistir. Kutup'un "hakimiyet teorisi"nin
yansimasi olarak "hakimiyetin Allah'a ait oldugu" fikri etrafinda "millet egemenligi"
diglanmig, demokrasi millet egemenligine dayandigi ve Allah'in hakimiyetini
disladigi gerekcesiyle "islam disi", "kifiir" ve "sirk" olarak gérilmistiir. Allah'in
hakimiyeti fikrinin somutlagsmasi olarak "islam Devleti" fikri ve ideali olusturulmus,
islam'in ancak bir islam Devleti altinda milkemmel olarak yasanabilecegi iddia
edilmistir. Bu anlayisa gore islam Devleti, islamin temel kurallarina dayali, yani
"ser'i hukuk"a dayali bir devlettir. Anayasasi Kur'an'dir. Ser'i hukuka



dayanmayan, islami yasalarla yonetiimeyen tim devletler "gayr-i islami"dir. "Sirk
diizeni", "kufiir dizeni”, "taguti dizen"dir. islamci disiincede diinya ikiye
ayriimistir: Islami yasalarla ydnetilen ve Allah'in egemenligine dayali "Darul
islam"; islamin hakim olmadigi "beseri yasalar'la yonetilen "taguti diizen"lerin
hakim oldugu "Darul Harp".

1969'dan sonraki Islamci sdyleme dikkatlice bakildiginda islamciigin bu temel
varsayimlarla Allah'in mutlak egemenligine dayal total bir iktidar projesi olarak
kurgulandigini gdsteren bolca 6rnek bulmak mimkin olacaktir. islamci dergiler,
MNP, Milli Selamet Partisi (MSP) ve Refah Partisi'nin (RP) séylemi, MTTB'nde

1970'ten sonraki donemde yasanan tartismalar, Akincilar Dernegi, 1980
sonrasinda Milli Genglik Vakfi, tercime edilen kitaplar, telif eserler, konferans,
panel vb. etkinlikler islamcih@in bitin bu tezlerini tesbit etmek igin yeterince
malzeme sunmaktadir.

Buitiin bu gelismelere paralel olarak 1990'l yillarda islamcilik bir degisim siirecine
girmistir. 1969-1990 yillari arasinda islamcihigin ideolojik cergevesini olugsturan
temel tezler ve soylemler tartisiimaya baglanmistir. 1990'lara kadar siddetle
savunulan islam Devleti kavrami tartismaya acilmis, demokrasi islam iligkisi
yeniden sorgulanmaya baslanmis ve islamciligin ideolojik gercevesini olusturan
bazi kavramlar! agirhk ve 6nemlerini yitirmeye baslamislardir. 1990'li yillarda
Islamcilik, demokrasi ile islam arasinda uzlasi arayiglarinin yogunlastigi, bir
arada yasama formdllerinin arastirildigi, Medine Vesikasi'nin tartisildigi, ¢ok
kalturlulik, cogulculuk ve ¢ok hukukluluk gibi konularin merkeze alindigi laiklikle
ilgili yeni yaklagimlarin uretilmeye c¢aligildigi, yeni bir doneme girmistir. Bu
dénemin temel postulasi bir islam devleti degildir. Tim kimliklerin ézgiirce, bir
arada yasadigi bir ortami ve bunun garantisi olarak da ideolojiden arindiriimig
sadece ortak hizmetleri yurutmekle gorevli bir devleti inga etmektir. 1990l yillarda
islamcilik, Allah'in mutlak egemenligine dayali total bir iktidar projesi olmaktan,
bir arada, barig icinde yasami tesis edecek gogulcu, demokratik bir projeye dogru
bir degisim arayigina girmistir denebilir.

1 Cihad, hakimiyet, tagut, islam Devleti, Darul harb, Darul islam, miisrik diizen, seriat vb.
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Bu galismada islamciligin yasadigi degisim, islamci entelektiiellerin metinlerinde,
devlet, demokrasi ve laiklik eksenli tartigmalar c¢ergevesinde agiklanmaya
calisiimigtir. Ayrica islamciligin degisimine yol agan gelismeler de degisimi ve

degisimin yonunu agiklayici unsurlar olarak incelenmistir.

Tirkiye'de islamcilik tartismalari siyasal ve ideolojik tartismalarin hep ana
unsurlarindan birisi olmustur. Islamcilik siyasal, entelektiiel ve toplumsal
baskinh@ini sdrekli artirmistir. RP'nin yikselisi, 28 Subat siireci ve Ak Parti'nin?
iktidari hem islamciligin kendi icinde hem de siyasal hayatimizda yeni bir
hareketlilik Gretmistir. Turkiye'de islamciligin geleneksel kalip ve kodlarinin sikga
tartisildigi, sorgulandigi, bir ice bakig sureci de yasanmis ve yasanmaktadir.
islamciligin bundan sonraki siyasal hayatimizda oynayacag rolii dogru tespit

edebilmek igin bu degisimi dogru anlamak énemlidir.

Refah Partisi (RP) ve Adalet ve Kalkinma Partisi (Ak Parti) iktidari ile "Tarkiye
muhafazakarlagiyor mu?", "Turkiye dindarlagiyor mu?", "mahalle baskisi var
mi?", "Turkiye eksen mi degistiriyor?" vb. sorular Turkiye gindeminde énemli bir
yer tutmustur. islamcilarin demokrasi, laiklik, gogulculuk vb. konularda ortaya
koydugu fikirler kugskuyla karsilanmis, sahici olup olmadigina dair endiseler dile
getirilmistir. Dolayisiyla Turkiye'nin siyasal tartismalarini dogru analiz edebilmek

bakimindan islamciligin degisim dinamiklerinin anlasiimasi oldukca biiyiik énem

tasimaktadir.

Turkiye siyasetinin ana gerilim ve gatisma alanlarindan birini din- siyaset iliskisi
eksenindeki tartismalar olusturmaktadir. Bu tartismalarin temel problemlerinden
birisi tartismanin taraflarinin  birbirlerini anlamak yerine birbirleriyle ilgili
hukamlerini dogrulamak ¢abasi iginde oluglaridir. Diger bir deyisle, 6zcu yaklagim
bigimiyle herkes, bir 6tekini mahkim etmektedir. Bu ¢alismayla toptanci bakis
acilarinin yanhshigi karsisinda bilimsel bir tahlille islamciigi ve onun degisim

2 Ak Parti TizGgu'ntin 1. Maddesi Partinin adini "Adalet ve Kalkinma Partisi" olarak tanimlar. 2. Maddesi
ise Partinin kisaltiimis adinin "Ak Parti" oldugunu belirtir. Bu nedenle bundan sonra Adalet ve Kalkinma
Partisi, Ak Parti olarak yazilmistir (Bkz. Ak Parti Tuzugu).
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yonund anlamanin "otekini" anlama agisindan da onemli bir katki olacagdi

dusunulmektedir.

Islamci 6rgitler, 1990'h yillarda Arap dinyasinin en dikkate deger ve 6rgitli
glgcleri olarak, islamciligi tekrar uluslararasi dlgekte tartisma alanlarinin icine
sokmustur. Bu baglamda Siyasal islamciigin Tirkiye deneyimi olarak RP
gelenegdi ve Ak Parti, ihvan'in Misir deneyimi, Tunus'ta Nahda Hareketi, iran'da
reformistlerin yiikselisi vb. islamci érgiitlerin yasadig tartismalar, déniisimler,
basari ve basarisizliklar dinyanin da dikkatlerini gekmis, Islami hareketlere olan
ilgisini artirmistir denebilir. Bu baglamda Tirkiye'de islamciigin yasadigi

dénlsiim, RP ve Ak Parti tecriibesi bolgenin islamci hareketlerini de etkilemistir.

Bu acidan Tirkiye'de islamcihgin yasadigi déniisiim, bdlgemizde meydana gelen
ve gelecek olan siyasal degisimleri etkileme potansiyeli tagidigi i¢cin dnemlidir.
Tidm bu nedenlerle, Islamcigin siyasal dilinde yasanan degisimin anlasiimasinin

onemli bir arastirma konusu oldugu dusunulmagtar.

1.2. ARASTIRMANIN KAPSAMI

islamciligin degisimi 1990'I yillarda daha gorinir ve tartisilir hale gelmistir. Bu
nedenle ¢alisma, agirlikli olarak 1990'li yillari kapsamaktadir. Bununla beraber

degisimi dogru anlayabilmek igin bu ¢alismada siyasal bir ideoloji olarak

islamciigin varlik alanina gikisindan giiniimiize kadarki seyri de aciklanmaya
calisiimistir. 1990'l yillar soguk savas sonrasi donemdir. Soguk savasin Urettigi
siyaset dili bu ddénemde zayiflamaya baslamistir. Liberal demokrasi glg¢
kazanmig, postmodernist sOylem yukselmigtir. Ayrica bu donem RP'nin yerel ve
merkezi iktidar tecribesi, bu tecribenin Urettigi, siyasi ve ekonomik firsat alanlari
ve Ozal politikalarinin ekonomik sonuglarinin hissedildigi bir ddnem olmustur. 28
Subat ve 11 Eylil olaylari da 1990 sonrasi dénemin islamcilik tartismalarinda
merkezi bir rol oynamis, diger etkenlerle beraber 1990'l yillar adeta degisimin
mayalandig yillar olmustur.
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1990'h yillarda degisim ekonomiden siyasete, kultirden, gundelik yasama bir¢ok
alanda tezahur etmistir. Ancak galigma siyasal sdylemle sinirli tutulmustur. Diger
bir deyisle galisma, siyasal sOylemle, devlet, demokrasi, laiklik, cok hukukluluk,
cogulculuk, cok Kulturlilik gibi konularla sinirlandiriimistir. Cink{ islamcilik,
oldukca kapsayici bir tanimlamadir. Dini olan, dine dayanan, dinle ilgili olan her
fikir, konu, hareket islamcilik olarak degerlendirilme potansiyeli tagimaktadir. Bu
acidan bu calismada kullanilmis olan islamcilik kavraminin kapsam ve sinirlarini
netlestirmek dnem tagimaktadir. Bu nedenle islamcilikla neyin kastedildigini daha
iyi aciklayabilmek igin islamcilikla ilgili tanimlama calismalarina bakmak ve

toplumsal duzlemde hangi kesimlere karsilik geldigini netlestirmek gerekmistir.

Islam dinine inananlarin yine islami terminolojideki isimlendirmesi

"misliman"dir. Oysa ki Islamcilik, islam dini ile irtibath olmasina ragmen
"masliman” adlandirmasinin ifade ettigi anlam ¢ercevesi ile yetinmemigtir. Eger
islamci "musliiman” tanimlamasinin cercevesi ile 6rtiisen bir anlam igeriyor
olsaydi zaten ayri bir kavramlastirmaya ihtiyac olmazdi. Bu bakimdan islamci
sadece Islama inananlari ifade etmek bakimindan kullanilan bir kavramlastirma
degildir. islamci, misliman olmakla birlikte miisliiman olarak adlandiriimaktan
ayrica ve farkli dzellikler tasiyor olmasi nedeniyle "muasliman” tanimlamasindan
ayristirlmigtir. Bu bakimdan muslimanlarin igerisinden bazilari muslimanlikla
ilgili bazi fark ve ézellikleri nedeniyle islamci olarak tanimlanmaktadir. Bu fark ve

dzellikler bize islamcih@i tanimlama imkani vermektedir.

Bircok islamci disinirin islamcilik tanimi arasinda, ismail Kara'nin 19.

Yiizyil'dan hareketle yaptigi kapsamli islamcilik tanimlamasi dikkati gekmektedir:

islamcilik, XIX-XX. ytizyilda, Islami bir biitiin olarak (inang, ibadet, ahlak, felsefe, siyaset,
egitim...) -yeniden- hayata hakim kilmak ve akilci bir metodla miisilmanlari, Islam
diinyasini bati sémdriisiinden, zalim ve miistebit ybneticilerden, esaretten, taklitten,
hurafelerden... kurtarmak: medenilestirmek, birlestirmek ve kalkindirmak ugruna yapilan
aktivist, modernist ve eklektik ybnleri baskin siyasi, fikri ve ilmi ¢alismalarin, arayislarin,
teklif ve ¢bziimlerin biitiindind ihtiva eden bir hareket olarak tarif edilebilir.

Islamcilik igin Islam diinyasinda "tecdid, islah, ittihad-1 [slam (¢oklukla panislamizm karsiligi
kullanilir), ihya...": batida "panislamizm", ézellikle yeni arastirmalarda "modern islam(iyet),
Islamda reformist diisiince..." gibi kelime ve terkipler kullaniimaktadir (Kara, 1987).

ismail Kara'nin yaptigi bu tanim daha gok mesrutiyet dénemi islamcilarindan
hareketle gelistirilmistir. Ozellike, tanimda yer alan "akilcl", "taklitten,
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hurafelerden... kurtarmak”, "modernist" ifadelerinin Cumhuriyet dénemi Islamci
akimlarinin butina igin tanimlayici olmadigi soylenebilir. Ancak bu tanimda yer
alan "Islami bir butiin olarak yeniden hayata hakim kilmak" ifadesi islamciligin
batln bigimlerini kapsayici bir tanimlama olarak degerlendirilebilir. Said Halim
Pasa da Islamciligi, "islamiyetin inang, ahlak, yasayis ve siyasete ait esaslarinin
tam olarak tatbik edilmesi" (Pasa, 1991, s. 181) olarak tanimlamistir. Bu
tanimlamada da dikkati ceken husus, islam'in "siyasi esaslari" vurgusu ve "tam
olarak tatbiki"dir. Her iki tanimlamada da Islam, hayatin bitiin boyutlarini

kapsayan siyasal bir igerikle sunulmustur.

Ali Bulac'in islamcilik tarifinde de benzer dzelliklere dikkat gekimektedir:

islamcilik, [slam'in ana referans kaynaklarindan hareketle "yeni" bir insan, toplum,
siyaset/devlet ve diinya tasavvurunu, buna bagli yeni bir sosyal érgiitenme modelini ve
evrensel anlamda Islam Birligi'ni hedefleyen entelektiiel, ahlaki, toplumsal, ekonomik,
politik ve devietler arasi harekettir. Baska bir deyisle Islam'in hayat bulmasi, hiikiimlerinin
uygulanmasi, diinyanin her tarihsel ve toplumsal durumunda Islam'a gére yeniden
kurulmasi ideali ve ¢abasidir (Ozkurt, 2012, s. 16).

Hayrettin Karaman da yapti§i tanimlamalarda islam'in kapsayiciligina dikkat
cekmis, siyasetle ilgili ilkelerine vurgu yapmis, islam'in bitiiniiyle hayata hakim

kilinmasi ¢abalarini 6ne ¢ikarmistir (Ozkurt, 2012, s. 249)

Sadece bu tanimlardan hareket edilecek olursa, islamcilik, islam'in bir hayat
nizami olarak algilandigi, siyasal ve sosyal amaclari olan, iktidari hedefleyen, bu
amaglarini gergeklestirmek ve Islam'i bitiin yonleriyle hayata hakim kilmak igin

mucadele eden bir ideoloji olarak tanimlanabilir (Ttrkéne, 2012, s. 55).

Ancak islamcihidin tarihi seyri igerisinden bakilinca bu tanimlamalarin belli tarihsel
donemleri kapsamak ve tanimlamak gibi bir sinirhliginin oldugu gorulecektir.
Oysaki islamcilik, dénemsel farkliliklar gdstermis, konjonktiirel gelismelerden
etkilenmis, eklektik yonlu agir basan bir ideoloji olarak donemin hakim
paradigmalarina gére degismistir. Bu agidan islamciligin farkh tarihi dénemlerde
aldigi farkli sekilleri ve arastirmamizin konusunu olusturan degisim sirecini de

anlamak bakimindan daha kapsayici bir tanimlamaya ihtiyag vardir.
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Bu calismada islamcmgl; hayati, dinyayi, toplumu, siyaseti, islam'in temel
kaynaklarina dayanarak yorumlama ve kurma g¢abasi olarak tanimlamanin daha
kusatici olacagi distnllmastir. Yasin Aktay da islamcili§in butiin zamanlar igin
degismeyen tek bir fonksiyonu, talebi, hedefi veya icerigi olmadigini, paket bir
Islami modelin s6zkonusu olamayacagini, Islamciligin, islam'i hayatin merkezine
almak oldugunu vurgulayarak Islamcilik tanimlamalarindaki bu sinirliliklari
asmaya calismistir (Aktay, 2014, s. 42).

Islamciligi dogru kavrayabilmenin diger bir yolu da, karsilik geldigi toplumsal
kesimleri belirginlestirmeye calismaktir. islamcilik lzerine yapilan ¢alisma ve
degerlendirmelerde islamciligin kapsami icerisinde degerlendirilen islami yapi ve
olusumlari bes ayri grupta toplamak olanaklidir: Tarikatlar, cemaatler, kilttrel ve
entelektiiel gruplar, radikal islamcilar, partili islamcilar. Biitiin bu olusumlar
Islamla olan iliskileri ve dini faaliyetleri nedeniyle Islamcilik kavraminin
kapsayicihgl igerisinde deg@erlendirilebilir. Tarikatlar, Naksibendilik, Kadirilik,
Rufailik vb. kollariyla kokleri Osmanli doénemine hatta daha gerilere kadar
goturllebilen geleneksel ritiel ve hiyerargisi olan dini yapilar olarak
degerlendirilebilir. Cemaatlerin ise modern donemde olusmus, geleneksel
kaliplarla gugli baglar olan, Suleymancilik, Nurculuk gibi yapilar oldugu
sdylenebilir. Bu yapilar belirli bir dini hizmet alanina odaklanmisg, yine belirli ritGel
ve hiyerarsiye sahip geleneksel degerlere yaslanmis ama modern donemlerde

dogmus Islami yapilardr.

Kiltiirel ve entelektiiel gruplar islamcilik disiincesinin gelismesine katkida
bulunan, islamciligin bir ideoloji olarak kurgulanmasinda rolleri olan daha modern
yapilardir. Namik Kemal, Ali Suavi, Mehmet Akif, Necip Fazil, Sezai Karakog,
Nuri Pakdil, Rasim Ozdenéren, Ali Bulag, ismet Ozel gibi kiiltirden sanata,
siyasetten topluma her alanda islama dayanarak fikir treten, fikirlerini dergilerde,
kitaplarda Kkitlelerle paylasan sahsiyetleri kapsadigi soylenebilir. Bunlarin
bazilarinin, bir tarikat, cemaat ya da partiyle irtibati oldugu gibi, bazilarinin da
higbir yapiyla baglari yoktur. Radikal islamcilar ise genellikle iran islam
Devrimi'nden ve devrimin ideologlarindan etkilenmis, ¢esitli dernek ve yayinevleri

etrafinda kiimelenmis kiclk kiglk gruplardan olusmaktadir. Partili islamcilar
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MNP ile baslayan, MSP ve RP etrafinda olusmus Milli Gorusgu kesimleri
tanimlamak igin kullaniimigtir. Dolayisiyla bu ¢alismada, tarikatlar ve cemaatler

Islamcilik tanimlamasi iginde degerlendirilmemigtir.

islamcilik her ne kadar bir dinle iliskili olsa da dinin kendisi degil, dinden Uretilmis
bir ideolojidir. Talepleri diinyevidir, bu diinyaya aittir. Bu nedenle islamcilik, dinle
ilgili ya da dinsel olan her yapiyl kapsayici bir tanimlama degildir. Turkiye'de
islamcilik modern egitim kurumlarindan yetismis aydin ve politikaci aktorlere
dayanirken Islamci olarak tanimlanamayacak dinsel yapilar daha geleneksel
egitim araclarina dayali hoca ve hoca efendilere dayanmaktadir. Devlet,
demokrasi, laiklik, 6zgurlesme, sivil toplum, ekonomi, dig politika, Bati ile iligkiler
vb. konulara odaklanan islamcilik, bu tartisma alanlari itibariyle de geleneksel
dinsel yapilardan farklilasmaktadir. Bir ideoloji olarak islamcilik entelektiiel ve

politik aktorler araciligiyla uretildigi icin yine bu aktorler aracihgiyla izi surtlebilir.

Her ne kadar “kiltirel islam, politik islam” gibi ayrimlar yapiliyor olsa da bu

ayrimlarin burada ortaya konulan ayrimi yeterince agiklayici oldugu

sdylenemez. Dolayisiyla, durumu anlamak icin islamcihigin bir ideoloji olusuna,
bir ideoloji olarak dogus bigimine ve bir ideoloji olarak kendini Gretme ve surdirme
kanallarina bakmak gerekir. ideoloji beseri bir durumdur. iginde aklilestirilmis
dgeler tasir. Modernlikle beraber dogmustur. ideolojik araclari; aydinlar, kitle
haberlesme araglari ve modern sivil ve siyasi orgutlenmelerdir. Bu anlamda
Ozellikle tarikat ve cemaat yapilanmalari ideolojik bir 6érgiye dayanmamalari,
varoluslarini geleneksel aktorler ve yapilar araciligiyla strdirmeleri nedeniyle bu

arastirmada islamcilik tanimlamasinin igine sokulmamistir.

Dinin, ideoloji, siyaset, toplum, degisim ve modernlikle iligkiler baglaminda
bakildiginda, tim bu yapilar arasinda elbette i¢ ice ge¢gmislikler bulmak mimkin
ve kolaydir. Oncelikle geleneksel dini yapilarin dayanag timiyle dinsel
kaynaklar olmakla beraber islamcilik da siyasal ve toplumsal proje ve taleplerinde
islami dayanak almaktadir. Dolayisliyla i¢ ice gecmislikler bulmak dogaldir. Buna

ragmen islamcilik tizerine ve 6zellikle de islamciligin seyri ve
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donusumu uzerine yapilacak bir galisma bu etkilesimi, i¢ ice gecmigligi géz ardi
etmeden, cemaat ve tarikat yapilanmalarini digarida tutup; entelektieller,

entelektuel etkinlikler, modern sivil ve siyasi orgutler Uzerinden bir iz sirmelidir.
Bu nedenle islamciligin degisim seyri (izerine yapilan bu ¢alismada, cemaat ve
tarikat yapilanmalarini kapsam disi tutarak, hem politik ve hem de geleneksel dini
yapilari da bir bigimde etkileme potansiyeli tasidigi soylenebilecek Islamci
entelektlel aracglar Uzerinden bir iz surmenin daha aciklayici olacagi
dusunulmaustar.

1.3. ARASTIRMANIN YONTEMI

Bu calisma, literature dayali bir arastirmadir. Gereksinim duyulan veriler ikincil
veriler teknigi ile toplanmigtir. Toplanan veriler soylem analizi ile
degerlendirilmigtir. Bu kapsamda arastirmanin konusu ve amacina uygun bir
drneklem olusturmak igin 1990'h yillardaki Islamci dergiler taranmis, iceriklerine
gore gruplandiriimis ve yapilan gruplandirma gercevesinde arastirmanin konusu
ve amaci bakimindan uygun oldugu dudsunulen dergiler ayri bir grupta tasnif
edilmistir. icerik bakimindan arastirmanin konusu ve amacina uygun oldugu
dusundlen dergiler de, yazar kadrosu, siyasal konularin yer alis sikhgi, suresi,
surekliligi, yayinlandigi donemdeki etkileri, sonraki yillara etki edebilme gucu,
akademik ve entelektuel kapasitesi bakimindan incelenmis; bu inceleme sonucu
bir érneklem olusturulmustur. Bu baglamda Yeni Zemin, Sézlesme, Bilgi ve
Hikmet, Bilgi ve Dusunce, Tezkire dergilerinin arastirmanin konusu ve amaci
bakimindan iyi bir drneklem teskil ettigi degerlendirilmistir.

Bu dergilerde yeralan makaleler, arastirmanin konusu agisindan gruplandiriimis;
Ozellikle Devlet, Demokrasi, Laiklik, Medine Vesikasi, Cogulculuk, Cok
Hukukluluk, Cok kudltarlalik gibi islenmis ana konulara donuk olarak
siniflandinimis ve bu sekilde arastirma verileri olusturulmustur. Bu veriler, konu
batunlugu dikkate alinarak tek tek okunmus, diger makalelerle karsilagtirmali bir
sekilde incelenmis, 1970-1990 arasi dénemin Islamcilik anlayisi ile

kargilastirilarak analiz edilmistir. Yapilan karsilagtirmali analizler yorumlanarak,
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yeniden vyapilandinimis ve bir butinlik iginde arastirmanin bulgular elde
edilmistir. Calismanin érneklemi igerisinde yer almis olan dergilere iliskin daha

kapsayici bir agiklama asagida verilmigtir.

1.3.1. ISLAMCI DERGILER

Aslinda Islamciigin kendini dergicilik kanaliyla varlik sahasina sirdugi
soylenebilir. islamciligin kdkeni baglaminda ele alinan Cemaleddin Afgani
fikirlerini "Urvetul Vuska" isimli dergisi araciligiyla kitlelerle paylasmistir. Yine Il.
Mesrutiyetin Islamci aydinlarinin fikirlerini paylastiklari, tartigtiklari Islamciligin
dusiinsel miktesebatini Urettikleri mecra dergiler olmustur. Ozellikle Sirat-i
Mustekim/Sebilurresad dergileri bu temel iddianin en 6nemli kanitlarindan
olmustur. Cumhuriyet déneminde de Islamciligin aldigi sekil ve yasadigi evrimin
izi en guizel dergiler aracihgiyla surilebilir (Kentel, 2005, s. 721). Ote yandan Turk
Islamciligi Gizerinde derin etkisi olan islamci yazar-edebiyatcilarin ekollesmesi de
yine dergiler araciligiyla olmustur. Necip Fazil Kisaklrek'in Blyuk Dogu Dergisi,
Sezai Karakog'un Dirilig, Nuri Pakdil'in Edebiyat ve Nurettin Topgu'nun Hareket
dergileri hem Islamciigin sekillenmesinin zeminleri, hem de Islamciligin

surekliliginin kanallari olmugtur.

Tirkiye'de islamci disiinceyi sekillendiren aydinlarin ¢ok 6nemli bir kismi
dergilerin tartisma ortamindan ¢ikip gelmiglerdir (Tung, 1994a, s. 7). Bulag'a gore
dergiler birer mektep, bir ekoldiir. Tiirkiye'de islami bir hareket varsa bu hareket
varhgini bir olgiide dergilere borgludur. Dergilerde insanlar yetisiyor, verimli
tartismalar oluyor ve konular daha derinlemesine ele alinabiliyor. Bulag bu
nedenle dergileri ger¢cek micadele aracglari olarak tanimlamistir (Bulag, 1994a, s.
10). Islamci duigtincenin tartisma konularini, yeni fikirlerini en iyi dergilerden takip
edebiliriz. Bu nedenle "islamci dergileri okumak ayni zamanda islami hareketin
hangi glizergahlarda seyrettigine dair isaretleri toplamak demektir" (Kentel, 2005,
s. 722). Bir siyasi ve fikri iddiayl1 anlamak, tarihsel suregte olusan sekil aliglarini
gozlemlemek igin basvurulacak kaynaklar i¢cerisinde dergiler ihnmal edilemeyecek
onemde kaynaklardir (Isik, Kéroglu, Sezgin, 2016, s. VII).
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Dergiler, islamcih@in  1990' yillarina taniklik eden, Islamci aktdrlerin
dusuncelerini, bakis acilarini ve gelismeler karsisindaki tutum aliglarini en iyi
yansitan malzemelerdir. Dergiler yalnizca kendi donemlerinin temel tartisma
konularini ele vermezler. Ayni zamanda Oncesi ve sonrasiyla bir tarihsel sureg
icerisindeki evriimeleri de gosterirler. Bu nedenle 1990'h yillarda islamcihgin
siyasal dilinde yasanan degisimi tesbit edebilmek igin Islamci dergilerin dnemli bir
kaynak oldugu kanaatine varilmistir. Bu galismada 1990'i yillarin islamci dergileri
arastirma malzemesi olarak kullaniimis olmakla birlikte neyin degistigini, nereden
nereye gidildigini daha net gérmek igin 1990 6ncesinin Islamci dergileri tGizerinde
de ciddi bir tarama yapilmistir. Ayrica islami kimlik tasimamasina ragmen
islamcilikla, 6zellikle Medine Vesikasi ile ilgili ciddi tartigmalara zemin olmus

Birikim Dergisi ve diger baska dergiler de ikincil kaynaklar olarak kullaniimigtir.

1990'i yillarda yayin yapan ¢ok sayida islami icerikli dergi vardir. Bu dergiler
dikkatle incelendiginde dort ana kategoride siniflandirmak muamkindir. ilki,
tasavvufi yapilar ve tarikat ¢cevrelerinin ¢ikardigi, tarikatin mensuplari ile iletisim
araci olarak kurgulanmis dergilerdir. Altinoluk, Ribat, icmal, Yeni Dinya gibi
dergiler yalnizca mensuplari ile tarikatin lideri ve islam anlayigi arasinda bir képri
kurmay! amaclamistir. ikincisi, cemaat dergileridir. Sizinti, Képrii, vb. dergiler de
tarikat dergilerinde oldugu gibi cemaatin lideri ve fikirleri ile cemaat arasinda bir
bilgi akisini amaclamistir. Uglinct kategoride, edebiyat dergileri vardir. Edebiyat
dergileri Islamci dusiincede her zaman 6nemli ve etkili bir yere sahiptir.
Islamciligin 6nemli aktérleri genellikle edebiyatgilardir. Necip Fazil, Sezai
Karakog, Nuri Pakdil, Nurettin Topcu, ismet Ozel, Rasim Ozdendren hem islamci
disunirler hem de edebiyatcilardir. Bu baglamda islamci gelenekte edebiyat
dergileri onemli ve guclu bir etkiye sahip olmustur. 1990'h yillarda da edebiyat
dergileri islamci dergiler arasinda dnemli bir yer tutmustur. Dérdiincii kategoride
igerikleri ile islamciligin ideolojik birikimini besleyen, Islamci entelektiellerin ve
politik aktorlerin fikir, distince ve tartisma zeminini olusturmus dergiler vardir.
1990'li yillarda islamci dergiler arasinda yapilan incelemelerin sonucu olarak Yeni
Zemin, Sézlesme, Bilgi ve Hikmet, Bilgi ve Duslince ve Tezkire dergilerinin
arastirmanin konusu ve amacina uygun yayinlar yaptiklari tespit edilmistir.
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Bahsi gecen dergiler, icerik itibariyle arastirmanin temel problemine en uygun
dergilerdir. Ayrica bu dergilerde yazan yazarlar, 1990 éncesinde de islamci
dusuncede etkili olmus, ancak asil 2000'li yillarin politik gelismeleri igerisinde aktif
yer almis 6nemli Islamci entelektiieller ve politik aktorlerdir. Bu dergilerden Yeni
Zemin'le Sézlesme'nin, Bilgi ve Hikmet ile Bilgi ve Dusunce Dergisi'nin birbiriyle
olan dusunsel ve kurumsal bagi, genis bir zamani degerlendirme imkani
vermektedir. Ayni sekilde Tezkire Dergisi de 1990'li yillarda baslayip 2007'ye
kadar kesintilerle devam eden yayin hayati icerisinde degisimi belli bir sureklilik

icinde izleme imkani vermistir.

1.3.1.1. Yeni Zemin Dergisi

Yeni Zemin Dergisi, "Kultir ve Politika Dergisi" bashgiyla 1 Ocak 1993 tarihinde
aylik olarak c¢ikmaya baslamistir. Yazi isleri madirid Osman Tung, yayin

yonetmeni, bugiin Ak Parti istanbul Milletvekili olan Mehmet Metiner'dir.

Metiner, 1980'li yillarin etkili dergilerinden olan ve kapanmasi siyasal islamin
sonu olarak degerlendirilen Girisim Dergisi'nin de yayin yonetmenligini yapmis bir

isimdir. Derginin yayin danigmani, dénemin énemli islamci

entelektiiellerinden Ali Bulag'tir. Bulag, 1990l yillarda Islamcilarin yayinladig
hemen her derginin yayin kadrosu ya da yazi kadrosu i¢inde yeralmistir. Teknik
mudur, yine Ak Parti'nin 6nemli isimlerinden bugun Ak Parti Ankara milletvekili
olan Yalgin Akdogan'dir. Yayin kurulunda Umit Aktas, Giyasettin Bingdlball,
Kenan Camurcu, Abdurrahman Dilipak, Davut Dursun, ihsan Isik, bugun HDP

milletvekili olan Altan Tan ve Abdulvahid Vural gibi isimler yeralmistir (Yeni

Zemin, 1993a, s. 1). Yayin kurulunda goérev alan isimlerin bir cogu 1980'li yillarda
Mehmet Metiner'le birlikte Girisim Dergisi'nde de yer almis isimlerdir.

Yeni Zemin Dergisi'nin 1. sayisinda derginin misyonu baglaminda sdylenen
sozler, derginin insa etmeye galistigi islamciligin ipuglarini vermektedir. Dergiye
gobre dunya degisiyor, yeni bir dunya kuruluyor. Dunyada yasanan degisiklikler
Tuarkiye'yi de derinden sarsacak degisim surecine sokuyor. Tam da bu noktada
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Yeni Zemin, degisimden yana bir politik durusla ¢iktigini soyliiyor. Ozgurliigu,
cogulcu, hosgdriilii bir islami bakis acisini esas aldigini, farkhiliklari zenginlik
olarak goérdugunu ifade ediyor. Bu ifadelerde dikkati ¢eken vurgu dunyada
yasanan degisim ve yeni bir Islami anlayisa olan ihtiyactir (Yeni Zemin, 1993a, s.
1).

Derginin ikinci sayisinda "Yeni Zemin'den" baslikh bdolimde derginin aldigi
tepkiler ve olusturdugu ilgiden hareketle yeniden kendini ifade etme ihtiyaci
olustugu hissedilmektedir. Derginin yeni ve farkli sdylemiyle dikkat ¢gektigi ve yeni
bir tartismaya kapi araladigi vurgulanmistir. ik sayida derginin ¢ikis gerekgeleri
arasinda yeralan "kaginilmaz yeni bir olusuma zemin hazirlamak igin ¢ikiyor"
cumlesinin dogurdugu spekulasyonlara kargi ikinci sayida savunmaya gegilmis,
bu cercevede derginin yeni bir parti kurma asamasinda olan Aydin Menderes ve
yeni olugumlarlarla iligkili olmadigi, amaglananin "zihni ve dusunsel bir olusum"
oldugu vurgulanmistir. Yeni Zemin "Biz ve baskalari" tasnifini de olumsuzlayarak
"bagkalariyla ayni safa dusmemek endisesiyle dogrulara sirtini ¢evirmek
yanhshdina dusmemek" kararliliginda oldugunu vurguluyor. "Her zaman
dogrulari sdyleyen biz, yanlislari sdyleyen baskalari ayrimini bu yuzden kabul
etmiyoruz" (Yeni Zemin, 1993b, s. 1) diyor.

Derginin 3. sayisinda "Yeni Zemin'den" baslikl kbsede derginin gindeme tasidigi
konular ve misyonuyla ilgili islami kesimden ydneltilen elestirilere bir cevap

havasi vardir:

Yeni Zemin ézgiirliiklerden yana bir dergi. Ozgiirliikgii bir ortarmin Tiirkiye'de olusmasini
Tiirkiye toplumunun yararina géren bir dergi. Islami hareketin ancak barisgi ve ézgiirliikgii
ortamlarda saglikli bir bicimde boy atip bliyliyebilecegine inanan bir dergi. Bu ylizden
Tiirkiye'deki degisim taleplerine destek vermeyi 6nemseyen bir dergi. Tlirkiye'deki degisim
taleplerinin yénii hepimizin yararinadir. Baskisiz, korkusuz, tabusuz ve 6zgiir ortamlara
ulagsma talebi Islami hareket adina nigin zararli gériililyor anlamak miimkiin degil. Bu tiir
degisim taleplerine Islami hareket adina karsi ¢ikmak ise anlagilir bir sey dedil dogrusu
(Yeni Zemin, 1993c, s. 1).

Yeni Zemin Dergisi ortaya koydugu goéruslerden dolayr bazi kesimlerce Il.
Cumhuriyetci olmakla "suglanmistir”. Dergi bu iddiaya, "Yeni Zemin islamci bir
dergidir. Ancak degisimden vyanadir. Yetmis yillik sistemin degismesini
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istemektedir. Bu nedenle Il. Cumhuriyet adi altinda Oonerilen degisimlerin
gergeklesmesinde yarar gormektedir" diyerek cevap vermistir.

Yeni Zemin Dergisi birlikte yayinladigi 17. ve 18. sayisi ile yayin hayatina veda
etmistir. Yeni Zemin'in yayin hayatina son vermesinin gerekgesi olarak ekonomik
zorluklar, Ciller hUkimetinin "aci regeteli ekonomi politikalari" gésterilmistir (Tung,
1994a, s. 7-9). Derginin son sayilari olarak yayinlanan 17. ve 18. sayilarda
derginin ifa etmek istedigi misyon hakkinda ¢okga yazi yazilmistir. Yeni Zemin bu
yazilarda islamci bir dergi olarak tanimlanmis, ancak islamci dergicilikte hem
tartismaya actigi fikirler hem de bigim acisindan yeni bir tarz ve uslup
gercgeklestirdigi savunulmustur. Yeni Zemin bir cemaat, tarikat ya da onceden
belirlenmis bir okuyucu kitlesine gikmamistir. Tarkiye'nin seckin okuyucularina
hitap etmistir. Belli bir egitim duzeyinin Ustunde Turkiye'nin meselelerine duyarl
bir okuyucu kitlesi hedeflenmistir. Gérevi "zihinleri agmak, daginik dikkatleri bir

noktada toplamak" olarak 6zetlenmigtir (Yeni Zemin, 1994, s. 1).

Osman Tung'a goére; Yeni Zemin higbir grubun, kligin, mesrebin veya partinin
sdzcusu olmak icin cikmamistir. "Biz" ve "baskalari" ayrimi yapmadan bu ulkede
yasayan herkesle konusarak-tartisarak anlagsmanin muamkin olabilecegini
gostermek icin ¢ikmistir. Bu nedenle tartismayi, monolog yerine diyalogu,
etkilesimi tercih etmistir (Tung, 1994a, s. 8). Metiner'e gore Yeni zemin bir "fikir
panayir" islevi gérmistir. islami harekete yeni bir kalkis noktasi olusturmustur.
Metiner, islamci kesimin Yeni Zemin'i yeterince anlamadigindan sikayet ederek
Islami kesimin Yeni Zemin'in degerini kapandiktan sonra anlayacagini séylemistir
(Metiner, 1994a, s. 8).

Abdurrahman Aslan, derginin kapandigl son sayida hem derginin misyonu hem

de genel olarak 1990'li yillarin islamci arayisini su ifadelerle anlatmistir.

Yeni Zemin'in Tirkiye'nin buglinkii sartlarinda kapanmasinin blylik bir eksiklik olacagi
aciktir. Gelecek giinler her zamankinden daha ¢ok 6zglir tartismalarin yapilacagina ihtiyag
duyulacak zamanlar olacaktir. Ciinkii Misliimanlarin kendilerini "arama/bulma" ¢abalari
giderek daha da hizlanacaga benzemektedir. Turabi'nin ifadesi ile Miisliimanlar uzun bir
sidireden beri "kiblelerini" aramaktalar; bundan dolayi tartismaya her zamankinden daha
¢ok ihtiyacimiz var ve bunlarin uzaktaki Mdisliimanlara ulastirimasi da en azindan
dergilerle olmaktadir (Aslan, 1994, s. 9).
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Yeni Zemin Dergisi'nde Turkiye igin degdisimin kaciniimazhdr ve devletin
degismesi zorunlulugu sik¢ca vurgulanmigtir. Burada dikkat g¢ekici olan husus
1993 yilinin Ocak ayinda g¢ikan bir dergide Islamci aydinlarin bir grubunun
devletin islami degil demokratik degisimine dair bir talebi Islamci olmayan

kesimlerle birlikte dillendiriyor oluglaridir.

Derginin ydnetim kadrosu butinlyle Islamci aydinlar tarafindan olugturulmus
olmasina ragmen "Ayin Soylesisi" késesi ve "Dosya Calismasl" icerisinde islami
kesimin disindan aydinlar da yer almistir. Bu da gdsteriyor ki dergide ifade edilen
gorusler daha erken yillarda olgunlastirilip kanaat haline gelmis goéruslerdir. En
azindan derginin yonetim kadrosunu olusturan isimlerin onemli bir kismi
arasindan daha o6nceleri tartisiimis, soguk savasin bitisi ve Ozal iktidarinin

olusturdugu iklimle olgunlagmig goruslerdir.

Diger yandan 1980'li yillarin ortalarindan 1990'li yillarin ortalarina kadar gegen
10 yil Turkiye'de siyasal Islamciligin farkl tonlariyla dominant oldugu yillar
olmustur. Buna ragmen islamci kesimde degisim talepleri ve demokratiklesmeyi
merkeze alan bir durugla yayincilik yapmak hem bir risk, hem de cesurca bir ig
olarak degerlendiriimelidir. Kaldi ki Derginin 2. sayisinda, Huseyin Besli'nin
elestirileri bu riskin ipuclarini vermektedir (Besli, 1993, s. 69). Yeni Zemin, klasik
islamci gelenegin taleplerinin aksine sekiiler talepleri seslendirmektedir. Yine
dini, merkeze alan bir toplum tasnifi yerine (Musliman-Muasliman olmayan)

sosyolojiyi merkeze alan bir tasnifle toplumu iki ana kategoriye ayirmaktadir:

Degisimden yana olanlar, degisime karsi olanlar. Ustelik de bu tasnif degisimden
yana olanlarin dini ya da siyasi aidiyeti ya da kdkenlerini gbzardi ederek yapilimis
bir tasniftir. Bu tutum islami hareket gelenegi icerisinde ¢ok alisik olunan bir tutum

degildir.

Dergi bir tarafiyla da islamci kesimde bir 6zelestiri zemini olma 6zelligi tagimistir.
Radikal islamcilik, islamci gelenek, RP tartisma konusu yapilmis ve elestiri
surrecine sokulmustur. Buna ragmen dergide Atasoy Miftiioglu, I. Sireyya Sirma
ve Rasim Ozdenéren gibi degisim taleplerine mesafeli islamci aydinlar da
yazmiglardir. Ote yandan 1. sayida RP'nde degisim arayiglarinin tartigildig
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acgikoturumda konusulan konulara elestiri olarak 2. sayida RP'li Hiseyin Besli'nin
yazisinin yayinlanmig olusu da derginin gogulcu, 6zgurlikgu yonunu teyit eder bir
niteliktedir. Islamci gelenek icinde dergiler tartisma zemini olmaktan ziyade
ideolojik bir aktarim araci olarak gorulmuastur. Yeni Zemin Dergisi ideoloji
aktarmaktan c¢ikip ideolojiyi tartigmaya agan bir zemin Uretmeye calisiimigtir
denebilir.

1.3.1.2. So6zlegsme Dergisi

Sozlesme Dergisi aylik Dusunce ve Siyaset Dergisi bagligi ile Kasim 1997 yilinda
cikmistir. Sahibi Metin Kizmaz, yayin yénetmeni Ali Bulag, yayin koordinatori ve

yazl isleri madiard Mehmet Metiner'dir. Yayin kurulu M. Akif Ak,

Yalgin Akdogan, Hiseyin Besli, Ali Bulag, Kadir Canatan, Kenan Camurcu, Omer
Celik, S. Fuat inci, Ahmet Kekeg, Mehmet Metiner, Hiiseyin Okgu, Omer Ozbay,
Altan Tan, Osman Tung, Erglin Yildirm'dan olusmustur. 15 yayin kurulu
uyesinden 6's1 daha 6nce yayimlanan Yeni Zemin Dergisi'nin yazar kurulunda da
yer almaktadir. Yeni Zemin'de yayin yonetmeni olan M. Metiner Sozlesme'de
yayin koordinatoru ve yazi isleri muduru, yayin danigsmani olan Ali Bulag da yayin
yonetmenidir (S6zlesme, 1997a).

So6zlesme Dergisi yonetim ve yazi kadrosuyla kendisinden yaklasik doért yil 6nce
yayinlanmisg Yeni Zemin dergisini c¢agristirmaktadir. Derginin ilk sayisinda
"Sozlesmeden"” bagligi ile Mehmet Metiner'in yazdigi yazi derginin ¢ikis amaci ve
misyonunu ifade edisi acgisindan o6nemlidir. Dergi "hosgoéri", "diyalog" ve
"uzlagma"ya yaptig1 vurgu ve yeni bir toplumsal sdzlesmeye olan ihtiyag iddiasi
ile ¢cikmistir. Turkiye'de yasanan demokrasi ve oOzgurluklere dair problemleri
elestirirken kullandigi  "ikibine iki kala" ifadesi aslinda dinyada liberal
demokrasilerin kazandigi popularite ve zamanin ruhuna olan itibari ifade etmesi
agisindan oldukga dikkat gekicidir. Ote yandan devletin farkli yasam tarzlarini
dislayisini, bir kisim yurttaglarin dinsel ve siyasal tercihlerini i¢ tehdit olarak

algilamasini ¢ag disilik olarak elestiriyor olusu, cagdaslik kavraminin islami



24

kesim icin aldigi yeni konumu ve buradan hareketle de liberal demokrasilere olan
itibarla cagdasligin 6zdeslestiriimesini ifade edisi agisindan ilgingtir.

Sozlesme, ilk sayisinda Tuarkiye'nin asil sorununu demokratiklesme olarak ortaya
koymustur. Demokratiklesmeyi de devletin ideolojiden arindirilarak herkesin
devleti haline gelmesi olarak tanimlamistir:

Clinkii demokratik devlet ideolojisi olmayan devlet demektir. Bu dominant ézelligi
sayesinde herkesin devleti olan demokratik devlet herkesin temel hak ve hiirriyetlerini de
sonuna kadar garanti altina alan bir hukuk devleti demektir (S6zlesme, 1997b, s. 4).

Bu cumlelerde ifadesini bulan talep toplumdaki tim farklihklarin birada
yasayabilecedi, ideolojiden arindiriimig, dolayisiyla dinsel niteligi de olmayan

sekuler ve ideolojisiz bir devlet talebidir (Metiner, 19973, s. 3).

Yine derginin birinci sayisinda "Nicin S6zlesme?" bashd ile yayinlanan yazida
Tarkiye'nin derin bir manevi ve entelektlel kriz yasadigi tam bir sosyal kargasa
halinin egemen oldugu ve siyasetin kutuplasmalara yol ac¢tigi iddiasindan
hareketle 6teki ile diyalog uzlasma ve farkli olana hosgérinin énem kazandigi,
bu nedenle farkli olanlarin birbirini tanimlamasina degil tanima ve anlamasina
ihtiyac oldugu vurgulanmistir. Derginin amaci olarak, "farkliliklari kabullenerek

tanimak ve onlarla birarada yasamanin mumkun yollarini aragtirmak”

(Sozlesme, 1997b, s. 4) tesbit edilmistir:

Sbézlesme birarada baris icinde yasama istegi ve kararliligi iginde olan toplum kesimlerine
birbirlerini ényargisiz tanima ve anlama imkani sunacaktir. Tlrkiye toplumunun hig
kuskusuz yeni bir s6zlesmeye ihtiyaci var. Bizim sézlesmemiz étekini yokedilmesi gereken
zararli bir unsur gibi algilayan anti demokratik bir anlayisa sirtini yaslamiyor tersine étekini
oldugu gibi kabul eden ve étekinin kendisini 6zgiirce gelistirebilmesine olanak saglayan bir
anlayigi sagliyor (Sézlesme, 1997b, s. 4).

Sozlesme Dergisinin yayin hayati kisa strmus ve 1998 yilinda yayinlanan 12.

sayl ile yayin hayatini sona erdirmigtir.

1.3.1.3. Bilgi ve Hikmet Dergisi

Bilgi ve Hikmet Dergisi, Ali Bula¢'in baskanhdinda 3 aylik periyotta "Kultlr ve
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Aragtirma" dergisi olarak 1993'te yayin hayatina baslamigtir. 3. yilin sonunda 12.
sayl ile yayin hayatini tamamlamigtir. Derginin yayin yonetmeni Ali Bulag, yayin
danismani Abdurrahman Aslan, Bati Avrupa sorumlusu Kadir Canatan, Ankara
sorumlusu Omer Celik'tir. 12 sayi boyunca dergide gok sayida islamci yazarin
yazisi yeralmistir.

Basta Ali Bula¢ olmak Uizere, Abdurrahman Aslan, Omer Celik, Kadir Canatan,
Ergiin Yildirnm, Eylp Koktas, Mustafa Aydin, Davut Dursun, Rasim Ozdenéren,
Mehmet Bekaroglu, Kenan Camurcu gibi bircok énemli islamci yazar dergide
yazmistir. Derginin 12 sayisinin kapak konularina bakildiginda® derginin hem
gundemi hem de misyonu rahatlikla tespit edilebilecektir. Dergi moderniteyi temel
sorun alani olarak almistir. Islamin modernite ile iliskisini ve modern diinyada

islam'in nasil yasanabilecegini tartismistir (Kentel, 2005, s. 730).

Bilgi ve Hikmet Dergisi kendisini, islamci dergi geleneginin bir parcasi olarak
gérmustir. Bu anlamda, "Sirat-1 Mistakim, Sebiliirresad, Blyiik Dogu, Islam
Medeniyeti, Dirilis, Hareket, DUsuince, Mavera, ilim ve Sanat, islami Arastirmalar,
Yoéneligler, Kitap Dergisi"nin isimlerini sayarak islamci dergi gelenegi ile
rabitalarini vurgulamistir (Bulag, 1993a, s. 1). Derginin amaci su cumlelerle
anlatiimigtir:

Diinyanin yeniden kuruldugu, gecerli kavramlarin hizla asinip geleneksellestigi ve
siyasetten Kkiiltiire, ekonomiden sosyal iliskiler bigcimine kadar herseyin yeni bagtan
harmanlandidi bir zamandayiz. Elimizdeki kavram ve araclarin ¢ogunlukla yetmedigini
goériiyoruz. Bir yandan dini uyanis alaninda blylik bir hareketlilik yasanirken, 6te yandan
ne Hiristiyan ve Yahudi diinyasinda ne de resmi Islam'in miicadele verdigi katlar ve
katmanlarda moderniteye sahici alternatifler ¢ikmiyor. Bu, kuskusuz éziinde sahici ve
gergek alternatif olan Islam'dan degil, fakat onu modern diinya karsisinda moderniteye
g6re konumlandiran miisliiman ve Islamcilar'in bakig agisindan kaynaklanmaktadir (Bulag,
1993b, s. 2).

Dergide, siyasi gorus ve ideolojisi ne olursa olsun herkesle bir ortak payda da
bulusulabilecedi vurgulanmistir. Peygamberin, "Cahiliye'de iyi olan islam'da da

3 [slam'in Modern Diinyaya Cevabi Nedir?" (say:: 1, 1993); "Islam ve Protestanlik" (sayi: 2, 1993); "islam
ve Modern/Ulus Devlet" (sayi: 3, 1993); "islam ve Modern Kimlikler" (sayi: 4, 1993); "Bir Arada Yasamanin
FormUll Nedir?" (sayi: 5, 1994); Dinlerin Gelecek Tasarimi" (sayi: 6, 1994); "Modern Tarihin Dinamikleri -
ilerleme, Degisme ve isam" (sayi: 7, 1994); "Modern Diinyaya Karsi Ug Tutum - Catisma, Uyum ve Asma"
(sayi: 8, 1994); "Islam'in Kategorik Ayrimlari: Yiiksek islam-Halk islam'i, Popiilist islam-Elitist islam,
Siyasal Islam-Kiiltiirel Islam" (sayi: 10, 1995); "Din-Devlet iligkisi ve Laiklik" (sayi: 11, 1995); "Siyasal islam
ve Fundamentalizm" (sayi: 12, 1995).
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iyidir" hadisinden hareketle hangi gorusg, siyasi felsefe ve ideolojiye mensup
olursa olsun herkesle ortak tartisma, diyalog ve fikir aligverisine girilebilecegi
soOylenmistir. Bilgi ve Hikmet Dergisi'nde farkliliklarla bir arada yasamak fikri
savunulmugtur. Bu anlamda ummet fikri etrafinda bir arada yasama formdulleri,

Ozellikle de Medine Vesikasi sikca tartisiimistir.

Dergi bu temel iddiasinin bir sonucu olarak islami kesimin digindan da yazarlara
sayfalarinda yer agmistir. Ali Bayramoglu, Tanil Bora, Kemal Karpat, Ferhat
Kentel, Omer Laginer, istar Tarhanl, Ali Yasar Saribay, Binnaz Toprak,
Mamtaz'er TUrkoéne bunlardan bazilaridir (Kentel, 2005, s. 734).

1.3.1.4. Bilgi ve Diisuince Dergisi

Bilgi ve Dusunce Dergisi, Bilgi ve Hikmet Dergisi'nden 6 yil sonra ¢ikmis olmasina
ragmen hem ismi, hem yazar kadrosu hem de igerigi itibariyle Bilgi ve Hikmet
Dergisi'nin devami niteligindedir. Ilk sayisi Ekim 2002'de yayinlanan derginin
omru kisa olmus, yalnizca 13 sayi yayimlanabilmistir. Derginin yayin yonetmeni
Ali Bulag'tir. Derginin Yayin Danigsmanhgini bugun "anti kapitalist maslimanlar”
olarak bilinen grubun lideri ihsan Eliagik yapmaktadir. Yayin kurulu Ali Bulag,
ihsan Eliacik, Yalgin Akdogan, Mehmet Giindem ve Hikmet Gok'ten olusmaktadir
(Bilgi ve Dlslince, 2002a, s. 1). Dergi li¢ ana bdliim seklinde tasarlanmistir. ilk
béliimde giindemdeki konularin analizine yer verilmistir. ikinci béliimde, derginin
ana gundemi incelenmis; gecmigi ve bugunu anlamaya yarayacak makaleler yer
almistir. Ugtincli bolim ise kiiltir-sanat ve edebiyat yazilarina ayrilmistir (Gok,
2002, s. 1). Dergide ayrica Teodor W. Adorno, H.G. Gadamer gibi yabanci

dusundrlerin Targeye g¢evrilmis makaleleri de yeralmistir.

Dergi, sunusg yazisina, i¢cinde yasadigimiz dinyanin ve insanlhigin derin bir kaosa
suruklendigi tespiti ile baslamistir. Toplumlarin ve bireylerin yarinlarina iliskin
tasavvurlarinda derin zihin kiriimalari oldugunu iddia edilmistir. Derginin yazi igleri
mudurd Hikmet Gék derginin amacini su ifadelerle agiklamigtir:
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Amacimiz énce diinyayi anlamak, llkemizde ve bbélgemizde slrip giden entelektiiel,
politik, sosyal ve Kiiltiirel olaylari, iginden ge¢mekte oldugumuz derin krizi analiz etmek ve
kendimize ait bir anlam haritasinin imkanlari iizerinde durmaktadir. Hedefimiz yargilamak
degil anlamak, tanimlamak degil tanimak; arazi lizerinde ne varsa yiKkip yeniden insa etmek
degdil, strekliligi korumak; yeni seyler katmak; mirasa ve gelecege dahil olmaktir (G6k,
2002, s. 1).

Ali Bulag da derginin ilk sayisinda derginin misyonunu agiklamaya c¢alismistir.
Bulag'a gore dergi "herkese agik bir platform"dur. Bu platform Ulkesi, bdlgesi ve
dunyaya iligkin dugtincesi ve soyleyecek s6zu olan herkese agiktir. Bulag dergide
"muzakere"nin temel prensip oldugunu soylemigtir. Dergide "Biz", "Siz" ve "Onlar"
ayrimini onemsizlegtiren bir temel tutum hakimdir. Burada Bulag¢'in "oteki"ne agik
"mulzakere"yi esas alan paylasimci bir platform olarak dergiyi sunusu dénemin
Islamci diisiincesine hakim olan yaklasimi da géstermektedir (Bulag, 2002a, s.
6). Derginin en énemli ve iddiali sayilarindan biri "Yeni islamcilik" fikrinin

tartisildigr 4. sayisi olmustur. Bu sayida ortaya konulan fikirler

Islamciligin degisiminin gok acik géstergeleridir (Bilgi ve Disiince, 2003). Dergi,
12. ve 13. sayisinin birlikte ¢ikarildigi Kasim 2003 tarihinde ekonomik sikintilar
nedeniyle yayin hayatini sonlandirmigtir (Gok, 2003, s. 1).

1.3.1.5. Tezkire Dergisi

Alanin 6nemli dergilerinden bir digeri olan Tezkire Dergisi, 1992 yilinin Kasim
ayindan itibaren yayin hayatina baslamistir. Kendisine islami hareketin
"sureklilik" ve "derinlik" arayisindaki "teorik gaba" gibi bir misyon yuklemigtir
(Aktay, 1996, s. 15). Yasin Aktay, Muslimanlarca hizla tiketilen dugince, fikir ve
tavirdan sikayet ederek Tezkire'yle islami harekette bir teorik siireklilik kurmayi
amagladiklarini vurgulamigtir. Yasanilan dinyanin sorunlarina, itirazlarina,
meydan okumalarina karsi durabilecek bir gerceve Uretmek ve bu cgergeveyi
gelistirmek, Tezkire'nin temel hedeflerinden biri olarak sunulmustur (Aktay,
1997a, s. 132-134).

Tezkire Ankara'da kendini herhangi bir cemaat ya da islami yapiya bagimli

1]

hissetmeyen "diigiinme gerekliligi"ne inanan bir grup islamci akademisyen ve
entelektlel tarafindan g¢ikarilmigtir (Tezkire, 2001, s. 6; Behig, 1996, s. 265)
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Tezkire baslangicta 3 aylik, daha sonra iki aylik periyotta ¢ikan bir "dusunce,
siyaset ve sosyal bilim" dergisidir. 3 ve 2'ser aylik periyotlarda c¢ikacagini
vadetmesine ragmen Tezkire yayin periyodunda duzenliligi saglayamamistir.
Buna ragmen Islamci dergiler iginde en uzun soluklu olanlardan biri olmustur.
Tezkire'ye katkida bulunan genis yazar kadrosu i¢inde, en ¢ok yazanlar arasinda
Yasin Aktay, Ahmet Kuskun, Mustafa Aydin, Alev Erkilet Baser, Ercan Hamzoglu,
Ahmet Cigdem, Murat Glzel, Tahsin Eren, Mehmet Hakan, Hisrev Keskin,

Muharrem Toros, Ercan Sen, Serif Esendemir, Nuray Mert, Cemaleddin

Hasimi, Sinasi Gindiz ve Nuh Yilmaz'in isimleri sayilabilir. Dergide ayrica
Muhammed Arkoun, Abdullah Laroui, Hasan Hanefi, A. EI-Murabit, Bobby S.

Sayyid gibi islam diistincesinin taninmis entelektiellerinin yani sira, HansGeorg
Gadamer, Slovaj Zizek, Michel Foucault, Peter L. Berger, Immanuel Wallerstein,
Kant, Nietzsche, Feyerabend, Walter Benjamin, Heidegger, C. G. Jung,
Emmanuel Levinas, Alain Finkielkraut, Umberto Eco, Bryan S. Turner,

Ernest Gellner, Edward Said, Montgomery Watt gibi Bati dinyasinin taninmig
ismilerinin de yazilarina ya da roportajlarina yer verilmistir (Kentel, 2005, s.
758759).

Deniz Giirsel, Tezkire'de bir araya gelen kadroyu, islam adina yapildi§i iddia
edilen bazi seylere itiraz eden, yeni bir dinyanin nasil olabilecedini dusunen bir
gruplagsmanin sonucu olarak gorur. Bu gruplasmanin temel ozelligi de
bireysellikleri ve 6zgrliikleridir. Bu grup kendini varolan diinyaya ve islam adina
hareket eden olusumlara ait hissetmemektedir. Elestirellik temel
motivasyonlaridir. Tezkire'yi olusturan kadro, soru sormayi Onemseyen bir
kadrodur. Tezkire'de birgok farkli géristen ve anlayistan insan bir arada olmustur
(Gursel, 1997, s. 135-137). Tezkire Dergisi'nde tek ortak payda muslumanliktir.
Tezkire Dergisi'ni olusturan kadronun kendi muslumanliklarini bu dinyada nasil
temellendirdikleri, bu dunyayla ilgili kaygilari, kendilerini tanimlama bigimleri ve
batdn bunlarin sonuglarinin tartisildigi bir zemin olma 6zelligi tasimistir (Aktay,
1997a, s. 138-139).
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Tezkire'de en sik tartisilan konulardan biri Islami Hareket'tir. Tezkire'de klasik ve
modern islam diisiincesinin eksiklikleri, catlaklari tesbit edilmeye, gideriimeye ve
doldurulmaya galisiimistir (Behig, 1996, s. 266). islam, islami Hareket,

islamcilik, Siyasal islam, Kiltiirel islam sikga tartisilmistir. islami diistince ile ilgili
yapilan degerlendirmeler modernite ve gelenek ekseninde ele alinmistir. Bununla
birlikte modernizm, laiklik, ulus, devlet, megruiyet, demokrasi, iktidar gibi konular
da sikca ele alinmistir. Ayrica 17. sayida "Sagcilik ve islamcilik",

26. sayida "Turk Solu", 27-28. sayilarda "Muhafazakarlik ve Miras", 24. sayida
"Siyasetin Sonu ve Liberalizm" baslikli dosyalarla farkli ideolojiler
degerlendirilmis, bu ideolojilerle islamcilik arasindaki iligkiler tartisiimistir (Kentel,
2005, s. 761-762). En c¢ok tartisilan konulardan biri de "Medine Vesikasi"
olmustur. Bu baglamda "sivil toplum", "6teki", "kamusal alan" vb. tartisma konulari
da sikga yazilmistir (Yilmaz ve Cakaloz, 1997, s. 152). Tezkire

hazirladig dosyalarla Tirkiye'deki islamcilarin kendilerine déniik diisiinmelerinin
de zemini olmak istemistir (Tezkire, 2003a, s. 14).

Tezkire akademik sdylemin agir bastigi bir dil kullanmigtir. Tezkire'nin kadrosu
kendini oldukca "bireysellesmis" ve "rasyonel" ornekler olarak tanimlamigtir.
Bireysellesme ve rasyonelligin sonucu olarak "benim Islami anlayisim" yakligimi
agir basmistir (Yilmaz, 1997, s. 153). Baslarken temel aldigi teorik derinlik ve
sureklilik yaklagsimindan édun vermemeye ¢alismistir. Ancak yine de "saf teorik
¢caba" ile gundelik yorum ve analizler arasinda bir denge de aramistir. Tezkire
teoriye baglanarak gundemden uzaklasmak, gundeme dayanarak teoriye
direnmek ikilemini agsmak istemistir. Entelektializmin bastan ¢ikariciligindan da,

glindemin bagnaz dayatmalarindan da uzak durmaya ¢alismistir (Tezkire, 2001,

S. 6-7). Bu arayisin sonucu olarak 17. sayidan itibaren yeniden yapilanmis,
periyodunu iki aya dusurerek gunceli de yakalayacak bir igerik Uretmeyi
hedeflemigstir (Tezkire, 2000, s. 5).

Tezkire ilgi gormemekten sikayet etmistir (Kalkan, 1997, s. 140). Yaklasik 1000
kisi Tezkire'yi takip etmistir. Tezkire kullandigi akademik dil ve elestirel vurgu
nedeniyle anlagilamamis olmaktan sikayet etmistir (Hamzaoglu, 1997, s. 156).
Hamzaoglu Tezkire'ye olan ilgisizligi, karsilastiklar "tepkisizlik" durumu ile tesbit
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etmigtir. Tezkire'de yazmak "¢Olde konusmak" gibi birseydi. Bu durumun
Tezkire'nin misyonunun yanki bulmamasindan mi, kullandigi sdylemin ve dilin
agir olmasindan mi kaynaklandigi tartigiimistir (Hamzaoglu, 1997, s. 138).
Tezkire 34. sayida "Tezkire'yi gikarmaya kimin ihtiyaci var bilmiyoruz. Tezkire
cikmadigi takdirde bunu kendine dert edip arkasini kim sorar onu da bilmiyoruz.
Tezkire'yi kendimiz igin c¢ikariyorduk" diyerek bu sorunu ¢o6zUmlemeye
calismistir:
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Bir seyler sdyleyerek zikretmek dergi cikararak tezekkiirde bulunmak, séyleyerek
kurtulmayi ummak, kuskusuz kimseye degilse bile bizzat séyleyene, tezkir edene ¢ok sey
hatirlatan bir etkinlikti. Bu arada tabii ki, biz bir seyler séylemeye bu kadar siddetli bir ihtiyac
duyuyorsak, mutlaka o s6zii bekleyen, o séziin ulasacagi birileri vardir. Ne bu birileri
herkesler olabilirdi, ne de sbylediklerimiz vahy degerinde seylerdi. Tezkire hep muhatabini
disarida arayan bir etkinlik degildir. Kendine déniiktiir her seyden énce, kendi (izerinde
ddgidnen, kendini bilmeye calisan, bu yolla baskalarinin dolayisiyla Allah't bilebilecegi
umudunu bilen bir etkinliktir (Tezkire, 2003a, s. 14).

Islamciligin radikal bir siyasal tavirdan sonra, 1990'lar boyunca yasadigi degisim
ve entelektlel duslnce Uretimi bakimindan Tezkire onemli bir gostergedir.
Tezkire hem genel olarak toplumda hem de Islami harekette varolan
"cemaatlesme"den ¢cikmanin ve bireysellesmenin igaretlerini vermektedir (Kentel,
2005, s. 758).

Buradan hareketle, arastirma icin secilmis olan bu dergilerin muhtevalari,
donemleri, sureklilikleri ve kadrolari agisindan arastirmanin konusu ve amaci igin
iyi bir drneklem teskil ettigi dustnulmistir. Bu dergilerde yazan yazarlardan Omer
Celik, Yal¢in Akdogan, Yasin Aktay, Mehmet Metiner, bugin Ak Parti'nin de
onemli siyasi aktorleri arasindadir. Ayni sekilde Altan Tan ve Mehmet Bekaroglu
da farkl partilerde etkili siyasal aktorlerdir. Bu da bu dergilerin etki alani, misyonu

ve siyasal alanla etkilesimini gosteren dnemli bir 6rnektir.

BOLUM 2
ISLAMCILIGIN SiYASAL ve ENTELEKTUEL KOKENLERI:
19. YUZYIL

2.1. ISLAMCILIGIN KOKENi TARTISMALARI

Siyasal bir ideoloji olarak islamciliga bir baglangig tarihi ve kurucu bulma gabasi
cazip bir caba gibi gérinmesine ragmen iginden kolay ¢ikilabilecek bir mesele
degildir (TUrkéne, 1991, s. 35). islamcilik modern ideolojilerden farkl olarak bir
dine, ilahi bir kitaba, bir peygambere, uzunca bir teolojik birikim ve tarihe sahiptir.
Dolayisiyla islamcilik bir yandan islam’in yeni yorumlari ve modern araglariyla bir
ideoloji niteligi tagimakta, diger yandan da din bilimleri, dinler tarihi vb. disiplinlerin
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konusunu tegkil etmektedir. Bu nedenle Islamciliga bir kurucu aramak, Islamciligi
bir kurucunun doktrinlestirdigi fikirler kimesi olarak yorumlamak aciklayici
olmaktan uzaktir. lIslamciligin baslangici ve kurucusu sorunu, modern

ideolojilerden hareketle olusmus bir sorundur.

Buna ragmen literatiirde, islamcihigin bir siyasal ideoloji olarak ne zaman ve
kimlerce baglatildigi tartismasi énemli bir yer tutmaktadir. islamciligin tarihi,
islam’in uzun tarihinden net sinirlarla ayristirilamadigi, islamcihigin talepleri ile
islam’in talepleri arasina teorik bir ayrim konulamadigi icin islamciliga bir milat
Uretmek zorlasmaktadir (Cagan, 2008, s. 81). Yine de islamciligin kéken problemi

baglaminda yapilan tartismalar incelendiginde Cemaleddin Afgani,

Yeni Osmanlilar, II. Mesrutiyet Dénemi islamcilari ve Abdiilhamit, bu tartismalarin

merkezini olusturmaktadir denilebilir.

Bu konuda en énemli iddia, Tiirkéne’nin islamcihigin dogusunu Yeni Osmanlilara
baglayan tezidir. Tirkone, Islamciigi 1867-1872 vyillari arasinda Osmanli
aydinlari tarafindan gelistirilen bir ideoloji olarak tanimlar. Il. Mesrutiyet
islamciiginin 40 yil éncesine uzanan bir tarihi tecriibe ve birikime yaslandigini
vurgular. islamciligi . Mesrutiyet sonrasi dénemle irtibatl olarak ele almayi tercih
eden Tunaya, Mardin ve Kara’yl bu anlamda bir tarihlendirme hatasi yapmakla
itham eder. Bunun yanisira Tlrkéne, islamcih@in fikir babasi ve ilk kurucusu
olarak Cemaleddin Afgani’nin ileri sirilmesini, fevkalade yanhs bulur. Tarkone'ye
gore Cemaleddin Afgani ile karsilastinldiginda Yeni Osmanlilarin entelekttel
kapasiteleri ve ileri sirdugu gorusler daha kapsamli ve tutarli bir ideolojik butinlik

tasimaktadir.

Yine Turkéne, Cemaleddin Afgani'nin istanbul’da bulundugu tarihe (1869-1870)
bakarak, istanbul’un fikir ve disiince diinyasinda o dénem etkileri cok giiclii olan
Yeni Osmanlilardan etkilenmis olma olasiiginin  ¢ok gucli oldugunu
soylemektedir (Tirkéne, 1991, s. 35-36). Bu anlamda Turkéne, Islamciligin

dogusunda* Afgani’'ye bigilen misyonu hayli mesnetsiz bulur ve islamciliga bir

4 Yazar, “Modern Islam Diisiincesinin Dogusu” olarak ele aldi§i meseleyi, Afgani ve Yeni Osmanlilarla
irtibatlandirarak ele almaktadir. Dolayisiyla burada yer alan “Modern Islam Duslincesi” ibaresi makalenin ve
yazarin diger eserlerinin muktesebatini dikkate alarak Islamcilik olarak da okunabilecegi disunulmustur.



33

baglangig arayanlar igin, “Islamiyetten modern diinyaya hitaben cikarttiklari
tezlere” dayanarak Namik Kemal ve Ali Suavi’yi onerir (TUrkdne, 1994b, s. 98).

Islamcilik distincesine dair Snemli calismalart ile bilinen ismail Kara, 11. Mesrutiyet
sonrasi Islamcilarin siyasi gérislerini inceledigi 65nemli calismasinda (Kara, 1994)
islamciligi, 1. Mesrutiyet sonrasinin siyasi ve kiiltiirel akimlarindan biri olarak
degerlendirmekle birlikte en az 40 yil daha geriye gdturllebilecegini one
siirmektedir. Dolayisiyla Kara da Tirkéne’nin eserine atifla, islamcihgin

Yeni Osmanlilar, Namik Kemal ve Ali Suavi'yle irtibatlandirilabilecegi gortsinu
kabul etmektedir (Kara, 1994, s. 20).

Ancak Niyazi Berkes, Yeni Osmanlilarin, 6zellikle de Namik Kemal'in islami ilke
ve kavramlara déniik disiincelerini ve islam’i merkeze alan yeni bir siyasi
yaklagim gelistirmis olmalarini kabul etmekle birlikte onlari bir islamci olarak
tanimlamakta gekimser kalmistir. Yeni Osmanlilarin ve Namik Kemal'in islami
goruglerine, uzunca vyer verdigi eserinde Berkes, Namik Kemalin kendi
yazdiklarina gercekten inanip inanmadigini sorgular. O'na gore “Namik Kemal,
kayitsiz sartsiz seriat¢i ya da Dogucu olmadigi gibi kayitsiz sartsiz Batici da
degildir. Tutucu eskilerle taklit¢i yeniler arasinda agilan ugurumun tehlikeleri
Uzerinde durur” (Berkes, 2008, s. 296-300).

Buna karsilik Kemal Karpat, islamciligin merkezi kavramlarindan biri olan “ittihad-
| islam” tabirinin ilk kez, Namik Kemal tarafindan 1872'de ibret Gazetesinde
kullanildigini iddia etmektedir (Karpat, 2009, s. 221). Ayrica Karpat, “Basiret”,
“Ibret”, “Vakit”, “Terciiman-1 Hakikat”, “Muhbir” ve “ittihad” gibi birtakim gazetelerin
Islam diinyasindaki olaylara sayfalarinda yer vererek Miisliman tebaa arasinda
islami bir siyasi hareketlilie énayak olduklarini iddia eder. Karpat'in bu ifadeleri
de islamcihgin sekillendigi yillar olarak 1860’ yillarin sonunu isaret etmektedir.
Her ne kadar Karpat, eserinin butininde iggal ve sdomurgelestirmeye kargi
orgltlenmis  “islami direnis hareketlerini” islam’in siyasallasmasinin ve
islamciligin dogusunun mayasi olarak géstermis olsa da bir ideoloji olarak
islamciligin sekillenisini, bahsi gegen yillara dayandirdigi iddia edilebilir.
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Tarik Zafer Tunaya, Islamciligin baslangici baglaminda Il. Mesrutiyet'e atifta
bulunur. Tunaya’ya gére islamcilik her ne kadar II. Mesrutiyet’le baslamamis olsa
da Il. Mesrutiyet Donemi'nde gercek ve homojen bir fikir akimi haline gelmistir
(Tunaya, 2007, s. 19).

Gunimuiz islamci distnirlerinin énemli isimlerinden Ali Bulag, “islamcilik ne
zaman ortaya ¢ikt1?” sorusunun karsiligi olarak 1850 sonrasini gostermektedir.
Bulag’a gore “1850’lerden énce islamcilik yok, islam var, Misliimanlar var.” Bulag,
toplumun ve devletin Misliman olusunun, islamciligin 1850 ®ncesinde var
olmasini mumkun kilmadigini sdylemektedir. Burada da Islahat Fermani’na dikkat
cekerek 1856’y1 gosteren Bulag, MiUsliman aydinlar igin Islahat Fermani’'nin,
Tanzimat Fermani’'ndan daha sarsici bir etki uyandirdidini iddia etmektedir.
islamciligin Gi¢ neslinden bahseden Bulag, 1856 ile 1924 yillari arasini islamciligin
ilk neslinin yillari olarak tanimlar (Bulag, 2013, s. 23-28). Yeni Osmanhlar, Namik
Kemal, Ali Suavi ya da Afgani’'ye 0zel olarak kurucu bir rol bicmeyen Ali Bulag,
baslangig tarihi olarak 1856’ya isaret ederek bir yonuyle Turkéne’nin iddiasini teyit
etmektedir.

Serif Mardin, tim bunlardan farkli olarak islamcilik cereyaninin Hindistan’da
sekillenmis oldugunu, 1870’lerden itibaren imparatorlugun merkezinde gug¢
kazanmaya basladigini iddia eder. 19. Yuzyil'da karsimiza cikan islamcilik
cereyanini, bir akim olmaktan 6te “islami Nizam” kuraminda birlesen arayislar
kiimesi olarak tanimlayan Mardin, islamciligin 1908’den sonra bir akim olarak
ortaya ciktigini savunur (Mardin, 1991, s. 25). Turkone'nin aksine Mardin
istanbul’'dan 6nce Hindistan’a, Namik Kemal ve Ali Suavi'den énce Cemaleddin
Afgani’ye ve tarih olarak da 1908 sonrasina isaret etmektedir. Bu anlamda Mardin,
Hindistan ve burada baglamis olan yenilesme hareketlerine, Naksibendilik
etrafinda orgitlenen direnisci hareketlere, Muhammed ibn Abdulvahap
liderligindeki selefi harekete ve Cemaleddin Afgani ile Abduh’a dikkat cekerek
islamciligin baslangici ve énciilerine dair farkli bir yaklasim gelistirmistir (Mardin,
1991, s. 11-12-13).

Biitiin bunlarin yanisira islamciligin baglangici ile ilgili tartismalarda Cemaleddin
Afgani merkezi bir role sahiptir. Birgok islamci diistiniir, Cemaleddin Afgani'yi
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“Islami Uyanis Onderleri” arasinda gorir ve islam’in modern yorumu ile Afgani’nin
mucadelesi ve fikirleri arasinda bir bag kurar. Hatta Misir'daki Urabi Devrimi’nde,

Iran’daki Tatin Isyani ve Anayasa

Devrimi'nde, birgok sosyal olayda ve 20. Yiizyil'da var olan, basta ihvan-i

Muslimin olmak (izere bircok islamci érgiitte Afgani'nin etkisinden soéz edilir
(Afgani ve Abduh, 1987, s. 47). Mustafa Islamoglu, 20. Ylzyil islami

hareketlerine ¢ok az sayida insanin Afgani kadar damgasini vurabildigini soyler
(islamoglu, 1997, s. 162).

20. Yizyil''n islami hareketleri tizerindeki etkisi ve giiniimiiz islamci érgiitlerinin
kendilerini nispet ettikleri gelenek agisindan bakildiginda Cemalettin Afgani’'nin
yerinin farkli oldugu rahatlikla tespit edilebilecektir (TUrkdne, 1994a, s. 122).
Kemal Karpat Tirkéne'nin aksine, Cemaleddin Afgani’'nin islam Birligi fikrini
savunmasina, Misliimanlari kitle hareketlerine yéneltmesine, Islam’i, 6ngérdugu

kitle seferberligi icin bir vasita olarak devreye sokmasina bakarak

islam’in ideolojilesmesine katki sagladigina dikkat geker. Karpat'a gére Afgani,
belki blyuk bir digtnur degildi ama cesaretli, zamaninin ilerisinde duslnen, siyasi
dehaya sahip bir Islam modernisti idi (Karpat, 1993, s. 174).5

Afgani’nin etkisi ve belirleyiciliginin dnemli kanitlarindan birisi de, onun Mehmet
Akif ve Il. Mesrutiyet Dénemi islamcilari tizerindeki etkisidir. Cemaleddin Afgani,
ll. Mesrutiyet'in islamci aydinlari arasinda hem fikirleri hem de aktivist kisiligi ile
onemli bir yere sahiptir. “Sirat-1 Mustakim” dergisinde Afgani ve Abduh’a sik¢a
atiflarda bulunulmus; Akif, Afgani icin “sarkin yetistirdigi fitratlarin en
yukseklerinden biri” ifadesini kullanmigtir. Mehmet Akif, Sebiltr-resad Dergisi'nde
hem Afgani hem de Abduh’un 8er makalesini yayimlamistir. Yine dénemin
islamci isimlerinden Semsettin Giinaltay da disincelerinde sikga Afgani ve
Abduh’u referans gostermistir (Merig, 2010, s. 67). Diger yandan Islam
diinyasinda varolan islamci hareketlerin (i¢ blylk havzasini teskil eden, Hint
Sinni-Alt kitasi, Iran-Sii alani ve Misir Uzerinden bitiin bir Sunni-Arap

5 Karpat ve Tirkéne'nin islamciligin kékenine dair tartigmalari igin bkz: Miimtazer Tiirkéne'nin Bilgi ve
Hikmet Dergisi'nin 2. Sayisindaki, "Modern islam Diisiincesinin Baslangici Meselesi ve Cemalettin Afgani
Efsanesi" (Turkéne, 1993) ve Kemal Karpat'in Bilgi ve Hikmet Dergisi'nin 3. Sayisinda yayinlanan
"Turkéne'nin Cemalettin Afgani Degerlendirmesi” (Karpat, 1993).
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dinyasindaki Islami hareketler (Roy, 1994, s. 16) dikkatle incelendiginde bunlarin
Cemalettin Afgani’ye intikal eden bir soy kutlugune sahip oldugu gorulecektir.
Ozellikle Stinni-Arap diinyasi (zerinde etkisi yogun hissedilen ihvan-1 Miislimin’in
kurucusu Hasan EI Benna hem kendini Abduh’a nispet etmekten ¢cekinmez hem
de Abduh ve Resit Riza’nin birlikte ¢ikardigi “Menar” dergisinin yayimciligini
ustlenmek suretiyle bu gelenekle olan rabitasini ortaya koyar (Ramazan, 2005, s.
223).

Afgani’nin islamcilik, islami hareketler ve islamci aydinlar (izerindeki bu etkisine
karsilik, Yeni Osmanlilar ile Islami hareketler arasinda bir illiyet bag
olusamamistir. Bugln entelektliiel zeminin disinda kendini Yeni Osmanl
diistincesine nispet eden bir Islamci yapi gérinmemektedir. Sdzgelimi Said-i
Nursi ile Abduh, Necmeddin Erbakan’la Afgani arasinda bir sureklilik iliskisi ve
illiyet bagi kurulabilirken Yeni Osmanlilar ile islamcilar ve islamci orgiitler

arasinda bu bag kolaylikla kurulamamaktadir.

Buradan hareketle diisiinsel olarak Yeni Osmanlilarin islamcilikla iligkilerini
kurmak mimkiin olmakla beraber, islamci gelenek ve islami hareket tarihi iginde
Afgani'nin belirleyiciliginin daha sahici oldugu sdylenebilir. Ote yandan Yeni
Osmanlilarin islamcilikla iliskileri Niyazi Berkes'in tespitlerinde de goriildiigi gibi
aracsal bir iligki olarak tanimlanabilir (Berkes, 2008, s. 296).

islamciligin ne zaman ve kimlerin énciiligiinde basladigina dair bu tartismalarda,
arastirma icin énemli olan, islamcili§i besleyen entelektiiel ve siyasi havzalarin
tespitidir. Bu anlamda basta da ifade edildigi gibi modern ideolojilere benzer
sekilde islamcilik icin bir baslangic ve kurucu bulmaya calismak, islamciligin
ideolojilerin kaliplarini zorlayan niteligi nedeniyle ¢ok olasi gérinmemektedir.
Oncelikle islamciligin tarihi ile islam tarihi arasinda bir i¢ icelik mevcuttur. islam’in
uzun tarihinden ve Muslumanlarin yasadigi olaylar zincirinden kopuk ve bagimsiz
bir islamcilik tarihi Gretmek pek olasi degildir. Yine de islamciliyin baslangici ve
onculeri baglaminda surdurulen tartismalarin ortaya ¢ikardigr somut durum;
Islam’in siyasallasmasi ve islamciliyin sekillenmesinde, Cemaleddin Afgani ve

Muhammed Abduh’un, Yeni Osmanli disuncesinin, Abdulhamit'in ve uyguladigi
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hilafet politikasinin, 1l. Mesrutiyet'in Islamci aydinlarin 6nemli siyasal ve
entelektuel bir zemin olusturduklardir.

2.2. CEMALEDDIN AFGANI-MUHAMMED ABDUH GizGisi

Afgani; hareketli, renkli ve gizemli yasamiyla, Muslimanlarin kurtulusuna dair
sergiledigi aktivizmi ve fikirleriyle surekli tartigsmalarin odaginda olmustur. Yasami
ve eserleri dikkatle incelenecek olursa O’nun iki temel amaci oldugu gorulecektir.
Cemaleddin Afgani, ilk olarak emperyalizmin Musliman cografya Uzerindeki
egemenligine son verip butin Muaslimanlarin 6zgurlugund temin edecek bir siyasi
yapinin olusturulmasini; ikinci olarak Muslimanlarin somurulmeye acik hale
gelmesine yol agan “yanlis islam inanci’nin 1slah edilmesini hedeflemistir
(Vatandas, 1984). Afgani, Muslimanlarin yasadigi ¢okusun dis unsuru olarak
gérdiigii emperyalizme karsi savasmanin ve Musliimanlari ingiliz isgalinden
korumanin ancak Muaslumanlarin birlesmesiyle gerceklesebilecedine inanmis ve
bu inancinin bir sonucu olarak biitiin hayati boyunca ittihad-1 islam fikrinin atesli
bir savunucusu olmustur (Serdar, 1993a). islam diinyasinin igine disttigi geriligin
ic unsuru olarak da Kuran’dan uzaklagmay! goren Afgani, ¢arenin yeniden

Kur'an’a ve sahih siinnete donuste oldugunu vurgulamistir (Haks6z, 1999).

Afgani islam birligi fikrini Muslimanlarin isgal ve sémirgelestirmeden
kurtulmasinin en 6nemli araci olarak gormustur. O Musliman milletleri aralarinda
olusturacaklari bir dayanigsma ile Avrupa emperyalizmine karsi direnmeye
cagirmistir. Bati'ya siyasi teslimiyeti buttinayle reddetmistir (Hatipoglu, 2010, s.
120). Afgani’de Bati emperyalizmine karsi direng, inancinin dogal sonucudur.

O'na gobre islam, Misliimanlarin zillete razi olmalarina izin vermemektedir:

Biz Misliimanlar enyiice kelime elimizde oldugu halde, bize Zzillet ve meskenet zinciri
vurulmasina, mallarimiza ve topraklarimiza, dini dinimizden, yolu yolumuzdan olmayan ve
seriatimiza hiirmet etmeyip bizi zimmetine gecirmekten bagka hicbir hak-hukuk gézetmeyen,
bilakis en blyik emeli topraklarimizi elimizden alarak o topraklara kendi adamlarini
yerlestirmek olan bu adamlarin tiim bu saldirilarina boyun edecek miyiz? (islamoglu, 1997, s.
166).
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Bu ifadelerde gorildugiu gibi Afgani'de ittihad-1 Islam fikri, isgal ve
somirgelestirmeye karsi islam diinyasinin kendini savunmasinin en giiclii araci
olarak kurgulanir (islamoglu, 1997, s. 166). Afgani, ittihad-1 islam fikrine dair
Urvetul Vuska dergisinde sunlari soyler:

Basiretli insanlar bilirler ki Allah’in yardimi ve dinin kuvvetlenmesi, ancak milittefik olmakla ve
mdminlerin elbirligi ile gerceklesir. Memleketlerimiz paramparga ediliyor, elimizde kalanlar igin
kura cekiliyor, bayraklarimiz bas agagi ediliyor ve bizden ses ¢ikmiyor. Bir sézde ittifak
edemiyoruz ve bir de diyoruz ki bizler Allah’a ve Muhammed'in getirdiklerine iman ediyoruz.
Bir bilsen ne kadar utang verici (Afgani ve Abduh, 1987, s. 181).

Afgani, Muaslimanlar arasinda kurulacak birligin Muslimanlarin dinlerinin bir
zorunlulugu oldugunu iddia eder, ittihad-1 islam fikrinin kaynagi olarak Kuran’i
gosterir. Urvetul Vuska’da mi’minlerin kardesligini, birlik ve batinligu, cemaati
vurgulayan hadisleri ve yine mid’minlerin kardesligine ve “Ummet” inancina dair

ayetleri siralayarak bu iddiasini gug¢lendirmeye calisir:

Onlar ki Edirne’den Pesaver'e kadar uzanan Islam Devleti olmaya aday topraklarin, onlari
birlestiren Kur'an’in ve ortak bir akidenin sahibi elli milyon insandir. Diger milletler gibi
ilerlemek ve kendini savunmak icin neden birlesmiyorlar? Oysa birlesmek dinlerinin esasidir.
Yoksa hisleri mi donduda, birbirlerinin feryatlarini duymuyorlar? Onlar “Ancak md’minler
kardestir” (Hucurat, 10) hikmi geredince kardeglerine bakmayacaklar mi? Ki onlar
birlesseler her tiirlii selin éniinde bir set olurlardi (Afgani ve Abduh, 1987, s. 173).

Afgani, bu ifadelerinde ¢ok agik bir sekilde gorildigu gibi islam birligini Misliman
olmanin, emperyalizme karsi direnmenin zorunlu bir sonucu olarak gérir ve islam

birliginin temelini ortak inan¢ ve akideye badlar.

Afgani’'nin Islam birligi modeli, bir tek sahsin tim Muslimanlar (izerinde s6z sahibi
oldugu bir model degildir. Kur'an'in birlegtiriciliginde “her mulk sahibinin kendi
mulkand korudugu” bir esnek dizendir (Afgani ve Abduh, 1987, s. 173).

Afgani'nin savundugu birlik, “Kuran’in biraraya getirdigi hukimetlerdir’
Dolayisiyla Afgani ittihad-1 islam fikrini miistakil islam Devletlerinin olusturdugu bir
islami federalizm olarak kurgulamistir denebilir (Ramazan, 2005, s. 98).

Afgani, geriligin nedenlerini ve kaynagini Kuran’dan uzaklasmis, geleneksel din
anlayisinda goérmustur (Akdogan, 2000, s. 96, Vatandas, 1994). Asil hastalik
Musliman toplumlarin zihniyet, inang ve ahlakindadir (Karaman, 1994, s. 462).
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Afgani bitlin sugu ve olumsuzlugu Batrda gérmemekte, islam diinyasinin kendi
i¢ dinamiklerinden kaynaklanan nedenlerin de bu zillet durumunu dogurdugunu
distunmektedir. Islam diinyas), Kuran'dan uzaklasarak fikri ve ameli bir
bozulmanin igine dismustir (Haks6z, 1999). Bu durumdan kurtulmanin yolu

yeniden Kur'an’a ve sahih suinnete donmektir.

Afgani'ye gore Kur’an’a donusun ilk adimi O’nu anlamaya donustur. Muslimanlar,
Kuran’i anlamadan okumaktadirlar. Oysaki Kur'an, anlasiimak igin inmigstir

(Vatandas, 1994). Kur'an’t anlamanin yolu akli kullanmaktan geger.

O nedenle Afgani, Muslimanlari akl kullanmaya ¢agirir (Serdar, 1993b). Kur'an’a
dénisiin ikinci yolu, islam’i her tiirlii bid’at, hurafe ve sapmalardan arindirmaktir
(Ramazan, 2005, s. 85). igtihat kapisinin agilmasi da Kur'an’a dénlisiin bir diger
yoludur (Nafi, 2012, s. 37). Afgani, Muslumanlarin karsilastiklari yeni problemlere
¢6zum Uretememelerinden, igtihat kapisinin kapali oldugunu iddia eden alimleri
sorumlu tutarak onlari dini dondurmakla suglamaktadir (Ramazan, 2005, s. 85).
Afgani, ictihada islam’in dinamizmini korumanin, yeni sorunlar karsisinda
zamanin ihtiya¢ ve hukimlerine uygun dusecek ¢ozumler Uretmenin araci olarak
bakar (Abdulhamit, 1991, s. 41).

Yine Afgani, Muslumanlarin geriliginin en blylk nedenlerinden birinin
Maslimanlar arasinda yaygin olan yanhs kaza, kader ve tevekkul anlayigi
olduguna dikkat ceker (Haks6z, 1999). Bu yanlis inancglarin Muslimanlari
teslimiyet, boyun egme ve tembellige sevk ettigini; herseyi gaybden beklemenin
sonucu olarak hareketsiz, donuk, Uretmeyen ve her turlu zillete riza gosteren bir

islam duinyasi dogdugunu ifade eder (Abdilhamit, 1991, s. 45).

Muhammed Abduh’un dusunceleri de Ustadi Cemaleddin Afgani ile ayni tarihsel
baglamda olusmustur. Afgani ile Abduh’un fikirleri blylk oranda o6rtismektedir
(Ramazan, 2005, s. 109).

Abduh’un islahat digtincesi iki ana noktaya odaklanir: ilki, dini diisiincenin 1slah
edilmesidir. Abduh da Afgani gibi islam diinyasinin iginde bulundugu durumu dini
diisiincede meydana gelen yozlasmaya baglar ve o nedenle islam’in aslina uygun
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bir sekilde i1slahini digunce ve hareketinin merkezine yerlestirir. Abduh da, dini
dusuncenin i1slahini Kur'an’t anlamaya dayandirir (Alper, 1993a).

Kur’an’'in dogru bir sekilde anlasilabilmesi icinde aklin rehberligine bagvurur.

Abduh da degisimin araci olarak igtihadi bir zorunluluk olarak goérmustur
(Hatipoglu, 2010, s. 127).

Abduh’un 1slah dasuncesinin ikinci ayagini toplumsal islah olusturur. Abduh,
toplumsal islahin basinda egitim ve 6gretimin islahini gértr (Ramazan, 2005, s.
133). Abduh, islam diinyasinin yeniden eski giiciine kavusmasi igin toplumsal bir
bilincin olusturulmasi gerektigini bunun da ancak egitim ve &gretimle
basarilabilecegini dustinmektedir (EI-Behiy, 1997, s. 112).

Abduh’un toplumsal islah projesinin ikinci ayagi, yonetimin islahidir. Abduh,
yonetimin islahi baglaminda halkin yonetime katilimini, yonetimin suraya
dayandiriimasini, sura prensibinden hareketle, mahalli suralarin ve temsilciler
meclisinin kurulmasini dnermektedir. Bu onerilerine bakildiginda onun yasadigi
donem itibariyla talep ettigi siyasi sistemin mesrutiyet oldugunu soyleyebiliriz
(Alper, 1993b).

Goruldagu gibi Abduh’un amaglari, Afgani’nin amaglari ile értismektedir. Ancak

Afgani’nin dustnceleri Abduh’un distinceleri kadar sarih ve programatik degildir.
Abduh, Afgani’den farkli olarak siyasi hedefler ve kurumlardan ziyade toplumsal
dinamikleri dikkate alan bir islah projesinin pegsinde olmustur. Abduh, izlenecek
yol baglaminda baslangigta hocasi ile ayni disunuyor olsa da zamanla dncelikleri
degismis ve siyasi alana dair ugraslarini terk edip ilgisini dini ve toplumsal alana
yogunlastirmistir (Ramazan, 2005, s. 111). Afgani ve

Abduh arasinda yontem farki vardir. Afgani inkilabi, Abduh islahati tercih etmistir
(iscan, 1998, s. 47):

Abduh, hocasi Afgani ile aralarindaki y6ntem anlasmazligini su sézleriyle acik eder:

Miisliimanlarin en bilgililerinin ve gazetelerinin, biitiin gabalarini siyasete aktarmalarina ve her
seyin temeli olan ve her sey olan egitimi ihmal etmelerine sasiriyorum [...]. Seyyid Cemaleddin
Afgani, olaganlistii yeteneklere sahipti; eger bunlari egitimde ve égretimde kullanmis olsaydi
islam en biiyiik yarari gériirdii. Paris’teyken ona siyaseti birakip, iktidarin gézetiminden uzak
bir yere yerleserek, kendi kriterlerimize gére sectigimiz 6grencilere egitim verip onlari
yetistirmeyi 6nermistim. On yil gegmeden bizi takip eden ve her yerde islahati tebli§ etmek igin
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vatanlarini terk etmeye hazir éylesine ¢ok dgrencimiz olurdu ki i1slahatimiz en iyi sekilde
yayihrdi. Afgani bana ‘Beni tiksindiriyorsun’ diye cevap verdi. (Ramazan, 2005, s. 117-118).

Afgani ile Abduh arasindaki bu yéntem farki, daha sonralari islamci hareketleri
kategorize etmeye yonelik politik islam ve kiiltiirel Islam tanimlamalarina da
kaynaklik etmistir. Modern islamci hareketler tizerinde Afgani’nin belirgin bir etkisi
olsa da gerek Musliman Kardesler'in kurulus déneminde gerekse birgok islamci
harekette Abduh’un topluma, toplumsal dontsume, egitim ve 6gretime dair ilgisi
ilham olmustur.

2.2.1. Afgani ve Abduh Gizgisinin Modern islamciliga Etkisi

Cemaleddin Afgani ve M. Abduh’un hem kendi donemlerinde hem de sonraki
dénemlerde islam’in ideolojik bir karakter kazanmasina etkileri yadsinamaz. Ayni
sekilde 20. Yiizyil islami hareketlerinin birgogu icin Afgani ve Abduh’un fikir ve
mucadeleleri esin kaynagi olmustur. Bu anlamda Afgani ve Abduh, dénemlerinin
siyasi problemlerine islami kaynaklardan ¢éziimler iireterek islam’in ideolojik bir
karakter kazanmasini saglamigtir. Ozellikle Afgani'nin, ilgilendigi konular tahlil
edildiginde islam diinyasinin yasadidi siyasal krizlerin bu ilginin merkezini tegkil
ettigi gorllecektir. Afgani, hirriyet, adalet ve mesveret problemi ile ugrasmis;
Islami y6netimin halka dayanmasi gerektigini, saltanatin zulim ve istibdada
kaynaklik edebilecegini savunmustur. Muslimanlarin isgal ve somuruden
kurtulusunun yolu olarak ayri ayri Islam devletlerinin olusturulmasini, modern bir
islami birlik kurabilmek amaciyla, hilafet ve haccin yeni siyasal anlamlar
yiiklenerek degerlendiriimesini istemistir. Bu fikirler islam’in ilkelerinden siyasal
bir formiilasyon (iretme ve islam’i siyasal bir unsur olarak seferber etme ¢abasinin
gostergeleridir (Eliacik, 2002a, s. 40 - 41) denebilir.

20. Yizyil'da islamciligin merkezi tezlerinden olan, islam’in esaslarina dayali bir
devlet projesi olarak “islam Devleti” kavraminin dogusunda Afgani gizgisinin rolli
blylktir. Afgani, islam birliginden séz ederken tek bir yonetici ve tek bir devletten
degil, mustakil islam devletlerinin olusturdugu bir tst organizasyondan s6z eder.
Abduh’un égrencisi olan Resit Riza'nin dislincelerinde “islam Devleti” vurgusu
daha baskin ve acgik olarak gorulir. Hilafetin klasik bigimiyle yeniden insasinin
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imkansizig Resit Riza’da “Islami Devlet” fikrini dogurmustur. Bir din olarak
islam’in bir devlet projesinin dayanak ve kaynagi haline gelmesi, klasik birgok
kavram, kurum ve hukmdun yeni icerikler yuklenerek siyasal formulasyonlarin bir
parcasi olarak tedaviile sokulmasi yeni bir durumdur. Aslinda “islami Devlet’
kavramlastirmasi, modern-ulus devletin Urettigi krizin ¢ézUmu olarak formile
edilmis, bu tarafiyla da modern devlet, ulus, ve ulusdevlete ait siyasal igeriklerinde
islam’in semantigi icerisinde yeniden uretilmesine kaynaklik etmistir (Koktas,
1995, s. 43). Dénemin Misliman dusindrlerinin énemli bir kismi, islam
dunyasinin buyuk bir kisminin yasadigi igsgal ve somurgelestirme karsisinda
timayle bir kurtulusun mumkin olamayacagi dusuncesinden hareketle herkesin
kendi bdlgesinde kurtulus mucadelesi vermesi fikrine yaklastilar. Afgani de
Muhammed ikbal de Mislimanlarin her bir parcasinin kendi devletlerini
kurtararak hatta kurarak kurtuluga ereceklerini digunduler. Boylece bagimsiz
Islam devletleri fikri, Misliman dinyayi, Batih politik kurumlarla islam arasinda
bir telif retmeye ve islam’i bu politik kurumlarin penceresinden bir okumayla

yeniden

iceriklendirmeye ydneltti. islam diinyasinda ortaya ¢ikan kurtulus hareketlerinin
esin giicti Kuran'dan uretildi. Bagimsiz islam devletleri fikri, islamcilik ile
milliyetcilik arasinda yeni irtibat noktalarinin olusmasina yol acti (Celik, 1994a,

s. 28). Modern-ulus devlet formulasyonuna benzer bigimde olusturulan birbirinden
bagimsiz “islam Devleti” projesi, islam diinyasi ile modern diinya arasinda politik
kurumlar baglaminda bir uyum ¢abasinin dogmasina da kaynaklik etti (Celik,
1994b, s. 33).

Afgani ve Abduh ataletten kurtulmanin yolu olarak degisim ve yenilenme istegini
canlandirmaya calismisglardir. Bu degisim ve yenilenme istedinin tabi sonucu
olarak bir yandan gelenek sorgulanirken bir yandan da -moderniteye dair kugku
ve cekincelere ragmen- modernitenin kurum ve degerleri islamilestiriimeye
calisiimistir (Koktas, 1993, s. 58). ictihat kurumunun yeniden canlandiriimasina
dair 1srarin kaynagi da sahip olunan bu gugli degisim ve yenilenme istegidir.
Afgani ve Abduh cgizgisi, gelenegin kiyasiya sorgulandigi, moderniteye ait kurum
ve kurallarin oldugu gibi kabul ediimek yerine islamilestirilerek mesrulastirildigi bir
tutumun ilk érneklerindendir (Subasi, 2003, s. 142). Bu arayis, islamci hareket
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mensuplarinin, geleneksel dini inang ve yasam kaliplarina sahip genis halk
kitlelerine -onlarla ayni anlam dinyasi iginden konusuyor olmalarina ragmen- bir

miktar yabancilagsmalarina neden olmustur.

Afgani ve Abduh’un dusuncelerini genis kitlelerle bulusturma ve Kkitlesel bir
uyanigsa kaynaklik etme isteklerinin sonucu olarak dogan Urvetul Vuska Orgiitii
ve ayni isimle yayimladiklari dergi de Islam’in, ideolojinin kaliplari ve kanallari ile
yeniden seferber edilisinin érnekleridir. islam’in, geleneginde yer alan klasik
toplumsal yapilar (tarikat, tekke, zaviye, medrese, cami, cemaat vb.) yerine illegal
bir 6rgutiin ve modern bir ara¢ olan basin yoluyla kitleleri etkileme yonteminin
tercih edilisi, islam’in ideolojik bir vasif kazanmasina neden olmustur (iscan, 1998,
s. 32). Modern érgiit yapisi, Islam toplumlarinin alisik olmadigi, islam tarihinde
ornegi olmayan, aslinda bir yonuyle koksuz bir yapilanma ornegidir. Ayni sekilde
“Urvetul Vuska” dergisi de bu anlamda islami gelenegin iginde karsiligi olmayan
bir aractir. Ancak bu dergi Islam’ kitlelerle bulusturmanin etkili bir yéntemi olarak

tedavule sokulmustur.

Hem cemiyet hem de dergi, 20. YUzyil'da yayginlagacak olan modern nitelige

sahip Islamci érgitlerin ve islami basinin ilk érneklerini teskil etmistir. Derginin
yayin hayati boyunca igledigi konular dikkatle incelenirse siyasi muhtevanin
baskin oldugu rahathkla gorulecektir. “Urvetul Vuska” da Muslimanlarin politik
problemlerine islam’dan hareketle cevaplar lretiimeye calisiimistir. Bu anlamda
Urvetul Vuska, daha sonra islam diinyasinin bircok yerinde goériilecek islamci
orgutler ve Islamci medyanin hem ilk drnedi hem de esin kaynagi olarak kabul
edilebilir. Bu, ayni zamanda islam toplumlarindaki toplumsal énderligin ilim

adamlarindan (ulema) aydinlara kayisinin gostergesi olarak gorulebilir.

Afgani ve Abduh gizgisinin, islam’in 6tekisi olarak Bati fikrinin ingasinda ve islam
dinyasinda emperyalizme karsi bir direnis fikrinin olusmasinda da katkisi
olmustur. Bu baglamda tmmet kavrami, yeni anlamlar yiiklenerek ittihad-1 islam
projesinin merkezine yerlesmis; milliyetgilik akimlari karsisinda bir butinlesme
araci olarak iummetgilik siyasal bir durus olmustur. Afgani dasincesi, bu itibarla
evrensel bir dinya goérusu olarak kurgulanmistir (Celik, 1993a, s. 15).
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2.3. YENi OSMANLILAR iSLAMCI MI?

Yeni Osmanlilarin islamci olarak tanimlanip tanimlanamayacagina dair farkli
yaklagimlar bulunmaktadir®. Ancak Yeni Osmanlilarla islam arasindaki bag ve
islami tezlerin Yeni Osmanl disiincesi icindeki merkezi rolii konusunda biiyiik
oranda bir fikir birliginden s6z edilebilir. Yeni Osmanlilarin islamcilikla iligkileri iki
kanaldan kurulabilir. ilki, Tanzimat reformlarina yonelik Grettikleri elestirel tutum
ve bu tutumun geleneksel ve islami dayanaklaridir. Yeni Osmanl hareketi
hakkinda yapilacak butunlukli bir degerlendirme, hareketin  Tanzimat
reformlarinin devlet ve toplum katinda yarattigi sosyal ve kulturel degisikliklere bir
tepki olarak var oldugunu gdsterecektir (Cagan, 2012, s. 258). Yeni Osmanl
hareketinin islamcilikla iliskisinin ikinci kanali, Osmanhnin ¢okisini durdurmaya
donuk urettikleri siyasi ¢ozumleri -her ne kadar Batili kurum ve kurallardan
hareketle olusturmus olsalar da- Islam’a ve Islam’in siyasal ilkelerine
dayandirarak formule etmis olmalaridir.

Yeni Osmanlilar genellikle mutlakiyete karsi mesrutiyet talepleri ile bilinirler. Bu,
baylk oranda dogrudur. Ebuzziya Tevfik'in aktardiklarina gore 1865’teki ilk
toplantilarinda cemiyetin ana gayesi “mutlak padisahlik idaresinin ortadan
kaldiriimasi, bunun yerine megrutiyet idaresinin getirilmesi i¢in calisma yapilmasi
ve bu calismalari gergeklestirmek icin gizli bir érgut kurulmasi...” olarak tespit
edilir (Mardin, 2011, s. 46). Yeni Osmanlilarin hemen tamaminin ortak vasfi
istibdada karsi hirriyeti ve mutlakiyete kargi mesrutiyeti savunmus olmalaridir.
Ancak Yeni Osmanllar, istibdadin kaynagi olarak Osmanl sultanini dedgil,
Tanzimat pasalarini goérmektedir. Bu pasalarin ana vasiflari  kendini
begenmiglikleri, devleti yonetmeye yalnizca kendilerini ehil gdormeleri ve giderek
padisahin elinden vyetkileri devsirerek memlekette buyuk sosyal ve kulturel
sarsintilara yol agacak yenilikleri yartitmek istemeleridir (Mardin, 1994a, s. 277).

Yeni Osmanlilarin asll itirazlari Tanzimatin Avrupa’yi kiltarel konularda taklit etme
hedefidir. Tanzimat, kendi kultir kodlarini yadsimis, Urettigi kaltir taklitciligi ile

6 Yeni Osmanlilarin islamcilikla iliskisi icin bkz. Tirkéne 1991, Mardin 1991, Tunaya 2007, Berkes 2008,
Ulken 2013, Kara 1994, Bulag 2005.
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Masliman toplumu derinden sarsmistl. Yeni Osmanlilar, Tanzimat’i bir felsefeye
ve ahlaki temele dayanmamakla elestiriyor ve toplumda olusan kimlik krizine ve
bosluga Islam ahlak ve felsefesiyle cevap verilebilecedini iddia ediyorlardi
(Mardin, 1994b, s. 88). Tanzimat politikasi ile tahrip edilmis toplumsal kimligi
geleneksel kodlarla ve islam’in felsefi ve ahlaki temelleriyle yeniden kurmayi

Oneriyorlardi.

Yeni Osmanlilarin bir diger itirazi da, Tanzimat'in Urettigi sekilerlesme slrecine
yoneliktir. Yeni Osmanlilar Tanzimat'la baslayan kanunlastirma hareketlerini
“seriatten uzaklasma” olarak tanimlamiglardir. Ali Suavi de, Namik Kemal de, Ziya
Pasa da kanunlastirma hareketlerinin din ile dunyayi ayirmaya donuk oldugunu,
tek kanun seriatken yeni sekuler kanunlarla ikilik doguruldugunu iddia etmis ve
seri hukuku savunmusglardir (Tdrkone, 1991, s. 74). Namik Kemal'e gore
imparatorlugun ¢oékusunun nedenlerinden biri dini hukukun ifa ve icrasinda
gosterilen gevseklikti (Mardin, 2008, s. 349). “Hayta ki elimizde seriat gibi bir
medeniyetin her turll ihtiyacini kargilamaya yetecek bir atiyye-1 ilahiye varken o
birakildi da sekiz on despot ve zircahilin fantezi ve hevesleri topraklarimizda
hukuk esasi sayildi” (islamoglu, 1997, s.185). Namik Kemal'de oldugu gibi Ali
Suavi'de de hukukun kaynagi ilahidir (Aktas, 1993a, s. 28). Suavi'ye gore
hakimiyet Allah’a aittir. Hakimiyetin Allah’a ait olmasinin sonucu olarak kanun
yapmak yetkiside ilahi bir glicten, Allah’tan gelir.” Yani Ali Suavi de hikimetin
temelini ser’i hukuka dayandirmaktadir (Ulken, 2013, s.114).

Ote yandan Islahat Fermani ile gelen “miisavat” meselesi de Yeni Osmanlilarin
varlik nedenlerinden birini olusturmaktadir. Yeni Osmanlilar, misavat meselesi ile
Maslimanlarin - milleti hakime olmaktan g¢ikarak Hristiyanlar karsisinda
dezavantajli duruma dusmus olduklarini iddia etmektedirler. Namik Kemal,
mulsavatla Mduslimanlarin “kavas”, gayrimuslimlerin “kdse sarrafi” oldugunu
soyleyerek bu duruma itiraz etmektedir. Ziya Pasa, miisavat meselesini “islam’in
hukuk-i siyasiyesi’ne dayanarak tenkit ediyor; Ali Suavi ise ser’i sinirlar iginde
farkh dinlere esit muamele yapilamayacagini vurguluyordu (Turkéne, 1991, s. 69).

Yeni Osmanlilarin “miisavat’” meselesine yaklasimlari bitiinlyle Islam’in

kodlarina dayanilarak olusturulmustur. Bu baglamda musavat kargithgi, sosyal ve
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polittk alanda Islam’in ve Muslimanlarin varligini ve ayricaigini dini
dayanaklardan uretilen politik argimanlarla savunmak olarak dusunulebilir. Ayni
zamanda bu karsitlik, sosyal ve politik yapinin din ile butunlugune dikkat
cekmekte, islam’in sosyal ve politik kodlariyla olusmus devlet ve toplum yapisinin

bozulmak istenmesine kargi dini dayanaklardan itiraz gelistirmektedir.

Yeni Osmanlilarin islamcilikla irtibatinin kurulabilecegdi en agik alan, Yeni Osmanl
diisiincesinde merkezi neme sahip olan ve islamcilik diisiincesini tanimlayici bir
nitelik tasiyan ittihad-1 islam fikridir. Dis politikada Pan-Slavizm ve Bati
emperyalizmi, i¢ politikada Islahat Fermani ile Muslimanlar aleyhine olusan
sosyo-politik durum, Yeni Osmanlilari ittihad-1 Osmani'den ittihad-1 islam’a
yoneltmigtir (Mardin, 2008, s. 368). Ayrica Osmanlinin gayrimuslim unsurlarinin
artan ayrilikgi talepleri dolayisiyla Osmanlicilik fikrinin uygulanma sansinin
kalmadigi da gorulmustir. Bu nedenle Yeni Osmanlilar, imparatorlugun
Musliman unsurlari arasinda, temeli islam’a dayali bir birlik fikrini savunmaya
baslamiglardir (Cagan, 2012, s. 265).

Yeni Osmanlilar, Maslimanlarin birligini, Osmanlilarin énculagunde butin dinya
Maslimanlarinin siyasi ya da fikri dayanigsmasi olarak formule etmislerdir. Bu
birligin Muslimanlarin gerileyisine engel olacagini, bu durumun da islam
dinyasinin en guglu devleti olan ve hilafeti elinde bulunduran Osmanli

Devleti'nin énculiginde gerceklesecegini ileri surmuslerdir (Cetinsaya, 2011, s.
267).

Yeni Osmanlilarin 6nemli ismi Namik Kemal, Batili devletlerin baski ve nifuzuna

munferiden karsi konulamayacagini vurgulayarak, 200 milyonluk

islam &leminin yekviicut olmasi ve menfaatlerinin muhafazasi igin ortak
calismalari gerektigini iddia etmistir (Aydogdu ve Kara, 2005, s. 84). Namik

Kemal'e gore Mduslumanlarin gerileme nedenlerinden biri de yasadiklarn
tefrikalardir. “Ehl-i islam’in vaktiyle haiz olduklari mertebe-i ula-yi medeniyeti
buglne kadar idame edemediklerine sebep olan ahvalin en buyuklerinden biri de
araya dusen tefrikalardir” (Aydogdu ve Kara, 2005, s. 85).
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Ali Suavi de Namik Kemal gibi ittihad-1 islam’in atesli bir savunucusudur. Suavi,
ittihad-1 islam’1 islam dininin kuvvetli miiesseselerinden biri olarak gérir ve ittihad-
| islam’1 gergeklestirecek olanin da halife-sultanin islam dinyasindaki nifuzu
oldugunu savunur. Suavi’'nin hayalinde, camilerin minberlerinde Turk, Hint, Arap
buatin Mduslimanlari muharebeye cagiran ve bu cagrisiyla 200 milyonluk

Maslaman alemini birlestiren bir padisah vardir (Cetinsaya, 2011, s.

267). Ittihad-1 islam fikri, sadece Namik Kemal ve Ali Suavi ile sinirli olmayip Yeni

Osmanli dusltncesinin butununde merkezi 6neme sahip olmustur.

Yeni Osmanlilar imparatorlugun ¢oklsini énlemenin bir diger yolunu, Batr’'da
dogmus siyasi miiesseselere islami gelenekten karsiliklar Greterek sistemin halka
dayandiriimasinda goérmuslerdir. Bat’'da demokrasi dolayiminda tartisilan
parlamento, kamuoyu, hurriyet, esitlik, vatan, hukuk, devlet ve benzeri kavramlara
Islami terminolojide karsilik bulmak hatta bu kavramlarin koéklerinin Islam’da
oldugunu iddia etmek temel ugraslari olmustur (Cagan, 2012, s. 266). Yeni
Osmanlilarin fikirlerinin ilham kaynagi, Batili kavram ve kurumlar; bu fikirleri
aciklarken kullandiklari liigatge, islam siyaset teorisinin liigatcesidir (Mardin,
2008, s. 95). Batili demokrasilere ait kavramlari islami kavramlarin karsiliklari
olarak goérmeleri, modern olani geleneksel olanla mesrulastirma arayigina isaret
etmektedir. Kendi gelenegimize ait olan kavramlarin iglerini modern anlamlarla
doldurmuslar (Canatan, 2002a, s. 34); bir bigcimiyle Batili kavram ve kurumlari
islam’in diliyle savunmuslardir. Aslinda onlarin bu cabasi anlasilir bir gabadir. 19.
Yiizyil islam diinyasinin birgok yerinde Miisliiman aydinlar, islam’in geleneksel
kaliplarini modern bir icerikle yeniden formile etmeye c¢alismiglar, Bat’'nin
psikolojik Ustiinligii karsisinda Batili degerlerin kaynaginin islam’da oldugu

teziyle bir savunma dili geligtirmiglerdir.

Yeni Osmanlilarin yapmaya c¢alistiklari, bir devletin ¢okiuslini durduracagina
inandiklari siyasi reformlari milletin anlam didnyasindan kavramlarla tedavile
sokmak, Bati siyaset teorisinin Islam’in siyasi felsefesinin disinda olmadigini
gdstermekti (Giilalp, 2003, s. 29). Batili siyasal kurumlara islami terminolojiden

karsilik bulmak, bu kavram ve kurumlarin mesruiyet probleminide ¢ézmus
olacakti. Bu itibarla Yeni Osmanli dilinde islam siyaset tarihi ve islami siyasi ilkeler
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yeniden go6zden gegiriliyor, yeniden yorumlanarak modern bir muhteva
kazaniyordu (Kogak, 2011, s. 248). Onlar, demokrasi yerine “megveret’,

parlamento yerine “sura”, kamuoyu yerine “ehl-1 hal vel Akd”, genel irade yerine

“biat” kavramlarini kullanarak Islam’in demokratik bir yorumunu yapmaya
(Turkéne, 1991, s. 102) ve istibdada karsi muhalefetlerini islam’in teorik
zemininden hareketle mesrulastirmaya calismiglardir. Saltanat ve baski rejimi
olarak goérdukleri Osmanh rejimine kargi padisahin yetkilerinin anayasayla
sinirlandiriimasini talep eden Yeni Osmanlilar, bu yénleriyle islam ile demokrasi
arasinda paralellikler kurmaya calismislar, demokratik tezleri islami kaynaklara
dayanarak savunmusglardir.

Bitlin bunlardan hareketle Yeni Osmanlilarin Islamci oldugunu, hatta islamciligin
Yeni Osmanh hareketiyle dogdugunu iddia etmek mimkin mudur? Yeni
Osmanlilarin islamcilik icerisinde tanimlanmasini giiclendiren en énemli unsur
ittihad-1 islam fikridir. ittihad-1 islam fikri, yeni ve modern bir formilasyondur. 19.
Yuzyil “pan” hareketleri, ddnemin Musliman aydinlari igin drnek teskil etmistir.
Modern iletisim araglarinin yayginlasmasi ve bu vesileyle Islam diinyasinin
degisik bolgelerindeki MUslimanlarin birbirinden haberdar olusu da ittihad fikrinin
gliclenmesine yol acmistir (Tiirkéne, 1991, s. 245). Bu yénlerden ittihad-1 islam
fikri, islam’in siyasal problemler igin bir ¢6zim olarak seferber edilmesinin ve
islam’a ideolojik bir vasif kazandirlmasinin isareti olarak degerlendirilmistir.
ittihad-I Islam fikri ile islamcilik birbiriyle értlisen ve birbirinin yerine kullanilan
kavramlar olmugtur (Akgura, 2012).

ittihat fikrinin bitiin teorik temelini islam’dan hareketle kurmalarina ragmen Yeni
Osmanlilarin ittihad-1 islam fikrini pragmatik gergeklerle savunduklarini, bu
nedenle islamci olarak tanimlanamayacaklarini iddia edenler de vardir (Cagan,
2012, s. 265). Mustafa islamoglu, Cemaleddin Afgani ile Namik Kemal'i
karsilastirarak Afgani'nin, islam birligini islam ve Mduslimanlar icin, Namik
Kemal'in ise Osmanli icin istedigini ifade eder. islamoglu’na gére Namik Kemal
“devlet ve vatan” derken Afgani “hilafet ve islam” demektedir. Namik Kemal
Tirkgenin, Afgani islam’in dili oldugu gerekgesiyle Arapganin yayginlastiriimasi
gerektigini savunmustur (islamoglu, 1997, s. 190). islamoglu, islam birligi fikrini
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savunmus iki sembol ismin bu fikri temellendirislerindeki farkhliklari ortaya
koymustur. Ancak bu farklilik, ittihad-1 islam fikrinin islam’in ideolojilesme siirecine
katkisini zayiflatict bir unsur olarak degerlendiriimemelidir. Yalnizca farkli
cografyalarda ve farkli etnik kdkenlere sahip iki ismin, olaylara bulunduklari

yerden bakiglarinin dogal sonucu olarak degerlendirilmelidir.

Yeni Osmanlilar, Islamciligin uzun yillar belirgin karakterini olusturan telifgiligin de
ilk ornekleri olarak kabul edilebilir. Bir yandan Batili degerlere éykunurken diger
yandan o degerlere islam’dan karsilik Uretmeye calismak bu karakterin
tezahuruduar. Batun Osmanli aydinlarinda oldugu gibi Yeni Osmanlilarda da Bati,
diisiincelerinin  merkezini olustururken islam’da bu disiincelere mesruiyet
saglayacak dilin kaynagini olusturmustu (Tunaya, 2004a, s. 59). Bu anlamda
islam’la Bati arasindaki etkilesiminde érnegini olusturmuslardir. ilging olan,
Bat'da olusmus sekller fikirlere metafizik bir kaynaktan karsilik bulmaya

¢alisarak bir bigimiyle ilahi olanida beseri olana tagimiglardir.

Diger yandan Yeni Osmanlilar, islami temelde toplumsal bir seferberlik tiretmek
yerine, siyasal sistemin yenilenmesini, hareketlerinin yoéringesi yapmislardir.
Hedeflerinde siyasal yapinin yenilenmesi oldugu icin islam’a dair sdylemleri de
siyasal anlamlarla yiikli olmustur. Bu da islam’in siyasal karakterinin daha baskin
oldugu ve islam’in siyasal bir programa donustirildigu islamci bir sdyleme
kaynaklik etmistir.

Yeni Osmanlilarin islamcilikla iliskisini ortaya koyacak yeterince kanal
bulunmasina ragmen Yeni Osmanlilarin islamci olarak tanimlanmasina itiraz
edenler de vardir. Hulusi Sentirk, Yeni Osmanlilarin yayin organi Hurriyet'te, 78

yerde “Usul-i Megveret”, 115 yerde “Meclis”, 14 yerde “Cumhuriyet” ve 114 yerde
“‘Adalet” kavraminin kullanilmig olmasindan hareketle Yeni Osmanlilarin
islamcilik anlayisinda islami séylemi bir amag degil ara¢ olarak goérdiiklerini
savunur (Sentiirk, 2011, s. 28). Yeni Osmanlilarin reel politik geregi islam’a dzel
bir dnem verdiklerini éne siiren Sentiirk, onlarin islam’la irtibatlarinin gérmezden
gelinemeyecegini ancak bu irtibatinda onlari Islamci kilmaya yetmeyecegini
soylemektedir. O'na gore Yeni Osmanlilar, islam’' merkeze alarak bir

degerlendirme lretmek yerine Batili dederleri merkeze alarak islam’i bu degerlere
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uydurmak cabasi iginde olmuslardir (Sentiirk, 2011, s.37). Omer Celik, Namik
Kemal &rneginden hareketle Yeni Osmanlilarin islamcihiginin - segilmis,
olgunlastirilmig  bir Islamciigi  degil, konjonktiirel olarak itelenmigligi,
hizalanmishgi, devleti kurtarmak adina yonelinmis bir enstrimantalizmi ifade
ettigini iddia eder. Celik'e gore Yeni Osmanlilar islamciliyi devletin bekasi icin
pratik sebeplerle kerhen tercih etmislerdir (1993a, s. 18). Temel problem, kutsali
sekllere endekslemektir. Modernlesmenin belirleyici oldugu bir dizlemde
sekillenmigtir (Celik, 1993a, s. 21).

Celik, donemin -Osmanlicilik ve Turkguluk dahil- ideolojik tercihlerinin bilingli bir
secim olmadidini iddia etmektedir. O'na gére Osmanli aydininin modernlesmeyi
kabulli ve Osmanliciliktan Islamciliga salimimi, laik-Batici versiyonlari digarda
tutulursa, secilmisg, olgunlastiriimis bir tercihin degil; bir hayranlik ve zorunlulugun
sonucudur (Celik, 1993a, s.17). Niyazi Berkes de Namik Kemal'i kayitsiz sartsiz
seriatcl olarak tanimlamanin mimkuin olamayacagini ifade eder (Berkes, 2008,
s.300). ismail Kara da Yeni Osmanlilarin, islamcilarin oldugu kadar, Turkgulerin,
Baticilarin, hatta laiklesmenin  Onculeri olarak degerlendirilebilecegini
vurgulamistir (1994, s.22).

Bernard Lewis ise Yeni Osmanli aydinlari arasinda Namik Kemal’e dikkat ¢eker.
Lewis, Namik Kemalin hurriyet ve vatan fikrini Mudsliman geleneklerine
uydurdugunu vurgulayarak, onun vatansever ve hurriyetgiligine ragmen samimi
ve bagli bir Misliman oldugunu vurgular. Hemen biitiin islamcilar gibi Namik
Kemal de islam dinyasinin geriliginin kaynagini islam’in tabiatinda degil, Batili
somurgecilerin somurge politikalarinda aramistir. Lewis’e gore Namik Kemal,
korl korane bir Avrupa taklitgiligine karsi gikarak kendi kanunlarini, inanglarini ve
geleneklerini savundu. Bitiin hayati boyunca islam inan¢ ve degerlerine bagli

kaldi ve Islami degerleri savundu (Lewis, 1998, s.141).

Bu degerlendirmeler, Yeni Osmanl hareketinin bitiinlyle Islamci olarak
tanimlanamayacagini ortaya koymakla birlikte Yeni Osmanh disincesi icinde
yeralan islami tezlerin varligini da yadsimamaktadir. Bu agidan Yeni Osmanlilarla
islamcilik arasinda kurulmak istenen bagla ilgili gicli itirazlar olarak

degerlendirilemezler.
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Yeni Osmanli diistincesi ile Islamcilik arasinda yeralan giiglii baga ragmen ilging
olan, bu hareketin islamci hareketler icerisinde bir disiinsel kok olarak
degerlendirilmemis olusu ve dzellikle 20. Yiizyil Islamcilik diistincesine belirgin bir
etkisinin olmayisidir. Hatta c¢alismanin ileriki bolumlerinde gorulecegi gibi
islamcilarin demokratik tezlere karsi ilgisinde bile Yeni Osmanlilarin etkisini
bulmak oldukga guctiir. Oysaki islam’in ilk demokratik yorumu Yeni Osmanlilara
dayandirilabilir. Buna ragmen 1990'h yillarin islami tezlerinde demokrasiye

yonelis egilimleri, Yeni Osmanlilar Gzerinden olugsmamigtir.

Batun bunlarda Yeni Osmanlilarin homojen bir disunsel duruslarinin olmayisi da
etkili olmustur. Hareket, bir butlin olarak incelenmesine ragmen (Mardin, 1994b,
s. 89) aralarinda butinuyle musterek bir doktrinden s6zetmek mumkuan degildir
(Tunaya, 2004a, s.59). Bu da Yeni Osmanlilarin islamci olarak tanimlanmalari
yaninda, TurkgulUk, Baticilik ve laiklesme sureci igerisinde degerlendirilmelerinin
nedeni olarak dusunulebilir.

2.4. Il. ABDULHAMIT VE PANISLAMIZM

18. ve 19. Yizyil'da islam dinyasinin hemen her bolgesinde Mislimanlarin
yasadigi ¢okus ve yenilgi, ittihat fikrinin canlanmasina yol agcmistir. Muslimanlar,
yasadiklari isgal ve somurlye kargi durabilmelerinin ve geri kalmiglktan
kurtulabilmelerinin yolunun guglerini birlestirmekten gectigi fikrine yonelmislerdir.
islam cografyasinin bircok bélgesinde farkl orijin ve anlayislara sahip Islami
yapilarin énemli bir bolumunin belki de Uzerinde ittifak edebildikleri tek ortak
zemin ittihad-1 islam fikri olmustur. Bu itibarla islam’in

siyasallasmasina dair sdylenecek sozlerin kalkis noktasi ittihad-1 islam fikrine
dayandirilabilir. islamcilik, yalnizca ittihad-1 islam fikri ile sinirlandirilamayacak
olsa bile 18. ve 19. Ylzyll islami yapilanmalarinin ana fikri ve ortak zemini ittihad-
| islam denilirse abartiimis olmaz (Emre, 2013, s. 8).

islam duinyasini birlestirme fikri, birgok Musliman hiikiimdarin riiyasi olmustur.
Ancak mesruiyetini dinsel kaynaklardan alan siyasal bir proje ve bir kurtulug
programi olarak ittihad-1 islam fikri, 18. ve 19. Ylzyil'a ait bir fikirdir. Avrupa’nin

isgal ve saldinlarina kasi koyabilmek, ve Batli sOmurusune son verebilmek
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amaciyla Islam ulkelerini birlestirme fikri, islam diinyasinda ittihad-1 Islam, Batr'da
ise Panislamizm adiyla anilmigtir (Hulagu, 1993, s. 1). Her ne kadar teorik
temellerini islam’in inang esaslarina ve hilafet kurumuna dayandiriyor olsa da
ittihad-1 Islam fikri, ilhamini ddnemin pan hareketlerinden almistir. Panslavizm ve
Pancermenizmin ortaya koydugu siyasal hedefler, Mdusliman dusinir ve
siyasetgiler iginde Islam temeline dayali bir birligin ilhamina kaynaklik etmistir
(Mardin, 1994b, s. 93).

ittihad-1 islam, glcli bir siyasal proje olarak Abdilhamit Dénemi'nde devlet
politikasina donuastlralmustir. Abdulhamit, uzun hukimdarlik siresi iginde
uyguladigi politikalarla ismini ittihad-1 islam siyaseti ile 6zdeslestirmistir
(islamoglu, 1997, s. 63). Abdllhamit'in ittihad-1 islam politikas! iki ana hedefe
yonelmistir. ittihad-1 islam’in hedeflerinden ilki emperyalizme karsi gii¢ tretme
arayisidir. Batili devletlerin saldirgan tutumlari karsisinda Osmanli Devleti'nin
glcundn yetersizligi sultani, halifelik unvanina dayanarak, bir Musliman birligi
olusturmaya yoéneltmistir (Sirma, 1990, s. 60). Osmanh Devleti’nin halifelik
unvanina dayanarak Muasluman toplumlar Gzerinde siyasi ve dini bir ntfuz kurma
talebi 1774 Kiguk Kaynarca Anlasmasi’na dayanmaktadir. Kiglik Kaynarca
Anlagsmasi’nda Ruslarin Osmanli icindeki Ortodokslarla ilgili himaye talepleri,
Osmanlinin da hilafete dayanarak Rusya igindeki Muslumanlara ve Ozelliklede
Kirim Hanlhigr'na midahale talebinin yolunu agmistir (Senttrk, 2011, s. 98). Kiiglk
Kaynarca Anlagmasli, 0 zamana kadar siyasal bir arag olarak herhangi bir igleve
sahip olmayan hilafeti uluslararasi politikanin etkin bir unsuruna dénustirmustar.
Osmanli Devleti’nin hakimiyet alani, siyasi hakimiyetinin sinirlarini asmis; buatin
Musliman toplumlar icin ileri surulebilir yeni bir hakimiyet alani dogmustur.
Bdylelikle Osmanli sultani, siyasi otoritesinin yaninda hilafet yetkisine dayanarak
batin Muaslimanlar Uzerinde ruhani otorite hakki talep edecek bir mesruiyet
kazanmig ve hilafet, Osmanli dis politikasinda artarak kullanilan bir enstriman
halini almigtir (Tarkéne, 1991, s. 179).

Sultan Abdiilhamid’in ittihad-1 islam politikasinin hedefi Islam dinyasinin
batintnde bir Masliman kimligi inga etmektedir. Berlin Anlagsmasr’yla Osmanli
topraklarinin geride kalan kisminda demografik durum degismis ve Musliman



53

nufusun Ozelliklede Arapga konusan Mduasliman ndfusun orani énemli Olgude
artmisti. Abdulhamit bu durum karsisinda iki sey yapmak istemistir: Farkl etnik
kokene sahip Musluman unsurlari birarada tutmak, artan milliyetci etkilere kargi
ortak bir kimlik insa etmek. Bunun igin en elverisli yol, hilafet anlayisina dayali bir
islam birligi kurmak ve her tirlii etnisiteyi asan bir Misliman kimligi Gretmekti
(Mardin, 1992, s. 199). Kitleleri siyasal bir amag¢ icin harekete gecirebilmek ve
motivasyon kaynagi Uretebilmek icin en etkili arag islam inanci ve hilafet teorisiydi.
Abdiilhamit imparatorlugu, Islam’ ortak bir kimlik haline getirerek ayakta
tutabileceg@ine inaniyordu. Bunun zorunlu bir geregi olarak hilafet kurumu ve halife
unvani Abdilhamit Dénemi’nde oldukga 6ne ¢ikarilmis ve bunun igin 6zel devlet
politikalari geligtirilmis ve uygulanmistir (Yildirrm, 2004, s. 40). Abdulhamit,
imparatorlugun icinde bulundugu bu zor sartlar altinda ittihad-1 islamin bir kurtulus
politikasi olacagina inanmigtir. Milliyetci etkilerle ayrilma potansiyeli tasiyan
Arnavutlar, Kirtler ve Araplarin birarada tutulabilmesi icin hilafet, birlestirici ve
baglihgi pekigtirici bir unsur olarak gortulmustur. Dolayisiyla Abdulhamit ittihad-I
islam politikasini, icerde farkli Misliman unsurlari birarada tutabilmek igin,
disarida da imparatorluk sinirlari disindaki Muslimanlar UGzerinde ruhani bir
otorite saglamak ve devletlerarasi iligkilerde bir tehdit ve denge Uretebilmek igin
etkili ve basarih bir devlet politikasi haline donustirmustar (Senturk, 2011, s. 51).

Halifelik Abdudlhamitle unvan halifeligi olmaktan c¢ikip nifuz halifeligi haline
dénismustir (islamoglu, 1997, s. 53). Abdilhamit'in halifelige kazandirdigi guic
karsisinda Ingilizler, Misliimanlar arasinda dini hamaset ve suurun uyandigini,
lic yiiz milyonluk Misliman niifus arasinda islam’in ruhani lideri olarak halife

etrafinda bir birlik diigtincesinin olustugunu vurgulamistir (islamoglu, 1997, s. 57).

Il. Abdilhamit, islam’i farkli kavimlere mensup Miusliiman unsurlari birarada
tutmak; kalkinma, ilerleme ve modernlesme mucadelesinin motivasyon kaynagi
olarak seferber etmek ve Batili devletlerin saldirgan edilimlerine karsi devleti
korumak igin iglevsel bir politik ara¢ olarak gérmustir (Bulag, 2012, s. 20).
Yukselen milliyetgi egilimlerin ve emperyalist saldirganhidin karsisinda din,
yuklendigi politik misyonlarla birlik, beraberlik, dayanigsma, micadele, medeniyet

ve terakki ihtiyacinin mesruiyetini Uretmis ve devleti korumanin en guglu araci
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olmustur. Miuslimanhgin birlik, dayanigsma ve kardeslige dair ilkeleri, Osmanl
Devleti'nin Musliman unsurlari arasinda da olusmaya baslayan milliyetci
egilimlere kargi siyasal bir birligin tesisi icin yeni anlamlarla kullanilimistir.

Dine dayal birlik fikrinin Islam tarihinin higbir déneminde ornegini gérmek
mimkiin degildir. Bu agidan ittihad-1 islam, modern bir taleptir. Teorik temelini
Islami ilkelere dayandiriyor olsa da érnegini pan hareketlerinden aldidi igin hem
modern hem de siyasal bir talep olarak dogmustur. Konjonkturel gelismelerle,
islam’in geleneksel ilke ve degerleri értiismiis ve bu ilke ve degerler yeniden
canliik kazanmistir (Canatan, 2002, s. 34).

ittihad-1 Islam fikri, milliyetgiliklere bir cevap olarak Uretilmistir. Gayrimuslim
unsurlarin uluslagsma sureci, devletin Musluman unsurlari arasinda birlik ve
batlnllk saglama arayisini gliglendirmistir. Bu itibarla sultan ve ydneticiler,
devletin pratik ihtiyaglarina karsilik olarak ittihad-1 islam’i bir devlet ideolojisi
yapmistir. Elbette hem ydnetici hem de halk katinda islam son derece dnemli
islevlere sahiptir. Ancak devletin birlik, butinlUk ve terakki ihtiyaci, zaten merkezi
bir isleve sahip Islam’in bu ihtiyacin kaynagi olarak gérilmesini saglamistir
(Berkes, 2008, s. 155).

islam, yiikselen milliyetci ydnelislerin, Misliiman unsurlarin da birlik ve bitiinligi
icin Urettigi tehdidi bertaraf edebilecek ortak bir kimligin kaynagdi olarak
gOrulmustir. Muaslumanlar, basinda halifenin oldugu, ayni dine, kitaba ve
peygambere sahip tek bir millet olarak kurgulanmak istenmistir. Eger Turkler,
Araplar ve diger Musliman unsurlar “Musliman kimligi” temelinde tek bir millet
olarak yapilandirilabilirse milletler ¢aginda devleti bir butun olarak korumak
mumkun olabilecektir. Bunun i¢in MusliUmanlar yalnizca kardes dedgil, “tek bir
millet”, dini ve siyasi bir blok olarak yeniden kurulmaya calisiimigtir.
Maslamanlarin itikadi birligini saglayan “Ummet” kavrami, Uretiimek istenen yeni
kimligin kalkis noktasi olmustur. ittihad-1 islam dustincesi, konjonktirel bir siyasal
proje olarak Ummet kavraminin itikadi muhtevasina siyasi, sosyal ve kulturel
anlamlar kazandirilarak Uretilmistir (Glzel, 2002, s. 15). Yapilmaya ¢aligilan, farkli
uluslari birarada tutabilmek igin islam’in bir kimlik Gretme ve kurma kaynagi olarak

yeniden okunmasidir.
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Batun bunlar, bir savunma arayisinin sonucudur. Sosyolojik olarak milliyetciliklerin
uretecedi yikiciliga ve siyasal olarak emperyalizmin Urettigi isgal ve saldirganlhga
karsi Islam’i yeniden okuyarak bir savunma ideolojisi, motivasyon kaynagi ve bir
korunak olarak gérmenin, seferber etmenin sonucudur (Guzel, 2002, s. 16).

Uzunca bir donem yalnizca ruhani otorite olarak sembolik bir islev gormus olan
hilafet kurumu, devletin ve islam diinyasinin karsilasti§ tehditlere karsi pratik bir
¢bzum araci olarak, siyasi fonksiyonlar yuklenerek yeniden dnem kazanmistir
(Tung, 1994Db, s. 58). Dolayisiyla II. Abdilhamit halifelik unvanini sikga ve Israrla
kullanarak Musliman halklar Gzerinde hem ruhani hem de siyasi bir otorite
kurmustur (Berkes, 2008, s. 347). Abdulhamit'le beraber din igleri de devlet isleri
de hem ruhani hem de dunyevi otoritenin kaynagi olan halifenin sahsinda
birlegmigtir.

Sonug¢ olarak bu dénemde islam’in kural ve kurumlarina yiiklenen siyasi
fonksiyonlar islam’in siyasal muhtevasini giglendirmig, sikga vurgulanan siyasi
kavram ve kurallarla islam, siyasal sorunlarin ¢déziim kaynagi olarak gériilmeye
baslanmigtir.
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BOLUM 3
Il. MESRUTIYET’IN FiKiR ORTAMINDA iSLAMCILIK

[I. Megrutiyetin ilani ile yogun bir fikri tartigma ortami dogmustur. Osmanli
aydinlari Il. Mesrutiyetin Urettigi ortamda devleti kurtarmak igin ¢ok Onemli
gordukleri regetelerini 6zellikle dergilerde paylasmaya baslamis, dergiler farkh
fikirlerin tartisma ortami olmustur. Bu anlamda Il. Mesrutiyet dénemi islamcilik
diistincesi icin de verimli bir ortam tiretmis, bu dénemde islamcilar bircok mecrada
gorislerini toplumla paylasmislardir. Il. Mesrutiyet ddnemi islamcilari ve onlarin
gérisleri islamciligin temelleri, konjonktiirel dalgalanmalari ve sirekilligini tesbit
acisindan 6nemlidir.

3.1. Il. MESRUTIYET’IN DUNYASI

Mesrutiyet'in dikkate deger tarafi, Turk siyaset ve fikir hayatinin bu dénemde
belirgin, ayrimlanabilir ve ayrismis akimlar haline gelmis olmasidir. Onceki
bdélimlerde de ifade edildidi gibi Mesrutiyet 6ncesi donemde sirasiyla

Osmanlicilik, Islamcilik ve Turkgullik arasinda salinan Osmanli aydinlari,
Mesrutiyet'le islamcilik, Turkgllik, Baticilik olmak Uizere Ui¢ ana akima ayrismis,
bunun yanisira liberal ve komdunist fikirlerin mayalanmasi da yine bu donemde

olusmustur.

Bu acidan Il. Megrutiyet Donemi yeni arayiglarin basladigi ve bu arayiglarin
olgunlasarak Cumhuriyet’in fikri altyapisini hazirladigi dénemdir (Girsoy, 2008,
s. 207). Aslinda Mesrutiyet’le ortaya g¢ikan ve ilk glnlerinde “anarsi manzarasi”
gosteren fikir hayati (Ulken, 2013, s. 183), ylizyili agkin bir birikimin tezahdridir
(Gursoy, 2008, s. 207). Mesrutiyet ortaminin tam bir fikir anargisi manzarasi
kazanmasina neden olan, basin hudrriyeti olmustur. Basin hurriyeti ile, birikmis
sozler, olusmus fikirler onlarca mecradan akmaya baslamis, birgok fikir birdenbire
yayllmistir (Ulken, 2013, s. 183). Sansiire son verilmesiyle birlikte bircok gazete,
dergi ve cemiyet tiiremistir (Birinci, 2012, s. 21). istibdat déneminde saglanan fikri
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ve kdulturel birikim, Mesrutiyet'in hurriyet ortami i¢cinde adeta patlamistir.
Mesrutiyet'ten énce de yayin hayatinda olan ikdam, Sabah, Terciiman ve Saadet
40.000, 60.000 gibi yuksek tirajlara ulasmisg, ilk iki ay iginde 200°’den fazla gazete
yayin izni almigtir. 1908-1909’ta 352, 1910'da 130, 1911’te 124, Balkan
Savaslarinin ¢iktigr 1912’'te 45, 1913’de 92, 1914’de 75, 1915’te 6, 1916'da 8,
1917°de 114, 1918’de 71 sureli yayin, basin hayatina adim atmistir (Gursoy,
2008, s. 209). Tirk siyasal hayatinin ¢okca tartisilacak olan siyasi firkasi ittihad
ve Terakki’nin ismi, donemin her hadisesiyle anilir olmustur. Denilebilir ki siyasi
hayatimizin ¢gok cemiyetli ve ¢ok partili hayati Il. Mesrutiyet'le baglamistir. Daha
onceki donemlerde de c¢esitli cemiyetler olmakla birlikte modern anlamda
cemiyetler ve partilerin ortaya ¢ikisi ve cemiyetlerin bir mevzuata kavusturulmasi
Mesrutiyet’le olmustur (Birinci, 2012, s. 32).

Mesrutiyet igin, fikri hayatimizin en canli, en Uretken oldugu dénem denilse
abartilmis olmaz. Tuiccarzade Ibrahim Hilmi, “Cumhuriyet Dénemi kiiltir hayati,
II. Mesrutiyet’e disullen bir dipnottur” diyerek buglnku tartismalarimizin kaynag
olarak bu doneme igaret eder. Mumtaz Turhan, bugun kabul edilmis hemen her
seyin o gun mutlaka konugulmus, yazilmig ya da tartisiimis oldugunu iddia ederek
Mesrutiyet'in fikir ve siyaset hayatimiz acisindan anlamina gugli bir vurgu
yapmistir (Gunduz, 2007, s. 21).

[I. Mesrutiyet Donemi tartisma ortaminin temel meselesi, Osmanh Devleti'nin
sosyal ve siyasi butunliugunin nasil korunabilecegidir. YUuzyillarin biriktirdigi butin
sorunlar biran evvel cozumlenmeli ve devletin icine dustugu “inkiraz” dnlenmeliydi
(Bakirci, 2004, s. 177). Cevabi aranan soru ortakti: “Ne olacak bu devletin hali?”
(Gunduz, 2007, s. 48) ve “Bu devlet nasil kurtarilabilir?” (Tunaya, 2004b, s. 52 —
Lewis, 1998, s.212). Mesrutiyet Donemi fikir hareketlerinin temel problematigi bu
sorudur. Tespit ortaktir. Osmanli Devleti bir “inhitat”, ¢okus igindedir. Her konuda
tam bir gerilik yasamaktadir. Yasanan inkiraz ve ¢okusun tespiti konusunda
herhangi bir kugku da ayrilik da yoktur (Berkes, 2008, s. 412). O gunun bazi
yayinlarinin bagsliklari, yasanan sanciyi ve ¢6zimu aranan temel problemi tasvir
icin yeterli olacaktir: “Ne yapmaliyiz, ne haldeyiz?”, “Ne igin bizde ticaret hevesi

yok?”, “Ne diisiiniiyorduk, ne ¢ikti?”, “Isler nigin yavas gidiyor?”, “Simdiye kadar
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ne yaptik?”, “Neden bu hale geldik?”, “Neler ¢ektik?”, “Bir millet nasil mahvolur?”,

“Ne olacak?”, “Bizde efkar-1 umumiye var midir?”,

‘Nereye?”, “Ne kazandik?”, “Nereye gidiyoruz?”, “Tlrkiye nasil kurtarilabilir?”,
“Tirkiye nasil teceddiit edebilir?”, “Teceddlid-i hakiki nasil olur?”, “Bilmem bu
memleketi kim kurtaracak?”, “Ne yapmaliyiz ki kurtarabilelim?” (Tunaya, 2004b,
s. 52).

Aslinda Il. Mesrutiyet'in siyasi dusuncesi, “buyuk soru”ya verilen cevaplar
batinudir. Buylk soruya, “Bu devlet nasil kurtarilabilir?” sorusuna verilen
cevaplarin farkhhgi, siyasi akimlarin belirginlesmesine yol acmistir (Tunaya,
2004b, s. 55). Osmanl geri kalmigtir. Bati ise gelismis, ilerlemis ve ustin bir
“‘medeniyet” seviyesine ulagsmistir. Geri kalmisliktan kurtulmaliyiz. Bati karsisinda
kaybettigimiz gicumuze yeniden kavusmaliyiz. Bunun icin Batrnin Gstunligunu
doguran saikler neyse tespit edip onlara yonelmeli, geri kalmishigimizin nedenleri
ne ise onlardan da kurtulmaliyiz. Varilan en temel sonug buydu. Osmanli elitini
farkhlastiran ve Osmanli disunce hareketlerini doguran unsur, geriligimizin ve
Bat’'nin Ustunlugunin nedenlerine dair ortaya konulan farkli tespitler olmustur. Bu
farkh tespitler beraberinde ¢6zim arayislarindaki farklilagsmalari, dolayisiyla
Osmanli fikir cereyanlarini dogurmustur. Bu acidan Mesrutiyet’in belki de en
onemli sonucu olarak dusunce akimlarinin belirgin hale gelisini kaydedebiliriz
(Berkes, 2008, s. 410).

Ziya Gokalp bu dustince akimlari ile ilgili sunlari séylemistir:

Ulkemizde (i¢ disiince akimi vardir. Bu akimlarin tarihi incelenirse gériiliir ki
ddgintrlerimiz dnce muasirlasmak geregini duymuslardir. lll. Selim déneminde baglayan
bu egilime devrimden sonra Islamlagsmak istedi de katildi. Son zamanlarda ise ortaya bir
de Tiirklesmek akimi ¢ikti. Muasirlasmak dlistincesi, diisiinen her insan igin asli bir inang
degerinde oldugundan, bu disincenin belirli bir yayicisi yoktur. Her dergi, her gazete bu
diisiincenin az c¢ok savunucusudur. [slamlasmak diisiincesinin savunucusu, Sirat-i
Miistakim, Sebilli'r-Regad; Tiirklesmek dlisiincesinin savunucusu Tirk Yurdu dergileridir.

Dikkat olununca bu Ug¢ diiglince akiminin da gergek ihtiyaglardan dogmus oldugu goriillir.
(Gokalp, 2008, s. 23).

Ziya Goékalp’in bu ifadelerinde dikkati geken (¢ nokta vardir: ilki, Turk disiince
hayatini muasirlasmak, islamlasmak ve Tirklesmek olmak {izere iic ana akima

ayirmis olmasi; ikincisi, muasirlasmak fikrinin mustakil bir cereyan olmanin
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yaninda her akimin paylastigi ortak bir hedef olarak tespit edilisi; glincusu de, bu
dusunce akimlarinin her birinin gergek ihtiyaglardan dogmus oldugunu
vurgulamasidir. Ancak burada muasirlagsmak fikrini Ill. Selim’le baglatip

islamlasma diistincesini inkilaptan sonra dogmus gdstermesi tartismaya aciktir.

Modernlesme anlaminda kullanildiginda muasirlasmak, bir politika olarak,
imparatorlugun neredeyse son 200 yilini belirlemistir. Ancak muayyen bir fikri ve

siyasi cereyan olarak Megrutiyet'le birlikte gorinurlestigi sdylenebilir.

Tunaya, Gokalp’e ilaveten iki disunce akimini daha Mesrutiyet Donemi’nin
akimlari icinde anar. O'na goére Mesrutiyet'in siyasi duslincesi bes kanaldan
olusur: “Garpcllik, Islamcilik, Tirkgilik, Meslek-i ictimai (ilm-i ictimai) ve

Sosyalizm cereyanlari.” Tunaya da “Garpgllik cereyanini” genel olarak .

Selim’le baslatilan Batiilasma hareketinden ayirir (Tunaya, 2004b, s. 57).
Mesrutiyet'in her cereyanini bir bicimde “Garpgi” olarak da gorur. Her t¢ dustnce
akiminin buyuk soruya verdigi cevabin iginde “Batililagsmak” bir bigimde vardir.
Farkhlik yalnizca, bunun nasil ve nereye kadar olacagi ile ilgilidir. Bu anlamda
Mesrutiyet Donemi distince akimlarinin temel sorunsali Batr’dir. Belki de hemen
her diisince akiminin baslangicta ittihad ve Terakki Cemiyeti icinde kiimelenmis
olmasi bunun gdstergesidir. Cemiyetin adi her G¢ disunce akimina da hakim olan
temel egilimi ifade etmektedir. ittihad: Birlik, dayanisma, bitiinlik. Terakki:

ilerleme, gelisme, kalkinma.

Donemin fikir akimlari dergilerde mevzilenmis, adeta bazi dergiler bazi akimlarin
temsilini Ustlenmisti; “ictihad” dergisi Garpcilik, “Tiirk Yurdu” dergisi Tiirkguilik,
“Sirat-1 Mustakim” dergisi de islamciligin sembolii haline gelmisti. Bu itibarla
Mesrutiyet Donemi fikir hareketlerini anlamak igin donemin dergileri oldukga
aciklayici bir nitelik tagimaktadir.

Mesrutiyet Donemi, yalnizca U¢ ana dusince akiminin mevzilendikleri yayin
organlarindan dusuncelerini paylastiklari ve birbirleriyle tartistiklari bir donem
olmamigtir. S6zkonusu akimlar yalnizca fikri akimlar olarak kalmamig, hemen

hepsi siyasallagsmistir. Bazen kendilerine 6zgu siyasi yapilar bazen de hakim
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siyasal oOrgutler icinde kendilerini ifade etmek ve siyasal yapiyr etkilemek
istemislerdir (Kahraman, 2010, s. 51).

ittihad ve Terakki, dénemin en gligli partisi olmasina ragmen ikinci partilesme
egilimi énce Ahrar (6zgurler, liberaller) Partisi olarak, daha sonra Hiirriyet ve itilaf
(6zglrlik ve uzlasma) Partisi olarak siyasi hayatta yerini almigtir. Ittihad-i
Muhammedi adinda Uguncu bir partilesme egilimi olugsa da siyasal bir varlik
gOsterememistir (Berkes, 2008, s. 406). Dolayisiyla Il. Mesrutiyet Donemi her
acidan renkli, hareketli ve zengin bir donem olmustur.

3.2. Il. MESRUTIYET VE iSLAMCILIK

Mesrutiyet'in ilani sonrasi yasanan tartisma ve fikir ortami islamcihigin gergevesini
tahlil etmek agisindan oldukga aciklayicidir. II. Mesrutiyet yillarini islamcilik icin
baslangic¢ kabul eden calismalar olmakla birlikte agirlikli kanaat, islam’in ideolojik
bir karakter kazaniginin uzunca bir ge¢gmisinin oldugu ancak belirli tartismalar
etrafinda tanimlanabilir ve sinirlari gizilebilir bir niteligi bu dénemde kazandigi
bicimindedir. Mesrutiyet islamcilari, hem kendi dénemlerinin hem de etkileri ile
buginun onemli aktorleri olmuglardir. islamcilar, aralarinda sadrazamlar,
seyhulislamlar, nazirlar, din adamlari, aydinlar, edebiyatcilar ve gazetecilerin
oldugu genis bir kesimdir. Donemin en etkili yaygin organlarindan Sirat-i
Miistakim/Sebilii’r-Regsad, Beyanlil-hak, Volkan, Mekatip ve Medaris, Liva-yi
Islam, Hikmet, ittihad-1 Islam, Tearuf-i Miislimin, Mahvel, Tasavvuf, Muhibban gibi

dergilerde Filibeli Ahmet Hilmi, Seyhulislam

Musa Kazim, Said Halim Paga, Seyyid Bey, Iskilipli Mehmet Atif, Babanzade
Ahmet Naim, Mehmet Akif Ersoy, EImalli Muhammed Hamdi Yazir, Ferit Kam,
Mehmet Ali Ayni, ismail Hakki izmirli, Ismail Fenni Ertugrul, Anmed Hamdi

Akseki, Seyhulislam Mustafa Sabri, Bedilzzaman Said Nursi, $Semseddin
Gunaltay, Esref Edip Fergan ve Dervis Vahdeti gibi etkileri ginimuze kadar siren
pek cok dnemli isim yazmistir (Cagan, 2008, s. 83). Bahsi gegen isimler, distince
tarihi ve fikir akimlari agisindan herkesin ittifak ettigi sekliyle islamci olarak tasnif
edilmislerdir. Oysaki Il. Mesrutiyet'ten énce tartismasiz bir sekilde islamciligin
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temsilcisi oldugunu sdyleyebilecedimiz isimler bulmak daha gugtir (Gunduz,
2007, s. 33).

ll. Mesrutiyet Donemi Islamciliginin ideolojik karakterini takip edebilecegimiz
temel kaynak, donemin Islamci dergi ve gazeteleridir. Mesrutiyet'ten 6nceki
dénemde de cesitli yayin organlarinda basta ittihad-1 islam fikri olmak Uzere
Islamci tezlere yer veriimis olmasina ragmen, Mesrutiyet 6ncesi ddnemin yayin
organlarini muayyen fikirler etrafinda kategorize etmek mimkun degildir. Oysaki
II. Mesrutiyet Donemi fikir akimlarinin timda, tezlerini belli yayin organlari araciligi
ile kamuoyuyla paylasmiglardir. Bu agidan islamclilik, 1l. Mesrutiyet Dénemi'nde
yazarlari ve yayin organlari ile somut bir bigimde gozlemlenebilir, analiz edilebilir

ve ayrimlanabilir bir fikir akimidir.

Tarik Zafer Tunaya, Il. Mesrutiyet Donemi siyasi ve fikri akimlarinin en etkili ve
glclusiinin islamcilik oldugunu iddia etmektedir. Tunaya’ya gére islamciligin etki
ve gucunun ilk kaynagi, imparatorlugun Mdusliuman nufusudur. Gayrimuslim
unsurlarin bayuk bir kisminin imparatorluktan ayrilmasiyla Muslumanlar devletin
¢ogunluk unsuru olmustur. Islamciligin giicti yalnizca Muslimanlarin gogunlukta
olusundan degil, islam’in Musliman topluluklarin anlam diinyasinda isgal ettigi
merkezi rolden gelmektedir. islam, Misliman toplumlarin disiinis ve yasayis
kaliplarinin temel belirleyenidir. Hayatlarini anlamli kilan en dnemli unsurdur. Bu
bakimdan islamcilar, yasadiklari toplumun anlam diinyasinin icinden
konugsmaktadir. Soyledikleri seyler yeni olmasina ragmen, yabanci seyler degildir.
Yenilenme ve degisim istemekle birlikte iceriden ve kokleri ayni dinyadan olan bir
yenilenme ve degisim istemektedirler. Dolayisiyla Turkguler ve Baticilarla
karsilastirildiginda sosyolojik bir Ustiinlige pesinen sahiptirler. islamcilar, kendi
toplumlari ile ayni frekanstan bir dil kurmaktadirlar. islamcilik yalnizca bir aydin
ve azinlik ideolojisi degil, bir halk ideolojisi olma potansiyeline sahiptir.

Tunaya, islamciligin etki ve glcline kaynaklik eden ikinci unsurun devletin
islam’la olan iligkisi oldugunu vurgulamaktadir. Bitiin Batililasma c¢abalari ve laik
kanunlastirma sureglerine ragmen Osmanli Devleti'nin ideolojik dayanagini hala
islam olusturmaktadir. islami ilkeler hala devletin kurumlarinda etkindir. Devletin

basi, halife unvaniyla ayni zamanda biitiin Mislimanlarin basi ve islam’in
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temsilcisidir. Seyhulislamhk kurumu devletin dnemli organlarini etkilemektedir.
Osmanli Devleti'nin egitim ve yargi sisteminin énemli bir kismi dini esaslar
cergevesinde yuritilmekte ve din adamlarinin kontroliindedir. Dolayisiyla islam,
Muasluman topluluklar katinda oldugu gibi devlet katinda da hala temel belirleyen
roliini stirdiirmektedir. islamcilarin icinde, sadrazamlar, nazirlar, seyhiilislamlar,
muderrislerin  gokga varli§i, Islamciligin  devletin gliciinden yararlanma

potansiyelinin gostergeleridir.

Ote yandan islamcilarin yayin faaliyeti de doénemin diger fikri akimlariyla
kiyaslanamayacak kadar yogun ve etkindir. Dénemin islamcilari, mevzilendikleri
dergilerden Osmanh kamuoyuna dusuUnlerini ulastirmaktadirlar. Ayrica ¢odu,
ulema geleneginden geldidi icin camilerde, medreselerde vaaz ve sohbetlerle
halka ulasma imkani bulmaktadir. Mehmet Akif'in sembollesmis bazi vaazlari
bunun tipik érnekleridir (Tunaya, 2009, s. 232).

Islamcilarin gecmiste Muslimanlarin yarattigi parlak medeniyet dénemlerine
yaptiklari atiflar da toplumsal hafizada bir karsilik bulmaktadir. Bitlin bunlardan
hareketle Tarik Zafer Tunaya’'nin islamciigi Il. Mesrutiyet Dénemi’nin en guglii ve
etkili siyasi-fikri akimi olarak degerlendirmesi, anlasilabilir bir nitelik

kazanmaktadir.

islamcilari 1l. Mesrutiyet'in en giiclii ve etkili grubu haline getiren bir baska unsur
da, onlarin Abdilhamit’e, onun sahsinda somutlasan istibdata muhalefetleri ve
Mesrutiyet'e olan giclii tutkularidir. Il. Abdiilhamit islamcilarin yazilarinda “din-i
islam’a ihanet” ve “din ve millet dismanh§!” ile suglanmis, onun dénemi “bir devr-
i mulevves” olarak tasvir edilmig, surekli ve siddetli bir sekilde tenkit edilmigtir
(Kara, 1994, s. 138). Buna karsihk Mesrutiyet, Bedilzzaman Said Nursi’nin
sozlerinde “alem-i islamiyetin istikbaldeki firdevs-i terakkisinin birinci kapisi”
olarak tavsif edilmis ve hemen biitiin islamcilar tarafindan gok giiclii bir sekilde
savunulmustur (Kara, 1994, s. 110). Dolayisiyla Il. Mesrutiyet Donemi’nin en

gUcli ve etkili siyasi akimi islamcilik olmustur.

3.3. Il. MESRUTIYET’iN iISLAMCI SOYLEMi
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Mesrutiyet Dénemi Islamcilik kiilliyati dikkatlice incelendiginde, bGtln ilmi ve fikri
gabanin bir temel tespitten ve iki soruya verilmig cevaplardan olustugu
gorulecektir. Temel tespit; Islam diinyasinin inhitat (gerileme) halinde oldugudur
(Tunaya, 2007, s. 7). Sebili’r-Resad yazarlarinin yasadiklari dénemi tasvir etmek
icin sikga kullandiklari kavramlar; “inhitat”, “inkiraz”, “tedenni”, “izmihlal”, “zulmet”,
“‘cehalet™, “hurefat” vb. kavramlardir (GUnduz, 2007, s. 566). Bu temel tespit
cevap bulmasi gereken iki hayati soruyu akla getirmistir: “Geri kalisimizin
nedenleri nelerdir?” ve “Geriligimizi yenmek igin ne yapmaliyiz?” Megrutiyet
Islamcilar, islam dinyasinin gerileme nedenleri (zerine oldukga yogun
tartismalar yiritmislerdir. Dénemin bitiin islamci yazini dikkatle incelendiginde
“Geri kalmisligin nedenleri nelerdir?” sorusuna verilmis cevaplarin U¢ kategoride
toplanabilecegi gérilecektir. Bunlarin ilki, gercek islam anlayisinin yerini, yanlis
ve bozulmus inanclarin almasi; ikincisi, islam diinyasina egemen olan istibdat;
Uglinclist de Avrupali giiglerin Islam diinyasina déniik acimasiz ve diismanca
saldirilandir. “Geriligimizi yenmek icin ne yapmaliyiz?” sorusuna verilen
cevaplarda geri kalmislk nedenlerinden hareketle olusturulmustur. Bu kapsamda,
yanlis islam anlayisinin Urettigi sorunlardan islam’in ilk kaynaklarina dénerek,
istibdattan, mesrutiyetle ve batili guclerin emperyalist saldirilarindan da ancak

ittihad-1 Islam ile kurtulunabilecegi diistinilmistir.

3.3.1. "islamiyet Mani-i Terakki Degildir" iddiasi

Sirat-1 Mustakim ve SebilU’'r-Resad’in bagyazarhdini yapan ve dénemin guglu
islamcilarindan olan Mehmet Akif, islamcilarin fikir diinyasini sekillendiren

durumu su dizelerle tasvir eder:

Harab iller; serilmis haniimanlar; bagsiz immetler;
Yikilmig kopriiler; ¢6kmlis kanallar; yolcusuz yollar;
Burusmus ¢ehreler; tersiz alinlar; islemez kollar;
Biikilmus beller; incelmis boyunlar; kaynamaz kanlar,
Dusiinmez baglar; aldirmaz ylirekler; pasli vicdanlar;
Tegalliibler, esaretler, tehakkiimler, mezelletler,

Riyalar, tiirlii igreng ibtilalar, tdrld illetler,
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Oriimcek baglamusg, tiitmez ocaklar, yanmis ormanlar,
Ekinsiz tarlalar, ot basmig evler, kiiflii harmanlar,
Cemaatsiz imamlar, Kirli yiizler, secdesiz baslar,
Gaza namiyla dindas 6ldiiren bicare dindaglar,
Ipissiz agiyanlar, kimsesiz kbyler, ¢ckiik damlar,

Emek mahrumu glinler, fikr-i ferda bilmez aksamlar.

Bu uzun alintinin da gosterdigi gibi yakici gergek, islam diinyasinin tam bir ¢okis
halinde oldugudur. Ancak ¢okus, ekonomik ve maddi alanla sinirli kalmamig, dini
ve ahlaki alanda da kendini gostermigtir. Dizelerden goruldugu gibi sark geri, atil,
uykuya dalmig ve hareketsiz bir dunyadir (Canatan, 2008, s. 105-107).

Gerilik, yeni tespit edilmis degildir. Osmanlinin modernlesme tarihi Bati ile
aralarindaki mesafeyi kapatmak i¢in yazilmis bir tarihtir. Askeri yenilgilerle farkina
varilan hakikat, Osmanlinin son 200 yillik gabalarinin kaynagi olmustur.

Batln yenilesme hareketlerinin amaci, Bati ile aramizda Bati’'nin lehine olusmus
mesafeyi kapatabilmektir. Ancak her yeni gelisme, Umitleri bir miktar daha
zayilflatmis ve Mesrutiyet'e gelindiginde hakikat, perdelenemez bigcimde
belirginlesmistir. Belirgin olan hakikat, yalnizca dénemin islamci aydinlari igin
degil, bitiin Mesrutiyet aydinlari igin yakici ve ortak bir hakikattir: “islam diinyasi
inhitat halindedir.” Seyyid Bey, islam mecmuasinda yazdigi “ictihad ve Taklid”
baslikli makalesinde, “Bugtin medeniyet dunyasinda en geri kalmis bir millet varsa
oda biziz. islam aleminin herhangi tarafina bir gdz atilsa derhal nazarlarda acz ve
meskenet tecelli ediyor” (Kara, 1987, s. 221) diyor. Said

Halim Pasa, Buhranlarimiz'in 6. kitabi igin “inhitat-1 islam” ismini tercih ediyor.
islam diinyasinin her yaninda biyiik meselenin ilerlemek, yiikselmek ve istiklale
kavusmak olduguna dikkat c¢ekiyor. Musliman milletlerin dustugu geriligi
“élduruacu hastalik” olarak niteliyor. Mevcut halimizi “dUskin” olarak tasvir edip “en
hazin manzara” olarak ifade ediyor (Said Halim, 1991, s. 147).

Semsettin Giinaltay “islam Diinyasinda Uyanis Belirtileri” baslikli makalesinde
Afgani’nin goézlemlerini bu gézlemlere istirak ederek sodyle ifade ediyor:
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islam diinyasinin her tarafinda kaganeler yerine harabeler gérdii. Kaybolmus saadetlere
karsilik felaketlerle karsilasti: Semerkant medreseleri kapanmis, Buhara dershanelerinde
oriimcek agi germis, Meraga Rasathanesi yikilmis, Gazne Camii harap olmusg, Hint
Miisliimanlari esarete diigmils, Iran bastanbaga cehalet kabusuyla kaplanmis, Meliksah
medreselerinin temelleri kaybolmus, Ezher’in sasaasi yok olmaya yliz tutmus, Fas inkiraza
stiriikleyen bir anargsiye mahkim olmus, Afrika’da Islamiyet salibin esaret boyunduruguna
girmigti (...). Nura karsilik zulmet hiiktiim sdrtiyordu (Kara, 1987, s. 408).

Aslinda islam diinyasinin tam bir ¢dkiis yasadigi ve geri kalmis oldugu tespiti
Islamci aydinlarin kendi hakikatlerini idrak ve itiraflari olmanin étesinde Batili
entelektiiel cevrelerin geriligin nedenleri baglaminda islam’t mahkim etmeye
yonelik gabalarinin da araci olarak kullanilmistir. Ernest Renan’in “islam ve Bilim”
konferansiyla sembollesen islam’in ilerleme, gelisme ve bilime karsi oldugu, geri
kalmighgin adeta Mduslumanlarin ortak kaderi oldugu ve bu ortak kadere
inanclarinin kaynaklik ettigi soylemi, bu sorunun cevabini etkilemigtir. Soruya
verilen cevaplar yalnizca kendi hakikatini tespit ve idrakin sonucu dedgil,
Muslumanlarin inan¢ dunyasina yonelik saldirilara cevap uretme c¢abasinin da
sonucudur. Bu agidan geriligin nedenlerine dair cevaplar bir bigimiyle “Islamiyet
mani-i terakkidir’ sdylemine yénelik cevaplardir. Bu bakimdan islamcilar, islam
dinyasinin geri kalis nedenlerini objektif kosullar altinda arastirmak yerine
islam’in terakkiye mani olmadigini kanitlamaya ugrasmislardir. Dénemin islamci
soylemi bir climle ile dzetlenmek istendiginde “islam mani-i terakki degildir’
cumlesi herhalde yeterli olur. Bu cumle bir savunma cumlesidir. Yasanan
“‘inkirazin” dogurdugu ruh halini tasvir i¢in ¢arpici bir érnektir. Donemin dnemli
isimlerinden Seyhdlislam Musa Kazim, “islam ve Terakki” baslikli makalesinde
“Islam dini, terakkiye mani imis. Ne biy(k bir iftira, ne azim bir biihtan. Zira islam
dini terakkiye mani degil, aksine terakkiyi emreden, yukselmeye sevk eden, sebep
olandir’ (Kara, 1987, s. 66) diyor. Seyyid Bey de

“Islamiyet terakkiye manidir diyorlar (...). Acaba Islamiyet kadar medeni
terakkilere hizmet etmis bir din, bir mezhep dinyaya gelmis midir?” (Kara, 1987,
s. 222) diyor. Said Halim Pasa da “islam dini, Misliman milletleri neden Batili
milletler gibi ilerlemekten alikoymustur?” sorusunun yanls oldugunu, higbir dinin
ilerlemek icin gerekli sartlara sahip olan bir milleti bu yoldan alikoyamayacagini
sdylemektedir (Said Halim, 1991, s. 153).

Mehmet Akif,
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Miitefekkirlerimiz dini de hi¢ anlamamisg;
Ruh-i [slam’l telakkileri gayet yanlis

Saniyorlar ki: terakkiye tahammil edemez

dizeleriyle islam’in mani-i terakki olmadig hakikatini ifadeye ¢alismistir (Canatan,
2008, s. 110).
3.3.2. Kurtulus icin Yeniden Kur’an ve Siinnete Déniis

O halde “Islam mani-i terakki degil” ise biitiin bir Miisliiman diinyanin ortak kaderi
paylasiyor olmasinin nedenleri nelerdir? Semseddin Glnaltay’a gore terakkiye
mani olan, “islamiyet-i hakikiye olmayip bugiinkii Misliimanlarin din-i fitriden pek
uzak olan hurafe-alud akideleri, esatiri ananeleri oldugu hakikati"dir (Kara, 2011,
s. 246). Yine Glinaltay’a gére ¢okiisiin nedenlerini disarida aramak abestir. islam,
dzinden uzaklastirilip yanhs yorumlandikga islam diinyasi paramparga olmustur.
ilerlememize engel olan islam dini degil, bugiinkii Mislimanlarin hurafelerle
karismis batil inan¢ ve adetleri, din diye kabullenmeleridir. Glunaltay, dénemin
Islamci séyleminin anahtar ciimlesini séyler: “Terakkimize mani olan sey Islam
degil, bize 6gretilen Muslimanhktir” (Altun, 2005, s. 166). Elmalih Hamdi Yazir da
Maslimanlarin igine dustikleri durumun nedenini dinin  kendisi degil,
Maslimanlarin bu dinin gergek ilkelerini tam olarak 6zimseyememis olmalari
olarak agiklar. Yazira gore geri kalmishgin nedeni, dine karsi hassasiyetin
azalmasi ve akidelerin donmus hale gelmesidir (Oral, 2005, s. 188). Seyyid Bey
de gerileme ve ¢okme halinin nedenlerini islamiyet'te degil, islam adina yayilan
hurafelerde, cehalet ve taklitte aramak gerektigini vurgulamistir (Kara, 1987, s.
222). Said Halim Pasa, “Seriatimizin geri kalmamiza sebep oldugu hakkindaki
kanaat asllsiz, bos ve yanhs bir dislnceden baska bir sey degildir (...).
Geriligimizin, dinimizin emirlerine lizumu kadar dnemle bagl bulunmayisimizdan
ileri geldigi gorultiyor” (Said Halim, 1991, s. 138) sozleriyle Batillarin islam’a
yonelik tespitlerinin yersizligine isaret etmigtir.

islamcilar maglubiyetin kaynagi olarak islam’in yanhs anlagilmasina vurgu
yapmiglar ve “gercek Islam/tarihi islam” karsithgina dayali bir sdylem
gelistirmiglerdir (Kara, 2005, s. 36). Gunaltay’in “Asar-1 maziyede te’aliden

tekdmule kosan Muslumanlarin dini ile bugln inkirazdan izmihlale suriklenen
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Muslimanlarin dini arasinda-ismen ittihad varsa da-hakikatte blylk bir fark
mevcuttur’ sézleri, bu ayrimin ortaya konuldugu oldukga ¢arpici ifadelerdir (Kara,
2011, s. 238). Buradan hareketle islam diinyasinin geri kaliginin nedenleri olarak
gériilen birgok inang ve ilke, tarihsel islam basligi altinda elestirilmis ve ¢dzim
olarak Islam’in gergekligine, saf ve bozulmamis haline dénis énerilmistir. Gercek
Islam/tarihsel Islam karsithgina dayali islamci séylem, Mesrutiyet Dénemi ile
sinirl kalmayip sonraki dénemlerde de islamcilarin merkezi sdylemlerinden biri
olmustur (Mertoglu, 2013, s. 147). Kald: ki Islam’a mensubiyetin dini terminolojide
karsihgr “Muasluman”, “md’'min” gibi kavramlarla ifadesini bulurken bunlarla
yetinmeyerek “islamci” tanimlamasina basvurmak, yaygin olan Mislimanlik
anlayigt ile bir ayrisma ve farklilagmayi gdstermektedir. Dénemin Islamci aydinlari
da tarihsel islam sdylemi ile bir yandan gelenege cok ciddi ve giiglii elestiriler
geligtirmigler, diger yandan gelecege yonelmek icin gecmise atifta

bulunmuslardir.

Gercek islam/tarihsel islam karsith iki temel sonug dogurmustur. Bunlardan ilki,
“kaynaklara donis” séylemi; digeri ise tarihsel Islam olarak tanimlanan dine ait
inanc ve uygulamalarin tenkididir. Kaynaklara déniis soéylemi, hakiki islam’i
yeniden inga etmenin araci olarak kullaniimaktadir. Kaynaklardan kastedilen
islam’in iki temel dayanagi olan Kur’an ve siinnettir. Dolayisiyla kaynaklara déniis
sdylemi, Kur'an ve slnnete, Kuran’in yasandigi “Asr-1 Saadet’e donlsu ifade
etmektedir (Mertoglu, 2013, s. 148). Aslinda bu sdylemin iginde sasirtici bir
sekilde bir tarih tenkidi de yer almaktadir. Kuran ve Sinnetin “sahih” olarak
yasandigina inanilan “Asr-1 Saadet” ten sonraki tarih bir anlamda bir sapmanin
tarihidir (Kara, 2011, s. 251). ismail Kara, yerinde bir saptamayla “Asr-I

Saadet’e donius sdyleminin daha sahih bir Islam idrakine ve tatbikatina
ulasmaktan ziyade modernlesme temayullerine ve donemin icbarlarina daha
uygun bir islam yorumuna ulagsmayi amacladigini ifade etmektedir (Kara, 2005, s.
42). Bunun en carpici ifadesi Mehmet Akifin dizelerinde yer alir: “Dogrudan
dogruya Kur'an’dan alip ilhami, Asrin idrakine sdyletmeliyiz islam’.” Bu dizelerde
dikkat geken, Kur'an’a aracisiz ulasmanin énerilmesi ve donemin idrak ve anlayisi
ile islam arasinda bir telif ve uzlasinin (retiimek istenmesidir (Mertoglu, 2013, s.

151). Semseddin Gunaltay, Maslimanlar igin ilerleme kapilarinin agilmasinin,
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Islam’1 Asr-1 Saadet'teki sadeligine déndirmeye, hakiki dinin ulvi esaslarini ihya
etmeye bagli oldugunu sdylemistir (Kara, 1989, s. 411).

Gercek Islam ve tarihi islam celigkisinin dogurdugu bir diger sonug,
Maslamanlarin gerilemesine neden oldugu dusunulen yanlis inang ve ibadetlerin
tenkididir. islamcilar, Islam diinyasina yerlesmis dini inang ve uygulamalarin bir
kisminin Islam’in asli unsuru olmadigini ve bu inan¢ ve uygulamalarin
Muslimanlarin inkirazinin nedenlerinden oldugunu iddia etmektedirler. Donemin
islamcilarina gore gelenek, gercegi carpitmis; tarihsel siireg islam’in aydinligini
karartmistir. islamci sdylem, bu aydinli§i agiga gikarabilmek icin gelenegdi karanhk
olarak tanimlamistir. Artik igeride Islam’'in geleneksel &n kabulleriyle
hesaplasmaya girilecek; disarida da Bati’'nin entelektiel ve siyasi kusatmasina

kargi gerekli savunma ve gikiglar yapilacaktir.

Bunun igin temel formul kuskusuz Kur’an ve sunnete donuastir (Subasi, 2003, s.
145).

Tarihsel islam olarak kategorilestirilen inang ve uygulamalara yénelik elestiriler
birkac baslik altinda toparlanabilir:

3.3.2.1. Hurafeler, Bid’atlar ve Batil inanglar

Islamcilar, birgok yanlis inang ve uygulamanin sonradan islam’a sokulmasi
suretiyle “tevhit” inancinin golgelendigini iddia etmektedirler (Efe, 2008, s. 255).
Ozellikle tiirbelerden, kabirlerden medet ummak, dliilere tazim ve hiirmet, Allah
yerine birtakim hoca ve seyhlerden yardim dilemek siddetle tenkit edilmig, batin
bu uygulamalarin islam’a bitiinliyle aykiri oldugu ve “sirk” kapsamina girdigi
savunulmustur (Kara, 1987, s. 224).

Bu sdylem, yeni bir sdylem degildir. islam tarihi boyunca “ihya” ve “tecdit’
hareketleri olarak degerlendirilen birgok dini hareket, islam’in bid’at ve
hurafelerden arindiriimasi ve tevhit inancinin canlandiriimasina donuk tezler
uretmistir. Ozellikle ibn-i Teymiyye ile sembollesen bu ¢izgi, Muhammed b.
Abdulvahab ve Vehhabilik hareketi ile zirve yapmugstir (iscan, 2012, s. 34). Ancak
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Mesrutiyet Donemi Islamcilari, bu sdylemi yalnizca ihya ve tecdit gelenegine
dayaniyor olusu nedeniyle degil, yogun oryantalistik propaganda sonucu islam’in
akil ve bilim dlguleriyle gelisik gorundugu tezine kargi bir savunma araci olarak da
uretmislerdir. Asli kaynaklara donus soyleminin bir alt bashgl olarak da
degerlendirilebilecek bu sdylem, moderniteye cevap niteligi tagimasinin yanisira
gelenekle de gatisma Ureten bir sGylemdir.

3.3.2.2. Taklit ve Cehalet

Taklit, yeni diisiincelere ve yenilenmeye firsat vermedigi igin islamci sdylemin
elestirisine konu olmustur. Taklit ile kastedilen; ge¢misi, ge¢mis ulemayi,
mezhepleri ve topyeklin olugsmus gelenegi koru korUne ve sorgulamadan
benimsemektir (Kara, 1987, s. LXIII).

Gerilikten cikisin yollarindan biri de taklit kapisinin kapatilip ictihat kapisinin
acllmasidir (Tunaya, 2007, s. 78). Dénemin islamci sdyleminin en énemli
konularindan birini igtihat meselesi olugturmustur. islamcilara gére Mislimanlar
yeni problemlerle karsi karsiyaydi. Karsilagilan yeni problemleri agsmak igin yeni
hikimlere ihtiyac vardi. islam’in asli kaynaklarina dayanarak yeni problemlere
uygun ¢cdzimler tiretmek ictihat kapisinin acilmasindan gegiyordu. islam, degisen
zaman ve gelisen olaylar karsisinda varligini ve canlihgini ancak onunla
koruyabilirdi. ictihat kapisi XII. Yiizyil'dan bu yana kapali oldudu icin

islam diinyasi dinamizmini koruyamamis ve gelismelerin disinda kalmisti (Kara,
2005, s. LXI).

Ahmed Hilmi, “Islahat ve istikbal” baslikli makalesinde eski ictihatlarla bugiiniin
ihtiyaglarinin kargilanamayacagini bunun igin yeni igtihatlara ihtiya¢ oldugunu
iddia emistir. Buradan hareketle Ahmet Hilmi, buglin bile olduk¢a ileri kabul
edilebilecek “Meclis-i Ali-i ictihad” olusturmayi ve “Tevhid-i Mezahib” fikrini
(mezheplerin birlestiriimesi) savunmustur (Kara, 1987, s. 15). Ahmed Hamdi
Akseki de islam’in her asrin ihtiyaglarina cevap verebilecegini, bunun yolunun da
ictihat oldugunu vurgulamistir (Kara, 1989, s. 225). Manastirli ismail Hakki, Sirat-
| Miistakim’de 31. sayidan baslayarak 34. sayiya kadar devam eden “Babi igtihad
Mesdud mudur?” (ictihad kapisi kapali midir?) baslikli makaleler kaleme almis ve
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bu makalelerinde ictihadin zorunlulugu ve mumkuin olusuna dair guglu tezler ileri

stirmustir (Manastirli ismail Hakki, 2012).

Islamcilarin igtihat arayiginin nedeni terakki arayigidir. islam dinyasi, hizli
donugumlerin ve yeni sgartlarin ortaya c¢ikardigi meselelere karsilik yeni
duzenleme ve mesrulastirmalara ihtiyag duymaktadir. Degisme ve gelisme
kargisinda mevcut hukumler, beklentileri karsilamamaktadir. Dolayisiyla ortaya
cikan ihtiyag ve bosluk ancak ictihatla giderilebilir (Erdem, 2013, s. 162).

Ginaltay, ictihat mekanizmasinin isletiimesini islam’in cagdas medeniyetle

uyumlu hale gelebilmesinin en iyi yolu (Altun, 2005, s. 167) olarak gérmus;

Ulken, islamcilarin igtihat taleplerinin nedenini, yeni bilimsel gelismelerle inang
arasinda bir uzlasi Uretmek ve hukuki sistemi yeni ihtiyaclara gore gelistirmek
olarak yorumlamistir (Ulken, 2013, s. 399).

3.3.2.3. Mislimanlarin Hakim Ahlak Telakkileri

islamcilara gére islam diinyasinin gerileme nedenlerinden biri de islam diinyasina
hakim olan ahlaki telakkilerin toplumsal yapida olusturdugu tembellik,
vurdumduymazlik, teslimiyet ve atalet gibi hastaliklardir. islam diinyasi, tevekkilil,
kaza, kader, sabir, zihd, kanaat, itaat vb. ahlaki ilkeleri yanhs yorumlayarak
tembellige ve duraganhga mahkdm olmustur. Mesrutiyet Dénemi islamcilari,
atalet ve tembelligi besleyen en dnemli hastaligin yanlhs kaza ve kader anlayisi
oldugunu, bu yanhs telakkinin cebriyeci bir yaklagimla hur iradeyi oldurdugunda,
bdylece Islam diinyasinin olana razi olmak gibi bir teslimiyete mahkam oldugunu

iddia etmislerdir.

Mehmet Akif:
Kadermis! Oyle mi? Haga, bu s6z degil dogru

Belani istedin Allah da verdi... dogrusu bu

diyerek, yasanan durumu kader olarak yorumlayip geriligi ve miskinligi
mesgrulastiran yaklagimi tenkit etmektedir. Yine ayni sekilde;
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Calis! Dedikge seriat, calismadin durdun,
Onun hesabina birgok hurafe uydurdun,

Sonunda bir de tevekkiil sokusturup araya, Zavalli

dini onunla gevirdin maskaraya!

Kim kazanmazsa bu dlinyada bir ekmek parasi

Dostunun yiiz karasi diismaninin maskarasi

dizeleriyle konunun Uzerinde duran Akif, dinin ¢calismayl emretmesine ragmen
uydurulan hurafelerle tevekkul anlayiginin bozuldugunu, kaderci yaklagimin ve
yanhs tevekkul inancinin sonucu olarak galismanin terkedildigini, pasif bir tutumla
tam bir atalete mahkdm olundugunu sdylemektedir. Dolayisiyla Akif'e gére islam
dunyasinin gerilemesinin en buyUk nedeni, kaderci bir anlayigin egemenlenmesi

ve tevekkul anlayisinin bozulmasidir (Yildirim, 1993a, s. 134).

islamcilarin séyleminde yanhs ahlaki telakkilerin yayginlasmasinda en biiyik pay,
tasavvuf ve tarikatlara aittir. Bu nedenle tasavvuf ve tarikatlar siddetle elestirilmis,
tasavvuf her ne kadar belli sinirlar icinde mesru gorilmis olsa da zamanla
bozulmus; tekke ve zaviyeler, miskinligin, tembelligin ve her tirlu hurafe ve batil
inancin kaynagi haline dénusmistir (Efe, 2008, s. 256). Oysaki islam dini,
calismayi, sa'yu gayreti, cehdi, ig¢tihadi ve cihadi ogutlemektedir. Eger
Muslimanlar islam’in ahlaki ilkelerini yasamis ve yasatmis olsalardi bugiinki
gerilige mahkim olmazlardi (Efe, 2008, s. 256). islamcilar, tasavvufun ziihd
anlayisini, dunyevi olan her seyden uzaklagsmaya, dlinya ve ahiret arasindaki
dengeyi ahiret lehine bozmaya neden olmakla elestirmiglerdir (Demirli, 2013, s.
188).

3.3.2.4. Kadin, Cok Eslilik vb. Dini Hiikiimler

islamcilar, islam’a yonelik elestirilerin énemli bir kisminin kadin, cok eslilik
(taaddldl zevcat), bosanma (talak), kélelik vb. konulardan olugsmasi nedeniyle
islam’in bu konulara dair hilkiimlerinde de gelenekten bir kopusu simgelemisler;
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dénemin hakim telakkileri ile Islam’in hiikimleri arasinda bir uzlasma kurmaya

calismiglardir. Bu konular dénemin islamci yazininda cokea tartisilmistir.

Babanzade Ahmet Naim, Sebili'r-Resad’da yayimlanan “islam’in Dini ve
Bugunu” baslkh makalelerinde kolelik, kadin haklari, ¢ok eglilik konularinda
islam’in pozitif bir yaklagim gelistirdigini hatta kadin haklari konusunda islam dini
ile ayni ayarda bagka higbir dinin ve medeni muessesenin olmadigini, her ne
kadar cok eslilik mesru olsa da, tek kadinla evlenmenin daha tercihi mimkun bir
secenek oldugunu savunmustur (Kara, 1987, s. 299).

Ozellikle Sebilii'r-Resad Dergisi'nde kadin konusu siklikla tartisilimis, kadinlarin
hirriyeti, toplumsal yasama katilimi, kadin-erkek esitligi, kiyafet ve értiinme, ¢gok
eslilik vb. konularda birgok makale yayimlanmistir (Gunduz, 2007, s. 306).

ismail Hakki izmirli, “Islam’da Kadin Haklari” baglikli bir makalesinde Avrupa
kadinlarinin mahrum oldugu ancak islam dininin éteden beri kadina bahsettigi

haklar baglaminda sunlari siralamigtir:

1. Kadin, erkek gibi fikir ve irade hiirriyetine sahiptir.
2. Erkekle ayni gaye icin yaratilmistir.
3. Kadin da erkek gibi ilim 6grenmekle, itikadi ve ameli hiikiimlerle miikelleftir.

4. Kadin idareci olabilir. Kadi olabilir ancak halife olamaz” (Kara, 1989, s. 113).

ismail Hakki izmirli'nin bu ifadelerinde de goriilecegi gibi dénemin islamcilari,
islam'in kadin anlayisi (izerinden yéneltilen elestirilere adeta islam'da da batili
anlamda kadin haklarinin varoldugu savunmasiyla cevap vermeye ¢alismiglardir.
Buradan da anlasilabilecegi gibi, islamcilik islamla modern degerleri uzlastirmaya
dénlk bir caba icerisine girmistir. Il. Mesrutiyet donemi Islamcilarinin
modernitenin  meydan okumasina Urettikleri durusu bu ifadelerde gdérmek

olanaklidir.

3.3.3. istibdattan Mesrutiyete: inkirazdan Terakkiye
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Geri kalisimizin nedenleri nelerdir? sorusuna verilmis ikinci cevap, Islam
diinyasinda hakim olan “istibdat” olmustur. Seyhiilislam Musa Kazim, “islam ve
Terakki” baslikli makalesinde birgok asirdan beri “istibdat kdbusunun” dogurdugu
dehsetli tahripler sonucu islam diinyasinin inkiraz icinde oldugunu iddia etmistir
(Kara, 1987, s. 66). Seyyid Bey, “ictihad ve Taklit” isimli makalesinde gerileme ve
¢okme halinin sebepleri arasinda hukimetlerin icra ettikleri zulum ve istibdadi da
saymaktadir (Kara, 1987, s. 222). Seyhulislam Mustafa Sabri de “Mesrutiyet
Uzerine” baslikll makalesinde “Mutlakiyetgi bir idarenin insanlara yakisir bir idare
olmadiginda sliphe yoktur (...) diyerek herhangi bir islam hiikimetinin gergek ve
mesru seklinin mesruti hikimet olmasi lazim geldigini ifade etmektedir (Kara,
1989, s. 278). Filibeli Ahmed Hilmi, istibdattan yalnizca Abdulhamit’in
anlasilmamasi gerektigini islam diinyasinin Emevi saltanatiyla beraber hep
istibdatla yonetildigini ve istibdadin vatani harabeye cevirdigini vurgulamaktadir
(Kara, 2011, s. 250). Mehmet Akif de:

Yikildin gittin amma ey miilevves devr-i istibdad, Biraktin
milletin kalbinde ¢ikmaz bir miilevves yad

dizeleriyle istibdat devrini kirli olarak vasiflandirmis ve milletin kalbinde kirli bir

yabancilik biraktigini ifade etmistir.

Bu itibarla dénemin islamcilari istibdadin miisebbibi olarak Abdiilhamit’i gérmiisler
ve Abdulhamit’i siddetle elestirmislerdir. Hatta Abdulhamit’in Hal'inden sonra Hintli
Muslumanlarin halifeye destek icin yayimladiklar bildiriye kargi Sirat-i
Mustakim’de cevap verilmis, bu maksatla “Abdulhamid’in Hal'i ve Hindistan
Matbu’ati: Abdilhamid’in Hal'i Mesru’u, inkilab-1 Mes’ud-1 Osmani” bashkli bir
makale yazilmistir (Sirat-1 MUstakim, 2012, s. 214).

Volkan Gazetesi'nde de istibdat tenkit edilmis (Volkan, 1991, s. 62), mesrutiyet
ovulmastir (Volkan, 1991, s. 141). Adaletsiz bir hikimet mustebit, mustebit bir
hiikkiimet ise ahlaksiz olarak degerlendiriimis, bdyle bir hikimetin islamiyet'e
mensup olamayacag! iddia edilmistir (Tunaya, 2007, s. 281). islamcilarin
yazilarinda mesruti ydnetimin kokleri, Dért Halife Dénemi’nde aranmis; islam’in
gerilemesinden bu donemden sonra ortaya c¢ikan mutlakiyet ve istibdat
yonetimleri sorumlu tutulmustur (Kutlu, 2008, s. 362).
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Istibdat karsith@i, tersinden bir mesrutiyet taraftarigidir. Dénemin bitin
islamcilari  mesrutiyeti hararetle  savunmus, mesrutiyet yonetiminin  ser’i
dayanaklari konusunda yogun bir fikri ve ilmi gaba iginde olmuslardir. islamcilar,
mesgrutiyet yonetimini hakiki ser’i yonetim bicimi olarak yorumlamis ve seriatla
mesrutiyet arasinda kesinlikle bir ziddiyetin olmadigini iddia etmiglerdir. Elmalili
Hamdi Yazir, islam seriatinin hirriyet ve mesrutiyeti benimsedigini ve Kanun-i

Esasi’'nin ser’i gserife muvafik oldugunu soylemigtir (Kara, 1994, s. 109).

Said Nursi, seriatin amagclarindan en 6nemlisinin dinyadan baski ve zorbaligi
kaldirip hurriyeti yerlestirmek oldugunu belirtmis ve ruh-i mesrutiyet seriattandir
demigtir. Nursi’nin birgok vaazi ve yazisinda mesrutiyet gugli bir sekilde
savunulmus, Mislimanlari geri birakanin Islam alemindeki mutlakiyet idareleri
oldugu iddia edilmistir. Mesrutiyetin, esaslarini islam dininden aldigini iddia eden
Nursi, “MUsavatsiz adalet, adalet degildir’ s6zuyle de esitlik ile adalet arasindaki
iliskiye dikkat cekmistir (Kopru, 2008, s. 12). Said Nursi, mesrutiyetin esaslari
olarak adalet, megveret ve kanun hakimiyetine vurgu yapmig; mesgrutiyeti
“‘mesruiyet” unvaniyla birlikte kullanmis ve mesgrutiyeti seriat namina alkigladigini
soylemistir (Gulegylz, 2008, s. 66).

Aslinda dénemin islamcilarinin mesrutiyete dair séylemlerinin énemli bir kismi
Yeni Osmanlilarin tezlerine dayandirilabilir. Yeni Osmanlilarda padisahin
yetkilerinin sinirlandiriilmasini, bunun igin halk iradesine dayali anayasal bir
mesgrutiyetin kurulmasini talep ediyor ve mesrutiyetin ser’i dayanaklari olarak
islam’in  “sura”’, “mesveret’, “biat’, “icma’ ve “igtihat’ gibi ilkelerini 6ne
cikariyorlardi (Canatan, 2002, s. 34). Mesrutiyetle birlikte, islam’in demokrasi
perspektifiyle yorumlanmasinin kapisini agan “mesveret” sdylemi etrafinda
otoriter ve mutlakiyetci egilimlerin elestirildigi bir siyasal soylem daha da gug¢lendi
(Harputlu, 2002a, s. 26).islam’in ilkeleri arasinda yer alan biat, akit, sura, adalet,
mesveret, icma vb. kavramlar, mesrutiyet sdyleminin islami dayanaklari olarak
yeniden yorumlandi (Caha, 2000, s. 55).

3.3.4. Emperyalizme Cevap Olarak: ittihad-1 islam
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Islamcilara gore geriligin nedenlerinden bir digeri de Bat’'nin Islam diinyasina
yonelik saldirilaridir. islam diinyasi, Bat’nin askeri saldirilari karsisinda yasadigi
basarisizliklarla blyUk bir sarsinti gegiriyordu. Baglangigta batin problemin askeri
alanda yasanan basarisizliklardan kaynaklandigini disinen Osmanh aydinin,
zamanla tehdidin yalnizca askeri alanla sinirli olmadiginin bunun yanisira
yukselen ulus fikrinin ¢ok uluslu imparatorlugun butlnlugu igin daha buyuk bir
tehdit teskil ettiginin farkina varmistir. ittihad-1 islam fikri, sadece Bat’'nin kaba
kuvvetine karsilik verebilmek amaciyla Muslimanlarin kuvvetlerini konsolide
etmek icin degil, yukselen milliyetci dalga karsisinda imparatorlugun butinlugunu
koruyabilmek i¢in de dusuntlmastir (Yildinm, 2013, s. 118).

Basta Sebil(’r-Resad olmak lizere dénemin Islamci dergilerinde ittihad-1 islam
uzerine ¢ok sayida yazi kaleme alinmigtir. Mesrutiyet sonrasi donemde dunyada
artan milliyet¢ci dalganin etkisi ve 0Ozellikle Osmanlinin MUsliman unsurlar
arasinda da milliyetgiligin yayginlasmasi ittihad-1 islam fikrini ortak bir zemin
olmaktan ¢ikarmistir. Bu baglamda baslangicta Sirat-1 Mlstakim’de yazan birgok
aydin, 1911°de milliyetgi fikirler etrafinda Turk Yurdu Dergisini ¢cikarmistir (Kara,
1987, s. XXX). Il. Mesrutiyet'ten sonra, ittihad-1 islam fikrinin zemini zayiflamistir.
islamci aydinlar, Osmanli aydinlari arasinda milliyetciligin yayginlasmaya
baglamasini ittihad-1 islam fikri icin bir tehdit olarak algilamislar ve buna karsilik
ciddi bir tartismanin igine girmislerdir. 1914 yilinda Babanzade Ahmet Naim’in
Sebili’'r-Resad’da kaleme aldigi “Islam’da Dava-y1 Kavmiyyet” baglikli makalesi
bu agidan oldukga 6nemlidir. Ahmet Naim, bu makalesinde kavmiyetgiligin ser'an
kabul edilemeyecegini, bir cahiliyet davasi oldugunu iddia ediyor ve bu davanin
islam’in bekasina en biyiik darbe oldugunu sdyliyor. Bu uzunca makalesinde
Ahmet Naim, milliyetciligin islam kardesligi ve Mislimanlarin birligi ilkesini
odldurecegini anlatiyor (Kara, 1987, s. XLVIIl). Dénemin islamci yazini dikkatlice
tarandiginda milliyetgilige dair cok sayida makaleye rastlanabilecegi gorulecektir.
islamci  yayin organlarinda bu konunun bu kadar yodun islenmesinin
nedenlerinden biri, 1910’dan sonra islam diinyasinda bas gdsteren ayriima
belirtileri, digeri de Turk Yurdu mecmuasinin ¢ikisiyla, TUrkgulerin bir fikri ve siyasi
grup olarak fikirlerini daha guglu ve etkili sekilde savunacak imkanlara kavusmus
olmalaridir. Turk Yurdu’'nun ¢ikisi ve Tlrkgullk fikrinin glic kazanmasi, islamcilari
yeni bir tartisma zeminine gekmistir. islamcilarin milliyetgilikle ilgili yazdigi yazilar
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ve yapllan tartismalar bu galismanin sinirlarini gokga asacagi igin burada Mehmet
Akifin islamcilarin gorislerini 6zetleyen, temsil giicii oldukca yiiksek dizeleriyle
yetinilmistir:

Ayrilik hissi nasil girdi sizin beyninize,
Fikr-i kavmiyyeti seytan mi sokan zihninize,
Birbirinden miiteferrik bu kadar akvami,

Ayni milliyetin altinda tutan Islam’,

Temelinden yikacak zelzele kavmiyettir.

Hani milliyetin Islam idi... kavmiyyet ne!
Sarilip simsiki dursaydin a milliyetine
Arnavutluk ne demek var mi seriatta yeri
Kiifr olur baska degil kavmini siirmek ileri
Arabin Tiirke, Lazin Cerkeze, yahut Kiirde
Acemin Cinliye riighani mi olurmus ne gezer
Fikr-i kavmiyyeti telin ediyor peygamber (Akif,
2012, s. 189).

“Gerilememizin nedenleri nelerdir ve gerilikten kurtulmak icin ne yapilmal?”
sorularina islamcilarin verdigi cevabi Said Nursinin su sdzleri adeta
Ozetlemektedir: “Bizim dismanimiz cehalet, zaruret (fakirlik, geri kalmislk) ve
ihtilaftir (ayrilik) ve bu G¢ dusmana kargi sinaat (sanayi, kalkinma), marifet (bilgi,
egitim) ve ittifak silahiyla cihad edecegiz” (Gulegylz, 2008, s. 65).

Bu ifadeler de ittihad-1 islam fikrinin islamcilik agisindan tasidigi merkezi degeri
ortaya koymaktadir. Sonug olarak islam Birligi arayisinin islam diinyasinin igine
dustiglu duruma bir cevap arayisi oldugunu sdylemek olanaklidir.

Bu boliimde islamciligin Osmanli'daki varligi ve etki alani tartisiimis, ayrica Il.
Mesrutiyet déneminin fikir ortaminda Islamcilarin ortaya koydugu tezler
arastiriimigtir. Tlrkiye'de islamcihidin tarihsel ve diisiinsel kaynaklari baglaminda

Il. Mesrutiyet dénemi oldukga zengin bir birikime sahiptir. Bu acgidan islamcilik
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dusuncesinin tarihsel surekliligi, bu sureklilik icerisinde yasanan soylemsel

donusumu ve varolus gerekgelerini kavramak bakimindan II.

Mesrutiyet Donemi Islamciligini tartismanin agiklayici olacagi diistniimustr.
Buradan hareketle, 3. Bélimde, islamcilik Diistincesinin Cumhuriyet

Doneminde aldigi sekil tartisiimistir. L
BOLUM 4

CUMHURIYET DONEMI iISLAMCILIK DUSUNCESI

Cumhuriyet dénemi, din-siyaset iligkisi ve islamci dustincenin gelisim sireci
acgisindan degerlendirildiginde G¢ ddéneme ayrilabilir. Birinci donem, 1946’ya
kadar gegen tek partili donemdir. Bu donem devletin, dini alan Uzerinde her turll
denetim ve kontrolinin en yogun oldugu dénemdir. Geleneksel dini anlayis ve
ritieller sosyal ve kamusal alandan tasfiye edilmeye calisiimig; yozlastigi
dusundlen kurum ve kurallar yogun bir baski streci yasamigtir. 1923-1946 vyillari
arasi geleneksel islamcilar ve islamcilik icin kayip yillar olmustur denebilir.
Olusturulan siyasal ortam, resmi ideolojinin disinda higbir fikri ve siyasi olusuma
misamaha ile yaklasmamis; 6zellikle Islamcilar potansiyel muhalefet odagi
olarak goruldugu icin ciddi baskilara maruz kalmislardir. Hatta bu tlr bir
yaklasimin, yeni yaratiimaya c¢aligilan "Turk ulus kimligi" ingasi i¢in gerekli oldugu
dusuncesinin bir arind oldugu soylenebilir. Dolayisiyla 19231946 yillar1 arasinda
belirgin, tahlile konu olabilecek bir islamci sdylem ve odak bulabilimek pek

mumkun degildir.

ikinci dénem, 1946 yilindan itibaren baslayan ve 1969'a kadar devam eden
dénemdir. Cok partili siyasal hayata gecis, din-siyaset iligskisi agisindan yeni bir
dénemin baslangicini olusturmustur. Rekabet¢i siyasal sistemin sonucu olarak
siyasal tercihleri onem kazanan halkin oy verme davranislarini etkilemek, halka
ait deg@erler, semboller ve kultur dunyasini Gnemsemeyi ve bu alanda ona gerekli
toleransi tanimayi zorunlu kilmigtir. Bu zorunluluk dinin siyasal alanda etkinliginin
hissedilir oranda artmasina ve dinin denetim islevinin yayginlasmasina yol

acmistir. Binnaz Toprak’in da bir makalesinde belirttigi gibi (Toprak, t.y., s. 387)
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¢cok partili rejime gecisle dinin siyasal alandaki denetim iglevinin etkinlik
kazanmasi, 1960 sonrasinda da devam etmistir. Bu surecte dikkatimizi ceken iki
temel unsur s6z konusudur. Bunlardan ilki, tek partili siyasal hayat doneminde de
varligini strddren dini akimlarin (tarikatlar, Nurculuk, Stleymancilik vb.) siyasal
ve toplumsal alanda etkinliklerinin giderek yogunlagmasi; ikincisi de, siyasal
partilerin,-laikligin 6zine mudahaleyi doguracak bir gelismeye musaade etmemis
olmakla beraber-dini konularda sadgladiklari rahatlamalar ve dini akimlarin

faaliyetlerine tanidiklari kismi serbestliktir.

Bu nedenle 1946-1969 yillar arasi islamciligin yeniden mayalanacagi bir zemin
olugsmus; toplumun dini ihtiyag ve talepleri, sosyal ve kamusal alanda dine yeniden
mesruiyet alani agmis ve gorunurlik kazandirmigtir. 1960’a kadar olan donemde
politik soylem ve ayrimlanabilir bir ideolojik kimlik agisindan dikkate deger bir
islamciliktan séz edilememekle birlikte, 1960’tan sonraki yillar islamciligin sosyal
ve siyasal yasamda varligini giderek hissettirecegi yeni bir bagimsiz siyasal kimlik

olarak konum kazanmaya baslayacagi yillar olmustur.

Din-siyaset iligkisinin tGg¢lnct dénemi, 1969 yilindan itibaren baglar. Bu donem
islamciligin bagimsiz bir siyasal kimlik olarak var olusunun basladi§i dénemdir.

Milli Tiirk Talebe Birligi'nde milliyetgilerle islamcilar arasinda yasanan ayrisma,
Tirk siyasal hayatinda Necmeddin Erbakan’la birlikte islam’in politik temsilinin
baglamasi, Misir ve Pakistan kaynakli islami hareketlerin ideoloji ve sdylemlerinin
Tirkiye'ye tasinmasi, islamcihigin  bagimsiz bir ideolojik kimlik olarak
belirginlesmesine yol agmistir. Bu gelismeler dindar kitleler igerisinde politik durus
agisindan bir kirllmanin da baglangicini ifade eder. O glne kadar etkin sag partiler
icinde kendilerine varlik alani arayan dindar kitlelerin bir kismi, “Ehven-i Ser”
olarak tanimladiklari bu siyasal olusumlara eklemlenmek yerine kendi siyasal
orgutlenmelerini bagimsiz bir kimlikle gerceklestirmeye calisirken diger bir kismi
ise DP’den beri adeta bir gelenek halini almis sag kitle partilerini desteklemeye

donuk tutumlarini surdurmuslerdir.

4.1. TEK PARTIi DONEMI: 1923-1946 ARASI DONEM
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Cumbhuriyet ile birlikte mesgrutiyet doneminin fikri ve siyasi arayigi sonuglanmis ve
cumhuriyetin kuruculari yeni Tarkiye’'nin siyasi ve ideolojik temelini sekiler bir
milliyetgilik Gzerine inga etmeye karar vermislerdir. Peyami Safa’ya gore Kemalist
modernlesme, milliyetgilik ve medeniyetcilik prensiplerine dayandiriimistir (Safa,
2006, s. 92). Milliyetcilik kimlik insasinin araci olarak kullanilirken, medeniyetgilik
Avrupa dusgunce ve yasam bigcimine yonelisinin ifadesi olmustur.

Cumhuriyet devrimleri genel itibariyle bu iki temel prensipten hareketle
olusturulmustur denilebilir. Milliyetcilik bir kimlik etrafinda toplumun yeniden
drgutlenmesinin  ideolojik temelini  olusturmustur. Kemalizm, islami bir
imparatorluktan laik bir ulus-devleti insa etmistir (Goéle, 1992, s. 48). Kemalizm
inga etmek istedigi ulus-devletin temelini ulusa, ulusu da dinsel olmayan unsurlara
dayandirmistir. Bir yandan devletin ulus tarafindan insa edildigi iddia edilerek
devlet, kutsal temellerden arindiriimaya calisiimis; diger yandan millet kavrami,
tasidigi dini igerikten soyutlanarak devlet ile dini ayirmanin yolu agilmigtir (Koker,
1990, s. 85).Bu dénemde “Turk Tarihi Tezi” ve “Glnes Dil Teorisi” Turk kimliginin
gelisimine katki saglamak ve hizlandirmak igin ortaya atiimig, (Mardin, 1991, s.
68) milli kimligin olusumu icin oldukga genis bir literatlr olusturulmaya calisiimistir
(Bora, 1998).

Cumhuriyet modernlesmesi, var olabilmenin mimkuin sartlarindan ikincisi olarak
medeniyetciligi gormustir. Kemalist medeniyet projesi yalnizca devletin yapisini
degistirmeyi degil, toplumun “yasam sekline, davranis bigimlerine, gundelik
aliskanliklarina nufuz etmeyi” amacglamistir (Gole, 1992, s. 49). Mustafa Kemal,
devrimlerin hedeflerini, “Turkiye Cumhuriyeti halkini tamamen ¢agdas ve butin
mana ve egkaliyle medeni bir cemiyet haline getirmek” (Lewis, 1998, s. 267)
olarak ifade etmigtir. Bu temel tercih zorunlu olarak dinin belirleyiciliginin
sinirlandiriimasi ve dinsel sembol ve degerlerin sosyal ve kamusal alandan
diglanmasi sonucunu dogurmustur. Dinin yerine aklin ve bilimin egemen oldugu
yeni bir sosyal ve kamusal alan insa edilmeye c¢alisiimis; sekller yagsam bigimi
hem kurumsal alanda hem de gundelik yasamda egemen kilinmak istenmigtir
(Sen, 2012, s. 61). Bu ydnuyle Kemalist modernlesme, toplumun geleneksel inang
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ve yasam bigimini degistirmek isteyen bir toplumsal muhendislik projesi niteligi
tasimistir (Akinci, 2012, s. 19).

Kemalizm’in felsefi dayanagdi olan pozitivizm, bilimi hakikatin yegéne kaynagi
olarak gérmustur. Kemalizm i¢in “Hayatta en hakiki murgit ilimdir” (Akinci, 2012,

s. 198). Din; efsane ve esatir yigini, toplumsal gerilik ve kétulUklerin kaynagi
olarak gorulmustur (Akinci, 2012, s. 177). Birgok cumhuriyet eliti dini terakkiye
mani olarak gérmiis, Turklerin geri kalisini islam’a baglamis ve islam’in icinde
kalindikga geri kalmisliga mahkdm olunacagini ifade etmistir (Clndioglu, 2012, s.
48). Kemalizm’in bilime, dinin de efsane ve esatire dayandidi kabullu dogal olarak
dinin tasfiyesi sonucunu dogurmus, Kemalist modernlesmeye karsi olmak bilime

ve medeniyete karsi olmak olarak algilanmistir.

Medeniyetcilik, gerilikten kurtulmak, Batili gelismis Ulkelerle ayni seviyeyi
yakalamak olarak kurgulanmistir. Cumhuriyet elitleri, “Bati ile zamansal mesafeyi
kapatmak” (Sen, 2012, s. 59) ve “Az zamanda ¢ok ve blyuk isler basarmak”
zorundaydilar. “Bu nedenle mecburen aceleci ve yluzeysel oldular’ (Bora, 1998,
s. 47). Kemalist modernlesme bu gerekgelerle zora dayali otoriter bir

modernlesme olmustur denebilir.

Laiklesme politikalari bu hedeflere ulasmanin yolu olarak disundlmustir. Tek
parti donemi, dinsel alana yonelik oldukga sert ve kapsamli bir laiklik dalgasina
sahne olmustur. Saribay, laiklesme politikalarini islam’a iliskin sembollerin yerine
ulusal kdlture ait sembollerin yerlestirildigi “sembolik duzeyde sekularizasyon”,
islam’in orgutsel gucini ortadan kaldirmaya yonelik “kurumsal diizeyde
sekularizasyon”, dinsel kurumlarin iglevlerinde yapilan degismeler baglaminda
“‘islevsel duzeyde sekularizasyon” ve Bati kokenli yasalarin alinarak toplumun
hukuki yapisindaki degismeler baglaminda “yasal dlizeyde sekularizasyon” olmak
Uzere dort alana ayirmistir (Saribay, 1985, s. 75). Bu kapsamda dogrudan dini ve
dinsel alani etkileyen laiklesme politikalari” oldukca sistematik ve sert bir bicimde

7 Laik uygulamalardan bazilari; Saltanatin kaldiriimasi (1922), cumhuriyetin ilani (1923), Osmanl hilafetinin
kaldiriimasi, medreselerin kapatilmasi ve devlet kontroliinde laik bir egitim sisteminin kurulmasi (1924);
tarikatlarin yasaklanmasi, tekkelerin, ve turbelerinin kapatiimasi, Batillarin giydigi sapka ve giysinin kabull
(1925); Batil yasal sitemin ve Batil takvim ve 6l¢u sisteminin benimsenmesi (1926); Latin harflerinin kabult
ve Islam’in “devletin dini” olmaktan gikariimasi (1928); ilk ve ortaokullarda Arapga ve Farsca égretiminin
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yurarluge konulmustur. Laiklik, cumhuriyet rejiminin ve siyasal iktidarin mesruluk
zeminini olusturmustur. Bu acgidan laiklik bir tarafiyla siyasal bir igerik tasirken
diger tarafiyla, dinsel nitelikli degerler sistemini degistirmek anlaminda kultarel bir
icerik de tasimistir (Kéker, 1990, s. 85).

Cumbhuriyetin kurucu kadrosu, bitlin bu laiklesme politikalarinin sonucu olarak din
kurumunu topyekin ortadan kaldirmayi degil; devletin denetimi altina almayi,
(Kurtoglu, 2005, s. 209) yeniden tanimlamay! (Atay, 2011, s. 53), islam dininin ve
temsilcilerinin siyasal, toplumsal ve kultlrel alanlardaki yetkilerini ve guglerini
ortadan kaldirarak dini batili ulus-devletlerdeki roline indirgemeyi (Saribay, 1985,
s. 75); kisacasi bir “milli din” gelistirmeyi ve dini cagdaslastirmayi amaclamistir
(Atay, 2011, s. 54). “Ibadetlerin Tirkgelestirilmesi”, Kuran'in Turkgeye gevrilmesi,
hutbelerin Tlrkge okunmasi namazlarin Turkge kilinmasi ve ezanin Turkge
okutulmasi dinin millilestiriimek istenmesinin kanitlaridir (Cindioglu, 2012, s. 4).
Bu amagla 1928 yilinda dinde yapilacak reformlar igin kurulan komisyonun
acikladigi raporda ibadetlerin seklini, dilini, niteligini ve dusunce yonunu
degistirmek onerilmigtir (Feroz, 1995, s. 27). Aciktir ki yeni Cumhuriyetin tercihi,
“Tirklesmis bir islam’in yaratiimasi”, islam’a modern ve rasyonel bir icerik
kazandiriimasidir (Subasi, 2005a, s.33).

Kemalist modernlesmenin oldukga kararli ve sert laiklik politikalarina ragmen dinin
toplum katinda etkisini yitirdigini iddia etmek mumkun degildir. Her ne kadar dinin
sosyal ve kamusal alanda goérunuarlagu ciddi anlamda sinirlandiriimig, din
adamlarinin sosyal, siyasal ve toplumsal roli buyuk oranda azaltiimis olsa da
dinin toplum katindaki etkisi ve varligi kendisine bu donemde de yasam alani
uretebilmigtir. O yillarda bir¢ok Batili gdzlemci, sert laiklik uygulamalarina bakarak
Tarkiye’de dinin toplumsal bir kurum olarak yok oldugu kanaatine ulagsmigtir.
Oysaki devrimler sehirlerde yasayan nifus Uzerinde belli oranlarda etkili olurken
kirsal kesimde yasayan ve nufusun doértte Ggunu olusturan kdyluler, devrimlerin

kaldiriimasi (1929); kadinlara se¢me ve segilme hakkinin verilmesi (1930-1935); imam Hatip Mektepleri ve
Istanbul Universitesi llahiyat Fakiltesi’'nin kapatilmasi (1933); Turk anayasasinin temel ilkeleri olarak laiklik
ve devrimciligin kabul edilmesi (1937) dir (Reed, 1985, s. 146).
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etkisini daha az hissetmiglerdir. Bu agidan nufusun kirsal yogunlugu, amagclanan

sekuler topluma ulasmak igin bir engel teskil etmistir (Feroz, 1995, s. 29).

Serif Mardin, tek parti doneminin baskici ve yogun laiklik uygulamalarina ragmen
dinin varligini surdirmesini mumkun kilan u¢ kanaldan s6z eder. Mardin’e gore
dinin  varhidini  strdirmesini mimkin kilan kanallardan biri  “kdltar
muhafazakarhgi’dir.  Kaltr muhafazakarligi, cumhuriyetin  baskici laiklik
uygulamalari, eskiye ve ozellikle de dini alana ait her seyi tasfiye etmeye dénik
politikalar karsisinda bir milletin tarihinden ve kulturinden kopamayacagi teziyle
hareket eden bir aydin grubunu tanimlamak icin kullaniimigtir. Bu aydin grubu
Cumbhuriyeti benimsemekle beraber topluma ahlaki birgok deger ve semboller
dunyasi sunan medeniyet ve kultur koklerinden, dolayisiyla o medeniyeti ve
kiltiri yoguran islam’dan kopulmamasi gerektigini ileri stirmis; siir ve yazi
¢aligmalarinda bunu vurgulamiglardir. Mardin bu akima ornek olarak Yahya

Kemal Beyatli ve Fuat KoprulU’ya verir.

Mardin’e goére dinin varligini strdrebilmesinin ikinci kanali tarikatlardir. Tekke ve
zaviyelerin kapatiimasina ragmen varliklarini, tabii cazibe merkezi olan seyhlerin
sahsinda surduren tarikatlar yeraltinda da olsa etkinliklerini korumusglardir. Mardin
Nurculuk hareketi ve Said Nursi’yi dinin varligini sirdirmesini saglayan tguncu
kanal olarak ifade eder. Bu agidan Mardin’e gore butun sert ve kararli laiklik
politikalarina ragmen dini akimlarin 1945'ten sonra yeniden canlanmasini bir

“hortlama” olarak degerlendirmek yanlistir (Mardin, 1991, s. 31).

Bunun yanisira dinin varhdini surdirmesinin kanallarindan biri de Dogu ve
Glneydogu’'da asiretlerin korumasi altinda gizlice ama kesintisiz strdurilen
medrese egitimleri olmustur. Ayrica, kdy ve mahalle camilerinin imamlari
araciligiyla bir bigcimde Kur'an egitimleri stirdurtlmus (Senturk, 2011, s. 169) ve
toplumla Kuran arasinda ortadan kaldiriimasi gug bir metafizik baglilik iligkisi

olmustur.

Ancak buatun bu kanallar dinin halk katinda yalnizca inan¢ boyutuyla varligini
surdiirmesine imkan saglamistir. Kemalist modernlesme, islamciligin siyasi ve
fikri bir hareket olarak Cumhuriyet dncesi donemde ortaya koydugu iddialarini
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surdirecek politik ve sosyal zemini bitiinllyle ortadan kaldirmistir. Islamcilik
Mesrutiyet doneminin en gugli fikri ve siyasi akimi olmasina ve bu gucunu
Cumbhuriyetin ilk yillarina kadar koruyarak surdirmesine ragmen Cumhuriyetle
birlikte buyuk bir inkiraz yasamistir. Kemalist modernlesme laiklik politikalarinin
uygulanmasi ve yeni rejimin hizla yerlesmesinin éniinde islamciig énemli bir
muhalefet odagi olarak gormus ve ¢ok sert tedbirler almigtir. Seyh Said isyani,
sapka devrimine kargi yukseltilen itirazlar ve Menemen hadisesi gibi birtakim
muhalif hareketler bahane edilerek, islami kimlikle siyaset yapmak isteyenlerin
Uzerine siddetle gidilmigtir (Senturk, 2011, s. 168). Cumhuriyet devrimlerine karsi
cikiglar ¢cok sert tedbirlerle bastiriimak istenmis; idamlar, surgunler, hapis ve kurek
cezalari ile islamcilar etkisizlestiriimistir. Uygulanan baski ve siddet politikasi
islamci aydinlarin, cumhuriyetin insa ettigi yeni diinyada yer alamayacaklarini
gOstermistir (Sen, 2012, s. 139).

Cumbhuriyetin radikal reformlari, tekke ve zaviyelerin kapatiimasi, halifeligin
kaldiriimasi hatta bir donem Kur’an egitiminin bile yasaklanmasi, ezanin Turkce
olarak okutulmasi ve laiklik ilkesinin adeta islam’i sosyal ve kamusal alandan
bitliniyle tasfiye araci olarak ¢ok siddetli bir sekilde uygulanmasi, islamcilik icin
tam bir travmatik sonu¢c dogurmustur (Sentiirk, 2011, s. 115). islami grup ve
kisilerin kendilerini ifade etmeye donuk her turli tesebbusli Kemalist elitin
dfkesinin daha da hissedilmesiyle sonuclanmistir. inkilaplarin korunmasi adina
gosterilen siddet ve kararlilik butunlyle sindiriime, diglanma, korku ve kabuguna
cekilme sonucunu dogurmustur (Subasi, 2005a, s. 48). Bir kisim islamcilar yurt
disina ¢ikmis, bir kismi siyasi miicadeleden cekilerek, sahsi hayatinda Islam’i
yasamaya calismis, bir kismi da gizli olarak birtakim faaliyetleri strdUrmustur
(Senturk, 2011, s. 147).

Ali Bulag, 1923'te islamciligin uykuya daldigini, buzdolabina girdigini, tamamen
cekildigini, geriye sadece halkin kaldigini ve kalan halkin da imanini
kaybetmemek i¢in ugrastigini, bunun iginde Kur'an’a sarildigini (Bulag, 2013, s.

30), 1924’te halifeligin kaldinlisi ile geyrek asir strecek bir “fetret doneminin”
bagladigini (Bulag, 2005, s. 49) ifade etmektedir. Yasin Aktay, hilafetin
kaldirilmasina dikkatleri gekerek islam tarihi boyunca ilk defa Muslimanlarin
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siyasal bir inisiyatif merkezinden yoksun kaldiklarini vurgulamistir. Hilafetin
kaldiriimasinin travmatik sonuglari oldugunu vurgulayan Aktay, “halife sonrasi
durum’la Muslumanca var olugsun nasil mumkun olacagina dair ciddi bir
problematigin dogdugunu ifade etmistir (Aktay, 2005a, s. 69).

Bitlin bu yasananlar, islamcihigin ciddi bir disiinsel kayip yasamasina yol
acmistir. Devletin kontroli diginda dini yayincihidin higbir bicimine misamaha
gOsterilmeyerek, dusince Uretme kanallari batinlyle tikanmistir (Sen, 2012, s.
139). Tam bir sOylem ve ritiel kaybi yasanmistir (Subasi, 2005a, s. 57). 1945’e
kadarki dénemde dini yayinciliktan s6z etmek imkansizdir. Islamci yayin
faaliyetleri, Takrir-i Sikdn’la durdurulmus, 1940’ yillara kadar da ciddi bir girisim
baglatilabilecek sartlar olusmamisgtir.

Ancak yine de bu dénemin sonlarina dogru Esref Edip, Sebillrresad’i yeniden
yayinlamaya baslamis, Said Nursi Risale-i Nurlar’la, Nurettin Topgu 1939'da
clkarmaya basladigi Hareket Dergisi, Necip Fazil Kisakirek de Buyuk Dogu
Mecmuasi ile yeni bir sdylem alani Gretmeye calismislardir. Esref Edip, tek parti
doneminde yazdiklari ve donemin sonuna dogru yeniden gikarmaya basladigi

Sebilurresad’la yeniden bir islami séylemin olusmasinda etkili olmustur.

Nurettin Topgu'nun 1939°’da yayinlamaya basladigr Hareket Dergisi, agik bir
Islami sdylem tasimiyor olsa da “ahlak, sorumluluk, hizmet, hakikat, vicdan,
sonsuzluk, ebedilik, iman, irade, digergamlk” gibi kavramlarla Anadolucu bir ruh
ve mana Uretmeye calismistir. Nitekim Topgu, Hareket Dergisi ile yapmaya

calistigini, “ilahi prensiplerini Kuran’da buldugumuz bir kalp ahlakinin felsefi
temellerini denedik” (Subasi, 2005a, s. 64) diyerek aciklamistir. Necip Fazil,
Blylk Dogu’da milliyetcilikle Islamcilik arasinda olusturdugu senteze dayali bir
soylem gelistirmistir. Tek parti déneminin en dikkat cekici islami hareketliligi, Said
Nursi’'nin olusturdugu “Risale-i Nur” faaliyetidir. Said Nursi, Risale-i Nur
killiyatinda modern bilim ve felsefeye karsi imani korumayi ve kurtarmayi
amaglayan bir gaba ortaya koymustur (Subasi, 2005a, s. 63-66).

Ancak bu olusumlar araciligiyla giclii ve tahlil edilebilir bir islamci sdylemin
olustugunu sdyleyebilmek imkansizdir. 1923 ile 1946 yillari arasi Islamcilar ve
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Islamci duigtince gelenegi agisindan kayip yillar olmustur. Bu agidan, bu dénemde
islamci diisiince ve sdylemden bahsetmek yerine (Kurtoglu, 2005, s. 211) dinin
ve imanin korunarak bir bicimde surdurtlmesini mumkin kilacak kanallarin
varligindan bahsedilebilir. Mardin’in de vurguladidi gibi tarikatlar, medreseler,
Suleyman Hilmi Tunahan’in Kur'an ogretimini esas alan faaliyetleri ve Said
Nursi'nin Risale-i Nur faaliyetleri dinsel alanin korunmasi ve surdurialmesinin
kanallari olmustur. Bu dénemde islam adina ortaya konan cabalar, kaybolma

tehdidine kargi ortaya konan direngle sinirli kalmistir.

4.2. GOK PARTILIi HAYATTA iSLAMCILIK: 1946-1969 ARASI DONEM

Tek parti doneminde sosyal ve kamusal alandan butin unsurlariyla tasfiye
edilmeye caligilan din, cok-partili yasama gecisle yeniden tartigmalarin odagina
yerlesmistir. Cok partili siyasal yasam halki siyasetin aktif unsuru konumuna
tasimis, halkin destegini kazanmak igin talep ve ihtiyacglarini dikkate alma
zorunlulugu siyasetin dogasini degistirmeye baslamistir. O gune kadar rekabet
sartlarindan uzak, halkin siyasal belirleyiciliginin en asgari dizeyde oldugu siyasal
ortam DP ve yeni siyasal aktorlerin oyuna katiligiyla aslinda halkin oyuna katildigi
yeni bir dénemin kapisini aralamistir. Ozellikle 1946 secimlerinde DP’nin
gOsterdigi basari CHP’li gézlemcilerin dikkatini o zamana kadar ihmal edilmis,
ancak nufusun %81,7’sini olusturan kirsal kesimin taleplerine ydneltmistir. DP’nin
secim basarinda kirsal kesimlerin ekonomik ve dini ihtiyaclarinin belirleyici oldugu
tespiti CHP icinde laikligin daha esnek yorumlarinin tartisilmasi sonucunu
dogurmustur (Sitembdlikbasi, 1995, s. 21). Rekabetgi siyasal ortamlarda
kitlelerin siyasal davraniglarini belirleyen unsurlar icinde dinin roli yadsinamaz.
Siyasal yapi demokratiklestikge kitlelerin dinselkultirel taleplerine cevap verme
zorunlulugu daha ¢ok hissedilecektir (Toprak, t.y., s. 388). Binnaz Toprak, Turk
siyasal hayatinda “Dinin Denetim islevi’ni inceledigi makalesinde 1946 secimleri
ile devletin dini alan Uzerindeki denetiminden dinin siyasal iktidar Uzerindeki

denetiminin olustugu bir ddneme gegcildigini vurgular (Toprak, t.y., s. 392).
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Cok partili sisteme gegis 1945'e kadar uygulanan laiklik anlayisinin
surdurtlemeyecedi sonucunu basta CHP olmak lGzere butln partiler icin net bir
bicimde ortaya c¢ikarmistir (Subasi, 2005a, s. 68). Bu sonucun en belirgin
gostergesi 1947 CHP kongresidir (Rustow, 1995, s. 78). Laiklik CHP

kurultayinin en ¢ok tartigsilan konusu olmus, parti iginde bir grup, sert laiklik
uygulamalarini elegtirmis ve gercek laiklige aykiri olan uygulamalarin
yumusatiimasini talep etmistir (Tunaya, 2007, s. 172). Aslinda bu CHP kurultayi,
laiklik, din egitimi vb. konularda bir donemin kapandiginin ¢ok agik gostergesi
olmustur. CHP’ nin laiklik uygulamalarinda yumusama kararinin devami olarak
1949 yilinda ilkokullarin 4. ve 5. siniflarina se¢gmeli din dersleri konulmus, yine
ayni yil imam hatip kurslari, ilahiyat fakiltesi agilmig, 1950’de kapali olan
tirbelerden 19’u halkin ziyaretine agilmistir. Batin bunlarin 1950 segimlerinin
hemen dncesinde gerceklestiriimis olmasi, rekabetgi siyasal ortamin dini talep ve
ihtiyaclarin karsilanacag bir alan drettiginin isaretidir (Tunaya, 2007, s. 190;
Subasi, 2005a, s. 67-68). CHP’nin butin bu tavizlerine ragmen, DP 1950
secimlerini kazanmistir. Ancak bu siregle din, partiler arasinda cazip bir oy
devsirme araci haline gelmistir. Din DP’nin yanisira CHP’nin politik séylemi icinde

de kendine yer agmistir (Duman, 1997, s. 29).

Uzun yillar boyu en siradan dini ihtiyag ve talepleri bile kargilanmamis, anlam
dunyasini sekillendiren her turlu kutsal deger ve sembolleri kisittanmig genis halk
kitleleri icin din, siyasal kararlarini etkileyen 6nemli bir etken olmustur. Ancak dinin
tek siyasal belirleyici oldugunu iddia etmek yanhs olur. O dénemde DP ile
karsilastirildiginda temsilcileri ve programlari agisindan daha islami olan partiler
bulunmasina ragmen genis halk kitlelerinin dini taleplerinin ideolojik ve siyasal
olmaktan ¢ok ibadet ve kultirel yasamla ilgili oldugu anlasilacaktir (Toprak, t.y.,
s. 393).

Millet Partisi, Milli Kalkinma Partisi, Sosyal Adalet Partisi, Aritma-Koruma Partisi,
islam Koruma Partisi, Toprak, Emlak ve Serbest Tesebbiis Partisi, Ciftci ve Koyli
Partisi (Tunaya, 2007, s. 170) bu dénemde kurulan ve programlarinda DP’ye
oranla daha fazla dini sOylem tasiyan partilerdir. Butin bu partilere ragmen genis
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kesimlerin DP’yi tercih etmis olmasi dinin Dbelirleyiciliginin  sinirlarini

gOstermektedir (Toprak, t.y., s. 393).

Buna ragmen Cok Partili Hayatla birlikte dini talepler yeni bir varlik alani bulmus,
dinin siyasal ve toplumsal alanda belirleyiciliginin artarak belirginlesecegdi bir
déneme girilmigtir. Bu bakimdan 6zellikle 1946-1960 arasi donem bir firsatlar
donemi olmustur.

4.2.1. Yeni imkan Alanlari: 1946-1960 Arasi Dénem

Cok partili yasama gegigle birlikte dini canlanmanin asil yogunlastigi donem
DP’nin iktidara geldigi 1950’den sonraki donemdir. Turkiye siyasetini inceleyenler
DP’nin iktidara gelisiyle islam’in canlandigini islami faaliyetlerin yiikseldigini iddia
etmektedirler. Suphesiz, tek parti doneminin laiklik anlayisinda baslayan
yumusama ve DP’nin dini alana doéniik politikalari islam’a olan ilginin

canlanmasini hizlandirmistir (Toprak, t.y., s. 393).

DP’nin iktidara gelir gelmez dindar kitlelere yaptigi en buylk jest ezanin tekrar
aslina uygun olarak Arapga okunmasina izin vermek olmustur. Ancak ilging olan
bu karari bazi CHP milletvekillerinin de desteklemis, kalanlarinda ciddi bir
muhalefet yapmamis olmalaridir. Hatta bir CHP milletvekiline, karara destek
vermelerinin nedeni soruldugunda “Yani bunu da yapalim da 1954 secimlerini de
mi kaybedelim, dyle mi?” diyerek cevap vermigtir. Bu karar buyuk bir sevingle
karsilanmis, basta Sebiliirresad olmak lizere dénemin islamci basininda genis
yanki bulmus ve heyecan uyandirmigtir (Sitembdlikbasi, 1995, s. 60). Bununla
birlikte Temmuz 1950 tarihinden itibaren devlet radyosunda

Kur'an yayini basglatiimigtir. 4 Kasim 1950 tarihinde din dersleri ilkokul programina
dahil edilmistir. 1949 yilinda CHP'nin acti§i imam-Hatip Kurslari, 1951°de imam
hatip okullarina donuasturtlmus, 13 Kasim 1956 tarihinde din egitimi ortaokul
programina konulmustur. 19 Kasim 1959 tarihinde bir yiiksek islam enstitiisi
acllmigtir (Sitembolukbasi, 1995, s. 61). 1950-60 yilari arasinda 15 bine yakin
cami yaptirilmig, 1951°’de 236 tane Kur'an kursu acgiimistir (Akdogan, 2000, s.
159). 1950’den itibaren Diyanet isleri Reisliginin bitcesi sirekli artiriimistir.
Vakiflar Umum MaduarlGagd'ne ayrilan fonlar gogaltiimistir.
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Dini amacli 6rgutlerin sayisinda buyuk oranlarda artiglar olmustur (Toprak, t.y., s.
394).

Bu donemde dini faaliyetler alaninda kurulmus derneklerin hem gesidi hem de
sayisinda ciddi artiglar gozlenmigtir. Kur’an kurslari yardim dernekleri, imam hatip
okullari yaptirma ve yardimlagsma dernekleri, din gorevlileri dernekleri, cami
yaptirma dernekleri, ilahiyatla ugrasan dernekler basta olmak Uzere ¢ok sayida
dernek, olusan 06zgurlik ortamindan yararlanarak hizla ¢cogalmistir. 1946 yilinda
tim derneklerin icinde dini faaliyet yapan derneklerin orani % 1,3 iken 1955’te
15,8’e, 1959'da 31,9'a cikmistir. 1955-1959 yillari arasinda dernekler iginde en
genisg yeri cami yaptirma dernekleri tutmaktadir. Toplumun ibadet mekanlarina
yonelik birikmis talebi, olusan ortamin sonucu olarak cami yaptirma dernekleri
eliyle sivil bir sekilde karsilanmaya baslanmistir (Ylcekok, 1971, s. 131).

Bu donemde kurulan dernekler ibadet mekéanlari ve dini egitim alanina yonelik
faaliyet yurutmastir. Dernek sayisinda ve gesitliliginde yasanan artisa ragmen
politik talepler yerine dini taleplere odaklaniimis olmasi tek parti doneminde en
asgari dini ihtiyacglarin bile karsilanmamasinin sonucudur. Herseye ragmen bu
kadar yogun bir derneklesmenin yasanmaya baglamasi kitlelerin, sosyallesme ve

siyasallagsmasinda onemli bir yol olmustur.

Menderes’'in  “millete mal olmus ve olmamis devrimler”, “din ve vicdan
harriyetlerinin icaplarina riayet edecegiz’, “Turkiye Musluman devlettir ve
Misliman kalacaktir” benzeri ifadeleri de dindar kitleler ve islamci kesimlerce
heyecanla kargilanmigtir (Subasi, 1995, s. 69). Esref Edip, Menderes’in tavrini
Maslimanliga buyuk bir sevgi ve alaka olarak degerlendirmistir. Necip Fazil,
sevgisini, “Azat kabul etmez kdleligimizi kabul buyurunuz” sézleriyle ifade etmigtir
(Yildirnm, 1995, s. 96). Butin bunlar dini hayatin yeniden canlanmasina yol
acarken, islamci akimlarin da giderek siyasal hayata katilimasini saglamistir

Bu olanlari nasil yorumlamak gerekir? Bir taraftan siyasal yapida yasanan
degisimlerle devletin 27 yillik laiklik politikasi sorgulanirken, diger yandan
toplumun bastiriimig butun inang, dusunce ve rituelleri gorunurluk kazanmaya
baglamistir. Siyasal ve toplumsal yapida meydana gelen bu degismeler ne
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anlama gelmektedir? Kugkusuz yapilanlar laik devleti tasfiye etmeye yonelik
girisimler olarak degil, ancak kati-laik uygulamanin fark edilmeye baslandiginin
bir goOstergesi olarak degerlendirilebilir. Dolayisiyla, DP’nin hem yasal
diizenlemeler hem de sdylem diizeyinde ortaya koydugu uygulamalar islam’a ve
geleneksel kultlire yeniden mesruiyet kazandirmistir (Cizre, 2005, s. 94).

DP’nin iktidara gelmesiyle Islami diistince ve dindar kitleler igin gelismeye elverigli
bir ortam olusmustur. Dindar kesimlerin yeni “imkanlar’a kavusmasi, islami
dusuncenin gelisme seyrini etkileyecek sonuglar dogurmustur (Bulag, 1985, s.
64). Islam’i sahiplenen ve dinin buyruklari dogrultusunda bir yasam sirmek
isteyen kesimler “nefes almaya” baslamistir. Bu dénemin dini gelisme bigimlerini,
Yalgin Akdogan (i¢ alanda yorumlar: Ilki, bireyler arasinda dindarigin gittikge
artmasidir. Cokga caminin yapilmasi, dini ibadetlerin giderek yayginlagsmasi
bunun godstergeleri sayilabilir. Akdogan’a goére dini gelismenin ikinci bigimi, dinin
toplumda yeniden s6z sahibi olmasidir. Bu dénemde Islami egitim, vakiflar,
dernekler, hayir kurumlari, camiler ve Kur’an kurslari ¢cogaldi, gti¢lendi ve etkinlik
kazandi. Boylelikle sosyal ve kamusal alandan tasfiye edilmis olan din yeniden
sosyal ve kamusal alanda etkin bir unsur olmaya basladi. Ugiincii olarak da
Nurculuk ve Sileymancilik gibi akimlarin yayilma ve gelismeleri, dinin yeniden
uyanisina yol agmistir (Akdogan, 2000, s. 160).

Serif Mardin, 1940’larin sonlarindan itibaren beliren “dine dénme” isteginin iki
bigimi oldugunu dne sirmektedir. Mardin’e gore bunlardan biri, Ortodoks, Sunni
ulemanin fikirlerini devam ettirmek istegi; digeri ise genis halk tabakalarinin
“hurafeler” e “volk islam” a dénis istegidir (Mardin, 1992, s. 35). Bu nedenle
Mardin 1940l yillardan itibaren olusan bu gelismelere islamcilik demenin
mumkun olmadigini dugunmektedir. Misirdaki “Musluman Kardegler Hareketi” ve
Pakistan’daki  “Cemaat-i islami” nin “islam Nizam” kurmaya calisan ve
modernlikle islam’i bagdastirmayi amaglayan hareketi yaninda Tiirkiye’de 1940l
yillardan sonra yasananlar islamcilik olarak tanimlanmamalidir (Mardin, 1991, s.
35). 1940’ yilardan sonraki gelismelerle ilgili Ali Bulag da Serif Mardin’e benzer
bir dusunceye sahiptir. Bulag’'a gore 1924-1960 vyillari arasindaki donemde
Cumhuriyet 6ncesi islamcih@inin ciddi ve etkin fonksiyonlari yoktur. 1960’a

gelinceye kadar Musliumanlarin disunce hayatinda Cumhuriyet dncesi donemin
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Islamciligiyla ciddi bir kopukluk vardir. Islam s6z konusu oldugunda akla gelen
ufarikgu-muskaci haci-hocalardir (Bulag, 1985, s. 56).

Serif Mardin’in de wvurguladigdi gibi 1946’dan sonra dini akimlarin yeniden
canlanmasi ve dini alana dair olusan gelismeleri bir “hortlama” olarak
degerlendiremeyiz (Mardin, 1991, s. 31). Sosyal ve kamusal alandaki etkinligi ve
gorunurligu oldukga sinirlandiriimis olmasina ragmen din bir inang sistemi olarak
toplumsal bilingte varhigini sirdirmenin mumkun yollarini dretmistir. Bu anlamda
tarikat ve medreselerin illegal bicimde bile olsa siren varliginin yanisira Said
Nursi ve Suleyman Hilmi Tunahan'in, etkileri derin ve kalici olacak g¢aligmalari
oldukga dikkate de@erdir. Said Nursi, donemin pozitivist duslincesi kargisinda
bilim ile dini butunlestirmeyi amaglayan bir yaklagim gelistirmig, kullandigi
yontemle gundelik sorunlara cevap verecek ve vyasanilan duUnyayi
anlamlandiracak bir dil Gretmigtir. Bunun sonucu olarak, toplum ile din arasinda
yeni bir iligki kurmus bir tarafiyla islam’in modern bir yorumunun olugsmasina
kaynaklik etmistir. Stleyman Hilmi Tunahan ise daha geleneksel yorum ve
yontemlerle Islami bilgi ve birikimi gelecek kusaklara aktarmayi amaclamis, bu
kapsamdaki faaliyetlerinin merkezine Kur'an égretimini yerlestirmistir (Gokagti,
2005, s. 161). Dolayisiyla 1946’'dan sonraki gelismeleri bir “hortlama” olarak
yorumlamak yerine zaten varliklarini cumhuriyet elitlerinin 6fkesini cekmeyecek
bir sekilde surduren bu itilmig ve bastiriimig hareketlerin kendilerine bogalacak
degisik yol ve mecralar bulmus olmalari olarak degerlendiriimelidir (Calik, 1995,
S. 76).

Dénemin islamci sdylemini analiz edebilmek icin en elverisli malzeme dini
yayincilik alanidir. 1946’dan sonraki donem diger alanlarda oldugu gibi dini
yayinlar alaninda da dnemli gelismelerin oldugu bir donemdir. 1939’da Turkiye’'de
basilan birkag¢ bin kitaptan yalnizca bir duzinesi dini konularla ilgiliydi. 1950’lerde
bu sayi oldukga artmistir (Landau, 1979, s. 253). Ayni sekilde sureli yayinlarda da
onemli bir hareketlilik baglamistir.

Yayinlanan dergiler iginde en dikkat ¢eken ve politik etkisi gucli olanlardan ilki
Necip Fazil Kisakirek’in 1945’ten itibaren yayinlamaya basladigi “Bdyiik Dogu”

dergisidir. Dergi ismini, “islam ruhundan beslenen yeni bir diinya gériisiinin
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ifadesi olan Biylik Dogu ideali’nden aldigini sdyleyerek yayinina baslamistir.
Blyiik Dogu Dergisi'nde Baticilik elestirisi, Siyonizm, masonluk ve komunizm
karsithgi, milliyetcilik, mezhepgilik, tasavvuf, Osmanlicilik gibi egdilimlerin i¢ ice
girdigi eklektik bir dini tema egemen olmustur. Donemin diger dergileri ile
karsilastirildiginda politik vurgusu guglu, yer yer ortuk de olsa duzen elestirisinin

yer aldidi, polemige dayali bir dili olmustur (Turkmen, 1993a).

Doénemin diger etkili yayin organi Esref Edip Fergan tarafindan cikarilan
Sebiltirresad dergisidir. Sebiliirresad 1948'de 22 yil aradan sonra Esref Edip
tarafindan yeniden yayinlanmaya baglamistir. Esref Edip hem Mesrutiyet
déneminin hem de Cumbhuriyet déneminin énemli bir islamci aktéridiir (Sentiirk,
2011, s. 286). Derginin amaci, “islam dininin izzet ve serefini korumak ve dinin
yuksek hakikatlerini nesretmek” olarak belirtiimistir. Dergide agirlikli olarak
masonluk ve Yahudi dismanhgi, CHP elestirisi, laikligin din dismanli§i olmadig,
din derslerinin nasil olmasi gerektigi vb. konular yer almistir. Dergide Esref Edip’in
disinda, Ahmet Hamdi Akseki, Cevat Rifat Atilhan, Ali Fuat Basgil, Hasan Basri
Cantay, Raif Ogan, Kamil Miras, Said Nursi gibi dindar kesimlerce taninmig birgok
isim yazilariyla yer almistir (Tiirkmen, 1993b). Bir diger 6nemli dergi olarak /slam
Mecmuasi, 1956 yilinda yayin hayatina baslayip 1965’e kadar devam etmistir.
Dergide tefsir, hadis, fikih, siyer, ahlak, ilmihal, islam tarihi, islam medeniyeti,
islam buyiikleri, islamiyet ve ilim, islam’da iktisat, garp lizerine islam’in tesirleri,
muasir medeniyet ve islam vb. konulara yer verilmistir. Dergide Talat Kogyigit,
Litfi Dogan, ismail Cerrahoglu, Stileyman Ates, Asim Kdksal, EiImali Hamdi Yazir,
Hasan Basri Cantay ve Omer Nasuhi Bilmen gibi medrese geleneginden gelen,
Islami ilimlerde uzman énemli yazarlar yazmistir (Alkan, 1993). islam Dergisi,
Tirkiye'de islamci kesimlerin entelektiiel sinirlarini genisletmis, islam’in daha ilmi
ve entelektliel yorumuna kapi agcmis ve siki bir dinsel talepler batinine sahip
olmustur. islam Dergisi igin dénemin islami muhayyilesi iginde daha net bir
ayrismanin, giderek milliyetcilikle saflarini ayristiracak bir islamci ydnelimin
ndvesi olmustur denebilir (Subasi, 2005a, s. 71). Mayis 1947°de yayin hayatina
baslayan “Selamet” dergisinin bagsyazari Omer Riza Dogrul'dur. Selamet Dergisi
de islam Dergisi'nde oldugu gibi islami ilimlere sayfasinda genis yer vermistir.

Selamet Dergisi halkin olumsuz din anlayisini diizeltmeye calismis, islam ile bilim
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arasinda bir zith§in olmadigini, aksine islam’in ilim dini oldugunu iddia etmistir
(Tarkmen, 1993a). Dergi ayrica din &gretiminin gerekliligi, din harriyetinin
saglanmasi, ilkokullara din dersi konulmasi gibi konularda da énemli yazilara yer

vermistir.

Bu dergilerin yanisira Ehli Siinnet, islam Nuru, islam Diinyasi (Tiirkmen, 1993a),
Hir Adam, Din Yolu, Misliman Sesi, Serdengecti, Allah Yolu, bu dénemde islami
muhtevayla yayinlanmis dergilerdir (Sitembdlikbasi, 1995, s. 178).

Bu dénemin Islamcilik diisiincesi ve sdylemini belirleyen temel faktdr, cok partili
siyasal yapinin urettigi firsatlardan hareketle bir yasam alani olugturma, ayakta
kalma, devri sabika donmeme, inkilaplari geriletme, dini 6zgurluklere alan agma,
halki materyalist felsefeden koruma istegidir. Tek partili donemde dindarlar
uzerinde yaganan yasaklar ve baskilar nedeniyle yeni donemin gundemini
kurumlar ve yasalar araciligiyla olusmus baskilart puskartme cabasi
olusturmustur (Kurbanoglu, 2012). islamcilik Mesrutiyet déneminde dikkate deger
bir fikir ve sdylem glclne sahip olmasina ragmen bu dénemde Mesrutiyet
islamciiginin birikimi Gzerinden devam eden bir fikir ve sdylem bitinligu
yakalamak pek mumkin degildir (Tunaya, 2007, s. 177). Savunulan gorusler,
ikinci Mesrutiyet donemi islamcilarinin  disiincelerine gdére bir yenilik
tasimamaktadir. Hatta mesrutiyetin islamci séylemi ile kargilastirildiginda daha
zayIf, etkisi azalmis ve sistemini yitirmis bir fikri caba s6z konusudur. Kuskusuz
bunda devrimlerin Cumhuriyet oncesi gelenekle badlari koparma isteginin,
laiklesme politikalari, yasaklar ve baskilarin roli gérmezden gelinemez (Duman,
1997, s. 49).

Dénemin islamci yazininda en cok tartigilan konularin basinda tek parti dénemi
ve CHP’nin laiklik anlayigi vardir. Laikligin yanhs uygulandidi, laiklik kisvesi altinda
maneviyatin yok edilmeye c¢alisildigi, oysaki laikligin gergcek anlamda bir din ve
vicdan hurriyeti oldugu tezi etrafinda olusan laiklik uygulamalarina yonelik elestiri,
islamci séylemin iginde genisce yer bulmustur (Tunaya, 2007, s. 179). Bunun
yanisira, Kur’an diliyle ibadet, Turk milletinin tarihi kaynaklarla bagini kesmek igin
yapildigi iddia edilen dil devrimi, din egitimine ydnelik talepler, batililasma

elestirisi, masonluk ve komiinizm diismanhigi islamci dergilerin ve yayinlarin ana
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konularini olusturmustur (Tunaya, 2007, s. 181). Bu arada islamci yayinlarda
CHP dinin ve dindarlarin apacik dismani olarak goértilmids ve “maneviyat
dusmani” olarak karsi tarafta konumlandiriimistir. DP ise Menderes’in actigi
bayrak altindaki “imanli vatan cephesi’ olarak tanimlanmistir (Duman, 1997,
s.50).

Bu ana temalar etrafinda olusan Islamci yazin, fikri derinlik ve bilimsel dayanaklari
agisindan bir hayli zayif bir muhteva géstermis, daha ¢ok toplumsal hislere hitap
eden demagoijik tarafi gli¢li bir sdylem Uzerinden gelismistir. Bu ddonemde yazilan
ve soylenenlerde ortak bir dil, gergeve ve butunlik bulmak zordur (Subasi, 2005a,
S. 72).

Mesrutiyet déneminde Islamcilik ve Tirkguliik blyiik oranda muhayyilesi ve dili
agisindan ayrimlanabilir iki fikri ve siyasi akim olarak olusmustur. 1946-1960 yillari
arasinda islamci yayinlarin dil, muhteva ve muhayyilesi milliyetcilikle
ayrimlanabilir bir nitelik tasimamaktadir. Tanil Bora’nin islamcilik, milliyetgilik ve
muhafazakarligi, “Turk Saginin Ug Hali” olarak yorumladigi calismasinda (Bora,
1998) cok acgik bicimde dayanaklari gérildigu gibi dénemin Islamci séylemini
milliyetgi ve muhafazakar icerikten ayristirmak kolay degildir. Bu donemin
“Anadolu Milliyetgiligi”, “Turk Cihan Hakimiyeti Mefkaresi”, “Bin Yillik Sanh Tarih”,
“‘Osmanli Kultard”, “Devlet-i Ebed Muddet” gibi hakim soylemi hem milliyetci, hem
muhafazakar hem de islamci kesimlerin kesisme alanlarini ifade etmektedir
(Bulag, 1985, s. 58). Bu agidan islamci yayinlarda belirgin, bagimsiz, butinlikId
ve yalin bir islami séylem bulmak zordur. Aksine islamci sdylem, “milliyetci-
mukaddesatci” bir kimlik altinda insa edilmigtir.

Ali Bulag, 1960 dncesine ait islami diistincenin analizini yaptidi bir galismasinda,
1960 dncesinde her tarlli islami akimin en belirgin ortak 6zelliginin politik biling
tasimamalari oldugunu belirtir. Bunun yanisira saglam dugunce kaynaklarindan
yoksun olmalari ve batiya karg! bir yaniyla tepkici bir yaniyla da eklektik ve
tavizkar bir tutum iginde oluglarina dikkat geker (Bulag, 1985, s. 64).

Dolayisiyla 1946-1969 yillari arasinda yasanan dini canlanmayi islamciligin bir
ideoloji olarak varolusu degil, mayalanigi olarak degerlendirmek daha olanaklidir.
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Bu donemde ortaya konulan talepler siyasal olarak tanimlanamamakla birlikte
siyasetten yapilan talepler olarak dini kesimlerin siyasetle iliski kurmasi,
dolayisiyla siyasallagsma arzu ve isteginin mayalanmasi ile sonuglanmistir. Asil
siyasal kimlik kazanilmaya baglandigi donem 1960-1969 arasi donemdir.

4.2.2. Yeni Bir Siyasal Kimlige Dogru: 1960-1969 Arasi Donem
4.2.2.1. islami Dernekler, islami Basin ve imam-Hatip Liseleri

1960’tan sonraki yillar, islamciligin siyasal bir kimlik olarak sekillenmeye bagladig
yillardir. 1960 ihtilali ile olusan siyasal ortam ve sosyo-ekonomik yapida meydana
gelen degisimler, dindar kesimlerin taleplerine siyasal bir nitelik kazandirmis;
islam siyasal bir kimlik olarak insa edilmeye baslanmistir. 1960’1 yillarda Islamci
kimligin sekillenmesinde Ug¢ 6nemli unsurun etkisi olmustur denebilir. Bunlardan
ilki, dindar kesimlerin kurduklari derneklerdir. ikincisi, 1960’ yillarin dini yayinlari
ve Ucglncusu de, imam hatip okullari ve bu okullardan mezun olan dindar ve

egitimli bir kitlenin dogusudur.

1960 Oncesi ddnemde dernekler yalnizca dini ihtiyag ve talepleri kargilamak igin
olugturulurken, 1960 sonrasi donemde siyasi ve ideolojik nitelikli derneklerin de
olusturulmaya baglandigi gozlemlenmistir. 1968’e gelindiginde Kur’an kurslari,
imam hatip liseleri, camiler, din gérevlileri i¢in kuruimus dernekler, ilim Yayma
Cemiyeti, Milliyetgiler Dernegi, Mefkureci Ogretmenler Dernedi, Kominizmle
Mucadele Dernegdi gibi (Ozek t.y., s. 560) timi siyasal egilimli olmayan ama bir
bicimiyle dindar kitlelerin talep ve egilimlerini temsil eden derneklerin sayisi
10.730’a yukselmis ve tim derneklerin %28,4’Une ulagsmistir (Landau, 1979, s.
262). Bu donemde kurulan dernekler, islamcihigin o ginki igerigini
yansitmaktadir. Derneklerin isimleri islamciligin heniiz sag, muhafazakar ve
milliyet¢i anlayistan badimsizlasamadiginin gostergesidir. Bu dernekler birer
“siyasal ydnlendirme araci” olarak islev gdrmuslerdir. islamcilik, bu dernekler
araciligiyla siyasal hayatin etkin bir unsuru halini kazanmistir.

Dernekler, islamci kesimin badimsiz bir siyasal kimlik kazanmalarini

hizlandirmistir. Dernek ve vakif calismalari sosyal dayanisma ve grup
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psikolojisinin yogun yasandigi érgitlenmelerdir. islamcilar, dernekler araciligiyla
hem farkli bir blok oldugu distncesine ulasmis hem de derneklerin sundugu
yardimlagsma, dayanisma, kendini bir butun iginde daha gugli hissetme gibi
duygularla bagimsiz bir kitle olarak siyasal hayatin icinde yer alma bilincine

kavusmaya baslamistir (Gokacti, 2005, s. 200).

1960’ yillar, dini yayincilik alaninda da énemli artiglarin oldugu vyillardir. Sareli
yayin ve kitap sayisinda hizli bir artis yasanmistir (Landau, 1979, s. 159). “ittihat”,
“Bugln”, “Babiali’de Sabah”, “Bizim Anadolu”, “Hakikat” ve “Yeni Asya” gibi dergi
ve gazeteler dénemin islamci sdylemini analiz etmek icin bagvurulabilecek dnemli
kaynaklardir (Ozek, t.y., s. 559). Bu yayinlarda komiinizm, siyonizm ve masonluk,
dinin azili digsmanlari olarak kurgulanmig, milliyet¢ci ve mukaddesatgi bir sdylem
icerisinde islam ile komiinizm, Siyonizm ve masonluk arasinda bir ideolojik

karsitlik kurulmaya caligiimigtir.

1960’li yillarda dini canlanmayi ve islamci kimligin sekillenmesini saglayan
ticlincli unsur, imam hatip liseleridir. imam hatip liseleri, Tiirk egitim sistemi icinde
ornegi gorulmemis bir sekilde halkin sahiplendigi ve seferber oldugu okullar
olmustur. imam hatip lisesi binalarinin %65'i butiniyle halkin katkisiyla
yapiimistir. Tamamen devletin yaptid1 okul orani %10 civarindadir. Sadece bu
okullarin agilmasi igin ortaya konulan ¢abalar degil, ayrica 6grencilerin yurt ve
burs gibi intiyaclarinin karsilanmasina donuk yogun ¢abalar da halkin bu okullarla
ilgili yaklagsimini sergilemesi bakimindan énemli 6rneklerdir. Bu okullarin yapimi,
ihtiyaclarinin karsilanmasi, pansiyon hizmetlerinin yurttilmesi, 6grencilerine burs
vb. imkanlarin verilebilmesi icin dernekler kurulmustur (Gékagcti, 2005, s. 199).
Yalnizca halk degil; bu okullarda goérev yapan, Ozellikle meslek dersleri
ogretmenleri de hem okullar hem de 6grenciler igin zorunlu gorevlerinin sinirlarini

cokga tasan bir caba ornegi sergilemislerdir.

imam hatip liseleri, bir okul olmanin 6étesinde anlam kazanmistir. Cumhuriyetin
otoriter ve sekuler modernlesmesiyle bastiriimig dini talep ve inang¢lara imam hatip
liseleri ile yeni bir alan agiimistir. Bu okullari sahiplenen kitleler, imam hatip liseleri
ile sadece imam ve hatip ihtiyacglarini karsilamak degil; ayni zamanda kendileri
gibi olan, inanclari ile barisik ama modern bir nesil istemislerdir (Aytekin, t.y., s.
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74). Cumbhuriyetle olusmus kimlik probleminin bunalttigi kitleler, cumhuriyetin
modern kazanimlari ile kendi inan¢ ve degerleri arasinda yeni bir sentez arayigini
imam hatiplilerin sahsinda kargilamayi umut etmiglerdir. imam hatipliler Mehmet
Akif'te “Asim’in Nesli”, Necip Fazi'da “Blyuk Dogu Nesli’, Sezai Karako¢'ta
“Dirilis Nesli” olarak temaylz eden yeni bir nesil arayisinin karsili§i olarak

gorulmastur (Cakir ve digerleri, 2004, s. 249).

Bu okullarla halk arasinda olugsan etkilesimin tek kaynagi, bu okullarin halkin
birtakim taleplerine karsilik geliyor olusu degildir. imam hatip lisesi égrencilerinin
egitimlerinin bir pargasi olarak yaptiklari etkinlikler de bu etkilesimin siddetini
artirmistir. imam hatip lisesi égrencileri, “Mesleki Tatbikat” dersi kapsaminda
cesitli camilerde cuma namazi kildirmislar, vaazlar vermigler, mubarek gun ve
gecelerde programlar yapmislar; dagun, cenaze vb. toplumsal etkinliklerde rol
alarak halkla yakin bir etkilesim alani tGretmislerdir. Glzel sesli hafizlarin okudugu
ilahiler, Kur'anlar halkla bu okullar, 6gretmenler ve 6grenciler arasinda ilging bir

etkilesime kaynaklik etmigtir.

Burada dikkatleri cekmemiz gereken bir bagka nokta da imam hatip liseleri igin
kurulmus olan derneklerin toplumda Urettigi islami mobilizasyondur. Bu dernekler
araciliiyla dindar kitleler kendi gugclerinin farkina varmislar, giglerini birlestirip
orgutlenerek neler basarabileceklerini kesfetmiglerdir. Dernekler, dindar kitleler
arasinda bir grup ve aidiyet duygusu Uretmeye baglamis; derneklerde olusan
etkinlikler siyasal bir farkllasma ve biling olusumuna kaynaklik etmistir.
Dolayisiyla imam hatip liseleri, dogrudan etkilerinin yani sira bu gekilde olusmus

dolaylh etkileriyle de Turkiye toplumunun sosyolojisini etkilemigtir denebilir.

4.2.2.2. Sagcilik Olarak islamcilik

1960l yillar da dindar kitleler daha politik taleplere yonelmigtir. 1950’li yillarda,
var olma, temel dini taleplere alan agma seklinde somutlagan islamci tutum;
1960’larda politik bir nitelik kazanmaya baslamis, bu sefer kendilerini koruma
adina komunizm ve sol karsithgi olarak tezahur etmistir (Kurbanoglu, 2012).
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1960’ yillarda dindarlarin daha politik taleplere yonelmesinin iki temel gelismeyle
yakindan iligkisi vardir. ilki 1961 Anayasasi ile olusan serbestlik ortamidir (Ertiirk,
1990). 1961 Anayasasi'nin sagladigi kismi hak ve 6zgurlukler Turkiye'de politik
hayatin canlanmasina (Bulag, 1985, s. 67) ve Turk siyasal hayatina ideolojinin
katilmasina yol agcmistir (Ergiider, t.y., s. 364). ikinci énemli gelisme, sosyo-
ekonomik yapida meydana gelen donusumdur. 1960’larda, 1950’lerden beri
devam eden ekonomik uygulamalarin sonucu olarak bir sanayi burjuvazisinin
olusmasi, Anadolu'nun kiguk sermaye kesimleri ile buylk sanayi burjuvazisi
arasinda giderek keskinlesen bir bolinmenin yagsanmasina yol agmis (Saribay,
1985, s. 96); ekonomik ve toplumsal hayatta yasanan bdlinme ve celiskiler,

siyasal alanda yeni gruplasmalara neden olmustur (Okutan, 2004, s. 163).

1960’larin en belirgin gelismesi, solun glclenmesi olmustur. Kiresel 6lgekte
sosyalizmin estirdigi rizgarlar (Kurbanoglu, 2012) Turkiye’de sosyo- ekonomik
degisimlerle ayni doneme denk gelmis ve sol Turk siyasal hayatinda guglu bir yer
edinmistir. 1961°’de sendikacilar, eski sosyalistler ve solcu aydinlarin katilimi ile
Turkiye Isci Partisi (TIP) kurulmus, 1965 secimlerinde 15 milletvekili ile
parlamentoda temsil imkani bulmustur. Ote yandan sol yayinlarda tam anlamiyla
bir patlama yasanmis; sendikalar, meslek kuruluglari ve derneklesmelerle ciddi
bir sol érgutlenme olugsmustur (Okutan, 2004, s. 152).

1960’ yillarin islamci tutumunu etkileyen énemli etkenlerden biri solun giiclenmis
olmasidir. 1950’li yillarda devletten gelebilecek tehditlere karsi bir varolus
micadelesi seklinde olusan Islamci tutum, 1960’l yillarda “kominist tehlike” ye
kargi daha politik ve ideolojik bir savunmaci tutuma dontsmustur. Turk solunun
geleneksel degerlere, toplumun dini inang ve kabullerine karsi hosgorusuz tavri
islamci kesimlerde “komiinizm tehlikesi’ne karsi tepki Gretmistir (Bulag, 1985, s.
66).

1960’larda Islamci kesimlerin hedefi, yalnizca CHP’nin “dinsizlik politikalarina”
kargi degil bir bagka dinsizlik bi¢gimi olan komunizm tehlikesine kargi da mucadele
etmektir (Duman, 1997, s. 67). Antikomunizm soylemi, Turkiye’de dindar kitleler
arasinda her zaman dinleyici bulabilmistir. Komunizmin Muslimanhgin amansiz

dusmani oldugu, iktidarda bulundugu her yerde materyalizme dayali bir dinsizlik
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politikasi uyguladi§i, dolayisiyla “imanl Turkiye igin bir zehir ve karanlik bir
girisim” (Landau, 1979, s. 257) oldugu siklikla vurgulanmistir. Marxist solun,
sistemi degistirme ve sonrasinda materyalist anlayisa dayali yeni bir sistem kurma

iddiasi dini hassasiyeti yuksek kesimlerde

“‘Komunizm Tehlikesi” ne kargi gugli bir mucadele istegi dogurmustur (Duman,
1997, s. 68).

1960’h yillarin islamci tutumunun merkezinde “antikomiinizm” vardir. Komiinizm
karsithgi islamci kesimlerin sagci, milliyetci ve muhafazakar kimlikten bagimsiz
bir kimlik Gretmelerini kisitlarken, talep ve sdylemlerini daha politik bir nitelige
donusturmustir. Solun gugli sdylem ve tezlerine karsi cevap Uretme ihtiyaci,
islamci kesimlerin etkinlik alanini genisletmis, daha ideolojik bir séylem lretme
zorunlulugu dogurmustur. Solun elestirdigi sorunlara déniik islam’in ne séyledigi,
solun dine yénelik elestirilerine nasil cevap verilecegi, islamci kesimlerde yeni ve
farkli bir ideolojik ugras tretmistir. Buna ragmen 1960’l yillarin islamci tutumu sag
dusunceyle butunlesmis, derinliksiz bir “komunizm karsithgini” asamamigtir.
1960’ yillarda, basta “Komunizm ile Micadele Dernekleri” olmak Gzere “Milli Tlrk
Talebe Birligi”, “Milliyetciler Derneg@i” gibi orgutler “Komunizmi Telin Mitingleri”,
“‘Komunizmi Telin Namazlari” vb. eylemlerle dini hassasiyeti ylksek kitleleri sola
karsi sag bir cephe iginde seferber etmistir (Ozek, t.y., s. 561).

1960’larin sonuna kadar, kimin islamci, kimin milliyetgi oldugunu kalin gizgilerle
belirlemek pek mimkin degildir (Orug, 2005, s. 47). 1960 sonrasi donemde
dindar kesimler kendilerini “sagci”, “mukaddesatc¢l”, “gelenekgi”, “
“Osmanlici” gibi ifadelerle tanimlamiglardir (Okutan, 2004, s. 163). 1960’larda

komunizm, siyonizm, masonluk ve misyonerlik karsitliginda olusmus genis bir sag

milliyetci” ve

cephe icerisinde milliyetcilikle sentezlenmis bir dindarliktan s6z edilebilir (Ozek,
ty., s. 559). Dénemin ana temasi, komiinizm karsithgidir. islam komdiinizmin
panzehiri olarak gériilmektedir. Bu nedenle islam soldan gelen her tehdit algisi
icin sadin yegane siginagi haline gelmistir (Okutan, 2004, s. 153). Komunistler,
“moskof usagi” olarak nitelendirilmis ve din digsmanligi séylemi ile strekli bir infial
duygusu canli tutulmaya calisiimistir. Bu blyuk tehlike karsisinda ihtiyag olan sey,

“‘imanli ve suurlu Turk genci”dir (Orug, 2005, s. 53). Solcular, “Dodu mitingleri”
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diizenlerken, sagci-islamcilar cevap olarak “Anadolu Sahlanis Mitingleri” ve
“Bayraga Saygl” mitingleri dizenlemiglerdir (Duman ve Yorgancilar, 2008, s.
115).

Donemin derneklerinin isimleri, yapilan eylem ve mitinglerin temalari ve yayinlara
hakim olan sdylem agisindan bakildiginda 1960’ yillarin dindar kesimlerinin
siyasallagsmaya bagsladigi rahatlikla sdylenebilir. Ancak bu donemde de belirgin,
ayrimlanabilir ve bagimsiz bir islamci kimlikten sz etmek mimkiin degildir.

islamcilik milliyetcilikle eklemlenmek suretiyle, bir yandan var olma ve kabul
edilme yollari aramig, diger yandan rejime muhalefeti mesru bir kanaldan
suirdiirmek istemistir. Bu itibarla Tirk islamciliginin 1970’lerin baslarina kadar
milliyetci-muhafazakarlikla olusturdugu eklektik iligki, pragmatik bir iligki olarak da
tanimlanabilir (Ete, 2003, s.58). Bu pragmatik ve konjonktirel gerekcelerin
yanisira gozardi edilmemesi gereken diger bir husus, dini dusuncenin dinyanin
bircok yerinde sag siyasal tutumla bir yakinhk iligkisi kurmus olmasidir. Sol
hareketlerin dine kargi negatif tutumlari nedeniyle, dini hareketler bazi istisnalar
dikkate alinmazsa sag siyasal hareketlerle daha yakin olmusglardir (Tezkire, 2000,
s. 9). Islamciigin devraldi§i genis tarihsel miras agisindan bakildiginda otoriter,
devletci ve muhafazakar tutumla yakinhk kurmasi daha anlasilir olacaktir. Aslinda
bu eklektik tutumun kudltirel dayanagini, devleti kutsal sayan “Turk toresi” ile

devlet yoneticisine itaati emreden, itaatsizligi “fitne” goren ehli sinnete dayal din
anlayisi olusturmustur denilebilir. Bdylelikle din-devlet-millet, hem islamcilarin
hem milliyetgilerin ortak kesisim kimesi olarak bu eklemlenmenin zeminini
olusturdu (Bora, 1998, s. 126). islamcilik, 1970’lerin sonlarina kadar milliyetgi-
muhafazakar cgizgiyle olan beraberligini giderek siliklesen bir bicimde olsa da
surdirmus (Bora, 1998, s. 120); 1960’ yillarin sonlarina dogru milliyetgi
muhafazakar cizginin etkisi azalmaya, islamcilikla sagcilik arasinda bir kiriima ve
gerilim yasanmaya baslamistir. 1960’larin sonlarina kadar kendine 6zgu bir kimlik
ve sdyleme sahip olmayan islamcilik, bundan sonraki yillarda bagimsiz bir siyasal

kimlik kazanmaya baglamistir (Ete, 2003, s. 56).
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BOLUM 5

TANRI'NIN MUTLAK EGEMENLIGINE DAYALI

TOTAL BiR iIKTIDAR PROJESI OLARAK iSLAMCILIK SOYLEM:i:
1969-1990 ARASI DONEM

1960’larin sonuna dogru islami hassasiyeti yiiksek kesimler, Tiirk sagi ile arasina
mesafe koymaya baslamistir. Tlrk saginin iginde islami dozun yikseldigi (Orug,
2005, s. 48), referans merkezine butiniyle islami degerleri yerlestiren dnemli bir
kitlenin giderek kendini dine nispetle tanimlamaya basladigi (Okutan, 2004, s.

167) bir surece girilmistir.

1960’li yillarin sonuna dogru milliyetcilik ve muhafazakarlik sorgulanmaya
baslanmis; 1960’larda Kominizm karsitigi ekseninde olusmus islamci séylem,
1970’lerde milliyetcilige ve sagciliga karsi da elestirel bir tutum olusturmustur
(Bulut, 2013, s. 362). Bu yillarda islam diinyasinin gesitli bolgelerinden yapilan
geviriler ve Islam’i yeniden yorumlayan diistnurlerin eserleri ile Misliimanlik ve
sagin amaglari arasindaki celigkiler fark edilmis, yeni kavram ve dusuncelerle
sagciliktan ayrisan yeni bir islamcilik diisiincesi olusmaya baslamistir (Bulac,
1993b, s. 193). 1960’larin sonlari ile 1970’li yillarin baslarinda islami yayinlarda
onemli gelismeler olmustur. Yerli ve yabanci dusunurlerin eserleriyle olusan bu
birikim, bu yayinlari takip eden kitlelerin kendilerini siyaseten ifade edebilecekleri

orgutsel kanallari da beraberinde getirmistir (Dursun, 1998a, s. 30).

Bu baglamda islamciligin sagciliktan ayrismasinin somut gdstergesi, Milli Tiirk
Talebe Birligi'nde (MTTB) yasanan degisim ve Tlrk siyasi hayatina politik islam’in
temsilcisi olarak katilan Milli Gorus Hareketidir (Tirkmen, 2008a, s. 48).

Bagimsizlar Hareketi’'nin dogusu ve Milli Nizam Partisi (MNP)'nin kurulusu ile
islami kesimin énemli bir kismi diisiince ve deger yargilarini kendi kimlikleriyle
siyasete aktarabilecek bir kanal olusturmusglardir (Tan, 1998a, s. 32). MNP ve
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1973’te MSP’nin (Milli Selamet Partisi) ortaya cikisi, islam ile sagcilik arasinda
dusunsel duzlemlerde olusan ayrismanin kurumsal ve politik dizleme
tasinmasina firsat vermistir (Bulag, 1993b, s. 175). MTTB’de Burhanettin
Kayhan'in genel bagkanliyi ile baglayan ve Necmettin Erbakan’in islami
soylemlerle siyaset sahnesine ¢ikmasiyla pekisen bu siireg, Tiirkiye'de islam’in
bagimsiz bir politik kimlik olarak tartigsiimasinin da zeminini olusturmustur.

Ozellikle Misir ve Pakistan’daki islami hareketlerle kurulan diisiinsel iligki®
Tarkiye’de olusan bu yeni siyasal edilime gugli dayanaklar saglamis, sagcilik ve
milliyetgilige kargi agir elestirilerin giderek guglenmesine yol agcmistir (Saglam,
2013, 5.401). islam’da sosyal adalet, kapitalizm elestirisi, immet fikri vb. temalar
etrafinda yaziimis eserlerde Islam ile sag arasinda uzlasmaz bir karsitlk ortaya
cikmis, bu da bagimsiz bir islami kimligin olusumuna teorik katki saglamistir
(Bulag, 1993b, s. 172).

Batun bu gelismelerin ilk belirtilerinden biri, Misirda Seyyid Kutub’un idaminin
arkasindan 1966 yillinda MTTB salonunda dizenlenen, “Seyyid Kutub’'u Anma
Toplantisi” (Turkmen, 2013, s. 372) dir. Bu toplantt MTTB araciliiyla gencligin
Islami hareketin énemli kaynaklariyla tanisma sirecini gostermektedir. Diger
taraftan 1968 yilinda Bursa’da yapilan “Milliyetciler Toplantisi’nda egemenligin
millete mi islam’a mi ait oldugu tartisiimis (Ozek, t.y., s. 562); bir grup egemenligin
dine dayanmasi gerektigini, islam’da din ile devlet islerinin ayrilamayacagini
savunmustur (Duman, 1997, s. 68). Bu toplant, islamcihigin sagcilikla

hesaplagsmaya basladiginin en belirgin gdstergesi olmustur denebilir.

Bunun yanisira, 1960’1 yillarda Turkiye’de yasanan sosyo-ekonomik gelismeler
de Islamcihgin bagimsiz bir siyasal kimlik olarak kurulmasina katki saglamistir.
Oncelikle 1960’ yillarda yasanan goc¢ hareketleri, kirsal diinyanin degerlerini
kente tasimis, go¢c eden kitleler kentlerde merkezin degerleriyle tasidiklari
degerler arasinda derin bir geligkinin varhgiyla kargi karsiya kalmiglardir. Ote

yandan hizlanan sanayilesme suregleri, sanayi kentlerinin dogmasina, genis bir

8 Bu iligkinin temel gostergelerinden biri Seyyid Kutup, Mevdudi gibi disutnurlerin eserlerinin Uluslararasi
Miisliman Ogrenci Orgiitleri (IIFSO) tarafindan Tiirkgeye terciime edilerek MSP eliyle dagitiminin
saglanmasidir. Ayrica Necmettin Erbakan'in her yil 29 Mayis'ta istanbul'un fethi nedeniyle diizenledigi Fetih
kutlamalarina ihvan-1 Mislimin ve Cemaat-i Islami temsilcilerini davet etmesi bunun géstergelerinden bir
digeridir. MSP ve RP ile iligkisi olan Ekonomik ve Sosyal Arastirmalar Merkezi (ESAM) nin Erbakan'in
baskanliginda her yil diizenledigi "Misliiman Topluluklar Birligi" toplantisi ve buraya davet edilen islami
hareket liderleri bu dustince iligkinin 6nemli kanitlari sayilabilir.
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is¢i  sinifinin olugsmasina yol acmistir. Go6¢ ve sanayilesmenin drettigi
mobilizasyon yeni catigsmalar, toplumsal yapilar ve degerler, siyasi egilimler
dogurmustur. lIslamcilik, bir yandan bu toplumsal mobilizasyonun Urettigi
arayislarin siginagl olarak gorulmus, diger yandan olugan yeni catisma ve

karsitliklarin ideolojik tarafi haline gelmistir (Dursun, 1998, s. 40).

1970’li yillarda, Islamcilik siyasal konular (izerinde vurgusunu daha da
yogunlastirmis, 6zellikle islam’a uygun bir devlet modeli arayisi, dénemin en
merkezi sdylemi olmustur. Dénemin islamci yazininda islam Devleti, islam’da
Devlet, Islam Idare hukuku vb. konular agirlikli bir yer tutarken, islam; hukuk,
ekonomi, egitim ve yonetim gibi alanlarin timunu kusatan, kendi bagina bir sistem
olarak ifade edilmistir. Toplumun islam seriatiyla yonetilmesi talebi 6ne ¢ikmig ve
giderek sol ve sag ideolojilerle catismaci bir islami sdylem olusmustur (Bulut,
2013, s. 362).

Islamciligin bagimsiz bir siyasal kimlik olarak varolugunun kaynaklarini daha iyi
anlamak acisindan MTTB, MG hareketi ve bunlarin ortaya ¢ikiglari, tercime
hareketleri ve Tanrinin mutlak egemenligine dayali total bir iktidar projesi olarak

islamciligin tartisiimasinin yararli olacag diistinilmistir.

5.1. MiLLI TURK TALEBE BIRLIGI: “BOZKURTTAN KUR’AN’A”

islamciligin 1960’larin ortalarindan itibaren icine girdigi diisiinsel yenilenme siireci
orgutsel duzlemde Milli Tark Talebe Birligi (MTTB) ve Erbakan oénculigunde
kurulan Milli Nizam Partisi (MNP) ile somutlagsmistir. MTTB, 1960’h yillarda
oldukga 6nemli tartismalarin yasandigi bir merkez olmus, islamciligin yasadig

degisim ve yenilenmenin izlenmesine imkan taniyan bir hareketlilik Gretmigtir.

1965 kongresinde, Rasim Cinisli’'nin genel baskan olusu ile yeniden milliyetgi
ogrencilerin egemenligine giren dernek, “milliyetci ve muhafazakar grubun
muessesi” olarak anilmaya basladi. MTTB’de 1965 kongresiyle baslayan donem
giderek islami dozun vyiikseldigi (Orug, 2005, s. 53) “milliyetcimuhafazakar’

ifadelerinin yanina daha dindar bir gagrisima sahip
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“mukaddesatgilik” ifadesinin de konularak islami duyarlihga dikkat gekildigi bir
doénemdir (Okutan, 2004, s. 137).

Ozellikle 1967 kongresi MTTB’nin Islamcilasma surecinde dnemli bir dénim
noktasidir. 1967 kongresinde dernegin genel baskani olarak Ismail Kahraman®
secilmistir. Her ne kadar bu tarih MTTB’nin milliyet¢i-muhafazakar cizgiden
bitindyle ayristigi bir donemi ifade etmese de islamcilasma slireci agisindan
kritik bir esik olmustur. ismail Kahraman déneminde, milli ve manevi degerler
daha cok 6n plana cikarilmis, tarihi sembol ve degerlere dair vurgu, islam tarihi

ile sinirli tutulmaya baglanmistir (Okutan, 2004, s. 147).

1969 MTTB kongresi milliyetci kesimin adayi “komando” lakapli Mustafa Ok ile
islamci kesimin adayi “Gmmetgi” Burhanettin Kayhan'in sahsinda milliyetgilik ile
islamciigin micadelesine doniismustir (Orug, 2005, s. 52). Kongrenin temel
tartisma konusu, “Once Misliman miyiz yoksa Tirk miyliz?” sorusu olmustur.
Milliyetcilerle islamcilarin tartismasina déniisen kongrede olaylar ¢ikmis, birgok
delege yaralanmistir. “Once Musliman misin, Tirk musin?” sorusu ideolojik
ayrismanin hem en yalin ifadesini hem de degisen oOncelikleri ifade etmesi

bakimindan oldukga 6nemlidir (Duman, 1997, s. 253).

Akdogan’a gdére MTTB bu kongreyle birlikte “mukaddesatci genclik’in islamci
cizgide “billlurlagsmasi igin bir fidelik” olmustur. Burhanettin Kayhan ile baslayan
dénem MTTB etrafinda kiimelenen gengligin, “islami sistem kurma” hedefi ve laik

sisteme tavir alislarinin gticlendigi bir dénemdir (Akdogan, 2000, s. 161).

MTTB’de yasanan ideolojik ayrisma ve degisimin en radikal godstergesi,
ambleminde yapilan degisikliktir. Amblem degisimi, MTTB tarihinin donum
noktasi, islamci gengligin sagci-milliyetgi cizgiden ayrismasinin en gugli
gostergesidir (Duman ve Yorgancilar, 2008, s. 125). MTTB, 61 yildir ambleminde
kullandigi “Bozkurt’u atarak yerine Kur'an’i sembolize ettigi sdylenen “Kitab”i

4 13

koymustur. Bu degisim MTTB’nin, 1965’ten itibaren yasadigi “tekdmul”ln zirvesi

9 [smail Kahraman; MTTB ile ézdeslesmis bir islamci isimdir. Daha sonralar Refah Partisi iktidarinin Kiiltiir
Bakani olarak gérev yapmis, 2015 segimlerinde Ak Parti istanbul Milletvekili segilmis ve halen TBMM
Bagkanidir. Ayrica MTTB'nin devami olarak kurulan ve kuruculari arasinda Recep Tayyip Erdogan,
Abdullah Gul gibi isimlerin de yeraldigi Birlik Vakfi'nin onursal bagkanidir.
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olarak degerlendirilmistir (Orug, 2005, s. 53). 1975'te yapilan bu degisiklikle ilgili

gerekgeler yasanan ideolojik degisimin ifadeleridir:

Tirkgtliik” ve “Milliyetgilik” denen bu ideolojinin sembolii “Bozkurt” idi. Islam éncesi bir
sembol héléd devam ettirilmek isteniyordu. Milli ve manevi degerleriyle miicehhez, Tiirk
yliksek tahsil gencligini biinyesinde barindiran Milli Ttirk Talebe Birligi kurulugundan (1916)
Aralik 1975 tarihine kadar tam 60 sene-i devriyesine kadar “Bozkurt” amblemi ile sembolize
edilmege boyun edecekti. Iste bu tarihi giinde Milli Tiik Talebe Birligi aradigi amblemini
buluyor ve “Totem” devrinin hiikiimdarligina son veriliyordu (Okutan, 2004 s. 194).

MTTB’nin ambleminden Bozkurt resminin ¢ikarlip “Kitab”in  konulmasi
islamciigin milliyetcilikten kopus arayisini sembolize etmektedir. Bu ayrisma
yalnizca disiinsel sinirlar icinde kalmamis, Ulkicilerle islamcilar arasinda fiili
saldirilara uzanan bir boyut kazanmistir. MTTB mensubu Erdogan Tuna ve
Mustafa Bilgili 6ldiiriiimis, MTTB binalari kundaklanmis, islamci égrenciler hem
solcular hem de ulkuculer tarafindan saldiriya ugrayip dévilmus, bu yasananlar
islamci genclerle dilkiicli gengleri sicak catismanin da tarafi haline getirmistir
(Duman ve Yorgancilar, 2008, s. 208). 1960l yillarin sagciliga eklemlenmis
Islamciiginin yerini daha evrensel bir sdyleme sahip, islam dinyasinin farkli
hareketleri ile dugunsel ve kurumsal iligkiler igerisinde olan, hem modern olani

hem de geleneksel olani sorgulayan bir islamcilik almistir.

5.2. MiLLI GORUSUN DOGUSU: “BIiR SIYASAL BAGIMSIZLASMA”

1960’ yillarda Yeni Turkiye Partisi (YTP), Millet Partisi (MP) ve daha ¢ok Adalet
Partisi (AP) icerisinde kendilerini ifade etmeye ¢alisan dindar kesimler dusunsel
duzeyde yasanan bu ayrisma ve yenilenme sureci ile beraber, siyasal duzeyde
de yeni arayig ve ayrismalara yoneldiler. Bu baglamda dindar kesimler bagimsiz
ve 6rgltlli bir siyasi girisim olarak sag ve sol ydnelislerin disinda islam’i popiiler
bir siyasi sdyleme donustiren Milli Gértis Hareketi'ni olusturmuslardir.

1969 segimlerinde "Milli Goriis" olarak adlandirilan islami siyasi soylem,
"Mustakiller Hareketi"? ile Tlrk siyasi hayatina katilmis ve Necmettin Erbakan

10 Mistakiller hareketi, Necmettin Erbakan’in liderliginde 1969 yillinda bir grup bagimsiz adayin siyasi
birlikteligini ifade etmek igin kullaniimigtir. AP’den adayhgi veto edilen Necmettin Erbakan, bir grup arkadasi
ile 1969 secimlerine gesitli illerden bagimsiz adaylar olarak girmistir. Erbakan, "diger siyasi tesekkller
icinde yuratiulecek miicadelenin davalarini kisirlastiracagdini, dolayisi ile 67 vilayette 67 bagimsiz aday
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Konya'dan bagimsiz milletvekili olarak Meclise girmistir. 1969 secimlerini dnemli
kilan sadece "Milli Goérus"u temsil eden Erbakan'in Meclise girmis olmasi degil,
Erbakan'in etrafinda ba@imsiz Islami bir politik kimelesmesinin olusmaya

baslamasidir.

Necmettin Erbakan, 26 Ocak 1970'te Milli Nizam Partisi'ni (MNP) kurmustur.

MNP, Tirkiye'de islamciigin siyasal uzantisi ve temsilcisi olarak dogmustur.
MNP'nin kurulug beyannamesinde yeralan “MNP Allah'in hakki tutma, iyiyi
saglama ve koétliyl men etme emrini siar edinmistir” ifadeleri partinin islamcilikla
rabitasini  gostermektedir (MNP Kurulus Beyannamesi, s.5). Partinin
kurucularindan Hasan Aksay'in partinin kurulus gayesini agikladigi ifadeleri de bu
iligkiyi guglendirmektedir.

lyiligi emretmek, kétiiligii nehyetmek vazifesinin sahibi oldugu igin insanhgin hayrina
olarak ortaya cikarilmig blyik milletimiz, simdi butin Anadolu'nun her il ve ilgesinde
meydanlari dolduran heyetler halinde ortaya cikiyor ve Milli Nizam davasini yeniden
baslatiyorlar. Anadolu insani yeniden ayagda kalkiyor. Kendilerini bu milletin gardiyani
zannederek "sizi batililagtiracagiz" diyenleri de "sizi bilinglendirecegiz" diyenleri de
kékiinden kopmus blitiin yabancilar bir kenara itiyor ve ilan ediyor: "Ben kendi yoluma
déndyorum. Tarihimde oldugu gibi bitiin diinyaya i1sik tutan kendi medeniyetimi kurma
davasini baslatiyorum. Ey tarihinden ve milletinden kopan kéksizler! Yolunuz batildir.
Kurtarici olarak gérdigiiniiz Bati da Simal'de kendi buhranlari, kendi ¢ikmazlari iginde
bocalayip durmaktadir. Bunlar kurtarici olamazlar. Ancak, kurtariciya ihtiyaglari vardir. Milli
modelimize dénmek suretiyle yeni bir agsk ve heyecanla biitiin insanliga kurtarici aydinligi
yine Allah'in izniyle biz getirecediz” diyor ve MNH'ni bu gaye igin kuruyor (Aksay, 1971, s.
21).

Erbakan’a kadar Tirk siyasetinde, Islami bir sdylemin etkisinden sdz etmek
mumkin degildir. Sag partilerin sdyleminde dindar kesimleri memnun edecek
vaatlerde bulunulmus olsa da, Turk siyasal hayatinda islami séylem, Erbakan ile
bagslamistir. Milli Goérls patilerinin kurulus Beyannameleri'nde, Program ve
Tlziugi'nde, parti yetkililerinin beyanlarinda islami sdylemin izlerini kolaylikla
bulabiliriz. Ancak islami séylem, Milli Goriis’iin sdyleminde higbir zaman yalin
ideolojik hali ile degil, daha ¢ok onu andiran ve tamamlayan temalarla yer almistir.
Bunda Milli Goérus Partilerinin Turkiye Cumhuriyetinin kanunlari gergevesinde

olarak mucadele etmeleri gerektigini, kendisinin de Konya'dan bagimsiz aday olacagini" séylemistir.
"Turkiye'nin icinde bulundugu buhranlari halletmek icin siyasi hayata atildigini" séyleyen Necmettin
Erbakan'in amaci 67 vilayetten 67 adayi etrafinda toplayarak Mecliste bagimsiz bir grup meydan
getirmekti. Erbakan ve birlikte hareket ettigi bagimsiz adaylarin bu hareketi Turk siyasal tarihinde
“Mustakiller Hareketi” olarak adlandiriimistir (Cemal, 1991, s. 122).
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faaliyet gostermek uUzere kurulmus olmalarn etkili olmustur demek yanlis

olmayacaktir.

Erbakan, siyasi hayata basladigi ilk yillarda Tark siyasi hayatini, solcu gorus ve
onun temsilcisi olarak CHP, liberal gorus ve onun temsilcisi olarak AP, Milli Gorus

ve onun temsilcisi olarak MNP/MSP olarak tasnif etmistir.

Erbakan'a gore; “Temelde fikir ikidir: Hakli ve dogdru fikirler ile yanhs fikirler. Hakl
yol, dogru yol tektir. Yanlislar, Batillar ¢esit gesit gorunus igerisindedir. Boylece iki
gorus; U¢ gorunds icerisinde tezahlr etmektedir.” (Erbakan, 2014a, s. 41)
Erbakan siyasi hayatinin ilk yillarindan itibaren bu tasnifi guglendirerek surdirmus
ve RP yillarinda bu ayrimi “hak” ve “batil” biciminde dini terminolojinin sinirlariyla
ifade etmeye baslamistir. Erbakan’a goére liberal ve solcu goérisun kaynagi
yabancidir, disaridan gelmedir, Bati kaynakhdir. Milli

Gorus ise “Milletimizin tarihidir, 6zadur, kendisidir.” Milli Goras, milli bunyemizin

kendisini temsil etmektedir, aslidir; digerleri ise arizidir (Erbakan, 2014a, s. 42).

Erbakan “Milli Goras”a, “Milletimizin sanl tarihi boyunca Malazgirt'te heyecandan
cosan, Kosova’da bir kili¢ gibi parlayan, Nigbolu’ya yildirim gibi yetisen, istanbul’u
fetheden, istiklal Harbi'mizi yapan ve en son Kibris’ta yeniden biiyiik harikalar
ortaya koyan cevher, ruh ve manadir. Sehidi sehit yapan ve gaziyi gazi yapan
manadir.” (Erbakan, 2014a, s. 45) sOzleriyle 6zetlemektedir.

Erbakan Milli Goéras’a tanimlarken tarihe, tarihsel figurlere, kendi medeniyet
gegmisimize, milli degerlere, tarihi sekillendiren ruh ve manaya hatta birtakim dini
figlrlere vurgu yaparak aslinda Milli Gérig'le, Islam’dan miras alinan ahlak ve
ilkelere atifta bulundugunu agik bir sekilde ortaya koymaktadir. Bu nedenle

Milli Gorlis Hareketi, siyasal islam ya da islamcilik _kategorisi iginde
degerlendirilmigtir. Erbakan da Milli Gorus ile Islam, siyasal Islam ve Islamcilik

arasinda kurulan bu bagi inkér etmedigi gibi butiun hayati boyunca, yasalarin
sinirlarini zorlamak pahasina, hissettirmeye calismistir.

Hatta, daha MSP doéneminde inéni’niin Erbakan’i elestirerek sdyledigi “Bir
mihendis ¢ikmis, okullarda imam-1 Gazali'yi okutacakmis” sdzlerini dogrulamis;
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okullarda Durkheim vyerine imam-1 Gazali'yi okutturacaklarini éviinerek
vurgulamistir (Erbakan, 2014b, s. 393).

Erbakan’in siyasi goruglerinin butinune dikkatlice bakildiginda onun ideolojisini
ve mucadelesini iki temel hedef Uzerine kurdugu gorulecektir: “Yeniden Buyuk
Tarkiye ve Yeni Bir Dunya”. Erbakan hemen her konuda ileri surdtgu goéruslerini,
ya da iktidar ortag! oldugu donemlerde ortaya koydugu icraatlarini bu iki temel
hedefe gore olusturmustur. Erbakan’in distincesinde, Yeniden BlUyuk Turkiye'yi
kurmanin yolu maddi ve manevi kalkinmanin saglanmasindan, yeni bir dunyayi
kurmanin yolu da islam birliginin tesis edilmesinden ge¢cmektedir. Dolayisiyla
Erbakan’in, ideolojisini kalkinmacilik, maneviyatcilik ve islam birligi temalari

uzerine inga ettigi sdylenebilir.

Bagimsizlar hareketinden baslayarak Erbakan’in liderlik ettigi batin Milli Gorus
partilerinin programinda merkezi konulardan ilkini, “Maddi Kalkinma” fikri
olusturmustur. Erbakan, “kendi motorumuzu kendimiz yapmadikg¢a, uretici, gugli
bir sanayi kurmadikga ve bunu Anadolu topraklarinda yukseltmedikge higbir sey
degismez” diyerek geri kalmigliktan kurtulmanin ve yeniden guglu bir Turkiye

olmanin sanayilesmeyle basarilabilecegini anlatmaya ¢alismistir.

Milli Goras Hareketi'nin ilk partisi olan Milli Nizam Partisi’'nin programinda
sanayilesme meselesi bir "dava" olarak yer almig ve milletlerin siyasi ve iktisadi
bagimsizliginin temeli olarak takdim edilmistir (Milli Nizam Partisi, t.y., s. 22).

MSP’nin programinda da “Maddi Kalkinma” fikri merkezi bir yer isgal etmistir.
MSP’ye gore Turkiye'nin sanayilesmesi, bir “var olma-yok olma” sorunu kadar
onemlidir. Bu nedenle Erbakan, iktidar ortagi oldugu 1974-1978 yillari arasinda
enerjisini sanayilesmeye teksif etmis ve bir program dahilinde “Agir Sanayi
Hamlesi’ni baglatmis, MSP’nin slogani olarak da “Agir Sanayi’ segilmigstir
(Erbakan, 2014c, s. 111)

RP ile birlikte Agir Sanayi meselesi sdylem diizeyinde eski merkezligini kaybetmis
gibi gérunmesine ragmen yine de partinin ana fikirlerinden birini “Maddi Kalkinma”
olusturmustur. Partinin adinin “Refah” olarak segilmesi de bunun bir géstergesidir.
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Erbakan’in mucadelesinde bu kadar merkezi bir yer isgal eden kalkinma fikri,
O'nun Bati emperyalizmine karsi gelistirdigi en dnemli savunma araglarindan biri
olmustur. O, kalkinmayi, iktisadi ve siyasi bagimsizhdin bir araci olarak
goérmastir. Erbakan’a gore Turkiye’de hakim olan dizen bir kdle dizeni olup
“‘modern mustemlekeciligin” tabii sonucudur. Dinya emperyalizmi bu modern
mistemlekecilik vasitasiyla sadece Tirkiye'yi degil, bitin Islam dinyasini
somurmektedir. Bu sémirtiden kurtulmanin yolu, 6z kaynaklarimizi seferber

ederek yaygin, suratli ve guclu bir kalkinma hamlesi baglatmaktir (Erbakan, 2010).

Erbakan’in Anadolu sermayesi ile iligkisinin temelini de “Maddi Kalkinma” fikri
olusturmaktadir. Bu ¢ercevede Erbakan’a gére Anadolu’'nun kalkinmasinda itici
glig, Anadolu sermayesi olacaktir. Clinki istanbul sermayesi olarak tanimladigi
blyUk burjuvazi, TUrkiye’'nin buyimesini ve bagimsizlasmasini istemeyen Batili
emperyalist guclerin tagseronlugunu yapmaktadir. Anadolu sermayesini olugturan
esnaf ve tuccar ise milli degerlerine bagl ve yerlidir. Bu nedenle Erbakan,
Anadolu’nun kiglk ve orta Olgekli isletmeleri eliyle bir kalkinma hamlesi
baglatilabilecedi dusuncesindedir. Bunun vyolu da Anadolu tlccar ve
sanayicilerinin 6nunun agilmasindan ge¢mektedir. Bunun igin vergi duzeni, kredi
dagitim politikalar, doéviz tahsisleri, faiz politikalar ile ilgili hep Anadolu
sermayesinin lehine olan politikalari savunmustur. Erbakan’in Odalar ve Borsalar
Birligi miicadelesi de istanbul sermayesi ile Anadolu sermayesi arasindaki bu
mucadelenin sonucudur. Gerek MSP koalisyonlari gerekse RP iktidari doneminde
iktisadi dizenlemeler Anadolu sermayesinin guglendirilmesi yonunde yurutilmas
ve “Anadolu Arslanlar’” isimlendirmesi bu ¢abanin Urinu olarak dogmustur
(Mavis, t.y., s. 82).

Aslinda kalkinmacilik fikri, 19. Ylzyil'dan itibaren batin islami hareketlerin ana
konularindan birini olusturmustur. Bir taraftan Ernest Renan’in “islam ve Bilim”
konferansiyla zirveye tirmanan Islam’in terakkiye mani oldugu fikri bir taraftan da
islam diinyasinin yasadigi maddi ¢okiintl, Misliman ilim ve fikir adamlarini
“Islam diinyasi neden geri kald1? Yeniden nasil kalkinabiliriz?” sorularina cevap
aramaya itmistir. islam’in terakkiye mani olmadi§i tezi gercevesinde Uretilen
cevaplarin ana fikri hep kalkinmacilik olmustur. Erbakan da 1960’ yillarda verdigi

“Islam ve ilim Konferansi’yla, Bat’'nin ve Baticilarin ileri siirdiigu “islam ilerlemeye
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manidir’ (Erbakan, 2014d, s. 229) suglamasina karsilik Islam’in ilim dini oldugu
ve tarihteki bilimsel gelismelerin Musluman ilim adamlari eliyle gergeklestigi tezini
savunmus ve Musluman ilim adamlarinin buluglarini tek tek anlatarak yeniden

kendi kaynaklarimizla kalkinmak igin bir 6zguven olusturmaya calismistir.

Bu ylizden Erbakan’in, islamci gelenekle olan bagi dikkate alindiginda, siyasi ve
fikri mucadelesinin merkezinde kalkinma dusincesinin olusu sasirtici dedgildir.
Erbakan’in mihendis olusu, ihtisasini motorlar Gzerine yapmasi da sanayilesme
fikrinin olusmasinda etkili olmustur. Ayrica Almanya’da bulundugu stire igerisinde
yaptigi gozlemler, yakilip yikilmis bir tlkenin kalkinma mucadelesi, stuphesiz ki

O'nun maddi kalkinmaya dair fikirlerinin gelismesinde pay sahibidir.

Erbakan’in, siyasi hayati boyunca partileri degisse de onceligi hi¢ degismemistir.
Soylemlerinde konjonktlrel degismeler gdozlemlenmis olsa da batin bu partilerin
onceligi aynidir: “Once ahlak ve maneviyat” (Cakir, 2005, s. 547). Erbakan,
sorunlarin temelinde, toplumun kendi medeniyet degerlerine yabancilasmasini,
ahlaki yozlasmayi ve manevi degerlerden uzaklagsmayi gérmektedir. O'na goére
150 yildir Ulkeyi yonetenlerin topluma Batili degerleri benimsetme politikalar
ulkeyi madden ve manen zayiflatmistir. Bu nedenle maddi alanda oldugu gibi
manevi alanda da bir kalkinma hamlesine ihtiya¢c vardir. Cinkli madden ya da
manen tek basina kalkinmis olmak bir anlam ifade etmemektedir. Topyekin
kalkinmak igin hem madden hem manen kalkinmis olmak zorunludur. Manevi
kalkinmay! saglamanin yolu da bir program dahilinde ahlak ve maneviyat

egitiminden gegmektedir.

Erbakan’in literatirinde “Manevi Kalkinma” olarak yerini alan gorus, toplumun
yeniden islamlastirimasi ve temel politikalarin islam’a dayandiriimasi olarak
anlasiimistir. Erbakan’in birgok konugsmasinda, 1000 yillik tarihe atifta bulunusu,
kendi medeniyetimize dair vurgusu, partinin kurucular arasinda Alparslan’dan,
Fatih'ten, Yavuz’'dan, Abdulhamid’e kadar bir dizi tarihi figurl siralamasi, “Milli
Gériis”ll istanbul’'un Fethi, Viyana Kusatmasi, Canakkale Zaferi ve bu savaslarin
arkasindaki ruh ve manayla irtibatlandirmasi, “Manevi Kalkinma” sahasinda
yaptiklarini sayarken siraladigi hukimet faaliyetleri dikkate alindiginda “Manevi
Kalkinma” temasinin islam’dan hareketle (retilmis bir siyasi programa dayandigi
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sOylenebilir. Erbakan’in soylemleri bir butinluk ve sdreklilik igerisinde
incelendiginde “milli” kelimesiyle vurgulanmak istenenin, milliyetgilik degil; kendi
koklerine, medeniyet deg@erlerine, tarih ve inanglarina bagllik oldugu gorulecektir.
Hatta rahatlikla milli kelimesiyle “millet” kavraminin islami literatiirdeki anlamina
bir atif yapildigi séylenebilir (Refah Partisi, 1991, s. 98).

Erbakan, bircok konugsmasinda icraatlarini, “Maddi Kalkinma ve Manevi Kalkinma
Alanindaki icraatlar” olarak ikiye ayirmis ve “Manevi Kalkinma Sahasinda Yapilan
icraatlar” bashgi altinda camii ve Kur'an kurslarina biitgeden ayirdiklari paylari,
din gorevlileri ile ilgili iyilestirmeleri, imam hatip okullarinin sayilarinin
¢ogaltilmasini, mustehcen nesriyatla mucadeleyi, dindarlara yapilan baskilarin
azaltilmasini, karayolu ile haccin kolaylasgtiriimasini, vakiflarin amacina aykiri
kullaniminin engellenmesini ve okullara ahlak dersi konulmasini siralamistir.
RP’nin 4. Buyluk Kongresi'nde yaptigi konusmada, “Manevi Kalkinma Hamlesi”
baglig altinda, iktidar ortakhi§ doneminde 250 imam hatip okulu 10 yiiksek islam
enstitlisi ve 3.000 Kur'an kursu agmis olduklarina ve bu okullardan mezun olan

inanch bir neslin yetigtigine vurgu yapmigstir (Erbakan, 1993).

Erbakan’in dis politika sOyleminin merkezinde Bati karsithgi ve Musliman
ulkelerle dayanisma fikri vardir. Erbakan, siyasi hayati boyunca kati ve taviz
vermez bir Bati karsithgi icinde olmustur. Erbakan’a gére Bati zulim ve
somurunun adresidir. 20. Yuzyll boyunca olusturdugu uluslararasi kuruluslar
araciligi ile islam dinyasina kargi zulim ve baski uygulamis, Mislimanlarin
kaynaklarini sémirmustiir. iki asirdir diinyaya egemen olan ve “kuvveti (stiin
tutan” Bat’'nin sinir tanimaz arzulari eliyle insanlik, aci ve istirap iginde
yasamaktadir. Bu aci ve istiraplardan kurtulmak icin “hakki dstiin tutan” islam
medeniyetinin ge¢miste oldugu gibi yeniden dinyaya hakim olmasi
gerekmektedir. Bat’'nin somuartsunden kurtulmanin yolu da Tarkiye'nin
onculugunde Musluman ulkeler arasinda tam bir ig birliginin olusturulmasidir.

Erbakan’in dis politikaya dair sdylemi bu tespitler Gzerine inga edilmistir (Cakir,
2005, s. 565).
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Erbakan bagta ABD olmak Uzere Batil llkelerin Islam dinyasina saldirilarini
siddetle elestirmis; Afganistan, Irak, Filistin, Kesmir, Bosna, Azerbaycan, Kibris
vb. Ulkelere donuk saldir ve gifte standartlara kargi gikmigtir. Turkiye'yi yoneten
hikUmetleri Bat’'nin uydusu ve kuklasi olmakla suglayarak “Uydu Degil Lider
Ulke” ve “Sahsiyetli Dis Politika” sloganlari ile elestirilerini formile etmistir
(Calmuk, 2005, s. 556).

Erbakan, AB’ye Uyelik slreclerini de medeniyet perspektifinden hareketle
elestirmis ve AB'yi, temeli Hristiyanliga dayal bir topluluk olarak tanimlamistir.
Tarkiye'nin Muaslumanligina dikkat cekerek AB’ye uyeligi, inang ve kimlik
temelinde elestirmistir. Hatta AB Ulkelerinin Sevr’i gerceklestirmek niyetinde
olduklarini vurgulamis; AB'yi, Turkiye'yi bolecek yeni bir Hacgli zihniyeti olarak
tanimlamistir. Erbakan, daha Ortak Pazar yillarinda Tuarkiye’'nin Ortak Pazar’'a
girmesini, “Turkiye’yi Hristiyan Avrupa igerisinde eritme plani” (Erbakan, 2014e,

s. 411) olarak gérmus ve Ortak Pazar’i Siyonizm’in bir oyunu olarak nitelemistir.

Erbakan’in dlinya olaylarini aciklama c¢abalarinin merkezinde Siyonizm’e
yukledigi rol vardir. Erbakan’a gore Siyonistler olusturduklari birtakim orgutler
araciligiyla dinyay! yonlendirmekte ve adim adim hedeflerine ilerlemektedirler.
Theodar Herzel’'in ortaya koydugu planlar dogrultusunda Siyonizm’in ilk hedefi
Filistin topraklarinda bir israil devleti kurmak, ikinci hedefi ise Tevratta vaat
edilmis topraklar olarak tanimlanan Turkiye’nin de iginde oldugu genis bir alanda
Buyiik Israil’'i kurmaktir. Bilyiik israil devleti kurulduktan sonra Siyonizm’in diinya
hakimiyeti kurulmus olacaktir. Erbakan, ABD bagkanlari dahil birgok batili devlet
adaminin Siyonizm’in  kontrolinde oldugunu ve dinyada meydana gelen
hadiselerde Siyonizm’in roll bulundugunu gugld, israrli ve inangli bir sekilde dile
getirmigtir.

Siyasi hayati boyunca gindeminin en dnemli basliklarindan birini, Siyonizm
meselesi ve dogal olarak Filistin ve Kudis davasi olusturmustur. Hatta 1980
yilinda dénemin AP’li Digisleri Bakani Hayrettin Erkmen’i, israil ile kurdugu iliskiler
nedeniyle 24 milletvekilleri olmasina ragmen gensoru ile dugurmuslerdir. 12 Eylul
ihtilali’'nin gerekgeleri arasinda gésterilen olaylardan biri de Erbakan’in Konya'da
yaptigr Kudus Mitingi’dir (Cakir, 2005, s. 565-569).
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Erbakan, Bat’'nin zulim ve somurdasunu, olusturdugu BM, NATO, IMF, Dinya
Bankasi, UNESCO gibi uluslararasi kuruluslar eliyle yurattigind ve bu
somurandn dolarin dinya uzerindeki hékimiyetine dayandigini iddia etmistir.
Zuliim ve sémiriiden kurtulmak icin bir an evvel Tiirkiye’nin énciltigiinde bir islam
Birligi kurulmasi gerektigini savunmustur. Erbakan iktidarda bulundugu
dénemlerde bu amagla Islam dlkeleri arasinda iligkilerin gelistirilmesine
calismistir. Tlrkiye'nin islam Konferansi Orgiiti'ne Uyeligi MSP iktidari
doneminde gergeklestiriimistir. Erbakan, Muaslumanlarin da Batili uluslararasi
kuruluslar gibi; “/slam Birlesmis Milletleri’, “islam Ortak Pazari”, “Islam Savunma
Orgiitii (Islam NATO’su)”, “Islam Ortak Para Birimi (Islam Dinari)”, “Islam Kiiltiir
Birligi (islam UNESCO’su)” kurmak suretiyle islam birliginin olusturulabilecegine
ve yeni bir diinya diizeninin kurulabilecegine inanmaktadir. Hayati boyunca islam
birligini bu bes adim gergevesinde Israrla savunmustur. En son RP iktidarinda 54.

HUkUmetin Bagbakani olarak gelismekte olan ve nufuzu yuksek 8

islam Glkesinin katilimi ile D8 Uluslararasi Antlasmasr’ni imzalamistir (Erbakan,
2014f, s. 425).

Erbakan, Turkiye’nin cumhuriyetin kurulmasindan bu yana urettigi dig politika
yonelimini degistirmeye calismasindan dolayi sik¢a elestiriimig, basta ABD ve
Israil olmak tizere Batili Ulkelerce tehdit ve tehlike olarak algilanmigtir. Ayrica ileri
surdugu is birligi teskilatlar hayal GrunU olmakla suglanmis ve uygulanamaz
gérilmistir. Ama o bu israr ve inancindan vazgecmemis, her firsatta islam
ulkeleri ile iligkilerini gelistirecek adimlar atmaya c¢alismistir. Bu kapsamda
Musliiman tilkelerdeki islami hareket ve partilerle siirekli iliski icinde olmus, her yil
Istanbul’da genis katilimli Misliman Topluluklar Birligi (MTB) toplantilari organize

etmigtir.

Erbakan’in islam birligi tutkusu, 19. Ylzyil islamcilarinin ittihad-1 islam fikri ve
Abdllhamid’in  Panislamizm politkasina dayandirilabilir.  Islamcilar  ve
Abdulhamid, Bati sdomurgeciliginden kurtulmanin yolunu, butin Muslimanlarin
birliginde gérmis ve bunun igin Hilafet inancini eksene alan ¢ok yogun bir
micadele ylritmustir. Dolayisiyla islam birligi fikri, islamci hareketlerin merkezi
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meselesi olmustur. Erbakan da Muslimanlarin esaretten kurtulmalarinin islam

birliginin tesisiyle mimkun olacagini savunmusgtur.

Erbakan’in dislnceleri topluca tahlil edildiginde Milli Gérus ideolojisinin, Islam’in
inang ilkeleri ¢ergevesinde sekillendirildigi goérular. Erbakan’in kapatilan tim
partilerinin kapatilma nedeni, bu partilerin geriata dayali bir diuzen kurma amaci
tasiyor olmalari ve laiklige aykiri davranmalaridir. Erbakan’in kisisel sertveni ve
yasam tarzi da siyasetini islami degerlere dayandirdigi iddiasini anlasilir
kilacaktir. Erbakan daha Universite yillarinda Naksibendi tarikatina baglanmistir.
Baglangigta Zeyrek Camii imam Hatibi olan Abdulaziz Bekkine’ye olan bagliligi
onun vefatindan sonra M. Zahid Kotku ile devam etmigtir. Siyasete girisi, seyhi M.
Zahid Kotku'nun da rizasi ile gergeklesmistir. Dolayisiyla Erbakan’in kisisel
yasantisi ve inang dunyasi ile siyasetinin temel esasi arasinda bir butinluk vardir
(Yavuz, 2005, s. 594-601; Ozdalga, 2006, s. 103).

Erbakan, butin siyasi hayati boyunca bir taraftan dindar kitlelerin taleplerini
politize etmek suretiyle onlarin siyasal temsilini Ustlenirken diger taraftan siyasal
alanin icinde dini kimlige dayali yeni bir yol agcmistir. Yuruttigu mucadele ve
olusturdugu ideolojik dilden dolay! sevenlerince islami bir lider, muarizlarinca da

siyasal islam’in inatci bir temsilcisi olarak gérilmistir.

1969’a kadar dindar kitlelerin temsili, daha ¢ok sag partiler igerisinde bir miktar
iyilestirmeler elde etmeye donuk bir amacla sinirli iken Erbakan’la beraber dindar
kitlelerin temsili ve dinin siyasal hayattaki belirleyiciligi, yeni bir dizleme
tasinmigtir. Din-siyaset iligkisinde Erbakan’la baglayan tartismalar, Turkiye'nin
gundeminden hi¢ dusmemis ve Erbakan'in olusturdugu siyasi c¢izgi, Turk

siyasetinde artarak suren bir etki alanina kavusmustur.

5.3. TERCUME HAREKETLERI: “BiR KOPUS DiLi”

18. ve 19. Yiizyil sartlarinda Hint alt kitasi ve Misirda olugsmaya baslamis islami

Hareketler 20. Yuzyll sartlarinda yeni yontem, yapi ve sdylemle varliklarini
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surdirmasglerdir. Olivier Roy, 20. Yiizyil Islamciliginin Gi¢ cografi ve kiiltirel kutbu

oldugunu séyler: Siinni Arap Ortadogu, Siinni Hint Alt kitasi ve iran Arap

Sii alani (Roy, 1994, s. 16). Ozellikle Misirda ihvan-1 Mislimin ve Pakistan’da
Cemaat-i Islami Hareketi, 20. Yizyill Islamciliginin adeta ilham kaynaklari
olmustur. Ihvan-1 Mislimin birgok Arap Ulkesinde islami hareketlerin dogusuna
kaynaklik etmis, Misir sinirlarini asan orgiitsel bir glice kavusmustur. ihvan’'in
basta Arap Ulkeleri olmak Uzere tim modern islamci hareketlerin ana érgitu
oldugu sdéylenebilir (Lia, 2012, s. 13). Ayni sekilde Pakistan’da Gnli Muasliman
disinir Mevdudi tarafindan kurulan Cemaat-i islami de 20. Ylzyil islamcihiginin
hem ideolojik hem de drgutsel sekillenmesinde etkili olmustur (Nasr, 2014, s. 9).
Bu iki hareket birbirinden butunuyle bagimsiz olmasina ragmen carpici bicimde
islam yorumlarinin &rtistigli ve disitnsel bir paralellik icinde olduklari
gorulecektir (Roy, 1994, s. 55). Turkiye’de de 1960’ yillarin ortalarindan itibaren
bu hareketlerin énemli isimlerinin etkisi, giderek artan bir sekilde islamciligin
bagimsiz bir siyasal kimlik kazanmasini hizlandirmistir. Ozellikle Erbakan
énculigiindeki Milli Gériis hareketinin Ihvan ve Cemaati islami ile kurdugu
orgutsel iliski ve Hasan el-Benna, Seyyid Kutub, Muhammed

Kutup, Abdulkadir Udeh ve Mevdudi’'nin dusuncelerini Turkiye'ye tasima cabasi
Turkiye’de islamciigin yeni bir kimlik kazanmasinda oldukga etkili olmustur
(Bingik, 2013, s. 397).

Etkileri 1960’larin ortalarindan itibaren Tiirkiye’de hissediimeye baslanan islami
hareketler Turkiye ile karsilastirildiginda oldukga erken donemlerde teorik ve
orgutsel olusumlarini tamamlamiglardir. Genis bir geg¢mise ve gelenege
dayanmaktadirlar. Oysaki Turkiye’de 1960’larin sonlarina kadar 6zgin ve
bagimsiz bir islamci sdylem olusamamistir. Turkiye’de islamciligin 6zgiin bir
kimlige sahip olamamasinin 6nemli nedenlerinden biri Kemalizmin modernlegsme

politikalarinin dine tayin ettigi yerdir denebilir.

Turkiye'de islamcihigin  sagciliktan ayrismaya ve milliyetgi-muhafazakar
anlayistan farkllasmaya baslamasinda ceviriler yoluyla Misir ve Pakistan
merkezli islami hareketlerin tezlerinin Tirkiye'ye girmesi oldukga etkili olmustur
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(Yidirnm, 2013, s. 157). 1960°’li yillarin ortalarindan itibaren Hasan el-Benna,
Seyyid Kutup, Abdulkadir Udeh, Muhammed Kutup, Said Havva, Fethi Yeken ve
Mevdudi (Birisik, 2013, s. 390-391) gibi birgok ismin kitaplari Turkgeye ¢evriimeye
baglanmistir. 1980’li yillarda, Misir ve Pakistan’in yanisira iran kaynakli oldukca
zengin bir geviri slreci baglamis, bu baglamda Murtaza Mutahhari, Ali Seriati,
Imam Humeyni, Ayetullah Talegani, Abdulkerim Surus gibi devrim éncllerinin
tezleri Turkiye'ye girmistir. Bu gevirilerin etkisi, iran devriminin Urettigi heyecanla
birlesince Turkiye Islamciliginin kendi iginde gesitlendigi, daha devrimci nitelik
tasiyan farkhlagmalarin olustugu bir sonu¢ dogurmustur (Bulut, 2013, s. 363).
Ayrica Tunus, Suriye, Liibnan, Sudan, Bosna ve Batili iilkelerde yasayan islamci

dusundrlerin eserleri de hizla Turkgeye kazandirilmistir (Bulut, 2013, s. 365).

Hamza Tirkmen, cevirilerle baslayan bu yeni siireci, Tirkiye islamciliginin
“arinma sureci” olarak tanimlamaktadir. Bu disunurlerin eserleri mevcut kultarel
birikimlerin ve Islam algisinin sorgulanmasina dair ¢cabalara kaynaklik etmis ve
milliyetci-muhafazakar kimlige dair ¢ok ciddi bir elestirel bakis Uretmistir
(Turkmen, 2008a, s. 78). Tiirkmen mezhepgi, milliyetgi ve sagci kimlikleri islam’a
bulasmis “illetler” olarak tanimlayip gevirilerle tanisilan yeni islam yorumlarini bu
illetlerden arinmanin yanisira “gercek Musluman kimligine” yonelis olarak
gormektedir (Turkmen, 2008b, s. 43.)

Tirkiye islamciligi Gizerinde ihvan ve Cemaat-i islami kaynakli birgok diistiniiriin
etkisi olmakla birlikte asil donusturtcu etki Hasan el-Benna, Seyyid Kutup ve
Mevdudi'nin duslnceleri Uzerinden olusmustur. Hasan el-Benna teorisyen
olmaktan c¢ok bir hareket adamidir. Cok eser vermemis olmakla birlikte,
makaleleri, konusmalari, konferanslari Ihvan’in islam yorumunu kavramak igin
yeterlidir. Benna’nin gorusleri 20. Yizyil islamciliginin sekillenmesinde oldukga

etkili olmustur.

Mevdudi, Benna’dan farkli olarak hem bir ideolog, hem de bir hareket adamidir.

Turkiye’'de dindar kesimler, Mevdudi ile 1960’ yillarin sonunda tanismistir. Onun
hem fikirleri hem de miicadelesi, 1970 sonrasi Tirk islamciliginin sekillenmesinde
onemli rol oynamigtir. Mevdudi'nin Turkge’ye ilk kazandirilan eseri 1967 yilinda
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Rasim Ozdendren tarafindan cevrilen “islam’da Deviet Nizami” dir. 1969 yilinda
ise “Islam Inkilabinin Programi” isimli kitabi Tirkiye'de yaymnlanmig ve
Mevdudi’'nin eserleri bu tarihlerden sonra elden ele dolagmistir (Turkone, 2012, s.
50). Ozellikle “Kur’an’a Gére Dért Terim’”, ilah, rab, din ve ibadet kavramlarina
yikledigi farkli ve yeni anlamlarla yeni bir islam yorumunun dayanagini
olusturmustur. Kitap bu kavramlara bilinen igeriklerinin yanisira dunyevi
egemenlik yorumu da katarak, siyasal bir icerik kazandirmistir (Mevdudi, 1989).
Mevdudi’nin eserleri islamci genglik tizerinde derin etkiler uyandirmis, bagimsiz

bir siyasal kimlik olusumunda 6nemli katkilar saglamigtir (Bulut, 2013, s. 359).

Tirkiye islamcilari “islami Hareket” kavramini Mevdudi’den almislardir. Mevdudi
1941 yilinda bir grup arkadagi ile birlikte kurdugu ve 1972’ye kadar liderligini
yurittigi (Nasr, 2014, s. 50). Cemaat-i islami’yi “Iislami Hareket’ olarak

tanimlamig ve hayatinin en buyuk gayesi oldugunu soylemigtir:

islami hareket hayatimin en biiyiik gayesidir. Hayatimi ona adadim. Oliimiimde bu amag¢
ugruna olmalidir. Bir tek kisi bile ileriye dogru ¢itkmasa, ben yine ¢ikacadim, hic kimse bana
katilmasa ben tek basima ylriyecegim. Biitiin diinya bana karsi birlesse de ben onunla
tek bagsima ve yilmadan miicadele edecegim. (Mevdudi, 19864, s. 63).

” o« ” ““

Bu ifadeler guglu bir micadelecilik ruhu tagsimaktadir. “Dava”, “gaye”, “adanmak”,
“0lmek”, “tahakkum”, “butun dinya kargi olsa”, “yeni bir dinya kurmak” gibi
ifadeler islam’i merkeze alan savasgi ve devrimci yeni bir ideolojik kurgunun
ipuclarini tagimaktadir. Mevdudi, Cemaat-i Islami’nin amacini, “islam’i diriltmek”
olarak ifade etmis, “Kuran ve Siinnete dayali gercek islam’in hakimiyeti” icin
mucadele ettiklerini vurgulamigtir (Mevdudi, 1986a, s. 66). Mevdudi’nin bu kisacik
cumlelerinde bile farkli bir dilin varligi gorulecektir.

“Islam’1 diriltmek”, “gercek islam”, “islam’in hakimiyeti” ve “miicadele” gibi ifadeler,
Mevdudi’nin bir yaniyla gelenegdin bir yaniyla modernligin kargisinda bir ideolojik
kurgu olusturdugunu gostermektedir.

ihvan-1 Mislimin ve Cemaat-i islami gizgisinde gelisen islamciligin teorik zirvesi
Seyyid Kutub’ta olusmustur. Seyyid Kutub, Benna ve Mevdudi’de belirginlesen
“Islam Nizam1”, “islam Devleti”, “Allah’in Hakimiyeti”, “Cahiliye Toplumu” gibi
kavramlari Kur'an’dan olusturdugu dayanaklarla guglendirmistir. Kutup
olusturdugu teorik cerceve ile hayati, “islam Devleti”-“Kifiir Devleti”, “Allah’in
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LTS LTS

Hakimiyeti”-“Tagutun Hakimiyeti”,

islami Toplum”-“Cahili Toplum”, “Darul islam”-
“Darul Harb” gibi karsitliklar ekseninde catisan iki kutba ayirmistir. Kutub’un islam
yorumu Kkollektivist kuramlarin etkisinin yogun oldugu bir donem ve soguk savas
kosullarinin Urettigi bir ortamda sekillendigi icin ¢atismaci ve kollektivist bir
karakter tagimaktadir. Ayrica Seyyid Kutub’'un séyleminde 18. ve 19. Yuzyil'in

savunmaya dayal Uslubu yerini saldirgan bir Usluba birakmigtir.

Batr'nin her konuda islam’dan diisiik oldugu fikri, sikga tekrarlanmigtir (Canatan,
2002, s. 36).

1970’ yillardan itibaren Tirkiye islamcihiginin temel yonelimi de Kutub’un
hakimiyet teorisi dogrultusunda gelismigtir. “Hakimiyet Allah’indir” geklinde
sloganlasan yaklasimin kaynagi Kutub’un gérisleridir. Diinyanin birgok islamci
olusumu tizerinde ¢ok derin etkiler birakmis, “Yoldaki isaretler” kitabi 1966 yilinda
tercime edilisinden bu yana birgok yayinevi tarafindan sayisiz baski yapmis,
islamci genclerin basucu kitabi olarak defalarca okunmustur. Kitabin Tiirkceye
cevirisi “yazarini idama goturen eser’ seklinde anons edilmis, 163. maddeye
aykiri bulunarak toplattiriimasi, kitaba olan ilgiliyi daha da arttirmistir. Eser, Seyyid
Kutub disuncesinin manifestosu niteligindedir. Oldukg¢a yeni ve alisilagelmisin
disinda bir islam yorumuna sahiptir (Tirkmen, 2008a, s. 206). Ayni sekilde Seyyid
Kutub’un cezaevinde yazdidi 16. Ciltlik Kur'an tefsiri “Fi Zilali’l Kur'an” (Kur'an’in
Gélgesinde) 1970’lerde yayimlanmaya basladigi giinden itibaren her islamcinin
evine girmis ve yaygin bir sekilde sohbet ortamlarinda topluca okunmustur (Bulut,
2013 s. 373). Fizilal, klasik Kur'an tefsirlerinden farkli olarak modern sorunlara
dair yorumlar igermekte, Kur'an’in siyasal okumasinin érnegini teskil etmektedir.
Baslangicta bu disiniirlerin eserleri Tirkiye'ye iki kanaldan girmistir. ilki 1960’1
yillarin énemli yayin organlarindan Hilal Dergisi’dir (Saglam, 2013, s. 401). ikinci
kanal ise merkezi Kuveyt'te bulunan “Uluslararasi Misliman Ogrenci Orgutleri
Federasyonu” (IIFSO)dur. IIFSO tarafindan Turkgeye cevrilerek bastirilan kitaplar
Tuarkiye'de Milli Selamet Partisi tarafindan dagitilmigtir (Birisik, 2013, s. 391). Bu
ikinci kanal Turkiye’de 6zellikle Milli Gorus c¢evrelerinin yalnizca dastnsel olarak
degil, érgitsel olarak da islami hareketlerle iligki kurdugunu ve etkilesim icinde
oldugunu gostermektedir.



118

Ceviri eserler, Turkiye Islamcilarinin Kuran’a olan ilgisini artirmistir. islam
geleneksel metinler yerine daha yeni ve farkli bir dil, Gslup ve yoruma sahip bu
yeni eserlerden dgrenilmeye baglanmigtir (Turkmen, 2008b, s. 40).Basta Kutub
ve Mevdudi olmak iizere bu disiinirlerin eserleri uzun siire Tirkiye'deki islamci
genglik Uzerinde etkisini surdurmig ve yeni bir ideolojik durusa yol agmigtir. Bu
eserler araciligiyla Islamcillk hem sagcilikla ayrisiyor hem de daha
radikallesiyordu. Bu eserlerde islenen konular ve iglenis bigimi Turkiye’'deki
okuyucular igin hem yeni ve farkli hem de “Gergek islam”in anlagilmasi (Metiner,

1987, s. 62) yolunda “igaretler” i¢ceriyordu.

Butun bu eserlerin yalnizca isimlerinden hareketle yapilacak bir analiz dahi bu
yeni islamcilik yorumunun agirlik noktasini kavramamiza yardimci olacaktir.

Sézgelimi Mevdudinin “islam’da Hayat Nizami”, “islam’da iktisadi Nizam”,

” “ i “

“Islam’da Devlet Nizam!”, “islam’da ihya Hareketleri”, “islam’in Anlasiimasina

Dogru”, “Islami Hareketin Ahlaki Temelleri’, “Islam Anayasasi: Tedvini ve

Esaslar!”,

Hilafet ve Saltanat”, “Misliimanlarin Kurtulus Yolu”, “islami Hareketin
Stratejisi” en az Kutub’un Fizilal'i'i kadar ilgi goren tefsir kitab1 “Tefhim’GIKur'an”
(Kuran’in anlasilmasi) ve “Kuran’a Goére Doért Terim” ve Seyyid Kutub’un
“Islam’da Sosyal Adalet”, “Cihan Sulhu ve islam”, “istikbal islam’indir’, “islam ve
Medeniyet Problemleri”, “islam Cemiyetine Dogru”, “Din Dedigin Budur”, “islam
Davasinin Stratejisi”, “islam ve Kapitalizm Catismasi” (Bulut, 2005, s. 919) vb.
kitaplari isimleriyle dahi temsil ettikleri islamci distncenin agirlik merkezini
gOstermektedir. Devlet, siyaset, mucadele, metod, gergek din, siyasal sistem
olarak islam, kapitalizm, komiinizm ve islam karsilastirmalari, gibi temalarla

Islam’in total bir iktidar projesi olarak kurgulandidi rahatlikla gérilecektir.

Bu eserler, islamci genclerin yeni kavramlarla tanismasinin aracisi olmustur.

” “* ” “*

“Tevhid”, “metod”, “cahiliyye”, “immet’, “cihad”, “Islami diisiince”, “cahiliyenin

LT LT3

reddi”, “ilahi egemenlik”, “Kur’ani énderlik”, “kiifriin tek millet oldugu” vb.

(Tarkmen, 2008a, s. 250) kavramlar bir kopus dili Uretmis, ve “Kur'ani
Kavramlar’la bagimsiz bir islami kimligin olusumunu hizlandirmistir (Tiirkmen,

2013, s. 139). Ote yandan “Darii’l-harb” (savas halinde olunan yer), “Daru’lislam’

(islam yurdu) kavramlari, inanci merkeze alan bir vatan fikri Gretmis, “Tagut’ ve
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“‘Bel'am” gibi tarihsel sembollere atfen Uretilmis ve yeniden igeriklendiriimis
kavramlarla yonetici ve din adamlarina yonelik elestirel ve ¢atismaci bir bakig
geligtirmistir (Bingik, 2013, s. 391). Tagut kavraminin yanisira “Mdstekbir’
kavrami da Turkiye Cumhuriyeti Devletini tanimlamak icin kullanilarak devlet ve
Muslimanlar karsilastiriimis (Yildirim, 2013, s. 160), islam kapitalist ve komiinist
ideolojilerin kargisinda uguncu bir alternatif ideoloji olarak konumlandiriimig,
“Islam Devleti” idealini merkeze alan total bir iktidar projesine dénlstirilmistir
(Harputlu, 2003a, s. 16). Cevirilerle girilen dustnsel yenilenme surecinin sonunda
Islamcilik, Mislimanhgin Islam Devleti olmadan yasanamayacag! bir siyasalliga
doéntusmastur (Yildirnm, 2013, s. 161).

Misirda ihvan’in, Pakistan’da Cemaat-i islami’nin ortaya koydugu tezler, Islam’i
bir dinin kaliplarindan ¢ikararak basarili bir sekilde ideolojilestirmistir (Lia, 2012,

s. 107). Hem Cemaat-i islami ve O’nun lideri Mevdudi (Bulut, 2013, s. 358) hem

de ihvan ve onun kurucu lideri Hasan el-Benna ve daha sonra Seyyid Kutub,

islam’1 btinlGkIG bir siyasi, iktisadi ve sosyal sistem olarak gdsteren g¢alismalar
Uretmiglerdir. Bu hareketlerin asil hedefi islam’in siyasal bir alternatif oldugunu
gOstermek, Muslumanlarin karsi kargiya kaldiklari her tarli problemi yeniden
Kuran'in ve Asr-1 Saadetin 1siginda ¢ézmeleri inancini tesis etmek ve islam’in
bireysel ve toplumsal dunyayr kurma ve ydnlendirme iddiasini insa etmek
olmustur (Bulut, 2013, s. 360).

Gerek tercume hareketleri, gerek Milli Gorus hareketi, gerekse MTTB'de yasanan
tartismalar ve degisim, islam'in bagimsiz bir siyasal ve ideolojik kimlik olarak
varolusunu hazirlamistir denilebilir. Biitiin bu gelismelerin sonunda islamcilik,
"Tanrinin Mutlak Egemenligine Dayali Bir iktidar Projesi" olarak insa edilmistir.
Buna bagh olarak bu yillarda islamci sézlerinin total, devrimci ve enternasyonal
bir dil inga ettigi ve bu dilin, islamciigin, sadciliktan ve toplumdan kopusuna

yolagtigi sdylenebilir.

5.4. BiR KOPUS DiLi OLARAK TOTAL, DEVRIMCi, ENTERNASYONAL
ISLAMCILIK
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Mevdudi ve Kutup etkisinde sekillenen Islamcilik, islam’in hem din hem de devlet
oldugu bir duslincenin hemen her yerde guclenmesine kaynaklik etmistir. Bu
anlamda islam’in kendi kendine yeterliligi tezi gergevesinde olusan yeni yaklasim,
islam’in sag ve sol ideolojilerinden ayrismasina, hatta modern ideolojilerle
yarisacak bir tG¢lncu yol olarak kurgulanmasina yol agmistir (Canatan, 2002, s.
35).

Bu cizginin agirhk merkezini siyaset olusturmaktadir. islam’in biitiinsel ve
kapsayici bir disunce olmasindan hareketle, siyaset ve iktidar merkezi onem
kazanmistir. 19. Ylzyil Islami hareketlerinden farkli olarak Kutup ve Mevdudi
cizgisinde sekillenen islamcilik devleti kurtarmayi degil “devlet kurmayr”
hedeflemektedir. Yaygin kanaat islam’in siyasi ve diinyevi bir din oldugu, sadece
uhrevi meselelerle sinirlandirilamayacagi, iktidari hedefleyen bir micadelenin
oncelenmesi gerektigi yoninde olusmustur. Siyasi alan disindaki konular ikincil
derecede onem tagimaktadir (Eliagik, 20023, s. 40). Bu donemde Afgani, Abduh
ve Resit Riza etkisiyle olusan islam devleti kavrami yeniden giincellenerek kutsal
bir hedef haline déntusmustiir. islam’in hedeflerine ulasmak ve Mislimanca

yasamak icin islam devleti zorunlu gériilmustiir (Roy, 1994, s. 90).

islam devleti, “Allah’in hakimiyeti” fikrine dayandiriimistir. “Allah’in hakimiyeti”
demokrasinin Uzerine oturdugu “halk hékimiyeti” tezinin kargisina konulmus, bu
nedenle her tirli demokratik yaklasimi dislayan bir sdylem gelismistir (Canatan,
2002, s. 36).

Uretilen sdylem igerisinde geleneksel Islami kavramlar yiklendikleri yeni
anlamlarla bir kopus diline donusmustur. Tum duzenler “Taguti” olarak
tanimlanmis, bu tanimlamanin kacginilmaz sonucu olarak “Cihad”, demokrasi,
komunizm, kapitalizm vd. ideolojilerle savasmanin mesru araci haline
donismustiur. Bu tarafiyla modern olandan tam bir kopus amaglanmistir.
“Cahiliye” kavrami tarihsel baglamindan koparilarak Musliman toplumlari
tanimlamak igin de kullaniimis, béylelikle Misliiman olanla, “islami olan” arasina
bir ayrim konulmustur. Musliman toplumun “Cahili” olarak tanimlanmasi

islamcilarin toplumdan kopusunun yolunu agmistir.
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Kolektivist rejimler ve devrimci sdylemlerin etkisiyle “inkilap”, “mustaz’af”, “tagut”,
“tevhid”, “Ummet” kavramlari yiiklendikleri yeni anlamlarla ideolojik islam’in kopus
dilini Gretmiglerdir. Turkiye'de de “hakimiyet Allah’indir”, “¢c6zim islam’dadir’, “tek
yol islam” gibi sloganlarin kaynagi ihvan ve cemaati islami gizgisinde olusmus

islamciligin gdstergeleridir.

Mevdudi ve Kutup cizgisinde gelisen islamcilik islam’i bir “hayat nizami” olarak
kurgulamig, micadelesinin merkezine “/slam devleti’ hedefini koymus, bu
duguncesini “Allah’in hakimiyeti” fikrine dayandirmigtir. Ayrica Allah’in hakimiyet
hakkina tecaviz olarak gordigu tim dizenleri “ Tagut’ olarak tanimlamis, “Cihad”
kafirlerle savas konseptinin disina tasimistir. Her tlrlG milliyetgiligi reddederek

o omy

“timmet” temelinde bir “islam birligi’ hedeflenmistir.

5.4.1. Bir Hayat Nizam Olarak islam

Afgani, Abduh ve Resit Riza etkisiyle olusan islamcilik, islam’i bir hayat nizami
olarak kurgulamistir. Ozellikle Benna, Mevdudi ve Kutup’un diisiincesinde islam
hayatin tUm safhalarini kusatan kapsamli bir nizamdir. Hasan el-Benna’'nin
diisiincesinde islam’in hayatin bitiin yonlerini diizenleyen bir “nizam” olusu
oldukga aciktir:

islam hayatin biitiin safhalarini kugatan, etrafli bir nizamdir. islam hem devlet, hem vatan,
hem hiikiimet, hem immet, hem ahlak, hem kuvvet, hem sefkat, hem adalet, hem Kiilttir,
hem kanun, hem ilim, hem idare, hem madde, hem servet, hem kazang, hem zenginlik,
hem cihad, hem davet, hem ordu, hem fikir, hem dogru bir inang, hem de ibadettir (el-
Benna, 1989, s. 128).

Yine Benna insanlarin islam’in anlamini daralttigini, oysa ki islam’in oldukca

genis manalari oldugunu vurgulayarak islam’a dair yorumunu soyle ifade etmistir:

Biz inaniyoruz ki Islam hayatin biitiin safhalarini diizenleyen, biitiin problemlere ¢6ziim
yolu gésteren, her konuda en hassas hliklimleri veren, hayati problemler karsisinda eli kolu
bagll kalmayan ve insanlari islah etmesi miimkiin olan yegéne nizam olarak ¢ok genis
manalar icermektedir. Bazi insanlarin islam’i sadece bazi ibadet bigimleri ve ruhi haller
olarak dar bir alana sikistirmalari bliylik bir hatadir (el-Benna, 1989, s. 21).

Bu ifadelerde islam “hayatin bitiin safhalarini kusatan bir nizam”, “devlet”,
“‘hukimet, “kanun”, “cihad” olarak yer almig, ayrica “butiin problemlere ¢6zim
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yolu” olarak kurgulanmis ve yalnizca ibadet olmanin 6tesinde siyasi anlamlar
yiklenerek alani genisletiimistir. Benna baska beyanlarinda da islam’ sadece
birtakim ibadetler ya da ahlak, maneviyat vb. niteliklerle tanimlayan kesimleri
elestirmis ve islam’in bu dar manalarin ¢ok (stiinde genis anlamlari oldugunu
vurgulamigtir (Erkilet, 2004, s. 246).

Benna Mislimanlara; “Kardesler! Soyleyin bana, Islam sayet siyaset, toplum,
ekonomi, hukuk ve kiltirden baska bir sey ise, ne o zaman?” sorusunu
yonelterek, islam’i “mikemmel ve ayrintili bir sistem” olarak tanimlamistir (Lia,
2012, s. 269). Benna'nin islam’1, bir “sistem” olarak kurgulamasinin temelinde
Kur'an’la ilgili yaklasimi vardir. Benna Kur'an’in “dini iglerde oldugu gibi dinya
islerinde de uygulanmasi’ni istemis, Kur'an’it toplumsal programlarin rehberi
olarak tanimlamistir (Ramazan, 2005, s. 275). “Anayasamiz Kur'an, Rehberimiz
Peygamber, En blyuk arzumuz Allah yolunda sehid olmaktir” sdzleriyle politik
cizgisini 6zetlemistir. Bu politik sdylemin iginde Kur'an kutsal bir kitap olmanin
yanisira toplumsal dizenin igleyisini belirleyen bir hukuk metnidir. Peygamber

yalnizca elgi olmanin 6tesinde siyasi bir liderdir (Atay, 2011, s. 278).

Benna’nin dislincesinde islam ile siyaset arasinda bir ayrim yoktur. Benna
yonetmeyi islam’in bir parcasi olarak gérmistir (Caglayan, 2010, s. 181).
Benna’ya gére islam’in bittinselliginin kabul(, Mislimanin milleti ilgilendiren her
konuda s6z hakkina sahip olmasi anlamina gelir. O’'na goére “Bir Musliman,
siyasetle ilgilenmiyor ve halkinin meseleleriyle ilgili gorus sahibi degilse, higbir
zaman gercek Musliman olmayacaktir” (Lia, 2012, s. 269). Bu sozleriyle Benna
siyaseti “gercek Muslumanhk”in kriteri olarak koymakta, halkinin meseleleriyle

ilgilenmeyi Muslimanligin zorunlu sonucu olarak gérmektedir.

Sizi islam’a, Islam’in yasalari ve rehberligine ¢adiriyoruz ve bu sizin gbziiniizde siyasete
kalkismak ise, o zaman bu bizim siyasetimiz. Ve eger sizi bu ilkelere ¢agiran kisi bir
siyasetgi ise, o halde Allah’a hamdolsun, siyasette en saygin insanlariz. islam bu diinyanin
mutlulugunu kucaklayan bir siyasete sahiptir (Lia, 2012, s. 102).

Mevdudi de, Hasan el-Benna gibi islam’i bitiinliikli bir sistem, bir hayat nizami
olarak anlamistir. islam’t hayatin bitinine hakim kilmayr amacladiklarini
vurgulayarak hem ferdi hem de toplumsal hayata islam’in yén vermesi gerektigini
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soylemigtir (Mevdudi, 1986a, s. 66). Mevdudi laik ve sekuler yaklasimlari
diglayarak dinin, hayatin butliin alanlarini igine aldigini iddia etmistir (Karaman,
2012, s. 363). Mevdudi'ye gére “Islam, kisilere ahlaki 6gtitlerin disinda higbir sey
emretmeyen bir din degildir. islam, insanla ilgili olan her seyi icerir ve o, her
konuya hakim olmak iddiasiyla vardir” (Mevdudi, 2011, s. 36):

insaniarin kiyafetleri, yemek yeme sekilleri, yedikleri seyler, ahlaklari, insanlar arasi
iliskileri, diger varliklarla olan iliskileri, ¢alisma bigimleri, rizik temin bigimleri, (retim ve
tiiketim bicimleri, evlilikleri, aile yapilari, egitimleri, idare sekilleri, gelenekleri, aligverigleri,
ybneten-ybnetilen iligkileri, gérevieri, lnvanlari, iktisadi sistemleri, ekonomik yapilari,
ordulari, savaglari, bariglari, antlagmalari... kisacas! insan ve toplumla ilgili her seyleri...
(Mevdudi, 2011, s. 32).

Mevdudi surekli, hakim din anlayisini ve mevcut Muaslimanlari elestirmistir.
Muaslimanlarin birgogunun dine inandigini sdylemelerine ragmen iktisadi, sosyal
ve toplumsal hayatlarinda islam’in diginda bir sistem arayisinda olduklarini,
oysaki Muslimanim diyen bir kisinin gerek ferdi gerekse toplumsal hayatinda
Islam’in disinda bir sisteme tabi olamayacagini sikga vurgulamigtir (Mevdudi,
1986b, s. 157).

Mevdudi’'ye gore din sadece namaz kilmak, hacca gitmek ve zekat vermekten
ibaret degildir. MUsliman olmak demek bu dini, hayatin her safhasinda yururlige
koymak demektir. Din denilince yalnizca birtakim ibadetlerin akla gelmesini
elestiren Mevdudi, islam’in bir “seriat’” (Allah’in kanunlari) oldugunu, islam
disindaki kanun ve kurallarin “beseri kanunlar” olmasi nedeniyle “seriat’in disinda
kaldigini ifade etmistir (Birisik, 2013, s. 386). Bu gorusleriyle Mevdudi, hukuku
dinin bir parcasi olarak degerlendirmisg, “ilahi kanun” ve “Beseri kanun” dikotomisi
icinde islam’i bitiin sistemlerin karsisinda bir sistem olarak kurgulamistir.
Mevdudi'ye gore islam her problemin ¢éziim kaynagdidir (Mevdudi, 1990, s. 61).
Dunyadaki tiranliklari ve koétuluk dolu butin sistemleri ortadan kaldirmayi
hedefleyen kapsamli bir sistemdir (Roy, 1994, s. 64). Mevdudi'nin eserlerinin
isminden de onun Islam anlayisinin sinirlari rahatlikla tespit edilebilir: “islam’da
Hayat Nizami’, “Islam’da Ahlak Nizami®, “Islam’da Iktisat Nizami”, “Islam’da
Devilet Nizami”, “I[slam Anayasasi”, “Hilafet ve Saltanat’, “Islam’da Toprak
Miilkiyeti”, “Miisliimanlarin Kurtulug Yolu”, “Islami Hareketlerin Stratejisi” “Kur'an’a
Gére Dért Terim: llah, Rab, ibadet, Din”, “Islam’da Ihya Hareketleri”, “Tarih



124

Boyunca Tevhid Miicadelesi” (Bulut, 2013, s. 359), “Gelin Bu Diinyayi
Degistirelim” (Mevdudi, 1986a), “Islami Kavramlar’

(Mevdudi, 1986b), “Islam’in Cagrisi” (Mevdudi, 1990), “Gelin Miisliiman Olalim”

(Mevdudi, 1993). Bu kitap isimleri dahi Mevdudi’'nin islam’i bitinlikli bir siyasal
sistem olarak kurguladiginin ve mucadeleci bir gagriya sahip oldugunun isaretidir.
Ayrica bu ifadelerde Islam’in bir din olarak ideolojilerin karsisinda
konumlandirildiginin, hem modern ideolojilere hem de geleneksel Islami
anlayiglara yoneltiimis bir elestirelligin ipuglari bulunabilir. Mevdudi’nin séylemi
icinde islam kapsayici bir ideolojiye déniismistiir. Eserlerinde islam’la kapitalizm
ve komiinizm arasinda karsilagtirmalar yapan Mevdudi islam’in kapitalizmden de
komunizmden de Ustln ve benzersiz bir sistem oldugunu kanitlamaya calismigtir
(Nafi, 2012, s. 93).

Benna ve Mevdudi'de oldugu gibi Seyyid Kutub da islam’i hayat nizami olarak
yorumlamigtir. Kutub, hayatin her alaninda Allah’in mutlak hakimiyetine dayali bir
diizen tasarlamistir. O'na gore Islam; “Her seyden once bir nizamdir. Ustiin
Ozellikleri bulunan bir hayat nizam1” (Kutub, 1989, s. 25). Hayatin buttn yonlerinde
yalnizca Allah’in kanunlarini hakim kilma esasina dayali mumkuan, uygulanabilir
ilahi bir nizam (Kutub, t.y., s. 6). Halil ibrahim Yenigiin, Kutub’un kurmaya calistig
teoriyi, “yasam tarzi Uzerinde Tanrr’'nin tekeli” olarak 6zetlemistir (Yenigln, 2013,
s. 228). Kutub’un karsithklar Gzerine kurulmus teorisi iginde ilk karsithik “Allah’in
nizami” ile “insanlarin nizami” arasinda kurulmustur. O'na goére “insanlarin nizam1”
heva ve hevese dayanir. Allah kendi nizaminin yaninda baska nizamin olmasini
kabul etmez (Kutub, 1986, s. 166). “Allah’in nizam!” ile “insanlarin nizam/”
arasindaki temel ayrim, ilkinin Allah’in kanunlarina dayaniyor olugu; ikincisinin ise
“kralin kanununa” dayaniyor olugudur. Allah’a yalnizca birtakim ibadetlerde tabi
olup, kanunlar ve nizam konusunda bagkasina tabi olmak, Allah’a eg kogmaktir
(Faiz, 1990, s. 29).

Kutub’a gére bir sistemin islami kabul edilip edilmemesi kaynagina baghdir. Eger
sistem Allah’tan kaynaklaniyorsa “islami”, Allah’tan baskasindan kaynaklaniyorsa
“cahili"dir (Kutub, 1989, s. 28). Kutub butun “beseri sistemler’in
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Allah’in hakimiyetine karsi girisilmis bir tecaviuz oldugunu dastinmektedir (Kutub,
1986, s. 12).

Kutub’un Islam’i bir siyasal sistem olarak yorumlayisi islam’in sistemlerle bir
rekabet iliskisine sokulmasina yol agmistir. islam, kominizm ve kapitalizmin
yegane alternatifidir. insanligin komiinizmden de kapitalizmden de daha biiyik ve
kapsamli bir sisteme ihtiyaci vardir (Kutub, 1986, s. 40). Bu iki sistemden sonra
insanlik mutlaka islam’a dénecektir. insanhgin asil miicadelesi, komiinizmle
kapitalizm arasinda degil, bu sistemlerle islam arasinda olacaktir. Kutub’a gére
Islam’in komiinizm ve kapitalizmle girdigi bu savasin mutlak galibi islam olacaktir
(Kutub, 1988, s. 52).

Goriilduigu gibi El-Benna, Kutup ve Mevdudi gibi islami Hareket liderleri ve
distndrler, islam'l hayatin bitiinini kapsayan kapsamli bir hayat nizami olarak
takdim etmislerdir. islam'i dinlerden daha cok ideolojilerin rakibi olarak
kurgulamislardir. Bu kurgunun dogal sonucu olarak Muaslumanlarin sorunlarinin

coziim kaynag olarak da islam Devleti'ni gérmuslerdir.

5.4.2. Sorunlarin Céziim Kaynagi Olarak: “islam Devleti”

ihvan ve Cemaat-i islami, Abduh ve Benna’dan devraldidi islam devleti kavramini
gelistirerek Islam’in zorunlu hedefi haline getirmistir. islam devleti hedefi
islamciligin tanimlayici kavramina déniismustir. Tirkiye'de de islamcilar islam
devleti etrafinda ideolojik bir kurgu olusturmuslardir.

Hasan el-Benna, islam’a bir “hayat nizami” olarak inanmasinin ve din ile siyaset
arasinda kurdugu bitiinliigin dogal sonucu olarak “islam Devleti” kavramini
canlandirmistir. Halifelik kaldirilincaya kadar tartisma konusu olmayan “islam
Devleti” kavrami Hasan el-Benna tarafindan koklu bir sekilde ele alinmis ve din-
siyaset butinligundn sonucu olarak kurgulanmigtir (Ganim, 2012, s. 257).
Benna'ya gére devlet, islam idealini gerceklestirebilmek icin dnemli bir aractir.
Devlet, islam’in belirledigi bir grevdir. Bir devleti islami kilan islam’in hikimlerini

hayata gecgirmesi, korumasi, gézetmesi ve diger insanlara ulagtirmasidir (Ganim,
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2012, s. 258). Benna Islam’in din ve devlet oldugu géristundedir. Mislimanlarin
her alanda kalkinmasi ve islami bir hayatin tam anlamiyla yasanabilmesi, islam

devletinin varligina baglidir (Ganim, 2012, s. 256).

Benna'ya gore islam devleti bir davet ve irgsad devletidir. Davet, devletin temelidir
ve devlet “daveti koruyan”dir. Her ne kadar Misir anayasasina goére “devletin dini
Islam” olsa da Misliman Kardesler bununla yetinmeyerek devletin bitin
isleyisinin bu esaslara uygun olmasini (Erkilet, 2004, s. 260), islam hukukunu
hakkiyla uygulamasini, islam’i baska milletlere tanitmasini, gerektiginde islam
icin savasmasini talep etmislerdir (Atay, 2011, s. 281). Devletin bitln yasalari ve
sosyal diizen, islam’in hiikiimlerine boyun edecek ve Allah’in hiikmii bireysel,
toplumsal ve devlet diizeyinde hakim olacak. Devletin amaci, ideal islam
siyasetini gerceklestirmektir. Benna’'ya gére islam devleti Kuran'in koydugu
sosyal diuzene dair kurallarla hikmeder. Seriatin 6nderligi ile yonetilir (Ganim,
2012, s. 267).

Butin bunlar gdsteriyor ki Hasan el-Benna, islam’in hiikiimleri ile ydnetilen bir
“Islam Devleti” kurmayi Muslimanh@in zorunlu hedefi olarak kurgulamistir.
Devletin islam’in mesajini yaymak, davet ve cihad gibi kutsal gérevleri vardir.
O’nun dislncesinde yer alan “Islam Devleti” bitiintyle bir ideolojik devlettir.

ideolojik devlet olusu nedeniyle de demokratik icerikten yoksundur.

Mevdudi'nin miicadelesinin siyasal hedefi de “islam Devleti’nin kurulmasidir.
Benna’da oldugu gibi Mevdudi de siyasetle din arasinda butunlik fikrine sahiptir.
Siyaset islam’dan tecrid edilemez. Mevdudi Musliimanlari, siyaseti dini
hayatlarindan tecrid ettikleri igin kinamig ve siyasetsiz Musliumanhgi gercek
islam’dan uzaklagsma olarak yorumlamistir. Muslimanlarin maruz kaldig
problemlerin ¢dziimi “islam Devleti’ndedir (Nasr, 2014, s. 23). Muslimanlarin
“Islam digi bir yénetim’i benimsemeleri hicbir sekilde kabul edilemez.
Muslimanlarin yapmalari gereken “Allah’in egemenligine dayali bir duzeni”
kurmaktir (Mevdudi, 1990, s. 62). Mevdudi’nin sdyleminde “islam Devleti”, “ilahi
emir ve yasaklara gore sekillenen bir yonetim” olarak tanimlanmistir (Mevdudi,
1990, s. 58). Bir toplumda Muislimanlarin gogunlukta olmasi yeterli degildir.
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Yapilmasi gereken Islam’i hakim kilmak, Islam’in kurallarina gore isleyen bir
devleti kurmaktir (Mevdudi, 2011, s. 44). Mevdudi'nin hedefinde hukimetin
Islamlagtiriimasi oldukga merkezi bir yere sahiptir. Eger hiikiimet

Islamlagtirilabilirse, toplum Islamilestirilebilecek ve birgok sosyal, ekonomik ve
toplumsal hastalik ¢gozime kavusmus olacaktir (Nasr, 2014, s. 26). Butun bunlar
Mevdudi'nin kurguladigi devletin islam’a dayali bir modern ideolojik devlet
oldugunu gostermektedir (Akdogan, 2000, s. 103).

insanligin diistiigii bela ve musibetin kaynagi islam’in hiikiimlerine dayanmayan

sistemlerdir. Mevdudi'ye goére Mislimanlar, demokrasi veya

halkin hakimiyeti yerine, Allah’in hakimiyeti ve milletin vekaletini” esas almalilar
(Mevdudi, 1986, s. 97). Mevdudi halk egemenligi prensibinin karsisina Allah’in
egemenligini koymus, bu acidan demokrasiyi Allah’in hakimiyet hakkina bir

tecavuz olarak degerlendirmistir.

Kutub yasamanin kaynagi olarak ilahi otoriteye dikkat gekmektedir'!. Kutub’a gore
yasa koyma yetkisi ul(hiyetin (ilahlik) en buyuk 6zelliklerindendir. “La ilahe illallah”
kelimesi, duzen koyma hakkinin sadece Allah’a ait oldugunun kabuludur. Bir
kimse yasa koyma yetkisini kendisinde goruyorsa, kendisini ilahlastirmis demektir
(Kutub, t.y., s. 22). Kutub “beseri sistemler” olarak tanimladigi, “ilahi nizam” in
disindaki butun yapilarin insanlarin birbirine kullugu esasina dayandigini iddia
etmistir. En ileri demokrasilerden en ihml diktatorlUklere kadar her turlt sistemde,
“Kula kulluk” esastir (Kutub, 1989, s. 25). insan kula kulluktan yalnizca Allah’in
yasalarina boyun egerek, O’nu kanun koyucu kabul ederek kurtulabilir (Kutub,
1989, s. 28).

Kutub’un Allah’i yasa koyucu olarak tanimlayip islam’i bir hayat nizami olarak
ortaya koymasi, Benna ve Mevdudide oldugu gibi siyasal alani Allah’in
egemenligine agmasina yol agcmistir. Kutub’a gore “islam din ile devlet arasini

ayirmaz. islam yalnizca dislince ve inang degil, ayni zamanda sosyal bir

11 “slam dini, hékimiyet hakkinin sadece Allah’a ait oldudu prensibine dayanmigtir. Béyle bir hakimiyet
hakkini herhangi bir kula veyahut gruba vermeyi kesinlikle engellemistir. Tesri hakkini, kanun ve yasa
koyma hakkini, O’na vermistir” (Kutub, t.y., s. 4).
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sistemdir” (Nafi, 2012, s. 102). Kutub’a gdre Islam’in amaci insanlari kula
kulluktan kurtarmaktir. islam nizaminin disinda varolan bitiin diizenler ve
hakUmetler insanin insana tahakkimu esasina dayanmakta ve bu dizenler iginde
insan insana tapinmaktadir. islam’in amaci bitiin bu dizenleri ortadan
kaldirmaktir (Kutub, 1986, s. 73). iman etmenin dogal sonucu, her iste Allah’|
mutlak hakim kabul etmek ve hakimiyet hakkini kendinde gorerek Allah’in

otoritesine tecaviz edenleri yok etmektir (Kutub, 1986, s. 41).

Allah’in hakimiyetinin O’'nun yasa koyucu olusu ile agiklanmasi, siyasallastiriimis
bir tanri imaji dogurmaktadir. Kutub’ta parlamentonun roli adeta Allah’a havale
edilmis, demokrasilerin ulusa biraktigi egemenlik hakki Allah’a verilmistir. Bu
teorik kurgu her tlrli demokratik yaklagimi dislamaktadir. Kutub’un teorisinde
hayat ya islami'dir, ya da cahili. islami olusunun da cahili olusunun da élgiti
siyasal sistemin dayanadidir. Siyasal sistem butinliyle dinsel yasalara

dayaniyorsa sorun yok demektir.

Kutub klasik terminolojide islam yurdu anlaminda kullanilan “daru’l islam” ile islam
yurdunun disinda kalan dunyayi tanimlayan “daru’l harp” kavramlarini geleneksel
anlamlarinin digina cikararak hakimiyet ve islam devleti temelinde yeniden
tanimlamistir. Kutub’a gére “daru’l islam”, islam devletinin kuruldugu, seriatin
egemen oldugu bir yerdir (Caglayan, 2010, s. 233). “Daru’l harb” ise
Maslimanlarin gogunluk olarak yasadiklari bir yer bile olsa Allah’in yasalarinin
egemen olmadigi her yerdir. Dolayisiyla bir yerin daru’l islam olmasi orada islam

Devleti’'nin olmasiyla mimkun olabilir (Kutub, 1986, s. 76).

Batln bu ifadelerden ortaya ¢ikan sonug, Mislimanlarin tam ve kamil manada

islami yasayabilmesinin ancak islam Devleti ile miimkiin olacagi inancidir.
Ayrica, Islam Devleti anlayigi adeta Islam inancinin temel dayanagi olarak

dUsundimustar. Boylelikle muslimanlarin karsi karsiya kaldigi sorunlarin ¢ézimda
islam Devleti'nin varhigina baglanmistir. Ancak Islam Devleti anlayisini ireten
temel disunce Kutup'un formile ettigi "Hakimiyet Teorisi"dir.

5.4.3. “Hakimiyet Allah’indir” Séylemi
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Mevdudi ve Kutub etkisinde sekillenen Islamcilik, teorik merkezine Allah’in
hakimiyeti fikrini yerlestirmistir. Mevdudi'nin islam’ bir hayat nizami olarak
yorumlayisi ve Islam Devleti fikri, “Allah’in hakimiyeti” dlslincesine
dayanmaktadir. Daha sonralari Seyyid Kutup’ta gugli bir zemine kavusacak olan
“hakimiyet teorisi”, Mevdudi’nin ddslncesinin de ana kaynagidir. Mevdudi
Kuran’in “Hukim yalnizca Allah’indir” ayetinden hareketle “hikum” kelimesine
“yénetici olarak iktidari yuartitmek, bir yargida bulunmak, iki taraf arasinda karar
vermek” vb. anlamlar vermig iktidarin, yasa koymanin, otorite, yargi ve duzenin
Allah’a ait oldugu dusuncesine ulasmistir (Meddeb, 2005, s. 104). Mevdudi bu
clkarsamanin sonucu, egemenligi Allah’a mal ederek, siyasi alani tamamen
dinsellestirmektedir. Allah yasa yapici, mutlak otorite ve diuzen koyucu olarak
konumlandirilinca islam da biitiin siyasi sistemlerin rakibi haline getiriimektedir.

Mevdudi, ontolojik olarak ayni diizlemde bulunmayan iki sey arasinda bir dikotomi
kurmaktadir. Bu dikotominin bir tarafinda “Allah’in egemenligi” diger tarafinda
‘insanlarin egemenligi” vardir (Mevdudi, 1990, s. 54). Bir donem Turkiye'de
yaygin bir sekilde araclara yapistirilan “Hakimiyet Allah’indir” ¢ikartmasinin
kaynagl da bu duslnce bigimine dayanmaktadir. Bu 6nermeyi, Mevdudi su

sekilde somutlastirmistir:

Héakimiyet hakki, insanoglunu yaratan yasama ve gelismesini saglayan ve kainatta her seyi
elinde tutan Allah’a aittir. Bir kisinin, ailenin, ulusun veya bir blitiin olarak kitlelerin hakimiyet
iddia etmesi, Allah’in gercek ve mutlak hakimiyeti karsisinda bir hayal ve yanilgidan baska
bir sey olamaz (Mevdudi, 1986a, s. 101).

islam’da kanun yapmanin esaslarini anlayabilmek igin her seyden énce iki hususu iyice
bilmek zorunludur. Bunlardan birincisi sudur; Islam’da hékimiyet sadece Allah’a aittir.
Tevhid sadece Allah’in mabud oldugunu kabul degildir. Bununla birlikte siyasi ve hukuki
manada da yalniz Allah’in itaat edilmesi gereken hakim, emredici, nehyedici ve kanun
yapma hakimiyetini... (Mevdudi, 1986b, s. 160).

Bu ifadelerle Allah siyasi ve hukuki alanlarda da tek otorite olarak ifade edilmekte,
hakimiyet hakkinin dogal sonucu olarak “kanun yapma” vyetkisi Allah’a
verilmektedir.

Mevdudi, “Allah’in hakimiyeti” dusuncesini, “ilah”, “rab”, “ibadet” ve “din”

kavramlarina yikledigi anlamlara dayandirir'?. Mevdudi “ilah” kavramini bilinen

12 Mevdudi'nin Tiirkiye’de Islamci genglik lizerinde en gok etki uyandirmis, sayisiz baski yapmis ve elden
ele dolagmis kitab1 “Kur'an’a Gére Dort Terim”dir. Mevdudi bu kitabinda “Kur'an-1 Kerim'’i 6grenmek,
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anlamlarina ek olarak egemenlik ve otorite temelinde yeniden tanimlamaya

calisir:

Kur'an'in bu hususta gésterdigi delil gbklerde ve yerde biitiin egemenlik, otorite ve yetkilere
malik olan ancak Allah’tir. Yakarma O’na mahsustur. Biitiin nimetler O’nun kudret elindedir.
Emretmek sadece O'na aittir. Kuvvet ister istemez O’na itaat etmeye, emrine boyun
egmeye mecburdur. O’ndan baskasinda otorite yoktur. Géklerde ve yerde

O’ndan baskasinin hilkmii gegmez. Yaratiligin sirlarini, nizamini, idaresini O’ndan bagkasi bilmez
(Mevdudi, 1989, s. 24).

Mevdudi, Kur'an’dan siraladi§i ayetlerle “ilah” kavraminin otorite ve mutlak
egemenlikten farki olmadigini sdyler. Allah goklerin “ilahi” oldugu gibi yeryazinin

de “ilah1”, yani tek otoritesi ve egemenidir (Mevdudi, 1989, s. 28-

29). Mevdudi uzunca aciklamalarinin arkasindan “ilah” kavramini egemenlikle
temellendirip, yaratmanin Allah’a ait oldugu gibi, ydénetmenin de Allah’a ait oldugu
bir tanim olusturur (Mevdudi, 1989, s. 20).

Mevdudi “rab” kavramini da yine egemenlik temelinde tanimlamigtir. Siyasi ve
medeni igslerde Allah’in yasalari yerine insanlarin yasalarini kabul etmek insanlari
rablestirmektir. Mevdudi’ye gore bu durum butin peygamberlerin tarih boyunca
savastiklari tarihi yanilgidir. Allah tabiatusti alemin rabbi oldugu gibi ahlak,
siyaset ve medeniyet islerinde de rabdir. “O meliktir. MUlkin sahibidir. Seriati ve
kanunu koyandir’ (Mevdudi, 1989, s. 76). Mevdudi rab kavraminin gectigi Kur'an
ayetlerini siralayarak rab kavraminin tanimi ile ilgili su sonuca ulasir: ‘Bu ayetleri
tertipledigimiz sira ile okuyunca su hususlar agikga belirir ki, Kuran-1 Kerim
rububiyeti, hakimiyet ve mulkiin en manalisi kabul ediyor” (Mevdudi, 1989, s. 79)
“Ibadet” kavramini da tanimlarken “yasalara boyun egmek, emrine girmek, itaat
etmek” gibi anlamlardan hareketle bir yaklagim gelistirir (Mevdudi, 1989, s. 88).
Ona gore kisi devletin istegine gore yasantisini belirliyorsa o devlete ibadet ediyor
demektir. Belirlenmig kurallara uymak ve itaat etmek o kurallari koyanlara ibadet
etmek anlamina gelir (Mevdudi, 1986b,

s. 13). ibadet kavraminin anlaminin daraltildigina dikkat ceken Mevdudi,

Maslumanlari dinya islerini ibadetin disinda tutmalari nedeniyle elestirmektedir

anlaminin derinliklerine inmek isteyen kimsenin bu dért kavramdan her birinin gercek anlamlarini bilmesi”
gerektigini ifade ederek, “Kur'an-1 Kerim’in hakiki gayesinin agiklia kavusmasi i¢in” bu dort terimi
acikladigini soyler (Mevdudi, 1989, s. 9-13).
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(Mevdudi, 1986b, s. 33). ibadet sadece namaz, orug, hac vb. yikimliliiklerden
ibaret degildir. MU’minin batin hayati ibadettir (Mevdudi, 1986b, 31).

Mevdudi'nin din kavraminin gectigi ayetleri siraladiktan sonra ulastigi sonug¢
“din”in “insanhg@in bagh bulundugu kanun, sinir, seriat (hukuk duzeni), yol, fikri ve
ameli dizen” oldugudur (Mevdudi, 1989, s. 107). Mevdudi’'nin disuincesinde

“Din; bir ideoloji, bir kavram, bir fikir tarzi, yanlhs ile dogru arasinda ayrim yapan
bir 6l¢i....” olarak tanimlanmistir'® (Mevdudi, 2004, s. 215).

Batun bunlar dini kavramlarin anlamlarinin genisletilmek suretiyle yeni bir igerik
kazandirildigini goéstermektedir. islami kavramlara vyiiklenen yeni anlamlar
Islam’in yeni bir yorumunun dogmasina yol agmistir. Mevdudi'nin diistinceleri
icinde islam tam bir “ideoloji” gériinimi kazanmistir (Nasr, 2014, s. 24).

Kutub’un distincesinin merkezinde hakimiyet kavrami vardir. Batin yorum ve
elestirileri bu kavramdan hareketle olusturulmustur. Hakimiyet kavrami, orijin
olarak selefi islamciligin kékeni kabul edilen ibn-i Teymiyye’ye kadar gétirilebilir.
Ancak Seyyid Kutub, hakimiyet kavramini Mevdudi'den almis, Mevdudi'de
oldugundan daha merkezi bir anlam ve rol yiikleyerek yeni bir islam yorumunun

dayanagi haline getirmistir (Yenigun, 2013, s. 231).

Kutup tarih boyunca butun mucadelenin, “YerylUziunde héakimiyet kimindir?
insanlarin kulluk edecegi sultan kimdir?” sorusunun cevabi etrafinda déndiiginii

dusunmektedir.

13
Din kelimesinin Kur'an-i Kerim'de eksiksiz bir dlizeni ifade ettigi goriiliir. S6z konusu bu diizen dért

unsurdan meydana gelir ki bu dért unsur sunlardir:

Héakimiyet ve egemenlik,

Bu yliksek hakimiyet ve egemenlige itaat edip boyun egmek,

Bu hékimiyetin otoritesi altinda meydana gelen fikri ve ameli nizam,

Bu nizama uymaya ve ihlasla badlanmaya karsi bu egemenligin verdigi miikafat veya karsi gelmek

suretiyle isyan etmeye verdigi ceza....."(Mevdudi, 1989, s. 10).
Insan hayatinda hakimiyet yalniz Allah’indir, insanlarin tapindigi sulta yine sadece Allah’a
aittir, Allah’in kitabi ve sadece Onun dini kanundur diyenler Miisliimanlardir. Ama bu
zikredilenlerin bazisi Allah’a degil insanlara aittir, Allah semanin ve ahiretin sahibidir ve
malikidir. Allah’in dini yerytizii sistemlerine hdkim olamaz, toplum dlizenine, insan hayatina
hékim olamaz. Bizim kendi sistemlerimizi Allah’in diniyle kayitll olmaksizin kendimizin
yapmasi ve O’nun kitabina miracaat etmememiz hakkimizdir diyenler ise kéfirlerdir.

rPwbnhPE
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Clnkd bu tutum Allah’in ilahligini, rab olugunu ve yeryliiziindeki hékimiyetini reddetmektir”
(Kutub, 1989, s. 205).

Kutub hakimiyet teorisini Kur'an’dan ayetlerle temellendirmektedir:

Kim Islam’dan bagka din arasa onun dini kabul edilmeyecektir...
Allah’in indirdikleriyle hiikmetmeyenler kafirlerin ta kendileridir...

Rabbine yemin olsun ki aralarindaki anlasmazliklarda seni hakem segip sonra verdigin
hiikme iclerinde bir sikinti olmadan tamamiyla boyun edmedikce iman etmis olmazlar.
Aranizda herhangi bir seyde ihtilafa diistigiintizde onun hiikmiinii Allah’a ve peygambere
havale edin (Kutub, 1989, s. 46).

Kutub’un bu ve benzeri ayetlerden hareketle Kur'an’in batinlugu icerisinde yaptigi
degerlendirmeler daha sonralari fundamentalist hareketlere kaynaklik etmis ve
yeni selefi hareketlerin dousunu tetiklemistir. Kutub’un teorisinin karsitliklar
Uzerine bina edilisi, bir seyin mutlak dogru ya da mutlak yanlis oldugu sonucunu
dogurmaktadir. Bu sonug islam’in disinda kalan her seyin “cahiliye” oldugu ve
reddedilmesi gerektigi yorumuna yol agmaktadir. Ancak Kutub’un reddiyesi
yalnizca islam disi olanlara degil, islam ya da Misliman oldugu iddia edildigi
halde Allah’in hakimiyetini kabul etmeyip “beseri sistemlere” ve “beseri kanunlara”
itaat edenleri de icermektedir.

Kutub aslinda gercek Mdusliman olabilmek icin modern uygarliktan tam bir
epistomolojik kopus dnermektedir (Akdogan, 2000, s. 102). Kutub bu kopusu
“suur alaninda ayrihk® ve “belirginlesme” olarak belirtmektedir. Kutub’un
diisiincesinde bir Miisliman, islam disi her seyden hem diisiince hem de eylem
planinda ayrilmali, uzaklagmaldir (Verdani, 2011, s. 75).

Seyyid Kutub hakimiyet tezini butin eserlerinde yogun olarak kullanmigtir.
Oldukga etkili bir sekilde gelistirdigi hakimiyet teorisi Kutub’a blyulk bir itibar
kazandirmig, 20. Ylzyil''n islami hareketlerinin bircogunda temel esas halini
almistir (Verdani, 2011, s. 68). Seyyid Kutub, “hikim”den yola ¢ikarak

“hakimiyye” (hakimiyet) kavramina ulasmis ve bu kavramla tanrisal egemenligin
ontolojisini kurmustur (Meddeb, 2005, s. 106). Allah’in hakimiyetini kozmik bir
egemenlikten alarak yeryuzune, hatta bir devletin isleyisine tagimistir. Dolayasiyla
bir yaniyla Allah ile insanlar arasindaki iliski glindelik, yogun ve ayni zamanda
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yasal ve hukuki bir iliskiye donusmustur. Kutub’un hakimiyet teorisi halkin kendi
kendini ydonetme yetenegine, dolayisiyla demokrasiye karsi da bir gluvensizlik ve
reddiyenin kaynagi olmustur (Zekeriya, 2007, s. 65).

Batun bu ifadeler Hakimiyet kavraminin tagidigr merkezi roll ortaya koymaktadir.
islam Devleti inancinin da kaynagi Kutub'un formiiliize ettigi Hakimiyet teorisidir.
Bu agidan bakildiginda Islamciliyin demokrasi karsithdi bu hakimiyet anlayigina
dayandiriimigtir. Kutub'da Hakimiyet kavrami kadar onemli bir bagka kavram da
Cahiliye kavramidir. Aslinda Cabhiliye kavrami da bir bigimiyle hakimiyet
kavramindan hareket Uretilmigtir.

5.4.4. Bir Hayat Tarzi Olarak "Modern Cahiliye" Soylemi

Cahiliye kavrami da Seyyid Kutub’un eserlerinde sik¢a kullanilir. Kutub’a gore
bugin yasadigimiz didnya, Kuran'in indirildigi ddnemlerdeki cahiliyeye
benzemekte hatta ondan daha koyudur. Etrafimizi kusatan her sey cahiliyedir
(Verdani, 2011, s. 74). Cahiliye, islam 6ncesi Arabistan sartlarini tarif igin

Kur'an’da kullanilan bir kavramdir. Kur'an islam éncesi uygulamalari cahiliye ve
islam 6ncesi dénemi cahiliye dénemi olarak nitelemistir. Bu nedenle islam
cahiliyeye ait gelenekleri, uygulamalari ve fikirleri, yeni bir dizenle, islam ile
degistirmistir. Kutub, islam éncesi dénemi tarif igin kullanilan cahiliye kavramini
bu sefer yasadigi dénem ve o dénemin bitin islam disi din ve ideolojileri icin
kullanmistir:

Cahiliyye toplumu nedir? Cahiliyye toplumu, islam toplumunun diginda
kalan her ¢esgit toplumdur.

Cahiliyye toplumu, Allah’a kul olma esasina dayanmayan, bu esasa samimiyetle baglanmayan her
toplumun adidir.

Bu objektif tarif ile Cabhiliyye toplumu kapsamina buglin yeryliiziinde fiilen kaim olan tim toplumlar
girer!

Kominist toplumlar Cahiliyye toplumu kapsamina girer.
Cabhiliyye toplumu kapsamina putperest toplumlar da girer.

Cahiliyye toplumunun kapsamina yerytiziinde bulunan tiim Yahudi ve Hristiyan toplumlari da girer
(Kutub, 1986, s. 98-100).
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Seyyid Kutub, bir semantik midahaleyle cahiliye kavramini tarihsel baglamindan
koparip belli disince ve yasam bicimlerini tanimlamak igin kullanmistir. O'na gore
cahiliye, zamanin belli bir dilimi degil, hayat gekillerinden bir sekildir. Cahiliye,
insanin insana kullugu bigiminde somutlagan her turli dugtuince ve yasam bicimidir
(Kutub, 1989, s. 25). Seyyid Kutub bu semantik degisimin bir sonucu olarak
modern sistem ve ideolojilerin timuand “cahiliye” kavrami iginde toplamakta,
Kuran'in goénderiimesinden o6nceki hayat bicimine benzetmektedir (Verdani,
2011, s. 77).

Kutub’un teorisinde, farkl ve carpici olan durum, kendini Musliman olarak
tanimlayan toplumlari da “cahiliye” olarak tanimlamasidir. Kuran, cahiliye
kavramini bitiinliyle Islam éncesi dénem ve Misliman olmayan toplum igin
kullanirken Kutub, kavrami MusliUman toplumlar i¢in de kullanmistir. Bunun
anlami, kendini Musliuman olarak tanimlayan toplum iginde bir boélinme ve
ayrisma yaratmis olmasidir. Kutub acgisindan Musliman toplumlari cahiliye
toplumu olarak tanimlamaya yonelten durum, bu toplumlarin hayat duzenlerindeki
tercihleridir. Duzenlerini, yasalarini, deger hukumlerini, kriterlerini Allah’tan
baskasinin belirleyiciligine birakan, yani hakimiyet hakkini Allah’in disindaki
guclerde goren toplumlar Musliman olduklarini beyan etmelerine ragmen cahili
toplumlardir (Kutub, 1986, s. 102):

Cahiliye toplumu bazen Allah’li Teéla’nin varligini inkar eden, ftarihi, diyalektik ve
materyalist agidan yorumlayan ve Bilimsel Sosyalizm adini verdigi bir diizeni uygulayan bir
toplum seklinde ortaya ¢ikar. Bazen de Allah Teéla’nin varligini inkdr etmeyen, fakat
g6klerin egemenligini O’na birakip yeryiizii egemenliginden O’nu azleden, O’nun seriatini
hayat nizaminda uygulamayan ve mescidlerde Allah’a ibadet etmeyi mubah gériirken
glinliik hayatlarinda Allah’in seriati ile hiikmetmelerini yasaklayan bir toplum geklinde de
ortaya cikabilir. Bu toplum, bdéylece Allah (c.c.)'in yeryiiziindeki uluhiyyetini ya inkar
etmekte veya askiya almaktadir (Kutub, 1986, s. 117).

Oyleyse bu yeni cahiliyenin karsisinda kim duracak? Allah’in kanunlarindan baskasina
boyun egmek seklinde ortaya ¢ikan bu cahiliyetin karsisina kim ¢ikacak? Bagka bir ifadeyle
yerylziinde ve insan hayatinda Allah’in uluhiyetini reddetmek, Allah’tan baska ilah ve
rabler yerlestirmek geklinde gbéziiken, Allah’in indirdiginden baskasiyla hiikmetmek
seklinde ortaya ¢ikan bu cahiliyeye kim dur diyecek? Dinleri konusundaki anlayiglarini
degistirip  yenileyecek, lIslami hayata sekil verecek, lIslami diisiincenin esaslarini
yeryliziindeki miiminlerin vicdaninda diriltecek olan islami Dirilis Hareketleri duracaktir
(Kutub, 1989, s. 36).

Goruldigu gibi Kutub’un cahiliye taniminin da merkezinde hakimiyet kavrami
vardir. Yani Allah’in mutlak egemenligine dayali bir dizen diguncesi. Aslinda
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Kutub’un islam yorumu “tevhid” inancinin merkezine uldhiyetin bir pargasi olarak
Allah’in kanun koyma hakki ve yetkisini yerlestirme esasina dayanir.

5.4.5. "Taguti Duzene Karsi Cihad" Soylemi

Mevdudi, Allah’in hdkimlerinin karsisinda kendinde hukim verme yetkisi
gorenleri tanrilagsmakla suclar (Mevdudi, 1990, s. 56). Mevdudi, bu durumu
tanimlamak i¢in Kur'an'’da gegen “tagut” kavramini kullanmaktadir. O'na gore
insanlari Allah’in hidkimlerinin digsinda kendi uygun gordukleri hayat dizeni ve
yasayis tarzina surukleyen lider ve 6nderler, “tagut’turlar (Mevdudi, 1989, s.

92). “Tagut, Allah’a kargi azan, isyan eden, kulluk haddini asarak kendisi igin
uluhiyyet ve rububiyet iddiasina kalkisan her sahis, zimre ve idareye denir”
(Mevdudi, 1989, s. 69). Mevdudi, dinyada var olan haksizlik ve zulimlerin
nedenini insanin “Allah’in degil de tagutlarin” hakimiyetine teslim olup boyun

egmesi olarak gorur (Mevdudi, 1990, s. 53). Bu nedenle butiin Maslimanlari

“Allah’in hakimiyetinden baska tum hakimiyetleri yikmaya, kokinden yok etmeye”
(Mevdudi, 1990, s. 65) ¢agirir.

Kutub da Mevdudi gibi islam’in disindaki tiim sistemleri Kur'ani bir kavram olan
“tagut” olarak tanimlar. “Tagut” tugyandan, yani azginliktan tlreyen bir kelimedir.
Kutub, Allah’in egemenlik ve geriatina dayanmayan tum iktidar ve otoriteleri tagut
olarak tanimlamaktadir. Yani azginlasmig, haddi asmis Allah’in uldhiyet hakkina
tecaviz etmis kisi veya devlet (Faiz, 1990, s. 48). Bu tanimdan hareketle
Maslimanin yeryuzunde higbir taguti gliice destek veremeyecegi hukmune varir.
Bu tanimla, bitln siyasi ideolojiler, Allah’in mutlak egemenligine dayanmayan
yonetim sekilleri tagut, yani azgin sinifina sokulmakta ve Mduslimanlarin butin
taguti glglerle mucadelesi bir sorumluluk olarak ifade edilmektedir (Verdani,
2011, s. 7).

Kutub, tagutlarin otoritesini reddetmek ve kovmak igin Muslumanin yapmasi
gerekenin cihad oldugunu sdylemistir. Cihad, tagutu reddedip yerylzinde
yalnizca Allah’in hakimiyetini gerceklestirmek icin mucadele etmek olarak
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tanimlanmistir (Kutub, 1986, s. 87). Kutub, cihad meselesini de geleneksel
anlayistan farkli bir bicimde yorumlamis ve islami olmayan diizenlerle, kafir
guglerle, zulum ve baskilarla mucadele olarak anlamistir (Verdani, 2011, s. 79).
Cihad, yeryiiziinde Allah’in hakimiyetini gerceklestirmek, insanlarla islam arasina
giren siyasi sistemleri yikmak igcin emredilmistir. Beserin hakim oldugu rejimlere
kargl tam bir isyandir. Beserin ilahlastirdigi sistemlere karsi girisilen bir darbedir
(Kutub, 1986, s. 69).

Benna, davalarinin basarili olmasinin yolunun “cihad” oldugunu vurgulamaktadir.
Cihadi hem davalarinin genislemesi hem de emperyalizmden kurtulmanin araci
olarak gérmektedir. Benna cihadi, kiyamete kadar gecerli olan bir “farz”, dini bir
zorunluluk olarak gorur (El-Benna, 1989, s. 136). Hasan el-Benna o6rgutsel
yapilanmalarinda “cihad ruhu”nu hakim kilmaya ve canli tutmaya ¢alismis, cihadi
modern bir yorumla, MaslUmanlarin iggal ve somuruden kurtulmalarinin, 6zgurluk
ve bagimsizliga ulagmalarinin tek yolu olarak vurgulamigtir. Misir'in ve Islam
dinyasinin emperyalist glglerce isgal edildigini, Maslimanlarin ka&firler tarafindan
yonetildigini, bu durumdan kurtulmak igin istisnasiz her Musliuman igin cihadin
“farz” oldugunu surekli ifade etmistir (Ganim, 2012, s. 408).

Musliman Kardesler, “cihad” kavramina merkezi bir rol yuklemis ve ideolojilerinin
temel unsurlarindan biri yapmislardir (Lia, 2012, s. 125). Ihvan, cihadi “kutsal
savas” olarak bilinen klasik kalibin disina c¢ikararak, emperyalizme karsi
savasmak, Muslimanlarin kalkinma ve gelismesi icin ¢aba harcamak, ihvan
davasinin yayllmasi icin c¢alismak anlamiyla yeniden kurgulamistir. “Cihad”
kavrami modern islamci hareketlerin ideolojik motivasyon kaynaklarindan biri

olarak var olmustur.

5.4.6. Ummet Olmanin Sonucu Olarak “islam Birligi” Séylemi

Ihvan ve Cemaat-i islami’nin emperyalizmden kurtulma ve geri kalmighg agsmanin
yolu olarak ideolojilerinde merkezi yer verdikleri diger bir tema, 18. ve 19. Yuzyil

islami hareketlerinde oldugu gibi yine “islam Birligi"dir. islam Birligi, tim islam
ulkelerini Avrupalilarin varligindan ve kontrolunden kurtarmanin bir diger yolu
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olarak gérulmustir (Lia, 2012, s. 123-124). Islam Birligi batin Mislimanlar
islam’in hem inan¢ hem ibadet hem vatan hem de hayat oldugu gériisi etrafinda
bir araya getirmeye ¢alisan ve bunu yaparken de irk ve cografya ayrimi
gb6zetmeyen bir gorastir (Erkilet, 2004, s. 255). Benna, butiin Muslimanlarin
kardes ve esit olduklari inanciyla “islam Birligi"nin bir dava olarak sahiplenilmesini
savunmustur (Karaman, 2012, s. 266). Islam Birligi'ni yalnizca sdylem diizeyinde
savunmamis, ayni zamanda programlastirmistir. Benna’nin “islam Birligi”
programina goére birlik gorinimu olusturmak igin gumriak engellerini ve vize
uygulamasini kaldirmak, ekonomik igbirligi ve yardimlagsmayi artirmak, kalturel,

yerel ve askeri yardimlagmalari olusturmak gerekmektedir (Ganim, 2012, s. 269).

Benna'ya gore ilk etapta yapilacak olan bu ¢alismalarin izerinde “islam Birlesmig
Milletleri” kurulmalidir. Hepsinin sonucu olarak, birligi sembolize edecek bir
sekilde bir lider Uzerinde Ummetin ittifaki sadlanmaldir.  Bunlar
gerceklestirildiginde Benna’ya gére Islam’in 6nderliginde bir “dinya birligi”
kurulacaktir (Karaman, 2012, s. 267). Bu cimlelerden de anlasilabilecegi gibi
Benna aslinda halifeligi islam birliginin sembolii olarak gérmektedir. islam birligini
tesis etmek icin atilacak adimlarin nihai hedefi hilafetin yeniden kurulmasini temin
etmektedir (Erkilet, 2004, s. 261).

Benna'da islam Birligi fikrinin temeli, islam’a gére herkesi kan ya da irk farkini
dikkate almaksizin esit gérmesine dayanmaktadir (Lia, 2012, s. 274). O
milliyetciligi reddetmis, Musliumanlari “Ummet” kavraminin iginde tanimlamis ve
Muslamanlarin cografi sinirlarin 6tesinde inang ve kardeslik baglariyla birbirlerine
badli olduklarini savunmustur (Lia, 2012, s. 119). Vatan kavramini cografi
sinirlarin  otesinde millet temelinden ayr olarak “La ilahe illallah” diyen bir
Musliman’in bulundugu her bir yer olarak tanimlamistir (Ganim, 2012, s. 277).

Kutub da milliyetgiligi islam’in disinda cahili bir asabiyet ve geri kalmiglik alameti
olarak degerlendirmistir (Kutub, 1986, s. 156). Kutup’a gére islam toplumunda
milletin yerine, inang degerlidir. inang bitiin milliyetlere mensup insanlari tek bir
“Gmmet” bagi altinda toplamaktadir. insanlar arasinda asabiyete dayal bir
ustlnluk yoktur. Allah’in seriati karsisinda herkes esittir (Kutub, 1986, s. 120). Bu
acidan islam toplumu evrensel bir toplumdur (Kutub, 1988, s. 111). Kutub, milletin
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yerine siyasal bir birlik anlami da tagsiyan immeti koymustur. Ummet birliginin
temeli olarak da islam inancini gdstermistir. Ayni sekilde vatan kavrami da
Kutub’ta etnik ¢cagrisimlarin disinda inang temelinde tanimlanmistir. Bu anlamda
Kutub’ta vatan, Allah’in dininin hakim oldugu yerdir (Verdani, 2011, s. 78). Kutub’a
gore topragin tek basina bir 6nem ve degeri yoktur. Toprak, inancin besigi olursa
ve uzerinde Allah’in hakimiyeti varsa vatan olarak tanimlanabilir (Kutub, 1986, s.
87).

Dolayisiyla islam Birligi fikri 19. Yizyil islamciliginda oldugu gibi Benna,
Mevdudi ve Kutub'ta da islamciligin temel hedeflerinden biridir. Bu agidan islamci

diistince icinde islam Birligi fikri agirligini kaybetmeyen en énemli hedeflerden biri
olarak kalmigtir.

Burada Benna, Mevdudi ve Kutub gibi islamci diisiiniirlerin gcercevesini gizdigi
islamcilik anlayisi 1970'i vyillarda birlikte Tirkiye Islamciligini derinden

etkilemistir. Turkiye'de Islamcilik bu etkiyle sekillenmistir denilebilir.

5.5. TURKIYE iSLAMCILIGINDA KUTUP VE MEVDUDI ETKIiSi

1970-1990 yillari arasinda Turkiye'de Islamciligin sekillenmesinde Kutup ve

Mevdudi’nin yogun etkisi olmustur. Bu etkinin somut gdstergeleri ddnemin islamci

basinindan da takip edilebilir. Dénemin islamci gengligi Gzerinde

(6zellikle MTTB ve Akincilar Dernegi cevrelerinde) yogun etkiye sahip “Tevhid”,
“Sura”, “Hicret”, “Sebil”, "islami Hareket", "Milli Genglik", “Yeni Olgii”, “Diisiince”,
“Hilal” dergileri Uzerinde yapilacak bir analiz bu etkinin izlerini tespite imkan
verecektir.

Turkiye’'de dindar kitleler Mevdudi ve Kutup gibi dustnrlerin fikirlerini baslangigta
Hilal Dergisi Uzerinden takip etmiglerdir. Derginin 1960-1970 arasi yayin dénemi
icerisinde Mevdudi ve Kutup basta olmak lizere bircok islamci distnirin
fikirlerine yer verilmistir. Dergide dzellikle Misir, Cezayir, Filistin ve diger islam
Ulekerine dair genis haberler yer almis, “islam Biyikleri” ya da “Portre”
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kdselerinde Hasan el-Benna, Mevdudi, Muhammed Ikbal, Seyyid Kutup gibi
isimler tanitilmigtir. Ayrica, Kutup, Benna, Mevdudi, Kardavi, Ramazan el-

Buti gibi isimlerden yapilan tercimeler hemen her sayida yer almis, adeta bu
isimler derginin daimi yazarlari haline gelmislerdir. Boylelikle Hilal Dergisi Turkiye
Islamciliginin ihvan ve Cemaat-i islami ile diisinsel bir rabita kurmasina kaynaklik

etmigstir (Gengosmanoglu, 2016, s. 305).

Mevdudi, ilk olarak 1961 yilina ait 18. sayida "Ebu'l Ala el-Mevdudi Kimdir?"
baslikh makale ile tanitilmigtir (Gengosmanoglu, 2016, s. 293). Bu makalede
Mevdudi icin, "umumi efkarda islam nizami ve islam devleti fikrini yaratti" ifadesi
kullaniimaktadir. O giine kadar Tirkiye islamciliginda “islam Devleti” hedefinin
belirgin olarak olusmadigi gézdnunde bulundurulursa bu ifade daha da 6nem
kazanacaktir. Yine bir baska yazida Mevdudi icin séyle denilmektedir: "islam
sadece babadan kalma bir 6rf ve adet dini degildi, o bir ideoloji, fikir, nizam ve
esastl. Iiste Mevdudi bunlarla doluydu ve ancak bunlari konusabilirdi" (Kuscu,
1993, s. 2). Mevdudi'nin yaninda en ¢ok zikredilen bir diger sahsiyet, Seyyid
Kutub'dur. Misir, dergide sik sik gundem yapilarak, Kutub basta olmak lzere
islamcilara yénelik iskence ve baskilar, en ince ayrintilarina kadar anlatiimistir.
Seyyid Kutub ilk olarak 49. sayida "Hakiki Misliman; Prof. Seyyid Kutub" bashgi
altinda tanitilmistir. Derginin 64. sayisinin kapaginda Seyyid Kutup’'un su

sozlerine yer verilmistir: “Islam seriati ve onun kanunu olmadikga kendilerine

Misliman ismi veren insanlari cem eden cemiyet, Islami bir cemiyet degildir.

Hatta namaz da kilsa, orug da tutsa, hacca da gitse” (Kuscgu, 1993a, s. 2).

Hilal Dergisi'nin bu yayin gizgisi Iislamciigin milliyetci ve sagci unsurlardan
ayrismasina kaynaklik etmistir. Bu ayrisma dergide, “Ne yapalim! Saflarin
ayrilmasinin zamani geldi... zaten zitlarin birlesmesine imkan yoktur ve

olmayacaktir’ (Kusgu, 1993b, s. 3) ifadesi ile yeralmistir.

16 sayfa blylUk boy olarak cikan “Sura” dergisinin haftalik tiraji, 30-35 bini
bulmustur. Bu tiraj derginin yayinlandigi donem igin buyuk sayilabilecek bir tirajdir.
Sura Dergisi'nin tirajinin bayukligu, derginin yayin politikalari ve sdyleminin
islamci kitleler nezdinde gérdiigi ilgi ve itibar agisindan bir gésterge sayilabilir.
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Kullandigi dil ve sdylem itibariyle kurulu dizenle agik bir gatisma igceren dergide
Kutup ve Mevdudi etkisiyle sekillenen islamciligin daha sloganik ve kiskirtici izleri
gorulecektir. Kullandigi bu kigkirtici ve gatismaci sdylem nedeniyle ilk sayisi
toplatilan derginin sahibi daha sonra Mazlum-Der Genel Baskanlhdi ve Ak Parti
Diyarbakir Milletvekilligi de yapacak olan ihsan Arslan gériinmektedir. Dergide
Hisnl Aktas, Yiimaz Yalginer, Selahattin Es ve Ali Bulag gibi énemli Islamci

isimler yazmistir (Tarkmen, 2000a, s. 5).

Sura Dergisi'nin bazi sayilarinin kapak mansetleri 1970-1990 arasi islamciligin

karakteristigini anlamak igin oldukga iyi 6rneklerdir:

"Seriat¢i Gazete Olabilir mi?"(Sura, 1978, Sayi 1).
"Seriatgilar Geliyor. Islam'da Devlet Idaresi" (Sura, 1978, Sayi 7).

"Seriatin terbiye ve edep vermedigi kimseyi Allah terbiye etmemis ve ona edep vermemistir"
(Sura, 1978, Sayi 8).

"Siyonist Katillerden Hesap Soracagiz. Osmanli Seriat Devletinin Katili de Siyonistlerdi. iste
Mason Ziya Gékalp" (Sura, 1978, Say 10).

"Seriat ve Anarsi" (Sura, 1978, Sayi 11).

"Allah'in Kanunlarini, Seriati Tatbik Edin" (Sura, 1978, Sayi 12).

13. sayida, Misir'da ihvan-1 Mislimin hareketine "zulmeden" Enver Sedat Firavun
olarak nitelendirilmis ve icraatlarinin elestirildigi 13. sayinin kapaginda oldukga

kiskirtici bir manset yer almistir:
"Firavun Atatiirk'li Rehber Edinmig" (Sura, 1978, Sayi 13)

16. sayinin kapaginda dinin Allah'a es kosanlari tanimlamak icin kullandigi

"masrik" kavrami, "dizen" i¢in kullaniimistir:

"Zincirler Kirilacak, Miisrik Diizen Yikilacak" (Sura, 4 Mayis 1978, Say! 16)

17. sayida, Ramazan ve Kurban bayramlar "Seriat Bayrami" olarak
tanimlanirken 1 Mayis ve 19 Mayis bayramlar islam digi, Kemalist ve
komunistlerin bayrami olarak tanimlanmistir (Sura, 1978, Sayi 17). 18. sayida,
iranh islamci dusinir Ali Seriati kapaga tasinmis ve iran'da yasanan islami
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hareketlilige 6ykiinerek "fran Seriat Istiyor" manseti atiimistir. (Sura, 1978, Sayi
18):

"Ya Ol Ya OI" (Sura, 1978, Sayi 20).

"Hadliselerin gésterdigi gergek Odur ki: Miisrik diizen, seriatgilari ezmek igin firsat
kollamaktadir. Misliimanim diyen bunu bilmeli, diismani iyi segmeli, hazirlanmali ve
kenetlenip Tevhid Bayradi'ni daima yiiksekte tutmali" (Sura, 1978, Say! 21).

“Rejim Kan lIstiyor” (Sura 1978, Sayi 22).
“Seriatgilari ezmek igin yeni kalkan: 146” (Sura, 1978, Sayi 23).

“Yildiramazlar Miisliimanlari, ne 146'lar, ne 163'ler, ne cinayetler, ne zindanlar, ne
yagh urganlar... Degil mi ki emrolunmus Cihad... Olmek var dénmek yok Allah
yolundan” (Sura, 1978, Sayi 25).

“Katil Oligarsi, Seni biz, biz Seriatgilar Yikacagiz! Ve kuracadiz bu (ilkede yeniden
cagdlar ustii mutlak saadet nizamini. Halkimiz yine devletine glivenli "seriatin kestigi
parmak acimaz" diyecek” (Sura, 1978, Sayi 26).

“Oligarsik kefere rejimleri emegimizi sémdiriirler, ya ligbuguk kapitaliste veya kefere
devletine peskes cekerler. Fiyatlari artirir, (cretleri dondurur, ekmegimizi elimizden
alirlar. Kardesler, coluk cocugumuzun rizkina sahip c¢ikalim, isbirlikci iktidara
kaptirmayahm. Isginin Alinterini Seriat Verir’ (Sura, 1978, Sayi 29).

30. sayinin manseti: "Seriat Gelecek Vahget Bitecek"tir. Bu mansetin altinda su

ifadeler yer almaktadir:

“Sadece Vahset mi? Sémdirti, vurgun, riigvet, faiz, partizanlik, fuhus, topraksendika-
basin agaligi, biitiin ideolojiler, komunizm, kapitalizm, fasizm, irk¢ilik... Yani bitin
mel'anetiyle kefere rejim bitecek, tepelenecek. Meger ki miisliimanlar omuz omuza
vere” (Sura, 1978, Sayi 30).

“Miigrik diizende huzur olmaz! Kefere dlizenlerin halka getirecedi kan, zuliim ve
g6zyasidir. Onda soygun vardir, gasp vardir, istismar, angarya, sémdrdi vardir. Miigrik
diizende lilke koskoca bir hapishanedir” (Sura, 1978, Sayi 31).

“Rabbimi Bil Seriatina Uy” (Sura, 1979, Say! 32).
“Bu Vahget Bu Yahudi Demokrasisi Son Bulmali” (Sura, 1978, Sayi 34).
“Zafer Seriati i¢in yasayanlarindir” (Sura, 1978, Sayi 35).

“Tiirkiye Atatiirk¢ii Mafia Elinde. Tiirkes'in NATO sevdasi depresti... Islamcilik "militan akim"
oluyormus” (Sura, 1978, Sayi 37).

“Kurtulus Seriatta” (Sura, 1978, Sayi1 40).

“Halifesiz Islam Devleti Olmaz” (Sura, 1978, Sayi 41).

Bu basliklar agikga “Seriat’in yani Allah’in kanunlarinin egemenligini ve halife
arayisini icermektedir. Derginin sdylemi igerisinde “seriat” bir kurtulus ideoloijisidir.
Duzen maugriktir. Yani Allah’a ortak kosmaktadir. Biran evvel yikilmalidir. Yaganan
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vahset ve huzursuzluklarin kaynagidir. Huzur ve kurtulugs ancak Allah’in

kanunlarinin, yani seriatin egemenligi ile saglanabilir.

Dénemin etkili dergilerinden biri de “Tevhid Dergisi"dir. Tevhid de, “Sura” gibi
yayinlandigi donem agisindan iyi bir tiraj yakalamistir. Yayinina 25.000 tirajla
baglayan dergi bir ara 43.000 satisa ulasmistir. Anadolu’nun birgok kdsesinde
derginin gondlliileri olusmus ve derginin satisini, islami miicadelenin bir pargasi
olarak gérmusglerdir (Tarkmen, 2000b, s. 3).

Tevhid Dergisi'nde de Sura’da oldugu gibi acik bir islami diizen arayigi vardir.
Ancak mansetlerinde Sura’ya gore daha temkinlidir. Dergi daha ilk sayisinin
kapaginda “iran’da zafere duaciyiz” mansetiyle ¢ikmis, iran’da yasanan islam
devrimine sempatisini gizlememistir (Turkmen, 2000b, s. 2). Derginin seriata
dayali dizen arayisi 24. sayinin kapagina tasinmistir (Tevhid, 1979, Sayi 24).
“S....... In UstlnlGga tartisiimaz!” manset hem seriat istegini hem de seriat

kelimesinin acik olarak yazilmayisiyla temkinliligini ortaya koymaktadir.

Dergide sikca, iran devrimi ile ilgili gelismeler, Afganistan islami direnisi, Filistin
sorunu, Eritre, Mora, Cad, Cezayir, Tunus, Arabistan, Misir, Pakistan, Suriye,
Filipinler vd islam Ulkelerindeki Muslimanlarin problemleri giindeme tasinmis
buralardaki islami hareketlerle ilgili haberler paylasilmistir. icerde de islamci
genclige yonelik saldirilar, Akincilarin faaliyetleri derginin konulari arasinda yer
almistir (Tirkmen, 2000b, s. 3). Bitiin bu haberler islamci bir biling ve séylemin
olusmasina kaynaklik etmis micadeleci bir islamciligin sekillenmesinde etkili

olmustur.

Tevhid Dergisi'nin sdylemi igerisinde de yogun bir sekilde Kutup ve Mevdudi
etkisinde sekillenen Islamciligin izleri gorilmektedir. Ali Bulag’in derginin ilk

sayisinda yayinlanan makalesi bu etkiyi kanitlar niteliktedir:

Cagdas diinyanin zuliimlerini, sapikliklarini, hiikmi altinda bulundugumuz sirkin, tugyanin
insani nasil ve kime kul-kéle kildigini, soysuzlastirdigini agikga ve en garpici bir bigimde
vurgulamayan sloganlar, Islam'in mesajini, dinin insandan ve toplumdan neyi istedigini,
nigin hayati Islam'la degistirmeye c¢alistigimizi anlatmayan sloganlar, diinyada zuliim
altinda ve sefalet icinde kivranan, birbirinden kopuk habersiz ve yardimsiz yasayan
Muisliimanlarin bu ydrekler acisi durumlarini, ezilmigliklerini, hor birakilmigliklarini, nasil
sirkin ve sémdiriiniin, emperyalizmin kiskacinda yasadiklarini, degifre etmeyen sloganlar,
bizim sloganlarimiz degildir (Tiirkmen, 2000b, s. 3).
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Derginin 9. sayisinin kapaginda, Iranh bir yetkilinin demeci olarak “Anayasamizin
kaynagi Kur’an olacaktir” ifadesi manset olarak secilmistir (Tevhid, 1979, Sayi1 9).
Derginin 6. sayisi “Iran halki demokrasi degil seriat istiyor” (Tevhid, 1979, Sayi 6)
mansetiyle ¢ikmis, 13. sayida Humeyni’'nin “Anayasamizin kaynagi Kur’an olsun”
(Tevhid, 1979, Sayi 12) beyanati, 16. sayida “Yasasin Pakistan islam Devleti”,
(Tevhid, 1979, Sayl 16) 30. sayida “Esed’in Taguti Duzeni Cokuyor” (Tevhid,
1979, Sayi 30) ifadesi kapakta yer almistir. Derginin 6nemli yazarlarindan Besir
Eryarsoy’'un yazilari da derginin sdylemini ozetler niteliktedir. “islami Devlette

HUukimet”,

islami Devlette Biat ve Segim”, “Islami Hakimiyet Anlayisi”. Ayrica

derginin 8. sayisinda, Hasan El-

Benna’ya atfedilen “Bizim Kur'an’dan bagka anayasamiz yoktur” baslikli bir yazi
yayinlanmistir (Ttrkmen, 2000b, s. 5).

Tevhid Dergisi'nin diger kapak mansetleri de incelendiginde Kutup ve Mevdudi

etkisi rahatlikla gorulecektir.*4

Sirk, ifsad, salah, fesad, tagut, tugyan, maruf, munker, fitne, zulim, sehid, daru’l
harp, daru’l Islam, irtidat, mustazaf ve mistekbir gibi bircok kavram terciime

eserlerde yer aldigi icerikleriyle derginin sdylemi igerisinde yer almigtir.

17 Eylul 1979’da yayin hayatina baglayan “Hicret Dergisi"nin slogani “Cemaatten
Devlete”dir. Selahattin Es Cakirgil, Sedat Yenigun, Abidin S6nmez, Ali Bulag,
Besir Eryarsoy, Fatih Selim, Hisnu Aktas isimleri derginin yazarlari arasinda 6ne
¢tkan isimlerdir (Yesil, 2016, s. 420).

Hicret'in mansetleri de islamciligin séylemini analiz igin yeterince aciklayicidir:

“Humeyni: Islami olmayan iktidarlar devirmeliyiz...” (Hicret, 1979, Sayi 1).
“Islam'a Saldirana Saldiririz!” (Hicret, 1979, Sayi 11).

“Bu bas bu bedende sad kaldikga: Dénersek Namerd'iz, islam Yolunda, Cihad'dan” (Hicret, 1979,
Sayi1 13).

“Gun Afganistan'a agit yakmak giini degil: Gin Sovyet Emperyalizmini Cezalandirma Guindd(ir...
Ceza Yalniz Afganistan'da Verilmez” (Hicret, 1979, Sayi 14).
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14
“Kiifiir Islam Topraklarindan Kovulacak!” (Tevhid, 1979, Sayi 10).

“Kafirlerle Ittifaka Hayirl..” (Tevhid, 1979, Sayi 14).

“Islam Milleti Boliinmez Bir Biitiindtir!. Tiirkliik, kiirtl(ik, arablik, acemlik kavgasinda mdisliimanin yeri yok!”
(Tevhid, 1979, Sayi 17).

“Her Firavuna Bir Musa, Her Nemrud'a Bir ibrahim, Her Saha bir Ayetullah!” (Tevhid, 1979, Sayi 18).
“Islam’'a Ulagmanin Yolu, Allah'a isyani Yok Etmektir!” (Tevhid, 1979, Sayi ).
“Israil'le Her Tirlii iligki Kesilmelidir!” (Tevhid, 1979, Sayi 23).

“Tlrkiye IMF'ye teslim olup, halka kan kusturadursun: Kabil Diisliyor... Miicahitlerimiz, Afganistan'da
komilinistleri tepeliyor, Irak Baascilari sirada...” (Tevhid, 1979, Sayi 26).

“Diyanet, Mii'minleri sirke itekliyor: Bu Dlizende Vahget Normaldir... Diizene uygun kafalar nasil
olusturulur?” (Tevhid, 1979, Say 29).

“Huzur Islamda” (Tevhid, 1979, Sayi 3).

“Ucretli kélelere tekrar hatirlatiyoruz: Halifesiz islam Devleti Olmaz!..” (Tevhid, 1979, Sayi 32).
“Bizi Kurtaracak inkilab, Islam inkilabidir!” (Hicret, 1980, Sayi 16).

“Muslimaniar Kafir Diizenlerin Bekeisi Degildir!” (Hicret, 1980, Sayi 17).

“Hikmetyar: Kafirler [slam Hiikiimetini nasil kabul etmiyorsa; miislimanlar da islam digi hiikiimetleri,
ASLAL...” (Hicret, 1980, Sayi 18).

“Allah'a Imanin ilk sarti; Tagut'a Isyan!” (Hicret, 1980, Sayi 19).
“Yuh Olsun Putlariniza... Akillanmadiniz mi Daha?...” (Hicret, 1980, Sayi 20).
“Tagut'a Teslim Olmak Yok!... Hakimiyet, Ancak Allah'indir!” (Hicret, 1980, Sayi 21).

“Merhum Mevdudi: Allah'in iradesinden kaynaklanmayan her irade puttur, taguttur, girktir!
Allah'in hiikiimranhgi hi¢ bir sekilde parcalanma kabul etmez” (Hicret, 1979, Sayi 3).

“Musliman! Senin Rejimin Hani?” (Hicret, 1979, Sayi 4).

“Hig bir beseri sistemde degill.. Umudumuz Islam'dal..” (Hicret, 1979, Sayi 5).

Ayni sekilde 02 Ocak 1976’da yayin hayatina baglayan Kadir Misiroglu’nun sahibi
oldugu “Sebil Dergisi"nin mansetleri de dikkat gekicidir.

“Cinayet Dtizeni” (Sebil, 1976, Sayi 41)

“Hiir Degil, Kéleyiz” (Sebil, 1976, Sayi 50)

“Avrupa Konseyi Hagli Karargahidir” (Sebil, 1977, Sayi 58)
“Batinin Vesayetine Paydos” (Sebil, 1977, Sayi 91)

“Hak yolunda el ele” (Sebil, 1978, Sayi 129)

“Pakistan’da Ser’i Nizam” (Sebil, 1979, Sayi 154)
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“Sehadet Bir inkilap Cagrisidir’ (Sebil, 1979, Sayi 165)
“Istikbal Islam’indir” (Sebil, 1979, Sayi 169)

Yetmisli yillarda islamci diisiincenin sekillenmesinde etkili olan bir diger dergi
“Digtince Dergisi’dir. Dergide, Ali Bulag, M. Besir Eryarsoy, Ali Kemal Temizer,
Ahmet Kuru, Omer Ozbey, Mehmet Bekar!? ve Hiseyin Beslit* gibi isimler yazi
yazmistir. Derginin ilk yazarlarindan Ahmet Agirak¢a Dusunce Dergisi'nin
misyonu ile ilgili yaptigi degerlendirmede bir yoniyle de dénemin Islamciliginin
karakterini tasvir etmektedir.

...Dustince Dergisi kisitli imk&nlarla, Tiirkiye'de herkesin sagci, mukaddesatgi, orducu,
parlamentocu ya da dlizeni adeta korurcasina namaz kilmaktan ibaret bir Miisliimanhgin
solundugu bir ortamda ¢ok farkli bir ses olarak ¢ikti...Genellikle Diisiince Dergisi'nde
sosyal, siyasi, kiiltiirel, ekonomik ve Islam hukuku konularina agirlik veriliyordu. O giin
herkes milliyetci, mukaddesatgi, sagci iken Distince Dergisi su kavramlara yer vermekte
idi: Devlet, diizen, diizen memurlari, Miisliimanlar, muvahhid, darii'l harp, darii'l islam,

[slami hareket, vahiy dlizeni, cabhili diizen, cahiliyye, misrik diizen, slam devieti, islami deviet
(Tirkmen, 2000c, s. 2).

Derginin kimligi acik bir sekilde Islamci olarak tanimlanmis, ideolojiler ayni
zamanda “akidevi’ egilimler olarak ifade edilmistir. Turkiye'deki ideolojik ve
akidevi egilimler Marksistler, Milliyetci-sagcilar ve islamcilar olarak tasnif
edilmistir. Dolayisiyla dergi, islamcih@ milliyetgi ve sagci yénelimin disinda
degerlendirmis, Marksizmin ve milliyetciligin karsisinda konumlandirarak islama
ideolojik bir nitelik atfettigini gostermistir. Derginin takdim yazisinda ‘“iginde
bulunulan ¢aga ve yasanilan toplumun meselelerine islamci bir bakis agisi ile
yaklasilacagi” (Turkmen, 2000c, s. 2) vurgulanmistir.

Derginin amaci, ikinci sayisinda; "Kur'an ve Sunnete ters dusmemek, bunaliml
¢aga, emperyalizme ve ¢agdas zulium duzenlerine kargl vahy adina mutlak dogru
ve gergekleri savunarak baskaldirmak” (Turkmen, 2000c, s. 2) olarak ifade

edilmigtir. “Zultiim diizenleri’ “mutlak dogru” ve “baskaldirmak” ifadeleri derginin
temsil ettigi islamciligin niteligine dair ipuglari vermektedir.

13 Mehmet Bekar, Mehmet Bekaroglu'nun miistear olarak kullandigi isimdir. Mehmet Bekaroglu sonraki
yillarda Fazilet Partisi ve Saadet Partisi milletvekilligi yapmis 26. Dénem CHP milletvekilidir.

14 Hiiseyin Besli, sonraki yillarda Recep Tayyip Erdogan'in basin danismanhgini yapmis, ayrica Ak
Parti'den milletvekili segilmistir.
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Derginin sahibi Ahmet Kuru'nun ifadeleri de Kutup’un “cahiliyye” kavramindan
izler tagsimaktadir. Ayrica Kuru'nun ifadelerinde islam, komiinizm ve kapitalizm
kargiti olarak konumlandiriimistir:

islam toplumundan yana olanlar, daima sagmaz prensiplere sahip olmuglardir. Kim neyi
kurtarmak isterse istesin, Orta Dogu'da savas islam toplumundan yana olanlarla cahiliyye
toplumundan yana olanlar arasinda olacaktir. Bu savas insanligin gelecegi (izerine etkili
olacaktir. slam toplumundan yana olanlar komiinizm ve kapitalizm tartigmasinda iki saftan
birinde hicbir zaman yer alamadilar, yer almayacaklardir da. Artik gercek savas baslamis
sayilmalidir (Ttirkmen, 2000c, s. 2).

Dergi, milliyetcilikle islamcilik arasindaki ayrismanin bir gdstergesi olarak “Tiirk”
ifadesi yerine “TUrkiyeli Muslimanlar” ifadesini kullanmayi tercih etmistir. Derginin
sahip oldugu islamcilik diisiincesinin merkezinde Mevdudi ve Kutup’ta oldugu gibi
Allah’in egemenligine dayali bir islami diizen, islam devleti hedefi vardir:

Kardegler! insanlari, putlarin, tagutlann, tiranlarin zulmiinden kurtarip, Allah'in dinini yeryiiziine
hé&kim kilabilmenin soylu kavgasini veren, muvahhid birliginize selam olsun.

Amag, Islam’in akidevi ve fikhi gergeklerini bir deviet ve toplum diizeni anlayisi gergevesinde genis
okuyucu kitlesine iletmektir* (Tirkmen, 2000c, s. 4-5)

Ahmet Agirakga “Nigin Islami Hikiimet?” baglikli yazisinda Mevdudi ve Kutup'taki
aciklikta islam Devleti arayisini ortaya koymaktadir:

islami hiikiimlerin agikca uygulanmadigi, Miisliimanlarin hakimiyeti altinda bulunmayan
memleketler Dar'ul-Harb adini alir. Bu memleketlerde Miisliimanlarin az veya ¢ok olmasi,
bu dlkelerin bir veya birden fazla olmasi neticeyi higbir sekilde degistirmemektedir. Dar'ul-
Harbin en belirgin ézelliklerinden biri, kiifiir kanunlarinin veya diger bir tabirle gayr-i Islami
kanunlarin muteber ve yiiriirliikte olmasidir." (Tirkmen, 2000c, s. 8)

Dustince Dergisi'nin kapak konulari da incelendiginde islamcilarin temel tartisma
ve dusunce alanlari ile ilgili bilgi elde edilebilecektir:

islam Devietinde Gelirler, Miilk Edinme Yollari, islamda Deviet Baskani, Islam ve Sanayilesme
(Diistince, Mart 1977, Sayi 12).

Yeniden emperyalizm veya Ege sorunu... Cok uluslu sermayeye ticari iisler... Islam ceza hukuku...
(Distince, Ekim 1976, Sayi 7).

Ticaret Sézlesmeleriyle Yikilan Islam Sanayii... Islam Medeniyeti Uzerine... Islam Miras Hukuku
(Diisiince, Kasim 1976, Sayi 8).

Siniflasan Toplumumuzda Ahlak Tartismalari... Islamda ve Batida Sosyal Giivenlik...

Harag Diizeni... Islam Iktisadinda Miilkiyet... Islam Hukukunda Devlet Kavramu... (Diisiince, Nisan
1976, Sayi 1).
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Kur'anda Devlet Kavrami... islamda Miilkiyet... Hakim Ekonomiler ve Ortak Pazar... (Digiince,
Haziran 1976, Sayi 3).

islam Toplumunda Emperyalizm ve Yabancilasma... Islam Hukukunun Tedvini... islamda
Tabii Kaynaklarin Milkiyeti... Tiirkiye'de Batililasma Zulmii (Diislince, Temmuz 1976, Sayi
4).

Islam Toplumunda Emperyalizm-Il ve Liibnan Sorunu... Islam Hukukunun Kaynaklan (Diigiince,
Adustos 1976, Sayi 5).

Dénemin etkili dergilerinden biri de islami Hareket Dergisi'dir. Logosunun hemen
yaninda "Din yalniz Allah'in oluncaya ve fithe yeryuzinden kalkincaya kadar..."
ifadeleriyle yayin yapan islami Hareket Dergisi de digerleri gibi ddnemin hakim
Uslup ve sdylemiyle yayin yapmistir. islami Hareketin kapaklari da bunu agikca

gOstermektedir:

Hasan el-Benna ve ihvaniil Muslimin Hareketi... Tiirkiye batiya nasil satiliyor?... Miisrikligin
cesitleri... islam Cemiyetinde kadin namustur... Iskilipli Atif Hoca neden ve nasil asildl...
Sosyal degismemiz (izerine bir tahlil denemesi (islami Hareket, 1979, Sayi 13).

Miisliimanlar bagsiz olamaz! Bir milyara kim lider?... (islami Hareket, 1979, Sayi 15).
Paris Match: islam, Ummetin Siyasi ve Ahlaki Orgiitiidiir... Seyyid Kutub: Bir Miisliiman Miinafiktan
Oziir Dilemez!... Suriye'de Cihad ilan Edildi (islami Hareket, 1979, Sayi 19).

islami Hareket Engellenemez! (islami Hareket, 1978, Sayi 2).

Devletsiz Bir Milyar! Allah katinda din islam'dir. Devlet de, O'nun ortak kabul etmeyen
hiikiimlerini uygulayan, onlarla hiikmeden!... Islam alemi, arzulanan bu biiyiik hedefi
gerceklestirme potansiyeline sahiptir. Hicretin ilk senesi kurulan Islam devletinde
mdsliimanlarin sayisi 1500 idi. Bu giin ise 1 milyar... Ne var ki, is gercek mimin
olabilmekte. Islam devletini gergeklestirecek olanlar da (Allah'in izni ile) gergek
mdminlerdir! Cagdas putculugun diinyayr sarmasinin etkisinden kurtulamayan
mdsliimanlar, devletsiz ve halifesiz yasayabiliyorsa, Allah'in ipine  simsiki
sarilmadiklarindandir. Nisbi olarak yer yiiziinde “islami hiikiimetler" kurulmaya
calisiimaktadir. Devlet demiyoruz, ¢linkii misliimanlarin devleti tektir. Ayri ayri toprak
pargalari lizerinde yasasalar ve cografi sinirlari da olsa, kiifre karsi Islam tek millettir.
(Islami Hareket, 1979, Sayi 21).

Afganistan Islam Devleti igin Giig Birligi! Ya biz ne yapiyoruz? Kardegler! Afganistan'in
misliiman halkinin bizzat yaninda olamiyorsak, hi¢ olmazsa yiyecek, giyecek ve para
yardiminda bulunalim. Sicak sémine karsisinda, Hazret-i Ebu Bekr'in cémertligini anlatmak
kolay!... Afgnasitan zafere erismek igin tiim musliimanlarin yardimini bekliyor! Afganistan
zaferinin meyvasi ISLAM DEVLETI olacak! ALLAH, yolunda yapilan yardimi karsiliksiz
koymayacadini Kur'an'inda beyan ediyor. Oyleyse, Afganistan islam Devleti icin Haydi
GUC BIRLIGINEL... (islami Hareket, 1980, Sayi 22).

Afganistan: Savasimiz islam devleti kuruluncaya kadar siirecek! (islami Hareket, 1980, Sayi
23).

Afganistan'dan sonra Suriye ve Irak'ta Sanh Cihad! Dékiilen Sehid Kani, Yiicelen islam Sancagidir!
(Islami Hareket, 1980, Sayi 25).

Diizenin faiz zulmii altinda ezilen halkimizin feryatlarina sahip ¢ikacagiz! (islami Hareket, 1980,
Sayi 27).

Miisliimanlar Emperyalizme Baskaldiriyor! (islami Hareket, 1978, Sayi 5).
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izm'lere ve Irkcilija Karsi Sadece islam (islami Hareket, 1978, Sayi 6).

Butin bu ifadeler 1970'lerin basindan itibaren Turkiye'de islamciligin Mevdudi ve
Kutup etkisinde aldigi bicimin gdstergeleri olarak kabul edilebilir. islamcilik bu

bélimde sayilan gelismelerin sonucu olarak Total, Devrimci ve

Enternasyonel bir iktidar projesi olarak varlik kazanmistir. Aslinda islamcilik bu
donemde bagimsiz bir siyasal ve ideolojik kimlik olarak olgunlasmigtir da
denilebilir. islam diinyasinda "Siyasal islam" olarak da tanimlanan Pakistan ve
Misir kaynakli islamcilik Tirkiye'de de yodun bir etki alani olusturmustur.
Calismanin bundan sonraki bélimlerinde bu islamcilik anlayisinin degisimine
yolagan gelismeler tartisiimis ve islamciligin sdyleminde yasanan degisim yine

islamci dergilerde Uretilen fikirler (izerinden arastiriimistir.
BOLUM 6
ISLAMCILIGIN DEGIiSiMINE
YOL AGAN GELISMELER: 1990'LI YILLAR

1990’h yillar islamcih@in déniistim yillaridir. 1990’1 yillarda islamcilik, "Tanrinin
Mutlak Egemenligine Dayali Total Bir iktidar Projesi'nden daha toplumsal ve
demokratik bir anlayisa dogru donusmustur. 1990l yillarda yasanan donusuma
bazi duslnrler “siyasal Islam’in sonu” (Roy, 1994) olarak tanimlamiglardir.

Bazi diistiniirler de islamciligin yasadigi déniisimi, yeni kavramsallastirmalarla
aciklamaya calismiglardir. Bu anlamda Asaf Bayat'in ileri strdugu “Post
Islamcilik® kavrami islamcilik icerisinde olusan degisim ve farki agiklamayi
amaclamistir. Bayat, bu kavramsallastirma ile islamciligin degisimine dikkat
cekmis, bu degisimi islamciligin sonu olarak degil, farkli bir islamci sdylem ve
siyasetin dogusu olarak tanimlamistir. Post-islamcilik, misliman toplumlarda,
daha demokratik ve toplumcu bir islamci anlayigi tanimlamak igin kullaniimistir.
(Bayat, 2015, s. 47) Gole de 1990’hh yillarda islamci sdylemde gézlenen
dénlsimi, “lkinci dalga Islamcilik” olarak tanimlamis, islamci aktérlerin modern
kent mekanlari, kiresel iletisim aglari, kamusal tartismalar, tiketim kaliplari ve

piyasa kosullari ile karsilastik¢a; bireylesme, etkilesim ve alig-verig slrecine
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girdiklerini iddia etmistir. Gole'ye gére bu durum, “siyasal Islamin sonu’ndan
ziyade islamcihgin déniisimini gostermektedir (Géle, 2012, s. 89-90) Géle
Islamciligin degisiminin anlagilmasina katki saglamasi amaciyla 1990 éncesi
Islamciigr “devietgi Islamcilik”; 1990 sonrasi gelismeye baslayan Islamciig da
“sivil Islamcilik’ olarak tanimlamak istemistir. Devletci Islamcilik, sdyleminin
merkezine “Islami devlet’ kavramini yerlestirirken “sivil [slamcilik” daha ¢ok birey
ve topluma dikkat ¢cekerek asiri siyasallasmayi elestirmektedir. Yine Gole’ye gore

“devletci Islamcilik”, “yukardan asagiya” islamilesmeyi, sivil

islamcilik ise “asadidan yukariya” islamilesmeyi benimsemektedir (Géle, 2000, s.
71-72)

1990’li yillarin Islamcilari igin Islami devlet hayali yerini devletin minimize edildigi,
bireylerin dindarlastigi, sivil toplumun guglendigi bir ideale birakmaya baslamistir
(Tamam ve Haenni, 2009, s. 51; Haenni, 2011, s. 10). Haenni'ye gore geleneksel
islamciigin “Cihadist” hikayelerinin, artik hicbir anlami kalmamistir. “Halifeligin
yeniden ingasi, seriatin yiirirliige sokulmasi, islami bir devletin kurulmasi, islami
kimlik siyasetinin alternatif bir medeniyet projesi olarak tesis edilmesi, yeni ddbnem
islamcilik igin artik bir anlam ifade etmemektedir.” Haenni, 1990’ yillarin degisen
islamciligini, “Piyasa islami” olarak tanimlamistir. Bu tanimlamanin iddia ettigi sey
Islamciligin artik daha bireysel basari, ekonomik refah odakli bir sdyleme
kaydigidir (Haenni, 2011, 18-19). Haenni'nin tezini destekler sekilde, Tezkire
Dergisi'nde Murat Cemrek de, Musiad'in kurulusuna ve cemaat-tarikat sirketlerine
dikkat ¢cekerek

1990'larda daha fazla para kazanma hirsinin yikseldigini vurgulamistir. Bunun
sonucu olarak islamci sdylem, yeni durumu mesrulastirmak icin yeniden
Uretilmistir (Cemrek, 2002, s.18). Yiksel Taskin da islamcilarin 1990’larda
yasadiklari degisimi, “Liberal demokrasiyi kesfetme” olarak tanimlamistir (Tagkin,
2013, s. 140). Bunlarin yani sira islamci séylemde yasanan degisimi, “Yeni
Islamcilik® (Bilgi ve Dustince Dergisi, 2002; Canatan, 2003, s. 22; Eliagik, 2003,
s. 28) “Mdsliiman Demokratlik” (Harputlu, 2002a, s. 24; Bulag, 2003a, s.

4), “Liberal Islam” (Uysal, 2009), “islamciligin Oliimi” (Ozkurt, 2012), “Neoliberal
Islamcilik” (Yidirnm, 2016) gibi kavramlagtirmalarla agiklamaya galisan ¢okga
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tartisma yapilmistir. Bit(in bunlar 1990 sonrasi islamci séylemde ciddi bir degisim

surecinin yasandigini kanitlayacak gokga malzeme igermektedir.

Bu bélimde 1990’larda islamcihigin degisimine etki eden i¢ ve dis gelismeler
degerlendirilmis, bu gelismelerin islamci séylemde olusturdugu etkiler
tartisiimigtir.

6.1. SOGUK SAVAS SONRASI DONEM: BUYUK ANLATILARIN BITiSi

1990’ yillar Soguk Savas doéneminin etkisiyle olusmus ideolojik ve politik
bakislarin donastigu yillar olmustur. Soguk Savas donemi ayni zamanda
ideolojiler ve bu ideolojilere dayanilarak uretilmis politik kavgalar donemidir.
Soguk Savas'in sona ermesi ile yalnizca Berlin Duvari yikilmamisg, zihinlerde insa
edilmis ideolojik duvarlar da yikilmaya baglamistir. Bu gergevede basta Sovyetler
Birligi olmak Uzere Dogu Avrupa Ulkelerinde meydana gelen yapisal degisim,
batin bir dunyayi oldugu gibi Turkiye'yi de etkisi altina almistir. Soguk Savas
sonrasi Turkiyesi icin degisim, “tarihsel bir mecburiyet” olarak goértulmusttr
(Metiner, 1993a, s. 4). Soguk Savas sonrasi donemde yasanan donusum
demokrasi, serbest piyasa ve insan haklari gibi kavramlar etrafinda sekillenmis ve
giderek bu kavramlarin evrensellestigi bir sire¢ yasanmistir (Akdogan, 1993a, s.
16).

Soguk Savas donemi ideolojileri, butiin diinyada gecerli olan ve birbirine benzer
bir politik bakiga sahipti. Bu bakigsa gore, devlet mekanizmasi ele gegirilerek,
toplumun sorunlarinin Ustesinden gelinecegine inaniliyordu. Butin ideolojik
gruplar bu politik bakis agisiyla érgutlenerek dugtuince sistemlerini kurguluyorlardi.
Toplumsal hareketlerin dili, “ideolojik”, “cogkusal” ve “kitlesel’di.

1990 dncesi dénemde islamcilik da sdylemini bu dili kullanarak insa etmisti

(Harputlu, 2003a, s. 16).

1990’li yillar, tim dinyada Soguk Savas doneminde olusmus sOylem ve
kuramlarin degistigi, donustigu, yeni donemin kosullarina gére yeniden insa
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edildigi bir ddnemdir. Bu gergevede Islami hareketler de stratejilerini, sdylem ve
siyaset modellerini gozden gecirmeye baglamislardir. Donemin genel konseptine
uygun olarak islamci hareketler dikkatini, devletten topluma kaydirmaya
baslamig, donemin yukselen degerleri ve yeni kavramlari

ekseninde yeni bir dil inga etme zorunluluguyla kargi karsiya kalmigtir (Canatan,
2002b, s. 36). Bu siregte islamcilik hem diinyanin hem de Tirkiye'nin yasadig
politik ve toplumsal degisimlerin derin etkisi altindadir. Soguk Savas konseptinden
¢clkan dunyada yeni toplumsal hareketler ortaya gikmakta, sivil toplum 6nem
kazanmakta, demokrasi, hukuk devleti, insan haklari sdylemlerinin etkisi ile yeni
bir politik dil dogmaktadir. Sermaye ve bilgi gruplari yukselmekte, Ulus merkezli
batunluklerin yerini kultarel kimlikler almaktadir (Harputlu, 2003a, s. 17). Ulus-
Devlet anlayisi asinmakta, farkhliklar ve farkliliklara dayali kimlik talepleri 6n plana
cikmaktadir (Bayramoglu, 1995, s. 87).

Sosyalizmin yikilisi, dinyada ideolojilere, blyuk anlatilara, glcli ve kusatici
kuramlara olan inanci sarsmistir. Soguk Savas sonrasi ddnemde egemen hale
gelen postmodern felsefe, ideolojilerin tek bigimli, rasyonalist, otoriter ve
hiyerarsik yapilarini mahkum etmektedir. Postmodern felsefenin etkisi ile yeni
dénemde farkliliklara heterojenlige, paradox ve geliskiye ve yerel kimliklere ilgi
artmigtir (Turner, 1996, s. 79). Pozitivizmin ve mutlak dogrunun yerini rélativizm
ve ¢oklu hakikat fikri almaya baslamistir (Dursun, 1994a, s. 40). Rusya’nin yikilisi
ile beraber, “tarihin sonuna” gelindigi konusulmaya baslanmis, insanlarin dinyada
liberalizmden baska tercih edebilecekleri alternatif kalmamisti. Liberalizm tim

diinyayi oldugu gibi Islamcilari da biyiilemeye baslamisti (Cigek, 1997, s. 96).

islamcilik, Soguk Savas sonrasi politik perspektifte meydana gelen bitin bu
donusumlerden payina duseni almig; soylemi ve ideolojisini, yeni donemin
konseptine uygun olarak yeniden insa etme arayisina girmistir. Yeni donemde
islamcilik gatismaya ve kollektivist sdyleme dayali siyaset ve drgitlenme

” o«

anlayisini sorgulamaya baslamis, bunun yerine “uzlagsma” “diyalog” “agiklik” ve

“demokrasi”ye dayali yeni bir siyaset kurmaya ¢alismistir (Canatan, 2002b, s. 37).

Dusulnce, siyaset ve felsefe alaninda kiresel dlgekte yasanan bu gelismelerin
yani sira 90’l yillarda islamci ideolojik projelerin basarisiziginin gérilmesi de
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Soguk Savas sonrasi donemde Islamcihigin dénisimini hizlandirmistir (Yiksel,
2003, s. 68). iran Devrimi, Cihad sonrasi Afganistan, Sudan deneyimi vb. islamci
projelerde yasanan basarisizliklar Soguk Savas sonrasinin siyasal iklimi ile
birleserek donisimu tetiklemistir. Soguk Savasin bitisi ile postmodernizmin

yukseligi birbirini takibeden gelismeler olmustur.

6.2. POSTMODERNIST SOYLEMIN iISLAMCILAR UZERiINDEKI ETKISi

islamcilik her dénemde, dénemin baskin siyasi diisiincesinden etkilenmistir. Bu
etkilenmenin sonucu olarak islam bazen bilimle, bazen komunizmle, bazen
demokrasiyle telif edilmeye calisiimistir (Sayyid, 2000, s. 141). Soduk Savas
déneminin catismaci konjonktiiriinden etkilenen islamcilik, 60’l ve 70’li yillardaki
ideolojik gergceve ve teorik zeminini bu etki altinda olusturmustur. 60’li ve 70’li
yillarda sol ve Markist ideolojinin, anti-Amerikanci ve anti-emperyalist sOylemlerle
yukselise gegctigi ddnemlerde Islamcilik da ideolojik kurgusunu buna gére dizayn
etmistir (Ylksel, 2003, s. 66).

islam’in bu eklektik karakterine uygun olarak 1990’li yillarda da postmodernizmle
islam arasinda bag kurulmaya calismis ve islamci sdylem postmodernizmden
etkilenmistir. Ozellikle postmodernizmin hem kapitalizmin hem de kominizmin
aragsal rasyonalizmine karsi olusu, islam ve postmodernizm arasinda bir bag ve
etkilesim olugsmasina zemin hazirlamigtir. Postmodernizmin farka, heterojenlige,
paradoks ve celiskiye, yerel bilgiye ve kimliklere éncelik veren sdylemi, islamcilara

ilgi ¢cekici gelmigtir (Turner, 1996, s. 79).

islamcilar, postmodern sdylemin cogulculuk, c¢ok kiltiirlilik, hosgdri,
Otekilestirmeme gibi ilkelerini sistem karsisinda var olmanin araci olarak oldukga
islevsel bulmusglardir. Postmodernizmin modernizm elegtirisi, gelenege kapi
aralayan yaklasimi, aydinlanma karsithdi, islamci sdylemle értiisen bir igerik
olarak gorildi. islamcilar, 90’I yillarin postmodern sdylemi sayesinde otorite
kargisinda var olmak, kendini kabul ettirmek, sistem elestirilerini batili bir sdyleme
dayandirarak mesrulastirmak imkani bulacaklarini  disinduler.  Ozellikle
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Kemalizmin bastirdigi kimlikle, sistemin gevresinde kalan kesimler agisindan
postmodernizmin, “Tek ve Mutlak Hakikat” fikrine olan elestirisi heyecanla
kargilandi. Boylelikle posmodernist fikirlerle islamcilik arasinda guicli bir etkilesim
kurulmus oldu (Yildirrm, 2016, s. 136) denebilir.

islamcilarin 90l yillardaki géruslerinin  biyiik bir kisminda postmodernist
soylemin etkileri gok acik bir sekilde gorulmustur (Aslan, 1997, s. 72). Harputlu bu

etkiyi ifade ederken sunlari sdylemisgtir:

Postmodern dénemlerde insanlar artik ne Islam Devleti istiyor ne de sosyalist Devlet.

Ancak kendi Kiiltiirel kimliklerini yasamak istiyorlar. Bir Miisliiman gibi ya da bir Alevi gibi, bir
kdrt gibi.” (Harputlu, 2003b, s. 18).

Bu ifadeler, postmodernist sdylemin 6zellikle Islam Devleti fikrini asindirdigini
kanitlar niteliktedir. Postmodernist séylemin en belirgin etkileri yenilik¢i islam
dusundrlerin eserlerinde ortaya cikmistir. Il. Dalga tercime hareketleri ile
Turkiye'ye kazandirihn  bu eserlerde postmodernizmin etkisi rahatlikla

goOrulebilecektir.

6.3. Il. TERCUME HAREKETI: iISLAM’IN YENILIKGILERI

Turkiye islamciliginin sekillenmesinde, Turkiye disindaki islamci diistnirlerin
etkisi guicli oimustur. Ozellikle 1970’lerde baslayan terciime hareketleri ile Seyyid
Kutup, Mevdudi, Hasan el Benna vb. dusunurlerin eserleri Turkgeye tercume
edilmis, Turkiye islamciligi bu eserlerden ciddi sekilde etkilenmistir. 1980’li
yillarda ihvan ve Cemaat-i islami diisiiniirlerinin eserlerine iran islam Devrimi'nin
etkisiyle basta Humeyni, Ali Seriati olmak lzere Sii devrimci islamcilarin eserleri
de eklenmis, bu tercimeler de Turkiye Islamciigi Uzerinde ciddi etkiler

olusturmusglardir.

1990’I yillarda Turkiye’nin islami diisince hayatinda 2. bir tercime dalgasi
olusmustur. Ozellikle ilahiyat fakdlteleri gevrelerinde etkisi daha yogun gériilen bu
tercime hareketi de Turkiye islamciigini etkilemistir (Bulut, 2013, s. 365).
Fazlurrahman, Abdulkerim Surus, Hasan Turabi, Rasid Gannusi, Hasan Hanefi,
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Muhammed Cabiri, Muhammed Fadlullah, Muhammed Ammara gibi Sii ve Sunni
bazi MuslUman dugunurlerin TUrkceye tercume edilen eserleri, 1990 sonrasi
Islamciligin sekillenmesinde etkili olmustur (Eliagik, 2014, s. 151-152). Eliagik’a
gére bu dislnirler islamciligin yeni mecrasini temsil etmektedirler. Bu isimlerin
temsil ettigi islamcilik, Soguk Savas dénemi islamciigini temsil eden, ihvan,
Cemaat-i islami, Milli Gériis, iran islam Devrimi ve Hasan El Benna,

Seyyid Kutup, Mevdudi, Humeyni ve Erbakan ¢izgisinin ardindan gelen “lGguncu
evrilme” veya “yeni Islamcilik” olarak okunabilir. Eliagik’a gére “liglincii evrilme”nin
baslangic yillari 1990’li yillardir (Eliagik, 2003a, s. 41). ismi gegen Misliman
disunirlerin ortak yénl Islami anlayista cogulculuga kapi aralayan bir inang ve
dusunce bigimini savunuyor oluglari, devlet, demokrasi, 6zgurlikler, insan haklari
vb. konularda soguk savas dénemi islamciligindan énemli éiciide farklilasan fikir
ve sOylemleridir.

Bu duslnurlerin siyasal sdylemlerinde gorilen liberallesme, “mutlak hakikat”
anlayisinda yasanan degisime dayanmaktadir. 1970-1990 vyillari arasinda
Islamcilik, Islam’in “tek ve mutlak hakikat” esasina dayanilarak uretilmis dogmatik
siyasal proje ve sdylemlere sahipti. islam’dan hareketle (retilmis tim siyasal
sdylem ve projeler, “itikadi” bir nitelik tasiyordu. Dolayisiyla islamci séylemde
varlik bulan siyasal projelere karsi ¢cikmak mutlak hakikate kargi ¢ikmak olarak
goéruluyor ve ‘itikadi” bir problem olarak degerlendiriliyordu. 1990l yillarda
eserleri tercime edilmeye baslanan dusunurler 6zellikle “mutlak hakikat” fikrine
karsi cogulculugu ve dini anlayista yorum ¢oklugunu savundular. Surus’a goére
“dinin veya vahyin Kur'an ve Hadis kaynaklarinda ifade edilmis olan hakikatleri
degismez ama dini anlayislar degisir. ClUnklU bizim dini anlayisimiz, dinden
anladigimiz, okuma bigimimiz, yorumumuz, tefsirimiz ve ictihadimizdir” (Surus,
1994, s. 79). Dolayisiyla dini yorumlar, “zanni bilgiler’dir.

Kisi hakikatin butunine sahip olamayacagi icin yanilabilir. “Epistemolojik
yanilabilirlik”, “Epistemolojik ¢ogulculuktur” (Bulag, 2003b, s. 18). Surus bu
ifadeleri ile din ile insanlarin dinden anladiklarini ayirmaktadir. Din eksik degilken,
insanlarin dinden anladiklari eksik, hatta yanhg olabilir. Din kutsal ve semavidir.
Oysaki dini bilgi insanidir. Din sabitken dini bilgi degisebilir. Dolayisiyla bizim dini
anlayisimiz mutlak ve tek hakikat degildir (Surus, 1994, s. 78-80). Surus’a gore
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dinin asl degismemekte ama dini kavrama bigimi, cagdan ¢aga degismektedir.
Dini anlayiglar, gelismeler dogrultusunda degisip doénismektedir. Yani Surus’a

gore din bir sey, dini anlama bigimi baska bir seydir (Kara, 1993, s. 87).

Hasan Hanefi'de Vahyin ve Sunnetin mutlaklastiriimasini elestirmis, bunu, dinin
zaman ve toplum disina itilisi olarak degerlendirmistir. Hanefi'ye gére insani
degisme ve ilerlemeye paralel olarak vahyin toplumsal yonu de degismigtir.

Vahiy “sarta bagh”dir. Bu nedenle donuklastiriimasi yanlistir. Hanefi'ye gore

Mdaslimanlarin yanlisi, “asrin gereklerinin degismesine ragmen ayni segenege

tutunuyor olmalandir" (Hanefi, 2011, s. 24).

Fazlurrahman’da dinin itikad, ibadet ve ahlaktan olusan yluzinin degismezlik,
mutlaklik ve evrensellik, hukuk ve siyaset yuzinun ise degisebilirlik, izafilik ve
tarihsellik igerdigini iddia etmigtir (Eliagik, 2014, s. 155). Ayni sekilde bahsi gegen
diger dusunurlerin séylemlerinde de “yenilik”, “tecdid”, “igtihad” “degisim”,

“tarihsellik”, “izafilik” vb. kavramlar énemli bir yer tutmustur (Atalar, 2013, s.
538539).

Ozellikle siyasi ve hukuki meselelerin dinin “asli” ile ilgili olmadi§i, beseri ve
zamana bagl hususlar oldugu dusuncesi, “din” ve “seriat” kavramlari arasina
konulan fark, islamci siyasal sdylemi “mutlak hakikat’ formundan gikarmistir.
Dolayisiyla 1990’ yillarin islamci sdyleminde siyasal meseleler, ‘“itikad”
zemininden c¢ikarilarak “igtihad” zemininde tartisilmigtir. Bunun sonucu olarak
islam Devleti inanci kudsiyetini yitirmis, demokrasi mesruiyet zemini kazanmis,
insan haklari, oOzgurlukler, c¢ogulculuk vb. konularda batili argumanlar

icsellestiriimeye baglanmistir.

1970'li yillarin “islam Devleti’ni itikadi bir mesele olarak ortaya koyan islamci
anlayisina karsilik bu disinirler, islam Devleti kavramini tartismaya agmislar;
itikadin alanindan ¢ikararak igtihadin alanina tagsimislardir. Fazlurrahman’a goére
“Islam’da devlet diye ayrica bir sey yoktur’ (Fazlurrahman, 1995, s. 7). islam
devleti toplumun iradesini yerine getirmek i¢cin meydana getirilmis bir kurumdur.

islamda devlete ruhsati veren halktir (Fazlurrahman, 1990, s. 157).
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Cabiri'ye gére de islam, devletle ilgili diizenlemeler yapmamistir. Devlet islerini
Muslimanlarin igtihadina birakmistir (Cabiri, 1997, s. 105; Hanefi ve Cabiri, 2011,
s. 60-64). Hanefi, devleti “Itikadi” bir mesele olarak degil “insani” bir mesele olarak
goérmastir (Eliagik, 2003a, s. 30). Hanefi'ye benzer sekilde $ii dusunur
Muhammed Ammara'da devleti islami degil “insani bir gereklilik” olarak
degerlendirmigtir. Ammara, insanlarin kendi yararlarina olacagina karar vererek
devlet denilen kurumu Urettiklerini ifade etmis, devletin itikadi bir karakterinin
olmadigini, tamamiyla sivil ve insani bir gereklilik oldugunu soylemigtir (Eliacik,
2003a, s. 36). Ayni sekilde Musliman disinir Abdulvahap el Efendi, “islami
devlet kavramindan vazgecilmelidir’ (EI-Efendi, 1994, s. 111) diyerek, 1970-

1990 arasi islamciliginin temel tezi ile bitiinlyle karsit bir géris ileri stirmistir.
El Efendi’'ye gére “Utopik bir islam devleti beklentisinden vazgegilmelidir.

Siyasetin asil amaci insanlari baris i¢cinde bir arada yasatmaktir’ (El-Efendi, 1994,
s. 112). Yine el Efendi’'ye gore: “bir bireyin Musliman olmak igin devlete ihtiyaci
yoktur” (Aktaran: Atalar, 2013, s. 544). Abdulvehhap el Efendi bu konuda Islam
Devleti kavramini gelistiren Mevdudi'yi ve Islam Devrimi ile bir Islam Cumhuriyeti
kuran Humyeni'yi de elestirmigtir. El Efendi’ye gore Humeyni’'nin Islamda devletin
amag oldugunu sdylemesi yanlistir. ClnkUu devlet amag dedil aracgtir. Mevdudi'nin

islami devlet anlayisi da “Bolsevik modelinin etkisi altindadir’ (EI-Efendi, 1994, s.
117, 124).

Bu dustnurler demokrasi konusunda da farklilasarak demokrasiyi “kufur ve sirk”
gibi dini kavramlarla mahkum eden islamci dusiincenin aksine mesrulastirmaya
ve Islamla demokrasi arasinda bagd kurmaya calismislardir. Bu anlamda Cabiri
Kur'an’in, “Onlarin isleri aralarinda sura iledir” (X) ayetini katilimci demokrasiye
delil olarak géstermistir (Cabiri, 2001, s. 37). Muhammed Ammara’da islam’in
“‘mesveret” ilkesine dikkat ¢cekerek demokrasiye atifta bulunmustur. Ammara’ya
gore “mesveret” ilkesi Muslimanlarin demokrasisidir (Eliacik, 2003a, s. 37).
Ammara buna ilaveten muhalefet etme, karsi gelme, drgutlenme, duslnce ve
ifade 6zgurligu gibi konulari islamda sadece bir hak degil ayni zamanda
“toplumsal farzlar’, “sosyal farzlar’ olarak degerlendirmistir. Hatta islamin “Emr-i
bi'l-maruf, nehy-i an’il-munker” (iyiligi emretme, kotllukten alikoyma) ilkesini
devlet ve toplum iglerinde aktif katilimi 6éngoéren ilkeler olarak ileri surmustur.
Ammara ayrica zalim, despot, zorba, tiran bir ydnetime karsi barisgil yollardan bir

degisim saglanmazsa, “devrim”in bir hak olacagini ileri surmustur.
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Daha geleneksel bir islam anlayisina sahip olan ve siyasal olarak ihvan’in érglitsel
agi icerisinde yer alan Turabi’de bazi islami kavramlara dayanarak demokrasinin
mesruiyet zeminini kurmaya ¢alismigtir. Turabi, “icma”yi referandumla ve ¢gagdas
parlementer sistemle ilintilendirmistir. “Sura’yr  “toplumsal istisare”, “Biat”i
“toplumsal s6zlesme” olarak yorumlayan Turabi, siyasal iktidari halkin belirledigini
ve “megveret-icma” kurali ile yani segimle isbasina getirdigini ifade etmigstir. Sudan
igin bir anayasa hazirlayan Turabi anayasada devlete resmi bir din ve mezhep
belirlememistir (Eliagik, 2003a, s. 32). Turabi'ye gére ideal bir Islami diizen
kelimenin bugunku anlamiyla demokrasidir. Mikemmel olmayan bir demokrasi
bile herhangi bir diktatorliikten daha tercihe sayandir (EI Efendi, 1993, s. 321).

Bu dusinurler arasinda Tunuslu Rasid Gannusinin cizgisi, Islamcihgin
doéntsimunu takip etmek acgisindan iyi bir rnek teskil etmektedir. Gannusi, hem
bir hareket adami hem de disiinirdiir. ihvan cizgisinde kurulmus Tunus Nahda
hareketinin lideridir. Tunus’ta secimlere girmis ve basarilh olmustur. Tarkiye’'de
Milli Gériis ve Erbakan’la ¢ok yakin iliskileri olmustur. ihvan gelenegi ile giicli
bagina ragmen Gannusi, demokrasinin Islam’in ruhuna uygun oldugunu iddia
etmistir (Bayat 2015, s. 33) Gannusi de diger dusunurler gibi demokrasiyi
mesgveret kavrami ile iligskilendirmistir. Gannusi’ye gére Mislimanlarin demokrasi
karsithgi1 anlamsizdir. Maslimanlar demokrasiyle degil diktatorlik ve totaliterizmle
miicadele etmelidirler. islamcilarin demokrasiyi “kiifiir’ olarak degerlendirmeleri
yanhstir.  Muslimanlar bulunduklari  Glkelerde demokratik kazanimlarin
genisletiimesi icin micadele vermelidirler. Gannusi, hemen butin eserlerinde
demokrasi savunusu icinde olmustur. Gannusi'ye gére demokrasi ile islam
arasinda herhangi bir celigski yoktur. Demokrasi siyasi kararlarin alinmasinda
halkin iradesini ifade etme araci olmaktan baska bir sey degildir. Demokrasi
iktidarin kansiz olarak el degistirmesini mumkun kilan bir segenektir. Gannusi’nin,
demokrasi anlayigi iginde azinliklar, azinligin muhalefet hakki, kamuoyu,
dernekler, sendikalar, siyasi orgutler bunlarin 6rgitlenmesi, kendilerini ifade
etmeleri gibi bir cok hususa dikkat gekilmis, bunlarin tamaminin islama gére
mesru oldugu savunulmustur (Dervig, 1994, s. 103-105). Gannusi butlin bu
goruslerini oldukga hacimli, “Islam Devletinde Kamusal Ozgurliikler” kitabinda

anlatmistir (Gannusi, t.y.).
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Fazlurrahman da  demokrasiyi  megveret kavramina  dayandirarak
mesrulastirmistir (Akdogan, 1997a, s. 24). Fazlurrahman’a goére demokrasi diger
yonetim bicimlerine gore Kur'an'in amaglarina daha iyi hizmet eder
(Fazlurrahman, 1995, s. 22).

Surus, diger duslnurlerin aksine demokrasiyi yalnizca istisare mekanizmasiyla
mesgrulastirmanin mimkun olmayacagini ifade etmistir. Surug’a gére demokrasi
kavraminda istisare kadar insan haklari kavrami da énemlidir. Demokrasi, insan

haklari ve ¢ogulculuktan bagimsiz distinilemez (Akdogan, 1998a, s. 24).

Surus, dini anlayis ve dini yorumlarda ortaya koydugu ¢ogulculugu sosyal hayata
ve siyaset felsefesine tasiyarak buradan c¢ogulcu bir toplum modeli ¢ikarmaya
calismistir. Surug’a gore toplumda aslolan ¢ogulculuktur, farkhliktir. Bunlari teke
indirgemek, cesitliligi yok etmek demektir. Alemde aslolan “kesret” (cokluk)tir.
Codulculugun temeli yanilabilirlik fikrine dayanir. Cogulculuk, muhaliflerin
varligina mesruiyet tanimaktir (Akdogan, 1996, s.45; Akdogan, 2000a, s. 47)
Surus, hakikat tekelini reddederek muhalefet dlistincesine kapi acar (Akdogan,
1998Db, s. 17). Surus’a gore “bir mollanin din hakkinda soyledikleri “ona gore”dir.
“Hi¢ kimse kendi deneyim ve tecrUbesini topluma dayatip “tek dogru secenek

budur” diyemez.

Siyasal goruslerini 6zetlemeye calistigimiz bu dusunurlerin eserleri 1990’
yillarda Tirkceye tercime edilmeye baslanmistir. Basta, ilahiyat fakiilteleri
cevrelerinde olmak lizere Islamci entelektiieller arasinda etkisi hissedilmistir.
1990’ yillarda islamcilar arasinda bagka kosullarin da etkisiyle sikga tartisiimaya
baglanan devlet, demokrasi, laiklik, insan haklari, ¢gogulculuk, sivil toplum, din
siyaset iliskileri vb. konularda islamci entelektiiellere disiinsel zenginlik
saglamiglardir. Hanefi, Cabiri ve Fazlurrahman’in etkisi daha ¢ok entelektuel
cevrelerde (Guler, 2002, s. 111, 138) hissedilirken; Gannusi, Turabi,

Abdulkerim Surus, Fadlallah gibi ayni zamanda hareket 6nderi de olan
dugunurlerin etkisi daha Kkitlesel bir nitelik arz etmistir. Dolayisiyla Turkiye
islamciliginin 1990 sonrasi demokratik bir siyasal séyleme dogru evrilmesinde

“Il. Tercume Hareketi” diyebilecegimiz bu dalganin etkisi gugli olmustur denebilir.
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6.4. YENi EKONOMIK VE SiYASI FIRSAT ALANLARI

M. Hakan Yavuz, islamcilarin “ilimlasmasinda” ekonomik ve siyasi firsat
alanlarinin  etkili oldugunu ileri sUrmustir. Yavuz'a gére Islamcilarin
demokratiklesmesi, Ozal'in neoliberal ekonomi politikasinin Urettigi dindar orta
siniflarin ylkselisi ile hiz kazanmistir. Ayni sekilde Islamci partilerin iktidara
geldiklerinde karsi karsiya kaldiklari gergeklikler ilimlasmaya yol agmig, laik
kesimlerle islamci kesimlerin karsilikli birbirlerini sekillendirdigi bir etkilesim stireci
dogurmustur (Yavuz, 2011, s. 27-65). islamcilarin sermaye ve siyasetin Urettigi
yeni zenginliklerle karsilasmasi, islamcilari iktidarla savasmak yerine iktidardan
pay almaya, kurduklari yeni ekonomik ve siyasi iktidar1 kalici ve surekli hale

getirmeye yoneltmistir (Harputlu, 2003b, s. 17).

Turkiye'nin ekonomik, toplumsal ve siyasal liberallesme siireci, Ozal tarafindan
baglatilmigtir. Ozal bir taraftan siyasal alani genisletirken diger yandan egitim,
ekonomi ve bir cok alanda yeni firsat alanlari olusturmustur. Ozal'in ekonomik
politikalari sonucu, istanbul sermayesinin yani sira yeni bir Anadolu sermayesi de
glic kazanmaya baslamistir. Ozal politikalariyla, Tirkiye’de sermaye igi
farkhlasma olarak gorulebilecek yeni bir toplumsal ve sinifsal farklilasma
baglamigtir (Bayramoglu, 1998, s. 37). Turkiye’de sermaye tekelinin dindar
Anadolu insani lehine bozulmaya baslamasi beraberinde énemli ekonomik ve
toplumsal gelismelere yol agmistir. Dini kimligi baskin yeni bir sermaye sinifi

dogmustur (Dursun, 1993a, s. 39).

Yeni bir dindar sermaye sinifinin dogusuna kosut olarak RP’de yukselise gecmis,
1989 yerel se¢imlerinde baslayan basari sureci 1994 yerel segimlerinde tam bir
zafere donusmustir. Arkasindan gelen 1995 genel secgimleri RP’ne iktidarin
kapisini aralamistir. Bdylece Ozal''n ekonomi politikalariyla zenginlesmeye
baslayan dindar kesimler, RP’nin iktidariyla yeni ekonomik firsatlar ve siyasi
mevziler kazanmiglardir. Belediye meclis uyelikleri, Belediye Baskanliklari,
Milletvekilligi, Bakanlik imkani bulan islamcilar, ayni zamanda yerel ve merkezi

iktidarin birokratik pozisyonlarini da islamcilara agmiglardir. Yine belediyeler ve
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merkezi iktidarin Urettigi is ve rant alanlari, yeni zenginler (retirken Ozal'la

zenginlesmeye baslayan kesimleri de iyice guclendirmistir (Yavuz, 2011, s. 80).

Dindar kesimlerin yeni ekonomik ve siyasi firsat alanlar ile kargilagsmasi hem
sosyolojik hem de ideolojik donusumlere yol acmistir. Bu yeni dindar kesimin
cocuklari ellerindeki maddi imkanlari da kullanarak kolejlerde, 6zel okullarda,
yurtdisinda 6grenim gorup bir kag yabanci dil konusabilir hale gelmiglerdir. Anne
ve babalar tagradan gelen ancak kendileri daha iyi olanaklarda egitim gormus,
gérece kentlilesmis, tasidiklari islami kimlikle merkeze yerlesme miicadelesi
veren bu yeni dindar nesil hayatin sosyal, siyasal, kultirel ve ekonomik
alanlarinda aktif rol almaya baslamistir (Tung, 1998a, s. 19).

Egitimli ve gorece daha kentli bu yeni dindar nesil, 6zguveni yuksek, degerlerine
bagdli, Uretici, geleneksel ataerkil baglardan bagimsizlasarak birey vasfi kazanmig
ve daha 6zgur bir kisilige sahip olmustur (Yildirnm, 1993b, s. 59). Bu yeni durum
bir yonuyle bir elit dolasimina isaret etmektedir. Ekonomik, toplumsal ve siyasal
hayattan pay almaya baglayan bu yeni dindar nesil, hem iktidar icinde hem de
Islamcilik iginde bir elit dolasimini temsil etmektedir. Dolayisiyla hem Islamcilik

hem de iktidar icinde bir elitler mucadelesi de gézlenmistir.

Kentlesme ve egitimin urettigi degisimlerle yetisen yeni aktorler, iktidarla topyekun
savasmak yerine iktidardan pay almayi, iktidar sinifina ortak olmayi tercih etmistir.
Sermayenin, bilginin ve siyasetin getirdigi ekonomik ve sosyal statide meydana
gelen iyilesme muhalif sdylem ve pozisyonlari zayiflatirken iktidara eklemlesme,
iktidar pastasina ortak olma sonucunu dogurmustur (Harputlu, 2002a, s. 81-82;
Harputlu, 2003b, s. 17).

Gole’ye gore Anadolu kasabalarinda yasamakta olan inangh alt-orta siniflardan
olusan kesimlerin yukariya dogru hareketliligi, bu kesimlerle, egitimli, sehirli, yuzu
batiya déonuk sekdlerist Ust ve orta siniflar arasindaki “duvarin ¢ékistne” yol
acmistir. Yukari dogru toplumsal hareketlilik, 6zellikle inangl alt ve orta siniflardan
bir ¢cok kiginin hayat seyrini degistirmisg, “grilesmelerini” saglamistir. Tarkiye’nin bu
iki farkli toplumsal kesimi arasindaki duvarin incelmesi farkh kesimleri temas ve

etkilesim igine sokmus bu etkilesim her iki kesimde de
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Muslumanlik ve sekulerlik tanimlarinin degismesine yol almistir (Gole, 2012, s.
149). Zenginlesme dindar kesimlerin yasam standartlarinda da degisikliklere yol
almistir. Dindarlar tuketim bicimlerinde, eglence ve tatil kualtGrinde, giyim
kusamda, yasam alanlarinda yeni pozisyonlarina uygun alternatifleri tercih
etmeye baslamiglardir (Dursun, 1993a, s. 39). Zenginlesme yeni tiuketim
aliskanliklari, yeni inhtiyac algilari, yeni iliski alanlari Grettigi igin islamcilarin
topluma dair diglayici yargilari zayiflamaya baslamistir. Gdle’nin ifade ettigi
“‘duvarin incelmesi”, sert kirilmalari, ¢atismalari yumusatan bir iglev gormustur.
Sermaye ve siyaset birikimi islamcilarin daha fazla sistemin igine katilmasina yol
acmistir. Sinifsal olarak yer degistirmeye baslayan islamcilar, siyasal ve ideolojik

olarak da donusmeye baslamislardir.

istikrarin koruyucusu orta ve Ust siniflardir. Zenginlesen Miislimanlar, elde

ettikleri zenginlik ve siyasi pozisyonlarin korunabilmesi adina istikrar ve duzen

konusunda daha mutedil, muhafazakar bir politik tutuma ydnelmeye
baglamislardir. Bu anlamda yoksunluklari nedeniyle ulasamadiklari ve gayri
mesru gordukleri davranis ve tuketim bicimleri, yeni durumda kaniksanmaya
baslanmistir. Kravat takabileceklerini, futbol takimi tutabileceklerini, akademik
calismalar yapabileceklerini, devlet memuru olabileceklerini, kadinlar parfum ve
taki kullanilabileceklerini, topuklu ayakkabi giyebileceklerini, daha renkli elbiseler
giyebileceklerini, daha guzel arabalara binebileceklerini, dunyayla ve insanlikla
daha onyargisiz iligkiler kurabileceklerini, defileler duzenleyebileceklerini, hayati
daha iyi yasayabileceklerini kesfetmislerdir (Aktas, 2003, s. 108-112; Aktas,
2004a, s. 43-44). Ekonomik ve sosyal statulerinde olusan bu dénusim, politik
dénistimi de tetiklemistir. Giderek Islamcilarin ideolojik ve kavramsal diinyasi
donusmeye baglamis, dindar zenginlerin sosyal ve ekonomik yukselisi arttikgca ve

devam ettikge politik donustimde artmistir.

islamcilarin karsilastiklar yeni firsat alanlari, Miisliiman bireyin giiclenmesine
dinyanin sartlari ve “gerekleri’nin hesaba katilmasina bulylk siyasi hedeflerin
sorgulanmasina yol agmistir. Siyaset 6ncelikli islam anlayisi zayiflamaya
baglamis, yerini bireysel kaygilar, ekonomik oOncelikler almaya baslamigtir.
islamcilarin hedef ve glindemleri farklilasmis, islam devleti ve halifelik gibi iddialar
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yerini “erdemli toplum” ingsa etmek, devletin kamu hizmetleri Gzerindeki tekelini
kirmak, devletin ylruttigu bazi kamu hizmetlerini dini referansli kurum ve yapilara
agmak amaglanmaya baslamistir (Haenni, 2011, s. 19-20).

Ote yandan siyasal alanin islamcilara acilmasi ve islamcilarin yerel yénetimlerde
baslayan iktidar tecriibesi de islamciigin liberallesmesine 6énemli katkilar
saglamistir. Elde edilen siyasi ve burokratik pozisyonlarin korunmasi adina daha
uzlagmaci bir politik tutum olugsmustur. Ayni sekilde Belediye baskanliklari eliyle
toplumun her kesimi ile kurulan iligki, devletle girilen diyalog karsilikl bir etkilesim
surecine de kaynaklik etmistir. Karsilikli iligkinin trettigi etkilesim hem Islamcilari
hem de toplumun diger kesimlerini birbirini anlamaya yoneltmig, sertlik ve
keskinlikler zayiflamigtir (Turam, 2011, s. 37).

Ozellikle RP'li belediyeler, halkla-islamci siyasetin birbirini tanimalarinin ve
aracisiz etkilesiminin kanallari olmustur. RP Uzerinde Uretilen korku imaji, RP'li
belediyeler eliyle silinmeye c¢alisirken RP'de halki, onun inan¢ ve dusuncelerini,
farkhligini, cesitliligini, fark etmistir. Diyalog tanimaya, tanima anlamaya yol
agmistir. Halk RP'yi daha aracisiz tanirken RP halkla etkilesimin sonucu olarak
daha normallesmeye dogru bir siireci baslatmistir. ittifaklar, uzlasmalar,
anlasmalar, yani hayatin gergekleri RP'yi de gercek hayata yaklastirmistir. Halk
Meclisleri dezavantajli kitleleri yerel siyasete katarken, RP'de Halk Meclisleri eliyle
hayata katiimigtir.

RP'nin belediyeler de baslayan bu iktidar sureci, RP'nin sadece halkla ve hayatla
degil ayni zamanda iktidarla, gug, otorite, prestij ve paylagsimla da tanistigi yillar
olmustur. Bu agcidan hem ekonomik ve hem de siyasi firsat alanlari, yeni rekabet
ortamlari Uretmis, sonug olarak iktisadi ve siyasi yeni seckinlerin dogusuna
kaynaklik etmigtir.
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6.5. RP’NiN iKTIDAR ARAYISINDAN iSLAMCILIGIN DONUSUMUNE GIDEN
YOL

Kuskusuz 1990’h yillarin islamciligi ile Refah Partisinin politik miicadelesi
arasinda ¢ok yakin bir bag ve guglu bir ideolojik etkilesim s6z konusudur. Bu
acidan islamciligin 1990’li yillarda yasadigi doniisimi izleyebilmek ve yénini
tesbit edebilmek i¢in Refah partisi icinde yasanan tartismalar ve Refah Partisi’'nin
yasadigl donusum, agiklayici bir 6rnek teskil etmektedir.

Doksanli yillarda islamci aydinlar, dinyada ve Tirkiye'de meydana gelen
gelismelerin sonucu olarak RP’nin kendini yenileme ihtiyacinin gucla bir
zorunluluk haline geldigini vurgulamiglardir. Yeni Zemin Dergisi’nin 1. sayisinda
bazi islamci aydinlarin katilimiyla, “RP’de Degisim Karari” konulu bir tartisma
baglatiimistir. Derginin devam eden sayilarinda da tartisma surdurilimus, RP’nin
degisim arayisi ve ihtiyaci vurgulanmaya calisiimistir. RP’ni destekleyen
merkezin diginda kalmig kesimlerin bu degisimi zorlayacag! vurgulanmistir (Yeni
Zemin, 1993d, s. 28-41).

RP’ni degisime zorlayan en temel etken, iktidara gelebilme istegidir. RP iktidara
gelebilmek icin buylumeli, buyimek icin toplumun tim kesimlerine hitap
edebilmelidir. Toplumun tum kesimlerine hitap edebilmek igin de kitlesellesmelidir.

1990’ yillarin ilk donemlerinde RP, alttan gelen yeni nesil

islamcilarin iktidardan daha fazla pay alma isteklerinin trettigi degisim talepleri ile
kendisi olarak kalabilme ikilemi arasinda bir gerilim yasamistir. RP’nin bir partiden
¢ok cemaat gibi kurgulanmis hiyerarsik yapisi ve ideolojik diinyasi ile buylimek ve
iktidara gelebilmek icin degisme zorunlulugu bu gerilimin temel kaynagi olmustur.
RP bir taraftan bir siyasal parti, diger taraftan dini bir cemaat goruntisu tagimistir
(Akdogan, 2002, s. 22). Erbakan hem siyasi hem de dini bir lider kimligi
kazanmigtir. RP'nin mensubu olmak dini kimlik kazanmis bir lidere, onun
sorgulanamaz manevi hiyerarsisine tam itaati, islami olduguna inanilan parti
programina tam bagliligi ve “islam ordusunun neferi” olma bilinciyle hareket
etmeyi gerektirmistir (Akdogan, 1993b, s. 48-49). Dolayisiyla RP’inde olusan
degisim iradesinin dayattigi tercih, RP'nin cemaat mi Parti mi olacagi tercihidir.
RP, “fikir partisi” olarak mi kalacak yoksa “kitle partisi” mi olacaktir? Temel
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tartisma konusu, RP’nin kitlesellestigi takdirde ne kadar kendisi kalabilecedi,

mevcut yapisiyla da ne kadar kitlesellesebilecegidir.

Partinin teorisyenlerinden olan Bahri Zengin, RP’nin cami etrafinda kilitlendigini,
oysaki RP’ni genis kitlelere agmak gerektigini, bunun igin de degisimin zorunlu
oldugunu vurgulamigtir. Zengin’e goére Partiyi sikistigi dar alandan genis
kesimlere c¢ekebilmek igin “yontemde, Uslupta ve davraniglarda” degisiklige
gidilmeliydi. Yargilayici bir uslup yerine daha sevecen bir Uslup benimsenmeli,
"mustehcenlik, fuhus, Ayasofya” gibi dar sdylemlerden ¢ikilmali, sosyal ve siyasal
icerikli bir sdyleme gegilmeliydi. Insan haklari, dzgurlikler, temel haklar gibi

konular RP’nin merkezi sdylemleri haline gelmeliydi (Zengin, 1993a, s. 34-39).

Metiner, RP’nin "inangli bir kitle partisi" olmasi gerektigini sdylemistir. Metiner'e
goére RP bir Turkiye partisi olmahdir. 1991 genel sec¢imlerindeki tanitim
kampanyasi RP’nin disa agilmasini saglamak bakimindan énemli bir dénemecg
olmustur (Metiner, 1993b, s. 44). Metiner'e gore Turkiye toplumu, dindar bir kitle
partisine ihtiyac duymaktadir. RP "reel kogullar’" dogru okumali, dindar bir kitle
partisi olabilmenin yollarini aramahdir (Metiner, 1993c, s. 60). RP, yeniliklere agik
olabilirse, alkol alan ya da agik olan birisi de pekala RP’nin temel hedefleri
dogrultusunda g¢alisabilir. “Temiz toplum ve temiz yonetim” amaciyla RP’'nde yer
alabilir. Metiner'e gore bu RP igin ne bir ¢eliski ne de bir sapmadir. RP’nin en
onemli sorunu baskalarina ulasamama sorunuydu. Bir fikir kitlelere ulasamiyorsa
ne dnemi vardir ki? RP’nin énundeki en buylk tehlike marjinal kalma tehlikesiydi
(Akdogan, 1994, s. 13).

Metiner'e gore RP, sadece cami cemaatine seslenerek bir yere ulagmanin
mumkudn olmadigini gordu. Toplumu tanidikga ona ulasmanin yollarini buldu.
Toplum RP’ni degistirdi. RP’de toplumun kendisine yonelik ényargilarini yikarak
ona ulagsmaya basladi. Bu karsilikli etkilesim, RP’nin degisim surecini hizlandirdi
(Metiner, 1993b, s. 44).

Metiner'e gore RP, farkh kimselere blnyesini agarak vaat ettigi 6zgurluk
konusunda samimi oldugunu ispatlama imkani bulabilir. RP kendi igine kapanmig
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ve ¢ogulculugu 6zgurlukgulugu kendi iginde gerceklestirememis bir gérintiden
kurtulmahdir (Metiner, 1993c, s. 29).

Bahri Zengin, RP’nin bliyumesinin “¢ok sesli, cogulcu ve katilimci” olmasina bagh
oldugunu iddia etmistir. Zengin’e gore artik RP, “ibadet birligini esas alan” bir yapi
olmaktan ¢ikmali, “insan haklari, o6zgurlikler ve baskisiz bir toplum”u
savunanlarla siyasal birliktelik kurabilmelidir. Zengin daha da ileri giderek RP’nin
“‘eskimis politikalarla” inandirici olamayacagini sdylemigtir. Degisimden
korkanlara da “RP’nin degismesi degil, degismemesi tehlikelidir’ diyerek cevap
vermigtir (Zengin, 1993b, s. 36). Boylece RP, sadece “sakalli ve takkeli” dar bir
kesimin partisi olmadigini, ¢cok hukuklu bir gogulculugu savundugunu ileri strerek
hem tebaasini hem de politikalarini dénustlren zorunlu bir sirece girmis oldu
(Avcl, 1993, s. 42).

RP’nin  nasil kitleselleseceginin formulasyonunu Recep Tayyip Erdogdan
Ozetlemigtir. Erdogan’a gore genel kitleye ulasmayr mumkun kilacak “muspet
yenilikler ve degisiklikler” basari i¢in zorunludur. Erdogan, genis Kkitlelere
ulasabilmek igin bes ilkeden bahsetmistir: Ilki, “nefret ettirmeyiniz, sevdiriniz!”
ilkesidir. Erdogan’a gore RP’ne girmek isteyen bir insana “git kihdgini, kiyafetini
degistir oyle gel” denilmemelidir. Gelmek isteyenlere kapilar sonuna kadar
acilmalidir. insanlarin RP’ne katimini zorlagtirmamak lazim. Cunki ikinci temel
ilkemiz, “zorlastirmayiniz  kolaylastirimiz” ilkesidir. Uclnclsl, “korkutucu
olmayiniz, mujdeleyici olunuz” ilkesidir. Erdogan’a gore dorduncu ilke, “yargilayici
olmayiniz, bagislayici olunuz” ilkesidir. Buna gore baskasini bizden farkh
dusundyor ve farkh giyiniyor diye yargilama hakkina sahip degiliz. Besinci ilke de
“selami yayginlastiriniz. Cinkd onda rahmet vardir.” Erdogan herkese anladigi
dilden selam vermek gerektigini vurgulamistir. Erdogan Uslup ve soylem

dizeyinde olmasi gereken degdisimi su ifadeleriyle 6zetlemistir:

Toplumumuz ¢ok farkli insanlardan meydana geliyor. Sadece kendimiz gibi diigiinen veya
tipki  bizim gibi giyinen insanlarla mlicadelemizi sinirlarsak, evrensel mesajimizi
kisirlastirmis oluruz. Elbette bizim mesajimiza ¢ok farkli insanlar da olumlu cevap
vereceklerdir. Mesajimizin dogruluguna inananlar veya bu toplumda yapmak
istediklerimizin yararli olduguna inananlar gelip bize katilabilirler, bize destek olabilirler.
Clnki kapimiz red kapisi degil kabul kapisidir (Erdogan, 1993, s. 37).
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RP’nde yasanan degisim tartismalari, sadece Uslup ve sdyleme odakli kalmamis,
RP’nin politikalarinda da degisim istedi gucli bir sekilde vurgulanmaya
baglanmigtir. RP’nin politikalarinda olusan degisim arayisinin en somut
goOstergesi, 4. Blyuk kongrede Erbakan’in yaptigi konusmadir. Erbakan bu
konusmasinda “emredici, mutehakkim, baskici devlet anlayisina” karsi olduklarini
“hizmetkar, hadim devlet’ten yana olduklarini sdylemigtir. Erbakan devletgi
olmadiklarini, devletin ekonomiden, egitimden sagliktan vb. alanlardan elini
cekmesi gerektigini vurgulamistir. Yine bu konusmada ¢ok hukukluluk, insan
haklari, Kart kimliginin taninmasi, Alevilerin kendi hukuklarini 6zgurce yasamasi,
yerel yonetimlerinin yetkilerinin artiriimasi gibi yeni ve demokratik bir soylem
kullaniimistir (Avci, 1993, s. 41; Metiner, 1993b, s. 44). Musiad Bagkani Erol
Yarar, Erbakan’in bu konusmalarini, dinyadaki ve Turkiye’deki degisimi
yakalayan, toplumun butin kesimlerini kucaklayan bir igerik olarak gérmustar.

Yarar'a gore Tirkiye'de ilk defa islamci bir parti Alevilere kucak agmistir (Yarar,
1994, s. 9-10) RP’nin politikalarinda yasanan bu degisimi Yalgin Akdogan, partinin
devletgilikten, serbest piyasa ekonomisini savunan daha liberal bir yapiya
evrilmesi olarak degerlendirmistir. Akdogan’a gére demokrasiyi reddeden bir parti
demokratik bir sdyleme evrilmektedir (Akdogan, 2002, s. 22). Bahri Zengin’e gore
kongre basta parti ydnetimi olmak tizere partinin etki alani icinde kalan islamci

kesimlerde yenilik¢i distnceleri mesrulastirmistir (Zengin, 1993c, s. 42).

RP’nde hem sdylem hem de politika dlizeyinde meydana gelen bu degisim
dalgasinda énemli etkenlerden biri yeni, genis ve egitimli bir islamci nesilin geliyor
olusudur. RP tabani yetmislerin, seksenlerin tabanindan sosyoekonomik nitelikler
itibariyla farkhlagmistir (Zengin, 1993c, s. 42). RP'nde “okumus ve kentli” yeni bir
taban olusmaktadir (Avci, 1993, s. 41). RP’nde degisim arayislari kentli, modern
ve egitimli bu yeni taban tarafindan zorlanmaktadir. Sadece RP tabaninda dedil,
RP’nin disinda kalan refah diizeyi artmis, entelektiiel kapasitesi yiiksek islamci
kesimler de RP’ni degisime zorlamistir. RP bir yandan buyumek, bayumek igin
kitlesellesmek, bir yandan da Islamci kesimde kendisinin disinda gelisen yenilik
ve degisime cevap verebilmek arayisi ile karsi karsiya kalmigtir (Akdogan, 1993b,
S. 49).
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Batin bunlar RP’nde Uslup, yontem ve davranislar duzeyinde bir degisimin
oldugunu gostermekle beraber muhteva degisikligine dair kesin ve kalici ipuglari
vermemektedir. Degisim daha c¢ok pragmatik gerekcgelerle temellendiriimekte,
genigleme ve buyumenin araci olarak algilanmaktadir. Her gseye ragmen
pragmatik ve taktiksel gerekgelerle baglayan sureg, soylem ve yontemden icerik

degisikligine uzamistir.

RP, 6nce iktidara gelebilmek icin genis kitlelere agiimak, kitlelere agilabilmek igin
sdylem ve Uslubunu degistirmek ihtiyaci duydu. 28 Subat'la birlikte ise var
kalabilmek ve var olabilmek icin ideolojik durusunu degistirmek ihtiyaci hissetti.
ilkinde genis secmen kitleleri nezdinde bir kabul ve mesruiyet arayisi varken;
ikincisinde, bir i¢ sorgulama, duzen ve uluslararasi sistem nezdinde kabul ve

mesruiyet arayisi s6z konusudur.

Ancak her ikisinde de “Karsilasma” ve “Etkilesim” slreci tetikleyici unsur olmustur.
Once toplumun farkl kesimleri ile kargilasma ve etkilesim sonrasinda diizen ve
uluslararasi sistemle kargilagsma ve etkilesim s6z konusudur. Ama aslinda
hayatla, hakikatle kargilasmadir. Hayalle hakikat arasina sikismis olan islamcilik,
tercihini hakikatten yana, hayattan yana yaparak yeni bir ideolojik donusime

dumen kirmigtir.

Genis kitlelerle iligkiye girmek, dedisimi hizlandirmistir. Turkiye gercegini daha
yakin gormek, kendini bagkasinin gbzinden gormek sonucunu dogurmustur.
Baskasinin gozunden gorunen yuzd RP’nde yenilenme ve degisme isteklerini
kigkirtici bir iglev gormustir. Etkilesim biraz sizi biraz da otekini degistirmektedir.
Ozellikle belediyelerde kazanilan iktidar, ideolojik ve soyut sorunlar yerine RP’li
kadrolari gergcek ve somut sorunlarla yluz yuze getirmistir. RP'li yoneticiler,
Tarkiye’'nin sorunlarinin mustehcenlik, fuhus ve Ayasofya’dan ibaret olmadigini
goérmeye baglamislardir.

RP'nde yasanan degisim tartismalarinin igcinde RP’nin orgut yapisi ve liderliginin
diniligi ile ilgili tartisma da degisimin onemli unsuru olmustur. RP'nde yasanan
cemaat / parti; dini lider / siyasi lider tartismasi, sonraki yillarda Milli Gérus'te
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meydana gelen ayrismanin da motive edici unsuru olmustur. Bu tartisma aslinda
bir bigimiyle bir sekulerlesme egdilimine isaret etmektedir. Hayatin tUmuna dinin
kusaticiligi iginde algilayan islamci gelenek icinde dini, dindigi, kutsal ya da
sekuler alan ayriminin izleri bu tartismadan uremistir denebilir.

Bu tartismayla, Partiyi kutsallastirmakla elestirilen Gst  yonetimin
sorgulanabilirligine zemin agiimis, parti politikalarina ve yonetimine nifuz etmenin
imkani uretilmek istenmigtir. Bu tartismayla, parti programi, tuzel kigiligi ve liderligi
kutsallik zirhindan ¢ikarilarak, test edilebilir, sorgulanabilir bir zemine taginmaya
calisiimigtir. Partili olmanin, kutsal ve uhrevi degil, rasyonel ve dinyevi oldugu

anlayisi yayginlik kazanmaya baslamigtir.

6.6. DUS KIRIKLIKLARI

Turkiye'de islamciligin déniisimiine yol agan etkenlerden biri, islamci tecriibede
yasanan dis kirikliklaridir. Bu anlamda 1979 iran islam Devrimi, 1989’da ihvan
lideri Hasan Turabi énclligiinde gerceklestirilen Sudan Islami Devrimi, Ruslarin
Afganistan’l isgaliyle baslayan Afganistan Cihad’i; Cezayirde islami Selamet
Cephesi'nin (FiS), Tunus'da Nahda hareketinin siyasi basarisi, Turkiye'de de Milli
Gorus hareketi ve RP’nin elde ettigi segim basarisi ve iktidar sureci 20. YUzyil'in
dnemli islami siyasi tecriibeleridir. Siyaseti merkeze alip islami bir ydnetim ihdas
etmeyi amaglayan bu hareketler, 1980 ile 1990 yillar1 arasinda ciddi bir yukselis
géstermistir. 1979’da iran islam Devrimi ile zirveye ulasan islamci dalga, Afgan
Cihad hareketlerinin Urettigi motivasyon ve diger bolgelerdeki Islamci partilerin
siyasal basarilari ile 6nemli bir psikolojik Ustunluk ve 6zglven kazanmistir. Ancak
1990’li yillarda basta iran islam Devrimi olmak Uzere islamci siyasal projelerin
basarisizliklari gorulmeye baslanmis, bu basarisizliklar beraberinde taktik,
stratejik ve ideolojik bir sorgulama uretmigtir.

1979'da iran’da devrimi gergeklestiren kati islamci kadrolar, 1990’ vyillarda
reformcu oldular. iran’da 1980’li yillarin dini talepleri, 1990’11 yillarda yerini modern
ve sekiiler taleplere birakmaya basladi (Yiksel, 2003, s. 68). imam Humeyni,
devrimin ilk aylarinda devrimin ger¢cek meyvesini 20 yil sonra verebilecegini
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sdylemesine ragmen Islamcilarin énemli bir kismi 20. Yizyil''ln en énemli “islami
Devlet” tecriibesi olan (Dursunoglu, 2003, s. 21) iran islam Cumhuriyeti'nden
beklediklerini bulamadilar (Bulag, 2003b, s. 17). Sadece

Tirkiye islamcilari degil, devrimin kendi kadrolari da devrimi ve sonuglarini hem
siyasal hem de entelektiiel ve dini zeminde sikga tartigtilar. iran’da 1990’h yillarda
reformist kanatta yer alan bir ok siyasetgi ve aydin, 1980’li yillarin keskin Islami
sloganlari ile devrimi savunuyorlardi. 1990’ yillarda ise kendi yaptiklari devrimi
sorgulamaya basladilar (Aktag, 2004b, s. VIII). Iran’da yasanan tartismalar,

T

Humeyni’nin insa ettigi “Velayet-i fakih” anlayisina dayali islami yénetim bicimini,
‘velayet bagindan kurtarip” 6zgurlikgl ve g¢ogulcu bir demokrasi haline
getirebilmenin adimlari olarak yorumlanmistir (Camurcu, 2000, s. 25). islami bir
devlet kurma amaciyla baslayan ve modern dénemin ilk islam Devrimi olan iran
devrimi, 10 yilin sonunda demokrasiye evrilmek arayisi ile karsi kargiya kalmigtir.
islamcilarin bu yeni dénemde ilgisi, devrimin teorisyeni olarak kabul edilen Ali
Seriati'den devrimin o6tekilestirdigi Abdulkerim Surus’a kaymaya baslamistir.
Ancak hedeflenen ile gerceklesen arasindaki fark sadece iran devrimi igin s6z
konusu degildir. Ayni sekilde Afganistan, Cezayir, Pakistan ve Sudan’da da islami
projenin yeterince basarili olamamasi sorgulama surecini guglendirmistir

(Akdogan, 20033, s. 12).

Afganistan'da islamci gruplar, Cihad icin seferber oldular. Bir milyondan fazla
sehid verdiler. Ancak Ruslarin Afganistan’dan gekilmesinin ardindan bir islam
Devleti kurulacagi beklenirken, kendi iglerinde bir gatisma surecine girdiler.
Diinyanin farkli bélgelerindeki birgok Islamci harekete ilham kaynagi olan Afgan
Cihadinin Rus isgalinin ardindan bir islam Devleti kurmayi bagaramamasi, hatta
kendi aralarinda kanl bir i¢ savasa girmeleri, bircok Islamciyi sukut-u hayale
ugratmis, islamcilar icin adeta utang kaynag@i olmustur (Tugal, 2010, s. 67; Turabi,
1987, s. 142). Ote yandan demokratik yollarla Tunus ve Cezayirde segimlere
katilan Nahda ve FiS’in demokratik olmayan yollarla segim basarilarinin
engellenmesi ve devaminda gelen sureg, “nerede hata yaptik” ve “nasil
basarabiliriz” sorularinin sikga sorulmasina yol agmistir (Dervis, 1994, s.

153). Tlirkiye digindaki islamci tecriibelere benzer sekilde 1990’li yillarda



170

Tarkiye’de de Milli Gorus Hareketi ve RP tecrubesi sorgulanmaya baglanmistir.
Ozellikle RP’nin iktidarda kalabilmek icin devletle girdigi iliski elestirilmis, RP,
mesgruiyeti, donustirmesi gereken devlette aramakla elestirilmistir. Aktay’a gore
RP karsilastigi iki buyUk problemde, 28 Subat ve Susurluk’da beklenilen durusu
gbsterememistir. Aktay, RP’ni islamci siyasi hareketin “reel-politik” ile ilk

Al

karsilasmasinda ciddi “enfeksiyonlar kaptigi” igin Islamciligin Tirkiye’de bundan

sonraki seyrinin problemli olacagini vurgulamistir (Aktay, 1997b, s. 6-7).

Ahmet Kuskiin, RP iktidarinin, islami hareketin simdiye kadar geldigi bicimiyle
artik devam etmeyecegini gosterdigini, RP deneyiminin 6gretici oldugunu ifade
etmistir. Oncelikle RP’nin 28 Subat'taki durusunun, “onurlu bir maglubiyet” bile
olmadigini, RP’nin tasidig! iddialarla elde edilen sonugclarin ¢ok farkl oldugunu,
bu nedenle “sefil bir manzara” arz ettigini bu durumun “cadir tiyatrosundan
Shakespeare ¢ikarma” ugrasi oldugunu vurgulayarak yeni bir baslangi¢ ihtiyaci
oldugunu soylemistir. Kiskin'e gore kisa suren RP iktidari ahlaki yozlasmanin
nasil perdelendigini gdstermistir. islami hareket bu siirecin sadece nesnesidir. RP
Tarkiye'de tukettigi insanlarin, enerjinin, duyarlihigin ve de en onemlisi
magduriyetin karsisinda ne elde etmigtir. Kiskun, bu sorgulamalarin devaminda
‘her seye yeniden baglamanin vaktinin geldigi’ni soyleyerek Muslumanlarin
oncelikle kendi iglerine yonelik bir elestiri hareketini baslatmalari gerektigini
vurgulamistir (Kaskan, 1997, s. 20-23). Kuskin’e goére RP, Turkiye’'nin sartlarini
ve bu sartlarin nasil evrilerek degistigini gérememistir. RP, karg! karsiya kaldigi
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her durumu “tepki” “komplo” “provakasyon” gibi ifadelerle mahkum etmeye
calisarak aslinda kendisinin iradesinin yoklugunu gostermistir. RP kendisine
bagdlanan Umitleri bosa ¢ikarmistir. Simdi RP’ne dusen nerede, neyin, nasil yanhs

yapildigini tekrar tekrar diisinmektir (Kiskin, 1998, s. 5-6).

Yasin Aktay’da RP’nin kendini var eden degerler nezdinde kendi hata ve
eksikleriyle ylzlesmekten hep kactigini iddia etmistir. Anayasa mahkemesinin
RP’ni kapatma karariyla, RP kadrolari bu sorgulamayi yapmali ve yasanan
sureglerle ilgili bazi dersler ¢ikarmalidir. RP’nin ardindan kurulan FP bu durumu
yararl bir 6zelestiri igin firsata donustirmelidir (Aktay, 1998, s. 31).
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Omer Celik de RP’nin kapatilmasrnin, RP’nin Turkiye'yi yodnetecek ve
yonlendirecek bir karaktere sahip olmadigini ortaya ¢ikardigini ifade etmistir. RP
daha kendisi ile ilgili sorunlar halletmeden Turkiye’nin buyuk sorunlarini
halledecek bir géreve gelmistir. RP, 28 Subat'ta baslayan sirecte kendisine karsi
yapilan operasyonu, “kendini degistirmek icin bir firsat’a dénusturebilirdi. FP’nde
RP’ne nazaran bir degisim arzusu var gorunmektedir. Ancak bu arzu “bir tarih
hesaplagsmasinin” sonucunda varilmis bir yer olmaktan 6te, egemen sdylemin
karsisinda varlik alani olusturmaya matuftur. Celik bu ifadeleriyle FP’nin degisim
istegi ve gorece demokratik sOylemini sahici olmaktan ¢ok pragmatik bulmustur.
Celik’e gore yeni bir sayfa agilmalidir. RP/FP geleneginin yeni bir sayfa agcma
imkéani bulunmamaktadir. RP/ FP geleneginin, bu yeni durumu bir “degisim
programi’na evirebilmek igin yeterince idrak kapasitesi yoktur. Oysaki Celik’e gore
FP’nin yeni bir siyaset sayfasi agabilmesi igin oncelikle kendi siyaset kulturinu
yeniden degerlendirmesi gerekirdi. Bununla birlikte ve bunu yapmig olarak da
Tarkiye’nin sorunlari Uzerinde yeni bir projelendirme yapmaliydi. Eger FP
“‘Muslumanlik”, “demokrathk”, “yerlilik”, “serbest piyasacilik” ve “dis politika”
konularinda sarih bir fikre sahip olmak igin bir hareketlilik baglatabilirse siyaset icin
klguk bir umut 15131 da belirmis olacaktir (Celik, 1998, s. 46-50).

RP’nin iktidara gelisi ile baslayan, 28 Subat sireci ile devam edip RP’nin
kapatiimasiyla sonuglanan siireg, islamci aydinlarda RP tecriibesi ve islamciligin
siyasal hedefleri baglaminda bir sorgulamayi agikga baslatmistir. Burada iki temel
sey sorgulanmaktadir: ilki, biiyiik iddia ve ideallerle islamci bir umut olarak iktidara
gelen RP’nin bu idealleri ile iktidar tecribesi arasinda olusan farkin Urettigi
sorgulamadir. Burada RP’nin sahiciligi yaninda, islamci hedef ve ideallerin
sahiciligi de sorgulanmaya baslanmistir. ikincisi ise, 28 Subat'ta baslayip RP’nin
katilmasi ile sonuglanan suregte RP’nin tutumu, iktidarda kalmayi basaramamak,
sureci besleyen hatalar ve sonunda buyuk bir dus kirikhdi ile sonuglanan “sefil”
durumun Grettigi, “nerede hata yaptik” ve “neden olmuyor” sorularidir. islamciligin
yasadigl hercumerc hali butin bu sorgulamalari Uretmis ve hem esasa hem de
usule yonelik bir 6zelestiri sireci baglamistir (Tan, 1997a, s. 16).
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Bu agidan islam dinyasinin farkli bélgelerinde yasanan basarisizliklar (basta
islam Devleti projeleri olmak lizere), Tirkiye'de de RP'nin yasadigi basarisiz
iktidar tecriibesi Islamcilari bir dugkirikhdina yoneltmistir. Ancak asil diis kirikligi
28 Subat slrecinde yasanmis ve dus kirikhginin Grettigi bir 6zelestiri ve
sorgulama surecine girilmistir.

6.7. 28 SUBAT VE SORGULAMALAR

28 Subat siureci ile RP ve ardindan FP kapatimig, Erbakan siyasetten
uzaklastirilmig, islami cemaat ve gruplarla ilgili kovusturmalar yapilimis,
imamHatipler, Kur'an Kurslari, basortisi ile egitim vb. konularda dindarlarin
yasam alanini daraltan bir cok uygulama hayata gecirilmistir. 28 Subat slrecinde
yasananlar, Islamcilar (izerinde travmatik bir etki olusturmustur. Tlrkiye'de
toplumsalligi cok giiclii olan islamcilik, 28 Subat'ta blyiik kayiplara ugramis,
siyasette elde ettigi tum mevzilerden ¢ekilmek zorunda kalmig, bunun sonucu
olarak bir sorgulama, ozelegstiri ve donUsUm surecine girmistir. Devam eden
surecte FP’nin de kapatiimasiyla ikiye ayrilan Milli Gérls Hareketi, hicbir seyini
degistirmeyen hatta daha da katilasmis SP ve buyuk oranda Milli Goérus
sdyleminden uzaklasarak 'Muhafazakar Demokrat' bir siyasi zemine oturan Ak

Parti ile yoluna devam etmistir (Yilmaz, 2012, s. 234).

28 Subat siireci, basta Milli Goriis camiasi olmak tizere islamcilarda temel bir
soruya kapi agmistir. “Simdi ne olacak?” Fehmi Koru, RP’nin kapatiimasindan
sonra en buyuk umudunun bu surecin bir sorgulamaya kapi aralamasi ve “nerede
hata yapildi? Eksiklerimiz, gediklerimiz nelerdir? Yeni dénemde nasil bir yol
izlersek o hatalari tekrarlamayiz?” tarzinda bir 6zelestiriye yol agmasi oldugunu
soylemigstir (Koru, 1998, s. 42). 28 Subat'la birlikte basta partililer olmak Utzere
islamcilar, geleceklerini sorgulamaya, gegmiste yapip ettiklerini, sdylediklerini bir
elestiri stizgecinden gecirmeye baslamislardir. Bir siyasi liderden daha fazla dini
onder, “imam”, “halife” gibi gorilen Erbakan’in otoritesi ve adeta “seriat” olarak
telakki edilen parti séylem ve programlar tartisilir hale gelmistir (Subasi, 2005b,
s. 87-88). Erbakan bagbakanlik koltugundayken radikal bir islamci séyleme sahip
Akit Gazetesi'nin “Ozal olsaydl” diye manset atmasi siirecin islamcihigi nasil
catlattiginin guzel bir érnegidir (Sahin, 1998, s. 91) denebilir.
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28 Subat siirecinin baslattig tartisma ortami, islamciligin nereye dogru evrilmeye
basladiginin acik isaretlerini vermektedir. Bu dénemde 28 Subat'in islamci aktéri
olarak gériilen RP’ne yoneltilen elestiriler, yeni donemde Islamciligin sdylem ve
programinin ana hatlarini icermektedir. islamcilar RP’ni elestirerek aslinda yeni

bir islamci séylemi de insa etmeye baslamislardir.

RP, oncelikle kullandidi dil, Uslup ve sdylem acisindan elestirilmigtir. RP, 28
Subat'la birlikte iyice artan mesruiyet sorununa karsi, ortaya uygun bir siyasal dil
koyamamakla elestirilmistir (Tezkire, 2003b, s. 6). Davut Dursun, 28 Subat'ta
yasananlarin ¢gok onemli bir “tecribe” oldugunu, bu tecribenin “masa basina
oturulup” degerlendiriimesi gerektigini sdylemistir. Dursun’a gére su ana kadar
kullanilan séylem de ciddi degisiklikler gerekiyor. Ozellikle dinsel nitelikli sdylem,
daha toplumsal hale getirilmelidir. Ayrica topluma sunulan projeler, net anlasilir,
tahmin edilebilir ve reel projeler olmasi gerekir. Ayrica bu yeni sirecte dinyadaki
ve Turkiye’deki gelismeler iyi okunmali, yasanan degisim sureclerinin diginda
kalinmamalidir (Dursun, 1998a, s. 47-48). Oysaki RP, buglnin sdylemi yerine
eskiyi benimsemis bir géruntu ortaya koydu (Akdogan, 1998c, s. 46).

Dayandigi dindar kesimlerin taleplerini siyasallastirmak adina, basite indirgedi.
Taksim'e cami yapilmasi, Ayasofya'nin ibadete acilmasi gibi talepler bir yandan
gelirim ve kutuplasmayi beslerken diger yandan asil islamci giindemin ustiini
kapattl. Oysaki dindar kesimleri cok daha genis temsil edecek projeler ortaya
koyabilirdi. Altan Tan, RP’nin bu tutumunun karsisina Ozal dénemini olumlu bir
drnek olarak koymak suretiyle islamci siyasetin sinirlarinin genisleme alanini
adeta isaret etmektedir (Tan, 1998a, s. 38-39).

Kadir Canatan, RP 6zelinde aslinda islamci séyleme déniik elestirileri net bir
sekilde 6zetlemisgtir:

Her seyden énce RP, kendi ge¢misinden kaynaklanan s6ylem yoksullugunu asmalidir.
Kendi mesajini kitlelere acik ve net bir sekilde ulastirmalidir. Yanli algilamalara neden
olabilecek otoritelerden, bikkinlik getiren kalip s6zlerden ve tekrarlardan kaginmalidir.
Dinden kaynadini alan kavram ve sembolleri, siyaset diline tasimamalidir. Tam tersine
siyasetin kendine é6zgti diliyle konugmalidir. Dogal ki béyle bir séylem degisikligi, imaj
degisikligini de beraberinde getirecektir.

ikinci olarak, FP, gecmiste (retilen genis 6lgekli siyasal projelerini gézden gegirmeli ve
daha somut projelere yénelmelidir. Bu tiir projelerin soyut bir fikir calismasi degil, somut
sorunlara cevap verecek ¢bziim yollari ve yéntemleri oldugu bilinmelidir. Tiirkiye'nin temel



174

sorunlarina yénelik program ve politikalarini strekli isleyen bir tartisma ve degerlendirme
sireci iginde netlestirerek gelistirmelidir. Sézgelimi sadece “basértiisii” veya ‘“imam-
hatipler” gibi konulara kendilerini endekslememeli; bunun yaninda farkli kimliklerin
kendilerini ifade etmelerine de sahip ¢ikmall ve ayrimci davraniglara karsi tavir almalidir
(Canatan, 1998a, s. 7).

islamcilarda hakim olan yenilenme, eskiyi gdzden gecirme, 6zelestiri ve
sorgulama arayigidir. Metiner'e gore 28 Subat, bir “bela” gibi goériunmesine
ragmen bir firsata dénistirilebilir. Eger islamcilar kendilerini yeniden gdzden
gegirir, hesaba cekebilirse sure¢ olumlu sonuglar da dogurabilir. Metiner'e goére
artik ne laiklerimiz ne de Islamcilarimiz eski anlayislarini sirdirme olanagi
bulmayacaklardir. islamcilar siyaset anlayislari ve sdylemlerini gézden gegirerek
tamamen “demokratik bir siyaset anlayisina ydnelmeli’dirler. Eger Islamcilar
degisirse Turkiye degisir (Metiner, 1998a, s. 43-44).

” 13

28 Subat'la Demokrasiyi “sirk” olarak, demokratik devleti, “kuftir devleti”, “taguti
diizen” olarak géren ve islami devlet eliyle hakim kilmayi amaglayan Islamci
anlayis sorgulanmaya baslamistir. Bu anlamda islamci aydinlar, RP’ni ve islamci
soylemi demokratik olmama, demokrasiyi 6zumsememekle elestirmiglerdir.
RP’nin en buyuk hatasi devleti donusturememek, demokratiklestirememek
olmustur. Metiner'e goére RP en basta devletin yapilanmasini sorgulamaliydi.
Devletin isleyisi yerine mantigina, itiraz etmeliydi. RP devleti yeniden tanimlamak
yerine, “bizim elimizde olursa devlet iyidir’ diyerek laik elitlerle ayni seviyeye
dusmemeliydi. Devletin demokratiklestiriimesini herkesten once istemeliydi. RP
ve islamcilar genel olarak devlet 6tekilerin elinde olacagdina bizim elimizde olsun,
bizim devletimiz olsun diye dusunduler. RP devleti ele gegirmeyi amaclayan
sdylem ve programi ile “bunlar gelecekler, totaliter islamci bir devlet kuracaklar ve
hicbirimize hayat hakki tanimayacaklar” bigimindeki “laik paranoya’yi beslediler

(Metiner, 1998a, s. 37-39).

Ali Bulag’a gore, RP devlete karsi bireyin ve toplumun haklarini korumasi
gerekirken tipki, “DYP, DSP, ANAP ve CHP’de oldugu gibi” devletin haklari ve
ctkarlarini korumustur. RP temel politikalarini devlete endekslemistir. Bulag,
1991°’de yayin hayatina baglayan Yeni Zemin Dergisi’nde yapilmasi gerekenleri
sOylemelerine ragmen RP’ni bunlar dikkate almamakla elestirmistir. MGK’'nin
tasfiye edilmesi, Genel Kurmayin Milli Savunma Bakanligi'na baglanmasi,

Diyanetin 6zerklesmesi, devletin kugultulmesi, yerel yonetimlerin guglendiriimesi
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ve zamanla yerinden yonetime gecilmesi teklifleri RP tarafindan hi¢ telaffuz
edilmedi. Merkez siyasetin icinde kalinarak siyaset yapildi. Bulag’a gére RP’nin
kapatiimasi aslinda bu teklifleri dikkate almayan siyasetin basarisizligi ve bundan
sonra mumkun olamayacaginin kanitidir (Bulag, 1998a, s. 37).

Bllent Aring, 28 Subat'in kendi siyasal goéruslerinde urettigi donusimiu su
ifadelerle anlatmigtir: “Bizde farkli bir devlet anlayigi vardi. Leviathan, ¢atik kasli,
akla jandarma, polis getiren. 28 Subat darbesinden sonra anladik ki kutsal devleti
reddeden, bireyi daha ¢ok koruyan, ona hizmet gotiren anlayis gerekli. Onemli
olan birey, bireyin refahi, huzurudur. Devlet bunu saglayacaksa bireyin
hizmetindedir. AB hedefine bdyle inandik (Aring, 2005).

islamci aydinlarin iddiasina gore RP ve lIslamcilar devleti ele gecirmeyi
amaclayacaklarina, devleti demokratiklestirmeyi, donustirmeyi ve kugultmeyi
hedeflemis olsalardi belki de 28 Subat sireci yasanmamis olacakti. islamcilar
devleti kutsallastirdiklari, fetiglestirdikleri gibi demokrasiyi de bir tarlG
kabullenememislerdi. 28 Subat'tan sonraki siirecte islamcilar arasinda ciddi bir
demokrasi tartismasi baglamis ve islamciligin demokrasiyi kabullenmesi
gerektigine dair 6nemli tezler ileri strlilmustir. 28 Subat'la islamcilar yasadiklar
siyasi, toplumsal kirilmalar ve dusunsel ayrigmalarla daha liberal tezlere
yonelmeye baslamislardir. Bunun temel sonuglari olarak, demokrasi, insan
haklari ve oOzgurlUkler temelinde yeni bir sdylem ingsa edilmeye baslanmistir
(Tantik, 2014, s. 66).

Metiner, Islamcilarin Tirkiye'yi demokratiklestirebilecek bir giic olmalarina
ragmen demokrasinin onunde engel olduklarini dugunmustur. Metiner'e gore
“Islamcilarimiz demokrat olmayi becerebilirlerse, yani devlet-iktidar anlayiglarinin
hegemonik-totaliter bir 6ze sahip olmadigini netlestirebilirlerse ve bu konuda
otekini inandirabilecek uygun sdylemler ve politikalar gelistirebilirlerse Turkiye'de
demokrasiyi yerlestirmek ¢ok daha kisa slirede mumkun olur (Metiner, 1998, s.
45). Yine Metiner'e gére, bunun igin islamcilarin demokrasi konusunda
netlesmeleri gerekiyor. Degisim icin dncelikle islamcilarin degismesi gerekiyor
(Metiner, 1998a, s. 45). Yasakgi, militarist ve antidemokratik devlet yapisinin ve
sisteminin demokratiklesmesi icin RP zihniyetinin de totaliter Ozellik ve
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niyetlerinden siyrilarak demokratik bir ideale ulagsmasi gerekmektedir. Canatan
FP'nin bunun igin yeni bir baslangi¢ olabilecegini ifade etmigstir (Canatan, 1998a,
S. 6-7).

Bulag’a gore de eger RP en bagindan “demokrasi, insan haklari, hukukun
Ustiinliga ve katihm gibi idealleri” samimiyetle ve israrla sorgulasaydi, Turkiye ve
Islam diinyasinin 6niini agardi. Ancak RP kapatiima tehdidiyle yiiz yiize gelince
bu kavramlari kullanmaya basladi. Ali Bulag’a gore Turkiye'de gelecegi gercekten
demokrasi tayin edecek. Yeni bir doneme girildi. Artik siyaset yeniden
sekillenecek. Dolayisiyla bu yeni ddonemde eski siyasi argiman ve programlarin
da degismesi gerek. Bulag demokrasi vurgusunu, “yeni dénem” vurgusuyla
ilintilemektedir. Bu agidan islamcilarin demokrasi sdyleminin egemen siyasal

iklimden etkilendigini de isaret etmektedir (Bulag, 2002c, s. 10).

Bulag’'in “Yeni Dénem” vurgusuna benzer bir sekilde Akdogan, yeni dénemin
baskin sdylemi haline gelen demokratik fikirleri, “dinyada yukselen deger” olarak
tanimlamistir (Akdogan, 1998c, s. 46). Fehmi Koru da demokrasi ve 6zgurlik
fikrini, “kazanan fikir’ olarak tanimlayip RP ve islamcilarin kazanan fikrin
Turkiye'deki temsilcileri olmalarini énermistir. Oysaki islamcilar, Koru'ya goére,
demokrasiyi bir tlrli sindiremediler. Demokrasinin “seytan duzeni” oldugu
distlincesi bugiinlerde bile Islamcilarin demokrasiye ihtiyatla bakmalarina neden
olmaktadir. RP daha fazla demokratiklesmenin hem kendileri hem de temsil
ettikleri kitleler igin daha dogru oldugunu bir tarli kesfedemedi. Bu agidan 28
Subat siireci Islamcilarin ve RP’nin demokrasiye yonelmeleri igin bir firsat
sunmustur (Koru, 1998, s. 44-46).

Akdogan’a gore RP, bir “nitelik degisimi yapamazsa, kendini donustiremezse”
varligini sirdurmesi mumkun gérinmemektedir. RP “gcagdas olmali”, “kendini
yenilemeli”, “kitlelerin beklentilerine”, “cevap verebilecek bir siyasi parti haline
donusmelidir.” RP eger bu donusimu gergeklestiremezse umut olmaktan da

cikacaktir (Akdogan, 1998c, s. 46).

Tim bu sdylenenlerden islamcilarin 28 Subat darbesiyle yasadiklarindan ders
clkarmaya calistiklari, daha 6I¢llu ve rasyonel bir gizgi gelistirmek istedikleri
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ortaya cikmaktadir. 28 Subat, islamci muhayyiledeki din/devlet veya din/siyaset
iliskisini akidevi bir mesele olmaktan gikarmaya baslamistir. Bu siireg islamcilari
din/siyaset iliskisinin akideden bagimsizlagsmasina, dindar bir kisi olarak da
demokratik zeminde siyaset yapilabilecegi anlayisina sevk etmistir. 28 Subat'in
urettigi sorgulamalarla siyasal eylem ve alan Musluman muhayyilede artik dini
referanstan bagimsiz bir ontolojik stati kazanmaya baslamistir. 28 Subat'in agir
Kemalist baskisi, Kemalizme karsi guclu teorik elestiriler geligtiren liberalizmin

Islamci entelektiiel kesimde ilgi gdrmesine yol agmistir (Arslan, 2012, s. 53-54).

28 Subat slreciyle islamcilar, demokrasinin mesrulastirici giicini kesfetmislerdir.
Yeni dénemin islamci sdylemi, demokrasiye yénelmis, insan haklarina saygili, AB
ve Bati ile ilgili rezervlerini yumusatmistir. islamcilar bu yeni durumla giivence
altinda olabileceklerini distinmuslerdir (Ozbudun, Hale, 2010, s. 70). Bu agidan
28 Subat islamciligin degisim dinamigi olarak da tersinden bir islem gérmuistiir
denebilir. 28 Subat islamcilik icin ciddi bir 6zelestiri stirecini tetiklemistir. islamcilik
kendi kendini, temel tezleri ve kavramlarini elestirdigi, yeniden gbzden gegirdigi

bir ddbneme girmistir.

6.8. ISLAMCILIGIN DEGiSiM DINAMIGi OLARAK iSLAMCILIK
ELESTIRISI

1990’ yillarda islamciligin degisim dinamigini olusturan unsurlardan birisi, cesitli
etkilerle islamcilar arasinda baslayan 6zelestiri stregleridir. islamcilar yasadiklari
deneyimlerden hareketle ve konjonktiirel gelismelerin etkisiyle islamcilikla ilgili
elestirel bir siire¢ baslatmislardir. Temel soru, islamcilik bir dénemler bu llkenin
en guglu fikir akimi, bu topraklar hilafetin merkezi olmasina ragmen neden basarili
olamamistir? Neden MSP-RP gizgisi en basarili oldugu segimlerde %20’leri bile
zor bulabilmistir? islamcilik neden genis bir toplumsal kabul ve mesruiyet
Uretememistir? islami hareketler kendi toplumlari ile neden bir tirli
batinlesememisgtir.

Bu sorulara verilen cevaplardan birisi, Islamciligin gergeklikten uzak olusudur.
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Bu kapsamda islamcilar, islamci séylemle gergeklik arasinda olugsmus kopuklugu
elestirmislerdir. islamcilik, 6zellikle terciime hareketlerinin etkisiyle, kendi
toplumsal gercgekliginden kopuk bir sdylem Uretmistir. Reel politikten kopmustur.
Islamcilik, “igi bogs kavramsal sebekeler” ile mesgul olmustur. Oysaki Mislimanlar
Tarkiye’nin somut ve gercek problemlerine odaklanmaldirlar (Guzel, 1998, s. 55-
56). Toplumun sorunlarina somut ve gergekgi ¢cozumler tretmek yerine uzun yillar
“Islam gelecek, vahset bitecek” sloganiyla yetinilmistir (Tan, 1993a, s. 75).
1990’lara kadar islamcilik Ulke giindemini hesaba katmayan, bu topraklarin
sosyolojik gergeklerinden kopuk, yerelligi evrensele kurban etmis bir politik durus
ortaya koymustur (Ete, 2003, s. 61). Ozellikle tercime hareketleri ile bagka
Ulkelerin 6zgiin kosullar iginde olusmus, islami séylem ve projeler, lkelerin tarihi,
siyasi ve sosyolojik farkliliklari hesaba katiimadan aynen aktariimistir. TUrkiye'de
Islamcilik kendi toplumsal dinamiklerini gérmezden gelmistir. Kendi 6zgin
kosullarini gormemis onerdigi cozumler evrensellik adina gergekligi ve sosyolojiyi
ihmal etmistir. Yerel toplumsal dinamikleri ihmal eden islamcilik toplumla genis bir

uzlasi alani uretememistir (Ete, 2003, s. 45-46).

islamciigin gerceklikten kopuk politik sdylemi, islamcilari kendi halkiyla da
sorunlu hale getirmistir. Ozellikle Seyyid Kutub’un eserlerinin etkisiyle islamcilar
kendi toplumunu “Cabhiliye toplumu” olarak tanimlamis, kendi halkini “fasik” olarak
ilan edip “tekfir” etmistir. Yasin Dogan’a gére islamcihigin kendi halkini “fasik” ilan
etmesi, kendi islam yorumlarini “mutlak hakikat” ve “itikad” olarak gérmelerinden
kaynaklanmaktadir. islamcilar “diyalog” yerine “monologu” tercih ettiler. Fikir
ayriliklarina tahammdul edemediler. Yorum farkliliklarini sapma ve ihanet olarak
gorduler. Dogan’a godre kendisi gibi dusinmeyeni tekfir etmek veya
Muslimanliklarini derecelendirmek sadece cahillijin sonucudur. Oysaki herkes
“clippe giymeyecek, takim elbiseyi seven Musliimanlar da olacaktir” (Dogan,
1993, s. 64-65).

Bazi islamcilar yalnizca kendi halkini mahkum etmekle kalmamis, yer yer islamci
disuncede farklilik ve yenilenme arayislarini bile “ihanet” ile suglamig, tekfir
etmeye kalkmistir. Bu baglamda Ali Bula¢g’'in Medine Vesikasi temelinde
gelistirmeye c¢alistigi ¢ogulcu toplumsal projeden hareketle Ali Bulag da bu
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suglamalardan nasibini almigtir. Bulag’t ihanetle, kafirlerle uzlasi aramakia,
dismana sirin goérinmekle, sirk, hatta kufirle suglayacak kadar ileri gidenler
olabilmistir (Bulag, 1993c, s. 63). Tum bu suc¢lamalar kargisinda, Bula¢ bu ve
benzeri islamci sdéylem ve tutumu, Tirk soluna sinmis totaliter ve tasfiyeci
egilimlere benzetmis, bazi islamci aydinlarin Tiirk solunun bu tasfiyeci, totaliter
ve fraksiyoncu yapisini, islam disiince hayatina da tagimak istedigini iddia
etmistir. Gercekten de islamcilarin arasinda baslayan degisim tartismalarina
bakildiginda degisimi mahkum etmeye calisan ifadelerin Marksist fraksiyonlarin
tartismalarini andirir bir bigim tasidigi gorilecektir. Ozellikle “oyuna gelmek”
“isbirlik¢ilik” ve “ihanet” kavramlari, dini olmaktan c¢ok ideolojik sapmalari
tanimlamak igin Marksist jargonda kullaniimis kavramlardir. “Fasiklik’, “kdftr”,
“zulim” vb. dini orjinli kavramlar yaninda bunlarin da kullaniliyor olusu, marjinal
Tirk solunun islamci séyleme etkisini géstermektedir. Halbuki Bulag’a gére Islam
yorum farkhliklarini mesru gérmektedir. Islam geleneginde cemaat, mezhep ve
tarikatlarin varligi bu yorum farkhliklarinin mesruiyetinin gdstergesidir (Bulag,
1993d, s. 70-71).

islamciligin gergeklikten kopmasi ve halktan uzaklasmasi, 1970-1990 yillar arasi
islamciligin toplumu islamilestirmek igin sectigi metodla da ilgilidir. islamcilar
arasinda metod tartismasi ¢cokca, siddetli ve derinlemesine yapilmistir. “Metod”
uzerine makaleler, kitaplar yazilmistir. “Rabbani Metod”, “Peygamberi Metod”,
“Tevhidi Metod”, gibi tanimlamalarla islami metod tartismalari yiritiimistir. Bu
tartismalarda temel soru “Once deviet mi? Once toplum mu?” sorusu olmustur.
Yani “Once devleti ele gecirdikten sonra toplumu donusturmeliyiz® egilimiyle,
“Once toplumu hazirlayarak iktidara uygun adimlarla yarumeliyiz” egilimi ciddi bir
tartisma konusu olmustur. 1970-1990 vyillari arasi islamci kesimlerde hakim
anlayis, “6nce devlet’ diyen ve yukardan asagiya islamlasmayi esas alan
anlayistir. islamcilar 1990’ yillarda hem bu yéntemi hem de devleti hareketin
merkezine yerlestiren ideolojik durusu elestirmeye baslamislardir. islamcilara
gére yukaridan asagiya Islamlasma, radikal, toplumsal gercekligi yadsiyan,
geleneksel yapiyl yok sayan bir boyut icermektedir. islamin siyasal ilkelerinin
merkeze alinmasi, onun ideolojiye indirgenmesine yol agmaktadir. islamciligi kati,

ice kapanmaci, diglayici bir tavra yoneltmekledir (Akdogan, 2003b, s. 19-20).
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islam bir hayat tarzi ve ahlak olmasina ragmen, “6nce devleti ele gecirelim’
yaklagimi, Islamin yasanmasini ertelemistir. Bitlin sorunlarin ¢ozimi, “/slam
Devleti’nin kuruldugu zamana ertelenmistir. Yasin Dogan’a gére islami ibadetlere
ve camiye indirgemek ne kadar yanligssa, siyasete ve devlet kavraminin igine
sikistirmakta o kadar yanhstir. islam bir dindir. Asil amaci da insanlarin Allah’a kul
olmasidir. Dogan’a gore; “Allah’t tanimayan ve kulluk etmeyen milyonlarca
insanin bulundugu islami bir devlet mi yoksa islami hiikiimlerle yénetilmeyen,
milyonlarca Muslumanin yasadigi bir toplum mu?” Dogan bu ifadeleri ile gokca
politize olmus bir islam anlayigini da, hayattan kopuk, sadece bireysel ibadetlere
odaklanmis bir dindarhigi da elestirmistir (Dogan, 1993, s. 64).

Bula¢ da Kur'an'in bir “politika kilavuzu” gibi algilanmasini elestirmistir. Bulag’'a
gore Kur'an ondan slogan uretmek igin okunmaz. Bir kisi Kur'an-i1 okurken varlik
alemini, hayati okur, é6grenir (Bulag, 1993e, s. 62). Faruk Yanardag’'a gére de
islamcilik neredeyse bizatihi devletin kendisini kutsamaya varan sdylemiyle
toplumun énemini geri plana atmis, halki ve inanclarini kiigiimsemistir. islamcilar
halki, inanclar duzeltilecek yiginlar olarak gordiler. Bu nedenle de amaglarina
siyasi gu¢ kullanarak politik topluma el koyarak ulagsmayi hedeflediler (Yanardag,
1993, s. 78). Mirsel'e gére islam 6ncelikle insani muhatap alir. Kalplerde ve
fikirlerde 1slahi amaglar. islamin insan hayatini her an kusatan ve yénlendiren bu
onceligi ikinci plana birakilarak, siyasi, ekonomik, kultirel ve askeri alana
odaklanmasi, onu benzeri sistemlerle ayni platforma tasimak olur (Mursel, 1993,
s. 20).

islamciligi gerceklikten kopuk, toplumdan uzak ve halka yabanci hale getiren
diglayici sdylemin temelinde yatan hususlardan biri de “mutlak hakikat” fikridir.
Yanardag'a gore Islamcilar, mutlak hakikati kendilerinin temsil ettigini iddia
etmiglerdir. Dini konularda yoruma kapali bir disunce sistemi inga etmiglerdir. Bu
da islamciligi 6tekilestirici, asir kutsanmis totaliter bir ideoloji haline getirmistir
(Yanardag, 1993, s. 75-78). Aktay’a gore yakin dénem islamciliginin en olumsuz
ézelligi, Mislimanlarin sdylediklerini islamin kendisiyle 6zdeslestirmeleridir.
islamcilar, islamin yorumunu islamin kendisine indirgemislerdir. islamcilar bitiin
siyasi taleplerini degismez dinsel sabiteler olarak ileri surmuslerdir. Dolayisiyla
ileri surtlen tum fikirler, mizakereden ve tartismadan muaf, “mutlak hakikat”
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olarak kurgulanmistir. Aktay'a gore Islamcilarin mutlak hakikat olarak ileri
surdukleri seyler, bir takim konjonkturel, ideolojik etkilerin altinda sekillenmisg
diistincelerdir. Bitiin bu bilgiler “kat’” olmayip “zanni’dir. Bu disiinceler islam’in
kendisi degil yorumudur (Aktay, 2003a, s. 38). Bula¢g bu durumu, “Misliman
zihnin islam’dan anladidi ile islam'in kendisinin ayni seyler mi ayri seyler mi?
oldugu problemi” olarak ortaya koymaktadir. Bulag’a gore bir MUsliman dusunur
bir siyasi proje gelistirdigi zaman acaba bu siyasi proje islamin nihai ve son
yorumu mu? Hakikatin kendisi midir? Sorun, Musluman mutefekkirlerin belli bir
tarinde belli bir gevre ve mekanda konjonktirin etkisiyle gelistirdikleri Islami
anlayisi ve siyasi projeleri islam’in kendisi gibi algilayip takdir etmeleridir. Bunun
sonucu olarak, Islamci dusinirlerin islamdan anladiklari ve Misliman
kimlikleriyle gelistirip topluma teklif ettikleri projeler, islamin kendisiymis gibi

dusunuldu. Buradan da

“mutlakiyetci bir Miisliimanlik” Gsta ortula bir totaliterizim ortaya c¢ikti (Bulag,
1998b, s. 6). Bu durumun soéylemsel tezahlrd, “Biz” ve “Onlar” ayriminda
somutlasmaktadir. “Hak/Biz” “Batil/Onlar’ kategorisine dayali tekelci ve ¢atismaci
sdylem dayanagini hakikat tekelinde bulmaktadir. Ahmet Yildiz, Erbakan’in Milli
Goriisl islamla 6zdeslestirmesini, segim yarisini basit bir iktidar yarigi olarak degil
hak ve batilin gatigmasi olarak takdim edisini bu temel inanca dayandirmaktadir
(Yildiz, 2002, s. 43). Dolayisiyla mutlak hakikat fikri islamciligi; dislayici, totaliter
halka yabancilasmig, gergeklikten kopuk gatismaci marjinalize olmus radikal bir
ideolojiye donustirmustir.

Kadir Canatan’a goére, bugiun Ummetin 6nlinde duran en temel soru sudur:
“Kur'an’t modern dinyanin degisen kosullarinda nasil anlamaliyiz?” Bunun yolu
dinde sabit olan seylerle degisken olan seyleri ayirmaktan ge¢gmektedir. Dinin
kendisi sabitken onun yorumlari degiskendir. Boyle bir bakis agisinin
kurulabilmesi dini anlayista yenilenmenin ve g¢ogulculugun kapisini agacaktir
(Canatan, 1998c, s. 37). Erkilet bu durumu su ifadelerle agiklamaktadir. “Bir din
olarak Islam ne Benna'ya, ne Kutup’a, ne de Humeyni'ye esittir. Ne iran
Devrimi'ne, ne Sudan o6rnegine, ne de Cezayir deneyimine indirgenebilir. Ne
faizsiz bankacilikla 6zdestir, ne de devletgi ekonomilerle. Bunlarin her biri islamin
hidkUmlerinin belli bir zaman ve mekandaki yorumlanislardir” (Erkilet, 1998, s. 79).
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1990 sonrasi Islamci sdylemde sikga konusulan konulardan biri, islamci
dUsuncenin yenilenme arayisi olmustur. Altan Tan’a gore “yeni donemde” kendini
yeniden Uretemeyen islami grup ve cemaatler birer alt klltiir kimesi haline
gelerek gettolagma; siyasi iktidari geleneksel kaliplarla ele gecgirmeye caligsan
islamcilar da marjinalleserek terérize olma tehlikeleriyle karsi karsiyadir. Bu
tehlikeden kurtulmanin yolu gunumiz dunyasindan kagmamaktir. Modern
diinyaya alternatifler Gretmektir. islamciligi sehirli bir projeye doéniistiirmektir. Bu
da kusaticilikla, toplumu tepeden degil icerden donusturerek mumkun olacaktir
(Tan, 1993b, s. 68). Tan’a gobre en buyuk zorunlulugumuz paradigmamizi

yenileyerek “sehirli, metropol islami tiretmek’tir:

Diinyada, bliytik teknolojik gelismeler yasaniyor. 5-10 milyonluk metropoller ortaya ¢ikiyor.
Ticarette sinirlar anlamini yitiriyor. Kadin-erkek iliskileri ve cinsellik degisiyor. Gégler
kentlerin varoglarinda, kir-kby kasaba kdkenli tagralilarin olusturdugu yeni topluluklar
olusturuyor. Kent varoglarinda olusan yeni topluluklar sahip olduklari geleneksel dederlerle
modern toplumun degderleri arasinda geligki, ¢gatisma ve uzlasmalar yagiyorlar. Gelenedin
metropolde direnerek uzun slire yasamasi mimkiin gériinmiyor. Direnenler gettolar
olusturuyor. Birer alt kiiltiir kiimesi haline geliyor. Iste tam bu esnada, dinin ana mesaj ve
formiilleri yeni degerleri ve iligki bigimlerini lretme zarureti ortaya ¢ikiyor (Tan, 1993c,
s.83).

islamcilara gore geleneksel siyasi-tarihi kurumlar artik modern diinyaya cevap
verememektedir. Batida ortaya ¢ikan kurumlar da Batinin tarihinin bir Grand ve
sekdler bir zihnin Gretimidir. islamcilar modern diinyaya yeni cevaplar vermek
yerine modern yapiya bakarak islami sekillendirmeye calistilar. Modern devlete
bakip tipki ona benzeyen ama islam kilifi giydirilmis islam Devleti kavramini insa
ettiler. Artlk bu durum ne MduslUmanlara ne de modern dunyaya bir cevap
Uretememektedir (Bulag, 1997, s. 58). Bu nedenle islam dinyasi acilen ig
donusumunu gerceklestirmelidir. Kendi degisimini gerceklestirememis ve kendini
yenileyememis bir islamcih@in diinyayr dénistiirmesi mimkin olamaz. Tarihten
ders alinarak, 6zgun, gercek¢i ve makul bir yaklagimla yeni bir degisim projesiyle
modern diinyaya cevap verilebilir (Akdogan, 2003b, s. 20). islamci

dusuncede yenilenme istegi, 1990 sonrasi donemde gugclu bir sekilde
dillendiriimeye baslanmistir. Yenilik, yenilenme, degisim vb. kavramlarin
Uretebilecedi endise ve elestirilere karsi da islam geleneginin kavramlariyla
cevap verilmeye calisiimistir. Bu anlamda, basta “i¢tihad” kavrami olmak Gzere

“tecdid”, “1slah” ve “ihya” kavramlarina atiflar yapiimis, “sabit” ve “degisken”
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kavramlari Uzerinden bunun bir “yeniden dirilis” hamlesi olarak degerlendirilmesi
istenmistir (Subasi, 2003, s. 137-144; Eliacik, 2003, s. 25). islamin yeniliklere
acik olusu sikga vurgulanmis, islamin donuk, olup bitmis bir sabiteler btiin{

olmadigina dikkat ¢ekilerek degisim ve yenilenmenin zaruriligi vurgulanmistir.

Gergek bir yenilenmenin ancak dikkatlerin iceriye c¢evrilmesiyle muimkin
olabilecegi sikca vurgulanmistir (Eliacik, 2002b, s. 58-65). iki yiz yildir islam
dinyasinda yasanan isgal ve baskilar, Muslimanlari ge¢cmise sarilmaya, ice
kapanmaya, gelenegi yuceltmeye yoneltmigtir. Bu da Muslumanlari hayattan
kopararak tarih disina atmistir. Bulag’a goére bugunin Maslimanlari “bu zamanin”
ve “bu diinyanin” gocuklaridir. Modernlige teslim olmamanin alternatifi gelenege
ve tarihe teslim olmak degildir. Tarihi, gelenegi, mutlaklastirmak, hayata kargi
olmak demektir. Bula¢ konjonkturel hukimleri mutlaklastirmanin ilahi amagtan
uzaklagsmak anlami tasidigini sdylerek guigll bir yenilenme istegini ifade etmistir
(Bulag, 1993f, s. 30). Artik i¢ hesaplagsma ertelenmemelidir. Eger bu hesaplasma
basarilamazsa islam diinyasi “diinyanin géziinde” kendini yenileyemeyen tarih
disi kalmig 6lU bir medeniyet durumuna duser (Eliagik, 2003b, s. 17). Akdogan’a
gore karsi karglya kalinan durum, marjinalize olmak, militanlasmak ve ige
kapanmakla tum iddialarini bitirerek asimile olmak arasinda bir sikismiglk
durumudur. islamcilik ice kapanmaktan da, savrulmaktan da kendini yenileyerek
kurtulabilir (Akdogan, 2003a, s. 12).

Bu yenilemenin nasil olmasi gerektigine dair cevaplardan biri Deniz Gursel’e aittir:

Bugtin kanaatimce Muisliiman aydinlarin yapmasi gereken, kitabi ve tarihsel mirasin
nostaljisine gémilmek yerine, ‘tarih”, “devlet”, “medeniyet”, “akil”, “biling”, “6zglirliik”,
“felsefe”, “sanat”, “hukuk”, “tabiat”, “toplum”, “sinif”, “birey”, “adalet”, “siyaset”, “ahlak” gibi
eksen olabilecek kavramlarin cergevesinde bugiiniin meselelerini agiklamaya ve ¢c6zmeye
aday, kavramsal sistemler gelistirerek, gelenegdin yaratici yenilenmesinin éniinli agmaya
calismaktir, bbyle bir caba bize, Kitabi ve tarihsel mirasi korumanin en glivenilir yolu olarak
goziikmektedir (Giirsel, 1996, s. 32).

Bu yenilenme arayisi ve degisim taleplerinin etkisiyle Yalgcin Akdogan, Bilgi ve
Dusiince Dergisinde “Yeni islamcilik® kavramini gelistirmistir. Akdogan “Yeni
Islamcilik” kavramini acgikladi§i makalesinde Islamci disiincede nelerin
degistigini ortaya koymus, “Yeni Islamcilik’ kavramini agiklamak igin “Eski
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Islamcilik’s la ilgili temel elestirilerini siralamistir.

Akdogan’a gére Yeni islamcilik, “islamciligin radikal boyutu”na gére yerel olana,
yerel kiiltire ve toplumsal konulara 6nem vermektedir. Islamcilik yerelligi ve
toplumsal kabulleri gozardi ederek kendi toplumuyla ¢atisir hale gelmistir. Yeni

islamcilik hurafelerle ve yanlis din anlayisiyla miicadele adina ifrada varan
gelenek ve yerellik dismanli§i yapmayacaktir. islamcilik devlet, hikimet ve
siyasal otoriteyi merkeze almistir. Oysa “Yeni islamcilik”, siyasal olan yerine
toplumsal olani dn plana gikarmaktadir. Devlet ve siyaset “Yeni islamcilik” ta dinin
zati bir dgesi degildir. " Yeni islamcilik’a gére dinin koruyucusu ve yasaticisi devlet
degil “mmet’tir (Akdogan, 2003a, s. 14). Devlet toplumsal ihtiyaglarin Grettigi bir
aractir. Bundan dolayi “Yeni islamcilik’, millet iradesi ve toplumsal talepleri
merkeze koymustur. Topluma dayanmayan bir hareketin zaten basari sansi
yoktur. “Yeni Islamcilik’ farkliliklara acik, bir aradali§i savunan cogulcu bir
toplumsal yapiyr savunmaktadir. “Yeni Islamcilik’ Steki yaratma ve yarattig
Otekine dusmanlik yaparak mesruiyet elde etme pesinde degildir. Uzlagsma ve
barig dili gelistirmek istemektedir (Canatan, 2003, s. 27). Dinin tek, ama
yorumlarinin ¢ok olabilecegdi, bunlarin her birinin hakikatin bir pargasi oldugu

anlayisini dnermektedir.

"Yeni Islamcilik”, islamlasmanin “yukaridan asagiya” devlet eliyle bir toplumsal
muhendislik olarak degil, “asagidan yukariya” dogal bir dénisim olarak
gerceklesmesini savunmaktadir. Eski islamcilik, toplumu devlet eliyle “yukaridan
asagiya” dogru degistirme kararinda oldugu i¢in en énemli sorun iktidarin nasil
ele gecirilecedi sorunu olmustur. islamcilara gére iktidar dylesine buyilii bir aracti

ki onu eline gegiren adeta her seyi aninda degistirebilirdi

(Canatan, 2003, s. 26). Yeni islamcilik kendi toplumunu cahil, bilgisiz géren
secgkinci tutumun yerine “cemaat’e, “dmmet’e dayanan toplumsal bir yaklagimi
benimsemektedir. Mesruiyetini siyasi gugle dedgil, toplumsal olanla saglamayi
onemsemektedir. Devrim vb. yollarin yerine egitim, teblig, sivil toplum galigmalari
dnemsenmektedir. Akdogan’a gore “Yeni Islamcilik” ideolojik bir direnis hareketi

15 “Eski Islamcilik” ifadesi galismanin yazarina ait olup, bir kavramlastirma degildir. Sadece ifadenin
aciklayicihgini giglendirmek igin kullanimigtir.
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olmak yerine, “toplumsal bir déniisiim ve temsil hareketi” olmayl Gnhemsemektedir.
Catismaci, kutuplastirici degil, uzlasmaci bir temele oturmak istemektedir. Kimlik
siyaseti yerine, sadece bir kesime dayanmak yerine toplumun butinunud kusatan
bir siyaset dili ve tarzi gelistirmek istemektedir. Akdogan’a gére “Yeni Islamcilik’
olarak adlandirilan durum aslinda buttunuyle yeni degil, varolanin evrilmis halidir.
Dolayisiyla ge¢gmisle bir kargitlik iligkisi igerisinde degildir. Akdogan'in bu iddiasi
aslinda islamciligin sonu tezine karsi da bir cevap igermektedir. “Yeni islamcilik”,
Islamciligin her déneme uygun bir sdylem ve vizyon ortaya koyma gabasinin
sonucudur. Yeni bir diinya kurulurken Islamciigin da yenilenmesi arayisinin
ifadesidir (Akdogan, 2003c, s. 22-23).

Canatan’a gére “Yeni islamcilik’, dinyanin “yeni bir okumasina” dolayisiyla yeni
bir diinya gériisiine dayanmaktadir. Eski islamcilik Soguk Savas sartlari iginde
diinyayr medeniyetler arasi ¢atisma temelinde yorumlarken, “Yeni islamcilik’,
“medeniyetler uzlasmasi’na katki vermeyi tercih etmektedir. Bunun sonucu olarak
sikga demokrasi, insan haklari, gesitlilik serbest piyasa gibi “kiiresel degerlere”
atifta bulunmaktadir (Canatan, 2003, s. 27).

Akdogan’in kavramlastirdigi ancak baska islamci distnirlerinde katki vererek
gelistirmeye galistigi “Yeni Islamcilik” kavrami, aslinda bir islamcilik elestirisidir.
islamciligi degisen diinya kosullarinda yeniden giincelleme, dénustiirme isteginin
teorik gerekgesini kurma arayisidir. Mehmet Metiner’in Yeni Zemin Dergisi'nin 3.
sayisinda yazdi§ makalesinde sikca “yeni dénem” vurgusu yapmasi, islamcihigin
eski aligkanliklarla bir yere varamayacagini, “yeni dénemde” yeni aligkanliklarla
ancak kendini var edebilecegini vurgulamasi da islamciligin dénisiimiinde, yeni
diinyanin yeni sartlarinin etkisine dikkat ¢ekmekte, yeni lIslamci fikirleri
mesrulastirabilmek igin eskinin elestirisine sariilmaya neden olmaktadir (Metiner,
1993d, s. 5-6).

Bitin bu sayillan nedenler ve gelismeler islamciigin séyleminde 6nemli
degisimlere kaynaklik etmistir. 1970-1990 yillari arasinda total bir iktidar projesi
olarak kurgulanan islamcilik, 1990'I yillarla birlikte, daha demokratik bir séylem
gelistirmis ve evrilmeye basglamistir. Soguk savas déneminin bitisi, postmodernist
soylemin yiikselisi, Ozal'la birlikte baglayan RP ile giiglenen siyasal ve ekonomik

firsat alanlari, yeni entelektiel tartismalar, 28 Subat, basarisiz islamci projeler,
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hatanin disarda arandigi kadar icerde de aranmasi sonucunu dogurmus ve bu
baglamda islamciligin bazi temel tezleri ve adirlik merkezini olusturan kavramlar
degismeye baglamigtir. Arastirmanin 6. Bolum'Unde bu neden ve gelismelerle
baglayan degisimin sonugclari sOylemsel duzlemde tartisiimigtir. Bu ¢ergevede
Devlet, Demokrasi, Laiklik kavramlarini merkeze alarak bu degisim arastiriimaya

calisiimigtir.
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BOLUM 7
ISLAMCILIGIN YENIi SiYASAL DiLli

7.1. iISLAM DEVLETI'NDEN DEMOKRATIK DEVLETE DEGISEN iSLAMCI
SOYLEM

20. Yizyll islami hareketlerinin temel postulasi, Islam’in bir din ve devlet
olduguydu. Bu postuladan hareketle islamcilar 20. Yiizyil'da temel hedeflerini
bulunduklari cografyada bir islam devleti kurmak olarak tanimladilar (Tung, 1997,
s. 10). Bir Islam Devleti kurma fikri, Hasan el-Benna’dan, Mevdudi'ye, Seyyid
Kutup’'tan Humeyni’'ye ve hatta Necmettin Erbakan’a kadar 20. Yizyil islami
hareket liderlerinin temel motivasyon kaynagi olmustur (Feldman, 2013, s.165).
islam Devleti talebi, 6zii itibariyle islam hukukunun yeniden tesisini talep anlami
tasimaktadir. islam Devleti talep edenler, islam ile seriati es anlamli gérmekte,
seriati da toplumsal iligkileri diizene koyan ve her seyi kusatici bir yapi olarak
degerlendirmektedirler (Feldman, 2013. s. 67). Seyyid Kutup

‘“yeryuzinde insanin saltanatini yikip Allah’in saltanatini kurmak... iktidari onu
gaspetmis olan insanlarin elinden alarak yalnizca Allah’a iade etmek; yalnizca
ilahi yasanin UstinlGgunU ve insan yapisi yasalarin iptalini saglamak...” (Aktaran:
Akdogan, 1998a, s. 25) sdzleriyle bu talebi oldukgca net bir sekilde ortaya
koymustur. Kutup, ideal bir Islami hayata kavugsmanin yolunun siyasi iktidari ele
gecirmek oldugu fikrini savunmus ve devleti islam’in birincil hedefleri arasina
yerlestirmistir (Tung, 1997, s. 11). Mevdudi de Kur'ani kavramlara yukledigi yeni
anlamlarla islam devleti fikrinin teorik zeminini olusturmustur. Mevdudi'ye gére din
ideolojik diizen ve hakimiyet anlamlarina gelmektedir. O’na gore islam bir “yagam
tarz1” ve “dinya goriisi”dir. Din kavramina yiiklenen bu anlam, islam’i bir din
olmanin yani sira devlet olarak sunmustur (Atalar, 2003, s. 116). Mevdudi’ye goére
devlet; Allah tarafindan var edilen hukuka dayandigi ve

Allah’in yasalarini uygulamak Gzere kuruldugu takdirde itaati hak edecektir (Watt,
1995, s. 77).
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“Islami devlet” kavramlagtirmasi Afgani, Abduh ve Resit Riza'nin dugiinceleriyle
ekillenmistir. Resit Riza, Hilafet sisteminin yeniden diriltilebilecedine dair inancini
yitirince, “Islami Devlet” kavramini giindeme getirmistir. Resit Riza tarafindan bir
kurtulus projesi olarak (Uretilen “islam Devleti” kavrami, Mevdudi tarafindan
gelistirimis ve zamanla islamciligin merkezi kavrami konumunu kazanmistir
(Koktas, 1995, s. 43).

Her ne kadar kavram hilafetin ilgasinin arkasindan kullaniimis olsa da (Guzel,
1996, s. 60), i¢inin doldurulmasi soguk savas kosullarinda olusmustur. Ozellikle
kollektivist ideolojilerin etkisiyle islam devleti kavrami hayatin her alanini Islam’in
yasalarina gére tanzim etmeyi amaclayan, Allah’in egemenligine dayali bir diizen
olarak yorumlanmigtir (Canatan, 2002b, s. 35-36).

Islam diinyasinin bati karsisinda yasadigi yenilgiler, iktidari ele gegirme istegini
tetiklemistir. islam devleti kurma talebi, Osmanli imparatorlugu'nun c¢oziliip
dagiimasindan sonra, bir kurtulus projesi ve yeniden toparlanma yolu olarak
gorulmustur. Emperyalizmden topyekdn bir kurtulusun mumkdn olmayacagi
dUsuncesinin baskin hale gelmesi, Musliman o6nderleri, herkesin kendi
bdlgesinde bir kurtulus mucadelesi fikrine yaklastirmigtir. Farkh farkli bolgelerdeki
Maslimanlarin  kendi devletlerini  kurmalarinin, sonunda genel kurtulusa
ulastiracag fikri, bir kurtulus yolu olarak islam devletine kapi aralamistir (Celik,
1994a, s. 29). Dolayisiyla islam devleti fikrinin dogusunda, islam diinyasinin
parcalanmisligi ve halifesizligin yogun etkisi oldugu gorusu dnem kazanmistir
denebilir.

Yeniden toparlanma ve kurtulus miicadelesinin “islami Devlet” formunda
kurgulanmasi, batida gelisen ulus-devlet modelinin etkisiyle olusmustur. Modern
ulus-devlete karsi ancak alternatif bir islam devleti kurarak micadele edilebilecegi
disunulmustar (Tung, 1997, s. 10-11). Baslangigta bir kurtulug ve bagimsizlik
araci olarak kurgulanan “islam Devleti”, modern ulus-devletlerin

Maslaman kimligini donusturicu etkisi kargisinda da Musluman kimligi kurmanin

ve korumanin araci olarak goérulmuastir. Modern ulus-devletlerin Maslumanlari
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otoriter politikalarla dénlstiirmek istemeleri, birtakim Islamcilari devlet aygitinin
dénlstiriict gliciini islam icin kullanma istegine yéneltmistir.
Islami devlet arayisinin giderek dnem kazanmasi, dini hayatin bitiiniiniin siyasete
endekslendigi yeni bir durum yaratmigtir. Giderek Ummetin ve

Mdusliman bireyin var olusu “bizzarure” siyasetle iligkilendirilmigtir (Bulag, 1994a,
s. 12).

Varilan nokta, islami bir toplum ve Mislimanca yasam igin siyasetin sart oldugu,
Islami bir hayatin ancak islami bir devletin varli§i ile mimkin olacagdi disiincesidir
(Akdogan, 1997b, s. 29). Bu diisiinceye bagli olarak islami bir hayatin varhgi,
islam devletinin varhigina baglanmis, iyi bir Musliman olma arayisi islam
devletinin kurulmasi arayisiyla 6zdeglesmistir. Toplumun Islami degisimi, iktidarin
gucune ve etkili araglarina baglanmistir. Bu durum devlet eliyle, yukaridan
asa@iya Maslimanlagmayi 6ngéren total egilimleri baskin bir islamcilik anlayisina
kaynaklik etmistir (Akdogan, 1998a, s. 20). Islamcilar, modern devletin
donusturict gucunu sahip olunmasi gereken essiz bir imkan olarak
degerlendirmislerdir (Koktas, 1995, s. 44; Feldman, 2013, s.160). Islam’in devlet
olmadan tam anlamiyla yasanamayacag fikri, islam devleti kurma hedefini dogal

olarak ertelenemez ve 6telenemez dini bir gorev haline donuastirmastur.

1990’li yillar Islamcilarin 'islam Devleti' kavramini sorgulamaya basladiklari yillar
olmustur. Bu sorgulamanin en somut gostergesi Yeni Zemin Dergisi'nin 5.
sayisinin kapak konusudur. Yeni Zemin Dergisi, Islam devleti kavramini
tartismaya actigi sayida, “islam’in alternatif bir devlet modeli” olup olmadigini
sorgulamistir. “islam’in bir devlet modeli var mi?” sorusu etrafinda olusan

tartismalarin bir pargasi olarak dergi;

Islam alternatif bir devlet modeli 6ngérilyor mu?
Alternatif bir Islam devleti modeli s6zkonusu ise bu modelin gergevesi ve igerigi nedir?

Serbest ve genel segim, inang, diisiince ve érgiitlenme 6zgiirliiGii gibi ilkelerin islam devleti
kapsaminda yer ve anlami var mi?

Miisliimanlar gibi diisiinmeyen ve inanmayan insanlarin haklari neler?

Segimle iktidara gelip segimle gitme olgusu Islam idare felsefesi agisindan anlamli ve gegerli mi?
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Medine vesikasinda éngériildiigii savunulan ¢odulcu ve katilimei bir toplum tasarimi islam
devleti tartismalarinda yeterli ve agiklayici kavramsal bir model olugturabilir mi?
Tasarlanan islam devleti modelinde kigilerin hukuk segme, sectikleri hukuka uygun yasama hakki
var midir? (Yeni Zemin, 1993e, s.9).

gibi sorularla islam devleti fikrini zayiflatacak bir sirecin baslangicini ilan etmistir

denebilir.

Tartismalarin odaginda, Islam’in alternatif bir islam Devleti modeli 6nerip
dnermedigi meselesi vardir. Her ne kadar dénemin dergilerinde hala “islam

Devleti” kavramlastirmasini savunmaya devam edenler olsa da'®, agirlikh goris
islam’in "sanildiginin aksine kenari késesi iyice belirlenmis belli bir model olarak
tebeyyun etmis hazir ve uygulanabilir bir yapi" seklinde (Dursun, 1993b, s. 1314)
bir islam devleti modeli icermedigidir. Dursun’'un bu ifadelerinde yer alan
“sanildiginin aksine” ifadesi dikkat gekmektedir. Dursun bu ifadeyle, islam devleti
kavraminin Islamcilarin  zannetti§i gibi bir gerceklie tekabil etmedigini
vurgulamakta ve yeni bir yaklagsimin baslangicina vurgu yapmaktadir.

Yapilan tartigmalar incelendiginde, bu tartigmalarin GU¢ ana eksen uzerinde
surdurtldigi gérilecektir: ilki, islam devleti kavraminin islam’in temel kaynaklari
baglaminda sorgulandidi, islam-siyaset iliskisinin tartisildigi eksendir. ikincisi,
modern-ulus devletin sorgulandig, Islami referanslar acgisindan tartigildigi eksen;
Uguinclsl de, islamcilarin nasil bir devlet dnerdikleri, devletin temel fonksiyonlari,
din ve devlet iligkileri, siyasal ve toplumsal hayat ile devlet arasindaki iligkilerin

sorgulandigi eksendir.
7.1.1. islam"in Bir Devlet Modeli Var mi?

islamci aydinlar, islam devleti kavraminin islam'in asli kaynaklarinda yer
almadigl, islam’in bir devlet yapisi énermedigi, islami kaynaklarda yer alan
devlete dair hukumlerin tarihsel oldugu ve aktuel ihtiyaglarin belirleyiciligi ile
olustugu yénunde ciddi tartismalar yarutmuslerdir.

16 Mlftloglu, 1993a, s. 25, 26; Turkmen, 1993c, s. 24; Akylz, 1993, s. 17; Yavuz, 1993, s. 12; Karaman,
2003, s. 50; Karaglille, 1993, s. 55.
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Altan Tan, Sozlesme Dergisi'nde yer alan makalesinde agik ve net bir sekilde
“Islam’in iki ana referansi olan Kuran ve Hadiste bir devlet modeline
rastlanmadigini” ifade etmistir. Tan, “Islam gelecek vahset bitecek” sloganina
mesned teskil eden, tum problemleri kokunden halledecek en ince ayrintisina
kadar detaylandiriimis bir paket programin ve bu sekliyle bir islam devletinin
Kuran ve hadiste varligindan bahsetmenin imkansizligini vurgulamigtir (Tan,
1997b, s. 29). Yine Osman Tung, Kur'an ve Hadisin belli bir devlet modelini ortaya
koymadigini (Tung, 1997, s. 9), Yalgin Akdogan, “Islam’in temel kaynaklarinda
modern anlamiyla devletten bahsedilmedigini ve bir din olarak islam’in ana
mesaijlarinda siyasetin ¢ok etkili bir yer isgal etmedigini”, devletin dinin asli dedgil
arizi bir unsuru oldugunu (Akdogan, 1998a, s. 26) vurgulamigtir. Yal¢in Akdogan,
Bilgi ve Duguince Dergisi'nde yer alan bir bagka makalesinde de devlet kurmanin
dinsel bir yukimlulik olmadigini, hatta Kur'an’da, devlete karsilik gelen bir terimin

yer almadigini ileri sirmustur (Akdogan, s. 2002, s. 18-

19). Yine Sukri Karatepe, “Kur'an’da devletin sekli ve teskilati icin belli bir
sablonun verilmemis oldugunu” (Karatepe, 1995, s. 80-81) ifade etmistir. Ahmet
inan, her dinin belirli oranda siyasetle iligkisinin olmasina ragmen, islam dininin,
sinirlari naslarla cizilmis bir siyasi yapi vermedigini sdylemistir. inan, islam’in
siyasal alana iligkin 6ztnun “tevhid” ilkesine degil “adalet” ve “mesrevet” ilkelerine
dayandiriimasinin daha dogru olacagini vurgulayarak, islam devleti fikrinin inang
alaninin degil olsa olsa ahlak alaninin icine sokulabilecegini ileri siirmiistiir. inan’a
gore Kur'an, sistematik bir iktisadi model icermedigi gibi bir devlet modeli de

onermemektedir.

inan, Islam inancinin “sabiteler” ve “degiskenler’den olustugunu, islam’in sabiteler
kismini Kur'an ve Sunnetin, degiskenler kismini icma ve kiyasin olusturdugunu
soylemistir. inan'a gore islamcilar devleti, “sabiteler” alaninda degerlendirmis,
islam’in olmazsa olmazi olarak telakki etmis ve totaliter bir islam devleti anlayisi
uretmislerdir. Oysaki devlet sabiteler degil degiskenler alanindadir. Dolayisiyla
islam’in kutsal ve degismez kaynaklari arasinda yer alan bir konu degildir. Bu total

islam devleti anlayiginin “Kur'an’in hayatin bitiin alanlarini kapsadigi” inancinin

sonucu oldugunu da disiinen inan, bu hitkmiin
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Kur'an’in yanlis anlasiimasindan kaynaklandigini ileri stirmiistir (inan, 1998a, s.
20-21).

ihsan Eliacik, daha net bir sekilde islam’da devlet diye birseyin olmadigini ifade
ederek devleti sadece Islam’in ahlaki ve manevi bir yansimasi olarak
degerlendirmistir (Eliagik, 2003a, s. 29). Umit Aktas, anarsizme kayacak kadar
ileri giderek “devletsiz de olur” diyebilmigtir. Aktas, devletin hi¢bir kutsalliginin
olmadigini, sadece bir toplumsal 6rgutlenme bicimi oldugunu sdylemigstir (Aktas,
1993b, s. 23).

Bitin bu ifadeler Islamcih@in iktidar odakli séyleminin aginmaya bagladiginin
gostergeleridir. Bir dénem Islami devlet talebi, islamci séylemin merkezini
olustururken, yeni dénemde Iislam’in siyasetle ilgili ahlaki ilkeleri 6n plana
cikarilmaya baglamistir. Temel iddia, islam’in Allah’in mutlak egemenligine dayal
bir seriat devleti talep etmedigi, sadece siyasal alana yonelik ahlaki ilkeler
vazettigi yoninde olusmaya baslamistir. islami devlet talebinin teorik zeminini
olusturan “egemenlik kayitsiz sartsiz Allah’indir” inanci  sorgulanmaya
baslanmistir. Egemenligi Allah’a vermenin dogal sonucu olarak Allah adina yetki
kullanan sultanlarin, seyhlerin, agalarin, parti liderlerinin ortaya ¢iktigi, halkin saf
disi edildigi, oysaki, yeryuzindeki yonetim ve egemenlik hakkinin halkta oldugu

yonunde gorugler ileri sturalmustar (Tan, 1993d, s. 75).

Ihsan Eliagik’a gore, islam’in siyaset perspektifi “model merkezli” degil “deger
merkezli"dir. Degerler sabit olmakla birlikte modeller, kurumlar, sekiller gunun
ihtiyaglarina gére yenilenebilmelidir. Eliagik, islami devlet talebinin dini ve itikadi
bir gereklilik olmadigini, “zaruret” ve “maslahat” icabi oldugunu iddia etmektedir.
Aslolan “adalet”, “musavat” (esitlik), “hdrriyet’, “mesrevet” (cumhuriyet),
“kardeslik”, “tesanud” (dayanisma), “maslahat” (kamu yarari) gibi ilkelerin siyasal
faaliyetlerin temeli olmasidir. Deg@erler surekliligin, modeller yeniligin alanidir.
Degerler degismez ama modeller surekli degisebilir. Bu agidan sorun bir rejim
sorunu degil degerler sorunudur. Eger insanlar kamil ahlaka sahip olurlarsa
adaletli bir devlet ve faziletli bir toplum kurulabilir. Bireyi esas alan ahlak iken,
devleti esas alan deger adalettir (Eliacik, 2002a, s. 49-50). Akdogan da dinin bir
devlet modeli ortaya koymak yerine siyasal alana yonelik ilkeler ortaya koydugunu
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soylemektedir. Akdogan’a gére Islam, siyasal alana yonelik Ug ilke ortaya
koymustur: “Adalet”, “sura”, “biat/itaat”. Devlet sadece bu ilkelere dayanmakla
mesruiyet kazanmis olur. Kur'an formel bir model ortaya koymamigstir (Akdogan,
2002, s. 18). Umit Aktas’a gore devlet olmazsa olmaz bir sart olmayip, daha ¢ok
isin teknigi ile ilgili bir drgiitlenme bigimidir. Oysaki islam isin teknigi ile degil ilkeleri
ile ilgilenmigtir (Aktas, 1993b, s. 19).

Dolayisiyla énemli olan Islam’in siyasal alana yonelik koymus oldugu prensiplerdir
(Tung, 19934, s. 28; Yildirim, 1993c, s. 20).

Altan Tan’a gore devlet, halkin ihtiyaclarini daha rahat giderebilmek, hayati
kolaylastirmak ve yasanilir kilmak igin insanlarin kendi aralarinda yaptiklari
isbélimU, organizasyon ve dizenlemenin adidir. Bu tizel kisiligin bizatihi bir
kudsiyeti yoktur. Egitim, fikir, kultlr, sanat, teblig ve irsad faaliyeti devletin gorev
ve yetkisi degildir (Tan, 1993d, s. 75). Hasan el-Benna’nin Islami devleti, “Davet
devleti” olarak tanimlayan ve islam’in yayilmasi igin devlete cihad gibi kutsal bir
misyon yukleyen soylemi ile karsilastirildiginda, bu ifadeler laik bir icerik
tasimaktadir. Aslinda devlet inanglarin degil ihtiyaglarin belirledigi bir gelisim
siirecine sahiptir (Ozdendéren, 1993a, s. 18). Bu gercevede sikca islam’da devletin
bir inan¢ degil ictihad meselesi oldugu, dolayisiyla dinen degil aklen bir zorunluluk
oldugu vurgulanmistir (Dinger, 1995, s. 12). Onceleri, islam’in miikkemmel olarak
yasamasinin zorunlu kosulu olarak gérilen islam devleti, yerini ihtiyaclarin
karsilanmasi, kamu duzeni, kaos ve karmasadan kurtulmanin araci olarak zorunlu

bir devlet anlayisina birakmaya baslamistir (Ozdemir, 2005, s. 98).

Ali Bulag; modern-ulus devletin donlsturticu gucunden esinlenerek kurgulanan
islam devleti modelini elestirerek, devletin immeti dénistiirmek gibi bir roli
olamayacagini vurgulamistir. Benna’nin devlete islam’a davet misyonu yiikleyen
yaklasiminin aksine Bulag, teblig gorevinin insanlara yUklenmis bir misyon
olduguna dikkat cekmistir. Bulag’a gére devlet, islam’da bir fetis degildir. Yalnizca
ic guvenlik, ortak ve bdlinmez hizmetler i¢in vergi toplama ve dig savunma
amaciyla kurgulanmig bir aygittir (Bulag, 1994a, s. 9). Bulag, iktidar talebinin
bitin bir Islami sdylemin merkezine vyerlesmis olmasini tenkit eder.

Maslamanlarin iktidar sahibi olmasinin devlet aygitini ele gegcirip bastan asagiya
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dini hikimlerle miicehhez bir islam devleti kurmak olarak anlagilmasini dogru
bulmayan Bulag¢, Muslimanlarin dinlerini 6zgurce yasamalari ve teblig etme
Ozgurlugune sahip olmalarini onlarin muktedir, yani iktidar sahibi olmalarinin
gbstergesi olarak yorumlar. Dolayisiyla Bulag’a gére Misliimanlarin iktidari, islam
devletinin varhgi degil, 6zgur bir ortamin varligidir (Bulag, 1993c, s. 62).Kenan
Camurcu, Islam devleti olarak savunulan formun, uhrevi alana giren cezalarin
dinyaya tasinma sahasi oldugunu, bu agidan bir “hadler” devleti niteligi tasidigini
soylemektedir. Insanlarin dini emirlere yasa yoluyla tabi kilinmaya galisildidi, bu
boyutuyla totaliter bir din devleti oldugunu iddia etmektedir. Camurcu’ya gore
islam devleti, totaliter modern devletin

islamilestirilerek benimsenmesi anlamina gelmektedir (Camurcu, 1993, s. 7475).

Altan Tan, islam’in siyasal ilkeleri acgisindan bes ana noktadan taviz
verilemeyecegini iddia etmigtir: Evrensel hukuk, ¢cogulculuk, acgiklik, s6zlesme ve
temsil (Tan, 1997b, s. 20). Bu maddelerden bakildiginda savunulan seyin modern

liberal devlet dustincesine evrildigi gorulecektir.

islamci séylem igerisinde devlet, merkezi vurgu olmaktan ¢ikmaktadir. Merkezde
yer almasi gereken devlet degil iUmmettir. islam devleti kavramindan ziyade
“Muslumanlarin devleti” ifadesi daha agiklayici bulunmaktadir (Tan, 1993b, s. 67).
Tuncg’a gore Kur'an’da genellikle devlet yerine gug ve otorite merkezinin Ummet
olarak vurgulanmasi, iyilikleri emretme ve kotuluklerden sakindirma gibi toplumsal
gorevlerin dogrudan dogruya Ummetten talep edilmis olmasi, ilahi vahye muhatap
olanin merkezi devlet erkinden ziyade ummetin bizzat kendisinin oldugunu
gOstermesi agisindan son derece anlamhdir (Tung, 1993b, s. 70-71). Yalgin
Akdogan, islam devleti kavraminin dnemini yitirmesini, tmmetin (toplumun)
devletten daha 6nemli hale gelmesini, devlet eliyle tepeden Muslimanlastirmanin
mesruiyetinin sorgulanmasini, islamcilik anlayisinin dintsimaniin géstergesi
olarak yorumlar. Bu yeni sdylemi “Yeni islamcilik” arayisi olarak ifade eder
(Akdogan, 2003a, s. 14).

Yasin Aktay, Islami bir siyaset yuritmenin kosulu olarak islami bir devlet kurma

zorunluluguna dair islamci disiinceyi, zannedildigi gibi zorunlu olarak degil
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¢agdas Islamcihgin siyasallasma tasavvurundaki yanilsama olarak degerlendirir
(Aktay, 2003a, s. 34). Omer Celik, hem tarihsel hem de g¢agdas islam

diisiincesinde siyasi tasarruflari dogrudan Allah’in iradesiyle izah ¢abasini islam
disuncesinden felsefenin dislanmasina ve metafizik disincenin hakimiyetine
baglar. Ummetin kurucu ve denetleyici iradesini diglayarak siyasi tasarruflari
dogrudan Allah’in iradesine baglayan bu metafizik siyasal diistince Islam’in kabul
edemeyeceqi bir siyasal despotizme kaynaklik etmistir. Bu siyasal dugutnce
siyasal katilma ve ¢ogulculugu yok sayan sonuglar dogurmaktadir. Celik’e gore
Muslimanlar bugiin de tarihsel islam’in metafizik siyasal diisiincesiyle, modern-
ulus devletlerin kavram ve kurumlarini telif ederek islam’da devlet ve hikiimet
bicimi yaratma arayisindadirlar (Celik, 1994c, s. 25). Bu telif gabasi, teokrasi ile
laiklik arasinda duran “Teo-demokrasi” olarak adlandirilacak bir yorum
uretmektedir. Celik, Mevdudi'nin formule ettigi “Teodemokrasi” kavramini
“‘metafizik siyaset” ve “pozitivist siyaset” arasinda Uretilmek istenen bir telif olmasi
bakimindan elestirerek, islamci gelenegin kokleri ile girdigi elestirel iligkiyi
g6stermekte ve hem gelenek hem de moderniteye dénik elestirel bir islami
cabaya dikkat cekmektedir. Ote yandan Celik, islam devleti ve islam medeniyeti
gibi kavramsal arayiglarin bati karsisinda yasanan gugsuzligin sonucu olusmus
kaba bir analoji oldugunu disunmektedir (Celik, 19944, s. 23).

islamcilarin islam devleti kavramina yénelik ydrittiikleri elestirilerin bir diger
kaynagi, modernite elestirisidir. islamcilar modern ulus-devlete yonelik elestiriler
gelistirmis ve bu elestirilerin bir uzantisi olarak islam devleti arayislarini modern-

ulus devletin islami versiyonunu tretme arayisi olarak degerlendirmislerdir.

Ali Bulag, Muslimanlarin politik taleplerini, modern-ulus devleti islamilestirme
cabasi olarak tanimlamaktadir. Bulag’a gére modern ulus-devlet islam’in gogulcu
gelenegdine aykiri ve modern dinyanin siyasal ve toplumsal sorunlarinin kaynagi
oldugu i¢in modern-ulus devleti islamilestirme gabalari da bu sorunlari islam
diinyasina tagima potansiyeline sahiptir (Bulag, 1993c, s. 63). Altan Tan, islami
devlet arayislarini modern devlet aygitina Islami igerik kazandirmak olarak
degerlendirerek, formu ve burokratik yapisi degistiriimeyen, tersytuz edilmis bu
yapinin modern devletin butun hastaliklarini da beraberinde tasiyacagi
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iddiasindadir (Tan, 1997b, s. 29). islam devleti arayislari, 1990 sonrasi déSnemde
bircok islamci aydin tarafindan modern forma islami ruh katmak, form alaninda
kurucu olmaktan ¢ok megrulastirici bir islev goérmekle elestiriimigtir. Modern-ulus
devlet formu totaliter bir form olarak bitln ézgurlik ¢abalarini kisirlastirici bir role
sahiptir. Formun herhangi bir degisiklige ugratiimadidi bir islam devleti de, ulus
devletin tum totaliter hastaliklarini ickin olacaktir (Celik, 1993b, s. 76). Celik
islamcilari, modern devletin kurumsal mesruiyetini sorgulamadan sadece siyasal
iktidarin ele gegciriimesi ve kullanilmasina odaklanmakla elestirmigtir (Celik,
1993c, s. 39).

islami devlet kavraminin, modernizmle zamandas olarak ortaya cikisi, islam
devleti arayisinin modern devlet formunun etkisiyle sekillendiginin gostergesidir.
Dolayisiyla islami devlet kavrami konjonktiirel bir zihni kirlmanin Griini olarak
gorulmustur. Modern-ulus devletin sahip oldugu ulus kimligine dayali, tekil ve
merkezi bir hukuk sitemine sahip bir siyasal modelden hareketle kurgulanan

islam devleti modeli de formun geredi olarak dini bir totaliterizme islerlik
kazandiracaktir. Ote yandan Darul Islam’in etnik sinirlari asan kapsayicihgina
ragmen Islam devleti ulusal niteliginin sonucu olarak islam’in kapsayiciligini da
daraltmaktadir (Koktas, 1995, s. 43). islamcilarin yapmaya calistiyi modern
devlete ahlaki, islami ve insani frenler takarak batidaki olumsuzluklari dnlemeye
calismak olmustur (Kodktas, 1993, s. 58). Oysaki Celik’e gdére modern devlet
bigimi, icine yerlesilerek bagka bir deger sisteminin enjeksiyonu ile
donusturulebilecek ya da i¢sellestirebilecek bir aygit degildir (Celik, 1994c, s. 33).

islam devleti arayislari, modern devlet formunun sorgulanmaksizin lretiimis olusu
nedeniyle surekli totaliterligi ve despotizmi Uretecegi yonunde elestirilmigtir.
Mehmet Metiner, islam devleti projesini modern zamanlarda uretilmis ve modern
devletin tepetaklak edilmis, “séziim ona” Islamilestirimis bicimi olarak
tanimlamistir (Metiner, 1998b, s. 10).

Modernlesme karsisinda olusmus eklektik tutumun bir bigimi olarak gériilen islam
devleti, islami banka, islami ekonomi, Islami televizyon, islami sinema, islami

defile gibi modern olanla islami telif etme cabalariyla 6zdeslestirilmistir (Kdktas,
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1993, s. 58). Dolayisiyla Osmanli modernlesmesi ile baslayan batili kurum ve
kavramlara Islam kiiltir ve inanci icerisinden karsilik bulmaya, ser’ilestirmeye
calisan telifgi, eklektik arayiglarin 6rnegi olarak degerlendirilmistir (Celik, 1993c,
s. 39). islamcilarin yaptiklari geleneksel kurum ve yapilarin modern sorunlar
karsisinda kaldigi islevsizligi ve zayifligi modern kurumlara islami ruh Ufleyerek
asmak olmustur. Oysaki bu kurumlar kendilerini Ureten tarihsellik ve anlam
cercevesinden bagimsiz ¢alismazlar (Celik, 1993b, s. 76).

islam devleti modern ulus devletin tersyiiz edilmis bicimi olarak ulus-devletin
yapisi ve dayandigi temel degerler baglaminda da sikga elestiri konusu olmustur.
Ali Bulag, modern devletin ulus karakterinin bizatihi ayrimciligin ve istikrarsizhgin
nedeni oldugunu sdylemigstir. Ulus devletin dayandigi temel deger olarak “ulus”,
islam’in bir st ve evrensel kimlik olarak kurdugu immet kavrami temelinde
sorgulanmistir. Bu baglamda her ikisi de islam devleti olan Pakistan ve iran’in
neden ortak politikalar etrafinda birlesmedigini sorgulayarak ulus devletin
islamilestirilmis bicimi olarak islam devletinin de ulus temelli bir 6rgiitienme bigimi
oldugu; ulusal politikalarin islami politikalara dncelendigi sonucuna variimig, islam
devletinin islamiligi tartisiimistir. Bulag’a gore bdyle bir devlet sistemi
Muislimanlarin eline gecse ne degisir? islam devleti eger ulus devlet temelinde
orgutlenmigse, bir topraga bagliysa Allah’in evini ziyaret etmeniz bile giris ve
cikigta pasaporta baglh olacaktir. Yani siz bir Musliman olarak Allah’in evini ulus

devletin izni olmadan ziyaret bile edemezsiniz (Bulag, 1994c, s. 11).

Omer Celik ulus devletlerin toprak temelli 6rglitlenmesinin, blyik Ummet
cografyasini parcalayan, bélen bir fonksiyon gordigunu sdylemektedir. Celik
Afgani, ikbal vb. diistiniirlerin herkesin kendi bélgesinde siyasi miicadele vermesi
ve bu miicadelenin sonucunda, herkesin kendi bdlgesinde bir islam devleti
kurmasi fikrinin ulus fikrini besledigini, bununda sonug¢ olarak ulus-devlet
formunda 6rgltlenmis bir islam devleti modeline uzandigini iddia etmektedir. Bir
ulus-devlet kendi ulusunun refahini dnceler. islamci da olsa modern devlet
peygamberin “komsusu acken tok yatan bizden degildir’ goérusuni ulusal
politikalar gergevesinde terk etmeye zorlar (Celik, 1994b, s. 35).
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Bulag’a gore modern devlet sekuler bir dunya kurmak amaciyla tasarlanmigtir.
Modern devlet bu amagtan bagimsiz, deger tasimayan notr bir ara¢ duzeyinde
ele alinamaz. Modern devletin formunu kullanarak ingsa edilecek bir islam
devletinden Musliumanca amaglari istihsal etmek mumkun degildir. Modern
devletten islami bile olsa, ¢iksa ¢iksa merkezi, totaliter ve sekiiler bir yasam bicimi
ortaya ¢ikar (Bulag, 1994b, s. 13). Celik’'e gore de modern devletin merkezi yapisi
bireylerin Ustunde bir dayatmadir. Modern devletin totaliter ve dayatmaci Kisiligi
modernlesmeci homojenlestirici karakterinden kaynaklidir. Musliman igin
bireysellik yoktur. Sorumluluk tekil olsa da Muslimanlarin yariylisd Ummet
icindedir. Cesitlilige ve cogulculuga imkan tanimaktadir. Dolayisiyla modern
devletin islami formu olarak islam devleti de ulusu temel aligi, merkezi karakteri
ve topraga bagli olusu nedeniyle, islam’in Gimmet formuna, cesitliligine ve
cogulculuga imkan veren iklimine aykiridir. Modern bir sapmadir (Celik, 1994c, s.
35).

Modern devletin dénistiriici  giictine duyulan ilgi islam devleti eliyle
Islamlagtirmaya firsat verecedi yanilgisini Uretmistir. Oysa ki modern devletin
islamilestirilmis bicimi mmetinde teritoryallesmesine neden olmustur (Arslan,
1993, s.29). Ergiin Yildinm, modern ulus devletin islami siyasal bilincimizi
kirlettigini ve Muslumani totaliter, sekller ve ulusal politik yapilanmalara
eklemledigini, dolayisiyla bu yapisiyla modern devletin Gmmetci bir perspektife
engel oldugunu dusunmektedir (Yildirnm, 1993d, s. 42).

Aslinda Islamci dusunirlerin islam devleti ekseninde olusmus, soru, elestiri ve

arayiglarini Ali Bulag adeta 6zetlemektedir:

Eger Allah’in iradesi O’na halife olarak segilen mii’'min bireylerin toplamindan ibaret
Ummette tecelli ediyorsa, bu totaliter niteligiyle devietin mesruiyeti var mi? Ummetin
i¢inden segilmis bir Imam’in ve onun sura ile ¢alisan yardimcilarinin Biat (s6zlesme) esasi
iizerinde meydana getirdikleri bir [slam devletinin Miisliiman bireylerin ve farkli mezhepteki
cemaatlerin hayatina béylesine derinlemesine niifuz etmesi miimkin mi? Farkli dinlere
mensup cemaatlerin kendi hukuk ve geleneklerine gére yasama haklari ile Islam (immetine
taninan mezhep, tarikat ve ictihad farkliligi modern devletin bu

totaliterizmi ile nasil bagdastirilabilecektir. ..

Sekliler amacli bir refah toplumu yaratmak lizere dizayn edilmis ve éyle isleyen bu devieti
modern vasfindan yalitip islamilestirebilir miyiz? Eger modern devieti islamilestirebilirsek,
bu deviet Islam’ yutmaz ve onu baskalastirmaz mi? Devletin modernlestirici misyonu
mesru dedilse, bu devletin modern kurum ve araglariyla bir Islam devleti tasarlayabilir mi?
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Oyle yapacak olsak, araglar amaci belilemez mi? Igerigi islam (dini), formu modern
(sektiler) bir deviet modelinin paradokslari nelerdir ve nasil asilabilirler? Bu paradokslar
teorik olarak agilamayacaksa, bu durumda bizim devietimiz igerigi modern, formu Islam
olmaz mi? Béyle bir Islam devleti, dini protestanlagtirip bizi ilahi amacin disina gikarmaz
mi?...

Ulus devletin sonuna geldigimiz bu kritik dénemde, Miisliiman olarak bu farkli dini ve etnik
kimlikleri, insan topluluklarini nasil bir arada yasatacagiz? Eger, devlet tasarimiz “modern”
ve ‘“totaliter” degilse, ulus devietin iki ana parametresi olan topraga bagli (vatan-yurt) ve
tek bir etni’nin ulusal kimligini de esas almamasi gerekir; peki modern devletin (niter veya
federatif ulusal vasfi diginda tasarlayabilecegimiz islam devletinin genel gatisi altinda farkli
kimlikler, diller, 6rf ve gelenekler, hukuk sistemleri ve yerel inisiyatifler nasil temsil
edilecek?... (Bulag, 1993g, s. 13-15).

Bu ifadeler islamcilarin 20. Yiizyil islami hareketlerinin en énemli postulasi olan
islam Devleti hedefini tartigmaya actiklarinin acgik gostergeleridir. Ancak
islamcilar, islam Devleti elestirisini yalnizca islam'in temel kaynaklari baglaminda
degil modern devletin paradigmasi baglaminda da elestirmiglerdir. Bu baglamda
aslinda Islamcilarin modern devlete yonelik gelistirdikleri elestirilerin bir bigimiyle
bir islam Devleti elestirisi oldugu da sdylenebilir.

7.1.2. Bir islam Devleti Elestirisi Olarak Modern Devletin Elestirisi

islamcilar 90’h yillarda yalnizca islam devleti kavramini elestirmekle kalmamis
ayni zamanda modern ulus-devlete yoOnelik ciddi ve yogun elestiriler
Uretmislerdir” . islamcilar, modern devletin merkezi, topraga bagli ve ulusa
dayanan o6zelliklerine dikkat ¢ekerek, (Arslan, 1993, s. 22; Bulag, 1994c, s. 5;
Bulag, 1997, s. 5; Celik, 1993c, s. 33) bu temel niteliklerin modern devleti
kaginilmaz olarak totaliter kildigini iddia etmislerdir. Devletin merkezi vasfi
yalnizca kaba bir totaliterizmin kaynagi degil ayni zamanda daha rafine, bireyin
benligine nufuz edici ve yonlendirici bir totaliterizminde kaynagidir. Ayni sekilde
ulus niteligi merkezi bir kdltirin butin farkhhik ve cesitlilikleri sindirerek
homojenlestiren bir otoriterligin kaynagini olusturmaktadir (Bulag, 1994c, s. 45).
islamcilar, modern devletin bu temel nitelikleri ile bireyi baskilayan, cesitlilikleri

17 [slamcilarin modern ulus-devlete yonelttikleri elestirilerin, ddnemsel olarak post-modern sdylemlerden
etkilenerek olustugu iddia edilebilir. Bu gergevede Dursun Cigek'in "Postmodernizmin Islamcilar Uzerindeki
Etkisi" Isimli calismasi agiklayici ipuglari icermektedir.
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yok eden, farkliliklara bir arada yasama imkani tanimayan ve 6zgurlukleri daraltan

yonlerine dikkat ¢gekerek, yogun bir sekilde elestirmislerdir.

Celik’e gore ulus, bir soyutlama olarak modernitenin Granadur. Belirsiz bir kimliktir
ve 6zunde irkciliktan pek ¢ok sinifsal geligskiye kadar ¢ikmazlari barindirmaktadir
(Celik, 1993c, s. 32). Arslan da ulusu igerik ve formu ile modern ve ayni zamanda
sekuler bir kavram olarak nitelendirmekte, bir inga surecinin sonucu olarak
olustugunu sdylemektedir (Arslan, 1993, s. 26). Bula¢ da ulusu, kiltlr ve toplum
gibi zihni bir insa olarak gormektedir. Bu inga devletlerin kurulmasiyla
gerceklesmistir (Bulag, 1994b, s. 20). Hegelyen anlayisin sonucu devlet, tanrinin
yeryuzundeki yurUyusu olarak, kutsalin tezahlrlu ve tarihin kendi amacina
ulasmasidir. Bu da ancak bir ulusun var edilmesi ile gerceklesebilir. Butin
bunlardan hareketle islamcilar ulusu sahici bir varolus olarak degil modern devlet
araciligiyla uretilmis bir zihinsel insa olarak gormuglerdir. Ulusal aidiyetlerin
bireyin sahici aidiyetlerini yok ettigini iddia etmislerdir. Bulag’a gore aile, asiret,
kavim, cemaat ve ummet ne kadar gercek ise ulus da o oranda gercek degildir
(Bulag, 1993¢, s. 9-14).

Omer Celike gore bugiinkil irkgiligi Ureten en 6nemli sebeplerden biri,
ulusdevletlerdir. Balibar’a atfen Celik, toplumun yabancilasmasinin ulus-devletin
yapisindan kaynaklandigini sdylemektedir. Celik’e gore ulus-devlet, herhangi bir
hukukun, etnisitenin ve bdlgenin digerleri Uzerinde devlet gucuyle Ustin
kilinmasidir (1993c, s. 34). Ulus birden c¢ok etnisitenin iglerinden birinin
onculigunde cergevelenmesidir. Bir etnisitenin digerlerine hikmetme arzusu
dinyada yasanan cgatisma ve krizleri tetiklemektedir (1993c, s. 36).Ulus-devlet
dogal olarak bir etnik kimligi esas almak zorunda oldugundan ayni topraklarda
yuzylllarca birarada yasayan c¢ok sayida dini ve etnik kimligi inkar etmek
durumundadir (Bulag, 1993g, s. 15).

islamcilar bu ydniyle ulus-devletin diinyada yasanan catisma ve savaslara
kaynaklk ettigini iddia etmektedirler. Avrupa’da yasanan felaketler, milyonlarca
insanin hayatina malolan 1. ve 2. Dunya savaglari ve halen dinyada devam eden
soykirim ve etnik arindirmalar ulus-devlet modelinin trajik sonuglari olarak

gorulmektedir (Bulag, 1994c, s. 11).
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Ulus-devletin ayristirici ve istikrarsizlastirici niteliginden biri de “Biz ve Onlar”
ayrimina dayaniyor olugudur. Aslinda “biz”i yaratan “onlar”in varligidir. “Onlar” in
“biz’e disman,“biz’den ayri ve disimizda oluslari “biz”i ve bizim beraberligimizi
anlamdirmaktadir. “Onlar” olmaz ya da digimizda, “biz’den ayri olmaktan g¢ikarsa
bizimde anlamimiz kalmayacaktir. Bizi birbirimize baglayan sahici bir deger ya da
etik degil “onlar’in digsmanca varhgidir. Bir ulusun Gyesi olarak dogan her ¢ocuk
dogar dogmaz bir yigin dost ve dugmanla dogar. Kendisinin belirlemedigi dostlar
ve dusmanlarla iligkisini artik ait oldugu devletin ulusal kimligi belirler. Olur da
kendisi devletin diugsman tanimi igcinde yer alan bir baska kimlikle barig¢il ve insani
bir iliski Uretmek isterse “vatan hainligi” ne kadar uzanan suglamalarin muhatabi
olur. Bu agidan da ulus devletin dili ayristirici kigkirtici ve digsmanca bir dildir
(Celik, 1994c, s. 17-21).

Ulus-devlet, dinin yaptigi “yabanci” ve “didgsman” kavramlarini yeniden
tanimlamaktadir. Ulus devlet igin ulusa ve vatana ait olmayan, yabanci ve disman
kategorisine girmektedir. Oysaki dinin tanimi igerisinde yabanci ve dismanin
ulusal kimlik ve toprakla sinirlandiriimasi s6zkonusu degildir. Bu itibarla ulus
devlet dinin batlnleyiciligine karsin pargalayici bir islev gormektedir (Arslan, 1993,
s. 27). Bulag, Pakistan ve iran devletlerinden hareketle verdigi dérnekte Ust ve
evrensel kimlik olarak tmmet ve islam gergekligine ragmen ulusdevlet formunda
orgiitlenen her iki devletin “ulusal c¢ikarlari’nin immet ve islam temelinde ortak
politika izlemelerine izin vermedigini sdylemektedir. Bulag, bu durumu ulus
temelinde 6rgutlenmis olmanin zorunlu sonucu olarak gérmektedir (Bulag, 1994c,
s. 11).

Ulus devletlesme sureci, toplumu devlet adina homojenlestirme tasarrufu olarak
da elestirilmigtir. Ulusal kultdr olarak tanimlanan egemen kultlrin periferisine
dusen tum kulturler baskilanarak ulus-devletin guvenligi saglanmis oldu. Ulusal
kaltdr, ulusal dil, wulusal egitim, ulusal kiyafet, ulusal ekonomi gibi
kavramlagtirmalarla ulusal egemenlik pekistirildi. Bu kavramlastirmalar tek bir
kimligin diger kimlikleri baskiladigi bir sonu¢ dogurdu (Yildinm, 1993d, s. 45).
Batin bu ulusal kimlige dayal baskilamalar toplumsal gerilim, catisma ve
uyumsuzluklari besledi. Arslan’a gore ulus-devlet tarafindan “vatandaslanan’
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insanin bir 6zgurluk olarak farkli bir kimlik tercihi yoktur. Dolayisiyla ulusdevletin
homojenlesgtirici niteligi insan 6zgurlugunu daraltan bir niteliktir.

Islamci dislndrler, ulus yerine Ummeti 6ne c¢ikarmayi tercih etmiglerdir. Bu
anlamda modern devletle birlikte anilan ulus, vatan, vatandaslik vb. kavramlari
sekiler igerikleri nedeniyle de elestirmislerdir. Ummet mesruiyetini topraktan
almadi§ icin teritoryal bir 6zellige sahip degildir. Vatan kavrami da islami
terminolojide sadece dogulan yere atfen kullanilmistir. Ummet kavrami
mesgruiyetini bir dine mensubiyetten aldigi igin onu toprak ve cografya ile
sinirlamak mimkin degildir. Ummet hakimiyetin toprakla tesis edilerek
olusturuldugu bir topluluk olmadigi i¢in ulus-devletlerin ulus, vatan, sinir vb.
kavramlari islam’in kusaticiligi ile drtismemektedir. Ummet, ulus devletteki gibi

mekan ve niufusa bagimli degildir (Arslan, 1993, s. 29).

islamcilar ulus-devletin islami versiyonu olarak gordiikleri Pakistan ve iran
Uzerinde degerlendirmeler yapmislar, bir dénem islami devletin imrenilen
drnekleri olarak sunulan Pakistan ve iran’i ulus-devletin sekiiler ve gayri islami
niteligini tagiyor oluslari nedeniyle elestirmislerdir. Bulag¢ bir ulus devletin maddi,
cografi bir unsuru ulusal bir deder olarak secilebilecedi gibi dini, mezhebi bir
degeri de ulusal bir kimlige donusturebilecegini sOyleyerek Pakistan’i bu tespitine
ornek olarak gostermistir. Bulag’a gore Pakistan, kurucu ideolojisi Muslumanlik
olan bir ulus-devlettir. islam, Pakistan devletinin ulusal kimlik ve degeridir. islam
bir ulusal deger ve kimlige indirgendigi igin ulusal kimlik ve degeri Islam olan
bagska bir devletle Pakistan’in g¢atismasini engelleyecek bir norm olmaktan
cikarilmistir (Bulag, 1998c, s. 7). Arslan’da Pakistan’t dinin nasyonalize

edilmesinin 6rnegi olarak elegtirmigtir. Arslan’a gore;

Bu konuya iliskin olarak vurgulamak istedigimiz, bir Islam “devleti” olmak iizere kurulmug
Pakistan’a iligkindir. Burada bir “devlet” olarak orglittenmenin bir (mmet meydana
getirecegi—yukaridan asagiya uzanan ve aydinlarin bitin Uglinci diinyada Orneklerini
bolca Urettikleri—varsayimi ile ulus-devletin 6rgiittenme modeli konfeksiyon elbise olarak
Miisliimanlara giydirilir. Gézardi edilmesi miimkiin olmayacak bu tarihsel tecriibede; din
“nasyonalize” edilerek (istiine devlet igin bir temel olusturulur. Béylece aydinlar Islam
tarihinde ilk defa din lizerine oturmus bir ulusgulugu ve onun devletini tecriibe etmisg olurlar.
Bundan dolay! “vatandas” olmanin zorunlu sarti olarak onun Miisliiman olmasi istenir;
insandan igerikte sekliler, formda Mdisliimanlik beklenmektedir. Diger bir ifade ile onu
vatandas yapmanin/saymanin ilk sarti onun Miisliiman olmasidir; fakat yerine getirilmesi
istenen rol ise vatandagliktir (Arslan, 1993, s. 25).
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Aslinda Islamcilarin ulus-devlet elestirisi, Islam devleti elestirisinin de
kaynaklarindan biridir. islami devlet talebini, sekiiler forma islami icerik yiiklemek
olarak elestiren Islamcilar, modern devletin formunun islami agi ile Islami
olamayacagini iddia etmislerdir. islamcilara gére modern-ulus devletin her sekli-
islami bile olsa-6zgurliikleri kisitlayicidir. Ali Bulag, Miislimanca yasamanin én
sarti olarak ileri surilen Islam devletinin bu modern ulus-devlet formuyla
Muaslimanca yasamanin on sarti olmak bir yana kisitlayicisi bir iglev gorecegini
iddia etmistir (Bulag, 1994c, s. 11).

Ali Bulag, modern devleti totaliter ve emredici bir siyasal dérgutlenme modeli
olmakla elestirir (Bulag, 1995a, s. 13). Bircok islamcinin modern ulus-devlete
yonelik elestirilerin odaginda, modern ulus-devletin totaliter, baskici ve emredici
olusu vardir. Omer Celik, modern devletin totaliter niteligini Hegelyen diisiinceye
dayandirir. Modern devlet duslincesinin Hegel'in mutlakgihdinin  belirgin
gOstergesi oldugunu iddia eder. “Hegel’e gore devlet tarihsel yasamin bir pargasi
degil 6zudur. Baslangi¢ ve son devlettir. Tarihsel yagamin devletin diginda veya
devletten 6nce varolmasi mumkun degildir. Devletin higbir ahlaki yukamlulugu
yoktur. Devlet icin bir 6dev varsa o da kendini korumasidir. Clnkl devlet tanrinin
tarihsel yargisidir (Celik, 1993c, s. 37). Celik, Hegel'in “tanrilastiriimis” devletiyle
hicbir 6zgurlugun anlaminin kalmadigini ifade etmistir. Modern devlet butun
bilegkelerle karsimiza otoriter bir kurum olarak ¢ikar. Devletin totaliter niteligini
Hegelyen dustnce beslemektedir (Celik, 1993c, s.37). Deniz Glrsel'e gore;
Proletarya diktatorligu vurgulu Leninist-Stalinist ¢izgi ve Fasizm, Hegelci
felsefenin tezahurleridir. Dolayisiyla Hegel'in fikirleri devleti mutlaklastiran her
turll otoriterizmin mesruiyet zemini olmustur (Gursel, 1996, s. 25). Tahsin Eren’de
Hegel ile Nizamulmulk arasinda dugunsel bir yakinlik kurarak devleti kutsayan
dogulu ve batili dustincenin kaynaklarina dikkat ¢geker. Devletin varligi ve bekasi
icin her tur bireysel hak ve talebin feda edilmesi gerektigi fikrinin dogulu kaynagi
olarak Nizamulmulk’a, batili kaynagi olarak Hegel'i isaret eder (Eren, 1999, s. 75).
Arslan’da modern devletin amaglari ugruna her seyin mesru hale gelisini Hobbes
ve Locke’nin “s6zlesme kuramlari” na dayandirarak modern devletin totaliter

niteligine bati siyasal dislunce tarihinden kaynaklar arar (Arslan, 1993, s. 19).



204

Ergin Yildinrm modern devletin baskici vasfinin egemenlik kavramindan
kaynaklandigini disunmektedir. Egemenlik yurttaslar Gzerindeki “en yuksek”, “en
mutlak” ve “en surekli” gug olarak tanimlanir. Yildirrm egemenlik kavraminin bu
nitelikleriyle kurgulanan devletin adeta dunyevi bir tanri oldugunu soylemektedir.
Tipki tanri gibi butin toplumsal alanlardan 6zerk ama onlar Uzerinde mutlak
belirleyici olma niteligi tasiyan egemenlik, modern devlet ile somutlagmistir.
Tanrinin bir olusu gibi “egemen devlet de birdir”. Savas ve baris ilan etme, orduyu
denetleme, yargi sistemi, hangi gorusin dogru hangi gorasiun yanhs oldugunu
ayirt etme, cezalandirma ve 6dullendirme, para basma gibi tum toplumsal ve
ekonomik etkinlikleri belirleme gucuyle modern devlet, adeta tanrisal bir gugtir.
Dayandigi bu egemenlik anlayigi ile totaliterdir (Yildirim, 1993d, s. 43). Ali Bula¢’ta
modern tanimiyla devletin, kendi bilincinde olan, her geyi bilen, bildigini mutlak
bilen ve sadece kendi bilincini bir arzu icinde ve bilgiyle aktaran akil oldugunu
sOyleyerek devlete yine tanrisal nitelikler atfetmektedir (Bulag, 1993g, s. 9).
Bulag’a goére modern devlet insanoglunun tarihte tanik oldugu en ceberrut
devlettir. Gegmiste higbir monarsi, saltanat veya despotizm insan hayatinin her
alanina ve bu kadar derinlemesine nifuz edebilmis degildi (Bulag, 1993g, s. 13).
Celik’e gore modern devlet bilimselligin nesnelligine dayandigini iddia ederek yeni
bir mutlaklik Uretmistir. Geleneksel donemlerde hukumdarlar ve liderlerin hayatin
batin karmasikhigina nufuz edecek bir iktidar yogunlasmasi bulunmazken modern
zamanlarda iktidar hayatin her alanina nifuz eden genis ve mutlak bir inisiyatif
alanina sahip olmustur (Celik, 1994c, s. 33). Arslan’a gore modern devlet ister
liberal ister demokratik olsun totaliter olmaktan baska secenegi yoktur (Arslan,
1993, s. 27).

Celik’e gore modern devletin dayandigi egemenlik fikri, onu “érgditlerin 6rgiti”
yapmaktadir. Orglitlerin 6rgltl olarak devlet egemenlik hiyerarsisinin en Ust
basamagini isgal eden kurumdur. Devletin dayandigi egemenlik fikri ile insanlar
kendi iradesi kargisinda etkisizlestiren ve homojenlestiren yapi otoriterizm ve
ceberrutlugun sosyolojik ifadesidir (Celik, 1993c, s. 33).

islamcilar modern devleti insan hayatinin bitiin alanlarina niifuz edici olusu

nedeniyle elestirmis ve insan Ozgurlugunun devletin kusaticiligi karsisinda
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kayboldugunu iddia etmislerdir. Modern devletin, “genel, nufuz edici ve
derinlemesine bir dayatma felsefesi” gelistirdigini sdyleyerek her seyin neredeyse
tek belirleyicisi haline geldigini sdylemislerdir. imparatorluk ve kralliklarin tim
ceberrutluguna ragmen insan hayatini kusaticilik bakimindan oldukg¢a sinirli
fonksiyonlari olmasina ragmen modern devlet din, hukuk, bilim, resmi gorus, kilk
kiyafet, mekan kullanimi, cinsellik ve mutfak kaltirine kadar her konuda topluma
dayatmalarda bulunan koca bir makine gibi ¢galismaktadir (Bulag, 1994c, s. 7-11).
Yine imparatorluk ve kralliklarda devlet gercek Kisilerin sahislarinda
somutlasirken modern devlet, gayri sahsi bir nitelik kazanarak belirsiz, goérinmez
ve Ozerk bir hUkmedici arag niteligi kazanmistir. Modern devlette iktidarin sorunu

gercek 6zne yoksunlugudur (Bulag, 19954, s. 10).

Celik’'e goére modern insanin ugradigi en énemli haksizlik devletin yasaminda bu
kadar merkezi ve belirleyici bir yer almasidir. iktidarin herseye bigim veren
tasarruflari, “insanin anlam arayisini iktidarin inisiyatifine” sokmustur (Celik,
1994c, s. 21). Bireyin Uzerinde bir dayatma olusturan modern devletin merkezi
yapisidir. Ancak Celik’e gore modern devletin birey Gzerindeki dayatmaciligi yerel
yonetimlerin guglendiriimesi ve adem-i merkeziyet ile asilacak bir sorunda
degildir. CUnki modern devletin dayatmaciigi onun modernlesmeci ve
homojenlegtirici karakterinden kaynaklanmaktadir. Dolayisiyla dayatmanin
kaynagi yonetimlerin yerinden ya da merkezden olmasi degil tektiplestirici,
homojen bir ulus ve toplumsallik var etmeye mecbur olan devlet felsefesidir (Celik,
1994b, s. 35).

Modern devlet, olusturdugu gug birikimi ile bireyi iktidarin tasarruflari karsisinda
edilgen, yonlendirilebilir ve determine edilebilir bir “nesne” durumuna dugstrmekle
elestirilmistir. iktidar, mutlaklasmis ve bireye 6zgir ve dzerk bir alan
birakmayacak kadar geniglemigtir. Bulag’a gore;

Birey, “birey olma vasfiyla”, “merkezi kiiltiir" “kamusal hukuk” ve “devlet” tarafindan insa
edilmis bir ‘toplum”un (lyesi olmayi kabul ettiginden, siyasetin aktif, bagimsiz ve kendi
Ozglir iradesiyle katilan, muhalefet eden veya farkli bir yasama bicimi tercihinde bulunan
bir “aktdér’li olma imkanlarini elinden kagirmig bulunmaktadir (Bulag, 1995a, s. 12).
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Bireyin iktidarin benimsedigi yasama biciminden farkli bir yagsama bigimi
benimsemesine imkan yoktur. Dolayisiyla boyle bir iktidar bigiminin totaliter olarak

tanimlanmaktan baska aciklamasi da olmayacakiir.

Islamci aydinlar modern devleti totaliter olarak tanimlarken bu tanimlamalarinin
fasist ya da komunist modellerden hareketle olusmadidinin 6zellikle altini gizmek
istemektedirler. Onlara gore liberalizmi de i¢ine alan anlamiyla modern devlet
formu, diger tim bigimleriyle kaginilmaz olarak totaliterdir.

islamcilara gére birey modern devletin tasarruflari karsisinda tarihte hic olmadigi
kadar korunaksiz kalmistir. Bireyi devletin tasarruflari karsisinda koruyacak
geleneksel korunaklar, aydinlanmanin sonucu olarak kaybolmustur. Birey
geleneksel tum baglarindan koparilmig, yalniz ve tekil bir duruma duasurulmustar.
Geleneksel toplumlarin aile, cemaat, asiret, kavim vb. organik ve sahici yapilarinin
dyesi olan insan, modern dénemde tamami amorf, i¢i her tirlG ontolojik ve sahici
O0zlerden bosaltiimis bir “toplum”un Gyesi haline geldiginden tek basina kala
kalmis ve devletin devasa gucu ile yuzyuze gelmistir. Boylece tek basina birey
merkezi ve devasa bir aygit olarak devlet tarafindan yutuldu. islamcilarin rafine

totaliterizm dedikleri sey aslinda budur.

islamcilar modern devletin totaliterliginin somutlastigi alan olarak devletin hukuku,
egitimi ve ekonomiyi merkezilestirerek tekillestirmesi olarak gormuslerdir (Bulag,
1998c, s. 6). Devletin 6zel hukuka, egitime ve ekonomiye mudahalesi,
egemenligin tekil bir gucun elinde toplandigi modern devletle ortaya ¢ikmistir.
Modern devletten dnce her bir toplulugun kendi inang ve kultirlerine gore olusmus
Ozel hukuk uygulamalari, inang ve kultur temeline dayali egitim uygulamalari vardi
(Yildirim, 1993d, s. 46).

islamcilara gére modern devletler tekil hukuk esasina gére kurulu olduklari igin
isteselerde ¢ogulcu olamaz ve yonetime katilanlarin 6zgurlUklerini glvence altina
alamazlar. Modern devlet yasama faaliyetinde tekelcidir. Yasamay! rasyonel
hukuka indirgemistir. Rasyonel hukuk disindaki tum hukuk gelenekleri yok
sayllmigtir. Boylelikle yasama faaliyeti gogulcu bir yapiyi dislayarak toplumu tek
bir sistem icinde tutmak icin zorlamaktadir (Celik, 1993b, s. 38). Ylzyillarca ¢ok
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hukuklu ve kalturli yasam gelenegi modern devletin tek hukuklu ve tek kulttrlu
yasam tasarimi ile bogulmustur (Celik, 1994c, s. 21). Modern devlet, bitlin gokluk
ve farkhliklarin, 6zerk bigim ve alanlarin tekil olan iginde eritildigi, ¢esitliliklerin yok

edildigi bir yekparelik Ureterek ceberrutlagsmistir (Bulag, 1993c,

s. 13). Farkli yasama bicimlerine farkli hukuki dizenleme imkani tanimadan
¢ogulculuk olamayacagini iddia etmiglerdir. Kamusal hukukta tekil hukukun esas
alinacagi ancak, 6zel hukuk ve yerinden yonetim gergevesinde hukuk goklugunun

taninmasi gerektigi birgok islamci tarafindan tartigiimistir:

Tekil bir hukuk ve tekil, ya da tek tip bir yasama bigimi ortaya ¢ikmaktadir. Oysa iyi bir
devlette yasama meclisleri kamusal hayat, ortak ve béliinemez alanlarin diizenlenmesi ve
yine ortak ve béliinemez teknik ve rutin hizmetlerin yerine getiriimesiyle ilgili yasalar ve
diizenlemeler yapmakla yetinmeli; bunun diginda bireyin, ailenin, cemaatlerin ve sivil
toplumun ézel ve sadece kendilerini ilgilendiren hayat sekillerine kisaca Ozel ve Sivil alana
karismamalidirlar (Bulag, 1998c, s. 6).

Ayni sekilde devletin egitim tekeli de totaliter karakterin tezahuru olarak
gorulmustir. Devletin kendi felsefi varliginin devami ve pekismesi, egitimin
merkezi, zorunlu, laik ve tek tip olarak kurgulanmasiyla olanakh kilinmistir (Bulag,
1998, s. 6).

Sonug olarak islamcilar, islam Devleti kavramini hem islam'in temel kaynaklari
acisindan hem de modern devletin islami bir versiyonu agisindan elestirmislerdir.
Bu elestirilerin sonucu olarak islamciligin yeni bir devlet tahayylli Uretme

arayisina girdigi iddia edilebilir.

7.1.3. islamci Séylemde Yeni Devlet Tahayyiilii

1990’ yillarda islamcilar islam devleti kavrami ve modern ulus-devlete doéniik
yogun elestirilerden sonra devletin nasil olmasi gerektigine dair tartismalar
yurutmuslerdir. Devletin roll, sinirlari, birey ve toplum igin anlami, kdkeni,
fonksiyonlari baglaminda birgok konu tartigiimistir. Batin bu tartismalar dikkatlice
incelendiginde iki yaklagim bigiminin olustugu gérilecektir: ilki, dénemin egemen
liberal sdylemi iginde sekillenmis, hem de devletin ideolojiden arindirildigi,

fonksiyonlarinin  azaltildigi  sinirl devlet modelini islami referanslarla



208

mesrulastirma gabasi; ikincisi ise hem geleneksel Islami siyasi modelleri hem de
modern ulus-devlet formunu elestirip verili devliet modelini

“asma’ ya ve Islami referanslardan yeni bir model tretmeye déniik cabalardir.
Arastirmaya konu olan yayinlar dikkatlice incelendiginde, liberal sdylemin etkisiyle

olusmus devleti kigultmeye, sinirlandirmaya donuk tartismalarin

1990’ yillarin baglarinda daha yogun yasandigi; 1990’li yillarin sonlarina dogru
“‘uyum” arayisi yerine model arayiglari ve modern formu “asma” ya doénuk
cabalarin yogunlastigi gorulecektir. Liberal sdylemle “uyum” arayisinin yogun
olarak goruldigi mecra Yeni Zemin ve Soézlesme dergileri olurken, “asma’
arayisinin yogunlastigi mecralar Bilgi ve Hikmet ile Bilgi ve Dustnce dergileri

olmustur.

1970’li yillardan itibaren Islam ile devlet kelimelerini ayni terkibin igerisinde,
kutsallik atfederek kullanan ve Islam devleti kurma gorevini Muslimanhgin
tartismasiz emri olarak telakki eden islamci anlayis, 1990’larla birlikte devleti dini
bir gereklilik olmaktan ¢ikararak teknik bir aygit olarak yorumlamaya baglamigtir.
Kadir Canatan, devlet kuramlarini “organik devlet” ve “mekanik devlet” kurami
olarak ikiye ayirmis ve organik devlet kuraminda devletin yasayan bir organizma
oldugunu, toplumu temsil etmekle birlikte ondan bagimsiz bir varliga tekabul
ettigini, kendine 6zgu bir iradesi ve ihtiyaglari oldugunu vurgulamistir. Bu tanima
gore devlet bireyin ve toplumun Ustlindedir ve hatta bireyler devlet igin vardir.
Canatan, Machiavelli, Bodin ve Hobbes’a dayandirdigi, Hegel ile doruk noktasina
ulastigini sodyledigi bu devlet anlayisinin totaliter ideolojilerde somutlastigini
belirtmistir. Canatan’a gore mekanik devlet kavraminda ise devlet yapay bir
aygittir. insan tarafindan bilingli olarak yaratilmis, hiikimet organlari ve yetkili
kigilerden olugur. Devlet yalnizca birey ve toplum icin vardir. Toplumun
amagclarina ulagsmak icin kullandigi bir aragtan baska bir sey degildir. Liberal
dusundr Locke’a dayandigini séyledigi bu devlet anlayisi Canatan’in onayladid,
olumlu buldugu bir anlayistir (Canatan, 1998b, s. 16-17). Mehmet Metiner de
devleti cesitli ortaklardan olusan bir “siyasal sirket” olarak dusunduguna
sOylemigstir. BUtin vatandaslari da bu sirketin ortaklari olarak gérmektedir.
Metiner'e gore devlet, “teknik bir aparat, aygit’ olmaktan 6te bir anlama sahip

degildir. Devleti kutsal kabul eden butin anlayiglar dini degil “totaliter ve fasist”
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anlayislardir (Metiner, 1998c, s. 3). Altan Tan devleti, birlikte yasayan insanlarin
“‘intiyaclarini gérmek, aralarindaki ihtilaf ve catismalari halletmek icin kendi
iradeleriyle olusturduklari organizasyon” olarak tanimlamaktadir. Tan’a goére
devlet kutsal olamaz. Aslolan “tanri devlet’ degil, “hizmetkar devlet” tir. Hatta Tan,
anargsizmi cagristiracak sekilde devleti “liizumlu bela” olarak tanimlamaktadir
(Tan, 1998b, s. 28). Mustafa Tekin, devleti sdzlesme teorilerini hatirlatacak
sekilde, insanin karmasa ve kaostan kurtulmasi, gucli olanin zayif olani
ezmesinin onune gegilebilmesi i¢in duyulan dizenliligin zorunlu sonucu olarak
yorumlar. Tekin’e gore insan yalniz yasayamaz. Bir arada duzen ve baris igcinde
yasamasi ise devletin varligi ile mimkUindur (Tekin, 1998a, s. 41). Davut Dursun,
devleti sosyolojik anlamda bir 6rgut olarak nitelemekte ve toplumdaki diger
orgutleri bunyesinde barindiran buyuk bir orgut olarak; devletin bunyesinde
yasayan insanlarin ortak iradesi ile olusmus, sadece bazi kamusal meseleleri
¢6zmek gibi sinirl bir gorevi olan yapi olarak tanimlamaktadir. Dursun’a gore artik
ulus-devlet modelinin her seye karisan, ceberrut 6rnegi yerine “temel yetki ve
gorevleri yeniden tanimlanmig, vatandaslara hizmet icin orgutlenmis, kendisi
deger Uretmeyen, buna karsilik sivil toplumun Urettigi degerlerin korunmasi ve
yasanilir hale getiriimesinde araci olan bir devlet bicimine” gecilmelidir (Dursun,
1993b, s. 15). Dursun, bu ifadelerinde “gegcilmelidir’ kelimesi ile bir tanimlamadan

Ote talep ve niyeti dile getirmektedir.

Bu tanimlama ¢abalarinin timunde dikkat geken husus devlete kutsal, dini ve ilahi
bir vasif atfedilmiyor olusudur. Devlet, sosyolojik bir olgu olarak
degerlendiriimekte ve sadece ortak kamusal isleri gormek Uzere olusturulmus
teknik bir aygit olarak tanimlanmaktadir. Hatta devletin deger ureten yonu
elegtirilerek bugunku ceberrut ve baskici yapilarin devletin deger Uretme ve
dayatmasindan kaynaklandi§i sdylenmektedir. Bu yaklasim bicimi klasik islam
siyaset teorisinde devlete ylklenen “emr-i bil magruf ve nehy-i anil miinker'®”
gorevini devlete degil sivil alana ait bir yakimluluk olarak degerlendirmektedir.
Onceki bélimlerde deginilen Hasan el-Benna’nin “davet devleti” tanimlamasinin
ve devletin “cihad” ve “ilay-1 kelimetullah® gibi gérevlerinin yerini yeni islamci

sdylemde hizmet gibi reel ve sekiiler gérevler almistir. Devlet Kur'an’a ve islam’in

18 Tiirkgesi: lyiligi emretmek, kétiiligl yasaklamak
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kaynaklarina dayanilarak agiklanmak yerine, ortak irade ve s6zlesme teorilerine

atif yapilarak aciklanmaktadir.

1990’h yillarin islamci yazininda cevabi aranan soru “devlet nasil olmahdir?”
sorusudur. Bu soruya verilen ilk, en basit ve yalin cevap “insan igin olmalidir”
seklindedir. insanin devlet igin oldugu ve devletin ebediligi fikri yogun bir sekilde

elestirilerek sdylemin odagina devlet degil insan yerlegtirilmistir (Tekin, 1998a,

S. 24). Aslolan cemaattir. Devlet ise sadece bir tezahlUrdur. Devletin varolug
gerekgesi, toplumdur. Eger bir devlet kendi varlik gerekgesine sirtini donmugse
toplumuna yabancilagsmis demektir (Canatan, 1998d, s. 15). islamcilar, devletin
toplumdan bagimsiz, 6zerk, kendi kendine deger ureten, gelirden pay alan,
hayatin icinde bizatihi aktor olan, toplumun ne giyip ne giymeyecegine karigan,
iyiyi ve kotuyu belirleme yetkisini kendisinde goren seklini sikga elestirmislerdir
(Dursun, 1993b, s. 15). Olmasi gereken devlet, vatandasini tanimlayan,
denetleyen bigcimlendiren bir devlet degil, vatandasin tanimladigi duzenledigi,
yonlendirdigi ve denetledigi bir devlettir (Akdogan, 1998d, s. 17).

Mehmet Metiner, “devlet nasil olmalidir?” sorusuna, “devlet her seyden énce birey
ve topluma ait olmali, bireyin ve toplumun Ustlinde kutsal bir gi¢ olmamalidir’
diyerek cevaplamaktadir. Metinere gore devlet, “hakim” degil “hakem”
konumunda olmalidir. Hukukun Gstunliglini vazgecgilmez bir ilke olarak
benimsemelidir. Farkhliklara “kamusal alanda 6zgun kimligi ile yer alma” imkani
taniyan “ideolojisi olmayan, sadece teknik bir aparat cihaz olarak islem goren”
olmalidir. Metiner’in bu ifadelerinden “kutsal olmayan, ideolojisiz bir hakem devlet”
talebi ortaya ¢cikmaktadir. Metiner, S6zlesme Dergisi'ndeki basyazisinda “ideolojik

devlet” kavramini uzun uzun tahlil ederek elestirir.

Metiner’e gore ideolojik devlet “timcu-totalci” dolayisiyla totaliterdir:

Bu tiir devletlerde “kamusal alan” devietin miidahalesine ag¢ik ideolojik bir alandir. Bu yiizden orada

resmi ideolojiye aykiri kimliklere hayat hakki taninmaz...

Devleti bir ideolojinin tasiyici araci-aygiti biciminde yorumlayan totaliter zihniyet, bu yiizden devleti

“Tanri” konumuna oturtur...

“Tanri1 Devlet” in, “Kutsal Devlet” in “iyi kullari” “glinahsiz kullar” dir...
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ideolojik devletlerde kanunlar vatandaslarin tiimiinii korumak icin dedil, 6ncelikle devleti korumak

igin gikartilir. Blitiin ideolojik devletler bu ylizden “kanun devleti” gibi ¢alisiriar...
“Tann Devlet’, hig kugkusuz “ideolojik Devlet” tir (Metiner, 1998c, s.2).

Metiner'in bu ifadelerinde ideolojik devlet tanrisal guglere atfen tanimlaniyor.
Ideolojik devlet dini terminolojinin  kavramlariyla tanimlanmak suretiyle
tartismasiz, sorgusuz, sualsiz, mutlak bir kudret olarak Urettigi kusatici guce
dikkat cekiliyor. Metiner'e gore butun ideolojik devlet yanllari, devlet aparatini ele
gecirdikten sonra toplumu kendi ideolojileri dogrultusunda bigimlendirmek isterler.
Yani yukaridan asagiya toplumu inga etmek isterler. Hayal ettikleri toplumu
devletin donusturicti gucune dayanarak kurmaya calisirlar. Batlin ideolojik
devletler egitim-6gretim faaliyetlerini tekeline alirlar. Hegemonyaci, fetihgidirler.
Her sey, devlet igindir. Aslolan devlettir ve devletin gikarlari igin bireyler rahatlikla
kurban edilebilir (Metiner, 1998c, s. 3).

Akdogan da Metiner’e benzer gorusler ileri surmustir. Akdogan’a gore de devlet
kutsal degildir. Hatta daha ileri bir ifadeyle “devlet dinin koruyucusu ve yasaticisi
degildir’. Devlet kamusal alan diginda kalan sivil ve 6zel alana mudahil olmaz,
devlet ideolojik olamaz. Hak ve hurriyetlerin koruyucusudur. Akdodan’a gore
devlet “kiymeti kendinden menkul bir Gst ilke ve toplumdan 6zerk bir aygit dedgil,
toplumun organik bir unsurudur (Akdogan, 1998a, s. 26). Bulag’ta devletin resmi
bir gorusu, merkezden herkese empoze edilen ve dayatilan bir ideolojisi, bir din
veya mezhebinin olmayacagini sdylemis bu ifadelerinin devaminda da
“olmamalidir” diyerek bu konudaki egilimini guglu bir sekilde ortaya koymustur.
Bulag’a gore 6zel alan; birey ve aileye ait olup, bireyin 6zel hayati ve 6zgur
secimlerini ailenin mahremiyetini, sivil alan; mahalle, semt ve sehrin sosyal
fonksiyonlarini ve bu fonksiyonlari yerine getirmek Uzere orgutlenmis sivil
toplumu, siyasi alan ise; kamusal hayati ve devletin faaliyet alanini kapsar ve
dizenler. Dolayisiyla devlet 6zel ve sivil alana mudahale edemez. Bulag devletin
fonksiyonlarinin i¢ guvenlik, yargi, bolinmez hizmetler i¢in vergi toplama ve
harcama, dis politika ve savunma gibi alanlarla sinirlh oldugunu iddia etmigtir.
Bunlarin disinda kalan 6zel hukuk, egitim, ekonomi, ticaret, saglik, bilim, kaltdr,
sanat, iletisim, saglk, spor vb. alanlarin sivil toplum ve cemaatlere birakiimasini

ileri sirmusttr (Bulag, 1998c, s.8).
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Bulag, ideal devleti “kerim” olarak nitelemis, bu sifatin karsiligi olarak da halkina
karsiliksiz fayda saglamaya isaret etmistir. Varlik yapisi itibariyle devlet, herhangi
bir ontolojik cevhere karsilik olmadigindan onun misyonu halka fayda temin
etmektedir. Devletin kerim olmasi insanin kerimligi dolayisiyladir. Bulag’a goére
yurttaslarinin her birini kerim, Allah’in onurlu bir yarati§i ve esref-i mahlukat olarak
kabul eden devlet, hicbir etnik, dini ve sinifsal fark gozetmeksizin insanlarin
hukuklarini korumak, haklarini ve ozgurluklerini guvence altina almak, adaleti
tesis etmek ve kamusal hayatta herkes icin ortak deger olan “ma’ruf’'u ikame
etmek suretiyle kerim olur. Bulag’a gore kerametini kendinden degil insanin temel
hukuki ve ontolojik vasiflarindan alan devlet, “adil’, “ylice” ve “demokratik™tir.
Devlet kendini halka kargi korumak ve durumunu pekistirmek i¢in kanun yapmaz,
tam aksine gug tekeline sahip devlet ve devlet yetkililerine karsi halki korumak
icin mekanizmalar gelistirir (Bulag, 2002b, s. 12-13). Koktag'ta klasik Islami
gelenekten hareketle devleti yalnizca “yurutme” ile sinirlandirmistir. Bir hadise
gb6re “imam dort isle goérevlidir: Cuma namazi kildirir, zekati toplar ve dagitir,
hadleri infaz ederek i¢ guvenligi saglar, ummetle istisare sonucu cihad ilan eder”.
Koktas, naklettigi bu hadise istinaden buginde devletin belli yetkilerle sinirl
oldugunu, egitimden ekonomiye, igtihad hakkindan serbest orgutlenmeye kadar
genis bir sivil alani halka birakmasi gerektigini iler surmustur (Kdktas, 1995, s.
42).

Mehmet Bekaroglu, islam devleti arayiglarini “laikgi pozitivizm”’den “dinsel
pozitivizm’e gegmek olarak nitelemis ve demokratik uzlagma ihtiyacina atif

yapmigtir:

“Baski ve dayatma yerine 6zglirliigu; 6dev/yikimliliik yerine hakki, hukuku; polis/ideoloji
devleti yerine hukukun Ustiinliigiinii benimseyen devileti; (iniformizm yerine ¢ogulculugu;
blirokratik baski yerine kendi kendine saydam ydnetimi, egiten ve algilama kapilarini
kilitleyen devlet yerine égreten ve algilama yapilarini agan devlete” gegmeliyiz (Bekaroglu,
1998g, s. 69).

Bitln bu ifadeler devleti, Mislimanca yasamin 6n kosulu olarak gdren, islam
devletine yerylzunun butununde Allah’in hukumlerini egemen kilmak gibi bir
misyon yikleyen ve toplumun islami déniisimi icin devletin butin aygitlarina
sahip olmaya odaklanmis islamcilik gizgisinden ne kadar uzaklagilmis oldugunu
¢ok acik ve garpici bicimde gdstermektedir.
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Altan Tan bu degisimi, “toplumu tepeden asagiya zorla degistirip

Islamilestirmeyi esas alan islam devleti anlayisinin yerine ... gittikge sivil toplum
Uzerine bina edilmis bir iktidar anlayigi yerlesiyor” sdzleriyle teyit etmektedir (Tan,
1994a, s. 71). Osman Tung’a gore islam diinyasinda “Islam’in hayata hakim
kilinmasinin ancak siyasi iktidar ve devlet yoluyla saglanabilecegdi tezi olumlu
sonuglar vermedi” (Tung, 1997, s. 11).

Metiner'e gore toplum olarak dnimuzde iki se¢genek var:

Ya, her birimiz kendimiz icin ideolojik bir devlet olusturmanin gerekliligine inanip birbirimizie
var glicimiizle savasip duracagiz, iktidara geldikten sonra da tipki bizim gibi
diistinmeyenleri bastirma veya yok etme yoluna gidecegdiz. Ya da, her birimiz hepimize ait
ve hepimizi farkliliklariyla oldugu gibi kabul eden, sadece hukukun dstiinliigiinii esas alan,
yani ideolojisi olmayan bir devlet olusturmak icin gii¢ birligi edecegdiz, iktidari da birlikte
paylasmanin mutlulugunu tadacadiz. Birinci tercih, ¢atismaci bir devlet-iktidar modelini
oéngérmektedir. Burada karsilikli riza, géndiilli birliktelik ve sbzlesme temelinde bir iligki
bigimi s6z konusu degildir; tek yanli ve yaptinma dayal bir giic iliskisi belirleyicidir. Ikinci
tercih ise, sézlesme ekseninde ortaya ¢ikan, adaletli bir temsile olanak saglayan, ézgtir
iradeyi ve génillii birlikteligi esas alan g¢ogulcu ve barisgil bir deviet-iktidar modelidir
(Metiner, 1998c, s. 3).

Islamcilar devletin ekonomik faaliyetlerinin de sinirlandirilarak ekonomik hayatin
sivil alana birakilmasini savunmusglardir. Ozellikle dénemin ekonomi giindemi
icerisinde onemli bir yer tutan 6zellestirme tartismalarinda 6zellestirmeci bir tutum
ortaya koyarak daha énceki yillarin islamci geleneginden nasil farklilasildigina ait
bir gosterge daha olusturmuslardir. Bu kapsamda Yalgin Akdogan, RP’nin
tutumunu elestirmis, RP’ni isci Partisi ile 6zdeslestirerek devlet aygitini ele
gegcirmek suretiyle kendi ideolojisini topluma benimsetme amacinda olduklarini bu
amagcla gucliu ve buylk devletin varligini savunduklarini iddia etmistir (Akdogan,
1993a, s. 17). Nazif Gurdogan, Ozellestirme tartismalari kapsaminda
Muslimanlarin devlet olgusunu tartigmalarini, “cagdas gelismeleri dikkate alarak
yeni bir devlet anlayigina varmalarini” dnermistir. Gurdogan’a goére, devletin
kUgultalmesi, kamu kurumlarinin 6zellestiriimesi devletin zaafa ugratiimasi degil,
asli mecrasina cekilmesi ve toplumun ézgirlesmesidir. Once devlet degil “6nce
toplum ve toplum igin devlet” anlayisina vurgu yapan

Gurdogan, toplum olmadan devletinde olmayacagini ileri sirmustir (Girdogan,
1993, s. 14). Gurdogan’in ifadelerinde dikkat ceken husus Muslimanlara “gcagdas
gelismeleri” dikkate alarak “yeni bir devlet anlayigi” olusturmalarini 6nermesidir.
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Ayrica devletin kigultulmesi ile toplumun 6zgurlesmesi arasinda kurdugu bagda
dikkat cekicidir. Glrdogan, kutsal ve ebedi devlet algisini tartismaya agiyor.
Girdogan gibi Ozdendren’de devletin kiigiltiilmesi ile 6zgirliklerin genisletiimesi
arasinda bir iligki kurmaktadir (Ozdendren, 1993b, s. 16). Metiner'de devleti
kUgultme sozunun devleti asli gorevlerine yeniden ¢ekme anlamina geldigini
vurgulamisg, devletin “rizik dagittigi surece” bireyin ve toplumun 6zgurlik alanini
kisitlayacagini sdylemistir (Metiner, 1993e, s. 15).

Ayrica degisimin ¢apini gormek bakimindan 6zellestirme tartigmalari baglaminda
yabanci sermayeyle ilgili vurgularda bir hayli carpicidir. Hakséz Dergisi'nde islami
hareketlerle ilgili yazilari yayimlanan Ahmet Ertiirk, Yeni Zemin’de “KiT’lerin
yabanci sermayeye satilmasi bir Musliman olarak beni fazla ilgilendirmiyor” diyor.
Ayrica Erturk yerli, yabanci sermaye ayrimi yapmanin anlamsiz oldugunu
vurgulamistir (Ertirk, 1993, s. 19). Ozdendren ve

Metinerde “yabanci sermayeden korkulmamasi gerektigini” yazmislardir
(Ozdenéren, 1993b, s. 16, Metiner, 1993e, s. 15). Yabanci sermaye konusunda
gOsterilen serbestlik, “milli sermaye” sdyleminden uzaklasildigini ve yabanci
sermayeyle emperyalizm arasinda kurulan baglantinin anlamsizlastigini
g6steriyor. Yabanci sermayeye kargi takinilan bu pozitif tutum, islamcihigin
kUresel ekonomik sisteme eklemlenme konusundaki istek ve esnekligine de isaret
ediyor. Bu sOylemin siyasal gostergesi, Recep Tayyip Erdogan’in “paranin dini
imani olmaz” climlesi ile somutlasmistir. Biitiin bunlar islamci séylemde yasanan
degisimin ¢apini gostermek igin ifade edilmistir.

1990l yillarin islamci sdyleminde, “devletin nasil olmasi gerektigi” baglaminda
olusan ikinci tutum; islam siyasi tarihinde olusmus geleneksel modelleri
sorgularken modern ulus-devlet formundan hareketle olusturulmak istenen
modelleri “asma’ya doniik arayislardir. Eyiip Koktas, islam’in siyasal cogulculuk
temelinde olusturdugu ve “sura”, “adalet”, “biat” ve “katilim” sacayaklari Uzerine
kuruldugunu ileri surerek, demokrasi, laiklik, teokrasi ve liberalizm gibi modern
sistemlere hem yabanci hem de aykiri oldugunu iddia etmistir (Kdktas, 1994, s.
59). Abdurrahman Arslan, Maslimanlarin ulus-devlet-vatan formulasyonu disinda
yeni orgutlenme bigimleri ve hayat duzenleri ortaya ¢ikarmasi gerektigini, bagka
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turli moderniteyi ve ulus-devleti agsmanin muamkun olamayacagini sdyleyerek
“‘Ummet” tipi bir 6rgltlenmenin imkanlarinin arastirimasini énermigstir (Arslan,
1993, s. 30). Omer Celik'te Islam’da siyasi iktidarin hukukun Ustinligine dayali
oldugu ve mesruiyetini “Ummet’ten aldi§i sirece adil ve mesru olacagini ileri
surmustir. Celik’e gore siyasal yasamin merkezinde “Gmmet” olmalidir. Ancak
Islam siyasi tarihinde Ummet siyasal yasamin odagindan gikarilarak siyasal erk
merkeze yerlesmistir (Celik, 1994b, s. 30). Celik devletin klasik ve modern
bicimlerinin baski urettigini, bu nedenle yegane bicim kabul edilemeyecegini
vurgulamigtir. Celik modernlik 6ncesi siyasal teorileri “metafizik siyaset” olarak,
modern zamanlarin siyasal teorilerini de “pozitivist siyaset” olarak tanimlamigtir.
Her iki siyasal teori de siyasal otorite konusunda MuslUmanlarin agmazlarini
beslemigtir.

Oysaki Muslimanlar iki siyaset biciminin gerilimini ve nifuz alanini asan yeni bir
siyasal teori olusturmakla yUkimlidirler. Celike goére Islam dinyasi
tarihselliginden gelen “metafizik siyaset” ile modern zamanlarda tanistigi

“pozitivist siyaset” kutuplagmasinin arasinda kalmigtir:

islam’da hiikiimet ve devlet bigimi bir yandan tarihsel-islam’in siyasal katilmaya kapall,
Misliiman olmayanlari kamusal alanin disinda tutan, secilmis bir ‘iyi'nin bunu
secmeyenlere de—kamusal alanda sinirli kalmak kaydiyla—egemen kilindigi metafizik
siyaset omurgalariyla, (mmetin ybneticilerini se¢me haklarinin g¢ogulcu olmayan
demokratik yapilara benzetildigi, ulus-deviet'e dayanan, merkeziyetci ve yasamanin resmi
oldugu, modern siyaset yéntem ve kurumlarinin dlizensiz sekilde bir aradaligi olarak
tanimlamis oluyordu. Teokrasi ile laik devlet arasinda bir yerde duran, sekil yapisi ulus-
devlet, yénetim bigcimi ‘teo-demokrasi’ olarak adlandirilan bu fikirler manzumesi ‘iki siyaset’
arasindaki gerilime mahkam olmusgtur...

Metafizik siyasete dayanarak, siyasal katilmayr ve kamusal alanda ¢ogulculugu yok
saymayan, 6te yandan pozitivist siyasete mahkum olmayarak, ‘iyi siyasal topluluk’, ‘iyi
siyasal yénetim ve toplumsal diizen’ arayiglarini diglamayan bir siyasal teori olusturmak
yéniindeki ¢abalar, Islam diinyasinin siyasal teori alaninda yasadi§i krizi asmak yéniinde
¢ok ciddi katkilar saglayacaktir (Celik, 1994c, s. 26).

Ergiin Yildirrm da Mislimanlarin, ancak peygamber dénemi islami siyasi
uygulamalari bugiine tasiyarak sorunlari ¢dzebileceklerini séylemistir. islam’in ilk
siyasi uygulamalarini gogulculuk temelinde agiklayan Yildirim, bu siyasi modelin
her bir toplulugu ayri bir gerceklik olarak tanimlayip onlarin dil, hukuk egitim vb.
toplumsal etkinlik alanlarini 6zgurlestirici bir nitelik tasidigina dikkat ¢ekmistir
(Yildirim, 1993d, s. 52).
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Bulag, dunyada siyaset, yonetim, toplumsal oOrgutlenme, farkli kimlikler ve
birarada yasama gibi konularda genel bir arayisin oldugunu, yeni tanimlamalarin
yapillmaya c¢aligildigini, Muslimanlarin da bu sdrece katilmalarinin zorunlu

oldugunu vurgulamistir. Bulag’a gére tarihsel islam’in

“hilafet”, “saltanat” ve “imamet” siyasi modelleri oldugu gibi bugtne aktarilamaz.
Bu tarihsel tecrtibe butunuyle reddedilmeyecegi gibi oldugu gibi bugune taginmasi
da iddia edilemez. Oysaki bir dénem Islam devleti olarak kurgulanan modern
devlet formunun da savunulmasi miimkiin degildir. “Politik islam”in modern devlet
formunu islamilestirme arayisi konjonktiirel ve savunmaci gerekgelerle
olusmustur. Bulag’a gore yapilmasi gereken Kur'an ve Sunnetin kurucu ilkelerine
dayanarak, bugunin objeler, fenomenler dinyasinin ana ihtiyaclarina cevap
verecek yeni bir model inga etmektedir (Bulag, 1994c, s.9).

Batun bu sdylenenlerde dikkat ceken husus eskiyi de yeniyi de asan bir model
arayisidir. islamcilar tarihsel modelleri savunacak bir durus ortaya koymadiklari
gibi modern donemlerin siyasal teorilerini de kabullenmekte zorlanmaktadirlar.
Buna ragmen ummete, ¢ogulculuga, birtakim siyasi ve ahlaki degerlere dikkat
cekerek yeni bir model arayisini seslendirmekte, ancak bu modele dair aciklayici,

herhangi bir argiman ortaya koyamamaktadirlar.

7.2. SERIATIN MUTLAK EGEMENLIGINDEN MEDINE VESIKASI

TEMELINDE COK HUKUKLU BIiR GOGULCULUK ARAYISINA DEGISEN
ISLAMI SOYLEM

1990’ yillarda islamci sdylemde yasanan degisimin sembol géstergelerinden biri
de Medine Vesikasi baglaminda olusan tartismalardir. islamci disunir Ali
Bula¢’'in Onerileri gergevesinde Birikim Dergisi'nde geligip sekillenen tartisma
zamanla basta Islamcilar olmak Uzere her kesimden yazar ve dislnurin

katilimiyla zenginlesmistir'®. Tartisma islamciligin, tanrinin mutlak egemenligine

19 Sézkonusu tartismalarla ilgili yayinlar icin bkz. Ahmet insel, “Totalitarizm, Medine Vesikasi ve Ozgirliik’,
(Birikim, Mayis 1992 Sayi: 37, s. 29-32). Ali Bulag, “Medine Vesikasi Hakkinda Genel Bilgiler” (Birikim,
Haziran Temmuz 1992, Sayi 38-39 s. 102-111) Ali Bulag, “Sézlesme temelinde Toplumsal Proje” (Birikim,
Agustos-1992, Sayi: 40,s. 53-62); Ali Bulag, Medine Vesikasi Uzerine Tartismalar; | ve II, Birikim Dergisi,
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dayal total bir iktidar projesi olarak hakimiyet arayisindan, sézlesme temelinde,
farkh tim inang gruplarinin katilimina dayali yeni bir siyaset ve sdylem arayisina

evrilmesinin gostergesi olmustur.

Tartisma, Bulag'in Kitap Dergisi'nde yazdigi “Islam Totaliter mi?” (Bulag, 1991) ve
“Islam Nigin Bir Teokrasi Degildir” (Bulag, 1992), isimli makaleleriyle ilgili Ahmet
Insel'in Birikim dergisinde (Insel, 1992) yaptiyi degerlendirmeler ve Bulag'a
yonelttigi sorularla genislemis, c¢cok degisik kesimlerden aldigr elestiri ve

degerlendirmelerle zenginleserek devam etmigtir.

Ali Bulag'in, Ahmet insel’in kendisine ydnelttigi sorulara cevap bulmayi amaglayan
makaleleri her kesimden aydinin katilimi ile tartisilmistir. Konu farkli kesimler
arasinda buldugu yankiyi islamci kesimler arasinda da bulmakta gecikmemis,
kisa slrede Islamcilar, Medine Vesikasi baglaminda “gogulcu bir Ummet
tasarimini” tartismaya baslamiglardir. Bu gergevede basta Bilgi ve Hikmet Dergisi
olmak Uzere, (Bilgi ve Hikmet, 1994), Yeni Zemin (Yeni Zemin, 1993e), Tezkire
(Tezkire, 1993) vb. yayin organlarinda da konu yogun sekilde tartisiimistir.

Ali Bulag, Medine Vesikasi baglaminda olusturdugu siyasal dnerisini gogulcu bir

toplumsal proje arayisi olarak nitelendirmektedir. Bulag’'in arayis ve onerisi

(Bilten Eyliil-Ekim, 1992, Yil: 2, Say:: 9, s. 16-25); Taner Akgam, “Tiirkiye Igin Yeni Bir Toplumsal Projeye
Dogru”, (Birikim, Ekim-1992, Sayi 43 s. 22-25); Abdurahman Dilipak, “Medine Sézlesmesi Uzerine Aykiri
Diigtinceler’, (Birikim, Kasim-1992, Sayi: 43, s. 26-28); Ali Yildiran, “Medine Vesikasi ve Medine’yi Yeniden
Kurmak”, (Yeni Hafta Gazetesi, Sayi: 3, s. 178, 1992); Aktiiel Dergisi; “Islamcilarin Bati demokrasisine
Alternatifi ‘Medine Demokrasisi”, (27. 1. 1993, s. 138), Nejat Turhan, “Medine Vesikasi Uzerine”, (Yeni Asya,
4.1.1993); Veli Yilmaz, “Islamiyette Demokrasi ve Medine Sézlesmesi”, (Ozgiir Giindem, 9. 1. 1993); Alp
Isikh, “ikinci Cumhuriyet, Sivil toplum Tartismalari ve Miisliimanlar’, (Hakséz,

Eyliil 1992, Sayi: 18, s. 12-14); A. Burak Bircan “Tiirkiye Vesikasi mi?”, (iktibas Dergisi, Ocak-1993, s. 1214);
Kenar Camurcu, “islam Diisiincesindeki Agilimlarin Degisen Tiirkiye i¢in Onemi”, (Yeni Zemin, Ocak1993
Sayi; 1, s. 84).; Hayreddin Karaman, Ali Bulag, I. Siireyya Sirma, Siikrii Karatepe, Islam Toplum Diizenine
Dogru Bir Adim: Medine Vesikasi, (Yeni Zemin Mayis 1993, Sayi: 5, s. 29-35); Abdurrahman Dilipak,
“Farkliliklar icinde, Bir Arada Yasama llkesi ya da Medine Belgesi Uzerine” (Panel Dergisi, Agustos-Eyliil,
1992, Sayi: 41-42, s. 9-10); Dog. Dr. Ahmet Agirakca “Medine Vesikasi’nin Degeri”,

(Haks6z, Subat, 1993, Sayi: 13, s. 23-25); Ali Yasar Saribay, “islami Popiilizm ve Sivil Toplum Arayisr’,
(Birikim, Mart 1993, Say:i: 47, s. 14-19); Ragip Ege, “Medine Vesikasi mi, Hukuk Devleti mi?”, (Birikim, Mart,
1993, Sayi: 47, s. 21-39); M. Said Cekmegil, “Bir ictimai Mukavele: Medine Vesikasi”, (Panel, 15 Mart/15
Nisan 1993, Sayi: 48, s. 50-53); M. Kiirsad Atalar, Cogulcu Toplum Projesinin Felsefi Temelleri Uzerine
Ele§tiriler,(iktibas Dergisi, ‘Ekim 1993, Sayi: 178, s. 12-21); Muharrem Toros, Medine Vesikasi: Iktidar1 Yeni
Bir Okuma Bigimi,(Tezkire Dergisi, Giiz, 1993, Sayi: 5, s. 99-104); Ismail Killioglu, “Medine Muahedesi
Devletler Arasi Belge Olarak Ele Alinmalidir’, (imza Dergisi, 15 Mayis-15 Haziran 1993, Sayi: 51, s. 6-10);

Mart-1993, Sayi: 47, s. 40-46 ve Nisan 1993, Sayi: 48 s. 48-58); Ali Bulag, Medine Vesikasi Uzerine Bir
Konugma, (Imza Dergisi, 15 Mayis-15 Haziran 1993, Sayi: 51, s. 11-16); Ali Bulag, “Medine Vesikas/”,
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Ahmet Akgul, Medine S6zlesmesi, (Yo6riinge Dergisi, 4 Temmuz 1993, Sayi: 132, s. 33), Ali Kuzudisi, Medine
Vesikasi ve [slam Toplumunun Alameti Farikasi, (imza Dergisi, Subat 1993, Sayi: 48, s. 9-10); Mehmet Nuri
Gller, Medine Vesikasi Devlete Gétiirecek Bir Adim Dedgildir, (Yeni Zemin, Haziran 1993, Say!: 6, s. 54-57);
Prof. Dr. Sabri Hizmetli, Medineliler S6zlesmesi’nin Getirdikleri, (19.11.1994 Beklenen Vakit).

modern ulus-devletin dinya dlgeginde yarattigi krizden yola ¢ikarak sekillenmistir.
Ali Bulag’a gére modern devletin merkezi, topraga bagh ve ulus niteligi onu
kacinilmaz olarak totaliter kilmaktadir. Bu totalitarizm kaba bir siyasal tutum ve
hegemonya anlaminda degil, daha rafine, nufuz edici ve yonlendirici tutumlar
anlaminda bir totalitarizmdir. Topraga bagh vasfi, ontolojik cevheri yucelten
yonuyle ilgilidir. Modern devletin ulus niteligi ise herhangi bir etnisite temelinde
merkezi bir kUltirin ana ve resmi akima donusturalmesi ve farkh batin dini,
kUltirel ve etnik gruplarin bu resmi ana akimin igine katillarak toplumsal

homojenlesme ideali dogrultusunda donustirilmesidir (Bulag, 1995).

Ali Bulag, modern devletin krizlere kaynaklik eden temel niteliklerinden hareketle
birarada barig icinde yasamayr mumkun kilacak bir siyasal toplumsal proje
arayisini su temel sorulara dayandirmistir:

1. Modern-ulus devlet baglaminda sliren ve daha da artan bir siddetle siirecedi anlagilan dini
ve etnik ¢atismalara nasil ¢6ziim bulunabilecek?

2.Sayica az ve farkli olan insanlar kiiltiir, hukuk ve sosyal alanlarda kendi kimliklerini nasil
yasayacak, demokrasiler, “azinlik” kavramini hangi somut ve pratik mekanizmalarla
asabilecek?

3. Egitim, ekonomi ve temel yasama faaliyetleri manasinda, hukuku kontrol eden deviletin,
bu merkezi karakteri her seyi totaliter bir temelde tekillestirmekte ve bu hayatin her alanina,
bireyin i¢ diinyasina kadar uzanabilmekte; bireye sivil topluma sahici anlamda 6zglir ve
Ozerk alani birakmamaktadir. Devletin bu derinlemesine niifuz edici totaliter gticii nasil
asilacak? (Bulag, 1995, s. 233).

Ali Bulag¢'in modern-ulus devletin temel dncullerinden hareketle gelistirdigi sorular,
Bula¢’in yeni bir model arayisinin dinamiklerini olugturmustur. Bu sorularla
beraber, demokrasi, yonetim, iktidar, sivil toplum, 6zgurluk, esitlik, katilim vb.
kavramlar yeniden kurgulanmig, yeni bir model igin yeni bir anlam kumesi
olusturulmaya calisiimigtir.

Ali Bulag’a gore “temeldeki sorun, hukuk ihlalleri, hak ve 6zgurliklere tecavuz,
baski ve saldirinin olmadigi bir toplumda, birarada yagsamanin mimkutn formalint

bulmaktir.
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Bulag, bugun dunyada yasanan durum ile Medine Vesikasi’'nin olustugu tarihsel
dénem arasinda benzerlikler kurarak Medine Vesikasi'na iligkin siyasal ilkelerin
bugin iginde bir arada yagsamanin mumkdn yolunu Uretebilecegini iddia
etmektedir. Bugln igcinde yasadigimiz durum vesikanin uygulandigi durumla
(Karatepe, 1993, s. 32) buylk benzerlikler tagimaktadir. Dinyada kaotik bir durum
vardir. Etnik ve dini gatismalar sirmektedir. Elimizdeki tarihsel ve modern siyasi
enstrimanlar bu durumu ¢ézmeye yetmemektedir (Bulag, 1993h, s. 31). Bugin
vesikanin sosyal gevresine benzer bir sosyal gevrede yasiyorsak, vesikayi bir
hareket noktasi olarak kabul edebiliriz. Bula¢’a gore Muslimanlar boyle bir kaotik
durumda, etnik ve dini ¢gatismalarin hizlandigi, insanlarin birbirini bogazladigi bir
dénemde Musliman olarak dinyaya yeni bir ¢ikis yolu gostermek zorundadirlar
(Bulag, 1993h, s. 34).

Bulag’a gére Medine Vesikasi ne bir ttopya, ne de teorik bir siyaset arayisidir.
Somut olarak uygulanmis hukuki bir belge olarak yazili tarihe gegmistir. Vesikanin
tasidigi ilkeler, bu ilkelerin yonetim, siyaset ve iktidar kavramlarina yukledigi
anlamlar bugun i¢in de dnemini korumaktadir (Bulag, 1994c, s. 12). Bulag, Medine
Vesikas! temelinde ileri surdugu toplumsal projenin giderek daha ¢ok totaliter ve
zorba olan modern devlete alternatif olabilecek imkanlara sahip oldugunu
dusunmektedir. Dolayisiyla Medine Vesikasi, moderniteyi asma zorunlulugunun
sonucu olarak da degerlendirilebilir (Bulag, 1994c, s. 14). Celik de Medine
Vesikasr’'ni tarihi ve simdiyi asma arayigi olarak degerlendirmektedir (Celik,
1994c, s. 26).

Vesikadan c¢ikan ilkelere gore ilk olarak “dogru, adil, hukuka saygili ve insanlar
arasinda gergek baris ve istikrari amagclayan ideal bir projenin” farkli gruplar (dini,
hukuki, felsefi, siyasi vs.) arasinda bir s6zlesme temelinde ortaya ¢ikmasi gerekir.
Muslimanlar kultirel ve dini bakimdan gesitliliklerin oldugu toplumlarda taraflarin
uzlasmasina dayall bir s6zlesme, bu s6zlesme temelinde toplumsal siyasal
orgutlenme gergeklestirebilirler (Canatan, 1994, s. 104). Sdézlesmenin
hazirlanmasi esnasinda sosyal bloklarin kendileri veya temsilcileri hazir
bulunmali, 6zgur bir ortamda ve karsilikli gorugsme ve tartismalarla s6zlesmenin

hidkUmleri (temel yasalar) tespit edilmelidir. Toplumsal hayata katilan gruplar
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heterojen olduklarindan, her bir madde bir 6rtisme noktasini teskil etmeli ve
oydasma yoluyla tespit edilmelidir. Her ortisme maddesi sozlesmenin bir
hakmunu olusturmall ve anlagsmazlik konusu her madde de gruplarin kendilerine
terk edilmelidir. Ortlisme sdzlesme alanina, farkliik ézerk alana birakilmahdir.

Bulag bu yolu sahici gogulculuk olarak degerlendirmektedir.

Bulag, cogulcu bir toplumsal projenin ikinci kurucu ilkesinin hakimiyet degil, katilim
olmasi gerektigini sdyler. Ali Bulag; Medine Vesikas’'nda, Musliman ve
Yahudilerin kabile kabile zikredilmesi, musriklere de ayri bir maddede yer
verilmesinin toplumda varolan dini ve etnik topluluklarin kimliklerinin taninmasi ve
belgelenmesi igin oldugunu iddia etmigstir. Bulag’a gére bu durum her bir dini ve
etnik grubun kultirel ve hukuki tam Ozerklige sahip oldugunun gostergesidir
(Bulag, 1994c, s.13). Yani din, yasama, yargi, egitim, ticaret, kultlr, sanat,
gundelik hayatin duzenlenmesi vb. alanlarda herkes ne ise Oyle olacak ve kendini

tanimladigl hukuki ve kulturel standartlar icinde ifade edecektir.

Bulag, vesikadan cikarilabilecek ¢cogulcu bir toplumsal projenin ilkelerini genel
hatlariyla, s6zlesme temeline dayali olmasi, hakimiyeti degil, katilimi esas almasi,
kultarel ve hukuki 6zerklige imkan vermesi, farkli din ve hukuk topluluklarinin
hukuk secme haklarinin taninmasi (cok hukukluluk), sugun ferdiligi, ortak saldiriya
ortak mukavemet, din savaglarinda her dini grubun kendi savunmasini kendinin
yapmasi ve yasama faaliyetlerinin sivil topluma terkedilmesi olarak tespit eder.
Bulag’a gore birarada yasama formulini tamamlayacak ana 6geler bunlardir
(Bulag, 1994c, s. 12-14; Canatan, 1994, s. 104).

Medine Vesikasi’'nda, Yahudi ve Musriklerin de onayi ile ortaya ¢ikacak ihtilaflarin
¢6zUumu igin Hz. Muhammed’e bagvurulmasini 6ngéren hikim ve Peygamberin
de, kendisine bagvurduklari her seferinde onlari muhayyer birakip

Kur'an’a gore mi, yoksa Tevrat’a gore mi? HUkim vermesini istediklerini sormasi

Peygamber’in bir “hdkim” degil, “hakem” konumunda oldugunun gostergesidir.

Bu tarihsel ornekten ¢ogulcu bir toplumsal proje icin bir kurucu ilke daha ortaya
ctkmaktadir. Cogulcu bir toplumda tek degil, bircok hukuk sistemi ayni anda
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gegerli olabilir. Tabii eger bloklar arasinda gatisan hukuklar dolayisiyla ihtilaflar
dog@arsa -ki dogar- bu durumda butin hukuk topluluklarinin hukuk temsilcilerinden
olusmus Ust mahkemelerin kurulmasi cihetine gidilir. Bulag’a gore ¢atisan hukuk
sistemleri kargisinda magduru hukuk segmede 6zgur birakmak en iyi ¢gozumdur;

islam hukuku agisindan bu miimkiindiir.

Yine vesikaya gore kan ve akrabalik bagina dayall kabile asabiyetiyle suglular
korunmayacak, biri su¢ isledigi zaman kabilesinin fertleri ondan sorumlu
tutulmayacak, kisaca su¢ ve ceza bireysellesecektir. Vesika’'ya gobre savas,
merkezi yonetimin ortak karariyla alinacaktir. Savas disaridan gelecek bir
saldirlya kargi ortaklasa mukavemet etmek Uzere yapilir. Boyle bir savunma
savaginda anlagsmaya taraf olan gruplar mali ve askeri ortak sorumluluklar
yuklenirler, hep birlikte savasirlar. Ancak din adina yapilacak savaslarda ortak
sorumluluk yoktur. Buna gore eger Muslumanlar, kendi dinleri icin ve baskalariyla
-0 da Medine disinda olmak Uzere- savasacak olurlarsa Yahudiler ve Medineli
Musrikler onlara katilmak zorunda degildirler. Bu madde geregince Bedir ve Uhud

savagl Medine disinda bir yerde cereyan etmigtir.

Vesika’nin 13. maddesine goére toplumsal hayatta adaletin tevzii, adli islerin
yurutulmesi ve yargi igin gerekli tedbirler alinacak ve bu yetkiler merkezi otoriteye
devredilip fertlerin takdir ve inisiyatifine terkedilmeyecektir. Vesika, yargi ve
savunma ya da savas ilani gibi hususlari merkezi otoriteye devrederken, basta
yasama olmak Uzere, kultur, bilim, sanat, ekonomi, egitim, saglik vb. hizmetleri

sivil topluma birakiyor.

Butun bu kurucu ilkelerden hareketle sorulacak soru boyle bir toplumsal proje
icerisinde MuslUmanlarin iktidarinin nasil tesis edilebilecegidir. 20. Ylzyil'da
islamcilik iktidara hakim olmayl hedefleyen bir siyasal proje olarak
kurgulanmigken Medine Vesikasi sozlesme, katilim, hakemlik ve ¢ok hukukluluk
gibi siyasi ilkelerle hakimiyet ve iktidari diglamaktadir. Celik'e gére bu projede
siyasal iktidar “hdkimiyet’ esasinda degil “katiim” esasinda olusturuldugundan
koklU bir tanim degisikligine ugramaktadir. Bu projede katilim yoluyla s6zlesme
temelinde, siyasal iktidari ortaklagsa kurmak seklinde aktif ve yetkin bir siyasal
O0zgurlGgun imkanlar arastiriimaktadir. “Katilm”, “hékimiyete” oncelenmekte
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bdylelikle siyaset ayricalikli bir ugras olmaktan ¢ikariimaktadir (Celik, 1994c, s.
28). iktidar Kutup’un “hakimiyet” kuraminda yer alan kutsal bir hedef olmaktan
cikarihp katihma dayali bir ortaklagahdin hedefi haline getiriimektedir (Aktas,
1993a, s. 29). iktidar kelimesi, kudret ve muktedir olma ile yakindan ilgilidir.

Projenin “Ummet” temelinde kurgulanigi ve “Ummet” kavraminin sdzlesmeye
katilan dini ve siyasi topluluklarin timunu ifade etmek igin kullanihigi, (Canatan,
1994, s. 104) iktidar iliskisinin icerigini de belirlemektedir. Burada Muslimanlarin
toplumun diger dini gruplarindan farkli olarak tek basina iktidara hakim olduklari
bir model degil, “Ummeti” olusturan tim farkh unsurlarin iktidar ortakligi soz

konusudur.

Kaldi ki Vesika’nin kurucu ilkeleri siyasi iktidari yuratme ile sinirlandirmaktadir.
iktidar, yasama ve yarginin disinda yalnizca ortak ve boéliinemez hizmetlerin
yurutulecegi bir alanla sinirflandiriimistir. Medine Vesikasi c¢ergevesinde
olusturulan proje, devleti yuritmeye indirgemek ve yuritmeyi de ortak ve
bolinemez hizmetlerle sinirlamak suretiyle iktidar ve devletin c¢ekiciligini
azaltmakta, siradanlastirmaktadir (Cinar, 1998, s. 243). Iktidarin siradanlagmasi
iktidara hakim olmaya dayali siyasal projeleri de donusturicu bir rol
ustlenmektedir. Ekonomi, kultar, bilim, egitim, sanat, saglik, iletisim vb. alanlar
merkezi devletin denetiminden ¢ikartildigi durumda iktidara egemen olmak istegi

de, ideolojik olarak anlamsizlasacaktir (Bulag, 1994c, s. 14).

O halde Muslumanlar iktidari ne zaman paylasirlar ve Muslumanlarin iktidar
olmasi nasil gergeklesir? MusliUmanlar, neye gug yetirmeleri durumunda muktedir
sayllirlar? Bulag bu soruya bir Maslimanin yerytzindeki misyonundan hareketle
cevap verir. Dinya hayatinda bir Muslimanin iki misyonu vardir: Bunlardan biri,
ilahi hukuka uygun yasamak, digeri dinini bagkalarina teblig etmek. Eger bir
Masluman, iginde yasadigi duzende bu iki misyonu yerine getirebiliyorsa muktedir
demektir. Eger Musliman dinini serbest¢ce yasayamiyor ve tebli edemiyorsa
Ozgur degildir. Bulag’a gore Peygamberin Mekke’de de Medine’de de yoneldigi
hedefler bu iki talepte somutlasir (Bulag, 1994c, s. 13).

Maslumanlarin iktidardan bekledikleri yalnizca bunlardir ve her iki konuda
iktidardan taviz vermezler (Bulag, 1993c, s. 62).
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Medine Vesikasi, Islamcilarin geleneksel Islami modeller ile modern ulus-devlet
arasinda kalmigliktan kurtulma g¢abasina isaret eder. islamcilik bir yéniiyle tarihle
hesaplasma igermektedir. Islam dinyasinin yasadigi inkirazin kayna@i olarak
gorilen tarihsellikle hesaplasarak “asr-1 saadet’i bugline tagsimaya dénuk bir caba
icermektedir. Bu gercevede tarihsel sureg igcerisinde olusmus yonetim modelleri
ve ozellikle hilafetin saltanata dontusmesi sikga elestirilmistir. Ancak islamcilar
1990’ yillarla birlikte modernitenin verili kavram ve kurumlarini da agsmaya doénuk
bir arayisa yonelmislerdir. Medine Vesikasl bu anlamda “alternatif bir arayis™a
denk digmektedir (Bulag, 1995, s. 225). Demokratik soylemin tim belirleyiciligine
ragmen, islamcilar demokratik degerleri kabullenmekle beraber, demokratik
yontem ve araglari sorgulamis ve asmaya calismiglardir. islam’in teokrasi ve
totalitarizmle anilmasini kabullenmedikleri gibi demokrasiyi de i¢sellestirmekte
zorlanmiglardir (Bulag, 1993j). Bu anlamda Medine Vesikasi bu sikismigliktan
kurtulma, “demokrasinin zaaflarini agsma” yonunde 6nemli bir adim olarak
g6rulmustir. Ozellikle modern-ulus-devlet formunda kurgulanmis, teokratik olarak
nitelendirilebilecek &zelliklere sahip “islam Devleti” ile “tek hukuklu yapisiyla

otoriter bir devleti besledigi” dugunulen demokrasiye donuk elestiriler Medine
Vesikasr'na da kaynaklik etmistir (Celik, 1994c, s. 27). islamcilar tarihle icine
girdikleri hesaplasmaya ragmen yine de kendi tarihsel ve kuilturel kaynaklariyla
olan iligkilerini surdurmusg, diger yandan da yasadiklari dunyaya
yabancilasmamaya c¢alismiglardir. Canatan, Medine Vesikasi ile ortaya konulan
¢abayi bu acidan hem eskiyi hem de yeniyi asma, ama eskiden de yeniden de bir

seyler tasima olarak tarif eder (Canatan, 1994, s. 100).

Medine Vesikasi ile 6nerilen projenin geleneksel islami siyasi modellerden ayrilan
onemli yonlerinden birisi, s6zlesmeye taraf topluluklarin esitligine dayaniyor
olusudur. S6zlesmenin taraflari arasinda kurulmak istenen esitlik ayni zamanda
gruplardan birinin digerleri GUzerindeki egemenligini de reddetmektedir. Osmanl
doénemi yenilesme hareketleri etrafinda olugsan tartismalar hatirlanacak olursa
Islahat Fermani'nin Osmanli tebaasi arasinda olusturmak istedigi esitlige karsi
islami referanslarla ciddi bir muhalefetin yiikseldigi goriilecektir. Ayrica farkli dini
gruplarin birarada yasamasinin érnegi olarak gdsterilen millet sisteminin icerdigi

esitsizlik ve Muslimanlarin hakim millet olusu Medine Vesikasl'yla onerilen
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projenin geleneksel siyasi yapilardan farkhligini ortaya koyacaktir (Canatan,
1994, s. 107). Bu esitlikci 6zellik, projeyi sadece Osmanli millet sisteminden degil
ayni zamanda Mevdudi ve Kutup etkisiyle olugan Islam Devleti modelinden de
ciddi bicimde farklilastirmaktadir.

Projede herkesin farkhliklari korunmakla, herkesin kendine ait “iyi’si devlet eliyle

belirlenmis bir resmi “iyi” adina yok edilmek istenmemektedir. Dolayisiyla
toplumun farkli “iyi” kabullerinden biri digerleri Uzerinde mekanizmalasmis bir
egemenlik kuramamaktadir. Projede toplum vyerine “hukuk topluluklar’’
kavraminin tercih edilmesi demokrasinin kisir dongulerini agsmak i¢in dnemli
gorulmustur. Hukuk topluluklari kavrami tek hukuklu bir yapinin sonucu olarak
farkh hukuklarin siyasal iktidar ve kamusal alanin digsinda kalmasindan kaynakh
iktidar kavgalarini diglamaktadir (Celik, 1994c, s. 29). Proje dini ve etnik
topluluklarin bir arada yasamasini hukuk topluluklarina nispet ederek kalici bir

zemine oturtmak istemistir (Kdktas, 1994, s. 59).

Proje, aslinda islam Devleti hedefinin temelsiz kalisiyla birlikte, islami bir siyasi
proje arayisinin Urinu olmustur. Bu durum, hakim olma yerine 6zgurce yasama
imkanlarini Gretme arayisinin sonucudur denilebilir. Bir bigimiyle islami cogulculuk
arayisi olarak da gorulebilir.

7.2.1. Hakimiyetten Katillma Cogulculuk Arayisi

1990’h yillar islamci sdylemde gogulculuk arayisinin yodun olarak tartisildigi
yillardir. Ozellikle Medine Vesikas’'ni temel alarak olusturulan proje “Ummet
temelinde ¢ogdulcu bir toplumsal proje” olarak takdim edilmis ve islam’in birarada
baris icinde yasamayl mumkun kilacak bir ¢cogulculugu icerdigi iddia edilmistir.
islam’in “iddia edildigi gibi” toplumu yukardan asagiya jakoben ydntemlerle
degistirip, “monolotik-uniform” bir toplum olusturmayi amaclayan totaliter bir
ideoloji olmadigi siklikla savunulmus; “siyasal islamci ideoloji’nin modern ulus-
devlet paradigmasindan ¢ok kotu bir bigcimde etkilendigi ve bunun sonucu olarak
tipki laikgi ve ulusgu modern ideoloji gibi totaliter oldugu soylenmistir. Mehmet
Metiner, Turkiye’nin Kemalistleri ve Afganistan’in
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Talibanlarini birbirine benzeterek, her iki ideolojinin de iktidari ele gecirdikten
sonra toplumu kendi ideolojileri dogrultusunda gerekirse zorla degistirmeyi,
dénlstirmeyi, amacladiklarini sdylemistir. Metiner'e gére; “iktidar aygitini ele
gegirdikten sonra kamusal alani buatinuyle belirleme-tanzim etme yetkisinin
kendisine ait oldugunu varsayan siyasal islamci ideolojinin islam’in kendisinden
¢ok modern-laik¢i devletin ideolojisinden esinlenerek ortaya c¢iktigini gormek
gerekir (Metiner, 1997b, s. 31). Oysaki islam cok dinli, cok etnisiteli ve ¢cok kltirli
bir toplumdan yanadir ve islam’in 6ztinde gogulculuk vardir. Metiner'in asil garpici
cumleleri su sekildedir:

islam bir dindir, devlet dedildir. Ideoloji ve kiiltiir hig degildir. islam yeryiizii galaksisinde tek
bir mmet, tek bir toplum olusturmak amaciyla da indirilmis degildir...Islam, yeryiizii
galaksisinde tek bicimli, tek kimlikli bir homojen toplum olusturma projesinden yana
degildir. Islam’in 6ngérdiigii toplum, daha énce de belirttigim gibi, cok dinli, ok kiiltiirlii,
cok etnikli heterojen bir topluluktur. Blitiin insanlari “tek bir immet” veya “tek bir toplum”
haline déniistiirme istedi Islam’in Kutsal Kitabi’'nin karsi ¢iktigi totaliter bir istektir. Kutsal
kitap Kur'an gayet acik bir dille sbéyle der: “Allah dileseydi insanlar O’na ortak
kosmazlardi...” (6/107) “Allah dileseydi blitiin insanlari tek bir (immet yapardi” (5/48)
(1997b, s. 31-33).

Bu ifadeler islam’i “hem devlet, hem ideoloji hem de din” olarak géren Hasan
elBenna ve Islam’i kapitalizm, kominizm gibi ideolojilerin karsisinda bir ideoloji
olarak kurgulayan Mevdudi ve Kutup cizgisindeki islamciliktan kopusu oldukga
acik bir sekilde gdstermektedir. Ote yandan bununla da sinirli kalmayarak,
islam’in biitiin insanlarin Miislimanlasmasini istedigini iddia eden ve insanhgin
tamamini Muslimanlastirmak icin gcalismayi kutsal bir gorev olarak tavsiye eden,
bu gergevede “tebli§”, “cihad”, “davet’ gibi kavramlarla gercevelenen islamcilik
fikri ile de celisen bir yeni yaklasim ortaya konulmaktadir. Kur'an’in “Din yalniz
Allah’in oluncaya kadar cihad etmek”?° hikm{ni temel alarak bitin insanhgi
dénlstirmeyi amaclayan lislamci misyondan oldukga uzak bir yaklasim
gériilmektedir. Metiner'e gore bu yaklasimin nedeni, islam’in gogulcu demokratik
bir siyasal projenin alternatif olarak ortaya ¢ikmasini tesvik ettigi, destekledigi
dusuncesidir.

islamcilar, “epistemolojik diizlemdeki gogulculugun siyasal yansimasini” (Koktas,
1994, s. 60) Kur'an’daki bazi ayetlere dayanarak agiklamaya galismiglardir.

Sizden her biriniz igin bir seriat kildik, eger Allah dilseydi hepinizi tek bir iimmet kilard..
Ancak bu size verdikleriyle sizi denemesi igindir. Siz (Misliimanlar) hayirda yariginiz.

20 Kur'an-1 Kerim. Enfal Suresi, 39. ayet
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Hepinizin dénist Allah’adir. Hakkinda ihtilafa ddstigiiniiz seyleri O size haber verecektir (Maide
Suresi, 46. Ayet).
Din 6zgurlugu, dini hosgoru, dinsel gcogulculuk, irksal, kulturel ve dilsel ¢esitlilik ve
farkhliklar karsisinda olumlu bir tavir almanin temeli su ayetlere dayandirilir (Beck,
1998, s. 50):

“Ve de ki: “Hak Rabbinizdendir; artik dileyen iman etsin, dileyen klifre sapsin”(18:29).

“Eger Rabbin dileseydi, yeryiiziindekilerin tiimii, topluca iman ederlerdi. Oyleyse onlar mii’min
oluncaya kadar insanlari sen mi zorlayacaksin?” (10:99).

“Dinde zorlama yoktur” (2:256).

“Ey insanlar, Biz sizi bir erkek ve kadindan yarattik. Sonra da sizi halklara ve kabilelere ayirdik ki
tanisasiniz” (49:13).

‘ggl;lze)rin ve yerin yaratiimasi ile dillerinizin ve renklerinizin ayri olmasi da O’nun ayetlerindendir”
islamcilar islam’in cogulculuga izin verdigi ydniindeki tezlerini Kur'an’dan referans
aldiklarl ayetlere dayandirmis olmalarina ragmen, “islam’in tek hak din ve islam
disindaki din ve inaniglarin batil olusu, hakikatin tekligi, gibi islami varsayimlar
karsisinda ¢ogulculuga imkan verecek yeni bir yorum bi¢cimi geligtirmeye
calismislardir. Bu baglamda hakikatin tek, ancak tezaharlerinin birden ¢ok oldugu,
islam’daki ictihad miiessesesinin cogulculuga imkan verdigi ve islam’in tarihsel
tecribesinin ¢ogulcu siyasal projelere kaynaklik edecek bir zenginlige sahip
oldugu iddia edilmistir.

Tekin, islam’a gore hakikatin tek, ama hakikatin tezahdurlerinin farkli farkl
oldugunu sdylemistir. Tekin’e gore islam, hakikat oldugunu iddia eden diger
anlayiglara elestiri getirmis, ancak modernizmin yaptigi gibi farkliliklari sifirlamak
Uzere baskici, despot ve dayatmaci olmamistir (Tekin, 1995, s. 39). Eyup
Koktas'ta hakikatin bir oldugu ancak mutlak hakikate nasil ve hangi araglarla
varilacagi konusunda farkliliklarin olmasinin mimkin olabilecegini sdylemigtir.
Koktag’a gére islam, Hristiyanlik gibi kilise ve devletle 6zdeslesmis bir din degil,
inananlarin bagimsiz bir akil yaritme alanina sahip olduklari bir dindir. Hakikati
tanimlama yetkisi ne kilise ya da muadil bir dini kurumda ne de devlettedir. Varlk
dinyasi totaliter bir dizleme degil, “hakikat bilgisinin gogulcu vechelerine” karsilik
gelir. Kdktas’a gore;
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Tevhid hakikatin total bilgisidir, ama varlik diinyasindaki farkli yansima vecheleri ve alemdeki
tecellileri, ilahi ve asil ile ayniyeti olmadidi igin totaliter bir forma indirgenemez.

Tevhid (st bir ilke ve birlestirici bir referans sistemi olarak ortak y6n, alem ile
tasavvurlarimizin farkl sekilde tezahdr ettigi diizlemdir. Bu zaviyeden hareketle her parga
bltiine bir isarettir ve insanoglu ancak hakikatin bilgisine bu parcalarin yardimiyla meyleder
ve ulasir. Totaliter yénelim alemdeki izafi bilginin mutlaklastiriimasi neticesinde ortaya
¢ikan tek bir dogrunun dikte edilmesiyle belirginlesir (Kbktas, 1994, s. 56).

Bulag’'ta hakikatin tek ve bir oldugunu, ancak hakikatin “namutenahi renk, ¢izgi,
boyut ve dizeylerde tezahUr ettigini” (2003b, s. 14) ifade etmigstir. Bulag’a goére
hakikate ve onun bilgisine varmanin birden farkli yolu ve imkéni vardir. Bu
nedenle “cogulluk”, Islami epistemolojinin olmazsa olmaz sartidir. islam ebedi
hakikati ihtiva ettigini ve evrensel oldugunu soyler ama Hristiyanlik ve
modernlikten farkli olarak kimseyi buna dahil olmaya mecbur etmez. Bunun igin
zor ve baski kullanmaz (2003b, s. 14). Arayisi tekil bir yone indirgemek hakikate
saygisizliktir. Bulag’a gore “arayisin ¢ogul yon ve yontemlerini teke indirgemek”
(1994d, s. 6) hakikati bir boyuta hapsedip dondurmaktir. Bu durumda insan
mutlakiyetci bir totaliterizmin kapali sistemine girmis olur (1994d, s. 6). Bulag,
modernligin varligi ve toplumsal insani durumlari teklige, tekil bir dinyaya
indirgedigini, bu nedenle c¢ogulculugu, c¢oklugu reddettigini iddia etmektedir.
Modernlik insana kendi tanimi, ingasi ve tasarimi olan “birligi” empoze etmigtir.
Bu temel varsayima karsi gelistirilen post-modern itiraz da her lokal gergekligin
kendi basina bir anlam duzenine isaret ettigini iddia etti. Boylelikle “birligi” inkar
edip “goklugu” yiceltti. Buna karsilik Islam ne modernizm gibi “kesreti” ne de
postmodernizm gibi “vahdeti” inkar eder, “kesret icinde vahdet”i, 6ngorir (2003b,

s. 13).

islamcilar islam’in gogulcu siyasal karakterinin bir diger kaynagi olarak ictihad
miessesesini gérmislerdir. igtihad ilahi bir referans sistemine dayanarak beseri
bir ¢aba sonucu ortaya konulan sahsi goérustir. Vahyin insan akh ile
yorumlanigidir. Bu itibarla “asil” ilahi, “usul” ise beseridir. Yani vahiy ilahi ama
varligin yorumu beseridir. ictihad beseri bir caba olmasi nedeniyle cogul sonugclar
dogurmaktadir. Bu yonyle ictihad islam’in totaliter bir siyasal sisteme kaynaklik
etmesini engellerken, ¢ogulcu bir epistemolojik duzlemin kurulmasina aracilik

eder. Tarihte goérilmls totaliter islami siyasi 6rnekler yorumun asil haline
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donusmesi ya da farkli igtihadlar iginden tipki ulus devlette oldugu gibi bir ictihad
seklinin merkezilesmesinin sonucu olarak var olmustur (Koktas, 1994, s. 56-58).

Islam’in gogulculugu gergeklestirme imkanlarinin bir diger kayna@: tarihsel
tecribede aranmistir. Bu gergevede Yahudi ve Hristiyanlarin “Ehl-i Kitap” olarak
nitelendirilmesi, kitabin kutsalligi ve mesruiyeti baglaminda Yahudi ve

Hristiyanlara 6zel bir statunin dogmasina ve dini cogulculuga kaynaklik etmistir.
Ayrica Adnan Aslan Endulius ve Osmanli’da birarada yasama sisteminin basariyla
uygulanmasini “Islami teolojik ve sosyolojik dini ¢ogulculugun” kaynagi olarak
goérmastir. “Zimmi” statisi ve Osmanh “millet sistemi” sosyolojik anlamda
c¢ogulculugun baslangicidir. Aslan’a gére bugtinde “gok hukuklu ve ¢ok kaltGrlG”
bir sistem ile gogulcu bir toplumsal, siyasal yapi olusturulabilir. islam gelenegi
bunun hem pratik, hem de diisiinsel birikimine sahiptir (Aslan, 2002, s. 26). islam
toplumlari bu ylzyllin basina kadar c¢ok kulturli ve ¢ok hukuklu toplumsal
yapilarini genis Olcide korumayi basarmiglardir (Koktas, 1994, s. 59). Bilal
Eryilmaz, Osmanli “millet sistemi’ni sosyo-kultlrel planda ¢ogdulcu bir model
olarak takdim etmistir. Toplum inang gruplarina gore orgutlenerek siyasi sistem
icinde yer almaktadir. Toplumdaki kulttrel farklilik idari-siyasi sisteme yansimistir.
inang gruplari kendi yasam bigimi baglaminda bitiinlyle 6zgiir olmuslardir. Bu
Olcekte bir kdlturel c¢ogulculuk bati sisteminde tarihte de bugunde yoktur.
Dolayisiyla islami tarihsel tecriibe bugiinde islam’a dayanarak cogulcu bir
toplumsal-siyasal sisteme kaynaklik edebilir (Eryilmaz, 1994, s. 97).

Metiner, islamcilarin geldikleri yeri sikca sorulan iki soruya cevap vererek
dzetlemek istemistir. Burada yer alan ifadeler 1990’ yillarin islamci sdylemini

temsil bakimindan onemli ifadelerdir.

Islamcilar sizce uzlagip birarada yasanabilecek kisiler midir? Birlikte yasamayi kolaylastirmak igin ne
gibi fedakarlikta bulunmalidirlar?

Hepimiz farkhiliklarimiza ragmen birarada yasayabiliriz. Bunun igin hi¢ kimsenin kendi
dininden, inancindan veya mezhebinden taviz vermesi gerekmiyor. Uzlasma; kigilerin kendi
dinlerinden vazgecme temelinde degil, tam tersine kendi dinlerini 6zgiirce yagsayabilme
temelinde ortaya ¢ikmalidir. Zaten konsensiis kavramiyla ifade edilmek istenen husus da
budur (Metiner, 1998d, s. 2).

Yeni dénemin yiikselen degerlerine uygun olarak islamcilar, cogulculugun
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islami kaynaklarini Uretmeye c¢alismislardir. Bu baglamda gerek Medine
Vesikasi'nda gerekse ¢ogulculuk arayiglarinda en énemli tartisma konularindan
birini cok hukukluluk tartismalari olusturmustur.

7.2.2. Bir Cogulculuk Arayigi Olarak Cok Hukukluluk

Islamcilar tarafindan Medine Vesikasi baglaminda gogulcu bir toplumsal projenin
cok hukuklu bir temele dayandiriimasi iddia edilmistir. islamcilar “cogulculuk” ve
“cok kalturltlugu” ¢ok dinli, ¢ok dilli, cok etnisiteli olmakla birlikte ayni zamanda
¢ok hukuklu bir sosyokulturel yapi olarak gérmuslerdir. Bu agidan moderniteyi tek
hukuklu yapisi nedeniyle elestirmislerdir (Aydin, 2003, s. 44). Ddénemin
Islamcilarinin birgogu islam’in “hukuk secme hiirriyeti” ve rizaya dayali bir siyasal
yap! dnerdigini sikca vurgulamislardir. islamcilarin devletin sadece yiriitme ile
sinirlandirildigi, yasamanin, din ve hukuk topluluklarina birakildigr tezi
hatirlanacak olursa ¢ok hukukluluk ile devletin yeni Islamci muhayyedeki

fonksiyonlari arasinda rahatlikla bir bag kurulabilir (Cinar, 1998).

Refah Partisi'nin 6nemli teorisyenlerinden Bahri Zengin, “herkese din ve hukuk
secme 6zgUrligu tanimayr” esas Islamci kimlik olarak ifade etmistir. islamci
mucadelenin ancak “¢cok hukukluluk” ilkesi ile kitlesellesebilecegini savunmustur”
(1993b, s. 36). Cok hukukluluk, islami siyasi anlayigin bir sonucu olarak gérilmus,
bir devletin gergek anlamda c¢ogulcu olabilmesi ¢ok hukuklu bir yapiya sahip
olmasina baglanmistir. Hatta Davut Dursun, ulus devlet anlayigi ile dogmus tekil
hukuk anlayisini “son iki Ug¢ asirdir insanligin sahit oldugu en buayuk zulimlerden
biri” (1993b, s. 14) olarak degerlendirmistir.

Omer Celik de islam toplumlarinda “hukuk cogulculugunun esas” oldugunu
vurgulayarak Osmanl’'nin son donemlerinde vyazilan “Mecelle’yi modern
paradigmanin etkisinde kalinarak ortaya konulmus bir kodifikasyon caligmasi
olarak nitelendirmigtir. Celik, Mecelle’yi hukuki ¢ogulculuk agisindan bir sapma
olarak degerlendirmigtir. Mecelle’nin igeriginin dini olmasina ragmen formunun bu
icerigi kisirlastirdigini ve dini tek hukuklu modern yapilara eklemledigini iddia

etmistir.
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Ali Bulag, hukuk segcme 6zgurligunu “dinde zorlama yoktur” ayetinden hareketle
aciklamaya calismig, bu baglamda ¢ok hukuklugu din segme hurriyetine temel
teskil eden ayetlerden hareketle temellendirmistir. Bulag, din se¢gme 6zgurluguna
felsefi gorus, ideoloji ve dogal olarak bunlarin 6ngérdigu hukuk segimini
kapsayacak sekilde genisletmistir. Bulag’a gore, “din seciminde insanlari 6zgur
birakirken, hukuk seciminde onlara engel olmak dinlerin 6zine mudahaledir”
(1994c, s.13). Bulag da, hukuk c¢oklugunu, c¢ogulculugun o6nkosulu olarak
gormastur. Ancak Bulag hukuk ¢oklugunu “sadece 6zel hukuk ve yerel iglerle”
(1998c, s. 9) sinirlandirp kamusal hukukta tekil hukukun esas alinmasini
belirtmistir.

Cogulculuk arayisinin bir sonucu olarak savunulan ¢ok hukukluluk, islamcilarin
devlete egemen olarak MuslUmanca bir hayat yagama iddialarindan vazgecerek,
yalnizca Muslimanlari baglayan islami 6zel hukuk kurallari igerisinde
Maslimanca yasama arayisina yoneldiklerini gostermektedir. Bu baglamda
islamcilarin bu arayisi islami yasam bicimine alan acma arayisi olarak
degerlendirilebilir.

7.3. ISLAMCI SOYLEMDE LAIKLIKLE iLGILi YENi YAKLASIMLAR

islamcilar, 1990’1 yillara kadar laiklikle ilgili elestirilerini iki hat (zerinden
yurttmuslerdir: ilki, Cumhuriyet modernlesmesinin uyguladigi laik politikalardan

hareketle laikligin “din diismanlidi” oldugu elestirisidir. ikincisi ise, islam’da din ve
devletin birbirinden ayriimaz unsurlar oldugu, islam’in Hristiyanlktan farkl olarak
hayatin bitiiniini kusatan bir din oldugu, dolayisiyla islam’da laikligin olmadig,

laikligin islam’a aykiri oldugdu elestirisidir (Sen, 2012, s.226).

Cumhuriyet Turkiye’'sinde otoriter modernlesme politikalarinin sonucu olarak
(Canatan, 1997a, s.56) devlet geleneksel dini anlayis, kurum, kurulus ve
kadrolarla yaygin ve gucli bir mucadelenin icinde olmustur. Laiklik bu
mucadelenin en 6nemli araci olarak tasarlanmistir. Din ve dini alanla ilgili

devrimlerin tamami laiklik ilkesi merkeze alinarak yudrutulmustar. Din ve dince
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kutsal sayilan her gseye, hatta ibadetlerin bicimi ve ibadethanelere kadar ciddi
mudahaleler iceren politikalar nedeniyle dindar kesimlerce laiklik, “dinsizlik” ve
“din dugsmanhgi” olarak goérulmustur. Turkiye’nin Batililagma tarihi adeta laiklesme
tarihi olarak tezahir etmistir (Mert, 1994, s. 55). Bu acidan Tirk islamcilari genel
olarak laiklik ilkesi ile ilgili olumsuz tecribelere sahip bir hafiza olusturmusglardir.
Ozellikle Tek Parti déneminin pozitivizme dayal kati laiklik uygulamalari dini
hassasiyetlere sahip genis kesimlerce tepkiyle karsilanmig, bu tepki siyasal
kutuplasmalara da kaynaklik etmigtir. 1970’li yillara kadar Islamci séylem
icerisinde laiklik ile ilgili geligtirilen tum elegtiriler, laikligin bu kati “din karsit”
uygulamalarindan hareketle sekillenmistir. Laiklik “ladini” (dindisi) bir dayatma

(Tung, 1998b, s.21) olarak gorulmustar.

1970’li yillarda islamciligin devlet ve siyaseti merkeze alan yeni sdylemi, laiklikle
ilgili elestirilere yeni bir boyut kazandirmistir. islam’in bir din olmanin yani sira bir
devlet oldugu, islam’da din ile devletin birbirinden ayrilamayacagi, islam’in
hayatin tamamini kusatan ilahi yasalar icerdigi, dolayisiyla islam’da hukukun
kaynaginin ilahi oldugu ve seriatin devletin temel dayanagini teskil ettigi
yoniindeki islamci tezlerin sonucu laiklik islam’a karsi bir kalkisma olarak
yorumlanmistir. Buradan hareketle verilen hiikiim, islam’da kesinlikle laikligin
olmadidi ve olamayacadidir. Laiklik Kilise ile Devletin, Din adamlari ile halkin ayri
oldugu Hristiyan geleneginin Griiniidir. Oysa ki islam’'da kiliseye benzer bir
kurumsallik olmadigi gibi bir din adamlari sinifi da yoktur. Din hayatin tamamini
kusatan tek gercektir. Dolayisiyla laiklik Hristiyan geleneginin bir Grana olarak
bitiniyle islam’in disindadir. Sadik Albayrak bu islamci gizginin laiklikle ilgili
tezlerini oldukga net bir sekilde 6zetlemistir:

Bazi Islamci diigiiniirler deviet baska din bagska diyorlar. Devletsiz de yasanabilir deniyor.
Bu dogru bir hareket degildir. Laik gériise yakin bir gériistiir. Islam ilahi bir nizamdir.
insanlarin muhtag oldugu maddi manevi biitiin meseleleri ¢ézmekle yiikimlidir. Bu
durumda Islamin hakimiyeti deviet olmasi ile kaimdir.

Halbuki Islam sadece itikat, ibadet, ahlak esaslarinda degil toplumu yénledirmede her
alanda hiikiim var eden ilahi bir nizamdir. islam bir biitiindiir. Dogumundan éliimiine kadar
insanin muhtag oldugu veya karsi karsiya gelecegdi blitiin sosyal, kiiltiirel ve toplumsal
degerlere ¢6ziim bulan bir nizamdir. Bu durumda ya devlet dini reddedecek ya da din
devlete hakim olacaktir. Aksine bir durum ise bat tipi laiklik, devietcilik olur ki Amerika'da
bu vardir.
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Din siyaset ve hiikiimet demektir. Bizde ise 6yle bir nesil ortaya ¢ikmistir ki siyaset bagka
din bagka diyor. Bu Hristiyanlik veya diger dinler igin olabilir ama Islam igin béyle bir sey
mevzubahis olamaz (Albayrak, 1993, s. 13).

1990'li yillarda islamci séylemde yasanan degisimin bir baska odagini laiklikle ilgili
yeni yaklasimlar olusturmustur. Laiklik, islamci hafizada derin izler ve yaralar
birakmigtir. Hem Tlrkiye’de hem de diger islam (lkelerinde Islami hareketlere
kargi yurutulen mucadele otoriter yonetimlerce laiklik adina yapilmistir. Bir ¢ok
cezai kovusturma, mudahale ve darbeler laiklik ilkesine dayandirilarak
mesrulastirnimis ve islamci kesimler laiklige aykirilik gerekgesiyle oldukga ciddi
baski, siddet ve mudahale ile karsi karsiya kalmiglardir. TUm bu aci muktesabata
ragmen laiklikle ilgili sOylemde de -¢ok glgli olmamakla beraber- degisimin

isaretleri gorulebilir.

1990 sonrasi islamci séylemin, laiklik yaklasimindaki degisimini (ic noktada tesbit
etmek mumkindir: ilki, laiklikle ilgili klasik elestirinin disina gikilarak, laikligin
degil, Tirkiye’deki uygulamalarin elestiriimeye baslanmasidir. ikincisi, farkli laiklik
tanimlamalarindan hareketle “Din ve vicdan 6zgurligunun teminati ve devletin
dinler karsisinda esit mesafede olusu” olarak laikligin islam’la uzlastirilabilecegi
ve kabul edilebilecegi tesbitidir. Uglinciisii ise, genis kesimlerce kabullenilmekte

zorlanilsa bile tartisiimaya baslanan Din-Devlet iligkilerindeki yeni yaklagimlardir.

7.3.1. Laiklik Elestirisinde Yeni Dil: “Tiirkiye’ye Ozgii Laiklik-Gergek
Laiklik”

1990l yillarda islamcilar Tirkiye’de uygulanan laikligi, “Turk usul(” olarak
tanimlamis ve “Bati tarzi bir laiklik tanimlamasi ve uygulamasinin® olmadigi,
“Batida oldugu bigimiyle laiklik” yerine adeta “politik bir ideoloji, hatta mezhep”
olarak bir laiklik uygulamasinin tasarlandigini iddia etmiglerdir (Ak, 1995, s. 44).
Tark laiklik sistemi, tek parti doneminin otoriter ve jokobence uygulamalari ile
sekillenmigtir. Davut Dursun’a gore Turk laiklik sistemi hi¢bir sekilde Batr’daki
uygulamalara benzememekte, hatta “laiklik olarak degerlendiriimesi bile son
derece zor olmaktadir” (Dursun, 1993c, s. 104). Tirk laikligi, “bir din digmanligi
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yapilarak... jokoben yontemlerle” uygulanmigtir. Dine ve dindarlara uygulanan her
tarll “zulmun” altinda laiklik gerekgesi yatmistir. Tek parti dénemindeki laiklik
uygulamasinin amaci, toplumu her turli dinsel etkinin uzagina gotirmektir.
Dursun’a gore tek parti laikliginin hedefi “toplumu dinsizlestirmek”tir. Temel amag,
“Islam dininin reforma tabi tutulmasidir’. Dinin toplumsal hayata higbir etkisi
olmayan, sadece Kkigilerin vicdanlarinda kalmasi gereken arkaik bir kuruma
donusturtlmesidir.  Laiklik bu temel hedefin kullanish  bir aracina
donugturalmuagtur. Dursun’a gore laikligin temel degerleri, “din ve devlet ayrimi,
din ve vicdan Ozgurlugu, dinin dokunulmaz kutsal bir alan olarak kabul
edilmesi”dir. Bu ac¢idan Turkiye'deki laiklik uygulamasi Dursun'a gore,

“Bati tipi bir orgutlenme” ortaya koymamis, “gercek bir laiklik” olamamistir (1993c,
s.102-106).

Tarkiye’de laiklik bir toplum kurma projesi olarak tasarlanmistir. Bu nedenle laiklik,
bir inang 0Ozgurligu, devletin dinsel tavirlardan uzaklastiriimasi ve dinler
karsisinda tarafsiz olmasi olarak anlamlandiriimamistir (Dursun, 1998a, s. 35).
Dursun’un laiklikle ilgili bu degerlendirmelerinde dikkati ¢eken husus laikligin
Turkiye uygulamasi olarak tanimladigi bicimine ¢ok ciddi elestiriler yoneltiyorken,
Bati tipi olarak tanimladigi laiklik bi¢cimine herhangi bir elestiri gelistirmemesi,
hatta olumlayan bir tutum sergiliyor olusudur. Dursun “Bati tipi” ya da “gercek
laiklik” olarak tanimlamaya calistigi laiklik bigimi ile din 6zgurligu arasinda bir
baglanti kurmakta, bu bigimiyle laikligin kabul edilebilir ve uzlasilabilir oldugunun

isaretlerini vermektedir.

islamci aydinlar Tiirkiye’de uygulanan laikligi “gercek laiklikten” ayirmak igin
“laikgilik” (Tan, 1998c, s. 24), “Jakoben laiklik" (Akdogan, 1998d, 17),
“Cumhuriyetci Laiklik”, “Siyasal laikgilik” (Kutan, 1998, s. 33), “Laisizm” (Dursun,
1994b, s. 83; Canatan, 1998d, s. 12) ifadelerini kullanmay tercih etmislerdir.

Ozellikle “Laikgilik” ifadesi, laikligin Turkiye uygulamalarinin mesruiyet zeminini
zayiflatmanin bir araci olarak sikga kullaniimigtir.
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Metiner Laikligi, toplumda varolan tum inan¢ gruplarina veya kimlik kimelerine
kargi tarafsiz olmayi 6ngéren; farklliklari oldugu gibi kabul ederek bir arada barig
icinde tutmayir amaglayan bir “aygit” olarak tanimlamaktadir. Metiner'e gore
farkhliklari kendi potasinda eritmeyi 6ngéren kati ideolojik anlayis ise laiklikgiliktir
(Metiner, 1998e, s.2). Laikgilik dinin toplumsal islevini yiklenmek, dini koydugu
yere kendi oturarak devleti bir ideolojik devlet aygitina donustirmekle
iliskilendirilmistir (Akdogan, 1995, s.55). Laiklik, topluma tipki bir din dayatilir gibi
dayatiimak suretiyle, laikcilige donusturalmas, “militan bir sekilde” devlet eliyle din
ve dini akimlarla savasmanin araci haline getirilmistir (Canatan, 1995a, s.32).
Fazilet Partisi Genel Baskani Recai Kutan, S6zlesme Dergisinde yayinlanan bir
roportajinda laiklik ile laikgilik arasinda ayrimin net bir gsekilde ortaya konulmasini
talep etmis, Turkiye'de laikligin siyasallastirildigini iddia etmistir. Kutan siyasal
laikligi, “laikligi siyasete alet etmek” olarak tanimlayarak bunun “demokratik
laikligin® 6zUnU tahrip eden bir anlayis oldugunu, bu nedenle de reddettiklerini
vurgulamistir (Kutan, 1998, s. 32).

islamcilara gore Turk laikligi, higbir zaman Batidaki gibi din ve vicdan hirriyetini
teminat altina alan bir politika olmamig, dine mudahale ve yonlendirmenin araci,
(Dursun, 1994b, s. 84) dini toplumsal yasamin batin alanlarindan dislayarak
tumuyle 6zel yasam alanina ve hatta vicdana sokmaya calisan bir ideoloji
olmustur (Canatan, 1998d, s. 12). Bu anlamda da Turkiye’'nin
demokratiklesmesinin 6nundeki en blyuk engel olarak goriimustir (Tan, 1994b,
S. 63).

Laikligi bu sekilde ayrimlamak, en azindan laikligin kavramsal olarak
kabullenildigini ancak anlamina yonelik bir mudahalede bulunuldugunu ya da
laikligin bir tur uygulamasinin diger tur uygulamasina tercih edildigini gosteriyor.
Hatta “siyasal islam” adlandirimasindan hareketle kullanilan “siyasal laikgilik”
nitelemesi bir tarafiyla laiklik adina ydrutulen totaliter tutumlara dikkat cekerken
diger tarafiyla “siyasal islam” tanimlamasiyla totaliterlikle su¢lanma riski tagiyan
islamciligl temize ¢ikarma gabasi iceriyor. Biitiin bu elestirel séylemin ortaya
koydugu durum, laikligin timden reddedilmesi yerine din 6zgurligunun teminati

olarak kurgulandigi ve devletin dinler karsisinda esit ve tarafsiz olusunun bir
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hukuksal temeli olarak kabul edildigi takdirde “gercek laikligin® kabul
edilebilecegine dair ipuglari tasiyor olusudur.

Tarkiye’de uygulanan laiklik, din-devlet iligkilerinin kurgulanis bi¢imi agisindan da
elegtirilmistir. Turkiye, laik oldugunu iddia etmesine ragmen, dini, devlete bagh bir
kurum olarak denetimine almistir. Tlrkiye'de islam resmilestirilmis,
devletlegtirilmistir. Bu agidan Turkiye’de uygulanan laiklik degil “Bizantinizm”dir.
Bu bicimiyle Turkiye’nin uluslararasi taahhutleri ve Avrupa standartlari ile ¢elisen

bir durum s6z konusudur (Yeni Zemin Dergisi, 1993f, s. 7).

islamcilar, 1990 yillarda Din ve Devlet iglerinin birbirinden ayriimasi olarak
tanimlanan laikligin, Tlrkiye’de devletin dine ve dini hayata midahale etmesi
seklinde uygulanmasini, yine laiklik tanimina uygun olmamak acisindan
elestirmislerdir. Davut Dursun’a gore laiklik Turkiye’de, devletin vatandaslarin dini
hayatina mudahale etmesi, dine yeni bir sekil kazandirmasi, dinin resmi ideolojinin
deg@er ve olgulerine gore yapilandiriimasi seklinde ortaya ¢ikmigtir. Din, devlet
tarafindan denetim altinda tutulmaktadir. Devletin temel politikalari ve resmi
degerleriyle celismeyen bir islam anlayisi gelistiriimeye galisiimaktadir. Bu amaca
hizmet etmenin en islevsel araci da Diyanet isleri Bagkanhgrdir (Dursun, 1993d,
s. 11-16). islamcilar, Diyanet isleri Baskanligrnin varligini devletin dine egemen
olma, dinin tehlikeli boyutlarini ehlilegtirme (Gedik, 1993, s. 10) ve dini kontrol
altinda tutma isteginin bir araci oldugunu iddia etmiglerdir (Ozdendren, 1993c, s.
15). Bu haliyle laiklik, dini diglayan ya da din kargisinda notr olmayi saglayan bir
ilke olmaktan 6te, dini yeniden tanimlama, yeni bir din anlayisi yerlestirme ve
isletme, yeni bir “devlet islami” olusturma ve islam’i siirekli kontrol altinda tutmayi
amaclamistir (Ete, 2003, s. 49-50).

Tarkiye laikliginde, din devletten ayriimistir ama yine de devletin kontrol ve
denetimi altindadir. Oysaki, laikligi ilke olarak benimseyen bir devletin resmi bir
din anlayisina sahip ¢ikmasi (Canatan, 1995a, s. 38), bir din anlayisinin gelismesi
icin imkanlarini seferber etmesi laiklikle c¢eliski icermektedir. Bat’'nin érnek
alindigi sdylenmesine ragmen Bat’'nin din karsisinda takindigi tarafsiz tavir
takinlmamistir (Tung, 1998b, s. 21-22). Bulag’a gére Devletin dine egemen
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oldugu bu durum, Tarkiye’deki din-devlet iligkisini laik olmaktan ¢ikarir, tam aksine
“Bizantinist” bir kategoriye sokar (2002b, s. 11).

Abdurrahman Dilipak, bu durumu devletin dine hakim oldugu “Bizantinist” bir
sistem olarak ifade etmis, bu agidan Turkiye'de laiklikten degil ancak “Kemalist
Teokrasi’den sz edilebilecegini vurgulamistir (1993, s. 18). Kadir Canatan’a goére

de Turkiye devleti bu haliyle laik degil “teokratik” 6zellikler gdstermektedir.

Degigstirilemez ilkeler ve kutsanmis kisiler devlete yon vermektedir (1995a, s. 38).

Laikligin Turkiye uygulamasi, devletin dine egemen olan yapisi nedeniyle
“Bizantinist” olmakla elestirilmistir. Bu ¢ercevede devletin sadece dine egemen
olma isteg@i dedil, bir dini anlayisi devletin koruma, kollama ve gelistirme istegide
elegtiriimistir. Laikligin, Din ve devlet islerinin ayrilmasi, devletin dinler ve
mezhepler karsisinda tarafsiz olmasi gerektigi sekliyle talep edilebilir olduguna
dair gekimser isaretler verilmistir. islamin hem din hem de bir devlet oldugu inanci
acisindan degerlendirildiginde, yeni bir laiklik elegtirisi s6z konusudur.
Turkiye'deki laiklik uygulamalarinin islam'in hayatin bittinine hakim olan bir
inan¢ olusundan hareketle dedil de laikligin Batr’daki tanimindan hareketle
elegtiriimis olmasi, laiklikle ilgili bir megruiyet zemininin olugsmaya basladigini
gOstermektedir.

7.3.2. Laiklikle islam Arasinda Telif Arayislari

islamcilar laiklik ilkesine yonelik elestirilerindeki yeni yaklagimlarin yani sira islam
ile laiklik arasinda bir telif olusturma gabasina da yonelmislerdir. Bu gabanin bir
sonucu olarak islam ile gelismeyecek bir laiklik tanimina ulasmaya g¢alismiglardir.
Sukru Karatepe; gunimUz Bati siyaset literatirtinde laik devletin;

insanlarin dini inang ve ibadetlerine saygili olan, higbir dini digerine karsi (istiin tutmayp,
tiim din ve mezheplere karsi egit davranan, dini inang ve ibadetleri kisinin 6zel igi kabul
ederek bu tir hizmetlerin ydriitilmesini cemaatlere birakan, hi¢bir dini yasaklamadigi gibi
higbir dinin ilkelerini de toplum igin zorunlu hale getirmeyen devlet (1995, s. 77).

olarak tanimlandigini soylemektedir. Aktay’da kuresel sOylemde laikligin dinlerin
kurumsal varhdini tehdit eden degil aksine guvenceye alan bir dizen arayisinin
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ifadesi oldugunu vurgular. Aktay’a gore laiklik, ylzyillar suren din ve mezhep
savaslari baglaminda bu kargasayi gidermek Uzere dinler Ustu bir hukuk sistemi
olarak gelismigtir. Bu yaniyla laiklik farkli dinlerin toplumsal huzura dokunmadan
bir arada yasamalarina imkan veren bir hukimet sistemidir. Laiklikle ilgili bu
okuma bigimi bir arada yasamayi, din ve inanglar arasindaki gerilimleri azaltmayi
mumkin kilacak ¢ok kultirculuk ve demokrasi tahayyulini besleyip
tamamlayacaktir (2002, s.160).

Laiklik Batr’da bir “6zgurlesme” hareketi olarak islev gérmustur (Canatan, 1998d,
s. 12). Canatan’a gore laiklik yanlilari, laikligin tim dini 6zgurlakleri givence altina
aldigini soylemektedirler. Laiklik yanllarina gore laikligin dini 6zgurltUklerin
glvencesi olusu, laik devletin resmi din tanimamasindan ve topluma herhangi bir
dini dayatmadigi gibi karsilikli dayatmalari da onlemesinden kaynaklanmaktadir
(19954, s. 35).

Oysaki bizde laiklik, 6zgurlukleri givence altina almak i¢in degil kisitlamak igin bir
islev gormustir. Canatan’in laikligin Turkiye’deki uygulanisi nedeniyle
sinirlandirilan dini 6zgurliikler listesi, aslinda islamci taleplerin “Bati tipi laiklik” ile

temin edilebilecegini de gdstermektedir:

1) Bagértusu kamusal alanda kisitlanmaktadir.

2) Ordu ve bazi kamu kurumlarinda dini kanaatleri agiklamak, ifade etmek ve yerine getirmek
gibi eylemler isten atilma nedeni olarak gorilmektedir.

3) Cuma namazi basta olmak lGizere namazlar kamusal alanda kisitlanmaktadir. 4) Dini eserler
yasaklanmaktadir.

5) Kurban derilerini toplama tekeli devlettedir.

6) Dini temelde faaliyet yapan derneklerin, kurumlarin ve partilerin kurulmasi yasaklanmaktadir.
7) Sivil cemaatlerin organize ettigi Kur'an Kurslari yasadisi ilan edilmektedir.

8) Hac ibadetlerinin organizasyonu bazi kurumlarin tekeline birakiimaktadir.

9) Zorunlu din ve ahlak dersleri devlet eliyle uygulanmaktadir.

10) Okullarda kisilerin inanclariyla ters dusebilen resmi bir ideoloji tek dogru ideoloji olarak
okutulmaktadir.

11) Egitimde ¢ogulculuk degil tekilcilik esas alinmistir (Canatan, 1995a, s. 39).

Burada siralanan haklarla ilgili kisitlamalarin kaldiriimasi durumunda islamcilarin
laiklikle aralarinda varolan geriliminde kalkacagi izlenimine ulagiimaktadir. Ayrica
bu maddelerin igerisinde zorunlu din derslerine karsi ¢ikilmasi, sivil cemaatlere
alan acllmasi, egitimde g¢ogulculuk gibi talepler, devlet eliyle islamlasma

dusuncesinden laik bir dusunceye kayildigina isaret etmektedir.
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Batun bunlar boyle bir laiklik tanimi ve sayilan 6zgurluklerin glivenceye alindigi
bir hukuksal diizenin islamci sdylem icinde de mesruiyet zemini bulabildiginin

gostergeleri olarak degerlendirilebilir. Ali Bulag, bdyle bir laiklik tanimina

Tarkiye'li MislUmanlardan zaten herhangi bir itiraz gelmeyecegini belirtmistir.

Bulag’a gore;

Devlet her grubun kendini ifade ve temsil/ etmesine elverigli siyasi ve sosyal zemini
hazirliyor, dinler ve mezheplerden birini “resmi din ve mezhep” ilan edip herkesi buna
uymaya mecbur etmiyorsa ve bu laiklik ise, bu laiklik tanimi ile Miisliimanlarin sosyal,
kdilttirel ve siyasi talepleri arasinda bir catisma yoktur. Din ve mezhep i¢in s6z konusu olan,
sekliler mahiyetteki “resmi ideolgjiler” igin de séz konusudur. Yok eger “bize 6zgii” denen
laiklikten anlasilan, dine ve dini hayat sekillerine miidahale ise, buna zaten diinyada laiklik
diyen yoktur (Bulag, 2002a, s. 35).

Bu ifadelerde de goruldugu gibi “dinler ve inanglar karsisinda esit mesafede duran
tutum anlamindaki laiklik” (Bulag, 2003c, s. 5-6) Muslumanlarca kabul edilebilir
gorulmektedir. Bulag’a goére laiklik devletin bir ideolojisi degil de bir tutumu
oldugunda, buna kimsenin bir itirazi olmayacaktir. Devlet buatin din ve inanglar
karsisinda “esit mesafede uzak” durmasi durumunda “laik bir tutum” sergilemis
olacaktir. Bulag ifadelerinin devaminda “din devleti’nin yani “bir dinin ana
referanslarini ve yagsama pratiklerini herkes i¢in mecburi ve baglayici kabul eden
devlet’in kargasa ve gerilim kaynagi olacagini vurgulamaktadir (Bulag, 1998d, s.

6). Bulag, bir baska yazisinda daha da ileri giderek sunlari sdylemistir.

Bu anlamda denebilir ki, Islam’da siyaset “sekiiler” degil, fakat “laiktir”. Ikisinin arasindaki
fark sudur. Sekiiler siyaset, dinin disinda ve dini higbir sekilde kaale almayan bir siyasettir.
Yani dini hi¢cbir sekilde referans almiyor, dini siyasi ve hatta kamusal hayattan arindiriyor.
Din digi bir siyasettir. O halde sekiiler siyaset islam’in kabul etmedigi bir siyasettir.

islam’da siyaset “laik’tir dedigimiz zaman, siyasetin din adamlari sinifinin ve bir din
kurumunun tekelinde olmamasi durumunu anhyoruz. Islam’da herkesin siyaset yapma
hakki vardir. “Laik”olmayan siyaset, siyasetin din adamlarinin ve dini bir kurumun elinde
olmasini sart gériir. Islamiyet’te siyaset tabiati geredi “laik’tir (Bulag, 1998b, s. 10).

Akdogan’da laikligin bu taniminin ¢ogulculugun teminati ve demokrasinin 6n
kosulu oldugunu diisiinmektedir. Akdogan’a gore islamcilarin laiklige sicak
bakmalarini saglayan da bu tanimda yer alan ¢ogulcu anlayistir (1998e, s. 17).
Akdogan, Turkiye’'deki bicimiyle “jokoben” ve “cumhuriyetci laikgilik” anlayisina
karg!i laikligin daha demokratik ve liberal bir versiyonunun ©On plana
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cikarilabilecegini ve bunun da “ehven-i ser” olarak savunulabilecegini ifade
etmistir (Akdogan, 1995, s. 55).

Fazilet Partisi Genel Baskani Recai Kutan, S6zlesme Dergisi'nde yer alan

mulakatinda laikligi bir “hakem anlayisin” adi olarak tanimlamis ve sosyal barisi
saglamanin iglevsel bir araci olarak degerlendirmistir. Kutan'a gore Turkiye
tercihini “otoriter-jokoben laikgilik’ten yana degil “demokratik laiklikten” yana
yapmalidir. Clinkl sosyal barigi saglamanin yolu demokratik laiklik anlayisindan
gegmektedir. Kutan, acik bir bicimde parti olarak “Anglo-sakson” dlinyasinin
benimseyip uyguladigi laikligi, sosyal barigi saglamanin bir yontemi olarak
benimsediklerini ifade etmigtir (1998, s. 33).

Mehmet S. Aydin da laikligin bir devlet ideolojisi degil bir devlet tutumu olmasi
gerektigini vurgulamistir. Eger laiklik bir devlet ideolojisi olursa, “laikgilige”
donusdr, oteki anlayislarla kavgaya tutusur ve sosyal gerilimin kaynagi haline
gelir. Aydin’a gére sosyal barigin sagdlanabilmesi icin hem islamcilarin hem de
laiklerin bir degisim siirecinden gecmesi gerekmektedir. Islamcilar “din
devletlesmek zorunda” anlayisindan vazgecmeliler; Laikler de laikligi
sekulerlestirici ve dine mudahalenin araci olarak gormekten vazgecmelidirler
(19984, s. 42).

Bu ifadeler, islam devletinden, dinler karsisinda esit ve tarafsiz bir devlete, yani
laik devlete donlisumu ifade etmesi bakimindan anlamhdir.

7.3.3. Din-Devlet iliskilerinde Yeni Yaklasim

Yeni Zemin Dergisi’'nin 2. sayisinda, Turkiye’de Din-Devlet iliskisinin nasil
yapilandiriimasi gerektigine dair bir tartisma baglatilmistir. Bu gergevede derginin
dosya vyazisi igerisinde  Turkiye'’de Din-Devlet iligkisinin  yeniden
yapilandiriimasina dair bir dizi talepler siralanmigtir. Aslinda bu talepler listesi,
islamciligin islam’1 bir ideoloji olarak hayatin, siyasetin ve devletin tam merkezine

yerlestiren, yasal ve anayasal referanslarini islam’a gére temellendirmis bir islam
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Devleti kurmayr amaglayan islamcilik anlayisindan ne kadar uzaklagmaya
baglandiginin da agik gostergesidir. Burada yer alan talepler listesi, yalnizca
Islami Devlet talebinden vazgecildiginin gostergeleri degil ayni zamanda, laiklik,
cogulculuk ve demokratiklesmeye dair de yeni islamci fikirlerin isaretidir. Yeni

Zemin imzal bu yazida yer alan talepler sunlardir:

- Devlet elini dinden ¢ekmelidir ve Din 6zerklegmelidir.

- Bunun igin de DIB kademeli olarak ilga edilmelidir.

- Devlet T.V.den inang diinyasi tiiriindeki programlara son vermelidir.

- Devlet okullarda dini egitim vermekten vazgeg¢melidir.

- Camiler ve vakiflar serbest birakilmalidir.

- Dini grup ve cemaatlerin faaliyetlerine izin verilmelidir.

- Dini hizmetler sivil toplumun kendisine birakilmalidir (Yeni Zemin, 1993b, s. 8).

N o o b W N

Bu maddelerin icerisinde 6zellikle devletin Din egitimi ile ilgili tekeli ve bu
cercevede Tevhid-i Tedrisat Kanunu sikg¢a tartisma konusu yapilmistir. Devletin
Din egitimi yapmasi laiklige aykiri bulunmus, devletin dini egitimi cemaatlere
birakmasi talep edilmistir (Dursun, 1993c, s. 103). Devletin din egitimi Gzerindeki
tekeli kaldirmasi sadece laiklik agisindan degil “egitimin sivillestiriimesi” ve

demokratiklesme acisindan da talep edilmistir (Kutan, 1998, s. 33).

Ancak talepler listesinin butunune bakildiginda devletin donusturictu gucunu
islam’in hizmetine sunma isteginden vazgecildigi agikca gorilmektedir. Ozellikle
1970 sonrasi dénemde Islami Devlet talebini tahrik eden en biyiik motivasyon
kaynagi, toplumun devlet eliyle islamlastirilabilecegi, islamlastiriimasi gerektigi
inanciydl. Bu agidan devletin, basta egitim olmak Gzere devasa gucu ve topluma
ideoloji dayatma potansiyeli bu giicii islamlasmanin araci haline getirme istegini
cok canli ve glcli tutuyordu. islamcilar “hele bir devlete hakim olalim” heves ve
istegiyle devlet araciligiyla toplumun islamlasacagina dair ¢ok glgcli bir inang
tasiyorlardi. Burada siralanan talepler listesi, devlete hakim olma isteginin, devlet
eliyle muaslimanlagsma talebinin terkedildigini, yerine sadece sivil alanin
dzgiirlesme talebinin oldugunu gdstermektedir. Bu talepler listesi islamcilarin
laikligi devletin dinler karsisinda tarafsiz olmasi seklinde tanimlamis olmalarinin

da sonucudur.
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7.4. SIRKTEN SAHIPLENMEYE, DEGISEN DEMOKRASI SOYLEMI

1970’lerden 1990’lara kadar islamci séylem icerisinde demokrasinin muteber bir
yeri yoktur. islamcilara gére demokrasi bir “sirk”2! rejimidir. Islamda egemenlik
kayitsiz sartsiz Allah’a aitken, demokrasiler insani Allah’in egemenlik yetkisinin
ortagi kilmaya, hatta insani tek egemen yapmaya yeltenerek Allah’in uluhiyet

yetkisine tecavuz etmektedirler (Capik, 2014, s. 59).

1970’lerden 1990’lara kadar islam’la demokrasi arasinda yasanan gerilimin
kaynagi “hakimiyet” meselesidir. Onceki béliimlerde, Seyyid Kutup ve Mevdudi
diisiincesinde hakimiyet kavraminin tasidigi merkezi role deginilmisti. ihvan ve
Cemaat-i islami etkisinde gelismis islamciligin neredeyse biitiin teorik zemini
hakimiyet kavrami Uzerine oturtulmustur. Bu nedenle islam’a dayanarak
demokrasiyi red etmenin teorik zemini de hakimiyet kavramina dayanilarak
kurulmustur. Bir Islam devletinde “hakimiyet hakki kimindir?” sorusuna verilen
cevap ayni zamanda demokrasiye de reddiye igermektedir. Mevdudi'ye gore
islam, bati demokrasilerinin tam karsiti bir anlayisa sahiptir. Bati demokrasilerinin
temeli halkin hakimiyetidir. Dolayisiyla yasama kuvveti de halkin elinde
bulunmaktadir. Kanun yapmak onlarin ayricaligidir. Oysa ki islam’da durum béyle
degildir, islam halk hakimiyeti felsefesini timden reddeder. islam’da esas olan
Allah’in hakimiyetidir. Hakimiyetin sahibi olan Allah yasama yetkisinin de sahibidir.
Demokrasiler hakimiyeti halka vererek Allah’in yasama yetkisine ortak
kosmaktadirlar (Mevdudi, 1991. s. 270). 1980’li yillarda yayimlanan Mektep
Dergisi'nde Ahmet Eminoglu ile demokrasi Uzerine yapilan mulakat, bu yaklagimi
cok acik bir sekilde ifade etmektedir. Eminoglu’na gére hikim vermek yani
insanlarin hayatlarini dizenlemek ve bu hususlarda kanun yapmak yalniz ve
yalniz Allah’a mahsustur. Demokratik rejimlerde yasama hakki mecliste, halkin
temsilcilerindedir. islam’da ise bu hak sadece Allah’a aittir. Bu nedenle islam’da

halkin iradesi diye bir kavramin varligi s6z konusu degildir (Mektep, 1986).

21 Sirk kelime olarak ortaklik anlamina gelir. islam istilahinda Sirk, Allah’in yetki ve egemenlik alanlarinda
Allah’a ortak kogmak, bir seye Allah’in 6zelliklerini vermek, Allah’a zatinda, sifatlarinda ve tasarruflarinda es
tanimaktadir (Ece, 2000, s.636). Yusuf Kerimoglu, insanlarin hayatlarina yén veren ideolojiler ve ideologlari
Allah’a kosulan ortaklar olarak goriir ve islam’in disindaki ideolojik diizenleri “miisrik diizen” olarak tanimlar
(Kerimoglu, 1989, s.134).
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1970’li yillarda islamcilar demokratik devleti “Taguti devlet”?2 olarak
tanimlamislardir. Dénemin islamcilarina gére iki tiir devlet vardir: islam devleti
ve Musrik devlet. islam devleti Islam’in kanunlarina gére olugsmustur. Misrik

devlet ise “beseri hukuka” goére olusmustur. Bu anlamda Demokratik devlet

“taguti devlet’tir. Bu nedenle “bir MUslUman ben demokratim diyemez” (Yesil,
2016).

1990’li yillarda da demokrasiyi “kufur” ve “sirk” olarak tanimlayan islamcilar
olmustur. Husnu Aktas, Yeni Zemin Dergisi'nde yayinlanan yazisinda derginin
genel konseptinin aksine hakimiyetin Allah’a ait oldugu tezinden hareketle bir
muslimanin demokrat olmasinin mamkin olamayacagini savunmustur (Aktas,
1993, s. 13-14). Yine Atasoy Muftuoglu, Yeni Zemin Dergisi'nde yazdigi yazilarda
doénemin genel yaklasiminin aksine demokrasiyi “modern zamanlarin en abartili,
en temelsiz, en koksuz, ideolojik iddiasi” (1993, s. 28) olarak elestirmistir.
Miftioglu’na gore demokrasi “abartiimis, yapay yollarla ylceltiimis, Gtopyaci bir
soylemle sisirilmis, ici bos ideolojik bir séylemdir”. islam demokrasilerle mukayese
edilmemelidir. islami ydénetim bigimi en milkkemmel yonetim bigimidir (1993b, s.
28). Demokrasilerde belirleyici olan gogunluktur. Cogunluk iyilikleri isteyebilecegi
gibi kotulukleri de isteyebilir. Demokrasilerde ¢ogunlugun koétulik talepleri igin
higbir ahlaki engel yoktur (Muftioglu, 1994, s. 67).

1990’ yillarda islamci kesimde demokrasi ile ilgili tartismalar yogunlasmis, gok
saylda sempozyum yapimis (Tan, 1994a, s. 70), dergilerde 6zel dosyalar
hazirlanmisg, bircok ceviri ve telif eser yayinlanmistir. 1990l yillarla birlikte
demokrasiyi sirk olarak géren islamcilik anlayisi biiyiik oranda degismeye
baglamigtir.

22 Tagut, kelime manasi itibariyle her tirlli haddi asanlar, Allah’in digindaki tiim ibadet edilenler, tapilanlar
(El-isfahani, 2007, s.924) sinirn asan, isyanda fazla ileri giden, azan, ¢ok azginlik gosterenler anlamina
gelmektedir. Bir baska anlamiyla Tagut, insanlar tizerinde Rabb’lik taslayan, onlarin hayatlarini dizenlemek
icin hikimler koyan kisi veya kisilere denmektedir. Allah’in ortaya koydugu temel prensiplerin yerine gegmek
Uzere hikimler koyan her kisi veya kurulus Kuran’a gére Taguttur (Ece 2000, s. 654). Yusuf Kerimoglu,
butiin demokratik diizenleri, Allah’in hikidmlerinin yerine gegmek tzere hukiumler icad ettikleri disincesiyle
“taguti” olarak niteler. Kerimoglu'na gére islam’in disindaki biitiin sistemler “taguti’dir. Tagutun hakim oldugu
yerlerde de Cihad butliin muslimanlara farzdir (Kerimoglu, 1989, s.135).
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Yasanan tum bu tartismalarin merkezinde “Demokrasi Islam’la bagdasir mi?”
sorusuna doniik cevap arayislari vardir. islamcilar bu yillarda demokrasi ile islam

arasinda bir uzlasma arayigina yonelmisler, bu arayisin sonucu olarak

Islam’in bazi kavramlari ile demokrasi arasinda iliski kurmaya calismislardir.

Demokrasiye islam’dan kdék arama gabasi olarak bu tartismalarin vardidi yer,
Islam ve demokrasi arasinda bir uzlasmanin kurulmasi olmustur. Ote yandan bazi
islamci duistiniirler demokratik ideal ve degerleri kabul etmekle birlikte demokratik
mekanizmalarin bu ideal ve degerleri gerceklestirme kapasitesini elegtirmis ve
islam’dan demokrasiyi kapsayan, ama ayni zamanda onu da asan bir siyasal
model Uretmeye calismiglardir. Bu yillarda baslatilan Medine Vesikasi, Cok
Hukukluluk vb. tartismalar demokrasiyi agsmaya donuk alternatif siyasal model
arayiglandir. 1990’ yillarin sonunda Ak Parti’'nin kurulusunu hazirlayan
tartismalar demokrasinin islamci gevrelerde icsellestirimesine ve giiclii bir konum
kazanmasina yol acmistir. Bu tartismalarla birlikte “musliman demokrat” ve
“demokratik islam” kavramlari sik¢a kullanilir ve tartisilir olmustur. 1990’1 yillarda
islamci entelektiiel gevrelerde yasanan demokrasi tartigmalari, islamciligin
yasadigl donusumun belki de en dnemli gostergelerinden biri olmustur. Seriata
dayali ideolojik bir devlet talebinden herkesin bitln dini ve ideolojik farkhliklari ile
bir arada yasadigi, egemenligin halka ait oldugu bir siyasal dizen arayisina
yonelig, iktidar talep eden islami sOylemin onemli oOlgude donustugunin

gOstergesidir.

7.4.1. Demokrasiyi Sahiplenen islamcilik

1990’larin basinda islamciligin demokrasiyi sahiplenen bir sdylem gelistirmeye
basladigi gorilmektedir. 1980’li yillarda etkili olan “Radikal islamci”, Girigsim
Dergisi'nin yazar gevresi, 1990’larin baginda Yeni Zemin Dergisi'ni ¢ikarmaya
baslamistir. Girisim Dergisi sayfalarinda, islam’in demokrasiyle uzlasmazhgina
dair yazilar yayinlanirken (Yildirnrm, 2014, s. 44) Yeni Zemin Dergisi acik ve
vurgulu bir demokrasi taraftarliginin “zeminini” Gretmeye g¢alismistir. Ayni sekilde,
Yeni Zemin Dergisi'nin devami sayilabilecek “Sozlesme Dergisi’nde de

demokrasiyi sahiplenen bir islamci sdéylem insa ediimeye calisiimistir. Umran
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Dergisi'nde demokrasiye dair tereddutler korunmakla birlikte devam eden yillarda
demokrasi soOylemine dair elegtirelligin ihtiyatli bir kabule dogru evrildigi
gorulecektir. Bilgi ve Hikmet ve devami niteligindeki Bilgi ve Dugtince Dergileri ile
Tezkire Dergisi'nde coskulu bir demokrasi taraftarligi yerine demokrasiyi
kabullenmekle birlikte, islami referanslardan hareketle onu asacak alternatif
model arayislari dikkati gekmektedir. Bu donem butin olarak degerlendirildiginde
demokrasiyi sahiplenen bir islamci séylemin agir agir insa edilmek istendigi ve

hatta inga edilmeye baslandigi gorulecektir.

Altan Tan, Sézlesme Dergisi'nde yayinlanan “islam ve Demokrasi Bagdasir mi?”
baslikli yazisinda “alternatif ortaya konulmadan islam adina yapilan demokrasi

dismanligini ucuz entelektuellik” (Tan, 1997b, s. 22) olarak

degerlendirmistir. Davut Dursun, demokrasinin ve kurumlarinin i¢gsellestiriimesinin
ve verili degerlerle yeniden Uretilmesinin muslumanlara bir ¢ikis yolu
sunabilecegini ileri surmustur (Dursun, 1998b, s. 56). Mehmet Bekaroglu’na goére
de Turkiye'yi duzlige cikaracak tek yol, 6zgurlikegl, ¢odulcu ve katilimci bir
demokrasidir (Bekaroglu, 1999, s. 69). Ali Bulag, Refah Partisi ve Milli Gorus
hareketinin demokrasi tarafina itiimesini ve tam demokrat olmasi igin
zorlanmasini “hayirli sonuglara yol agacak bir gelisme” olarak gormustur. Bulag’a
gore, RP’ye demokrat olmasi i¢in yapilan dig baski ile RP’nin “dodasinda bulunan
demokratik potansiyel” bir araya geldiginde, RP’nin DYP, ANAP, DSP ve CHP’den
daha iyi bir demokrasi telakkisine sahip oldugu goértulmustur. Bulag'in RP’nin ve
Milli Gorus Hareketi'nin demokrasi tarafinda olmasini, hayirli bir gelisme olarak
degerlendirmesi ve RP’yi “dodasinda demokratik potansiyele sahip” (Bulag,
2002c, s. 11) olarak gérmesi islamcilarin demokrasiyi sahipleniyor olusunun

onemli kanitlaridir denebilir.

Ahmet Harputlu, Bilgi ve Dusunce Dergisi'nde yayinlanan “Musliman Demokrat
Perspektif” baslikll yazisinda, Mduaslumanlarla demokrasi arasinda bir bag
kurulmasini engelleyen, sekuler bir politik dile sahip, tek bir evrensel hakikat
olarak olusmus erken Bati demokrasilerinin bittigini iddia etmigtir. “Erken Bati
Demokrasileri’nde din ile demokrasi iki karsit hat olarak kurgulanmis, “ya
demokrasi ya din” gibi bir sdylemle din ile demokrasi birbirinden kopuk ve karsit
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alanlar haline gelmigtir. Harputlu’ya gore dunyada artik “acik demokrasi” donemi
bagslamistir. Yerli, farkli, geleneksel, dinsel, bati disi... gibi “klasik demokrasi’nin
“politik otekileri” ile diyalog surecine girilmistir. Bu yeni demokrasi doneminde
“‘dinyanin degisen kosullar icinde” Muslimanlikla demokrasi uzlastiriimahdir.
Mdaslimanhigin “dzgurlikeu, katilimcl, elestirisel  dogasi’nin
“‘musliman demokrat” bir perspektif Uretmek icin 6nemli oldugunu vurgulayan
Harputlu, dinin daha 6zgur yasanabilmesi i¢cin demokrasinin gerekli oldugunu
ifade etmigtir (Harputlu, 2002a, s. 24-26).

islamcilar, Harputlu’nun da dikkat cektigi pozitivist felsefe anlayisi Gizerine
sekillenmig Demokrasinin, yerini gogulcu yeni demokrasi kultarane birakmig
olmasini, islamciigin  demokrasi ile uzlasabilirliginin gerekgesi
olarak gérmuslerdir. Yeni demokrasi kiltart ¢ogulcu karakteri ile farkliliklara
yasama alani agmaktadir. Bu bigcimiyle MuslUmanlar 6zgurce yasamalarinin bir
teminati ve araci olarak bu yeni demokrasi anlayigina sahip ¢ikmalidirlar
(Metiner ve Akdogan, 1997, s. 46-47).

Akdogan, demokrasinin “zamanin ruhunu olusturan ve genel kabul géren” bir
deger olarak (Akdogan, 1993c, s. 22) gérmezden gelinemeyecegini ifade etmis,
bu ifadesiyle demokrasiye bigane kalmanin islamciliyi zaman disi yapacagina
isaret etmistir. Akdogan’in bu ifadesine benzer sekilde, Fazilet Partisi Genel
Bagkani Recai Kutan da Turkiye'nin demokrasiden bagka segeneg@i olmadigini
ifade ettikten sonra demokrasi ile tarihin akisi arasinda bir bag kurmustur. Tarihin
sonu tezlerini ¢cagristiracak sekilde Kutan dunyanin gidisinin demokrasiden yana
oldugunu ve kimsenin tarihin akigini durduramayacagini vurgulamistir (Kutan,
1998, s. 32).

1970'lerde Demokrasiyi "KUflr" ve "sirk" olarak goren islamcilar, Demokrasiyi
sahiplenen bir sdylem gelistirmeye baslamislardir denilebilir. Bu cergevede
Demokrasi ile islami degil Totaliterizmi karsilagtirarak islam'in totaliterizmi
reddettigini savunmaya basladiklari gérulmustar.

7.4.1.1. Demokrasi mi Totalitarizm mi?
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Islamcilar agisindan zamansal bir karsilastirma yapilacak olunursa, 1970li
yillarda demokrasi islam’la karsilastirilarak reddedilirken, 1990’1 yillarda “ceberut
devlet” ve “mutlakiyetci yonetimler” ile karsilastirilarak sahiplenilmektedir
denebilir. Fehmi Hiveydi, islam’in demokrasiyle kiyaslanmasinin islam’a
haksizlik oldugunu ileri surmustir (HUveydi, 2003, s. 24). Yeni dénem de
Islamcilara gére Islam ile Demokrasi mukayese konusu olamaz. Islam,
Hristiyanlikla, Budizmle, Konfligyanizmle, Yahudilikle, yani dinlerle, demokrasi de
monarsilerle, oligarsilerle, mutlakiyet¢i ve teokratik yonetimlerle mukayese
edilmelidir (Bulag, 1998d, s. 7; Bulag, 1997, s. 5; Eliacik,

2003b, s. 20). Dolayisiyla yeni dénemde islamcilarin éniinde “islam mi,
Demokrasi mi?” tercihi yoktur. “Demokrasi mi ya da monarsi, oligarsi hatta
teokrasi mi?” sorusu vardir. Clink(i demokrasi yénetim sistemi, islam’da bir din

olarak ayni duzleme ait gergeklikler degildir.

Mehmet Metiner, “Ceberut devlet ve demokratik rejim tercihinde elbette tercihinin
demokrasiden yana” oldugunu, demokrasiyi “diger batil rejimlerle kiyasladiginda
hi¢ kuskusuz ileri 6zgurlik¢U bir rejim” olarak gérduguni séylemektedir (Metiner,
1993f, s.5). Davut Dursun, “mustebitlerin degil demokratlarin yaninda yer almayi
tercih” (Dursun, 1993e, s. 10) ettigini ifade etmistir. Ali Bulag, “mutlakiyetci bir
yonetimi, monarsiyi, aristokrasiyi, saltanati veya bugunku Arap dikta rejimlerini
demokrasiye tercih etmem” diyerek demokrasinin karsisina mutlakiyetci rejimleri
koymustur. Dikta rejimi olarak gordugu Irak ya da Kuveyt'te degil, demokrasiyle
yonetilen Turkiye'de yasamayi tercih edecegini (Bulag, 19931, s. 19), diger
rejimlerle kiyaslandijinda demokrasinin avantajlarinin yiksek oldugunu ifade
etmistir (Bulag, 2002c, s.

11). Omer Caha’ya gére de demokrasiye karsi kayitsiz kalmak mimkin degildir
(Caha, 2000, s. 44).

Davut Dursun’a gore, “insanlik tarihi totaliter, otoriter ve ilah ruhlu monarklarin
tasallutundan” demokrasi sayesinde kurtulmus, demokrasi “magrur monarklari
halka yaklastirmigtir” (1993e, s. 10). Dursun, demokrat olmayi peygamberin
peygamberlikten 6nceki yasaminda icinde yer aldigi “Faziletliler S6zlesmesi”
temelinde gormektedir. Peygamber Mekke'nin ileri gelenleri ile zulme ve
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haksizliga ugramislarin haklarini korumak ve zulmedenlerle micadele etmek igin
bir “faziletliler s6zlesmesi” imzalamisti. Dursun buradan hareketle Demokrat
olmay! “faziletliler s6zlesmesi’nde oldugu gibi insani kul ya da kdle olarak
gormemek, insana deger vermek, istisareyi, katilimi ve ¢ogulculugu esas almak
olarak degerlendirmekte; bunlarin ayin zamanda insani ve islami degerler
oldugunu savunmaktadir (Dursun, 1993e, s. 10). Metiner'e gére de islam 6ziinde
totaliter olmadigina gére demokrasiyle ¢elismiyor demektir (Metiner, 1997b, s.
35). Cunkl demokrasi halkin iktidaridir. Halksiz iktidar olmaz. Halkin istemedigi

seylerde demokrasilerde olmaz (Metiner, 1994b, s. 69).

Bulag, islam’in totaliterizme karsi olusunu, “kulun kul tizerinde tahakkiim kuracak
higbir ayricaliga sahip olmadi§i” islami ilkesine dayandirirken, demokrasilerde de
iktidar iligkisinin kulun kula tahakkimuni engelleyen bir esitlik temelinde
kuruldugunu ileri siirmektedir. Bulag’in demokrasiyi islami referans cercevesini
andiracak sekilde kulun kula hakimiyetini engelleyen bir iktidar iliskisi olarak
tanimlamaya calismasi, islamcilarin demokrasiyi i¢sellestirmek cabalarinin tipik

bir 6rnegi olarak gorulebilir.

Yeni dénemde islamcilarin éniine “Demokrasi mi islam mi?” secenegdi yerine
“Demokrasi mi Totoliterizm mi?” seg¢enedi konulmaktadir. Yasin Aktay’a goére
diktatorlUkle yonetilen bir Ulkede demokrasi karsiti bir sdylem Maslimanlarin igine
yaramayacaktir. Her ne kadar demokrasi butunuyle kabullenilecek bir deger
olmasa da yerine daha Ustin bir segenek konulmadikga demokrasi karsithgi

mevcut totaliter yonetimleri besleyecektir (Aktay, 1998, s. 36-37).

1970’li yillarda islam demokrasi ile bir karsitlik iliskisi icerisinde ayni diizlemde
degerlendirilmistir. Oysa 1990’li yillarla birlikte islam ile demokrasinin farkli
diizlemlere ait gerceklikler olusundan hareketle islam ve demokrasi birbirinin
alternatifi ve karsiti olmaktan c¢ikarilmig, islam bir din olarak dinlere ait diizlem
icerisinde, Demokrasi ise bir siyasal sistem olarak siyasal sistemlere ait dizlemde
degerlendirilmeye baslanmistir. Bu gelisme bir ydniiyle islam’in laiklesmesine ya
da islamcilar arasinda hayati kompartimanlara ayirmaya yol agacak laik bir

yaklagimin olugmasina da yol agmigtir denebilir.
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7.4.1.2. “islam Bir Degerler Manzumesi, Demokrasi Bir Segim Teknigidir”
Soylemi

Yeni islamci sdylemde, islam ile demokrasi birbirinin alternatifi degildir. Akdogan’a
gore Muaslumanlarin uzun slire demokrasiyi kabullenmeyisinin temel nedeni
demokratik dizende yasamanin vahye degil insan aklina dayandiriliyor olusuydu.
Demokrasiyle islam’in uzlastirimasini imkansiz kilan bir diger husus,
demokrasinin hayatin tim alanlarini ve kiginin tim boyutlarini kapsayan bir
degerler manzumesi olarak gorulmesiydi. Demokrasi boyle kuruldugunda

Mdaslimanlarin demokrasiyi dislamalari da ¢ok dogaldi (Akdogan, 1997a, s.
2324).

Bu yeni dénemde Islamcilarin demokrasiyi sahiplenmelerini mimkin kilan bir
diger disiince, islam’in bir din, demokrasinin de siyasetin ¢ok sayida

tekniklerinden biri olarak gorulmeye baslanmasidir:

Demokrasi, bize siyasetin olusunun, karar mekanizmalarinin isleyiginin, kisaca siyasi
organizasyonun aragsal cercevesinin nasil olmasi gerektigini séyler; ama yaratilis, evren,
hayatin anlami, insan eylemlerinin amaci, 6liimden sonraki dirilis; ya da felsefenin kadim
sorunlari olan varlik, bilgi ve ahlak gibi konular hakkinda hicbir fikir vermez; bu onun igi
degildir (Bulag, 1997, s. 5).

Bulag’a gore eger demokrasi bir dliinya gorusu, bir felsefe, bir yasam bigimi olarak
kurgulaniyorsa bir din olur. Oysaki demokrasi siyasetin mumkun tekniklerinden bir
tekniktir. Bir tarz, bir rejimdir (Bulag, 1998d, s. 7; Bulag, 1998, s. 10). Metiner'e
gére de demokrasi, bir segim teknigi olarak gériildiigii takdirde islam’la karsit
olmak bir yana, Islam’la uyum igerisindedir. Clnki milletin dzglr iradesiyle
yoneticilerini segme, sectiklerini denetleme ve gerektiginde azletme ilkeleri,
islam’in siyasal degerleri ile 6rtiismektedir (Metiner, 1993d, s. 5).

islamcilarin -~ demokrasiyi  sahiplenmeyi mesru ve mumkin  kilacak
degerlendirmeleri, demokrasinin bir degerler kimesi, bireyin dunyay algilama
bigimini olusturan ve davraniglarini belirleyen bir ideoloji (Yildirim, 1993e, s. 16);
insana nigin yasadiginin cevabini verecek bir anlamlar dizgesi olmadigi (Yildirim,
1997, s. 19) disiincesidir. islamcilara gére demokrasi bir yénetim bicimidir,
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yasama bigimi degildir (Aktas, 1993c, s. 32-33). Demokrasi deger uretmez.
Demokrasi sadece birlikte baris iginde var olmayi ve bireylerin kendi geleceklerini
tayin hakkina saygiyi icermektedir (Zengin, 1994, s. 19).

Demokrasi bir yontemdir. Adalet devletine hizmet edebilecegi gibi ¢ogunluk
diktatorlugune de hizmet edebilir (Hatemi, 1993, s. 27).

1990’li yillarda islamcilarin demokrasi baglaminda yirittiikleri tartigmalara bir
ornek olmasi agisindan Yeni Zemin Dergisi'nde yayinlanan bir okur mektubu ve
dergi yonetimince okura verilen cevap dikkate degerdir. Okur, muslimanlari

demokrasiyi sahiplenmekle elestirmektedir:

Bati felsefesinin bir (riinii ve batil bir sistemin en iyisi (!) diyebilecegimiz “demokrasi” ne
yazik ki Mislimanlar icinde de gbrilmeye bagladi. Demokrasiyi ehven-i ser olarak
savunan veya demokrasiyi arag olarak kullananlar var. Derginizi de bu yola itiyorsunuz.
Halbuki biz Miisliimanlar i¢in demokrasi ne ideal, ne éncelikli bir ¢b6ziim, ne de nihai bir
¢éziimdiir. Bizim igin ideal ve nihai ¢éziim, Islami bir yolda Islami hakim kilmaktir. Biz
Miisliimanlar “demokrasi’yi agzimiza almamaliyiz, biz Misliimanlara yakismaz bu (Yeni
Zemin Dergisi, 1993g, s. 79).

Bu okur mektubu, islamci gevrelerde demokrasiyle ilgili bakis acisini oldukca net
bir sekilde ortaya koyuyor. Okur, demokrasiyi “bati felsefesinin bir Grand”, “batil
sistem”, “agiza alinmayacak bir sey” olarak tanimliyor. Bu agidan islamcilar

arasinda giderek guclenmekte olan demokrasiyi sahiplenme egilimini ve Yeni
Zemin Dergisi’nin bu egilime sahip ¢ikan yaklagimini elestiriyor.

Derginin yine ayni sayisinda bu okur mektubuna Yeni Zemin imzasiyla cevap

verilmektedir:

Yani halkin kendi idarecilerini segmesi ve segtiklerini denetlemesi anlaminda demokrasi
nigin kéti olsun ki? Biz demokrasiyi bu anlamda bir yéntem veya bir sablon olarak kabul
ediyor ve kéti olarak telakki etmiyoruz. Demokrasiyi iyi ve glizel yanlariyla agzimiza
almamizda, hatta alip kullanmamizda hicbir Islami sakinca yoktur. Allah’i gbkyiiziinde
hapsetme ve yeryliziinde Allah’a ragmen ve hatta Allah’a karsi bir anlayisla insanlar
ybnetme anlamindaki batili demokrasi felsefesine elbette Islami diinya gériisiinde yer
olmadigi agiktir (Yeni Zemin Dergisi, 1993g, s. 79).

Derginin verdigi cevap analiz edildiginde, birgok islamci aydinin yazilarinda
goruldugu bicimiyle demokrasi, “kendi idarecilerini segme ve segtiklerini

LT3

denetleme anlaminda” kullaniimaktadir. Demokrasi “teknik”, “ydntem” ve “sablon’

kelimeleri ile tanimlanmaktadir. Allah’in iradesini diglamaya yol agacak yasam
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felsefesi anlaminda bir demokrasi bigimi reddedilmektedir. islamci séylemde
demokrasi anlayisinda yasanan degisimi ve bu degisimin yonunu gostermesi
agisindan bu tartisma iyi bir 6rnek olusturmaktadir.

Tim bu ifadelerden hareketle islamcilarin demokrasiyi dislayan ve reddeden bir
anlayistan demokrasiyi sahiplenen yeni bir anlayigsa dogru bir sdylem donugumu
yasadiklar soylenebilir. Demokrasi Iislam’in karsisinda ve onun bir alternatifi
olarak gorulup reddedilirken yeni donemde otoriter ve totaliter sistemlerin
alternatifi olarak tercih edilmektedir. islam ile demokrasi, farkli varlik alanlarina ait
oluslari nedeniyle karsitlk iliskisinden c¢ikarilarak farkli duzlemlerde tartisiimaya
baslanmistir. Bunun en temel sonucu olarak demokrasi, “sirk” ve “kafur” gibi dini
terminoloji icinde degerlendiriimekten gikarilmig, aristokrasi, monarsi, totaliter ve

otoriter rejimlerle kiyaslanir hale gelmistir.

Ancak burada dikkat edilmesi gereken husus demokrasiyi sahiplenmeyi mesru ve
mumkun kilacak bir yol olarak demokrasinin sadece bir segim teknigine
indirgenmis olmasidir. Demokrasi teorileri agisindan oldukga eksik ve sig olan bu
tanimlama bigimi yine de Islamci diisiincede énemli bir evriimenin isaretlerini
icermektedir. Asil dnemli olan bu boyutuyla bile olsa demokrasinin islam’da ickin
oldugunun iddia edilerek islam’la demokrasi arasinda bir telif ve uzlasmanin

kapisinin aralanmasidir.

7.4.1.3. Ozgiirlesmenin Bir Araci Olarak Demokrasi Talebi

1990’ yillarda islamcilari demokrasiyi savunmaya yénelten gerekcelerden biri de
Turkiye’de islamlagsmanin demokratiklesmeye paralel olarak gelistigi fikridir
(Akdogan, 1998e, s. 16). islamcilara gére, devletin baskici ve dayatmaci kimligini
birakmasi, daha demokratik ve hiir bir ortamin yaratilmasi, islam’in gelismesini
ve toplumsal hayatta rol almasini daha da kolaylastirmaktadir (Dursun, 1993d, s.
16). Ozellikle tek parti déneminden sonraki slregte demokratik uygulamalar
islamcilarin “palazlanmasina”, dini serbestliklerin saglanmasina yol agmistir. Bu
nedenle islamcilar demokratik uygulamalarin actigi glizergahin islamlasmaya
onemli katki sagladigini dusunmagler, 6zellikle DP doneminin dindar kesimleri bu
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katkidan dolayr demokrasiye “nimet” olarak bakmislardir (Yildirim, 2014, s. 37-
38). Bu yaklasimin bir sonucu olarak demokratiklesmenin énidndeki engeller
Islam’in 6niindeki engeller olarak degerlendirilmistir. Yine benzer sekilde bu
dénemde de demokrasi, “kendisinden vyararlanilabilir veya gegici de olsa
kullanilabilir bir kavram” olarak ele alinmig, béylelikle islam’in demokrasi ile
uzlasabileceqgi fikrine islami endigelerle dusunsel ve pratik gerekgeler bulunmaya
calisiimistir (Bulag, 2002c, s. 12).

Ahmet Harputlu’ya gére; islamcilar agisindan dini 6zgirliiklerin gergeklesebilmesi
ancak “reformcu, degisimci, liberal bir ruha sahip demokrasi’ ile mumkundur.
Cunku boyle bir demokrasi musliman bir bireyin giyim o6zgurligu, ibadet
O0zgurlGgu ve dusunce oOzgurlugunu tehlike ya da guvenlik meselesi olarak
gormeyecektir. Bu nedenle Muslumanlar devleti ya da iktidari elde etmenin
pesinde degil, inanglarini 6zgurce yasama pesinde olmalidirlar (Harputlu, 2003b,
S. 18).

Demokrasi, islamcilar arasinda, islami yasantiyi kolaylastirici bir yol olarak
goérilmustir.  Demokrasinin  getirecegi  6zglrlik  ortamindan  Islam’in
yararlanabilecegi disinilmustir (Ozdenéren, 1993d, s. 119). Bu itibarla 6zellikle
karayoluyla hacca gitmek, kurban derilerinin Gzerindeki Turk Hava Kurumu
tekelinin kaldiriimasi, bagortisu ile egditimin serbest birakilmasi gibi bazi dini
yasama ait talepler demokratik hak ve 6zgurlukler baglaminda savunulmustur
(Caha, 2000, s. 54). Bu anlamda islamcilar, Bati demokrasilerindeki standartlari
yakalamis bir Tarkiye'nin muslimanlarca da tercih edilecegini, dusinmusler
(Gedik, 1993, s. 11), Tlrkiye’de demokrasinin kesintiye ugramasindan en ¢ok

islamcilarin zarar gérduigiini iddia etmislerdir (Caha, 2000, s. 56).

Bu itibarla islamcilar, 1990 éncesi dénemin aksine politik elestirilerini islam’in
diliyle kurmak yerine, demokrasinin diliyle kurmayi tercih etmislerdir. Hak ve
Ozgurluklerini demokratik bir dille elde etmenin mucadelesini vermislerdir. Bu
tutum hem ulusal hem de uluslararasi kamuoyunda Muslumanlarin taleplerinin
mesrulasmasina zemin Uretmistir. Yeni dénemde islamci muhalefet islam’in
diliyle degil demokrasinin diliyle konugsmaya baslamistir (Harputlu, 2003c, s.
1415).
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Burada tartisiimasi gereken husus Islamcilarin demokrasi talebinin aragsaligidir.
islamcilarin  demokrasi taleplerini gerekcelendirirken, 6zgirlik ortaminin
Mislumanlarin yararina olusuna ve islam’in 6zgir ortamlarda daha kolay ve hizli
gelistigine sikga atif yapmalari, demokrasiyi aragsal ve taktik nedenlerle talep
ettikleri kuskusuna yol agmistir. Bu nedenle islamcili§in demokrasiyi sahiplenen
soyleminin hakikiligi tartisma konusu yapilmistir. Bu kugku ve tartisma nedeniyle
Mehmet Metiner, islamcilarin demokrasiyi yalnizca kendileri icin degil herkes icin
istediklerini vurgulamak durumunda olmustur. Metiner'e gore demokrasi “nefis
mudafaas!” igin kullanilabilecek bir kalkan degildir. Demokrasi savunusu asil
bagkalari igin s0z konusu oldugunda sahici ve inandirici olacaktir. Bunun disinda
bir yol sadece demokrasinin sirtindan gecinme kurnazhgidir (Metiner, 1998f, s.
3).

Hernekadar Metiner, bunlari sdylemis olsa da islamcilarda genel itibariyle

Demokrasi yaklagiminin aragsal bir nitelik tasidigi soylenebilir.

7.4.2. islam’la Demokrasiyi Bagdastirma Gabalari

“Islam demokrasi ile bagdasir mi?” Bu soru, islam ve demokrasi baglaminda
islam’in demokrasi ile bagdasirigini kanittamak icin de, islam’in demokrasi ile
bagdasmazligini kanitlamak icin de hem islamcilar hem de islamci olmayanlar
tarafindan uzun vyillardir sikca sorulmus bir sorudur. islamcilar bu soruya
dénemsel olarak farkh cevaplar vermiglerdir. Arastirmanin konusunu teskil eden
islamcilik; 1970’li yillarda demokrasinin islam’la bagdasmadigini, ¢lnki
demokrasinin akla, islam’in vahye dayandigini, demokrasilerde yasa koyucunun
insan, Islam’da Allah oldugunu, demokrasilerde hakimiyetin halka, islam’'da
Allah’a ait oldugunu, bu nedenlerle demokrasinin “kufur” ve “sirk” oldugunu
savunmustur. Ayni sekilde islami demokratik degerler temelinde mahkum etmek
isteyenler de, islam’la demokrasinin bagdasmazligini kanittamaya calismislardir.
Ozellikle halki misliman olan Ulkelerin birgogunda otokratik ydnetimlerin ig
baginda olugu ve demokrasinin Islam dlkelerinde bir tirli gelismeyisi, islam’in
demokrasiye imkan vermedigi algisini beslemigtir (Aktay, 2005b, s. 68). Dinyanin

demokrasi ile yonetilen Ulkelerinin gogunlugunun Hristiyan olusu, demokrasinin
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varlik alani bulabilecegi kulturel, sosyolojik ve dini iklime dair genel bir veri kabul
edilmis; islam, toplumlarinin kiiltiirel, sosyolojik ve dini yapilarinin demokratik
gelismelere elverigli bir iklimi saglamaktan yoksun oldugu algisini guglendirmigtir.
Ayrica islam toplumlarinda hak ve ézglrliikler baglaminda yasanan sorunlar da
islam’in ontolojik olarak demokrasiye imkan vermedigi diisiincesini desteklemistir.
Dolayisiyla, “Islam demokrasiyle bagdasir mi?” sorusuna hem islamcilar hem de

Batillar birlikte olumsuz cevap vermiglerdir.

Buna karsilik islamcilar, “islam Demokrasiyle bagdasir mi?” sorusuna 1990l
yillarda olumlu cevaplar vermeye ve demokrasiye Islam’dan dayanak liretmeye
baslamiglardir. 1970'li yillarda “Gayr-i islami” (islam disi) olarak tanimlanan
demokrasi sdylemi etrafinda yeni tartismalar baslamis, hem demokrat hem de
musliman olunup olunamayacagi, tartismalarin ana gundemi haline gelmigtir
(Tan, 1994a, s. 70). Bulag’a gére Muslimanlar bu yeni donemde demokrasi ile

ilgili bir karar vermek zorundadirlar:

Burada da bir karar vermenin zamani gelmis bulunuyor. Acaba hakikaten Misliimanlar
demokrasi konusunda ne dlsiiniyor? Miisliimanlar samimi demokratlar mi, yoksa
oportiinist bir tutumla demokrasiyi hedefe gidilecek bir ara¢ olarak mi gériiyor? Kabul
edelim ki, bitiin diinyada insanlarin zihnini megsgule den bir soru bu. Bu sorulara séyle
cevap verebiliriz: E§er demokratik siyasi kiiltiir, Miisliimanlarin i¢csellestirebilecedi bir kiiltiir
ise, Islam ile demokrasi arasinda herhangi kelami veya teolojik mesruiyet krizine yol
acmayacak értiisme noktalari bulunabiliyorsa, o zaman demokrasi Miisliimanlar tarafindan
ahlaki bir ideal ve herkes icin savunulabilir bir rejim olarak goérilebilir. Yazik ki
Aydinlanma’nin din-disi pozitivizmini referans alan ve Ortadodu’daki dini monarsilerden
genis etkiler alan bir kissm Mislliimanlar, ge¢miste atalarinin yaptigi gibi kendileri de
demokrasi ve baska kavramlara yeni tanimlar, icerikler kazandiracaklari yerde, sadece
askeri cuntalarin ve diktatériiiklerin isine yarayacak demokrasi dismanligi yapiyorlar;
farkinda olmaksizin (izerine bindikleri dali kesiyorlar (Bulag, 19984, s. 9).

Bula¢ bu ifadeleriyle, yeni donemde Muslimanlarca “kelami” veya “teolojik”
dayanaktan yoksun bir sekilde bir demokrasi digsmanligi yapiimasini elegtirirken,
demokrasiye yeni tanim ya da icerikler kazandirmak suretiyle Islam’la

bagdastirilabilecegine isaret etmigtir.

Ozellikle 2000’ yillarin basinda Ak Partinin kurulusu ekseninde yasanan
tartismalarla Avrupa’daki “Hristiyan Demokrat” kimlige benzer sekilde “Musliman
Demokrat” bir kimligin kurulup kurulamayacagi, (Aktay, 2005b, s.

68), hatta bir “islam Demokrasisi’nin miimkiin olup olmadig: sik¢a tartisiimistir.



254

Bu cergevede Bilgi ve Dugunce Dergisi'nin 5. Sayisinda “Musliman Demokrat” ve
“Demokratik islam” kavramlari tartisiimaya acilmistir. Ak Partinin Avrupa’daki
Hristiyan Demokrat Partiler gibi bir “Islam Demokrat Partisi” kimligiyle demokrasi
ile islam’in uzlastirildigi bir model olup olamayacagi, bunun islam diinyasi ve
islamcilik diisiincesi agisindan sonuclari cokca tartisiimistir (Genis bilgi icin bkz.
Ozcan, 2003, s. 42).

1990l yillarda islam’la demokrasiyi bagdastirma yolundaki cabalar acisindan

Yasin Aktay’in sdyledikleri oldukga c¢arpici bir 6rnek teskil etmektedir denebilir:

Saltanatla bile uzlastiriimig olan islam’in bir yénetim ve siyasal katiim modeli olarak,
demokrasiyle nigin uzlagtirlmayacagi sorusu ciddi bigimde sorulmadi. Oysa Islam’in
siyaset teorisi ilk incelemede bile saltanatla, demokrasiyle uzlastirilabileceginden daha zor
uzlagtirilabilirdi (Aktay, 2005b, s. 70).

Aktay'’a goére Islam ve demokrasi arasinda olusan uyumsuziuk ve islam
dinyasinda demokrasi karsiti bir séylemin gelismesi Islam’in demokratik
degerlere uyum saglayamamasindan ziyade demokrasi olarak sunulan siyasal
ortamin islam’i ve Islam’dan kaynakla ileri siiriilen talepleri kapsayamamasindan,
islam ve Mislimanlarin taleplerine demokrasi olarak sunulan diizenin
tahammilsuzliginden kaynaklanmaktadir. Islam dinyasinda demokrasinin
gelismesi, Muslumanlarin degerleri ile demokrasi arasinda daha fazla uzlagsmaya
yol acmistir. Bu agidan demokrasi hakkinda islam’a dayanarak olumsuz bir
soylem sirdirmek gereksiz ve anlamsizdir. Dolayisiyla islam ile demokrasinin
bagdasip bagdasamadigi sorusu da ylzeysel ve gereksizdir (Aktay, 2005b, s. 70-
75).

Rasim Ozdendren'de, Bilgi ve Hikmet Dergisinde yayinlanan “Tlrkiye
Demokrasinin Neresinde, Demokrasi islam’in Neresinde” (1993e, s. 82) baslikli
yazisiyla demokrasi ile islam’in uyusmazh@ini ileri sirmustir. Ozdendren’e gére;
demokrasiye islami mesruiyet arayisi son 150 yildir mislimanlara musallat
olmus, Bati karsisindaki asagilik duygusunun sonucudur. Ozdendren 1970’li
yillardaki Iislamci sdylemi cagristirir bicimde demokrasi ile islam arasindaki
uyusmazligi hakimiyetin kaynagi, demokrasinin yalnizca bir yonetim bigimi dedgil

ayni zamanda bir “dUsunme bigimi” olusu, yasa yapma yetkisi temelinde
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savunmustur. Ozdendéren’e gére Islam bir idare bigimi olarak demokratik degildir.
Bu dusiincesine ragmen Ozdendren demokratik degerler olarak ifade edilen
vicdan, din, dusiinme o&zgirliklerinin pekala islam'da da varoldugunu, bu
Ozgurlukleri teminat altina alan her siyasi rejime mutlaka demokrasi
denemeyecegini sdylemistir. Demokrasiye karsi olarak kurulan bu ifadeler bile
aslinda demokratik paradigmanin Gstinligi ile sekillenmistir. Ozdendren’in
dénemin hakim islamci séyleminin aksine ileri stirdiigii bu gérislere atif yapmanin
Islam ve Demokrasi meselesinin islamci entelektiiel ortamin ne kadar ana ve
belirleyici tartisma konusu haline geldigini 6rneklendirmek igindir. Ancak
Ozdendren’in bu metni tim muhalif kurgusuna ragmen demokrasi paradigmasinin

icerigi ile ilgili kabullenmisligi de desifre etmektedir denebilir.
7.4.2.1. Allah’in Hakimiyetinden Milletin Hakimiyetine

Demokrasinin Islam’a uygun olmadigini iddia eden islamcilik, bu iddiasini
“hakimiyet” kavrami ile temellendirmistir. Bu gériise gére, islam’da hakimiyet
hakki Allah’indir, hakimiyet hakkinin Allah’a ait olusunun sonucu olarak yasa
yapma hakki da Allah’a aittir (Bulag, 1998b, s. 9). Oysa demokrasilerde
hakimiyetin kaynagi halktir. Dolayisiyla demokrasilerde yasa yapma yetkisi
insana aittir (Ozdendren, 1993e, s. 90; Atalar, 2003, s. 121-122). Demokrasiler,

Allah’in hakimiyeti yerine halkin hakimiyetini ikame etmeye calistigi icin Ahmet
inan demokrasiyi reddeden islamciligin hakimiyet kavramina dayanarak kurdugu

bu mantiksal érglyu iyi bir formulasyonla su sekilde érneklendirmistir.

1. Onerme: Demokraside hakimiyet halkindir.
2. Onerme: Islam’da hakimiyet Allah’indir.
3. Onerme: O halde Islam’da demokrasi merduttur (Inan, 1998b, s. 62-63)

1970’li yillarda islamcilik demokrasiyi hakimiyet kavramina dayanarak reddettigi
icin (Aktas, 1993b, s. 22) 1990l yillarda da demokrasiyi, hakimiyet kavramini
yeniden tanimlayarak mesrulastirmaya calismistir. 1990°li yillarda islamcilar
“Allah’in hakimiyeti” ifadesinde yer alan hakimiyet kavrami ile “halkin hakimiyeti”
ifadesinde yer alan hakimiyet kavramlarinin ayri dizlemlere ait oldugu, dolayisiyla
birbirinden farkli oldugu (inan, 1998b, s. 62-63) dislincesi ile demokrasi ile
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Islam’in arasinda hakimiyet kavramina dayanarak kurulan karsithdi tartismaya
acmiglardir. Aktay’a gére islam ve demokrasi baglaminda ydritiilen hakimiyetin
Allah’a mi, yoksa halka mi ait oldugu tartismasinda halki Allah’a kargi
konumlandiran bir anlayis vardir (Aktay, 1998, s. 35). Umit Aktag'a gére bu
anlayis yanhstir. Bu anlayistan milletin egemenligi her zaman Allah’a karsi
olacakmig gibi bir anlam ¢ikmaktadir. Nigin millet Allah’a her zaman karsi olsun
ki? Aktas’a gore Allah insana glivenip onu halifesi olarak yaratmissa bizim de
insana glivenmemiz lazim (Aktas, 1993c, s. 32-33). Metiner'e gére de islam millet
hakimiyetini reddeden bir din degildir (Metiner, 1993d, s. 5). Dolayisiyla milletin
hakimiyeti ile Allah’in  hakimiyeti ifadeleri  birbirinin  karsiti  olarak

dusunulmemelidir.

Bahri Zengin, Allah’in hakimiyeti ve Halkin hakimiyeti arasindaki karsitlik iliskisine
“Kalli irade” ve “Cuzi irade” ayrimi ile karsi ¢cikmistir. Zengin’e gore Kulli irade
alaninda egemenlik Allah’in, CiZz’i irade alaninda ise kullarindir. Kisinin kendi
hayatini 6zgurce tanzim etme, kendi hayati lUzerinde egemenligini serbestce
gerceklestirme hakki vardirz (Zengin, 1993d, s. 30). Bulag’a gore “hakimiyet
Allah’indir” ifadesi islam’a ait degildir. Katolik kilisesine ait bir s6z olarak teokrasiyi
temellendirmektedir. Oysa Kur'an'da yer alan “Allah hikim sahibidir” ifadesi bir
teokrasiye atif igcermektedir. Allah’in hikim sahibi olusu kendi mulkinde mutlak
bir glice, mutlak bir bilgiye ve mutlak iktidara sahip olusuna isaret eder (Bulag,
1998d, s. 8). Bulag’a gore; “Hakimiyet Allah’indir” ifadesi Musliumanlarca 20.
Yuzyilda kullaniimaya baglamistir. Kurandaki “Hukum Allah’indir” ifadesi son
hukmu verecek olanin Allah olduguna ve son hukmunde “din gununde” yani
kiyamette verilecegine atif yapar. O gune kadar herkes kendi inancina gore
inandigi gibi yasamakta hurdir. Bulag’in bu ifadeleri Allah’in yargisini ahirete
birakan bir icerige sahip olarak dinyada Allah’in hakimlerine dayali bir dizen
fikrini zayiflatmaktadir. “Hakimiyet Allah’indir” dedigimiz zaman kargimiza ¢ikacak
soru bu hakimiyeti yerylizunde kimin kullanacagidir. Kilise bu soruya hakimiyeti
kullanma hakki kilisenin ve din adamlarinindir diyerek cevap vermigtir. Oysaki

2 jrade sozciik anlami olarak bir seyin yapiimasina da yapilmamasina da muktedir olan hayat sahibinin bu
iki segenekten birine kendi istegiyle hilkmetmesidir. islam da Allah igin kiilli, kul igin clizi irade vardir. Buna
gore Allah diledigini, diledigi zaman, diledigi sekilde yapar. Kul da kendi cuzi iradesiyle inanir ya da inkar
eder. Diledigi gibi hareket eder. lyi ya da kétii fiil igleyebilir, timiyle hiirdir.
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Islam’da kurumsallagmis bir din yoktur. Caminin kiliseye benzer bir misyonu
olmamigtir. Devleti imamlar, muftliler, miezzinler yonetecek de diyemeyiz.
Devleti yonetecek olan insanlardir, yani “laikler”. insanlar bizi yénetme yetkisini
de Allah’tan degil bizden almiglardir. Dolayisiyla hakimiyeti kullanma hakki ve
yetkisi Ummete aittir. Bu yetkiyi Ummet devreder ve gerektiginde de geri alir
(Bulag, 1998a, s. 7,8). Bulag'in bu ifadeleri islamcilarin bu zamana kadar
savundugunun aksine iktidarin kaynagini ve yonetme vyetkisini halka
dayandirmaktadir. Yani Bulag’a gbre eger hakimiyet Allah’in ise hakimiyeti
kullanma hakki halkindir. Hi¢ kimse Allah adina hakimiyeti kendi tekeline
geciremez ve insanlari kendi arzularina gore yonetemez. Bu agidan higbir sekilde
Islam’da monarsinin ya da teokrasinin mesru bir temeli yoktur (Bulag, 2002c, s.
11). Hatta Bula¢ “hakimiyet Allah’indir” ifadesinin, kulun kul Gzerinde tahakkim
kurmamasi anlamina geldigini, bunun ayni zamanda demokrasinin de temel
varsayimi oldugunu soylemistir. Dolayisiyla Bulag’a gore esit oy hakki ile kulun
kul Gzerinde hakimiyetinin olmamasi ayni seye tekabuil etmektedir (Bulag, 1998d,
s. 9). Bulag bununla da kalmayarak islam’in en temel inang ilkesi olan “Tevhid”

ilkesi ile demokrasinin egit oy hakki arasinda da bir 6rtugme kurmustur:

islamiyet’te en 6nemli konu tevhiddir. Yani Allah’in birligi inanci ve fikri... Her sey Allah
karsisinda izafidir, bagimlidir, sinirlidir ve sonludur. Mutlak olan sadece Allah’tir; Higbir
kulun kul tizerinde tahakkiim kurma hakki ve yetkisi yoktur. Yeryliziindeki biitiin saltanatlar,
biitiin iktidarlar, Allah’in mutlak hiikiimranhgini karsisinda izafidir, gegersizdirler. O halde
siyasi bir proje tasarlandigi zaman, en basta inancin temeli olan “kulun kul lzerinde
tahakkiim kurmamasi” ana hedef olarak secilir. Bizim siyasi projemizin en é6nemli ézelligi
kulun kul (izerinde tahakkiim kurmamasi fikrine dayanir. Aslinda demokrasi tam da budur.
Yani esit oy hakkiyla, bltiin insanlarin siyaseti tayin etmede esit haklara sahip olmasi
fikri... Avrupa’daki mutlakiyetgi ydnetimlere kargi gelisen ilk 6nemli siyasi proje
demokrasidir. Demokrasi her seyden énce yénetilen insani bir nesne gibi géren ve onu
siyasetin yapiminda ve isleyisinde rol sahibi kilmayan mutlakiyetci rejimlere karsi bir
bagkaldirigtir. Tahakkim iddiasinda olan ya bir insan, bir monark, bir grup devletin iginde
odaklanmig gligler ya da bir kast olabilir. Demokrasi kastin, sinifin, hanedanin, monarkin,
iktidar seckinlerinin, mutlak siyaseti belileme, hegemonya kurma iddialarini
reddetmektedir. Basitge savundugu tez su: Herkes egittir, herkes siyasete katilabilir, herkes
kendi siyasi gelecegdini tayin edebilir; insanlar kendi kendilerini idare edebilirler; bu onlarin
en temel haklarindan biridir.

Bu baglamda Islamiyet'teki “Tevhid fikri ile ve Tevhid'ten zorunlu olarak cikarilacak olan
kulun kul (zerine tahakkiim kurma iddiasinin reddi” ile demokrasinin bu ilk sabitesi
arasinda bir értiisme oldugunu séylemekle yanlis bir anoloji yapmis olmayiz (1998d, s. 9).

Biitiin bu ifadeler demokrasi ile islam arasinda egemenlik hakki ve kaynagina
dayall olarak bir karsithgin kurulamayacagi, dolayisiyla hakimiyetin Allah’a ait
oldugu iddiasindan hareketle demokrasinin reddedilemeyecegi dusuncesini
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desteklemektedir. Hakimiyet kavramina dayanilarak demokrasinin reddedildigi
islamcilik fikri, yerini insanin kendi gelecegini 6zgiirce belirleyebilecedi millet
iradesi ve hakimiyetinin bu anlamda Islam’la celismedigi bir anlayisa
birakmaktadir. Hakimiyet Allah’indir ifadesi, 1990’lara kadar demokrasiyi
reddetmenin gerekgesi olarak kullaniimisken yeni dénemde, demokrasiyle islam
arasinda baglanti kurmanin araci olarak anlamlandiriimistir. Esit oy hakki ile ayni
anlami tasidigi iddia edilerek demokrasiyi mesrulastirmanin argimanina

donusturualmustar.

7.4.2.2 Demokrasiye islami K6k Bulma Gabalari

1990’ yillarda demokrasi ile islami bagdastirmanin bir yolu olarak demokratik
deger ve mekanizmalara Islamdan dayanaklar aranmaya, islami kavram ve
kurumlarla demokratik deger ve mekanizmalar telif edilmeye c¢alisiimistir. Bu
anlamda islam’'in “Biat”, “Sura”’, “icma ve Igtihat” gibi kavramlari yeniden
anlamlandiriimig, islami bir demokrasinin bu temeller (zerine insa edilmesi
istenmistir (Esposito ve Voll, 2012, s. 46; inayet, 2008, s. 201; Keskin, 2005, s.

463).

Bulag’a gore “Biat” kavrami demokrasilerdeki secim kavraminin islami karsihgidir.
islam kamu hukukunun temeli “Biat’tir. Biat sézlesme anlami tasimaktadir. Ozgiir
bir ortamda ve tamamen iradi olarak yonetenlerle yonetilenler arasinda tartisilarak
imzalanan bir s6zlesmedir. Bu s6zlesmenin (Biatin) ¢esitli sekilleri varsa da bilinen
en klasik sekli secimdir. Dort halifenin igsbasina gelis sekline bakildiginda da her
biri igin ortak paydanin se¢im oldugu goérulecektir (Bulag, 2002c, s. 11). Goraldugu
gibi Bulag, islam’da yéneticinin “Biat” almasi uygulanmasina dayanarak islam’a
gbre yoneticilerin secimle isbasina gelmesi sonucuna varmaktadir. Bu da islam
ile demokrasinin en asgari demokratik deger ve mekanizmada ortustuklerinin

gostergesidir (Bulag, 1998b, s. 9).

Her ne kadar biat 6nce goreviendirme sonra mutabakatin bildirilmesi nedeniyle
cagdas secim ilkesiyle értiismiiyor goriinse de demokrasi ile islami uzlastirmak

isteyen Miisliiman disiinirlerce bugiinki bicimiyle secimlere giden yolun islami
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kaynag! olarak gorulmustur (Tarkan, 2005, s. 455). Bircok dusunar “Biat’1, genel
oy hakki ile ayni gériip islam demokrasisine delil olarak kullanmistir (inayet, 2008,
s. 206). Sii Islam Alimi Ahmet el Katip biati, “iktidarin asil sahibi olan halkin bu
yetkisini diledigine vermesi” olarak yorumlamis, iktidarin asil sahibi olarak halka
ve Ummete isaret etmistir (El-Katip, 2010, s. 51).

Kald: ki islamla demokrasi arasinda ortak bag kurmak isteyen bir gcok Misliiman
dusundrdn ilk yéneldigi yer peygamberin vefatindan sonra igsbasina gelen dort
halifenin segimle isbasina geldigi iddiasidir (Keskin, 2005, s. 470). Hatta
peygamberin kendisinden sonra yerine gegecek halifeyi saptamamis olmasi
islamin otokratik yénetimlere karsi olusunun ilk isareti olarak degerlendirilmistir.

Her ne kadar dort halifenin igbasina gelis yontemleri birbirinden farkli usullerle
olmus olsa da bu usullerin farklihg1 “segim’le igbasina geldikleri gergegini
degistirmemektedir (Cizakga, 2002, s. 48). Hatemi de, “Biat” kavraminin yani sira
islam’in  “emanetleri ehline verin” emri ve ilkesinin segim olarak
yorumlanabilecegine vurgu yapmistir. Hatta Hatemi, islamdaki “velayet-i emr”

kavraminin demokrasi teriminin karsgili§i oldugunu vurgulayarak islam ile

Demokrasinin bagdasmayacagini sdylemenin bir “terane’den ibaret oldugunu
ifade etmigstir (Hatemi, 1998, s. 11-12).

islamcilarin demokrasi ile islam arasinda kurmaya calistiklari bagin bir diger
dayanak noktasini, islam’in “sura” prensibi olusturmustur (inayet, 2008, s. 201).

Sura, meclis, danisma meclisi anlaminin yani sira Turkge’de “megveret” ve

“istisare” kelimelerinin karsihdi olarak da kullaniimaktadir (Kocaoglu, 2005, s.
385). islamcilara gére sura, gogulculugun idaresini miimkin kilan bir ilke olarak
gorulmustur. Tark Ramazan’a gore suradan c¢ikarilabilecek siyasi ilkeler
demokrasi ile buylk oranda értismektedir (Ramazan, 2003, s. 129)

Demokrasinin islami dayanagi olarak savunulan “sura” prensibi Kur'anin Ali

imran Suresi 159. Ayet ve “onlarin isleri aralarinda sura/danisma iledir” (Sura
Suresi 38. Ayet) ayetlerine dayandiriimaktadir (Cabiri, 2011, s.146). islamcilar
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Kuranin bu ayetlerine dayanarak demokratik kanallarin islami mesgruiyetini
kanitlama gabasi iginde olmuslardir. Ornegin Muhammed Esed, yasama meclisini
“‘meclis-i sura” olarak adlandirmis ve “sura” ile evrensel oy hakki arasinda bag
kurmustur (Atalar, 2003 s. 121).

Ali Bulag da “Sura”yi, karar mekanizmalari Uzerinde etkili olma, katilimi koruma
ve gelistirme kanali olarak degerlendirmistir (1998d, s. 9). ihsan Eliagik Bilgi ve
Duslince Dergisi'nde yayinlanan ... baslikli makalesinde agiklik, seffaflik ve
katilimciligi mesveretin deger ilkeleri olarak siralamistir. Eliagik’a gore “mesveret”
soyut bir deger ve islam kiltiiriniin temel bir kavrami iken, demokrasi buna en
yakin batili bir tecriibedir. Bir ydnetim modeli olarak demokrasi, islam’in karsisina
konulacak bir kavram degildir. Maslumanlar mesveretin deger ilkelerini su an
dunyanin geldigi en son ve ileri bigimiyle Demokrasi modeliyle doldurabilirler.
Demokrasi kavrami, mesveret kavrami ve deger ilkelerine dusulmus “eksik bir
dipnot” tan baska bir sey degildir. Mesveret kavrami, islam diinyasinda
kurumsallasamamistir. Mesveretten cikarilabilecek aciklik, seffaflik ve katihmcihk
ilkeleri buglin demokrasi de somutlasmaktadir. Ihsan Eliagik sura ve megveret
kavramindan hareketle “kitlesel mesveret” kavramini Uretmis, bununla yonetimin
topluma yayillacagini ileri surmustur. Eliagik “kitlesel megveret” kavramiyla
secimlere atif yapmaya c¢alismistir (2003b, s. 20-24). Bunlarin yani sira “sura”,
istisarenin  kurumsallasmis sekli olarak da yorumlanmig ve modern
parlamentonun fonksiyonunu icra edecek bir kurum olarak savunulmustur
(Keskin, 2005, s. 472).

islamcilar “Biat ve Sura” prensiplerinin yani sira, islam hukukunun bir kaynagi
olarak, Islam alimlerinin bir konu (izerinde birbirinden badimsiz olarak
oydasmalari anlamina gelen “icma”y1 da demokrasinin dayanagi olarak yeniden
kurgulamiglardir. icma kavraminin anlami genisletilerek toplumsal uzlagma,
konsensus ve codunluk ydnetimi gibi yeni anlamlar ylklenmistir. islamcilarin
icmayl c¢ogunluk yonetimi ya da c¢ogulculugun temeli olarak sunmalarinin
dayanagini peygamberin “benim cemaatim yanligsta hem fikir olmaz” hadisi
olusturmaktadir. Bu sekliyle de icma islami bir demokrasiyi mesrulastirma ve
prosedurinl insa etme araci olarak kullaniimigtir. (Esposito, Woll, 2012, s.48)
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Dolayisiyla hukuki bir kavram olarak kullanilagelmis olan icma kavrami siyasi
anlamlar yiklenmis, “kamuoyu” ve “toplumsal uzlasma” terimlerinin es anlamlari
olarak kullaniimaya baslanmistir (inayet, 2008, s. 209). Bulag klasik literatiirde
alimlerin bir hukuki konuda ittifak etmesi olarak kullanilan icmayi, “tek tek
insanlarin ve birbirinden ¢ok farkli sosyal gruplarin bir konuda ittifak edip bunu 6rf
haline getirmesi” olarak ifade etmis, bu durumu “Ummetin icmasi” olarak
tanimlamis ve bunun “islama 6zgl bir demokrasi’yi dogurabilecegini ileri
surmugtur (2002b, s. 13).

Bunlarin yani sira Islamcilar, islam’in sik sik halka vurgu yaptigini, dolayisiyla
halk egemenligi ve esitlik ilkesinin islamla celismedigini ileri stirmuslerdir. Umit
Aktas’a gore “Kur'an nas (insan, halk) ile baslar ve nas ile biter.” Dolayisiyla
yonetimi belirleme hakkini halka vermek Kuran mesajina en yakin yénetim
anlayisidir. (Aktas, 1994, s. 70) ilhami Giiler de ilk halife Hz. Ebubekirin “Ben
dogru davrandigim surece beni destekleyin, fakat yanlis yaparsam beni duzeltin
veya indirin” sézini islam’in siyasal egemenligin kaynagini halka vermis oldugu
tezinin dayanagi olarak gostermistir (Guler, 1991, s. 54). Murat Cizikga'ya gore
de islam’da egemenlik yetkisi toplumdadir. Bunun tabi sonucu olarak toplumun
batin fertleri esittir. Allah “hilafet” yani temsilcilik yetkisini batin insanlara
verdigine gore tanri karsisinda tum insanlarin hukuki statusu esgittir. Bu dusunce
herhangi bir kisi yonetimine ya da diktatorlige izin vermez. Ayrica Yonetme
yetkisinin topluma verilmis olmasi ve batlin insanlarin esit oldugu dusuncesi
“modern Islam demokrasisinin baglangig noktasidir” (Cizikga, 2002, s. 48-49).

Butun bunlardan hareketle, 1990'li yillarda islamcilar islam’in demokrasi ile
bagdastigini ve demokratik kavram ve kanallarin ortaya konulan islami
dayanaklari nedeniyle mesru oldugunu savunmaya baslamiglardir (Atalar, 2003,
s. 121). Boylece islamin siyasal ilkeleri ile demokratik mekanizmalar arasinda bir

ortiusme bulmak mumkun hale gelmistir denebilir.

7.4.3. "islam Demokrasiyi Asan Bir Siyasal Projedir" Sdylemi
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1990’ yillarin  basinda demokrasiyi mesrulastirmaya donuk tartigmalar
yasanirken, 1990’li yillarin sonlarina dogru islamdan demokrasiyi asan bir
degerler duzeni Uretme gabasi yogunlasmistir (Tan, 1994a, s. 7) denebilir.

Ozellikle batili diistinurlerin demokrasi elestirileri merkeze alinarak, (Metiner,
1993g, s. 9) “demokrasinin yetersizlikleri ve agcmazlarindan hareketle islamin
demokrasiyi asti§i ve demokrasiden daha fazla bir sey oldugu” (Ozdendren,
1993f, s. 21) iddia edilmeye baslanmistir. Demokrasi, insanlik tarihinin en yararh
ve ileri bir siyasal tecribesi olarak gorulmesine ragmen, eksikleri ve kusurlu
yanlarina dikkat cekilmistir. islamcilara gore; Islamin siyasal dili ve ilkeleri
demokrasiyi ickin olabilir, ancak islam demokrasiyi asan yeni bir siyasal tecriibeyi

kendi ilkelerinden hareketle kurabilir (Metiner, 19934, s. 9). Ergun

Yildinm’a gére demokrasi insan aklinin bulabildigi hatasi en az kabul edilen bir
yonetim sekli olmasina ragmen, demokrasinin nihai bir model olabilecegini kabul
etmek insan aklinin gelismeye acik olusunu inkar etmek olur. Demokrasiyi “asan’
yeni duzenlemeler her zaman yapilabilir (Yildirrm, 1993e, s. 16). Bula¢ bu
anlamda “yeni ve daha insan yuzlU bir demokrasi arayisi”’na dikkat gekerek (1997,
s. 8) bunun ancak Muslimanlarin “semantik miidahalesi” sayesinde olabilecegini,
(1998d, s. 9) demokrasinin siyasi ¢ogulculuk yaninda, toplumsal ve kultrel
¢ogulculuga sahip olabilmesinin, yani “tekamil etmesi’nin bagka kulturel
kaynaklardan “asi olmaya” bagh oldugunu vurgulamistir (2002c, s. 10). Bulag,
demokrasinin eksiklerine dikkat gekerken, bu eksiklerin ancak islam’in siyasal
degerleri ile asilabilecegini iddia etmektedir. Ancak Bula¢’'in bu iddiasinda
demokrasiye yapilmasi gerektigini soOyledigi semantik mudahalenin neyi
icerdigine, bu mudahalenin sonunda demokrasinin hala demokrasi olarak

kalmasinin mumkudn olup olmayacadina dair bir agiklik yoktur.

islamcilar, islam’in demokrasiyi asti§i iddialarini, demokrasinin eksikleri olarak
gordukleri hususlara, 6zellikle de batih dusunurlerin demokrasi elestirilerine
dayandirarak aciklamaya calismislardir. Kadir Canatan, bu baglamda
demokrasinin, halkin egemenligi, temsil sistemi, katilim ve karar alma suregleri
bakimindan karsi karsiya kaldigi krizlere dikkat ¢cekmektedir. Demokrasinin bir
takim ustln idealleri formile etmesine ragmen bu idealleri gergeklestirecek
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mekanizmalar kuramadigini, bu haliyle vadettiklerinin gerisine dustigunu ileri
surmustar (1997, s. 10).

Canatan, demokrasilerde egemenligin kaynaginin halk oldugu iddiasinin,
demokratik mekanizmalarin yetersizliginin sonucu mesnedsiz kaldigini ileri
surmektedir. Canatan'a gére demokrasilerde halk, iktidari temsilcileri aracihigiyla
kullanmaktadir. Bu da egemenligi halk, egemenligi olmaktan "temsilciler
egemenligi"ne donustirmektedir. Diger yandan egemenlik sahibi halk kimdir?
sorusunun demokrasilerdeki kargiligi da, egemenligin halka ait oldugu iddiasini
zayiflatmaktadir. Cuinkl en gelismis demokrasilerde bile genel oy esasi gesitli
kisitlamalar igermektedir. Belli yasin altindakiler, yabancilar, yurt diginda olanlar,
akil hastalari, askerler vs. se¢gme ve secgilme haklarina sahip degildir. Ayrica
segcmelerin tumu de higbir zaman sandiga gitmemektedir. Bu durumda egemenligi
kullandigi disunulen halk, gergekte yalnizca oy kullanma hakki olan ve se¢im
sandigina giden sec¢cmenlerdir. Dolayisiyla demokrasinin halk egemenligine
dayandidi iddiasi tartismalidir. Canatan Demokrasiyi, "vekalet" kurumu agisindan
da iddia ettigi degerleri gergeklestirme yeteneginden yoksun bulmaktadir.
Demokrasilerin vekalet sistemi hukuktaki "emredici vekalet" degildir. Emredici
vekalet sistemine gore vekil, miekkil'in verecegi direktifler dogrultusunda hareket
eder. Oysaki "temsili vekalet" sisteminde temsilciler, yalnizca kendilerine oy veren
secmenlerin degil tum ulusun temsilcileridir. Ulus soyut bir varlik olarak segtigine
direktif veremez. Bu da temsilcilere istedikleri gibi hareket etme serbestisi
kazandirmaktadir. Sonug¢ olarak temsili demokrasi "parlamenter elitizmi"ni
dogurmaktadir. Canatan ¢odunluk sistemi, secim sistemleri, siyasal partiler, baraj
sistemleri, parti ici demokrasi, halkin katilim orani ve bilin¢ dizeyi gibi birgok faktor
nedeniyle demokrasilerde gergek temsilin olmadigini ileri siirmektedir. Ote
yandan aslinda c¢ogunluk karari oldugu iddia edilen kararlar birtakim c¢ikar
gruplari, lobiler, baski gruplari, burokrasi ve orgutlenmis kesimlerin, askeri
karargahlarin, "cikarci ve firsatgi muhteris insanlarin”, borsalarin, tekellerin, cok
uluslu sirketlerin etkisi ile olugsmaktadir. Dolayisiyla egemen olan gergekte halk
deqil, bir avu¢ gucli azinhktir. Kamuoyu olusturabilecek ve kararlarn
etkileyebilecek bu glg¢ odaklari ve araglar halkin degil belirli bir zimrenin
cikarlarina hizmet etmektedir (Canatan, 1997b, s. 1013; Bulag, 1997, s. §;
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Hiveydi, 2003, s. 26-27; Aktay, 1998, s. 13-14; Tezkire, 2003c, s. 6; Ozdenéren,
1993f, s. 21).

Islamcilar Demokrasiyi, ¢ogulculuga imkan vermemekle elestirerek Islam'in
demokrasiden fazla olarak kulttrel ve toplumsal ¢ogulculugun kaynagi oldugunu
vurgulamiglardir. Bulag'a gore temsili demokrasiler bir "¢ogunluk rejimi" olarak
dogalari geregi c¢ogulcu olamazlar. Temsili demokrasilerin imkan verdigi
¢ogulculuk birden fazla siyasi partinin se¢im yarigina katilmasidir. Oysaki yaris
sonucu azinhkta kalan gruplarin hukuki ve siyasi gluvencesi olmamaktadir.
(1994c, s. 5). Bunun temel nedeni, sistemin "tekil hukuk" esasi Uzerine kurulmus
olmasidir. Tekil hukukun egemenligi, OzgurlUkleri guvence altina almayi
engellemektedir. Iktidar aygiti ¢ogunluga sahip olan partiler oraninda el
degistirmektir (Bulag, 1994c, s. 10). Demokrasinin ¢godulculugu temin edemeyen

bu aragsal zaafini asmanin yolu "¢ok hukuklu" bir sisteme gecilmesidir.

Omer Celik de, bugiin Batida hakim olan liberal demokratik devletin siyasal
Ozgurlugu  saglamaktan yoksun oldugunu iddia etmektedir. Liberal
demokrasilerde 6zgurlik kamusal alanin disinda, daha ¢ok eve ve 6zel yasama
ait bir kavramdir. Ozel yagsam ve 6zel yasamin dokunulmazligi 6zgiirliigi kamusal
alanin disinda arama ve Uretme arayisidir. Celik, liberal demokrasilerin bu
anlayigina "Alternatif Toplumsal Proje" ile cevap vermektedir. Celik'in islam
geleneginden esinlenerek urettigi agik olan bu projenin temeli hukuk se¢me
hakkidir. Liberal demokrasilerin tek hukuklu, monolitik yapisina karsin "Alternatif
Toplumsal Proje", kamusal alanda farkliliklara imkan tanimakta, bunu da ¢ok
hukuklu yapisina dayandirmaktadir (Celik, 1994c, s. 27). Celik'de Bulag gibi
demokrasinin g¢ogulculugu saglamaktan yoksun oldugunu iddia etmektedir.
Demokrasinin kokeninde sosyo-ekonomik temel, bireycilik, ¢cogunlukguluk gibi
dinamikler varken, islamin siyasal degerleri sosyo-kiiltiirel ve godulcu dinamiklere
oturmaktadir (Celik, 1993b, s. 79). Demokrasi héalen farkli kimliklerin bir arada
yasayabilmesine ciddi bir ¢6zum Uretememistir. Aktay'a gore c¢agdas
demokrasiler farkh kimlikleri demokrasiye kargsi bir tehdit olarak algilamaktadir.
Aktay, Demokrasinin butin bu noksanlarina ragmen Muslumanlarin "ihtiyaca
binaen" demokrasiye yaptiklari asiri vurguyu da elestirmektedir. Aktay'a gore

demokrasi kendini kanitlayamamigken Mduaslimanlarin demokrasi karsisindaki
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tutumu, "basit ve ilkesiz bir demokrasiye tav olma", eklektisizm, ylzeysel ve ucuz
hatta ilkesiz bir modaya uyma veya teslim olma"dir (1998, s. 35-36).

Islamcilar demokrasinin gogunluk prensibini sikga elestirmigler ve demokrasinin
¢ogulculuga imkan verecek sosyo-kulturel dinamikten yoksun oluguna dikkat
cekmislerdir. Cogunluk, mesruiyetin kaynagi olamaz ve hukukun énline gegemez.
Bu nedenle kadinlarin zorla basinin agilmasi ¢ogunluga dayanarak
kanunlastirnilabilir ama hukuki olamaz. Dolayisiyla yasalar demokrasilerde
¢ogunluga dayanilarak yapilsa dahi "evrensel hukuka" aykiri olamaz, olmamalidir
(Tan, 1998b, s. 29; Akdogan, 1993c, s. 23).

islamcilar biitiin bunlardan hareketle, "yetersizligi ve zaaflari bu derece belirgin
olan demokrasiye karsi yeni modeller" Gretmeye galismiglardir (Mursel, 1993a, s.
6-20). Liberal demokrasinin "batida ¢okuntiye ugradigi su asamada" demokrasiyi
yeni kesfediyormusgasina heyecana kapilmayi, kendi kavramsal g¢ercevemizi
tikanmis saymayi elestirmislerdir. islamcilara gore adalet, 6zgiirliik, gogulculuk,
hosgéri gibi siyasal degerler islamda miindemictir. Bunlari sadece demokrasiye

atfetmek demokrasiyi fetislestirmek olur (Akdogan, 1993c, s. 23).

Buradan hareketle Medine Vesikasi, hem demokrasiyi ickin, hem de onu asan bir
proje olarak sikga tartisiimistir (Metiner, 1993g, s. 19). Cok hukukluluk,

Medine Vesikasi'nin da temeli olarak demokrasinin saglayamadigi ¢ogulculugun
zemini olarak ileri stirtiimUstir. islam demokrasiyi de igine alarak onu "asan" daha
kapsamli bir siyasal toplumsal model olarak islamci aydinlarca éne siiriiimustir
(Tan, 1994a, s. 7). islam'in demokrasiyi asan bir siyasal proje oldugu iddiasi,
aslinda Islamcilarin hala demokrasiyi i¢sellestirme konusunda yasadiklar

tereddutleri de gosteriyor denilebilir.

7.4.4. Demokrasi: Nasil Ve Nereye Kadar?

islamcilarin demokrasi sdyleminin temel dinamigini, merkezi ulus-devletin islami

hayat Gzerindeki belirleyiciligini geriletme arzusu olusturmustur. Bu temel arzunun
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etkisiyle Islamci sdylemde, devletin belirleyiciligini geriletmenin yolu olarak

ideolojisiz devlet, yerelligin guglendiriimesi ve kultirel gogulculuk savunulmustur.

7.4.4.1. ideolojisiz Devlet

Islamcilar, Cumhuriyet boyunca karsilastiklari baski ve "zulim"lerin kaynagi
olarak Kemalizmi gormuglerdir. Kemalizm devlete egemen olan ideolojidir.
islamcilar, "baski" ve "zuliim"lerden kurtulmanin yolu olarak devletin ideolojiden
arindiriimasini savunmuslardir. Fazilet Partisi Genel Baskani Recai Kutan
Sozlesme Dergisi'ne verdigi ve uzun bir demokrasi savunusunu igeren
roportajinda demokratik devleti "ideolojiden arindiriimis devlet" olarak
tanimlamistir. Kutan'a gore ideolojik devlet, devlet eliyle tektip bir toplum
olusturmak projesidir. Bu nedenle Kutan "ideolojik devlete hayir, demokratik
devlete evet" diyerek ideolojik devleti demokratik devletin tam karsisina
yerlestirmistir. Kutan, kendi mucadelelerini de ideolojik bir devlet kurma ve kendi
ideolojilerini herkese dayatma mucadelesi olarak degil, demokrasiyi yerlestirme
muicadelesi olarak tanimlamistir. Kutan'a goére demokratik bir devlette butln
yurttaslarin esitligi ancak devletin ideolojisiz olmasiyla saglanabilir (1998, s. 30).
islamcilar demokratik devletin ideolojisiz devlet oldugunu savunurken bir ydniyle
kemalizm ve laiklikle miicadele etmislerdir. ideolojik devletin ideolojik vasfi
nedeniyle "sinirlayici® ve “"diglayicl" oldugunu iddia etmigler; Turkiye
Cumbhuriyeti'nin laikligi adeta bir din, amag¢ ve bir ideoloji gibi kurgulayarak
toplumun 6nemli bir kesimini digladigini savunmuslardir. Oysaki demokratik
devlet, dine kargi "nétr" konumunda olmahdir. Demokratik devlette laiklik bir
ideoloji degil, devletin butin inan¢ gruplarina karsi tarafsiz olmasinin siyasal
mekanizmasidir. islamcilar ideolojik devletin "toplum insaasi"ni éngordigind,
demokratik devlette ise toplumun var olan butin farkhlik ve gesitlilikleriyle kabul
edildigini sdylemistir. ideolojik devlet bir doktrini, inanci, disiinceyi ve ideolojiyi,
topluma yer yer zora basvurarak hakim kilmaya calisir. Oysaki demokratik
devletler, bireylere bir yasam bigimi, bir inang, bir felsefe empoze etmez. Bireyi
degistirmek gibi bir hedef tasimaz. Bu nedenle ideolojik devlet, totaliter ve
otoriterdir (Metiner, 1997c, s. 3; Caha, 2000, s. 45).
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Bu cergevede, islam hukukuna dayali bir din devleti talebi, yerini ideolojiden
arindiriimis demokratik devlet talebine birakmistir. Eliagik, devletin resmi dini,
resmi mesrebi, resmi ideolojisi ve resmi kahramani olmayacagini ifade etmistir.
Devlet, "ahlak, adalet, esitlik, 6zgurluk ve tesanud" gibi kadim degerlere
dayanmalidir. Eliagik'a gdére "ticlincii cumhuriyet”, "islam Devleti" veya "Laik
Devlet" degil bu ilkelere dayali "Adalet Devleti® olmahdir (2002b, s. 62). Bu
yaklagsim bi¢ciminde demokratiklesme ile devletin ideolojiden arindiriimasinin
anlasildigi gorulmektedir.

7.4.4.2. Yerinden Yonetim

islamcilar, devletin merkezi vasfini geriletmenin bir araci olarak yerel yénetimlerin
guglendiriimesi ve yerinden yonetimi savunmusglardir. Batun yetkilerin merkezde
toplanmis olmasini halka duyulan guvensizligin ifadesi olarak gérmuslerdir
(Zengin, 1994, s. 18). Metiner'e gore demokrasi "adem-i merkeziyetcidir" (1997c,
s. 4). Kutan'da yine Sozlesme Dergisi'nde yer alan roportajinda, Fazilet Partisi'nin
"Yerinden yonetim modeli"ni benimsedigini ileri surmustur. Kutan'a gore guglu bir
demokrasi i¢in guglu yerel yonetimler gerekmektedir. Demokratiklesmenin temel
araglarindan birisi, "yerel yonetimlerin yerinden yonetimlere donusturtlmesi"dir.
Kutan bu baglamda, egitim, saglik, emniyet, trafik vb konularda yerel topluluklarin
Ozgur iradesinin yetki sahibi kiinmasini savunmustur. Bu ¢ercevede de "yerel
meclisler" kurulmasini 6énermistir (Kutan, 1998, s. 34). Benzer bir sekilde Altan
Tan da, il ve ilge meclisleri kurularak; vali, kaymakam, baskanlar ve hatta emniyet
mudaurlerinin segimle goreve gelmelerini dnermistir.

Yine demokratiklesme ile yerinden yonetim arasinda iligki kuran bu yaklagimin
parcasi olarak Tan, merkezi yonetimin fonksiyonlari ve goérev alanlari ile yerel
yonetimlerin fonksiyon ve goérev alanlari arasinda bir tasnif yapar. Buna gore,
savunma, istihbarat, dis igleri ve yargi, merkezi yonetime birakilmalidir. Bunun
yani sira vergileri mahalli yonetimler toplamali, belli bir oranini merkezi yonetime
aktarmahdir. Petrol, orman, su gibi yeralti ve yerustu kaynaklarinin gelirleri
merkezi yonetime ait olmalidir. Ayni sekilde planlama, merkezi ve yerel olmak
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uzere ikiye ayrilmali; buayuk yatirimlarla ilgili merkezi planlama yapilmaldir.
Merkezi planlama ile ilgili yatirrmlar merkezi but¢ceden, yerel planlama ile ilgili
yatirnmlar yerel butceden yapilmalidir. Tan'a gore egitim, saglik, emniyet,
cezaevleri yonetimi yerel yonetimlere birakilmali, bayindirlik, tapu, koy hizmetleri,
karakol hizmetleri yerel yonetimlerce yapilmali ve bu kuruluslarin butlin personel
igslemleri de yerel yonetimlere birakilmalidir. Egitim 6zgur olmali, tevhidi tedrisat
kaldiriimali, mifredat ¢oklugu saglanmali, her dilde egitim yapilabilmelidir. Din

igleri de sivil topluma birakilmahdir (1994c, s. 17).

Batln bu ifadeler, Islami yasam bigimine en bly(k tehdidin merkezi ve ideolojik
devlet aygitindan kaynaklandigi dusuncesinden hareketle, merkezi devletin
belirleyiciligini zayiflatma arayisidir. Ozellikle, egitim ve din isleri ile ilgili talepler
bu agidan da dikkat gekicidir.

7.4.4.3. Kulturel Cogulculuk

1990'li yillarda Islamcilarin Demokrasi baglaminda sikga vurgu yaptigi kavramlar
vardir. Bu anlamda ¢ogulculuk kavrami ve gogulculuk kavramina atif yapan baska
kavramlar demokrasiyi insa etmenin onkosulu olarak gorulmustir. Demokrasi
otoriter ve totaliter yonetimlerde oldugunun aksine tek kulturculigu degil, "gok
kaltarlalagu" ilke olarak benimser (Metiner, 1997c¢, s. 3).

Cogdulculuk ve 6zgurlukegllik olmadan demokrasiyi insa etmek mumkun degildir.
Demokrasi buatan farkhliklarin, o6zgurlukgt bir zeminde kendilerini ifade
edebilmelerine olanak saglayan anlayisin adidir (Metiner, 1998a, s. 2). Recai
Kutan da yine partisinin demokrasi anlayisini anlattiyi roportajinda demokrasiyi
¢cogulculuk olarak tanimlamigtir. Kutan'a gore demokrasi, "gok seslilik" "gok
kultarlaluk" demektir. Tek sesliligi ve tek kalturluligu esas alan sistemler totaliter
ve otoriter sistemlerdir. Toplumda var olan batun farkliliklarin aynen korunmasi ve
geligtiriimesi ve Otekini oldugu gibi kabul eden ¢ogulcu anlayis, demokrasinin
temelidir. Toplumun ¢esitliliginden rahatsizlik duyanlar asla demokratik olamazlar.
insan haklari, tolerans, cogulculuk, 6zgiirlik gibi degerler, demokrasinin asla
vazgecemeyecegdi degerlerdir. "Otekine tahammil edemeyen bir rejim demokratik
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bir rejim olarak kabul edilemez." "Demokrasi 6tekini oldugu gibi kabul etmenin
adidir", "6tekinin farkliligini bir zenginlik olarak degerlendiren ¢ogulcu ve
hosgorulu bir rejimin adidir demokrasi." "Eger Ulkede siyasal partiler kendi 6zgur
kimlikleriyle siyaset yapamiyorlarsa, siyasi merkezin kendilerine dayattigi ideolojik
gerceveler icerisinde siyaset yapma zorunda birakiliyorlarsa o Ulkede
demokrasinin 'partisel gogulculuk' ilkesi hayata gecirilmemis demektir. Partilerin
birbirinden farkli programlarla siyaset yapabilmesinin adidir ¢ok partililik" (Kutan,
1998, s. 90). Ayni sekilde Bulag'ta, siyasal c¢ogulculugun demokrasi igin
yetmedigini, kulturel ve toplumsal ¢cogulculuk yoksa monolitik bir devlet aygitini A,
B, C veya D partisinin yonetmesinin bir sey ifade etmedigini vurgulamistir (1998d,
s. 9). Bulag'a gore c¢ogunluga degil, c¢ogulculuga dayali bir demokrasi
gelistirmeliyiz (1997, s. 66).

Ergun Yildirm, "yeni donemde" "yeni demokrasi"den soz ederek "klasik
demokrasi” nin farkhliklari diglayan, tekil yapisinin, belli ideolojik goruslerle ve
Ozdeslesen anlayisinin yerini gcogulluklara dayali yeni demokrasiye biraktigini ileri
surmektedir. Yeni demokrasi arayisinda devlet yerine toplum 6ne ¢ikmakta, tekil
bir egemen, ulusun yerini sosyolojik gerceklere dayal farklliklarin arttigini iddia
etmektedir (1997, s. 18).

Yasin Aktay'da demokrasileri tanimlarken, farklihklara ve farkli gruplarin
farkhliklariyla siyasal alana katilmasina atif yapiyor. Aktay'a gore, "cok kultlrculik
demokrasinin ideal kualtaradur." Aktay, demokrasinin farklari taniyan ve bu
farklarin katihm imkanlarini sonuna kadar agik tutan yonune dikkat gekmektedir.

Recai Kutan'in da vurguladigi gibi Aktay da, demokrasilerde

partilerin aralarinda hicbir kultlrel fark olmayan yapilar olamayacagini, kultirel
farkhliklara dayali parti sisteminin ¢ok partililik anlami tasiyacagini ifade ediyor
(2003b, s. 79). Aktay'a gore demokrasi, farkliliklari uzlastirma rejimi degil,
farklihklarin rahatlikla dile getiriimesini ve rekabet etmesini hatta ¢atismasini
saglayan rejimdir (2002s, s. 158).

islamcilarin gogulculuk etrafinda yurittikleri tartismalarin odaginda "6teki" ile
iligkiler yer almaktadir. 1970'li yillarda 6tekinin varligi konusunda oldukga tehditkar
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bir yaklasimin egemen oldugu, Otekinin donustlrilmesi gereken bir nesne,
donustliralemedidi takdirde disman olarak algilandigi anlayis (Canatan, 1998e,
s. 9) yerini 6tekinin varligini kabul ve hos gérmeye birakmigtir.

Metiner, Charles Taylor'a atfen demokrasiyi "6tekini kabul etmenin bir yolu" olarak
ifade eder ve Otekini reddetmeyi demokrasiyi reddetmek olarak degerlendirir
(1998g, s. 2). Mustafa Tekin de, "benim gibi dusunen insan"larin korunup himaye
edilmesinin, otekinin dislanmasiyla sonug¢landigini bunun sonucu olarak da
dusunceye deger vermeme, insan hakki ihlallerine kapi aralandigini ifade etmistir
(1998b, s. 17). Butun bunlardan hareketle Kutan, demokrasi ile ¢ogulculuk,
cogulculuk ve o6teki ile iligkiler arasindaki baglantiy1 ¢ok acik bir sekilde ifade
etmektedir. Kutan'a gore demokrasi her seyden once bir tahammul rejimidir.
Otekine tahammiil gésteremeyen bir rejim demokrasi olamaz. Demokrasi étekini
oldugu gibi kabul etmenin adidir. Kutan demokrasinin otekinin farklihgini bir
zenginlik olarak degerlendiren ¢ogulcu ve hos gorulu bir rejimin adi oldugunu
soylemistir (Kutan, 1998, s. 30).

Bulag’a gére islam, biitiin insan tiiriini ontolojik diizeyde bir ve ayni cevherden
dogmus kabul eder. Buna gore, ontolojik cevher farkhligindan kaynaklandigi
varsayilan etnisite, irk, renk, sinif ve cins ayrimciliginin hicbir ontolojik gerceklige
dayanmadigini, butin insanlarin ortak ve bir cevherden var olduguna
inanilmaktadir. Bulag, islam'a gére insanlarin cesitli dinleri secebileceklerini,
sectikleri dine gore yasama, ibadette bulunma, dinlerini 6grenme, kamusalda
gorunur olma ve ifade 6zgurluklerini kullanma haklarinin oldugunu sdylemektedir.
Bulag'a gore, "bizim gibi inanmayan, bizim dinimizden olmayan ve bizden farkl
kimlige ve yasam bicimine sahip olan insan 6tekidir". Ancak islam &tekine zor
kullanmay! yasaklamistir. Yine islam'a gore insanlar iki siniftir: "Dinde sana
kardes olanlar ve yaratiigta sana es olanlar." Burada kardeslige ve "es-
degerlilik"e dikkat ¢ekilmektedir. Bu da insanlarin ontolojik olarak esit oldugunu
gostermektedir. Dolayisiyla bizimle ayni inanci paylagsmayanlarda degerli ve
ontolojik olarak bizimle esgittir. Bulag'a gore "otekiler"i zor ve baski kullanarak
asimile etmek, yani Musliumanlastirmak ya da ortak meké&ndan arindirip tecrid
etmek veya farkli din ve inanglara sahip olmalari dolayisiyla imhaya kalkismak

yasaklanmistir (1998e, s. 6-7).
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Canatan'a gore de oOtekini anlama diye bir derdi olmayan ideolojiler, ¢atisma
eksenli ideolojilerdir. Oysaki "hikmet sosyolojisi"nde "6teki" kavrami surekli bir
cabayla anlagiimasi gereken bir varliktir. Kendi deger ve normlarimizi merkez
kabul ederek, buradan hareketle baskalarini yargilama ve damgalama,

benmerkezciligi dogurur (1998d, s. 10).

Islamcilar, gogulculuk ve ¢ok kulttrltlik temelinde bir demokrasi sdyleminin yani
sira, derinlikli ve kuramsal bir demokrasi tartismasi surdirmek yerine dénemin
populer kavramlarina dayali bir demokrasi soylemi kurmuslardir denebilir. Bu
cercevede, "hukukun dstunlGgd", “"katilimcilik", "sozlesme", "dogrudancilik"

(Metiner, 1997c, s. 4), "uzlasma", "diyalog", "muizakere", "dogal ve acik toplum",
"birey", "farkl talepler”, "6zgur toplum®”, "hak", "hukuk", "esitlik", "6zgurluk" (Caha,
2000, s. 49-56) gibi kavramlara sik¢a atif yapmislardir. Yine bu ¢ercevede, tabi
haklar teorisini ¢cagristirir bir sekilde, "bireyin dogustan gelen, dokunulmaz ve
devredilemez hak ve 6zgurlikleri"ne vurgu yapmiglardir (Metiner, 1997c, s. 4).
Demokrasilerde "0zgurluk esas", sinirlandirma ise istisnadir. Demokrasi,

yoneticilerin iradesini toplumun iradesi ile sinirlandirmaktadir (Caha, 2000, s. 49).

Bu kavramlar Uzerinden bir demokrasi sdylemi inga edilirken, sikga "evrensel
dogrular"a (Kurtulmus, 2003, s. 80), demokrasinin "evrensel kriterleri"ne atif
yapillmigtir. Batida varolan bigimiyle, Batili standartlarda bir demokrasinin
Turkiye'de de tesis edilmesi talep edilmigtir. Hatta Kutan "Batida demokrasi adina
ne varsa bizde de o olsun istiyoruz" diyerek agik bir bicimde Batili standartlara

vurgu yapmigtir (1998, s. 31).

Butun bu sdylemlerde devlete egemen olmak suretiyle hem devleti hem de devlet
eliyle toplumu islami bir yonde ddénustirmek istek ve arayisinin kalmadig
gorulmektedir. Arzu edilen, var olan kimlikleriyle, farkhliklariyla 6zgirce
yasayabilmek ve islami kimlige varlik alani agabilmektir. ideolojisiz devlet,
yerinden yonetim, bireycilik, ¢cogulculuk ve ¢ok kultarlGlUik gibi kavramlara
dayanilarak kurulan demokrasi sOyleminin arkasinda var olan saik bu olsa
gerektir. Dolayisiyla islamci sdylemde kuramsal bir demokrasi sdylemi
olusmamis, bunun yerine popller kavramlara dayanilarak islami kimlige alan
agma amacina yonelik bir demokrasi soylemi gelistiriimigtir denebilir.
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7.4.4.4 Kamusal Alan

1990'l yillarda bagoértisu yasagl c¢ercevesinde surdurulen kamusal alan
tartismalari, islamcilarin demokrasi sdylemlerinde énemli bir yer tutmustur. islami
kimlikle kamusal alanda yer alabilme arzusu, islamcilari kamusal alan kavramini

yeniden tanimlamaya yoneltmigtir.

Kamusal alanla ilgili one surllen temel argiman, kamusal alanin kisitlamalarin
degil ozgurluklerin alani oldugudur. Tezkire Dergisi'nde, Tezkire imzasiyla
yayinlanan makalede kamusal alan, "herkesin her haliyle ve istedigi sekliyle
giremedigi 6zel veya mahrem alanlara karsit olarak, insanlarin mamkun olan en
yuksek ozgurlikle girebilecekleri alan" (Tezkire, 2004, Sayi 6) olarak
tanimlanmistir. Burada dikkat ceken husus, mahremiyetin 6zel alana, 6zgurligun
ise kamusal alana atfedilerek bir tanim cabasina girilmis olmasidir. Ozel alan
mahrem olanin, yani kisitlama, sinirlama, yasaklamanin alanidir. Mahrem alan,
"haremdir" 6zeldir. Herkes her sekilde oraya giremez. Ancak kamusal alan,
hepimize ait olan "gogullugun", "goklugun” yani 6zgurligin alanidir. Kimse
kamusal alanda kendi normlarini genellestiremez. Bir dinin, ideolojinin kurallarini
genellestirmek kamusal alani isgal edip mahremlestirmek olur (Tezkire, 2004,
Sayi 6).

Mustafa Aydin, 6zel alanin "evsel" olana ¢agrisim yaptigini ev hayatininsa bazi
mahrumluklar gerektirdigi i¢in egitlik ve 6zgurlik alani olmadigina dikkat cekerek,
kamusal alani hanenin digindaki alan, yani esitlik ve 6zgurlugun alani olarak
degerlendirir (1998b, s. 120). Erkilet, 6zel alan ve kamusal alan kavramlarinin
anlaminin yani sira, 6zel alan ve kamusal alan ayriminin bizatihi kendisinin de
sorgulanmasi gerektigini ifade etmistir. Erkilete gbére bu ayrim tarihsel ve
sosyolojik bir zorunluluk olmak vyerine “Kartezyen” bakis agisinin dogal
sonucudur. Oysaki islam dislincesi, “Tevhid” anlayisi ¢ercevesinde toplumsal

yasamin tum alanlarini ilkesel bir 6zdeslikle tanimlar (2001, s. 58).

islamcilar kamusal alan kavraminin yasaklamalarin gerekgesi olarak

kullanilmasindan hareketle sik¢a kamusal alanin gesitlilik, ¢odulluk, farklihk ve
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kimliklerin alani oldugunu vurgulamiglardir. Kamusal alani tek bir kimlik, tek bir
din, mezhep ya da ideolojinin 6gretileri dogrultusunda dugunenleri totaliterizmle
Ozdeslestirmiglerdir. Nigar Bulut kamusal alanin aleniligin, kimliklerin alenilesme,
gorundar, isitilir ve paylasilir kalinmasinin alani olusunu, Arendt'e atfen savunur.
Bulut, kamusal alani kollektif mizakere alani olarak tanimlar ve kollektif
muzakerenin yurttaslarin 6zgun kimliklerini digsa vurarak, etkilesime girmesiyle
mumkun olacagini ifade eder. Bulut'a gore kimliklerin olduklari gibi gérinmedidi,
kendini ifade edemedigi ve ayni zamanda temsil edilemedidi bir cografya da
demokratik mizakere yapilamaz. Kamusal alan insanlarin bir arada bulundugu ve
etkilesime qgirdigi 6zneler arasi bir mekandir (Aktaran: Tugsuz, 2004, s. 70).

Bu kapsamda Metiner, "totaliter kamusallik" ve "demokratik kamusallik"
kavramlarini gindeme getirmistir. Metiner'e gére kamusal alan, devletin ideolojik
dayatmalarindan bagimsiz olarak dizayn edilmeli ve herkese ait ve agik olmalidir.
Orada herkes 6zgun kimligini muhafaza ederek ama bir baskasina ideoloji ve
yasam tarzi dayatmadan varolabilmelidir. Kamusal alani tek bir kimligin alani
haline donusturip "Otekilere" kapali tutan anlayis, "toteliter kamusallik"
anlayisidir. Oysaki kamu herkes demektir. Devlette herkesin devleti olmalidir.
Kamusal alani herkese acik tutan "demokratik kamusallik" anlayisi, uzlastirici,
barigtiricidir (1998h, s. 3).

islamcilara gore Turkiye'de kamusal alan dinsel, etnik, cinsel ve kulturel kimliklerin
tasfiye edildigi, birbirine esitlendigi ortak bir zemin olarak kurgulanmistir. Farklilik
tehlike olarak gorulmus, tehlikeyi bertaraf etmek icin sosyal ve fiziki mekanlarda
farkhiliklar izole edilmistir (Ozkan, 1998, s. 12). Kamusal alani dini inanglara ve
yasama bigimlerine kapali tutan bu anlayis, kamusal alani tek bagina tanzim
etmek istemigtir. Dolayisiyla genellestirilen kimliligin digindaki tum kimlikler,
"6teki" ve "dismandir" (Metiner, 19981, s. 9; Tan, 1998d, s. 5).

islamcilar kamusal alan kavramini, insanlarin birlikte yasamak zorunda olduklari
alanlarin "notr" alanlar olmasi gerektigi tezinden hareketle, tanimlayanlari da
elestirmis ve kamusal alanin tarafsiz, nétr bir alan olmayacagdini ileri surmusglerdir.
Kamusal alanin "nétr" bir alan olmasi gerektigini savunanlar bu alanlarda irk, din,

mezhep veya baska bir farklihga dayali toplulugun egemenligi olamayacagini ileri
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surmuslerdir. Buna gobre kamusal alan tum inancglardan ve farkhliklardan
arindiriimalidir (Ak, 1998, s. 23). islamcilara gére Tirkiye’'de yillardan beri siiren
basortusu tartismasi kamusal alanin noétr bir alan oldugu fikrinden dogmaktadir.
Devlet bu alani yalnizca cumhuriyetin temel degerlerine gore dizenler ve herkes,
devletin bu duzenleyici kurallarina gére hareket etmek zorundadir. Bulag’a gore
bu tez demokrasi ile bagdasmamaktadir. Ayrica kamusal alan gergekten “notr”
muadadr? Nigin cumhuriyetin temel degerleri en Ustin temel degerler olarak
duzenleyici bir rol Ustlenmektedir? Oysaki bir Ulkede var olan tim toplumsal grup
ve aktorler bu alani kendi aralarinda anlasarak sekillendirmelidir. Devlete disen
yalnizca bu mutabakati tanimasidir (Bulag, 1998f, s. 10-11). Kamusal alanin
gercekten “nodtr” olmasi devletin ideolojiden arindirilmasinin higbir toplulugun
hikimranhgina dayandiriimamasina bagldir. Oysaki TUrkiye gibi Glkelerde devlet
kamusal alani bir ideolojiye gore sekillendirmekte dayandidi ideolojik degerleri
topluma ve kamusal alana hakim kilmaktadir. Devletin “n6tr” bir kamusal alani
ingsa edebilmesi, yalnizca farkli topluluklar arasinda “hakem” olmasiyla
mumkundur. Kamusal alanin “notr” olabilmesi, dinden ya da kimliklerden
arindiriimasina degil “siyasalliktan” arindiriimasina baghdir (Aydin, 1998b, s.
127).

Bu gerekgelerle islamcilara gére kamusal alanin tarafsizlik, nesnellik, objektiflik
kurgusu yeniden tanimlanmalidir. Kamusal alan modernist tekcilige dayali bir
tarafsizlik yerine her inan¢ sistemine var olma imkani taniyan bir nesnellik
anlayisina dayandiriimahdir (Ozdemir, 2004, s. 63). Bulag, kamusal alanin “nétr”
bir alan oldugu fikrine karsi “kamusal ¢cogulculuk” fikrini ileri sirmustir. Kamusal
alanda herkes kendi rengiyle bulunabilmeli, hi¢bir renk dominant, baskin ve
totaliter olmamalidir. Kamusal alan buttn dinler ve kimlikler tarafindan suslenen

rengarenk bir bahce olmalidir (Bulag, 1998g, s. 6).

Basortisunin diglanmasi, kamusal alanin “nétr” olmasina, devletin tarafsizligi
ilkesine dayandiriimistir. Tezkire Dergisi'ne goére, devletin tarafsizhigi, iki taraf
olustugunda kendisini gdsterecek bir seydir. Basortili olmak ile olmamak
arasinda bir ayrim cikabilir. Devlet bdyle bir durumda her iki tarafi taniyip
Ozgurluklerini temin etmelidir. EQer iki taraf s6z konusu edilmeyecekse sadece
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belli bir yagam bigimi kabul edilecekse devletin tarafsizligindan bahsetmenin bir
anlami yoktur (Tezkire, 2004, Say 7).

Islamcilar, kamusal alan tartigmalarinda 6zglrlik, ¢ogulculuk, gesitlilik, farklilik,
tarafsizlik vb. kavramlara dikkat cekmek suretiyle Islami kimlige alan agmayi
amaclamislardir. Ozellikle bagértiisii yasagini geriletmeyi amaclayan bigimde
yeni bir kamusal alan tanimi uretmek istemiglerdir. Devletin kamusal alan
kavramina yiikledigi anlamdan hareketle islami yasam bicimi lizerinde kurmak
istedigi denetim ve diizenleme giiciinii geriletmek, islami kimlige yeni alan agip
alenilestirmek istemiglerdir. Bu nedenle sik¢a kimliklere, farkhliklara ve kimliklerin

Ozgurlesmesine atif yapmislardir.

Demokratiklesmenin temel araglari olarak gorulen ideolojisiz devlet, cogulculuk,
yerinden yonetim talepleri ile kamusal alani tanimlama sekilleri, ortak bir hedefe
isaret etmektedir. islami kimlige alan agmak, “Miislimanca yasama’nin éniindeki
engelleri kaldirmaktir. Dolayisiyla Islamcilarin demokrasi arayisinin momenti ve

sinirlari, islami yasam arayisi ile ilintili olmustur denebilir.

DEGERLENDIRME VE SONUG

islamcilik, islamla siyaset iligkisinin modern dénemde aldi§i sekilden hareketle
olusmus bir kavramlastirmadir. islam siyaset iligkisi surekli tartisiimistir. Birgok
musliman disiinir islam'in dogasi geregi siyasetten ayri diisiiniilemeyecegini
iddia etmislerdir. Islam siyasetle hep ilgili olmustur (Akdogan, 1997b, s. 29).
islam'in Dinya hayatinin diizenlenmesine dair ilgi ve iddias! siyasetle iligkisinin
temelini olusturmustur (Bulag, 1998b, s. 5). Hiristiyanhigin aksine islam'in dinsel
olanla dunyevi olani, dinle devlet, dinle siyaseti birlestirdigi iddia edilmistir
(Ozdalga, 1997, s. 31). Klasik islam alimleri, islamla siyaset iligkisine dair
hakUmler ortaya koymuslardir. Gazali'ye gore din ile devlet ikiz kardes gibidir. Din
temeldir, devlet bekgidir. Maverdi'ye gore de Allah yoneticileri yeryuzinde
kendisinin halifesi, kullarin koruyucusu ve hiukumleri uygulayacak kimseler
kilmistir. ibn-i Cemaa'ya gére imamet ve hilafet dini bir farizadir. Hem giivenlik
hem de dinin korunmasi igin devlet zorunludur. ibni Teymiyye daha da kati
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yorumlariyla namaz, oru¢ gibi ibadetlerin yerine getiriimesini devletin gorevleri
arasinda saymistir (Eliagik, 2002c, s. 41-47). Muslumanlar igin vahiy bir inang
oldugu kadar bir yasa olarak da algilanmigtir. Bu nedenle insanlarin hem 06zel
hem de kamusal yasam alanlarini dizenleyecegine inaniimistir (Kurtoglu, 2007,
s. 27).

Islamla siyaset arasinda varoldugu diisiinllen bu beraberlige ragmen islam'in
siyasal bir ideolojiye dénlismesi modern dénemlere ait bir olgudur. Ozellikle 18.
ve 19. Yizylllarda islam dinyasinin karsi karsiya kaldigi askeri ve kiiltiirel
meydan okuma, Musliiman dinyayi islam'i yeniden yorumlamaya, bu meydan
okumaya karsl bir savunma araci olarak seferber etmeye ydneltmistir. Bu
baglamda gerek askeri isgaller (El-Behiy, 1997, s. 7) gerekse islam'in bilime karsi
oldugu ve akli digladigi tezleri, islam diinyasinda hem askeri hem de kiltirel bir
direnis hatti Gretmistir. Dolayisiyla islam'in siyasal bir ideoloji olarak dogusunu bu
temel gelismelerde aramak anlamli olacaktir.

18. ve 19. Yiizylllarda islam diinyasinin énemli bir bélimii Batili gliclerce
somirgelestirilmistir (El-Behiy, 1997, s. 7). islam diinyasi bu dénemde askeri,
kiltdrel ve entelektiel saldirilar sonucu her alanda Bati’'nin belirleyiciligi altina
girmistir (Dursun, 1992, s. 17). Hindistan ve Cezayir ile baslayan isgal ve
sémirgelestirme sireci, Misir, Sudan ve Tunus gibi Arap islam Ulkelerinin yani
sira Afrika ve Asya'daki bircok islam topraginin da isgali ile devam etmistir
(Caglayan, 2010, s. 32-33).

Ote yandan bu dénemde Batili bilim g¢evrelerinde islam’a ve Misliman
toplumlarin kiiltiirel degerlerine yénelik saldirilar 5nemli élctide artmis; islam dini,
Masliman halklarin geri kalmighginin nedeni olarak gosterilmeye baslanmistir.
Ozellikle Ernest Renan’in “islam ve Bilim” konulu konferansiyla simgelesen ve
zirveye ¢ikan bu saldirilar karsisinda islam diinyasinin entelektiielleri ve bilim
adamlari yeni bir savunma hatti ve dili dretmek zorunda kalmistir. Masliman
toplumlar igin tehdit, yalnizca topraklarini ve devletlerini kaybetmekle sinirli
kalmamig; ayni zamanda tarih icinde Islam’in temel ilkelerinden sizilerek

uretilmig bir ¢ok sosyal, toplumsal ve kulturel degerleri yitirmeye dek uzanmistir.
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Islam’in siyasal bir hareket olarak seferber edilisinin temellerini, Misliiman
halklarin, Bat’'nin bu iki blylk meydan okumasi kargisinda urettikleri tavir ve
tepkide aramak gerekir. Ayrica Islamciligin birgok farkli bigiminin varolugunu da
Bat’’'nin bu meydan okumalari karsisinda Musliman énderlerin Urettigi farkh tepki

bicimlerine dayandirmak ve koklerini buralarda aramak mumkundur.

Islam diinyasi, isgal ve sémiirgelestirmeye direnis hareketleri ile cevap vermistir.
Bu hareketlerin onemli bir kismi, 6nderleri ve dogus bicimleri itibariyla dini orijinli
olmustur. isgal ve sémiirgelestirmeye karsi direnisi de dini arglimanlarla kurmus,
toplumun topyekdn seferber edilmesini dinden Urettikleri mesruiyet araglariyla
saglamiglardir. Bu anlamda birtakim dini kavram ve hukumler, Musluman
dinyanin kesfettigi bu yeni duruma cevap uretmek igin yeni yorumlarla yeni
anlamlar yiiklenerek kullaniimaya baslamistir. Cihad, darilharp, dartil-islam,
ummet, hilafet, hicret vb. kavramlar, Mislimanlarin karsilastiklari bu yeni duruma

kargl yapilan savunmanin mesruiyetini ortaya koymak Uzere sikga kullaniimigtir.

Bu durum dikkatle izlendigi takdirde isgallerin, islam diinyasi icin sarsici oldugu
kadar yenileyici etkilerinin de oldugu gérilecektir. islam’in miicadeleci bir kimlik

etrafinda siyasal bir dile evriliginin izleri buralarda bulunabilir (Akdogan, 2000, s.

42). Sémiirgecilik, islam diinyasinin Bati karsisindaki hakikatini bitin giplakhgi
ile ortaya c¢ikaran bir islev gormustur. Asirlar boyu psikolojik, siyasi ve askeri
olarak Bati karsisinda kendini giiclii gérmenin rahath§i icinde olan islam diinyasi,
isgal ve somurgelestirme suregleri ile durumun hi¢c de zannettigi gibi olmadigini
aci bir sekilde fark etmistir. Bu, islam diinyasinda sarsici etkiler doguran bir
farkina varis olmustur. Yenilmek, Ustelik de hemen her cephede, hemen her
alanda yenilmek, uzun yillar surecek bir yenilgi psikolojisinin dogusuna kaynaklk

etmistir.

Muasliman toplumlari toparlamak ve Bati saldirilarina kargi seferber edebilmek
icin yeni anlamlar yiiklenerek kullanilan islami kavramlar, islam'in siyasi bir
muhteva kazanmasina katki saglamistir. Bu anlamda, islam’in savas, devlet, 6teki
vb. hukimlerine yeni anlamlar ytklenerek, bu hukamler, Musliman muhayyilede

yeniden canlandinilmistir. Ornegin ibni Teymiyye'nin Mogol istilasi karsisinda
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verdigi cihat fetvasi, Batili isgal gucleri i¢cin yeniden kullanildi. TUm bu olaylarin
sonucu olarak Bati, Musliuman toplumlarin toplumsal hafizasina surekli canh
kalacak bir 6teki olarak yerlesti. Bati, 18. ve 19. YUzyillarin direnis hareketleri igin
oldugu gibi bugiin de Islamci hareketler agisindan kétii hatiralarin semboli olarak
oteki olma niteligini buyuk oranda korumaktadir. Dolayisiyla isgal ve
somirgelestirme, islam’in karsiti bir Bati olgusunun islam diinyasinin degismeyen

Otekisi olarak dogusuna yol agmistir.

18. ve 19. Yizylllarda Islam dinyasinin kargi karsiya kaldigi ikinci blyik ve
sarsicl meydan okumayi entelekttel ve kulturel alanda, islam’a, Misliimanlara ve
islam dinyasinin  Bati kargisindaki mevcut durumuna yénelik elestiriler
olusturmustur. Batili gevrelerin islam’a ve Musliimanlara yonelik elestirileri birkag
noktada toplanmistir. ilk olarak islam, Misliman toplumlarin geri kalmishginin
nedeni olarak gosteriliyor ve Musliman toplumlar, bu geri kalmishktan oturu
barbar, sehvet duskinu ve kana susamis topluluklar olarak resmediliyordu.
ikincisi, Islam'in insanlara inang ve dusiince 6zglrligu tanimadig iddiasiydi.
Uglinclsi, Islam inancina gére Misliman diinyanin disindaki bitiin dinya bir
savas alani olarak goruluyordu. Dorduncu olarak da Musluman toplumlar, barbar
kavimleri andiracak bir ilkellik icerisinde yasadiklari i¢in, medeni toplumlar ve
medeni toplumlarin Urettigi hukuk sistemi ve kurumlarin iginde olmamaliydi
(Peters, 1989, s. 180).

islam’a yonelik bu elestirilerin yaninda Avrupa’da cesitli yayin organlari
araciligiyla uretilmeye calisilan Musluman tipi de, hem medeni dinyanin hem de
insanlik kategorisinin disinda bir resim ortaya c¢ikariyordu. Peters’e gore
Muslamanlar gerici, fanatik, kavgaci ve ilkel yaratiklar olarak gdsterilmek suretiyle
bir taraftan da sémdirgeci yayilmanin mesruiyet zemini saglanmis oluyordu
(Peters, 1989, s. 32).

islam diinyasina yénelik bitin bu sdylemlerden Musliiman toplumlar ve
entelektieller icin en can yakici olani, islam toplumlarinin geri kalmishgi ve bu
geri kalmishgin nedenleri baglaminda séylenenlerdi (Akif, 2012, s. 428). Aslinda
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18. ve 19. Yiizyillarda Bati ve islam dinyasi igin sdylenebilecek anahtar kelime
“karsilasma” olabilir. Dogu ile Batr’'nin kargilagsmasi, 18. ve 19. Yluzyil'in basinda
tum akil yaratmelerin kaynagidir. Karsilasma, ¢iplak hakikati afise etti. Hakikat,
tum yakiciligi ile gok agik ve netti. Bati “ilerlemis”, “kalkinmis” ve “Gstlin”; Dogu
ise “geri” ve “zayiftl”. Neden? Neden Bati ilerlemis, kalkinmis ve Ustiindi; Dogu
geri ve zayifti? Dolayisiyla Dogu nasil ilerleyebilir ve Batr'y1 nasil yakalayabilirdi?
18. ve 19. Yuzyil'in tim fikri ve siyasi yonelislerinin kaynaginda bu iki soruya
verilmig cevaplar ve bu cevaplarin farklihgi vardir. Karsilagsmanin ortaya ¢ikardigi
ciplak hakikat, beraberinde bir dizi soru ve sorgulamayi getirmis; bu soru ve
sorgulamalarin Urettigi fikir yiritmeler islamciigin bir siyasal hareket olarak

mayalaniginin temelini teskil etmigtir.

S6z konusu olan, bir kriz durumudur. Misliman toplumlar, yasadiklar bu kriz
durumuna islam’dan hareketle ¢6ziim bulmaya calismislardir. islam toplumlarinin
geri kalmighgi, Bati somurgeciligi, yenilmiglik, parcalanmiglik ve esaretin
dogurdugu kriz haline bir ¢6zim olarak, bakiglar yeniden Kur'an’a yonelmistir. 18.
ve 19. Yizyll, direnis hareketleri ile var olmus; yeni islami olusumlar ya da klasik
adlandirma ile ihya, i1slah ve tecdit hareketleri, 18. Yuzyil'da baslayip 19. Yuzyil'da

agirlasan bu kriz durumuna bir cevap olarak dogmustur.

Her kriz ani, ya ¢okus ve ice kapanmayl ya da canlanma ve yenilenmeyi
dogurur.18. ve 19. Yuzyil'da Musliman toplumlar yasadiklari bu buyuk Krizin
sonucu olarak her iki durumu da yasamislardir. Bir taraftan ice kapanarak Batili
ve yeni olan herseye karsi refleksif bir tutum Gretilmis, diger taraftan krizin Urettigi
i¢ sorgulamalarin etkisiyle yeni sorunlara yeni ¢ozimler aranmaya baslanmistir.
Sorunlar modern ve buylk oranda siyasi oldugu igin ¢6zimler de modern ve siyasi
olmustur. Biitiin bunlarin sonucu olarak islam’in siyasal gériintiisii daha baskin

bir din haline geldigi, diger bir deyisle ideolojilestigi dusunulmustur.

Bitiin bu tarihsel arkaplana ragmen Islamcilikla ilgili entelektiiel ve siyasi bir
koken arayisina girilecek olursa Afgani, Abduh, Yeni Osmanh Dusuncesi, Il.
Abdulhamid'in Panislamizm Politikalari ve 1. Mesrutiyet dénemi islamcilari,
dnemli birer kaynak olacaktir. 18. ve 19. Ylzyil'da yagsanan gelismelerin islam
anlayiginda Urettigi degisim ve yenilemenin ve dinin bir siyasal ideolojiye
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dénisinin kaynaklari bunlardir denilebilir. Bu nedenle Islamcilikla ilgili yapilacak
bir calismada bu tarihsel arkaplan g6zonunde bulundurulmahdir diye
disunilmistir. Bu dénemdeki Islamci tezler birkag ana baslikta toplanabilir. ilki,
ittihad-1 islam fikridir. Aslinda bu dénemin islamciliginin en temel belirleyeninin
ittihad-1 islam fikri oldugu da sdylenebilir. Hatta bu dénemde islamcilik kavrami

yerine Panislamizm kavrami tanimlayici olarak kullaniimigtir.

Dolayisiyla dénemin bitiin islamcilarinda ortak ve merkezi mefkure ittihad-i

islam olmustur. Bunun yanisira emperyalizmle miicadelenin bir araci olarak
Cihad'in 6ne cikarilmasi ve Islami yagam bigiminin merkezi bir géstergesi haline
gelmesi de 6énemli bir belirleyen olmustur. islamcilar bir yandan Bati'nin
saldirilarina kargi bir savunma durumu uretirken, diger yandan gelenege ve ige
dénik bir elestirelligi de tretmislerdir. Bu anlamda islam diinyasinin igine distigu
geriligin nedeni olarak tarihsel din anlayigi gérulmus, bundan kurtulmanin yolu
olarak "kaynaklara donusg" soylemi kullaniimistir. Ayrica Bati'nin demokratik
degerleri ile islam arasinda bir uzlasi arayisina girilmis, bu gercevede, "ictihad",
"lcma", "Biat" gibi kavramlardan hareketle mesrutiyetin Islami dayanaklari

kurulmaya c¢ahsiimigtir.

islamciigin bugiin tartistigimiz haliyle bir ideolojiye déniismesi, 20. Yizyil'in
baslarinda Misir ve Pakistan'da kurulan ihvan-1 Mislimin ve Cemaat-i islami
drgutleri eliyle olmustur denebilir. Bugiin "Siyasal islam", "islami Hareket",

"islamcilik" olarak tartisilan olgunun ideolojik omurgasinin Hasan el-Benna,

Seyyid Kutup ve Mevdudi'nin eserleri ile olustugu sdylenebilir. Ozellikle Kutup'un
"Yoldaki isaretler", "Fi Zilal'il-Kur'an" ve Mevdudi'nin "Kur'an'a Gére Doért Terim"
adl eserleri 20. Yizyil'da islamciligin sembol eserlerinden olmustur (Yiksel,
1993, s. 65).

Misir ve Pakistan'da insa edilen islamcilik, yukarida ifade edilen tarihsel
arkaplanin sonucu olarak bir sureklilik icerisinde olugsmustur. Bu anlamda ozellikle
Afgani ve Abduh'un ihvan (izerindeki etkisi agiktir. EI-Benna, Abduh'un 6grencisi
olmus, onun fikirlerinden yogun bir sekilde etkilenmisgtir.
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Kutup ve Mevdudinin insa ettigi islamcihgin temel hedefi bir islam Devletinin
kurulmasi olmustur. Kutup ve Mevdudi'ye gore Mauslumanlar Kur'an'in
hikimlerine dayanan bir islam Devleti'ni kurmakla yukimltdirler. Ctunki islam
yalnizca bir din degil, ayni zamanda bir devlettir. Kur'an sadece bir kutsal kitap
degil bir anayasadir. islam da yalnizca bir din degil bir hayat nizamidir. Bu nedenle
Islam'in buttiniiyle hakim oldugu bir islam Devleti kuruluncaya kadar Islam disi
rejimlerle savagsmak, cihad etmek en temel gorevdir. Kutup ve

Mevdudi'de bu duguncenin temelini, Hakimiyet teorisi olusturmustur. Buna gore
Allah'in hakimiyeti yalnizca 6te diinya ile sinirli olmayip bu diinyada da gecerlidir.
Allah'in hakimiyetinin saglanmasi onun hukumlerinin, kanunlarinin uygluanmasi
ile mimkln olacaktir. ClnkU Allah kanun koyucudur. Eger Miuslimanlar Allah'in
kanunlari ile degil de insanlarin Urettigi kanunlarla yonetilirse Allah'a degil kula
kulluk etmis olurlar. Allah'in hakimiyeti de ancak bir islam Devletinin kurulmasiyla
mumkun olacaktir.

Genel gercevesini gizmeye calistigimiz Islam anlayisi, Misir ve Pakistan basta
olmak lizere bircok islam tilkesinde etkili olmustur. Neredeyse 20. Yiizyil islami
hareketleri icerisinde bu fikirlerden etkilenmeyen olmamistir denebilir. Bu agidan

Mevdudi ve Kutup 20. Yizyil islamciliginin teorisyenleri olarak gérilebilir.

Turkiye'de din-siyaset iligskisi U¢ doneme ayrilarak incelenebilir: Birinci donem,
1946'ya kadar gecen Tek Parti donemidir. Bu donemde yeni bir ulus kimligi insa
etmenin sonucu olarak islam kontrol altina alinmaya calisiimis, dini aktdrlerin
siyasal sistem Uzerindeki etkileri oldukga sinirli hale gelmistir. Bu nedenle bu
dénemde bir siyasal ideoloji olarak Islamciliin varhgindan sdzetmek olanakli
degildir. ikinci dénem, cok partili hayata gecisle baslayip 1969'a kadar devam
eden donemdir. Bu donemde dini taleplerde dnemli dlgtide artis gézlemlenmistir.
Laiklik anlayigi ve uygulamalarinda yumusamaya gidilmistir. DP'nin iktidara
gelmesi ile dindar kesimlerin siyaset ve devlet katinda etki ve varligi artmaya
baglamistir. Ozellikle imam-hatip okullari, Kur'an kurslari ve camilerin sayisinda
belirgin bir artis gozlemlenmigtir. 1960'tan sonra giderek dernekler, basin-yayin
organlari kitle eylemleri ile dindar kesimler daha da siyasallagsmaya
baslamislardir. Ozellikle Komunizmle Miicadele Dernekleri,

MTTB, Milliyetciler Dernegi, Mefkureci Ogretmenler Dernegi gibi érgiitler; Necip
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Fazil Kisakurek, Nurettin Topgu gibi fikir ve aksiyon adamlari, Bayluk Dogu,
Hareket gibi dergiler araciigiyla dindar kesimlerin siyasallagsma sureci
hizlanmigtir. Ancak yine de bu donemde badimsiz bir siyasal kimlik olarak
islamciliktan sézetmek olanakl degildir. Clinkii dindar kesimlerin dini ve siyasi
faaliyet ve talepleri daha ¢ok sagci bir gérinim iginde olmustur. Temel amag dini

yasam alanini genisletmek, dine biraz daha genis alan agmakla sinirli kalmigtir.

Uglincti ddnem, 1969'dan sonraki donemdir. Cumhuriyet Dénemi Tlrkiye'sinde
islam'in bagimsiz bir siyasal kimlik olarak varolusu, 1969'dan sonraki déSnemde
gerceklesmistir. Ozellikle Erbakan'in siyaset sahnesine ¢ikisi, MNP'nin kurulmasi,
MTTB'nin déniisimii, ihvan ve Cemaat-i islami distnirlerinin eserlerinin
Turkgeye tercime edilmesi, Turkiye'de Islam'in bagimsiz bir siyasal kimlik olarak
varolusuna yolagmistir. Dolayisiyla bu dénemde islamciligin sadciliktan ayristig,
milliyetci ve muhafazakar sdylemi minimize ederek bagimsiz bir siyasal kimlik

olarak insa edildigi sdylenebilir.

1969'dan sonra Tirkiye'de islamcilik ihvan-1 Mislimin ve Cemaat-i islami
etkisinde sekillenmistir. Hem ihvan'la hem de Cemaat-i islami ile disiinsel ve
drgitsel iliskiler kurulmus, terciime eserlerle Misir ve Pakistan kokenli islamci
soylem Turkiye'ye tasinmistir. Bu etkinin somut izlerini ddnemin islamci aktérleri
ve dergileri (izerinde gérmek olanakhdir. Bu dénemde Tiirkiye'de islamcilik, bu
etkinin sonucu olarak "Tanrinin mutlak egemenligine dayali total bir iktidar projesi”
olarak kurgulanmistir. Bunun en énemli gdstergesi seriata dayali bir islam Devleti
kurulmasi talebidir. 1990'li yillara kadar islamcilarin en temel riyalari bir islam
Devletini kurmak olmustur. Bu dénemin islamcilarina gére islam, devlet olmadan
tam olarak yasanamaz. Bu yargi, islam Devletini zorunlu bir yap! olarak dinin bir
parcasi haline getirmistir. islam Devleti sadece tepeden asagiya toplumu islam
temelinde degistirmenin araci olarak degil, ayni zamanda muslumanligin tam ve
eksiksiz yasanabilmesinin de bir araci olarak zorunlu gérilmastir. islam Devleti
ideolojik, davetci bir din devleti olarak tasarlanmistir.

islam Devleti arayisinin teorik temelini, islam'in hem bir din hem de yasa oldugu
anlayigi olusturmaktadir (Kurtoglu, 2007, Lewis, 2011). Bu nedenle islam devleti
ayni zamanda "ser'i hukuk"un uygulanacagi bir devlet olarak da dusunulmausgtur.
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Allah'in hakimiyeti fikri, Kutup ve Mevdudi'den alinarak "hakimiyet Allah'indir"
sloganiyla bu ideolojik kurgunun temeline yerlestiriimistir. islam Devletinin
kargisindaki butun yapilar, "kufur nizami", "sirk duzeni, "taguti dizen" olarak
tanimlanmis ve bu yapilarla cihad edilmesi gerektigine inaniimistir. Bunun temel
sonucu olarak demokrasi Allah'in egemenligine degil, milletin egemenligine

dayandidi igin dislanmig, "kafar" ve "sirk" olarak gorualmustar.

Bu calismanin temel tezi, 1990'l yillardan itibaren Tirkiye'de islamci séylemin
degistigi, vurgularinda, merkezi kavramlarinda, mutlak ve degismez olarak
gOrulen bazi gorus ve tutumlarinda, iddialarinda, énemli degisimlerin yasandigi
iddiasiydi. Bu anlamda var oldugunu iddia ettigimiz degisimin nedenleri ve bu
degisime yol acan ulusal ya da uluslararasi gelismeler bu ¢alismada tartigiimistir.
Bu baglamda ilk olarak, soguk savas doneminin sona ermesinin, ideolojiler, buyuk
anlatilar, siyasal soylem ve tutumlarda yol actigi gelismeler degerlendirilmistir.
Bununla ilintili olarak, yiikselen postmodernist sdylemin islamcilik (izerindeki
etkisi arastirilmistir. Arastrmamizin elde etti§i bulgulara gére islamcilik her
dénemde hakim paradigmadan etkilenerek eklektik bir tutum gelistirmistir. Bu
baglamda soguk savas oOncesi donemin hakim sol ideolojik sdylem ve
diitisncelerinin islamcilik tizerindeki etkisini gérmek mimkindir. Ozellikle 1970'li
yillarin dergilerinde mangetlerin ne kadar bu etkiyle sekillendigini gérmek daha
kolay olacaktir. Buna bagl olarak soguk savas doneminin bitisi, liberal tezlerin
daha baskin hale gelisi islamci séylemi de etkilemistir. Ayrica 1990'li yillarda
yikselise gegen postmodernist sdylemin islamcilik (izerindeki etkisi de aciktir.
Ozellikle "mutlak hakikat" fikrinin asinmasi postmodernist sdylemin etkisiyle
olusmustur denebilir. islamcilar insanlari mutlak bir hakikate davet ederken,
hakikat tekeli olusturan bir sdylem ve ideolojik kurguya sahipken, hakikatin
"Allah'in murad ettigi sey" olmadigi bizim anladigimiz sey oldugu, dolayisiyla

"yorum"un mutlaklastiriimasinin yanhsligini ileri sirmeye baglamislardir.

Turgut Ozal''n ekonomik tercihleri sonucu Tirkiye'de olusan yeni sermaye
hareketleri ve RP'nin siyasal ylkselisi ile olusan yeni ekonomik ve siyasi firsat
alanlarinin islamcilar Gzerindeki etkisi de tartisilmistir. Bu baglamda,
zenginlesme, sinifsal degisim, kazanilan yeni siyasal pozisyonlar, iktidarin Urettigi
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firsat alanlarinin disunce ve tutumlar Gzerindeki donustlricu etkisi Uzerinde
durulmustur. Ekonomik ve siyasi iktidar éncelikle islamcilarin "devrimci" séylemini
donusturmastir. Elde edilen imkanlari korumak istegi, pragmatizm ve
muhafazakarligi tetiklemistir. Toplumla yakinlasmaya yol agmis, mevcut
pozisyonlarin korunmasi igin daha uzlagmaci bir siyasal tutum gelistirilmigtir.
Ayrica elde edilen ekonomik ve siyasi iktidarin zorunlu sonucu olarak "oteki" ile
iligkiye girilimis "oteki" ile kurulan iligki, uzlasma, yumusama, igbirligi ve uyumun
yolunu agmistir. Dolayisiyla yeni ekonomik ve siyasi firsat alanlari islamcilarin
Oonce yasam bigimlerinde pesinden de siyasal dusunce ve sdylemlerinde degisime
kaynaklik etmistir.

Ayrica 1970'li yillarda oldugu gibi 1990l yillarda da Tirkiye digindan farkli islamci
diisunirlerin tercime edilen eserlerinin Islamci entelektiieller arasinda
olusturdugu etki arastiriimistir. Bu kapsamda Hasan Turabi, Rasid Gannusi,
Hasan Hanefi, Muhammed Cabiri, Fazlurrahman, Fadlallah gibi yenilikgi islamci
diisunirlerin eserlerinin Turkiye islamciligina disiinsel etkisi analiz edilmigtir. "I1.
Terciime Hareketi" olarak adlandirdigimiz bu gelisme baglaminda olusan etki,

somut verilere dayanilarak aciklanmaya caligiimistir. "ll. Tercume

Hareketi"nin Tirkiye islamcilari Gizerindeki en temel etkisi "Mutlak hakikat" fikrinin
asinmasidir. Ozellikle Abdulkerim Surus'un "yorumu" 6n plana cikaran, farkli dini
anlayiglari mesrulastiran yaklasimi "tek hakikat", "mutlak hakikat" fikrini
zayiflatmistir. Ayni sekilde Hanefi, Cabiri, Fazlurrahman islam'in siyasal
yorumlarini elestirmis, siyaseti "itikadin" bir meselesi olarak degil "i¢tihadin" bir
meselesi olarak takdim etmislerdir. Turabi ve Gannusi'nin demokrasiyi
mesrulastiran gorisleri de Tirkiye'de Islamci sdylemin degisimine katki
saglamistir. Bu baglamda 1970-1990 yillari arasi tercime eserlerle sekillenen
islamcilik, 1990'li vyillarda da yine terciimelerden etkilenerek bir degisim

yasamistir.

1990'l yillar islamciligin entelektiiel diizlemde yiikseliste oldugu yillardir. Buna
kosut olarak siyasal zeminde islamciligi temsil ettigi disinilen RP de 1990'li
yillarda yukselise ge¢cmistir. RP'nin 6nce yerel yonetimlerde, arkasindan merkezi
yonetimde kazandigi iktidar sansi RP icerisinde daha da bluyumek ve iktidarda
kalici olmak icin "agilim", "degisim" vb. baglklar altinda bir dizi tartismayi
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baslatmistir. RP'de baslayan "acilim" ve "degisim" tartismalari, islamciligin da bu
zeminde tartisiimasina yol agmigtir. Dolayisiyla RP'de olusan degisim dinamigi

Islamciligin degisimini de hizlandirmistir.

Ote yandan diinyanin cesitli llkelerindeki islamci projelerin basarisizligi ve 28
Subat'ta karsi karsiya kalinan durum, islamcilari bir sorgulama ve 6zelestiri
surecine yoneltmistir. Umut baglanan Afgan Cihadi'nin basarisizligi, Tunus'ta,
Cezayir'de islamci partilerin engellenmesi, iran ve Sudan Devrimlerinin bekleneni
ortaya koyamamasi, RP'nin basarisiz iktidar tecribesi ve 28 Subat sireci, ciddi
dus kirikhklarina ve sorgulamalara yol agmistir. Bu sorgulamalar baglaminda
dncelikle metod tartismalari baslamis, demokrasi disi yéntemlerin islamcilik igin
basari uretmedigi fikri guclenmistir. Yasanan basarisizliklar toplumsal tabana
dayanmayan, tepeden inmeci hareketlerin de sorgulanmasina yolagcmistir. Bu
sorgulamalar giderek islamcilari demokrasi fikrine ve demokratik ydntemlere

yakinlastirmis, Islamci séylemde ilimlilagsma ile sonuglanmustir.

Sonug itibariyle bu gelismeler, 1990 yillarda islamci sdylemin degisimine
kaynaklik etmigtir. Islamci séylemde yasanan degisimin 6nemli géstergelerinden
biri, islamci dergilerde yasanan tartismalardir. 1990'I yillarda islamci dergilerde
islam Devleti, Demokrasi, Laiklik, birarada yasama, ¢cogulculuk, Medine Vesikasi,
¢ok hukukluluk, insan haklari, ézgurlikler vb. konular sikga tartisiimistir. Bu
tartismalarin en dikkat cekeni islam Devileti ile ilgili olanlardir. islamcilar 1990'l:
yillarda islam Devleti'ni tartismiglar, énemli dlglide bir Islami hedef olmaktan

¢clkarmaya baslamislardir.

1990l yillarda islamci aydinlarin bir kismi islam'in formel bir devlet modeli
onermedigini, sadece siyasal ahlaki ilkeler onerdigini iddia etmislerdir. Bu
dénemde bazi islamcilara gére devlet kutsal dzelligi olmayan sadece yonetsel bir
orgitlenmedir. Bu dénemde islam devletinin modern devletten etkilenerek
uretilmig, dinin aslindan olmayan bir unsur oldugu dusunudlmustir. Kur'an ve
Siinnette bir islam Devleti modelinin olmadi§i, sadece modern devlete islami bir
icerik kazandiriimak istendigi iddia edilmistir. islamda devlet degil (immetin
merkezde olmasi gerektigi savunulmustur. Toplumu islamilestirmek icin bir islam

devleti talebinin islamin ruhuna uygun olmadig ileri siiriiimistir. islam form degil
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ilkeler ortaya koymus, yonetim modeli muslimanlarin ihtiyaglarina birakilmistir.
Dolayisiyla islam Devleti talebi islami degil konjonktiirel bir taleptir.

Islam Devleti ile ilgili bu elestirel sdylem, Islamcilarin laiklik séyleminde de, gérece
bir yumusamaya yol agmistir. Yeni islamci séylemde Laikligin Turkiye uygulamasi
ile Bati da uygulanan biciminin karsilastinidigi, Turkiye'de uygulanan Laikligin,
“Gergek Laiklik” olmadigi iddiasiyla elestirildigi, pekala “Gergek Laiklik” ya da “Bati
tipi laiklik” ile uzlasilabilecedinin isaretlerinin verildigi tespit edilmistir. Ayrica yeni
bir laiklik tanimi arayisina yonelinmis, laikligin devletin dinler karsisinda tarafsiz
ve esit oldugu ve din 6zgurligunun hukuksal teminatini olusturdugu seklindeki
taniminin islamla uzlastirildigi bir séylem gelistirimeye calisiimistir. Yapilan
calismada her ne kadar laiklikle ilgili ¢ekinceler, elestiriler yer yer sert bigimde
varligini siirdiirse de, laiklikle islam arasinda uzlasma arayisi denilecek cabalarin
baskin hale gelmeye basladigi gorulmustur. Diger yandan, laiklik tartismalarindan
hareketle Din-Devlet

iliskilerinde yeni éneriler gelistirilmis, bu kapsamda, Diyanet isleri Bagkanhgi, din
egitimi, zorunlu din dersleri ve din hizmetlerinin devletin kamu hizmeti alani

icerisinde olusu elestiriimistir.

1990'li yillarda, arastirmamiza konu olan sireli yayinlarda islamciigin laiklik

baglaminda “Din Devleti”, “islam Devleti” iddiasindan vazgectigine dair isaretler

verdigi, islamcilarin “devlete hakim olmak” yerine “devletten ézgiir olmay:” tercih

ettigi goriimistir. Bu durumun islamci paradigmada ciddi bir kirima ve

degismeye isaret ettigi vurgulanmistir.

Islamci séylemde Demokrasi karsithgi, bu dénemde yerini Demokrasiyi savunan
bir yaklagima birakmaya baslamistir. 1970 sonrasi donemde Demokrasi “Allah’in

X x

Egemenligi” ve “Milletin Egemenligi” karsithgina dayandirilarak “Kdifiir’ ve “Sirk’
oldugu gerekgesiyle reddedilirken; 1990'li yillarda demokrasinin
mesrulastirlmasina yol agacak yaklagimlarin gelistirildigi gorulmagstir. Bu
baglamda islamcilarin Demokrasiyi sahiplenen bir sdylem gelistirmeye calistiklari
soylenebilir. Demokrasi ile islamlagsma arasindaki korelasyon, Demokrasinin

totalitarizme tercihi ve devletin “ceberrut” tutumu karsisinda demokratiklesme
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politikalarinin islama ve “Miisliimaniara’ daha genis alanlar acacagina déniik

dugunceler, demokrasiyi sahiplenen bir

islamcilik anlayisinin yolunu acmistir denebilir. Ayrica “islam Demokrasiyle

Bagdagsir mi?” sorusu etrafinda “sura”, “‘icma”, “igtihad”, “biat’ vb. Islami siyasi
ilkelerle demokratik degerler arasinda paralellik kurma, boylelikle Demokrasiye

islami mesruiyet saglamaya déniik cabalar da gdzlemlenmistir. Bunlarin diginda
islamci  sdylemde demokrasiyi “asma’ya doénik fikirler de tartisilmistir.
Demokrasiyi kabul etmekle birlikte islam’in Demokrasiyi de asan bir siyasal yapi
uretecek ilkeler tagidigi, dolayisiyla demokrasiden daha ileri bir siyasal yapinin
kurulabilecegi iddiasi tartisiimistir.

islamcilarin 1990l yillarda demokrasiyle ilgili dort farkli tavir gelistirdikleri tespit
edilmistir. ilki, bitlinlyle demokrasiyi reddetmeyi sirdiren, demokrasi ile islam
arasinda telifi mumkun olmayan bir kargitlik oldugunu iddia eden, marjinal, say!
ve etki acisindan oldukca kiicllmiis islami kesim ve yapilarin tavirlardir.
Demokrasiyi belirli duzeylerde mesrulastirmis diger U¢ yaklasimdan ikincisi,
demokrasiyi bir degerler dunyasi olarak degil, yoneticilerin goreve gelme seklini
belirleyen bir teknik, slire¢ olarak goren yaklasimdir. Bu yaklasim bigimi,
demokrasiye kargi rezervlerini belli oranlarda koruyor olsa da, giderek
demokrasiyi i¢sellestiren bir tutum gelistirmistir. Uciinciisti, demokrasi ile islam
arasindaki bagi islamin temel ahlaki-siyasi ilkelerine dayandirarak, mesrulastiran
ve islamla demokrasi arasinda bir uyumun varligini ileri sirerek demokrasiyi
bitliniyle kabullenen bir tutumdur. Dérdiincii olarak bazi islamci disinirler
demokrasiyi kabullenmekle birlikte, Islamin demokrasiden daha fazlasini
sundugunu ileri siirmisler, islam'dan daha cogulcu bir proje (retmeye
calismiglardir. Bu baglamda batili duagsunurlerin  demokrasi elegtirilerinden
hareketle demokrasinin eksik yénlerinin islamla kapatilabilecegini ileri
siirmislerdir. islam'dan demokrasiyi "asan" bir siyasal proje (retmeye
calismiglardir. Ancak bitiin bunlar, 1990 yillarda islamcilarin farkh diizlem ve
duzeyde de olsa demokrasi ile uzlagsmaya, demokrasiyi sahiplenen yeni bir
Islamci sdylem kurmaya calistiklarinin géstergeleridir.

islamcilarin demokrasiyle iliskisi baslangicta bir zaruret iligkisi olmustur. Otoriter,
hatta totaliter olarak tanimladiklari "rejimin", "higsmindan" ve baskisindan
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korunmak, devlete hakim olunamiyorsa, hi¢ olmazsa, devletten 6zgur bir yagsam
alani agmak kaygisi islamcilari demokrasiye ydneltmistir. Bu yénelim zamanla
Islamcilarin demokrasiyle iliskisinin daha derinlemesine gelismesine ve teorik
cercevesinin de kurulmasina yolagmistir. Bu anlamda islamcilar demokrasi ile
islam arasinda kurduklari karsitigi, islam ile totaliterizm arasinda siklikla kurmus

ve Islam'in demokrasiyi mesrulastiran ilkelerine atif yapmislardir.

islama dayanarak demokratik bir sdylem liretme ¢abasinin karsiligi olarak Medine
Vesikasi ve c¢ok hukukluluk tartismalari, soylemsel degisimin en somut
gostergeleri olmustur. Medine Vesikasi, Islam devletinden vazgegisin somut
drnegidir. Medine Vesikasi, demokratiklesme baglaminda énerilmis bir islamci
proje olmustur (Cinar, 1998). Cok hukukluluk arayisi da Seriata dayali bir dizen
arayisinin terkedildiginin gostergesidir.

Tidm bunlar 1siginda 1990' yillarda, islamciligin siyasal sdyleminde énemli bir
degisim yasanmistir. Bu degisimin totaliter bir iktidar projesinden g¢ogulcu bir
toplum projesine dogru gercgeklestigi soylenebilir. 1970-1990 arasi donemde

islamciligin temel parametresini siyasetin islamilesmesi yoluyla toplumun

islamilesmesi fikri olusturmustu. Bu temel parametrenin sonucu olarak islam
Devleti talebi islamciligin séyleminde merkezi bir yere sahip olmustu. 1990
yillarda yasanan gelismelerin sonucu olarak islamcihigin islam devleti talebi
merkezi dnemini yitirmistir. Islam Devleti talebi arizi bir talep olarak gériilmeye

baglamigtir.

Yasanan donusum once pragmatik gerekgelerle baglamis olsa da sureg igerisinde
teorik zemini de Uretiimeye calisiimistir. Medine Vesikasi bu c¢abanin

drneklerinden birisidir. Bu degisimin bir sonucu olarak islamci sdylemde

"toplum”, "yerellik", "millet iradesi", "ummet", "¢cogulculuk”, "uzlagma, "sivillik" gbi

kavramlar daha merkezi bir yer almaya baslamigtir.

Baslangicta demokrasi, yalnizca bir se¢im teknigine indirgenerek kabullenilmeye
calisilirken zamanla islamla demokrasi degerler diizleminde de uzlastiriimaya
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calisiimigtir. Hatta islam'in demokratik degerleri kapsadi§i ve daha fazlasini

igerdigi vurgulanir olmustur.

Batun bunlara ragmen elde edilen bulgular bakimindan degerlendirilecek olursa
Islamcilik; demokrasiye aragsal gerekgelerle sahip ¢ikmistir. Demokrasi
batunuyle kabullenilememis, bu kabullenemeyisin bir sonucu olarak demokrasiye

"

karsi cikmak yerine Islamin demokrasiyi "astigi" ileri strtimustir. Ancak yine de

"islam Devleti" fikri biiylik dlclide zayiflamis, merkezi 6nemini yitirmistir.

islamciligin degisimi, 1990'li yillarda da bugiin de tartisiimistir. Bu degisim

Islamciligin bitisi, iflasi gibi degerlendirmelere de neden olmustur. Ozellikle Oliver
Roy'un "Siyasal Islam'in Iflasi" (1994) isimli eserinden hareketle,

islamciigin  yasadigi dénlsiim, Islamciigin bittigi iddialarini da giindeme
getirmistir. Ancak islamcilar arasinda bu degisimin biyiik oranda kabullenildigi
gozlemlenmekle birlikte, degisimi olumsuz olarak karsilayan ve elestirenler de
olmustur. Bu baglamda yasanan degisim, "ilimh islam" projesinin bir parcasi
olarak gorulmus ve Hristiyanliktaki "Protestanlagsma" ile 06zdeslestirimeye
calisiimigtir. Bu anlamda islamci dergilerde "Islam'in Protestanlastirimasi”
meselesi tartisiimigtir. Ayrica bu degisimi sapma olarak gorenler ve elegtirenler
de olmustur. islamcilar arasinda bu tartigmalardan hareketle islamciligin bittigi ve
6ldiigu iddialari kabullenilmemistir. Buna karsilik islam'in dinamik bir din oldugu
iddiasindan hareketle yasanan degisimin, bir yenilenme oldugu ileri sGralmustar.
"Yeni Islamcilik" kavramlastirmasi da bu iddialari mesnetsiz kilmak ve bitise degil
yenilenmeye vurgu yapmak igin ileri surtlmustir. Tum bunlara ragmen 1990'l
yillarda islamciliyin siyasal sdyleminde yasanan degisim blylk oranda

icsellestirilmigtir denebilir.

Ozellikle Ak Parti iktidari ile islamcilik yeniden tartigiimaya baslanmistir. Ak Parti
politikalarinin yasadigi evrim, islamciliyi da etkilemistir. islamcilik Ak Parti
iktidarina kadar sdylemlerini muhalefet zemininde sekillendirmigtir. Ak Parti ile
islamcilik iktidar dolayiminda yeniden kurgulanacak bir sirece girmistir. Bu
agidan bu c¢alismada, 2002'de baslayan Ak Parti'nin iktidar dénemi
incelenmemistir. Bu déneme dair yapilacak bir calismada islamciigin farkli
tezahirlerle karsimiza ciktigi gérilecektir. Ak Parti iktidari ile islamcilar ve
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Islamcilik arasindaki iligkide, Islamciigin Ak Parti'yi, Ak Parti'nin Islamcih@i ne
kadar ve nasil belirledigi Gzerinde dikkatlice durulmahdir. Ozellikle 2011'den
sonraki siregte Ak Parti-islamcilik iligkisi baglaminda yapilacak bir analizinin
onemli sonuglar verecegi dusunulmektedir. Bu baglamda 2011 yili esas alinarak,
Arap bahari tartismalari, Ak Parti'nin iktidarinin giderek derinlesmesi, Gezi
olaylari, 17-25 Aralik vb. gelismelerle Ak Parti'nin soylemine egemen olan
milliyetcilik, islamciligi yeniden sorgulayacagimiz bir dénemi baslatmistir. Bu
cercevede Islamci sdylem 2000'li yillarin ortalarindan itibaren konjonktiirel
degisimlerin etkisiyle yeniden sekillenmistir denebilir.

Bu arastirma Turk siyasi hayatimizin en dnemli siyasi ve fikri akimlarindan biri
olan islamciligin 1990 yillarda siyasal séyleminde yasadigi degisimi incelemistir.
Dolayisiyla Turk siyasal hayati ve dusunce tarihi agisindan literatire katki
sagladigi distnilmektedir. Ayrica Islamcilik arastirmalarinda, 1970-1990 yillari
ile 1990'h yillar arasinda yaganan farkhlasmanin aciklanmasina katki saglayacagi
umulmaktadir. ilaveten bundan sonraki yillarda da islamciligin alacagdi sekil
agisindan ipuglar verecegi ve daha sonra bu alanda yapilacak arastirma ve

¢alismalara bir zemin olusturacagi soylenebilir.
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EK 1: ETIK KURUL ONAY YA DA MUAFIYET

SOSYAL BiLiMLER ENSTITUSU

HACETTEPE UNIVERSITESI
F] TEZ CALISMASI ETiK KURUL iZiN MUAFIYETi FORMU

HACETTEPE UNiVERSITESI
SOSYAL BILIMLER ENSTITUSU
SIYASET BiLiMi VE KAMUYONETIMI ANABILiM DALI BASKANLIGI'NA

Tarih:12/07/2017

Tez Bashg / Konusu: TURKIYE'DE ISLAMCILIGIN DEGISEN SIYASAL DILI: 1990 Yillarda
islamci Dergiler

Yukarida basligi/konusu gosterilen tez ¢alismam:

Insan ve hayvan tizerinde deney niteligi tasimamaktadir,

Biyolojik materyal (kan, idrar vb. biyolojik sivilar ve numuneler) kullanilmasini gerektirmemektedir.

Beden biitiinligiine miidahale icermemektedir.

Gozlemsel ve betimsel arastirma (anket, dlgek/skala ¢ahsmalan, dosya taramalari, veri kaynaklart taramasi,
sistem-model gelistirme ¢aligmalar) niteliginde degildir.

BN e

Hacettepe Universitesi Etik Kurullar ve Komisyonlarinin Yonergelerini inceledim ve bunlara gére tez ¢ahsmamin
yuritilebilmesi i¢in herhangi bir Etik Kuruldan izin alinmasina gerek olmadigini; aksi durumda dogabilecek her tirla
hukuki sorumlulugu kabul ettigimi ve yukarida vermis oldugum bilgilerin dogru oldugunu beyan ederim.

Geregini saygilarimla arz ederim.

Tarih ve imza

Adi Soyada: NAZIM MAVIS \L-ah 42

Ogrenci No:
Anabilim Dalx: SIYASET BiLiMi VE KAMU YONETIMi ABD

Programu: SIYASET BiLiMi
Statiisii:  [_] Y.Lisans X [ Doktora O Biitiinlesik Dr.

DANISMAN GORUSU VE ONAYI

0 ayall bir arastirma oldugundan Etik Kurul iznini gerektirmemektedir.

rencinin doktora tez calismasi literatiir:

Prof. Dr. ALI CAGLA
(Unvan, Ad Soyad, imza)

Detayh Bilgi: http://www.sosyalbilimler.hacettepe.edu.tr
Telefon: 0-312-2976860 Faks: 0-3122992147 E-posta: sosyalbilimler@hacettepe.cdu.tr




EK 2: ORIJINALLIK RAPORU

HACETTEPE UNiVERSITESI
F? SOSYAL BIiLIMLER ENSTITUSU
YUKSEK LiSANS/DOKTORA TEZ GALISMASI ORJINALLIK RAPORU

HACETTEPE UNIVERSITESI
SOSYAL BILIMLER ENSTITUSU
SBKY. ANABILIM DALI BASKANLIGI’'NA

Tarih: 12/07/2017

Tez Baslign / Konusu: Tirkiye'de Islamcii@in Degisen Siyasal Dili: 1990’ Yillarda Islamci Dergiler

Yukarida baghgi/konusu gosterilen tez calismamin a) Kapak sayfasi, b) Giris, ¢) Ana béliimler ve d) Sonug kisimlarindan
olugan toplam 335 sayfalik kismina iligkin, 12/07/2017 tarihinde tez danigmanim tarafindan Turnitin adl intihal tespit
programindan asagida belirtilen filtrelemeler uygulanarak alinmig olan orijinallik raporuna gére, tezimin benzerlik

orani % 4 ‘tur.

Uygulanan filtrelemeler:
1- Kabul/Onay ve Bildirim sayfalar1 harig,
2- Kaynakga harig
3-  Ahlntlar harig¢
4- 5 kelimeden daha az ortigme iceren metin kisimlari harig

Hacettepe Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Tez Caligmasi Orjinallik Raporu Alinmasi ve Kullanilmasi Uygulama
Esaslarr'ni inceledim ve bu Uygulama Esaslari’nda belirtilen azami benzerlik oranlarina gore tez ¢alismamin herhangi
bir intihal icermedigini; aksinin tespit edilecegi muhtemel durumda dogabilecek her tiirli hukuki sorumlulugu kabul
ettigimi ve yukarida vermis oldugum bilgilerin dogru oldugunu beyan ederim.

Geregini saygilarimla arz ederim.

Tarih ve imza

Ad1 Soyadu: NAZIM MAVIS
Ogrenci No: N11144234
Anabilim Dalx: SBKY
Programi: Siyaset Bilimi

statiisii: [ ] Y.Lisans X i Doktora [ Bittiinlesik Dr.

DANISMAN ONAYI

UYGUNDUR.

M y
Prof. Dr. Ali CAGLAR
(Unvan, Ad Soyad, imza)
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Lisans Ogrenimi
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Calistigi Kurumlar
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E-Posta Adresi
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: Boyabat, 01.08.1971

: Gazi Universitesi Iktisadi ve idari Bilimler

Fakultesi Kamu Yonetimi Bolumu

: Gazi Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisi

Siyaset Bilimi Anabilim Dali

- ingilizce, Arapga
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: nmavis@hotmail.com
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