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TESEKKUR

Minerva’min baykusu ancak alacakaranhkta u¢maya baslar.

Hegel, Hukuk Felsefesinin Prensipleri (1821)

Bu tez, Tiirkiye’nin 2020°1i yillarinda, alacakaranligin en koyusuna yaklastig1 bir
tarihsel momentte; devletin doniisiimiiniin, hegemonya iligkilerinin ve rizanin yeniden
tiretiminin  kirillganlastigi, toplumsal tahayyiiliin ufuksuzlastirildigi, kitlelerin ve
kelimelerin itibarsizlastirildigi, hakikatin sistematik olarak manipiile edildigi bir ¢agda
kaleme alindi. Yazildigi donemin kendisi, otoriter-popiilist bir rejimin derinlesen
hegemonya krizinin durdugu bir kavsak ise, tezin konusunu olusturan donem de
Islamciligin déniisiimiinde baska bir kavsaktir. Dolayisiyla bu ¢alisma, iki tarihsel
kavsagin kesigiminde, ge¢misin izlerini siirerek bugiinii anlamlandirmaya; bugiinii
sorgulayarak gelecege dair diislinsel bir miidahale iiretmeye yoOnelmistir. Elestirel
diisiince, boylesi bir baglamda, hem bir akademik ugras hem de etik bir sorumluluk

olarak goriilmiistiir.

AKP rejiminin ikinci on yilin1 devirdigi bu donemde, “yeni Tiirkiye” adiyla
kutsanan siyasal miithendislik projesi; diislinceyi, tarihi, toplumsal bellegi ve elestiriyi
hedef tahtasina yerlestirmistir. Tam da bu nedenle, muktedirin mutlak sdyleminin
karsisinda inatla kurulan her diisiinsel mevzi, Gramsci’nin deyimiyle bir “mevzi
savagt’nmn pargasidir. Bu tez de Tiirkiye’de Islamci entelijansiyanm 1990’lardaki
ideolojik ¢abalarini ve hegemonya stratejilerini incelerken, ayni zamanda bugiiniin bask1
ve riza rejimini anlamlandirmaya yonelik tarihsel izleginin haritasin1 ¢ikarmayi

amaclamistir.

Bu emek dolu ve sancili yliriiyiiste; rehberligi, elestirel yonlendirmeleri,

kuramsal berrakligi miimkiin kilan katkilar1 ve en 6nemlisi sabriyla yolumu aydinlatan



degerli danismanim Prof. Dr. Gokhan Atilgan’a en derin tesekkiirlerimi sunuyorum.
Destegini hi¢ esirgemeyen, her diistiiglinlizde el uzatan bir hocayla ¢alismak, hayatimin

en kiymetli kazanimlarindan biri oldu.

Tez izleme komitemde yer alan Prof. Dr. Aytiil Tamer Torun ve Prof. Dr. Nurcan
Torenli hocalarima yonlendirici elestirileri ve yapici katkilar igin tesekkiir ediyorum.
Ozellikle Prof. Dr. Aytiil Tamer Torun’un titiz ve ydnlendirici degerlendirmeleri benim
icin Ozel bir yere sahiptir. Tez savunma jlirimde yer alarak degerli katkilarin1 paylasan
Dr. Cagr1 Kaderoglu Bulut’a ve Dr. Reyhan Unal Cimnar’a da minnettarligimi ifade

etmek isterim.

Hayatimin her aninda, kosulsuz sevgileri ve sarsilmaz destekleriyle arkamda
duran aileme; annem Saadet Vuranok’a ve babam Hakki Vuranok’a, bu yolculuk
boyunca tagidigim her kelimenin, her climlenin ve her gecenin ardinda olduklari i¢in

stikran bor¢luyum.

Son soz, niyete dair bir kayit olsun: Bu tez, tarihin karanlik donemeglerinden
baska bir karanligin i¢inde var olma savasi i¢indeyken, umutsuzluk cogaltmak i¢in

yazilmadi; aksine, elestirel bilginin 6zgiirlestirici giicline inanilarak yazildz.
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GIRIS

Tiirkiye’nin bugiinkii siyasal, toplumsal ve ekonomik manzarasina sekil veren
Islamc1 hegemonyanin kokleri, 1990’lara uzanmaktadir. Adalet ve Kalkinma Partisi
(AKP) ile zirvesine ulasan bu siirecin bir baslangic degil, bir sonu¢ oldugu
varsayimindan hareket eden bu tez, 1990’11 yillar1 bir “laboratuvar” olarak ele
almaktadir. Bu laboratuvarda islamcilik, Sovyetler Birligi’nin yikildigi, neoliberalizmin
kiiresel bir zafer ilan ettigi ve Tiirkiye’nin kendi “organik krizleri” ile bogustugu bir
diinyada, kendisini yeniden icat etmistir. Bu c¢alisma, soz konusu “icat” siirecinin
entelektiiel ve ideolojik mayasmin, dénemin dncii yayin organlarindan Iktibas, Hakséz
ve Umran dergilerinin sayfalarinda nasil karildigini analiz etmektedir. Tezin temel
iddias1, 1990’larin Islamc1 dergiciliginin, sadece mevcut duruma taniklik eden pasif
aynalar degil, ayn1 zamanda Islamciligin kiiresel kapitalizmle biitiinlesmesini saglayan,
onu partilesme, sirketlesme ve vakiflagma yoluyla kitlesellestiren ve nihayetinde
iktidara tasiyan hegemonik projenin aktif kurucu aktorleri arasinda oldugudur. Bu
calisma, 1990’larda islamciligin Tiirkiye’deki doniisiimiinii incelemek ve Islamciligin
bilgiyi ve siyaseti nasil insa ettigini, ne sekilde doniistlirdiigiinii ve hangi bicim(ler)de
kurumsallastirdigini Islamci dergiler {izerinden siirmek iizere planlanmistir. Bunun icin

ornek olarak Iktibas (1981-), Hakséz (1991-), Umran (1993-) dergileri secilmistir.

Tezin konusu 1990’11 yillarda Tiirkiye’deki islamciligin déniisiimiidiir. islamci
dergicilik incelenmis, belirlenen ii¢ ana dergi iizerinden - Iktibas, Hakséz ve Umran-
tezin amagclart ve temel tezi baglaminda arastirma sorunu ve ona bagli sorular
olusturulmus, cevaplar arastirilnuistir. Bu arastirma, Islamciligin ideolojik alandaki

basat ve ozgiin temsilcileri olan Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri baglaminda,



1990’larda, Tiirkiye’de Islamci ideolojinin bigimlenisini ve iktidar stratejisini konu

edinmistir.

Bu tezin temel amaci, 1990’11 yillarda Tiirkiye Islamciliginin yasadig1 ideolojik
ve stratejik doniisiimii, donemin ii¢ dnemli yayin organi olan Iktibas, Haksoz ve Umran

dergileri baglaminda analiz etmektir. Bu temel amag¢ dogrultusunda ¢alisma:

1. 1990’lar Islamciligmin, kiiresel neoliberal politikalarla nasil eklemlendigini

ve bu entegrasyonu mesrulagtiran teorik zeminleri nasil olusturdugunu ortaya koymayi,

2. Islamci hareketin, Gramscian bir perspektifle, sivil toplumda ve politik
toplumda kendi hegemonik projesini nasil insa ettigini ve bu siirecin buglinkii iktidar

yapisini hazirlayan kosullari nasil yarattigini ¢éziimlemeyi,

3. Incelenen dergilerin sdylemleri aracihigiyla, Islamciligin bu dénemde
muhafazakarlik ve milliyet¢ilikten epistemolojik ve ontolojik olarak nasil ayristiginm

gdstermeyi,

4. Tirkiye’deki Islamcilik literatiiriine, konuyu iceriden bir bakisla degil,
elestirel sosyal bilim gelenegi icinde konumlanan materyalist diyalektik bir yontemle

analiz eden 6zgiin bir katki saglamay1 hedeflemektedir.

Giiniimiizde giindelik yasamin bir bileseni olan Islamci ideolojinin, iktidara
geldigi veya etkili oldugu iilkelerde ve Tiirkiye’de otoriter bi¢imlere biirlindiigii
gozlemlenmektedir. Tirkiye’de “90’larda milliyet¢ilik ve dinsel arglimanlarin
birlestirici giicii, giivenlik jargonuyla ve siddetle birlestiginde totalitarizmin [de] yolunu
agmistir”  (Yilmaz, 2015: 15). 2000’lerin Tiirkiye’sinin Islamciligi  1990’larda
orgiitlenmistir; bugiinkii Islamc1 neslin amentiisii 1990’larda kurumsallasmistir. Bu
arastirmayla diiniin Islamcihigi ile bugiiniin islamcilig arasindaki diyalektik iliskiyi

ortaya ¢ikarip, alana bir katk1 da saglamak amaclanmaistir.



Calismanm sorunsali, Tiirkiye’de 1990’1 yillarda Islamcilifin  siyasal,
ekonomik, toplumsal konularda nasil bir doniisiim yasadig1 ve bu doniisiimiin belirlenen
dergilere nasil yansidigidir. Tiirkiye’de Islamcilik, 1990’11 yillarin siyasal ve ekonomik
calkantilar1 i¢inde, milliyet¢ilik ve muhafazakarliktan ayrigarak, kendi hegemonik
projesini nasil insa etmis ve bu siirecte Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri nasil bir
ideolojik ve kurumsal rol oynamistir? Bu ana sorunsal baglaminda ise asagidaki sorular

temel alinmistir:

1. Tiirkiye’de Islamciligin 1990’lar itibariyle doniisiimiinii ve déniistiirme
giiclinli saglayan etkenler nelerdir?

2. Islamciligin  hegemonik déniisiimiinde Islamci dergiler nasil bir rol
oynamistir?

3. 1990’1 yillarda bu ii¢ derginin temel giindemleri ve tartistigi ana temalar
nelerdir ve bu temalar dénemin “organik krizi”ne nasil yanitlar tiretmistir?

4. S6z konusu dergiler, neoliberalizmin yiikselisi ve kiiresel kapitalizmle
biitiinlesme siirecini nasil ele almistir?

5. Islamci ideolojinin “partilesme, sirketlesme ve vakiflasma” gibi kurumsal
mekanizmalarla olan iliskisi, dergilerin sdylemlerine nasil yansimigtir?

6. Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri, “rejim”, “laiklik”, “Bat1” ve “&teki”
olarak gordiikleri kesimlere karsi sOylemlerini zaman iginde nasil
dontistiirmiistiir?

7. Bu dergiler, 2002 sonras1 ortaya ¢ikan AKP iktidarinin ve bugiinkii Islamc1
hegemonyanin  diigiinsel ve stratejik temellerini  hangi acilardan

hazirlamistir?

1990’larda Islamci ideolojinin, milliyetgilikten ve muhafazakarliktan bagimsiz,
nasil bir doniisiim gecirdigi ve doniistiirme giicline nasil eristigi, sorunsali olusturan iki

ana eksendir. Caligma, bugilin, gecmis ve gelecek arasindaki diyalektik etkilesime
3



konsantre olmayr hedeflemistir. Bu agidan arastirma; dergilerin ana sdylemleri, ana
dinamikleri ve 1990’larin Islamciligin yiikselisine/ddniisiimiine neden olan olgulart

etrafinda kurulmustur.

Islamc1 dergiler hem Islamciligin seyrine taniklik eden hem de bu seyri
dogrudan etkileyen temel iletisim mecralaridir. Bu dergiler, Islamci1 aktorlerin ve
harekete yon veren entelektiiellerin diisiinsel iiretimlerini, toplumsal ve siyasal
gelismelere verdikleri tepkileri, yorumlarini ve tutumlarini yansitan 6zgiin platformlar
olarak islev gormistiir. Ayn1 zamanda, yayimlandiklar1 donemlerin temel tartisma
basliklarin1 sunarken, bir tarihsel izlek dahilinde Islamciligin gecirdigi doniisiimii
belgeleyen kaynaklar olma niteligi de tasimaktadirlar. Bu baglamda, Islamciligin
siyasal, kiiltiirel, toplumsal ve ekonomik doniisiim siireglerini anlamak ic¢in dergiler
essiz birer birincil kaynak islevi gormektedir. Nitekim 1990’1 yillarda bazi islamci
entelektiieller, bu yaymn mecralarin fikirlerini ifade etmenin 6tesinde, islamciliga yeni
bir epistemolojik yon kazandirma arayisinin araglari olarak da degerlendirmislerdir. Bu
calisma, sdz konusu yillara ait Islamci dergileri temel arastirma nesnesi olarak ele
almakta; Islamci diisiincenin ne ydnde ve nasil déniistiigiinii ne tiir kirilmalar yasadigimi
ve nasil bir seyir izledigini daha agik bi¢cimde ortaya koyabilmek amaciyla bu dergilere

kapsamli bir sekilde bagvurmaktadir.

Islamciligin déniisiimii yalnizca 1990’larla sinirli bir olgu degildir; aksine,
hareketin tarihinde duragan ya da degisimden muaf bir donemden s6z etmek oldukca
giictiir. Ancak 1990’lar, bu doniisiim siirecinin 6zgiin ve belirleyici bir evresini temsil
etmektedir. David Harvey’in “yaratici yikim” (2015) olarak tanimladigi neoliberal
yeniden yapilanma siireci, bu dénemde siyasal alanla eklemlenmis ve Islamcilikla
kesigmistir. Neoliberalizmin toplumsal yapiyr déniistiiren etkisi, Islamciligi Tiirkiye
baglaminda yeniden sekillenmesine zemin hazirlamisti. Bu cercevede, 1990’lar

yalmzca yapisal bir kriz dénemi degil, Islamciligin kendi ideolojik ve politik
4



yonelimlerini yeniden tarif ettigi bir esik olarak degerlendirilmelidir. Bu ¢aligmanin
temel savi da Islamciligm Tiirkiye’de 1990’larda kurumsallasarak belirgin bir siyasal
ozne haline geldigidir. Bu dénemde Islamcilik, “ihya” ve “insa” sdylemleriyle giic
kazanmig; iktidar hedefi dogrultusunda kitlesellesmis, toplumsal mesruiyetini
pekistirmis ve kiiresel kapitalist sistemle daha uyumlu bir ¢izgiye evrilmistir. Bu siirecte
Islamcilik, muhafazakarlik ve milliyetcilikten ayrisarak bagimsiz bir politik hareket
olarak kendi mesruiyet zeminini olusturmus ve nihayetinde iktidara uzanan bir glizergah
inga etmistir. Bu yonelim, sadece siyasal arenada degil; ayn1 zamanda dergiler gibi
diistinsel tiretim alanlarinda da mayalanmis ve bu yayin organlarinda hem yansimalarini

bulmus hem de bu doniisiime katki sunmustur.

1990°1ar, bugiinkii Islamc1 hegemonyanin temellerinin atildig1 bir donemdir. Bu
baglamda, s6z konusu yillar, giiniimiiz Islamciligin1 anlamak agisindan adeta bir “kara
kutu” islevi gormektedir. Bu siirecte yayimlanan Islamci dergiler, sadece giincel
gelismelere dair birer yorum alami degil; ayn1 zamanda Islamciligin tebligden tesise
gecisini miimkiin kilan araglar olmustur. Dergilerde yer alan sdylem, tartisma ve
analizler, bu donilisiim siirecine dogrudan katki sunmus; siyasal bir hareket olarak
Islamciligin kurumsallasmasina eslik etmistir. Bu calisma da sz konusu siirecin izini
siirerek, 1990°larda Islamc1 dergilerde sekillenen diisiinsel yonelimleri, tahayyiilleri ve
sOylemsel stratejileri analiz etmeyi amaglamaktadir. Bu baglamda, AKP rejiminin
siyasal zeminini olusturan ideolojik yapilanmanin, 1990’lar boyunca Islamcilik
tarafindan nasil kuruldugu ve insa edildigi sorusuna yanit aranmistir. Bu hedef
dogrultusunda, tarihsel bloga giden yolda Islamciligin 1990’lar boyunca nasil

kurumsallastigina dair kapsamli bir ¢ziimleme gergeklestirilmistir.

Tiirkiye’de Islamciligi her alanda iktidara tasiyan en 6nemli ve en temel noktalar
“partilesme, sirketlesme ve vakiflagmadir”; glinlimiiz cemaatleri de bu iiglii iizerinde

yiikselmistir. Bu ii¢iiniin kesisim noktas ise dergiciliktir. Bu sebeple islamc1 dergiciligin
5



uzun seriiveni her tarihsel donemde ve donemegte kendini gostermektedir. 1990’lar da

bunun en bariz ve ¢arpici 6rnegi olan donemlerden biridir.

1990’lar Islamcilig1, 1. Mesrutiyet’ten bu yana gelisen Islamci diisiincenin, ilk
kez agik bigimde doniistiiriici bir toplumsal-siyasal giicle bulustugu bir esik olarak
degerlendirilebilir. Bu donemin ayirt edici 6zelligi, Islamciligin vakiflasma, partilesme
ve sirketlesme stiregleri araciligiyla neoliberal hegemonya ile eklemlenmesini saglayan
bir zemin {izerinde sekillenmis olmasidir. S6z konusu eklemlenme hem siyasal hem de
ekonomik ve kiiltiirel diizeyde kendini gdstermistir. Bu baglamda dergiler, Islamciligin
neoliberal politikalarla biitiinlestigi bu yeni paradigmanin teorik cercevesinde gerek
onaylayici gerek elestirel yaklasimlarla 6nemli bir sdylemsel alan isgal etmistir. Islamci
diisiince, bu mecralarda yeni toplumsal tahayyiiller iiretirken, kapitalist orgiitlenme
bigimleriyle uyumlu bir yap1 da kazanmaya baslamisti. Onceden kapali yapilarla
tanimlanan Islamci cevreler, bu dénemde kitlesel ve kurumsal yapilara doniismiis;
AKP’nin iktidara gelisinden 6nce bu doniisiimiin en kritik ve belirleyici evrelerinden

biri tamamlanmustir.

1980 sonrast ve Ozellikle 1990’1 yillarda, Islamci ¢evreler daha ©nce
milliyetgilik ekseninde gelistirdikleri sistem ve modernizm karsit1 sdylemlerini, bu kez
Islamc1 terminolojiyle doniistiirerek siirdiirmiis ve giderek sistemle biitiinlesen bir
cizgiye yonelmislerdir. Bununla birlikte, yalnizca karsitlik tizerinden degil; alternatif bir
modernite ve alternatif bir siyasal toplum insa etme sdylem ve pratikleriyle de yeni bir
mesruiyet zemini liretmeye baslamiglardir. Bu siirecte, laiklik, rejim, resmi ideoloji ve
ozellikle erken Cumhuriyet donemiyle olan tarihsel ¢atisma ve hesaplasmalar devam
etmis; ancak 1990’lar aym zamanda, Islamci gevreler igin 6z elestirel ve diisiiniimsel bir
doneme de isaret etmistir. Bu yillarda islamc1 aktorler bir taraftan dissal sistemle, diger
yandan kendi ideolojik miraslar1 ve stratejik yonelimleriyle de yiizlestikleri c¢ok

katmanl bir tartisma zemini olusmustur.



Bu kapsamli ve katmanli siirecin; sivil toplum, siyasal toplum ve devlet
denkleminin nasil ilerlediginin, dergilere nasil yansidiginin tespiti dnemlidir. Dergiler
bu déniisiimii sadece yansitmakla kalmamis; Islamciligin yeniden tanimlanmasinda ve
hegemonik bir form kazanmasinda da etkin bir ara¢ islevi gormiistiir. Bu dogrultuda
Islamciligin dergiler araciligiyla da nasil doniistiiriildiigiinii analiz etmek baska onemli

bir noktadir.

Islamcilik, o6zellikle 1970’ler sonrasinda hem Tiirkiye’de hem de diinya
genelinde en ¢ok tartisilan siyasal ideolojilerden biri haline gelmistir. 1979 Iran
Devrimi, Yesil Kusak Projesi, Sovyetler Birligi’nin dagilmas1 ve Soguk Savas’in sona
ermesi gibi biiyiik olgekli tarihsel kirilmalar, Islamciligin seyrini belirleyen baslica
dinamiklerdir. Bugiin Islamciligin tasidigi anlamlarin ve sekillendirdigi siyasal-
toplumsal siireclerin yalnizca AKP donemine indirgenemeyecegi gibi, AKP 6ncesinde
var olmayan bir zeminden dogdugu da iddia edilemez. Bu baglamda, Tirkiye’de
Islamciligin kurumsallastigi ve sdylemsel gesitliliginin derinlestigi 1990°lar1 incelemek
hem caligmanin dnemini ortaya koymakta hem de gec¢misin izleri {izerinden bugiinii
anlama ¢abasim giiclendirmektedir. Ustelik bu caba, sadece Tiirkiye ici dinamiklerle
sinirl tutulamayacak kadar ¢ok katmanli bir tarihsel siirece isaret etmektedir. Zira ele
alinan donem de bugiinkii siyasal yap1 da tarihsel kosullarin belirledigi iligkiler biitlinii
icinde anlam kazanmaktadir. Marx, Ekonomi Politigin Elestirisine Katki’da (1976) bu
iliskisellige dikkat ceker: “Insanm anatomisi, maymun anatomisinin anahtaridir. [...]
yiiksek bir bi¢cimin miijdeleyicisi olan isaretleri, ancak bu yiiksek bi¢imin kendisini
tanidiktan sonra anlamak miimkiin olmustur” (s. 273). “Bu yiiksek bi¢im”, i¢inde
bulundugumuz siyasal-toplumsal momentle 06zdeslestirildiginde; ge¢misin yapisal
kodlarm1 ¢oziimlemek, bugiinii anlamlandirmak agisindan vazgegilmez bir gereklilik

haline gelir.



Bu tez, “tarihsel bilginin dogasini nasil anlamaliy1z?” sorusundan yola ¢ikarak,
Islamciligin doniisiimiinii diyalektik bir perspektifle ele almayr amaglamakta; tarihsel
stireci anlat1 diizeyinin Otesine tasiyarak, bugiine ickin ideolojik, siyasal ve toplumsal
stireklilikleri gortiniir kilmayr hedeflemektedir. Bu dogrultuda fikirlerin, iginde
tiretildikleri tarihsel-toplumsal baglamdan ve iktisadi kosullardan soyutlanmadan analiz

edilmesi gerektigi kabul edilmektedir.

Tiirkiye Islamciligimin tarihsel siireci 19. yiizyila denk diismektedir. Islamciligin
muhafazakarlik ve milliyetcilikten epistemolojik kopusunun agik¢a goriindiigii tarihler
1960 sonras1 Islamci dergiciligin gelisimi ve cesitlenisiyle basladigi vurgulanabilir;
1970 sonrasi Islamcilik ise hem kiiresel diizeyde hem yerel anlamda yiikselise ge¢mis
veya doniisiim yasamus bir ideolojinin ifadesidir. Tiirkiye’de Islamciligin énemini hem
yerel hem de bolgesel ve uluslararasi baglamlar iizerinden okumak ve kurmak
miimkiindiir. Bu anlamda bu c¢alismanin 6neminin genel cergevesini belirleyen

noktalardan biri buradadir.

1980 darbesiyle Tiirkiye’nin resmi ideolojisi “Tiirk-Islam sentezi” olarak
adlandirilmistir. 12 Eyliil cuntasi solu ezip ge¢mis, adeta muhatabr olarak belirlemis,
merkez sag1 da belli Olciilerde tasfiye etmistir ve iginde bulundugu konjonktiire uygun
bir bigimde de Islamcilarm ilerleyisini saglamistir. Partilesme ve sirketlesme siirecinin
1980’lerden sonra hiz kazanmasi ve hareketin yasal bir zemine kavugmast; bir yandan
AKP rejimiyle kurulan tarihsel blogun, diger yandan Islamci burjuvazinin proletarya

tizerindeki hegemonyasinin temelini de atmistir.

“Tahavvill (degisme-doniisme) ve tahaffuz (korunma-sakinma)” kavramlar
aracihgiyla ifade edilen 1980’lerin Islamciligi, 1990’larda doniisiime ugramis hem
“tahavviil ve tahaffuz” gerilimini icermis hem de yeni bir siirece girmistir. Bu durum

dergi cesitliliginden ve igeriklerinden dahi gozlemlenebilmektedir. Said Nursi’nin



meshur ifadelerinden olan “eski hal muhal ya yeni hal ya izmihlal” (Aktaran Isik, 2019:

20) sozii 1990°1ar Islamcilig1 icin aydimlaticidir,

Islamciligin 1990’1ardaki doniisiimii, yalmzca kendi ideolojik smirlari i¢inde
degil; donemin Tiirkiye’sindeki siyasal, toplumsal ve ekonomik siire¢lerin dogrudan bir
bileseni olarak degerlendirilmelidir. 1990’11 yillar, Tiirkiye’nin yakin tarihinde siddet,
belirsizlik ve iktidar miicadeleleriyle oriilii, son derece kirilgan bir donem olarak 6ne
¢ikar. Bu donemin politik tasviri yapildiginda; yargisiz infazlar, faili mecghul cinayetler,
toplu katliamlar, aclik grevleri ve emek hareketleri gibi kavramlar belirginlesmektedir.
Ancak 1990’lar, sadece bu kriz bagliklariyla degil; ayn1 zamanda devletin iktidar {iretme
bicimlerinin, taktiksel araglarinin ve siddet repertuarmin g¢esitlendigi bir donem olarak
da dikkat c¢eker (Yilmaz, 2015: 14). 12 Eyliil askeri darbesinin iirettigi politik,
ekonomik ve kiiltiirel diizenin kurumsal etkileri, 1990’11 yillarda daha goriiniir ve
sistematik bir héale gelmistir. Bu yillar hem devletin hem de sivil toplumun yeniden
yapilandigl; siyasal aktorlerin pozisyonlarint yeniden tanmimladigi ve ideolojik
miicadelelerin farkli bigimlerde somutlastigi bir donem olarak, Islamciligin

doniistimiinii anlamak agisindan kritik bir zemin teskil etmektedir.

Aynm1 zamanda 1990’lar toplumsal hareketler baglaminda 6nemli bir zaman
dilimi olmakla birlikte; postmodernizmin yayginlastigi, kimlik siyasetinin merkezde
oldugu da bir donemdir. Kimlik siyasetinin politik pratigin merkezini isgal etmesi,
Islamciligin kurumsallagmasinda ve neoliberalizmin hegemonyasini yerlestirmesinde de
onemli bir katki sunmustur. Islamcilar tam bu noktadan, kuramsal olarak da 6rgiitlenme
bicimleriyle de fazlasiyla beslenmistir. AKP rejimi de bu temelde var olmustur. Cihan
Tugal’m (2019) vurguladig: gibi AKP ile de Islamcilar/dindarlarin neoliberallesmeye
olan direnci tamamen pasifize edilmistir. “Modern Islam”, “ilimli islam” algisi
yerlestirilmistir. Sivil toplum ve siyasal toplum, siyasal kurumlar, devlet, din, ekonomik

dinamikler 2002 sonras1 biitiinlesmistir. 1990’larda ve sonrasinda Islamciligin yiikselisi
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belirli agilardan dinselligin de yiikselisine sebep olmustur. Ayni donem modernizmin

gerileyisini de icermektedir.

Bugiine gelen siireci 1990’larin Islamc1 dergileri fazlasiyla yansitir, hatta yer yer
kuran mecralardir. Iktibas, Hakséz ve Umran bu siirecin farkli ve giiglii sesleridir.
1990’larin hem ulusal hem kiiresel siireclerini hem de i¢ dinamiklerini okuyucuya
wsrarla ileten, Islamciligin ii¢ onemli ¢evresidir. Tiirkiye’de Islamci diisiinceyi
sekillendiren, giiniimiiz iktidar yapilarinda ideologluk yapan, tanman, Islamci
entelijansiyanin pargasi olan bir¢ok isim, dergiler araciligiyla bugiinlere gelmistir desek
yeridir. Tiirkiye’deki Islamci hareket ve &rgiitlenme, varhigini bir dlgiide dergilere
bor¢ludur. Islamer diisiincenin tartisma konularmi, yeni fikirlerini, bulunduklar1 dénemi
degerlendirme bigimlerini, sekil alislarmni takip etmenin, Islamciligin serencamini
incelemenin en iyi yolu dergilerdir. Thomas Hobbes’un Yurttas Uzerine’de ifade ettigi
gibi “ancak bir insanin dili, bir savas ve isyan borusudur.” Dergileri de donemin

Islamcilar1 adina bir “isyan borusu” olarak degerlendirmek miimkiindiir.

Basta Jktibas, Hakséz ve Umran dergileri olmak iizere ‘90’larm Islamci
dergilerini incelemek sadece ideolojinin donemsel doniisiimiinii degil, islamc1 aktdrlerin
donem donem nasil déniistiiklerini gérmek adina da énemlidir. Ayrica Iktibas, Haksoz
ve Umran dergileri hala yayin hayatlarina devam eden, birer ekol olarak anilan yayinlar
olmus; bu 6zellik de hem calismanin bugiinle baglantis1 adina hem de ¢alismanin

yontemi adina dnemli bir noktay: temsil etmektedir.

Ustelik ¢alismada odaklanilacak ana dergiler iizerine literatiirde -yiiksek lisans
tezleri hari¢- pek calisma bulunmamaktadir veya kapsamli ¢alisma bulunmamaktadir.
Bu da bu tez ¢alismasii 6zgiin kilmaktadir. Baktigimiz zaman Nazim Mavis’in 2017
tarihli Tiirkiye'de Islamciligin Degisen Siyasal Dili: 1990°li Yillarda Islamct Dergiler

adli doktora tezi 6nemli bir ¢alismadir. Ancak birincil kaynak olarak ele aldig: dergiler,
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bu ¢alismanin dergilerinden biri degildir. Baz1 islamc1 dergiler -Tezkire, Bilgi ve Hikmet,
Sozlesme, Yeni Zemin dergileri gibi- ¢alisma konusu olarak segilirken daha fazla 6n
plana ¢ikmaktadir. Bu anlamda bunu agsmak niyetiyle de bir ¢aligma yapmak onemlidir.
Diger taraftan Nazim Mavis’in yaninda Ferhat Kentel’in Modern Tiirkiye’de Siyasi
Diisiince adli kitap serisinin Islamcilik cildinde kaleme aldigi “1990’larin islami
Diisiince Dergileri ve Yeni Miisliiman Entelektiieller” adli makalesi de Onemlidir.
Kentel, Bilgi ve Hikmet, Umran ve Tezkire dergileri lizerinde kisa bir inceleme
yapmustir. Doktora tezleri iizerine yaptigim bir taramada ise /ktibas dergisi iizerine bir
tez bulunmaktadir. Genellikle yiliksek lisans tezlerinde Hakséz ve Umran dergilerine

rastlamig bulunmaktayim.

Islame1 dergiciligi ve Islamcilig1 calismama hem katkist hem de ilham kayna@
olan arastirmalar bulunmaktadir. Bunlar arasinda Cihan Tugal’in (2019) Pasif Devrim
Islami Muhalefetin Diizenle Biitiinlesmesi adli ¢alismasi, Zehra Yilmaz’in yaptigi
kapsamli bir c¢alisma olan, daha sonra Disil Dindarhik: Islamci Kadin Hareketinin
Déniigiimii (2015) adiyla kitaplastirilan, Kiiresellesen Islam ve Tiirkiye'de Islamci
Kadinlar (2013) adli doktora tezi, Rusen Cakir’in Ayet ve Slogan (2017) ¢aligmasi ¢ok
kritik bir yerde durmaktadir. Bunlara ek olarak Ismail Kara’nin iki ciltlik Tiirkiye'de
Islamcilik  Diisiincesi  (2020) calismas: literatiirde &nemli bir yerdedir. ILEM
Kiitiiphanesi, Konya Biiyiiksehir Belediyesi ile Islamci Dergiler Projesi’nin (IDP)
kolektif yayinladig1 dort ciltlik Bir Baska Hayata Kars: (2019) adli calisma dergicilik
lizerine yapilmis en 6nemli yaymlardandir. Ek olarak ILEM Kiitiiphanesi ve IDP’nin
baska calismalar1 da —1960-1980 Arasi Islamci Dergiler (2016), “Islam’1 Uyandirmak”
Mesrutiyet'ten Cumhuriyet’e Islamci Diisiince ve Dergiler (2018) ve “Islam’i
Uyandirmak” Cok Partili Yasama Gegilirken Islamci Diisiince ve Dergiler (2018)—
onemli kaynaklardir. Ancak bunun yaninda, 6zellikle ILEM calismalari, ¢ogunlukla

Islamcilar/muhafazakarlar tarafindan kaleme alinmiglardir. Bu da konuya Islamci
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ve/veya muhafazakar olmayan bir bakis a¢istyla ¢calismanin gerekli ve 6nemli oldugunu
hatirlatmaktadir. Keza Zeytinburnu Belediyesi araciligiyla diizenlenen, Tiirkiye’de
Islamcilik Diisiincesi ve Hareketi Sempozyumu Ismail Kara ve Asim Oz gibi 6nemli
Islamcilarin editorliigiince Tiirkive 'de Islamcilik Diisiincesi ve Hareketi Sempozyumu
Tebligleri (2013) adiyla basilmis devasa bir ¢aligmadir. Ancak yine ayni noktaya
ulastirip; Islameilarin her imkana erisip ve her imkandan faydalanip, kendi cevrelerince
cesitli kaynaklar iiretmeleri, beni Islamcilik ¢alismaya daha fazla tesvik etmektedir. Bu
sebeple bu tez calismasinin bu acgidan da bilingli bir elestirel durusla yapilmis olmasi
tezi 6zgiin ve énemli kilmaktadir. Ciinkii Islamcilik {izerine yapilmus tezlerin de bircogu

Islamcilar, dindarlar ve/veya muhafazakarlar tarafindan kaleme alinmistir.

Islamc1 dergiler, diisiinsel evrimleri ve uzun yillara yayilan yayimn seriivenleri
baglaminda, Islamciligin ¢ok katmanli yapisim1 ve farkli entelektiiel egilimleri
barindiran fraksiyonlarin1 incelemek acisindan zengin kaynaklardir. Bu zenginligin
onemli temsilcileri arasinda ve bu diisiinsel haritanin olusumunda Zktibas, Hakséz ve

Umran da yer almaktadir.

Iktibas, 1981°de Erciimend Ozkan’in kuruculugu ve sahipliginde yaym hayatina
baslamistir. Dergi ilk baslarda on bes giinliik periyodlarda yayimlanmis ve 97. sayidan
itibaren aylik olarak yayim hayatini stirdiirmiistiir. Mart 1990 tarihli 135. sayisindan
itibaren “Fikir Verir” siar1 ile yoluna devam etmistir. 2010 yilindan itibaren de internet
lizerinden yaymni siirdiirmeye baslamis ve Temmuz 2025 tarihli 559. sayisii
yayimlamistir. 1980 sonrasmin, siireli Islamci yaymnlar arasmda en uzun soluklu
olamdir. Iktibas, uzun yillar boyunca pek ¢ok farkli siirecten gecen Islamci entelektiiel

ve politik tartismalarin gdzlemlenebilecegi zengin ve dnemli bir kaynaktir.

Hakséz, 1991 yilindan giiniimiize kadar uzanan Istanbul merkezli ve “Kuran’mn

Aydinligina Dogru” sloganiyla yayim yapan aylik Islamci dergidir. Temmuz 2025
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itibariyle toplamda 412 sayiya sahiptir. Ayni adla anilan, “reformist” olmadigini
vurgulayan ve Islamcilar arasinda “siyasal ve usuli agidan 1slahatc1” olarak bilinen de
bir harekettir. Sahipligi ve genel yaym yonetmenligi Hamza Tiirkmen’dedir. Dergi
kendisini “Islami uyanis” hareketi icerisinde tanimlayip; “Tevhidi uyanis”, “sistem ici
miicadele” gibi kavramlar1 ve evrensel Islamcilik anlayisimi  6ne  ¢ikarmis
goriinmektedir. Fecr Yayinlari, Yonelis Yayinlari, gesitli Kuran ¢alisma gruplari, ilmi ve

Kiiltiirel Arastirmalar Vakfi (ILKAV) gibi olusumlarla da metodolojik olarak

benzesmektedir.

Umran, 1991°de Arastirma ve Kiiltiir Vakfi’min Biilten’i olarak ¢ikmaya
baslamis, 1993 sonrast Umran ismiyle devam etmistir. Baslarda iki aylik, daha sonra
aylik olarak yayimlanan ve giiniimiizde de devam eden uzun soluklu Islamci dergilerin
bir digeridir. Temmuz 2025’te 371. sayisin1 ¢ikarmustir. Dergi kendini “Ihya’dan Insa’ya
uzun soluklu yiirliylis” siartyla 6zetlemistir. Pinar Yayinlar1 ¢atis1 altinda devam eden
Umran, yayn faaliyetlerini “iyiligi emredip kotiiliikten alikoyma” yolunda bir ¢esit
“ibadet tlirli” olarak gormektedir ve ‘“dev bir yayincilik okulu” olarak ifade

edilmektedir.*

S6z konusu dergilerin ideolojik ve politik yonelimleri, 1990’lardaki yayin
siirecleri baglaminda, asagida agiklanan kavramsal ve kuramsal c¢erceve temelinde ele
alinmistir. Antonio Gramsci’nin hegemonya kurami, devlet kurami, organik kriz ve
mevzi savagt kavramlar1 ile Bob Jessop’in devlet kurami birlikte diisiiniilerek; bu
calismanin maddeci diyalektik bir ydntemle yiiriitiilmesi, hem Islamciligin déniisiimiinii
hem de Islamcilik ile devlet-toplum iliskileri ekseninde 1990°l1 yillarm siyasal

doniistimlerini anlamak agisindan kurucu bir perspektif sunmustur:

! Dergilere ve hakkindaki bilgilere https://katalog.idp.org.tr/dergiler adresinden veya
https://www.haksozhaber.net/okul/baslik-yok-2d.htm, https://iktibasdergisi.com/ ve
http://www.umrandergisi.com.tr/ adreslerinden de ulasilabilir.
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Tarihsel-politik analizde sikc¢a diislilen yanilgilardan biri organik olanla konjonktiirel
olan arasindaki dogru iligkiyi bulamamaktan kaynaklanmaktadir. Bu da gergekte dolayli
olarak etkileyen nedenleri dogrudan dogruya etkileyen nedenler olarak sunmaya ya da
dolaysiz nedenlerin biricik etkili nedenler oldugunu ileri siirmeye yol agar. Birinci
durumda bir ‘ekonomizm’ asiriligi ya da ogretisel g¢okbilmislik, ikinci durumda ise
‘ideolojizm’ agirilig1 vardir. Birinci durumda mekanik nedenlerin ¢ok¢a dnemsenmesi,
ikinci durumda ise iradeci (volontarist) ve bireysel 6genin abartilmasi s6z konusudur

(Gramsci’den Aktaran Forgacs, 2000: 201-202).

Bu calismada s6z konusu yanilgilara diismemek adina teorik zemin olarak
ozellikle Gramsci ve Jessop tercih edilmistir. Islamcilik iizerine yapilan ¢alismalarda
Sarkiyateilik, Garbiyatgilik ya da Post-Kolonyal yaklasimlar da segilebilir; ancak bu ii¢
yaklagim, tezin ortaya koymay1 amagladig: tarihsel izlegi, onun bagli oldugu ekonomi-
politik zemini ve elestirel yonii geregi yetersiz kalmaktadir. Ayrica tercih edilen yontem
dogrultusunda, onunla uyumlu bir teorik arka plan insa etme gerekliligi de bu ¢ercevede

belirleyici olmustur.

Islamciligin sadece bir “inang” meselesi degil, kitlelerin rizasmi iireten, sivil
toplumda (dergiler, vakiflar, sirketler) mevziler kazanan ve devleti ele gegirmeyi
hedefleyen bir hegemonya projesi oldugu iddiasi i¢in Gramsci’nin hegemonya, sivil
toplum, mevzi savasi, tarihsel blok gibi kavramlar1 bir analiz seti olarak kullanilmistir.
Ayrica 1990’larin siyasi istikrarsizligini bir “organik kriz” olarak okumak ag¢isindan
Gramsci’nin siyaset kurami agiklayicidir. Ayrica dergilerdeki metinlerde yani mikro
diizeydeki verilerde, Gramscian anlamda 1990’lar Tiirkiye’sinin organik krizlerini,
hegemonya krizlerini, karsit-hegemonya ugraslarini, Islamcilarin mevzi savaslarmi vb.
dogrudan gormek olduk¢a miimkiindiir. Bu sebeple ¢alismamda, Marx’in kuramsal
yaklasimindan hareketle, Gramsci tarafindan gelistirilen kavramsal set ile Jessop’in

devlet teorisi, ¢aligmanin kuramsal arka planini olusturmaktadir. Tirkiye’nin 1990’1
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yillarm1 ve bu baglamda daha genis bir cografyayr hem Islamci ideoloji baglaminda
hem de neoliberal politikalar baglaminda degerlendirirken ve incelerken, Gramsci’nin
temel kavramlari lizerine bina edilen bu ¢aligsma igin, Tiirkiye 6zelinde 1990’larin devlet

yapisini anlamak ve anlatmak adina Jessop’in yaklagimindan da faydalanilmistir.

Gramsci’nin en 6nemli formiilii olan devlet denklemi, “devlet= politik toplum +
sivil toplum, yani zorlamayla zirhlanmis hegemonya” (Gramsci, 1959: 296 Aktaran,
Texier, 1982: 759) c¢alismanin ¢ergevesini olusturmaktadir. Gramsci’nin “bir tespitin
belli bir tarihsel donem i¢in dogru -yani belli bir eylemin, belli bir praksisin zaruri ve
ayristirtlamaz sonucu- oldugunu ama sonraki bir doénem i¢in ‘yanlis’ oldugunu
diisiinmek, siliphecilige ve gorecelilige (ahlaki ve ideolojik oportiinizme) saplanmadan
imkansizdir” (2014: 198) uyarisindan hareketle, donemi hem kendi i¢inde hem de
onceki ve sonraki donemlerle diyalektik diyalogu baglaminda biitiinsel bir bakis acis1 ve

elestirel gerceke¢i bir yonle ele alma amaci glidiilmiistiir.

Gramsci Hapishane Defterleri’nde din igin “tarihin gordiigli en muazzam
litopyadir -yani, en ‘muazzam’ metafiziktir-; o, tarihin ¢eliskilerini mitolojik bi¢cimde
uzlastiran en gorkemli girisimdir” (2012: 215) demistir. Buradan hareketle diyebiliriz ki
“insan ile madde (doga — maddi tlretim giicleri) arasindaki celiskilerin diyalektik
gelismesi” dine ideolojik bir boyut kazandirmis veya bu boyutu aciga ¢ikarmis, kitleleri
orgiitlii hale getirmistir. Gramsci bu olguyu su soruyla ifade etmistir: “Neden inang
birligine ‘din’ deniliyor da ‘ideoloji’, daha acgikg¢as1 ‘politika’ denilmiyor?” Tam bu
noktada Islam’in ontolojik agidan siyasal bir karakter tagidigim sdylemek miimkiindiir
ancak bir ideoloji olarak ele almak baska bir durumu isaret etmektedir. Islam’daki din —
devlet/siyaset iliskisinin dinin 6zgiin durumundan kaynakli oldugunu ileri siirmek de
yeterli bir agiklama olmayacaktir. Boyle bir sdylem zaten hem totolojik bir yan
tasimaktadir hem oryantalist bir yone hapsedebilir hem de ve belki de en Onemlisi

tarihsel siiregte yasanan ekonomik, toplumsal ve siyasal doniisiimleri géz ardi ederek; o
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siirecin 6znelerini edilgen kilmaktadir. Bu sebeple Islamciligin olusumu, sekillenisi ve

gelisimi kapitalist sistemden ve ilerleyisinden bagimsiz degildir.

Diger yandan Marx, Feuerbach Uzerine Tezler’in (1999) altincisinda dnemli bir
noktaya deginmis ve dinsel 6ziin, insan dziine indirgenemeyecegini vurgulamistir. Insan
0zili toplumsal iligkiler biitiintidiir, dinsel duygular da toplumsal bir {iriindiir ve ne
ideoloji ne politik siiregler bu baglamdan koparilip arastirilamaz, analiz edilemez.
Kapitalist sistem altinda toplumsal biitiiniin, ekonominin, siyasetin birbirinden ayrilmasi
yanilsamalidir. Sistemin kendi isleyisi ve ideolojik oriintiiler baglaminda aslinda her bir
toplumsal birimin, yapmn birbiriyle iliskili oldugu ortadadir. Oyle ki toplumsal
gercekligi “politik”, “iktisadi”, “kiiltiire]” ya da “ideoloji” gibi alt ontolojik alanlara
ayristirmak veya politik olanin nerede baslayip ekonomik olanin nerede bittigine dair
kesin yargilar sunmak olduk¢a zordur. Siyasal sorunlar gergekligin bir pargasidir ve
benzer bir bicimde sadece “ideolojik” veya “iktisadi” sorunlar da yoktur (Uslu, 2021:
20). Hepsinin iliskisel oldugu siirecler s6z konusudur. Incelerken de alt ontolojik
basliklara ayirmak bu siireci devreden ¢ikarmamaktadir. Bu sebeple de Gramsci’den

faydalanilmistir.
Devlet denkleminin temel bileseni olan hegemonya:

Hakim ideolojiyi kurma ve siirdiirme miicadelesi; rizanin orgiitlenmesi ya da bagimh
biling bigimlerinin zora bagvurulmadan insa edildigi pratik stratejiler (Barret, 1991: 54)
ve stratejik yonelimler biitiinidiir (Eagleton, 1996: 167). Hegemonyanin maddi temeli,
bir smifin liderliginin siirdiiriilmesini saglayan, diger smiflarin da belirli taleplerini
karsilayan reformlar ve uzlagsmalar araciligiyla kurulmaktadir (Sassoon, 2002: 274).
Hegemonya sivil toplumun ¢ogul ve catismali ortaminda hem orgiitleyici hem de
diizenleyici bir ilke olarak ortaya ¢ikmaktadir (Chandhoke, 1995: 152). Yani bir sinifin
kendi ¢ikarlan ile toplumun ¢ikarlarmi séylemsel diizeyde esitleyen; ahlaki, siyasi ve

entelektiiel liderlik kurma miicadelesidir (Demir & Gdymen, 2012: 95).
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“Hegemonya” terimi Lenin, Buharin, Zinovyev ve Stalin tarafindan kullanilmig
ve Enternasyonel’in pek c¢ok belgesinde yer almistir. Gramsci’nin hegemonya
kavraminin kdkenlerinin ne kadar Leninist ¢izgide oldugu tartisilabilir bir nokta olmasi
bir yana, Gramsci’nin hegemonya kurami sistematik kullanimi iizerinden baska bir
karaktere biiriinmiistiir (Santucci, 2011: 108). Gramsci hegemonya kavrami baglaminda
Lenin’i isaretlese de Lenin’den farkli olarak kavrami genisletmis ve Ozgilinlestirmistir

(Anderson, 1988).

Hegemonya miicadelesi basitge diislinceler ve degerler catismasi ve/veya
ekonomik iligkilerden baglantisiz ideolojik miicadele demek degildir (Boggs, 1984:
189; Sassoon, 1982: 112). Hegemonya sadece ideolojiye veya farkli toplumsallagsma
tarzlarina da indirgenemez. Diger yandan hegemonya, etik-politik nitelige sahip olsa
bile, ekonomik nitelikte de olmak zorundadir ve temelini yonetici sinifin/grubun
ekonominin kilit kesimlerinde yerine getirdigi belirleyici isleve dayandirmalidir
(Gramsci, 1971: 161). Hegemonya bir kerede ulagilabilen bir sey olmayip; stirekli
olarak yenilenmesi, yeniden kurulmasi ve savunulmasi gerekmektedir. “Hiikiimet giicii
elde edilmeden oOnce bile bir ‘siyasal hegemonya’ olabilir, olmalidir da ve siyasal
liderlik ya da hegemonya uygulamak i¢in, sadece hiikiimet olmanin verdigi iktidara ve
maddi kuvvete giivenilmemelidir” (Rehmann, 2020: 141). Genel bir ifadeyle

hegemonya:

Farkli sinif-baglantili (ama zorunlu olarak sinif-bilingli olmayan) giiglerin, belirli bir
sinifin (ya da siif fraksiyonunun) politik, entelektiiel ve ahlaki 6nderliginde ya da, daha
kesin bigimde, bu dnderligin politik, entelektiiel ve ahlak sozciiliigiinde gagrilmasini ve
orglitlenmesini icerir. Boyle bir liderligin uygulanmasinin anahtari, genel ¢ikar ile 6zel
cikar arasindaki soyut ¢atigsma problemini ¢dzebilecek belirli bir ‘hegemonik projenin’

gelistirilmesidir (Jessop, 2008: 279 vd.)
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Zor ve riza ikilisiyle saglanan hegemonyanin saglanmasinda “asil ¢aba daima
zorun, kamuoyuyla -gazeteler ve dernekler- ifade edilen ve bu yilizden belli bazi
durumlarda yapay bir bigimde sayisi artirilmis olan ¢ogunlugun rizasina dayali gibi

goriinmesini garantilemektir” (Gramsci, 1971: 80).

Bu noktada sivil toplum alani, hegemonyanin kaynagi ve devlet denkleminin bir
bileseni ve devletin kolektif yasamla biitiinlesmesini de saglayan bir unsur olarak
karsimiza ¢ikmaktadir. Ustyapinin iki temel momentinden biri olan “sivil toplum”
cercevesinde yer alan iist-yapisal etkinliklerin bi¢imi ideolojiktir, ancak icerikleri sosyo-
ekonomiktir. Dolayisiyla, hegemonya tartismasi sivil topluma ve o da zorunlu olarak
devlet teorisine ¢ikmaktadir. “Sivil toplum devletin kendi siyasalar1 ve programlar1 igin
rizayl buldugu alan olma 6zelligine sahiptir” (Chandhoke, 1995: 148). Gramsci sivil
toplumu devletin ayrilmaz bir pargasi olarak gdrmiistiir; ona gore sivil toplum devlete
mubhalif olmak bir yana aslinda devletin en direncli kurucu bilesenidir; diger yandan da
sivil toplum en iyi 6zgiirliikk alan1 olarak degil, hegemonya alani olarak tanimlanabilir.

Bu hél aslinda organik biitiinliikk anlayisinin bir sonucudur.

Devlet denkleminin i¢erisinde hegemonyanin kurulusu i¢in ideolojiye de ihtiyag
vardir. Onemli olan hegemonyanin hangi ideolojiye hizmet ettii sorunsali olarak
karsimiza c¢ikmaktadir. Alternatif kanallarla tepkiler, karsitliklar kurulabilir. Ancak
cesitli yollarla bu karsithklar yok edilmeye ¢alisilir. “Hegemonya, normal olarak,
hegemonik smifin (ve fraksiyonlarin) kisa vadeli ¢ikarlarinin feda edilmesini ve
projenin ardinda seferber edilen diger toplumsal giiglere tavizler verilmesini de
kapsamaktadir. Bu anlamda, hegemonya, birikim siireci tarafindan kosullandirilmis ve
siirlandirilmistir” (Jessop, 2005: 171-172). Jessop’un vurgusu 1980 sonrasi resmi

ideolojinin tavri agisindan 6nemli bir isaretleyicidir.
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Sivil toplum ve iistyapinin diger temel momenti olan politik toplum -ya da dar
anlamda devlet-, egemen grubun toplum iizerinde uyguladigi “hegemonya” islevine;
diger taraftan ise devlet ve hukuksal iktidar yoluyla uygulanan ‘“dogrudan
egemenlik/komuta” islevine denk diismektedir (Carnoy, 2001: 255). Bu iki temel diizey,
kurucu bir kavram olan “tarihsel bloku olusturur (Yetis, 2009: 137). Bu kavram, bir
yandan yap1 ve iistyapr arasindaki organik biitiinliige, diyalektige isaret ederken; diger
yandan istyapidaki hegemonik siireglerin  Oonemini vurgulamaktadir. Gramsci
ekonomiyi, siyaseti ve ideolojiyi “tarihsel blok™ kavrami araciligiyla organik bir
biitiinliik icinde konumlandirmistir. Tarihsel blogun sarsildigi, hegemonyanin
saglanamadig1 zamanlar mevcuttur. “[...] tikel orgiitsel bigimdeki geleneksel partiler,
onlar1 olusturan, temsil eden ve yonlendiren belli insanlarla birlikte, artik kendi siniflari
(va da sinifin bir fraksiyonu) tarafindan [...] taninmaz. Boylesi krizler vuku buldugu
zaman mevcut durum hassas ve tehlikeli hale gelir” (Gramsci, 2010: 266); “temsil
edilenler ile temsilciler” arasindaki ¢atisma biitiin yapilara yayilabilmektedir. Bu durum
ekonomik iligkilerden ve birikim stratejilerinden bagimsiz degildir. Bu noktada,

1990’1ar Tiirkiye’sini anlamlandirmada etkin de olan, organik krizden s6z edebiliriz.

Organik kriz olgusu, toplumsal formasyonlarin ekonomik, yonetsel
darbogazlarda oldugu, yapisal biitiinliigii tehdit eden c¢ok katmanli bir ¢oziilme
momentine isaret etmektedir. Gramsci bu kavramla bir yamyla iktidar bloklarinin
yonetsel kapasitelerinde yasanan daralmalari, diger yandan mevcut hegemonik diizenin
dayandig1 kiilttirel, ideolojik, kurumsal vb. bigimlerin islevsizlesmesini belirtir.
Gramsci’ye gore organik kriz anlari, “yOnetici sinif artik yonetemez, yonetilen simif
artik yonetilmek istemez”; bu ¢ift yonlii kirilma siireci hem siyasal temsil iligkilerini
hem de toplum olma siirekliligini kesintiye ugratir (Gramsci, 1971: 210). Bu baglamda
organik krizler, c¢esitli kuramlarla tekil olarak agiklanmasi zor olan ¢ok eksenli bir kriz

konfigiirasyonunu ifade etmektedir. Sinifsal ve toplumsal catigmalarla i¢ ice gecen
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kurumsal ¢oziilmeler, ideolojik carpigsmalar, ¢oklu kriz halini hem yapisal hem de
biitiinlestirici olanaklardan yoksun bir noktaya evirir. Bu noktada Bob Jessop’un devlet
kurami devreye girmektedir. Jessop, kapitalist devletin siirekliligini saglayan
“eklemlenme mekanizmalar’”nin (modes of articulation) ¢oziilmesini sadece yonetsel
bir basarisizlik degil, ayn1 anda hegemonyanin yeniden kurgulanmasini gerektiren bir
esik olarak da tanimlar. Jessop’a gore, bu tiir kriz anlarinda devlet, yalnizca krizle basa
cikmakla kalmaz, bir de yeni bir toplumsal uzlasinin ideolojik, kurumsal ve mekansal
cergevesini de insa etme ylikiimliiliigiindedir (Jessop, 2008). Dolayisiyla organik kriz
kavrami, ekonomik isleyisin aksamasindan fazlasidir; bir toplumsal biitiinliik formunun
mesruiyet krizlerine isaret etmektedir. Bu silirecte yeni bir hegemonik yapilanma
gerceklesmezse, toplumsal ¢o6ziilme hizlanir ve derinleserek yapisal bir dagilma

evresine ulagir.

Bu kriz ortaminda, Islamci hareketin kendi sdylemsel yeniden kurulus siireci ve
kurumsal ytikselisi hem siyasal diizlemde hem de kiiltiirel ve ideolojik yeniden {iretim
alanlarinda ilerlemistir. Bu noktada ise Gramsci’nin “mevzi savast” ve “organik aydin”

kavramlari tez i¢in 6nemli bir yerde durmaktadir.

Gramsci, devrimcei stratejileri tarihsel baglamlariyla diistinerek iki 6nemli
kavram gelistirmistir: “Manevra savast” (war of manoeuvre) ve “mevzi savast” (war of
position). Kapitalist Bat1 toplumlarinda hegemonik iktidarin sadece devletin zor
araglariyla degil, esasen sivil toplum araciligiyla riza iiretimi yoluyla siirdiiriildigiini
belirterek; devrimci doniisiimiin stratejik dogasimna dikkat ¢ekmis ve bu baglamda
“manevra savas’” ve “mevzi savasl” kavramlari, siyasal miicadelenin niteligini
belirlemede merkezi bir 6neme sahip olmustur. Gramsci manevra savasini, dogrudan
devlet aygitina yonelik, ani ve agik ¢atigmali bir iktidar hamlesi olarak tanimlamstir.
Buna karsilik mevzi savasi, 6zellikle Bat1 toplumlarinda hegemonik iktidarin kalelerinin

sivil toplumun derinliklerinde yer aldig1 kosullarda, uzun vadeli, kiiltiirel, ideolojik ve
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kurumsal diizeyde yiiriitiilen bir miicadeleyi ifade etmektedir. Gramsci’ye gore, modern
burjuva devletinin “biitiinciil devlet” halini aldig1 organik kriz anlarinda, siyasal toplum
ile sivil toplum arasindaki ayrimlar siliklesmekte, burjuvazinin hegemonik aygitlar
ozellikle tahakkiim tiretmektedir. Bu durumda karsi-hegemonik aktorlerin, dogrudan
cepheden saldir1 (manevra) yerine, kiiltiirel siperleri hedefleyen mevzi savasina
yonelmeleri zorunlu hale gelmektedir. Yani egemen sinifin savunma yapist karsisinda
mevzi savasi, devrimci pratigin zorunlu bir asamasidir. Bu strateji hem ideolojik
miicadeleyi hem de kiiltiirel {iretimi, entelektiiel formasyonu ve kurumsal yayilmay1
iceren ¢ok katmanli bir mevzilenmeyi gerektirmektedir (Gramsci, 1971; Carnoy, 2001;

Thomas, 2013).

Ote yandan tezde incelenen Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri, yalnizca haber
veya yorum aktaran yayin organlar1 degil; ayn1 zamanda, kendi diinya goriislerini inga
ve tahkim etmeye calisan, alternatif bir tarihsel blokun organik aydin islevini yerine
getiren entelektiiel mecralardir. Bu dergiler, donemin hegemonik sekiiler-milliyetci
devlet aklina kars1 alternatif bir “Islamc1 riza iiretimi” kurmaya calismus; egitim, kiiltiir,
ekonomi, dis politika, kadin ve emek gibi alanlarda Islami referanslarla sistemli

miidahalelerde bulunmustur.

Gramsci’nin organik aydin kavrami, toplumsal simiflarin tarthsel miicadele
stirecleri igerisinde kendi ihtiyaglarina uygun yeni bir aydin tipini liretme kapasitesine
isaret etmektedir. Organik aydinlar, sadece entelektiiel etkinlikte bulunan bireyler degil;
ait olduklar1 sinifin diinya goriisiinii, ideolojik yonelimlerini ve siyasal hedeflerini
topluma yaymakla gérevli 6znelerdir. Bu yoniiyle organik aydin, burjuva toplumundaki
geleneksel aydin tipinden ayrilir; ¢ilinkii Gramsci’ye gore geleneksel aydinlar siniflar
iistli veya apolitik degil, ge¢misin egemen siniflariyla tarihsel baglarini siirdiiren
yapilardir (Gramsci, 1971: 5-23). Buna karsilik organik aydin, belirli bir sinifin

yiikselisini ideolojik ve kiiltiirel diizeyde miimkiin kilacak pratik araclardan biridir. Bu
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acidan da organik aydin kavrami, siyasal hareketler ve kolektif pratikler araciliiyla insa
edilen hegemonik bloklarin tasiyicilarini kapsamaktadir. Gramsci, modern toplumda her
simifin hem iktisadi diizlemde hem de kiiltiirel ve ideolojik diizlemde bir biitiinliik
olusturabilmesi i¢in kendi organik aydinlarini iiretmek zorunda oldugunu vurgulamistir
(Thomas, 2009: 137-138). Bu kavram, oOzellikle kriz donemlerinde —Gramsci’nin
ifadesiyle “eski diizenin 6ldiigii ama yenisinin heniiz dogmadig1” momentlerde—
belirleyici bir rol oynamaktadir; ¢linkii organik aydinlar, hegemonik restorasyonun ya

da devrimci doniisiimiin fikirsel zeminini kuran aktorlerdir.

Diger yandan, 12 Eyliil’le beraber parti sisteminde parcalanma hizlanmis ve
onde gelen partilerin toplumu Orgiitleyememeleri organik krizin siddetlenmesini
saglamistir. Sol/sosyalist hareketin bastirilmis olmasi, merkez sag ve ulusalc1 partilerin
siirec boyunca konumlar1 Islamcilarin &rgiitlenmesini hem hizlandirmis hem de
kuvvetlendirmistir. 2002 AKP iktidar1 ile tamamlanan siire¢ “Islami seferberlik, organik
krizlere bir yanit olarak hegemonyanin yeniden kurulmasidir. Hegemonya, hiikmiinii

devletle toplumu birbirine baglayarak icra eder” (Tugal, 2019: 39).

Gramsci’ye gore devlet, “kendisi aracilifiyla yonetici sinifin, egemenligi
yalnizca hakli gosterip korudugu degil, ama yonetimi altinda tuttuklarinin etkin rizasini
da kazanabildigi pratik ve teorik etkinliklerin karmasik biitiinliigidiir” (1971: 244).
Devlet digsal bir kurum degil, toplumsal bir iligkidir ve kolektif yasamdan ayr1 bir
varliga sahip degildir. Tiirkiye’de 1990’1 yillarda devletin aldig1 bi¢imi, siyasi stirecleri
anlamak, anlamlandirmak i¢in Gramsci’nin yaninda Jessop’in kapitalist devlet bi¢imi

yaklagimi da 6nemli bir teorik ¢ergeve sunmaktadir.

1980°den itibaren Tiirkiye’de devletin yeniden yapilandigi, her yeniden
yapilanma cabasinda devletin giderek daha otoriter bil hal aldig1 ve bunu belirli

araliklarla yeniden iirettigi bir tarihsel siire¢ baslamistir; bu yapilanmanin da en 6nemli
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araci neoliberal politikalar olmustur Tiirkiye’de 1990’11 yillar, siiregiden bir “siyasal
hegemonya krizi” ve “neoliberal milli giivenlik devleti” (Akca, 2018: 39) olarak

tanimlanabilir.

‘90’11 yillarin somut kosullar1 devletin aldig1 bigim, Jessop’in (2016: 302 vd.)
Poulantzas’a (2016; 2000; 1976) ait kapitalist devlet tipi yaklagimi iizerinden ele aldig1
“istisnai (olaganiistii) devlet ve normal devlet” ayrimi arasinda sikisip kalmis bir zemine
de denk dismektedir. Bu “sikisma” vaziyeti, siyasi alanda dogan bosluklar ve
bosluklarin ordu tarafinca doldurulmasi gercekligi Poulantzas’in istisnai devlete ve
normal devlete atfettigi 6zelliklerin her ikisinden de kismen tasimaktadir. Poulantzas’tan
yola ¢ikarak Jessop, her iki devlet bi¢iminin genel 6zelliklerini ac;lklamls‘[ur.2 Ancak
Tiirkiye’de 1990’11 yillarda devletin aldigi bi¢imi netlestirmek i¢in Poulantzas’tan
faydalanmak hem zor hem kolay goériinmektedir ve 1990’11 yillarda Tiirkiye’de yasanan
hegemonya krizi Poulantzas’in istisnai devletine tam olarak denk diismemektedir.®
1990’11 yillarda ordu, yOnetimin bir pargasi olmaya devam etmistir. Bunun temel

nedenlerinden biri hegemonya projesinin gergeklestirilememesidir.

Bu noktada ise, Jessop’in bes ideal-tip temsil tarzindan biri olarak ele aldig
“devlet akli” ile analoji kurmak miimkiindiir. Jessop “devlet akli”’n1 su sekilde ifade

etmistir:

[...] Devlet akli, devletin resmi kurumlariyla benzer isleri yapacak aglar ve iktidar
kompleksi olusturmak suretiyle, devletin bigimsel sinirlarinin 6tesine dogru uzanan

paralel iktidar sebekeleri gibi gayri-resmi temsil kanallariyla baglantilidir. Bu, legal ve

? Poulantzas’a gdre istisnai/olaganiistii ve normal/olagan devlet bigimleri kapitalist devlet tipine aittir.?
Kapitalizmin belirli dénemlerine veya asamalarina gore sekillenen iki temel devlet bi¢imi tanimlamigtir.
Normal devlet olarak adlandirilan devlet bigimi, Poulantzas’in burjuva devletinin normal bi¢imi olarak
savundugu demokrasiyi yani liberal hukuk devletini ve miidahaleci devletleri -otoriter devletgilik gibi-
icermektedir. Olaganiistii veya istisnai olarak adlandirilan devlet bigimi ise Bonapartizmi, Nazizmi, askeri
diktatorliikleri ve fasizmi ifade etmektedir (Jessop, 1985: 94; 2016: 302 vd.). Jessop’in s6z konusu devlet
bigimlerinin 6zelliklerinden hareketle olusturdugu “Tablo 9.1 (2016: 312) incelenebilir.

¥ Poulantzas olagan devletten istisnai devlet bi¢imine gecis i¢in “fasistlesme siireci” olarak ifade ettigi bir
araliktan s6z etmistir. Daha ayrintili bilgi i¢in bkz. Poulantzas, N., (2016), Fasizm ve Diktatorliik,
[stanbul: iletisim Yayinlar1, s.81 vd.
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illegal arasindaki gri alanda is gbren ve temel siyasal siiregleri ve yonetsel konulari
sekillendiren devletin en sert cekirdegini olusturur. ‘Cifte devlet’ (dual state)
(Morgenthau 1962, Fraenkel, 1941), ‘devlet icinde devlet’ (bazen kiliseye fakat siklikla
polis, ordu ve giivenlik aygitlarina isaret eder), ‘giivenlik devleti’ (Tunander, 2009),
‘derin devlet’ (Park 2008, Scott 2014) ve ‘ddrdiincii kuvvet’ (Ebgelhardt, 2014) gibi
terimler 6zel baglamlar icinde bu olguya vurgu yapmak i¢in kullanilirlar (Jessop, 2016:

99-100).

Bu tanim 1990’lh yillarda Tirkiye’nin durumunu ifade etmek acisindan
aciklayicidir ve aynmi zamanda “neoliberal milli giivenlik devleti” ifadesiyle de
ortiismektedir. Bu sebeple 1990’li yillar Tirkiye’sini anlatirken “neoliberal milli

giivenlik devleti” ifadesini tercih ettim.

“Devlet akl1” ile olan benzesme, toplumsal siireglerin isleyisine de yansimistir.
Gramsci’nin devlet tanimina paralel bir bicimde Jessop’in devleti “bir toplumsal iliski”
(2005: 125 vd.; 2016: 85 vd.) olarak tanimlamasi1 da toplumsal tabanda yasananlarda
devletin aracilariyla etkin varligin1 gérmeyi kolaylastirmaktadir. Diger yandan: “Devlet
giiclerinin (ve baz iliskili ylikiimliiliikkler, kirilganliklar, kudretsizliklerinin) nasil ve
nereye kadar yasama gecirilecegi devletin i¢inde ve Otesine konumlanmis toplumsal
giiclerin eylemlerine, tepkilerine ve birbirleriyle etkilesimlerine baglidir” (Jessop, 2016:
90) vurgusu, 1990’11 yillarin neoliberal milli glivenlik devletinde de gézlenebilmektedir;
ozellikle “irtica” ve “boliiciilik” meselelerine yaklasimi konusunda. Nihayetinde
1990’1 yillar Tiirkiye’si hem Jessop’in hem de Poulantzas’in devlete ve temsiliyete
iligkin tanimlariyla kesismekte ve benzesmektedir. Buradan hareketle olaganiistii ve
normal devlet bicimleri arasinda sikistigini ifade ettigim siire¢ de “yeni bir normal”
olarak belirtilebilir. Bu yeni normalin temel belirleyenlerinden biri de hegemonya

krizidir.
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Bu krizi “daha az soyut diizeyde, belirli siyasi, entelektiiel ve ahlaki pratikler
tizerinden ¢ozmek, hegemonik liderligin gorevidir” (Jessop, 2005: 171). S6z konusu
liderlik de hegemonik sinifin veya kesimin uzun vadeli ¢ikarlarin1 gozetip, cesitli
bicimlerde buna hizmet etmektedir. Bu siireci belirleyen ise birikim rejimidir. Ancak
birikim stratejileri ile hegemonik proje birbirinin kosulu olsa dahi birebir
benzesmemektedir. Bu sebeple hegemonik projeler, sadece sinif iliskilerini degil tiim
toplumsal gligler arasindaki dengeyi gozetmek zorundadir. Hegemonik projenin
gerceklesmesini saglayacak temel kosullar eksik veya uyumsuz oldugunda ise kriz

olarak vuku bulmaktadir.

Bu kavramsal set baglaminda, tarihsel bloga giden yolda, bu siirecin krizleri ve

krizler karsisinda Islamcilarin rgiitlenme bigimlerinden olan dergiler incelenmistir.

Bu caligma, elestirel sosyal bilim yaklasimi temelinde bir yontem tercih etmistir.
Elestirel yaklagima gore toplumsal gergekligin birden ¢ok katmani mevcuttur ve
paradoksal siirecleri kesfetmek, anlamak ise diyalektiktir. Marx’in diyalektigi yontem
olarak belirlenmistir. Bunun baglica sebepleri, arastirmanin tek yonliilikten uzak
olmasini hedeflemek, ge¢misi bugiinle olan ig¢sel iliskisi baglaminda degerlendirebilmek

ve daha tiimel, kapsayici bir arastirma yapabilmektir.

Epistemoloji, metodoloji ve metot arasinda uyumlu bir biitiinliikk arayisi, uygun
yontemleri bir arada kullanmaya tesvik etmektedir. Bu sebeple “Oykii biitiinliigli esastir”
yaklasimimi benimseyip; arastirmanin ana yontemi olarak maddeci diyalektik
belirlenmistir. Bu yontemin secilmesinin temel nedeni, incelenen olguyu, yalitilmis bir
fikirler tarihi olarak degil; donemin ekonomik, siyasi ve toplumsal ¢eliskileriyle i¢ ice
gecmis, hareket halinde (dinamik) ve biitlinsel bir siire¢ olarak kavrama hedefine hizmet

etmesidir. Diyalektik yontem, bu ¢alismada su amaglarla kullanilacaktir:
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Biitiinsel Analiz: islamc1 dergilerdeki soylemleri, Tiirkiye'nin 1990’lardaki

“organik krizi” ve kiiresel neoliberalizm baglamina yerlestirmek.

Degisim ve Déniigiim: 1slamc1 diisiincenin 1990’lar 6ncesi ve sonrasi arasindaki

kopus ve devamliliklar1 saptamak.

Celiskilerin Tespiti: Islamc1 sdylem icindeki celiskileri (6rnegin, sistem
karsithigi ile sisteme entegrasyon arasindaki gerilim) ve bu celiskilerin temellerini ortaya

¢ikarmak.

Bu ii¢ ana belirleyen baglaminda, veri analizi kisminda ise tematik analiz, yogun
ve y1gin olan verileri analiz edebilmek i¢in, dergilerin metinlerini en uygun ve derinlikli

aciklayan yontem olarak tercih edilmistir.

Kullandigimiz yontem, her seyden once gergekligi nasil kavradigimizla ve o
gercekligi nasil acikladigimizla iliskilidir. Su vurgu dikkate degerdir: “[...] yontemsel
yaklasim araciligiyla gergekligin kendisi degisir: Yontem ontolojiklesir” (Cohen &
Wartofsky, 1976: 10). Bu acidan secilen yontem, tiim caligmanin cevaplamay1
hedefledigi sorulari, ileri slirdiigii tezleri arastirmada eksiksiz ¢aligsmalidir. Karel Kosik
Somutun Diyalektigi’nde (2015: 49) “bir olgu, kodlanmis bir gergekliktir” diyor ve
ekliyor “bilimsel yontem olgular1 ¢éziimlemenin bir aracidir. Nasil olmus da olgular
seffaf degil de bilimin Once anlamlarini ifsa etmesi gereken bir sorun haline
gelmislerdir?” Kosik’in aydinlatict sorusu ve tezin ana konusu baglaminda

diistintildiiginde de maddeci diyalektik en uygun yontem olarak goriilmektedir.

Lefebvre diyalektigi bir “sergileme yontemi” olarak ifade etmektedir. Marx’1in da
kullandig1 bir kavram olan “sergileme”, somutun kendi i¢ hareketi dahilinde biitiin bir
zihinde canlandirilmasidir; analizin sonuglarinin basitge iist iiste bindirilmesi ya da
digsal orgiitlenmesi degildir. Icerikten yola ¢ikmak sarttir, oncelik icerige verilir;

diyalektik diisiinceyi belirleyen gercek unsur odur. Arastirma ydnteminin amaci,
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malzemeyi detayli bir bicimde ele almak, bunun icerdigi farkli gelisim bigimlerini

analiz etmek ve bunun i¢ yasalarini kesfetmektir (Lefebvre, 2017: 58-59).

Ollman (2015), diyalektik yontemin arastirma yolunun soyutlama oldugunu ileri
sirmektedir. Soyutlama siirecinin de es zamanli olarak ortaya ¢ikan ti¢ farkl
goriiniimiinii agiklamaktadir. Bunlar “kapsam”, “genellik diizeyi” ve “konumlanma
noktasidir”. Her soyutlama silirecinde, incelenen olgu belirli bir zaman ve uzamla
sinirlandirilmaktadir. Uzamsal anlamda soyutlama yapilirken smirlar belirli bir anda
ortaya c¢ikan karsilikli etkilesim uyarinca olusturulur. Zamansal anlamda sinirlar
belirlenirken ise bir parcanin dnceden ne oldugu ve ileride ne olabilecegi uyarinca
limitler olusturulur. “Kapsam soyutlamasi” ismi verilen bu siire¢ bdylece incelenen
seyin hem zamansal hem de uzamsal sinirlarini belirlerken etkilesim ve degisimi siirecin
digsal degil, i¢sel bir 6zelligi olarak ele alir. Soyutlama siirecinin ikinci goriiniimii olan
“genellik diizeyi”, ele alinan parcanin sadece kendisi degil, parcanin ait oldugu biitiin
sistemi ele alarak parcay1 agiklama girisimidir. Bu goriiniim, pargay: biitiinden ayiran en
0zgll yanindan incelemeye baslayip, onun en genel ve dolayisiyla biitiiniin diger
parcalarina en fazla benzer kilan 6zelliklerine dogru gitmektedir. Soyutlama siirecinin
liclincli ve son gorliniimii olan “konumlanma noktasi” yukarida anlatilan diger
goriinlimlerin gerceklesmesi ve gerekli bakis acisinin belirlenmesi icin baslangig

noktasini teskil etmektedir (Ollman, 2015).

Diyalektik yontem, genelin ve Ozgiilliiklerin analizine olanak tanimaktadir.
Ekonomik, sosyal, politik ve/veya ideolojik “bi¢imin”, “igerikle” yani insanin yasam

tizerindeki giliciiyle uyum degil, celigki i¢inde oldugu bir diinyayr gostermeye ve o

diinyanin doniistiiriilmesine rehberlik edebilen yontemdir (Lefebvre, 2006: 72-73).

Ollman ve Smith (2011: 12) higbir fikrin kendi bi¢iminden ayri

kavranamayacagini ileri siirmiistiir; bu ayni zamanda arastirmanin sorularina yanit
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aramak ve verilerin altinda yatan anlamlar1 ortaya ¢ikarmak icin de dikkate alinmalidir.
Bu noktadan hareketle, maddeci diyalektik yontem olarak belirlenirken; arastirmada

birincil kaynaklar olan dergilerin analiz silirecinde tematik analiz kullanilmistir.

Maddeci diyalektik yontem ile tematik analiz, birbiriniz tamamlayabilen iki
farkli yaklagimdir ve bu iki yontemin bir arada kullanilmasi, incelenen verilerin hem
sosyo-tarihsel baglamda hem de igeriklerin anlam diizeyinin derinlemesine
incelenmesine olanak tanimusti. Bu ikili yaklasim, Islamci dergilerin diisiince
diinyasinin hem igerik hem de tarihsel baglam iginde nasil sekillendigini biitlinciil bir

perspektiften almayt miimkiin kilmistir.

Maddeci diyalektik yontem, Islamci dergilerin iiretimlerini, igeriklerini o
donemin tarihsel, toplumsal ve siyasal celiskileri baglaminda anlamlandirmaktadir;
dergilerdeki diisiincelerin bu ¢eliskilerin bir {iriinii olarak ortaya ¢iktigin1 ve toplumsal
yapty1 dontistiirme iddiasi tasidiklarint gostermektedir (Marx & Engels, 1999). Tematik
analiz yontemi ise, soz konusu tarihsel, toplumsal, siyasal... baglami veri analizinde
somutlagtirmaktadir. Veride tekrarlayan temalar1 belirleyerek, bu temalarin ne siklikta
ve hangi baglamlarda vurgulandigini ortaya koymaktadir. Bu noktada tematik analiz,
maddeci diyalektigin isaret ettigi ¢eliskilerin igerige yansimalarini goriintir kilmaktadir.
Tematik analiz, dergideki temalarin sistematik olarak izini slirmenin bir yontemi iken,
maddeci diyalektik yontem bu temalarin sosyo-tarihsel kokenlerine, kapitalizmle

iligkilerine ve ideolojik baglamlarin1 aydinlatmaktadir.

Veri analizi ile verilerin anlami disariya aktarilmaktadir. Nitel aragtirmada veri
analizi, verilerin diizenlenmesini ve organizasyonunu i¢cermektedir. Sonrasinda verileri
kodlamay1 ve kodlarin bir araya getirmesiyle temalara indirgemeyi gerektirir. Son
asamada ise veriyl sekillendirmeyi, tablolar veya bir tartisma halinde sunmayi

icermektedir (Creswell, 2023: 182; Merriam, 2023: 167).
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Veri analizi, somut veri parcalart ve soyut kavramlar, tiimevarim ve tiimdengelim
arasinda, tanimlanma ve yorum arasinda ileri ve geri adim atmayi igeren karmasik bir
siirectir. Bu anlamlar, algilamalar veya iggdriiler ¢alismasinin bulgularini olusturur:
Bulgular; diizenlenmis betimleyici agiklamalar, temalar ya da kategoriler seklinde
olabilirler. Bu sekilde veriyle biitiinlesip veriyi agiklayan bir model ya da teori haline
gelebilirler. Bu formlarin her biri, teori olustururken somut basit betimlemelerden soyut
betimlemeler haline doniiserek farkli analitik yaklagimlar1 yansitirlar. Ancak, verinin
anlamimi disariya aktarma ne demektir? Bana goére veri analizi arastirma sorularinm

cevaplamak i¢in kullanilan bir siiregtir (Merriam, 2023: 163).

Bu bilgiler dogrultusunda tematik analizin ne oldugunu agiklamadan once,

aragtirmanin evrenini ve sinirlarini belirtmeliyim:

Arastirmanin evrenini, Tiirkiye’de 1990 sonrasinda yayimlanmis olan islamci
dergiler olusturmaktadir. Ancak evrenin genisligi nedeniyle ¢alisma, ii¢ dergiyle
smirlandirilmistir. S6z konusu dénemde yaymmlanan Islamci dergilerin gesitliligi goz
oniinde bulundurularak, érneklem se¢iminde temsil giicii yiiksek, 6zgiin cizgileri olan
yayinlara odaklanilmistir. Bu dogrultuda arastirmanin birincil veri kaynagini, 1990—
2002 yillar arasinda yayimlanan Islame1 dergiler teskil etmektedir. Orneklem olarak,
yayin hayatlarini stirdiiren, kendi diisiinsel yonelimlerini ve ekollerini olusturmus, farkli
Islamci egilimleri temsil etme potansiyeline sahip ii¢ dergi belirlenmistir: /ktibas (1981
), Hakséz (1991-) ve Umran (1993—). Bu dergilerin 1990-2002 yillar1 arasindaki tiim

sayilar1 ve bu sayilarda yayimlanan yazilar analiz kapsamina dahil edilmistir.

Dergilerin igerik analizinde, nitel veri analizinin yaygin bir teknigi olan tematik
analiz kullanilmistir. Bu yontem, metin verileri i¢inde tekrarlanan anlamli kaliplari
(temalar1) sistematik olarak belirlemeyi, organize etmeyi ve yorumlamayi saglar.

Maddeci diyalektik yontem, temalarin neden ortaya ¢iktigini sosyo-tarihsel baglamda
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aciklarken, tematik analiz bu temalarin veride nasil gorlindiigiinii somutlastirmaktadir.

Analiz siireci, Braun ve Clarke (2006) tarafindan 6nerilen su adimlar izleyecektir:
Veriye Asina Olma: Tiim dergi metinlerinin okunarak ilk notlarin alinmasi.

Ik Kodlarm Olusturulmasi: Metinlerdeki anlamli veri pargalarma (ciimleler,

paragraflar) kisa etiketler (kodlar) atanmasi.

Temalarm Aranmast: iliskili kodlarin bir araya getirilerek potansiyel temalarin

olusturulmasi.

Temalarin Gozden Gegirilmesi: Olusturulan temalarin veri setiyle uyumunun

kontrol edilerek tematik bir harita ¢ikarilmasi.

Temalarin Tanimlanmasi ve Adlandirilmasi: Her temanin 6ziinii yakalayan net

tanimlar ve basliklar gelistirilmesi.

Raporun Hazirlanmasi: Bulgularin, tezin kuramsal ¢ercevesi ve arastirma

sorulariyla iligkilendirilerek analitik bir anlati icinde sunulmas.

Bu yapilandirilmis yaklasim, verilerin hem derinlemesine hem de sistematik bir
sekilde analiz edilerek tezin arglimanlarinin somut kanitlarla desteklenmesini

saglayacaktir.

Tematik analiz, nitel arastirmalarda sik kullanilan bir yontemdir ve belirli bir
veri seti i¢inde ortaya ¢ikan anlamli kaliplar1 (temalar) sistematik olarak tanimlamay1 ve
raporlamay1 amaclar. Gozlem, goriisme, metin gibi igeriklerin c¢esitli basliklar,
kavramlar, kategoriler veya temalar altinda siniflandirilmasidir. Tematik analiz verileri
anlaml kaliplarla yani temalarla sistematik bir bi¢imde tanimlamakta, veriyi organize
etmekte, detaylandirmakta, yorumlamakta ve raporlamaktadir. Bu analiz yonteminde
veri kiimelerinin anlamini olusturan kurucu igerikler karsilastirilir, zitlastirilir ve

soyutlanir. Tek bir veri 0gesine ait 0zgilil veya benzersiz olani anlamlandirmaktan

30



ziyade, ortak noktalar1 anlamlandirmaya daha iyi yarayan bir yontem oldugu

belirtilebilir (Braun & Clarke, 2006; Geray, 2017).

Tematik analiz, nitel arasgtirmalarda bilgi iiretme siirecinde Onemli bir yer
tutmaktadir. Toplumsal yapilarin, iligkilerin ve siireglerin anlasilmasinda kullanigh bir
yontem olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu nedenle, tematik analizin, sadece bir analiz
yontemi olmadigi, nitel arastirmalar i¢in bir epistemolojik yaklagimi da temsil ettigi ileri

surtlebilir.

Tematik analiz, verilerden yola ¢ikarak temalarin belirlenmesi ve bu temalarin
birbiriyle olan iliskilerinin anlasilmasi siireci olarak da belirtmektedir. Tematik analiz
kullanarak verilerde yer alan ortiikk veya agik anlamlar ortaya ¢ikabilir ve bu anlamlar
belirli bir baglam iginde yorumlanabilir. Bu siireg¢, calismanin 6nceden belirlenmis
kuramsal cercevesine dayanabilecegi gibi, daha agik ug¢lu bir yaklasimla da ele
almabilir. Fereday ve Muir-Cochrane (2006: 80 vd.) bu yontemi “Onceden belirlenmis

teorik yapi ile veri odakli temalarin bir araya getirilmesi siireci” olarak ifade etmiglerdir.

Boyatzis (1998) tematik analizi “tematik kodlarin gelisimini igeren bir siire¢”
veri setindeki cesitli ortlintiileri, bu ortintiilerin altinda yatan yapilar1 anlamaya yardimci
bir yontem olarak tanimlamisti. Merriam (2023: 181) tematik analizi “soyut
kavramlarin (kategorilerin) birbirlerine nasil baglandiginin gorsel sunumu” olarak tarif
ederken; Glesne (2020: 255) “tematik analiz, verilerin kodlanmasim1 ve daha sonraki
analiz ve betimlemeler i¢in yeniden kodlanmasini ve ayrilmasimi igerir” taniminda

bulunmustur.

Kodlama yapmak ve temalar1 olusturmak sistemin temelidir. Braun ve Clarke’in

tematik analizi i¢in belirledigi alt1 ana baslikta bu temeli daha agik gorebiliriz:

1. Arastirmacinin veriye asina olmasi: Verinin desifre edilmesi (gerektiginde), verinin

tekrar tekrar okunmasi, ilk fikirlerin not edilmesi.
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2. Ik kodlarm olusturulmas:: Tiim veri seti boyunca verinin dikkat g¢eken
ozelliklerinin sistematik bir sekilde kodlanmasi, her bir kodla alakali olan verilerin

bir araya toplanmasi.

3. Temalarin aranmasi: Kodlarin potansiyel temalar altinda toplanmasi, tiim verilerin

iligkili olduklar1 olas1 temalar altinda toplanmasi.

4. Temalarin goézden gegcirilmesi: Temalarin, kodlanmis veri igerigiyle ve tiim veri
setiyle uyumunun kontrol edilmesi, analize iliskin tematik ‘haritanin”

olusturulmasi.

5. Temalarin tamimlanmasi ve isimlendirilmesi: Her temaya ait oOzelliklerin
sadelestirilmesi ve analizde anlatilan hikdyenin biitiinlin tanimlanmasi i¢in analize

devam edilmesi, her bir temanin agik bir sekilde tanimlanmasi ve isimlendirilmesi.

6. Raporun hazirlanmasi: Somut, ¢arpici ve inandirici dogrudan alinti 6rneklerinin
secilmesi, kodlanan veri igeriklerinin son kez analiz edilmesi, analiz sonuglarinin
arastirma sorusu ve alan yazinla tekrar iliskilendirilmesi, analizin akademik bir dille

raporlastirilmasi (Braun & Clarke, 2019: 882-883).

Merriam (2023: 170) kodlanmayi, “gelecek veri parcalari icin arastirma
sorularinizi cevaplamada size potansiyel olarak ilgili goriinen sorgulamalar1 yapmak™
bigiminde tanimlamistir. Merriam’a gore kategori ise temayla, Oriintiiyle, bulguyla
veyahut arastirma sorusuna verilen cevapla aymidir: “Kategori olusturma, veri

analizidir” (2023: 170).

Ana mesele veri setinde yinelenen Oriintiileri, kategoriler veya temalar altinda
toplamaktir. Kategoriler veya temalar dogrudan verinin kendisi olmayip, veri setinden
cikarilmislardir. Glaser ve Strauss (1967), bu kategorilerin ¢ikarildigr verilerden baska,

kendi baglarina anlamlar1 oldugunu da belirtmistir (Aktaran Merriam, 2023: 173).
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Siirecin baslangi¢ noktast olan kodlama, kategori olusturmaya baslamanin bir
yoludur. “Kodlama, analiz ettiginiz verilerin ne dedigini, nasil tanimladiginizla ilgilidir”
(Gibbs, 2007: 38; Aktaran Glesne, 2020: 268). Kodlama siireci, verileri kiiclik bilgi
kategorileri i¢cinde toparlamak istemektedir. Her veri kullanilmayacagi i¢in bu asamada
verilerde “ayiklama” yapilir. lyi bir tematik kodun karsilign aslinda niteliksel
zenginligini korumasinda bulunmaktadir. Nitel zenginligini koruyan kodlar,
arastirmanin ve/veya analiz kisminin her vecghesinde kullanilabilir (Boyatzis, 1998;

Creswell, 2023; Merriam, 2023).

Cesitli kodlama tiirleri bulunmaktadir. Glaser ve Strauss (1967), Miles ve
Huberman (1994), Denzin ve Lincoln (2008) gibi bu alanda 6ne ¢ikmis isimler, farkli
kodlama bi¢imleri ileri siirmiislerdir. Bu ¢alisma icin tematik kodlama tercih edilmistir.
Tematik kodlamada, farkli 6zellikleri olan kodlarin benzerlik ve farkliliklar1 tespit
edilmekte ve bu Oriintide birbiriyle iliskili olan kodlar gruplandirilmaktadir.
Gruplandirma olarak ifade edilen aslinda kategorilere ayirma iglemidir ve ayni tiirden
kategoriler temalar1 olusturmaktadir. Tematik kodlamada ana noktalardan biri i¢
tutarliligin saglanmasi, tema olusturan verilerin anlamli bir iliski i¢inde olmasidir. Ayni
zamanda dis tutarhilik yani yorumlama siireci de anlam bagini korumali, elde edilen
veriler aciklanabilmelidir. Temalar her ne kadar birbirinden farkli da olsa, kendi
iclerinde anlamli bir biitiinii kurmalidir. Sonrasinda ise veriler, kodlara gore yeniden
diizenlenebilir. Sonug itibariyle hedef, verilerin anlamli bir bi¢cimde diizenlenecegi
sistematik bir yap1 elde edebilmektir. Bu yapinin igerisinde veriler tekrardan diizenlenir,
elde edilen bulgular baglaminda yeniden tanimlanir ya da yorumlanmaktadir (Creswell,

2023; Merriam & Grenier, 2019; Patton, 1990; Silverman, 2016).

Neuman daha agik ve anlasilir olacak bigimde kodlarin bes kisimda olustugunu

ileri stirmiistiir: “1) bir ile ii¢ kelime aras1 bir isim ya da etiket, 2) temel bir 6zelligi
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kapsayan bir tanim, 3) ilgili kodu verilerin arasindan ayirt etmeye yarayacak bir ‘Oncii’

tanim, 4) disarida birakilacak ya da aranan nitelikler ve 5) bir 6rnek™ (2020: 813).

Kodlama siireci sonrasi kategoriler veya temalar olusturulur. “Kategoriler bir¢ok
Ozgiin Orneg8i (veya daha once belirlediginiz veri parcasint ya da veri birimini)
‘kapsayan’ ve birbirleriyle iligki kuran kavramsal ogelerdir” (Merriam, 2023: 173).

Bir¢ok yazar kategorileri ve temalar1 ayni olarak kabul etmektedir.

Nitel aragtirmalarda temalar (kategori olarak da adlandirilmaktadir) ortak bir fikir
olusturmak i¢in bir araya getirilmis birka¢ koddan olusan genis bilgi birimleridir.
Dolayisiyla, bu temalar, ¢ocuklariyla veya alt temalariyla ve hatta veri pargalariyla
temsil edilen torunlariyla birlikte bir “aile” olarak goriilebilir. Ozellikle biiyiik veri
tabaninda, bilgiyi bes veya yedi “aile”’ye indirgemek zordur ancak siire¢ ¢aligmanin en
son halini yazmak icin veri ayiklamayi, verileri kiiclik, yonetilebilir tema kiimelerine

indirgemeyi icermektedir (Creswell, 2023: 188).

Kodlar ve veriler arasinda kategorileri/temalar1 gorebilmek de bu siirecin dnemli
bilesenlerinden biridir. Boyatzis (1998) bunun i¢in dort becerinin gerektigini ileri
stirmiistiir: Verilerdeki oriintiileri fark etmek; sistemler, kavramlar veya ¢alismanin basat
yonelimi temelinde diislinebilmek; anlami ifsa olmamis veya ortiilii bilgileri gorebilmek

ve son olarak konuya iliskin bilgi hakimiyetinde olmak.

Tiim bunlar veri analizinin bir pargasi ve siirecin bulgularin1 getiren adimlardir.
Sonrasinda elde edilen veriler yorumlanmaktadir. Yorumlama, aslinda kodlarin ve
temalarin 6tesinde, verilerin daha genis anlamlar baglaminda soyutlamalar igermesidir.
Bu durum tematik analizi, genellemelerin ve norm belirlemelerin 6tesine tasiyan bir
hamledir. Burada karsimiza ¢ikan 6nemli nokta nitel arastirmanin gii¢lii yonii olan,
karmaganin altinda yatan anlamlar1 ortaya cikarabilmektir. Bu sebeple yorumlama,

heniiz kodlarin gelistirilmesiyle baslayan ve sonraki adimlarda devam eden; asil olarak
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temalarin verilerini bir mantik igerisinde soyutlamanin daha biiyiilk birimler halinde

diizenlendigi bir siirectir (Creswell, 2023; Glesne, 2020).

Calisma dort ana kisimdan olusmaktadir. “Kiiresel Laboratuvar: 1990’larda
Neoliberalizm ve Islamciligin Déniisiimii” baslikli ilk kisimda, oncelikle 1990’lar
Islamciliginin kavramsal seti sonrasinda; Islamci cergevede uluslararasi ekonomik,
ideolojik ve siyasi dinamiklerin ele alindig1r kiiresel hat incelenmistir. Bdliimde,
neoliberalizm temel alinmis ve islamciligin piyasayla biitiinlesme siireci ve etkin oldugu
iilkelerdeki vaziyeti arastirilmistir. Bu baglamda, “Islamciligin Yeni Yiizleri: Post-
Islamcilik, Radikal Islamcilik, Ilmli Islamcilik”, “Peygamber Sancagindan Piyasa
Bayragma: 1990-2002 Yillar1 Arasinda Islamcihigin  Kiiresel Doniisiimii  ve
Neoliberalizmle Eklemlenmesi” ile “Ummet Cografyasinda Hegemonya Arayislari:

Islamec1 Hareketlerin Kiiresel Panoramas1” olan ii¢ ana basliktan olusmaktadir.

“Islamciligm Yeni Yiizleri: Post-Islamcilik, Radikal Islamcilik, Iliml1 Islamcilik”
baslikl1 ilk bdliim altinda, 1990’11 yillarda 6n plana ¢ikan post-Islamcilik, radikal-1liml1
Islamcilik tartismalart merkeze almmustir. Bu bashik, tezde sik¢a kullanilan,
1990’lardaki islamc1 gruplari/faaliyetleri, Islamciligin aldig: sekli... nitelendirmek igin
kullanilan kavramlari, yerli yerine oturtmak niyetiyle hazirlanmistir. Hem yerel hem
kiiresel acidan Islamcilig1r anlamanm ve anlatmanm da énemli bir bilesenidir. Ikinci
boliim “Peygamber Sancagindan Piyasa Bayragma: 1990-2002 Yillar1 Arasinda
Islamciligin Kiiresel Déniisiimii ve Neoliberalizmle Eklemlenmesi” olup; neoliberalizm,
Islamcilik ve 1990’lar momentinin kesisimini incelemistir. Islamciligin, 1990’larda
piyasayla biitiinlesme siireci ¢esitli teorisyenlerin c¢aligmalar1 baglaminda, kapsaml
sekilde tartistimistir. Bu boliimde, 1990’larda yiikselen ve/veya doniisen islamciligin
hem Tiirkiye’de hem de uluslararasi baglamda, doniisiimiiniin temelinde yer alan
neoliberal politikalarla iliskisi ele almmustir. “Ummet Cografyasinda Hegemonya

Arayislari: Islamc1 Hareketlerin Kiiresel Panoramasi” baslikli iiglincii boliimde ise, diger
35



iki baslik temelinde, o6zellikle Miisliman cografyayr merkeze alan, Islamciligin

1990’lardaki siireglerinin nerede, nasil oldugu incelenmistir.

“Bir Hegemonya Krizinin Anatomisi: 1990’lar Tiirkiye’sinde Devlet, Piyasa ve
Islamcilik” bashkli ikinci kistmda 1990’lar Tiirkiye’sinin siyasal ve ekonomik
dinamikleri, basat sorunlari, Islamciligin 1990’lardaki yiikselis seyri, 1990’lar
dergiciliginin goriiniimii ve 1990’lar Islamciliginin ekonomik ve politik boyutu
incelenmistir. “Organik Krizin Sahnesi: 1990’lar Tirkiye’sinin Siyasal ve Toplumsal
Yapis1” ve “Karsi-Hegemonik Projenin Yiikselisi: Islamciligin “Thya ve insa” Siireci”
olan iki ana baslik baglaminda, 1990’lar Tiirkiye’sine ve Tiirkiye’deki Islamciligin
katmanl siirecine yer verilmistir. Bu baglamda, ilk bolim ii¢ ayr alt baslik halinde,
Tiirkiye’nin 1990’lardaki ekonomik, politik ve kiiltlirel siireclerini incelemistir. Bu
siireglerin Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerine nasil yansidigi, nasil anlamlandirildig
orneklendirilmistir. Tkinci ana bolim ise dort alt baslikta, 1990°larin énemli islamci
aktorleri ve Islamciligin Tiirkiye’deki yiikselis seyri ele alinmistir. Ayrica 1990’larda

Islame1 dergiciligin panoramasi da sunulmustur.

“Hegemonya Atdlyesi Olarak Islamci Dergicilik: Iktibas, Hakséz ve Umran’da
Karsi- Hegemonik S6ylemin Temalar1” baslikli ticlincii kisim ise bulgulara, temalara ve
dergilerin analizine ayrilmistir. Bu boliimiin girisinde oncelikle her ii¢ dergi ayrintili
olarak ele alinmustir. Ik boéliim olan “Tematik Analiz” bashigi altinda, kodlarmn
olusturulmasindan baslayan tematik analiz siireci ve bulgular yer almistir. Bu bdliim
yedi tema baglaminda, yedi alt basliktan olusmaktadir. Olusturulan her bir tema,
dergilerin kapsamli analiziyle tamamlanmistir. Sonug¢ kismu ile elde edilen tiim veriler

baglaminda, biitiinciil bir ¢erceve sunulmustur.
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I. KISIM
KURESEL LABORATUVAR:
1990°’LARDA NEOLIBERALIZM VE iSLAMCILIGIN DONUSUMU

Giris

Bu béliim, Islamciligin 1990’1 yillarda evirildigi streti daha yakindan gdrmek
iizere, neoliberal politikalar baglaminda diinya konjonktiiriinii ve Islamcilikla iliskisini
merkeze almustir. Jktibas, Hakséz ve Umran dergilerinin de ortak 6zellikleri arasinda yer
alan ve her li¢ dergide de sik sik karsilagilan Miisliiman cog“g,ratfyaya4 iligkin hassasiyetler
ve haberler, donemin uluslararas1 baglaminda Islamc1 hatt1 gérmenin énemli ve gerekli
oldugunu diisiindiirmiistiir. Boliim, tezin ana konusu olan Tiirkiye Islamciligmnin
1990’lardaki doniisiimiinii anlayabilmek igin gerekli olan uluslararast baglami

kurmaktadir. Boliim {i¢ ana eksen {izerine insa edilmistir:

Béliimiin ilk kisminda, 1990’lar Islamciligmin seyrini kavramsallastirmak
amactyla “post-islamcilik”, “radikal Islamcilik” ve “1limli islamcilik” gibi terimlere
odaklanilmistir. Bu kavramlar hem Tiirkiye 6zelinde hem de kiiresel diizeyde, 1990
sonrasi Islamcilifi tanimlamak amaciyla kullamlan temel kategoriler olarak dikkat
cekmektedir. Soguk Savas’in sona ermesiyle birlikte uluslararasi diizende yasanan
doniisiim, Islamci hareketlerin hem sdylemsel hem de pratik diizeyde yeniden
konumlanmalarina yol agmustir. Bu baglamda “post-Islamcilik”, “ilimli islam”, “radikal

Islam”, “yeni-fundamentalizm”, “cihatc1 Selefilik” ve “yeni Selefilik” gibi kavramlar,

akademik ve politik tartismalarda sik¢a bagvurulan analiz ¢erceveleri haline gelmistir.

* Miisliimanlarin ¢ogunlukta oldugu iilkeler icin, bir “galat-1 meshur” olan “Miisliman cografya”
kavramsallastirmasi birgok metinde, bir¢ok yazar tarafindan siklikla kullanilmakta ve kabul gérmektedir.
Bu ¢alismada da yer yer ayni bu kavramsallagtirma kullanilmistir. Miisliiman cografya, Miisliimanlarin
cogunlukta oldugu cografya, Miisliiman iilkeler veya Miisliiman toplumlar gibi ifadeler, “Islam iilkeleri”
ifadesi yerine ozellikle tercih edilmistir. “Islam iilkeleri” ifadesi 1990’lardan ve dzellikle 11 Eyliil 2001
saldirilarindan sonra demografik bir belirtmeyi asacak bir bigimde, Batil1 {ilkeler tarafindan bir politika
olarak o6zellikle kullamlmustir ve kullanilmaktadir. Islamciligin ve cihatg1 faaliyetlerin, Miisliiman
halklarin “dogal bir tarih dist egilimi oldugu seklindeki yapay (ve gliniimiizde oldukc¢a yaygimlik
kazanmig) Sarkiyat¢1 izlenimin” (Achcar, 2009: 83) yayginlagsmis olmasindan veya yayginlastirma
politikasindan kaynaklidir. Bu bakis agisi1 temel tarihsel olgular1 géz ardi eder.
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S6z konusu kavramlar, Islamciligim yalnizca ideolojik ve epistemolojik boyutunu
degil, ayn1 zamanda 1990’larin politik, ekonomik ve kiiltiirel kosullarinda nasil bir
karsi-hegemonik gili¢ olarak oOrgiitlendigini anlamak acisindan da 6nem tasimaktadir.
Giiniimiizde ¢ogunlukla “ilmli Islam” seklinde adlandirilsa da, Islamcilik farkli
kuramsal tanimlarla anilabilmektedir: “yeni koktendincilik” (Roy, 2003), “post-
Islamcilik” ve “secimli Islamcilik” (Bayat, 2016), “piyasa Islam’1” ya da “projeler
Islam’1” (Haenni, 2022), “yeni Islam” (Uysal, 2009), “siyasal Islam”, “militan islam”
(Khan, 2009), “Miisliimanlasma / yeniden Islamlasma” (Kepel, 1992) ve “islamci

itopya / ilkelci iitopya” (Al-Azmeh, 1996) gibi.

Bu kavramlarin tiimii birbirinden net sekilde ayrilmadigi gibi, Islamcilig
yekpare bir yap1 olarak gérmek de yanilticidir. Farkli Islameilik bigimlerinin ve “gesitli
Islamlar”m varhg, Denoeux’nun (2002: 56) belirttigi iizere, kavramsal diizeyde ciddi
bir “kafa karisikligi batakligi”nin olugmasina yol agmistir. Ancak tiim bu farkh
tanimlamalarin ortaklastigi nokta, 1990 sonras1 dénemde Islamciligm yeni bir bigim
almis oldugudur. Bu nedenle, bu béliimde dncelikle 1990’lar Islamciligini ¢ziimlemek
amactyla “post-Islamcihik”, “radikal Islamcilik” ve “ilimli Islamcilik” ayrimlari

tartismaya agilmistir.

Boliimiin ikinci kisminda, 1990 sonrasi Islamciligin gecirdigi doniisiimiin
merkezinde neoliberalizmle kurdugu girift iliski bulunmaktadir. Bu ¢alismada
savunulan temel tez, Islamciligi bu dénemde iflas etmedigi; aksine kiiresel kapitalist
sisteme entegre olarak yeniden yapilandigidir. Walter Benjamin’in “ilerleme”
elestirisinden, David Harvey’in neoliberalizmin “yaratict yikim” siirecine; Olivier
Roy’un “Islam’1n siyasal olanla kurdugu kopus™ tespitinden, Patrick Haenni’nin “piyasa
Islam1” (2022) kavramsallastirmasina kadar pek cok diisiinsel cerceve, bu doniisiimiin
anlasilmasina katki sunmaktadir. Islamcilik bu baglamda anti-emperyalist ve anti-

kapitalist sdylemini siirdiirmekle birlikte, pratikte modernizm ve Bati karsithiginm
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ekonomik sistemin yapisal bilesenlerinden ziyade kiiltiirel kodlara indirgemistir. Bu
yonelim hem retorigin hem de siyasi pozisyon aliglarin doniisiimiinii gostermektedir.
Mirowski’nin (2013) neoliberal 6znenin bir bi¢cimi olarak tanimladig “girisimci
benlik”, Islamciligin bu donemde benimsedigi kimligin izlerini tasir. Dindar
burjuvazinin ve yiikselen orta sinifin konumlanisi, bu biitiinlesmenin hem sonucu hem
de tasiyicis1 haline gelmistir. Bdylece Islamciligin gecirdigi doniisiim, “Peygamber

Sancagindan Piyasa Bayragina” uzanan tarihsel bir yol olarak okunabilir.

Boliimiin iiglincii ve daha genis kisminda, 1990-2002 yillar1 arasinda diinyanin
farkli  bolgelerindeki Islamci  hareketlerin  durumu panoramik bir bakisla
incelenmektedir. Soguk Savas’in bitisi, “Yeni Diinya Diizeni” sdylemi, Korfez Savasi ve
11 Eyliil saldirilarr gibi kiiresel kirilmalar ekseninde, Islamciligin farkli cografyalardaki
tezahiirleri ele alinmaktadir. Giineydogu Asya’dan (Malezya, Endonezya), Kuzey
Afrika’ya (Tunus, Fas, Cezayir, Misir), Ortadogu’dan (Iran, Suudi Arabistan, Suriye,
Liibnan, Filistin), Orta Asya’ya (Tacikistan ve digerleri) ve Balkanlar’a (Bosna,
Kosova) kadar genis bir cografyada Islamc1 hareketlerin yiikselisi, dniisiimii, basarilar:
ve basarisizliklart vaka analizleriyle sunulmaktadir. Bu kisimda, hareketlerin “ilimli” ve
“radikal/cihat¢1” kollara ayrilmasi, yerel dinamiklerle kiiresel siireclerin etkilesimi ve

ABD’nin bu siiregteki rolii detaylandirilmaktadir.

Bu bolim temelinde, AKP’nin 2002’deki zaferinin yerel bir olay degil,
1990’larda sekillenen kiiresel bir doniisiimiin Tiirkiye’deki bir yansimasi ve sonucu
oldugunu  gdstermeyi  amaglamaktadir.  Boliimiin  Islamciligin  déniisiimiinii
neoliberalizmin yiikselisiyle iliskilendiren merkezi argiimani, Islamcilig1 sadece kiiltiirel
veya dinsel bir fenomen olarak gdérmenin 6tesine gegerek, onu maddeci ve yapisal bir
temele oturtmaya ¢aligmaktadir. Bu boliimde olaylar basitce “medeniyetler ¢atismasi™
gibi kiiltiirelci ve indirgemeci agiklamalara hapsedilmek yerine; ekonomi-politik

yapilarin, sinif iligkilerinin (dindar burjuvazi/orta sinif) ve emperyalist miidahalelerin
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rolityle iliskilendirilmektedir. Bu hatt1 ¢izen temel olgulardan biri kapitalizm ve din
iliskisidir. Bu agidan, 1990’larda Islamciligin déniisiimiiniin ve/veya yiikselisinin

temelinde neoliberalizmle olusturdugu ag yatmaktadir.
Walter Benjamin 74. Fragman’da din ve kapitalizm iizerine sunlar1 yazmistir:

Kapitalizm bir din olarak goriilebilir. Bagka bir deyisle kapitalizm esas itibariyle daha
once dinin yanitladig1 benzer endiseleri, 1stirab1 ve kaygiy1 tatmin etmeye hizmet eder.
Weber’in disiindiigii gibi yalnizca dinsel olarak belirlenen bir yapidan ziyade, aslinda
dini bir fenomen olarak kapitalizmin dinsel yapisinin kaniti, bugiin halen insanlari
yanlig yoldan sonsuz, evrensel bir polemige siiriikler. [...] halihazirda kapitalizmin
dinsel yapisinin ii¢ niteligi ayirt edilebilir. Birincisi, kapitalizm belki de simdiye kadarki
en asir1 katigiksiz dinsel tapinmadir. Kapitalizm igerisinde her sey ancak dogrudan
tapinma iligkisi icerisinde anlam kazanir: Higbir 6zel dogma, teoloji ayirt etmez. Bu
bakis acisindan faydacilik onun dinsel rengidir. Tapinmanin somutlasmasi, kapitalizmin
ikinci niteligiyle baglantilidir: Sonsuz tapima siiresi. [...] Ugiinciisii bu, sucu yaratan
bir tapinmadir. [...] sugluluktan 6tiirii pisman olmak yerine onu evrensellestirmek, zorla
bilince kazimak ve nihayetinde her seyden 6nce Tanri’nin kendisini bu sugluluga dahil
etmek, onu kefaretle iliskilendirmek i¢in tapinmaya hiikmetmeye c¢alisir. [...]
Kapitalizmin dinsel yapisinin dordiincii niteligi, onun Tanri’sinin Ortbas edilmesi
zorunlulugudur ve ancak kabahatinin zirvesinde ondan bahsedilebilir (Benjamin, 2011:

183 vd.).

1990’1 yillarda baglayan ve bugiin daha derin, daha etkin ve daha karmagik
bigimde yer alan ve yol alan Islamciligin neoliberalizmle iliskisi Benjamin’in dile
getirdigi iliskiyle paraleldir. Islamciligin doniisiim, degisim ve/veya yiikselis seyrinin de

temeline isaret etmektedir.
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Olivier Roy The Failure of Political Islam (1994) adli ¢alismasinda 1990’lara
girerken Islamciligim “iflas” ettigini iddia etmistir. Roy siyasal Islam’mn iflasmi

aciklarken, dnsoziinde su climleleri dile getirmistir:

Bugiin, Miisliiman bir iilkede kazanilacak Islamc1 bir politik zafer, geleneklerde ve
hukukta yalnizca yiizeysel degisikliklere yol acacaktir. Islamcilik, yeni siyasal bigimler
olusturamadan yalnizca Islam hukuku olan seriati yeniden kurmakla ilgilenen bir tiir
neo-fundamentalizme doniistiiriilmiistiir. Bu sunu gosterir ki, kendisinden kacan bir
siyasi mantigin Ortiisii olarak hizmet etmeye mahkim olan, ayni1 zamanda da eninde
sonunda geleneksel etnik, kabilesel veya toplumsal bdliinmeleri, mesrulagtirma
sOylemlerini degistirmeye her zaman hazir buldugumuz, yeni sosyal kategoriler ve

rejimler altinda gizlenmis bir mantik (1994: 9).

Her ne kadar bu analiz genel gecer kabul edilemese de Roy’un ifade ettigi
bigimiyle siyasal Islam’mn iflas1 baglaminda ortaya g¢ikan neo-fundamentalizmin,
Islamciligin yalnizca bireye ve ahlaka yonelmesiyle smirli olmadigi agiktir. Roy’un
analizinde Onemli bir unsur da postmodernizm etkisinde gelisen bireysellesmenin
Islamciligin  doniisiimiindeki roliidiir. Bu goriis, birgok arastirmaci tarafindan da

paylasilmakta ve hakli bigimde savunulmaktadir.’

Roy agisindan bireysellesme, Islamciligin politik zemin kaybinda etkili bir
faktordiir. Ancak bu siireci yalnizca otorite boslugu ya da bireysel yoOnelimlerle
aciklamak eksik bir yaklasim olacaktir. Bireysellesmeyi tetikleyen ve mesrulastiran
neoliberal ekonomi-politik baglam goz ardi edilmeden degerlendirme yapilmasi
gerekmektedir. Roy’un daha sonra yayimlanan Kiiresellesen Islam (2003) adli eserinde

de bireysellesme vurgusu devam eder; burada Islamci doniisiim, dindarhgin

® Haenni’nin calismast Piyasa Islami (2022), Aysen Uysal’m derledigi Siyasal Islam ve Liberalizm
(2009), Asef Bayat’in Post-Islamcilik (2016), Clinton Bennett’in Muslims and Modernity (2005),
Mahmood Mamdani’nin Whither Political Islam? Understanding the Modern Jihad (2005) makalesi,
Praksis dergisinin Siyasal Islam, Iktidar ve Hegemonya (2011) sayisi, Shahram Akbarzadeh
editorliigiinde yaymlanan Routledge Handbook of Political Islam (2012) ¢alismas gibi.
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bireysellesmesi baglaminda ele alinir. Ancak bu c¢alismasinda, s6z konusu doniigiimiin
nedenleri arasinda neoliberalizmin etkilerinden ziyade bir “otorite bunalimi’n1 6ncelikli
olarak goriir: “[...] bireysellesmenin arkasinda yatan esas neden, dinsel otoritenin

mesruiyet krizi, yani bir otorite bunalimidir” (Roy, 2003: 82).

Roy’dan oldukga farkli bir yerde duran Patrick Haenni, Roy’un iflas olarak ifade
ettigi siireci “1limlasmalar” olarak belirtmistir ve bunun Islamcilik adina bir “giicsiizliik”
oldugunu, radikal bir Islamc1 projenin artik imkéansiz oldugunu, girisimci bir ruhla
bulusup; “muhafazakarlastigini” ve bircok yazar gibi bireysellesme yasandigini iddia
etmistir (Haenni, 2022). Benzer bicimde Pasif Devrim’in (2019) yazar1 Cihan Tugal da

Tiirkiye Islamciliginin AKP ile muhafazakarlasma yasadigini ileri siirmiistiir.®

Bu doniisiimiin “post-islamcilik” bashg altinda; “iflas”, “basarisizlik”,
“llimlagsma”, “gligsiizlesme”, “bireysellesme” veya “muhafazakarlagma”  gibi
kavramlarla tamimlanmas: tartismalidir. Ancak nihayetinde, 1990 sonrasinda Islamci
hegemonya projesi, Miisliman ¢ogunluklu iilkelerde politik ve ekonomik temsile aday
olmus, kimi yerde bu temsili kazanmis, kimi yerde ise el koymustur. Bu baglamda
“Islami muhayyile”, 1990’lardan itibaren “hakikat’e doniismiis; Miisliiman

cografyalarda unutulmayacak Ol¢ekte bir hegemonya kurmus ya da kurmaya

odaklanmaistir.

Roy gibi diisiiniirlerin yaklasimlar1 bu noktada elestiriye agiktir. Zira Islam’1m bir
ortopraksi dini olusu —bilerek ya da bilmeyerek— goz ardi edilmistir. Ayrica Islamcilik,
sadece Selefi, Vahhabi, Deobandi veya Barelvi gibi kat1 Siinni gelenekler iizerinden
yahut Umran’in deyimiyle “siyasal mezhepler’in ekonomiden egitime, giindelik yasama
dek niifuz edip tahakkiim kurmalar tizerinden degerlendirilmistir. Bu tiir yaklagimlar,

siklikla Iran ve Suudi Arabistan drneklerine dayandirilmistir. Oysa geleneksel Islamci

® Cihan Tugal’m atfimi kullanmis olmakla beraber, bu yeknesak bir AKP oldugu 6n kabuliinii
icermemektedir. AKP ancak, 2002’den 2025’e kadar ¢esitli donemsellestirmelerle agiklanabilir.
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yapilarin kaliplarma ragmen, yerel dinamiklere bagli olarak olusan kati Islamci
beklentilere karsilik bulunsa dahi; ideolojinin piyasa ile kurdugu iliski ve ortaya ¢ikan
yeni bigimler “ilimlasma” ya da “iflas” olarak basitlestirilemez. Bu siire¢ ayn1 zamanda
“yeni Ortadogu” tahayyiiliiniin de temelini olusturur. Bu tahayyiil ise, Amerikan

menseili bir projedir (Ahmad, 2009).

Islamcilik bugiin Masrik’tan Magrip’e ve diinyanin birgok bdlgesinde farkli
bigimlerde varligin1 ve/veya hegemonyasini slirdiirmektedir. Bu bolgelerde kapitalist
iiretim iliskileri de Islamc1 ideolojinin tahakkiimii altinda islemeye devam etmektedir.
Ancak s6z konusu iiretim ve bolisiim iliskileri cogu zaman goz ardi edilmekte;
postmodernizmin sagladigi zeminle kimlik¢i ve kiiltiirelci sOylemler, tezler ve analizler
on plana ¢ikmaktadir. Bu ydnelim, Islamciligin iirettigi tahakkiim iligkilerini, kimi
zaman vahsete varan gerici pratiklerini ve beraberindeki depolitizasyon siireglerini
goriinmez kilmaktadir. Bu durum, Islamciligin gecirdigi tarihsel doniisiimiin {izerinin
ortiilmesine, hatta imhasina yol agabilmektedir. Oysa Islamcilik, 1980 sonras1 neoliberal
kiiresellesmeyle, uluslararas1 baglamla ve her bir yerel-ulusal 6zgiilliigiin kendi tarihsel
kosullariyla birlikte ele alindiginda ancak doneme dair tutarli bir analiz yapilabilir
(Bayart, 2009: 89). Bu nedenle bu bdliim, s6z konusu tarihsel-tutarlilik zeminini

kurmak bakimindan 6nem arz etmektedir.

Islamcihigin  yiikselisini ve kurdugu hegemonyayr tutarli bir bigimde
verebilmenin temelini, yiikselise ve/veya doniisiime sebep olan ana eksenleri belirlemek
olusturmaktadir. S6z konusu “yeni hal” wulusal/yerel dinamikler tasidigi kadar,
cogunlukla uluslararas1 sistemin ve kapitalist-emperyalist projelerin, siyasetlerin
etkisiyle sekillenmektedir. Belli bashi temel faktdrler diinyanin geri kalanimi baska
bicimlerde etkiledigi gibi, Miisliimanlarin yogunlukta oldugu cografyalar1 da kendi

dinamikleri baglaminda etkilemistir. Bunlar1 belirlerken on yillik siireglere ayirmak,

44



panoramik acidan gorebilmek ve tarihsel olarak siireci kavrayabilmek, tasvir edebilmek

adia onemlidir ki her on yillik periyodlarin sonunda da ¢esitli kirilmalar mevcuttur.

Ozellikle 1980 sonrast igin Islamciligin doniisiim seyri baska bir yola ve yeni bir
hale girmistir. Buna sebep olan olgular arasinda, ulusal siireglerle birlikte, *90 6ncesi
Soguk Savas, Yesil Kusak projesi, 1979 Iran Islam Devrimi, Afgan cihadi sayilabilir;
1990 sonras1 Sovyetler Birliginin ¢oziiliisii ve ¢okiisii, Soguk Savas siirecinin bitisi ve
yeni bir birikim rejiminin gelisi, kiiresellesme-postmodernizm-neoliberalizm {igliisiiniin
yayilisi, laik rejimlerin ve sol/sosyalist hareketlerin krizi, Miisliiman tilkelerde yasanan
cesitli gelismeler, sicak savas siirecinin baglamasi gibi olgular 1990-2002 arasinda ve bu
bolim i¢in baz alman on yillik periyodda Islamciligin yiikselisindeki veya

doniisiimiindeki temel faktorlerdir.

Uluslararas1 diizlemde 1990’lar boyunca uygulanan politikalarin ardinda;
Batinin “yenilmezligini” isaret eden, “tarihin sonuna” atifla, George W. Bush’un Korfez
Savasi sirasinda Kongre’de yaptigi bir konusmada kullandigi “Yeni Diinya Diizeni”
(Oran, 2010: 210) kavrami ifade etmistir. 2001 yil1 ise Islamciligin déniisiim seyrinde
baska bir kirilmadir ve Ortadogu icin adeta ¢okiislin baslangicini isaret etmektedir. 11
Eyliil saldirtlart” ABD’nin Miisliman cografyada siirdiirdiigli miidahaleci politikalarinin
ve —Bush’un ifadesiyle— “terdre karsi savas” stratejisinin mesruiyet zemini haline
gelmis; bu saldirilar, Yeni Diinya Diizeni kapsaminda yiiriitiilen yikic1 politikalarin

genisletilmesine olanak saglamig ve yeni bir on yillik siireci baslatmistir.

2001-2011 dénemi, “Arap Bahar1” ad: verilen —ve sonrasinda Islamci bir “kis”a
evrilen— silirecin yanm1 sira, Suriye’ye yoOnelik savagla birlikte yeni bir periyodun

habercisi olmustur. Bu izlekte baslangi¢c noktas1 11 Eyliil 2001°de el-Kaide tarafindan

1 Eylil 2001°de meydana gelen, 9/11 olarak da anilan, cihat¢1 el-Kaide orgiitiinlin ABD’de

gerceklestirdigi, binlerce kisinin Sliimiine sebep olan dort asamali bir saldiridir. Dénemin ABD Bagkani
George W. Bush saldirilarin ardindan “Terdrle Savas” kampanyasi baglatmigtir.
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gerceklestirilen saldirilar iken; kapanis noktasi ise, Bati medyasi tarafindan Usame Bin

Ladin’in (1957-2011) 6ldiiriildiigliniin ilan edildigi May1s 2011 olarak kabul edilebilir.

Bu c¢er¢eve dogrultusunda, ilk olarak kavramsal ayrigmalar tartismaya acilmais;
ardindan diinya konjonktiirii merkeze alinarak, 1990-2002 yillar1 arasinda Islam
cografyasindaki politik ve ideolojik doniisiimler, dzellikle islam dininin hakim oldugu

iilkeler temelinde ele alinmustir.

1.1. islamcihgin Yeni Yiizleri: Post-Islamcilik, Radikalizm ve Ilmhlik

Tartismalari

Tiirkiye’de ve diinyada, Islamcilig1 anlamlandirmak igin onu tekil, evrensel ve
zamandan bagimsiz bir yap1 olarak ele almak dogru bir egilim degildir. Aziz Al-
Azmeh’ten yola ¢ikarsak, temel mefhum, “Islam’in idamesini saglayan ne kadar durum
varsa, o kadar farkli sayida Islam oldugu diisiincesidir” (1996: 1). Bu yaklasim hem
tarihsel hem sosyo-politik baglamlarda farkli sekillerde ortaya ¢ikan ve yasanan
Islamciliklarin anlasilmas1 adina, temel bir epistemolojik isaret noktasidir. Islamcilik ne
monolitik bir doktrin ne de duragan bir ideolojik formlar biitlinii olarak kavranabilir;
aksine c¢oklu ve katmanli bir yapida bigimlenerek bir siyasi ve Kkiiltiirel alan1 temsil
etmektedir. Bu nedenle “Islamlar”, “Islamciliklar” kavramsal acidan, ideolojik
formasyonlarin farkli cografyalarda ve zamanlarda aldig1 bicimleri aciklamak
bakimindan 6nemlidir. Ornegin, Iran’da gegerli olan, Suudi Arabistan’da verili
Islamcilik ile Tiirkiye’de 1990’larda yiikselen, neoliberal diizenle eklemlenmis Siinni
Islamcilik -birbirini etkileyen bir hat igerse dahi- ayni diizlemde degerlendirilemez. Bu
cesitlilik siyasal tahayylillerde ve toplumsal tabanlarda da farkliliklar {iretmektedir.
Nihayetinde Al-Azmeh’in vurgusu, Islamcilig1 tek bir merkezden tanimlama arzusundan
ve hatasindan uzaklastiran; onun dinamik, celiskili, ¢atismali, paradoksal yonlerini

gormeye/gostermeye davet eder bir niteliktedir. S6z konusu bu c¢okluk/cogulluk hali,
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tarihsel ve cografi farkliliklarla sinirli degildir; ideolojik yonelimlerdeki cesitlilikle de
derinlesmektedir. Benzer uyar1t Ayoob ve Lussier ile Oliver Roy’dan da gelmistir:
“Islam ve siyaset iliskisini zamansiz ve ebedi tek bir Islam varmus gibi tartismak
entelektiiel olarak ihtiyatsizlik ve tarihsel olarak yanlis yonlendirilmis bir yaklagimdir”

(Ayoob & Lussier, 2020: 14-15; Roy, 1994: 7).

Bu baglaminda Islamcilik kavrami bu calismada, Islamciligin celiskili ve
karmasik yapist dikkate alarak, iktidarda veya muhalefette konumlanan, reformist veya
devrimci stratejilerle hareket eden, siyasal miicadelesini silahli ve/veya silahsiz yliriiten
ama temelde Islami referanslarla siyaset yapmakta ortaklasan, ilimli veya radikal tiim

siyasi olusumlar1 ve rejimleri kapsayacak sekilde kullanilmistir (Giirel, 2014: 24).

Asef Bayat Making Islam Democratic (2007) adl1 ¢alismasinda Islamciligi, bir
siyasal hareket ve giindelik yagamin pratikleriyle oriilii bir “yasam tarzi siyaseti” olarak
degerlendirmistir. Guilain Denoeux Islamcilik i¢in, “temelleri Islami gelenekten ddiing
alian yeniden sahiplenilmis, yeniden icat edilmis kavramlara dayanan bir gelecek hayal
ederek; bugiiniin toplumsal meydan okumalarina siyasi yanitlar sagladigini” (2002: 61)
ifade etmistir. Aziz Al-Azmeh’in Islams and Modernities (1996; 2017) adl1 calismasinda

yaptig1 Islamcilik tanimi ayrica aydinlaticidir:

Siyasal Islamcilik, “seriatin tatbiki” olarak bilinen seye olanak verecek bir siyasal diizen
taraftarligi tizerine kuruludur. Buna alternatif bir formiilasyon, bir siyasi diizen
taraftarliginin, kurtulus tarihi baglaminda eskatolojik bir ¢oziim ile, bir {itopyanin
gerceklestirilmesi arasindaki alana yerlestirilmesini igermektedir. Kusursuz diizenin var
oldugu topos, zaman i¢inde dondurulmustur. Muhammed ile dort halife zamaninda
hilkim siiren, Muhammed’in hadislerinde tasvir edilen dogruluk diizenidir bu.
Dolayisiyla, bu iitopik diizen, birer paradigma teskil eden tekil eylemlerin toplamu,
dogrulugun ve saadetin ilanidir. islam hukukunun temelini teskil eden yasal teamiilleri

de bu paradigmatik eylemler toplamindan olusmus, olusmaktadir. Buradan da
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anlasildig1 lizere, seriatin tatbikinden s6z etmek hicbir sekilde mesrulastirilamaz, ¢linkii
seriat ne bir koddur ne de kodifiye edilebilir. Seriat, paradigma ozelligi atfedilen
emsallere iliskin bir anlatilar biitiiniidiir. S6z konusu edimlerin ¢ogu tekildir gerci, ama
hicbir sekilde benzersiz degildir, bagska geleneklerde karsiliklar1 vardir, hatta, cesitli
bilgelik tezahiirleri gibi, evrensel olarak rastlanan eylemlerdir. Islamci siyasal sdylem,
hukuki bir iitopyanin biitiinciil olarak uygulanmasini saglayacak bir siyasal diizenin
kurulmasin1 amaglamaktadir. Bu iitopyanin unsurlari, analitik agidan hem keyfi hem

tekildir ve herhangi bir genel kategoride toplanamaz (Al-Azmeh, 2017: 101).

Bu hal temel alindiginda bunca farkliliga ragmen ontolojik ve epistemolojik
olarak farklarini ortaya koymak ise zordur, diger yandan nihai amag ve temel kaynaklar
olarak ana hedefleri de asikardir. Ankara Universitesi’nde Islam Felsefesi anabilim
dalinda profesdr olan Ibrahim Maras’in Cumhuriyet gazetesine verdigi bir roportajda
tam da bu celiski kesfedilebilir; ozellikle &rneklendirdigi Islamci sivil toplum
kuruluglarindan yani cemaatlerden bahsederken, amacin ayni oldugunu yani kiiciik veya
biiyiik Islamc1 yapilanmalarin bu agidan birbirinden pek farkli olmadigini gérmek

13

mimkiindiir: “... Her zaman ikinci bir ajandalar1 vardir. Bu ajandanin ilk maddesi,
mevcut diizeni yikip yerine kendi kafalarindaki seriat diizenini ge‘[irmektir”.8 Bir bagka
ornek, Roy’un “belagati son derece keskindir” (2003: 170) dedigi Hizb-ut Tahrir
anayasasindan verilebilir: Temel olan Islam akidesidir® (Ageeda — doktrini) ve bu akide
devletin temelini olusturur. Bu sebeple devlete iliskin her seyde Islam akidesi kaynak
olarak almmak zorundadir. Bu akide devletin tiim yasalarinin da kaynagidir (An-

Nabhani, 1998: 240; aktaran Akbarzadeh, 2012: 5). Islam akidesini veya seriat diizenini

gercekligin asli dogasi olarak nitelendiren bu orneklerde; degisen ekonomik, politik ve

8 https://www.cumhuriyet.com.tr/siyaset/prof-dr-maras-siyasal-islamcilar-icin-her-yolun-mubah-
oldugunu-soyledi-soru-calmayi-dogal-goruyorlar-1967244 (son erigim, 02.01.2023).

tE)

% Akide: “Islam dininde inanilmasi gereken esaslarm biitiinii ve bunlari konu edinen ilmin adidir”.
https://islamansiklopedisi.org.tr/akide (Son erisim, 12.12.2022).
Daha fazla bilgi i¢in https://islamansiklopedisi.org.tr/akaid
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tarihsel pratiklerin higbir yansimasi yokmus gibi bir algi yaratilmasi gercek disidir.
Diger yandan hareketler arasinda bir farklilik olmadigmma dair de bir intiba
uyandirmaktadir; ancak Ibrahim Maras’in “kendi kafalarindaki diizen” vurgusu
onemlidir. Hareketler arasinda farkliliklar ve antagonizmalar mevcuttur ve bunlar ne

tamamen sonlandirilabilir ne de tamamen sogurulabilir.

Islamciligin 1990°lardaki yiikselisinde savunulan Asr-1 Saadetci bir iitopyaya
dontis iddiasi, gergekte karsiligi olmayan bir tahayyiildiir. Olivier Roy ve Gilles Kepel
gibi arastirmacilarin da vurguladigi gibi, Islamcilik ideolojik bir kapalilik iizerinden
degil; tersine aciklik ve ifsa iizerinden islemektedir. Bu nedenle bir¢ok Islamei 6rgiit,
partiler iistii bir kimlik insa ederek, kendilerini siyasal toplumun “sahih merkezi” olarak
konumlandirmaya calismaktadir. Bu merkezi iddia, toplumsal yapinin ‘“hakikatine
dontis” retorigiyle beslenmekte ve siyasal alanin da bu hakikatle biitiinlesmesi

hedeflenmektedir.

Bu noktada Islam, degisken, ¢ok katmanli ve ¢ok anlamli bir kategori olarak
islev gormektedir. Farkli tarihsel ve yerel baglamlarda farkli igeriklerle donanmasina
ragmen, tim bu bigcimlenmeler ortak bir “Islam” catis1 altinda toplanmaktadir.
Boylelikle islam, metonimik bigimde ¢esitli kurallar ve ritiiellerle temsil edilir. Ornegin;
pece, faiz yasagi ya da miras hukuku gibi unsurlar, Islam’in anlam diinyas icinde farkli
yorumlarla sekillenir. Bu temsiliyet giicii, siyasal aktorlerin belirli unsurlart —6rnegin
basortiisiinii- tim bir Islami diizenin sembolii olarak sunmalarina da imkan
tamimaktadir. Hatta birgok Islamc1 hareketin yalnizca bazi sembolleri hayata gecirmeyi,
bir “Islam devleti” insasiyla esdeger gormesi, bu temsiliyet anlayisinin sonucudur.
Dolayistyla siyasal Islam, Islami repertuarin sinirli dgelerini stratejik olarak secip
kullanarak, popiilist bir 6zgiinliik ve dogruluk iddiasi iiretir. “Nahda” (rénesans), “Thya”

(dirilis), “Halas™ (kurtulus) gibi kavramlarin ve isimlerin tercih edilmesi de bu siyasal
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sOylemin “6z”e donilis vaadiyle iliskilenmektedir. Ancak bu “6z” arayisi, nihayetinde

kendisi olmayan bir Batililagma bigimine evrilmistir (Al-Azmeh, 1996: 65-68).

I[slamcilik yaygin bir bigimde genel parametreleriyle tanimlanmakta ve bu
parametrelerde Islamci aktdrler hakkinda ¢ok az sey anlatilmaktadir. Burada en genel
goriintii Islamcihigin ikili bir bicime béliinmesi egilimidir; o6zellikle Islamcilik
calisanlarin “radikal” ve “iliml1” olarak ikili bir sistem yaratmaya meyilli olduklari
yoniindedir. Ancak bu yaklasim, Islamciligin ¢ok katmanli ve ¢cok boyutlu dogasini goz
ardi ettigi gibi, yapilan ayrimlarin gecgerliligi ve dogrulugu da tartismaya acik hale

gelmektedir.

Islamcihigr biitiinciil bicimde kavrayabilmek igin, ¢cok boyutlu bir tipolojinin
gerekliligi agiktir. Zira Islamc1 orgiitler ve yapilar ¢ok yonliidiir; onlar1 yalnizca tek bir
boyut lizerinden siniflandirmak, belirli bir diizlemde benzesen iki farkli grubun, diger
boyutlardaki dogal farkliliklarini gériinmez kilma riski tagimaktadir (Ayoob & Lussier,
2020: 16—17). Bununla birlikte, belirli genellemeler yapmak arastirmayi kismen de olsa
kolaylastirmakta; o6zellikle 1990 sonrasi donemde hem “ilimli” olarak nitelendirilen
Islamc1 hareketlerin hem de cihadist yapilanmalarin eszamanl olarak yiikselise gectigi
gorilmektedir. Bu tez c¢alismasi kapsaminda da “ilimli” ya da “cihadist” olarak
adlandirilan tiim yapilar, kendi baglamsalliklar1 icerisinde ele alinmakta; indirgemeci
yaklasimlardan kacinilmakta ve gerektigi yerlerde aralarindaki farkliliklara dikkat

cekilmektedir.

Oncelikle post-Islamcilik kavrami, 1990’larin sonlarindan itibaren siyasal
Islam’m hem ideolojik hem de pratik diizeyde yasadigi doniisiimleri anlamlandirmak
lizere ortaya atilmustir. Ilk olarak Asef Bayat (2016) tarafindan sistemli bir bicimde
kuramlastirilmis ve Islamciligin otoriter, totalizme yakin, toplum miihendisligine dayali

ilk kusagina karsin; sivil alanla barisik, cogulculuga acik ve bireysel ozgiirliikleri
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merkeze alan ikinci nesil bir siyasal dalganin ifadesi olarak tanimlamistir. Bayat, bir
“gerileme”den ziyade Islam’in kamusal alandaki varligin1 hak temelli yaklasimlar ve
esnek yorumlarla yeniden insa ettigi iddiasinda olmustur. Olivier Roy (1994; 2003) ise
post-Islamcilig1 bu baglamdan ziyade, 1990 sonrasi Islamcilig1 basarisiz olmus bir
proje, “tarihsel bir basarisizlik” olarak gérmektedir. Mohammed Ayoob’ta (2004; 2020)
post-Islamcilik kavrami, ¢ogunlukla “1liml1 Islam” sdylemine hizmet eden ve Batmin
cikarlar1 baglaminda bu sdylemin popiilerlestirdigi bir noktay: isaret etmektedir. Soyle
ki Bati tarafindan radikal Islamcilar “seytanlastirilirken”, isbirligi iginde oldugu/
olabilecegi Islamcilari post-Islamci veya ilimlilar olarak addetmistir. Bu acidan
bakildiginda post-islamcilik, i¢sel bir doniisiimle beraber, dissal stratejik siireclerin
sonucunda olusan ideolojik bir konumlanmay1 ifade etmektedir. Post-islamcilik tekil bir
yapidan ziyade ¢oklu okumalart mimkiin kilan bir ge¢is momenti gibidir. Hem
ideolojik-politik dontisimii hem de devlet-toplum-kapitalizm ekseninde yasanan

yeniden yapilanmalar1 kavramay1 gerektirmektedir.

Radikal ve 1limli Islamcilik ayirmm 6zellikle Soguk Savas sonrasinda kiiresel
giivenlik stratejileri, Ortadogu siyaseti ve Batinin dis politika kurgularinda belirleyici
bir taksonomi haline gelmistir. Bu ikilik, ideolojik bir tasnifin 6tesindedir ve uluslararasi
sistemin kendi giivenlik kodlar1 dogrultusunda insa ettigi sdylemsel bir miidahaledir

(Denoeux, 2002: 61-77).

Radikal Islamcilik, siyasal diizeni mesru gormeyen, Batimn kiiresel
hegemonyasina karsi teolojik-siyasi bir miicadele hatti kuran, bazen cihat sdylemini
merkeze alan akimlar icermektedir. Temel iddia, modern devletin sekiiler yapisinin
Islam’la uzlasamayacagi/uzlastirilamayacagi ve dolayisiyla yikic1 yontemlerle bir Islam
devleti insa edilmesi gerektigidir (Kepel 2002). Ilml1 Islamcilik ise siyasal katilim,
secimler ve anayasal sistemler i¢inde yer almayi, toplumsal doniisiimii asagidan

yukartya ve uzun vadeli bir siiregle gerceklestirmeyi benimseyen bir yaklagimi ifade
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etmektedir. Radikal Islamcilikta yukaridan asagi olan siireg, 1liml1 Islamcilikta asagidan
yukart isleyen bir stratejiye sahiptir. Ulemanin, Selefilerin aksine, 1limli olarak

konumlandirilan Islamcilar siyasal eylemi yiiceltmektedir (Roy, 1994: 46).

Islamc1 olusumlar stratejik hedefleri dogrultusunda ¢ok farkli ydntemler
izlemektedirler. Reformcu egilim yani “tlimli” Islamcilik nihai olarak Islam devleti
kurmay1 istese de bunu asamali olarak, “baris¢il” bir bigimde ve anayasal ¢ergeve
icerisinde yapmay1 vaat etmektedir. Toplumun Islamilestirilmesi baglaminda, devletin
de uzun bir siirecte Islami bir hale gelecegini iddia etmektedirler. Humeria Iqtidar gére
bunlar “secim yanlis1 Islamcilardir”. Bu grup ulus-devlet yapisinda hareket eden ve sivil
toplum, dernek, ibadet alanlari, cemaatler aracilifiyla hedeflerine odaklanmislardir.
Misir’da ortaya ¢ikan ve Cezayir’den Urdiin’e kadar yayilan Miisliiman Kardesler,
Pakistan’daki Cemaati Islamiyye (Jama’at-e Islami) ve Tiirkiye’de Milli Géoriis bu

egilime Ornek olarak gosterilebilir (Bayat, 2016: 24).

1990 sonrasinda radikal, cihat¢1 ve 1limhi yapilarin hepsi yiikselise gecmistir.
Tartigmali olmakla birlikte, Roy’a gore 1990’11 yillara 6zgii olan yenilik, biiylik bir
boliimi “cihat¢ilasan, yani dinsel vaiz etkinliginden ziyade silahli miicadeleyi 6ne
cikaran yeni-fundamentalistlerin siyasal radikallesmesidir” (2003: 170). Bu siireg,
1990’lar boyunca yasanan -Balkanlardaki soykirim, Cecgenistan’daki Rus tahakkiimii,
Bati Seria ve Gazze’deki Israil isgali gibi- bir dizi olayla ve sonrasinda 11 Eyliil’iin
yasanmastyla Miisliman toplumlari hedefe koyan ve onlarin bir kusatma igerisinde
hissetmesini ve giivensizlik saglamistir. Bu durum dini kimliklerin belirginlesmesine,
kolektif aidiyetlerin gliclenmesine ve Selefi yonelimlerin biiylimesine neden olmustur.
Roy’un “yeni-fundamentalist”leri veya “neo-koktenciler”, Bayar’a gore bu kategorinin
karsiigidir ve bu grup geleneksel anlamda bir Islam devleti kurmay1 hedeflemez hem
geleneksel hem modern yapilarla i¢ ige olan, c¢ekirdek kadrosu egitimli, kentli orta

siniflardan olusan Islamci 6rgiitlenmelerdir (Bayat, 2016: 25).
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Kepel ise radikal Islamcilik baglamida, 1990 sonrasi Islamcilik iginde, dini
doktrin temelinde, silahli siddetle orgiitlenen, karma bir Islamc1 ideoloji olarak “cihatgi
Selefiligin” dogdugunu sdylemistir (2001: 257). Bu tarz Islamc1 yapilanmalara &rnek
olarak da Bosna’yi, Cecenistan’1, i¢ savasin basindan itibaren Cezayir’i ve Hint
yonetimi altindaki Kesmir’i gostermektedir (Kepel, 2001: 260). Bayar’a (2016) gore
cihatgilar ile militan egilimler birbirinden farklidir. 1990’lardan itibaren Islamci
hareketlerin ¢esitlenmesi, Ozellikle siddet ve siyasal hedefler bakimindan farkl
egilimlerin ortaya ¢ikmasina yol agmistir. Misir’daki Cemaat-i Islami (Jama’a al-
Islamiya), Cezayir’deki Islami Selamet Cephesi (Front Islamique du Salut),
Endonezya’da faaliyet gosteren Laskar Cihat Miicahitleri (Lashkar Jihad), Pakistan’daki
Kurtulus Partisi (Hizb al-Tahrir) ve Laskar Tayyibe (Lashkar-e-Tayyaba) gibi yapilar,
Bayat’a gore, devrimci ya da militan Islamciligin &rnekleri olarak 6ne ¢ikmaktadir. Bu
hareketler, toplumsal diizenin yukaridan asag: Islamilestirilmesini hedefleyerek; devlet
kurumlarini, Batili giigleri ve bazi durumlarda gayrimiislim sivilleri dogrudan hedef
alan siddet pratiklerini mesrulastirmislardir. Ancak bu tarz militan islamcilik, fikirsel ve
orgiitsel olarak giiniimiiziin cihat¢1 formasyonlarindan —6rnegin El-Kaide veya ISID
gibi— énemli Sl¢iide ayrilmaktadir. Militan Islamci yapilar, ¢ogunlukla kendi ulus-devlet
sinirlart i¢inde faaliyet gosterirken; cihatgr orgilitler, soyut diisman kategorilerine
(6rnegin “yozlasmis Bat1” ya da “dinsiz toplumlar”) yonelerek, ulusotesi ve apokaliptik
bir siyasal tahayyiil gelistirmektedir. Bu orgiitler i¢in miicadele (cihat) yalnizca bir arag
degil, ayn1 zamanda kendi i¢inde bir amag¢ haline gelmistir. Bu nedenle, hedeflerine
uyguladiklar1 siddeti, kimi zaman kendi iiyelerine de yonelterek igsellestirirler (Bayat,

2016: 24 vd.).

Hem 1liml1 hem radikal olarak ayirirken, kendi i¢lerinde de c¢esitli ayristirmalar,
smiflandirmalar olagan goriinmektedir. Ote yandan, “radikaller” ve “ilimlilar”

arasindaki ayrim ne kadar gecerlidir? Bu ayrimi yapip, cesitli “ideal tipler” yaratmak
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mimkiindiir ancak stratejileri, taktikleri, yontemleri... konusunda ne kadar boliinmiis
olurlarsa olsunlar hem asirilikg1 olarak adlandirilanlar hem de ilimlilar bir seriat devleti
kurma fikrini ve hedefini genel olarak paylasmaktadir. Hatta cogu Islamc1 yapilanma tek
bir biinyede “iliml1” ve “radikal” kanatlar1 bir arada da bulundurmaktadir. 1990’lardan
sonra da birgok Islamci radikal 6rgiit partilesmis ve sisteme entegre olmus veya olmaya
calismistir; ancak bu durumda da ilimlilarin radikallerle ortak noktasi, Bati tarzi
demokratlara kiyasla daha fazladir (Denoeux, 2002: 73). Bu baglamda Liibnan’da
Hizbullah ve isgal altindaki Filistin’de Hamas, radikallere ve ilimlilara olan yaklagimlar
icerisinde tam olarak ayni yerden okunamayabilir ¢iinkii her ikisinin de uyguladigi
siddet baglama 6zgiidiir (Ayoob, 2004: 6). Ayrica “Islamci1 hareketler ne radikal ne de
iliml olarak zaman icinde donmus degildir. Ana akim Islamcilar radikallesebilirken,

radikal Islamc1 hareketler zamanla tutumlarini yumusatabilir” (Denoeux, 2002: 76).

Bu tiir doniisiimler 1990’11 yillardaki islamcilarin da karsilastig1 bir evrim olup;
genellikle degisen iktisadi ve siyasi kosullar baglaminda gelismektedir ve bunlarin
Islame1 hareketler icin yarattiklar: firsatlara ve kisitlamalara bagli olarak da hareketlerin
“radikaller” ve “ilimlilar” arasinda gelisen ve degisen gili¢ dengesini yansittigl
sOylenebilir (Denoeux, 2002: 77). Ancak siirecin nereye evirilecegi ve buna hangi
kanadin sebep olacagi tartismalidir: “Ya ilimlilar toplumu asagidan Islamilestirme
stratejilerinde basarili olurlarsa? O zaman radikallerin hedefi olan Islam devletinin
kurulmasinin 6niinii agmis olmayacaklar mi1? Ve bodyle bir devlet kurulursa muhaliflere,
laiklere, kadin haklar1 aktivistlerine ve ¢ogulculuga yer olacak m1?” (Denoeux, 2002:
73). Denoeux’iin sorularini ¢ogaltmak miimkiindiir. Ayrica asagidan yukar: dogru bir
Islamlagsma siireci ile 1liml1 hareketlerin baglantis1 —ki burada piyasa iliskileri, sivil
toplum ag1, din adamlari, ¢esitli dini orgiitlenmeler gibi bir dizi faktorle daha genis bir
sistem igerinde diisliniildiigiinde— radikal hareketlerin dogmasina da biiylimesine de yol

acabilecek giice sahiptir.
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Diger yandan, 11 Eyliil saldirilar1 sonrasinda 6zellikle radikal orgiitler merkeze
alinmis olabilir, ancak bu orgiitler, Islam adma barisgil siyasi faaliyetler yiiriiten
gruplarin ezici ¢ogunlugunu temsil etmemektedir (Ayoob, 2004: 5). Dolayisiyla radikal
ve 1limli Islameilik ayrimi ideolojik, politik, ekonomik ve de sdylemsel bir miicadele
alanidir. Bu ayrimin kendisi bir ¢esit hegemonik miidahaledir; ¢linkii hangi hareketin
“kabul edilebilir/makul/makbul”, hangisinin “tehlikeli/terorist” olduguna karar veren
merkez, ¢ogu kez bizzat sistemin kendisidir. Bu baglamda, Islamcilik i¢indeki farkli
egilimleri anlamak icin ylizeysel siniflandirmalarin Gtesine gecmek; tarihsel, sinifsal ve

siyasal bilesenlerle degerlendiren bir yaklasim benimsemek elzemdir.

Tim bu katmanl, karmasik ve paradokslu yapilanmanin yaninda, Ayoob ve
Lussier Islamci hareketlere dair potansiyel dort ideal tip10 belirlemistir: “Oncii Islamc1
hareketler, siddete bagvurmayan Islamci siyasal partiler, Islamci ulusal direnis gruplari

ve siddet igeren ulus &tesi Islamcr aktdrler” (Ayoob & Lussier, 2020: 21).

Oncii  Islamci1 hareketler devlet yapisinin mesruiyetini reddetmektedir ve
bolgesel olarak smirlandirilmis bir alanda islamci devrime odaklanmaktadir. Belirli
baglamlar ¢ergevesinde hem secim hem de siddet taktikleri kullanabilmektedirler
(Ayoob & Lussier, 2020: 21-22). Islamci siyasal partilerin siddet icermedigi
vurgulanmistir, ancak bununla birlikte hedeflerine ulagsmak icin siddet faaliyetlerini
destekleyebilecekleri de goz ardi edilmemelidir. Siddet iceren ulus dtesi Islamci aktorler
sayilarinin az olmasina ragmen en dikkat ¢eken ideal tiptir; cihatg1 gruplar veya kiiresel
cihadizm olarak da addedilen yapilanmalar1 kapsayabilmektedir ve ¢ogunlukla el-Kaide
temelinde sekillenen, sonrasinda ISID ve Boko Haram gibi &rgiitlerin de dahil oldugu

bir ideal tip olarak goriinmektedir (Ayoob & Lussier, 2020: 23).

19 Kavramlarin orijinali: “Vanguard Islamist movements, nonviolent Islamist political parties, Islamist
national resistance groups, and violent transnational Islamist actors” (Ayoob & Lussier, 2020: 21).
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Islamism in the Middle East The resistant, the fighter and the mujahid (2012)
adli makalesinde Bernard Rougier ise ii¢li bir ayrima gitmistir ve Ozellikle
Ortadogu’daki Islamciligi ii¢ ana figiir etrafinda tanimlamistir. Bunlar: mukatil
(mugqatil/savage1), mukavim (muqawim /direngli) ve miicahittir (mujahid/cihat
savascisi). Bu ii¢ ana figiirii, ii¢ militan eylem modeli olarak addetmis ve Islamciligim

seyrini anlamak i¢in yararli olacaklarini ifade etmistir (2012: 261 vd.).

Gramsci’nin “her din ... ger¢eklikte farkli ve g¢eliskili ¢ok sayida dinler olarak
bigimlenir” ifadesi (Aktaran Lowy, 1996: 36), Islamciligin ¢esitli ve katmanli yapisini
aciklamak acisindan son derece yerindedir. Bu ¢ogulluk, Islamciligin bir tiir “kurtulus
teolojisi” olarak kavranip kavranamayacagina dair tartismalari da beraberinde
getirmektedir. Ote yandan, baz1 Islame1 gevrelerin Goethe’den yapilan “biitiin teoriler
gridir, yesil olan ise hayatin canli agacidir” gibi alintilarla olusturdugu naif
gondermeler, Islamciligi ne tanimlamakta ne de onun siyasal ve iktisadi bir mesele
olusunu acikliga kavusturmaktadir. Zira Islamcilik, esas itibariyle teolojik degil,
hegemonik bir projedir; kendi hakikat rejimini giindelik hayata yerlestirmek i¢in ¢esitli
araglar ve mecralar kullanmakta, bunu yaparken teolojiye oldugu kadar siyaset,
ekonomi ve kiiltiirel alana da basvurmaktadir. Bu durum, Tiirkiye Islamcilig1 igin de

gecerliligini korumaktadir.

Radikal, 1lmli ve post-islamcilik ayrimlari, 1980’ler sonrasi Islamciligin
gecirdigi ideolojik doniisiimleri, yonelimleri ve sdylemsel kirilmalar1 ortaya koymak
acisindan iglevsel ve teorik bir ¢erceve sunmaktadir. Ancak bu ideolojik yonelimler,
yalnizca soyut tartigmalar degil; somut siyasal ve ekonomik kosullarla i¢ ice gelisen
tarihsel yapilardir. Bu baglamda, 1990’1 yillar boyunca yasanan neoliberal doniisiim ile

Islamci aktérler ve Islamciligin ydnelimleri arasindaki etkilesimler goz ard: edilemez.
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1.2. Peygamber Sancagindan Piyasa Bayragma: Islamcih@in Kiiresel

Doniisiimii ve Neoliberalizmle Eklemlenmesi

Umran dergisinin Nisan 2002 tarihli 92. sayisinin kapagi “21. Yiizyili Islam
Belirleyecek” basligiyla yayimlanmistir. Bu ifade sadece dergiye 6zgii bir iddia degil;
ayn1 zamanda birgok Islamc1 yaym ve yazar tarafindan da dillendirilen, daha genel bir
tarihsel tahayyiiliin yansimasidir. Bu sdylem, Gilbert Achcar’in ifadesiyle 21. yiizyilin
“dinin ylizy1l1” olacagina dair beklentileri de ¢agristirmaktadir (2009: 67). Ancak bu tiir
dinsel belirlenimci yaklagimlar, ¢cogu zaman ulusal veya uluslararasi diizlemdeki savas,
toplumsal c¢atisma ve yapisal doniisim gibi olgulari, ekonomik ve politik
baglamlarindan koparip yiizeysel bicimde agiklama egilimindedir. Terry Eagleton’in da
dikkat cektigi gibi, “ekonomi tam bir ateist olabilir; fakat ona bekgilik eden devlet hala
gercek bir miimin olma ihtiyact duymaktadir” (2014: 250). Bu miiminlik, dogrudan
dinsel bir inangtan ziyade, ekonomi verileriyle a¢iklanamayan “ebedi” ya da ‘“‘ahlaki”
hakikatlerin temsiline duyulan ihtiyagtir. Dolayisiyla yasanan doniisiimleri yalnizca dini
bir cergeveye sikistirmak, gergekligin biitiinselligini yansitmak acisindan yetersiz

kalmaktadir.

21. ylizyila ilerlerken kapitalist iilkelerde, 1970’lerden sonra sag ideolojilerin —
Yeni-Sag / Yeni-Muhafazakarlik— yiikselisi ve iktidara yiirliylisii gerceklesirken dinsel
alan Onemli bir yer isgal etmistir. Bati’da ve Amerika Birlesik Devletleri’nde
muhafazakarligin, Latin Amerika’da “Kurtulus Teolojisi’nin yiikselisi ile Tiirkiye’nin
de dahil oldugu Ortadogu’da Islamciligin yiikselisi / doniisiimii paralel ilerlemistir.
ABD’deki Hiristiyan evanjelik sagin yonelimi ile 1990 sonrasi islamci hareketler
arasinda ilging paralellikler bulunabilmektedir (Zubaide, 2011: 107). Ozellikle bireysel
gelisime 6nem verilmesinin ve kapali kapilar yerine bircok Islamci hareketin disa
yoneliminin iktisadi baglami, Amerikali evanjelistlerin zenginlik ve segilmislik

iddialariyla benzerlikler gostermektedir (Pickard, 2022: 7).
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8 Mart 1983°te donemin ABD Bagkani Ronald Reagan, “Bu diinyada giinahlar
ve kotiiler var ve Efendimizin kutsal kitab1 ve Mesihi bizi, tiim giiciimiizle buna kars1
savasmaya zorluyor” sodzleriyle heniiz sona ermemis olan Soguk Savas’i “kutsal” bir
savas olarak yeniden cercevelemeye calismisti. Bu sdylem, yalnizca donemsel bir
retorik degil; ABD’nin 20. yiizyil boyunca, hatta 21. yiizyilda da siirdiirdiigii i¢c ve dis
siyasetinin temel belirleyenlerinden biri olmustur (Losurdo, 2012: 12). Reagan’in bu
ifadeleri, devlet aklinin dinsel bir mesruiyet zeminine oturtulmasi drnegidir. Ote yandan,
Terry Eagleton’in da vurguladigi gibi, “neoliberalizmin dinsel militanligin kosullarini
yaratmadaki roli” (2014: 252), bu siirecte yalnizca dis politikada degil; bizzat ABD'nin
i¢ yapisinda da karsiligint bulmustur. Dolayisiyla bu “kutsal savas” sOylemi hem
ideolojik hem ekonomik isleyisin dinsel motiflerle i¢ ice gectigi hegemonik bir yapiy1

gozler Oniine sermektedir.

ABD’de yiikselen neoliberal sagi, mesruiyetini Tanr1’ya ve Incil’e dayandirarak
ilahi bir politik vizyon sundugu; milyarderler sinifinin ise kendini seckin ve {istlin géren
koktenci  Hristiyan organizasyonlar tarafindan giiclii bigimde desteklendigi
bilinmektedir (Pickard, 2022: 8). Bu durum yalnizca Bati’daki muhafazakar saga 6zgii
bir egilim degil; ayn1 zamanda Islam diinyasinda yiikselen Islamcilikla da yapisal ve
islevsel benzerlikler tagimaktadir. Her iki durumda da din, ekonomik ve siyasal diizende
bir mesrulastirma aygitina dontistiiriilmekte; dinsel sdylem piyasa temelli otoriterligin
ideolojik tastyicis1 haline gelmektedir. Umran’in “21. yiizyih Islam belirleyecek”
seklindeki olumlayici gondermesi de bu baglamda degerlendirildiginde; yalnizca
metafizik bir beklentiyi degil, siyasal bir vizyonu ve hegemonya iddiasini
yansitmaktadir. Nitekim Islamcilik, 1990’lardan itibaren birgok iilkede iktidar alanina

girmis ve neoliberal piyasa ile farkli bicimlerde eklemlenmistir.

1990 o6ncesinde Islamcilarin piyasayla olan iligkisi sorunlu olsa da Islam

dogrudan kapitalist sisteme kars1 degildir; daha ziyade “zihinsel ve felsefi zeminde bir
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diisiinme ve hayat tarz1 vazeden bir degersel sistem olarak kapitalizmin tehlikeleri[ne]”
(Babacan, 2019: 492) kars1 oldugu ileri siiriilmektedir. Islam’in ekonomiyle kurdugu
iliski hem kutsal metinlerde hem de Islamc1 diisiince geleneginde ¢esitli yorumlarla
sekillenmistir. Bu alandaki yaklasim, Islam’in temel kaynaklarina —6zellikle Kur’an
ayetleri ve Peygamber Muhammed’e atfedilen hadisler— dayanmaktadir. Ornegin,
“muhakkak Allah’tan korkan, iyilik yapan ve dogru olanlar disindaki tacirler kiyamet
giinii facirler olarak diriltilecektir”, “rizkin onda dokuzu ticarettedir” ya da “giivenilir,
diiriist tacir peygamberler, siddiklar ve sehitlerle beraberdir” gibi hadisler, ticareti mesru
ve kutsal bir ugras haline getirmistir."! Ancak kapitalist tiretim bigimleriyle agik
ihtilaflar igeren yonler, zamanla ya goz ardi edilmis ya da bu yonleri sistemle uyumlu
hale getirecek pragmatik ara yollar gelistirilmistir. Burada asil karsitlik, kapitalizmin
dogrudan iktisadi ilkelerine degil; modernizm ve Bati’min kiiltiirel ve epistemolojik
hegemonyasina yonelmistir. Bu dogrultuda, 6zellikle 1980’lerden sonra neoliberalizmin
kiiresel yiikselisi ve hegemonik giicii, Islamc1 aktdrlerin ekonomiyle kurdugu iliskiyi
belirleyici bicimde doniistiirmiistiir. Neoliberal hegemonya, Islamciligin piyasa

iligkilerine entegre olmasini kolaylastirmis ve bu entegrasyon, ekonomik faaliyetin

ideolojik olarak yeniden cercevelenmesini beraberinde getirmistir.

Neoliberalizm kapsayict ve karmasik bir terimdir; genel itibariyle kastedilen
serbest piyasa kapitalizminin yiikselisi ve stlinliigii, 6zellestirmelere dayali bir sistem,
is¢1 smifina ve alt siiflara yonelik artan somiirii ve artan gelir esitsizligidir. Ancak
bunlarin yaninda daha kapsamli olarak yasamin kendisini de hedef aldigi ileri
stirilebilir. “Her seyden Once bir politik-ekonomik pratikler teorisi” (Harvey, 2015: 10)
ve “sermayenin sinirsiz tahakkiimiinii diinya ¢apinda yerlestirme tasarimi” (Boratav,
2022) olan neoliberalizm bugiin, “kapitalist diinya sisteminin cevresinde Odiinsiiz

gecerlidir” (Boratav, 2022):

1 https://islamansiklopedisi.org.tr/ticaret (Son erigim 21.02.2023).
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https://islamansiklopedisi.org.tr/ticaret

Sovyetler Birligi’nin ¢okiisiinden sonra icat edilen yeni devletlerden tutun da Yeni
Zelanda ve Isveg gibi eski tarz sosyal demokrasilere ve refah devletlerine kadar
neredeyse biitiin devletler bazen goniillii, bazen zorlayici baskilara cevaben, neoliberal
teorinin bir tlirevini kabul edip baz1 politika ve uygulamalarini ona uyarlamistir. Irkei
apartheid rejimi sonrasi Giliney Afrika neoliberalizmi hizla kabul etmis; ¢cagdas Cin bile

. buraya yonelmis goriinmektedir. Dahasi, neoliberal yolun savunuculari simdi
egitimde ..., medyada, sirket yonetim kurullarinda, finans kurumlarinda, kilit
konumdaki devlet kurumlarinda (hazine bakanliklar1 ve merkez bankalar1), ayni
zamanda kiiresel finans ve ticareti diizenleyen Uluslararast Para Fonu (IMF), Diinya
Bankas1 ve Diinya Ticaret Orgiitii gibi uluslararasi kurumlarda dikkate deger niifuza
sahip konumdalardir. Kisacasi, bir sdylem tarzi olarak neoliberalizm hegemonik hale

gelmistir (Harvey, 2015: 11).

Harvey’e gore “bu c¢apta ve derinlikte doniisiimler kazara meydana
gelmemektedir” (2015: 10); {ic ana merkez olarak belirtilen ABD, Cin ve ingiltere’den
yankilanan neoliberal siire¢; Ronald Reagan (1981-1989), Deng Xiaoping (1978- 1992)
ve Margaret Thatcher (1979-1990) araciligiyla “azinlik arglimanlarmin, ¢ogunluk
arglimanlarina” dontistiiriilmesiyle yayilmistir. Tiirkiye ise bu siirece 24 Ocak Kararlari,

1980 darbesi ve Turgut Ozal’la ile dahil olmustur.

299

“Bourdieu, ‘neoliberalizm uygarlifa karsidir, uygarlifimiza bir tehdittir
(Aktaran, Ozugurlu, 2022) demistir; benzer bigimde Wendy Brown Undoing the
Demos: Neoliberalism’s Stealth Revolution adli ¢alismasinda neoliberalizmi,
“kapitalizmin insanlig1 yutmasini saglayan” bir rasyonalite olarak ifade etmistir. Bunun
da sadece tiiketim hedefli metalastirma ve kéar giidiimlii genisleme mekanizmasiyla
degil, ayn1 zamanda deger bigme/degerleme bi¢imi araciligiyla da gergeklestigini

belirtmistir (Brown, 2015: 44).
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1980’lerde, egemen simifin kaygilarinin son bulmasini saglayan Yeni-Sagin
iktidara gelisi, bolisiim iliskilerinin doniisiimiine isaret ettigi gibi; neoliberalizmi
siyaseten de iktidara getirmistir. Benjamin’in “kapitalizm sans réve et sans merci*? tarzi
bir tapinma ayini” dedigi yerden bakinca Thatcher’in sloganlasan ve neoliberalizmin de
mottosu sayilabilecek “Baska Alternatif Yok” ¢ikisi akla gelmektedir. Hatta Bauman bu
“alternatifsizlik” i¢in “Margaret Thatcher bu inancin ilk havarisidir. Daha sonra da
gitgide artarak biiylik bir sayiya ulasan miiritlerinin ilk piskoposudur” (Bauman, 2022:

108) demistir.

Neoliberalizm, bir ucu burjuva demokrasisine diger ucu neofasist yari
diktatorliige uzanan bir¢ok politik bigime girebilmektedir. Bu durum her iilkenin iginde
bulundugu somut kosullara bagl olarak gerceklesmektedir (Lowy, 2022). Bu ac¢idan,
sag ideolojilerle kol kola biiyiiyen neoliberalizmin, gerici karakterini gz ardi etmemek
gerekir. 21.yiizyil, ilk yirmi {i¢ yilinda “dinin yiizyili” yapan temel olgu da bu
karakterdir. Diger yandan gerici oldugu kadar, Harvey gibi yazarlarin analizleri
baglaminda, var ettigi coziimler de gegicidir. Yine de “kapitalist diinya, ancak
1990’larda ‘Washington Mutabakati’ ile ortak bir noktaya yonelerek yeni bir ortodoksi
haline gelen, bir dizi yalpalama ve kaotik deney sonucunda bir ¢oziim olarak [beliren]
neoliberalizm yoluna girmistir” (Harvey, 2015: 21). Etkileri tiim yasama hizla ve kolay
yayilan neoliberalizme rizayr saglayan olgular, zorlayict kuvvetlerin yaninda,

“sagduyu”ya dayali bir anlamlandirma seklidir:

Rizanin temelini genellikle, Gramsci’nin “sagduyu” dedigi sey olusturur. Sagduyu,
bolgesel ya da ulusal geleneklerde genellikle derinlere kok salmis eski kiiltiirel
sosyallesme pratiklerinden insa edilir. Zamanin meselelerinden elestirel bir sekilde insa

edilebilen “akliselim” ile ayni1 degildir. Dolayisiyla sagduyu, gercek sorunlar kiiltiirel

12 Anlam1 “tahayyiil yok, merhamet yok” veya “ateskes yok, merhamet yok”tur. Benjamin’in el yazisimn
kopyasinda veya baskida gerceklesen bir hatadan otiirii ikinci ¢evirinin daha miimkiin oldugu
belirtilmistir (Sari, 2011: 183).
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Onyargilar altinda saklayan ya da bulaniklastiran son derece yaniltici, bir sey
olabilmektedir. Baska gerceklikleri maskelemek icin kiiltiirel ve geleneksel degerler
korkular seferber edilebilir. Belirli stratejileri muglak retorik araglar altinda maskeleyen
siyasi sloganlara bagvurulabilir. [...] Gramsci, “kiiltiirel sorular kiligma giren” siyasi
sorularin “¢oziimsiliz” hale geldigi sonucuna varmisti. Siyasi rizanin insasini1 anlamak
icin siyasi anlamlan kiiltiirel kabugundan siyirmayr &grenmemiz gerekmektedir

(Harvey, 2015: 47-48).

Harvey bu noktada ABD 6rnegine deginmistir; ABD nin “6zgiirliik” kelimesiyle,
toplum nezdinde “hakliligin1” insa etmesi Ozellikle 11 Eyliil’den sonra, sagduyudan
kaynaklidir. Bu “0zgiirliigli” dilinyaya yayarken neoliberalizmin de yayildigi bir
gercektir; bakildiginda 1973’te Petrol Thrag Eden Ulkeler Orgiitiiniin (OPEC) petrol
ambargosuna ve Suudi Arabistan, Kuveyt ve Birlesik Arap Emirlikleri’nin elde ettigi
finansal giice kadar geriye giden siiregte, Ortadogu’ya yonelik isgaller neoliberalizmin
yerlesmesinde Onemli bir paya sahip olmustur. Eylil 2003’te Irak’ta kurulmusg olan

Gegici Koalisyon Yo6netiminin aldigi kararlar™® bunu kanitlar niteliktedir.

Neoliberalizmin sadece bir ekonomik model degil, ayn1 zamanda “teizm”
benzeri Ozellikler tasiyan bir inang sistemine doniistiigii yoniinde bir degerlendirme
miimkiindiir. Eugene McCarraher The Enchantments of Mammon: How Capitalism
Became the Religion of Modernity (2019) adl1 kitabinda neoliberalizmin bir dine/inanca
doniisiip doniismedigini tartismistir. Diger yandan Philip Mirowski, Never Let a Serious
Crisis Go to Waste: How Neoliberalism Survived the Financial Meltdown (2013)
kitabinda, neoliberal tahakkiimiin ve tahayyiiliin serbest piyasa fetisizminin 6tesinde bir

karaktere sahip oldugunu; 6zellikle neoliberalizmde piyasanin tanrisal/ilahi bir yonii, bir

'3 “Kamu tesebbiislerinin tamamen 6zellestirilmesi, yabanci sirketlere Irak isletmelerinde tam miilkiyet
hakki verilmesi, yabancilarin karlarinin tilke disina eksiksiz transferi [...] Irak bankalarinin yabanci
denetime agilmasi, yabanci sirketlere yerlilerle esit muamele ve [...] hemen hemen biitiin ticari engellerin
ortadan kaldirilmasi. Bu emirler, petrol harig, ekonominin kamu hizmetleri, medya, imalat, 6zel hizmetler,
ulasim, finans ve insaat da dahil biitiin alanlar1 i¢in gegerli olmustur. Ayrica 6nemli sektdrlerde grevler
etkili sekilde yasaklanmis ve sendikalasma hakki kisitlanmistir” (Harvey, 2015: 14).
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gizemi varmis gibi sunuldugunu vurgular. Mirowski’ye gore neoliberalizmde sadece
piyasa sekillenmez; piyasa mantigmma dayali olarak birey, benlik ve hatta gezegen
yeniden tasarlanir. Eugene McCarraher bu agidan soyle bir climle kurmustur: “Her seyi
piyasaya doniistiirme idealiyle neoliberalizm, kapitalist biiyiilenmenin doruk noktasini,
daha dogrusu dip noktasini temsil etmektedir”.'* Bu baglamda Mirowski, neoliberalzmi
“entrepreneurial self” yani “girisimci benlik” kavramiyla da ifade etmektedir.
McCarraher bunun igin “piyasalastirilmis bir insan kavramina sahipsiniz” (2019) der ve
bu “insan” Mirowski’ye gore “ayni anda 0zne, nesne ve seyirci olmay1 basarmak™tir
(2013: 90). Islamcilarmn piyasayla olan biitiinlesme siirecleri de “girisimci benlikten ve
piyasa tlizerinden hegemonik bir hal alan bu piyasa “teizmi”nden ayriksi degildir. Bu

baglamda, Islamcilarin ekonomik alanla kurduklar iliski de salt pragmatik degil; ayn

zamanda piyasa merkezli bir ontolojinin kabulii anlamina da gelmektedir.

Bu temelde 1990’lar, Islamcilik icin, Gilles Kepel’in “Bat1 evreniyle benzeri
goriilmemis kaynasma” (2001: 13) olarak addettigi doniisiim baglaminda, gecen on
yillardan farkli olarak, neoliberalizmle biitiinlesme siirecine isaret etmektedir.
1980’lerden itibaren ivme kazanan neoliberal doniisiim, Miisliiman cografyada —Irak
ornegi gibi acik bigimlerde oldugu kadar— daha dolayli ve yapisal bigimlerde de
karsihik bulmustur. Bu baglamda, Islamc1 ideoloji ile neoliberalizmin i¢ ice gegisi hem

bir yakinsama hem de hegemonik bir yeniden insa siireci olarak degerlendirilmelidir.

Tiirkiye orneginde bu biitiinlesme, yeni bir tarihsel blok insasinin da Oniini
acmig; dinsel referanslarin  ve  sembollerin  toplumsal alanda  yeniden
mesrulastirilmasiyla, ekonomik alandaki goriiniirliigli ve etkisi artmistir. Bu durum bir
yaniyla dinselin yeniden uyanis1 ve ylikselisidir; ayn1 zamanda da dini olumlamanin

artmastyla dinin kapitalizmle kurdugu bagin da kuvvetlenisidir. Dinselin ekonomik

14 https://www.thenation.com/article/archive/capitalism-religion-eugene-mccarraher-interview/ (Son
erigim, 25.12.2022).
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sahadaki varhig1, Islamci ideolojinin 1990 sonrasinda siyasal koklerini teshis etmek ve

Islamc1 hegemonyanin nasil saglandigini tespit etmek adina énemli bir gdstergedir.

Neoliberalizmle birlikte kiiresellesme ve post-modermizm, Islamciligin yasadig
yiikselisin ve/veya doniisiimiin sac ayaklar1 gibi goriilebilir. Miisliiman topraklarda
yasami biitiinciil olarak saran ve sarsan bir ideoloji olarak Islamcilik, 1990’lardan
itibaren bir tarafiyla sivil toplum sOylemine yaslanmis, cemaatlerin/tarikatlarin
zenginlesmesi saglanmis, vakiflar, dernekler aracilifiyla da piyasaya dahil olunmus;
diger yamiyla bu zenginlesme pazar fetisizmini biiyiiterek 6zellikle kitle iletisimine
yonelik aracilarla, “davamin (daawa/ddvah)™ yiriitiilmesi saglanmustir. Islamei
dergiler, gazeteler, televizyon kanallar1, internet siteleri, Islami magazalar, markalar,
Islami bir moda anlayisinin yayginlasmasi... hepsi ve pazarin kendisi birer “miicadele”
sahasi, dava araci olmustur. Egitimden, hizmete, terore bir¢ok sektorde yer almislar ve
s0z konusu degisimleri “fani diinyada” karsiligint bulmustur: Kombassan, Dawahwear,
Tekbir Giyim, Setre Giyim, Ihlas Holding, Jet-Pa, Mecca Cola, Cola Turca, Zamzam-
Cola, Arab-Cola, Quibla-Cola, Caprice Otel'® gibi isimleriyle de bir mesaj igeren
markalagmalar, okullar, yurtlar, enerji sirketleri, ingaat aglar1 vb. 6rnekleri ¢ogaltmak
miimkiindiir. Verilen 6rnekler sadece sistemle olan iliskinin goériinen kismidir, toplumu
ve dogay1 dogrudan hedef alabilen pargasidir. Genel itibariyle miitesebbis bir Islamcilik
ile kars1 karstyayiz. Bu durum, 6rneklerde de goriilebilecegi gibi, Tiirkiye’de de karsilik
bulmustur. Her seyden 6nce 1990°da kurulan Miistakil Sanayici ve Is Adamlar1 Dernegi
(MUSIAD) 6nemli gostergelerden biridir. Jktibas ve Hakséz’iin 1990-2002 yillari
arasinda yayimlanan sayilarinda MUSIAD, Ulker, Tekbir Giyim vb. 6zellikle

hedeflerinde olmustur.

1> Sozliik anlami “davet etmek, cagirmak”tir. Islam’m &gretilmesine, islam’in mesajimin yayilmasina veya
militan faaliyetlere ve cihada yonelik gonderme yapan bir kavramdir.

'® fslamci/dindar burjuvaziye ait firmalardir. Dawahwear, Setre ve Tekbir tekstil alaninda tinli
markalaridir. Mecca Cola, Cola Turca ve digerleri mesrubat firmalaridir (Haenni, 2022: 74 vd.), Caprice
Otel ise hedef kitlesi Islamcilar ve muhafazakarlardan olusan, Tiirkiye’de yer alan liiks konaklama yeridir.
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1980’lerde islamcilar/dindarlar arasinda miilkiyete, faize, piyasaya, bankaciliga
dair tartismalar baglamistir. islami bankacilia ve sigortaciliga yonelis, islami agidan bir
piyasanin miimkiin olup olmadigi, piyasanin nasil diizenlenmesi gerektigi, Ozel
miilkiyeti korumanin nasil saglanacagi gibi gelismeler ve tartismalar yasanmustir.
1990’lara geldiginde ise tartigmalar ortadan kalkmis ve piyasa, kapitalizm, O6zel
miilkiyet gibi kavramlara yaklasim doniismiistiir. Islamci dergilerde ise hem bu
tartigmalar yankilanmistir hem de sektdrel reklamlar. Islamcilar arasinda genel vurgu bir
bakima piyasa ekonomisine karsi olmadiklari, ancak Islami bir niteliginin olmasi

gerektigidir. Dergiler verdikleri reklamlar1 bile bu baglamda se¢mistir.

Siireci baglatan Islami bankacilik olmustur. Ornegin Misir’dan Kuveyt’e
Miisliiman Kardesler (Ihvanii’l Miislimin / Ihvan) icinde baz1 gruplar da bu yolla
sermaye birikimi saglamistir. Bir taraftan Ihvan iiyelerinin sinifsal farklilif1 sermaye
gruplarinin ¢ogalmasiyla daha fazla ayyuka ¢ikmis; diger taraftan birgok iiyesinin is¢i
olmasi1 sebebiyle neoliberal politikalar yikici ve a¢gézlii bulunmustur (Atacan, 2011:
18). Bu celiskiden c¢ikis i¢in aranan denge ise sermaye lehine bozulmustur. Eskiden
Miisliiman Kardeslerin “Tek yol Islam” sloganmi tasiyan tabelalar1, 1990’lardan sonra
sirket ya da diikkanlarin ticari reklamlarina yardim islevine doniismiistiir (Kepel, 2001:
337). Patrick Haenni’ye gore “Islami finansin fikir babasi sayilan Ahmed al-Naggar bile

klasik finansal sisteme geri donmiistiir” (2022: 21).

Bu siiregte, ozellikle alt siiflarin rizasini iiretmek ve piyasa mekanizmalarini
mesrulastirmak adina, ortak duyunun bir bileseni haline gelebilecek bir dizi ideolojik
argliman gelistirilmistir. “Ticaret ve bereket” kavramlari eslestirilmis; “helal piyasa” ve
“ahlakli girisimcilik” sodylemi yayginlasmistir. Peygamber Muhammed’in tliccar
kimligine yapilan vurgular yogunlasmis, “tiiccar peygamber” temsili ideolojik bir figiire

dontistiiriilmiistiir. Hadis literatiiriinde gecen “kuvvetli miimin, zayif miiminden daha
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hayirhdir gibi ifadeler, smifsal esitsizlikleri olaganlastiran sdylemsel araglara

doniismiistiir.

Bu cercevede, “dava neferi” kimligi ile ortiisen kar pesindeki aktorler tiirerken,
“zengin miimin” profili; cemaat lideri, tarikat seyhi veya “dini 6nder” gibi sifatlarla
mesrulastirilmis ve milyarderlie uzanan basar1 hikayeleriyle riza iretilmistir. Bu
aktorler tarafindan sik¢a vurgulanan “yoksullugun bir sinama oldugu” tezi ise, maddi
esitsizlikleri sorgulanamaz hale getirmistir. Boylece siyasal ve ekonomik gerceklikler,
“ahlak”, “kadin”, “kimlik” gibi kiiltiirel kodlarla ¢evrelenmis, yapisal sorunlar kiiltiirel
kiliflara hapsedilmistir. Bu, Gramsci’nin “organik kriz” i¢inde egemen blokun ortak
duyu araciligiyla kurdugu tahakkiimiin, kiiltiirel hegemonya formasyonlar1 {izerinden

yeniden liretildigini gostermektedir.

Benzer bir strateji olarak ornegin Endonezya’ya McDonald’s’in ilk gelisinde
Amerikanlasma/Amerikanlagtirma elestirilerini berhava etmek igin, yerel ortaklar
Miislimanlig1 6n plana ¢ikararak, “Haji - hact” sifatin1 kullanmislardir (Turner, 2003:
151). Bu tiir 6rnekler, kiiresel kapitalist sistemin “yerellesmis riza iiretim teknikleri ni
nasil kullandigin1 ve dinsel kodlarin bu siirecte ne denli islevsel hale getirildigini agik
bigcimde gostermektedir. Aym islevsellik, Tiirkiye’de Islamci hegemonya projesinin

neoliberal riza liretimiyle nasil i¢ ice gegtigini de goriinlir kilmaktadar.

1990’1 yillarda Suudi Arabistan’a, Endonezya’ya ve 1980’11 yillarin sonunda
Tiirkiye’ye McDonald’s’1n gelisi ve buna kars1 verilen tepkiler Islamcilardan beklendigi
bicimde olmamustir. Umran dergisinin Temmuz-Agustos 1995 tarihli 26. sayisinda

yapilan bir s0yleside McDonald’s’a iliskin bir paragraf yer almistir:

7 «“Kuvvetli mii’min, zay1f mii’minden daha hayirli ve daha sevimlidir. Her ikisinde de hayir vardir. Sen,
sana yararli olan seyi elde etmeye calig. Allah’tan yardim dile ve asla acz gosterme. Bagina bir sey gelirse,
‘soyle yapsaydim, bdyle olurdu’ diye hayiflanip durma. ‘Allah’in takdiri bu, O, ne dilerse yapar’ de. Zira
‘eger soyle yapsaydim’ sozii seytan1 memnun edecek islerin kapisim agar.” (Miislim, Kader 34; Ibni Mace,
Mukaddime 10)”. https://www.islamveihsan.com/guclu-mumin-zayif-muminden-daha-hayirlidir.html Son
erisim tarihi, 02.06.2025.
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Bugiine kadar Islam diinyas1 iizerinde oynanan oyunlar Miisliiman iilkeleri birbirinden
ayirdi, birbirine diigman etti ve birbirlerini taninmaz hale getirdiler. Sonugta her biri
Avrupa’nin, Amerika’nin bir pazaryeri oldu. Ondan sonra herkes giizel koftemiz
dururken McDonald’s’tan hamburger yemeye basladi. Bedava verseniz yemem onu.
Amerika’da akli basinda bir adam agliktan 6lmedik¢e gidip de McDonal’s’tan
hamburger yemez. Bu en siifli bir seydir. Halbuki bizim burada sosyetik genc¢ler 6zenip
ondan yiyor. Pahali pahali, yenecek gibi degil. Bu sadece bir misaldi. Tam bir pazaryeri

haline soktular (Sinanoglu, 1995: 21).

Tiirkiye’de konuya iliskin en biiyiik tepki sol/sosyalist ODTU &grencileri
tarafindan koyulmustur.”® Suudi Arabistan’da birkag etkisiz boykot cagrisi olmustur.
“Pazarda ¢oziilebilir” bir Islamcilik anlayis1 1990°larm Cezayir, Misir, Endonezya gibi

tilkelerin hiikiimetleri agisindan da olduke¢a “kullanigl” karsilanmaistir.

Iktibas, Haksoéz ve Umran dergilerinde de bu siirece paralel olarak ezen-ezilen
iligkisi, kapitalizm, kiiresellesme, emperyalizm gibi konular baglaminda ¢esitli
tartismalar  yiiriitilmiistiir. Dergiler, o6zellikle Iktibas ve Hakséz neoliberal
biitiinlesmeyle olduk¢a mesafeli bir hat ¢izmistir. Ayrica sosyal adalet vurgusu, zekéat ve
sadaka anlayisinin yiiceltildigi kiskaca hapsedilmis ve kazang, 6zel miilkiyet gibi
noktalar “miilk Allah’indir’*® ayetini sloganlastirarak mesru kilinmaya calisilmistir. Bu
durum ise neoliberalizmle ideolojik ve pratik diizeyde biitlinlesmeye zemin

hazirlamistir.

18 Konuya iliskin iki 6rnek: Gezer, E. (2022), “ODTU McDonald’s’in Kapanmas1 Uzerine Evrim Gezer
ile Konustuk: McDonald’s’in Kapanmas1 Ornek Olacak”, Gelenek, Subat 2002. Erisim adresi:
https://gelenek.org/odtu-mcdonaldsin-kapanmasi-uzerine-evrim-gezer-ile-konustuk-mcdonaldsin-
kapanmasi-ornek-olacak.

“ODTU’liller Memleketlerine Sahip Ciknyor ODTU McDonald’s’t Hazmetmiyor”, Haber Biilteni,
Mayis-Haziran 2001, S. 62-65. Erisim adresi:
https://www.jmo.org.tr/resimler/ekler/66cee72¢93a9920_ek.pdf

¥ Kuran’da cesitli surelerin ayetlerinde yer alir. Ornegin Nur Suresi 42. Ayet: “Goklerin ve yerin miilkii
Allah’indir ve doniis yalnizca O’nadir.”, Mii’min Suresi 16. Ayet: “O giin onlar kabirlerinden meydana
firlarlar. Kendilerinin higbir seyi Allah’a kars1 gizli kalmaz. ‘Bugiin miilk kimindir?’, ‘Tek ve kahhar olan
Allah’indir’.”, Tevbe Suresi 116. Ayet: “Gergek su ki goklerin ve yerin miilkii Allah’indir; hayat verir ve
oldiiriir. Sizin Allah’tan baska veliniz ve yardimciniz yoktur” gibi. https://www.kuranmeali.com/.
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Aslinda bu doniisiim, dogrudan yoksullar1 hedefleyen bir siyasal programdan
cok; orta ve st siniflart merkezine alan bir yonelimi yansitmaktadir. Burada “teolojik
bir perspektifte Islami degerleri &vmenin anlami yoktur. Onemli olan sosyal
fonksiyonlarini &n plana cikararak Islam’t satmaktir” (Haenni, 2022: 55). Boylece
Islam, hegemonik diizenin ideolojik bir bilesenine, sistemin iirettigi bir simgesel degere
doniismiistiir. Bu baglamda Islamcilik, Haenni’nin “piyasa islam’1” (2022) ya da
“projeler yoluyla Islam” (Tamam & Haenni, 2004) olarak kavramsallastirdigi bicime

evrilmistir.

Islamcilig1 bu yone iten sadece igsel dinamikler degil; ayn1 zamanda kiiresel
Olcekte ABD ve Bati’min aktif miidahaleleri olmustur. Batili giigler, Miisliiman
cografyalarda laik ve ilerici giicleri bastirmak adima, Islamci hareketlerin yiikselisine
olanak tanimis, bu siireci ise kiiltiirel ve dinsel bir meseleye indirgemistir. Ancak bu
cer¢eve, Miisliiman tilkelerin neoliberalizm ve emperyalizmle yasadig1 ¢eliskileri ve bu
celigkilerin yarattif1 yapisal krizleri géz ardi etmektedir. Oysa bu krizler, oryantalist
veya kiiltiiralist yaklasimlarin 6tesine gecerek, maddi tiretim iliskilerinde ve simifsal

dontistimlerde somut karsiliklar bulmaktadir.

Piyasa Islam: (2022) adli ¢alismanin yazart Haenni, 1990’larda geleneksel
Islamciigin  ve radikal yorumlarmin etkinligini hala siirdiirdiigiinii ve Islamci
ideolojinin piyasa ekonomisiyle olusan entegrasyonunu kapsayan halinin, Haenni’nin
deyimiyle piyasa Islam’inmn “atipik” bir olusum oldugunu ileri siirmiistiir. S6z konusu
caligmasinda, piyasayla etkilesimli olan bu Islamciligin 1990’larda yiikseliginin dort
etmen cevresinde ele alinabilecegini belirtmistir. Bunlardan ilki, dinsel olanin militan,
doktiriner, siyaset odakli diizeyden kurtarilip; birey temelli maddi diinyaya 06zgii,
bireysel amaglarin 6n planda oldugu bir Islamcilik halidir. Islamc1 yiikseliste

bireysellesme etkisi, birgok arastirmacinin ortaklastigi bir konudur; ancak her
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vurgulayan igin bireysellesme Haenni’deki gibi neoliberalizmden neset etmemistir.”’
Ikincisi, dini ve iktisadi alanlarin artan karsilikli etkilesimlerinin, merkezi siyaset olan
bir Islamlagma siirecinin yerini almasidir. Haenni’ye gore (2022: 11) “ekonomik alan
yeni dinselliklere boy gosterecekleri ve gelisecekleri somut sahay1 (piyasayi) sunmakla
kalmaz, dinsel olanin kisisel gelisim, mutluluk ve basar1 gibi, Protestan ahlakinin temel
ilkelerini andiran, ekonomi yonelimli bir ‘liigat’ dahilinde disiiniilmesini saglar”.
Haenni bu noktada “yeni bir ekonomik refah teolojisi’nden s6z etmis ancak cihadist
ozelliklerin son buldugunu iddia etmistir. Fakat Haenni’nin aksine, sonraki yillarda,
Irak’tan Suriye’ye yasanilan savaslar baglaminda, cihadist ozellikler son bulmamis,

ekonomik olanla entegrasyon veya adaptasyon yasamistir.

Ucgiincii etmen, dinsel alana sirket kiiltiiriiniin sirayet etmesidir. Islam bu siiregte
ulagilmasi gereken bir idealden cok, pazara yonelik bir idealin parcast olmustur. Bu
acidan son etmen de Islam’in neoliberallesmesidir. Haenni’ye gore bu durumda piyasa
Islam’1, gelecekte olast bir Islam devletinin / seriat diizeninin habercisi degil;
ozellestirmelere bagimli, sosyal refah devletini yok edecek bir aracidir (Haenni, 2022:
11-12). Esasen, Ozellestirmelere bagli, sosyal refah devletini yok eden, adil diizen
iddialarindan vazgegmis, piyasayla biitiinlesmis bir seriat diizeni veya Islam devleti de
mimkiindiir. Yine de Haenni’nin ileri siirdiigli etmenler tartigilabilir ancak
reddedilemez; 1990’lardan sonra Haenni’nin saydigi dort etmen de somutlagmistir.
Diger bir taraftan Islam’in piyasa ekonomisine bu tarz bir entegrasyonu ve adaptasyonu
yeni ve biiylik bir pazar da demektir. Bu sadece iiretim, tliketim, finans gibi olgulari
doniistiirmez; bir yasayis, diisliniis, kiiltiirel doniisiimlerin de habercisidir. Bu bir a¢idan
Islami bir Kulturkamp1 da isaret etmektedir; yani her “burjuvazi kendi suretinde bir

diinya yaratir”.

20 Bireysellesmeye yonelik vurgular birgok yazar tarafindan dile getirilmistir. Patrick Haenni, Aysen
Uysal, Samir Amin gibi yazarlar i¢in bireysellesme yoniindeki temel sebep ekonomik doniigiimler ve
postmodernizm etkisidir. Ancak Roy gibi yazarlarca vurgulanan nokta ekonomiden bagimsiz bir
postmodernizm etkisi olmustur.
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Mohammed Ayoob ve Danielle N. Lussier, The Many Faces of Political Islam
Religion and Politics in Muslim Societies (2020) adli ¢aligmalarinin 6nsoziinde, 11
Eyliil’den sonra Islamcihigin “genel olarak Bati’da ve &6zel olarak Amerika Birlesik
Devletleri’nde biiyliyen bir endiistri haline geldigini” belirtmistir. Bu 6énemli vurgunun
diger ayagmi da Islamciligin hegemonyasii kurdugu veya kurmak ic¢in miicadele
yiiriittiigli topraklar olusturur. Endonezyali vaiz Abdullah Gymnastiar’in “Bir giin
Amerika ve Endonezya kalplerin medeniyetini kurmak i¢in birlesecekler” (Aktaran
Haenni 2022: 132) ciimlesi de “biiyliyen endiistri”ye yonelik bir gdndermedir. Bu
endiistriyel iliski, 1limli islam’1n toplumsal-siyasal projesi ile ABD’nin sosyo-politik ve
ekonomik bilesenleri agisindan benzerlik kurulmasma da olanak sagladigi gibi; bir
yaniyla ABD’nin ve Islamcilarin —bzellikle Selefilerin— jeostratejik miicadelesinin
orgiitlenmesinde, &biir yaniyla da piyasayla biitiinlesen Islamciligm diger giincel
meselelerde ve giindelik iktidar pratiklerinde ABD yanlist bir tutum sergilemesinde
onemli bir etmen olmustur. Burada kastedilen, o6rnegin 1960’lar ve 1970’ler
Tiirkiye’sinde komiinizme ve SSCB’ye karst ABDyi “chlii’l kitdb”?! géren bir islamci

anlayis degil; onu da kapsayan ve fakat onu asan bir tutumdur.

Bu tutum, Islamci gevrelerin yalmzca kiiresel kapitalist diizene politik destek
vermesiyle smirlt olmayan, c¢ok daha kapsamli bir “Amerikanlasma” siirecine
eklemlendigine isaret etmektedir. Burada Amerikanlagma, sadece Washington merkezli
jeopolitik yonelimleri degil; Amerikan ekonomik, sosyal ve dinsel modellerine yonelik
bir adaptasyon ve igsellestirme halini de kapsamaktadir. Tiirkiye 6rneginde bu durum,
neoliberalizmin temel degerleriyle Islamciligim ideolojik sdylemleri arasinda kurulan
ortiigmeler araciligiyla, genis toplumsal kesimlerde rizanin liretimini miimkiin kilmistir.

Nitekim Tugal’in (2007) vurguladigi iizere, Tiirkiye’de miiesses nizamin elitleri igin

2L “Ehl-i kitap (Ehli’l-kitdb) tamlamasi ‘ilahi bir kitaba inananlar’ anlamina gelir. Buna gore
Miislimanlara da Ehl-i kitap denilebilir. Ancak Kuran disindaki ilahi kitaplarda yer almayan bu terkip,
terim olarak Miisliimanlar digindaki kutsal kitap sahibi din mensuplar1 i¢in kullanilir” (Tiirkiye Diyanet
Vakfi, Islam Ansiklopedisi - https://islamansiklopedisi.org.tr/ehl-i-kitap)
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oteden beri kiymetli olan bu ydnelim, Islamcilar eliyle cok daha derinlikli ve yaygin bir
toplumsallastirma siirecine konu olmustur. Bu siirecin en 6nemli araclarindan biri ise

Islame1 dergilerdir.

1990’1 yillarda bu “Amerikanlasma” hatt1 bircok dergide sdylemsel diizeyde
elestirilmis goriinse de ayni dergiler cogu zaman bu yonelimi miimkiin kilan politik
aktorlere ve kosullara destek vermekte beis gérmemistir. Umran dergisi bu ¢eliskili
pozisyonun belirgin Orneklerinden biridir. Refah Partisi’ne destek sunan Umran,
Islamciligin politik temsiline duyulan ihtiyaci, piyasayla biitiinlesme kosullarindan ayri
diisinmemigtir. Nitekim Haenni’nin dikkat cektigi {lizere, donemin Refah Partili
(sonrasinda AKP’li) siyasetcilerinden Abdullah Giil’iin 1996 tarihli su s6zleri oldukca
belirleyicidir: “Amerikalilara dinin ve dinsel cemaatlerin devletin korumasi altinda
oldugu Amerikan tarzi bir laiklik anlayisi i¢in miicadele etmeye hazir oldugumuzu
bildirdik. Tiirkiye’de din karsitlig1 olarak degerlendirilen laiklik anlayisinin degismesini
arzuluyoruz.” Bu soézler, dinsel alanin ozgiirlestirilmesi talebini igerdigi kadar; bu
Ozglrliigiin piyasa kosullar1 ve liberal demokrasinin kabulleri i¢inde gerceklestirilmesi

arzusunu da disa vurmaktadir.

Dolayisiyla, mesele ABD karsithigr veya emperyalizm elestirisi gibi sdylemsel
reflekslerle smirli degildir. Asil belirleyici olan, siyasal ve ekonomik hedeflerin
gerceklestirilebilmesi i¢in neoliberal kiiresel diizene uyum saglama istegidir. Bu
baglamda, Tiirkiye Islamciliginin 1990°lardaki temel celiskilerinden biri, Amerikan
karsiti sOylemleriyle politik pratikteki Amerikan yanlist konumlanigini bir arada

surdirebilmesidir.

Alternatif bir medeniyet olarak ileri siiriilen Islamci iitopya, 1990’larda politik
pratigin merkezini korumussa da yeni ve kapsayici bir hareketi de ortaya koymustur.

Bu, bir taraftan neoliberalizmin teminati diger taraftan etkili Islamci hareketlerin
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burjuvalagmasidir ve doniisiim olarak vurgulanan temel olgularin ¢ikis noktasidir.
Islamcilarin “kendini gergeklestirmeye” odaklanmis bu hallerinin 1990’lardan beri
temel nedeni de “Islamlagsmanimn yiireginin [artik] orta ve iist simiflarda atmasidir”

(Tamam & Haenni, 2004: 50).

1990 sonras1 Islamci hareketlerin elde ettigi siyasal basarilarm arka planinda,
dindar burjuvazinin alt smiflar {izerinde kurdugu hegemonik tahakkiimiin belirleyici
oldugu sdylenebilir. Bu basarilar hem ideolojik bir mobilizasyonun hem de sinifsal bir
ittifakin sonucudur. Nitekim 1980’lerle birlikte sekillenen siire¢, Giirel’in ifadesiyle
“dindar burjuvazinin is¢i smifiyla kurdugu ittifakin iiriini”diir (2014: 25). Dindar
burjuvazi, alt smiflarin rizasini alarak yiikselmis; bu smifsal riza da islamci siyasetin

kurumsallagsmasinin 6niinii agmustir.

Bu yapi, yalnizca Tiirkiye’ye 6zgii degildir. 2000°1i yillarda Tiirkiye’de AKP’nin
yiikselisi, iran’da Humeyni sonras1 sekillenen diizen, Suudi Arabistan, Malezya,
Endonezya ve Sudan gibi Ornekler, hegemonik bir sinifsal tahakkiimiin Islamci
sOylemlerle birleserek siyasal iktidara tahvil edilebildigini gostermektedir. Tersine,
1990’lar boyunca Misir ve Cezayir drneklerinde ise giiclii Islamc1 yapilara ragmen,
dindar elitlerin alt siniflar {izerindeki hegemonik kapasitesini insa edememesi ya da

kaybetmesi, bu hareketlerin iktidara yiirliyiisiinii engellemistir (Gtirel, 2014: 26).

Bu noktada, Gramsci’nin hegemonya anlayisina paralel bicimde, yalnizca
iktidart ele gec¢irmek degil; sivil toplumun rizasint kazanmak da belirleyici hale
gelmektedir. Kepel’in (2001) i1saret ettigi gibi, bu siirecte dindar burjuvazi ve orta sinif,
kentsel yoksullarla kurduklar iliskiyle Islamci siyasetin tasiyicis1 haline gelmistir.
Marx’in da altim1 ¢izdigi baglamda, burjuva diizenin saglamligi i¢in ara simiflarin —
ozellikle de hegemonik islev goren orta sinifin— destegi yasamsaldir (2018: 243).

Kepel’in ¢oziimlemesi de bu sinifsal konumlanmanin Islamci  hegemonyanin

72



kurulusunda nasil bir rol oynadigim1 ortaya koymaktadir. Su ciimleleri verilebilecek

temel O0rneklerden biridir:

1980’lerin basinda Islamcilik biitiin islam diinyasinda yayilir ve toplumun gelecegi
iizerine tartismalardaki en 6nemli referans noktasi haline gelir: Gecekonduda oturanla,
sakalli bir kapitalisti birlikte kucaklayan mesajimin ikircikli 6zelligi, yayilmasini
kolaylastirir. Bu ikincisi, bag dondiiriicii bir yayilma sathasidir ama ayni1 zamanda

celigkilerin de keskinlestigi bir sathadir (Kepel, 2001: 15).

Burada alt siniflardan ve dindar burjuvaziden séz etmistir ve aslinda birgok
yazar gibi Kepel’in iddias1 orta sinifa —“yeni orta sinif”, “egitimli orta simif”, “dindar
orta siif”’ (Bayat, 2016; Denoeux, 2002; Kepel, 2001; Khan, 2009)- dairdir;
Islamciligin yasadig1 doniisiim ve/veya yiikselis, 1980 sonras1 islamci/dindar orta smifin
yiikselisiyle baglantili olarak degerlendirilmistir ve orta siniftan kasit da cogunlukla
“beyaz yakalilar”, diploma sahibi olan isciler veya igsizlerdir. 1960’l1 yillarda
akademisyenler / uzmanlar tarafindan Ortadogu toplumlariin sekiilerlesmesinde ve
Batililasmasinda s6z konusu orta sinifin tagiyici olacagi varsayilmistir. Ancak belirleyici
olan Islamc1 hareketlerin, orta sinifi ne dlgiide kendine ¢ekebildigi olmustur (Ayoob,

2004).

Bir paradoks gibi goriinse de Islamci orta sinifin yiikselisi aym zamanda bu orta
sinifin, radikal Siinni hareketlerin fanatizminden {irktiigii bir zaman dilimidir; “1996’da
Kabil’de Taliban’in iktidara gelisi, kadinlara kars1 uygulanan zorlayici onlemler ve
‘glinahkarlar’in sorgusuz sualsiz oOldiiriilmesi; dinsizlere kars1 duyulan nefretle
Pencap’taki Sii yurttaglarin ve Hindistan’in Kesmir bolgesi Hindularin1 katleden
Pakistanli radikal Siinni medrese Ogrencilerinin fanatizmi” (Kepel, 2001: 20) gibi
ornekleri cogaltmak miimkiindiir. Diger yamiyla da piyasayla olan adaptasyonun
sekillendigi / belirginlestigi bir donemdir. Sosyal etki giiciiniin yiliksek (Patnaik, 2022)

oldugu ileri siiriilen, sermaye ve emek arasinda nasil taraf olacag tarihsel 6nemini hala
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koruyan orta sinif, “ilimlr” Islamci hareketlerle piyasada bulusmustur. Bdylece birbirine
bagimli ve birbirini besleyen bir iliski olarak, dindar/islamc1 orta sinifin neoliberal
entegrasyona hem destegi saglanmis hem de piyasayla biitlinlesmeden kaynakli orta

siifin yiikselisiyle sonuglanmistir.

Islamcihigin  déniisiimiinde ya da yiikselisinde orta sif onemli bir yer
tutmaktadir. Bu dontisiim salt sOylemsel bir kayma degil; ayn1 zamanda demografik ve
ekonomik doniisiimlerle i¢ ice gecmis bir tarihsel silirecin {riiniidiir. Miisliiman
cografyada yasanan ekonomik yapisal degisimlere, ozellikle 1980 sonrasi donemde
artan kentlesme ve okuryazarlik oranlar eslik etmistir. Orta sinifin genislemesi, yalnizca
ekonomik diizlemde degil; siyasal ve ideolojik alanda da yeni taleplerin, 6zlemlerin ve

temsil bicimlerinin ortaya ¢ikmasina yol agmistir.

Bu siirecin dikkat ¢ekici bir yonii, 1980’li yillarin sonunda Ortadogu’dan bazi
Islamec1 genglerin egitim icin yurtdisina, ozellikle Batili iilkelere ve ABD’ye
gitmeleridir. Ornegin Kuveytli vaiz Tariq al-Suwaydan; giiniimiizde Islamcilar arasinda
etki alan1 genis kabul edilen Mohamed Ahmed al-Réshid; Kuveyt’te yasayan Irakli
Hisham al-Télib ve Mohamed al-Takriti ya da Birlesik Arap Emirlikleri’nde (BEA)
yasayan Najib al-Rifd-1 veya Ala al-Hamadi bu genglerden bazilandir. Iktisat
fakiiltelerinde egitim gormiislerdir ve 1990’1 yillarin basinda ABD’den donmiislerdir.
Dondiikleri donem, Korfez Savasi sonrasina denk gelmistir; bu sebeple Kuveyt’e
donenler smir digt edilmistir. Déniis yapan Islamcilar da Urdiin’e si@mip, egitimlerini
daawa/ddvah i¢in kullanmislardir. Bu siire¢ kisa siirede Urdiin’den Misir’a yayilmistir

(Uysal, 2009: 28-29).

Sadece Batili iilkelerde degil, bolgesel iiniversitelerde de Islamci kimligiyle 6ne
cikan Ogrencilerin sayist 1980’ler sonrasi ciddi bi¢cimde artmistir. Bu gelisme,

Gramsci’nin “organik aydinlar” kavramsallastirmasiyla ortiisecek sekilde, Islamci
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ideolojinin modern bilgi rejimleriyle temas kurarak yeniden big¢imlenmesine olanak
saglamistir. Modern kentli orta sinifin icinden ¢ikan bu yeni kusak, islamcilig1 kiiresel
diizeyde yeniden kurmakla kalmamis; ayn1 zamanda onu neoliberal iktisadi akilla, yeni
egitim aglariyla ve siyasal pratiklerle eklemlemistir. Bu doniisiim hem ideolojik hem de

smifsal bir yeniden konumlanma stireci olarak okunmalidir.

2001 sonrasinda kiiresel dlgekte sikca duydugumuz Usame Bin Ladin ve onun
yakin ¢evresindeki onemli isimler de —Misirli tip doktoru Eymen ez-Zevahiri (Ayman
ez-Zawahiri, 1951-2022) gibi— modern egitim ve smifsal kokenleriyle dikkat ¢ekerler.
Bin Ladin ve g¢evresini “ezoterik bir Suudi Vahhabiliginin ilk torunlar1 veya cagdas
teknolojiye erisimi olan premodernler olarak tanimlayan kiiltiirciilerin aksine; Gilles
Kepel, coklu entelektiiel geleneklerin melez iiriinleri olarak gdérmiistiir” (Mamdani,
2005: 150); sebebi ise aldiklar egitim ve sinifsal farkliliklaridir. Mahmood Mamdani’ye
gore “el-Kaide kararl1 bir sekilde modern ve yenilik¢idir” (2005: 150). Modern olgusu
tartismalidir; Mamdani’de de oldugu gibi benzer yaklagimlarda modernizm,
kapitalizmden soyutlanan, kendinden menkul bir durum olarak degerlendirilmektedir.
Ancak burada dikkat gekilmesi gereken husus, Islamcilarin kapitalizmle olan iliskisinin
1990’larda donilismiis olmasidir. Bu gergevede, cihatgilar arasinda da sinifsal farklarin
oldugu ve bu farklarin orgiitsel yonelimlerde kendini gosterdigi ileri siiriilebilir. ABD
veya Avrupa liniversitelerinde egitim gormiis, modern sosyal bilimlerle tanismis ve
teknolojik olanaklara erisimi olan cihatgr kadrolar, klasik anlamda “tasrali”
militanlardan farkli bir bilgi rejimini ve stratejik akli temsil etmektedir. Bu kesimler,
hem modernlige karst miicadele eden hem de modern araglarla inga edilmis bir ideolojik

aygitin tagtyicilardir.

Ormnegin Guilain Denoeux, The Forgotten Swamp: Navigating Political Islam
(2002) adli makalesinde, Talibanin kurucusu Molla Omer (1960-2013) ile el-Kaidenin

kurucu Usame Bin Ladin’i kiyaslamistir ve Molla Omer igin “fakir, topraksiz koylii bir
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ailenin ¢ocugu olarak diinyaya gelen Omer, Talibami kurarken bile diinya hakkinda
hicbir sey bilmeyen ve diinyayla ilgilenmeyen bir koy mollasiydi” (2002: 71) demistir.
Kepel’in deyimiyle “yerel Islamciligin harika ¢ocugu” (2001: 255) bin Ladin ise
oldukga zengin Suudi bir aileye mensuptur; Suudi prenslerle arkadaslik etmistir, Batili
bir ¢evrede bilyiimiistiir ve cocuklugunda Isve¢ ve Biiyiik Britanya gibi iilkelerde zaman
gecirmis bir milyarderdir (Kepel, 2001: 356; Denoeux, 2002: 71). “1990’larin
ortalarinda, Amerika’nin uluslararasi giicliniin tam merkezlerini vurmay1 amagclayan,
kiiresel erisime sahip ¢ok uluslu bir teror aginin da basindaki isim” (Denoeux, 2002: 71)
olmustur. Aym1 dénemde Molla Omer’in hedefi ise yalmzca Kabil’dir, uluslararasi bir
giindem i¢in en az iki y1l daha gerekecektir. Taliban, el-Kaidenin yani cihatg1 Selefilerin
aksine, Deobandi ekoliinden etkilenmis ve medreselerde orgiitlenmistir. El-Kaide ile
arasindaki smifsal farkliliga ragmen, bugiin Talibanin kiiresel ekonomik sisteme karsi

oldugu veya anti-emperyalist oldugu da sdylenemez.

Bu baglam, islamciligin anti-emperyalist olup olmadig1 iizerine bir tartismayi da
beraberinde getirebilir. Ayr1 bir tez konusu olabilecegi hatirda tutularak; genel anlamda
neoliberalizmle girisilen ortakliktan sebep anti-emperyalist niteligin varligi tartigsmali
bir yerden belirmektedir. Daha 6nce de belirttigim iizere tek bir islamciliktan bahsetmek
miimkiin degildir, bu da emperyalizme yaklasimlar1 konusunda, tek seslermis gibi bir
geleneksellige sahip olunsa da pratikte farkli oldugunun gostergesidir. “Islamciligin,
neoliberal emperyalizme kars1 kiiresel muhalefetin Ortadogu’ya 6zgii yerli bir bi¢imini
temsil ettigi sOylenebilir mi” (Bayat, 2009: 52)? Ya da kiiresel kapitalizminin ve
emperyalizmin boyundurugundaki ezilmis halklar1 kurtaracak; toplumsal adaleti
saglayacak, ilerici kuvvetler var edecek bir Islamcilik miimkiin miidiir veya en azindan
bunlar1 savunmas1 miimkiin miidiir? Zktibas’a, Hakséz’e, Umran’a ve bircok Islamci
dergiye baktigimizda cevap miimkiinmiis gibi goriinse de retorik ve pratik farki

[slamciligin birgok biciminde goriiniir vaziyettedir.
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Yine de emperyalist-kapitalist ¢ikarlara meydan okuma elbette vardir; 6rnegin
Rasim Ozdendren’in Bilgi ve Hikmet dergisinin 1993 tarihli 3. sayisinda yer alan
“Miisliman Ahlak versus Liberalizm” (127-136) basglikli yazisinda anti-kapitalist
sdylem hakimdir. Ozdendren emek somiiriisiinden, c¢ocuk isciliginden, diisiik
icretlerden, insan onurunun zedelenmesinden... bahsetmistir. Ancak bagliktan da
anlasilacagi tlizere konu, ahlaka baglanmistir. Umran dergisinin Kasim 2001°de ¢ikan
87. sayisinda Atasoy Miiftiioglu’nun (d.1942) “Kiiresel Yozlasma” baglikli yazisina yer
verilmistir ve yazida Miiftiioglu emperyalizme yonelik elestirilerde bulunmustur:
“Emperyalizmler kendi ¢ikarlar1 dogrultusunda gergeklestirdikleri tiim ahlaksizliklari,
zuliimleri, soy kirimlari, hakli ¢ikarmak gibi, kiistah¢a bir tavrin sahibidir” (17) diye
yazmustir. Islamiyet-Hristiyanlik ikilisine veya ahlaka indirgemeyle karsilik bulan bir

durumdur.

“Emperyalizm pek c¢ok farkli sekliyle olduk¢a uzun bir siiredir kullanilmaktadir
ve kiiresel kapitalizmin yapis1 degistikge siirekli kendini yenilemektedir” (Ahmat 2012:
269). Bu yenilenme siireci Islamciligin 1990 sonrasi doniisiim siireciyle paralellik
gostermektedir. Ayn1 zamanda 1990’larda Islamci hareketlerin sdylem diizeyinde
emperyalizm vurgusu olduk¢a yogundur. En radikal anti-emperyalist sdylemlerin Islami
referansla iletildigini ve islendigini gérmek miimkiindiir; Islam’1 anti-kapitalist bir
cercevede yorumlayan, aciklayan, sunan ¢ok sayida Islamci entelektiiel ve Islamci
hareket de bulunur. Ancak 20. yiizyilda ve 06zellikle 1980 sonrasinda ortaya cikan
Islamc1 hareketlerin biiyiik kisminin kapitalist iiretim iliskilerini, boliisiim iliskilerini

ortadan kaldirmay1 amagladigini ileri stirmek miimkiin degildir.

Ez-Zevahiri, Peygamber’in Sancagi Altindaki  Stivariler (2018) adl
calismasinda, “Islami miicadelenin tek amaci[nin] modern sisteme, emperyalizme ve
Batili egemen sdyleme kars1 ¢ikmak” oldugunu iddia ederken; ortaya konan her pratigin

emperyalistlerin elini gliglendirmis olmas1 veya emperyalist giigler lehine bir doniisiim
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saglamas1 gergegini bertaraf edememektedir. Diger yandan ise Olivier Roy, el-
Kaide’den her s6z edisinde emperyalizme dair bir gondermede mutlaka bulunmustur.
Bu goéndermeler Islamciligin veya cihadist Islamciligin karakterinden ziyade
sol/sosyalist hareketlere yoneliktir. Ona gore el-Kaide “Roma’daki Aziz Petrus
Bazilikasini degil, Diinya Ticaret Merkezini ve Pentagon’u hedef almistir. 1960°larin ve
1970’lerin asir1 solcularinin daha az basariyla yaptigi gibi, modern emperyalizmi hedef
almistir” veya “Bin Ladin, Aglama Duvarma degil veya Vatikan’a degil, Wall Street’e
saldirmigtir”. 1950’lerde Kahire’de ve Tahran’da “kizil bayraklarin ya da ulusal
bayragin altinda gosteri yapanlar, bugiin yesil sancagin arkasinda” (1994: 4) yer
almaktadir. Roy’un gozlemleri yer yer isabetli olsa da cihatg1 Islamcilig1 ezilenlerin
safina yerlestiren demagojik yonii dikkatle ayiklanmalidir. Cihatgilik, anti-emperyalist
bir hattin degil, modern kapitalist sistemle farkli diizlemlerde biitiinlesen gerici bir
stratejinin temsilcisidir. Gramsci’nin belirttigi gibi, hegemonya yalnizca ikna yoluyla
degil, ayn1 zamanda “ahlaki ve entelektiiel liderlik” iddiasiyla kurulur. Cihat¢ilik ise bu
iddiay1, mistik sOylemlerle ve siddet iizerinden kurmaya g¢alismis; ama bu hegemonik
bir doniistim degil, karsi-devrimci bir yeniden kurulusa hizmet etmistir. 2000’11 yillarda,

basta Irak ve Suriye olmak lizere Miisliiman cografyada yasananlar apagik drnekleridir.

Koktendincilik, cihatgilik veya “ilimli” Islamcilik gibi egilimler, ¢ogu zaman
anti-emperyalist bir miicadele hatti1 olarak sunulsa da tarihsel ve yapisal analizler, bu
egilimlerin neoliberalizmle kurduklar1 bagi ¢ok daha goriiniir kilmaktadir. Bu baglamda,
s6z konusu yonelimlerin anti-emperyalist karakterde olmadiklar1 gibi, neoliberal
kiiresellesmenin ideolojik aygitlar1 olarak islev gordiikleri de soylenebilir. Ornegin,
Biiyiik Britanya’da yasayan Miisliimanlar arasinda koktendinci akimlara katilimin artisi,
yalnizca kiiltiirel kimlik krizleriyle degil; ayn1 zamanda Margaret Thatcher doneminin
asir1 liberal politikalarinin yarattigi yapisal boslugun bu hareketlerce doldurulmasiyla

aciklanabilir (Kepel, 1991; Losurdo, 2012). Bu durum, neoliberalizmin toplumsal
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dokuda yarattig1 ¢oziilmenin “dinsel radikallik” biciminde yeniden Orgiitlenmesiyle
ilgilidir. Ornegin, El-Kaide’nin Bat1 banliydlerindeki umutsuz Miisliiman genglerin
tercihine déniigmesidir. Ust simiflarda ise Islami bir ortamda, finansal birikim saglama
hedefleri dogrultusunda tiiccar yasami tercih edenlerin gelecegi olmadigi diisiiniilen
Misliman {lkeler yerine Korfez iilkelerini, “Amerikan hayalinin Arap hayaliyle
birlestigi” Emirlikleri tercih ederek (Haenni, 2022: 59-60) anti-emperyalist her agidan

uzaklasmalaridir.

Diger taraftan Miisliimanlarin yogunlukta oldugu cografyalarda emperyalizmin
varh@ da oldukga agiktir. Ozellikle 11 Eyliil’den sonra emperyalizmin yiikselisini ve

ABD’nin bu yiikseliste ana aktor olusunu hatirlamak gerekmektedir. Harvey’e gore:

[...] askeri miidahaleler emperyalist buzdaginin goériinen ucudur. Hegemonik devlet
iktidarinda miibadele iligkilerindeki tipik asimetriler, kendisine fayda getirecek sekilde
isleyen dis ve uluslararasi kurumsal diizenlemeleri temin etmek ve desteklemek igin
kullanilir. Bu araglar iizerinden diinyanin geri kalanindan fiilen hara¢ alinir. Serbest
ticaret ve acik sermaye piyasalari halihazirda kapitalist diinyadaki ticaret, liretim,
hizmetler ve finansa hakim olan gelismis kapitalist {ilkelerde bulunan tekel giiclerine
avantaj saglamanin ana aracglar1 haline gelmistir. Dolayisiyla miilksiizlestirme yoluyla
birikimin ana vasitasi, muhafazalarini kaldirmay1 reddeden iilkelerin ABD’nin (ve daha
diisilk diizeyde Avrupa’nin) kendi engin pazarina erisimini engelleme giiciiyle
desteklenen, IMF ve DTO iizerinden uygulanan kurumsal baskilarla diinyanin her bir

yerindeki pazarlarin zorla serbestlestirilmesi olmustur (2019: 159).

Emperyalizm gergegi, Islamc1 hareketlerin ve Miisliiman toplumlarin yabancist
olduklart bir olgu degildir. Aksine, birgok Islamc1 séylemde emperyalizme ydnelik bir
kars1 durus sergilenmekte, bu karsitlik da ¢ogu zaman anti-emperyalist bir durus olarak
kodlanmaktadir. Nitekim emperyalist-kapitalist ¢ikarlara meydan okuyan ya da somiirge

karsit1 direnislerle kesisen Islamci 6rnekler mevcuttur. Ancak bu karst durus, cogu
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zaman ekonomi-politik bir analizden ziyade; kiiltiirel ve ahlaki diizeyde
sekillenmektedir. islamci ideolojide emperyalizm; laik fikirlerin, ahlaki yozlasmanin,
yabanci dil kullaniminin, Batili marka ve isimlerin, tiiketim kaliplarinin, gida
aligkanliklarinin  ve modalarin yayilmasi seklinde, daha ¢ok sembolik diizeyde
tanimlanmakta ve buna kars1 “Islami bir tahakkiim” kurulmasi arzulanmaktadir. Bu
yaklagim, anti-emperyalizmin, modern kapitalist sistemin yapisal c¢eliskilerine degil;
Bat1 kiiltiiriine ve yasam tarzina yonelen tepkisel bir mahiyette vuku bulmaktadir.
Burada emperyalizm, siyasal-iktisadi bir sOmiirii sistemi olmaktan cok, ahlaki bir
yozlastirici gii¢ olarak kurgulanmakta; Islamciligin gelistirdigi hegemonik sdylem de bu
“ahlaki saflagma” {iizerinden insa edilmektedir. Alain Badiou’nun belirttigi iizere,
“Ahlaki ter6rizm kiligina biiriinmiis entelektiiel karsi-devrim, Bati kapitalizminin
rezaletlerini yeni evrensel model diye [dayatmaktadir]” (2019: 11). Bu tespit, Islamci
ideolojinin kendi ahlaki ve kiiltiirel tahakkiimiinii kurarken Bati karsitligini nasil

aragsallastirdigini aciklamak agisindan da 6nemlidir.

Diger taraftan emperyalist kars1 durusta uluslararasi acidan en ¢ok 6ne ¢ikan
Liibnan Hizbullahr’dir, anti-kapitalist Miisliimanlardir veya Cemaleddin Efgani (1838-
1897), Seyyid Ebu’l-A’la Mevdudi (1903-1979), Hasan el-Benna (1906-1949), Seyyid
Kutub (1906-1966) gibi Islamciligi 6nemli teorisyenleridir. Burada anti-emperyalist ve
daha sonra anti-Amerikanci nitelige rastlamak miimkiindiir, ancak asil mesele verilen
miicadeleler sonucunda Miisliiman toplumlarin, 6zellikle ezilen kesimlerin kurtulusuna
hizmet edip etmedigidir. Tiirkiye baglaminda, Iktibas, Hakséz ve Umran anti-
emperyalist bir hat icinde yer almigsa da 1990’larda Tiirkiye’deki islamcilarin piyasayla

biitiinlesen hali karsisinda, daha cok Iktibas ve Haksoz bu tavr siirdiirebilmistir.

1980 sonrasinda Miisliiman cografyada islamc1 hareketler halktan destek almay:
basarmuglardir. Ozellikle sol/sosyalist temalar1 kendi sdylemlerine uyarlamislardir;

adaletsizligin ve ekonomik sorunlarin “modern cahiliyenin iiriini” oldugunu ileri
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stirmiislerdir. Ayrica daha once belirttigim tizere, kitlelerin duyarliliginin bilinmesinden
sebep emperyalizm ve Siyonizm karsit1 sdylemler yogun bir sekilde kullanilmistir. Bu
da hem laikleri sikistirmanin hem de Marksistlerin bu alanda tek olmasinin yolunu
engellemistir (Giirel, 2014: 28). Haksoz dergisi de 1990’larda, bu baglamda sdylem
tireten bir harekettir. Ancak somut alternatifler ortaya koyamamiglardir, ¢ogunlukla
kiiresel kapitalist diizene ve emperyalizme yarayan sonucglar dogurmustur ve bunlarin
sonucunda siradan Mislimanlar veya Misliiman cografyalarda yasayanlar magdur

edilmistir.

1990 sonrasinda piyasayla yasanan biitlinlesme hatirlandiginda da anti-
emperyalist tutum retorik diizeyinde kalmistir. Her seyden once bir 6n kabul olarak
neoliberalizmin emperyalizm destekli oldugunu belirtmek gerekir; “miilksiizlestirme
yoluyla birikim”in artist da neoliberal siyasetinin varliginin kanitidir; bu da bize
1990’lardan sonra anti-emperyalist karakterin neredeyse yok olmaya yiiz tuttugunu
gosterebilir. Hatta 1980’lerden sonra, Boratav’a (2022) gore Islamciligi “hortlatan”

emperyalizmdir.

Tariq Amin-Khan (2011) Islamciligm emperyalizmin giidiimiinde var oldugunu
kabul etmeyen isimlerden biridir; ona gore Pakistan ve Afganistan basta olmak iizere
baz1 bolgelerde Islamcilik anti-emperyalisttir ve Islamcilik, Suudi Vahhabiligi harig,
emperyalizmin bir miittefiki degildir. Asef Bayat (2009; 2011; 2016) ise islamcilik anti-
emperyalist mi degil mi sorunsalindan ziyade, Miisliimanlara bu durumun nasil
yansidigiyla daha fazla ilgilidir. En agik itiraz Samir Amin’den gelmektedir. Amin,
Monthly Review’da yayimlanan Political Islam In The Service Of Imperialism (2007)
makalesinde Islamcilik igin sunlari demistir: “Gergek toplumsal meseleler alaninda
kendisini bagimli kapitalizm ve egemen emperyalizm kampiyla hizaya sokar.
Miilkiyetin kutsal niteligi ilkesini savunur ve esitsizligi ve kapitalist yeniden iiretimin

tiim gereklerini mesrulastirir”. Onun agisindan radikal veya ilimli fark etmeksizin, her
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Islamciligin projesi aynidir yani “sosyal planda gerici, politik planda Amerikanc1”
olarak vurgulamistir (Amin, 2020: 68) ve anti-emperyalist olmadiklarini ileri stirmiistiir.
Hatta Amin’e gore Islamcilik “kapitalist kompradorlasmaya uyum saglamaktan baska

bir sey degildir” (2020: 69).

Islame1 diisiince icinde &n plana cikan belagat, cogu zaman anti-kapitalist bir
durusu degil, anti-emperyalist bir s0ylemi merkeze almaktadir. Tiirkiye 6rneginde de bu
yaklasim belirgindir. Ancak yapisal diizeyde bakildiginda, kapitalizm ve emperyalizm
birbirinden ayristirilamaz niteliktedir; biri olmadan digerine karsi etkili bir miicadele
yiiriitmek olanakli degildir. Bu baglamda, Islamci hareketlerin kapitalist piyasa ile
biitiinlesme siireci derinlestikge, gelistirdikleri karsi-argiimanlar da giderek geleneksel
Islami liigatin i¢i bosaltilmis unsurlarma indirgenmis, sistemin ideolojik uzantisi haline

gelmistir.

Ister Tiirkiye’de ister Misir, Sudan ya da Bati’da olsun; Islamciligin piyasa ile
kurdugu iligki, farkli tarihsel ve siyasal baglamlarda gelisse de benzer biitiinlesme
dinamiklerini tasir. Kapitalist yapmin hegemonik tahakkiimii, Islamci ideolojinin de
kendi hegemonik stratejilerini piyasa mantigina eklemleyerek iiretmesini beraberinde
getirmistir. Bu yoniiyle, islamc1 hareketlerin ¢ogu, emperyalizme ya da kapitalizme
kars1 koklii bir kars1 durus degil; sembolik ve kiiltiirel bir muhalefet tiretmistir. Gilles
Kepel’in tanimlamasiyla, bu siiregte Islamcilik piyasa ekonomisi icinde adim adim

“sulanmistir” (2001: 412).

1.3. Ummet Cografyasinda Hegemonya Arayislari: islamc1 Hareketlerin

Kiiresel Panoramasi

Neoliberal politikalarla biitiinlesmeye baslayan Islamcilik, 1990 sonrasinda da
teblig siirecini, donilisen bicimlerle veya doniisiime direngle devam ettirmistir. Tiirkiye
Islamcilar1 da elbette bu siirecin bir parcasidir. Ilk bakista bu déniisiime, fktibas ve
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Haksoz gibi radikal bir karsi durus sergileyen veya Umran gibi direng gosteren
pozisyonlarla ya da dogrudan doniisimii destekleyen hareketlerle karsilasmak
miimkiindiir. 1990’larda diinya genelinde, Ozellikle Miisliiman {ilkeler neoliberal
dontisime direng gosteremeyecek ekonomik ve politik gergeklerin igerisinde
olmuslardir. Bu siire¢ Islamcilar isteseler de istemeseler de bir déniisiimle kars: karsiya

birakmustir.

1986 yilinda Zimbabve’de diizenlenen Baglantisizlar Hareketi Zirvesi, hareketin
siyasi ve iktisadi sorunlarim1 analiz etmek ve ¢O6ziim Onerileri gelistirmek amaciyla
“Giliney Komisyonu”nu kurmustur. Bu komisyonun kurulmasmin ardinda, o déneme
kadar “Uciincii Diinya” olarak anilan iilkelerin kalkinma hedeflerine ulasma ¢abalarinin
cesitli baskilar neticesinde yaygin bir hayal kirikligi ile sonuclanmasi yatmaktadir.
Nitekim Komisyon’un 1990 tarihli raporu, IMF eksenli kiiresellesme politikalar1 ve
yapisal uyum programlarinin Ugiincii Diinya’y1 siyasi bir gii¢ olarak zayiflattigini tespit
etmistir. Bu zayiflama, Baglantisizlar Hareketi’nin uluslararast politikadaki etkinligini
yitirmesiyle sonu¢lanmistir. Prashad’in (2019: 367-368) belirttigi gibi, bu siirecte ortaya
¢ikan en Onemli sonuclardan biri, “borg¢larin feshini ya da gezegen i¢in bir kurtulus
stratejisini savunacak itibarli bir siyasi giiclin arttk mevcut olmamasidir”. Bu siyasi
boslugun etkileri, Baglantisizlar Hareketi iiyesi iilkelerle sinirli kalmamis, Ortadogu,
Afrika ve Asya’nin genelinde hissedilmistir. 1980’lerden itibaren bu cografyalarda
belirginlesen ekonomik durgunluk ve bor¢lanma sorunu, iilkeleri IMF, Diinya Bankasi
ve Diinya Ticaret Orgiitii ile neoliberal cercevede zorunlu iliskilere yoneltmistir. Bu
durum, 1990’lar boyunca devam eden toplumsal istikrarsizliklar, siddet olaylar1 ve

derinlesen iktisadi-siyasi krizlerle kendini gostermistir.

Karl Marx’in (1976: 25) belirttigi lizere, toplumun iktisadi yapisi, yani liretim
iligkilerinin biitiinii, tizerinde hukuki ve siyasi {istyapinin yiikseldigi “somut temeli”

olusturur. Ancak bu iligkinin mekanik bir determinizm olmadigini vurgulayan Gramsci,
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“Onciil (ekonomik yap1) ile sonug (siyasal Orgilitlenme) arasindaki iliskiler[in] higbir
zaman basit ve dogrudan” olmadigini, bir halkin tarihini anlamak i¢in “tiim tinsel ve
somut eylemlerin” incelenmesi gerektigini ileri siirer (akt. Bobbio, 1987: 24). Bu teorik
cergeve, 1980’lerin sonlarindan itibaren Arap cografyasi, Giineydogu Asya ve Afrika’da
yayilan krizleri anlamak i¢in kritik bir zemin sunar. S6z konusu bolgelerdeki ekonomik
ve siyasi krizler, IMF politikalar1 ve bunlara kars1 gelisen toplumsal hareketler, Marx’in

FSAN11

isaret ettigi “‘somut temel”in neoliberalizm tarafindan nasil sekillendirildigiyle dogrudan
baglantilidir. Zira neoliberalizm, yalnizca bir ekonomik teori olmanin Otesinde,
Gramsci’nin analizini hakli ¢ikarircasina, devletleri, iktidarlar1 ve toplumsal 6zneleri
yeniden yapilandiran “bilingli bir siyasal proje ve ideoloji” olarak islev gormiistiir.
Dolayisiyla, bu donemin krizlerini ve toplumsal miicadelelerini kavramak, salt

ekonomik verilerin Otesinde, iktisadi temel ile siyasi, hukuki ve ideolojik iistyap1

arasindaki karmagik ve diyalektik iligkinin analizini zorunlu kilmaktadir.

1990 sonrast “Yeni Diinya Diizeni”, Sovyetler Birligi’nin dagilmasiyla ortaya
cikan giic boslugunda ABD hegemonyasinin pekismesi ve bdlgesel c¢atigmalarin
tirmanmasiyla karakterize edilebilir. Bu donemin ilk belirgin 6rnegi, Yugoslavya’nin
siddet iceren bir siire¢le dagilmasi ve Balkanlar’da 2000°1i yillarin basina dek siiren
istikrarsizlik ve savas hali olmustur. Ortadogu’da ise ABD hegemonyasi, Irak ve Iran’a
yonelik “¢ifte ¢evreleme” (dual containment) stratejisiyle mutlak bir {stlinliik
kurmustur. Bu yeni denge karsisinda Suriye, 1990’lardan itibaren 6zel sektor ve yabanci
sermayeyi tesvik eden ekonomik liberallesme politikalarmi benimsemek durumunda
kalmustir. Bélgesel giic dengesindeki bu degisim, Israil’in konumunu giiglendirirken
Arap devletlerinin niifuzunu zayiflatmig ve bu ortamda Filistin siyasetinde Hamas gibi
devlet dis1 aktorlerin etkisi artmistir. Ayrica, Sovyetlerin dagilmasiyla degisen
jeopolitik, Kiirt milliyet¢iligini de etkilemis; Tiirkiye ve Kuzey Irak’taki Kiirt aktorler
ABD’nin etki alanina girerken, Washington bu durumu boélge iilkeleri lizerinde bir baski
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unsuru olarak kullanma imkani elde etmistir. Kafkaslar ve Orta Asya’da ise Rusya,
Tiirkiye ve Iran arasinda yeni bir rekabet alam ortaya ¢ikmistir. ABD, baslangicta
bolgeye Tiirkiye iizerinden niifuz edebilecegini 6ngdrse de istikrarin Rusya tarafindan
saglanabilecegini degerlendirerek mesafeli durmus; ancak Hazar havzasindaki zengin
enerji kaynaklarinin 6nemi belirginlesince bolgeye yonelik stratejik kaygilart artmigtir

(Oran, 2010: 211-213).

Yukarida dzetlenen kiiresel ve bdlgesel yeniden yapilanma siireci, Islamciligin
bu donemde gegirdigi doniisiimii analiz etmeyi zorunlu kilmaktadir. Islamc1 aktorlerin
etkin oldugu cografyalarda hareketin yeniden konumlanisi, sdylemsel cesitliligi ve
kazandig1 yeni mevziler, donemin siyasi kirilmalarini anlamak i¢in merkezi bir 6nem
tasimaktadir. Bu calisma, sz konusu doniisiimii, islamciligin “tesisi, temsili ve tebligi”
gibi temel izleklerin incelenen dergilere yansima bigimlerini merkeze alarak ele

alacaktir.

Islamciligin  doniisiimiinii on yillik periyotlar halinde izlemek, donemin
dinamiklerini anlamak i¢in metodolojik bir ¢erceve sunar. Nitekim Hamide Renciis
(2016), bu periyotlar1 Ortadogu, Afrika ve Asya hattinda ABD’nin on yillik savas
planlan ile iliskilendirerek analiz etmistir. Bu perspektiften bakildiginda, 1990 Korfez
Savas1 ve 2001°deki 11 Eyliil saldirilar1 gibi doniim noktalari, ABD’nin stratejik
hedefleriyle uyumlu ve Ortadogu’daki ¢okiisii derinlestiren iki ayri siirecin baslangici
olarak okunabilir. Bu siiregler, Islamciligin kendi i¢ seyrinde de dnemli bir ayrismaya
isaret eder: 1990 sonrast donem, hem cihatg1 Selefiligin yiikselisine hem de “iliml”
olarak nitelendirilen Islami hareketlerin siyasallasarak belirginlesmesine paralel bir
sekilde taniklik etmistir. Baglangicta bazi ¢evrelerce “demokratiklesme™ adimi olarak
yorumlanan bu ilimlilagma egilimi, ilerleyen yillardaki gelismelerin de gosterdigi gibi,
kalic1 bir demokratik doniisiime yol agmamis; aksine mevcut sekiiler kamusal alanlarin

erozyona ugramasina zemin hazirlamistir. Sonug olarak, Islamciligin bu dénemdeki
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doniistimiiniin ne ABD ve Avrupa politikalarindan bagimsiz oldugu ne de yerel
dinamiklerle smirli kaldigi soylenebilir. Aksine bu siirecler, Islamci hareketlerin
birbirini etkiledigi ve kiiresel giiglerle etkilesim iginde oldugu uluslararast bir agin

varligini ortaya koymaktadir.

Islamciligin 1970’ler sonras1 kiiresel siyasetteki yiikselisi, Soguk Savas’in son
doénemindeki jeopolitik dinamiklerle yakindan iliskilidir. Bu dsnemde Islamcilik, sadece
akademik ve siyasi tartigmalarin bir nesnesi olmakla kalmamis; ayni zamanda Bati
blogu tarafindan “komiinist tehdide” kars1 islevsel bir ideolojik aparat olarak
goriilmiistiir. Sovyetler Birligi’nin varligina karsi bir panzehir olarak desteklenirken,
ayn1 zamanda Bati’da ylikselen yeni-muhafazakarlik ve kapitalist liretim iliskilerinde
ortaya ¢ikan yeni birikim rejimleri, Islamciligin yayilmasi igin elverisli bir zemin
yaratmistir. Bu stratejinin en somut ifadesi, “Yesil Kusak™ projesi olmus; bu proje
kapsaminda Ozellikle Vahhabilik, Mamdani’nin (2005: 149) ifadesiyle, “bolgeyi

komiinizmden kurtaracak bir kurtulus teolojisi statiisiine” yiikseltilmistir.

Sovyetler Birligi’nin Afganistan’1 isgali (1979-1989) ve ardindan dagilmast,
Islamc1 hareketlerin hem niteligini hem de cografi yayilimini kokten degistirmistir.
Afganistan’daki “cihat,” kiiresel bir militan aginin olusmasi i¢in bir laboratuvar islevi
gormiis ve bu slireg, Sovyetlerin ¢ekilmesinin ardindan yasanan i¢ savasla Taliban’in
1996°da iktidara gelmesine ve El-Kaide gibi yapilarin dogusuna zemin hazirlamistir.
Ayn1 dénemde, farkli bolgelerde yeni Islamci aktdrler ve catisma dinamikleri ortaya
ctkmistir: 1979 Iran Devrimi kendi Sii eksenini yaratirken, 1982°de Liibnan’da
Hizbullah kurulmus; 1988’de baslayan Birinci intifada siirecinde Filistin’”de Hamas
yiikselise ge¢mistir. 1990’lar, bu egilimin Bosna ve Cegenistan’daki savaslardan
Cezayir’deki kanli i¢c savasa kadar uzanan yeni c¢atisma alanlariyla daha da

belirginlestigi bir donem olmustur. Bu siirecler, Panitch ve Leys’in (2009: 10) de
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belirttigi gibi, “radikal laik kuvvetlerin yok edilmesi i¢in gereken kosullarin

yaratilmasina” hizmet etmistir.

20. yiizyilin son ¢eyreginde yasanan gelismeler, Islamcilifin yalnizca yerel
baglamlarda degil; kiiresel Olcekte sekillenen ¢ok katmanli hegemonya stratejilerine
yoneldigini gostermektedir. Bu stratejiler, kimi zaman Afganistan’daki Taliban
orneginde oldugu gibi dogrudan silahli miicadeleyle iktidarin zor yoluyla ele
gecirilmesine dayanirken; kimi zaman da Tiirkiye’de Refah Partisi’nin 1990’lardaki
koalisyon ortakligiyla baslayan ve 2002’de AKP’nin tek basina iktidara gelisiyle
kurumsallasan bi¢cimde, parlamenter rejime mevzi kazandirma cabasina evrilmistir.
Benzer sekilde, Misir’da Miisliiman Kardesler’in, Tunus’ta Nahda Hareketi’nin ya da
Endonezya, Nijerya, Malezya gibi farkli iilkelerdeki Islami yapilarin siyasi diizlemde
yiikselisi, Islamciligin kiiresel bir hegemonya miicadelesi vyiiriittiigiinii teyit eder
niteliktedir. Bu ¢ercevede, Islamciligin tesisi, temsili ve tebligi, yerel/toplumsal
kosullardan biitiinliyle kopmadan; ancak giderek daha fazla kiiresel siyasal ekonomiyle
eklemlenen, ulus-Otesi bir ag icinde yeniden bicimlenmektedir. Dolayisiyla,
Tiirkiye’deki Islamciligin déniisiimiinii bu uluslararas: tarihsel baglamdan ve siyasal

ittifaklardan yalitarak anlamlandirmak miimkiin degildir.

2000’11 yillarin basinda, 11 Eylil 2001 saldirilart kiiresel siyaset ve ozellikle
Miisliimanlarin Bati’daki konumu ig¢in bir doniim noktasi olarak kabul edilse de
Ortadogu’nun kendi i¢ dinamikleri agisindan asil jeopolitik kirtlmanin 2003’teki Irak
isgali oldugu ileri siiriilebilir. Bu isgal, yalnizca bir devletin askeri yenilgisi anlamina
gelmemis, toplumsal bir ¢okiisti de beraberinde getirmistir. Devlet otoritesinin ortadan
kalkmasiyla Bagdat’ta ve lilkenin genelinde baglayan yagma, sivil hedeflere yonelik
saldirilar, iskence ve infazlar, modern tarihin en yikici isgal siireglerinden birini ortaya
cikarmigtir. Haluk Gerger’in (2012: 458) deyisiyle, “1001 gece masallarinin goérkemli

kenti”, isgal gli¢lerinin “gizmeleriyle ezilmis”; bu silirecte yasananlar, galiplerin
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zaferlerini “yagma, cinayet, toplu kirirm” ve “acimasiz infazlarla” kutladig1 bir barbarlik
olarak nitelendirilmistir. Dolayistyla Irak’in isgali, 11 Eyliil sonras1 baglatilan “Terorle
Savas” konseptinin en yikict sonucu olmus; bolgede on yillarca siirecek bir
istikrarsizlik, devlet dis1 silahli aktorlerin yiikselisi ve mezhepsel ¢atigmalar donemini

baslatan temel olay olarak tarihe gecmistir.

Nitekim 2003 Irak isgali ve onu takip eden siire¢, bu calismada incelenen
Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerinde de genis yer bulmus ve Ortadogu’da yasanan en
bliyiik trajedilerden biri olarak kayda gecirilmistir. Bu dergilerdeki analizler de isgalin
2003’te aniden baslayan miinferit bir olay olmadigini vurgular. Aksine, Irak halk: i¢in
bu siire¢, 1990°daki Kuveyt isgaline cevaben baslatilan ve on yili agkin bir siire devam
eden kesintisiz bir saldirganlik halinin pargasidir. Bu baglamda 2003 isgali, yeni bir
savasin baslangicindan ziyade, ABD onciiliiglindeki abluka ve yaptirimlarla siiregiden
savasta bir “tempo degisikligi” ve bu uzun siirecin en siddetli askeri asamasi olarak

goriilmelidir.?

2003 yilinda gerceklesen Irak isgali, Tiirkiye’deki Islamci gevreler agisindan
acik bir trajedi olarak yorumlanmis; bu durum, dergilerdeki kapak tercihleri ve
sOylemsel yonelimler aracilifiyla giiglii bigimde yansitilmistir. Umran dergisi, Ocak
2003 tarihli 101. sayisindan itibaren bu konuya kapsamli bicimde egilmis; Mart 2003
tarihli 103. sayis1 “Amerikan Riiyasinin Sonu” ve Nisan 2003 tarihli 104. sayis1 ise
“Tuzak Sahibine Dolanir / Yeni Somiirgecilik Cag1” basliklartyla yayimlanmigtir. Mart
sayisinin kapagida ise dogrudan “Amerikan Istilasina Hayir” ifadesi yer almustir.
Benzer bicimde Jktibas ve Hakséz dergileri de Irak isgaline kars1 tepkisiz

kalmamuslardir. Iktibas, Mart 2003°te yayimlanan 291. sayisinda AKP hiikiimetini hedef

22 Trak Savasinin 2023’te 20.yilin1 doldurmus olmasi sebebiyle Jeffrey St. Clair tarafindan “American
Dream, Global Nightmare: On the Origins of the Iraq War” baslikli bir yazi kaleme alinmistir. Yazida,
2003 Isgaline gelen siirece, ambargolara, Irak halkimin, hatta Irak’taki hayvanlarin, yasadig1 trajediye ve
“faillerin bakis ac1s1” dedigi alintilar kismina yer verilmistir. Daha detayl bilgi i¢in,
https://www.counterpunch.org/2023/03/24/roaming-charges-85/ (Son erisim tarihi, 25.03.2023).
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alarak, dolar banknotu iizerine yerlestirilmis parti amblemi gorseliyle “Savasa Hayir!
Dolara Evet” mansetini tercih etmis; takip eden sayilarda da isgalin gelismelerine dair
kapsamli i¢erikler sunmustur. Hakséz ise Mart 2003 tarihli 144. sayisin1 “ABD Irak’tan
Once Tiirkiye’yi Isgal Ediyor / TUSIAD, Genelkurmay ve AKP Ugliisiiniin Savas
Suguna Sessiz Kalmayalim” baslhigiyla ¢ikarirken; Nisan 2003 tarihli 145. sayisinda bu
direnis sdylemini “Emperyalist Kusatma Islami Direnisle Kirilacak!” ifadesiyle
sirdiirmiigtiir. Derginin takip eden birka¢ sayisi ise bu sdylemi kiiresel Olcekte

genisleten “Kiiresel Intifada” gondermesiyle sunulmustur.

11 Eylil 2001 saldirilari, diinyanin en yoksul iilkelerinden biri olan
Afganistan’in ABD tarafindan iki ay boyunca bombalanmasina ve ardindan “bin Ladin’i
korudugu” gerekgesiyle isgal edilmesine giden siireci baslatmistir (Gerger, 2012: 443).
Bu miidahale sadece El Kaide’ye kars1 bir “cezalandirma” degil, aynt zamanda rejim
degisikligini hedefleyen yapisal bir operasyon olarak tasarlanmistir. Ayn1 dénemde

Irak’a yonelik askeri miidahalenin zeminleri de hizla 6riillmeye baglanmistir:

Baskan’in konusmalarmi yazmakla gorevli eski danigmanlarindan David Frum’un
yazdigma gore, o zaman Ulusal Giivenlik Danigmani olan Condoleezza Rice, iki iilkede
savas ¢ikarilmasini savunmustu. Rice’in gerekgesi, sayet savaslardan biri iyi gitmezse,
hi¢ olmazsa otekinden gelebilecek iyi haberlerle kamuoyuna bir basari masalinin
pazarlanabilmesi, Baskan’in durumunun sarsilmasinin Onlenmesi idi. Biitiin diinya
savas1 beklerken ayni zamanda Saddam’in olmayan egzotik silahlarin1 konusuyordu.

Propaganda makinesi ilk zaferi kazanmis gibiydi (Gerger, 2012: 443).

Irak iggalinin ve “yeni Ortadogu”nun (Ahmad, 2009: 21) kapilarin1 sonuna kadar
acan 11 Eyliil saldirilar1 Islamcilar arasinda bir hayli ses getirmistir; bir ¢esit “kiiresel
sikiyonetim” (Umran, Ekim 2001) 06zellikle Miisliiman cografyanin gergegine
dontismiustiir. Bush’un “terdre karsi savas™ veya “Bush doktrini” veya “kiiresel

giivenlik politikas1”, Batinin Islam’la savasi/kars1 karsiya gelisi olarak bilingli bir
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bicimde ortaya siirlilmiistiir. Bush iktidar1 bir ¢esit “Hacgli Seferi” baslattiklarin1 deklare
etmistir ve kendini Miisliiman/Arap diismanligin1 siddetlendirmeye vakfetmistir. ABD
topraklarinda da ayni diismanligin yayilmasini saglamis; go¢ yasalarinda degisiklikler
yapilmis ve insanlar smir dis1 edilmistir, yiizlercesi cezaevlerine atilmis, iskence
edilmis, Islamci orgiitlerin {iyeligiyle suclanmgtir. Bush iktidar1 yobazlara destek ve
tesvik sunmustur. 11 Eylill saldirilari, neredeyse Samuel Huntington’in Medeniyetler
Catismast (1996) tezinin bir kanitina donistiiriilmiis; Bush iktidarmin 11 Eyliil
saldirilarin1 yorumlama ve savas politikalarint mesrulastirma pratiklerinin altinda yatan

fikri de somutlagtirmigtir (Gasper, 2005: 12-15).

Siyasal Islam’m ABD emperyalizmiyle, Soguk Savas dénemi boyunca is birligi
yaptig1 konusunda herhangi bir goriis ayriligi pek miimkiin gériinmemektedir. Bu is
birligi 1950’lerin baslarinda Miisliman Kardeslerin destegiyle baslamis, Sovyet
birliklerinin Afganistan’dan ¢ekilmesiyle birlikte ABD askeri desteginin, Suudi finansal
desteginin ve Pakistan’in askeri e8itim ve yardim desteklerinin ortadan kalkmasi ile
Afgan Miicahitlerinin yalpalamaya basladiklarin1 hissetmeleriyle sona ermistir. Ancak
bu is birliginin 1990’larmn basinda sona ermesi Islam’in “dciilestirilmesi” ve Soguk
Savas sonrasi siyasal Islam’in destegine ihtiyag duymayan ABD dis politikasindaki
degisimi yansitan medeniyetler c¢atismasi tezi Bernard Lewis hayranlarinca
gelistirilmistir -sonrasinda Samuel Huntington tarafindan son derece tepki ceken

“Medeniyetler Catismas1” ad1 altinda devsirilmistir- (Khan, 2011: 164).

Bush’un ve Batinin Islam’la savas1 kanisi, ABD’nin ve Batmin Islam’1 hedef
aldig1 yoniindeki goriisler hem dergiler baglaminda hem de Islamcilar arasinda da
yaygindir. Ornegin, 17-18 ve 19 Mayis 2013 tarihlerinde diizenlenen “Tiirkiye’de
Islamcilik Diisiincesi ve Hareketi” baghkli Zeytinburnu Sempozyumundan Bedri

Gencer sunlar1 yazmistir:
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Yerel 28 Subat’in ardindan kiiresel 28 Subat olarak 11 Eyliil 2001 saldiris1 geldi. Ayni
merkezden planlanan bu iki darbe de politik islam’1 bir “duvara toslatarak”, bir soka
ugratarak “one globalization, many civilizations” formiilii uyarinca bir doniisiime
zorlamak icindi. Bu, Islam’1 dciilestirerek 1limlilastirma, “6liimle korkutup sitmaya razi

etme” projesi olarak goriilebilirdi (Gencer, 2013: 88).

“Kiiresel 28 Subat” géndermesi hayli tartismali olsa da 11 Eyliil saldirilariyla
Islamcihigin seyrinde degismeler oldugu gibi Islam dinine de gesitli olumsuzluklar
atfedilmistir ve bunlar oryantalist bir bicimde Batida ve ABD’de de
yayginlag(tiril)mustir. Islam’mn 6ziinde bu siddetin dogal olusu, hosgdriisiiz, kisitlayict,
gerici, fanatik... bir din oldugu fikri sik sik dile getirilmistir. Bu fikirler neredeyse Hagli
Seferlerinden beri Batida yaygin bir kamdir® ve 11 Eyliil sonrast daha goriiniir bir hal
almistir. Burada vurgulanmasi gereken nokta Islam’in da diger dinlerden farkli
olmadigidir; farkli donemler, farkli yorumlamalar ve farkli pratikler olarak tezahiir
etmektedir. Bu durum bir yaniyla ortopraksiye diger yanmiyla pragmatik ve esnek bir
ideolojiye isaret etmektedir. Burada Islam’mn koktendinci fanatizmini ve gericiligini
acikca dile getirmek ve elestirmek, diger biiyiik ve Ibrahimi dinlerin ayn1 6zellige sahip
olmadig1 anlamma da gelmemektedir. Aksine hepsi bu fanatizmden ve gericilikten

payin almis ve halen almaktadir (Gasper, 2005: 15).

Domenico Losurdo, Kéktendincilik Nedir? (2012) adli ¢calismasinda George W.
Bush ile Usame bin Ladin’in konusmalarmi karsilastirmis ve bu iki figiirlin

sOylemlerinin “birbirlerine iki yumurta kadar benzedigini” ileri slirmiistii. Ona gore

2« bin yil énce Islam uygarligmm zirve noktasinda, Avrupa’da Hristiyanlar insanlar1 zorla vaftiz

ederken, Miisliimanlarda ‘higbir dinsel zuliim ve zorlama yoktu’, ‘Yahudiler igin islam hakimiyeti altinda
yagsamak, Hristiyan hakimiyetine kiyasla daha makbuldii; zira Misliimanlar, cahillerin cehalet iginde
kalmasmni umursamayan aydim insanlarin hosgoriisiine sahipti’. Modern g¢aglarda islam, koktendinci
fanatizmden kendi payimna diiseni aldi; fakat aynisi tiim diger biiyiikk dinler i¢in de gegerli. ABD’de
Hristiyan koktendinciler kiirtaj kliniklerini havaya ucuruyor ve doktorlara suikast diizenliyor. Yahudi
fanatikler, Israil devletini kurarken bombalar yerlestirmis ve katliamlar yapmusti; bugiin de kdktendinci
Yahudi yerlesimciler, sistematik olarak, isgal edilmis topraklardaki Filistinlilere kars1 kanli saldirilar
diizenliyor. Hindistan’da Hindu milliyet¢ileri, Miisliimanlara kars1 vahsi katliamlar gerceklestiriyor”
(Gasper, 2005: 15-16). Detayli bilgi i¢in Paul N., Siegel (2014), Diinya Dinleri ve Iktidar, Istanbul:
Yordam Kitap.
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aralarindaki temel fark, Bin Ladin’in bir devleti degil, bir orgiitii yonetmis olmasidir;
kullandiklar1 dil, diismanlastirdiklar1 6zneler ve siddete yiikledikleri kutsallik ise
neredeyse aymidir. Bu durum, yalmzca Islamci yapilarda degil, Amerikan siyasal
tahayytiliinde de “kutsal savas” retoriginin ne kadar giiclii bir ideolojik aparat olarak
islev gordiiglinli ortaya koyar. Nitekim Losurdo’ya gore “uluslararasi siyasetini bir
kutsal savas ideolojisiyle iliskilendiren tek devlet” ABD’dir ve pek c¢ok selefi gibi Bush
da dogrudan “Hagli Seferi” sdylemine basvurmustur (2012: 88). Bu olgu, René
Girard’in Siddet ve Kutsal adli klasik c¢alismasinda ifade ettigi su tespitle cakisir:
“Kutsal, insanin egemen olma ¢abasi Ol¢iisiinde, insanin kendisine egemen olan her
seydir. [...] Kutsalin asil merkezini ve gizli ruhunu siddet olusturur” (2003: 42).
Girard’m analizi hem devletlerin yiiriittiigii hegemonik savaslarm hem de islamci
hareketlerin uyguladigi politik siddetin ardindaki mesruiyet {iretme bigimlerini
anlamaya imkan sunmaktadir. Bu baglamda, kutsiyetin sadece metafizik degil, ayni
zamanda hegemonik bir insa oldugunu; siddetin ise bu kutsiyet {iretiminin asli tastyicisi

oldugunu ileri stirmek miimkiindiir.

ABD’nin yam1 sira Avrupa Birligi'nde (AB) de Miisliimanlara yonelik
diismanligin aleni tezahiirleri olusmustur. 1997°de Ingiltere’de yayimlanan Runnymede
Trust'mn Islamofobi hakkindaki raporundan sonra bir dizi olay da —1995 Fransa
saldirilari, 11 Eyliil, 2004 Madrid saldirilar1 ve 2005 Londra saldirilar1 gibi— diismanlig:
tetiklemis; acik diismanligin yogunlagsmasina yol agmistir. Batida yagayan Miisliimanlar,
giderek daha fazla “sorun” olarak goriilmeye baglanmistir. Avrupalilar tarafindan
Avrupa’daki Miisliimanlara karsi direnis ve ayrilik sinirinin saglamlasmasina katkida
bulunacak eylemler de gerceklestirilmistir. En ¢ok burka ve basortiisii eksenli kars1 ¢ikis

ve dislama olmustur. Basortiisiiyle ilgili sorunlar 1989°da Fransa’da gerceklesen
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“bagortiisii olayr”na®® kadar geri gidebilir. 1990’lardan itibaren AB’nin laik kamusal
alanlari, Mislimanlarin artan goriiniirligliyle bir siire ugrasmistir ancak 1990’larin
sonunda bu durum degigsmeye baglamistir. Bagortiisii ve burka, Avrupali siyasi liderlerin
kontrol etmek istedigi bir alandan ¢ikmistir (Amiraux, 2012: 210-214). Ancak 11 Eyliil
ve sonrasinda gerceklesen diger saldirillar diismanlhigin  alenilesmesine ve

yogunlagmasina yol agmistir.

Diger taraftan bu diismanligin olusmasinda; elestirdikleri ve “savastiklar1” bu
fanatizmin bliylimesinde temel aktorler yine kendileri yani Bati ve ABD olmustur.
Losurdo (2012) Bat1 yanlis1 ve koktendinci hareketler arasinda bir devridaim oldugunu

ve glinlimiize kadar geldigini belirtmistir:

Bati, zaman icinde Islam diinyasinda ortaya cikan modernlesme ve kurtulus
denemelerine (Musaddik, Nasir, Arafat, Afganistan) sadece diplomatik ve askeri
diizeyde yanit vermemis, ayni zamanda c¢ogu kez dinsel gelenekselciligi de
destekleyerek sahneye siirmiistiir: Fakat bu siirecin sonunda Bati, koktendinci bir
militanlig1  kabullenmek zorunda kalmistir. Islami koktendinciligin  Yakin ve
Ortadogu’da boylesine yayilabilmesi i¢in dncesinde Marksist ya da komiinist egilimli
hareketleri temizlenmesi gerekmisti. Ve bu da yine Batinin yardimiyla miimkiin

olmustur (Losurdo, 2012: 28-29).

Sovyetler Birliginin dagilmasindan ve Soguk Savasin bitmesinden itibaren ABD,
diinya genelinde yeni askeri miidahaleler i¢cin arayisa girmistir. Kendi
koktendinciligiyle, Islamcr koktendincilige karsi savas agmustir: “[...] devlet terdriinii
kullanan [...] bir ABD hiikiimetinin fanatik heveskarligiyla yiiriitillen bir savas”

(Gasper, 2005:14). islamciligin ve cihatg1 Orgiitlerin faaliyetlerinin gelismesini ve

?41989°da Fransa Creil’de bir ortaokulda ii¢ 6grencinin sinifa basortiilii gelmeleri ve sonrasinda okuldan
atilmalar {izerine yasanan siireci ifade etmektedir. “sinifa basortiilii gelen {i¢ Miisliiman kiz 6grencinin
Paris banliyosiindeki bir ortaokuldan atilmasindan sonra {ilkeyi derinlemesine bolmiistiir. Bu vesileyle,
s6z konusu dgrencilerin aileleri nezdinde ‘danismanlik’ gérevi yapan Islamci militanlar, Fransa’da kok
salma stratejilerini degistirirler [...] Fransa dariil Islam -Islam topragi- haline gelir. 1989°dan itibaren,
[...] Fransa’daki islam’mn alani, énemli degisimler gegirerek, Fransa Islam’inin alam haline -gelmeye
baslar” (Kepel, 1995: 194).
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yayilmasini saglayan ABD, “komiinist tehdit” gerekcesiyle Yesil Kusak projesini
baslatmig ve bir donem cihatcilarin “freedom fighters” olarak desteklenmesini, finanse
edilmesini saglamis, “kéfirlere kars1 islam’m uyams1” adinda bir iis olusturmus ve
Pesaver’i “hareket planinin merkez tissii”? (Yigit, 2016: 26-27) haline getirmistir.
Ancak komiinizm tehdidi gegince hepsi birer “dogal” diismana doniigsmiistiir. Kepel

sOyle ifade etmistir:

Pesaver’de artik Washington goziiyle freedom fighters kalmamistir. Amerikan Kongresi
iiyeleri eroin kagak¢iliginin vardigi boyuttan duyduklart endiseyi ve miicahitlerin bu
islere karigtiklarii  dillendirmeye baslamiglardir. Hikmetyar ile Sayyaf, aynen
Necibullah®® gibi ‘asirilik¢1’ olarak yaftalanir ve her tiir Amerikan silahindan mahrum

birakilir (Kepel, 2001: 169).

ABD’nin Sovyetlere karsi destekledigi bazi miicahitler/islamc1 gerillalar ve
orgiitler, belli bir zaman sonra bagimsiz hareket etmeye de baslamislardir. Liibnan’a ve
Filistin’e yerlesenler, Bosna’ya ve Cegenistan’a gidenler olmustur. Ayni siirecte
Talibanin vyiikselisi tipki Iran gibi ABD’nin kontrolii disinda bir gidisati isaret

etmektedir. Bu da ABD isgallerini hizlandirmis veya stirekli kilmistr.

% Hamide Yigit Tekmili Birden Isid adli ¢ahsmasinda Pesaver’in énemine su sekilde deginmistir:
“Pesaver, Pakistan’da Hayber-Pahtunhva eyaletinin merkezi olan bir kenttir ve stratejik dnemi, sinir kenti
olmasindan geliyor. ABD ve miittefiklerinin her devirde istila edecekleri iilke i¢in bir ‘Pesaver’ bulma
gelenegi burada bagladi diyebiliriz. Ciinkii bir {ilkeye miidahale edilecekse, dnce o iilkenin komsusunda
bir sinir kenti segilir ve o kent miidahalecilerin merkez iissii haline getirilir. Libya’ya doniik sdzde isyanct
ihracati icin secilen stratejik yer, Tunus’un Libya sinirindaki Ras Ejder kentidir. Keza Suriye’ye silah ve
savagel ihra¢ etmek iizere secilen stratejik kent de Tiirkiye’nin Antakya’sidir. Yeni isgal projesinin
‘Pesaver’leri bununla da smirli degildir; Urdiin’de, Golan’da, Liibnan’da birer ‘Pesaver’leri vardir”
(2016: 26-27).

% Gulbeddin Hikmetyar, Afgan miicahitlerinin liderlerinden ve Taliban’m iktidara gelis siirecini yéneten
kisilerden biridir. Miicahitlerin 1992’de kurdugu Yonetim Konseyince bagbakan secilmis vel996-1997
yillar1 arasinda Burhaneddin Rabbani hiikiimetinin basbakanligini yapmistir. Ayrica Sovyetlere ve
komiinizme kars1 agtig1 savasla bilinen Hizb-i Islami 6rgiitiiniin de kurucusu ve lideridir. Hikmetyar ve
Recep Tayyip Erdogan’in 1985 yilinda birlikte ¢ekilmis olduklar1 fotograf gazetelerde yer almistir.

Abdiil Resul Sayyaf Afgan miicahit gruplarindan islam Birliginin liderlerinden biridir. 2021°de Taliban’in
Kabil’i ele gegirmesi lizerine Hindistan’a kagmustir.

Muhammed Necibullah ise 1987-1992 yillar1 arasinda Afganistan Demokratik Cumhuriyeti’nin devlet
bagkanidir; 1996°da Taliban tarafindan kardesiyle birlikte iskence edilerek dldiiriilmiistiir.
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1989’a kadar, Suudi, Pakistanli ve Amerikan 6zel servisleri, Sovyetlere karsi
“biiyiik savaga katilan bu sakalli ‘6zgiirliikk savasgilarint’ (freedom fighters)” (Kepel,
2001: 17) denetim altinda tuttuklar1 kanaatinde olmuslardir. Bu ayn1 zamanda iran Islam
Devriminin muarizin1  kurmak hedefinde olan bir denetimdir. Afganistan’dan
Sovyetlerin ¢ekilmesi ve cihadin yayilmasi, 1988 sonrasi Filistin’de baslayan
ayaklanmada yani Intifadada Filistin Kurtulus Orgiitii’niin (FKO) hegemonyasimin
sarsilis1 ve Hamas’1n yiikselisi; Cezayir’de Islami Selamet Cephesi’nin (FIS) dogusu ve
bagimsizliklar1 sonrasi yapilan ilk serbest secimlerde galip gelisi; Sudan’da General
Omer el-Besir’in gerceklestirdigi darbe ve darbenin mimar1 Islamci1 ideolog Hasan el-
Turabi’nin®’ yiikselisi, Humeyni’nin Salman Rushdie’nin®® 6ldiiriilmesine cevaz veren
tnli fetvasi... ile 1990’lh yillar baglamistir. Siddet, isgaller, parcalanmalar 1990’
yillara damgasin1 vurmustur. Bu siireci baslatan Agustos 1990°da Kuveyt’in Saddam
Hiiseyin’in®® ordusu tarafindan isgal edilmesi ve pesinden Korfez Savasimin gelmesi

olmustur (Kepel, 2001: 17-18).

Irak, Agustos 1990°da Kuveyt’i isgal etmistir; savasin sebebi olarak Saddam
Hiiseyin, Kuveyt’in Irak topraklarma girdigini ve petrol fiyatlarimin diisiisii sebebiyle
iktisadi sikintilar yasandigini belirtmistir. Haluk Gerger’in deyimiyle ABD diisman

aramaktadir ve Saddam o denklemde en “kolay” kurban olmustur. ABD Korfez

27 Omer el-Besir Sudanli bir asker ve siyasetcidir. 1989°da Sudan’da gerceklestirilen darbenin basinda yer
alan isimdir. 1993’te devlet baskan1 olmustur.

Hasan el-Turabi Sudan’da Islamc1 faaliyetler yiiriiten etkili bir aktér ve darbe ile anilan “Milli Selamet
Devrimi”nin mimar1 olmustur. Cesitli cihadist ve radikal Islamci &rgiitlerle iliski i¢inde olmus; 1991-1996
yillart arasinda Usame Bin Ladin’in Sudan’da kalmasini saglamistir. 1996°da Meclis Baskanlig1 gorevi
yiiriitmiistiir. Ulusal Sudan islami Hareketini (NIF) kurmustur.

%8 Ruhullah Musavi Humeyni veya Ayetullah Humeyni iran islam Devriminin ruhani lideri olmustur ve
fran islam Cumhuriyetini kurmustur.

Salman Rushdie Hindistan dogumlu, ingiliz-Amerikali yazardir. 1988’de yayimladig1 The Satanic Verses
(Seytan Ayetleri) kitabindan kaynakli Humeyni dliimii i¢in fetva ¢ikarmistir. Tiirkiye nin de dahil oldugu
bircok iilkede c¢evirisi yasaklanmigtir. Hem Rushdie’ye hem de cesitli ¢evirmenlere saldirilar
diizenlenmistir. 12 Agustos 2022°de Rushdie’ye bir saldir1 diizenlenmis ve boynundan bigaklanmugtir.

»Saddam Hiiseyin Abdiilmecid et-Tikriti Irakli siyaset¢i ve Irak’in besinci cumhurbagkanidir. 1979°da
iktidara gelmis ve 2003’te ABD’nin isgaliyle devrilmistir. Baskic1 ve otoriter rejimi 6zellikle Siilerin ve
Kiirtlerin gordiigii baski ve zuliimlerde somutlasmistir. ABD araciligiyla idama mahkim edilmis ve 30
Aralik 2006’da idam edilmistir.

95



Savagiyla, oncelikli olarak diinyanin en biiyiik petrol bolgesindeki askeri denetimini
mesrulagtirmak istemistir. Bu da Irak’a kars1 yiiriittiigli saldirilarini stirdiirmeye imkan
veren gerekceler iiretmesini gerektirmistir. Bu vesileyle uluslararasi hukuku da
umarsizca ihlal etmistir. Neoliberal siyasetin ve tercihlerin eski Yugoslavya’da, Orta
Afrika’da yarattigi kaos, kiiresel neoliberalizm kosullarinda askeri planda bile bir
¢oziime kavugma sansi olmayan etnik boliinmeleri siirekli 6zendirmistir (Amin, 2020:
137).

Korfez’in Saddam’m hoyrathigiyla bulanmis sularinda ABD’nin yillardir Nevada

9530

collerinde yetistirdigi “¢ol fareleri”™ (Cevik Gili¢) i¢in avlanmaya uygun bir ortam

yaratilmigti. Yillardir Korfez’e kendi askeri giiciiyle sarkmak, orada bir kopriibasi
olusturmak, bolgeyi kendi silahli kuvvetleriyle denetim altina almak isteyen Amerika’ya
giin dogmustu. [...] Korfez’e ilk agizda yigilan askeri gii¢, fiillen Suudi Arabistan’in

isgal edilmesi sonucunu dogurdu (Gerger, 2012: 414).

Suudi Arabistan gegmisten bugiine ABD’nin u¢ karakolu gibi hareket e:tmistir.31
Suudi hanedani, yasadig: fiili isgalle basa ¢ikamayinca da kutsal oldugunu iddia ettigi
topraklarina, “kafir” dediklerini ¢agirmasiyla Korfez Savasi baslamistir (Kepel, 2001:
18). Suudi monarsisinin 1960’lardan beri Islam diinyasinda kurdugu sistem ve itibar,

Korfez Savasi’yla sarsilmistir. ABD ise bu sayede ordusunu Korfez’e yerlestirmistir.

% Birinci Kérfez Savasinin ABD tarafindan verilen ismi, Ocak 1991°de baslattigi hava harekatinm adi
olan “Col Firtinas1 Harekati”dir. Bu sebeple Gerger gonderme yapmustir. Diger yandan “Col Tilkisi”
operasyonu ve Araplar tarafindan “Monica operasyonu” olarak da anilmistir (Amin, 2020: 137).

31 Mayis 1962°de Suudi Arabistan Veliaht Prensi Faysal, Mekke’de 111 ulema mensubuyla bir araya
gelmistir. Faysal ve bu Miislimanlar, Kral Faysal gozetiminde, Miislimanlarin Arap topraklarinda ve
diinyanin baska yerlerinde karsilastiklar1 sorunlar1 ele almis ve “Rabitat al-alam al- Islami”yi yani
Rabita’yr, Diinya Islam Birligini kurmuslardir. Rabita’nin nihai bildirgesi oldukca agiktir: “Islami inkar
eden ve gagrisini milliyetgilik kisvesi altinda garpitanlar; gorkemleri, islamin gorkemiyle i¢ ice gegmis
olan Araplarin en biiyiik diismanlaridir”. Fas’tan Endonezya’ya Islam dinin basat oldugu iilkelerde ofisler
acmis; sekiilerizmi ve sosyalizmi engellemek icin ¢alismistir. Diger yandan da Cemal Abdiil Nasir ve Hiir
Subaylarin Arap diinyasindaki olumlu etkisini yok etmeye ugrasmistir. Yedi y1l sonra ise Cidde’de Kral
Faysal ve Urdiin Krali Hiiseyin Rabita’y1 hiikiimetler diizeyine de tagimak istemislerdir ve Islam
Konferans1 Orgiitii (IKO) ile islam Birligi Genel Sekreterligi kurulmustur. Komiinizme ve Arap
milliyetciligine kars1 genis bir cephe kurulup, Vahhabi ideolojisi yayginlastirilmistir. Bu daha sonra ABD
destekli Afgan miicahitlerinin yiikseltilmesine kadar varacaktir (Prashad, 2019: 347-348).
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Burada dikkat ¢ekici hususlardan biri Miisliiman iilkelerin de ABD’ye destegidir. Diger
taraftan Birlesmis Milletler (BM) savasa dahil olmustur ve BM f{iyesi devletler gerekli
destek icin davet edilmistir. 30°dan fazla iilke Irak’a kars1 kurulan BM’nin yetki verdigi
uluslararasi koalisyona katilmig ve/veya asker yollamistir. Amerikan savas biitcesine,
Suudi Arabistan, Kuveyt, Birlesik Arap Emirlikleri, Almanya, Italya, Japonya, Giiney
Kore milyarlarca dolar katkida bulunmustur. Ayn1 zamanda Korfez iilkeleri, Amerikan
sirketlerinden milyarlarca dolarlik silah da satin almistir. Savasa katkilart nedeniyle de

Ingiltere’ye, Misir’a ve Tiirkiye’ye de yardimlar yapilmistir (Gerger, 2012: 419).

Korfez Savasi’ndan 11 Eyliil saldirilarina varan hat, bolgede yasananlarin
olagandisi veya beklenmeyen olgular olmasinin aksine, bir devridaimin pargasi
oldugunu da kanitlar niteliktedir. Diger yandan sosyalizmin ¢oziiliisiiniin getirdigi
karmasa, ‘90’larda belirginlesmis ve 11 Eyliil sonrasinda diinyanin aldigi halde
somutlasmistir. SSCB, ABD i¢in oldugu kadar bolgedeki hegemonik Islamcilarm da
diismani olmustur veya diigmani edilmistir; ancak “diisman” gidince, Afrika, Ortadogu
ve Giiney Asya hatt1 diismanin kendisine doniistliriilmiistiir. ABD’nin 1990’larda Korfez
Savasi’yla baslayan siireci Afganistan’dan Sudan’a degin uzanmigtir. Ayn1 donemde
Subat 1993’te New York’ta Diinya Ticaret Merkezi’'ne saldir1 gerceklestirilmistir ve
1998’de Tanzanya’da ve Kenya’da yer alan Amerikan elgilikleri bombalanmistir. Diger
taraftan ABD, 1992°de BM cercevesinde Somali’ye girmistir; 1993’te Saddam’in,
Bush’a kars1 suikast planladigi iddiasiyla Irak’a fiizeleriyle saldirmistir. Agustos
1998°de ise Bill Clinton “kimyasal silah iiretildigi” gerekg¢esiyle ve ‘“uluslararasi bir
teror sebekesinin iissii” yani Usame Bin Ladin baglantis1 sebebiyle, Sudan’in baskenti
Hartum’da bulunan en biiyilik ila¢ fabrikasini seyir flizeleriyle vurmustur. Al-Shifa,
Sudan’in ila¢g {iretiminin biiylik bir oranim karsilayan bir ilag fabrikasidir ve
bombalanmasi sonucu on binlerce insanin, basta sitma olmak {izere, tedavi edilebilecegi

hastaliklardan Sliimiine sebep olunmustur. ABD’nin 6ne siirdiigii iddialarin ise gercek
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olmadig1 sonrasinda ortaya ¢ikmistir. Bu 6rnekleri 11 Eyliil 6ncesinde de sonrasinda da
cogaltmak miimkiindiir. Sadece fiizeleriyle saldirmamis koydugu ambargolarla da Irak
orneginde oldugu gibi yarim milyon ¢ocugun 6liimiine neden olmustur (Gerger, 2012:
431). Bu alenen, Soguk Savas sonrasinda ABD’nin siirekli miidahalecilik ideolojisinin
yerlesmesini saglamig ve Bush’un 11 Eylil saldirilarindan yaklagik on giin sonra

belirttigi gibi “hi¢ bitmeyen bir gérev”in Oniinii agmistir (Ahmat 2012: 276).

Yasanan siddet sarmali Islamci hareketlerin rotalarinda dnemli bir etkendir.
Islamciligin  1990’lar boyunca sergiledigi doniisiimiin, degisimin, yiikselisin, kimi
zaman da krizlerinin sosyo-ekonomik ve politik sebepleri olmustur. Korfez Savasi ve
yarattigi kirilma Islamci hareketler icin 1990’lar boyunca sdziinii ettigim sosyo-
ekonomik ve politik sebeplerin meydana gelmesinde 6nemli bir faktordiir. Ayrica savas
sonrasinda bolgede ve Islamci hareketlerin iizerinde Vahhabi ideolojisi ve Suudi
hegemonyasi sarsilmig; Saddam Hiiseyin’in kendi ideolojik miicadelesi 6n plana ¢ikmis
ve Selefilerin mevzi savasit genislemistir. Korfez Savasi tiim bolgeyi etkilerken
Tiirkiye’yi de ayn1 oranda etkilemistir. Dergiler ve Islamcilar savas1 “lanetlemisse” de
Tiirkiye’deki yiikselislerinde savasin payr bulunmaktadir. Selefilerin mevzi savasi,

AKP’nin iktidara gelisinde ve gii¢clenisinde de etkili olmustur.

Korfez Savasi, Sovyetlerin  yikilmasindan sonra, 1990’larda  Islamci
hegemonyanin tesisinde veya kurulma miicadelesinde altyapiyr olusturan Onemli
olgulardan biridir. Siirecin devaminda Islamc1 ideoloji agisindan iki kol &ne ¢ikmustir:
cihatgiligin/cihatgr Selefiligin veya “kiirsel cihadizm”in (Zubaide, 2011: 110) yiikselisi
ve “thml” olarak addedilen islamciligin belirginlesmesi. Her iki kolun da temsili ve
tebligi bazinda hem bir i¢ igelik hem de yontemsel olarak farkliliklar mevcuttur. Aym
zamanda her iki kol da kendi icerisinde de yekpare bir sisteme veya goriis birligine

sahip degildir.
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Islamc1  hareketlerin siyasal stratejileri ve ideolojik pratikleri, faaliyet
gosterdikleri tarihsel, toplumsal ve siyasal baglamlarin belirleyici etkisi altindadir.
Baska bir deyisle, Endonezya’da basariya ulasan bir yontem Misir’da etkisiz kalabilir;
fran’da gegerli olan bir siyasal formiilasyon ise Tiirkiye’de karsilik bulmayabilir. Bu
durum, Miisliman diinyanin tekil degil, yapisal olarak pargali ve tarihsel olarak
farklilasmis oldugunu gostermektedir. Sosyo-ekonomik formasyonlar, kiiltiirel kodlar,
siyasal yapilar ve entelektiiel iiretim dinamikleri agisindan bu ¢esitlilik gbz Oniinde
bulunduruldugunda, Islam’mn politik tezahiirlerinin de evrensel ve yekpare degil, yerel
kosullarla eklemlenen bir mahiyet tasidigi goriilmektedir. Cihadist hareketlerden
parlamenter Islamciliga kadar genisleyen yelpaze, tam da bu yerel-toplumsal zeminlerin
belirleyiciliginde sekillenmektedir. Bu farklilasmanin arkasinda, yerelin stratejik
onceliklerini dnceleyen hegemonik kurgu ve toplumsal riza iiretiminin 6zgiil bigimleri
yatmaktadir; her bir baglamda “uygun” Islamcilik bigimi bu 6zgiilliikler iginde tesekkiil

etmektedir.

20. yiizyilin son on yili Islamcilik olgusunun yayginlasmasi ve bulundugu her
bolgede gii¢ kazanmasiyla tamamlanmisti. Bu durum ayni zamanda, kurulan veya
kurulmasi i¢in miicadele edilen Islamci hegemonyanin temsilinin ortaya ¢ikmasi ve
belirginlesmesidir. Bu baglamda, Islamci hegemonyanin yiikselisini ifade etmek admna
Kepel, “hatta laik Tiirkiye’de Islamci RP’nin bagkan1 Erbakan’in 1996°da basbakanliga
gelmesi” (2001: 243) 6rnegini vermistir. Diger yandan Sovyetler sonras1 Bosna’da, kisa
siireli de olsa, Izzetbegovig iktidar olmus ve yasanan savasta Bosna cihatgilarin ugrag
haline gelmistir veya 1995°ten itibaren Cegenistan’daki Islamci gerillalar Moskova’ya
karsi savas halinde olmustur. Misir’da, Cezayir’de, Sudan’da, Pakistan’da,
Tacikistan’da, Endonezya’da, Fransa’da... bir yandan sistemle uyumlu islamci
hareketler gelisirken diger yandan radikal hareketler ve eylemleri de gerceklesmistir.

Marx’in Feuerbach Uzerine Tezler’inden sekizincisi olan “toplumsal yasam, &ziinde
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pratiktir. Teoriyi gizemcilige saptiran biitiin gizler, ussal ¢oziimlerini, insan pratiginde
ve bu pratigin kavranmasinda bulur” (1999: 27) ciimleleri 1990’lar Islamciligmin

seyrini anlamak i¢in rehber gibidir.

Islamci hareketler Ortadogu’nun tamaminda veya Giineydogu Asya iilkelerinde
veya Afrika iilkelerinde aymi hizda ve aym seyirde ylikselise gegmemistir. 1990’h
yillarda Islamci hareketlerin doniisiimii ve sozii edilen bolgelerin birbirini etkiledigi,
birbirleriyle baglant1 igerisinde oldugu asikardir; ancak Islamciligin seyrinde her

iilkenin kendine 6zgli baglami da g6z ardi edilmemelidir.

Giineydogu Asya’da yer alan, Malezya ve Endonezya Islamciligin etkin oldugu
iki lilkedir. Malezya ve Tiirkiye kiyaslamasi da AKP’nin iktidara geligsinden itibaren sik
stk giindem edilmistir. 1957’de bagimsizligint kazanan Malezya anayasasinda resmi
dinin islam oldugu ibaresi yer almaktadir; ancak 1970’lerde baslayan Islamlasma
politikalarma dek modernlesme c¢abalart da mevcuttur ve Miislimanlar ile
gayrimislimler arasinda giindelik yasamda fark yogun degildir. 1970 sonrasinda ¢ok
etnili ve ¢ok dinli yaprya ragmen Islamlasma politikalar1 baslamigstir. 1980 sonrasi
laiklik tartismalar1 giindeme gelmisse de monarsi tarafindan tamamen engellenmistir.
Diger yandan neoliberalizm siireci de yiiriirlige girmistir; Malezya bugiin Islamci
piyasanin dnciilerindendir. 1990’11 yillarda Islami bankacilik, Islami sigortacilik, helal
gida kontrolii gibi sektorler geligmistir. Ayrica iilkede bilgiyi Islamilestirmek de
sektorlestirilmistir: Kamunun ve kamu calisanlarinin Islami olarak kontrolii ve egitimi
1990’larda yogunlagsmistir. Ayn1 zamanda dava ve teblig ¢aligmalari da siirdiiriilmiistiir.
Tiim diinyaca bilinen énemli bir kadin hareketi olan Sisters in Islam (SIS) da 1993
yilinda kurulmustur. Ulkede seriat hukuku ve modern hukuk da ayni anda islemektedir.

Bu Islam monarsisinde, 1990’larda basbakan yardimciligi ve bakanlik yapan Enver
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(Anwar) ibrahim® ile 1981-2003 yillari arasinda basbakanlik yapan Mahathir bin
Muhammed Islamciligin 1990°larda iilkede aldig1 pozisyonda ve iktisadi bir katalizor
olarak calismasinda 6nemli rol oynamuslardir (Abbott & Pippasb, 2010: 135-151; Ozay,
2013: 106-128). Malezya, 1990 sonrasi Islamciligin “iliml1” olarak addedilen, ABD
destekli ve neoliberal siirece baglanan énemli 6rneklerden biridir. Eski ABD Dasisleri
Bakan Yardimcis1 Richard Holbrook Agustos 2005°te sdyle demistir: “11 Eyliil’den beri
ABD, diinyanm her yerinde 1liml1 Islami demokrasiler istiyor. Iste, sadece iki tane var:
Tiirkiye ve Malezya”.*®* Malezya, 2000°1i yillarda da yolsuzluklarla ve usulsiizliiklerle

giindeme gelmistir. Islamc1 dergilerde de yer bulan Malezya’ya Iktibas ve Umran’da

olumlamalarla, rastlamak miimkiindiir.

Giineydogu Asya’da Malezya disinda diger bir iilke, en kalabalik Miisliman
niifusa sahip olan Endonezya’dir. Ulke, 1967°den 1998°de devrilene dek Bagskan
Suharto tarafindan yonetilmistir. Suharto’nun askeri diktatorliiglintin ad1 “Yeni Diizen”
olarak anilmis; kat1 ve yozlasmis Suharto diizeni, yolsuzluklar, katliamlar, ekonomik ve
siyasi krizlerle tarthe gecmistir: “Suharto, 30 yildan fazla siiren askeri diktatorligii
boyunca sistematik insan haklar1 ihlalleri, medyaya sansiir, Orgiitlenme Ozgiirligii
tizerinde siki kisitlamalar, yaygin iskence, komiinistlerin katledilmesi, Dogu Timor,
Aceh ve Papua adalarinda savas suclarindan sorumludur”.®* “Kukla diktator” olarak da

amlan Suharto, ydnetimi boyunca Islamc1 6rgiitlenmelere izin vermemis veya kontrol

%Enver ibrahim 1998te cinsel yonelimine iliskin sdylentilerden, “fiili livata” ve yolsuzluk iddialarindan
gorevi birakmak zorunda kalmig ve 2004’e kadar hapsedilmistir. 2008°de yine benzer sdylemler yayilmis
ve fiili livata ile suclanmugtir. Bu sebeple Kuala Lumpur’da yer alan Tiirkiye’nin Biiyiikelgiligine
siginmistir. Enver Ibrahim, Kasim 2022 secimlerinden sonra tekrar Malezya’da Bagbakan olmustur. Ocak
2023’te laikligin, komiinizmin ve LGBTI+ bireylerin kendi hiikiimeti déneminde tanminmayacag
aciklamasinda bulunmustur.

https://www.bbc.co.uk/turkish/news/story/2008/06/080629 malasia_ibrahim.shtml,
https://www.cnnturk.com/dunya/enver-ibrahim-turk-elciligini-terk-etti
https://www.aa.com.tr/tr/dunya/malezya-nin-yeni-basbakani-enver-ibrahim/2748287
https://www.yeniakit.com.tr/haber/o-basbakandan-net-cikis-laikligi-komunizmi-ve-lgbtyi-tanimayacagiz-
1722709.html (Son erisim, 04.01.2023).
 hitps://www.birgun.net/haber/turkiye-ve-malezya-ilimli-islamcilarin-yedikleri-naneler-88111 (Son
erigsim, 04.01.2023).

34 https://bianet.org/bianet/dunya/104468-suharto-bir-diktator-daha-yargilanamadan-oldu (Son erisim,
10.11.2022).
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https://bianet.org/bianet/dunya/104468-suharto-bir-diktator-daha-yargilanamadan-oldu

altinda tutmustur. Ge¢ Suharto doneminde bir¢ok Ortadogu iilkesinden farkli olarak,
rejim karsisinda giivenilir ve en iyi orgiitlii muhalifleri Islamcilar degil, Miisliiman
demokratlar olmustur (Hefner, 2012: 106). Ancak 1993’ten itibaren Islamcilar icin
degisim baslamistir; Endonezya Islam Diinyas1 Dayanisma Komitesi baskan1 ve Islamci
Hilal Yildiz Partisi (PBB) {iiyesi Ahmad Sumargono, 1993’ten itibaren ortamin
Islamcilar icin daha elverisli bir hale geldigini belirtmistir ve drnegin —neoliberalizmle
uygun bir bicimde de— Malezya’da oldugu gibi Islami bankaciligin 6nii agilmustir.
Ancak bu degisimin sebebi Suharto’nun siyasi ¢ikarlarindan kaynakli olusudur. Diger

3

yandan 1992 ve 1997 yillar1 se¢im kampanyalarinda “yesillenme” barizdir (Hefner,
2000: 122). Suharto sonrasinda ise hem sistem i¢inde kalan hem siddet yolunu kullanan
cesitli Islame1 hareketlerde ciddi bir artis gdzlemlenmistir. 1998 sonras1 iilkede gorece
demokratiklesme oldugu iddia edilse de ¢ok gecmeden yerini kaosa ve catigsmalara
birakmistir. Endonezya Miisliiman Ogrenciler Birligi gibi yeni orgiitler kurulmus;
Miisliiman Kardesler ve Selefiler, Kurtulus Partisi yani Hizb-ut Tahrir —Hizb-ut Tahrir
Endonezya (HTI) olarak da bilinir— gibi yapilanmalar destek¢i kazanmistir. Halen en
faal sekilde ¢alisan HTT’dir. Diger taraftan yeni kurulan veya daha 6nce gizli faaliyetler
gosteren siddet yanlisi orgiitler de bulunmaktadir: Endonezya Miicahitleri, Kutsal Savas
Konseyi, Islami Koruyucular Cephesi, Laskar Cihat Miicahitleri (Ahlu Sunnah wal
Jamaah Laskar Cihad) ve Cemaat-i Islamiyye gibi (Bayat, 2016: 34). Agustos 2000’de
Birinci Endonezya Miicahitler Kongresi gibi etkinlikler diizenlenmis ve yurtdisinda
bulunan Miisliimanlardan bagis toplanmistir. Bu radikal gruplar kafelere, genelevlere ve
ahlaksizlik merkezi olarak gordiikleri yerlere saldirmis veya kapatmistir; Ortiinmeyi
tercih etmeyen kadinlar1 taciz etmisler, liberal Miisliimanlara, diger mezheplerden
olanlara ve Hiristiyanlara saldirmislardir. En biiyiik ve en orgiitlii iki grup Islami

Koruyucular Cephesi (FPI) ve Laskar Cihad’tir (Hefner, 2012: 109). Bu iki grubun kotii

sohretini ise Cemaat-i Islamiyye (JI), Ekim 2002’de Bali bombalamalarinda geride
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birakmistir. JI, el-Kaide ile baglantilidir ancak onun dogrudan bir kolu da
sayllmamaktadir (Hefner, 2012: 114-115). Sistemle uyumlu olan Islamcilar da 1999,

2004 ve 2009 parlamento segimlerinde yerlerini giiclendirmislerdir.

Asef Bayat Suharto’nun devrilisinin gorece 06zgiirlik ve demokratiklesme
getirdigini iddia etmektedir ve benzer iddialar1 Tirkiye’de AKP’nin iktidara gelisi
sonrasinda da gegerlidir; ayrica sonrasinda Islamcilar i¢in Endonezya’da elde edilen
sonucu da Fas’a ve Tiirkiye’ye benzetmistir (2016: 34). Ayoob ve Lussier de Bayat gibi
Endonezya, Tunus ve Tiirkiye orneklerinde iktidara gelen Islamcilign,
demokratiklesmede rol oynayabilecegini belirtmislerdir. Ancak devaminda bu islamci
yapilanmalarin  kendi glindemlerini ilerletebilmek / gerceklestirebilmek adina
demokratik kurumlar1 kullandiklarini ileri stirmiislerdir (Ayoob & Lussier, 2020: 91).
Yazarlara gore Endonezya, Tunus ve Tiirkiye Islamci partileri bu siirecte hem
demokrasinin sundugu davranigsal ve ideolojik ilimlilik potansiyeliyle karsilagmakta
hem de bu durum Islamci partiler icin riskler tasimaktadir (Ayoob & Lussier, 2020: 98).
Burada bir baska benzerlik olarak Endonezya’da, Fas’ta, Malezya’da, Tirkiye’de
Islamci partiler arasinda “refah, adalet, kalkinma, 1slah” gibi kavramlarm da ortakligidur.
Bazen de benzer programlara sahip olup farkli isimler alanlar da vardir; 6rnegin
Misir’daki Merkez Partisi yani Hizb al-Wasat gibi. Bayat, al-Wasat’in 1990’lar sonunda
Tiirkiye AKP’sine benzer bir ¢izgide yer aldigin1 ve Miisliiman Kardeslerden kopan bir
yapilanma oldugunu da eklemistir (Bayat, 2016: 37). Endonezya 1990’larda dergilerin
de dikkatini ¢eken bir iilke olmustur. Cogunlukla Suharto’nun Bat1 yanlis1 bir diktator

olmasi baglaminda ve Islamci direnisi vurgulayan agilarla ele alinmstur.

Dergilerin 6zellikle islamc lideri baglaminda énemsedigi iilkelerden bir digeri,
Fransiz somiirge yonetimi 1956’da son bulan Tunus’tur. Ulke 1956’dan 1987ye kadar
Habib Burgiba tarafindan yonetilmistir. Burgiba’nin Neo-Diistur Partisi hari¢ diger

siyasi partiler ve orgiitlenmeler kapatilmig ve otoriter bir rejim kurulmustur. Bat1 tipi bir
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modernlesme ve laiklesme iddiasiyla hareket eden rejim, seriat mahkemelerini kapamas,
dinsel yapilar1 baskilamis ve kamusal alanda goriiniirliiklerinin azalmasini saglamistir.
Burada rejimin gergeklestirdigi en kritik hamle, iilkedeki Islami gevre icin tarihsel bir
onem tastyan Zeytune Camiini kontrol altina almasi olmustur. Ancak Islamci hareketler
1970’lerden itibaren gizli de olsa orgiitlenmeye baslamistir. 1970’lerin ilk yarisinda
Islami Cemaat yapilanmasi ortaya ¢ikmis ve 1981°de —daha sonra 1989°da “Ronesans”
anlamina gelen en-Nahda adin1 alacaktir— Rasid el-Gannusi ile Abdiilfettah Morou’nun
liderliginde bulunan Islami Egilim Hareketi kurulmustur. 1979 iran islam Devrimi ve
sonrasinda bolgede gelisen Islamci hareketler iilkede Islamciligin goriiniir bir hal
almasini saglamustir. 1980’lerde Islamcilara yonelik baskilar artmistir ve Gannusi de
‘80’1 yillarda tutuklu donemler gecirmistir. Bu siiregte Gannusi’nin bagli oldugu
hareket seriat devleti isteginden vazgecmistir ve rejim de sol hareketlere karsi
Gannusi’yle bir ittifak aramistir; ancak Burgiba buna engel olmustur. Diger taraftan
1980’lerin sonu Tunus’un ekonomik sorunlarla bogustugu bir donemdir ve 1986°da
IMF programi kabul edilmistir. 1987°de ise bir darbeyle Zeynel Abidin Bin Ali
yonetime el koymustur. Cok partili hayata gecilmisse de en-Nahda’nin segime
girmesine izin verilmemistir. 1990’larda Tunus’ta neoliberallesmeye dayali otoriter bir
rejim ortaya ¢ikmistir. Bin Ali rejimi basta Korfez Savasi olmak iizere bolgede cihatci
gruplarin  faaliyetlerinin artmas1 ve yiikselen Islamciliktan kaynakli Islamci
yapilanmalara kars1 daha baskict bir konum almistir. En-Nahda 1990°larda ve 2000’11
yillarin baglarinda yurtdisinda c¢esitli kongreler gerceklestirmistir; bunlarda daima
“thml politikalar” izlenecegi vurgusu yapilmistir. Tunus’ta Islamcilarm iktidar
deneyimi 2010 sonrasi, “Arap Bahar1” olarak adlandirilan siiregcten itibaren
gergeklesmistir (Allani, 2009: 257-272; Ozkog, 2019: 689-718; Torelli, 2016: 30-54;

Wolf, 2013: 560-573). Tiirkiye’deki Islamcilar i¢in 1990’larda Nahda hareketi 6nemli
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bir yerde durmaktadir. Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerinde mutlaka Gannusi yer

almistir.

Islam devrimi iran’da istedigi basariyr yakalamis ancak Cezayir ve Misir igin
1990’larda ayni1 beklenti olussa da basarisizlikla sonuglanmistir. Cezayir’de Islamci
ilerleme Fas’tan ve Tunus’tan da farkli gelismistir ve Cezayir 1990’larda Islamcilig1 en
sert bicimde tecriibe eden iilkelerden biridir. Ulkede, tipki digerleri gibi, 1988’den
itibaren ekonomik sikintilardan ve yoksulluktan kaynakli eylemler, grevler ve isyanlar
baslamustir. Islamci hareketler bu ortamda hizla érgiitlenmeye gegmistir. Ekim 1988°de
yasanan “Ekmek Ayaklanmasi” sonrasinda baslatilan reform hareketleri 1989
anayasasini getirmistir ve bu anayasa ile bazi Islamc1 yapilanmalar partilesme imkani
bulmustur. Bunlar arasinda Cezayir siyasal yasamimin en etkili Islamci partisi olan
Islami Selamet Cephesi (El- Cebhe El- Islamiyye Li’linkaz / FIS), Selefi kokenli
Miisliiman Kardesler geleneginden gelen Islami Toplum Hareketi (HAMAS) ve Nahda
Islamc1 Hareket (MNI) yer alir. Ancak asil rol FIS ile silahli gruplardadir; bunlar ise
Cezayir Silahli Islam Hareketi (MIA), FIS baglantili Islami Selamet Ordusu (AIS) ve
Silahli Islami Gruplar’dir (GIA). 1990°da ve 1991°de gerceklesen segimlerde yiiksek oy
alan FIS, yoksullugu hedefleyen ve Ulusal Kurtulus Cephesinin (FLN) milliyet¢i
sOyleminden bir parca secip kendine mal ettigi bir seferberlik ideolojisi liretmis ve
“Islamei entelijansiya araciligiyla yoksul kent gengligi ve dindar burjuvaziyi bir araya
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getirme yetenegi” sayesinde yerini saglamlastirmistir (Kepel, 2001: 200). 1992°de
Cezayir’de siddet dalgas1 basladiginda, iktidar FIS militanlarimi ¢oldeki siirgiin
kamplarina ve silahli gruplar1 da daglara yerlestirmeye ugrasmistir. 1992°de i¢ savas
baslamis ve 2002’ye dek siirmiistiir. Cezayir solunun {izerinde etkisiz kaldigi yoksul
kent gengliginin taleplerini ve eylemlerini ydnlendirme ve orgiitleme siireci Islamci

hareketler tarafindan firsat olarak algilanmis ve kullamlmistir (Kepel, 2001: 193). Oyle

ki silahli olan hareketler alt siniflar1 orgiitlerken, partilesenler ise dindar burjuvaziyi
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karsilamistir. Ancak i¢ savas boyunca sadece orduyla degil Islamci gruplar kendi
aralarinda da carpismistir. Ayrica el-Kaide baglantili olan GIA tarafindan 1994°te
Cezayir’den Fransa’ya ucan bir ucak rehin alinmig; 1995 yilinda Fransa’da bombali

saldirilar diizenlenmistir (Sueur, 2010: 122 vd.).

Cezayir’de 1990’lar, ozellikle 1992°de FIS’in secimleri kazanmasina engel
olunan siirecten 1997°ye kadar, benzersiz bir siddet ve vahset yasanmistir; yiiz binlerce
kisi yasamini yitirmis, yaralanmis, kayiplara karismis ve go¢ etmistir. Yasanan vahset
dindar burjuvazi ile yoksul taban arasindaki makasi1 daha fazla agmistir. Rejim ise askeri
olarak basar1 kaydetmis ve 1995 sonrasinda neoliberal ekonomi politikalarini
uygulamaya koymustur. 1996’dan itibaren cihadizm halk destegini yitirmeye
baslamistir. 1999°da yapilan se¢imlerde de Buteflika se¢imleri kazanmis ve belirli
siddet eylemlerinde yer almayan Islamcilar icin uyum yasasi ¢cikarmistir. Yasa ve af
kapsami 2005°te genisletilmistir. 2002 se¢imlerinde ise “iliml1” olarak addedilen Milli
Islah Hareketi ikinci parti olarak ¢cikmistir. Milli Islah Hareketinin de dahil oldugu bazi
Islamcilar 2000°li yillarmn ilk yarisinda “Cezayir Yesil Birligi” adinda ittifak da
kurmugstur. 2007°den sonra baz1 GIA militanlar1 Irak’a ge¢mis ve el-Kaide ile yeni bir
yapilandirma olusturmustur; bu AQIM yani Islami Magrip El- Kaidesidir ve ilerleyen
yillarda siddet eylemlerini siirdiirmiistiir. Orgiit hem Cezayir’de hem de Cezayir’in
komsu oldugu Sahel bolgesinde etkindir. 11 Eyliil saldirilarindan beri de rejim ve ABD

is birligi icindedir (Kepel, 2001: 291 vd.; Sueur, 2010).

Cezayir 1990’lar boyunca Tiirkiye Islamcilarmin ve dergilerin, kiiresel
giindemlerinin ana bilesenlerinden biri olmustur. Jktibas, Hakséz ve Umran bir
stireklilik i¢inde Cezayir’deki siireglere yer ayirmistir. Cezayir dergiler icin bir nevi,
kiiresel Islamcilik tahayyiiliiniin merkezi bir simgesi haline gelmistir. “Ummetin
dirilisinde” Cezayir Islamcilig1 Tiirkiye icin hem ac1 hem umut verici bir zemini temsil

etmis; bu baglamda da dergilerde sikga tartisilmistr.
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1990°1ar boyunca Afrika’da Islamci hareketler aktif rol oynamustir. Her birini tek
tek ele almak bu tezin konusu olmamakla birlikte; en ¢ok yanki uyandiran, islamci
hareketleri yonlendiren, etkileyen iilkelere deginilmeye ¢alisiimaktadir. Bunlardan biri
de Misir’dir. Cezayir’in bu denli yer buldugu her ii¢ dergide, Misir’a birkag yazi/haber
disinda yer verilmemistir.  Umran dergisinin Temmuz-Agustos 1993 tarihli 14.
sayisinda “Misir Yeni Bir Iran Olabilir mi?” (44) gevirisi yayimlannus, Enver Sedat’in
suikastindan, Miibarek’in iilkeyi “pazar merkezli ekonomiye dogru” siiriikledigine
deginilmistir.

Cezayir’in i¢ savasla ugrastigi yillarda Misir da Islamci hareketlerin yarattig
biiylik 6lcekli bir siddet dalgasiyla karsi karsiyadir. 1990 sonrasi en ¢ok One ¢ikan
Islami Cemaat (Cemaatii’l-Islamiyye) &rgiitii Yukar1 Nil Vadisinde Kiptileri, turistleri,
giivenlik giiclerini... Oldiirmekle mesgul olmus ve kampiislerde vaazlar, yoksul
mahallelerde eylemler ve giindelik hayatin nasil olmasi gerektigi sik sik teblig
edilmistir. Orgiit, baskent Kahire'nin gdbeginde “Islam cumhuriyeti” kurmus, kimi
mahalleleri “kurtarilmis bolge” ilan etmistir (Bayat, 2016: 17; Kepel, 2001: 351).
Cihat¢1 yapilanmalar, 1970’lerde Enver Sedat’n® solu etkisiz hale getirmek i¢in dinsel
hareketlere alan agmasiyla orgiitlenmeye baslamiglardir ve Enver Sedat’in kendi 6limii
de ayn1 yerden gelmistir. Kepel, Misir ve Cezayir siddet dalgasinin ayni1 anda hizlanma
sebebinin Kabil’in cihatgilarin eline diismesi sonucu Afganistan’daki Misirli ve
Cezayirli cihatgilarin geri doniisiiyle baglantili oldugunu vurgulamistir: “Pesaver’de

‘Cihat¢1  Selefilik’ kalibinda bigimlendirilmislerdir ve uluslararasi tecriibelerini

% Enver Sedat, Cemal Abdiilnasir’in $liimii sonras1 1970°te Misir’da devlet bagkani olmustur. Nobel
Barig Odiillii Sedat, 1979’da tartisma yaratan, Misir’in Israil’i resmi olarak tamdigi ve Filistinlilerin
miicadelesinde taraf olma bigimlerinin degistigi Camp David Antlagmasini1 imzalamistir. Sonrasinda “hain
Sedat” olarak anilmistir ve 1981°de El Cihad Orgiitii Halid el-Islambiili tarafindan &ldiiriilmiistiir. Suikast
sirasinda once bombalama yapilmis ve sonraki devlet bagkani olan Hiisnii Miibarek gibi iist diizey
komutanlara ve yoneticilere de saldirlmistir; Sedat’a 72 kursun isabet ettigi ve bagkalarinin da
oldiiriildigli bilinmektedir. Diyanet Vakfimn Islam Ansiklopedisi Enver Sedat igin su ciimleleri
kurmustur: “Sedat, Islam diinyasiin i¢inde bulundugu bocalama ve gecis doneminin tipik devlet
bagskanlarindan biri olarak Batililar i¢in 6nemli bir kisi, miisliimanlar i¢in ise ne getirecegi bilinmeyen bir
dizi degisiklige girismis siradan bir liderdir” (Kepel, 2001: 87 vd.; https://islamansiklopedisi.org.tr/enver-
sedat Son erigim, 04.01.2023).

107


https://islamansiklopedisi.org.tr/enver-sedat
https://islamansiklopedisi.org.tr/enver-sedat

uygulamaya sokarak yerel cihadin radikallesmesine katkida bulunacaklardir. Ayrica iki
iilkede de rejim, orta siniflarda ‘1thmli’ Islameilarm basarisiyla karsi karsiya kalmigtir”
(Kepel, 2001: 315). Her ne kadar Hiisnii Miibarek®, FIS’in 1991°deki secim zaferine
benzer bir siirece izin vermemigse de Thvan giiciinii gdsterebilecegi tiim alanlarda aktif

rol almistir.

Mistr, Islamciligin en koklii gegmise sahip oldugu iilkelerden biridir. Thvan’in
yani Miisliman Kardeslerin (Ihvanii’l-Miislimin) kurucusu Hasan El-Benna ve
Islamciligin énemli teorisyenlerinden Seyyid Kutub hem sahsiyet olarak hem de teori ve
pratik olarak diinyanin her yanindaki Islamcilar igin bir yaniyla esin kaynagi bir yaniyla
da temel teskil etmislerdir. Bu siirec ihvan’i da dort bir yanda giiclendirmis ve
zenginlestirmistir. 1990’larda Selefiligin yiikselisinin bir nedeni de onlarin giiglii
orgiitliiliigiidiir. Ihvan 2000’lere kadar en cok kentlerde orgiitlii iken; 2000°li yillardan
sonra kirda da ayn1 giice erigmistir (Atacan, 2011: 20). Bu da Islamciligin ekonomik,
politik ve sosyal olarak aldig1 yolu gdsteren ifadelerden biridir. Islamciligin Misir’da
zirvede oldugu donem 1980’ler ise doruk noktast 1990’11 yillarin bas1 olarak
gecmektedir; cesitli orgiitler, eylemler ve sempatizanlardan olusan genis bir kesimden
miitesekkildir. Merkezde Miisliiman Kardesler; etrafinda ise militan cihatg1 Orgiitler,
Islamc1 6grenciler, kadinlar, meslek odalar1 yer almistir. 1990’11 yillarin baslarinda ise
dava ve dernek ¢aligmalar1 yogunlagsmis; sivil toplumun genis bir kesimini etkisi altina
almistir. Bu etkinlik siireci devlet kurumlarinda da yer agma miicadelesini getirmistir
(Bayat, 2016: 36). 1990’lar boyunca Misir ve Misir gibi etkili Islamc1 6rgiitlenmelerin

oldugu bolgelerde islamciligin temsil ve teblig calismalari birlikte yiiriitiilmiistiir.

1992°de Miibarek iktidari, Islam Cemaati &rgiitiiniin yiiriittiigii eylemleri

bastirmak i¢in ugragmis ve karsiliginda elde ettigi askeri basarilara paralel bir bigcimde,

% Hiisnii Miibarek 1981°den 2011°e kadar Misir devlet baskani olmustur. “La vache qui rit” (giilen inek)
veya “modern firavun” gibi lakaplar1 bulunan ve Misir’da diktatorliik rejimi kuran Miibarek, Arap Bahar1
strasinda, kitlelerin miicadelesiyle diistiriilmiistiir.
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Miisliiman Kardeslere karsi siyasi baskiy1 yogunlagtirmistir (Kepel, 2001: 334). 1995°te
ise hiikiimet, Thvan eylemcilerinden tutuklamalar yapmistir; Bayat’in ifadesiyle
“Misir’da ‘Islamcr sektdr’ii denetim altina almaya kararhidir” (2015: 17). 1996°da
Islamc1 hareketlere karsi en baskici bigimde politikalar yiiriitmeye baslamistir. Ancak
Kasim 1997°de Cemaat militanlar1 Hatsepsut Tapinaginda elli sekiz Batili turisti ve dort
Misirliyr vahsice 6ldiiriip; baslarini kesmistir (Kepel, 2011: 337; Bayat, 2015: 17). Ayn1
orgiit 1999°da silahli miicadeleyi terk ettiklerini agiklamistir. Silahi terk eden hareketler
sonrasinda partilesmistir.  1990’larin  sonunda Misir Islamcilar1 da piyasayla
biitiinlesmistir. Bayat, Misir’in Islami bir devrim yerine “muhafazakar bir ahlaki
tasavvur, popilist bir dil, ataerkil bir seciye ve metne baglilik igeren yaygin bir
toplumsal hareket” (2015: 45) gelistirdigini belirtmistir. Bayat, siklikla islamciligin bu
bigimini muhafazakar ideoloji icerisine sikistirmak niyetindedir. Halbuki Islamciligin

farkli tezahiirlerini birbirinden bu denli net ayirmak dogru bir teorik hamle olmayabilir.

Ayoob ve Lussier, Misir’t ve Pakistan’s Islamci diisiiniirlerinin Islam
diinyasindaki yeri-6nemi ile ideolojik altyapilar1 temelinde ve her iki iilkedeki islamci
hareketlerin degisen siyasi kosullara uyum saglama yetenegi bazinda hem birbirlerine
benzetmislerdir hem de konuya iliskin “miikemmel 6rnekler” olarak addetmislerdir.
Ayrica iki iilkede de aym zamanda rejim politikalar1 Islame1 gidisati belirlemedeki
onemli bir konumu isgal etmistir. Kiimiilatif olarak bu siire¢, Islamciligin farkl
tilkelerdeki tezahiirlerinin lilkeye 0zgli gerceklerle iligkisinden de etkilendigini ve
doniistiigiinii  belirtmislerdir. Miisliiman Kardesler ve Pakistanli Cemaat-i Islami
(Jamaat-i-Islami / JI) ana akim Islamciligi, Kutub ve Mevdadi bagiyla Islam felsefesinin
ve Islamc1 ideolojinin temelini teskil eden hem iki yapilanma olmus hem de onlarin
dogal lideri konumundaki teorisyenlerin teorik etkinligini korumustur. Bu iki yapilanma
da siyasi parti kurmaya —ki modern diinyaya ait siyasi partiler “fitne/ fitna” olarak kabul

gormektedir— ve modern siyasete dahil olmaya ikna olmustur (Ayoob & Lussier, 2020:
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65 vd.). Hatta Ayoob Pakistan’1 bu agidan Tiirkiye ile kiyaslamistir ve “Pakistan’daki
[Cemaat-1 Islami] Jamaat-i-Islami (JI), Tiirkiye’deki Islamci partiler gibi, segim
performansinin milkkemmel olmaktan uzak olmasina ragmen, basindan beri parlamenter
hiikiimete ve segim siirecine bagl kalmistir” (Ayoob, 2004: 6) diye eklemistir. Ornegin
Pakistan’da, 1977°de Muhammed Ziya’il Hak’in diktatorligii, toplumsal meselelerde,
ozellikle azinliklar ve kadinlar konusunda, Cemaat-1 Islami ile ittifak yapmistir. Ancak
Afganistan’da yasananlar1 bahane ederek CIA ve Suudiler ile kurdugu ittifak da
Pakistan’in sekiiler hayatina agir bir darbe getirmistir (Prashad, 2019: 364). Pakistan’in
ve Tiirkiye’nin bir baska ortak noktasi ABD ile kurduklar ittifaklar denilebilir. Ara ara
sarsilsa da 11 Eyliil saldirilarindan sonra diizelme yoluna gidilmis ve Islamabad ile

Washington arasindaki ittifak yeniden canlanmistir (Yasmeen, 2012: 173).

Pakistan Islamciliginin gesitliligi arasinda Cemaat-1 Islam (JI) en giiglii hareket
olmustur. Mevdidi tarafindan kurulan JI, General Ziya’iil Hak’in Islamcilik projesinde
Oonemli bir paya sahiptir ve tahakkiimiinii de hala siirdiirmektedir. Hareket cihat¢i bir
yapilanma olmasa da toplumun ve devletin Islamilesmesinde veya kontrol altina
alinmasinda 6nemli bir pozisyonun sahibidir. Ancak JI icinde politikalar1 ters diisen
ayrilikgr gruplar da olmustur. Bunlar arasinda Kesmir’de etkili olan ve el-Kaide ile
yakinlasan Dava Cemaati ve militan kanadi olan Laskar Tayyibe’dir (Lesker-i Tayyibe).
Dava Cemaati baslangigta siddet igermeyen, yardim ve bagislara dayanan bir hareket
olmugsa da ABD’nin ve Suudilerin girisimleri siddet kanadin1 da dogurmustur (Bayat,
2016: 40). 1970’lerin sonundan beri Suudi destekli Rabita tipi Orgiitlerin bolgedeki
varlig1 da buna sebep olmustur (Prashad, 2019: 364). 1990’larda Pakistan’da etkili olan
bir baska hareket, o dénem gayri resmi olarak faaliyet gosteren Hizb-ut Tahrir’dir. Orgiit
2000 yilinda Pakistan’da resmi bir harekete donilismiis ancak kisa siire sonra yeraltina

inmek zorunda kalmistir. Hizb-ut Tahrir, “Pakistan’da istikrarin tek garantorii” olarak
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bir “Rasidin Halifeligi” yani dort halife doneminin kurulmasimi teblig etmistir

(Yasmeen, 2012: 173).

Diger taraftan birer Islam devleti olan Suudi Arabistan ve Iran &rnekleri hem
onceki ele alinan iilkelerden hem de birbirlerinden oldukga farklidir. Ayoob ve Lussier
bu iki iilkenin sistemi i¢in “benzersiz baglamlarinin iirlinleridir ve bu nedenle baska bir
yerde cogaltilamazlar” (2020: 64) vurgusunda bulunmustur. Kepel de 1980’11 yillarin
Islamc1  egilimlerinin iran ile Suudi Arabistan arasindaki rekabet iizerine
konumlandigin1  belirtmistir (2001: 181). Islamcilik acisindan &zellikle iran hem
iktidarda hem muhalefette yer alan Islamcilik Srneklerinin bulunabilecegi bir iilke
olmustur; Suudi rejimi ise boyle bir muhalefete miisaade etmemistir. Birinde Vahhabi
ideolojisi, digerinde Humeyni’nin Velayet-i Fakih &gretisi Islam’m bagsat oldugu
topraklarda etkin iki kolu da temsil etmistir. Dergiler Suudi Arabistan’a mesafeli ve yer
vermeyen bir konumu tercih etmislerdir. Iran ise bir Islam Cumhuriyeti olmasi
sebebiyle zaman zaman dergilerde yer bulmustur. [ktibas’in Iran’a ilgisi diger iki

dergiden daha yogun olmustur.

1979 sonrasi Iran’da bir Islam Cumhuriyetinin kurulmasi, Siilige bagli bir
“Islamcihig1r golgelerden ¢ikarip iktidar koridorlarina” tagimistir. Bu énemli gelisme
Islamciligi, Batililasma karsisinda da bir alternatif olarak ¢ikarmustir. Iran’da devrime
dogru giden siiregte Islamcilik bir ideoloji iken, yeni rejimin resmi ideolojisine; bir
statiiko ideolojisine déniismiistiir (Akbarzadeh, 2012: 142). 1990’lar Iran igin Irak’la
yasadig1 sekiz yillik savas sonrasi yeniden yapilanma, kalkinma ve cesitli alanlarda —
egitim, kadin, genclik, kiiltiir, kent gibi— degisimi simgelemektedir (Bayat, 2005). Iran,
Islam devrimi sonrasi Islamizasyon siirecine girmis; 1990’larda bu siireci yukaridan
asagrya dogru yogunlastirmistir. Diger yandan 1990’lar Islamciligi genel olarak
asagidan yukariya dogru bir hareket olmustur ve iran’da gelisen muhalefet de bu

baglamin Ornegidir. Mayis 1997°de, reform yanlist Muhammed Hatemi se¢im
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anketlerinde biiylik bir zafer kazanmistir ve bu 1999 se¢imine de yansimistir. Liibnan
Hizbullahi’nin da Hatemi’yi destekledigi binmektedir. Ancak 2002 sonrasi rejim, tutucu
karakterine Ahmedinejat ile yeniden donmiistiir (Akbarzadeh, 2012: 147; Bayat, 2016:

92 vd.).

Suudi Arabistan ise 1980’lerde imkansiz olan reformcu egilimler, 1990’larda
belirmistir ve aym1 donem Al-Watan, Al-Riyadh ve Okaz gibi gazetelerde dini reform
siireci dile getirilmistir. Bu siire¢ ayn1 zamanda farkli mezhep ve dini inang ¢esitliligini
kabul etmeye yonelik bir zaman dilimiyle de denk gelmistir. Ayrica El-Hiwar al-
Watani’nin (Ulusal Diyalog) yillik konferansinda Siinni karsiti  sdylemlerin
tartisilabilmesinin de yolu agilmaya calisilmistir (Alhussein, 2012: 179). 1990’larin
sonunda “Islamo-liberal” bir egilim de ortaya cikmistir (Bayat, 2015: 46). Yine de
oldukca kisithh bir muhalefet s6z konusudur ve Suudi monarsisi tarafindan da
bastirtlmistir (Bayat, 2016: 42 vd.). Suudi rejiminin 1980’lerde ve 1990’larda en
belirgin 6zelligi isbirlik¢i tavridir: “Afganistan cihadinin 1980°li yillarin en 6nemli
militan davasi haline getiren Suudi iktidari, kendisi de bu kavgaya destek olan biiyiik
Amerikali miittefikini Siinni eylemcilerin kovusturmasindan muaf tutarak Sovyetler
Birligi’ni glinah kecisi haline getirmistir” (Kepel, 2001: 156). Ciinkii ABD’nin ve
Batinin istegi serbest piyasa sisteminin engelsiz devam etmesidir ve bununla uyumlu
Islamc1 hareketlerin ve rejimlerin kurulmasidir. Sovyet zamaninda ve Sovyetler
yikildiktan sonra ABD kendi tasavvurunda bir Islamci rejim yaymanin miittefikleri
olarak Pakistan’1 ve Suudi Arabistan’1 gdrmiistiir. Ornegin Suudiler Afganistan’a para
saglarken, Pakistanlilar da Afgan miicahitlerinin egitim kismiyla ilgilenmiglerdir.
Korfez Savasi sonrasinda Suudiler bazi Islamci gruplar ve cihatcilar tarafindan terk
edilmis veya lanetlenmistir. Hatta bazilar1 1990’larin ortasinda Ibn-i Teymiyye (1263-
1328) eserlerine referansla Suudi rejimini yikma ¢agrisinda bulunmustur (Giirel, 2014:
24). Samir Amin Ibn-i Teymiyye’yi “Orta Cag’in gerici din alimlerinden” biri olarak
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addetmistir ve eserlerini de “Vahhabi Islam’dan” baskasmnin tekrarlamadigini (2020: 67)
vurgulamistir. Teymiyye’ye vurgu yapan ve Suudileri hedef alan isimlerden biri de
Usame Bin Ladin olmustur. Suudi rejimi 1980’li yillar boyunca bin Ladin’i el iistiinde
tutmus olsa da Korfez Savasi sonrasinda baglar kopmustur.®” Burada devreye Sudan ve
Hasan el-Turabi girmistir; ¢iinkii Turabi, “Cdl Firtinas1” operasyonundan sonra ABD ve
Suudi rejimi karsisinda yer alanlari 6zellikle Islamcilart —“Arap milliyetcileri,
Miisliiman Kardesler, radikal islamcilar ve hatta bir siire icin FKO yéneticileri” (Kepel,
2001: 359) — bir araya toparlamak istemistir. Sudan hem 1990’larda hem de 6ncesinde —
Sadik el-Mehdi yonetiminde— ve hatta 2000’lerde, Islamlasmanin ve Islamciligim
karmagik ve ¢ok katmanli deneyimlendigi {iilkelerden biri olmustur. “Modernitenin
esiginde bir Islam devriminin yasamasi ve daha sonra modernite ile barismaya
calisirken bunun sonuglari ile miicadele etmesi” (El-Affendi, 2016: 414-415) acisindan
Sudan benzersiz bir 6rnek olarak goriilmiistiir. Mehdi ve Turabi donemleri birbirinde
farklr iki Islamcilik deneyimleri olsa da hosnutsuzluk ve baski her ikisinin rejiminde de
belirginlesmistir. 1999°da Turabi’nin partiden atilmasi ise Sudan’1 baska bir Islamciliga
striikklemistir (El-Affendi, 2016: 397 vd.). Dergilerin Sudan, Somali, Afganistan gibi
iilkeleri ele aldiklar1 ana nokta ya Islamci hareketlerin gidisati ya da ABD’nin etkileri
baglaminda yasananlar olmustur. Turabi ise, 1990’11 yillarda Islamci dergilerin

onemsedigi ve yer verdigi Islamciligin uluslararas: énemli aktorlerinden biridir.

Turabi’nin Islamcilar1 toplama gabasi ve artik Pakistan’da istenmeyen cihatg1
gruplarin da Ladin’in hem orgiitsel hem maddi destegiyle dort bir yana dagilmasi
onemli bir paralellik olusturmustur. Bu sirada 1992°de BM ¢ercevesinde ABD
Somali’ye “Umut Operasyonu” ismiyle ¢ikarma yapmistir. Bu siirecin Sudan’a bir

tehdit olusturacagi kanaatine varilmistir ve cihatcilar 1993°te Somali’ye gelmistir; ABD

% Usame bin Ladin’nin 1991°de Suudi Arabistan’dan kovuldugu yoniinde iddialar oldugu gibi kendi
ayrildigina iligkin goriisler de bulunmaktadir. 1991-1992 gibi Sudan’a ve ardindan 1996’da Afganistan’a
yerlestigi bilinmektedir.

113



ise burada yenilgiyle karsilasmistir. Somali sonrasinda Ladin Sudan’a geri gelmistir ve
Sudan ekonomisine yatirimlar yapmustir; Suudi aleyhtar1 Islamcilar i¢in 6nemli bir
ornege doniismiistiir (Kepel, 2001 359 vd.). 1996’da Afganistan’a dondiikten sonra

Suudi rejimini 6nce kinamais, sonra cihat ilan etmistir®®:

Ozellikle yiiksek toplumsal kategorilerin (kendisinin de ait oldugu), devletin borglu
oldugu ve riyalin deger kaybetmesi, vs.den zarar géren “biiyiik tiiccarlar’in taleplerine
hak verir. Oncelikle dindar burjuvaziye (ve bazi prenslere) hitap eder ve onlari
hanedandan ayirmaya c¢alisir. [...] Misliiman topraklar isgal edildigi andan itibaren
cihadin “herkes icin bir farz” oldugunu diigiinen [...] eski hocast Abdullah Azzam’in
vurgularint kullanan Usame bin Ladin, Amerikan isgalciyi “Kutsal Yerler”in disina
siirmek i¢in her Miisliimani cihada ¢agirir. Uzun uzun ibn-i Teymiyye’ye atifta bulunur,
biitiin miiminleri gorlis ayriliklarini asarak Suudileri, “Siyonist-Hagli ittifaki”nin o
isbirlikcilerini devirmek igin birlesmeye davet eder. Ik basta kralligin silahli giiclerine
emirlere itaat etmeme yoniinde hitap eder, tiiketicileri de Amerikan iiriinlerini boykot
etme yoOniinde tesvik eder. Haziran 1996’da Hobar’daki Amerikan askerlerinin
konaklama yerine yapilan saldirtyr ve Ekim 1993°’te Somali’de kazanilan “zafer”i
yiicelten cihat ilani, Afganistan, Bosna-Hersek ve Cegenistan’da carpismis olan
“Arabistan evlatlari”’ndan sdz ettikten sonra, yarimadada “Islam devleti” kurulana kadar

savagin siirecegini ilan eder (Kepel, 2001: 361).

Afgan cihadi sonrasi cihatgilar, Sovyetler Birliginin yikilmasiyla da daha
Ozglivenli bir hal i¢inde dort bir yana ya dagilmislardir ya da kopyalanmiglardir. Yemen,
Somali, Sudan, Cezayir, Misir, Filistin, Bosna, Cegenistan, Tacikistan, Endonezya... en

cok bilinen &rnekleridir. 1990’lardan sonra da Islamciligin yogun etkisinde ilerleyen

% «23 Subat 1998’de Zevahiri ve Bin Ladin savasi diinya Slgegine yaymayi isteyen Yahudilere ve
Haglilara karsi Diinya Islam Cephesi’ni genislettiler. El-Kaide’nin de rakibi ‘Cemaat el-Tevhid vel-
Cihad’ grubunun basinda bulunan Urdiinlii Ebu Musab el-Zerkavi, bin Ladin’e katild1” (Dupont, Jaouen
& Verdeil, 2022: 389). “El Kaide’nin en iyi savunma olarak saldir1 stratejisi, 23 Subat 1998’de Diinya
Islam Cephesi (Usame bin Ladin liderligindeki) tarafindan yaymlanan ‘Yahudilere ve Haglilara karsi
Cihat’ agiklamasinda kavramsallagtirllmigtir” (Ayoob & Lussier, 2020: 141). 1996’daki ilaninda da aleni
oldugu gibi bu agiklamasi da cihadin kiiresellestiginin agik beyanidir.
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iilkeler i¢cin Samir Amin, ““Memluk’ iktidar tipi bagnaz bir teokratik diizen kurmak

istiyorlar” (2020: 68) demistir.

Ortadogu’da 1990’larda Irak, Suriye, Filistin ve Liibnan kendine has kosullardan
kaynakli Islamciligin da baska versiyonlarma sahiptir. Suriye i¢ yapisal zellikleriyle ve
Hafiz Esad’in 1971°den 2000 yilina kadar siiren iktidarinda, islamci yapilanmalarin
diger iilkelerdeki etkinligi 1990’larda Suriye’de gelismemistir. Suriye ihvami olarak
bilinen Miisliiman Kardeslerin Suriye kolunun da dahil oldugu Islamci ayaklanmalar,
1990 oOncesine denk diismektedir ve Hama Katliami1 olarak da bilinen, 1979-1982
yillarinda ayaklanmalar kanli bir bigimde bastirilmistir (Pierret, 2016: 421 vd.).
Suriye’de Islamci hareketlenme 2000 sonrasinda baslamistir ve 2011 sonrasinda ise iilke
cihat¢ilarin her bir ¢esidinin kol gezdigi bir savas alanina dé')nmiisﬁir.sg Liibnan’da ise
dikkat ¢eken olgu Hizbullah’tir. Oncelikle Liibnan’1 farkli kilan seylerden biri ¢ok etnili,
cok dinli ve cok mezhepli yapist olmustur. Bu kosullarda retorikten ¢ok pratikte varlik
gosteren ve desteklenen Hizbullah da Islam devleti fikrinden vazgecmistir (Denoeux,
2002: 76). Hem Suriyeli Islamcilarm hem Hizbullah’m Iran’la iliskisi daha kuvvetli
olmustur; Hizbullah’in Islam devleti fikrini terk etmesi ise Velayeti Fakih dgretisinden
de hemen vazgectigi anlamma gelmemektedir. Bayat, “aslinda Hasan Nasrullah,
Hizbullah’1n siirdiirdiigii siyasi fikir (al-fikr al-siyasi) ile tadil ettigi siyasi program (al-
barnamaj al-siyast) arasinda ayrim yaparak bu ikilemle miicadele etmeye caligmistir”

(Bayat, 2016: 39) diye belirtmektedir. Irak ise 1990’I1 yillar boyunca ve 2003’ten

¥ Bolgede 6zellikle Suriye, Liibnan ve Tiirkiye baglaminda, dogal gazin dagilim iizerinden savas ve
kontrol siireglerinin yasandigr vurgulanmustir. Liibnanli aragtirmact yazar Ghada El Yafi “Suriye’ye
Miidahalenin Arka Plani Tiirkiye ve Katar Neden Suriye’ye Karsi; Rusya ve Cin Kimi Destekliyor?”
(2015: 31 vd.) baslikli yazisinda sorunun 1992 tarihli Kyoto Antlasmasina kadar geriye gittigini belirtmis
ve 1996’da Rusya’nin bilyiik projesi Gazprom ile ABD destekli Azeri dogalgazini tasiyacak olan Nabucco
dogal gaz boru hatti projesinin siireci belirledigini vurgulamistir. Gazprom projesinin ABD’yi saf dis1
birakacak giicte oldugu ve ABD’nin gazi kontrol edemiyor ise de bolgeye hdkim olmaya galisacagi
aciklamigtir. Bu baglamda da 1995 sonrasinda Katar’da, 1996 sonrasinda Liibnan’da, 2000°de Rusya’da
ve 2002’de Tiirkiye’de yasanan iktidar degisiklikleri orneklendirilmigtir. AKP’nin kurulusunu da
iktidarin1 da projeyle iliskilendirilmistir. “Nabucco! Amerikalilardaki anlami bagka, Araplar i¢cin anlami
bagkadir. Hatta Feyroz Nabucco adina besteledigi bir sarkida; ‘Nabucco, senin adin esaret; Irak’taki adin
Yahudi zaferi oldu’ demistir” (Yafi, 2015: 35). Tiim bu siire¢ Suriye topraklarinda da savas ve cihat
iizerinden somutlasmustir. Genis bilgi icin bkz: Yigit, H., (2015), AKP’nin Suriye Savas1, istanbul: Tekin
Yayinevi.
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itibaren ABD’nin isgal sahasma donmiistiir. iran’da oldugu gibi Irak’ta ve Liibnan’da,
Islamcilik ve Siilik birlikte diisiiniilmelidir; bu iilkelerde etkili Islamci hareketler
Siilikle i¢ icedir. Irak Islamciliginda bu kesisim Sadr ailesinde somutlasmistir ve Irak
Islamciligi, Sadr ailesine deginmeden tamamen anlasihr bir konuma sahip
olamayacaktir. Sadr ailesinin, On Iki Imam’dan biri olan Musa el-K4zim’in soyundan
geldigi bilinmektedir. Aile bir¢ok Sii alimine sahip olmus; Oncelikle Irak’ta ve Irak’in
toplumsal ve siyasal hayatinda etkin rol oynamistir. Ailenin 6nemli isimlerinden biri
olan Muhammed Bakir es-Sadr Saddam Hiiseyin tarafindan 1980 yilinda idam
edilmistir. 2000’11 yillarda Irak siyasetinde yer alan Sadr Hareketi’nin lideri Mukteda
es-Sadr ise 2003’te ABD isgali lizerine Mehdi Ordusu yani Barig Birlikleri olarak da
anilan direnis Orgiitinii kurmustur. Liibnan’da 1974’te kurulan Emel (Amal)
Hareketi’nin kurucusu da bu aileye mensuptur. Hem hareket hem aile Suriye’ye ve

Filistin’e de destek olmustur (Baker, 2022; Cohen, 2022).

Filistin ise, Israil isgali karsisinda verdigi miicadelede sadece Islamc1 ¢evrelerin
degil bir¢ok sol / sosyalist yapilanmanin da destegini gormiis bir konumdadir. Filistin
Iktibas, Haksoz ve Umran’da merkezi bir role sahiptir, “iimmetin onur meselesi’dir.
Siireklilik i¢inde dergilerde yer bulmus, Tiirkiye’deki Islamci hareketin tek sesli bir
bi¢cimde sahiplendigi bir konumu olmugstur. 1990°1arin konjonktiiriinden farkli olamayan
bir bigimde Filistin’de de Islamc1 6rgiit Hamas’m yani Islami Direnis Hareketinin
yiikselisi ve diger cihat¢1 gruplarin destegi 6n plana ¢ikmugtir. 1987 yilinin sonunda
baslayan Intifada, Hamas’in yiikselisini getirmistir. Hamas, Filistin Miisliiman
Kardeslerinin siyasi koludur ve Izzeddin el Kassam Tugaylar1 da Hamas’in silahli
koludur. 1990°dan itibaren FKO destekli meslek sendikalarmna ve iicretli orta sinifa
Hamas’in niifuz ettigi de goriilmiistiir. Ayrica, Korfez’den gelen yardimim en 6nemli
payr Hamas’a olmustur: “1990°da Kuveyt, Hamas’a 60 milyon dolar, FKO’ye ise

sadece 27 milyon dolar vermistir” (Kepel, 2001:188). Diger yandan 1990’11 yillarda
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siirdiiriilen Oslo baris siireci FKO’yii zayiflatip; Hamas’in elini giiclendirmis, Oslo
Antlasmalar1 da FKO’yii, Israil-Filistin arasinda bir “tampon” islevine doniistiirmeye
calismustir. Bu temelde FKO’niin konumu, Hamas’1in konumunda ayr1 bir belirleyen gibi
de olmustur. Ote yandan 2001°de ikinci Intifadanin baslamasi1 Hamas’m siddet
boyutunu artirmasina yol agmistir. Ayoob’un su vurgusu oldukc¢a yerindedir: “Hamas’in
yani sira El-Fetih’in yan kuruluglart da dahil olmak iizere diger Filistinli gruplar
tarafindan yiiriitiilen ... siddet iceren faaliyetler, Israil isgali gerceginden ve isgal
altindaki topraklarda Filistinlilerin artan ekonomik ve siyasi caresizliginden ayri
tutulamaz” (2004: 7). Ayrica ilerleyen zamanlarda Hizbullah gibi Hamas da
partilesmistir ve 2006’da ilk kez parlamento segimlerine katilip, 132 sandalyeden

76’sin1 elde ederek secimlerin kazanani olmugtur. *°

Cihatcilar tarafindan “yeni bir kutsal savas cephesi” (Kepel, 2001: 283) olarak
goriilen ve Iktibas, Haksoz ve Umran dergilerinde iimmete gagrilarla daimi bir sekilde
ele alinan, bir diger durak da Bosna’dir. Bosna’nin, 1992’de bagimsizligini ilan
etmesinin ardindan bolgedeki Bosna ve Hirvat halklarini uzaklastirip, Sirp devleti
kurma amacinda olan Sirp milliyet¢i milisler, 1992°den itibaren Bosnalilara kars:
sistematik katliamlarda bulunmustur. Bunlardan en ¢ok bilineni 1995°te gerceklestirilen
Srebrenitsa Katliamidir. Sonrasinda savas son bulmus ve Dayton Baris Antlasmasi ile
Bosna-Hersek kurulmustur. “Islah hareketinin hikmetli 6nderi” (Atalar, 2014: 177 vd.)
Aliya Izzetbegovig (1992-1996, Subat 2000-Ekim 2000) ise 1992°de Bosna’nm ilk
cumhurbaskan1 olmustur ve Antlagsmay1 da o imzalamistir. Kepel, “karma bir ideoloji”
olarak addettigi cihatg1 Selefiligin yiikselisinde 1992°den itibaren Bosna’da, 1995’ten
itibaren Cecenistan’da, 1990’dan itibaren Cezayir’de ve 1990’larin sonuna dogru
Kesmir bolgesinde yasanilan siireclerin etkisi oldugunu (2001: 260) ve “Islami anlam

zemininde temel bir hedef haline” (2001: 274) geldigini ileri siirmektedir. Bu yerel

40 https://bianet.org/bianet/sivaset/73884-filistin-secimlerini-hamas-kazandi (Son erigim 05.01.2023).
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catismalar1 kiiresel bir cihadin pargasi yapma cabalari, Sovyet sonrasi Orta Asya’da

ozellikle Tacikistan’da da belirmistir.

Bosna ve Cecenistan Islamci vyiikselisin ve Jktibas, Hakséz ve Umran
dergilerinin ¢cok 6nemsedigi iki 6zgilin deneyimdir. Her bir iilkenin deneyimi kendi i¢
dinamikleriyle baglantili oldugu kadar bagli oldugu veya baglanti kuruldugu genel
hattan da kopuk degildir. Kendi i¢ yapis1 kadar bulundugu bélgenin etkisi de Islamci
siirecin ilerleyis yoniinde 6nemli bir etkendir. Tiim bu izlek boyunca merkezde yer alan
iilke ise Afganistan’dir. Afganistan, daha 6nce de sozii edildigi lizere ABD, Pakistan ve
Suudi Arabistan destekli; Afgan cihadina giden siireci ve yetisen, gliglenen, 6zgiivenle
hareket eden cihat¢ilarin dort bir yana dagilisini; ylikselmekte ve doniismekte olan bir
ideolojiyi, bulundugu harekete ve ililkeye bagli olarak, az veya cok etkileyecek,

zapturapt altina alinmasi zor olan bir giic dogurmustur. Kepel soyle ifade etmistir:

Afgan topraklan ¢ok sayida bolgeye ayrilmistir; bu bolgelerin yonetimi, su ya da bu
partiden, ama &zellikle etnik ya da agiret baglarina 6nem veren ve haghag ekimi, afyon
ve silah kacake¢iligiyla geg¢inen kumandanlarin yonetimindedir. 1990°da cihat her giin
biraz daha fazla yerini fitneye birakmaktadir. Saddam Hiiseyin’in 2 Agustosta Kuveyt’i
isgali bu kargasa ortaminda olmustur - ikinci Kérfez Savasi’na gotiiren siireci baslatmis
ve Suudi Arabistan’mn diinya Islami iizerindeki hakimiyetine, Iran’in meydan
okumasindan da ciddi tehlikeler yaratmistir. Hikmetyar ve birlikleri, ayrica Arap
“Cihat¢ilari”nin da ¢ogu, Riyad’a karsi tavir almig, boylelikle en onemli hamilerine
kars1 donmiislerdir. Bu da Afganistan’daki “modern” Islamcilarin ¢anlarii ¢aldirmis ve
bir yandan Taliban’a yol acarken, 6te yandan da diinyadaki Arap “Cihatgilari”nin

¢ogalmasina neden olmustur (Kepel, 2001:169-170).

1992-1996 yillar1 arasinda Afganistan’da miicahitler aras1 i¢ catigsmalar

yasanmig; 1996°ta Taliban Kabil’i ele gegirmistir:
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Afganistan’daki i¢ savas, milisler ve bolgesel gruplar arasinda devam etti ve Kabil
hiikiimeti -1990'dan itibaren Islam Cumhuriyeti- kisa siire de yikildi. Iki baris
antlagsmas1 (1993) sadece asagi yukar1 iki biiyiik etnik gruba karsilik gelen 6zerk
bolgesel giiclere boliinmeyi sagladi; Kandahar’dan gelen Taliban, Eyliil 1996’da hig
zorlanmadan Kabil’i ele gecirdi. Artik yeni bir diinya s6z konusuydu (Dupont, Jaouen &

Verdeil, 2022: 388).

Taliban orgiitii, 1994’te kendini halifesi ilan eden Molla Omer liderliginde,
Pakistan’daki Deobendi medreselerinde okuyan Afgan talebelerce kurulmustur ki
“taliban” kelimesi de “medrese talebeleri” anlamina gelmektedir (Giirel, 2014: 34).
Taliban koyu Siinni mezhepgiligi ve katt yonetimiyle bes yil boyunca iktidarda
kalmistir. Aynt donem i¢inde el-Kaide’nin de iissii oldugu iddia edilmistir. 11 Eyliil
saldirilar1 sonrast ABD’nin Afganistan’a saldirtya gegisiyle Taliban yonetimi 2021°e dek
son bulmustur. Afganistan’dan Islam’mn basat oldugu veya orgiitlii vaziyetlerde
bulundugu her bir yere yayilan etkisi, Sovyetler Birliginin dagilmas: sonucu Orta
Asya’da da ve oOzellikle Tacikistan’da hissedilmistir. Orta Asya iilkelerinin
Miislimanlar1 genel olarak Siinni Hanefilerden olup, Siiler oldukg¢a azdir. Cesitli

tarikatlara ve cemaatlere rastlamak ise mumkiindir;

Orta Asya’nin gesitli yerlerindeki din adamlarinin 6nemli bir kesimi, biiylik Sufi ailelere
mensuptur. Ozbekistan ve Tacikistan’da rejimi protesto eden miiftiilerin yerini alan
resmi miiftiiler de Naksibendi’ydi. Bagimsizliklarin ilanindan sonra, bazi Tiirk Sufi
tarikatlar Orta Asya’da var olan kollarla iliski kurmaya, hatta dogrudan oraya
yerlesmeye calisnuslardir. Esat Cosan yonetimindeki istanbul Naksibendileri 6zellikle

Buhara’da ¢ok aktiftir (Roy, 2009: 205).

1990’lardan sonra bolgede Fetullah Giilen’in de aktif oldugu ve yatirimlar
yaptig1 bilinmektedir. 1990 sonras1 Orta Asya lilkelerinde —Azerbaycan, Kirgizistan,

Ozbekistan, Tacikistan, Tiirkmenistan, Kazakistan— asamali olarak Islamci etkiye
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rastlamak miimkiindiir. Ancak aralarinda Islamcilarin iilke gapinda etkili olabildikleri
tek yer Tacikistan olmustur (Roy, 2009: 184). Bélgede islam’a artan ilgi Sovyetler
Birligi dagilmadan 6nce baglamistir; Sovyetlerin Siinni Arap iilkelerine agilmasi, oraya
giden dgrenciler iizerinde Thvan araciligiyla Islamci etkilerin olusmasini saglamistir.
Diger yandan Afgan miicahitlerinin 1987°de Tacikistan’a saldirilar1 da baska bir etken
olmustur. Bolgede 6zellikle Kirgizistan’da ve Tacikistan’da Hizb-ut Tahrir’in varligina
rastlanilmigsa da Islami Ronesans Partisi (IRP), Orta Asya’nin ilk Islamcilik deneyimi
olarak addedilmektedir. IRP, Sovyetler Birliginin ¢Okiisiiniin arifesinde ortaya ¢ikmis,
ilk kongresini Haziran 1990’da Rusya’da yapmustir. Yetkililer resmi kayit bagvurusunu
reddetmis olsa da IRP, Ozbekistan’da ve Tacikistan’da bir varlik olusturmustur
(Akbarzadeh, 2012: 119-120). 1990’larda Orta Asya iilkeleri otoriter yapilara ¢ok hizli
doniismiistiir. Islamc1 etki de beklenildigi gibi bir sonu¢ yaratmamustir. Ornegin
Ozbekistan Islamec fikirlerin pratikte ulasabilecegi noktalarda ciddi endiseler tasimus;
bu baglamda herhangi bir siyasi faaliyeti de “koktenci, asirilik¢1r veya Vahhabi” oldugu
gerekcesiyle reddetmistir (Akbarzadeh, 2012: 123). Tacikistan ise 1992’de bir i¢ savasa
stiriiklenmistir ve bu duruma Afgan cihatcilarin da etkisi olmustur. Ancak hem bolgede
hem Tacikistan’da beklenen sonuc elde edilememistir. Roy, Tacikistan’da Islamci
hareketin yenilgisini iki celigkili sonuca baglamistir: “Bir yandan Sovyetcilik,
milliyetgilik ve yerelcilik karsisinda ideolojik bir alternatif olmaktan ¢ikmistir
Islamcilik. Diger yandan siradanlasmustir” (2009: 214). Roy’un hakli oldugu noktalar
olmakla beraber, “siradanlasma” tanimi ne yazik ki siirecin dinamiklerinin g6z ard

edilmesine sebep olmaktadir.

Islam’in 1990’larda bir gii¢ olarak biiyiidiigii agiktir. Yukaridan asagi dogru
Islamlasma cabasi tasiyan iilkeler olsa da 1990’lar Islamciliginin asil &zelligi asagidan
yukartya dogru bir hareket olmasidir. Burada tarikatlarin, cemaatlerin, partilerin ve

cesitli Orglitlerin toplumsal alanlara sizmasi araciligiyla veya toplumsal ihtiyaglarin
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devlet tarafindan karsilanmadigi yerlerde s6z konusu acikliklardan faydalanmasiyla,
yoksul kitleler ile dindar sermayeyi ayni anda hedeflemesi ve Orgiitlemesi sebebiyle
onemli bir gii¢ haline gelmistir. Islamciligin 1990’larda eristigi veya erismeye calisti1
giiciin ve hegemonyanin ve aldig1 tiim bigimlerin tesisinde Islam dinin basat oldugu
toplumlarin, Islamci orgiitlerin, Islamci hareketlerin ve cesitli rejimlerin —~ABD ve
Avrupa dahil olmak {izere— etkisi bulunmaktadir. ABD’nin ve Avrupa’nin tesis
asamasinda Onemli aktorler olmasi; onlar1 temsil ve teblig siirecinden azade
kilmamistir; “A 1’Ouest d’allah / Allah’in Batisinda” (Kepel, 1995) da Islamci

yiikselisten ve/veya doniistimden belli dlgtilerde etkilenildigi bir gergektir.

1990’larda Avrupa’da yer alan etkin Islamci yapilanmalarda genellikle dini ve
ticari faaliyetlerin bir arada yiiriitiildiigii sdylenebilir. Ote yandan, yoksul
Miisliimanlarin niifus yogunlugu dikkate alindiginda cihatg1 orgiitlerle kurduklar
iliskinin de daha yogun oldugu goze ¢arpmaktadir. Ornegin Britanya’daki Islamcilarim
radikallesme sorunlarinin go¢ sonrasi gesitli sorunlardan kaynaklandigi ve sosyal,
ekonomik, politik ve kiiltiirel kopuklukla da iligkili oldugu iddia edilmektedir. Ancak
ayni zamanda yoksul gruplar i¢in iiretilen politikalar da eksik ve basarisiz kalmigtir
(Abbas, 2012: 225). “Diisiik egitim, yiiksek igsizlik, yliksek uyusturucu kullanimi,
yiksek genc gebelikler, tek ebeveynlik” oOnemli bilesenler olarak karsimiza
¢ikmaktadir.1960’1lardan itibaren her donem cesitli “Gtekiler” mevcut olmustur ve 1990
sonrasinda beliren Otekiler Afrikali ve Arap siginmacilar ve miiltecilerdir; 2000’lerde
acikca o oOtekinin Miisliimanlar oldugu goriilmektedir. El Kaide, Miisliiman Kardesler,
Cemaat-i Islami, Hizb-ut Tahrir ve digerleri Britanya’daki gen¢ Miisliimanlarmn radikal
doniistimiinde etkili oldugu kadar, Britanya’nin ekonomik, toplumsal ve siyasal

yapisinin da rolii yadsinamamaktadir (Abbas, 2012: 227).

Kepel, Cezayir’deki Islamci kusatmada pay sahibi olan bazi &rgiitler igin

“mahalle camilerinden rejim basamaklarina™ (1992: 55) ifadesini kullanmistir; bu ifade
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baska iilkelerde de gecerli olabilecegi gibi Avrupa’da da karsiligini bulmustur. Yine
Ingiltere’ye baktigimizda Camiler Meclisinin hem dini hem ticari alanlarda yiikselisini
ve etkinligini gérmek miimkiindiir (Kepel, 1995). Diger yandan Kepel, Ingiliz siyasi
geleneginin tilkedeki go¢gmenlerin kolektif entegrasyonuna Fransa’ya gore daha kolay
izin verdigini ileri siirmiistiir (1992: 48); ancak Fransa’da Islamciligin yapilanmasi
Ingiltere’ye oranla daha yogun olmustur, hatta Kepel “Fransa Islam’1” (1995: 194) diye
nitelendirmektedir. Fransa’da 1989°da yasanan bagortiisii olayr ve bunun 1990°h
yillarda etkisini siirdiirmesi, iilkede Islami Orgiitler Birliginin (UOIF) giiclenmesi,
1994-1995-1996 yillarinda gerceklesen saldirilar... baglaminda Islamciligin Fransa’da
da asama kaydettigi belirtilebilir. Diger taraftan Milli Goriis’iin de Almanya’da etkin

oldugu bilinmektedir (Kepel, 1992; Kepel; 1995).

Islamciligin cesitli yerlerdeki tezahiirlerine ait bu izlek, “zahirl ve batini” bir
ikiligi tasisa da teolojik bir siireci degil, hegemonya miicadelesini gostermektedir ve
aslinda temsilin ve tebligin i¢ i¢e oldugu bir hali de ifade etmektedir. 1990’lar boyunca
Islamcihigin kiiresel diizlemde yasadig siireg sadece Ortadogu, Kuzey Afrika ve Giiney
Asya gibi bolgelere degil, Tiirkiye’ye de dogrudan yansimistir. fran’daki devrim-sonrasi
rejimin kurumsallasma cabalari, Cezayir’deki FIS deneyimiyle baslayip i¢ savasa
evrilen siireg, Afganistan’daki cihat¢1 yapilanmalar ya da Pakistan’daki siyasal islam
pratikleri gibi ornekler, Islamciligin hem sistemle entegrasyon hem de hegemonya
miicadelesi bakimindan celigkili deneyimler sundugu bir donemi temsil etmektedir. Bu
stireclerin tiimii, neoliberalizmin ideolojik ve yapisal doniisiim araci olarak isledigi bir
konjonktiirde, Islamcilig1 ya piyasa mekanizmalartyla uyumlu hale getirmeye zorlamis
ya da bu mekanizmalarla catisan bir siyasal-ideolojik direnis hatti yaratmstir.
Tiirkiye’de ise 1980 darbesi sonrasinda insa edilen neoliberal milli gilivenlik devlet
bi¢imi, 1990’larda hem bir Islamci yiikselisin zeminini hazirlamis hem de onu

siirlayacak yeni araglar gelistirmistir.
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Bu tarihsel baglamda, Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri hem diisiinsel {iretim
mecralar1 hem de bu neoliberal-milli giivenlik¢i déniisiime kars1 islame1 pozisyonlarin,
temsil bigcimlerinin ve miicadele stratejilerinin iiretildigi hegemonya alanlar1 olarak islev
gormiistiir. Her biri farkl1 tonlarda ve yénelimlerde olsa da bu ii¢ dergi, kiiresel islamci
direnis pratiklerinden beslenmis, neoliberal ¢agda Islamciligin imkan ve sinirlarini
tartismis ve Tiirkiye baglaminda siyasal-ideolojik bir yon tayini ¢abasinda bulunmustur.
1990’11 yillarda Tiirkiye’deki Islamci entelijansiya igin Miisliiman cografya sadece
insani trajediler degil, ideolojik muhasebe alanlar1 ve tevhidi sorumluluk ¢agrilar1 olarak
ele alinmistir. Bu entelijansiya, s6z konusu kriz alanlarini iimmet bilincinin simandigi
mekanlar olarak gdrmiis; Tiirkiye’deki Islamc1 sdylem bu siiregleri hem bir “zulme kars1
sahitlik” hem de Islamciligin kiiresel boyutlarin1 yeniden tanimlama imkani olarak
degerlendirmistir. Bu dogrultuda Islamci entelijansiya icinde yer alan farkli yaynlar,
dernekler, aktorler gelismelere miidahil bir soylemle yaklasmistir. Akit, Yeni Safak, Milli
Gazete, Zaman, Yeni Asya gibi ginliikk yayinlar, 6zellikle Bosna ve Filistin 6zelinde
yogun bir duyarlilik iiretmis; haberleri timmet ve tevhid kavramlart ekseninde
kodlamistir. S6z konusu bu yayinlarin organizasyonuyla 13 Subat 1993’te Taksim’de
Bosna Dayanigsma Mitingi gergeklestirilmistir. Bu gazetelerde mitinge “katilimin
fazileti” (Gozcii, Subat 1993) hakkinda yazi yazmayan kose yazar1 kalmamistir. Milli
Goriisciiler icin de 6nemli bir bolge olmustur. Hatta Necmettin Erbakan, bir basin
toplantisinda Bosna’ya uygulanan silah ambargosu sebebiyle, eski bir otomotiv
fabrikasini bir roket atar atdlyesine doniistiirdiiklerini anlatmistir. Tiirkiye’de Bosna’ya

yardim amagli para da toplanmustir.**

Islamci entelijansiyanin énemli isimlerinden biri olan -ki hayatta olsa “Islamci

entelijansiya” kavramini kabul etmeyebilirdi- Erclimend Ozkan*, hayatin1 kaybettigi

* Kayip trilyon davasi veya Bosna-Hersek yardim parasi skandali veya Merciimek davasi olarak bilinir.
RP’nin kapatildigi 1998 yilinda ortaya ¢ikmustir.
42 e

Ugiincii kisimda ele alinmustir.
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1995’e degin, Afganistan, Bosna, Cezayir lizerine sistematik, vahiy-merkezli analizler
yapmistir. Modern devlet, ABD ve laiklik elestirileri baglaminda, donemin
Islamcilariyla ortak bir zemini paylastigi metinler kaleme almistir. Hamza Tiirkmen,
Hakséz aracihipryla 6zellikle Bosna ve Filistin’deki Islamci direnisleri sahiplenen, tevhit
eksenli {immetci bir dil gelistirmistir. Ote yandan s6z konusu Filistin olunca Islamcilar
arasindaki dil ve tutum ortaklasmistir. Dergiler hem kendi yazilari1 hem de bolgede
yazilan 6nemli bulduklart metinleri ¢evirip, yayimlamistir. Aralik 1992°de siirgiindeki
Filistinlilerle dayanismak i¢in ve Subat 1994’te Israil’in saldirilarin1 protesto eylemleri
diizenlenmistir. Ornegin Agustos 1996’da “Filistin Dostluk ve Dayanisma Dernegi”
tarafindan “Kudiis’timiize Sahip Cikalim” baglikli bir bildiri yayinlanmis ve Haksoz

tarafindan da basilmigtir. Kudiis’iin dnemine deginen bildiride su sozlere yer verilmistir:

Yakin ge¢miste Batinin yonlendirdigi birtakim yonetimlerin gesitli ihanetlerine maruz
kalan kutsal Kudiis sehri, bugiin yeni bir tehdit ve ihanetle kars1 karsiyadir. S6zde 6zerk
yonetim, 13 Eyliil 1993’te imzaladig1 Oslo Ilkeler Anlasmasinda, Kudiis konusunu
kasitli olarak Nihai Anlasma merhalesine birakmustir. ... Islam alemi bu sinsi oyuna
kars1 uyarilmali ve “Filistin tarafi” sifat1 tagidiklarin ileri siiren bir “ihanet getesi’’yle
Siyonist iggalcilerin kafa kafaya vererek bdyle bir senaryoyu sahneye koymalarina firsat
verilmemelidir. Bu sinsi oyunun basariya ulagmasinin Onlenebilmesi igin
Miisliimanlarin bu davaya hararetle sahip ¢ikmalari, Kudiis igin ¢esitli programlar
diizenlemek, brosiirler bastirmak, gazetelere ilan vermek, Kudiis’iin Islami kimligini
vurgulayan kiiltiirel programlar tertiplemek vs. suretiyle kutsal Kudiis davasini
gindemde tutmaya caligmalart gerekir. Bunlarin hepsinden de Onemlisi 6zelde
Kudiis’iin, genelde biitiin mukaddes topraklarin islami kimliginin korunmasi ve bu
topraklar {izerindeki isgalin mesrulastirilmasina firsat verilmemesi igin siirdiiriilen

Islami miicadeleyi maddi ve manevi yonden desteklemek zorunludur (Hakséz, 1996).

Doénemin diger isimlerinden Abdurrahman Dilipak, Mehmet Pamak, Ali Bulag,

Yusuf Kaplan gibi yazarlar, bu cografyalardaki gelismeleri genellikle emperyalizmin
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yeni bigimleri ve iimmetin parcalanmighg baglaminda yorumlamustir. Ornegin 11 Eyliil
sonrasinda Mehmet Pamak’m Ekim 2001 tarihli yazis1 dikkat cekicidir.*® Yazida radikal
sOylemlerle, Afganistan’a yoOnelik ABD saldirillarina karst Miisliiman halklarin
tepkilerini dile getirmis, Tiirkiye’yi, AKP’yi de hedef alan katmanli bir elestiri

yapmustir:

Islam cografyasindan yiikselen onurlu tepki karsisinda Tiirkiye halklarinmn zelil
sessizliginin altinda yatan en 6nemli sebep, Tiirkiye’nin somiirge olmamasi, somiirge
yonetimlerine nazaran daha sedit olan igbirlik¢i yonetimlerin ise 6zgiin kimligi, kiiltiiri
ve Islami duyarliklar1 yok etmesi, halki korkutmasi, sindirmesi ve
kimliksizlestirmesidir: Islam cografyasinda ABD saldirilarina yonelik tavirlara
bakildiginda dikkati ceken birinci husus; cogunlugu kendisini Islam’a nispet eden
iilkelerin halklar1 ile “ulus devlet” ydnetimlerinin birbirine zit farkli tepkiler vermis
olmalaridir. Sémiirgeci devletlerin, cekilirken bu flilkelerin baglarina musallat ettikleri
isbirlik¢i bati kuklas1 yonetimler, halklarinin duyarliliklarinin tersine, misyonlarinin
geregi “velinimet”lerinin yaninda zelil bir teslimiyetle yer almis, halklarinin hakli ve

onurlu tepkilerini engelleme fonksiyonunu tistlenmislerdir.

Yusuf Kaplan Yeni Safak’ta Nisan 1999 tarihinde “Yeni Uluslararast Askeri
Diizen” baslikli ABD’yi hedef alarak, Bosna, Kosova ve Orta Asya’ya deginmistir.
ABD’nin israil ile islam dinyasim kusattigimi ileri siirmiistiic.** Iktibas, Haksoz ve
Umran’m da dahil oldugu 1990’larin Islamci dergilerinde Miisliiman cografyay: ele
alirken genel egilim ya Islamc1 hareketlerin vaziyeti baglammda olmus ya da ABD-
Bati-israil aleyhtarliginda kurulmustur. Ornegin Diinya ve Islam dergisinin Ocak 1993
tarihli 13. sayisinda “Emperyalizmin Karanligindan Direnigin Aydmligma” baglikli bir

yazi kaleme alinmustir:

a3 https://mehmetpamak.com/dogrudan-somurge-olmak-turkiye-halklarinin-dezavantaji-olmustur/
44 https://www.yenisafak.com/yazarlar/yusuf-kaplan/yeni-uluslararasi-askeri-duzen-41211
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Bugiin diinya siyaset sahnesine baktigimizda Miisliiman halklarla ilgili olarak ilk planda
ne gorliyoruz? Aciktir ki, pek olumlu bir tablo ile yiiz yiize degiliz. Somali'den
Bosna'ya; Hindistan'dan Cezayir'e dek diinyanin her kdsesinde Miisliimanlar, topyekin
bir saldirni ve katliam zinciri ile sarmalanmig vaziyetteler. Miislimanlarin iginde
bulunduklari bu zorluk ve olumsuzluklar neyin gostergesidir? Farkli dillere ve renklere
sahip, diinyanin farkli farkli bolgelerinden bu Miisliimanlarin karsi karsiya olduklar
sorunlar ve acilara nasil yaklasilmalidir? Yaganan bu gercekligi anlayabilmek i¢in bir
dizi bolgesel, 6zel, dahili kosullar siralamak dogru ve anlamli bir tavir olabilir mi?
Elbette her bir olay i¢in kendine 6zgii kosullar belli bir 6neme ve agiklayiciliga sahiptir.
Bununla birlikte bugiin Islam iimmetinin diinyani dort bir yaninda tiirlii acilara ve
zuliimlere ugramasi olgusunu anlayabilmek i¢in 06zel, bolgesel kosullar1 asan daha
evrensel, daha kusatict bir perspektiften bakmak bir zorunluluktur. Gergekten de
Somali'de topraklar1 iggal edilen; Filistin'de siirglin edilen, Bosna’da 1irzlar kirletilen,
Cezayir'de sokak ortasinda infaz edilen... Miislimanlar ortak bir kaderi
paylagmaktadirlar: Emperyalist saldirganlik. Emperyalizm git gide daha net
bicimlendirdigi “yeni diinya diizeni’nde Miislimanlarin payma siirekli yeni acilar

eklemekte (Diinya ve Islam, 1993).

Hatta ayn1 sayida Olivier Roy ile Orta Asya ve Afganistan iizerine de bir roportaj
gerceklestirilmistir. Biitiin bu sdylemsel iiretim, 1990’lar boyunca Tiirkiye’deki islamci
entelijansiyanin ve dergilerin “cografi sinirlar1 olmayan bir sorumluluk™ anlayisiyla yani
“timmet bilinci” ile hareket ettigini gostermektedir. Bosna, Afganistan, Cezayir gibi kriz
cografyalar1, igerideki Islamci 6znenin insasinda kurucu bir islev tagmmistir. Kriz
bolgelerine dair ilgi ve gelistirilen sdylemler hem emperyalist sistemin teshiri hem de
Islamciligin kendi igsel zaaflar1 iizerine yapilan elestirel okumalarla sekillenmis;
boylelikle 1990’1ar Tiirkiye Islamciligi, Islamci tahayyiilde de kendine yer acan bir

entelektiiel seferberlik donemine doniismiistiir.
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Tiim bunlarin 1s18ida, 1990’lar Tiirkiye’sindeki Islamciligin  déniisiimi,
yalnizca yerel dinamiklerin degil; kiiresel neoliberalizmin, ulusotesi Islamci hareketlerin
ve devlet-toplum iliskilerinin yeniden yapilandirildig: bir ¢agin i¢inden ge¢mistir. Tezin
merkezinde yer alan Tiirkiye Islamciligi, iste bu ¢ok katmanli ve ¢ok aktodrlii kiiresel
siirecin yerel izdiisiimleriyle birlikte anlagilmalidir. Bir sonraki bdliim, bu yerel
dontigiimiin izlekleri ayrintili bi¢imde yer almaktadir. Nihayetinde, 1990’lar diinyasi
Islamcilik i¢in hem bir piyasa entegrasyonu firsati hem de bir dizi siyasi kriz sunmustur.
Iste bu kiiresel laboratuvarin kosullar1 altinda, Tiirkiye’deki Iktibas, Hakséz ve Umran
dergileri, yerel bir hegemonya projesini bu kiiresel referanslar iizerinden insa etmeye

calismistir. Bir sonraki boliimde bu insa siirecinin izleri siirtilecektir.
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II. KISIM
BiR HEGEMONYA KRiZININ ANATOMISi:
1990°’LAR TURKIYE’SINDE DEVLET, PIYASA VE iISLAMCILIK

Giris

1990’lar, 12 Eyliil rejiminin miras1 olan Tiirk-Islam Sentezi, istikrarsiz koalisyon
hiikiimetleri, siyasal temsilin asinmasi, derinlesen neoliberal politikalar ve bunlarin yol
actig1 1994, 1999 ve 2001 ekonomik krizleriyle karakterize olmustur. Bu “organik kriz”
ortami, devletin riza iiretme kapasitesini zayiflatmis ve yeni hegemonik projelerin,
ozellikle de Islamciligin yiikselisine zemin hazirlamustir. Bu kriz ortaminda, merkez sag
(ANAP, DYP) ve merkez sol (SHP, CHP) ¢o6ziilmiis, Kiirt sorunu “diisiik yogunluklu
savas”, faili mechuller ve JITEM gibi olgularla siddetlenmis, Alevilere yonelik Sivas ve
Gazi katliamlar1 yasanmis ve “devlet-mafya-siyaset” iliskilerini ifsa eden Susurluk
Skandali patlak vermistir. Bu kaotik arka planda Refah Partisi (RP), “Adil Diizen”

sOylemi ve belediyecilik pratikleriyle 6nemli bir siyasi aktor olarak yiikselmistir.

Bu bolim, RP’nin 1994 yerel ve 1995 genel se¢imlerindeki zaferlerinden
Refahyol Hiikiimetine, 28 Subat “post-modern darbesine” ve nihayetinde Fazilet Partisi
icindeki “yenilik¢i-gelenekei” ayrismasindan AKP’nin kurulusuna uzanan siyasi siireci
ayrintili  bir sekilde sergilemektedir. Bu siyasi yiikselisin ardindaki ekonomik
dinamikler, “yesil sermaye”nin, MUSIAD’In ve tarikat-cemaat holdinglerinin
giiclenmesiyle iliskilendirilmektedir. Son olarak, Islamci dergiciligin Tiirkiye’deki
tarihsel roliine ve 1990’lardaki cesitliligine genel bir bakis sunarak, tezin inceleyecegi
Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerini bu genis yaymcihk evreni icine

konumlandirmaktadir.

Bu boliim, tezin ana arglimanini Tirkiye nin somut tarihsel, politik, ekonomik

ve kiiltlirel dinamikleri igerisine yerlestirmeyi amaglamaktadir. Boliim, 1990’11 yillarin
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Tiirkiye’sini, Gramscian bir perspektifle bir “hegemonya krizi” ve Jessop baglamiyla,
Ismet Ak¢a’nin kavramsallastirmastyla bir “Neoliberal Milli Giivenlik Devleti” donemi

olarak tamimlamaktadir.

1990’1ar, Tirkiye’nin bir¢ok bagka donemi gibi, “benzersiz” bir zaman dilimini
ifade etmektedir. Bu “benzersiz”’ligin muhtevasi ne yazik ki olumlu degildir; bu durumu
1990’lar boyunca ele aldigim her ii¢ dergide de gézlemlemek miimkiindiir. Islamciligin
Tirkiye boyutunda 1990’lar ayr1 bir yer edinmistir ve o “benzersiz” siirecin bir pargasi
olagelmistir. Bu silireci “ihya ve insa” olarak adlandirmayi tercih etmemin sebebi,
1990’larda Tiirkiye Islamciliginin kurumsallasmasidir; diger temel sebebi ise &nceki
donemlerden itibaren siliren, sonlanmayan bir tebli§ siirecinin ihya-insa ikilisiyle
birlesmesi ve bu yolda dergilerin de 6nemli birer 6zne konumunda yer almasidir. Bugiin
her ii¢ dergi de birer islamci ekoldiir ve 1990’lar boyunca hem kendi ekollerini hem
Tiirkiye Islamciliginin kat ettigi yolu “ihya ve insa” etmislerdir; Islamciligin gegirdigi
dontisiimii ve yiikselisi hem etkilemis hem de bundan etkilenmislerdir. Bu boliimde

dergileri ¢cevreleyen donemin ekonomik, politik ve ideolojik dinamikleri ele alinmistir.

2.1. Organik Krizin Sahnesi: 1990’lar Tiirkiye’sinin Siyasal ve Toplumsal

Yapisi

1990’1u yillar Tiirkiye i¢in sosyo-ekonomik ve siyasal alan agisindan derin bir
mesruiyet krizi donemi olmustur. Bu kriz, hiikiimetlerin zayifladigi ve/veya partiler
arast c¢ekismelerin yasandigi bir siire¢ olmasiyla beraber; devletin ideolojik roliinii,
temsil kapasitesini ve diizenleyici islevlerini de kapsayan ¢ok katmanli bir hegemonya
krizine evrilmistir. Siyasal temsil, sinifsal uzlas1 ve ideolojik biitiinliik ciddi sekilde
asinmisti. Ne egemen siniflar eski bicimlerde yonetebilmektedir, ne de yoOneticiler
eskisi gibi yonetilmeye riza gostermektedir (Gramsci, 1992: 210 vd.). Devlet aygitlari,

bu biiyiiyen celigkiyi neoliberal yeniden yapilanma ve giivenlik¢i yonetim stratejileriyle
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dengelemeye calisirken; siyasal alan par¢alanmis, ideolojik yonelimlerde kutuplagmalar

sertlesmis ve yeni hegemonya projeleri yiikselmistir.

1980’lerin devrettigi neoliberal siireg, 1990°1arda Tiirkiye’yi hem ekonomik hem
siyasal agidan kirilgan bir yapiya stiriiklemistir. 12 Eyliil fagizminin zayiflattig1 siyasal
sistem, 1990’larda tamamen islevsizlesmis; parlamenter sistemin temsil kapasitesi hizla
erozyona ugramistir. Donemin sik araliklarla degisen ve c¢ogunlukla istikrarsiz
koalisyonlara dayanan hiikiimetleri, egemen blok ic¢indeki fraksiyonlar arasinda gegici
denge kurma cabasi disinda herhangi bir istikrar iiretmemistir (Boratav, 2009: 172;
2021: 55 vd.). Bu siiriiklenis, sadece siyasi partiler arasi dengelerden degil; aym
zamanda toplumsal taleplerin siyasette temsil edilmemesinden de kaynaklanmustir.
Ozellikle is¢i smifi, kent yoksullari, Kiirt halki gibi biiyiik toplumsal kesimler en somut
orneklerdir. Siyasal partiler ise bu kesimleri birer “gilivenlik meselesi” olarak

cevrelemistir (Keyman & Icduygu, 2003: 222 vd.).

Nihayetinde 1990’larda hegemonik biitiinlik kurma kapasitesi ortadan
kalkmistir. Devlet sadece zor aygiti olarak caligmamigsa da riza iiretimi alaninda
oldukca zayiflamistir; sivil toplumla bagi kopmus onu denetleme ¢abast 6ne ¢ikmistir.
Bu donem organik krizin somutlastigi hem temsilin hem rizanin ¢o6zildiigi bir

momenttir.

Bugiin asina olunan siyasal Islam veya piyasa Islamcihigi da 1990’larda
orgiitlenmistir; bugiinkii Islamc1 neslin amentiisii 1990’larda  kurumsallasmistir.
Islamciligin 1990’larda, ice kapanan veya sakinan, déniisiimden korkan hali geride
kalmis, tahavviil (degisme / doniisme) ve tahaffuz (korunma / sakinma) arasindaki
gerilim daha da belirginlesmis ama temelde korunma, sakinma halleri terk edilmistir. Bu
durumun ana sebeplerinden biri, 1980 darbesinin resmi ideolojisi olan “Tiirk-Islam

sentezi’nin kat ettigi yoldur.
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12 Eyliil, Tiirkiye’nin resmi ideolojisini “Tiirk-islam sentezi” olarak
belirlemistir. Cunta rejimi Islamizasyon siirecini baslatmis ve kontrol edebilecegini
sanmustir, ancak biitiin politikalarmin ve uygulamalarinin uzun vadede Islamcilari isine
ne kadar yarayacagimi tahmin edememistir (Giirel, 2014: 44). 12 Eyliil fasizminin
toplum genelinde yarattig1 yikim ve sol/sosyalist hareketleri biitlin giicliyle bastirmasi
“Islam sentezi” kismimin yayginlasmasinda gerekli zemini saglamistir. 1983’ten sonra
Islamciligin yasal bigimde de toparlanmaya baslamasi; AKP rejimiyle birlikte kurulan
tarihsel blokun ve Islamci burjuvazinin proletarya iizerinde kurdugu hegemonyanin

temelini de atmistir:

Tirkiye’de neoliberal hegemonyanin insasi, diger unsurlarin yami sira, tabandaki
gruplarin destegini seferber etmek i¢in birbiriyle yarisan siyasi aktorler arasindaki
miicadelelerin yonii ve kapsamina bagli olmustur. 1980’lerde baslayan neoliberal donem
boyunca, Islamci1 siyasi hareket ve Kiirt siyasi hareketi, neoliberal projeye karsi
tabandan gelen muhalefeti harekete gecirmeyi basaran ana siyasi aktorler olmuslardir.
1990’lardan bu yana, tabandan gelen siyasetin merkezindeki formel proletaryanin yerini
bir enformel proletarya almis ve neoliberal politikalari gayri mesrulastirma
miicadelesinde bu enformel proletaryanin destegini almak temel hegemonik miicadele
haline gelmistir. Birbiriyle yarisan siyasi partilerin rekabetinin ana hedefi hem rekabet
halindeki siyasi partilere verilebilecek ¢cok genis bir halk destegini barindiran hem de
Islame1 ve Kiirt radikal gruplarin etkisi nedeniyle devlete yonelik temel siyasi tehdidi
olusturan Tiirkiye’nin varoslarindaki enformel proletaryanin destegini almak olmustur

(Yoriik, 2018: 319).

1990’larda yasanan Islamci doniisiim, neoliberal zeminde yiikselip ve
giiclenirken, asker-devlet erki bir taraftan da Tiirk-Islam sentezinin diger boyutuyla iilke
siyasetinin tam merkezinde yer almistir. 1990’larda milliyet¢iligin hem popiiler diizeyde
hem asker-devlet diizeyinde ylikselisinin ardinda ana neden olarak Kiirt sorunu

yatmaktadir. “Islam sentezinden”, “Tiirk” kisminin ¢ok giiclii oldugu, rk¢iliga cevaz
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veren, “Tiirk -Siinni” birlikteligi altinda, kontrol edilebilir bir Islam sentezine dayali
miiesses nizam istegi ve “Otekinin sistematik inkar1 ve 6tekini her tiir insani 6zellikten
yoksun birakmaya yonelik delice kararliligi” (Fanon, 2007: 244) 1990’lar boyunca
devlet-mafya agimin ve Tirk Silahli Kuvvetlerinin (TSK) temel motivasyonu gibi
goriinmektedir. Bu sebeple ‘90’lar Tiirkiye’sinin iki ana hattin1 “irtica” ve “boliiciiliik”
olusturmustur. Genel itibariyle, hem bugiin herkesin kolayca “terdrist” ilan edildigi
siirecin hem 1990’lar boyunca yasanan her tiirlii siddet bi¢ciminin, kaynagini ise 12
Eylil’iin sosyo-ekonomik politikalarinda ve siddetinde bulan bu durum, 1990’larda

yerlesecek ve derinlesecek zemine kavusmustur.

Ayni zamanda 1990’lar toplumsal hareketler baglaminda 6nemli bir donem
olmakla birlikte; postmodernizmin yayginlastigi, kimlik siyasetinin 6n planda oldugu da
bir donemdir. 1990’larda neoliberal politikalara dayali hegemonya projesini hayata
gecirme silirecinde derin siyasal ve toplumsal sorunlar olusmus ve c¢oklu kriz hali
kimlige dayali siyaseti, miicadeleyi, catigsmalar1 yiikseltmistir. Kimlik siyasetinin politik
pratigin merkezini isgal etmesi Islamciligin kurumsallasmasinda ve neoliberalizmin
hegemonyasini yerlestirmesinde de 6nemli bir katki sunmustur. Bu sebeple devlet-
mafya ag1 ve TSK’ya atfettigim temel motivasyon da ayni diizleme yani neoliberal
hegemonyay1 tesis etme cabalarina hizmet etmistir. Islamcilar ise hem kimlik siyasetinin
yiikselisinden hem de neoliberal ekonomi politikalarindan kuramsal olarak da

orgiitlenme bi¢imleriyle de beslenmistir.

1980°den itibaren Tiirkiye’de devletin yeniden yapilandigi, her yeniden
yapilanma ¢abasinda devletin giderek daha otoriter bir hal aldig1 ve bunu tekrar tekrar
iirettigi bir tarihsel siire¢ baslamistir; bu yapilanmanin da en 6nemli aracini neoliberal
politikalar olusturmugstur. Tiirkiye’de 1990’1 yillar, siiregiden bir “siyasal hegemonya

krizi” ve “neoliberal milli glivenlik devleti” (Akga, 2018: 39) olarak tanimlanabilir:
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[...] Neoliberal Milli Giivenlik Devleti formu altinda ordunun siyasal alan {izerindeki
hakimiyeti [1990’lara] damgasin1 vurdu. S6z konusu [hegemonya] krizinin iki temel
sebebi vardi: neoliberal ekonomik ve sosyal politikalar ile Kiirt sorunu ve siyasal
Islamm  yiikselisi ~gibi kimlik siyaseti sorunlarinin  militarizasyonu  ve
giivenliklestirilmesi. Bunlarin sonucunda olusan, siyasetin gilivenliklestirilmesi
nedeniyle aslinda kismen ordu tarafindan iiretilen siyasal bosluk yine ordu tarafindan

dolduruldu (Akga, 2018: 39).

1983’ten sonra Tiirkiye parlamenter sisteme donmiis ve sistem bicimsel olarak
yerine getirilmistir; ancak parlamento bir ¢esit “idare-i maslahatgilik” yapmis, sonraki
ve 1990’lh yillarda ordu, yonetimin bir parcast olmaya devam etmistir. Bunun temel
nedenlerinden biri hegemonya projesinin gerceklestirilememesidir. 1980 darbesiyle
kurulan siyasal yapinin 1990’lara devrettigi miras, dislayict ve teknokratik bir
otoriterliktir. 1982 Anayasasi ile kurumsallasan diizen, halk egemenligini yonlendirilmis
demokrasiye doniistlirmiistiir. Sol/sosyalist diisiince ve hareketler biiylik o6l¢iide
marjinalize edilmistir, merkez sag ve milliyetcilik yiiceltilmistir. Ancak kimliksel
gerilimler yiikselmis; laiklik-dindarlik, Tiirk-Kiirt, Alevi-Siinni gibi fay hatlar1 siyasal
merkezi ¢cevrelemistir. Bu durum 1990’larda art arda kurulan koalisyon hiikiimetleriyle -
1991 DYP-SHP Koalisyonu, 1995 erken se¢imler sonrasi kisa Omiirlii koalisyonlar,
1996 Refah-Yol Hiikiimeti ve 1999 sonrast DSP-MHP-ANAP Koalisyonu- daha da
goriiniir hale gelmistir. Nihayetinde siyasal iktidar hem orgiitlenme diizeyinde hem de
giindelik politik pratikte mesruiyet kaybma ugramustir. Partilerin katilim oranlar
diismiis, tabanla baglar1 zayiflamis ve temsiliyet problemi yayginlasmistir. Ozellikle
Kiirtler, Aleviler, Islamcilar/dindarlar, gengler... mevcut diizene alternatif arayisina
girmistir. Islamcilarin yiikselisi ve 28 Subat siireci de bu baglamda gergeklesmistir.
Diger yandan Gramsci’nin “hegemonik bosluk” dedigi durum ortaya g¢ikmistir. Bu
boslugu 6zellikle Islamcilar alternatif bir hegemonya projesiyle doldurmak istemis,

mevzi savasini 1990°larda genisletmistir.
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Tiirkiye’de 1990’11 yillarda devlet, bir taraftan normal devlet bi¢imine ait
demokratik kurumlar bigimsel olarak islevini yerine getirmektedir, ancak diger yandan
ordu iilke yonetiminde hala etkisini siirdiirmektedir; Kiirtlere yonelik “disiik
yogunluklu” bir savas, Alevilere yonelik kitlesel katliam girisimleri, Islamcilara yonelik
“irticai faaliyetleri engelleme” girisimleri, 28 Subat askeri miidahalesi ve igerigi, yaygin
iskence ve faili mechuller, Susurluk, “derin devlet” olgusu, JITEM, Tiirkiye Hizbullahi
gibi bircok mesele, yapilanma ve bunlarin devletle iligkileri devletin bigimini
adlandirmada belirsizlik yaratmaktadir. 1990’larda hem milliyet¢iligin hem dinselligin
yiikseligi artan totalitarizmde karsiligini bulmustur. Hegemonya krizini her asma
denemesi, hukuksal yonetimleri ortadan kaldirmis ve siyasal alan basta olmak iizere,
yasam simgesel siddetin hakimiyetiyle sekillenmeye baslamistir (Yilmaz, 2015: 15). Bu
durumda milliyetgi-irkg1 sOylemlerin ¢ogu devlet ve siyasal alan eliyle mesru

kilabilecek gerekli alan1 agmis ve gereken kitle destegini saglamistir.

Ulkedeki 6zgiil kosullar ve yasanan hegemonya krizi sebebiyle 1990’11 yillar
Tiirkiye’sinin devletinin aldig1 bi¢imin teorik arka planini Bob Jessop baglaminda giris
kisminda ifade etmistim. Kapitalist devlet kriz anlarinda sadece bir “miidahale” araci
degil, ayn1 zamanda krizleri segici bigimde tanimlayan, yorumlayan ve bu tanimlara
gore yeniden yapilandirilan bir “toplumsal yeniden kurulum” mekanizmasidir (Jessop,
1990: 213-215). 1990’larda bu kurulumun merkezinde ‘“neoliberal milli giivenlik
devleti” vardir. Devletin klasik sosyal refah islevleri asindirilmisg, glivenlik¢i aygitlar
giiclendirilmis, “miidahaleci ve gii¢lii devlet” formuna doniismiistiir. Buradan hareketle,
giiclii ve miidahaleci bir devlete olan ihtiya¢c agiktir ve demokrasi de ylikselen
totalitarizmde islevsiz kalmigtir ki “Tiirk demokrasisi aslinda ‘siyasetsiz’ bir

demokrasiyi idealize ettigini” (Cinar, 2021: 70) gostermistir.

Werner Bonefeld’in (2010) Democracy and Dictatorship Neoliberalism and the

State of Exception adli makalesinde demokrasinin “tarafsiz” olmadigini gostermektedir.
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Demokrasi liberal devlet i¢in vazgecilmez goriinse de neoliberal politikalar icin tersine
o kadar kolay vazgecilebilir bir seydir. Ciinkii neoliberalizm, otoriterligi, diktatorliigii,
askeri rejimleri... bir liberal demokratik devletin “karsit1” olmaktan ¢ok, demokrasinin
getirecegi baskilar karsisinda gerekli politikalarin hukuki olarak da altyapisini kuran
“yararli” siire¢ler olarak gormektedir. Dahasi neoliberal devlet anlayisi, Marx’in devleti
“burjuvazinin yiiriitme komitesi™*® oldugu yoniindeki aydinlatici ifadesinin de bir
aciklamasi gibidir (Bonefeld, 2010: 359 vd.). Bu durumda demokrasi, sistemin istedigi
gibi egip biiktiigli bir parcasidir. Daniel Bensaid’in ifadesiyle “liberal cehenneme giden
yol, demokratik iyi niyetlerle désenmistir. [...] Hayal edilen rasyonel 6zyonetim devlet
ve piyasalarin ikili vesayeti altinda biirokratik bir kabusa déniisiir” (2009: 41).*° Bunun
icin de “gli¢lii ve miidahaleci” bir devlet, neoliberal bir taleptir (Bonefeld, 2010: 366
vd.). Bu noktada 1990’larin gii¢lii ve miidahaleci, neoliberal milli giivenlik devleti i¢in

su ciimleler olduke¢a agiklayicidir:

[...] resmi temsil kanallar1 olmaksizin uygulanan smirli bir miidahale vakasidir. Bu
temsil tarzi, miidahaleyi devletin kendi giivenligine, toplumun giivenligine veya kayda
deger ulusal ve kamusal c¢ikarlara yonelik tehditlerin  varligini  dillendirerek
mesrulastirma tesebbiislerini igerir. [...] Devlet akli, devletin resmi kurumlariyla benzer
isleri yapacak aglar ve iktidar kompleksi olusturmak suretiyle, devletin bicimsel
sinirlarinin 6tesine dogru uzanan paralel iktidar sebekeleri gibi gayri-resmi temsil
kanallariyla baglantilidir. Bu, legal ve illegal arasindaki gri alanda is géren ve temel
siyasal siirecleri ve yonetsel konular1 sekillendiren devletin en sert ¢ekirdegini olusturur.
‘Cifte devlet’ (dual state) (Morgenthau 1962, Fraenkel, 1941), ‘devlet i¢inde devlet’

(bazen kiliseye fakat siklikla polis, ordu ve giivenlik aygitlarina isaret eder), ‘giivenlik

** Werner Bonefeld, Komiinist Manifesto’daki su ciimleye gonderme yapmistir: “Modern devlette
yliriitme, tiim burjuvazinin ortak islerini yoneten bir komiteden bagka bir sey degildir” (Marx, Engels,
2008: 119).

*® Daniel Bensaid’in ifadesi, AKP iktidara geldikten kisa bir siire sonra, bazi yerli ve yabanci
akademisyen, entelektiiel kesim tarafindan ileri siirilen “AKP’nin demokratiklesmeye katkis1”
baglaminda da okunabilir. AKP’nin anti-vesayet¢i tutumu ve “demokratiklesmeye katkisi” retorigi ancak
Islame1 pragmatizm, oportiinizm ve gii¢ siyaseti baglaminda ele alindiginda anlagilabilir. Daha detayh
bilgi igin bkz. Cinar, M., (2015), Vesayet¢ci Demokrasiden “Milli” Demokrasiye, Birikim Yayinlar1.
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devleti’ (Tunander, 2009), ‘derin devlet’ (Park 2008, Scott 2014) ve ‘dordiincii kuvvet’
(Ebgelhardt, 2014) gibi terimler 6zel baglamlar i¢inde bu olguya vurgu yapmak icin

kullanilirlar (Jessop, 2016: 99-100).

1990’11 yillarin neoliberal milli glivenlik devleti de tiim bu baglamda, bir yaniyla
neoliberal politikalara bagli sekillenirken, diger yandan “irtica” ve “boliiciilik” arasinda

salinmis ve hegemonya krizleriyle oriilii “yeni bir normal” var etmistir.

1980 sonrasinda Tiirkiye siyasetinde demokrasi olabildigince tahrip edilmis, isci
smifinin miicadelesi, sol/sosyalist ve demokratik muhalefet yok edilmek istenmistir.
1990’larin kimlik siyaseti demokrasi, sivil toplum, insan haklar1 gibi tartigsmalar
beraberinde getirdigi gibi, her iigli de siirekli ihlal edilmistir. Burada temel kaynagini
yine 12 Eyliil fagizminde bulan siire¢, Bati’da ve ABD’de oldugu gibi Tiirkiye’de de
Yeni Sag politikalarin kurumsallagsmasiyla birlesmistir. Ancak buna ragmen basarili ve
kapsayict bir hegemonya projesinden séz edilemez. Gramsci’nin kavramsallastirdigi
anlamda, eski diizenin rizayr artik iiretemedigi fakat yeni diizenin de heniiz insa

edilemedigi bir organik kriz ortam1 olusmustur.

12 Eyliil rejiminden sonra iktidara gelen Turgut Ozal ve Anavatan Partisi’nin
(ANAP) hegemonya projesi, “bircok farkli iilkedeki muadilleri gibi, ii¢ temel
sacayaginin birbirine eklemlenmesiyle olusturulmustur: neoliberalizm, muhafazakarlik
ve otoriterlik” (Ozkazang, 1996, 2007: 15-112; aktaran Akga, 2018: 34). Cunta rejimi,
neoliberalizmin ekonomik ve sosyal politikalarinin hayata gegirilmesinde kritik bir esik
olurken; ANAP, bu politikalarin yerlesmesini ve derinlesmesini saglamistir. Ancak bu
yonelim, kitlelerin aktif rizasina degil; daha ¢ok baski aygitlarinin hakim oldugu bir
yeniden yapilanma siirecine dayanmustir. Tiilin Ongen’in ifadesiyle “¢dziim
arayislariin stirekli ¢oziimsiizlik Trettigi ‘90°lh yillarda” (2004: 96) neoliberal
politikalar ana belirleyen olmaya devam etmis; fakat hem sinifsal hem de kimlik temelli

gerilimler i¢ ige gecerek hegemonya krizini derinlestirmistir (Akga, 2018: 34-40).
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1990’larda Tiirkiye’de yasanan hegemonya krizinin sinifsal boyutunu “1994,
1999, 2000 ve en yikicist 2001 de olmak iizere yasanan miiteakip agir ekonomik
krizlerle etkisi artan neoliberal birikim stratejilerinin yarattig1 hasarlar” (Akca, 2018:
40) olusturmaktadir. Diger yandan “1980 oncesinde ‘birikim mekanizmalarmi KiT
(Kamu Iktisadi Tesekkiilleri) sistemi ve bes yillik kalkinma planlar1 aracilifiyla
dogrudan denetleyen devlet’ 1990’11 yillara gelindiginde birikim siirecini artik dolayli
yoldan finansal araglar ve faiz oranlarinda yaptig1 oynamalarla yonetmeye ¢aligmistir”

(Saragoglu, 2016: 762).

1989-2007 araligm1 Korkut Boratav (2009: 171 vd.) “uluslararasi finans
kapitalin egemenligi” olarak adlandirmustir. Iki farkli sermaye birikimi stratejisi bu
siiregte On plana ¢ikmistir. Biri, finansal sermaye birikim stratejisi; digeri ise, ihracata
yonelik birikim stratejisi olmustur. Bu birikim stratejilerinin yarattig1 krizlerin
maliyetini ise isciler, koyliiler, kent yoksullari, maasli ¢alisanlar, alt-orta siniflar, kiiciik
isletmeler ve esnaflar 6demistir (Yeldan, 2001; Aktaran Akca, 2018: 40). Ayn1 dénem
boyunca “Tiirkiye ekonomisinin yonetimi ve kimi kurumsal diizenlemeleri adim adim
uluslararas1 finans kurumlarinin denetimine girmistir. IMF ile yapilan anlagma ve
diizenlemeler 1994 kriziyle baslamistir” (Boratav, 2009: 173). Pinar Bedirhanoglu
Tiirkiye’de Neoliberal Otoriter Devletin AKP’li Yiizii (2010) baslikli makalesinde,

stireci s0yle ifade etmistir:

Neoliberal projenin kuralsizlagtirma politikalar1 esliginde devlet eliyle hayata
gecirilmesi olarak 6zetlenebilecek Washington oydasmasi donemi, Tiirkiye’de kabaca
1980’1lerin basindan 1990’larin sonuna kadarki doneme karsilik gelmektedir. Bu
donemin, finansal serbestlesmenin ilk asamalarinda kurulan kiiciik bankalarin ve
bankerlerin biiylik bdliimiiniin batmasiyla sonuglanan bir finansal kargasaya ve
1990’larda daha da palazlanmis goriinen yolsuzluk skandallarina sahne olmasi tesadiif

olmasa gerek. [...] mali kriz, Aralik 1999°da IMF ile imzalanan stand[Jby anlagmas1 ve
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yine Aralik 1999’daki Helsinki Zirvesi’nde AB’den resmi adaylik statiisii alinmasini
takiben 1srarla dillendirilmeye baslamistir; ama bu yonde somut adimlar atilabilmesi
ancak 2001 finansal krizinden sonra miimkiin olabilmistir. 2001 krizinin ardindan
Kemal Dervig tarafindan “15 giinde 15 yasa” aciliyeti iginde baglatilan ve AKP ile
siirdiiriilen neoliberal kurumsallagma siireci iginde basta bankacilik ve saglik sektorleri
olmak {izere bircok sektoriin yeniden yapilandirilmasint ve merkezden yerel
yonetimlere yetki devredilmesini igeren neoliberal reformlar teker teker uygulamaya

konmustur (Bedirhanoglu, 2010: 48-49).

1980 darbesiyle baslatilan “yapisal uyum siireci”, 1990’l1 yillarda iilke
ekonomisinin sinifsal bilesimlerini ve emek-sermaye iliskilerini derin bir bigimde
donigtiirmiisti. Bu yeni birikim rejimi ya da David Harvey’in (2005)
kavramsallastirdigi “birikim rejiminin yeniden yapilandirildigi” evrenin Tiirkiye’deki
izdiigimidiir ve 1990’larda Tiirkiye’de ekonominin simifsal, bdlgesel ve kurumsal
bilesenlerinde koklii degisimlere yol agmistir. Neoliberal ekonomi politikalar
uygulanirken ayni zamanda devletin yeniden yapilanmasi, boliisiim iliskilerinin
dontismesi, sosyal haklarin gerilemesi ve siyasal alanda mesruiyet krizleri anlamina da

gelmistir.

Bu doniisiim, bir yaniyla ekonomik olani sarsarken diger yandan siyasal alanin
daralmasini, sosyal devletin tasfiyesini, smif miicadelelerinin bastirilmasimni da
beraberinde getirmistir. 1990-2002 aras1 donem, ekonomik krizlerin getirdigi salt teknik
sonuglar degil hegemonik bir ¢6ziilmenin de ifadesidir. Siire¢ derinlestigi ve igsel
celigkilerin biiyiidiigli bu donemsel aralik hegemonik bir krize evrilmistir. 1990’lara
girerken Tirkiye’de, neoliberal politikalar henliz kurumsallasma siirecindedir. 1994,
1999 ve 2001 ekonomik krizleri de bu yapisal doniisiimiin ve bu doniisiim siirecinde

uluslararast krizlerin ve 1999 depreminin de yasanmasiyla, kagmilmaz sonuglar
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olmustur. 2001 yilinda baslayan “Dervis Programl”47 da neoliberalizmin en radikal
uygulamalarinin 6niinii agmistir. Yasanan krizlerle beraber yoksullagsma biiylimiis, kayit
dis1 istihdam artmis, sendikali is giicli azalmistir (Boratav, 2009; Oztiirk & Ercan,

2009).

Yaganan krizler hegemonik bir krizin disavurumu olarak da okunabilir.
1990’larin sonuna yaklastikca devlet ile toplum arasindaki temsil iliskileri de kopmus,
geleneksel siyasal partiler krize girmis, sinifa dayali siyasal alan ise olduk¢a daralmistir.
Devlet sosyal haklarin teminati olmaktan ¢ikmis, kriz yonetimi ve gilivenlik¢i
reflekslerin olusturdugu iki ana hatta hareket eden bir aygita doniismiistiir. Tiirkiye’nin
“neoliberal giivenlik devleti” bu siirecin bir trliniidiir. Yani 1990’larda iilke klasik
sosyal devlet formundan uzaklasmis ve neoliberal giivenlik devleti bigimine

dontismistiir (Jessop, 2002; Akga, 2014).48

Bu devlet formasyonu, Bob Jessop’un devlet teorisiyle de uyumlu bir sekilde,
sermayeyi kolektif bir bi¢imde yeniden iiretmeyi hedefleyen ve ayn1 zamanda da emegi
disipline eden bir bi¢im almistir. Hem ekonomik krizlerin siirekliligi hem de siyasal
alanin istikrarsizligi ile karsilikli bir iliski i¢indedir. Olaganiistii hal, medya kontrolii,
ifade Ozgiirliigiiniin sinirlandirilmasi, partilere kapatma davalari, faili mechuller vb.
donemin doniistimiiniin iriinleridir. Coklu krizleri yonetme girisimleri donemine

doniismiistiir.

Bu siiregte kamu hizmetler1 piyasalastirilmistir ve sosyal yardim pratikleri
rasyonel hak temelli olmaktan ¢ikarilarak secici, sadaka tipi bir bicim almistir. Refah

Partisi’nin  belediyecilik pratigi bu yardimlasma tipinin belirgin Orneklerine

72001 ekonomik krizi sonrast uygulanmaya konan bu program, déonemin ekonomiden sorumlu bakani
olan Kemal Dervis’in koordinasyonunda hazirlanan ve uygulanan bir “yapisal uyum paketi”dir. Dervis,
IMF’de uzun yillar gérev yapmis ve kriz akabinde Tiirkiye’ye cagrilmistir. 14 Nisan 2001°de IMF
destekli “Gii¢lii Ekonomiye Gegis Programi™ni yiirlirliige koymustur. Program, neoliberal bir yeniden
yapilandirma hamlesi olarak hayata gegirilmistir.

48 Yasanan siire¢ i¢in Bob Jessop’un (2002) “Schumpeterci Isgiicii Refah Devleti” (Schumpeterian
Workfare State) kavramsallastirmasi da incelenebilir.
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doniismiistiir, yoksullugu ortadan kaldirma politikalar1 ve uygulamalar1 yerine,
yoksullugu yoneten ve baglilik insa eden bir ara¢ olarak iglev gérmiistiir. Bu ekonomik
yeniden yapilanma siireci toplumsal siniflarin bigimlenisini de dogrudan etkilemistir;
tageronlagma yayginlagmig, yoksulluk genislemis ve emek giicii parcalanmistir.
Donemin sosyal demokratlar1 ve/veya geleneksel sag partileri ise genis yoksul
kesimlerin temsilini saglayamamigtir (Bugra & Savagkan 2014). Siire¢ i¢cinde sadece
emek-sermaye iligkisinin doniisiimii gergeklesmemis, ayni zamanda sinif i¢i fraksiyonel
dengeler de degisime ugramistir. Ozellikle sermaye fraksiyonlar1 arasindaki dengenin
degimi sdz konusudur. “Islami burjuvazinin” kiiltiirel, siyasal ve ideolojik diizlemlerde
yeni bir doniigiime isarettir. Organik kriz baglaminda diisiindiigiimiizde ise sadece bir

siifi veya egemen sinift degil, tim sinifsal dinamikleri derinden etkileyen bir siiregtir.
2.1.1. Coziilen Merkez: Siyasal Aktorler ve Basat Krizler

1990’1ar iilkedeki krizlerin toplumsallastigi, temsil sorunlarinin yayginlastigi ve
yeni Orgiitlenme bigimlerinin ortaya c¢iktigi bir zaman dilimidir. 1990’1 yillar
Tiirkiye’de yeni siyasi partilerin yaninda ¢ok katmanli toplumsal 6znelerin sahneye
ciktig; kriz alanlarinin yalmizca yukaridan degil, tabandan da bicimlendigi bir
donemdir. Bu donemde devletin yeniden yapilanma cabalari, sermaye birikim rejiminin
dontlistimii, ulusal ve uluslararasi hegemonya iligkileri cercevesinde sekillenirken;
toplumsal 6zneler de bu kriz baglaminda yeniden pozisyon almis, miicadele alanlarim
yeniden kurmustur. Siyasi partiler, cemaatler, toplumsal hareketler ve smifsal
fraksiyonlar hem temsil diizeyinde hem de ideolojik miicadele zemininde yeniden
sekillenmigstir. Bu baglamda “hegemonya krizi” salt bir devlet-toplum sorunu degil,
bununla beraber smiflar, kimlikler, hareketler ve siyasal-toplumsal Ozneler arasi
miicadelelerin bir sonucu olarak bigimlenmistir. Iktibas, Hakséz ve Umran da bu

miucadelelerin bir tarafidir.
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1980’lerdeki neoliberal doniigiimiin siyasal tasiyicist olan ANAP, 1990’larda
hem ekonomik krizlerin hem de temsil krizinin tastyicisi haline gelmistir ve 1980’lerin
ANAP merkezli neoliberal doniisiimiinii 1990°larda devralan siyasal sistem, kisa omiirlii
koalisyonlar ve dagmik siyasal ittifaklarla karakterize olmustur. Siyasal iktidarin
¢oziiliisti 6zellikle 1994 krizinin ardindan merkez sagdaki ¢6ziilme hiz kazanmistir. S6z
konusu donemin belirleyici temel gelismeleri arasinda ilk olarak merkez sagin erimesi
olmustur. ANAP ve DYP’nin taban kaybetmesi, neoliberal politikalarin siyasi bedelini
Odeyen geleneksel sagin ¢oziilmesi olmustur. Diger taraftan merkez solun da savruldugu
bir stirectir. SHP ve CHP birlesmesi, sosyal demokrasinin temsil krizi ve neoliberalizme
entegrasyonuyla solun giiven kaybetmesine yol agmistir. Tiim bunlarin yaninda bir diger
temel etmen Refah Partisi’nin yiikselisidir. RP, Adil Diizen sdylemi ve belediyecilik
pratigiyle ilk olarak yoksullarin, kiiciik esnafin, tasra burjuvazisinin ve gengclik
kesimlerinin destegini alarak iktidar yiiriiylisiine baglamigtir ve 1995 se¢imlerinden de
birinci parti olarak ¢ikmistir. Devaminda gelen 28 Subat askeri miidahalesi ise donemin
en onemli belirleyenlerinden biridir. Bu siireg, Islamci siyasetin kurumsallasmasina
kars1, ordunun ideolojik ve kurumsal hamlesi olmustur. Boyle bir hamle tahakkiimiin
arttig1 bir siireci beraberinde getirmis ve yeni bir doniisiimiin de kapilarin1 aralamistir

(Boratav, 2009; Tugal, 2019).

Refah Partisi’nin yiikselisi, siyasal diizlemde olusan bosluklara ve krize dair bir
isaret fisegi olmustur. Tabandan gelen bu hareket, RP’nin hem ideolojik diizeyde hem
ekonomik alana iliskin sdylemlerinin bir karsiligidir ve aym1 zamanda o sdylem seti,
ortaya koydugu alternatif hegemonya projesinin de temel dayanaklaridir. Islamci
hareketin yiikseldigi ve doniistiigii bu moment hem Islamci/dindar kadinlarin
orgiitlenmesinde, kadin entelijansiyanin olugmasinda ve kimlik ingasinda bir 6zgiin
donemi hem de her alanda bir yiikselisi ve doniistiirme giiciinii ele alis1 ifade etmektedir.

Islamcilarin yiikselisi ve giiclenisi 1990’larin basat sorunlarindan biri olan “laiklik
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krizi’nin de temelidir. 28 Subat askeri miidahalesi ile alinan kararlar dogrultusunda da

laikligi yeniden bir tahakkiim aracina doniistiirmek hedeflenmistir.

Islamciligin yiikselisi 1990’larda neoliberal politikalarin yaratti§1 kargasanin ve
hegemonya krizinin iki ucundan biridir, diger ucu da dénemin basat sorunlarindan biri
olan Kiirt sorunudur. Kiirt hareketi, devlet baskisinin ve OHAL rejiminin tiim
kisitlamalarina ragmen 1990’larda siyasal alana daha sistematik bi¢imde niifuz etmis;
DEP, HADEP gibi partiler aracilifiyla hem yerel yonetimlerde hem de sivil toplum
alaninda goriintirliik kazanmistir. Bu partiler etnik temsiliyetin yaninda, sinifsal

dislanmay1 da giindem edinmis ve ¢ok katmanli bir muhalefet hatt1 kurmustur.

1987-2002 yillar1 arasinda Giineydogu’da uygulanan OHAL, bir giivenlik
politikasinin 6tesinde; aslinda bir istisna rejimi olmustur. Bu rejimde hukukun askiya
alinmasi, olagan dis1 bir durumu kalict yonetim bigimine doniistiirmiistiir. Koy
bosaltmalar, faili mechuller, devlet destekli paramiliter yapilar, ifade ozgiirligi ve
medya iizerindeki baskilar... yillarca siiren “diisitk yogunluklu savasin” sadece bir

tarafidir.

1984°ten itibaren Kiirdistan Is¢i Partisi (Partiya Karkerén Kurdistané, PKK) ile
Tiurk Silahli Kuvvetleri (TSK) arasinda yasanan catigsmalar, neoliberal milli giivenlik
devleti yapisinin derinlesmesinde ana nedenlerden biri olmustur. 1990’1l yillarda Milli
Givenlik Kurulu (MGK), “i¢ tehdit” unsuru olarak gordiigii Kiirt hareketini bastirmak
icin kontrgerilla destekli askeri siddeti uygulamaya koymustur. Diger taraftan da
kullandig1 “zor” igin “riza” arayisina girmis ve yeni, mesru kilma aracilar1 gelistirmistir.
Ornegin bu dénemde “diisiik yogunluklu savas” kavrammin ve yiiriitme erkinin keyfi
kullanimi, devletin istedigi siddeti orgilitlemesinde aract olmuslardir. Tiirkiye bir ¢esit

“askeri cumhuriyet” bigimini almistir (Ongen, 2004: 94).
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Kiirt sorunu kapsaminda PKK’ya kars1 yiiriitiilen operasyonlarda, sivil halki da
dogrudan etkileyecek c¢esitli insan haklar1 ihlalleri veya askeri taktikler hayata
gecirilmistir. Ug binden fazla kdy yakilmis ya da bosalttirilmistir. 1990°lar boyunca
Kiirt sorununu elestirel boyutta ele almak isteyen veya meyleden herkes devlet
siddetinin potansiyel hedefine donligsmiistiir. Siddeti ve baskiyr uygulamak i¢in hukuki
yollar mesru altyapiy1 saglayamadiginda ise “derin devlet” olarak bilinen devlet i¢inde
Orgiitlenmis aglar devreye girmistir (Saragoglu, 2016: 816-817). “Terorle miicadele”
retorigi de bu zeminde kullanilmis ve uygulanan politikalara, siddete, tiim varligiyla
devlete bir cesit mesruiyet saglamistir. [ktibas, Hakséz ve Umran’da Kiirt sorunu
1990’lar boyunca yer bulmustur. [ktibas dergisi, gazete formatinda yayimladig
kisimlarda Kiirt sorununa iliskin daha ¢ok yer vermistir. [ktibas’in Subat 1990 tarihli
134. sayinda Cumhuriyet gazetesinin “Tarsus’a gelen ‘teror gocleri’: Tiirk’iiz desek Apo
vurur, Kiirt’iiz desek devlet” baslikli haberi verilmistir (s.38). Benzer bigcimde Iktibas’mn
Nisan 1990 tarihli 136. sayisinda da Giines gazetesinin “Cizre’de kepenk kapatma
eylemiyle baglayan olaylarda 4 6li, 9 yarali Glineydogu’da ‘intifada’ provasi” baglikli,
1990 nevrozunda yasanan catisma haberlestirilmistir (s.50). Umran g¢ekimser bir
noktada iken, Haksoz diger iki dergiden ayrilarak Kiirt sorununu sahiplenen bir

yaklasimla ele almistir.

1984°’ten itibaren ve 1990’lar boyunca siiren savas, Kiirt cografyasinda
demokratik sayilabilecek yasalar1 hiikiimsiiz kilmistir; ¢esitli kararnameler ve OHAL
yasalariyla bolge i¢in istisnai yasalar da uygulanmistir (Y1lmaz, 2015: 73). Halkin Emek
Partisi (HEP) Diyarbakir il bagkan1 Vedat Aydin’in iskenceyle katledilmesi, cenazesine
otomatik silahlarla saldir1 diizenlenilmesi, gazeteci-yazar Musa Anter’in sokak ortasinda
silahl1 saldirida Oldiiriilmesi, gesitli suikastlar, infazlar, faili meghuller birbiri ardina
yasanmustir. Bu siiregte, jandarma iginde varlig1 gizli olan ancak sonradan ortaya ¢ikan

istihbarat &rgiitii JITEM &nemli bir rol oynamustir. Siireg igerisinde PKK’nin de siddet
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dozu artmis ve bazi silahli eylemlerini Bati sehirlerine tagimistir. Ana akim medya asker
cenazelerini ve bu cenazelerin kitle gosterilerine doniisiinii neoliberal milli giivenlik
devleti lehine kullanmis; milliyetciligin her gegen giin artan dozunu beslemistir
(Saragoglu, 2016: 817). Nihayetinde bu sarmal birbirini besleyen ve krizleri biiyiiten bir

hal almistir.*

1990°In yillarda Kiirt hareketinin Islamcilikla kesistigi nokta ise Tiirkiye
Hizbullah1 olmustur. Ozellikle Hakséz dergisinin Kiirt sorunu baglaminda devlet-PKK
karsisinda konumlanmasinin da sebebidir. 1990’lar boyunca ve sonraki yillarda
Hizbullah, cesitli iskence yontemleri ve cinayetlerle sik sik adindan séz ettirmistir.
Kontrgerilla olarak anilan orgiite yonelik, 2000’li yillarin ilk yillarinda operasyonlar
diizenlenmis, cesitli tiyeler ele gecirilmis ve toplu mezarlara ulasilmistir. Bunlar
arasindan en ¢ok bilineni “Beykoz Operasyonu” olarak da anilan, orgiit lideri Hiiseyin
Velioglu’nun o6ldiiriildiigii operasyondur. Hizbullahin katlettigi insanlar arasinda 1998
yilinda, Miisliiman feminist olarak anilan Konca Kuris de yer almis ve Ocak 2000’de
Konya’da orgiite ait bir evde bulunmustur. Ayn1 zamanda Diyarbakir emniyet miidiirii
Gaffar Okkan da Ocak 2001°de Hizbullah tarafindan 6ldiiriilmiistiir.” Ornegin Kiirt
sorunu, Hizbullah, donemin Islamci hareketleri ve derin devlet kesisiminde bir mesele
olan; Nurcularin Kiirt yogunluklu Med-Zehra grubu olarak bilinen Zehra Egitim ve

Kiiltiir Vakfi Baskan1 Izzettin Y1ldirim’in ve arkadast Mehmet Sehit Aver’nin 29 Aralik

49h‘[tr)s://www.risalehaber.com/ 1zzettin-yildirim-cinayetinde-sir-cozuldu-72968h.htm
https://www.milligazete.com.tr/haber/1103633/izzettin-yildirimi-kim-oldurdu
https://www.cumhuriyet.com.tr/haber/bdp-erdogana-cinayeti-sordu-317634
https://www.hurriyet.com.tr/gundem/izzettin-yildirim-in-iskence-gorerek-olduruldugu-anlasildi-39129635
Son erigim 10.06.2023.

92019 yilindan 2023 yilina kadar “Diyarbakir, Mardin ve Batman’da 183 cinayetin faili olmaktan
yargilanip dmiir boyu hapisle cezalandirilan ve bu cezalar1 Yargitay tarafindan onanarak kesin hiikkme
baglanan Hizbullah hiikiimliilerinin yeniden yargilanma bagvurularinin kabul edilerek tahliye edildikleri
ortaya c¢ikmigtir” Son erisim tarihi 03.06.2023 https://www.gazeteduvar.com.tr/4-yilda-agirlastirilmis-
muebbet-alan-58-hizbullah-uyesi-tahliye-edildi-haber-.

Orgiitiin yasal uzantis1 olarak belirtilen, 2012°de kurulan Hiir Dava Partisi (Hiida-Par) Mayis 2023 genel
secimleri sonras1 4 milletvekili ile TBMM’de temsil edilmektedir. Daha detayl bilgi i¢in bkz. Kurt, M.,
(2015), Din, Siddet ve Aidiyet Tiirkiye'de Hizbullah, Istanbul: Tletisim Yaynlar1. Cigek, H., (2000), Hangi
Hizbullah, Istanbul: Kaynak Yaymlari. Cakir, R., (2011), Derin Hizbullah Islamci Siddetin Gelecegi,
Istanbul: Metis Yaymnlari.
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1999°da Hizbullah tarafindan kagirilip, iskenceyle katledilmesi. Ancak bazi islamci
isimlerin iddiast Yildirim’1 kagiran Hizbullah olsa da 6ldiirenin veya teslim alanin Veli
Kiiciik baglantili oldugu yoniinde olmustur; diger yandan Nisan 2009’da Elazig’da
Hizbullaha ait bir hiicre evi operasyonunda Hizbullah bayrag: altinda Yildirim’in ifade

verdigi video kasetlerine de ulasilmistir. Yildirim’in cinayeti dergilere de yansimustir.

Iktibas konuya iliskin olarak Subat 2000 tarihli 254. sayisinda Yeni Binyil
gazetesinde yayimmlanan Ali Bayramoglu'nun “Kayiplar Meselesi” (s. 42) baslikl
yazisina yer vermistir. Yazida kaybolan Islamci isimler anilmis ve belirsizlikler
giindeme getirilmistir. Umran dergisi Subat 2000 tarihli 66. sayisinda “Aym Gilindemi”
boliimiinde, “Oliim Evleri Kayiplari Kaybedecek mi?” (s. 66-67) bashkl yazida,
Yildirim’in Sliimiine yer vermis ve kuskulu oldugunu belirtmistir. Ciinkii Yildirim,
cesedinin bulundugu eve diizenlenen operasyondan hemen oOnce Oldiiriilmiis ve ayni
zamanda Hizbullah lideri Hiiseyin Velioglu'nun da Oliimiinden giinler sonra
gerceklesmistir. Haksoz ise Subat 2000 tarihli 107. sayisinda konuyu ele almis,
kapaginda da “‘Hangi Sugtan Dolay:r Oldiiriildiiler?”” mansetine yer vermistir. Ayni
sayida “Vahsete Islami Kilif ve Susurluk Devletini Aklama Cabasi” (s. 5-7) bashkli
Haksoz imzal1 yazida “Kurani bir kavram olan Hizbullah, her tiirlii olumsuzlugu temsil
etme niteligini haiz bir ¢eteye atfedilmek suretiyle derin bir ¢arpitmaya kurban ediliyor”
denmis ve Hizbullah kelimesinin “bir cinayet ¢etesinin adi” olamayacagi belirtilmistir.
Ayni yazida Liibnan’daki Hizbullah hareketine deginip, birilerinin “sapkinliginin” onu
da kirlettigini belirtmistir. Haksoz’e gore “egemen propaganda mekanizmasi” bu
durumu firsat olarak gérmiis “bu ismi [Hizbullah] kamuoyunun zihnine mazlum ve
miislimanlara yonelik katliamlarla birlikte kazima; kan dokiiciiliik, vahset, isbirlik¢ilik
cagrisimlari ile biitiinlestirme pesinde” olmustur. Ote yandan dergi hep Hizbullaha arka
cikmistir ancak bu konuda agikca bir sahiplenme olmasa da “bu ¢etenin eylemlerinin

faturasint miisliimanlara ¢ikartmak kelimenin tam manasiyla yavuz hirsizliktir.
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Miisliimanlar bizatihi bu eylemlerin magdurlaridir” diyerek muglak bir yerde
birakmistir. Hakzséz in 6nemli bir tespiti olan “Susurluk Devleti” ifadesinin 1s181nda,
dergilerin konuya iliskin genel egilimi derin devlet baglaminda olmustur; /ktibas’ta ve
Umran’da Hizbullahin da devletle bagi daha agik belirtilmistir. “Hizbullah tarafindan
oldirtilenlerin sayisini bin veya birka¢ bin olarak ifade eden kisilere gére Hizbullah, 17
bin civarinda oldugu sdylenen faili mechul cinayetlerin de bir kismmin JITEM adia
tageronlugunu yapmustir” (Kurt, 2015: 61) ifadesi dergilerin yaklagimiyla da

ortiismektedir.

2000°e Dogru dergisinin 16 Subat 1992 tarihli 7. sayisinin kapag: “‘Hizbullah’
Cevik Kuvvet Merkezinde Egitiliyor” bagligiyla ¢cikmistir. Ayni basligi tasiyan haberin

(s.8-12) girisi ise su sekildedir:

Diyarbakir’da Kontrgerilla iissii olarak bilinen Cevik Kuvvette gece egitimleri. Emniyet
Miidiirliigiinden bir bekgi: Gece yarisindan sonra dincilere has, salvarli ve sakalli kisiler
Midiirliige geliyorlar: Hizbullahgilar, eski icisleri Bakan1 Abdulkadir Aksu’nun bdlgeye
yerlestirdigi Islamc1 polisler sayesinde Batman, Kiziltepe ye Diyarbakir'da
orgiitleniyorlar. Kiziltepe’de egitim géren Hizbullahgilar1 Ozel Tim koruyor. Bélgedeki

Hizbullahin lideri Hiiseyin Velioglu (1992: 8).

Devaminda ise detayl olarak siirecin nasil ilerledigi anlatilmistir. Ancak “2000°e
Dogru’nun Diyarbakir muhabiri Halit Giingen’in bu son haberi olmustur. Giingen,
haberi yazdiktan iki glin sonra, 18 Subat aksami derginin Diyarbakir biirosunda
Hizbullah¢ilar tarafindan arkadan, 25 santimetre uzagindan sikilan bir kursunla
oldiiriilmistiir” (Cicek, 2000: 11). Hizbullah, 1990’larin karanliginin ayrilmaz bir

parcas1 olarak konumlanmaktadir.

Hegemonya krizini ele alirken Kiirt sorunu baglaminda daha kapsamli bir

degerlendirme gerekmektedir. Ancak bu ¢aligmanin ana gévdesi, krizin diger boyutunu
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olusturan ve neoliberal milli gilivenlik devletinin “irtica” bagliginin hedefi olan

Islamciligin yiikselisidir.

1990’larda hegemonya krizinin sebebi olan ekonomik kosullar ile kimlik
miicadeleleri ve onu besleyen neoliberal milli giivenlik devleti ¢esitli toplumsal olaylar1
veya ¢esitli siddet eylemlerini —igskence, kayip, faili mechul ve infaz gibi— dogrudan
veya dolayl bir bi¢imde etkilemis veya kendisi gerceklestirmistir. S6z konusu bu siddet
olaylarinin bazilarini, dergiler baglaminda ele almak hem Zktibas, Haksoz ve Umran
dergilerinin hem Islamcilarn 1990’lardaki konumunu somutlastirmak hem de1990’lar
Tiirkiye’sini daha net anlayabilmek acisindan 6nemlidir. Ayrica, bu baslik altinda ele
alinan basat olaylara iliskin temel yaklasimim Hannah Arendt’in s6zlerinde de ifadesini
bulmustur: “[...] nisyan1 miimkiin hale getirebilecek ¢ok insan var bu diinyada. Ama her
zaman geriye hikdyeyi anlatacak biri kalacaktir. Bu nedenle, en azindan uzun vadede,

hicbir sey ‘pratikte faydasiz’ olamaz” (2022: 239).

Donemin bir diger basat sorunu Alevilerin, siddet eylemlerinin ana
hedeflerinden biri olmasidir. Bu siddet eylemlerinden biri de -ozellikle Islamci
hareketler i¢in bir nevi “turnusol” islevi goren- 2 Temmuz 1993 tarihli Sivas
Katliamidir. Sivas/Madimak Katliami, Cumhuriyet tarihinde Alevilere yonelik kitlesel
siddet eylemlerinin, katliam girisimlerinin ilki degildir; 1938 Dersim’den 1993 Sivas’a
ve sonrasinda 1995 Gazi ve Umraniye’ye uzanan siiregte Ortaca, Maras, Malatya,
Corum katliamlar1 durmaktadir. 2 Temmuz 1993 giinii ise Sivas’ta, Pir Sultan Abdal
Kiiltir Etkinlikleri kapsaminda senlikler i¢cin gelen 33 kisi yakilarak katledilmistir.
Etkinliklerin ikinci giinii olan 2 Temmuz 1993 giinii saldirilar1 planlayan Islamci-iilkiicii
gruplar, Senlik i¢in gelenlere ¢esitli noktalarda saldirmaya baslamis; saldirilar {izerine
etkinlikler i¢in gelenler Madimak Oteline siginmis ve ayni giiruh saldirilarina orada da
devam etmistir. Once otelin oniindeki araclar, sonra otel atese verilmistir ve orada

bulunan asker, polis ve itfaiye miidahale etmemis veya engellenmistir. Aralarinda 12
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yasinda Koray Kaya ile 15 yasinda Menekse Kaya, Muhlis Akarsu, Metin Altiok,
Behget Aysan, Asim Bezirci, Nesimi Cimen, Hasret Giiltekin, Asaf Kogak, Edibe Sulari
gibi isimlerin yer aldigi 33 insan, “Yasasin seriat! Kahrolsun laiklik!”, “Cehennem
atesi!” gibi sloganlar ve tekbirler esliginde yakilarak oldiiriilmiistiir. Saldir sirasinda iki

saldirgan ve iki otel ¢alisani da hayatini kaybetmistir.”*

Katliamin ardindan Necmettin Erbakan, “Sivas halki, dini tezyif olay1 karsisinda
cok dogal olarak reaksiyon gostermistir. [...] Ama olay, ¢ok sonra, birtakim
provokatdrler tarafindan siddete doniistiiriilmiistiir” demistir (Coskun, 1995: 358).
Katliam sonrasinda donemin Basbakani1 Tansu Ciller “cok siikiir, otel disindaki halkimiz
bu yangindan zarar gérmemistir. Halktan kimsenin burnu kanamamaistir ve olenler de
¢ikan yangindan bogularak olmiislerdir. Olay1 bu kadar biiyiitmek yanlis, bir futbol
macinda da bu kadar insan Olebilirdi” sozlerini dile getirmistir. Cumhurbaskani
Siileyman Demirel ise “olay miinferittir. Agir tahrik var. Bu tahrik sonucu halk galeyana

gelmistir. Olaylar1 ¢ok yakindan izledim. Giivenlik kuvvetleri ellerinden geleni

®L Sivas’ta katliama hazirlik birka¢ giin oncesinde baglandigi bilinmektedir; etkinlik 6ncesi bildiriler
hazirlanmis, RP yanlist Hiirdogan ve Biiyiik Birlik Partisi (BBP) yanlis1 Bizim Sivas basta olmak {izere
birkag yerel gazete, “Miisliman mahallesinde salyangoz sattirmayiz” siarinda birlesmis, bildirilere destek
olmustur (Coskun, 1995: 355 vd.). Bu bildiriler “Miisliman Kamuoyuna” diye baslayan, ayetlerle
bezenmis, “miiminlerin izzet ve namusuna saldir1” oldugu yoniinde ifadeler tastyan, Salman Riigsdi’nin
The Satanic Verses (1992) / Seytan Ayetleri kitabin1 yayimlayacagini duyuran Aziz Nesin’i bilingli bir
sekilde hedef gosteren ve meseleyi oraya sikistirmayl amaglamis, nefret ve siddet ¢agrilart igeren gerici
metinlerdir. Katliamin, Ankara-Sivas hatt1 arasinda, “Sivas sorumlusu” Refah Partisi ve davanin hazirlik
sorusturmalarinda adi gecen kisilerin beyanlarinda yer alan RP iiyeleridir. 2016-2024 yillar1 arasinda
Saadet Partisi Genel Bagkani olan, katliamin gerceklestigi donem Sivas Belediye Basgkani olarak goérev
yapan Temel Karamollaoglu, kalabaligi dagitacagi disiiniiliirken, aksine durumu koriiklemistir. Sivas
Katliami taniklarindan, etkinlikleri diizenleyen komitenin iiyelerinden biri olan Ali Balkiz, 2 Temmuz
1993 giinli Karamollaoglu'nun sdze soyle basladigini ifade etmistir: “Miisliiman kardeslerim gazaniz
miibarek olsun [...] bu heykel gidecek bu senlikler iptal edilecek bu insanlar kenti terk edecek”. Diger
yandan giin boyu her seye taniklik ettigi belirtilen Emniyet Trafik Sube Miidiirii Izzet Karadag’in Ankara
Devlet Giivenlik Mahkemelerinde (DGM) verdigi ifade de “fetvay1 Karamollaoglu verdi. [...] Gazamz
miibarek olsun diye konugma yaptu. [...] Itfaiyeden su sikmasimi istedik [...] sikmadilar”; ayrica itfaiyenin
ilerlemesine engel olanlarin da Karamollaoglu’nun emriyle yaptigini belirtilmistir; Karadag
Karamollaoglu’nun “Ozanlar Anitin1” Otelin dniine getirttigini ve saldirganlar1 daha da kiskirttigini ilave
etmistir (Demir, 2013: 124 vd.). https://www.youtube.com/watch?v=0WgMIVFIjV4 Son erigim tarihi,
12.03.2023.
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yapmiglardir” sozleriyle magdurlari suglamis, yasananlari mesru kilmistir (Yilmaz,

2015: 474).

I[slamc1  yaymlar katliam1 neredeyse coskuyla karsilamislardir. Dergiler
kapaklarma tasimis ve ovgiiler yagdirmiglardir. Genel anlamda —Mazlum-Der gibi insan
haklar1 ¢er¢evesinde yayin yapmaya ugrasan birkag istisna disinda—en ufak bir “bas
saglig1” mesaj1 bile bulunmamaktadir. Fakat Islamc1 yayinlara iliskin ¢alisma yapanlar
arasinda, ormegin “Bir Baska Hayata Karsi” (2019) calismasinin 4. cildinde yer alan
yazarlarindan Murat Kayacan, “2 Temmuz 1993°te Sivas’ta bir etkinlige katilmasi
sonucu meydana gelen olay sonucu, Islami kesim iizerine biiyiik bir baski kurulmustur.
O ortamda, Islami kesimde yaygin hava ‘6ziir dileyici’ bir tutumu beraberinde
getirmigtir” (2019: 349) sozleri gergegi yansitmamaktadir. Ustelik Sivas Katliamina
iliskin tutumu agikca saldirgan olan Haksoz’e de yer verdigi bir yazidir. Katliam sonrasi
“en mutlu” ekip IBDA-C grubu ve Salih Mirzabeyoglu olmustur. Yaymn organlar1 olan
Taraf dergisinin Agustos 1993 tarihli 30. sayis1 “Sivas’tan yiikselen ses: Isgalciler
Defolun!” olmus, ayrica “Sanli Sivas Kiyam1” olarak kutlanmustir. “Ihtilale En Yakin

Adim: Sivas” (Taraf, 1993: 15) baglikli yaz1 su satirlarla baglamistir:

52 Saniklarin bir kismi birka¢ durusma sonra salinmus, asil sorumlulardan olan Sivas Belediyesi RP’1i
Meclis Uyesi Cafer Ercakmak, Mehmet Kazim Gen ve digerleri hi¢ yakalanmamistir. Mahkemece dava
2012 yilinda zamanagimina ugratilmis; ti¢ firari samigin -Murat Sonkur, Eren Ceylan ve Murat Karatas-
yargilandigi dava ise hala devam etmektedir https://pirha.org/bakanliktan-mahkemeye-skandal-yazi-sivas-
davasinda-zaman-asimi-2-temmuzda-video-375893.html/11/05/2023/ son erigim tarihi, 05.06.2023.

Ote yandan Cumhurbaskan1 Recep Tayyip Erdogan, Anayasa’da cumhurbaskanina taninan “af yetkisi”
baglaminda Ahmet Turan Kilig, Hayrettin Giil ve Adem Koz’un cezalarini kaldirmustir.
https://medyascope.tv/2025/08/01/madimak-katliami-saniklarindan-adem-kozunun-cezasi-kaldirildi/ son
erigim tarihi, 15.09.2025.

Ayrica sanik avukatlarindan bazilarimin 2002 sonrasi durumlarina iligkin de su bilgiler haberlestirilmistir:
Av. Celal Miimtaz Akinci - AKP déneminde Anayasa Mahkemesi iiyesi, Av. Hayati Yazic1 — 61. Hiikiimet
Gilimriik ve Ticaret Bakani, Av. Haydar Kemal Kurt - AKP Isparta Milletvekili, Av. Zeyid Aslan - AKP
Tokat Milletvekili, Av. Hiisnii Tuna - AKP Konya Milletvekili, Av. Burhanettin Coban - Afyonkarahisar
AKP’li Belediye Bagkani, Av. Faik Isik - Siileyman Merciimek’in avukati, Av. Ibrahim Hakk1 Askar -
AKP Afyonkarahisar Milletvekili, Av. M. Ali Bulut - AKP Marag Milletvekili, Av. Biilent Tiifek¢i —
Malatya Milletvekili ve Giimriik ve Ticaret Bakani (2015-2018), Av. Halil Uriin - RP kay1p trilyon davas1
sanig1, AKP Afyonkarahisar Milletvekili, Av. Mevliit Uysal - AKP Basaksehir Belediye Bagkani (2009-
2017) ve AKP Istanbul Biiyiiksehir Belediye Baskani (2017-2019), Av. Nevzat Er - AKP Eminonii
Belediye Bagkani gibi. https://haber.sol.org.tr/turkiye/iste-sivas-katliami-saniklarinin-avukati-olan-
akpliler-241654 son erisim tarihi, 15.09.2023.
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Her firsatta pustluklariyla denk bir “o is Oyle olmaz” lafziyla s6zde “nasil olur?”’unu
bilir pozlarda, tepeden(!) bakanlar. Buna tam bir paralellik arz eden kan gérmeye
dayanamaz, “yumusak” ve siinepe sozde Miisliiman(!) cakallarin suratina “saflari
netlestirici” bir tokat indiren Sivas Halkina sonsuz tesekkiir ve Allah (cc) Onlardan Razi
olsun!.. Allahsiz ve bunak olmasi yetmezmis gibi, bir de Iblisin borazanlig1 yapmaya
kalkan Aziz Nesin ve kigina takilip gelen iig-bes alkiscisinin “vasiyete uygun”
(Biliyorsunuz Aziz yakilmayi vasiyet etmisti.) gitmesine ramak kalmisti. Aziz bu sefer
pacay1 halkin elinden zor kurtardr; ya bir dahaki sefer? Laik (dinsiz)-Kemalist rejimin
bekasi icin Alevilerin destegini almaya calisan, Batici giliruh, aldig1 “Sivas cevabiyla”
sapa oturmustur. Daha 6nceleri de diizenlenen ama Aziz ve yaninda tasidig: stiliiklerin
hi¢ katilmadiklar1 “Pir Sultan Abdal Kiiltiir Senlikleri”’nin sonuncusunda meydana gelen

olaylarin seyri ise soyle.

IBDA-C grubu on iki giin sonrasinda da bildiri dagitmis, Cumhuriyet gazetesi
15 Temmuz 1993 tarihinde bu bildiriyi “Maras’ta Islami Terdére Cagri” haberiyle
duyurmustur. Bildiride “Sivas halkina tesekkiir ediyoruz. Allah onlardan razi olsun.
Sivas, Islam ihtilalcilerinin kalelerinden biridir” sdzlerine yer verilmistir (Coskun, 1995:
359). Ayrica Taraf'm Temmuz 1994 tarihli sayis1 da “Iste Sivas Iste Kisas”, “Haydi

Anadolu! Bir Giil I¢in Bin Kétiiyii Yakmalr” kapagiyla ¢ikmustr.

Diger Islamci bazi yaymlar ise su mansetlere sahiptir: Yoriinge dergisi 18
Temmuz 1993 tarihli sayisinin kapagina “Yeni Sivas Olaylarmin Yasanmamasi ve
Huzurun Temini igin Aziz Nesin Yargilanmali” mansetini atmustir. Yeryiizii'niin Agustos
1993 tarihli 3. sayisimin kapag “Laik Miistekbirlere Sivas Ihtar1” olmustur. /mza
dergisinin Agustos 1993 tarihli 53. sayis1 “Kan Aglar Basbaglar” “Alevlerin Ardindaki
Gergek” sozleriyle yayimlanmustir. Hira dergisi Agustos 1993 tarihli sayisinin kapagi 2
Temmuz giiniine ait, saldirgan kalabaligin oldugu bir fotograf iizerine “Islami Degerler
Cignetilmedi” mansetiyle ¢ikmistir. Diyanet dergisinin dogrudan hedefi belli olmasa da

Agustos 1993 tarihli sayisin1 “Boliinmeyin, parcalanmayin... inaniyorsaniz iistiinstintiz”
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ayetiyle basmustir. Iskenderpasa cemaatinin yaym organlarindan biri olan Islam
dergisinde de cemaatin lideri Esad Cosan “tahrik edenlere karsi halkin tepkisi [...]
halkin inang ve hissiyat1” sdzleriyle onaylamistir. Islamcilarin kar topu misali yillar
icinde siirekli biiyliyen ve toplumsal / siyasal hayata yon veren “hassasiyetleri, inang ve

hissiyatlar1” 33 insanin yakilarak ldiirilmesiyle dahi herhangi bir tatmine ulagmamustir.

RP’nin yayin organi Milli Gazete’nin basyazar1 Sadik Albayrak da tehditkar bir
dille ve Alevi degerlerin Alevilerin olmadigini iddia edercesine “boyle giderse, bunlar
Sivasliyt on mislisi ile Istanbul’da karsilarinda goreceklerdir. Bu Allahsiz ve dinsiz
kisiler, boyle giderse Hz. Ali’nin Ziilfikar’m karsilarinda bulacaklardir” demis; bir
sonraki giin ayn1 gazetede, -ilk kez- siirmansetten verilen yorumuyla Ismet Ozel bu tezi
daha ileri gotirmistiir: “Olaylarin Tiirkiye’de yasanan insanlari sOyle bir tercih
karsisinda birakma ihtimali kuvvet kazaniyor. Ya Miisliman Tirkiye veya hic¢”
demistir™>; ayn1 yazida katledilen insanlar1 ve Pir Sultan Abdal Etkinlikleri i¢in Sivas’ta

bulunanlari, Bosnalilar1 katleden Sirplarla 6zdeslestirmistir (Coskun, 1995: 358).

Katliama iliskin Umran dogrudan bir yayimda bulunmamis; Iktibas ve
Haksozde ise diger Islamci dergilerden farkli olmayan yazilar yer almstir. [ktibas Aziz
Nesin’i hedef gostermis ve daha itidalli bir tutumla safim1 kurarken; Haksoz oldukca
acik bir nefret diliyle yaymmlarim siirdiirmiistiir. Ilerleyen yillarda da Sivas Davasini,

deyim yerindeyse militanca sahiplenmistir.

1990’larin Alevilere yonelik bir diger siddet olayr da 12 Mart 1995 tarihli Gazi
Katliamidir. Dort kahvehane ve bir pastane kimligi belirsiz bir grup tarafindan silahl
saldirtya ugramis; 6lii ve yararlilarin oldugu bu saldirilara herhangi bir polis miidahalesi

olmamugstir. Saldirinin duyulmasindan itibaren protestolar baglamis, ertesi giin on bes

% fsmet Ozel, Istiklal Marsi Derneginin 10 Ekim 2015 tarihli panelinde, Tiirkiye tarihinde yasanmis en
Oliimciil saldirilardan biri olan 10 Ekim Katliaminin heniiz -sabah 10:04- ger¢eklesmis olmasina ragmen
panelde “Miisliimanin ilk vazifesi terorist olmaktir” climlesini dile getirmistir.
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bin kisiyi gecen kalabalik karakola dogru yliriiylise ge¢mistir. Sonrasinda olaylar
Umraniye’de de yiikselmistir. Bu siirecte bdlgeye ¢ok sayida hem cevik kuvvet hem
0zel timden olusan giivenlik giicleri gonderilmis ve halka arasinda denk olmayan bir
catisma baglatmistir. Cok sayida insanin 6lmiis ve yaralanmistir (Yilmaz, 2015: 418
vd.). Bu mesele Iktibas ve Haksoz dergilerinin Alevilere yogunlasmasina sebep
olmustur. [ktibas’in Nisan 1995 tarihli 196. sayis1 “Aleviler Solcu mu?” kapagiyla
cikmistir. Konuya “Batinin provokasyonlar1” olarak yaklasan [ktibas Sivas’in, Maras’in,

Malatya’nin, Corum’un da provokasyon oldugunu vurgulamistir:

[...] sanki bu tiir gelismeler, sistem igindeki bazi toplumsal kesimleri giiclendirmek,
onlar1 toplum i¢inde her zaman belirli kesimlerce ezilen(?) mazlum insanlar seklinde
sunmak maksadiyla kullanilmaktadir. Ve provokasyon sonrasinda bir kesime “tu kaka”
denilirken cifte standart uygulanarak, her seye ragmen belirli bir kesimi sevecen, insan
sevgisiyle dolu “numune insanlar” olarak sunmasi ¢ok tehlikeli bir yaklagimdir. Zira,
Tirkiye'deki yanaydin kadrolarin medya desteginde yillardir yaptigi budur. Ve bu tiir
yaklasimlarm toplumu getirdigi nokta ortadadir. [...] Tiirkiye’deki Islami gelismelere
kargi, adeta ‘“alevi” kesim, rejimin ideolojisine en uygun vatandas tipi olarak
sunulmakta [...] Sonuc olarak, GOP ve Umraniye’deki son olaylarda gec¢misteki
benzerleri gibi her ne kadar “alevi” olarak adlandirilan kesimi hedef almissa da gercekte
onlar1 ve sistemin birinci sinif vatandas olarak sunmaya calistigi “ilimli-uzlagsmaci”
kesimi toplumda giiclendirmistir. [...] Islam disi, hiimanist, batimi, zaman zaman
sosyalist felsefeler {izerine bina edilen yeni bir “alevi” tanimi on plana ¢ikarilmakta,

adeta uydurma bir din olusturulmaktadir. (1995: 3-4).

Haksoz Nisan 1995 tarihli 49. sayisinda Haksoz imzali “Gazi Mahallesi’nden
Kuzey Irak’a Diizenin Coziimsiizligi” baglikli (s.4-6) yazida, yasananlar Alevilerin
“oportiinistligine”, Anadolu’daki Alevilerin “Islamlasma panigine” gibi sebeplere

baglanmistir. Ayrica Alevilerin sol orgiitlere tepki gdstermemesi ve orduyu “kurtaric”
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gdrmesi de elestirilmistir. Hakséz bu sayida diger islamci gruplari ise, basta RP’yi ve

Zaman gazetesini, “gereken tepkiyi vermeme” konusunda elestirmistir:

Yillardir namaz kilan, orug tutan Caferi mezhebi mensuplarini bidat ehli, sapik, fitneci
diye suclayan, Islam dis1 sayan “Ehli Siinnet kalesinin yilmaz savunuculari” ne
hikmetse “Miisliimaniz ama namaz da kilmayiz, oru¢ da tutmayiz, icki de igeriz”

diyebilen Alevileri kardes ilan ederken gayet bonkor davranabilmektedirler (1995: 6).

‘90’lardan giliniimiize kadar gelen ve Tiirkiye’de devletin giivenlik aygitlariyla,
organize sug¢ sebekeleri ve paramiliter yapilar arasindaki derin baglar1 agiga ¢ikaran bir
baska basat olay da 3 Kasim 1996’da gerceklesen bir trafik kazasi olan “Susurluk
Skandali”dir. Kazada DYP Sanlwrfa Milletvekili Sedat Bucak, Istanbul Kemalettin
Eroge Polis Okulu Miidiirii Hiiseyin Kocadag, kirmizi biiltenle aranan mafya lideri
Abdullah Cath ile sevgilisi oldugu ileri siiriilen Gonca Us yer almis ve Sedat Bucak
disinda hepsi hayatini yitirmistir. Kaza, kamuoyunda “devlet-mafya—siyaset” liggenine
dair uzun siiredir dile getirilen iddialar1 goriiniir kilmistir. Bu olay bir yaniyla devlet
icindeki yasadis1 yapilanmalari, diger yaniyla da 1990’Li yillarda Kiirt meselesiyle
baglantili olarak gelistirilen kontrgerilla stratejilerinin sivil ve siyasal alanda nasil
derinlestigini de gozler Oniine sermistir (Saracoglu, 2016: 830; Ziircher, 2009: 462).
Susurluk, devletin “neoliberal giivenlik devleti” niteligini kazanma siirecinde,
giivenlikei reflekslerin toplumsal mesruiyet siirlarini agtiginin da bir kirilma ani1 olarak
degerlendirilebilir. “Tiirkiye’nin Susurluk’tan ¢ikamadig1” yorumlar1 ise giliniimiizde
hala dile getirilmektedir. /ktibas, Haksoz ve Umran igin Susurluk, resmi ideolojiyi “ifsa
eden” bir kazadir. Hakséz’iin “Susurluk Camuru: Iste Devlet Bu!” (Aralik 1996) baslhigi,

tic derginin bakis agisin1 da yansitmaktadir.

1990’larin kolektif hafizas1 oldukga trajik, derin ve katmanlidir. Toplumsal ve
siyasal alan bir ¢arpisma, ¢atisma alanina doniigmiistiir. Tiim bu yasananlarinin yaninda

ekonomik krizler, donemin ana meselelerinden biri olarak yer almistir. Devletin refah
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fonksiyonlarmin daraltilmasi, toplumsal ihtiyaclart karsilamada alternatif aktorleri
goriiniir kilmistir. Bu siirecte giiclenen 6zneler arasinda, 6zellikle egitim, saglik, yurt,
medya ve sosyal yardimlasma gibi alanlarda 6ne ¢ikan dini cemaatler ve tarikatlar
bulunmaktadir. Diger yandan is¢i orgiitlenmeleri, sendikal hareketler siirse de isci
Orgiitlerinin neoliberal Ozellestirme programlari, taseronlagma siirecleri karsisinda
yapisal giicii zayiflamistir. 1990°larda genclik hareketi hem Islamci hem sol siyaset
acisindan 6nemli olmus; kamusal alanda orgiitlii en dinamik kesimi olusturmustur.
Dergi cevreleri bu konuda etkinligini siirdiirmiistiir. Ote yandan kadin hareketinin
yiikseldigi bir donemdir. Feminist hareket siddet, tore cinayeti, sosyal giivence gibi
konulara yogunlasirken; Islamci/dindar kadinlar kamusal alanda goriiniirliik

miicadelesini yiiriitmiis ve basortiisii yasaklarina karsi orgiitlenmistir.

Tim bunlar baglaminda, 1990’larin neoliberal milli giivenlik devleti veya
“siyasetin post-demokratik otoriter devleti” (Jessop, 2016: 336), hegemonya krizini
derinlestirmis, yeni birikim rejimine tageronluk etmis ve 2000’li yillarda da etmeye
siirdiirmiistiir. Bu siireg AKP iktidarina yani yeni bir hegemonya projesine gerekli

zemini hazirlamistir.
2.1.2. Kusatilmis Ulke: Neoliberal Milli Giivenlik Devletinin Dis Politikasi

Tiirkiye dis politikas1 ozellikle ABD-Bati ve Israil’le kurulan iliskiler
baglaminda, Jktibas, Hakséz ve Umran’mn her daim hedefinde olmustur. 1990’lar
basinda Sovyetler Birligi’nin dagilmasiyla, Tiirkiye nin dis politikasi cografi-stratejik,
ideolojik, ekonomik ve giivenlik paradigmasi agisindan yeniden tanimlanmak zorunda
kalmistir. Soguk Savas boyunca NATO’nun giiney kanadindaki ileri karakol isleviyle
tanimlanan Tiirkiye, bu roliinii “komiinizm tehdidi” ortadan kalkinca pragmatik bir

yeniden konumlanma arayisiyla doniistirmeye baslamistir (Hale, 2013: 135 vd.). Ancak
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bu doniisiim dis dinamiklerin yaninda, i¢ politikadaki hegemonya krizlerinin dig

politikaya yansiyan izdiistimlerinin de belirledigi bir slire¢ olmustur.

Bu donemde dis politika, klasik anlamiyla gilivenlik ve diplomatik yonelimler
meselesi olmaktan ¢ikmis; devletin i¢ yeniden yapilanma siireglerinin bir uzantisi haline
gelmistir. Ozellikle Kiirt sorununun bdlgesel diizlemde bir istikrarsizlik ekseni olarak
bliylimesi -PKK’nin Suriye ve Kuzey Irak’taki varligimin kurumsallagsmasi- dis
politikanin i¢ glivenlik ve ulusal biitiinliik meselesiyle i¢ ice gegmesine neden olmustur
(Yalvag, 2016; Kiris¢i & Winrow: 2004). Bu baglamda Tiirkiye’nin dis politika

tercihleri, giderek artan oranda giivenlik odakl1 bir mantikla bigimlenmistir.

Yeni Diinya Diizeninde tek kutuplu sistemin yerlesmesiyle Tiirkiye, ABD
hegemonyasinin yeniden iiretiminde tageronlastirilmis bir konum edinmis; bu konum
hem bolgesel hem ara bulucu hem de Batinin giivenilir partneri roliinii bir arada
yiirlitme gerilimini beraberinde getirmistir. Tiirkiye’nin dis politikasindaki bu yonelim,
devletin icte uyguladigi giivenlikgi stratejilerin disa tasirilmasi bigiminde de okunabilir.
Nitekim ulus-devletin merkezilesmis giivenlik yapilari, yiiksek bor¢ sarmalinda, dis
politika alaninda da proaktif degil; reaktif ve statiikocu reflekslerle donatilmistir (Oran,

2010: 204 vd.; Keyman & Onis, 2007).

Soguk Savas sonrasi Tiirkiye, bir yandan Tiirki Cumhuriyetlere yonelik “tarihi
baglar” iddiastyla bir neo-Osmanlict / yeni Osmanlicik sOylemi gelistirirken; diger
yandan Ortadogu’da Batili ve dengeleyici bir aktor pozisyonunu giiclendirme ¢abasinda
olmustur. Ancak tiim bu iddialar, kurumsal kapasite, dis politika gelenegi ve ekonomik
kaynaklardan sebep sOylem diizeyinde kalmis; sdylem ve pratik arasinda salinan

celiskili bir hatta donlismiistiir.

Yeni Osmanlicilik anlayis1  6zellikle Turgut Ozal’in  cumhurbaskanlig
doneminde, giindeme getirdigi bir yaklasimdir. Bu yaklagim temellerini resmi ideoloji
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olan Tiirk-Islam sentezinden almaktadir. Bu sebeple i¢ politikayla da dis politikayla da
iligkili olmustur. 1990’larda Soguk Savas bittikten sonra ortaya ¢ikan gii¢ boslugunu
Tiirkiye doldurma niyetiyle bir politika ylriitmiistiir. Balkanlarda, Orta Asya’da ve
Ortadogu’da aktif bir bigimde bu yaklasimla dis politikasini belirlemistir. Balkanlarin
yogun catisma i¢inde bulundugu 1990’larda yaklasik 500 yil stirmiis Pax Ottomanica’y1
yeniden giindem ederek, diizen saglama iddiasinda bulunmustur. Bu yaklasim 6zellikle
Rusya ve Balkanlardaki Hristiyanlar arasinda tepkiyle ve kuskuyla karsilanmistir.
Ayrica Ortadogu’da yiriittiigii politikalarin tehlikeli bir hal almasin1 da saglamstir.
Ozal’m yayilmaci tutumu dénemin Genelkurmay Baskan1 Necip Torumtay’1n istifasiyla

sonuglanmistir (Uzgel, 2010: 514).

1990’1arin dis politikasinda Bosna-Hersek’te yasanan catismalar ve soykirim
Oonemli bir yer tutmustur. Yagsananlardan biiyiik kaygi duyan Tiirkiye, 1990’lar boyunca
izledigi Bosna baglaminda en aktif ve uzun siireli dis politika siirecini baslatmistir.
Bosna’daki savasi; BM Giivenlik Konseyi, AGIT, Avrupa Konseyi, UNESCO ve Islam
Konferans1 Orgiitii (IKO) gibi uluslararasi yapilar araciligiyla uluslararasi alana tasimak
istemistir. Ayrica BM’ye bir de eylem plan1 hazirlamistir. islameilar i¢in olduk¢a 6nemli
bir mesele olan Bosna’ya savas sliresince g¢esitli yardimlar yapilmis, donemin
Genelkurmay Bagkan1 Dogan Gilines, savas sirasinda silah yardiminda da

bulunuldugunu belirtmistir (Uzgel, 2010: 495-496).

Sovyetlerin dagilist 1990’larin ilk yarisi, ayn1 zamanda PKK tehdidinin
ciddilestigi, Ermeni soykirimi tasarilarmin Batili iilkelerce sik glindem edildigi,
Islamciligin yiikselise gegtigi ve hatta iktidara koalisyon ortagi oldugu bir déneme denk
gelmistir. SSCB gibi bir temel 6genin dagilmasi, Tirkiye’nin Bati nezdindeki deger
kayb1 ve bu durumun {iilkede rahatsiz edici sekilde hissedilmesi, ayn1 zamanda bolgesel
hareketliligin de artmasi Tiirkiye’nin endiseli bir tutuma girmesini saglamistir. Suriye ve

Irak ile su konusunda problem yasarken, ABD’nin PKK’ya destek oldugu kaygisi
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cogalmistir. Sik¢a kullanilan “Seévres Sendromu” ifadesiyle bir pargalanma algist
baslamistir. Hem Batili miittefiklerin hem Ortadogu {tilkelerinin Tiirkiye’yi parcalamak
istedigi histerisi iyice yayilmig ve medya araciligiyla da pekistirilmistir. Diger yandan,
bu donemde Tiirkiye kendisini “bolgesel gili¢” olarak ilan etmis ve bolgeye “istikrar
getirecek” iilke olarak sunmustur; “21. Yiizyil bir Tirk Yiizyilh olacak™ ve
“Adriyatik’ten Cin Seddine Tiirk Diinyas1” gibi sloganlar kullanilmistir (Oran, 2010:

235-236).

1990’larin dis politikasinin ana meselelerinden biri, her {i¢ derginin de karsisinda
konumlandigi, Avrupa Birligi ile olan iligkisi olmustur. Tam iiyelik basvurusunu
1987°de yapan Tiirkiye, 1990’larda AB ile kurumsal diizeyde ilerleme kaydetmis
goriinse de insan haklari ihlalleri, Kibris sorunu ve Kiirt meselesi gibi bagliklar siirecin
Onilinii ttkamis ve yipratict bir seyir izlemistir. Yine de Tirkiye nin Batict egilimi dis
politikanin temel belirleyenlerinden olmus ve kiiresellesme ortaminda, 1990 sonrasi
diinyanmn aldig1 vaziyette sadece ABD miittefikligini riskli gérmiistiir. Ustelik 1960-
1980 yillar1 arasinda AET karsit1 olan kamuoyu da 1990’larda AB’yi bir “kurtulus”
olarak gormeye baslamistir. Islamcilar nezdinde bir “Hristiyan Kuliibii” olan Birlik,
donemin yiikselen yesil sermayesi i¢in ekonomik bir kap1 olarak goriilmiistiir. Tiirkiye
AB’ye girebilmek icin gerekli sartlar1 saglayamamissa da tam iiyelik giivencesi
almadan, 1995°te Glimriik Birligi’ne dahil edilmis ve 1999 Helsinki Zirvesi’nde resmi
olarak aday iilke statiisiine alinmistir (Oran, 2010: 228-229; Ziircher, 2009: 464). Bu
gelisme bir doniim noktas1 olmakla beraber, esasen AB’nin iilke iizerindeki baskisini
artirmig, Ozellikle insan haklar1 ve sivil 6zgiirliikler baglaminda bir ¢esit dig denetim
mekanizmas1 olarak i¢ siyasette islev gormiistiir. Ozellikle Giimriik Birligi siireci

Iktibas, Haksoz ve Umran tarafindan ele alinmstir.

1990’lar boyunca dig politikanin ana bileseni ABD olmustur. 1990’°larda

Tiirkiye-ABD iligkileri, Soguk Savas sonrast yeni diinya diizeninin kosullart
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cercevesinde “stratejik ortaklik” sdylemiyle tanimlanmistir. Ancak bu ortaklik, ¢cogu
zaman asimetrik bir bagimlilik iligkisi biciminde tezahiir etmis ve Tiirkiye bu bagimlilik
cergevesinde bir hareket alani bulmaya c¢alismistir. Tirkiye, ABD i¢in “yeri
doldurulamaz” bir miittefik olmus; ABD’nin Balkanlar’dan Ortadogu’ya Orta Asya’ya
uzanan politikalarinda Onemli bir aract olmustur ve Tirkiye i¢in bu iliski yer yer
“zorunlu ortakliga” da doniismiistii. ABD nin tek siiper gii¢ olmasi, iki iilke arasindaki
iligkilerin stratejik boyutunun derinlesmesi, Tiirkiye’nin yeni ve eski komsulariyla
sorunlar yasamasi, Avrupa’dan siyasal olarak uzaklasmasi, iceride yasadigi ekonomik
problemler ve 1lo milyon dolari asan dis bor¢lari ABD’ye ¢ok daha bagimli hale
getirmistir. Kuzey Irak’a operasyon diizenleyebilmek icin Ceki¢ Gii¢’e onay vermis,
Bakii-Ceyhan’a destek bulabilmek i¢in Bakii-Supsa hattin1 desteklemis ve Suriye’yi
sikistirabilmek ugruna Israil’le askeri isbirligine gitmistir. Bu baglamda da ABD ile olan
iligkiler ¢ok hassas bir ¢izgide seyretmistir. Tiirkiye’nin bu yapiy1 degistirmesi 1990’lar
boyunca giderek zorlagsmistir (Uzgel, 2010: 324). ABD-Tiirkiye iliskisinin gerilimlerini
belirleyen iki ana nokta ise biri Tiirkiye’nin Korfez Savasi’ndaki pozisyonu, digeri de
ABD’nin PKK’ya kars1 yeterli destegi sunmamasit olmustur (Kirisci & Winrow, 2004).
Ayrica ABD’nin Ortadogu’ya yonelik miidahaleci stratejileri ve Israil’i kosulsuz
desteklemesi, Tiirkiye’nin Arap diinyasiyla olan iliskilerinde sorunlar yaratmistir. Ote
yandan Korfez Savasi ve bu siire¢ Tiirkiye’ye ¢cok pahaliya mal olmus ve Turgut Ozal’in
hayalini kurdugu siyasal kazanglar gergeklesmemistir (Ziircher, 2009: 469). Bu bakis
acis1 dergilerde elestiri sebebi olmustur. Ornegin Hakséz’iin Mart 1998 tarihli 84.
sayisinda Hiiseyin Ceyhan’in “Korfez Krizinin Ekonomik Yiizii” bashkl yazisi
uluslararas: iligkilere ve Tirkiye’nin Korfez Savasi boyunca goérdiigii ekonomik

zararlara deginmistir.

1990’1larin dis politikasinda dikkat ¢eken bir donem de 1996°da kurulan Refah-

Yol Koalisyonu (RP-DYP) siirecidir. “Dostlar arasinda yeni bir diinya” kurma iddiasiyla
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yola ¢ikan Necmettin Erbakan, Miisliiman cografyay1 dnceleyen bir politika izlemistir.
Koalisyon, dis politikada ideolojik agidan farklilasan iki partinin asgari miistereklerde
bulusma c¢abasini yansitan bir sdylem {iretmistir. Yapilan protokolde Atatiirk ilk ve
inkilaplarina vurgu yapilarak RP’nin Bati karsiti ¢izgisinin denetim altina alindigt
mesaj1 verilmis, AB ile iliskilere ve Glimriik Birligi’ne devam edilecegi taahhiit edilmis;
ancak diger yandan da Miisliiman cografyayla isbirliginin artirilacagi da vurgulanmigtir
(TBMM, 2001: 4; Ortay, 2022: 79). Dis politikada “sahsiyetli durus” sdylemiyle 6ne
cikan Erbakan, Batinin taleplerini géz ardi eden, Miisliiman diinyayla dayanigmay1
onceleyen bir ¢izgi ¢izmeye baglamistir. Bu dogrultuda Erbakan’in 6nderliginde, D-8
olusumu olarak bilinen, aym zamanda islam Isbirligi Orgiitii’niin de iiyeleri olan
Banglades, Malezya, Endonezya, Iran, Pakistan gibi iilkelerin yer aldigi bir isbirligi
olusumu igine girilmistir (Robins, 1997; Sasley, 2012). Erbakan’in Miisliiman {ilkelere
yaptig1 ziyaretler, igbirligi girisimleri, Kaddafi’nin Libya’daki hakaretamiz sdylemlerine
Erbakan’in cevapsiz kalmasi gibi durumlar tepkiyle karsilanmistir. Diger yandan RP’nin
Batiya yonelik elestirileri koalisyon ortagi DYP tarafindan ve TSK ile dis politika
biirokrasisince biiylik 6l¢lide dengelenmistir; RP’nin bir¢ok dis politika onerisi sOylem
diizeyinde kalmis, uygulamaya gecirilememistir (Hale, 2013). Sonug olarak Refah-Yol
hiikiimeti doneminde dis politikada bir yon degisimi i¢in adimlar atilmigsa da sistem
icinde siire¢ siirekliligini bozmadan ilerlemistir. Ordu, Cumhurbaskanligi, sermaye
cevresi, medya gibi aktorler Refah Partisi’nin manevra alanlarim1 daraltmis; “birinci
ligin sahsiyetli devletleri” arasinda yer alma iddiasi ile “sahsiyetli dis politika” vurgusu
pratikte karsilik bulamamistir. Fakat D-8 girisimi ve tiim bu siire¢, TSK’da ve sermaye
sinifinda rahatsizliklar yaratmis, 28 Subat’in gelisinde etkili olmustur. Ancak dergilerde
ise ABD yanlis1 bir politika izlemesi sebebiyle hem Erbakan hem RP sik sik

elestirilmistir.
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Nihayetinde 1990’lar boyunca Tiirkiye’nin dis politikasi, neoliberal yeniden
yapilanma slirecinin giivenlik mantigiyla i¢ ice gegmesinin, hegemonya krizlerinin ve
statlikoyu koruma temelinde ilerlemistir; kiiresel kapitalizmin yeniden yapilanma
stireciyle esanli ilerleyen i¢ doniisiimlerle bi¢imlenmistir. ABD liderliginde insa edilen
“yeni diinya diizeni’ne entegre olma g¢abalariyla, emperyal stratejilerle ulusal ¢ikarlarin

gerilimli siireci Tiirkiye’yi “tageron” bir konuma yerlestirmistir.

2.1.3. Kutuplasan Kamusallik: Medya, Kimlik ve Kiiltiirel Catismalar

1980 sonrasinda Tiirkiye’de birikim rejiminde yasanan koklii doniisiim, ekonomi
ve siyasal alanin yaninda, kiiltiirel yapilar, glindelik yasam oriintiileri ve kitle iletisim
araglarinda da belirgin karsiliklar tiretmistir. Kiiltiirel alan, neoliberalizmin hem
goriiniirliik kazandig1 hem de kurumsallastigi temel mecralardan biri haline gelmistir.
Tiirkiye’de neoliberal yeniden yapilanma siireci, yalnizca piyasa merkezli olmayip;
kiiltiirel kodlarin ve kimliklerin yeniden iiretimini de igeren bir yeniden yapilanma
bicimi olarak tezahiir etmistir. Bu nedenle kiiltiirel doniisiim ve kutuplasmalar, siyasal,

ekonomik ve ideolojik doniisiimlerle i¢ ice gegmis yapisal bir siirectir.

12 Eyliil sonrasinda Tiirkiye’de radikal bir kiiltiirel doniisiim yasandigin ileri
sirmek miimkiindiir. Bu doniisiim, bir yandan devletin 12 Eyliil rejimi araciliiyla
devrimci ve muhalif deger {liretim alanlarini sistematik bigimde tasfiye eden baskici
miidahalelerine dayanirken, diger yandan piyasa gii¢lerinin toplumsal dokunun en derin
katmanlarina kadar niifuz etmesinde imkéan taniyan liberallesme siireciyle eszamanl
olarak gelismistir. Bu iki siirecin kesisim noktasinda, Tirkiye toplumunda hem
toplumsal iligkilerin hem de kiiltiirel tahayyiillerin neoliberal normlara gére yeniden

bi¢imlendigi bir kiritlma doneminden s6z etmek miimkiindiir (Saragoglu, 2016: 862).

Tiirkiye Cumhuriyeti’nin kurulusundan itibaren kiiltiirel alan, modernlesmeci
devlet elitlerinin sekiiler, Batic1 ve pozitivist degerler iizerinden sekillendirdigi bir
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ideolojik alan olmustur. Bu ¢ercevede kiiltiirel hegemonya, devletin merkezi kurumlar
(egitim sistemi, medya, iiniversiteler, biirokrasi) araciligiyla yeniden iiretilmis; kamusal
goriinlirliikk ancak bu degerleri igsellestiren siniflar ve aktorler i¢in miimkiin hale
gelmigstir (Keyder, 1997: 37 vd.). 1990’larda ise hegemonik blogun parcalanmasi ve

neoliberal politikalarin dayatilmasi kiiltiirel alana da bir¢ok farkli boyutta yansimistir.

1990’larda kiiltiirel doniisiimiin temel olgularindan biri medyanin yapisal
dontistimiindedir. TRT tekelinin kaldirilmas1 ve 06zel televizyon kanallarinin hizla
cogalmasi bu doniistimiin temel bilesenlerindendir. Ayrica bu siireg tiikketim kiiltiiriinii de
sekillendirmistir. Ozellikle reklamcilik alaninda kokli degisimlerin Oniinii agmistir.
Amerikan popiiler kiiltliriniin 6n plana c¢ikarildigi bir siire¢ yasanmistir. Bu durum
ozellikle bliylik sehirlerdeki genc¢ niifus iizerinde etili olmus, 1980 darbesinin resmi
ideolojisi tarafindan kutsanan “milli ve ahlaki degerler’e alternatif yasam tarzlarinin
yayginlik kazanmasina olanak saglamistir. Medya iktisadi bir sektér olmasinin yaninda,
titkketim ideolojisinin tastyicisi olan bir kiiltiirel aygit islevi gormiis; bu aygit araciligiyla
hem arzular metalastirilmis hem de neoliberal G6znenin insasi, gorsel temsilleri
tizerinden kitlesel boyutta gerceklestirilmistir (Saracoglu, 2016: 863 vd.). Bu agidan
kiiltiirel hegemonya miicadelesi medya ve yaymcilik alaninda somut bi¢gimde goriiniir
héle gelmistir. 1990’11 yillarda hem laik-sekiiler kesimler hem de Islamci-muhafazakar
kesimler kendi medya araclarini iiretmis, bu alan {lizerinden kiitleleri seferber etme
kapasitesine ulagmistir. Islamci/muhafazakar kimligin temsilini kamusal alanda
olaganlastirmustir (Cakir, 2017). Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerinin de aralarinda yer
aldi1 bircok dergi, gazete ve televizyon aracihigiyla Islamci diisiince, kiiltiirel ve
entelektiiel bir zemmin de insa etmistir. Islamc1 entelijansiyanin yiikselise gegtigi bir

donem olmustur.

1980’lerde baslayan ve 1990’larda devam eden Kkiiltiirel doniisiim, neoliberal

yapisal doniisiimiin ve medyanin etkisiyle, Cumhuriyetin modernlesmeci kodlariyla
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uyumsuz goriilen kimliklerin popiiler alanda goriiniirlik kazandigi bir siireci de
beraberinde getirmistir. Bu donemde 6zel televizyonlarin yayginlagsmasiyla, farkli etnik
ve cinsel kimliklere sahip figiirler ulusal medya aracilifiyla kitlesel tanmirlik elde
etmis; ancak bu taninirlik, hakim ideolojik smirlarin disina ¢ikmayan temsillerle sinirh
kalmistir. Tiirk-Islam sentezine uygunluk arz eden figiirler, piyasa merkezli medya
araciligiyla kitlelere ulastirilmistir. Ayn1 donemde kentlerde yiikselen “beyaz Tiirk”
tepkisi, gocle gelen Kiirt niifusa ve degisen sehir dokusuna karsi bir tiir sinifsal ve
kiiltiirel refleks olarak tezahiir etmis, kamusal tartismalara “elit sizlanmas1™ seklinde
yansimigtir. Arabesk miizik yayginlasmis, edebiyat ve sinema ise aymi yillarda

piyasalasmanin etkisiyle toplumsal elestiri islevinden uzaklasmistir (Saragoglu, 2016).

Bu siirecte Islamci hareket kiiltiirel alanda da hegemonik pozisyon edinmeye
yonelmistir. Ozellikle Refah Partisi etrafinda sekillenen sdylem, Batililasmay: kiiltiirel
yozlagmayla 6zdeslestirerek; “yerli ve milli degerler” sdylemi gercevesinde alternatif bir
kiiltiirel kod tiretmistir. Bunun yaninda Kanal 7, TGRT gibi televizyon kanallar1; Akit,
Zaman gibi gazeteler kitlesellesmistir. Dergicilik ise politikadan, edebiyata bir¢ok
alanda, her zaman aktif olarak devam etmistir. S6z konusu Islamc1 entelijansiyanin

olusumunda veya Islamc1 organik aydin tipinin gelismesinde dergiciligin yeri dnemlidir.

Bu siirecte sekiiler medya ise Kkiiltiirel kutuplasmayr koriikleyecek yayinlari
stirdiirmiis, basortiisii yasagini destekleyen yayim politikalar1 ve “irtica” sOylemini
yayginlagtiran, laik kesimlerin hedefine koyan igerikler tiretmistir. Kimliksel ¢atisma bu
alanda da 6ne ¢ikmustir. Basortiisii de kamusal bir sembole doniismiis ve Islamc1/dindar
kesimin miicadele araglarindan biri haline gelmistir. Ayrica basortiisii yasagi ile orta-alt
smif Islamc1 ve dindar kadinlarin toplumsal yiikselisini de beraberinde getirmistir. Diger
yandan Kiirt kimligi bu donemde kiiltiirel ve siyasal bir talepler biitiinii olarak yeniden
insa edilmistir. Ozellikle miizik, edebiyat ve yayincilik yoluyla bir kiiltiirel alan var

edilmistir (Watts, 2010; Houston, 2001).
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Bu kimliksel doniisiim ve catismalar, sinifsal ayrigmalarla da i¢ ice gecmistir.
Boylece Kkiiltiirel kutuplasma ayn1 zamanda mekansal ayrigmayla da birlesmistir.
1990’larda biiyiik kentlerde, varoslarda ve gecekondu bolgelerinde muhafazakar/dindar
kimlik hegemonik hale gelmis; sekiiler yasam tarzi ise iist gelir gruplarina ve merkezi

yerlesim alanlarinda var olmustur (Oncii, 1999).

Diger yandan kiiltiirel dontisiimiin bir diger etkiledigi nokta egitim politikalari
ve sivil toplum alan1 olmustur. Ornegin Imam Hatip Liselerinin yaygimnlasmasi hem dini
egitim talebinin artmasi hem de devletin bu talebi kurumsallastirmasi sonucunda
gerceklesmistir. Ancak 1997°deki 28 Subat siireciyle birlikte bu okullara yonelik katsay1
uygulamalari, dini kimligin kamusal alandaki goriintirliigiine kars1 sistematik bir bariyer
olusturmustur (Yavuz, 2003). Sivil toplum alaninda ise Islamci1 STK’lar (IHH, MGV,
Ensar, Ilim Yayma Cemiyeti gibi) sosyal yardim, kiiltiirel etkinlik ve egitim alanlarinda
aktif bicimde Orgiitlenmis; bu kuruluslar yalnizca hizmet sunmakla kalmayip, ayni
zamanda alternatif bir kiiltiirel alan yaratmislardir (Cakir, 2017; Bugra & Savaskan,

2014).

1990’1ar, Tirkiye’de kiiltiirel hegemonya krizinin siyasal ve toplumsal alandaki
yankilarini belirginlestirmistir. Gramsci’nin hegemonya krizinde sivil toplumun siyasal
alanla biitiinlesmesi seklinde tanimladigr durum, bu dénemde gergeklik kazanmistir.
Kiiltiirel kutuplagsma, yalnizca kimlikler arasinda toplum i¢i bir olgu olmamis; devletle
toplum arasinda da bir yabancilasma Uretmistir. Bu Kkiiltiirel ¢atisma ve yeniden
yapilandirma stireci, 2002 sonrast AKP iktidarinin ideolojik dayanaklarmi kurarken;

yeni bir toplumsal konsensiisten ziyade, kutuplasmis bir kamusal alan yaratmistir.
2.2. Kars1-Hegemonik Projenin Yiikselisi: Islamcihigin “Thya ve Insa” Siireci

Tiirkiye’de Islamcilik ihyadan, insaya, kendi iktidarmi ve hegemonyasm teblig
ve tesis etme siirecinde 1990’larda ¢cok Onemli bir ilerleme saglamistir. 1990’larin
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organik kriz ortaminda, yeni bir kurucu paradigma iddiasiyla Islam karsimiza
¢ikmaktadir. 12 Eyliil’den sonra, “ulus” sekiiler karakterini giderek yitirmeye baglamis,
modernlesme gerileme siirecine girmis ve dinsellik yiikselise gecmistir. Din, 1990’larda
yeniden kolektif kimligin temel unsurlarindan biri olarak belirmistir. Kemalizm ve
Mustafa Kemal Atatiirk bir resmi ideolojiye sikistirilmis ve Tiirk-Islam sentezi

tartisilmaz yerini almistir (Yasli, 2016: 17).

1990’lar, Terry Eagleton’in “toplumlar dinden biitiinliyle vazgegctiklerinde degil,
artik bilhassa onun tarafindan uyarilmadiklarinda sekiilerlesir” (2014: 15) ifadesinin
tersine bir donilisiimili ifade etmektedir. 1990’larda modernitenin gerilemesinden ve
krizlerinden beslenen bir Islamcilik séz konusudur. Bu nokta belirtmeliyim ki
modernitenin gerileyisinin bir etken olarak goriilmesi, modernite kavraminin Islamcilig
anlamak/anlatmak veya analitik bir ara¢ olarak ele alinmasi anlamina gelmemektedir.
Menderes Cinar’in (2021) isaret ettigi iizere Islamcilik aydinlanma ideallerine kars
c¢ikiyor olsa bile; ulus-devlet, teknoloji gibi modernitenin orgiitsel ve aragsal boyutlarini
kabul etmistir. Burada belki de en Onemli vurgu “modernitenin siyasal-tarihsel
pratiginin kendisinin dahi yari-modern olusudur; sadece demokrasi ve cogulculugu
icermez, ayni zamanda fasizm, totalitarizm ve militarizm de modernitenin
pratiklerindendir” (Cinar, 2021: 81). Bu baglamda da Islamcilik i¢in anti-modern, yar1-
modern veya modern demek veya bu kavramlarla agiklamak zordur. Ustelik diger

yandan Islamcilik modernitenin bir iiriiniidiir:

Eger modernite Kkapitalizmle ilgiliyse, Islamcilik modern sayilabilecek kadar
kapitalisttir. Eger modernite dinin ¢esitli kullanimlariyla ilgiliyse, Islamcilik bu
cesitlilige bir katkida bulunmaktadir. Eger modernite sadece demokrasi ve liberalizmle
ilgiliyse, bu kesinlikle modernitenin kismi bir betimlemesidir. Dolayisiyla, modernite
kavramimnin Islamcilig1 anla(t)makta kullanilamayacak kadar miiphem (bir arag) oldugu

sOylenebilir (Cinar, 2021: 81).
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Bu agidan 1990’larin islamci doniisiimiinii, bu baglami yabana atmadan, ele
almak gerekmektedir. Oncelikle Refah Partisi deneyimi ve sonrasinda Islamciligin
yiikselisinin ekonomik boyutlar1 incelenmistir. Ardindan Islamci olusumlar ve islamci

dergicilik ele alinmistir.
2.2.1. Siyasal Mevziinin Fethi: Refah Partisi’nden AKP’ye Giden Yol

1990°larda Tiirkiye’de yiikselen ve déniisen Islamciligin arka planinda, 1980
darbesinin etkisi yadsinamaz. Darbe sonrasi ordunun stratejisindeki kilit unsur,
potansiyel tehdidin ana kaynagi olarak gordiigii solun giiciinii zayiflatmak olmustur. Bu
nedenle ordu, islam’1 1980 sonrasi rejimi pekistirmek ve kurumsallastirmak icin bir arag
olarak kullanmistir (Onis, 1997: 750). Ayn1 zamanda 12 Eyliil’iin resmi ideolojisi de bu

yonde kurulmustur:

[...] askeri rejim geng is¢i ve Ogrencilerin suskunlugunu saglama alabilmek amaciyla,
titizlikle segilmis bir adla Tiirk-Islam Sentezi olarak anilan bir doktrin temelinde, sosyo-
kiiltiirel hayata Islamc1 bir as1 yapryordu. [...] askeri rejimin uygulamalari arasinda biri,
derin bir sembolizmle yiiklii oldugu i¢in mutlaka zikredilmelidir: Okullarda din dersleri
cumhuriyet tarihinde ilk kez zorunlu hale getirilmistir! Bu tiir politikalarin bir on yil
boyunca uygulanmasi, meydam, darbeden 6ncekinden ¢ok daha giiclii bir Islamci
hareketin olusmas1 i¢in hazir hale getirecektir. Burada laiklik/Islamcilik karsithigi
konusundaki tutumlarindan bagimsiz olarak, burjuvazinin bagrindaki biitiin egilimlerin
¢ok miicadeleci bir ig¢i sinifin1 uyusturmak amaciyla ge¢miste benimsenmis biitiin
ilkeleri terk etmeye nasil hazir oldugunu pratik icinde gérmiis oluyoruz. Askeri rejimin
Islamc1 hareketin giiclenmesini amaglamis olmadigi kuskusuz olmakla birlikte ona
yaptig1 bu katki, ayni zamanda bir¢ok Kemalist’in ordunun laiklige sarsilmaz sekilde
bagli olduguna dair inancinin da aslhinda bir yanilsama oldugunu ortaya koymustur.
Ordunun izin vermek istemedigi, Islam’in halk kitleleri iizerinde niifuz kazanmasi
degildir; korktuklari islam degil islamci harekettir, ¢iinkii bu hareketin Tiirkiye’yi Bati

ittifakindan koparmasi ihtimali tirkiitmektedir onlar1 (Savran, 2014: 78-79).
165



Islamc1 ideoloji 1960’11 yillardan beri bir yiikselis icinde olmus; 12 Eyliil
fagizmi, “Tiirk-Islam sentezi” ve Turgut Ozal-ANAP iktidarinin bileskesinde yakaladig
ivme, 1990’larda siyasal ve ekonomik alanlarda hem yasal hem toplumsal boyutlarda
giiclii bir alternatife doniismesini saglamigtir. 1990’11 yillar ayn1 zamanda Islamciligin
hem sistemle kars1 karsiya geldigi hem de onunla yeniden miizakere ettigi bir doniisiim
donemidir. “Partilesme, vakiflasma ve sirketlesme” tli¢liisiiniin giiclenerek biiytidiigii bir

zaman dilimidir.

1990’larda “Islami dirilisin goriinen yiizii” (Onis, 1997: 743) Refah Partisi (RP)
olmustur. RP’nin siyasetteki varlig1 yeni degildir; bagli oldugu Milli Goriis hareketi ve
tartisilmaz lideri Necmettin Erbakan, 1969 yilindan beri Tiirkiye siyasal hayatinin bir
parcasidir. AKP iktidara geldiginde Recep Tayyip Erdogan “Milli Gorilis gomlegini
cikardik™ ifadesinde bulunsa da 2025 yil1 itibariyle Milli Goriis geleneginden gelen veya
iligki icerisinde olan alt1 siyasal parti TBMM’de milletvekilleri ile temsil edilmektedir.
28 Subat sonras1 Milli Goriis hareketinin yasadigi sarsinti, boliinmesine engel olamamais
ve 21. ylizyila, toplumsal tabanini, siyasal ve ekonomik giiciinii saglayan bakiyesini
AKP’ye devrederek girmistir. Tiim bunlarla beraber Milli Goriis hareketinin ve 1990’1
yillarda kitlesellesen partisi RP nin aldig1 yol, Tiirkiye Islamcilarmin aldig1 yolla paralel

ilerlemistir.

RP resmi olarak 19 Temmuz 1983 tarihinde kurulmustur; ancak RP’nin ve Milli
Gortiis hareketinin kokleri daha eskiye dayanmaktadir. 1967 yilinda, Siilleyman Demirel
liderligindeki Adalet Partisi (AP) i¢inde iki milletvekiliyle bir senatdr olan
Kahramanmaras Senatorii A. Tevfik Paksu, Adana Milletvekili Hasan Aksay ve Rize
Milletvekili Arif Hikmet Giiner, dini motifleri agir basan yeni bir parti arayisi igine
girmislerdir ve g¢alismalarina donemin Odalar Birligi Sanayi Dairesi Baskani olan
Necmettin Erbakan da dahil olmustur. 1968’de Erbakan, Odalar Birligi Baskanligina

secilmis ancak AP iktidar1 kendisini gérevden almistir. Islami bir parti hazirliginda
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olunsa da 1969 genel secimlerine yetisemeyince, Erbakan once AP’den Konya aday1
olmak istemis, ancak reddedilmis; sonrasinda bagimsiz milletvekili olarak se¢ilmistir.
Nihayetinde, 1970 yilinda da 18 kisiyle Milli Nizam Partisi’ni (MNP) kurmus ve
TBMM’de ili¢ milletvekili ile temsil edilmistir. Diger yandan, Naksibendi tarikatinin
Tiirkiye’deki en 6nde gelen kollarindan Iskenderpasa Dergahi ve seyhi Mehmed Zahid
Kotku (1897-1980), MNP nin kurulusunu tasvip ve tesvik etmistir. Ayn1 zamanda baska
Naksi kollar1, Naksibendi disindaki bazi tarikatlar, 6zellikle Anadolu’da bulunan ¢esitli
dergahlar, Nurcularin bir boliimii MNP’de yer almistir (Cakir, 1994: 21-23). 1971
darbesi sonrasinda MNP kapatilmis, Erbakan ise Isvicre’ye -Rusen Cakir’m deyimiyle-
“hicret” etmistir (1994: 24). Erbakan’in doniigiiyle beraber 11 Ekim 1972’de Milli
Selamet Partisi (MSP) kurulmustur. MSP, 1973 genel secimlerinde 6nemli bir basari
elde ederek TBMM’ye girmis ve sonrasinda sag partilerle kurdugu koalisyonlarda
(Milliyet¢i Cephe Koalisyonlart) yer almigtir. 1970’11 yillarda MSP’nin yiikselisi, Kibris
Harekat1 ve Milliyet¢i Cephe koalisyonlariyla birlesmis; ancak 1980 askeri darbesiyle
birlikte MSP de kapatilmis, yoneticileri yargilanmis ve hareketin kurumsal yapisi ciddi
bir darbe almistir. 1983 yilinda darbe sonrasi siyasi partilere yeniden izin verilmesiyle
Refah Partisi kurulmus ancak cunta yonetimi, MSP’nin devami olarak gordiigii bu
girisime sicak bakmayarak, kurucu kadronun biiytik bir kismini veto etmistir. Bu siirecte
RP, siyasi ¢izgisini “Milli Goriis” sOylemi ¢ergevesinde yeniden tanimlamaya caligsmis
ve Milli Goriis hareketinin varligin siirdiirme ve siirekliligi saglanma ¢abasina girmistir

(Cakar, 1994: 25 vd.).

S6z konusu hareketin “milli” sifat1 ulusal bir vurgudan ziyade immetgi bir
gonderme igcermektedir. Ancak ayni zamanda millilik vurgusunun hedefledigi kitle,
Islamc1 sdylemle ulasamadiklart muhafazakarlar ve/veya milliyetciler ve bu ideolojiler
etrafinda yer alan iktisadi yapilanmalar olmustur. Bir siyasi hareket olarak Milli Gortis,

Necmettin Erbakan tarafindan Avrupa’daki gd¢men isciler arasinda faaliyetlerde
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bulunabilmek adina kurulan derneklerden gelmektedir; bu yapilanmalarin cati
orgiitlenmesine “Avrupa Milli Goris Teskilatlar1 (AMGT)” adi verilmis ve 1990
sonrasinda AMGT, “Milli Goriis islam Toplulugu” olarak degistirilmistir. Avrupa’da
AMGT, 1970’lerde “Akincilar”, 1980’lerde “Milli Genglik Vakfi” gibi ¢esitli dernek,
vakif bigimlerinde de o&rgiitlenme veya Iskenderpasa Cemaati gibi cesitli dinsel
odaklarla isbirligi etrafinda yer alinsa da asil miicadele ve ana odak parti ve parti
bilinyesinde olmustur. Milli Goriis hareketinin partileri sirayla sunlardir: Milli Nizam
Partisi (MNP), Milli Selamet Partisi (MSP), Refah Partisi, Fazilet Partisi (FP) ve Saadet

Partisi (SP) (Cakir, 2013: 755).

Menderes Cinar (2021) Refah Partisi’nin iki 6nemli yonii oldugunu belirtmistir:
“Birincisi, siyasetsiz, ideolojisiz, ¢6ziim olarak sadece kendi kadrolarini 6neren ve U
doniisii yapacagi bir programi olamayan, her ortama uya bilecek (sistem i¢i) yonii.
Ikincisi, Kemalist projeyi sekilsel bir degisiklikle yeniden iiretecek, bugiinkii toplumu
veri al(a)mayan gayr1 demokratik sosyal miithendis yonii” (Cinar, 2021: 145). Ziya
Onis’e gore Refah Partisi “gelenek” ile “modernite”nin paradoksal bir bilesimini temsil
etmektedir. RP literatiiriinde sik¢a rastlanan durum Bati degerlerine ve Bati
emperyalizmine odaklanarak, Batiya karsi saldirgan bir gorilisii temel alan esasen
Uciincii Diinyaci bir bakis acisidir. Buna paralel olarak, RP kendini iilken tarihi ve
kiiltiirel mirasina da sadik tek parti olarak tasvir eden, diger partileri “Batinin

taklitcileri” olarak yaftalayan bir elestiri de tasimaktadir (Onis, 1997: 753).

Milli Goriis eklektik bir ideolojidir; Taner Timur Milli Goriis icin “seriatei,
antisemit duygularla yiliklii ve Bati, 6zellikle de AB diisman1 bir goriis” (2014: 16)

ifadesinde bulunmus ve sozlerine sdyle devam etmistir:

Islam’1 sik sik bir hosgorii ve sosyal adalet dini olarak sunmus olsa da [...] “Milli
Goriis” doktrini bir husumet andi seklinde ortaya c¢ikmug ve ¢esitli diismanlik

duygularin1 anti-siyonizm paydasinda toplamustir. [...] Milll Goriiste “emperyalizm”
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kavrami kapitalizm elestirisini i¢eren bir kavram degildir; sadece Bati ve siyonizm
diismanligin1 yansitan kiiltiirel bir kavram olarak tasarlanmis ve savunulmustur.
Kapitalist sistem ise Milli Goriigiin yararli buldugu ve destekledigi bir sistem olarak
betimlenmistir. ... Kisaca “kapitalizm” ve “kuvvetli kazang”, rekabeti ve ilerlemeyi

tahrik eden giizel seylerdir; yeter ki “faiz”’e bulagsmamus olsunlar! (Timur, 2014:17)

Osman Tiftik¢i ise Milli Goriis i¢in “cemaat anlayisinin, resmi ideolojinin ve o
donemin Islamc1 goriislerinin yan yana getirilmesinden ibaret, bir yamali bohca
gorliiniimiinde” (2014: 81) oldugunu ileri stirmiistiir. Devaminda ise Milli Goriisiin su

Ozelliklerini belirtmistir:

Milli Gortis, bir kiiglik burjuvalar iilkesi olan Tiirkiye’de ¢cok yaygin olan zenginlesme
egilimini koriiklemis ve kendi ardina takmak istemistir. Milli Gortis, iscileri de zengin
olma hayaline kaptirarak ardina takmaya ¢alismigtir. MSP Genel Bagkan1 S. Arif Emre,
1973 secimleri dncesinde isgilere, yatirim ve tesislerde hisse sahibi olarak kazangtan
pay alacaklarin1 ve zenginleseceklerini vaat etmistir. [...] Milli Goriis, gozii kara bir
kapitalist 6zel miilkiyet hirsiyla ortaya ¢ikmistir. Milli Goriisiin ekonomik sorun olarak
kavradigi seyler, miilk sahibi kesimin sorunlar1 olmustur. Milli Goriis, esas olarak bu
biiyiiklii kiicliklii kapitalist miilk sahiplerinin dertlerine ¢care bulmaya calismus, iscilere,
yoksul koyliilere, ezilenlere de Islam’in bes sartini yerine getirip, siikretmeyi, uysal

durmay1 dnermistir (Tiftik¢i, 2014: 80).

Bu tanimlamalar Milli Gorlis hareketi ve onun temsilcisi RP’nin 6zelliklerini
ifade etmede Onemlidir; hareket ve partisi 1990’11 yillarda piyasayla biitlinlesen
Islamciligin hem 6nemli bir parcast hem de tasiyicist olmustur. Hatta bu baglamda
okunabilecek bir vurgu da Hakan Yavuz’un RP’nin 6nceki Milli Goriis partilerinden

farkini ileri siirdiigii ciimlelerdir:

Selamet Partisi ile Refah arasindaki en biiyiik fark RP’nin daha az dinsel kavramlardan
olusan daha demokrat ve daha sivil toplumcu bir séyleme sahip olmasidir. Bu yeni

sOylemin olugmasinda “imkan alanlarimin” genislemesi ve Tiirkiye’nin AB’ye girme
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konusundaki ulusal oydasmasi birinci derecede rol oynamistir. [...] Diinya goriisiinii
Milli Gériis seklinde tanimlayan RP hem muhafazakar hem milliyetci hem de Islamci
[olmustur]. Muhafazakar-milliyetci yonii devletgilige vurgu yapmasi ve “yesil
Kemalizm” diyecegimiz boyutta bir devlet agki i¢inde oldugunu sergilemistir. RP’nin en
sivil yonii Islamcilig1 [olmustur]. Islamcilik ise i¢c ve dis politikada farkli sekillerde
anlasilmustir. Dis politikadaki Islamcilik hedefi Islam diinyasina énciiliik edecek biiyiik
Tirkiye’yi hedeflemistir. Muhalefetteki Refah ile iktidardaki RP arasindaki fark ¢ok
biiyiik olmasina ragmen RP bunu halka devletin baskici tavirlarinin sonucu seklinde

yansitmistir (Yavuz, 2018: 596-600).

Islamciligin pragmatik ve oportiinist yonii 1990’11 yillarda Hakan Yavuz’un

belirttigi bicimlerde ve/veya bagka sekillerde de ortaya ¢ikmustir.

Iktibas, Hakséz ve Umran Milli Goriis hareketinin dogrudan bir parcasi olmadig1
gibi, Refah Partisini ve Necmettin Erbakan’t da sik sik elestirmistir. Ancak Umran,
elestirel tutumuyla beraber, daha destekleyici olmustur. RP ve tabaninin Islamci olmasi
dergileri zaman zaman dayamismaya yoneltmisse de bu, Iktibas ve Hakséz i¢in RP’yi
veya Erbakan’1 merkeze alan bir egilimde olmamustir. 1990’1ar boyunca dergilerde Milli
Gortlis hareketine ve RP’ye iliskin dogrudan destekleyici yazilar sadece Umran’da yer

almstir.

1991 seg¢iminden dnce Iktibas dergisi Haziran 1991 tarihli 150. sayisinda RP’ye
iliskin bir elestiri kaleme almis ve bu elestiriyi de desteleyecek yonde Giines gazetesinin
bir haberine kiigiik bir yer vermistir. /ktibas imzali yazida RP Islami olmamakla ve
ikiyiizliiliikle suglanmistir. fktibas’a gére RP Islami bir parti olsa Tiirk Ceza Kanunu
kurulmasina zaten izin vermeyecektir, ancak Milli Goriis 21 yildir sisteme uygun olarak

hareket etmistir. Yazida sunlara deginilmistir:

Biz, hayatimiz boyunca partiye karsi olmadik. [...] Ne var ki vaktiyle Milli Nizam
Partisini, sonra Milli Selamet Partisini, simdi de Refah Partisini (ve tabiidir ki diger
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partileri de) tenkit ettigimiz ve Islami kuruluslar olarak gdrmedigimizi hep sdyledik.
[...] Mevcut Islimi olmayan kanunlarla [...] yani Islami olmayan bu rejimi isletmeye
talip olmuslardir. [...] Kurucularinin namaz kiliyor olusu, oru¢ tutuyor bulunusu bir
partiyi Islami bir parti yapmaz. [...] Bir kere Islami partiler Islami olmayan hiikiimlerle
hikkmedemezler. Hiikmetmeye talip olamazlar. Zira Isldimi partiler rejimi esasindan
Islam’la degistirmeye talip olan partilerdir, rejimi isletmeye talip olan partiler degil

(1991: 4-5).

1993 yilinda 4. Biiyiik Kongresinde Refah Partisi lideri Erbakan konusmasinda 9
madde halinde yapacaklarini, 12 madde halinde de yapmayacaklarini yani vaatlerini
aciklamistir. Yapacaklar1 vaatler arasinda en dikkat ¢ekenleri: “Temiz yonetim, Milli
Goriise doniis, manevi kalkinma, Adil Diizenin kurulmasi, yonetimin merkeziyetgilikten
kurtulmasi, yerel yonetimlerin gii¢lendirilmesi, devletin ekonomik faaliyetleri birakmasi
ve asli gorevlerine donmesi’dir (Cakir, 2013: 764). Yapmayacaklar1 olarak siraladigi
seyler Erbakan’a ve RP’ye yoneltilen baz1 ithamlara iliskindir. Bu baglamda Erbakan
laiklige, demokrasiye karsi olmadiklarini vurgulamis; RP iktidar olursa askeri miidahale
olacagi, Iran’a benzetilecegi, Batinin ambargo uygulayacagi gibi bu yondeki yaygmn
sOylemlerin gercek olmadigini ifade etmistir (Cakir, 2013: 764). Ancak diger yandan,
Erbakan RP’nin 4. Kongresinde yaptig1 bir konugmada laiklik i¢in “carpik ve akat
laiklik anlayis1 ve tatbikati yiiziinden, [...] Miisliiman halkimizin, gayri Miislimlere ve
dinsizlere taninan hak ve Ozgiirliiklere imrenir hale geldigi”ni ifade etmistir (Macit,
2019: 403). Laiklik, RP doneminde de AKP rejiminde de sik sik hedef alinmustir;
ozellikle AKP doneminde laiklik olabildigince ufalanmigtir. Ornegin, 1990’11 yillarin
Islamc1 yazarlarindan, Umran ve Iktibas’ta, Yeni Safak’ta yazilar1 bulunan Yusuf
Kaplan, Temmuz 2022’de Akit TV’de bir programa konuk olmus ve su sozleri dile
getirmistir: “Islami semiyolojik diizen olmasaydi Fener Rum Patrikhanesi Istanbul’un
Islami kimligini diimdiiz edecekti, bunu anlamiyor insanlar. Salak millet. Laiklerin

kafas1 basmiyor. Beyinsiz adamlar. Beyin 6ziirlii, beyin 6zrii olmasa laik olmaz zaten.
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Beyin sorunu var ortada”.>* Erbakan ve RP’si baglaminda da durum daha farkl degildir,

pragmatizmi ¢eligkilerinde somutlagmistir:

RP [programi] birka¢ varsayima dayaniyor: Devlet ile millet kopuktur, bu kopukluk
bugiinkii geri kalmislik gibi sorunlarin nedenidir, Milli Gériis¢ii kadrolarin isbagina
(devlete) gelmesi ile bu kopukluk otomatikman giderilecek, sorunlar ¢oziilecek, muasir
Islami medeniyete ulasilacaktir. Ciinkii, toplum aslinda milli goriisciidiir. Bu
varsayimlar RP’nin tarihe hipermetropik bakarak tarih bilincini sadece yerini aldigi
diizeni yadsiyan Cumhuriyetin ilk yillarna sikistirmasina dayaniyor. Boyle bir tarih
bilinci ise, gecen yetmis yilda “laik” modernles(tir)menin hi¢ degismedigini ve toplumu
doniistiiremeyerek basarisiz oldugunu iddia ederek hem RP’nin misyonunun igerigini
belirliyor hem de o misyonu normallestiriyor/ mesrulastiriyor. Buradan hareketle, RP/
Islamcilik  geleneklerimizle/ kiiltiiriimiizle/ toplumla barisik otantik/ yerel bir
modernlesme modeli &nerdigini iddia ediyor. [...] “Istikbal Koklerdedir” modeli
dedigim bu model ancak, yetmis yillik siirecin iliklerine kadar Batici oldugunu ve bunu
bugiine dek siirdiirerek, hald bu Baticiliga direnen kiiltiirii/toplumu ile savas halinde

oldugunu varsaydigimiz takdirde anlamli ve dogal bir proje olabilir (Cinar, 2021: 139).

1969 yilindaki “Bagimsizlar Hareketi’nde 1983°te RP’nin kurulusuna
gelindiginde Milli Giivenlik Kurulunun RP’nin se¢imlere katilmasina izin vermemesi ve
sonraki siiregte Erbakan’in Partinin liderligine donene kadar, Turgut Ozal’in MSP’den
nitelikli kadro devsirdigi goriinmektedir. ANAP ile kurulan bu iligki, RP’nin Mart 1989
yerel secimlerinde ulastig1 oy orani ve Konya, Sanliurfa, Sivas, Kahramanmaras ve Van
il merkezlerinde belediye bagkanliklarini kazanmasi ile yeniden giiciine ulagmasina
kadar siirmiistiir (Cakir, 1994: 21-28; Hale & Ozbudun, 2010: 4 vd.). RP Ekim 1991
erken genel se¢imlerine Alpaslan Tiirkes’in Milliyet¢i Calisma Partisi (MCP) ve Aykut

Edibali’nin Islahat¢1 Demokrasi Partisi (IDP) ile ittifak yaparak girmistir. Haksoz Aralik

> https://www.cumhuriyet.com.tr/siyaset/yusuf-kaplandan-akit-tvde-skandal-sozler-laikler-beyin-ozurlu-
1953219 son erisim tarihi, 08.06.2023.
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1991 tarihli 9. Sayinda bu ittifaka iliskin bir yaziya yer vermistir. Ibrahim Turhan’mn
“Ittifak ve baz1 degerlendirmeler” (1991: 3-5) baslikli metninde ittifakin nasil kuruldugu

anlatilmistir:

RP kadrolar ittifakla ilgili olarak ciddi tartigmalar yasadilar. Bir tarafta ittifaka var
giicleriyle sarilan Oguzhan Asiltiirk, Recai Kutan, Hasan Hiiseyin Ceylan, Melih
Gokeek, Vehbi Hatipoglu gibi isimler diger taraftan siddetle karsi ¢ikan ve onciiliiglinii
Bahri Zengin’in ¢ektigi ve Gilineydogu teskilatlarinin agirlikta oldugu kesim kiyasiya
catistilar. ttifaki kabul edenler sadece Islami ilkelere ters bir karari savunmakla
kalmiyor ayni zamanda RP gibi bir yapmin yapabilecegi en biiylik siyasi hatayi
yapmasina yol aciyorlardi. [...] Komplo teorilerini bir yana birakirsak RP {ist
yonetimini en fazla etkileyen iki husus gdze carpmaktadir: Birincisi Erbakan’in aligik
oldugumuz Meclise girebilme tutkusu: ikincisiyse HEP’le isbirligi tartismalar1 sirasinda

iyice On plana ¢ikartilan Kiirt¢ii parti imajindan kurtulma istegi (1991: 3-4).

Bu ittifak ve se¢im RP’nin ideolojisine golge diislirmiis olsa da Oniinii agmistir
ve kitle partisine donligme imkan1 saglamistir; baraji asip Meclise girmistir ancak se¢im
oncesinde ve sonrasinda da cesitli tartigmalari, catigmalar1 ve Kiirt oylarim1 kaybetme
thtimalini de pesinden getirmistir (Cakir, 1994: 29 vd.; Cakir, 2013: 761-vd.; Hale &

Ozbudun, 2010: 4 vd.; Onis, 2001: 284).

Ancak ittifak, RP’yi olumsuz etkilemekten ziyade iktidara giden yolda 6nemli
bir kazanima doniismiistiir. Asil kazanim ise Mart 1994 yerel se¢imlerinde saglanmistir.
1994 yerel secimi RP’nin biiyiik bir siyasi harekete doniismesindeki doniim noktasi
olmustur; Parti iki énemli metropol olan Istanbul ve Ankara belediye baskanlarimni ele
gecirmistir; hatta Erbakan secimi kazanmalar1 sonrasinda “Istanbul’un 500 sene sonra
yeniden fethi demektir™ demistir Bu zafer, partinin kamuoyundaki imajinmn

degismesine katki saglamistir. Ayrica RP’nin, esasen tasrayla smirli bir tabana sahip

5 https://www.youtube.com/watch?v=fKav0SdspjY Son erisim tarihi, 14.03.2023.

173


https://www.youtube.com/watch?v=fKav0SdspjY

oldugu disiiniiliirken, iilke capinda bir siyasi hareket statiisiine ylikselmistir. Bu

yiikselisi Aralik 1995 genel segimleriyle daha da pekistirmistir (Onis, 1997: 743).

1994 secimi, AKP’yi kuran ve Refah i¢inde “yenilik¢iler” olarak anilan grubun
da giiclinii kanitlar nitelikte olmustur. Se¢cim sonucunda RP, 5 milyon 340 bin 969 oy
almis; “6 biiylksehir, 22 il, 92 ilge ve 207 beldede, toplam 327 belediye baskanligi
kazanmistir” ve Gilineydogu’da Demokrasi Partisi’nin (DEP) se¢ime katilmamasinin
etkisiyle de birinci parti ¢ikmustir (Cakir, 2013: 762). Istanbul’da Recep Tayyip
Erdogan, Ankara’da ise Melih Gokgek donemi uzunca yillar Tiirkiye siyasal hayatindan
ayrilmayacaklar1 bir siirecin baslangici olmustur. Korkut Boratav “RP nasil basardi?”

(2021: 85) sorusuna su cevabi vermistir:

Herhalde, “yoksul kesimlerin beklenti ve taleplerini on bes y1l dnce hayata gegiren” sol
muhalif &rgiitlerin biraktigi bosluk sayesinde... Halk muhalefeti, artik, Islamci Sag
tarafindan temsil ediliyordu. On bes yil oncesindeki devrimcilerin yontemini, RP’li
belediye bagkani, bigcimsel olarak benimsedi; siirdiirdii. “Halkin, sectiklerini dogrudan
denetleme ve yoOnetime aktif katilma anlaminda ifade bulan Halk Meclisleri, RP’li
belediyeler icinde ilk defa Kagithane’de uygulanmisti. Her hafta bir mahallede

“sectiklerini denetle” sloganiyla toplantilar diizenlenmisti (Boratav, 2021: 85).

Diger yandan 1994 yerel se¢im zaferi, AKP rejimini saglayan siirecin en 6nemli
asamalarindan biridir. Bir digeri de 1995 yilinda genel secimlerin RP tarafindan

kazanilmasi1 olmustur:

1994 secimlerinin RP agisindan ¢ok daha dnemli bir sonucu, bu partinin biiyiik kentler
merkezli bir hareket oldugunu iyice ortaya c¢ikarmasi oldu. RP biitiin partilerden
belediye baskanligi, dolayisiyla oy aldi, ama esas olarak 1989 yerel secimlerin muzaffer
partisi SHP’nin yerine oturdu. [...] Mart 1994 se¢imleri, RP’nin motor giiciiniin
Istanbul 6rgiitii oldugunu da tescil etti. [...] Kisa siirede laiklik tartismalar1 hiz kesti ve

RP’li baskanlar icraatlariyla anilir olmaya basladi. Ozellikle yolsuzlukla miicadele
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konusundaki olumlu imaj belediyelerin RP igin bir tramplen islevi gérmesini sagladi.
Bunun sonucunda 24 Aralik 1995 genel segimlerinde RP, 6.012.459 oyla toplam oylarin

ylizde 21.4’iinii ald1 ve birinci parti oldu (Cakir, 2013: 762-763).

RP secimden birinci parti olarak ¢iksa da merkez sagin iki partisi ANAP ve
Dogru Yol Partisi (DYP) Refah ile koalisyona girmeye isteksiz davranmiglardir. ANAP
ve DYP arasinda kisa siireli bir koalisyon denemesinin ¢okiisiiyle, nihayet RP ve DYP
koalisyonu altinda “Refahyol” hiikiimeti kurulmustur. Sadece bir y1l siirecek olan bu
hiikiimet, Tiirkiye tarihinin en tartigmali hiikiimetlerinden biri olmustur. Ayrica devlet ve
toplum iginde ¢esitli gerilimleri de beraberinde getirmistir (Onis, 2001: 284). Siyasal
hegemonya krizinin sonucunda yiikselen RP, i¢inde yer aldig1 koalisyon ile neoliberal
projenin halihazirda yasadigt hegemonya krizinin daha da agirlagmasina sebep
olmustur. Diger yandan kimlik politikalar1 {izerinden krize alternatif bir cevap da
sunmustur. Sinif temelli siyasetin baski altina alindigir 1990’11 yillarda hem smif i¢i hem
de smiflar arasi toplumsal huzursuzluk ifadesini kimlik politikalarinda bulmustur (Akga,

2018: 42; Saracoglu, 2016: 828).

Hem [ktibas, Hakséz ve Umran da hem de Refah Partisi’nin ideolojisinde
onemli bir alani kapsayan laiklik, Bati, Avrupa Birligi (AB) ve ABD diismanlig:
Refahyol hiikiimetinin yikici sinavlarinin zeminini olusturmustur. 30 Haziran 1996’da
Erbakan’in bagbakan olmasinin ardindan Haziran 1997’ye kadar siiren iktidar donemi

calkantilar, celigkili birgok 6zellik ve eylem igermektedir:

[...] calkantilar kendisini rejim-karsit1 bir yerde konumlandirma iddiasindaki Islamec1 bir
partinin bizzat sistemin siyasi-hukuksal siireglerinin igerisinde iktidara erismis
olmasinin yarattigl celiskilerin birer {lirlinii olmustur. [...] Refah Partisi’nin sistem
igerisindeki bu ¢eliskili konumu, partinin ve 6zellikle de lideri Erbakan’in da birbirlerini
siirekli gelen tutarsiz egilimler sergilemesine neden olmustur. Parti bir yandan Islami

projenin kimi unsurlarmi acgikca sergileyerek ve dillendirerek kendisini iktidara
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tagimakta biliylik pay sahibi olmus militan ve radikal tabanini tatmin etmeye ¢alismustir.
[...] Diger yandan ise kendisine karsi biiyiik siipheler ve korkular besleyen biiyiik
sermaye ve orduyu ve ayni zamanda disarida ABD ve AB’yi yatistirmaya calismak gibi
zor bir dengeyi tutturmaya caligmistir. [...] Partisine mensup bir ydneticinin ve
milletvekilinin “iirkiitiicii” diizeyde Islamci retorik iceren bir ifadesi, bir baska parti
yetkilisi tarafindan “laik rejimin” hosuna gidebilecek baska bir sozle telafi edilmistir.
Rejimin geleceginden kaygisi olan ¢evrede “takkiye” ifadesi ile anilan bu ¢eliskiler laik
kesimdeki endiseleri gidermek bir yana RP’nin alttan alta iilkeye seriati getirmenin
zamanini kolladigina yonelik kanaati dogrulayan malzemelere donilismiistiir (Saragoglu,

2016: 828-829).

Bu ¢eliskiler yumaginin cesitli drnekleri bulunmaktadir. Ornegin, Erbakan ilk
resmi ziyaretini Iran’a yapmistir. Ardindan kétii sohretli Libya ziyareti ve devaminda
Miisliiman iilkelere yonelik bir dizi ziyaret ger¢eklesmistir. Diger yandan Ceki¢ Gii¢’iin
Tiirkiye’de kalma siiresi uzatilmis ve Israil’le askeri anlasmalar yapilmistir. I¢ siyasette
ise laiklik temel mesele olmustur. Ornegin Ocak 1997°de Erbakan, cesitli tarikat ve
cemaat liderlerinin destegini alabilmek i¢in Bagsbakanlikta iftar yemegi vermistir.
Susurluk skandali sonrasi ortaya ¢ikan devlet-mafya karanligina kars1 yapilan “Siirekli
Aydinlik Igin Bir Dakika Karanlik” eylemine Erbakan, “gulu gulu dansi yapiyorlar”
demis, donemin Adalet Bakani Refah Partili —ayrica Sivas Katliami faillerinin
avukatlarindan biri— Sevket Kazan Alevilerin kiiltiirel-geleneksel yapilarina yonelik
asagilayici bir sdylem olarak kullanilan “mum séndii oynuyorlar” ifadesini kullanmigtir.
Dahasi yolsuzluklara sessiz kalmis, Taksim’e cami, karayoluyla hac ziyareti, devlet
dairelerinde tiirban izni, kurban derilerinin toplanma meselesi gibi ¢esitli giindemler de
sebep gosterilmistir (Cakir, 2013: 770; Onis, 2001: 285; Saragoglu, 2016: 828 vd.). 28
Subat askeri miidahalesini veya Hakan Yavuz’un deyimiyle 28 Subat ‘“yumusak
darbe”’sini (2005: 13) getiren son nokta ise, Ankara Sincan’da 1 Subat 1997°de “Kudiis

Gecesi” diizenlenmesi olmustur. TSK, 1980 darbesiyle yarattigi garabetten heniiz
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cikamamis Tiirkiye’yi yeni bir kiskaca tekrar almistir. 28 Subat 1997 tarihinde, 9 saat
stiren MGK toplantis1 sonrasinda 18 maddelik bir bildiri ve ertesinde siireci izleyecek,
denetleyecek, istihbarat toplayacak “Bati Calisma Grubu” ¢ikmistir. Erbakan, yillardir
verdigi “mevzi savasini” kaybetmemek icin ugrassa da kendi deyimiyle “bir Mason
komplosu” (Cinar, 2021: 119) oldugunu ileri siirdiigii 28 Subat’in 6nceki darbelere
donlismemesi i¢in 7 Mart’ta bildiriyi imzalamig; Haziran’da da istifa etmek zorunda
kalmistir. Devletin Refah Partisi’ne yonelik refleksi, belirli sinifsal ve ideolojik ¢ikarlar
korumaya doniik segici bir miidahale niteligi tasimistir. 28 Subat’la beraber ordu bir dizi
“irtica ile miicadele” konulu brifingler diizenlemistir. Refahyol hiikiimetini istifaya
gotiiren, soz konusu brifingler araciligiyla olusan medya ve sivil toplum baskist da goz
ard1 edilmemelidir. Nihayetinde hem askeri hem de sivil gruplart iceren genis bir

koalisyon, Refahyol’un sonunun gelmesinde etkin olmustur.

28 Subat 1997 askeri miidahalesi, dergiler ve Tiirkiye Islamcilifi agisindan
yalnizca siyasal bir kirilma degil, kolektif hafizaya kazinmis kronik bir magduriyet
anlatisinin yapitaslarindan biri olmustur. “Post-modern darbe” olarak tanimlanan bu
stireg, 2000’li yillarda AKP’nin hegemonik yiikselisine zemin hazirlayan temel
unsurlardan biri haline gelmistir. Dergiler, 28 Subat’a yonelik son derece sert elestiriler
getirmistir. /ktibas ve Hakséz dzelinde 28 Subat RP ile bir dayanisma meselesi olmamus,
devletle hesaplasmalarinin ve elestirilerinin konusu olmustur. /ktibas Mart 1997 tarihli
219. sayisin1 “Uyar1 RP’ye Degil, Miisliimanlara” kapagiyla yayimlamistir. Umran ise
daha hassas yaklasmis, RP’ye destegini sunmustur. Dergiler yillar i¢cinde de 28 Subat’a
iliskin yazilarmi siirdiirmiistii. Ornegin Umran’in Subat 2001 tarihli 78 sayist
“Postmodern Darbenin 4. Yili” kapagiyla c¢ikmis ve 28 Subat 6zel sayist seklinde

yayimlanmustir.

Laikligi hedef alan Islamcilar i¢in 28 Subat siireci, siyasal baskilarin ve hak

ithlallerinin simgesi olmakla beraber; kolektif hafizada yer etmis derin bir dfkenin ve
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hesaplasma arzusunun kaynagi héline gelmistir. Ancak bu tarihsel kirilma, paradoksal
bicimde, AKP’nin 2002 sonrasi iktidarinin hem mesruiyet zemininin hem de siyasal
programinin ideolojik omurgasinin ingasinda islevsel olmustur. 28 Subat’a duyulan 6fke
de Islamci cevrelerin uzun siiredir inga etmeye calistign magduriyet anlatismi
pekistirerek, genis toplum kesimlerinin riza {iretiminde kullanilabilecek etkili bir arag
haline gelmistir. 28 Subat bu baglamda hegemonya projesinin mayalandig: tarihsel

momenttir. Tayfun Atay’in su sozleri dikkate degerdir:

28 Subat 1997 Darbesinin yegane basarisi, Erbakan’1 yok etmek oldu. Ama 28 Subat
“post-modern” darbesi, asli hedefini olusturan Islamci hareketi ne toplumsal ne de
siyasal anlamda yok etmeyi basarabildi Tiirkiye’de. Aksine bu bakimdan 28 Subat tam
manasiyla bir fiyasko ve yenilgidir. Ve aslina bakilirsa 28 Subat, nihayetinde Islami-
muhafazakar hareketliligin giirlesip giirbiizlesmesine yol acan bir budama girisimidir.
[...] 28 Subat, Erbakan’1 “6ldiiren”, Erdogan’1 “doguran” bir harekattir. Tabii Erbakan’a
hayat1 zehreden 28 Subat Darbesinin Tayyip Erdogan acisindan adeta bir “panzehir”

etkisine sahip oldugu da eklenmelidir (Atay, 2020: 29).

Benzer bigimde Sungur Savran da RP ve Erbakan i¢in “darbecilere kars1 gercek
bir miicadele vermek yerine teslimiyetci bir politika siirdiirmiistiir. Erbakan 28 Subat
muhtirasini imzalamamis olabilir, ama bu pasif ve korkak politikasiyla bir bakima kendi

siyasi idam fermanini imzalamis olmaktadir” (Savran, 2014: 88) demistir.

Islamci dergiler i¢inde 6zellikle siyasetle dogrudan ilgili olanlarda, 28 Subat bir
siire ana giindem olmustur. Ornegin, Mehmet Metiner’in de yazarlar1 arasinda yer aldig
Sozlesme dergisi Mayis 1998 tarihli 7. sayisim1 “Sistem Irticaya Muhtag¢” kapagiyla
cikarmigtir. Ayni sayida Metiner iddiali bir ¢ikisla “benim cennet diisiim, senin
cehennemin olmamali!” (1998: 2) ciimlesini kurmustur. Diger yandan, Islamci

dergilerde genel goriiniim ise 28 Subat sonras1 “sirk, kiifiir diizeni, taguti sistem” gibi
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sifatlarla anilan demokrasi ve demokratik devlet sorgulanmaya baglamis ve RP de

demokrasiyi 6ziimsememekle itham edilmistir (Mavis, 2017: 174).

Umran’m Kasim/Aralik 1997 tarihli 40. sayis1 “Laik Fanatizm” kapagiyla
cikmigtir. 28 Subat sonrasi RP’ye “laik Cumbhuriyet ilkesine aykiri eylemler”
gerekgesiyle kapatma davasi acgilmis ve Ocak 1998°de de kapatilmistir. Kapatilmadan
hemen 6nce Aralik 1997°de kurulmus olan Fazilet Partisi (FP) Milli Goriis gelenegini
siirdiirmiis ancak Necmettin Erbakan siyasi yasagi sebebiyle genel bagkan olamamuistir;

yerine Recai Kutan genel bagkanligi hukuken ve simgesel olarak tlistlenmistir.

Tiilin Ongen (2004) 28 Subat ile toplumsal muhalefetin kontrol altia alindigin
ve bunun “diisik yogunluklu c¢atisma” stratejisinden “diisiik yogunluklu uzlagma”
stratejine bir kayma oldugunu ileri siirmiistiir. Ancak burada bir uzlasmada olmasi
gereken ne asgari diizeyde bir ortaklasma ne de gerekli siyasi ve sosyolojik kosullar yer
almistir. Yasanan krizlerin ve buna karsi uygulanan siddet politikalarinin sonucu olarak
“ciddi boyutlarda toplumsal anomi yasanmis, dolayisiyla kolektif c¢ikarlarin ve ortak
aklin yerini tekil ¢ikar arayislari, firsatgilik ve pragmatik bir teslimiyetcilik almigtir”

(Ongen, 2004: 98).

FP, 18 Nisan 1999 se¢imlerinde bir gerileme yasamis ancak se¢im baraj1 altinda
da kalmamistir. Bunu etkileyen en 6nemli propaganda aracilarindan biri “segilseler de
iktidar olamazlar” diisiincesinin hakimiyeti olmustur. Refah’in se¢imlere girdigi
donemde de tersine bir benzerlikte Tansu Ciller ve Mesut Yilmaz “biz gidersek Refah
gelir” sdylemini kullanmislardir; 1995°te 1999°da oldugu kadar karsiligin1 bulmamaistir,
bu da Milli Goriis hareketinin yasadigi gerilemenin bir gostergesi olarak okunabilir.
1999°daki secimde FP, 28 Subat “magdurlari” baglamindan ¢ikamamistir. Sonraki
siirecte secim sonrasi ant igme torenine, yasakli olmasina karsin basortiisiiyle gelen ve

ABD vatandas1 oldugunu bildirmeyen FP’li Milletvekili Merve Kavakc¢i meselesi olay
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yaratmis ve FP iizerinde olumsuz etkilerin siirmesini saglamistir. Bu olay Islamci
yayinlar ve kuruluslar tarafindan tepkiyle karsilanmistir. Mayis 1999°da Ozgiir-Der
“Yapilan Saldirt Merve Kavak¢i Uzerinden Islami Degerlerimizedir” baslikli bir basm

aciklamasi yayimlamistir. Agiklama su sozlerle tamamlanmaistir:

Kavake¢r’nin bagdrtiisii, inancinin geregi olan bir kimligi ifade etmektedir. Bu kimlige
sahip olmak en tabii haklardan birisidir. Ancak Kavakei kendi kimligini mevcut yasal
sartlara siginarak kabul ettirmek ¢abasi icinde olmamalidir. Kimligini resmi ideolojinin
dayattig1 yemin metnindeki degerleri kutsayarak mesrulagtirma yanlisindan kacinmali,
bu yontemin geri tepecegi veya kimligini siire¢ i¢inde bir alt kimlik haline
doniistiirecegi  goriilmelidir. Dayatmaci zihniyet karsisinda Merve Kavakgi’nin
gosterdigi direnisi destekliyor, ancak ugruna miicadele edilen kimligin savunulmasi
amaciyla, kimligimizi yozlastirici sdylemlerin tuzagina diisiilmemesini hatirlatmak

istiyoruz.

Refah’tan retorik olarak demokrasi, insan haklari, AB iiyeligi gibi meselelerde
ayrismak zorunda kalan, “varoluslarinin teminatini ister istemez Bati’da aramaya
baslayan” (Cakir, 2013: 774) ve kitleleri kendine ikna etmeye calisan FP; Mart 1999°da
Recep Tayyip Erdogan’in cezaevine girmesiyle ayr1 bir sarsint1 daha yagamistir. Sadece
Umran’da destekleyici bir karsilik bulan, Recep Tayyip Erdogan, 1998’de heniiz
Istanbul Biiyiiksehir Belediye Baskani iken Siirt’teki bir mitingde, “minareler siingii,
kubbeler migfer; camiler kislamiz, miiminler asker” misralariyla baglayan, Ziya
Gokalp’e ait oldugu iddia edilse de Cevat Ornek’e ait olan bu siiri okumus ve “Halki
din ve wk farki gozeterek kin ve diigmanliga agikca tahrik etmek”le yargilanmus,

mahk{m edilmis ve dort ay on giin cezaevinde kalmistir (Timur, 2014: 16).

FP icerisinde “yenilik¢i/modernist” ve “gelenek¢i” kanat olarak iki catisma
grubu olusmustur. “Erdogan ve diger AKP kurucusu dostlar1 yillarca ‘Milli Goriis’

doktrininin militanlar1 olmuslar, fakat sonunda, Fazilet Partisinin kapanmasindan kisa
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bir siire 6nce toplanan kongrede (Mayis, 2000) ‘Yenilik¢i Kanat’ adi altinda partiyi ele
gecirmeye ¢alismiglardir” (Timur, 2014: 16). Bu kismen basartyla sonuglanan bir hamle
olmustur; Kongrede Recai Kutan’in liderligi ¢ikmis olsa da asil kazanan yenilikgilerdir.
22 Haziran 2001 tarihinde ise Anayasa Mahkemesi FP’yi kapatmis ve yenilik¢ilerin
oniindeki engeli kaldirmistir. Gelenekg¢i kanat 20 Temmuz 2001°de Kutan liderliginde
Saadet Partisini, yenilik¢i kanat ise 14 Agustos 2001°de Erdogan liderliginde Adalet ve

Kalkinma Partisini kurmustur.

1990’lar boyunca siiren ve her gecen yilinda derinlesen hegemonya krizi ve
pratige yansima bigimleri, merkez sag partiler ile toplum arasindaki temsiliyet iligkisini
olduk¢a sarsmistir. Bu baglamda, 3 Kasim 2002 se¢imi de 1957 6rnegi sonrasi ilk kez
iki partili bir Parlamento getirmistir. AKP’yi Onceleyen siirecte bu durum toplumun
merkez sag1 temsil eden partilerden de politik diizlemlerinden de kopusunu getirmistir.
Tiilin Ongen de bu baglamda “siyasal partiler [...] birer halkla iliskiler acentasina
dontistiiriilmiistiir. Bu ylizden hem siyasal agidan partilerin 6nemi azalmis, hem de
partiler arasindaki ayrimlar Onemsizlesmistir. Siyaseti merkezilestirmekle kalmayan,
merkezi sagcilastirdigl igin siyaseti de sagcilagtiran gelisme, burjuva siyasetinin
manevra alanini asir1 6l¢lide daraltmistir” (2004: 95). Yasanan kriz, 1990’1a biterken,
“birikim stratejisi krizinin yani sira temsil, mesruiyet, devlet rasyonalitesi gibi boyutlari
da iceren ¢ok boyutlu ve derin bir organik kriz seklini almistir” (Ozkazang, 2002: 207-
208). Bu kriz karsisinda bir “organik ¢6ziim” olarak AKP’ye iktidar yolu acilmistir.
Gramsci’nin ifadesiyle “bir kriz ortaya ¢iktiginda ise siyasal ve ideolojik orgiitlenmesini
gerceklestirme becerisine sahip olan giicler krizden ¢ikma Onderligini {stlenirler”

(1994: 33),
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2.2.2. Sermayenin “Yesillenmesi”: islamcih@in Piyasa ile imtiham

1990’11 yillar, Islamciligin yiikselisiyle birlikte onun ekonomik ve smifsal bir
zemine oturdugu bir donemi de temsil etmektedir. Bu donemde siyasal alan kadar
ekonomik alan da Islamci hareketlerin giiclenmesinde belirleyici olmustur. 28 Subat
siireci, bu agidan yalnizca Refahyol hiikiimetine degil, Islamci sermayenin genisleme
potansiyeline doniikk de bir miidahale anlamina gelmistir. AKP’nin yiikselisi ve

Islamciligin déniisiimii, ancak bu iktisadi temellerle birlikte kavranabilir.

Sungur Savran’in da belirttigi {izere “Islamcilik, Tiirkiye burjuvazisinin 1980
sonrasinda sermaye birikiminin ulasti§1 yeni asamada gelistirdigi yayilmact egilimler
acisindan vaatkar bir nitelik tasimistir. Islamer burjuvazinin iimmet referansi Islam
aleminin kapilarim1 ekonomik faaliyetlere agmak bakimindan ek bir kolaylik
saglamigtir” (2014: 57). Burada “limmet” sadece dini bir birliktelik degil, sinir asan

piyasa entegrasyonu agisindan stratejik bir mesrulastirma aracina doniismuistiir.

Bu gelismelerin arka planinda, 1977 ekonomik krizinin ardindan alinan 24 Ocak
Kararlar1 ve bunlar1 zorla uygulamaya koyan 12 Eyliil askeri rejimi yer almaktadir.
Sonrasinda ise Ozal liderliginde ANAP, “tekelci Istanbul sermayesiyle Anadolu
burjuvazisini birincinin hakimiyetinde birlestiren bir ittifakin hegemonya projesi’nin
tastyicist olmustur (Dogan, 2010: 91). Bu ittifak yapis1 hem iktisadi alanda hem de
kiiltiirel alanda kendini gdstermis; neoliberal-muhafazakar bir toplumsal diizenin 6niinii

acmuigtir.

Bu cercevede 1984°te Islami bankacilik sisteminin Tiirkiye’de faaliyete gecmesi
bir déniim noktasidir. Ozal iktidarinin verdigi ayricaliklar sayesinde Al Baraka Tiirk ve
Faisal Finans gibi 6zel finans kurumlar1 hem yurtiginde hizla yayillmis hem de
destekledikleri projelerle milyarlarca liralik birikim saglamiglardir. S6z konusu bu iki
firma, ulusal 6lgekte islamci holdinglerle ve sirketlerle de isbirligi saglanmustir (Bulut,
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1997: 212 vd.). 1990’larin meshur Islamci sermaye gruplari arasinda Ihlas, Biiyiik
Anadolu, Jet-Pa, Ulker Grup, Kombassan, Yimpas, Server gibi holdingler yer

almaktadir.>®

Islamc1 burjuvazinin bu yiikselisi, ekonomik ¢ikarlar iizerine kurulu oldugu
kadar; kiiltiirel ve ideolojik araglarla riza iiretimi tizerinden sekillenen bir hegemonya
arayisin1 da temsil etmektedir. Anadolu sermayesi ile Islamc1 ideolojinin kaynasmasi,
ekonomik bir aktdr olarak “Islami holdinglerin” islevini asmis; cemaat yapilari, finans
kurumlar1 ve dergiler aracilifiyla bir “sivil toplum” dokusu oriilmiistiir. Bu dokuda

Refah Partisi’nin pay1 da goz ardi edilmemelidir.

Hakséz ve Iktibas tarafindan elestirilen ve ekonomiye iliskin bir baska konu, 28
Subat Oncesi Erbakan’in vaatleri arasinda yer alan “Adil Ekonomik Diizen’dir. Adil
Diizen projesi Hakan Yavuz’a gore “RP’nin sundugu en cazip programdir” (2005: 49
vd.) ancak daha once dergilerden yaptigim alintilarda da goriilecegi tizere alay konusu
olmus veya ciddiye alinmamistir. 32. Giin adli televizyon programinda Partili Nazlh
Ilicak ve Hiiseyin Besli, Adil Diizen i¢in miimkiin olmadigin1 ve hatta anlamadiklarini
dile getirmistir. > Rusen Cakir bunu destekler nitelikte “1991 se¢imlerinde tiim {ilke
sathina yayilan AD projesi, genellikle milletvekili adaylarinin bile agiklamakta zorluk
cekecegi dlgiide karmasik oldugu i¢in RP tabani tarafindan bile tam olarak anlagilamadi.
Sonugta kulaga hos gelen bir slogan olarak benimsendi” (2013: 764) demistir. Ziya Onis
(1997: 754) Adil Diizen i¢in bu retorik baglaminda ortaya konan ekonomik modelin,
RP’nin propaganda bigimiyle ve Ugiincii Diinyaci, anti-emperyalist dille uyumlu

oldugunu belirtmistir. Sungur Savran ise Adil Diizenin “sadece i¢ politikayla sinirl bir

% «“Anadolu’da kisa siirede biiyliyen Kombassan, Biiyilk Anadolu Holding, Yimpas, Endiistri, Sayha,
Ittifak ve Jet-Pa gibi holdingler biiyiik oranda yurtdisindaki is¢i dovizlerine dayali olarak kurulmustur. Bu
sirketlerin bir kismi, saadet zinciri gibi calisarak, giiveni istismar etmis ve dogal olarak da batmustir. Isci
dovizlerine dayali bu ¢ok ortakli sirketlerin faaliyetlerinin hukuki statiisiiniin saglamlastirllmamig
olmasimnin bu istismar siirecindeki katkis1 biiyiiktiir. Nitekim bunu fark eden muhafazakar-dindar
sermayedar ve is adamlari, kendi aralarinda bir erken uyar1 ve denetim sistemi gelistirme arayisina
girmislerdir” (Demir, 2018: 873).

S https://www.youtube.com/watch?v=fKav0SdspjY Son erisim tarihi, 14.03.2023.
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model” olmadigini, “Islami sermayeye uluslararasi rekabet giicii saglayabilmek icin
Tiirkiye'nin diplomatik iligkilerini de kapsayan biitlinciil bir formiilasyona” dayandigini
belirtmistir (2014: 234). “Eklektik, karmasik, iitopik” (Cakir, 2013: 764) olan ve bir
slogan olmaktan 6teye gidemeyen Adil Ekonomik Diizen “Tiirkiye’nin ilk Miisliiman
komiinii olan Izmir’deki Akevler Kooperatifini kuran Siileyman Karagiille ve Siileyman
Akdemir liderligindeki iiniversite profesorleri tarafindan hazirlanan ve 1985 yilinda
parti adina agiklanan bir teorik bildiriye dayanmaktadir” (Yavuz, 2005: 46). Iktibas
Kasim 1991 tarihli 155. sayisinda Adil Diizene iliskin: “‘Adil diizen’ diye ortaya
attiklari, ne oldugunu kendilerinin de bilmedigi, hatta bu teoriyi ortaya atanlarin bile
tutarsizliklart ortada iken nasil oluyor da insanlara boylesi tutarsiz seyleri
sunabiliyorlar?” (1991: 6-7) elestirisinde bulunmustur. Haksoz ise Temmuz 1994 tarihli
40. sayisinda Hakséz imzalt “Sistemin Ciirimesi ve RP Yonetimi” (s.1) baglikli bir

yazida:

Bugiinlerde “Adil Diizen” vaadiyle kitleleri umutlandiran en 6nemli olusum ise Refah
Partisi. RP sistemin demokratik platformuyla kendini biitiinlestiriyor ve Islami
amaglarmi gizliyor. Ama biitiin bunlara ragmen kullandigi bazi Islami motiflerle
kurtulusu Islam’dan bekleyen mahrum ve ezilen kitlelerin umudu haline geliyor. [...]
Kitleler RP’nin Islami getirecegini; egemenler ise RP’nin islami ve muhalif kitleleri

sistem i¢inde tutacagini diisliniiyor (1994: 1).

1991°de Adil Ekonomik Diizen brosiirii yayimlanmistir. Bu brosiirde Erbakan
verili sistemi “kole diizeni” (s. 3) olarak addetmis ve bes temel “mikrop” tasidigini ileri
stirmistir. Bunlar “faiz mikrobu, haksiz vergi mikrobu, darphane mikrobu, kambiyo
mikrobu, kredi sistemi mikrobu” (Erbakan, t.y.: 3-4) olarak belirtilmistir. Tiim bu yap1
da emperyalizmi, Siyonizmi, Israil’i “ve onun bir avug isbirlik¢isi sampanyaci
holdingleri beslemektedir” (Erbakan, t.y.: 4). Bunun yerine Erbakan “Hakki iistiin tutan”

(s.17 vd.) bir sistem Onermistir. Dort halife doneminden ornekler verilmis, Erbakan
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cesitli vaatler siralamig ve Adil Diizenin —ne oldugu agiklanmayan— “Saadet Diizeni’ne
(s.100) gecis i¢in bir asama oldugunu belirtmistir. Kapitalizmi yadsimayan, temel bazi
Islami vurgular iizerine kurulu, sekiiler sermaye karsisina muhafazakar/islamec1 bir
sermaye grubu koymak isteyen, karisik ve totolojik bir diizen kaleme alinmistir. Ancak
yoksulluga kars1 bir alternatif sunmak ugrasi olarak sosyal refahi sembolik olarak da
olsa vaat etmesi kitlelerde karsiligini bulmustur. 1990’11 yillar boyunca neoliberalizmle
de uyumlu bir doniisiim yasamistir ki Erbakan’in daha 6nce belirttigim vaatleri arasinda
“devletin ekonomik faaliyetleri birakmasi ve asli gorevlerine donmesi” maddesi zaten
kapitalizmle ve neoliberal politikalarla iligkilerinin problemli olmadiginin, asil
meselenin boliisiimde yasandiginin bir gostergesidir. Diger yandan 1980°lerden itibaren
ekonomik alanda Islamci hareket icin gelisme ve genisleme de s6z konusudur. 1989
itibariyle belediyelerde baslayan etkinlik ekonomik omurgada onemli bir pay sahibi

olmustur:

Biiyiiksehir olsun, ilce belediyesi olsun, belediyelerin ihale ve baska tiirlii olanak
dagitma kapasiteleri, burjuvazinin yiikselen kanadi agisindan gittikce biiyiiyen bir
zenginlik kaynagi haline geldi. Gittikge yerlesen neoliberal ekonomik strateji kismen
Ozellestirilmis olan belediye sirketlerinin ihale a¢maya bile gerek olmadan is
verebilmesini miimkiin kilarak kimi kapitalist gruplara ayricalikli bir muameleyi
ozellikle kolaylastirryordu. Tabii bunun miikafati yolsuzluktu. Bu sadece Islamci
hareketin elinde olan belediyelere 6zgii degildi, ama onlara da yeni finansal olanaklar
sagliyordu. Parti bu sayede zenginlesiyor, ilerideki se¢imler agisindan daha hazirlikli
hale geliyordu. Belediyelerin yonetimi Islamci hareket igin bir ikinci fidelik oldu:

Burada devletin gelecekteki idarecileri yetisiyordu (Savran, 2014: 80).

Ekonomik genislemede ve Islamci yiikseliste tarikat ve cemaat aglarmin ve
sirketlesmelerinin etkisi yogundur. Islamcilik sirketlesme, partilesme, vakiflasma
tizerinden yiikselmis, dergilik aracilifiyla da teblig siirecini temellendirmistir.

1980’lerden itibaren Ozal liderligindeki ANAP iktidari, neoliberal politikalar
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dogrultusunda kii¢iik ve orta &lgekli muhafazakar/islameci girisimcileri tesvik etmis;
ayn1 zamanda petrol zengini Arap iilkelerinden fon saglama c¢abasiyla bu aktorlerin
ekonomik olarak giiglenmesinin 6niinii agnmistir. Bu siirec, Anadolu’da gelisen islamci
sermaye birikiminin zeminini olusturmus; muhafazakar girisimciler Anadolu
burjuvazisinin basat tastyicilart haline gelmistir (Durak, 2012: 38; Dogan, 2010: 91).
S6z konusu ekonomik genisleme, Nurcu ve Naksibendi tarikatlar1 basta olmak iizere,
dini cemaatlerin ticari faaliyetlerinde gdzle goriiliir bir artisa yol agmustir. Ozellikle
Konya, Kayseri gibi kentlerde tarikat-cemaat yapilari ile yerel sermaye sinifi arasinda
organik baglar kurulmus; bu baglar {izerinden ucuz isgiicii temini saglanmis, emek-

sermaye iliskileri ideolojik olarak manipiile edilmistir (Dogan, 2010: 285; Durak, 2012).

Bu doniigiim ayni zamanda 1990’lara 6zgii bir bagka yapisal dinamikle, kirdan
kente gbcilin hizlanmasiyla da ortiismektedir. 1980 sonrasi kirsal ¢oziilme siireci, basta
Istanbul, Ankara, Konya ve Kayseri gibi merkezlerde yeni isgiicii rezervuarlari
yaratmis; kent ceperlerine yerlesen gd¢men niifus, hem Islamci yerel yonetimlerin
sosyal politikalarma bagimli hale gelmis hem de yeni gelisen Islamci sermaye
gruplarmin ucuz ve Orgiitsiiz isgiicii kaynagina doniismiistii. Bu siirecte Islami
dayanigma aglari, sosyal devletin yerini ikame eden yapilar gibi islemis; emekgi

siiflarin riza liretimi buralardan saglanmistir (Bugra & Savaskan, 2015).

Nurcular, i¢lerinden 6zellikle Fetullah Giilen hareketi® ve Naksibendi tarikati,

i¢lerinden ozellikle Iskenderpasa cemaati ekonomik ve siyasal anlamda bir hayli

%8 Giilen Hareketi, Fetullahgilar veya FETO, Nurcularin igerisinde yer alan, “Hocaefendi” olarak andiklar:
Fetullah Giilen liderligindeki, ekonomiden siyasete devlete ve sivil topluma bir ag seklinde “sizmis”,
Sizinti dergisiyle yayginlagsmis ve 6zellikle 1980 sonrasinda, Tiirkiye’de oldukga giiglenen, Orta Asya’da
SSCB yikildiktan sonra yogun faaliyet gdstermis bir cemaat yapilanmasidir. 28 Subat sonrast “rejimi
yikmak igin tesekkiil olusturmak” su¢lamasiyla dava agilmistir; ayn1 zamanda Bat1 Calisma Grubunun
hazirladig1 raporda hayli yer bulmus ve medyada “Fetullah Giilen Raporu” olarak da anilmistir. 2015
sonrasinda ise “paralel devlet/yapilanma” ifadesiyle amilip, terdr orgiitii olarak addedilmistir. Iktibas,
Haksoz ve Umran dergileri arasinda Iktibas ve Hakséz her firsatta Fetullah Giilen’i ve hareketini
elestirmislerdir. Ekonomik payinin biiyiimesi, Giilen hareketini diger Islamci ekoller arasinda hedef haline
getirmistir. Tarikatlarin ve cemaatlerin ekonomik ilerlemesi ve genislemesi AKP rejimiyle kalici hale
getirilmis; baska bircok cemaat Islame1 burjuvazinin gesitli fraksiyonlarina doniismiis, cesitli is sahalar,
ihaleler, resmi/6zel egitim kurumlari, bakanliklar, bakanliklara bagli kurumlar, sivil toplum kuruluslari,
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ilerleme kaydetmistir. Naksi egilimli Siileymancilar hep “zengin bir cemaat” olarak
bilinse de ayni donemde ekonomik agidan daha da giliglenmislerdir. “Temel amaci
cemaatin varhigint korumak ve giiclendirmek olan Siileymancilar, kendine 6zgii bir
nomenklatura” yaratmistir ve Ugur Mumcu’nun, AMGT Genel Sekreteri Ali Yiiksel ile
olan roportajinda sordugu “Siilleymancilarin ¢ok zengin olduklar1 sdyleniyor. Kemal
Kacar neyle geciniyor 6rnegin?” sorusuna Yiiksel’in yaniti kisa ve 6z bir bicimde

“Siileymancilikla!” olmustur (Cakir, 2017: 143).

Daha once deginildigi tlizere Milli Goriis hareketi Naksibendi tarikatinda
olusmustur. Erbakan, Iskenderpasa Cemaatinin postnisini Mehmet Zahid Kotku nun
destekleriyle biiylimiistiir. 1970’11 yillarda baslayan sirketlesme siireci, 1980°de ANAP
etrafinda genislemis ve 1990’11 yillarda bu ilerleme siirdiiriilmiistiir. Kotku sonrasi
Cemaatin basina gegen Esad Cosan, Server Holdingi ve biinyesinde “kagit¢iliktan boru
imalatina, sagliktan yayinciliga kadar genis bir alana” (Bulut, 1997: 284) yayilan
sirketleri kurmustur. Ancak 1990’lh yillarda Esad Cosan ile Erbakan’in arasi
bozulmustur. Temel sebebi “ikbal boliisiimii” olarak goriilebilir; yurtdisinda cemaatin
Hak-Yol Vakfi i¢in para toplayan genglere Milli Gorlisciilerin engel oldugu ve
Erbakan’in Konya’da Hak-Yol’a degil, Milli Genglige yardim edilmesi yoniinde
telkinde bulundugu ileri siiriilmiistiir (Tiftikgi, 2014: 168). Asim Oz’iin Hasan

Baspehlivan59 ile yapt1§1 nehir sdyleside, Erbakan-iskenderpasa ve sirketlesme siirecine,

yardimlagsma kurumlari... onlarin agina teslim edilmistir. Fetullah Giilen 15 Temmuz 2016 sonrasi
sistemden “atilmis” ve “Fetullah Giilen Terdr Orgiiti (FETO) ne doniismiistiir. Giilen Hareketinin
yarattig1 boslugu, cesitli cemaatlerin doldurdugu ancak 6zellikle Menzil Cemaatinin daha etkin oldugu
sOylenebilir.

% Hasan Bagpehlivan istanbul Beyaz Saray Kitapcilar ¢arsisinda 1965°ten itibaren yaymcilik yapmis ve
Islame1 déniisiimiin 6zellikle yaymn alaminda canli taniklarindan olmustur. Asim Oz ise bu amilar1 nehir
sOylesi aracilifiyla kitap haline getirmistir. Bagpehlivan’in anilari 1990°I1 yillarin doniisiimiine de 151k
tutmaktadir. “Literatiire ‘Beyaz Saray Yaymcilig1® kavramini kazandiran bu Ishani, eski basbakanlardan
Mesut Yilmaz ve kardesine babalarindan kalmisti. Onlar da Dogu Avrupa iilkeleriyle bavul ticaretinin
hizlandig1 yillarda, Beyazit ve Laleli civar1 bu ticaretin merkezi haline geldigi icin; kitapgilardan ve iist
katlardaki avukatlardan aldiklar1 kiralan az bularak kendilerine ¢ok para kazandiracak bir otel yapmaya
niyetlenmis, uzun bir miicadele sonunda kitapgilardan temizledikleri Beyaz Saray’i yiktirarak yerine
bugiinkii Barcelo Saray Hotel’i yaptirmuslardi” (Oz, 2013: 12).
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gerilimlerine iliskin Bagpehlivan’in anlattiklar1 s6z konusu ekonomik ilerlemeyle de

ayriliklarla da ortiismektedir:

Erbakan ile Iskenderpasa’da goriisiirdiik. Iskenderpasa’da benim kirac1 olarak
oturdugum evin altinda toplantilar yaparlardi. Onlarin sirketleri vardi, Osman Catakli
agabey, Erbakan Hoca, Turgut Ozal, Nevzat Kor, Mehmed Bilge bir ekipti. Birsan diye
bir sirketleri vardi; insaat yaparlardi. Cemaate ¢ok kolaylik gosterirlerdi ev sahibi
yapmak i¢in. Meseld ben onlardan bir ev almistim Kiiciikyali’dan; bize fiyat verdiler
“nasil ddersen 6de” dediler. Oyle bir kolaylik gosterdiler. O sirketin toplantilar1 oldugu
zaman [...] cok giizel konusmalar olurdu. [...] Hocaefendi [Mehmet Zahid Kotku]
gelirdi zaman zaman. Onunla ¢esitli meselelerde fikir aligverisi yaparlardi. O sirkette
Hocaefendinin ufak bir hissesi vardu. [...] Hocaefendinin vefatindan sonraki ilk yillarda
cemaatle parti arasinda bir ihtilaf yoktu. Refah Partisi’nin kurulmasindan sonra ihtilaf
oldu. Erbakan camiye gelip gidiyordu o donemlerde; sonradan aralarinda ne olduysa
tabii baz1 bilmedigimiz seyler var, [...] Esad Hoca Isldm dergisinde onun igin “tarikat
miirtedi” mi dedi, bir sey dedi. Daha sonra “yurtdisindan gelen paralarin hesabini
vermesi 1dzim” gibi yazilar yazdi; derken bu sebeplerden dolayi aralarindaki ihtilaf

bityiidii (Oz, 2013: 214-224).

Ekonomik genislemenin bir sonucu olarak, sinifsal catisma veya boliisiim
sorunlar1, Islami gruplar arasinda ve icinde boliinmelerin kaynagi olmaya ve celiskili
siyasal ittifaklarin1 bigimlendirmeye baslamistir. Ekonomik anlamda faydalanma imkani
bulamayanlar bulanlara kars: kiiskiin olmuslardir. Adil Diizen ve Islamci hareketlerin
sosyal adalet iddialar1, yasananlar nezdinde bir gerilim kaynagina doniismiistiir (Yavuz,
2005: 126). Tiim bu gerilimler AKP iktidariyla baska bir boyuta evrilmis; tarikatlar ve
cemaatler cesitli pay sahibi olmalariyla “Hakkin diizenine” kavusmustur. Diger bir

gerilim kaynagi ise Stileyman Merciimek,” Cemalettin Kaplan gibi isimlerin ve Partinin

% RP, Bosna Savasi doneminde yardim parasi toplamis ancak paranin akibeti belirsiz kalmistir. Bosna’dan
da herhangi bir yardimimn gelmedigi yoniinde bir agiklama gelince, Mayis 1994’te agilan sorusturma
baslatilmig ve “Partinin kasas1 olarak bilinen Siilleyman Merciimek’in banka hesaplarinda toplam 16,5
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adlarinin karigtigi, toplanan yardimlasma paralarinin ne olduguna iliskin bir karmagsanin,

hirsizlik ve yolsuzluk vukuatinin olmasidir.

Diger yandan bu kaynagi besleyen siireclerin en basinda 1994’te Refahli
belediyelerin gogalmasi ve Refahyol hiikiimeti doneminde Islamci gruplar arasinda
boliistimiin ve tarikatlarin ihalelerden pay almaya baslamasi1 gelmektedir (Bulut, 1997:
263 vd.). 1994 yerel segimleriyle birlikte Istanbul, Ankara, Konya gibi biiyiiksehirlerin
Refah Partili adaylarca kazanilmasi, Islamci hareketin yerel 6lgekte ideolojik ve
kurumsal bir hegemonya insa etmesinde doniim noktasi olmustur. Refah Partili
belediyeler, 6zellikle kent yoksullarina hitap eden yardim aglari, {icretsiz hizmetler ve
sembolik temsil stratejileri aracilifiyla, gocle gelen alt siniflar iizerinde giiclii bir
ideolojik ve maddi tahakkiim kurmustur. Gramsci’nin “sivil toplumda mevzilenme”
stratejisine uygun bicimde, Refahli Belediyeler araciligiyla giinliik yasam pratiklerine
sizan ve devletin c¢ekildigi alanlarda alternatif hizmet sunan bu yapilar, kirdan gelen
gdcmenlerin kentsel ortama entegrasyonunu sadece maddi baglamda degil, ideolojik
olarak da yonlendirmistir. Belediye kaynaklari, Islami vakiflarla ve yerel sermaye
cevreleriyle koordineli bir sekilde kullanilarak, “yardima muhtac™ kentsel yoksulluk
kitleleri tizerinde hem bir bagimlilik iligskisi hem de bir riza iliskisi kurulmustur (Bulut,
1997; Bayirbag, 2025; Mavis, 2023). Nihayetinde Refah Partili belediyeler, kent
ceperinde yasayan is¢ileri orgiitsiiz tutan ancak ideolojik olarak seferber eden bir rejim
liretmis; Islamci hareketin sinifsal geliskileri goriinmez kilan ideolojik hattin1 yerel
Ol¢ekte tesis etmislerdir. Bu yap1r hem ekonomik hem de kiiltiirel rizanin iiretildigi bir

“yerel hegemonya laboratuvar1” iglevi olarak degerlendirilebilir.

trilyon lira oldugu ortaya ¢ikmigtir”. Bununla beraber 1998°de kapatilmasinin ardindan Partiye yapilan
hazine yardiminin devlete iadesi istenmistir. Ancak paranin harcandigi iddia edilip, sahte belgeler
diizenlenmistir. “Kayip Trilyon Davas1” olarak ge¢mektedir. Tiim bunlar etrafinda Siilleyman Merciimek,
Abdullah Giil, Necmettin Erbakan... suglu bulunmustur. Erbakan’in muazzam bir servet edindigi hayatim
kaybetmesinden sonra baslayan miras kavgasi sebebiyle de epey konusulmustur.
https://haber.sol.org.tr/devlet-ve-siyaset/mercumeki-suriyeye-verecekler-haberi-53587 Son erigim tarihi,
10.06.2023.
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Faik Bulut Refah Partisi i¢in “siyasi-ticari bir holding” (1997: 317)
benzetmesinde bulunmustur. Milli Goriis etrafinda olan yapilanmalar veya Ozal
doneminde ANAP ile baslayan iliskileri kuvvetli olan Islamci1 hareketler ekonomik
olarak en ¢ok pay sahibi alanlar olmustur. Yine Faik Bulut bu agidan AMGT’yi “doviz
makinasi gibi teskilat” (1997: 339 vd.) bashigr altinda ele almistir. Aynt donemde
Tiirkiye Diyanet Vakfinin (TDV) ticari sirketleri de biiylik pay sahibidir; Bulut heniiz

1997°de iken “diyanet imparatorlugu” (1997: 385 vd.) olarak addetmistir.

Ekonomik gelismenin ve genislemenin, piyasayla biitiinlesmenin bir diger ana
pargasi Islamc1 sermaye gruplarinin 6rgiitlenmesidir. Orgiitlenmeyi saglayan kosullarin,
Islame1 hareketlerin yiikselisinin ardinda, dogrudan sermaye birikim siireciyle iligkili
olan bazi dinamikler yatmaktadir. Bunlarin arasinda, 1993 sonrasi yasanan ekonomik
kriz ve neoliberalizmi yenide hegemonyaci konuma sokan 5 Nisan Kararlari, neoliberal
politikalardan sebep 1970’lerden beri yayginlagsan fason iiretim sistemi, iiretimde isci
aleyhine Organize Sanayi Bolgelerine dogru kayma ve bu yolla Anadolu’nun yeni bir
sanayilesme hamlesi yasamasi ve giivencesiz calistirmanin artmasi, artan gog, hizlh
kentlesme ve bu siirede RP’nin Ankara, Istanbul ve Anadolu’nun énemli sehirlerinin
belediyelerini temsil etmesi, bu temsiliyetin kentsel ranta erigmesi sayilabilir. Bu
kosullara bakildiginda da séz konusu “yesil sermaye” veya “muhafazakar/islamci
sermaye” 1990’larin hegemonya projesi icin TUSIAD ve TOBB karsisinda bir
alternatiften ¢ok sorun olarak algilanmissa da AKP rejimini getiren yeni hegemonya
projesinin de merkezini olusturmustur. Holdingler araciligiyla da “Anadolu Kaplanlar1”,
MUSIAD, HURSIAD, TUSKON, ISHAD gibi islami sermaye gruplari olusmustur

(Dogan, 2010: 96).

1990’larin ikinci yarisinda, “yesil sermaye” olarak adlandirilan ve Anadolu
merkezli girisimcilerden olusan bu yeni sermaye sinifinin biiylimesine tanik olunmustur.

Dindar, Islamc1 ve/veya muhafazakar is cevreleri ozellikle sanayi disi faaliyetlerden
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sanayi Uretimine gecis yaparak sermaye birikimlerini derinlestirmislerdir (Bugra &
Savagkan, 2015). 1980 sonrasi uygulanan neoliberal doniisiim programi aslinda sadece
biiyiik sermaye gruplarini hedeflememis, gelismekte olan girisimci siniflart da siirecin
bir parcgasi haline getirmistir. Anadolu Kaplanlar1 olarak adlandirilan kiigiikk sermaye
guruplart yiikselise gecmistir, 1990°da ise Miistakil Sanayici ve Isadamlar1 Dernegi
(MUSIAD) kurulmustur. Bu gelismeler aym1 zamanda bir siyasal temsil talebinin de
karsiligidir. Bir yandan ekonomik olarak biiytidiigii diger yandan ideolojik hegemonya
{iretimi agisindan belirleyici aktdrlerden biri haline gelmistir (Onis, 1997: 743 vd.).
“Milli Gériis Hareketi, iktidar blokunun i¢indeki Istanbul ve izmir gibi biiyiik kentlerin
tekelci ve laik burjuvazisinin karsisinda, ekonomik ve siyasi bakimdan tabi konumda
bulunan, Anadolu’nun (o donemde) daha kiiciik Olgekli, tekelci olmayan, dindar
kapitalistlerinin siyasi temsilcisi olmustur” (Giirel 2014: 88-91). MUSIAD, Tiirk
Sanayicileri ve Is Insanlar1 Dernegi (TUSIAD) ile keskin bir tezat olusturan;
TUSIAD’mn sekiiler, Batic1 ve merkez sermaye degerlerine karsi; “yerli ve milli” bir
alternatif olarak konumlanmustir. Islami normlar temelinde; is ahlaki, faiz karsithig, aile
yapisi gibi degerleri de kapsayan kapitalist bir ethos gelistirmistir (Onis, 1997: 750 vd.;
2001: 289 vd.). Ayn1 zamanda Erbakan, bir tiir “Islam Ortak Pazar1” yaratma hedefiyle,
[ran’dan Endonezya’ya, Nijerya’dan Misir ve Libya’ya kadar yaptig1 iki turda, kendine
biiyiik bir heyetle eslik eden MUSIAD’l1 dindar patronlarim taleplerini dile getirmistir
(Kepel, 2001: 397). 1990’lara dek tasra kokenli “biiylik esnaf” profili etrafinda kurulan
“Islami/islamc1 sermaye”, 1990’lardan sonra biiyiimelerine paralel olarak kapitalist
rasyonelite dilini i¢sellestirmistir (Ozdemir, 2018: 839). Roy’a gore “Weber’in ¢izdigi

Piiriten portresi ¢ikmigtir artik piyasaya” (2018: 934).

MUSIAD 6zellikle Jktibas ve Haksoz’iin genellikle hedefinde olmustur.

Haksoz’in Subat 1994 tarihli 35. sayisinda Sukuti Memioglu'nun “Miisiad’tan

2.9

Menzir’e” baglikli yazist yayimlanmistir. Yazida donemin Emniyet Miidiirii Necdet
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Menzir’e, MUSIAD tarafindan bir organizasyonda, para 6diilii verilmesi oldukga sert

elestirilmistir:

“Zengin Miisliiman” tipi Ozal kaptanhigindaki 80’li yillarin bir armagani. O yillarda
giindemimize girdi. Son on yilin “yiikselen degerleri” arasinda tanidik kendisini. Artik
sistemin g¢evresinde yer tutan, itilen Miisliiman tipi “out”, merkezde yer verilmek {izere
zenginlestirilen Miisliiman tipi “in” olmustu. [...] Ciinkii zenginligi bir ideal ve
ideolojik bir amag olarak sunmaya ve bu amaci Islam’a dayandirip, Islam’1 zenginlik
idealinin mesrulastirict zemini saymaya Kur’ani bir dayanak bulmasi miimkiin
olmuyordu. Kafirlerle yarigsmak, onlarin diinyasinda onlardan daha ¢ok pay sahibi
olmak, onlardan daha zengin kapitalistler olmak. Iste Miisliman burjuvazinin
yiiklendigi misyon bu. Oysa Islam bizi yarismakla degil, yeni ve alternatif bir diinya
kurmakla ylikiimlii tutuyor. Kapital yarisinda 6ne ge¢menin, zenginligin, bir deger
Olciisii olmadigi, parasal giiciin gegerli olmadigi yeni bir diinya. [...] Demek ki
Istanbul'da polisce oldiiriilen onca kisi, yapilan onca yargisiz infaz, operasyonu
MUSIAD iiyelerince takdire deger basarilar hanesinde sayiliyor. Necdet Menzir
doneminde iclerinde Miisliimanlarin da bulundugu binlerce insanin siyasi sube veya

terdrle miicadele subesinde gordiigii iskence MUSIAD’a goére bir basart sayilir ki

Menzir yiiz milyonluk bir bagisla 6diillendiriliyor” (Memioglu, Subat 1994).

Yesil sermaye olarak da anilan bu sermaye gruplar1 aynm1 kategoride degil de ii¢
ana grup seklinde ayrigabilirler: “Muhafazakar, dindar isadamlari; tarikat ve cemaat
sirketleri ve c¢ok ortakli girisimler” (Ozdemir, 2018: 872 vd.). Bu yapilanmalarin
Anadolu’da orgiitlenmelerinde iletisim araglarinin ¢ok etkisi olmustur; istedikleri mesru
zemine ve kimlige iletisim kanallari araciligryla ulasmuslardir. Ornegin Miistakil
Sanayici ve Isadamlar1 Derneginin (MUSIAD) 1992 yilinda 77 say1 yayimladig Dernek
baskan1 Erol Yarar’in da sahibi oldugu Cergeve dergisi vardir. Bu sermaye gruplarinin
kapitalist sdylemle ve yasam bigimiyle, egitim imkanlartyla bulugmasi bir yandan
“radikalizmin panzehri” (Ozdemir, 2018: 876) olmus diger yandan yasadiklar1 biiyiime
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Tiirkiye Sanayicileri ve Isadamlar1 Dernegi (TUSIAD) gibi egemen fraksiyon karsisinda
rakibe doniismiistiir. Aralarinda TUSIAD lehine ¢ok fark bulunsa da Onis’in (1997:
758) MUSIAD iiyelerinin tiim iilkeye yayildigi ancak TUSIAD 6rgiitlenmesinin
Istanbul ve gevresinde, Marmara bolgesinde bulundugu vurgusu énemlidir. Ciinkii bu

orgiitlii hal AKP rejiminin belkemigi olmus ve hala da devam etmektedir.
28 Subat’in ekonomik arka plani ise su sekilde agiklanabilir:

28 Subat, Tirkiye’nin AB’ye girmek igin ugrastigi bir donemde, Genelkurmay’in
Refahyol hiikiimetini diisiirmek icin giristigi “kurnaz” bir harekat olmustur. Ciinkii bu
“Karagdz oyununda” perde arkasinda yer alan aktorler “ABD emperyalizmi, TUSIAD
burjuvazisi ve Tiirk Silahli Kuvvetleridir (TSK)”. Ugiiniin Erbakan politikalariyla
iligkili sorunlar1 kismen farklilar gosterse de Batinin tartisilmaz onceligi konusunda
“hemfikir olan TUSIAD burjuvazisi ve TSK, NATO’daki en énemli miittefiklerinden
birinin diinya sistemi i¢inde yeni bir yonde adimlar atmaya baglamasindan fena halde
rahatsiz olan ABD ile bu konuda ayni refleks i¢ine girmistir. 28 Subat’in ardindaki esas

dinamik budur” (Savran, 2014: 88).

Ayrica Milli Gériisiin Islamc1 sermayenin ¢ikarlarini gdzetmesi de 28 Subat’i
getiren ana nedenlerden biri olmustur. Tiirkiye Odalar ve Borsalar Birligi (TOBB) ve
Tiirkiye Isveren Sendikalari Konfederasyonu (TiSK), Tiirkiye Esnaf ve Sanatkarlar
Konfederasyonu (TESK) ile Tiirk-Is ve DISK de 28 Subat’a destek vermistir (Savran,
2014; Dogan, 2010: 295). Ote yandan 28 Subat sonrast MUSIAD’a suclamalarda
bulunulmustur. Dernek “yolsuzlukla iligkilendirilmis bazi sirketleri liyelikten ¢ikarmis
(6rnegin Jet-Pa, GAP vb.) ya da iiyelikten ayrilmaya zorlamistir (6rnegin Endiistri

Holding)” (Savran, 2014: 238). Nisan 1998’de Kayseri, Adana, Bursa gibi illerde
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MUSIAD iiyesi bazi is adamlarinin gozaltina alimmasi iizerine de Mazlum-Der basin

aciklamasi yapmistir. Agiklama su sozlerle tamamlanmistir®:

Bu operasyonun, sistemin yarattigt zenginler simifinin ve sermayenin, Anadolu
sermayesinin oniinii kesmeye yonelik planlarinin bir parcgast oldugu ve miilkiyet hakkini
yok etmeyi, hiir tesebbiisii sindirmeyi amacladigi yolundaki endiselerin yersiz oldugunu
umuyoruz. Bu nedenle, tiim baskilara ragmen, bu sanayici ve i adamlariin en kisa
siirede serbest birakilmalarin1 ve toplumumuzun cesitli kesimleri arasinda ayrimcilik
yapildigr endiselerine yol acacak bu siirecin, adaletin tecellisiyle son bulmasini

diliyoruz.

Ancak bu durum Islamci hareket igin sadece bir duraklama yaratmis, 2000-
2001finansal krizleriyle beraber AKP iktidarim1 garantilemistir. 1990’lar adina genel
olarak “gerek ‘diisiik yogunluklu savas’ gerekse ‘diisiik yogunluklu uzlagsma’, 1990°1ar1
‘yiiksek yogunluklu® bir kriz dénemi olmaktan™ (Ongen, 2004: 96) kurtaramadiysa da
Islamc1 hareket igin 1990°lar, yiikselisinin ayn1 zamanda kendi zenginlesmesinin,
genislemesinin kaldiraci olarak da kullanma imkanini saglamistir (Dogan, 2010: 290).
Diger yandan, 1980’lerde emekgi kesimlerin yasadig: yikim ve yoksulluk, Islamciligim
1990’larda yiikselmesinin ana nedenlerinden biri olagelmistir. Islamc1 hareket dinsel bir
yardimlagsma sOylemiyle beraber hem cemaatler bazinda hem parti bazinda hem de
hemsericilikle orgiitlenme stratejileri ve 1990’larda elde ettigi belediyeler araciligiyla
somut bir yardim ve sosyal hizmet ag1 kurmustur (Bakirezer & Demirer, 2010: 172-173;
Tugal, 2002: 65). 1990’1 yillarda yasanan krizler silsilesi de Islamciligin énlenemez

yiikselisine en biiyiik katkiyr sunmustur.

Nihayetinde 1990’lar biterken, merkez sag partilerin (ANAP, DYP) coziilmesi
ve merkez sosyal demokrat partilerin (DSP, CHP) neoliberal doniisiimle igckin hale

gelmesi, yesil sermaye i¢cin hem yerel hem ulusal 6l¢ekte bir temsil sorunuyla karsi

61 https://mazlumder.org/tr/main/faaliyetler/basin-aciklamalari/1/gozaltina-alinma-musiad/8685
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karsiya getirmistir. Boyle bir sorun temelde ekonomik birikimin siyasal temsilinin
yetersizligi noktasini icerdigi gibi kiiltlirel-ideolojik taleplerin de merkeze iletilememesi

anlamia da gelmistir. Bu siire¢, AKP nin iktidar oluguyla sonuglanmustir.

Tirkiye 1990’larin katlanarak gelen krizlerinin agirlignr altinda ve 2000-
2001¢ifte krizleri etkisiyle biiylik bir ¢ikmaza siiriiklenmistir. On yillardir siiren yiiksek
enflasyon, issizlik, yoksulluk, belirsizlik kiskacinda yer alan genis halk kesimlerini
neoliberal hegemonyaya yeniden dahil edebilmek i¢in “yiiklenici bir parti”, “politik bir
tastyic’”  gerekmistir  (Ozdal, 2023). AKP bdyle bir ortamda kurulmus ve
neoliberalizmin yeni yiizli, yeni hegemonya projesi olarak iktidara gelmistir. “2002
secimlerinin alamet-i farikasi, Dervis programini kimin daha tavizsiz ve halki

yedekleyerek uygulayabilecegi yoniindeki belirsizlik kosullarr” (Ozdal, 2023) olmustur.

AKP, 1990’larda yer aldigi siyasal harekete kiyasla bir sOylem degisikligine
gitmis; Milli Goériis “gdémlegini” cikardigini ifade etmis, Islamci olmadigma ve
“muhafazakar, liberal ve demokrat” olduguna ikna etmis veya birileri tarafindan bu
ozellikler atfedilmistir. Bu durum da Islamci ve muhafazakar “siyasi pratiklere ickin
yeni otoriterlik bi¢cimlerini Tiirkiye’de sermaye birikiminin hizmetine” (Bedirhanoglu,
2010: 64-65) sunmasi saglanmistir. Diger yandan AKP, Osmanlicilik riiyasi i¢inde,
“emperyal heveslerin kor kibrinde”, kendini “birinci ligin sahsiyetleri devletleri”
igerisinde, Miisliimanlarin temsilcisi olarak géren ve ayni “muhayyileyi” tasiyan Milli

Goriis’iin devamidir ve ayn1 zamanda Thvan’in da Tiirkiye ayag sayllmaktadur.62

%2 AKP’nin iktidara geldikten sonra Thvan ve diger Islame1 orgiitlerle iliskisi bagka bir calismanim konusu
olmanin yaninda; su haber basliklar1 konuya dair 6nemli bilgiler igermektedir:

2014 yilinda Hamas, “Kudiis Yigitlerini Bekliyor” yazili, lizerinde Erdogan’in ve Gazze’deki Filistin
Hiikiimeti Basbakan1 Ismail Heniye’nin, Hamas’m Siyasi Biiro Sefi Halid Mesal’in, Katar Emiri Temim
bin Hamad Al Sani ve eski Katar Emiri Seyh Hamad bin Halife Al Sani’nin fotograflarinin yer aldig1 bir
afis asilmistir. Hem Katar hem Hamas Thvan’in kendi iilkelerindeki temsilcileridir.
https://www.aa.com.tr/tr/dunya/hamastan-erdogana-afisli-tesekkur/169956 Son erisim tarihi 10.06.2023.

14 Mayis 2023 yili gelen secimi igin Ihvan’a bagh bagh Diinya Miisliiman Alimler Birligi Baskaninin ve
Libya Miiftiisiiniin de oldugu 55 seyh, Tiirkiye segimleri icin ortak bir agiklama yapip, Erdogan’i
desteklemistir: “Tiirkiye’deki secimlerin Miisliimanlar1 etkileyen bir se¢im oldugu icin ‘Islami bir konu’
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3 Kasim 2002 secimleri, “yeni normalin” gittikce agirlasacagi bir donemi
baslatmis; yeni hegemonya projesini hayata gecirip, Islamci bir tarihsel blokun
kurulmasini saglamistir. 3 Kasim 2002 genel se¢imi, Aralik 2002°de Umran dergisinin
100. sayisinda “Halki Iktidar Yiiriiyiisii” kapagiyla sunulmustur. Se¢im sonras1 Geng
Birikim adli Islamci bir derginin 50. sayisindaki bir yazida sordugu soru siireci

somutlastirmistir: “AKP iktidar oldu ama muktedir olabilecek mi?!..”
2.2.3. Sivil Toplumun Fethi: Cemaatler, Vakiflar ve Kurumsallasma

1990’1ar siyasal ve ekonomik &rgiitlenmenin yaninda, Islamcilar i¢in toplumsal
olarak da yeniden oOrgiitlendikleri kurucu bir zaman dilimidir. Cemaatler, partiler,
ogrenci ve kadin hareketi, vakiflar, medya ve yayincilik gibi ¢ok katmanli yapilarla hem
neoliberalizmin disladigir kesimlere alternatif kamusallik sunmus hem de hegemonik
bosluklar1 kendi var olus bigimleriyle doldurmustur. Daha once vurguladigim,
Islamciligin doniisiimiiniin sac ayaklar1 olan “partilesme, sirketlesme ve vakiflasma”,
sivil toplum alaninda giiglenmenin de ana formiilii olmustur. 1980 sonrasi uygulamaya
konan neoliberal yeniden yapilanma politikalari, devletin sosyal hizmet alaninda
cekilmesine ve sivil toplumun, oOzellikle dinsel aktorlerin bu alam1 yeniden
yapilandirmasina olanak saglamistir; 1990’larda Islamcilik siyasal alanin yaninda, sivil
toplum diizleminde de derinlikli bir hegemonya miicadelesine girismistir. Islamci
gruplar, Ozellikle cemaatler, devletin geri ¢ekildigi ve sol/sosyalist hareketin

etkisizlestirildigi bircok alan1 yeniden orgiitlemislerdir (Tugal, 2019).

oldugu ve bu nedenle agiklama yapma geregi duyuldugu ayet {izerinden vurgulanmistir”
https://www.marbutahaber.com/turkiye/55-seyh-turkiyedeki-secimler-icin-ortak-aciklama-yapti-
turkiyedeki-secimler-muslumanlari-etkileyen-islami-konulardan-biridir/ Son erigim tarihi 10.06.2023.

Mayis 2023 tarihinde, AKP rejiminin de dahil oldugu savas sonrast uzun yillar sonra ilk kez Arap Birligi
Zirvesinde konusan Suriye Devlet Baskan1 Besar Esad, Tirkiye’nin askeri politikalarini elestirdikten
sonra AKP rejimini tanimlarcasina su ciimleleri kurmustur: “Bélgemizdeki en biiyiik tehlikelerden biri de
tahrif edici, Thvanci zihniyetle karismus, yayilmacit Osmanli zihniyetidir” https:/t24.com.tr/haber/suriye-
12-yil-sonra-arap-birligi-zirvesi-nde-suudi-arabistan-veliaht-prensi-selman-ile-esad-bir-araya-

geldi, 1110840 Son erigim tarihi 10.06.2023.
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Cemaatler 1990’lardan itibaren alternatif bir kamusal alan insa eden, normatif
diizenlemeleri ve giindelik hayat pratiklerini sekillendirme giicline sahip kolektif siyasal
aktorler haline gelmislerdir. Naksibendi, Nurcu, Giilenci ve Siileymanci ¢izgideki
geleneksel cemaat yapilar, 1990’larda biiyiikk Slgiide yeniden oOrgiitlenmis ve daha
merkezi, daha stratejik ve sistemle daha i¢ ice bir konum kazanmislardir. Bu yapilar,
basta biiyiiksehirler olmak tizere, lilke genelinde okullar, yurtlar, dershaneler, vakiflar,
sirketler, medya organlar1... kurarak, ideolojik formasyon alanlarina doniigmiislerdir.
Boylece sivil toplum alam, toplumun Islamilestirilmesi veya Islamciligin

toplumsallastirilmasi baglaminda doniismiistiir (Yavuz, 2005; Tugal, 2019).

Bu yapilar arasinda ahlaki ve normatif baglar, dzellikle dindar, islamci veya
muhafazakar girisimciler i¢in ekonomik iligkilerde giiven olusturan bir aract olmustur.
Bu siire¢ cemaatleri manevi aktorlerden, ekonomik ve sosyal aktorlere doniistiirmiistiir.
Cemaatler arasinda goriiniir smifsal farkliliklar, bu yapilar arasinda bulunan i¢
hiyerarsiyi de yeniden yapilandirmistir. Ornegin 1990’larda iskenderpasa Cemaati
Islami burjuvazinin sembolii olmustur; tiiketim pratiklerinden liiks otellerde diizenlenen
toplantilarina kadar iiyelerince boyle bir yasam tarzina hizla uyum saglanmistir. Bu tiir
bir kurumsallasma bireysel tiiketimin yaninda, kolektif aidiyeti de yeniden
bicimlendirmistir. Giyim tarzindan, okul, restoran sec¢imine kadar bir dizi tiiketim
tercihi, kisinin cemaat igerisindeki konumunu ve kamusal goriiniirliigiinii belirleyen
gostergeler haline gelmistir. Kadinlarin basortiisii bigcimlerinden erkeklerin kiyafet
tercihlerine kadar uzanan semboller hem laikler hem de diger islamci gruplardan
ayrismanin araglarina da doniismiistiir (Yavuz, 2005: 138-139). Ornegin Nokta
dergisinin 11 Subat 1990 tarihli sayisi, “Istanbul’un Gobeginde Bir Islam Gettosu”
kapagiyla ¢ikmustir. Dergi, Istanbul Fatih-Carsamba’da bulunan Ismailaga Cemaatinin
iiyelerine iliskin “Karanhigm Utopyast Mahmut Hoca’nin Insanlari” (1990: 16-23)

baslikli haber yayimlamistir. Haberde Cemaat iiyelerinin hemen hepsinin tasra kokenli,
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kiigiik esnaf ve is¢ci olan yoksullardan olustuguna dair vurgular ve kadinlarin

konumlarina iliskin Cemaat i¢cinden oldugu ileri siiriilen bilgilere yer verilmistir.

Iktibas, Haksoz ve Umran dergilerinde de cemaat ve tarikatlara iliskin yazilara
rastlanmaktadir. Her ii¢ dergi de Gililen Hareketini sik sik elestirmis, Fetullah Giilen ile
ayn1 ¢izgiye higbir kosulda gelmemistir. [ktibas, Naksilerden Nurculara, Karagiille

Hareketine kadar ¢esitli yapilara haber alintis1 veya elestirel yazilarla yer vermistir.

Bu yeni Islamc1 kamusallik hem bireycilik temelli bir tiiketim kiiltiiriinii hem de
cemaat aidiyetini giliclendiren bir siireci getirmistir. Sonucta 1990’lar, bir taraftan
Islame1 siyasetin yiikseldigi bir donemken, ayn1 zamanda bu siyasetin sivil toplum
alaninda tiiketim, cemaatlesme ve ideolojik hegemonya araciligiyla genisledigi de bir
evredir. Bu evre, Ozal ile baslasa da 1990’lardan itibaren, iktidar ile cemaatler
arasindaki iliskilerin catigmali, anlagsmali ve/veya stratejik yoOniinii de igermektedir.
1990’1ar baglaminda bu ¢atigsmal1 hal, 28 Subat’la beraber cemaatlerin kamusal alandaki
gorlinlirliigiiniin sorgulanmasimi da getirmistir. Kisa bir donem i¢in de olsa bazilari
geriye ¢ekilmis, bazilar1 ise kamusal sdylemlerini belli dlglilerde dontistiirmiistiir. Asef
Bayat (2016) bunu post-Islamc1 ¢izgiye yonelme olarak belirtmistir. Bu ydnelim,
Islamciligin devletle kurdugu iliskinin, sadece muhalefet tarafinda olma degil, uyum ve

yonetisim bigiminde de yeniden kurguladiginin gostergesidir.

1990’larda onemli bir diger ayrinti, Refah Partisi doneminde belediye ihaleleri,
sivil toplum ag1 ve medya/basin araciligiyla vyiiriitilen kurumsallasma siirecidir.
Belediyeler araciligiyla halkla, 6zellikle yoksul kentli kitlelerle bag kurulmustur. Bu
aynt zamanda ideolojik hegemonya sahasin1i da beraberinde getirmis; bir yandan
ekonomik sermaye iiretirken diger yandan kiiltiirel sermaye tretilmistir. Cok sayida
vakif kurulmus veya bazi vakiflar ‘90’lar siirecinde giiglenmistir. Cesitli alanlarda

biiyiiyen bu yapilanmalarin arasinda Mazlum-Der, Insani Yardim Vakfi (IHH), Yeni
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Asya Egitim Kiiltiir Arastirma Vakfi, Hak-Is, MUSIAD, Milli Genglik Vakfi, Baskent

Kadin Platformu, Gokkusagi Kadin Platformu... sayilabilir.

Diger yandan en Onemli noktalardan biri, toplumsal rizanin iiretiminde One
cikan, medya ve yayimncilik baglaminda alinan yol olmustur. Yeni radyo kanallar1 ve
televizyon kanallar1 olusturulmus, gazete ve dergi yaymciliginda etkin ¢alisilmistir. Bu
iletisim araclari, topluma kolay ve daha az maliyetle ulasmanin, bilgilendirmenin ve
gerektiginde grup amacglart adina da kullanilabilecek uygun ortami hazirlamistir.
Anadolu’daki dindar/islamc1 orgiitlenmede dergiler, yerel radyolar ve sonrasinda da
televizyon, iletisim aginin genislemesinde onemli bir yer edinmistir. Bu tiir medya
araglariyla, Islamc1 yapilanmalar, sirketler veya cemaatler cesitli aracilarla, mesru bir
zeminde goriiniirlik kazanmis olup, “glivenilir” kaynaklara doniismiislerdir. Haberden,
reklama, tiiketimden, dini giinlere varincaya kadar giindelik yasamin her bir alaniyla,

alt-orta ve/veya lst siniflara ulasmislardir (Demir, 2018: 8§74-876).
2.2.4. Fikrin Atélyeleri: 1990’lar islamci Dergiciligine Genel Bir Bakis

Ben béyle bakip durmayacaktim, dili bagl,
Islam 1 uyandirmak icin haykiracaktim.

Mehmet Akif Ersoy, Hiisran

Cemil Meri¢’in ifadesiyle “hiir tefekkiiriin kaleleri”®® olan dergiler, Islamciligin

diisiinsel evriminin ayrilmaz bir pargasidir; partilesmenin, sirketlesmenin,
vakiflasmanin, cemaatlesmenin; kiiltlirel, siyasal, ekonomik, ideolojik iddialarin,
ilerlemelerin kesisim noktasidir. Temsil, teblig ve tesis siireglerinin vazgeg¢ilmezi olan

Islamci dergiler, “ihyadan insaya” Islamciligin tastyicilaridir:

Dergiler, Islami hareketin hem seslendigi hem de beslendigi tabanin aktif unsurlariyla

diyalog kuran en 6nemli araglardir. Bu nedenle, dergileri “okumak” ya da Islami

63 “Dergi, hiir tefekkiiriin kalesi. Belki serseri ama taze ve sicak bir tefekkiir” (Merig, 2005: 102).
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diisiincenin izledigi seyri incelemek, aym zamanda Isldami hareketin hangi
giizergahlarda seyrettigine dair isaretleri de toplamak demektir. Bu isaretler ise daha
genel olarak toplumsalin izledigi seyirden bagimsiz degildir. Ve mektepler yani dergiler
ve hitap ettigi kesimler birbirleriyle etkilesim icinde degisime ugramislardir ve
degismeye devam etmektedirler. Her seyden 6nce, genel olarak dergilere ve burada s6z
konusu edilecek olan dergilere iliskin olarak yapilacak vurgu onlarin kendi

“zamanlarinin” dergileri oldugudur (Kentel, 2018: 722).

Asim Oz’iin (2016: 78) ifadesiyle “Islamciligi anlamanin &n sart1, islamci
dergilerin hikdyesini bilmekten ge¢mektedir”; bu baglam Islamci dergiler, Islamcilig
bugiinlere tastyan en &nemli aracilar olmustur. Diger yandan Ismail Kara, islamcilik
kavraminin da dergicilikle ortaya ¢iktigini; Swrat-1 Miistakim (1908-1912), Sebiliirresad
(1912-1925), Beyan 'ul Hak (1908-1912), Islam Mecmuas: (1914-1918), Volkan (1908-
1909) gibi dergilerin yazarlarinca gelistirildigini ifade etmistir (Bilge, 2015: 26). 19.
yiizyll ~“Ittihad-1  islam” (Islam Birligi) fikrinin sahibi, Islamciligin &nemli
teorisyenlerinden Cemaleddin Efgani (1838-1897) bu baglamda en 6nemli isimlerden
biri olmustur. Efgani, Muhammed Abduh (1849-1905) ile kurdugu, yayin siiresi kisa
ama Islamciligin seyrinde 6nemli bir yerde duran Urvetul Vuska (1884) dergisi
aracihigiyla kitlelerle ulasmustir. Diger taraftan, Mehmet Akif Ersoy (1873-1936),
Babanzade Ahmet Naim (1872-1934), Sait Halim Pasa (1865-1921) gibi isimlerin yer
aldi81, Sirat-1 Miistakim | Sebiliirresad ve Beyan-iil Hak dergi gevreleri de Islamciligin

dergiler etrafinda kiimelenen kisilerce gelistirildiginin bagka bir bagat mecrasidir.

Islamc1 dergicilik bu baglamda “organik aydinlarin” yetistigi, orgiitlendigi ve
toplumla hegemonik baglar kurmaya ¢alistigt mevkiler olarak da sekillenmistir. Bu
yayin organlari, hadkim smiflarin siyasal-toplumsal tahakkiimiine karsi alternatif bir
diinya goriisii gelistirme iddiasindaki Islamci entelijansiyanin “mevzi savasi” verdigi

alanlara doniismustiir. Dergiler, sivil toplumun ideolojik miicadele zemininde yer
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almakla kalmaz; aym1 zamanda dini, kiiltiirel ve smifsal kodlarin yeniden iiretildigi
hegemonik aygitlar olarak islev goriir. Bu acidan,1990’lar boyunca Islamci dergicilik,
bir “ifade arac1” oldugu gibi, aym1 zamanda bir karsi-hegemonik pozisyonlanma
pratigine de doniismiistiir. Dergiler, Islamciligm ideolojik liderligini kurumsallastirmak
ve toplumsal rizay insa etmek icin yiiriittiigli entelektiiel faaliyetlerin ve sivil toplum

stratejilerinin bir pargasi olmustur.

Iktibas, Hakséz ve Umran tarafindan da Islamci dergicilik dnemsenmistir.
Efgani, Abduh, Mehmet Akif gibi isimlere; Urvetul Vuska, Sebiliirresad gibi dergilere
yer verilmistir. Ornegin Haksoz’iin Nisan 1993 tarihli 25 sayisinda, Omer Mahir
Alper’in “Urvetii’l-Vuska’dan Sirat-1 Miistakime” baslikli yazis1 yer almistir. Yazida her
iki derginin de kurulma siireci ve Efgani kaleme alinmistir: ““el-Urvetii’l-Vuska adinda,
sonralar1 Islam diinyasinin ileri gelenlerinden Cogunun katilacagi uluslararasi gizli bir
Islami teskilat kurdu. Teskilat adin1, “Tagut’u inkar edip Allah’a inanan kimse kopmak
bilmeyen saglam bir kulpa (el-Urvetii'l-Vuska) sarilmistir [Bakara, 256]” (Aktaran

Alper, 1993).

Farkliliklar gosterse de Islamciligin dergiler etrafinda genisleme hali, erken
Cumhuriyet dénemi ve sonrasinda da devam etmistir. Bu baglamda, Islamcilarin bir
okul gibi ekollesen dergileri, dergi ¢evreleri ve 1980 sonras1 cemaat yayinciliginin da
dahil olusuyla, Islamciligin aldigi yola goz ardi edilemez katkilar sunmustur. Ekol
sayilan onemli 6rnekler Nurettin Topgu’nun (1909-1975) Hareket (1939-1982) dergisi
ve cevresi, Necip Fazil Kisakiirek’in (1904-1983) Biiyiik Dogu (1943-1978) dergisi,
Sezai Karako¢’un (1933-2021) Dirilis (1966-1992) dergisi, Nuri Pakdil’in (1934-2019)
Edebiyat (1969-1984) dergisi, Rasim Ozdendren (1940-2022) ve Cahit Zarifoglu’nun
(1940-1987) Mavera (1976-1990) dergisi gibi ¢esitlendirmek miimkiindiir. Burada
Oonemli bir baska nokta da -baska bir ¢alismanin konusu olmasi beraberinde- dergiler

araciligiyla Islamciligi, muhafazakarlikla ve milliyetcilikle olan iliskisini gdrebilme
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imkamdir. Ornegin, “dava dergicili§i” olarak adlandirilan, Osman (Zeki) Yiiksel
Serdengecti’nin (1917-1983) “Allaha, Millete, Vatana Kosanlarin Dergisi” Serdengecti
(1947-1962) bu anlamda neredeyse essiz bir drnektir. Tiirk saginin biitiin vecheleri adeta
hem dergisinde hem kendisinde somutlagsmistir. Buna benzer Orneklere rastlamak
miimkiindiir. Ancak dergi gesitliligi arttikga hem Islamciligin sekillenmesinin zeminleri

hem de Islamciligin siirekliliginin kanallar1 da genislemistir.

Tiirkiye’de Islamciligin seyri, siireklilikleri, kirilmalar1 ve doniisiimleri, onemli
Olclide bu diisiinsel hattin c¢esitli mecralarda ortaya koydugu dergiler araciligiyla
incelenebilir. Islamci dergiler, birer yayin faaliyeti olmay1 c¢oktan asmis ve temsil
ettikleri diislinsel evrenin meselelerini iireten, tartisan, epistemolojik aracilara doniismiis
veya birer ekol olmuslardir. Kimi zaman kiiresel ve/veya yerel gelismelere bagli olarak
yayin ¢izgilerini giincellemisler, kimi zaman ise kendine 6zgii bir gelenek icat
etmislerdir. Nihayetinde dergiler, Islamci diisiincenin yonelimlerini etkileyen,
sekillendiren, insa eden veya ondan etkilenen ideolojik iiretim merkezleri olmuslardir

(Koroglu, 2019: 201).

Osmanli Imparatorlugu ve Tiirkiye Cumhuriyeti ortak baglamimda Islamci
dergiciligin serencami, neredeyse iki yiizyillik bir izlek demektir. Bu siirecin ilk
yiikselisi II. Mesrutiyet donemi olmustur. Ikinci yiikselis, Takrir-i Siikiin sonrasi
yasanan gerilemenin ardindan, 1950’lerden itibaren c¢ok partili hayata gegisle
gerceklesmistir.  Uglincii  siireg  ise 1980 sonrasi, post-modernizmin, kimlik
miicadelelerinin yiikselise gectigi, ekonomik doniisiimlerin yasandigi ve 1979°da Iran

Islam Devriminin gerceklestigi bir ddneme tekabiil etmektedir.

Islamci dergiciligin 1980 sonras1 yiikselise gecisi, 1990’11 yillardaki canli ve
etkin vaziyet; 1990’lardaki Islamci yiikselisin politik, kiiltiirel ve entelektiiel bigimde

orgiitlendiginin de gostergesi olarak okunabilir. 1990-2002 yillar1 arasinda Tiirkiye’deki
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Islamc1 dergicilik sahasi, ideolojik bir yayillma araci olmanin yaninda; diisiinsel
cesitliligin, i¢ tartigmalarin ve hegemonya miicadelelerinin de platformu olarak islev
gdrmiistiir. Dénemin Islamci dergileri siyasal Islam-entelektiiel Islamcilik, modernizmle
hesaplasma, post-kolonyal refleksler, giindelik hayatin yeniden insasi, toplumsal ahlak,
egitim, kadn, isci, 6grenci, hilafet nostaljisi, immetgilik, anti-emperyalizm, laiklik ve
devlet-toplum iliskileri gibi cok katmanli temalar1 islemistir. Bir yandan dergilerde Iran
Islam Devriminin etkileri siirerken, diger yandan devleti yikmak yerine, doniistiirmek
temelli bir politikada benimsenmistir. 1990’larin politik ve ideolojik diinyasim
gozlemleyebildigimiz donemin dergiciligi hem geleneksel cemaat merkezli yaymciligi
hem de bireysel entelektiiel arayiglar igermis ve bunlart beslemistir. 1990’lar boyunca
Islame1 dergicilik, bir cesit “karsi-kamusal alan” insa araci islevi gdrmiistiir. Yayimlanan
dergiler arasinda farkli ¢izgiler oldugu gibi bu ¢izgilerin i¢erdigi cemaat, tarikat, politik
ve ideolojik yonelimler de degisken olmustur. Kimi yayinlar post-modernizme agilirken,
baz1 dergi gruplar1 Selefi bir séylem kurmustur. Varilan noktada 1990’11 yillar, Islamci
dergiler agisindan énemli kirilmalart somutlagtirmig ve “Tiirkiye’yi yeniden diisiinmek

sorunuyla kars1 karsiya birakmistir” (Kentel, 2018: 724).

Islamci dergiciligi haritalandirmak zordur. Islameiligin birikimi olan bu yayinlart
donemsellestirmek bir mesele iken, bir donemin yayinlarini kategorilestirmek baska bir
meseledir. II. Mesrutiyet’ten giiniimiize gelen siire¢ bircok Islamc1 dergicilik calismasi
yapan isimlerce gesitli siniflandirmalara tabi tutulmustur veya Islamciligim seyriyle
paralel bir siirec yasamasi baglaminda Islamcilifin dénemsellestirilmesiyle ele
alimmustir. 1990°l1 yillarin Islamer dergiciligi ise ¢esitli sekillerde simiflandirilabilir.
1990’1arin Islamci dergilerini, radikal-Selefi-gelenekgi ¢izgi, sistem ici reformcu ¢izgi,
kimlik ingaci-sivil toplum odakli ¢izgi, siyasal hareket dergileri, teorik-sosyolojik
okuma ¢izgisi, kiiltiir-edebiyat cevresi seklinde gruplandirmak bir yontemken; teblig

odakli dergiler, entelektiiel yorumlayici dergiler, dava-orgiit dergileri ve kiiltiirel
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derinlikli dergiler olarak da siniflandirmak miimkiindiir. Ayrica bu siniflandirmalara alt
basliklar agmak da miimkiindiir. Diger yandan Nazim Mavis (2017) gibi dergi tiirlerine
gdre kategorilestirmek de bir segenektir: “Ilki, tasavvufi yapilar ve tarikat dergileri;
ikincisi cemaat dergileridir. Uciincii kategoride, edebiyat dergileri yer almistir.
Dérdiincii kategoride icerikleri ile Islamciligin ideolojik birikimini besleyen, Islamci
entelektiiellerin ve politik aktorlerin fikir, diisiince ve tartisma zeminini olusturmus

dergiler vardir” (Mavis, 2017: 18).

Bu ¢ok katmanli yapi, her derginin bir cemaati, ¢evreyi, ¢ogu zaman da bir
kusag1 temsil etmesinin de somut karsilifidir. Edebiyat dergileri, tasavvufi dergiler,
cemaat dergileri, vakif dergileri, orgiit dergileri, kadin dergileri... oldukca yogundur ve
s6z konusu Islamci ideoloji olunca keskin sinirlarla ayirmak her zaman islevsel
olmayabilir. Ornegin edebiyat kategorisinde, Nurettin Topgu, Necip Fazil, Sezai
Karakog, Ismet Ozel, Cahit Zarifoglu gibi isimlerin oldugu dergileri ayn1 potada eritmek
gibi bir egilim s6z konusudur. Halbuki Islamcilig1 gelistirme, Islamcilar1 ydnlendirme,
politik aktorler olarak seslenme, tartisma ve fikir zemini yaratma veya silahli
miicadeleye ilham/destek olma gibi durumlarda bu dergiler ayn1 kategoriden
konusamaz. Ancak bu isimler icin “listat dergileri” ayristirmasi da yapilmistir. Boyle bir

karmasada ise daha genel bir ayrim {izerinden hareket etmek gerekebilir.

Oncelikle, 1980’lerden sonra cemaatlerin dergiler araciligiyla anonim olmaktan
cikip, Kkitlelere seslendigi bir donem baglamistir. Cemaat dergiciliginin genel
goriinimiinde ilk gbéze carpan Naksibendiligin Giimiishanevi Dergdhindan olusan
Iskenderpasa Cemaatinin Islam (1983-1999) dergisidir. Milli Gériis hareketinin énemli
destekgilerinden olan postnisin Mehmet Zaid Kotku’nun o6liimiiyle cemaatin basina
gecen Esad Cosan, derginin bagyazaridir ve dergi onun goriisleri etrafinda
yayimlanmistir. 2002 sonrast adi sik¢a duyulan ve 2008 yilindaki “Deniz Feneri

davasi”yla da giindeme gelmis olan Zahid Akman dergide c¢esitli gorevler listlenmistir.
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Milli Gazete ve Zaman gazetesinin ardindan, Islamcilarm en ¢ok tercih ettigi yayin
Islam dergisi olmustur. iskenderpasa’nin ¢ikardig1 bir baska dergi /lim ve Sanat (1985-
1998) dergisidir. Ayn1 Dergaha bagli, Erenkdy Cemaati ise 1986’tan itibaren Altinoluk,
Altingocuk ve Sebnem dergilerini yayimlamistir. Dergdhin bir diger cemaati, Recep
Tayyip Erdogan’in da igerisinde yetistigi, Mahmut Ustaosmanoglu’nun (1931-2022)
liderligindeki® ismailaga Cemaatinin dergisi de 1995-1999 arahginda ¢ikan Furkan’dir.
1990’larin bir baska cemaat yayimni, koklerinin Abdulkadir Geylani’ye (1078-1166)
dayandirildigr Kadiri tarikatinin, donemin temsilcisi olarak anilan Haydar Bas (1947-
2020) ve gevresi ise Ogiit ve Icmal dergilerini ¢ikarmistir. Dergicilik ve gazete ¢ikarma
konusunda 1990 o6ncesinde de sonrasinda da en fazla yaymi olan cemaat Nurculardir.
Kendi iglerinde de ¢ok bdliinmiis olmalar1 dergi ve gazete sayisina yanismistir. Yeni
Asya, Yeni Nesil gibi gazetelerin yaninda en ¢ok bilinen Kdprii, Med-Zehra grubunun
yayimladigt Dava (1989-2002), Sakarya Egitim Vakfi araciligiyla ¢ikarilan Zafer (1977)
dergisi, Sur dergisi ve Fetullah Giilen yapilanmasinin ¢ikardigr Sizinti (1979-2016)
dergisidir (Cakir, 2017; Mavis, 2017; Kentel, 2018). Zafer, Sur, Sizinti... Iktibas ve

Hakséz’iin zaman zaman elestirdigi Islame1 yaymlar arasindadir.

Islamc1 dergicilikte énemli bir yeri teskil eden, Islamciligin yiikselisinin ve
yerlesmesinin en 6nemli tasiyicilarindan olan kadinlarin da dergicilik seriiveni ‘90’lar
boyunca devam etmistir. En meshuru, “Islamciligin arabesk sesi” (Cakir, 2017: 209),
bol hamasetle dolu, radikal sdylemlerin yer aldigi Emine Senlikoglu’nun65 cikardigi
Mektup (1985-2010) dergisidir. Kadin dergiciligi i¢cinde cemaatler de yer almistir. 1985-
1996 yillar1 arasinda Iskenderpasaya bagl Kadin ve Aile ve 1985 yilinda baslayan hala

yayin hayatina devam eden, Nurcularin ¢ikardigr Bizim Aile dergileri sayilabilir.

® Ustaosmanoglu’nun ardindan énce Hasan Kilig, Kilig’in hayatini kaybetmesinden sonra 2024’te Ahmet
Fikri Dogan cemaatin lideri olmustur.

%2002 sonras1 AKP saflarinda yer alan Senlikoglu, 2000°li yillarda da ithamli ve kiskirtici séylemlerine,
siyasetine devam etmistir. Ayrica, 2015 yilinda Adnan Oktar’a hakaret ettigi gerek¢esiyle Oktar tarafindan
dava edilmistir. https://www.yeniakit.com.tr/haber/emine-senlikoglu-serbest-birakildi-67961.html
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Bunlarin yaninda, 1969°da ilk islamci kadi dergisi Seher Vakti’nin (1969-1971)
basyazar1 Sule Yiiksel Senler’in de yer aldigi, 1995-1999 yillarinda yayimlanan Kadin

Kimligi ve bir baska dergi Evrensel Kadin (1997-1998) dergileri 6rnek gosterilebilir.

Dergicilikte en radikal kanatta yer alan ve silahli miicadeleyi savunan, Necip
Fazil’in etkisinin de hissedildigi dergiler de yayimlanmistir. Salih Mirzabeyoglu’nun
(1950-2018) ¢izgisinde ilerleyen IBDA-C grubunun ¢ok sayida dergisi bulunur: Ak-

Dogus, Ak-Zuhur, Akademya, Akinct Yolu, Haftalik Taraf gibi.

Islamciligin ideolojik birikimini besleyen; diisiinsel iiretimin yani sira siyasal
pozisyon alislara da yon veren dergiler, 1990’11 yillarda 6nemli bir konum edinmistir.
Bu yaymlarda yalmzca Islamci entelektiieller degil, aym1 zamanda AKP iktidari
doneminde “organik aydin” konumunu istlenecek olan -Mehmet Metiner, Yalgin
Akdogan, Yasin Aktay gibi- ¢esitli isimler de yer almistir. Yeni Zemin, Bilgi ve Hikmet,
Sozlesme, Tezkire, Haksoz, Umran, Kalem ve Onur, Girisim, Kitap Dergisi gibi dergiler
bu kategoride sayilabilir. Jktibas ise hem bu ¢ergevede degerlendirilir hem de Tevhidi
hareketin® 1980 sonrast dnemli bir sesi olarak da goriilebilir. Hakséz’ii de Tevhidi
hareket icerisinde degerlendiren veya kimlik insaci, radikal sesler arasinda sayan veya
Haksoz i ve Umran’1 da cemaat dergiciligi olarak siniflandiranlar bulunmaktadir. Sonug

olarak gelinen noktada, simiflandirmanin cesitli yollar1 bulunmaktadir ve zorlugu,

% “Tevhidi hareket, temelde Islam hukukuyla ve seri diizenle iliskilidir ve islam’in yasayan giicii tevhidi
miicadeledir. Tevhid, vahdetten tlireyen, birlik ve bir olma anlamina gelen, teke indirgemeyi vurgulayan
bir kavramdir. Biitiin yagamsal, toplumsal, siyasal siire¢leri buna gore diizenlemeyi ifade eder. Bir agidan
cemaatlerle gelisen Islamciliga ve resmi dine karsi1 oldugu vurgulanir. Tevhid anlayisi Islam’in éziidiir ve
19.yiizy1l bir tevhidi uyamstir; biitiin Islamc1 hareketlerin cekirdeginde Islam’dan kaynakli yer alir.
1960’lardan sonra, tevhidi uyanisin Erciiment Ozkan ve Hizb ut-Tahrir (Kurtulus Partisi) ile canlandig1
belirtilebilir. Milli Tiirk Talebe Birligi icinde de bdyle bir etkiden s6z edilir. 1980’lerden sonra bazi dergi
cevrelerinde ve Ozellikle yiikselen radikal hareketlerde gérmek miimkiindiir, ancak orgiitsel bir giice
doniisememistir. Tevhid anlayisiyla birlikte ‘Darii’l Islam ve Darii’l Harb’ ayrimi da kullanilir. Tiirkiye’yi
darii’l harb olarak goren, en radikal islamci gevreler ve hareketler —rnegin Ak-Dogus Grubu, Salih
Mirzabeyoglu ve IBDA-C hareketi gibi— bulunur. Tevhid anlayis1 Islamcilik i¢in énemli bir alam kapsar
ve muhafazakarliktan ayrismasinda da o6nemli bir bilesendir. Tevhid inanci dinin merkeziligine ve
tekligine isaret eder. Aym1 zamanda tevhid vurgusu, kiiresel diizlemde bir Islamciliga yaklastirir ve
immetci anlayist da ©on plana ¢ikarabilir. Diger taraftan Asr-1 Saadet donemine, ‘inanglar
konfederasyonu’nu andiran Medine Vesikasina atif olan; bu anlayislari merkeze alan Islamci hareketler de
temel ayrigmalarda yer edinir.” https://islamansiklopedisi.org.tr/tevhid
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dergilerin her agidan zenginliginden kaynaklanmaktadir. Dergilerdeki bu hal ayni

zamanda, inanilmaz bir birikimin de habercisidir.

Islamc1 dergilerin 1990’lardaki cesitliligi ve sayisal yogunlugu, salt bir yaymn
faaliyeti olmanin Gtesine gegerek, ideolojik miicadelenin verildigi baslica mevziler
haline gelmistir. Farklr siyasi egilimleri, cemaatleri ve diistinsel gelenekleri temsil eden
bu yaymlar; Islamciligin ideolojik cogullugunu, kendi iginde siiren tartismalari ve
hegemonik bir proje gelistirme ¢abasindaki ¢esitlenmeyi ifade etmektedir. Bu ¢esitlilik,
her ne kadar yekpare bir birlikten uzak olsa da Islamciligin farkli toplumsal kesimlerde
karsilik bulmasini saglayan esnek ve yaygin bir mevzi savasi stratejisinin {riinii

olmustur.

Tam da bu baglamda [ktibas, Hakséz ve Umran dergileri islamec1 yaymcilik
alanindaki diger mecralar1 gézlemleme, elestirme ve destekleme bakimindan aktif bir
pozisyonda yer almistir. Diger Islamci yaymlarin reklamlarina yer vermis, kimi zaman
bu yayinciligr tesvik eden, kimi zamansa igsel elestirilerle sinirlarini tartismaya agan
metinler yayimlamislardir. Ote yandan Islamci yayinciligin, bellek ve mekan
baglaminda 6énem arz eden, 60. dipnotta da yer alan, Istanbul’daki Beyazsaray
Kitapegilar Carsisi’nin degisimi Umran dergisinin Mayis 2000 tarihli 69. sayisinda yer
bulmustur: “Tiirkiye’deki Islami olusuma, dinin ¢esitli boyutlariyla 6grenilmesine
kitlelerin, tarihleriyle, 6z kimlikleriyle, Kur’an’la bulusmalarinda zemin teskil eden, bu
yoniiyle Tiirkiye’de bir misyonu temsil etmis olan Beyazsaray Kitapgilart artik yepyeni
bir imajla, estetik, ferah mekaniyla Vezneciler Yiimni is Merkezi’nde fonksiyonunu
devam ettiriyor” (Cigrike¢1, 2000: 76). Ancak simdilerde ise oteldir. Mesut Yilmaz ve
kardesine ait bu is hanminin gecirdigi siireg, 1990’1 yillarin ekonomik ve politik

dontigiimii baglaminda daha anlamli bir zemine de oturmaktadir.
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Sonug olarak, 1990-2002 yillar1 arasi Tiirkiye, bu bdliimde detaylandirildig:
lizere, derin bir hegemonya krizinin tim vechelerini yasamistir. Neoliberal Milli
Giivenlik Devleti’nin riza liretmekteki basarisizligi, ekonomik istikrarsizliklar ve siyasal
merkezin ¢oziiliisii, Islamc1 aktdrlerin hem siyasi hem de sivil toplum alaninda
doldurmaya aday oldugu bir bosluk yaratmistir. Refah Partisi’nin yiikselisinden
sermayenin “yesillenmesine”, cemaatlerin kurumsallasmasindan kiiltiirel kutuplagmaya
kadar uzanan bu siireg, bir “ihya ve inga” projesinin maddi ve orgiitsel altyapisini
olusturmustur. Ancak her hegemonik projenin insasi, sadece maddi kaynaklarin ve
siyasi firsatlarin seferber edilmesini degil; ayn1 zamanda bu projeyi mesrulastiracak, ona
anlam ve yon verecek bir diislinsel ve ideolojik emegi de gerektirir. Bu entelektiiel
emegin verildigi, yeni bir diinyanin tahayyiil edildigi, tartisildigi ve kitlelere teblig
edildigi birincil mecralar ise donemin Islamci dergileri olmustur. Dolayisiyla, bir
sonraki boliimde, bu “ihya ve insa” siirecinin diisiinsel laboratuvarlari, mevzi savasinin
entelektiiel cepheleri olarak Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerinin sayfalarina yakindan
bakilacak; donemin krizlerine ve firsatlarina bu dergilerin nasil yanitlar tirettigi, kendi
ideolojik hatlarini nasil kurduklar1 ve nihayetinde AKP’ye uzanan yolun taslarini nasil

dosedikleri analiz edilecektir.
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I11. KISIM
HEGEMONYA ATOLYESTI OLARAK ISLAMCI DERGICILIK:
IKTIBAS, HAKSOZ VE UMRAN’DA KARSI-HEGEMONIK SOYLEMIN
TEMALARI

Giris

Boylece gokyiiziiniin elestirisi yeryiiziiniin elestirisine,
dinin elestirisi hukukun elestirisine,
teolojinin elestirisi de siyasetin elestirisine doniistiyor.

Karl Marx

Bu tezde 1990’1 yillar, Tiirkiye’de bugiinkii Islamc1 hegemonyanin insa edildigi
bir “laboratuvar” olarak tanimlanmisti. Bu boliim, s6z konusu laboratuvarin aktif
atdlyeleri olan Iktibas, Haksoz ve Umran dergilerinin sayfalarina odaklanarak, bu
hegemonik projenin fikri ve ideolojik haritasini ¢ikarmay1 amaglamaktadir. Gramsci’nin
“mevzi savast” kavramindan hareketle, bu dergilerin sadece donemin olaylarini yansitan
pasif aynalar degil, ayn1 zamanda laik-Kemalist “tarihsel blok™ karsisinda kendi karsi-
hegemonik sdylemlerini, sembollerini ve kimliklerini iireten aktif kurucu Ozneler
oldugu varsayilmaktadir. Bu dogrultuda, 1990-2002 aras1 doneme ait dergi kiilliyat1 yedi
ana tema etrafinda analiz edilmis; bdylece Islamciligin siyasetten kimlige, ekonomiden
teolojiye uzanan genis bir yelpazede “ortak duyuya” nasil doniistiirmeye ¢alistig1, i¢sel
celigkileri ve ortaklastigi zeminler somut verilerle ortaya konulmustur. Bu tematik
analiz, yalnizca “ne s0ylendigini” degil, ayn1 zamanda fikirlerin iktidar miicadelesinde

nasil maddi bir giice doniistiigiinii de anlamak i¢in bir zemin sunmaktadir.

1980’lerin ikinci yarisindan itibaren ivmelenen Islamci diisiinsel iiretim,
1990’larda Islamci dergicilikte yasanan sicramayla beraber kurumsallasma, ic

cesitlenme ve entelektiiel derinlesme evrelerine tagmmistir. Islamci  dergiler,
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Tiirkiye’deki diisiinsel evrimi agisindan oldukc¢a zengin kaynaklardir. Bu kaynaklar,
onceki boliimde ifade ettigim iizere, Islamcilik ideolojisinin ¢ok katmanli yapismi ve
farkl1 entelektiiel egilimleri barmdirmaktadir. Ozellikle Iktibas, Hakséz ve Umran
dergileri, bu diisiinsel haritanin icinde farkli duruslar, yaklasimlar sergileyen; islamci
diisiincenin farkli damarlarini temsil eden ve bu diisiinsel cesitliligi tematik olarak
yapilandiran ii¢ ana yayin olarak dne ¢ikmaktadir. Her biri islamci ideolojinin farkli
yonelimlerine, farkli referans kodlarma ve miicadele bigimlerine yaslanmistir. Ugii
birden hem ortak bir tarihsel zemini paylasmis hem de Islamciligin i¢ tartismalarina yon
verecek sekilde kendi kamusal mecralarini insa etmistir. Her {i¢ dergi de yayin hayatini
hala siirdiiren ve ekollesen yaymmlardir. Bu boliimde Iktibas, Hakséz ve Umran
dergileri; igeriksel zenginligi, kuramsal yonelimi ve tarihsel baglami gozetilerek, 1990-
2002 yillar1 aras1 yayimlanan sayilar1 baglaminda tematik analiz yOntemiyle

incelenmistir.

Aziz Al-Azmeh’in (1996) dikkat ¢ektigi gibi, 1990 sonrasi islamcilik “ge¢mise
doniis” iddiasinda bulunurken, aslinda modernligin i¢inden tiireyen bir restoratif
projedir. Yani ne tam anlamiyla geleneksel ne de tam olarak sekiiler modernligin
disindadir. Dergilerde karsimiza ¢ikan fikir iiretimi tam da bu ¢eliskinin igerisindedir.
Bir yanda timmet tahayyiiliine dayali biitiinciil bir medeniyet ideali savunulurken, ote
yanda hesaplastigi modern ulus-devlet dilinden vazge¢meyen bir ideolojik gerilimi de
igermektedir. Bu baglamda 1990’lar dergiciligi; Islamciligin teorik, siyasal ve kiiltiirel
anlamda nasil bir yeniden pozisyon alisidir. Ayrica bu doniisiim hali, politik pratigin

merkezinin ¢eliskilerini izleyebilecegimiz kritik bir esik sunar.

Iktibas, 1981°de Erciimend Ozkan’in (1938-1995) kuruculugu ve sahipliginde
yayin hayatina baslayan radikal Islamci bir yaymndir. Dergi, Islam devleti kurmayi
hedefleyen bir hareket baglaminda niivelenmistir. Anti-Kemalist, anti-laik, anti-Siyonist,

anti-semitist, anti-komiinist, anti-Sovyet yaym orgamdir. Ilk dénemlerinde on bes
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giinliik periyodlarda yayimlanmis ve 97. sayidan itibaren aylik olarak yaymn hayatini
stirdiirmiistiir. Mart 1990 tarihli 135. sayisindan itibaren “Fikir Verir” siar1 ile yoluna
devam etmistir. 1980 sonrasmn, siireli Islamci yaymlar1 arasinda en uzun soluklu
olanidir. En &nemli 6zelligi ise Erciimend Ozkan’la birlikte anilan bir dergi olmus
olmasi, Ozkan’mn hayatinin ve diisiinsel izleginin derginin muhtevasini belirlemesidir.
Ozkan derginin basyazar1 olup, 1995’¢ kadar “Selam Ile” ve “Yorum” béliimlerini
kaleme almustir. Ozkan’in®, Millet Partisi’nden Tiirk Ocaklarina uzanan politik hayat:
Hizbu’t-Tahrir ile kesismis ve 1960’lardan sonra Hizbu’t-Tahrir’in Tirkiye ekibinde
onemli bir isim olmustur. Bu durum beraberinde Ozkan’in yargilanmasini, 4 yil hapis
cezasina carptirtlmasint ve kamu hizmetlerinden menedilmesini getirmistir. Ancak
Ozkan, zaman igerisinde orgiitle goriis ayriliklar1 yasamis ve cezaevi sonrasi, kurmak
istedigi Islam Devleti yolunda yeni bir yol haritas1 belirlemistir. S6z konusu eylemliligi,
1981 yilinda kamuoyuna agilma karariyla birlesmis ve bu baglamda [ktibas’
yayimlamaya baslamistir. Bu agidan Ozkan, diisiince ve eylemlerinin 20 yillik bir
geemise sahip oldugunu, ancak 1981 yilinda resmi bir dergiye doniistiirildiigiini
belirtmistir (Bircan & Atalar, 1997). 1980’li yillarda dergide yayimlanan bazi
yazilarindan sebep, iki kez tutuklanmis ve hapis cezasi almistir. 1982°de iran Islam
Cumhuriyeti’nin resmi davetiyle Islam devrimini yerinde incelemek iizere; Mehmet
Said Hatipoglu, Esat Cosan, Cengiz Candar, Abdurrahman Dilipak ve ihsan Siireyya

Sirma gibi isimlerin yer aldig1 bir heyetle fran’a gitmistir. Faaliyetlerine Iktibas’m

® Bu noktada, Tiirkiye islamciligi baglaminda 6nemli bir ayrinti olarak, “Saat¢i Musa” olarak bilinen
Musa Cagil’in etkisi belirtilebilir. Erciimend Ozkan 1964 yilinda Saat¢i Musa ile tamismis ve “dava
adam1” misyonunun gelismesinde 6nemli bir merhale olmustur. Cagil, 1952 yilinda Malatya’da Ahmet
Emin Yalman’a diizenlenen suikast girisimini planlayan kisilerden biri olarak bilinmektedir. Cezaevinden
ciktiktan sonra Ankara Kizilay’da bir saatci diikkan1 agmis ve kisa siirede Ankara’da Islami meselelerin
tartistldig1 bir bulusma noktasina doniismiistiir. Dénemin Islamcilart icin vazgecilmez bir ugrak yeri
héline gelmistir. Saat¢i Musa’nin diikkaninda Tiirkiye’nin farkli sehirlerinden gelen Islamcilar, yoksul
iiniversite ogrencileriyle bulusmustur. Sezai Karako¢ ve Necip Fazil gibi taninmis isimlerin de buray1
ziyaret etmeye baslamasiyla diikkkanin iinii daha da artmistir. Giden isimlerden bazilari ise sOyledir:
Erdem Beyazit, Nuri Pakdil, Cahit Zarifoglu, AKkif Inan, Said Cekmegil, Abdurrahman Dilipak, Fehmi
Koru, Mustafa Yazgan, Atasoy Miiftiioglu, Thsan Siireyya Sirma, Necmettin Erbakan, Fehim Adak,
Korkut Ozal, Turgut Ozal, Muhsin Yazicioglu, Oguzhan Asiltiirk, Recep Yazicioglu, Siileyman Arif Emre
ve digerleri. Basinda ¢ikan bazi haberlerde, Saat¢i Musa’nin diikkdninin Milli Nizam Partisi’nin (MNP)
merkez biirosu olduguna dair spekiilasyonlar dahi yer almistir (Bakacak, 2020: 24-25).
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yayim siirecinde de aktif bir sekilde devam eden Ozkan, saglik sorunlarindan kaynakl
1995 yilinda hayatini kaybetmistir (Bakaca, 2020). Dergi, Erciimend Ozkan’in
varhigiyla inga ettigi etkinligini sonraki yillarda yitirmeye baslamistir. Ozkan’dan sonra
derginin sahibi Memduh Kars olarak belirtilmis, yayin kurulunda da Erciimend
Ozkan’m esi Mukaddes Ozkan yer almistir. Ayrica yazar kadrosunda Kiirsat Atalar,

Atasoy Miiftiioglu gibi isimler bulunmaktadir.

Iktibas, uzun yillar boyunca pek ¢ok farkli siiregten gegen, Islamc entelektiiel ve
politik tartigmalarin gozlemlenebilecegi zengin ve 6nemli bir kaynaktir. Derginin ismi
de iki yonlii bir gonderme tagimaktadir: Hem Kuran’dan ve ilmi kaynaklardan yapilan
aydinlatici alintilara gonderme yapmakta, hem de “zamanin karanligina” karsi fikirle ve
vahiy eksenli bilgiyle 151k alma anlami tasimaktadir. Soyle ki “iktibas” kelimesinin
sOzlik anlami “alinti yapma, nakletme”dir. Ancak ayni1 zamanda, Arap¢a kokeninde,
“atesten kiviletm alma”, “is1ik edinme” gibi daha mecazi anlamlar1 da bulunmaktadir.
Kuran’da da bu anlami igeren ayetler vardir, 6rnegin Bakara Suresinin 17. ayeti bir
referans olabilir.®® Bu yoniiyle “iktibas”, sadece bir “alint1” degil; elestirel ve segici
bicimde hakikati derlemek, yaymak ve yeniden iiretmek anlaminda stratejik bir tercih
olarak okunabilir. Derginin yayin politikasi ve igerigi de ismiyle paralel sekilde
ilerlemistir. [ktibas dergisi, kendi yazarlarinca iiretilen iceriklerin yaninda, baska bircok
gazetenin ve derginin alintilartyla kurulmustur. Oyle ki fktibas igin, bir “siireli yayinlar
tarama dergisi” demek yanlis olmayacaktir. Uzun veya kisa, her tiirlii yayindan, alintilar
arasinda, yer yer diizensiz, bazen bir curcunaya benzeyen bir dergidir. Burada alintiy1
secme Olclitli, dergide acikga belirtilmemistir. Cogunlukla kendi ideolojik ekseni,

iddialart ve 1990’larin ulusal ve uluslararasi giindemleri baglaminda alintilar tercih

% Bakara Suresi 17. Ayet: “Me$eluhum kemeseli-llezi-stevkade niran felemma eddet ma havlehu
zeheba(A)llahu bintirihim veterakehum f1 zulumatin 14 yubsirtin(e)”, Diyanetin Tiirk¢e ¢evirisi: “Onlarin
durumu, karanlikta bir ates yakan kimsenin durumuna benzer. Ates ¢cevresini aydinlatir aydinlatmaz, Allah
onlarin nurunu giderir ve onlar1 karanliklar i¢cinde birakir; artik higbir seyi goremezler.” Bu ayette gecen
“istev-kade naran” kelimesi, “ates yakmak, kivileim almak” anlamindadir ve “iktibas” kelimesiyle ayni
kokten gelir. https://www.kuranvemeali.com/
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edilmistir. Kisacas1 bu derleme igerikler, dergiye biiyilik 6l¢iide hakimdir. Bu baglamda
derginin ilk sayisinda, “Tiirkiye’de kendi tiirtinde ilk ve tek yayin oldugu” vurgulanmis
ve ylizlerce bagka yayimnin incelendigi belirtilmistir (Selamlayarak, 1981: 1).
Nihayetinde Iktibas, diisiinceden eyleme her asamada Rabbani yontemi esas aldigini
ifade eden bir dergidir. Giindelik yasamin her noktasindan, islam’1 teblig etmeye kadar
her tiirden eylemin Rabbani yontem gercevesinde gergeklestirilmesi gerektigini ileri
siiren bir anlayisa sahiptir. Ozkan’in degimiyle “ari-duru bir Islam” yolunda yaymm

hayatini siirdirmiistiir.

Hakséz, 1991 yilindan giiniimiize kadar uzanan, istanbul merkezli ve “Kuran’in
Aydinligia Dogru” sloganiyla yayim yapan aylik radikal Islamci dergidir. Baslangigta
Selefi egilimli bir ¢izgiye sahip olan, ayni adla anilan ve “reformist” olmadigini
vurgulayan da bir harekettir. Islamcilar arasinda da “siyasal ve usuli acidan 1slahat¢1”
olarak bilinmektedir. Sahipligi ve genel yayin yonetmenligi Hamza Tiirkmen’dedir.
Dergi kendisini “Islami uyanis” hareketi icerisinde tanimlayip; “Tevhidi uyanis”,
“sistem ici miicadele” gibi kavramlar ve evrensel Islamcilik anlayisi etrafinda insa
etmistir. Fecr Yaymlar1, Yonelis Yayinlari, cesitli Kuran calisma gruplari, Ilmi ve
Kiiltiirel Arastirmalar Vakfi (ILKAV) gibi olusumlarla da metodolojik olarak
benzesmektedir. Glinlimiizde Hakséz, yaym hayatini aktif olarak hala siirdiiren, radikal
Islamciliktan post-islamciliga evrilen bir yaym tecriibesi olarak belirtilebilir. Bugiinkii
durusu, 1990’lardaki islamci durusundan farklilasmustir. Tiirkiye’deki Islamci diisiince
ortaminda 6zellikle 1990’11 yillarda etkili ve dinamik olan yayin organlarindan biri olup,
Islami diisiince igerisinde kendine dzgii bir muhalefet gelenegi de olusturmustur. Dergi
ismini, “hak sozii sOylemek, hakikati ifade etmek” anlamina gelen “hak” ve “soz”

kavramlarindan almistir. Boylece kendisini hem iktidardaki siyasal yapilarin hem de

geleneksel din anlayislarinin disinda ve karsisinda konumlandirmstir.

213



Hamza Tiirkmen (d. 1953), derginin kurucularindan ve en etkin yazarlarindan
biridir. 1991 yilinda, Diinya ve Islam dergisinin ardindan, Hakséz dergisinin kurucu ve
editér kadrosunda yer alarak Islami diisiince arenasinda belirgin bir yer edinmistir.
Tiirkmen, 1980’lerin sonlarinda Yonelis Yayimlari’ni, 1996’da Ekin Yayinlarin1 kurarak
fikri birikimini yaym diinyasiyla tebli§ etmeye baglamistir. 1991°de Hakséz’iin
kurulusuyla, Kur’an merkezli siyasal sorgulamalar baglaminda, Tiirkiye’deki islamci
hareketin entelektiiel altyapisini doniistirmeyi hedeflemistir. Tiirkmen, ‘“hikayeci”
geleneklerden siyrilarak; iimmet cografyasindaki gelismeler konusunda bilgi ve analiz
tiretmeyi amaclamistir. Tirkmen’in Haksoz ile iliskisi, yalnizca yazar ya da yonetici
diizeyindeki katilimla smirli kalmayip, derginin kurumsal istikrar1 ve disiinsel
yoneliminde belirleyici bir rol iistlendigini gostermektedir. Kaleme aldig1 yazilar, sadece
teolojik degil; tarihsel, sosyolojik ve siyasal okumalara da yaslanmustir. Ozellikle
{immet, adalet, 6zgiirliik ve Islami direnis gibi kavramlar etrafinda sekillenen bir dil insa

edilmistir.

Hakséz cevresinde sekillenen hareket ve derginin yonelimi, Kuran merkezli,
anti-otoriter, anti-modernist ama aym zamanda anti-gelenekgi bir Islam anlayigim
savunmustur. Bu yonelim, dergiyi klasik radikal Islamci yaymlardan ayiran temel
farklardan biri olarak belirginlesmektedir. Hakséz, ilk dénemlerinde islami bir devleti
savunan; siyasal sistemin “taguti” oldugunu iddia eden ve demokrasi ile sandik
stireclerine mesafeli duran bir anlayis1 benimsemistir. Bu baglamda da 6zellikle 1990’1
yillarda Tiirkiye’deki sistem ici siyasal Islamciliga, 6zellikle de Refah Partisi gizgisine
yonelttigi elestiriler dikkat ¢ekmistir. Zamanla bu ¢izgi evrimlesmis, AKP iktidariyla
Islame1 durusu déniismiistiir. Bu déniisiim, literatiirde sikca tartigilan “post-Islameilik”
kavrami c¢ergevesinde de okunabilir. Ayn1 zamanda anti-Kemalist, anti-laik, anti-
semitist, anti-Siyonist durusu da 6n plandadir. Dergi, anti-Kemalist olmakla birlikte; bu

karsitlik, salt bir rejim elestirisine de indirgenemez. Haksdz’lin temel elestirileri, resmi
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ideolojinin sekillendirdigi kiiltiirel kodlara, pozitivist diisiince kaliplarina ve ulus-
devletin dayatmalarma da yonelmektedir. Ote yandan Hakséz, klasik anti-komiinist
Islamciliktan da uzaktir. Bu yaklasim, dergiyi diger radikal islamc1 yayilardan farkl

bir konuma yerlestirir.

Haksoz, ilk wyillarda aylik olarak yayimlanmis; siireklilik gosteren yayin
politikasiyla bir okul islevi gérmiistiir. Yaz1 kadrosunda zamanla ¢esitlilik artmis; kadin
yazarlarm, gen¢ akademisyenlerin ve farkli cografyalardan Islamci entelektiiellerin
katkilariyla derinlesmistir. Her {i¢ dergi ile ortaklastig1, yurt disindaki islamec1 hareketler,
Filistin, Irak ve Bosna direnisleri, baslica dosya konular1 olmustur. Ayrica Tiirkiye’deki
basdrtiisii yasag1 ve Imam Hatip Liseleri gibi konular derginin ana giindemleri arasinda
yer almistir. Sonug olarak Hakséz, Tiirkiye Islamciliginim déniisiimiinii gdsteren drnek
bir yaymn olarak degerlendirilebilir. Hakséz cevresi, bugiin hala Tiirkiye’de Islami
diisiincenin i¢ hesaplasmasin1 ve kendi i¢indeki ¢ogullasmasini temsil eden dnemli bir

damardir.

Umran, 1991’de Arastirma ve Kiiltiir Vakfi'nin Biilten’i olarak ¢ikmaya
baslamis, 1993 sonrast Umran ismiyle devam etmistir. Baglarda iki aylik, daha sonra
aylik olarak yayimlanan ve giiniimiizde de devam eden uzun soluklu Islamci dergilerin
bir digeridir. Dergi kendini “Ihyad’dan Insd’ya uzun soluklu yiiriiyiis” siariyla
Ozetlemistir. Pinar Yayinlar1 gatis1 altinda devam eden Umran, yaym faaliyetlerini
“lyiligi emredip kotiilikten alikoyma” yolunda bir ¢esit “ibadet tiirii” olarak
gormektedir. Umran, “dev bir yaymcilik okulu” olarak ifade edilmektedir. Dergi,
siireklilik ve ilkesel yaymcilik arasinda kurdugu dengeyle Islamci yayincilik tarihinde
uzun soluklu bir iz birakmistir. Kurulusundan itibaren Pinar Yayinlari ile kurumsal bir
bag icerisinde olmus ve bu yayinevi iizerinden de entelektiiel bir kiilliyat olusturma
hedefini giitmiistiir. Kurucu kadrosunda yer alan isimler, biiylik 6l¢iide Tiirkiye’deki

Islamci entelijansiyanin moderniteye kars1 Islami bir epistemoloji gelistirme ¢abasiyla
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sekillenmistir. Umran bu yoniiyle hem teorik derinligi olan hem de giincel meselelere
Islami perspektiften yaklasan bir yayin politikas1 benimsemistir. Ideolojik konumlanis
itibartyla dergi 1990’larda, Islamcilik i¢inde diger iki dergiye gore yer yer daha “iliml1”
bir ¢izgide ifade edilebilir. Bati uygarligin1 ve modern sekiiler diistinceyi biitiinciil bir
sistem olarak elestirmekle birlikte, bu elestiriyi salt gelenekei bir sdyleme yaslanmadan;
Islam diisiincesinin modern baglamda yeniden yorumlanmasiyla gerceklestirmektedir.
Umran’in ideolojik hatti, liberalizme, sekiilarizme, pozitivizme ve Bati merkezli
uluslararas1 diizene elestirel yaklasirken; bunun karsisina Islami bir medeniyet
tasavvurunu insa etmeyi amaglayan bir epistemolojik dnerme koyma g¢abasindadir.

Umran, Iktibas’in ve Hakséz {in metodolojik ¢izgisini paylasmamaktadir.

2 (13

“Umran” kelimesi, Ibn Haldun’dan esinlenilerek “medeniyet”, “insa”, “kiiltiirel
dirilis” gibi anlamlarla iliskilendirilebilir. Kendi beyanlarinda da ifade edildigi iizere,
“umran” bir agaca benzetilmekte; kokii kiiltiir, meyveleri ise medeniyet olan bir yap1
olarak tasvir edilmektedir. Bu metafor, derginin Islami diisiinceyi bir toplumsal ve
tarihsel insa faaliyeti olarak gormesinin bir yansimasidir. Umran’in ideolojik-diislinsel
etkisi, Tiirkiye’deki farkli islame1 gruplarla iliskisi bakimmdan da énemlidir. Ozellikle
Milli Gériis gelenegi ve Ilim Yayma Cemiyetiyle hem organik hem de sdylemsel
diizeyde temas1 oldugu iddialar1 bulunmaktadir. Dergi, sivil toplum merkezli doniigiim
stratejisini isaret etmektedir. Dergide Islam devleti ideali kiilli bir hedef olarak yer alsa
da bu hedefin giiniimiiz sartlarinda uzun erimli kiiltlirel inga yoluyla gerceklesecegi
savunulmaktadir. Bugiin Umran’mm yayin ¢izgisinde, reel siyasete angaje olmamaya
0zen gosterilse de hem 1990’larda hem giiniimiizde Refah Partisi’'ne ve AKP’ye
elestirilerle beraber, destegini acik¢ca ifade etmistir. 1990’larda kurucu-editor
kadrosunda Abdullah Yildiz, Cevat Ozkaya gibi isimler bulunmaktadir. Ilk yazarlardan
Burhanettin Can, Mustafa Aydin, Celalettin Vatandas ve Metin Cigrik¢1 gibi akademik-

profesyonel katki verenler 6ne ¢ikmistir. Sonraki yillarda yazar kadrosuna Ali Bulag,
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Rasim Ozdenéren, Yusuf Kaplan gibi isimler katilmugtir. Islamciligin diisiinsel
siirekliligini savunan ve Tiirkiye’deki Islamci entelijansiyanin énemli damarlarindan

birini temsil eden yayinlardan biri olarak dikkat ¢ekmistir.

Iktibas, Hakséz ve Umran, farkhi cizgilerden beslenen ama ortak bigimde
ideolojik tutarlilik, 1990’11 yillarda sliren yayimlar1 boyunca kendi iglerinde
tutarliliklarin1 koruyan ve igerik yogunlugu tireten Ui¢ dergi olarak, 1990’11 yillarin
Islamc1 diisiince evreninde ayricalikli bir yer edinmistir. Yiizeysel hamaset yerine kendi
fraksiyonlar1 dogrultusunda sistematik ve diislinsel iiretimlere yonelmeleri, onlari
donemin siyasal-toplumsal krizlerine eslik eden bir konumdan &teye tagimis ve s6z
konusu krizleri yorumlayarak, doniistiirmeye calisan entelektiiel merkezler haline
getirmistir. Bu dergiler hem teorik yogunluklar1 hem de siireklilik arz eden yayin
cizgileriyle, donemin hegemonya krizleri iginde Islamc1 diisiincenin karsi-hegemonik
hatlarin1 gelistiren, tartismalar1 besleyen ve sonraki kusaklara aktaran diisiinsel
laboratuvarlar islevi gormistiir. Her {i¢ dergi de hegemonya krizinin derinlestigi bir
baglamda, Islamcilifin mevzi savasindaki en Onemli entelektiiel siperler arasinda

okunmalidir.

3.1. Tematik Haritalama: Iktibas, Haksoz ve Umran Dergilerinin Kavramsal

Kodlan

Iktibas, Haksoz ve Umran dergileri, igeriksel yogunlugu ve diisiinsel derinligi
yiilksek metinleriyle, ¢ok sayida icerikten olusmaktadir. Tiirkiye’deki Islamci
diisiincenin evrimini anlamak tiizere, dergilerin 1990-2002 yillar1 arasinda yayimlanan

sayilar1 tematik analiz yontemiyle incelenmistir.

Bu caligmada, Islamci dergiciligin 1990-2002 arasindaki déniisiimiinii
yakalamak amaciyla Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri biitiin sayilariyla sistemli

bigimde incelenmistir. Zktibas’m Ocak 1990 tarihli 133. sayisindan Mayis 2003 ’teki
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293. sayisina kadar olan kiilliyat taranmig, analiz kapsami Aralik 2002 tarihli 288.
saytya kadar sinirlandirilmistir. Haksoz i¢in 1991°de yayimlanan ilk sayidan bagslayarak
Mayis 2003’e dek toplam 146 say1 incelenmis, ancak Aralik 2002 tarihli 141. sayiya
kadar olan icerikler analize dahil edilmistir. Umran ise, 1991°de AKV Biilten olarak
basladigt donemden itibaren Mayis 2003°’teki 105. sayiya kadar ele alinmis;
degerlendirme Aralik 2002 tarihli 100. say1 ile sinirlandirilmigtir. Bu sinirlama, 2002°de
Adalet ve Kalkinma Partisi iktidariyla yeni bir siyasal donemin agilmasi nedeniyle

tercih edilmistir.

Dergilerin tiim sayilan titizlikle taranmis, yazilar tek tek okunmus; okuyucu
mektuplart incelenmekle birlikte analize dahil edilmemistir. Ote yandan dergilerde
baska gazete veya dergilerden yapilan toplu alintilar tek bir icerik olarak, bagimsiz
nitelikteki haber alintilar1 ise miistakil yazi olarak kodlanmistir. Bu yontem, dergilerin

icerik yogunlugunu hem nitel hem de nicel diizlemde kavramay1 miimkiin kilmistir.

1990°larda yayimlanan, inceledigim Islamci dergiler arasindan Iktibas, Haksoz
ve Umran dergilerini segmemin temel sebepleri ise su sekilde ifade edilebilir: Ug
derginin ortak Ozelligi, popiilist hamaset yerine kendi fraksiyonlarinin ve yazar
kadrolarinin baglaminda tutarli ve derinlikli icerikler {iretmis olmalaridir. Iktibas,
Erciimend Ozkan’m politik-diisiinsel ¢izgisiyle biiyiik bir kiilliyat ve ekol olustururken;
Haksoz, ayrisan radikal muhalefet diliyle; Umran ise radikalizmini reel politika ve
entelektiiel tartigmalarla yogurarak one ¢ikmistir. Bu farkliliklarina ragmen her ii¢ dergi
de Islamcihigin diisiinsel laboratuvarlari olarak islev gdrmiis, dénemin hegemonya
krizine yonelik alternatif sdylemler gelistirmistir. Dahasi, bu ii¢ yayin orgam
giiniimiizde de varhigin siirdiirerek siireklilik kazanmig nadir islamci dergiler arasinda

yer almakta, boylece hem tarihsel hem de giincel bir analize imkan vermektedir.
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Tematik analiz, tezin amaclar1 dogrultusunda nitel verinin sistematik bir sekilde
siiflandirilmasini, Oriintiilerin tanimlanmasini ve yorumlanmasint miimkiin kilan,
esnek ancak kuramsal olarak temellenmis bir yontem olarak secilmistir (Braun &
Clarke, 2006). Bu baglamda, islamciligin diisiinsel ¢ogullugunu ve ideolojik kirilma

hatlarin1 hem donemsel hem yapisal diizeyde goriiniir kilmak hedeflenmistir.

Tema belirleme siirecinde, her {i¢ derginin hem ortak ilgi alanlarin1 hem de
farklilastiklar1 sdylemsel odaklar1 kapsayabilecek bir yap1 gozetilmistir. Bu baglamda,
dergilerin tiim sayilarina iliskin 6n okuma siireci sonunda, dogrudan tekrar eden
kavramsal kiimeler, tartigma basliklari, siireklilik arz eden sdylemler ve polemik
konular dikkate alinarak; yeniden bir okuma gergeklestirilmistir. Sonrasinda yedi ana
tema altinda siniflama yapilmistir. Bu temalarin se¢imi, icerik sikligina, her derginin
sOyleminde merkezi yer tutan ideolojik, politik, kiiltiirel ve teolojik tartismalar

yansitacak verilere ve teorik 6nem diizeyine gore yapilmistir.

Her ana tema, inceleme yapilan {i¢ dergide karsilik bulan ortak tartigmalar
etrafinda yapilandirilmigtir. Alt temalar ise bu bagliklar altinda gelisen 6zgiil tartismalari
aciklayacak sekilde tiiretilmistir. Temalar arasinda keskin simirlar bulunmamakla
birlikte; analitik tutarlilik adina, her igerik yalnizca bir temada ele alinacak bi¢imde
kodlanmistir. Diger yandan bazi yazilar birka¢ temaya veya birkac alt temaya birden
yazilabilir igerikler tagimasindan sebep, en yogun igerige gore tema se¢imi yapilmustir.
Ayrica, temalarm olusturulmasinda /ktibas’in kavramsal ¢oziimlemeci yapisi ve Kuran
merkezli metodolojik arayisi, Haksoz’iin radikal muhalefet ¢izgisi ve toplumsal hareket
odakl1 dili ile Umran’n ihya ve ingsa sOylemi dikkate alinarak her bir derginin kendine
0zgll ontolojik ve epistemolojik yonelimi temalar i¢inde temsil edilmeye c¢alisilmistir.
Boylece “ne sdylendigi” ile “nasil ve neden sdylendigi” sorulari, yontemsel diizlemde

karsilik bulmustur. Bu yap1 sayesinde, her bir derginin Islamci diisiince igindeki
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konumu, dénemin siyasal-toplumsal baglami i¢indeki tavir alislar1 ve epistemolojik

yonelimleri karsilastirmali, biitlinciil bicimde analizi hedeflenmistir.

Kodlama siirecinde her bir derginin ilgili yillardaki tiim sayilarina sistemli

bigimde erisilmis, her bir say1 ve her bir yazi birden fazla kez incelenmis; yazilarin

basliklari, igerikleri ve baglamsal gondermeleri dikkate alinarak temalar tliretilmistir.

Boylelikle ¢alisma, yiizeysel icerik karsilastirmasinin Otesine gecgmistir. Iceriklerin

altinda yatan ideolojik yonelimleri, kavramsal ¢ergeveleri ve siyasal referanslar1 gézeten

biitiinciil bir analiz zemini lizerine kurulmustur. Belirlenen ana temalar ve alt temalar

sunlardir:

1-

Kurucu Ideolojiye Karsi Mevzi Savasi: Laiklik, Kemalizm ve Alternatif

Devlet Tahayyiili

“Biiyiik Seytan” ve Mazlum Ummet: Kiiresel Sistem Elestirisi ve

Enternasyonalist Kimlik Ingas

Islamcihgin Yol Ayrimi: Sistem Ici Siyaset ve Radikal Kopus Arasindaki

Gerilim

Karsi-Hegemonik Oznenin Insasi: Kimlik Politikalari, Toplumsal Sinirlar ve

Sivil Alan Miicadeleleri

Kapitalizmle Imtihan: Somiirii Elestirisi, “Islami Ekonomi” Arayisi ve

Sermaye ile Uzlagsma
Vahyin Siyasallastirilmasi: Kuran Merkezli Bir Karsi-Modernite insasi

Soylemin Siretleri: Medya, Kiiltiir ve Sanat Aracilifiyla “Ortakduyu”nun

Yeniden Uretimi
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Yedi ana temanin, dergilerdeki niceliksel temelinin dagilimi asagidaki

sekildedir:
Temalar1 Olusturan Metin Sayisi
Tema Tema Ad1 Iktibas | Hakséz | Umran

1 Kurucu Ideolojiye Kars1 Mevzi Savasi 4 4 4
01 76 65

2 “Biiyiik Seytan” ve Mazlum Ummet @ 6 7
57 71 22

3 Islamciligin Yol Ayrim k 4 3
87 76 36

4 Karsi-Hegemonik Oznenin Insas: ] 3 1
26 19 67

5 Kapitalizmle Imtihan 4 7 6
5 6 6

6 Vahyin Siyasallastirilmasi 3 4 2
65 19 33

7 Soylemin Siiretleri p 3 3
83 68 38

Bu tablo, her bir dergide temalara gore ka¢ adet yazinin yer aldigini
gostermektedir. Bu dagilim hem niteliksel hem de niceliksel olarak Islamci diisiincenin

1990’11 yrllardaki doniigiimiinii ve dnceliklerini, anlamaya olanak saglamaktadir.

221



[k olarak “Kurucu Ideolojiye Karst Mevzi Savas1” temasina baktigimizda, tim
dergilerde 6nemli bir yer tutmaktadir. Laiklik, Kemalizm, resmi ideoloji ve anayasal
diizen gibi konulara yonelik elestiriler her {i¢ dergide de dikkat ¢ekici yogunluktadir. Bu
tema baglaminda incelenen metinlerde, egemen hegemonik giiclere karsi deyim
yerindeyse “savas agilmigtir”. Her {i¢ dergide de ¢okga yer almis, i¢ politikaya yonelik

elestiriler Haksoz tarafindan daha yogun kullanilmistir.

Dikkat ¢eken husus, tiim dergilerde “Biiyiikk Seytan” ve Mazlum Ummet
temasinin agik ara 6ne ¢ikmasidir. Soguk Savag sonrasi diinya diizeninin sekillenmeye
basladigi bir déonemde; ABD, NATO, AB, Israil karsithg ve Bati merkezli sistem
elestirisi, Islamc1 dergiciligin ortak keseni haline gelmistir. Iktibas’ta 657, Haksoz de
671 ve Umran’da 722 yazinin bu tema altinda yer almasi, bu ortaklagsmay1 niceliksel
olarak da teyit eder niteliktedir. Dergilerin diinya sistemine yonelik kapsamli elestirileri
ve Miisliiman cografyaya iliskin hassasiyetleri bu tema altinda yogunlasmistir.
Niceliksel olarak Umran’da yazi sayis1 yliksek olsa da igerik agidan diinya giindemi

Iktibas’ta diger dergilere oranla daha yogun yer bulmustur.

Ug dergi arasinda “Islamciligin Yol Ayrimi” temasi da yine belirgin bir agirhik
tasimaktadir. Bu temada Refah Partisi, Milli Goriis ¢izgisi, 28 Subat siireci ve AKP’nin
kurulusu gibi basat siyasi gelismeler ile Islamci hareketin siirecleri, i¢ tartismalar ele
alinmistir. Karsit-hegemonya projelerinin en goriiniir oldugu temalardan biridir. Haksoz
(476) ve Iktibas (387) bu konuda daha yogun bir iiretim gdsterirken, Umran’daki say
(336) biraz daha diisiiktii. Bu durum, Hakséz ve Iktibas’in siyasi hareketlerle daha
dogrudan bir iligki i¢inde oldugunu ve daha radikal hedefler tagidiklarin1 gosterirken,
Umran’in radikal odaginin daha kiiltlirel ve entelektiiel bir ¢izgiyi tercih ettigini ifade

etmemize olanak tanimaktadir.

222



Ote yandan “Karsi-Hegemonik Oznenin Insasi” temasi, 6zellikle Haksoz de
(319) o6ne ¢ikmakta; bu da derginin 1990’lar boyunca siiren kimlik miicadelelerine ve
sivil toplum alanina mevzi savasinda énemli bir konuma sahip olmasindandir. Ozellikle
Kiirt meselesine iligkin diger dergilere oranla yogun yer vermesinin; bagortiisii ve egitim
gibi sosyolojik konulara daha fazla egildiginin gostergesidir. Umran (167) ve Iktibas’ta
(126) bu temaya yonelik yazi sayisinin gorece az olmasi, temay1 olusturan konulara
iliskin ilgisizlikten ziyade; kendi ideolojik ve teorik perspektiflerine iliskin sistemleriyle
ilgilidir. Ornegin basortiisii tartismalar1 ve yasaklari her ii¢ dergi icin de mutlaka sik sik

ele alinmistir.

Ekonomi ve emek meselelerine yonelik ilgi ise li¢ dergide de sinirli kalmastir.
Kapitalizm elestirilerinin yer aldig1 “Kapitalizmle Imtihan” temasinda Haksoz (76) ve
Umran (66) smirli sayida yaziya, diizenli araliklarla yer vermistir. [ktibas’ta ise bu say1
45’te kalmustir. Bu durum, islamci yaymcilifin simifsal meselelerden ziyade kimlik,

ideoloji ve diinya siyasetine odaklandigini ortaya koymaktadir.

Teolojik zemine isaret eden “Vahyin Siyasallastirilmas1” baslikli tema ise Iktibas
(365) ve Haksoz’de (419) belirgin sekilde yogun islenmis; bu da her iki derginin Kuran
merkezli bir epistemoloji kurma cabasint ve geleneksel tasavvufi yoruma yonelik
elestirilerini dogrular niteliktedir. Ayrica gelecege iliskin hedeflerini de dogru bir Kuran
anlayisiyla yapma gayretlerinin bir {iriiniidiir. Giindelik yasamdan, dogru bir politik
miicadeleye degin her seyi Kuran baglaminda insa etme cabasi her iki dergide de agiktir.
Iktibas’m bu alandaki sdylemi daha dogmatik ve metodolojik cesitlilige agik
goriinmektedir; Haksoz’iin 6zglinligii ise kavram analizleriyle teolojik konulari siyasal
baglamla iligkilendirmesinden kaynaklanmaktadir. Umran’daki say1 (233) ise derginin
bu alanda daha secici ve yorumsal bir yaklagim gelistirdigini gostermektedir. Umran’da

dil, kiiltir ve medeniyet perspektifiyle iligkilendirdigi teolojik ¢ozlimlemelere
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rastlanmistir. Bu tema ii¢ derginin de ideolojik konumunun, hegemonik hesaplarinin

cevheri niteligindedir.

Son olarak, “Soylemin Stretleri” temas1 dergilerin hem kendi i¢lerinde hem de
hegemonik giiclerle bir carpisma sahasi; ortakduyu var etmenin en One c¢ikan
mecralaridir. Hakséz (368) ve Umran (338) belirgin bir iiretkenlik sergilerken, Iktibas’ta
bu say1 283’tiir. Bu temanin igerigi olan Islamci dergicilik, kiiltiirel iiretim, kiiltiirel
direnis ve sanata dair tartismalar yer almistir. Umran dergisi bu baslik altinda en diizenli
igerige sahiptir; kitap tanitimlari, etkinlik tanitimlari, hikayeler, denemeler, medeniyet
perspektifli yazilar, dini kissalar, miizik ve tiyatroya iliskin yazilar, siirler... mutlaka yer
almistir. Bu temada one ¢ikan bir diger nokta ozellikle Haksoz baglaminda, diger
Islamc1 dergilere yonelik ilgidir. Jktibas ise bu baslikta 283 yazi ile daha 6lciilii bir
durus sergilemektedir. 1990°larin yeni televizyon diinyasi, reklamcilik baglaminda her

ic derginin de medyaya yaklasimi oldukga elestirel ve ideolojik bir zemindedir.

Bu niceliksel veriler, {i¢ derginin ortaklastigt ve farklilastig1 alanlar1 ortaya
koymak acisindan 6nemli bir harita sunmaktadir. Bu harita igerisinde kimi yazilar
birden fazla temaya veya alt temaya uygun diismektedir; temalarin ayristig1 noktalar
oldugu gibi, sik sik kesistigi anlar s6z konusudur. Bu sebeple yazilar1 ayristirirken,
icerigin konu agisindan agirhig temel alinmistir. Diger yandan s6z konusu nicel veriler,
temalarin igerigiyle birlikte okundugunda, 1990’lar Tiirkiye’sinde Islamc1 diisiincenin
nasil konumlandigi, hangi meseleleri Onceliklendirdigi ve igsel tartismalarla nasil
dontisiimler yasandiginin analizine iliskin 6nemli bir 6n veri sunmaktadir. Bu biitiinliik
icinde degerlendirildiginde, her ii¢ dergi de Islamci diisiincenin cesitli ydnlerini tematik
diizlemde tartigma alanina tasimaktadir. Ancak dergilerin vurgu yaptiklar1 konularin
siklig1 ve igerigi, onlarin Islamcilik igindeki pozisyonlarmi da yansitmaktadir. Tematik
cesitlilik hem donemsel, siyasal gelismelere hem de dergilerin kendi fikri yonelimlerine

gore bicimlenmistir. Yedi tema kapsaminda yapilan analiz, Gramscian baglamda
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yaslanilan kavramsal ve kuramsal arka plani da -6zellikle organik kriz ve hegemonya

krizi- somutlagtirmistir.
3.1.1. Kurucu Ideolojiye Karsi Mevzi Savas1 Temasi

Bu baslik, Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerinin 1990-2002 yillar1 arasindaki
yayimlarinda siireklilik gosteren, yogun bi¢imde tartigilmis ve ortak muhalefet
sOylemiyle oOne ¢ikan temel temalardan birini olusturmaktadir ve ayni zamanda
verdikleri mevzi savasinin ana baglamidir. Bu baslik altinda ele alinan yazilar; laiklik,
Kemalizm, milliyet¢ilik, resmi ideoloji, anayasal diizlemde kurulan devlet yapisi,
modernlesme politikalar1 ve Tiirkiye’deki siyasal sistemin isleyisine yonelik, neoliberal
milli giivenlik devletini her asamada hedef alan kapsamli elestirileri icermektedir. Ayni
zamanda [ktibas’ta ve yer yer Umran’da bu tema kapsaminda olan baska yayinlarin
haber alintilarina, yazilarina yer verilmistir. Her {i¢ dergi de bu donemde hem dogrudan
devlet aygitina hem de onu kuran ve siirdiiren ideolojik kabullere karsi elestirel bir
mesafe koymakta birlesmistir. Bu baglamda, 1990’l1 yillarin bagindan 2002’ye kadar
yayimlanan tiim sayilarda bu temaya iliskin en az bir yaziya rastlamak veya baska

temalara ait yazilar igerisinde de deginildigini gérmek miimkiindiir.

Bu kesisim noktasi, Islamci diisiincenin siyasal ideolojiye yonelik tarihsel
tepkiselligini ve alternatif bir siyasal diizen arayisini yansittig1 kadar, dergilerin kendi i¢
sOylemsel farkliliklarii yani kendi hegemonik projelerini de goriiniir kilmaktadir.
Iktibas, kavramsal berrakliga ve ideolojik tutarliliga dayal sistematik devlet elestirisini
one cikarirken; Haksoz, daha hareket odakli, i¢ politikanin ve toplumsal muhalefetin
nabzini tutan bir sdylemle, laiklik ve milliyetcilik gibi kurucu ideolojilerle hesaplagmay1
oncelemektedir. Umran ise kiiltiir-medeniyet perspektifinden yola ¢ikarak, Batici

modernlesme ¢izgisini elestiren bir siyasal diisiince insasina yonelmistir. Bu yoniiyle, ii¢
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dergi de hem Tiirkiye Cumhuriyeti’nin resmi ideolojik zeminiyle hesaplagmakta hem de

Islami bir siyasal tahayyiiliin ilkelerini tartismaya agmaktadir.

Tktibas’mn Mayis 1990 tarihli 137. sayisinda, Erciimend Ozkan tarafindan kaleme
alinan, 138. ve 139. sayilarda da devami eden “Laiklik ve Demokrasi” (s. 9 vd.) baglikli
yazi, temaya Onemli bir ornek olusturmaktadir. Bu yazi serisinde, Islamci bir
perspektiften laikligin tarihsel ve kavramsal koklerine iligkin tahlillerde bulunulmustur.
Laikligin demokrasiyle olan iliskisinin de sorunlu oldugu ifade edilmis, laikligin ve
demokrasinin dinle bagdasmasmin miimkiin olmadigi belirtilmistir. Yazida laikligin,
Hristiyanlik icindeki mezhep savaglari sonrasinda gelisen sekiilerlesme siireciyle
baglantili oldugu vurgulanmis ve bu siirecin Islam diinyasina tasinmasimin tarihsel ve
sosyolojik temelden yoksun oldugu iddia edilmistir. Miislimanlarin diinyasina
tasinmasinda ise Emevilerin ve Abbasilerin siirece iliskin olumsuz katkilar1 ileri
siiriilmiistiir. Ana mesaj ise Islam’in kapsamli bir diinya goriisii sundugu, bu gergevede
birey-toplum-devlet iliskilerini yeniden tanimladig1 ve dolayisiyla laikligin bu biitiinciil

yapiy1 parcalayarak islevsizlestirdigidir. Seri su sozlerle tamamlanmistir:

Islam hayat1 tiimiiyle kapsayan ve tiimiinii diizenleyen bir biitiin bulundugu ve bu din
adamlar1 (ruhban sinifi) araciligiyla yapmadigi icin hayati diizenlemenin dinin ya da din
adamlarinin elinden alinmasi diye bir sey soz konusu degildir Islam’da. Aklen de bu
miimkiin degildir. Zira sokaktaki insanin anlayacag: sekilde ifade etmek gerekirse kulu
olan insan Rabbi olarak kabul ettigi Allah’a diyecektir ki “Bir takim emir ve nehiylerin
basimin iizerine ama, diger bir kisim emir nehiylerini dinlemeyecek ve yasama
meclisinin yaptig1 kanunlara riayet edecegim”. Tek bagina hiikiim koyucu oldugunu
Kur’an’da bildiren Allah boylesi bir istegi kabul eder mi? Etmesi miimkiin mi? Hangi
sebep ve gecerli gerekce ile bdylesi bir diisiincenin kabul gdrecegini saniyorsunuz?
Allah, higbir seyde kendisine ortak kabul etmedigi gibi, HUKUM KOYMADA da bir

ortak kabul etmemektedir (Ozkan, 1990: 13).
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Bu tema baglaminda Haksoz dergisinin Subat 1996 tarihli, 59. sayisinda yer alan
“Tiirkiye’de Iskence Bir Devlet Politikasidir!” baslikli yazi, devlet elestirisinin Islamci
diisiince i¢indeki bi¢cimlerinden birini sergilemesi bakimindan 6nemli bagka bir 6rnektir.
Haksoz dergisinde yogun olmakla beraber, li¢ dergide de iskence baglaminda devlete
iliskin elestirilere rastlamak miimkiindiir. Bu yazida ise, Evrensel gazetesi muhabiri
Metin Goktepe’nin gozaltinda iskenceyle katledilmesi merkeze alinmis, bireysel bir
cinayet ya da istisnai bir gilivenlik sorunu olarak degil; sistematik bir baski
mekanizmasinin disavurumu olarak yorumlanmistir. Haksoz bu tutumu ile dogrudan
rejimin yapisal niteliklerine yonelen sdylemler gelistirmistir. S6z konusu yazida, kendi
ifadesiyle “TC’nin karakterine islemis bulunan iskencecilik” (Haksoz, 1996) yani
iskencenin Tiirkiye Cumhuriyeti’nin kurulusundan itibaren siiregelen devlet aklinin bir
parcast oldugu iddia edilmistir. Ozellikle 12 Eyliil 1980 askeri darbesiyle iskence
pratiginin kurumsallasarak, siireklilik kazandigi ifade edilmistir. Dergi, bu tiir
uygulamalarin sadece siyasi muhaliflere degil; adli suglulara da yoneldigini belirterek
devletin siddet tekelini keyfl bicimde kullandigini, “iskence devletin ayrilmaz bir vasfi
haline gelmistir” sozleriyle belirtmistir. Hakséz iin yaklasimi, sistem i¢i reformist
tepkilerin yetersizligini ve esas olarak sistemin kendisine yonelik elestirinin
zorunlulugunu 6ne ¢ikarmaya yoneliktir. Yazinin sonunda yer alan, “Miisliimanlarin
yapmas1 gereken ise laik, isbirlik¢i diizenin zalim yiizlinii en acik bi¢cimde yansitan
iskence olgusu ve iskencecilere karsi gecici tepkiler gelistirmek degil, ilkeli ve
siireklilik tasiyan bir tavir i¢cinde olmaktir” ifadesi, mevcut diizene iliskin Haksoz’iin
eylemsel karakterini de gostermektedir. Haksoz, iskence 6rnegi lizerinden, laik-Kemalist
devlet yapilanmasini Islam dis1 ve zuliim iireten bir sistem olarak konumlandirir. Bu
yazi, 1990’11 yillarda Islamci kamuoyunun, insan haklar1 ihlalleri, faili mechuller ve
giivenlik politikalar1 iizerinden de rejim elestirisi gelistirdigini gdstermektedir. Bu

elestiriler alternatif hegemonya projelerinin politik ekseninin 6nemli par¢asidir.
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1998 yilinda Tiirkiye Cumhuriyet’in 75. Y1l kutlamalar1 Iktibas, Hakséz ve
Umran dergilerinin hedefi haline gelmistir. Umran dergisinin Ekim 1998 tarihli 50.
sayisinda yayimlanan, Mustafa Aydin imzali, “Kurulusunun 75. Yilinda Cumhuriyet”
(1998: 36 vd.) basliklt yazi, bu tema altinda 6rnek olarak degerlendirilmistir. Yazi,
Cumbhuriyet’in 75. yi1l doniimiinii bir “kutlama” vesilesi olarak degil, elestirel bir
degerlendirme firsati olarak gormiistiir. Mustafa Aydin, Cumhuriyet’in kurulusuyla
dayatilan resmi ideolojiyi; 6zellikle pozitivist, Batict ve sekiiler temeller iizerinde inga
edilen bir rejim olarak tanimlamis ve bunun halkin kiiltiirel, tarihsel ve Islami
degerlerinden kopus anlamima geldigini savunmustur. Bu baglamda Cumhuriyet
ideolojisinin “toplumu dontistiirme” hedefiyle hareket ettigini, bu doniisiim siirecinde
halka ragmen, devlet merkezli bir miithendislik ¢abasi giidiildiiglinii ileri siirmiistiir.

Dikkat ¢eken nokta Cumhuriyet’in “seckinci ve sekilci” oldugu vurgusudur:

75. y1l kutlamalar1 kendimize has getirdigimiz toplumsal basarilarla paralellestirilmedigi
gibi halka kars1 gizlice bir alternatiflik de buna eslik etmektedir. Cumbhuriyet, ya
Beethoven’in 9. Senfonisi gibi, iiretimi bize ait olmayan bir miizik pargasi ile, ya da
zimnen Cumhuriyeti 10 yasinda 25 milyon niifuslu demografik 6zellige sahip bir siyasal
yapi olarak algilamamiz telkin edilmekte, her haliyle 75 yili kapsamayan bir imajin alt1
¢izilmektedir. Onun i¢indir ki bir ge¢is donemi marsi olan (ve donemi igin anlaml
sayilan) 10. Y1l Mars1, 75. yil i¢in kullanilmaktadir. Beethoven’in senfonisiyle ise, her
alana hakim olan sekilcilik siyasetin doruk noktasinda kendini gostermektedir (Aydin,

1998: 40).

Yazi, Umran dergisinin genel ¢izgisine uygun olarak, tarihsel-mukayeseli bir
yaklasimla Bati modernizmiyle Islami degerler arasindaki ayrismaya da dikkat
cekmigstir. Aydin, Batililagma projesinin aslinda bir “medeniyet tercihi” oldugunu, bu

tercihin ise siyasal, kiiltiirel ve epistemolojik bir kopus anlamina geldigini ifade etmistir.
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Sonug olarak bu metin, Umran’in resmi ideolojiye karsi gelistirdigi elestirel durusun
tipik bir 6rnegidir.

Iktibas, Haksoz ve Umran dergilerinin 75. yil kutlamalarina yonelik elestirileri,
egemen tarih anlatis1 ve resmi ideolojiye karsi verilen bir karsi-hegemonik miidahale
olarak degerlendirilebilir. Dahas1 bu elestirilerin sikligi “ortakduyu” cabasmin da
gostergesidir. Cumhuriyet’in kutlamalari, sadece bir tarihi anma degil; ulus-devletin
sekiiler, Batic1 ve modernist projesinin yeniden mesrulastirilmasi, bir ¢esit riza iiretim
mekanizmalaridir. Dergilerin bu kutlamalara yonelttigi elestiriler ise, bu hegemonik
anlatinin dogallastirilmasina kars1 bir “riza ¢oziimleme” cabasi olarak da goriilebilir. Bu

alan mevzi savaslarinin ana eksenlerinden biridir.

Yilmaz Cakir’in Haksoz’in Kasim 1991 tarihli 8. sayisinda kaleme aldigi
“Secimin Ardindan” baslikl1 yazisi, “Siyasal ideoloji ve Devlet” ana temas1 altinda yer
alan bir¢ok alt temay1 igeren biitlinliikli bir 6rnektir. Yazida bazi vurgular ayn1 zamanda
baska temalarla da kesismektedir. Cakir, “laik-batici” mevcut sistemin tikanan
kanallarinin yeniden isler hale gelmesi adina, 20 Ekim 1991 sec¢imlerini bir “makyaj
yenileme” hamlesi olarak degerlendirmis, ancak basarisiz olduklarini vurgulamstir:
“Yaklagik 70 yildir halka ragmen halkgilik yapan, Islam’a saldiriyr higbir zaman kazaya
birakmayan alti oklarindan ellerinde kala kala bir laiklik kalan tek parti donemi
ideolojisinin artiklari, hayal bile edemedikleri biiylik bir yenilgiye ugradilar” (Cakur,
1991: 4). Devletin gercek sahiplerinin segimle gelen iktidarlar degil, TUSIAD, IMF,
Diinya Bankas1 gibi yapilar aracilifiyla yonlendirme giiciine sahip “emperyalist
miistekbirler” (Cakir, 1991: 4) oldugunu iddia etmistir. Se¢im siirecini ise “firavun

sthirbazlarinin” halki hipnotize ettigi medya manipiilasyonlariyla tanimlamistir:

Bugiin bir¢ok iilkede oldugu gibi iilkemizde de demokrasi oyunu oynanmaktadir.
Secimler gercekten halkin kendi kendisini yonettigi sanisimt  onlar iizerinde

olusturabilmek icin be-lirli araliklarda yapilan bir aldatmacadan ibaretken, diinkii
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firavun sihirbazlarinin fonksiyonunu icra eden, basta TV olmak iizere bir¢cok basin-
yayin araciyla olay carpitilmakta, kitleler hipnotize edilmektedir. Bu durumda
parlamento -cok az istisnalar disinda milletin vekilleri yerine miistekbirlerin,
Karunlarin, vekillerinin iilkeyi yonettigi bir yer olarak karsimza ¢ikmaktadir (Cakar,

1991: 4).

Yazi, se¢cim kampanyalarinda yogun sekilde kullanilan reklam ve imaj dilini,
“Rambo kiiltiirii” olarak adlandirmistir. Sec¢im siirecinde ANAP’mn Batili reklamcilarla
calismasi, liberal bireyci kiiltiirin Tiirkiye toplumuna etkisi baglaminda elestirilmistir.
Kamuoyu arastirma kuruluslar1 da sistemin manipiilasyon araci olarak degerlendirilmis;
bu kuruluslarin RP gibi partileri kiiciik gosterdigi ve belirli partileri kayirdigr ileri
siriilmistiir. Diger yandan Cakir yazida, RP’nin MCP ile ittifakin1 “limmetci
perspektife zarar veren sagcilagsma” olarak elestirmistir. Bu yazi, Haksoz’lin sistemle
uzlasmayr reddeden, devleti elestiren ve Islamci hareketin sagci-muhafazakar

egilimlerine mesafeli duran ¢izgisini agikca ortaya koyan 6rneklerden biridir.

Iktibas’in Aralik 1996 tarihli 216. sayis1 “Demokrasilerde Mafya Tiikenmez”
kapagiyla yayimmlanmistir. Kapaktaki gonderme Susurluk Skandalina iligkin olup,
“Yorum” béliimiinde “Susurluk Olayr ve Diisiindiirdiikleri” ([ktibas, 1996: 3 vd.)
bashigiyla bir yaz1 kaleme almmistir. Yazi, “Siyasal Ideoloji ve Devlet” ana temasi
altinda yer alan bir¢ok alt temay1 da kapsayict bir icerikle ele almaktadir. Yazida
Susurluk kazasi, devletin illegal yapilanmalarla i¢ ice gecmis yapisinin goriiniir hale
geldigi, tarihsel bir kirilma noktasi olarak ifade edilmistir. Yaz1 boyunca devletin mafya
ve siyasetle kurdugu ortiik iliski sorgulanmis; bu iligkinin sistematik ve siireklilik arz
eden bir nitelik tagidigr vurgulanmistir. Devletin i¢ glivenlik politikalarinin bir pargasi
olarak yasa dis1 gruplarla ortaklasa ¢alismasinin, halktan ve denetim mekanizmalarindan
gizlenen paralel bir yapilanmaya isaret ettigi belirtilmistir. Bu baglamda “derin devlet”
kavrami, dolayli bicimde ama giiclii gondermelerle metnin merkezine yerlestirilmistir.
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Yazinin degindigi bir baska nokta demokrasi olmus ve sadece bicimsel yonleriyle
isleyen, ancak karar alma siireglerinde halk iradesini yansitmaktan uzak bir sistem
oldugu vurgulanmigtir. Ayrica demokrasi, halki aldatmaya doniik birer propaganda araci
olarak One siiriilmiistiir. Bu noktada, hukukun egemen smiflar lehine isledigi; “hukuk
devleti” iddiasinin ¢eliskilerle dolu oldugu da dile getirilmistir. Yazi, Susurluk kazasi
ardindan gelistirilen “devletin aklanmas1” stratejilerini degerlendirirken, laik-Kemalist
ideolojinin sistem i¢indeki baskinligina da deginmis; milliyet¢ilerin “devlet kutsamas1”
elestirilmistir. Ayn1 zamanda laik-devletin yapisal sorunlarina ragmen toplumda hala bir
tir dokunulmazliga sahip oldugu ifade edilmistir. Yazi tiim c¢esitli yonleriyle ele
alinirken, Islami bir yorumlamaya da tabi tutulmustur. islam’in tarihsel pratiginde
hukukun keyfilige izin vermedigini, Peygamber’in uygulamalarinin hukukilik temelinde
yiiriidiigiinii ileri siirmiis; Islam devletinin mesruiyetini laik-demokratik rejimlere
alternatif olarak sunmustur. Sonu¢ olarak bu yazi, Iktibas dergisinin 1990’l1 yillar
boyunca siirdiirdiigii elestirel devlet sdyleminin kapsamli ve yogun bir Ornegidir.
Hakséz ve Umran’da da benzer bir tutum vardir. Bu yazi, milliyet¢ilikle i¢ ice gegmis
Kemalist devlet yapisina karsi elestirel bir tutumu ve alternatif bir yaklagimi temsil
etmektedir. Hem yerel siyasi krizler (Susurluk) hem de kiiresel ornekler (Gladio)
tizerinden kurulan karsilastirmali ¢erceveyle, modern devletin evrensel olan yapisal
sorunlar ifsa edilmeye calisilmistir. Topyeklin bir “neoliberal milli giivenlik devleti”

karsitlig1 bulunmaktadir.

Dergilerin bu tema altinda gelistirdikleri sdylemler, Gramsci’nin hegemonya
kurami baglaminda degerlendirildiginde, Tiirkiye’deki laik-Kemalist tarihsel blok
karsisinda yiiriitiilen uzun soluklu bir mevzi savasi olarak anlam kazanmaktadir. Bu
dergiler, ideolojik aygitlartyla birlikte isleyen bir riza iiretim mekanizmasi olarak
devlete ve onun siirekliligini saglayan modernlesmeci ve sekiiler normatif kabullere her

sayida kars1 ¢ikmistir. Her biri kendi ideolojik mevzilenmesiyle, mevcut diizenin kurucu

231



ilkelerini —laiklik, milliyetcilik, pozitivizm— sorgularken; alternatif bir Islamci
epistemolojiyi, siyasal tahayyiilii ve toplumsal oOrgiitlenme modelini insa etmeye
calismislardir. Bu c¢aba, “entelektiiel ve ahlaki oOnderlik” olarak hegemonya
miicadelesinin, sivil toplum alaninda iiretim ve yeniden iiretim siireclerini igerdigini
gostermektedir. Dergilerin igerdigi yogun devlet elestirisi, aslinda bu tarihsel blogun
riza krizine —yani organik krize— verilen ideolojik de bir yanittir. Bu cergevede
Iktibas’n sistematik ve doktriner yaklasimi, Hakséz’{in taban hareketliligine yaslanan
radikal dili ve Umran’m medeniyetci muhakemesi, islamc1 karsi-hegemonya projesinin
farkl1 ideolojik mevzilerde sergilenen varyantlaridir. Ug dergi de hegemonik diizene
yalnizca muhalefet etmekle kalmamis, onun yerine gecebilecek bir tarihsel blok

tahayyiiliiniin ideolojik ve kiiltiirel taglarin1 déosemeye yonelmistir.
3.1.2. “Biiyiik Seytan” ve Mazlum Ummet Temasi

Iktibas, Haksoz ve Umran dergilerinin 1990’lar boyunca yayimlanan sayilari,
kiiresel diizlemdeki siyasal gelismeleri olduk¢a dnemsemistir. Hegemonya projelerini
hem besleyen hem de yonlendiren siireclerdir. Yazilar, ceviriler, haberler sik¢a yer
almistir. Ayrica her ii¢ derginin “Dinleme Servisi” (Iktibas), “Diinyadan Haberler”
(Hakséz), “Islam Diinyas1” (Umran) gibi bashklarla kiiresel giindeme iliskin haber
yayimladiklar1 boliimleri de olmustur. Dergiler bir yaniyla Tiirkiye’nin dis politika
meselesi temelinde ele almissa da asil olarak, Islam iimmetinin varolussal smav alani
olarak yorumlayan epistemik bir zemin insa etmistir. Bu zeminde sekillenen kiiresel
giindem temasi; ABD, NATO, Avrupa Birligi ve Israil gibi yapilar iizerinden somutlasan
bir Bat1 karsitligi kurmustur. Ayrica anti-komiinist, anti-siyonist ve anti-semitik sdylem
bigimleri &n plana ¢ikmustir. Ug dergi de bu baglamda hem giincel gelismeleri takip
etmis hem de tarihsel olarak siireklilik arz eden bir kiiresel tahakkiim sistemine karsi,
karsi-hegemonik, ideolojik bir pozisyon insa etmeyi hedeflemistir. Kiiresel glindem

tartigmalari, bir yaniyla hegemonik aktorlerin teshirine odaklanirken; diger yandan
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Bosna, Filistin, Cegenistan, Afganistan, Irak, Cezayir, Tunus gibi kriz cografyalar
lizerinden Islam iimmetiyle dayanisma cagrilar1 icermistir. Bu cagrilar duygusal bir
aidiyetin icermekle beraber; jeopolitik bilingle, islamci bir enternasyonalizmin tezahiirii
olarak degerlendirilebilir. 1990’larin kiiresel olaylari, dergiler i¢in sadece haber konusu
olmamis; ayn1 zamanda Islam diinyasindaki ¢dziilmenin, iimmetin dagimikliginin ve

verili yonetim yapilarinin elestirildigi ideolojik arka planin meseleleri olmustur.

Her ti¢ dergi de kiiresel giindeme iliskin sdylemlerde ve tutumda ortaklagmaistir.
Iktibas dergisi, klasik anti-komiinist hattin1 ve anti-Sovyet tutumunu siirdiirmekle
birlikte, Soguk Savas sonras1 donemde ABD onciiliigiinde sekillenen tek kutuplu diinya
diizenini Islam’a kars1 kiiresel bir saldir1 olarak kodlamistir. Hakséz, radikal bir
pozisyonla, kiiresel kapitalizmi ve siyonizmi Islami direnisin &niindeki temel engel
olarak tamimlamisti. Umran ise kiiresel gelismeleri yer yer daha entelektiiel ve
akademik ¢ercevede yorumlasa da Bati merkezli diinya diizeninin krizlerini ifsa etmeye
yonelen acik bir elestirellik tasimisti. Bu tema, dergilerin Islamciligin farkl
fraksiyonlarin1 temsil etmesine ragmen, bazi alanlarda sdylemsel bir siirekliligin
varligina isaret etmektedir. Miisliiman diinyaya dair haberlerin verilis bi¢imi, Batiya
atfedilen roller, yerli yonetimlerin bu diizende nerede konumlandig: gibi bagliklarda
farklt vurgu noktalar1 bulunmakla birlikte; ABD, Bati, Israil ve siyonizm karsithg: ile

kriz cografyalarina yonelik duyarlilik ortaklasilan alandir.

1990’larin  basinda Sovyetler Birligi’nin dagilmast ve Dogu Blokundaki
¢oziilme, Islamci dergiler igin ideolojik ve sistemsel bir degerlendirme alani olmustur.
Iktibas dergisi 1990’11 yillarin ilk ¢eyreginde, Sovyetlerin dagilisim siklikla ele almus,
nefret sdylemine basvurmus ve sert bir dille elestirmistir. Ocak 1990 tarihli 133. say1
“Marksizm gozii agik gitti” kapagiyla yayimlanmis ve konuya dair, birka¢ sayida da
devam eden rdportajlar gergeklestirilmistir. Mart 1990 tarihli 135. sayida ise, “Yorum”

boliimiinde “Her Taraf Kipir Kuipir!” (Zktibas, 1990: 5 vd.) baslik bir yaz1 ile Sovyetlerin
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¢okiisiiniin etkiledigi Miisliiman niifuslu tilkeler nezdinde bir degerlendirme yapilmistir.
Yazi, Sovyet ¢okiisii ve Sovyet nefreti lizerine, Batiy1 hedef alan bir agiyla kurulmustur.
Bati Trakya, Bulgaristan, Yugoslavya, Arnavutluk, Azerbaycan, Giircistan ve
Ermenistan gibi kriz ya da gerilim bdlgelerinde yasayan Miisliiman topluluklara yonelik
tehditler ve Islam diinyasmin bu tehditler karsisinda nasil bir pozisyon almasi gerektigi
tizerine sekillenmistir. Yazinin analizinde, {i¢ ana eksen o©ne ¢ikmistir: Birincisi
sistematik Sovyetler ve Bat1 karsitlig1 ile “tezgdh” sdylemidir. Yazinin genelinde Bati,
ABD, Avrupa, Sovyetler ve onlarin isbirlik¢ileri; Islam’a ve Miisliiman halklara kars
kurulan komplolarin merkez aktorii olarak kurgulanmigti. CIA raporlarina atif
yapilarak, Tirkiye’de “ilimli  Misliimanlik” projesi {izerinden Miislimanlarin
yozlastirilmak istendigi savunulmustur. Sovyetler bir yandan Islam’1 bastirmakla, Ste
yandan “erken dogum” ya da “disik” metaforuyla Miisliman uyaniglari
provokasyonlarla bastirmakla itham edilmistir. Ayrica “sigir siiriilerini {irkiiterek, Islam
Bostanmni ¢ignetecek akilsizliklardan uzak durmak gerekiyor” (/ktibas, 1990: 6)
uyarilarinda bulunulmustur. Bu metaforlar, 1990’lar islamciliginin genelinde goriilen
Bati-merkezli diinya diizenine karsi kuskucu, komplo teorisine yakin ve 6z savunmaci
yaklasimi tipik bicimde temsil etmektedir. Yazinin ikinci ana ekseni, “mazlum
Miisliman halklar” ve Islam’a déniis idealidir. Bati Trakya’dan Azerbaycan’a dek
uzanan Orneklerde, ortak tema Miisliiman topluluklarm zuliim gordiigii ve Islam’a tam
bir déniisle kurtulusa erecegidir. Yazi, bu cografyalari Islam {immetinin parcalar1 olarak
kodlamistir. Her bir Miisliiman halk, dini bilincini yeterince gelistiremedigi i¢in
“duygusal” bir baghilikla yetinmektedir, fakat Sovyetlerin ¢oziiliisiiyle potansiyel olarak
dirilisin de esigine gelmistir. “Islam’a gerektigi sekilde yapissinlar ve birakmasinlar.
[...] Islam’a dogru bir yonelis vardir. Bunu kér olanlar bile goriiyor artik” (Iktibas,
1990: 7) uyarisinda bulunulmustur. Yazinin {icilincii ana ekseni, dikkat ¢eken yonii

immetci bir tarth okumasi ile yer yer acik nefret sdylemine varan etnik stereotiplere
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yaslanmasidir. Ermeniler, Bulgarlar, Yunanlilar gibi halklar, Miisliimanlara kars1 tarihsel
“kaginma” egilimleriyle anilmis ve “sivrisinek gibi wvizildadiklar1” belirtilmistir.
Miisliiman halklar ise pasif, mazlum ve magdur hallerle romantize edilmistir. Burada,
Islame1 kimlik insasinda dtekiyle kurulan antagonizmanm, sadece Bati’ya degil komsu
gayrimiislim halklara da yoneldigi aciktir. Etnik stereotiplere yaslanma Iktibas’ta yer
yer bagvurulan ama Haksoz ile Umran’da sik rastlanan bir durum degildir. Haksoz ve
Umran’da agik bir Sovyet nefretine de rastlanmamustir. [ktibas’in Aralik 1992 tarihli
168. sayisinda, s6z konusu nefretini somutlastiran iki haber alintisina yer verilmistir. Bu
haberlerden ilki, Amerikan dergisi Enquirer’den bir alinti olup, Lenin’in AIDS’ten
oldiigii iddiasidir. Lenin’in son giinlerinde asir1 zayifladigi, 40 kadar hemsire ve
doktorla bu siireci atlatmaya calistigi ifade edilmistir (1992: 46). Diger haber ise
Bugiin’den alimmis olup, Stalin’e iliskindir: “Rusya’da 30 milyon rejim aleyhtarinin
oldiiriilmesini emreden bir caninin cinsel sapikliklar1 ise simdi ortaya ¢ikiyor”
denilerek, 6z kiziyla iligkisinin bulundugu iddia edilmistir (1992: 46). Hem Lenin’e
iliskin durumun hem Stalin’e iligkin bilginin KGB raporlarina, gizli arsivlere dayandigi
ileri siirtilmiistiir. Bu tarz icerikler, anti-komiinist sdyleminin, ozellikle Sovyet
ideolojisine karsi derin bir nefret ve seytanlasgtirma stratejisiyle nasil somutlastigini
gostermektedir. Ayn1 zamanda da Jktibas, ideolojik pozisyonunu giiclendirmek igin
secici bir sekilde Bat1 medyasina bagvurmustur. Bu durum, Haksoz ve Umran igin pek
rastlanmayan bir tercihtir. Ote yandan bu tiir anlatilar, Islamc1 séylemde komiinizmi
“yanlis bir ideoloji” olmanin ilerisine tasiyarak; ahlaken igren¢ ve ilahi cezaya ugramis

bir sapkinlik olarak da temsil etmektedir.

Bu tema altinda, 1990’larin ilk yillarinda yer bulan bir diger konu yeni diinya
diizenine iliskindir. Her ii¢ dergide de mutlaka islenmis ve ABD-Bati aleyhtarligi
baglaminda kaleme alinmistir. Umran dergisinin (AKV Biilten) Mart-Nisan 1992 tarihli

6. sayisinda yayimlanan, Cevat Ozkaya imzali “Yeni Diinya Diizeni, SSCB ve
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Yugoslavya’nin Dagilmas1” (s. 16-18) baslikli yazi oldukca kapsamlidir ve Islamci
ideolojinin kiiresel siyaseti okuma bigimlerine dair dnemli ipuglar1 barindirmaktadir.
Yazi, Soguk Savas’in ardindan sekillenen jeopolitik diizenin hem tarihsel kokenlerine
hem de giincel doniisiimiine dair Islamc1 bir perspektiften biitiinliiklii bir yaklasimdr.
Yeni Diinya Diizeni sdylemi yazida, bir yaniyla Batt merkezli emperyalist stratejilerin
yeniden yapilamsi, diger yaniyla Islam diinyasina doniik tarihsel bir miidahale
stirekliliginin devami olarak konumlandirilmistir. Yazida SSCB’nin dagilmasi, Batinin
belirleyici giiciiniin mutlaklagmasiyla yeni bir hegemonik donem olarak ©ne
¢ikmaktadir. Ancak bu yeni donem heniiz tamamlanmamustir. Ozkaya, degisimin heniiz
belirsiz, pargalt ve gecis siirecinde oldugunu vurgulamistir. Metin, Batinin 6zellikle
Ortadogu, Orta Asya ve Balkanlar gibi kriz bolgelerinde uyguladigi emperyalist
politikalarin tarihsel stirekliligini vurgulamistir. “Yeni Diinya Diizeni” kavramini sadece
Korfez Savasi sonrasi ortaya ¢ikan bir hegemonik projeksiyon degil, ayn1 zamanda 20.
yiizyll boyunca adim adim insa edilmis bir Bati tahakkiimiiniin devami olarak
kavramsallastirmistir. Ozkaya, Sovyetler Birligi’nin dagilmas1 ve Yugoslavya i¢ savasi
baglaminda dogan yeni jeopolitik boslugu, Islam’in yeni bir deger tasiyicis1 olarak
doldurabilecegini 6ne siirmiistiir. Bu tespit, bir analizden 6te bir ¢agridir: Miisliimanlara
diisen, bu kaotik ve ¢ok merkezli goriinen gecis doneminde, tarihsel rollerini yeniden
uistlenmektir. Nihayetinde yazinin temel varsayimi, Batinin kurdugu ve simdi yeniden
bicimlendirdigi diizenin temellerinin yapay ve sOmiiriiye dayali oldugu ve tam da bu
sebeple siirdiiriilemeyecegidir. Ortadogu’nun keyfi bir sekilde boliinmiisliigii, Orta
Asya’daki Sovyet tahakkiimii ve Balkanlar’daki durum, bu yapayligin mekénsal
izdlistimleri olarak sunulmustur. Bu baglamda “yeni” olanla “eski” olan arasinda kesin

bir kopustan yoktur; emperyalist diizenin bigim degistirmesi s6z konusu olmustur.

Yazinin bir diger dikkat cekici yonii, Tiirkiye’nin ve Iran’in bolgedeki rolii

tizerinden yapilan degerlendirmelerdir. Tiirkiye’nin “laik bagnazligi 6n planda tuttugu
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ve onu vazgegilmez bir vakia gibi telakki ettigi siirece” (Ozkaya, 1992: 18) tarihsel
misyonu yerine getiremeyecegi vurgulanmistir. Bu sav, Islamci siyasal pozisyonun
klasik tezidir ve laikligin dis politika kurgusundaki sinirlarin1 vurgulamak igin
kullanilmaktadir. Her {ic dergi de aym konumu paylagmaktadir. Iran’m halklar
diizeyinde gelistirdigi siyasal ve kiiltiirel niifuz sayesinde Batinin goziinde tehlikeli bir
aktore doniistiigii ifade edilmistir. Sonug itibariyle Yeni Diinya Diizeni iki ana eksene
baglanmistir: Birincisi Misliimanlar, bosalan diinya sahnesinde yeni aktorler olmali,
tarithin 0znesi haline gelmelidir. Digeri de Yeni Diinya Diizeni “‘dine doniisiin’ ve
ozellikle Islim cografyasinda Islam’a doniisiin yillan olacaktir. Biiyiik sikintilarla
beraber, biiylik umutlara, parlak ve insani sonuglara gebe bir doneme yiizlinii agmistir”

(Ozkaya, 1992: 18).

Bu katmanli ve kapsamli yazi genel olarak Umran dergisinin sivil toplum
diizeyinde yiiriittiigli mevzi savasinin entelektiiel bir ifadesi niteligindedir. 1990’lar
basinda Islamci entelijansiyani kiiresel siyaseti kavrayis bicimini ortaya koymaktadir.
Bat1 karsithigl, emperyalizm elestirisi, laiklige mesafe, tarihsel misyon vurgusu ve
Islam’mn evrensel kurtulus regetesi olabilecegi yoniindeki inang... metni bir diinya
diizeni tartigmasinin da tesine tasimistir. Ozkaya nin yazisi, Umran dergisinin ideolojik
yonelimiyle de 1990’lar Islamciliginin  kiiresel giindeme bakistyla da uyum
iceresindedir. Ayn1 zamanda yazi, kiiresel giindeme dair insa edilen epistemolojik
zemini de temsil etmektedir. Bu yazi1 diger dergilerin bakis agisin1 da kapsayan bir
noktada, Bati merkezli hegemonik diizenin ¢6ziilme siirecine dair bir organik kriz
teshisi sunmustur. Yazi, SSCB’nin dagilmasiyla olusan jeopolitik boslugu, Islam
diinyas1 icin yeni bir “tarihsel blok” kurma firsat1 olarak okumustur. Bu baglamda,
mevcut diizenin emperyalist karakterine kars1 Islam, alternatif bir kars1-hegemonik proje

olarak konumlandirilmistur.
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1990’larmn basinda patlak veren Korfez Savasi, Islamci diisiince cevrelerinde,
emperyalist giic dengelerinin, Batimin miidahalecili§inin ve Islam diinyasinin
parcalanmishiginin gostergesi olarak okunmustur. Zktibas dergisi de bu okumayi, Eyliil
1990 tarihli 141. sayisindan itibaren sistemli bi¢imde silirdiirmiistiir. Dergi, ABD’nin
isgalci stratejisini, Saddam Hiiseyin’in otoriter ve ikircikli pozisyonunu, Suudi
Arabistan’in isbirlik¢i konumunu ve Tirkiye’nin pasif/uyumlu dis politikasini elestirel
bir yaklagimla ele almistir. Dergide yer alan “Amerika’nin Karsisindayiz Fakat
Saddam’mn Yaminda Degiliz” (Zktibas, 1990: 5 vd.) bashikli yazis1 bu tavrin en net
ifadesidir. Iktibas Korfez Krizine ne Suudi merkezli Siinni ittifak {izerinden ne de
Baas¢1 Arap milliyetgiligi ekseninden yaklasmistir. Aksine dergi, Saddam’1 “Batinin
adami1” olarak kodlayarak, bu tiir iktidarlarin Bati tarafindan kullanilip sonra tasfiye
edildigine dair bir dongilisel emperyalizm elestirisi tiretmistir. Bu perspektifte, ABD
karsithgr ickin olmakla birlikte, aynt zamanda Batinin yerel taseronlari olarak
nitelendirdigi rejimlere doniik derin bir giivensizlik ve sistem elestirisi de vardir.
Saddam’in Kuveyt isgaliyle, Batiya Ortadogu’ya miidahale i¢in bir gerek¢e sundugu
ifade edilmis ve “kendi sonunu hazirlayan bir diktatoriin islevi” olarak sunulmustur.
Diger yandan dikkat g¢ekici bir yon de derginin Batiya yonelik dogrudan meydan
okuyucu retorigidir: “Hazir ol Bati!... Islam geliyor. En az yiiz yildir bir hayal ile
kapistin ve hep galip geldin. Simdi gercekle carpisacak, gergege c¢arpacaksin. Veyl!
Dayanabilene” (1990: 15). Bu sdylem, 1990’larla Islam’in yiizyilik bir kusatmadan
sonra yeniden kiiresel dirilis siirecine girdigi yoniindeki inanci yansitmaktadir. Ancak
ayn1 zamanda Islamci ideolojinin klasik argiimanlarindan da biridir. Bu bakis agisi1 her
iic dergi de tasimaktadir. Kérfez Savasi yazilari, Islam iimmetinin maruz kaldig1 ¢ok
yonlii kusatmay1 analiz eden biitiinliiklii bir ideolojik ¢erceve sunmaktadir. Dergiler
kendi hegemonik projeleri endeksli, krizleri sadece jeopolitik diizlemde degil, tarihsel

ve ontolojik diizeyde okumay1 tercih etmistir. Siyasal gelismeleri ise Islam’in evrensel
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iddias1 ve yeniden insast baglaminda konumlandirmistir. Her {i¢ dergi de 1990’lar
Islamciliginin  kiiresel meselelerini yorumlamayi, en rafine bicimde temsil eden

mecralar olmustur.

Bu baglamda 11 Eyliil saldirilar1 da dergilerde onemle yer bulmustur. Iktibas
Ekim 2001 tarihli 274. sayisinda 11 Eylil’i “Biiyiik Seytanin Terér Oyunu” bashigiyla
duyurmustur. Haksoz Ekim 2001 127. sayisinda “11 Eyliil ve Enkaz Altinda Kalan
Stiper Gii¢” bashigini atmistir. Umran ise saldirtyr 86. sayisindan duyurmustur ve
“Kiiresel Sikiydnetim / ABD- Terdr ve Islam” kapagiyla ¢ikmistir. Dergilerin her biri
ayr1 bir kapakla yayimlanmissa da ii¢ii de konuya dair fktibas’in bakis acisina sahiptir:
Biiyiik seytanin terdr oyunu. Dergilerin vurguladigi noktalar gerceklikten hi¢ de uzak
olmayip; bir cesit “kiiresel sikiyonetim” Ozellikle Miisliiman cografyanin gercegine

doniismiistiir.

Umran dergisinin Kasim 2001°’de ¢ikan 87. sayisinda Atasoy Miiftiioglu’nun
(d.1942) “Kiiresel Yozlasma” baslikli yazisina yer verilmistir ve yazida Miiftlioglu
cesitli elestirilerde bulunmustur: “ABD 0Onciiliigiindeki kiiresel sistem, bir bahane
bularak, bir firsat yakalayarak gercek yiiziinii géstermis bulunuyor. Yani kiiresel moda,
militarizmdir, fasizmdir, Hacli Seferleri’dir” (2001: 18). 11 Eyliil saldirilar1 sonrasi
Hakséz’tiin Ekim 2001°de tarihli 127. sayisinda “En Biiyiik Terorist Halklarin Tepesine
Bomba Yagdiran Emperyalist Giiglerdir!” basligini atmis ve Bush’un “bu bir Hach
Seferidir” ciimlelerine ydnelik Seyyid Kutub’un Islam Kapitalizm Catismasi (1951)
isimli eserinden su almtiyr yapmustir: “Emperyalizmle haghiligin islam’a besledigi
diismanlig1 birbirinden ayirmak giictiir. Cilinkii bunlar birbirine dayanir, birbirinden
gidalanir, birbirini temize ¢ikarmaya ugrasir. Baglilarinin ruhuna hayat verdigi siirece

Islam, emperyalizmle savasan bir yiikselis nizamidir” (2001: 33).
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Haksoz dergisi ayni tarihli sayisinda “ABD Saldirganligmin Yeni Hedefi
Afganistan” baglikli bir yazi yer vermistir. 11 Eyliil 2001 saldirilar1 sonrast ABD’nin
Afganistan’a yonelik savas hazirhigini, kiiresel emperyalist diizenin yeni bir isgal
stratejisi olarak yorumlamistir. Bu ¢ercevede gelistirilen sdylemi ise ahlaki, siyasi ve
insani diizeyde biitiiniiyle ifsa etmeyi hedeflemistir. Yaz1 klasik anti-emperyalist durusu
asan ve ABD’nin tarihsel suclariyla hesaplasan bir dille kurulmustur. Ayrica modern
savas teknolojisinin medyatik mesruiyetini teshir eden, Islam diinyasina yénelik kiiresel
kusatmay1 kavramsallastiran ve sisteme ickin siddet dongiisiine dikkat ¢eken yogun bir
elestirel sdylem iiretmektedir. Yazida, savagin dogrudan hedefi olan Afganistan halkinin
yoksullugu, isgal yorgunlugu ve yalniz birakilmishigl iizerinden dramatik bir zemin
olustutulmustur. ABD’nin saldirganligint mesrulagtirma c¢abalar1 sert bir bigimde
elestirilmistir. Haksoz, Korfez Savasi’nda, Yugoslavya’da, Sudan’da, Irak’ta yasanan
benzer Ornekleri hatirlatarak bu savas edebiyatinin daha dnce nasil isledigini ve nasil
gizlenmis biiylik insanlik suglarini barindirdigini ortaya koymustur. Dergi, bir yandan
ABD’nin askeri stratejisini agir elestirilere tutarken; diger yandan bu stratejiyi
mesrulastiran medya ve uluslararasi kurumlar agim1 da agikca hedef almistir. Burada
Haksoz’iin Bat1 karsithig salt digsal bir diisman tanimlamasi degil; sistematik, kurumsal
ve tarthsel bir somiirii yapisina yoneltilmis biitlinciil bir elestiridir. Yazinin dikkat ¢ceken
bir diger boyutu, ABD saldirganliginin terdrle miicadele iddiasinin, bizzat kendisinin
“teror” oldugu yoniindeki giiclii tezidir. Bu noktada ABD-Israil iliskileri merkeze
alinmistir. Batinin ¢ifte standartlarini teshir eden giiclii bir ideolojik karsit durus bigimi
gelistirilmistir.  Yazida Taliban’a da deginilmistir. Taliban ydnetimine yonelik
yaklasiminda iki diizlemli bir tutum sergilenmistir. Taliban’in mezhepgi ve dislayici
yonleri elestirilmis, ancak Bati karsisindaki direnisi, “izzetli ve dik durus” olarak
degerlendirilmistir. Buradaki tavir, siyasal farkliliklara ragmen Islam diinyasinin

“onuruna sahip c¢ikan” aktorlerin kiiresel miicadele icinde sembollesmesi olarak
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yorumlanabilir. Sonu¢ olarak Haksoztin  “ABD Saldirganliginin - Yeni Hedefi
Afganistan” (2001) baslikli yazisi, kiiresel giindem igerisinde bu tema baglaminda
degerlendirildiginde; sadece ABD’nin emperyalist siddetini degil, onun medya, sdylem,
uluslararas1 kurumlar ve yerel miittefikler araciligiyla kurdugu hegemonik sistemin tiim
boyutlarin1 hedef alan ¢arpici bir siyasal ve ahlaki itiraz metni olarak okunabilmesidir.
Dergiler, bu politik ve etik itiraz1 metinlerde sik¢ca kullanmistir. Bu yazi, emperyalist
hegemonyaya karsi Islamci bir karsi-anlati insasmin somut bir temsilidir. 1990’lar
Islamciliginin 2000’ler esiginde nasil kiiresel krizlere yanit iiretmeye calistigini, hangi
tarihsel hafizay1r devreye soktugunu ve nasil bir diinya tahayyiiliine sahip oldugunu

anlamak agisindan son derece giiclii ve temsil edici bir 6rnektir.

Kiiresel siireclere iliskin dergilerde konu edilen bir baska nokta Avrupa
Birligi’dir. 1990’lar Tiirkiye’nin AB adayligi ve Gilimrik Birligi tyeligiyle de
belirginlesen bir donemegtir. Her ii¢ dergi de konuya, mesafeli ve tepkisel bir yerden
yaklasmustir. Umran dergisi, Mart-Nisan 1996 tarihli 30. sayisin1 “ABD-Israil-Avrupa
Tiirkiye Seytan Uggeninde” kapagiyla yayimlamis ve konuya iliskin gesitli yazilara yer
vermistir. Bu yazilardan Abdullah Yildiz’in “Tiirkiye Nereye?” (1996: 3 vd.) ve Prof.
Dr. I. Mete Dogruer’in “Tiirkiye Giimriik Birligi Siirecinde” (1996: 14 vd.) baslikli
yazilar1 temaya ve alt temaya iliskin iki ayr1 Ornektir. AB meselesi dergilerde, ayni

zamanda diger temalarla da kesisebilen bir konudur.

Abdullah Yildiz s6z konusu yazisinda, Giimriik Birligi’ne giris siirecini “yeni bir
mandacilik bi¢cimi” olarak tarif etmistir. Bu siirecin Tiirkiye’yi kendi kaderini tayin etme
yetisinden mahrum biraktigini ileri slirmiistiir. Avrupa’nin Tiirkiye’yi yalnizca “ucuz is
giici” ve “pazar” olarak gordiiglint, iiyelik perspektifinin ise siirekli ertelenerek
Tiirkiye’nin Batiya daha fazla taviz vermeye zorlandigini savunmustur. Bu baglamda
yazi, Bat1 karsith@: ve iimmetgilik zemininde sekillenen Islamci elestirinin bir 6rnegidir.

Yazinin kiiresel giindem temasi baglaminda Onemi, Avrupa Birligi’nin modern
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emperyalizmin bir formu olarak goriilmesidir. Bati ittifaklarinin, 6zellikle NATO ve
AB’nin, Islam diinyasina yonelik kiiresel stratejilerinin parcasi olarak Tiirkiye’yi
konumlandirmaya c¢ahstigi fikri merkezidir. Yildiz’in 6nerdigi alternatif ise Islam
diinyasiyla dayanigsma iginde, kendi medeniyet degerlerine yaslanan bir siyasal
yonelistir. Bu, klasik “lg¢iincli yol” arayisinin tezahiirii olarak okunabilir. Ayrica
Yildiz’1n yazisi, Tiirkiye nin Bat1 merkezli yoneliminin tarihsel siirekliligini sorgulayan
ve bu yonelimin bir kimlik krizine yol ac¢tigmni savunan politik bir hattt da isaret
etmektedir. Yazida Avrupa Birligi, sadece ekonomik degil kiiltiirel ve ideolojik diizeyde
bir “baglanma”y1 temsil etmektedir. Bu baglanmanin ise Tirkiye'yi “Miisliiman

kimliginden uzaklastirmak™ gibi bir amaci oldugu iddia edilmektedir.

Dogruer’in yazist bigcimsel olarak daha teknik ve akademik bir dille kaleme
alimmis olsa da igerik bakimindan agik bir AB elestirisi tasimaktadir. Tiirkiye nin
Gilimriik Birligi’ne dahil olusunun ekonomik getirilerinin smurli; siyasal ve yapisal
bagimlilik anlaminda ise yikict oldugu vurgulanmistir. Dogruer, siirecin AB tarafindan
“cift standart” politikalariyla yonetildigini, Tirkiye’ye ylkiimliiliikkler dayatilirken,
karsiliginda herhangi bir somut kazanim sunulmadigmi ileri siirmiistiir. Yazida ayrica
AB’nin Giimriik Birligi tizerinden Tiirkiye’yi kendi hukuk sistemine ve ekonomik
normlarina entegre etmeye calistigi belirtilmistir. Bu durumun da ekonomik 6zerklik
kadar hukuki egemenlik alaninda da bir gerilemeyi beraberinde getirdigi ifade
edilmistir. Dogruer, bu siirecin Tiirkiye’nin iiretim kapasitesini ve sanayilesme iradesini
olumsuz etkileyecegini; disa bagimliligi kalicilagtiracagini 6ne silirmiistiir. Tematik
analiz ¢ercevesinde bu yazi, Islamci entelijansiyanin Bati karsiti pozisyonuyla
uyumludur ve yazinin bilimsel iislubu bunu maskeleyememistir. Yazida, AB’nin bir
“medeniyet projesi” olarak Tiirkiye’ye uygun olmadigi tezine ulasmak miimkiindiir. Her
iki yaz1 da Glimriik Birligi siirecini, Bat1 ile biitiinlesme yoneliminin bir ifadesi olarak

degerlendirip elestirmigtir. Yazilar Tiirkiye’nin AB siirecini “bagimhilik iligkisi” ve
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“medeniyet sapmas1” olarak gdren Islamc1 diisiince hattina yerlesmektedir. Bu yéniiyle,
1990’1ar Islamciligimin kiiresel giindeme dair Bati-merkezli yap1 ve kurumlara iliskin

temel elestirisini yansitirlar.

Miisliiman cografya, dergilerin ana govdesinin bir bileseni ve tarihsel blok
tahayyiillerinin 6nemli kurucularidir. Ayn1 zamanda kendi aralarindaki mevzi savasinin
da énemli “ara¢”larindandir. 1990’1ar boyunca yayimlanan her sayida uluslararasi Islam
hatt1 6zenle ele alinmistir. Dergiler, kiiresel sistemin siyasi ve askeri tahakkiimiiniin en
cok hissedildigi bolgeler olan Miisliiman cografyadaki krizleri haber degeri olmalarinin
yaninda, iimmetin ortak acilar1 ve direnis momentleri olarak ele almistir. Filistin’den
Afganistan’a, Bosna’dan Cegenistan’a, Cezayir’den Sudan’a, Iran’dan Irak’a,
Tacikistan, Endonezya, Malezya’ya, Tunus’a... dek uzanan genis bir cografyada
yasanan savaglar, darbeler, ambargolar, katliamlar, emperyalist miidahaleler ya da igsel
coziiliisler; dergiler tarafindan iimmet bilincini pekistiren bir “ortak kader alan1” olarak
kurgulanmigti. Bu alan hem Batinin somiirgeci tahakkiimiiniin hem de isbirlik¢i
rejimlerin teshiri igin kullamlmustir. Ayni zamanda Islami direnisin imkanlarina,
ornekliklerine ve sinirlarina dair ideolojik tartismalarin da zeminini olusturmustur.
Dergiler bu dogrultuda, Miisliiman halklarin yasadig1 zulme sessiz kalmanin, ahlaki bir
zafiyet ve siyasal-ideolojik bir sapma oldugu fikrini islemistir. Diger yandan ise
timmetin par¢alanmishgina kars1 dikkatli bir takip, duygudaslik ve hegemonik bir eylem
cagrisinda bulunan sdylemler iiretmislerdir. Bu c¢ergevede, Filistin ve Bosna gibi
bolgeler birer direnis sembolii; Cezayir ve Tunus isbirlik¢i rejimlerin trajik Ornegi
olarak ele alinmistir. Afganistan, Cegenistan, Sudan... kiiresel emperyalizme kars1 cihat
sahnesi iken; fran ve Suudi Arabistan ise sistem igi alternatif arayislarin celigkili
laboratuvarlart olarak degerlendirilmistir. Her {i¢ derginin agirlik noktasini olusturan
kiiresel glindem temasi, nicel veriler baglaminda diisiiniildiigiinde olduk¢a yogun bir

alan1 isaret etmektedir. Bu acidan segilen ornekler de bu yogunlugu gozeterek
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yapilmistir. Misliiman cografyaya iligkin analize konu edilen yazilar da aym

hassasiyetle secilmistir.

1990’11 yillar boyunca Filistin meselesi, /ktibas, Hakséz ve Umran dergilerinde
sikca yer bulan, bir dis politika ve iimmet bilinci meselesi olmustur. Ancak temelde,
Islamciligin ideolojik insasinda kurucu bir odak olarak islenmistir. Her ii¢ dergide de
Filistin, emperyalizme ve siyonizme kars1 direnisin sembolii olarak konumlandirilirken;
FKO, Israil ve Bati ile isbirlik¢i Islam iilkeleri ve yoneticileri de elestirilerin hedefi
olmustur. Ozellikle Intifada, bu dergilerde bir halk ayaklanmasinin &tesinde, iimmetin

ortak direnis iradesinin cisimlestigi tarihsel bir kirilma olarak degerlendirilmistir.

Iktibas’ta yer alan haber ve yazilar, Filistin’i daha ¢ok bir “ihlal alam1” olarak
isaretlemektedir. 1990-1991 yillarindaki sayilarda, Israil’in Mescid-i Aksa’daki
katliamlar1 veya intifadanin giincel seyri haber formatinda aktarilmistir. Bu baglamda
siyonizmin uyguladigi siddet ve Batinin ikiyiizli sessizligi goriiniir kilinmaya
calistlmustir. Dikkat cekici olan, fktibas’m meseleyi biiyiik dl¢iide “haber metinlerine”
yaslayarak sunmasi ve ideolojik c¢oOziimlemeyi “Yorum” bdliimiinde ve/veya bu
haberlerin altina yerlestirdigi kisa notlarla sinirli tutmasidir. Filistin, burada {immetin
unutulmamasi gereken bir sorunu olarak hatirlatilirken; bu hatirlatma daha ¢ok “zihinsel
teyakkuz” {retmeye yoneliktir. Temmuz 1990 tarihli 139. sayisinda “Filistin
Ayaklanmasinda Gelinen Son Nokta” baslikli BBC haberi aktarilmistir. Haberde 29
aydir Intifadanin devam ettigine, Israil’e ve Yaser Arafat’a deginilmistir (1990: 56).
Kasim 1990 tarihli yaymmlanan sayida “Kudiis’te Filistinli Katliami1” (44) baglikli
Cumhuriyet gazetesi haberi yer almistir. Mescidi Aksa’da Israil tarafindan Filistinlilere
ates acilmis, ¢ok sayida kisi hayatini yitirmis veya yaralanmistir. Nisan 1991°de 148.
Sayisinda, Filistin’le ilgili uyar1 mahiyetinde olan “Filistin Meselesinin Unutulmamas1™
(60) baslikl1 bir yaz1 yayimlanmistir. O tarihlerde Korfez Savasinin siiriiyor olmasindan

sebep Filistin’inin unutulmamasi gerektigi belirtilmistir.
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Filistin’e en ¢ok yer veren Haksoz dergisidir. Haksoz, Filistin konusuna
neredeyse bir “omurga meselesi” muamelesi yapmistir. Gerek kapak dosyalar1 gerekse
ceviri ve analiz yazilariyla Filistin davasi; emperyalizme, siyonizme ve yerli
isbirlik¢ilere karst verilecek miicadelenin en sahih 6rnegi olarak konumlandirilmistir.
1992°de “Intifada 6 Yasinda” kapagi, 1994’te “Miicadele, Sehadet, Ozgiirliik” vurgulu
8. y1l anmasi, FKO’ye dair “ihanet” sdylemleri ve Hamas’a verilen net destekle Haksoz
Islamc1 dayanismayi siirdiirmiistiir. Ayn1 zamanda dayamismanin Stesinde, bir ideolojik
pozisyon “testi” olarak sunmustur. Yazilar hem Israil’in isgalci ve katliamci niteligini
teshir etmis hem de Oslo Antlagmasi siirecindeki uzlasmaci gizgileri, Yaser Arafat gibi
liderleri ve hatta Tiirkiye gibi {ilkelerin hiikiimetlerini de sert bi¢cimde elestirmistir.
Hakséz’de Filistin, “limmetin izzeti” ve direnisiyle 6zdeslesen bir miicadele alanidir. Bu

bakis agisi ii¢ dergi tarafindan da paylasilmistir.

Haksoz Aralik 1992 tarihli 21. sayida, Tirkan Cinar ve Sevcihan Giildiken’in
“Intifadan Once-Intifadan Sonra” (s. 4 vd.) yazis1 yaymmlanmstir. Yazi su sdzlerle

baslamistir:

Bugiin ABD tekelinde kurulan “Yeni Diinya Diizeni’nin medyas1 tarafindan kamuoyuna
“basit bir sokak kavgas1” seklinde yansittig1 Intifada aslinda miilteci kamplarinda
bliylimiis bir kusagin kiyamidir. Filistin yasayan bir gercekliktir. Pek ¢ok siyonistin
diinyay1 inandirmaya calistig1 gibi Filistin “topragi olmayan bir halk i¢in ayrilmis halki
olmayan bir toprak degildir. Ayrica siyonizmin isgali altina verilen bu topraklar,
Israillilerin yirmi yilda yeserttikleri sahipsiz bir ¢olde degildir. Filistinliler bu
topraklarda yiizyillardir yasamaktaydilar. Bu yiizden bugiiniin Intifadasi ancak diiniin

Filistin’ini tanimakla anlagilabilir (Cinar & Giildiken, 1992: 4).

Yazi devaminda tarihsel siireci ve Intifadanin hakliigmi anlatip; Islamci
dergilerde sik sik tercih edilen uyari igerikli bir Kuran ayetiyle bitirilmistir. Hakséz’lin
Ekim 1993 tarihli 31. sayisi, biiyiik puntolu “FKO’niin Thanet Anlasmas1” kapagiyla
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basilmigtir. Sayida iki ayr1 yazi yer almistir. Ali Eren’in “FKO’niin Thanet Anlagsmas1”
(1993: 7 vd.) yazis1 ile “Intifada Siirecek Islami Cihad Lideri Fethi Sikaki ile iki
Roportaj” (1993: 10-11) baslikli metin ¢evrilmistir. Derginin ajitasyon misyonu Aralik
1994 tarihli 45. sayisin da oldukca belirgindir: Intifadanim 8. yilin1 “Miicadele, Sehadet,
Ozgiirliik” siartyla kapaktan duyurmustur. Bu sayida Yusuf Aydm’m “Intifadanin 8.
Yilinda HAMAS-FKO Zitlasmasi ve Islami Yiikselis” (1994: 11-12), “Rabin, ABD’de
Arafat’a Destek Arayisinda” (1994: 12) baslikli haber, Grahan Usher’e ait “Gazze’de
‘Kara Cuma’ ve Sonras1” (1994: 16-17) baslikli ¢eviri, “Filistin Mescidinde Katliam”
(1994: 17) ve “Pazarlik Reddedildi: Israil'in Goriisme Tekliflerini HAMAS Geri
Ceviriyor” (1994: 18-19) basglikli yazilar yer almistir. Nisan 1996 tarihli 61. saymin
kapaginda “Hamas Eylemleri Emperyalizmi Sarsiyor!” climlesi yer almis, dergi
iceriginde de Islam Ozkan’in “Hamas, Eylemleriyle Ortadogu’da Sémiirgeci Statiikoyu
Sarsiyor!” (1996: 24 vd.) baslikli kapsamli yazisi yayimlanmistir. Yazi su sozlerle
bitirilmistir:
Bilinmesi gerekir ki Filistin miicadelesi Amerika ve Israil'in Oslo Antlasmasim giicle
dayatmasina ve bolgedeki miisliiman halklarin geleceginin ipotek altina alimmasina
karst bir avu¢ miicahidin Islam iimmetinin izzetini korumak igin bedenlerini siper
ederek gerceklestirdikleri onurlu ve 6ncii bir miicadeledir. Bu yiizden kalbimizdeki yeri
biiyiiktiir. Uzun vadede, laik ve milliyetci hareketlerin aceleci ve uzlasmaci tutumlarinin

dar ufuklulugu asilabilirse, bolge siyonizmin pisliginden temizlenecektir (Ozkan, 1996:

27).

Haksoz’ iin konuya iliskin igerikleri yogun sekilde stirmiistiir. Umran dergisi ise
daha entelektiiel ve kavramsal bir cerceve iginde, 6zellikle FKO ve Arafat’in ¢izgisini
sert bicimde sorgulayan, “Islam’dan kurtulus” gibi ironik basliklarla bu drgiitleri hedef
tahtasina yerlestiren bir dil kullanmistir. FKO’niin laiklesmesi ve uluslararasi sisteme

entegre olmast Umran’da “Islami 6zden kopus™un tipik &rnedi olarak sunulmustur.
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Yazilarda Israil, Bati, onlarin mesrulastirdigs isbirlik¢i Islam iilkeleri, liderleri ve medya
sOylemleri elestirilmigtir. Kasim-Aralik 1994 tarihli 22. sayida Abdullah Yildiz’in
“Israil’e Teslimiyet” (3-4) yazis1 yayimlanmistir. “Ortadogu’daki kukla ydneticiler’e
deginilmis, Arafat’in Tunus’tan getirdigi gerillalarin ve Filistin polisinin Hamas’a sikinti
cikardigina vurgu yapilmistir. Ayrica yazida donemin basbakani olan Tansu Ciller’in
ABD ve Israil ile olan isbirlik¢i tavr elestirilmistir ve “Kudiis seyahatini de ‘kole;jli
bayanin’ acemilikleriyle mi izah edecegiz?” (1994: 4) deyip, s6z konusu acemiliklerin
Kudiis ziyaretinde Tevrat’tan bilingsizce yapilan alintilarla ilgili oldugu belirtilmistir.
Verilen 6rnekler “zehi gaflet ve zehi hiyanet” olarak isimlendirilmistir. Y1ldiz’in bu iki
sayfalik dolu yazisi, siireci kutsala havale ederek Ibrahim Suresinin 46.ayeti ile
bitirilmistir: “Onlarin tuzaklar1 (planlar1) daglari yerinden oynatacak olsa da Allah
katinda onlara hazirlanmis bir tuzak (plan) vardir” (1994: 4). Her ii¢ derginin de Kuran
temast disinda kalan yazilarda ayet kullanmasi ve/veya ayetlerle tamamlamasi sik
rastlanan bir durumdur. Bu hal, ele alinan konuya iliskin dogru Kuran mesajini

vermenin bir yontemidir olmustur.

1990’1 yillar boyunca Cezayir Islamcilar igin direnis umudu ile trajedinin
kesisim noktasidir. Dergilerde de Cezayir’e yogun bir ilgi s6z konusudur. Cezayir’de
yasanan siyasal kriz, Islamc1 hareketlerin yiikselisi, askeri darbe, i¢c savas ve siddet
sarmali; Tiirkiye’deki Islamci dergilerin dikkatle izledigi ve ideolojik pozisyonlarmi
belirginlestirdikleri bir giindem baslhigma déniismiistiir. Iktibas, Haksoz ve Umran
dergileri, Cezayir’in yasadig siireci; kiiresel emperyalizme, laiklige, ulusalciliga ve
Batici-modernist ydnelimlere karsi verilen Islamci miicadelenin bir cephesi olarak
yorumlamislardir. Cezayir, bu dergilerin zihinsel haritasinda hem Islam’m yeniden
dirilisine dair umutlarin viicut buldugu bir sahne hem de Batili1 ve yerli igbirlik¢ilerin
Islamci1 iradeye tahammiilsiizliigiiniin vahsi yiiziinii gsterdigi bir kirilma noktasidir.
Iktibas dergisi, birgok sayisinda Cezayir’e yogun sekilde yer vermistir. Cezayir’deki
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gelismeleri genel Islami uyanis dalgas: icinde degerlendirmistir. FIS’in (islami Selamet
Cephesi) secim basarismi “Islam’in cazibesi ve tirmamisi” seklinde nitelendirmistir.
Ancak bu iyimser perspektife ragmen, dergi ilk donemde FIS’a temkinli yaklasmus,
Ozellikle mezhebi-siyasal arka planma dair ihtiyatli bir dil kullanmigtir. Zamanla bu
temkin yerini giicli bir laiklik karsiti sdyleme ve Islami iradenin “kiyam™1yla
Ozdeslestirilen Cezayir vurgusuna birakmistir. Temmuz 1990 tarihli 139. sayida
“Cezayir ‘Allahiiekber’ Dedi” haberi yapilmis; FIS basaris1 ve Siinni islam olgusu
vurgulanmigtir. Ayni1 sayida FIS lideri Abbas Medeni’nin Le Point ile olan roportaji
cevrilmistir. Subat 1992 tarihli 158. sayida “Cezayir Iran’t Tek Ornek Olmaktan
Kurtariyor” (4 vd.) haberi yapilmistir. Haberde iran Islam Devriminden sonra Islam
cografyasinda ikinci biiylik kirilmanin yasandig ileri siiriilmiis, FIS’1n zaferi Bat1 i¢in

bir kabus olarak yorumlamistir. Yazi su ciimlelerle bitirilmistir:

Artik seytanin baca@i birinci kez Iran’daki devrimle kirilnus iken, ikinci kez de
Cezayir’deki Miislimandan hareketi ile kirilmistir. Arka arkaya dizilen Tunus, Fas,
Urdiin, Mistr, Tiirkiye ve daha nice halki Miisliimanim diyen iilkelerde islam yeniden
diriliyor. Ayaga kalkiyor. Yani kiyam ediyor. O ayaga kalktik¢a boyu, posu, endami
daha rahat goriiliiyor ve insanlar icin {imit olusturuyor. Bat1 ve diger Islam diismanlari

Allah’1n nurunu sondiirmek isteseler de Allah nurunu tamamlayacaktir (1992: 5).

Ayni sayilarda laik kesimin darbe talebinde bulunduguna dair haberler ve laikligi
hedef alan sert elestiriler de yogun bi¢cimde yer almistir. Dergi, her firsatta laiklik
diismani tavrinmi agikca ortaya koymaktan ¢ekinmemis ve Cezayir meselesinde de bunu
on plana ¢ikarmistir: “Koktenciler ‘Halk Mahkemeleri’ Kuracak, Cezayir’de Laiklige
Veda” (1992: 44) ve yine ayn1 sayida “Cezayir’de Laikler Darbe Istiyor” (1992: 45)
yazilar1 yer almistir. [ktibas, Cezayir’deki i¢ savasin siddetlenmesi ve Islamc1 gruplarin
sorumlulugu altindaki katliamlarin tartisildig1 donemde, radikal bir konum almis; Yasar

Kaplan’in yazis1 araciligiyla “Islamcilar katliam yapmaz” argiimanini savunmustur. Bu
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sdylem, GIA gibi 6rgiitlerin dogrudan iistlendikleri eylemlere ragmen, islamci kimligi
aklama ¢abasi olarak okunabilir. Ayrica derginin ideolojik sadakatini, olgusal
gercekligin Oniinde tuttugunu da gostermektedir. Bu noktada dergilerin hegemonya
projelerinin gerceklesmesi yolunda atilan her adim, aslinda bir “ortakduyu” hedefi de
tagimistir. Bu sebeple onemli olan algiyr istenilen Olclide yayginlastirmak ve kabul

ettirmektir.

Haksoz ise daha bastan itibaren FIS’a tam destek veren, laik rejimi ve Batili
aktorleri agikca hedef alan bir sdylem insa etmistir. Subat 1992 tarihli 11. sayisinda
Yilmaz Cakir’in “Emperyalistlerin Maskesi Cezayir’de Diistii” baslikli yazis1 kapakta
verilmis, ayn1 sayida Yusuf Aydin’m “Cezayir’de Islam’a Yeniden Dogus” (12) haberi
yer almistir. Cezayir’deki darbe, dogrudan Bati miidahalesi ve emperyalist tahakkiimiin
disavurumu olarak yorumlanmis; iilkedeki gelismeler ise Islam diinyasindaki kiiresel
intifadanin bir halkasi1 olarak goriilmiistiir. Dergi, direnis hattin1 kesintisiz bigimde
sahiplenmis, Islamci hareketlerin mesruiyetini sorgulamamis ve siddet sarmalini
genellikle laik rejim ve ordu kontroliindeki paramiliter yapilarla aciklamistir.
Cezayir’deki miicadele, Haksoz igin yerel bir politik krizi asan, immetin izzetini
koruma miicadelesidir. Bu yaklasim, sehadet, cihad ve direnis gibi kavramlarla oriilii
sOylem repertuartyla giiclendirilmistir. Hatta siireg, “dirilis” ve ‘“yeniden dogus”

metaforlariyla ytliceltilmistir.

Umran ise Iktibas ve Haksoz’e kiyasla daha analitik, dis politika eksenli ve
ol¢iili bir dil kullanmay1 tercih etmistir. Dergi, FIS’in yiikselisi ve ardindan yasanan
darbenin bélge siyasetini nasil etkiledigine odaklanirken, islamcilarin ideolojik ig
ayrimlarin1 ve rejimle olan zorlu iligkilerini de vurgulamistir. Temmuz-Agustos 1994
tarihli 20. sayisinda Ahmet Irfan’m Aralik 1993 tarihinde Impact International’da
yayimlanan “Cezayir: Sahra’da Kaybolan Cunta” baglikli yazisini yayimmlamistir (40

vd.). Yazida, FIS’tan ve rejimin Islamcilara olumsuz yaklasgimindan kapsamli bir
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bicimde bahsedilmistir. Diger yandan Kasim-Aralik 1995 tarihli 28. sayisinda Umran,
Ramazan Ersoy’un “Cezayir’de Demokratiklesme ve Fis” (28 vd.) baslikli yazisina yer
vermistir. Yazida, 1990°dan itibaren secim siirecleri ele alinmistir;1995’te yapilan
secimlerde FIS’in dislandigr ve buna laiklerin sevindigi; FIS’m giicii ve Cezayir’in
gelecegini radikal ve 1liml1 islamcilar arasindaki miicadelenin belirleyecegi anlatilmistar.
Umran Mayis-Haziran 1997 tarihli 37. sayisinda ise Cezayir eski devlet bagkanlari
Ahmet Bin Bella ve Abdulmecid el-ibrahimi ile olan rdportajlarm cevirisine yer
vermistir (53 vd.). Dergilerde ¢eviriler yoluyla, 6zellikle Batt medyasindaki alternatif
Islamc1 perspektifler okurlara sunulmustur. Ug dergi de farkli ton ve yontemlerle de
olsa, Cezayir’i Islamci1 hareketin kiiresel boyutunun ve Bat1 karsit1 direnisin merkezi bir
sembolii olarak gormiislerdir. FIS’1n se¢im zaferi, darbe siireci, i¢ savasin siddeti ve
medyanin manipiilasyonlari, bu {i¢ yaymn organinda dénemin ruhunu yansitan ideolojik
netlikte degerlendirilmistir. Cezayir Ornegi, aynt zamanda 1990’lar Tirkiye’sindeki
Islamc1 entelijansiyanin siyasal Islam’a yiikledigi anlamlari, iimmet kavraminin
sinirlarint  ve siddet-karsithigt / siddet mesrulastirmast gerilimini agik bigimde

gostermesi acisindan 6zel bir 6neme sahiptir.

1990’Ih yillarin en kanli ve en sarsici trajedilerinden biri olan Bosna Savasi,
Tiirkiye’deki Islamcilar ve Islamci dergiler igin énemli bir yer edinmistir. Islamci
dergiler nezdinde Batinin ¢ifte standardini, sekiiler rejimlerin ikiyiizIliligini ve
iimmetin par¢alanmishigini gozler oniine seren bir kirilma alani olarak ele alinmigtir.
Iktibas, Haksoz ve Umran, Bosna’yr farkli tonlarla ama ortak bir duyarlilikla
islemislerdir: Bosnali Miisliimanlarin ugradigi soykirimi bir “medeniyetler miicadelesi”,
bir “Islami direnis cephesi” ve ayn1 zamanda {immet bilincinin yeniden insasi1 igin bir
cagri olarak konumlandirmislardir. Bu baglamda Bosna, dergilerin Bati karsiti
sdylemlerini daha da keskinlestirdigi ve “evrensel Islami hareket” diisiincesine igerik

olarak ornek teskil etmektedir. lktibas, Mayis 1992 tarihli 161. sayisinda savasin
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vahsetini “Bosna’da Miisliimanlar1 Tekmelediler Bir Giin” bashgiyla kapaktan
duyurmustur. Dergide acil yardim ¢agrisinda bulunan, “Bosna-Hersek Miisliimanlari
icin ‘Acil Cagri’” ve “Bosna-Hersek Miisliimanlar1 Teblig ve Mukavemet Komitesi
Adma” (1992: 24) baslikli yardim c¢agrisinda bulunan bir metne yer vererek
Miisliimanlarin maddi-manevi seferberligine ¢agrida bulunmustur. Hakséz ise Bosna
meselesini ideolojik miicadelenin tam merkezine yerlestirmistir. Eyliil 1992 tarihli 18.
sayida yayimlanan Ali GoOzcii imzali “Bosna’da Direnis ve Sehadet” baslikli yazi,
savasin yalnizca askeri ya da politik degil, “imani ve ahlaki” bir direnis alant oldugunu
vurgulamistir. Yazar, Batili devletlerin suskunlugunu ifsa etmek istemistir. Tiirkiye
medyasinin dzellikle “Tiirkiye gazetesi” drnegi iizerinden yaptig1 Tiirk-Islam sentezli

haber sunumunu “miinafik¢a” olarak nitelemis ve sert bir dil kullanmistir:

Varligim T.C. politikalarm kutsayarak devam ettiren Tiirkiye gazetesi, Tiirk-Islam
sentezinden kaynaklanan miinafik tavrini bir kere daha sergiledi ve Bosna sehidimizin
haberini Tirke¢ii bir kimlikle yansitmaya kalkigti. [...] Turkiye gazetesi, iftiralarin
cezasiz kalmayacagmi akillarinimn bir yerine kodlamalidirlar. iran’in gonderdigi ve
degisik Islam iilkelerindeki Miisliimanlarin topladig1 paralarla spot piyasadan alinan
silahlar diginda Bosna Miisliimanlarinin fiili bir dayanagi yok. Ancak kiifriin karsisinda
olusturabilecegimiz biricik alternatifimiz, Miisliimanlarin birbirlerine dayanmalar1 ve
giiclerini  birlestirmeleridir. Oyle ise, yasasin Miisliimanlarin kardesligi! Yasasin

evrensel Islami hareket (Gozcii, 1992: 7)!

Bosna baglaminda, “evrensel Islami hareket” sdylemi net bicimde dillendirilmis;
timmet bilincinin insa alan1 olarak goriilmiistiir. Haksoz Agustos 1995 tarihli 53. sayida
Kenan Alpay tarafindan kaleme alinan yazida ise Bati emperyalizminin ve yerli
isbirlik¢ilerin rolii agikca ifsa edilmis, Bosna, Osmanli bakiyesi topraklar {izerinden

kurulan tarihsel-manevi baglarla birlikte degerlendirilmistir. Kutsal metinlere yapilan
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gondermeler, savasin metafizik bir miicadele alan1 olarak konumlandirildigini da ayrica

belirtmek gerekmektedir.

Umran dergisi ise Bosna’ya dair aym1 konumu paylasmakla birlikte, daha
analitik ve tarihsel derinligi olan yazilara da yer vermistir. Mart-Nisan 1995 tarihli 24.
Sayida, Cevat Ozkaya’nin “Bosna’dan Cegenistan’a” (s. 53 vd.) baslikli yazisinda
Bosna’daki dram, “Avrupa’nin goébeginde Miisliimanlarin sistematik bigimde yok
edilmesi” seklinde tanimlanmis ve savas Islamofobik temizlik politikalarmin iiriini
olarak yorumlanmistir. Yazinin ikinci kisminda Cegen direnisi ile Bosna arasinda
kurulan bag, bu cografyalardaki Islami kiyamlarin ortak ruhunu ortaya koymaktadir.
Umran, bu yoniiyle sadece empatik degil; kiyaslayici ve baglant1 kurucu bir sdylem insa
etmistir. Kasim-Aralik 1995 tarihli 28. sayida yayimlanan Abdullah Yildiz imzal
“Bosna’dan Cecenistan’a Islam’in Dirilisi” (s. 15 vd.) baslikli yazi, iimmet tahayyiiliinii
Bosna ve Cecenistan {lizerinden yeniden insa etmeyi amacglamistir. Genel olarak
degerlendirildiginde, ii¢ dergi de Bosna’daki soykirimi Batinin ¢ifte standardi, sekiiler-
insan haklarina dayali rejimlerin iflasi, BM nin etkisizligi ve emperyal isbirlik¢iligi
cergevesinde yorumlamistir. Ancak bu degerlendirmeler salt elestiriyle sinirli kalmamus;
ayni zamanda Islamci dayanismanin, sehadetin ve ahlaki sorumlulugun da alti
cizilmistir. Bu bir ¢esit “ahlaki hegemonya” iddias1 olarak bigimlenmistir. Bosna, bu
yoniiyle dergiler nezdinde hem acinin hem umut ve yeniden dirilisin semboliidiir. Savas,
sekiiler uluslararasi hegemonik sistemin Islam’a kars1 kurdugu tahakkiimiin bir tezahiirii
olarak okunmustur. Dergiler, bu krizi karsi-hegemonik bir seferberlik i¢in firsata
doniistiirmiis, Bosna’y1 iimmet bilincinin ve evrensel Islami hareketin insasi icin bir
mevzi savast alani olarak konumlandirmisti. Bu okuma, her ii¢ dergide de immet

merkezli diinya tasavvurunu pekistirmistir.

1990’1 yillarda yayimlanan sayilarinda Iktibas, Haksoz ve Umran dergileri,

sadece Arap cografyasina degil, Afrika’dan Orta Asya’ya uzanan genis bir Miisliiman
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cografya spektrumuna yayilan yazilariyla da dikkat ¢ekmektedir. Bu baglamda Somali,
Sudan, Iran, Afganistan, Tacikistan, Ozbekistan... iilkelerine yonelik ilgi hem
entelektiiel hem ideolojik boyutta yer almistir. Ornegin Somali, /ktibas ve Hakséz’iin
Amerikan emperyalizmine duydugu nefreti sahaya yansittigi bir vaka olarak One
cikmustir. Zktibas, Mart 1993 tarihli 171. sayisin1 “Pis Amerikal1..! Somali’de” ve Kasim
1993 tarihli 179. sayisini “Sisme Rambo’larin Somali’deki Sonu” gibi ifadelerle
kapaktan karikatiirize ederken; Hakséz Mart 1993 tarihli 24. sayisinda Ersin Acar’in
“Somali’de Intifada’ya Baslangic” (s. 4) yazis1 yer almistir. Somali’deki halk direnisini
“intifada”ya benzeterek somiirge karsiti direnisi kutsamistir. Bu durum, dergilerin
emperyalizm karsiti ideolojik pozisyonunun giincel krizler {izerinden nasil

giiclendirildigini de gostermektedir.

Sudan ornegi ise “Islam devleti modeli”ne dair umutlu bir okumanm alani
olmustur. Haksoz ve Umran, Hasan Turabi’ye genis yer ayirmistir. Hakséz’lin Haziran
1998 tarihli 87. sayisinda Sefer Turan’in “Sudan’da Yeni Anayasa ‘Hakimiyet
Allah’indir, ‘Egemenlik Halkindir’™ (s. 43 vd.) baglikli yazsi yer almig, Sudan’in
anayasa siirecini tartismustir. Ayni sayida “Hasan Turabi ile Demokrasi Uzerine” (s. 47
vd.) baslikli, bir roportaj ¢evrilmistir anayasal degisiklikler ve Islamilesme siireclerini
olumlu karsilamistir. Umran’im Mart-Nisan 1995 tarihli 25. sayisinda ise “Diyalog
Islami Bir Yiikiimliiliiktiir” (s. 57 vd.) baslikli Hasan el-Turabi’ye ait bagka bir réportaj
yayimlanmustir. Turabi dergiler igin Islamci miicadelenin sembolik ve &nemli bir

aktorudir.

Iran 6zelinde ise daha dikkatli ve cogulcu bir tutum 6ne ¢ikmustir. fktibas, Iran
devriminden ilhamla Iran’a dair haber ve yorumlara daha sik yer verirken; Haksoz gibi
dergilerde ise Iran’mn siyasal pratikleri —6zellikle Sii kimligi ve devletlesme sonrasi
tutumlari— daha elestirel bir baglamda tartisilmistir. Ancak her iki dergide de Iran’in

Islam diinyasina sundugu alternatif model olma kapasitesi ortak bir tartisma konusudur.
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Ote yandan Tiirkiye basminda Iran’in seytanlastirilmas: da tartisma konusu olmustur.
Hakséz Eyliil 1993 tarihli 30. sayisinda Ridvan Kaya’nin “Iran Tehlikesi mi? Siyonist
Propaganda mi1?” (s. 16) baslikli yazisina yer vermistir. Yazida Tiirkiye basininda
Israil’in &vgiiyle Iran’in ise diismanca yer alisi anlatilmustir. Tiirkiye’nin egemen
hegemonik giicleri hedeflenmistir. U¢ dergi de Iran’t ne sekilde konumlandirirsa
konumlandirsmn, Tiirkiye’de Iran aleyhtarligi baglaminda Iran destekli bir politika

liretmistir.

Suudi Arabistan, her ii¢ dergide de neredeyse istisnasiz sekilde elestirilmis;
Amerikan isbirlik¢iligi, Islam diinyasindaki yozlastirict etkisi ve Korfez Savasi’ndaki
tavri {izerinden mesruiyeti sorgulanmistir. Suudi rejimi, sistematik olarak Islam’in yoz

bir temsilcisi olarak konumlanmaistir.

Afganistan, ozellikle 11 Eylil 2001 sonrast donemde her ii¢ dergi icin de
cihadin, direnisin ve Bati karsitt miicadelenin yeniden tanimlandigi bir ilkeye
doniismiistiir. Umran’in Kasim 2001 tarihli 87. sayisinda yer verdigi kapsamli
Afganistan dosyasi yer almistir. Taliban’in ylikselisiyle birlikte ilgi yogunlasmus,
“lmmetin onurunu koruma” sOylemiyle c¢ercevelendirilmistir. Afganistan’daki direnis

Bat1 karsit1 bir metafora dontistiiriilmiistiir.

Orta Asya iilkeleri ise, Sovyetler Birligi’'nin dagilmasi sonrasinda Islamci
hareketlerin yeniden canlanabilecegi yeni zeminler olarak degerlendirilmistir. Jktibas,
Haksoz ve Umran’da bu donemde yayimlanan haber ve roportajlarda, bolge iilkelerinde
Islam’1n politik bir gii¢ olarak yiikselme potansiyeli ne ¢ikarilmis; ancak ayn1 zamanda
bu potansiyelin Rusya ve Bati destekli sekiiler elitler tarafindan bastirildigi
vurgulanmistir. Bu sdylem, Islam’in evrenselligini hatirlatma ve iimmet bilincini
giiclendirme ¢abasinin bir parcasidir. Kasim 1991 tarihli /ktibas’in 155. sayisinda “Orta

Asya’da Islam Korkusu” (48) baslikli haberde, Sovyet sonras1 Kazakistan, Kirgizistan
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ve Tacikistan temelli islamc1 hareketin yiikselisinden bahsedilmistir. Hakséz dergisinin
Kasim 1992 tarihli 20. sayisinda “Ozbekistan Hizbu’n-Nahda Emiri Hac1 Otaglu ile
Soylesi Kalbin ve Bir Ruhun Siyaseti” (12-13) baglikli c¢eviri bir rdportaj
yayimlanmigti.  ROportajin  temel vurgusu, Sovyet sonrasi bu Miisliiman

cumhuriyetlerde Islam’m politik bir gii¢ olarak biiyiimesine izin verilmedigidir.

Biitiin bu tematik yogunluk, aslinda s6z konusu dergilerin 1990’11 yillarda nasil
bir transnasyonal Islamcilik tahayyiiliine sahip oldugunu gozler dniine sermektedir.
Ummet sadece dini bir kavram degil; politik, cografi ve tarihsel olarak bir miicadele
zeminidir. Bu miicadele zemini, Bat1 karsit1 bir diinya tasavvuruyla, yerli isbirlik¢ilerin
teshiriyle ve Islami degerlerin merkeze alinmasiyla insa edilmistir. Bu da kendi
hegemonik projelerini kurmanin 6nemli bilesenlerinden biridir. Dergilerin bu tema
altinda gelistirdikleri sdylemler, alternatif bir tarihsel blok yolunda, ideolojik adimlar

olarak okunabilir.

Bu dergiler, Soguk Savas sonrasi sekillenen tek kutuplu diinya diizeninde islam
immetinin maruz kaldigi siyasal, askeri ve kiiltiirel tahakkiimii, aslinda kiiresel
hegemonyanin organik krizinin bir gostergesi olarak yorumlamis ve bu kriz karsisinda
immet merkezli bir karsi-hegemonik pozisyon kurmaya da yonelmistir. Bu sdylemsel
iiretim, devlet/devletler karsisinda bir cephe almaktan fazlasidir; kiiltiirel, ideolojik ve
ahlaki diizlemlerde alternatif bir riza insasina yonelen hegemonik bir projeyi temsil

etmektedir.

Sonug olarak, Iktibas, Hakséz ve Umran, Misliman cografyaya dair haber,
analiz ve sdylemlerinde Islamci dergiciligin epistemolojik ve ideolojik smirlarmni da
belirlemislerdir. Bu sinirlar; dayanismaci ama elestirel, romantik ama siyasi, tarihsel
ama giincel, duygusal ama analitiktir. Ummetin dirilisine dair umut, bu dergilerin satir

aralarinda degil, tam merkezinde yer almistir. 1990’11 yillarda yasanan tiim bu siiregler,
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dergilerin mevzi savasini, umutla birlikte hem acinin hem yeniden dogusun haritasi
olarak dokumustur. Bu harita, her satirtyla ortak bir hegemonik cagriyr temsil eder:

“Kiifriin karsisinda tek alternatif, immetin yeniden dirilisidir.”
3.1.3. islamcihgin Yol Ayrimi Temasi

1990’1 yillar, Islamciligin  déniisiim, ¢atisma ve yeniden konumlanma
donemidir. Hem Tiirkiye’de hem de kiiresel Olcekte siyasal ve toplumsal alanlarda,
Islamciligin yeniden bigimlendigi kritik bir esiktir. Bu dénemde Tiirkiye’deki islamci
hareket, devletle kurdugu iliskide, sistem i¢i siyasete katilimda, sivil-toplumsal
orgiitlenme ve ideolojik insa siirecleri baglaminda hem firsatlar hem de kirilmalar
yasamistir. Karsit bir hegemonya projesini hayata ge¢irme yolunda 6nemli ilerlemeler
kaydetmistir. [ktibas, Hakséz ve Umran dergileri bu tema kapsaminda; Islamciligin
hedeflerine, yontemlerine ve tahayyiil ettigi toplumsal doniisiime dair hem teorik hem
de pratik tartigsmalara zemin sunmustur. Hareketin ana bilesenlerinin sistem igi siyasetle
kurdugu iligki, Refah Partisi deneyimi, 28 Subat siireciyle yasanan hegemonik kirilma
ve ardindan gelen AKP’nin kurulus siireci, dergilerde ele alinmistir. Ayrica i¢ce doniik
elestiriler ve hareket i¢i hiziplerin pozisyonlanis1 gibi noktalar da bu doneme ait
¢dziimlemelerin ugrak noktalarindan olmustur. Boylelikle Islamcilik, tekil bir anlatinin
degil; catisan egilimlerin, stratejik farkliliklarin ve ideolojik yoOnsemelerin toplami
olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Hem bir mevzi savasi alan1 hem de her bir derginin kendi
hegemonik insa noktalaridir. Bu agidan bu tema, Iktibas, Hakséz ve Umran aracilifyla,
Islamc1 hareketin yalmzca disariya karst degil, kendi iginde verdigi miicadeleyi de

gostermektedir.

Umran’n Eyliil-Ekim 1993 tarihli 15. sayis1 “Sistemin Iflas1 Karsisinda Islami
Model Arayis1” kapagiyla yayimlanmistir. Kapak basligi her li¢ derginin ana fikrini

~d

tasimaktadir. Aym sayida Dr. Abdiilhadi el-Tazi’nin “Bati Kaynakli Diizenler I¢in En
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Biiyiik Tehdit islam Nizamidir” (1993: 40-41) baslikli réportajina yer verilmistir. Bu
roportaj, Islamcilik baglaminda kiiresel boyutta bir c¢agri olarak okunabilir. Metin,
Umran dergisinin 1990’11 yillardaki Islamcilik anlayisinin entelektiiel boyutunu ve
Islam birligi idealini nasil kurdugunu anlamak acisindan da 6nemlidir. RSportajda 6n
plana ¢ikan ii¢ ana nokta, bu tema baglaminda dikkat ¢ekicidir: 1- Islam {immetinin
birligi ve mezhepler arasi yakinlasma, 2- Bati kaynakli sekiiler diizenlerin Islam’a
diigmanlig1, 3- Islam nizaminin yeniden insasi ve tehdit algisi. E1-TAzi rdportajinda,
I[slam iimmetinin bir kriz déneminden gectigini belirtmis, bu krize ¢dziim olarak
entelektiiel liretimi, mezhepler aras1 diyalogu ve Batiya karsi biitiinlesik bir direnisi
Onermistir. Bu yaklasim, Umran dergisinin genel yayin ¢izgisiyle Ortlisen, uzlastirici
ama miicadeleci bir islamcilig1 yansitmaktadir. Ancak diger iki dergi i¢in mezhepsel
yakinlasma noktasinda ayrisma mevcuttur. Roportajda, her {i¢ derginin de ayn1 noktada
konumlandigi, komiinizmin ¢okiisiiyle birlikte Islam’m yeni “kiiresel tehdit” haline
gelisi vurgulanmistir. Bu gergevede Islam diinyasinda yasanan baskilarin, savaslarin ve
isgallerin arkasinda, Islam’in siyasal, toplumsal ve medeniyet diizeyinde potansiyel bir
alternatif teskil etmesinden duyulan kiiresel rahatsizlik yattig1 fikri de dergilerce sabittir.
Roportajda iimmetin birlik ¢agrist belirgindir. EI-Tazi, mezhepler arasi uyumu zorunlu
bir direnis stratejisi olarak tanimlamistir. EI-TAzi’nin Islam alimleri ve entelektiiellere
yonelik cagrisi ise derginin Islamcilign bir entelektiiel ve ahlaki insa siireci olarak
gormesiyle uyumludur. Roportajda vurgulanan “ilimle direnis” fikri, /ktibas ve Hakséz
i¢in sadece kismen gecerliyken, Umran’n 1990’lar boyunca iirettigi Islamc1 diisiince
hattin1 besleyen temel 6gelerden biridir. Sonug olarak bu réportaj, Umran’in Islamcilig
Bat1 karsiti, kiiresel, mezhepler {istii ve entelektiiel boyutu gii¢lii bir miicadele bigimi
olarak kurguladiginin tipik 6rneklerinden biridir. Roportajin icerigi, dergilerin islamci

hareketi yalnizca yerel siyasal krizlerin degil, diinya sisteminin ¢eligkilerinin de ¢dziim
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adresi olarak konumlandirma stratejisiyle tam uyum i¢indedir. Bu genis olgiide bir

“tarihsel blok” tahayyiiliiniin de ta kendisidir.

Eyliil 1990 tarihli fktibas dergisindeki Hugh Leach’e ait Islamc1 harekete iliskin,
“Bir Batili Goziiyle Fundamentalizm” (s. 28-29) baglikli yazinin c¢evirisine yer
verilmistir. Yazi bu tema baglaminda Islamci hareketlere iliskin bazi kavramlarin
tanimini, tarihsel bazi momentlerin 6nemini, Islamciligin 6nemli teorisyenlerini...
icermektedir. Yazinin merkezinde, Islam’in bir “hayat tarz1” oldugu vurgusu iizerinden
sekiiler-dinsel ayriminin reddi ve seriat-fikih ayriminin yeniden tanimi bulunmaktadir.
Bu vurgu, Iktibas cizgisinin temel karakteristigi olan Islam’in biitiinciil sistem olarak
ingas1 fikrini pekistirmektedir. Yazida yapilan siniflandirmalar (folk Islam, muhafazakar
Islam, modernist Islam ve fundamentalist Islam) ise klasik-modern, geleneksel-
yenilik¢i, devrimci-statiikocu ikilikleri iizerinden ilerlemistir. Bu ayrim, geleneksel
ulemaya yoneltilen elestirilerle birlikte; “radikal, okumus ve ¢agdas sorunlara ¢oziim
arayan yeni Islamei figiirii” ise yiiceltmektedir. Bu baglamda Leach’in metni, [ktibas’in
1990’1lar boyunca savundugu anti-modernist ve Bat1 karsitlig1 icinde yeniden lretilmis
“Islamc1 bir modernlesme” tahayyiiliine ortiilk bigimde hizmet etmektedir. Leach,
“fundamentalist” olarak adlandirdigi akimi; muhafazakarliktan ayirarak devrimci, hatta
modern bir hareket olarak tarif etmistir ve sosyal adalet, devrim, yoksullukla miicadele
gibi kavramlarla iligkilendirmistir. Diger yandan bu kavramlarin Batili tanimlarinin
reddi ile “Islamilestirilmesini” vurgulamstir. Bu, tam da Zktibas’in ve diger iki derginin
de Islam merkezli sdylemleriyle paralellik gostermektedir. Yazida dikkat geken bir diger
boyut, Islamciligin tarihsel koklerine yapilan referanslardir: ibn Teymiyye, Efgani,
Abduh ve gilinlimiizdeki Kutub, Humeyni, Seriati gibi figiirler birlikte ele alinmis; Sii-
Stinni ayriminin bu ideolojik ¢izgide “ikincil” olduguna isaret edilmistir. Son olarak
yazimin yapisinda ve siniflandirmalarinda, Islamciligin hem Batiya karst hem de

geleneksel Islam’a kars1 pozisyon alisinin alt1 ¢izilmistir. Bu cifte muhalefet, Iktibas’in
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Islamcihigi bir “islah” ve “inkilap” projesi gibi gérme bicimini aciklamaya da
yardimeidir: Ne sekiiler devletin islam dis1 hukuk diizeniyle, ne de taklitci-gelenekgi
Islam anlayisiyla uzlasan; koklerine dénerek modern bir sistem insa etmeye calisan bir
¢izgi. Haksoz ve Umran gevresi de benzer goriisleri paylasmakla birlikte, dergilerinde
de benzer yazilara rastlamak miimkiindiir. Ek olarak Efgani, Abduh, Kutub, Seriati gibi
isimlerin dergilerde konu edildigi sayilar da mevcuttur. Ornegin Hakséz’iin Subat/Mart
1994 tarihli 35-36. sayis1 “Cemaleddin Afgani Sorusturmasi” (1994) baglig: altinda,
Efgani’nin “Hicri 100. 6liim y1l doniimii” sebebiyle, hakkinda ¢ok sayida yaziya yer
verilmistir. Bu yazilar, Haksoz’iin bazi aragtirmacilara, akademisyenlere ve kendi
cevrelerine yonelttikleri sorular iizerinden kurulmustur. Ismail Kazdal, Diicane
Ciindioglu, Yasar Kaplan gibi isimler de yer almis ve Efgani’nin Islamci ideolojiye ve

miicadeleye katkilar ele alinmistir.

Iktibas Eyliil 1990 tarihli sayisinda, Alan Yaymnlar’nin Tiirkiye nin Sorunlari
dizisinden “Islami Hareket” (1990: 30-31) bashkli, Adnan Bostancioglu’nun bir
yazisma yer vermistir. Bu yazi, 1990’larin basinda Tiirkiye’de Islamci hareketin
gecirdigi dontlisiimii ikili bir yap1 i¢inde kavramsallagtirmistir: “geleneksel” ve “radikal”
Islamcilik. Yazi, dergilerin ¢izgisiyle uyumlu sekilde “radikal” Islamcilig1 entelektiiel
derinlige, anti-emperyalist potansiyele ve sistem dis1 bir muhalefet gelenegine
yerlestirirken; “geleneksel” Islamciligi statiikocu, devlet i¢i yerlesik bir giic olarak
tammlamistir. Metin, o6zellikle Iran Devrimi’nin etkisiyle yiikselen radikal Islamci
sOylemin Tiirkiye’ye yansimalarini degerlendirmistir. Ancak burada, mezhepsel
farkliliklar ve Cumhuriyet rejiminin laiklik mirasiyla bir sinirlama da séz konusu
olmustur. Tiirkiye’deki “radikal Islami hareket”, genclik ve entelektiiel cevrelerde
karsilik bulsa da yaziya gore heniiz sistem karsit1 bir alternatif tiretim kapasitesine sahip
degildir. Bu noktada metin, Tiirkiye’nin sosyal yapisinin ve ideolojik mirasinin Iran

modeline kapali oldugunun altim1 gizmistir. /ktibas bu fikri paylasan bir dergidir. Ote
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yandan “geleneksel” Islamcilik; ANAP iktidartyla kurdugu pragmatik iliski, devlet
icindeki kurumsal etkinligi ve tarikatlar aracilifiyla genis kitlelere erisimiyle
betimlenmistir. Bu vaziyet, “Tiirk-Islam sentezi” ideolojisiyle ozdeslestirilerek
elestirilirmigtir. Ayrica militarizm, sag-fasist refleksler ve Amerikanci egilimlerle
iliskilendirilmistir. Boylece yaz1 hem Jktibas’in hem Hakséz ve Umran’m 1990’1ardaki
sdylemiyle uyumlu bicimde, devlet iginde palazlanan muhafazakar sag ve Islamcilar ile
sistem karsiti Islamci muhalefet arasinda ideolojik bir mesafe kurmustur. Yazinin
sonunda “irtica” sOylemi iizerinden yiiriitiilen devlet soylemi elestirisi, radikal
Islamciligin kriminalize edilerek bastirilmasina kars1 bir uyaridir. Ayrica “fasist” olarak
nitelenen resmi ideolojinin teshiriyle tamamlanmistir. Kisacast metin, Tiirkiye’de
Islamc1 hareketi devlet ici muhafazakdr sentezlestirici hat ve sistem dis1 radikal
muhalefet hatt1 olarak ayristirmustir. Ikinci hattin heniiz gelisme asamasinda olsa da
diizen acisindan “asil tehdit” oldugu iddiasin1 savunmustur. Bu yazi, ii¢ derginin
cizgisinde sekillenen bir Islamci ideolojiyi hem kuramsal hem de politik diizlemde ifade

etmenin iyi 6rneklerinden biridir.

Temaya iliskin 6nemli baska bir ugrak, Hakséz dergisinin Mart 1995 tarihli 48.
sayisinda yayimlanan “Diizene Endeksli Islamcilik” bashkli yazisidir. Hakséz’iin
1990’larda sikga giindeme getirdigi elestirel Islamcilik sdyleminin en yogun
orneklerinden biridir. “Diizene endeksli Islamcilik” kavrami, Islamciligin miicadeleci ve
tevhidi 6ziinden saparak sistemle barisik, uzlasmaci ve devletin ihtiyaglarina entegre
olmus versiyonlarini tanimlamak i¢in kullanilmistir. Yazi, bu egilimin kisisellesmis ve
sembollesmis hali olarak Fethullah Giilen’i ve Giilen cemaati tarzi yapilanmalar sert
bigimde hedef almistir. Genel anlamda cemaatgilik elestirilmis; 6zelde ise Fetullah
Giilen, dergiler tarafindan kesinlikle onaylanmayan ve sevilmeyen bir karakter olarak
islenmistir. Ozellikle Iktibas ve Hakséz her firsatta elestirmistir. Ancak bu yazi, sadece

bir aktdriin veya cemaatin elestirisi degildir. Yazida, Islamciligin icinden ¢ikabilecek
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diizenle uyumlu varyantlarin, sistemin hegemonik yeniden iiretiminde nasil
aragsallastirildig1 analiz edilmistir. Bu baglamda, Islamc1 miicadele zemininin “seyh,
abi, hocaefendi” gibi hiyerarsik, mistik ve teslimiyet¢i figiirlerce temsil edilmesini
ideolojik sapma olarak nitelendirilmistir. Devletle kurulan “kutsayici” iliskiler, Amerika
hayranlig1 ve Kemalist figiirlere yonelik baglilik gosterileri ise yaziya gore tevhidi
cizgiyle acikca celismektedir. Haksoz, bu noktada Iktibas’la paralel bicimde Giilen
hareketini hem ideolojik hem de yapisal olarak sistemin parcasi ve islevsel aparati
olarak agik¢a kodlamustir. Her iki dergi de cemaatlesme egilimlerini Islami miicadelenin
otoriterlesmesi ve piyasalasmasi agisindan ciddi bir sorun olarak gormiistiir. Cemaatler,
tevhid eksenli bilin¢ten uzaklastiran, gelenekei, mistik ve ¢cogunlukla konformist yapilar
olarak ele alinmistir. Bu anlamda metin, Hakséz’iin devletgi-milliyetci Islam anlayisiyla
hesaplasma perspektifi dogrultusunda keskin bir hizalanma ve saflasma c¢agrisi
icermektedir. Yaz1 ayrica Refah Partisi’nin Giilen hareketine yonelik elestirisini de
tutarsizlikla suglayarak, “devlete sadakat” zemininde RP ile Giilen arasindaki mesafenin
goriindiigii kadar genis olmadigmmi savunmustur. Aslinda mevcut tarihsel blokun
ideolojik stirekliligini yeniden {ireten aparatlar olarak kodlanmislardir. Boylece, Haksoz
-ki Iktibas da aym diizlemdedir- sadece bir cemaati degil; Islamcilig1 sistem ici siyasete
entegre eden tiim pratikleri hedef tahtasina yerlestirmistir. Sonug¢ olarak bu metin,
1990’lar Tiirkiye’sinde Islamciligin diizenle kurdugu iliskiler, cemaatlesmenin ideolojik
sapmalar1 ve devletle barisik Islam anlayislari konusunda giiclii elestiriler iiretmektedir.
Metin, Islamcilik igindeki rakip hegemonya projelerini teshir ederken, hem yaz
baglaminda hem genel olarak bir hizalanma ve “saflasma” cagris1 yapmaktadir: Ya
sistemle uzlasarak “diizen i¢1” hale gelinir, ya da tevhit eksenli, ahlaki ve devrimci bir
mevzi savasi ylriiterek kars1 hegemonya insa edilir. Bu tema altinda diger cemaatlere ve

tarikatlara iligkin yazilara da rastlamak miimkiindiir.
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Mesut Karaghan’in Umran dergisinin Eyliill-Ekim 1995 tarihli 27. sayisinda
yayimlanan “Islami Cemaatler Yol Ayriminda” (s. 18 vd.) baslikli yazisi, 1990’lar
Tiirkiye’sinde Islamciligin gecirdigi déniisiimiin cesitli katmanlarmi sunmaktadir. Yazi,
Islamc1 hareketin cemaat formasyonlari iizerinden igine diistiigii agmazlar tartisirken;
bir kirilma anina, hatta “yol ayrimi”na isaret etmektedir. Karashan’in temel savi, Islami
cemaatlerin hem toplumsal tabanla iligskilerinde hem de siyasal sistemle kurduklar
iligkilerde ciddi bir smavdan gectikleri yoniindedir. Yazida, bu yapilar arasindaki
yontem, dil ve hedef farkliliklarinin belirginlestigi; sistemle “temas” kuran yapilarin
kendiliginden sistemin sinirlarina g¢ekildigi ve sdylemsel olarak doniigiime ugradiklari
vurgulanmistir. Cemaatlerin bir kisminin Islam’1 “devletle uyumlu” hale getirme gabast,
yazara gore sahih bir Islami durustan sapmadir. Bu caba, Hakséz ve Iktibas gibi
dergilerde de elestirildigi iizere, “diizene endekslenmis” bir Islamcilia evrilen cizgiyle
ortiismektedir. Karaghan’in yazisi, 6zellikle Giilen Cemaati gibi yapilar1 dogrudan hedef
almis, devlete eklemlenmis Islamci olusumlarin modern cemaatlesme bicimleri
iizerinden nasil apolitize edildiklerini elestirmistir. Bu noktada Iktibas’in “devletci,
sentezci, ehlilestirilmis Islam” elestirileriyle paralellik kurulabilir. Diger yandan yazinin
icinde Fetullah Giilen hareketine dair Tiirkiye’den baz1 sekiiler ve liberal
entelektiiellerin olumlu degerlendirmelerine yer verilmis, bu da yazar tarafindan agik

bi¢cimde elestiri konusu yapilmistir:

“Koktendinci” (1) akimlara ve RP’ye kars1 caresizlikten kivranan ¢evrelerin mal bulmus
magribi gibi atildiklar1 Fethullah Hocaefendinin anlayisina ve etkinliklerine iliskin
Ovgiiler son derece genis bir yelpazede, birbirinden hayli farkli zihniyete sahip
gevrelerden ortak bir séylem halinde yiikseliyordu. Bunlarin en ilginglerinden bir tanesi
de Hocaefendinin Zaman gazetesine verdigi ve Ufuk Turu bashgiyla tefrika edilen
miilakatina iliskin Prof. Toktamis Ates’in sOyledikleriydi: “Saymn Giilen’in Tiirkiye
Misliimanlig1 yaklagimi, yillardan beri benim de yazarak, konusarak savundugum bir

yaklasimdir. Aym1 goriigii paylagmaktan son derece mutlu oldum. Ayrica bu ‘Tur’da
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birlikte dolasirken, birgok noktada benzer duygular iginde oldugumu memnuniyetle

gozledim” (Karagahan, 1995: 20-21).

Toktamis Ates, Hasan Cemal, Atilla {lhan gibi isimler 6rnek olarak sunulmustur.
Karagshan, Fetullah Giilen’in sistem i¢i bir figiir olarak one ¢ikarildigini ve bu durumun
bazi “aydinlar” tarafindan agik¢a desteklendigini vurgulamistir. Bu isimlerin goriislerini
ise Islamciligin evcillestirilmesi ve sistemle uyumlastirilmas1 ¢abasi olarak gdrmiis ve
bu tavri sert bir bigimde elestirmistir. Ote yandan baz1 Islami cemaatlerin, ABD’ye veya
Bat1 diizenine eklemlenmeye agik duruslar1 da tepkiyle kaleme alinmistir. Yazi hem
yerel hem kiiresel baglamda anti-post-Islamci bir refleks tasimaktadir. Bu yazi, 1990’lar
Tiirkiye Islamciligmin sadece devletle ya da sistemle degil, kendi i¢indeki hiziplerle,
egilimlerle ve stratejik yonelimlerle de hesaplasmakta oldugunu acik bicimde ortaya
koymaktadir. Islamcilarin kendi aralarindaki yontem, hedef, dil ve cemaat anlayist
konusundaki ayrismalarina dikkat ¢ekmistir. Devletle iliski kurma bi¢imi {izerinden
yasanan ayrismalar, Islamci miicadele yontemine dair farkliliklar, gizli hedef ve
hesaplara dair elestiri gibi noktalar “i¢ ¢atisma” ya da “i¢ hesaplagsma” veya yon arayisi
seklinde de okunabilir. Iktibas, Hakséz ve Umran da bu catismalarin birer tarafi

olmustur.

1990’1ar boyunca elestirinin hedefinde Refah Partisi de sikca yer almstir. Iktibas
ve Hakséz RP’nin ve Necmettin Erbakan’in tam karsisinda konumlanmis olmakla
birlikte, Umran elestirel bir tutumunu kaybetmeden destegini de esirgememistir. Iktibas
RP i¢in “Miisliiman Demokrat Parti”, “Islah Edilmis Milliyet¢i Refah Partisi”, “Hak ve
Batilin Erbakancas1” gibi yakistirmalar yapmus (Zktibas, 1996: 5-6) ve “rejimin RP ile
RP’ninde rejimle temelde bir sorunu yoktur. Buna ragmen RP’ye soguk bakiliyorsa,
bunun baslica nedenleri; RP tabaninda, parti yoneticilerini dahi kaygilandiran
kontrolden ¢ikmast muhtemel cevrelerin verdigi rahatsizlik ve sistemin su anda RP

hiikiimetine gerek duyacak endiselerinin bulunmamasidir” ([ktibas, 1996: 5) ifadeleri
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kullanilmistir. Ayrica RP’yi laik-Kemalist diizene kars1 mecbur savundugunu ileri siiren
Islamcilara da tepki gdstermislerdir. RP’nin 24 Aralik 1995 segimlerinden birinci parti
cikmasi da Iktibas ve Haksoz icin herhangi bir olumlamay1 beraberinde getirmemistir.
Umran ise se¢im sonuglarinin beklentinin altinda kaldigim1 ve Miisliimana yakigir
ilkelilikte davranilmasi gerektigi konusunda wuyarillar igeren bir dille zaferi

reddetmemistir:

Refah Partisi’nin gerek liderliginin gerekse kadrolarinin zihinsel kirlenmeye karsi tam
da su donemde daha da teyakkuz halinde bulunmalar1 gerekir. Secimden once “batil”
ilan edilenlerin segimden bir gin sonra “sitten ¢ikmis ak kasik” olarak
vasiflandirilmalari, partinin 6nde gelen kadrolarinin adeta pahasina olursa olsun iktidara
gelme Ozlemiyle yanip tutusan kimselerle dolu oldugu imajinin verilmesi, mezkir
endiselerimizi kuvvetlendirmekte ve bu kardeslerimizi uyarma vazifesinin bizler igin

vecibe haline gelmeye bagladigini diisiindiirmektedir (Umran, 1996: 47).

Umran RP’ye ve Ozellikle Recep Tayyip Erdogan’a destegini cesitli yazilar
araciligiyla hep gostermistir. Ornegin Ocak-Subat 1994 tarihli 17. sayisinda yayimlanan
“Terorist Medya RP’ye Kars1!” (Umran, 1994: 40) baslikli yazi, Refah Partisi etrafinda
sekillenen medya ve devlet odakli kusatmay1 konu edinmistir. Yazida donemin siyasal
atmosferiyle Islamci hareketin kitlesel yiikselisi arasindaki gerilim oldukga belirgindir.
Yazida, 1990’larin basinda Refah Partisi’nin hem secim basarisiyla hem de kitlesel
mobilizasyonuyla yakaladig: yiikselise karsin, Tiirkiye’deki hakim medya organlarinin
partiyi nasil sistematik bigimde kriminalize ettigini rneklerle anlatmigtir. Ozellikle 27
Mart 1994 yerel se¢imlerinden RP’nin 6nemli kentleri alarak ¢ikmasi ve partiye yonelik
terorle iliskilendirme cabalar1 yazida sert bir dille elestirilmistir. Yazida RP’ye yonelik
yapilan haberlerin “terdrle iliskilendirme” stratejisi vurgulanmis ve bunun da 6zellikle
merkez medya tarafindan organize bi¢imde yiiriitiildiigii one siiriilmistiir. Nitekim

yazida RP savunulurken, onun “rejimle catisan” degil, “mevcut diizenin agmazlarin
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gosteren” bir aktor olduguna dair giiclii bir anlati kurulmaktadir. Bu anlatt Umran’in
genel yaklasimiyla tutarlidir: Umran’daki s6z konusu yazi, RP’ye doniik medya
saldirisini teshir ederek, Islamci hareketin kamusal goriiniirliigiinii ve siyasal temsil
cabasini savunma altina almaya ¢aligmistir. Fakat bunu mutlak bir destekle degil, daha
cok “mazlumlastirma” retorigiyle yapmustir. Diger yandan Recep Tayyip Erdogan’a
iliskin medyada ¢ikan haberler ayrica hedef alinmistir. Umran Ekim 1998 tarihli 50.
sayisinin kapak dosyasi olarak da Erdogan yer almistir. “75. Yilinda Cumhuriyet”
gondermesi igeren, Recep Tayyip Erdogan’in fotografinin da oldugu, “Gevsemeyin,
Uziilmeyin Inaniyorsamz Ustiinsiiniiz” mansetinin yer aldig1 bir kapakla ¢ikmistir. Ayn1
sayida Ekrem Ozkaya’ya ait “Bu Sarki Bitmeyecek” (1998: 12-13) baslikli yaz1 yer
almis ve metin “gorelim Mevla neyler, neylerse giizel eyler. Seni seviyoruz ayakta
duran adam, miisterih ol” (s. 13) sozleriyle bitirilmistir. Ayrica ayni sayida Erdogan’in
yargilandig1 davadan ¢ikan hapis cezasi, “Yolun Acik Olsun Baskan” (Umran, 1998: 9
vd.) baslikli destek yaziyla duyurulmustur. Benzer, olumlayan igeriklere diger iki
dergide rastlanmamistir. Bu durum Umran dergisinin hegemonik projesinin diger

dergilerle ayristig1 en belirgin noktadir.

Iktibas ve Haksoz icin RP ve 6ne ¢ikan isimleri birer “hayal kirikligidir”.
Ornegin Necmettin Erbakan ve savlar1 hep elestirilmistir. /ktibas’m Nisan 1992 tarihli
160 sayisinda Cumhuriyet gazetesinden “Erbakan’in Gezisi ve ABD’nin Tiirkiye’ye
Bakis1” (1992: 44) bashkli yazis1 alintilanmistir. Bu yazi hem [ktibas’in alinti

tercihlerini hem de Erbakan’a bakigsin1 resmetmektedir:

Refah Partisi lideri Erbakan’in gecen hafta gergceklesen Amerika ziyareti sirasinda bir
kez daha onaya c¢ikt1 ki Tiirkiye’de ‘irtica’ nin temsilcisi diye bakilan kisiler, aslinda
diger Islam iilkelerinin koktenci liderleriyle bir araya geldiginde o kadar ‘irticact® gibi
goziikmiiyor. Bir yanda tiril tiril lacivert lakim elbisesi, kravatl, nezaketi ve Batiy1

Batil1 bir yaklasimla elestiren Erbakan, 6biir tarafla mantolu, takkeli, retorigi birakip bir
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tiirli sadede gelemeyen Arap, Malezyali, Pakistanli Islamci liderler ordusu. Bat,
Islame1 Tiirklerin o kadar ¢ok icine niifuz etmis ki bunu sdkiip atmalar1 gii¢. Erbakan,
gerek heyet baskani olarak temaslar1 sirasinda, gerek yaptigi konusmalarda Batiy1
Islam’a kars1 cifte standart uygulamakla sugladi; ama bunu yapici bir sekilde ifade
etmeye gayret gosterdi. Hatta zaman zaman Amerika’yr 6vdii. Washington’da 6zenle
altim ¢izdigi mesaj suydu: “Bati, Islam’dan korkmamalidir.” Batida da gergekten
Islam’dan telli bir korku vardir. Ama “Bati diinyas:1 islam’a diisman” diye bir vehme
kapilacak 6lciide de degildir. Ozellikle Tiirkiye Islam’1 Batinin su giinlerde gozdesidir

(Cumhuriyet, 1992: 44).

Yazi, Iktibas’in Erbakan’1 ve Milli Gériis’ii Islam’m gercek temsilcileri olarak
gérmeyisini somutlastirmistir. Aym1 zamanda bu “sahteligin”, Bati1 yanlisi, “Islam
diisman1”, Kemalist veya sol yayinlarca da bilindigini de islamcilara iktibas etmistir. Bu
durusu Haksoz de paylasmistir. Ancak 28 Subat 1997 muhtirast ise {i¢ dergi i¢in de
kabul edilemez bir hamledir. Bu noktada da Iktibas ve Hakséz igin bir RP desteginden
ziyade, rejimin karakteri ve darbecilik anlayis1 6n plana ¢ikarilmustir. fktibas’in Mart
1997 tarihli 219. sayis1 “Uyart RP’ye Degil Miisliimanlara” kapagiyla ¢ikmistir. Giris
yazisinin bulundugu “Selam ile” kdsesinde Zktibas, “‘Apoletli Medya’nin, kendilerine
verilen emirler dogrultusunda giindem (kaos) olusturmasi neticesi, ‘Kitab-1 Miibin’i
arkalarina atan Misliiman (!) toplum iki tank ve {li¢ asker sapkasi goriince ‘mahser’
sagskinligini yasiyor” (1997: 2) ciimleleriyle askeri miidahaleden sorumlu tuttugu
medyay1, 28 Subat’a sasiranlar1 ve dolayli bir bi¢imde Erbakan’1 elestirmistir. “Yorum”
boliimiinde dergi, “Tank Sesleri Arasinda Rejimin Kimligi ile Ilgili Tartismalar” (1997:
3) bashikhi elestiri ve degerlendirme yazisinda “jakoben laik rejim” ve “basiretsiz,
stratejisiz RP” sorumlu tutulmustur. Dahast Ahmet Altan’in Yeni Yiizyil gazetesinde

yazdig1 su satirlart da “aklin yolu bir” yorumuyla paylasmistir:

Seriat talepleri yalandi. Seriat taleplerinin dile getirilmesi nedeniyle darbe olacagi da

yalan. Karisim1 orduevine bile sokamayan, Susurluk’taki rezalete karsi patlamis bir
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ofkeyi yanlis politikalar izleyerek kendi iizerine ¢ekecek kadar ferasetsiz, dort tank
gordii mil bir ¢Op sepeti gibi ortaya doktligii demagojileri aym siiratle yiyip yutan 1slak

dudakl1 bir politikacinin haddine mi diismiis Seriat getirmek (1997: 4).

Iktibas aym sayisinda orduya iliskin olumsuz yorumlar tasiyan haberleri ve yine
RP’yi hedef alacak sekilde sectigi basliklar1 paylasmistir. 28 Subat ile ilgili /ktibas, RP
ile dayanisma gostermemis, aksine “ABD’nin bile rahatsiz olmadig1” bir Parti olarak,

bu siireci Miisliimanlara yasatmasina 6fkelenmistir.

Haksoz’{in Mart 1997 72. sayis1 “Darbe Tehdidi Diizenin Tiikenmislik Ilanidir!”
kapagiyla cikmistir. 72. sayisinda yer alan “Yalancinin Mumu Darbecilerin Korkusu”
(1997: 1) bashikli Haksoz imzal yazida “Gectigimiz ay bir kez daha postal kokusu

ortalig1 sard1” sozleriyle 28 Subat elestirilmis,

Son siyasi gelismeler yine gosterdi ki bu koku, Tiirkiye’nin demokrat ve laik geginen
aydin, biirokrat, sermayedar takiminin en ¢ok hoslandig1 kokudur. iki de bir giindemi
saran ve sistemin savunuculari arasinda askeri kanadin oncelikli konumunu pekistiren
bu nahos kokunun mevcut sistemin kokusmuslugundan kaynaklandigi ise giin gibi
agikardir. Tirkiye’de sistem, yalan ve baski temeli iizerinde kurulmustur. Yalanin
kaynagi, kurulu diizenin sahibi bir avug azinliktir. [...] RP kurmaylari, tarihin 6nlerine
¢ikarttigr bu altin firsati tepip Susurluk olaymi giindemden diisiirmeye ¢alisti. Iste
egemenleri simartan da bu tutum oldu. Ordu Susurluk batakligindan {izerine bulasan
kara camuru &rtmeye calisirken, bu batakliga en fazla tepki gostermesi gereken islami
kesimi darbe tehditleriyle sindirmeye ve kendi konumunun tartigilmazligini ilan etmeye

bagladi (1997: 1).

Dergide 28 Subat’a iliskin on adet yazi yayimlanmistir ancak bu yazilarda RP
destegi gormek zordur; daha ziyade sistem ve rejim elestirisi iizerinden kurulmustur.
Haksoz Mayis 1997 tarihli 74. say1 yine siirece iligkin olmus ve “Genelkurmaydan

Savas Brifingi Oncelikli Hedef Islam” kapagiyla ¢ikmistir. Sonraki sayilarda da ayni
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etkiyi hem Iktibas hem Haksoz hem de Umran ig¢in gérmek miimkiindiir, ¢iinkii
MGK’nin 18 maddelik bildirisinde imam hatipler, basortiisii, egitim sistemi gibi

Islamcilar1 yakindan ilgilendiren konular yer almistir.

Umran Nisan-Mart 1997 36. say1 “Ordu Uzerinden Siyaset ve Postalperver
Demokratlar” kapagiyla ¢ikmistir. Derginin bu sayisi neredeyse sadece 28 Subat
elestirilerine ayrilmistir. Diger iki dergide oldugu kadar RP elestirisi bulmak zordur ve
Umran imzal yazida RP magdur gosterilmistir. Derginin yazarlarindan Burhanettin Can

stirekli elestirdigi sistemden medet umarak, su sozlerle tepki gostermistir:

Kamran Inan’in deyisiyle bugiinkii kavga, Bat1 ve ABD’ye HAYIR diyebilenlerle,
EVET diyenlerin kavgasidir. Bu kavga, her gecen giin toplumun degisik katmanlarin1 da
icine ¢ekerek bilyiiyecektir. Gerek Kamran Inan gerekse Cumhurbaskani Demirel, biitiin
bu gercekleri goren, bilen ve yasayan insanlar olarak, bugiin ¢ikip konusmali,

komplolari ve kurucularini ifsa etmelidirler. Bu tarihi bir gérevdir (Can, 1997: 5).

Abdullah Yildiz “Gegmisten Giiniimiize Hak-Batil Kavgasi ve Inananlar
Sindirme Operasyonlar1” (1997: 19-23) baslikli yazisinda biitliin sorunu “laik yobazlik
ve Islam diismanhg” etrafinda kurup, cesitli ayetlerle acgiklamistir. Abdurrahman

Emiroglu’na gore ise meselenin 6zl sudur:

Yillardir bu iilkede s6z sahibi olan, ekonominin kaymagimi yiyen, siyaseti, basini,
yayim, kiiltlirli, sanat1 hep kendi tekelinde goren, halkim hep giidiilmeye mahkim bir
“somiirge ahalisi” gibi kiiglimseyen, Miisliimanlar1 “pis zenciler” (!) konumunda gdren
ekabir ve zadegan takimi, bir seylerin ellerinden gittigini gérmenin lrkiintiisii ve telasi
icindedirler. Miisliimanlarin son yillarda her alanda “biz de variz” diyerek seslerini
yiikseltmeleri, yillardir devletin ve milletin kanimi emerek semirenleri korkutuyor.
Adamlar1 hafakanlar basiyor: “Nasil olur da sakalli, ¢arsafli, ciippeli insanlar, agz1 ¢corba
kokanlar bizi yonetmeye kalkar? Ne hakla sirketler, holdingler kurarlar? Ilkel egitim

yuvalart olan IHL’lerden nasil Tiirkiye birincileri ¢ikar? Nasil? Nasil?” Demokrasi
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havariligini, hosgorii edebiyatin1 kimseye birakmayan yari-aydinlarimiz, her nedense
Miisliimanlar s6z konusu olunca kiiplere biniyorlar ve onlar1 bir kasik suda bogmak
istiyorlar. Escinsellere, travestilere, Yehova Sahitlerine, PKK’ya gosterdikleri anlayis ve
hosgoriiyii Miislimanlardan esirgiyorlar. Baglarnn sikisinca da hemen “postallara”
sartliyor, darbe riiyalar1 goriiyor ve her aksam “tank sesleriyle uyanmak” iizere

yatiyorlar yataklarina (1997: 35).

Umran’da 28 Subat’a iliskin bagka yazilarda yer almaktadir, ilerleyen yillarinda
28 Subat sayilar1 da cikarmistir ve genel degerlendirmeleri yukaridaki oOrnekler
cercevesinde olmustur. Ancak Ali Bayramoglu “Siyasal Iktidar ve Ordu Iliskileri”
(1997: 39-44) baglikli yazisinda “asil Onemli mesele, ordu ve siyasi karar
mekanizmalarinin yeniden tanimlanmasi meselesidir” (s.44) diyerek 1990’lar ve sonrasi
adina onemli bir noktaya deginmistir. Ayni sayida Fikret Bagkaya’nin baska bir mecrada
yayimlanan “TBMM Neye Yarar?” (1997: 78-79) balikli yazisina yer verilmistir.

Baskaya’nin su sozleri Jessop’in “devlet akli” ile de kesismektedir:

Tiirkiye’de parlamento, halk siniflarmin geleneksel hékim sinifla miicadelesi sonucu
olusturulmus bir kurum degildir. Tam tersine, somiirgeci-emperyalist baski ve yayilma
sonucu varligin1 ve iktidarin1 koruyup silirdirmek isteyen geleneksel hakim sinifin
kitleleri manipiile etmek igin olusturdugu bir kurumdur, bu niteliginden otiirii de
demokrasinin degil totaliter rejimin bir kurumudur. Asil iktidar ordudadir ve bu hep dyle

olmustur (Baskaya, 1997: 78-79).

Tiim bu yaklasimlar, Islamcilik ve Islamci hareketin 1990’lardaki kirilma
anlarindan biri olan 28 Subat siireci karsisinda {i¢ ayr1 pozisyona boliindiiglinii
gostermektedir: [ktibas’ta uzlasmaci siyasal Islamciliga, radikal bir itiraz ve mesafe;
Hakséz’de hem sisteme hem de Islamci hareketin zayifligia yonelik igerden sert bir
Ozelestiri; Umran’da ise elestirel ama daha empatik bir durus. Bu baglamda 28 Subat

siireci askeri bir miidahale olmasmin yaninda, aym zamanda Islamciligin yoniinii,
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taktiklerini ve temsil kapasitesini tartismaya agan ideolojik bir doneme¢ olarak da
kodlanabilir. Yazilarda sadece laikligin veya askeri vesayetin degil, islamc1 hareketin
kendi i¢indeki doniisiimiiniin de tartigma konusu yapildig1 goriilmiistiir. Bu yoniiyle 28
Subat, Islamcilar/dindarlar icin bir siyasal baski dénemidir ve Islamcihigin kimlik,
yonelim, gelecek tahayyiiliine dair igsel bir hesaplagsma alani haline de gelmistir.
Nihayetinde 28 Subat devletin hem zor aygitiyla hegemonya kurma c¢abasi hem de
Islamcilar1 bir yandan birlestiren 6te yandan ideolojik par¢alanmishigmin acgiga ¢iktigi,
karsi-hegemonik bir projenin tutarliligma dair smav alanidir. Bu yoniiyle siirec,
hegemonik yeniden diizenlemenin ve karsi hegemonya krizinin eszamanli olarak

yasandigi tarihsel bir momenttir.

28 Subat dergiler agisindan rejime ve orduya yonelik elestirilerin, uzunca bir
siire kesintisiz devam etmesine ve sonraki yillarda da sik sik kaleme alinmasina neden
olmustur. Bu siire¢ RP’nin kapatilmasi, Fazilet Partisi’nin ve sonrasinda Adalet ve
Kalkinma Partisi’nin kurulmasi, nihayet 2002°de AKP iktidarina varan bir dénemectir.
Umran Mart 2001 tarihli 79. sayis1 “FP’de Taraflarin Tarihi Sorumlulugu” kapagiyla
cikmigti. FP’nin kapanma tehlikesi altinda olmasi ve bolinme ihtimali konu
edinilmistir. Yildirirm Canoglu’nun “FP’de Vurusanlarin Tarihi Sorumlulugu” (s.3-10),
Abdullah Yildiz’in “Fazilet Partisi Boliinme Tuzagma Diismemeli” (s.11-14) ve Ismail
Kazdal’m “Anadolu Insam Kimlik Bulup Uyanabilir mi?” (s.15-22) bashkli yazilar
yayimlanmistir. Yazilarin ortak temasi, Fazilet Partisi icinde yasanan gerilimlerin temel
sebebini agiklama ve 28 Subat “projesinin” Milli Goriise yonelik bir “bol ve yonet”
stratejisi oldugu yoniindedir. Bu baglamda, kapatma davasinin uzatilma sebeplerinden
birinin de partide boliinme sancilarin var olmasi, bolinmeden kagmilmas: gerektigi
cergevesindedir. Dergi Milli Goériisiin yasadigr bunalimi dnemsemis, pes pese birkag
sayida yogun yer vermistir. Umran Temmuz 2001 tarihli 83. sayisinda ise Fazilet

Partisinin kapatilmasim1 ele almistir. Bu sayida hayli ilging olan sey FP’nin
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kapatilmasina neden AB’nin sessiz kaldig1 yoniindeki sikayettir: AB diismanlig1 ve yok
sayma siyaseti, AKP iktidarina dogru yol alinirken Umran’da degisime ugramaya
baslamistir. Ayn1 sayida Cevat Ozkaya’nin “Sistemin ‘Istikrar’ Arayis1 ve FP’nin
Kapatilmas1” (s.4-6) baglikli yazisinda yenilikgiler ele alinmis, yaptiklar: elestiriler hakl
goriilmiis ancak bunun “illa bir ayrilig’” gerektirmedigi yOniinde uzunca
degerlendirmeler yapilmistir. Erdogan’in anketlerde dnde olmasi, sevilmesi, sempatiyle
kargilanmas1 oya doniismeyebilir, uyarisinda bulunulmustur. Bu noktada Umran,
gelenek¢i ve yenilik¢i kutuplasmasini herhangi bir tarafi savunmaksizin, Islamci
siyasetin pargalanmasinin sistem agisindan islevsel, Miisliimanlar agisindan ise yikict
olacagma dikkat cekmistir. Dergi hem siyasal tecriibenin hem de Islamc1 durusun zarar
gormemesi i¢in FP’nin biitlinliglini korumasi1 gerektigini vurgulamistir. Umran
AKP’nin kurulus siirecini ihtiyatla izlemis ve heniiz bir kutlama havasina se¢im
sonuclarina kadar girememistir. Bu ihtiyatl izleyicilik tutumu, Kasim 2002 seg¢imleri
sonrast Umran’m 100. sayisinda “Halkin Iktidar Yiiriiyiisi” kapagiyla yaptig
kutlamaya evrilmistir. Bu baslik, Erdogan liderligindeki AKP’nin bir “taban hareketi”
olarak iktidara yiiriidiigli tezine yaslanmakta; AKP’yi 28 Subat sonrasi halkin cevabi
olarak konumlandirmaktadir. Ancak bu kutlama, elestirel sorular1 tiimiiyle

bastirmamaistir.

Bu noktada Iktibas ve Hakséz dergileriyle keskin bir fark ortaya ¢ikmaktadr.
Iktibas, 2002 segimlerinde AKP’nin basarisini bir “ABD miihendisligi” olarak
resmederken; Haksoz, bu zaferi “28 Subat Projesinin Se¢im Maglubiyeti” olarak
kutlamistir. Umran, bu iki ¢izgi arasinda, daha once kosullu destek verdigi Milli
Goriig’lin yeniden iiretimi olarak gordiigii AKP’yi selamlamis, halk destegini dnemsese
de sistemle iligkilenme bi¢imine dair c¢ekincelerini ilk yillarda elden birakmamustir.
Islamc1 hareketin sistem ici doniisiimii [ktibas ve Hakséz igin bir imkan degil,

Miisliimanlarin smavi iken; Umran’nin bakis ag¢ist bu kadar umutsuz olmamuistir. Siirec

271



dergiler icin iktidar ile Islamci/Miisliiman kimlik arasindaki gerilimi ¢dzmek yerine

derinlestirmistir.

Nihayetinde bu tema, Gramsci’nin hegemonya kurami baglaminda
degerlendirildiginde, 1990’lar Tiirkiye’sinde Islamci1 hareketin dergiler araciligiyla
yiiriittiigii ideolojik miicadele, sadece mevcut egemen blokla degil, ayn1 zamanda kendi
icindeki soylemsel yonelimlerle de ¢ok katmanli bir mevzi savasina gotiirmektedir. Bu
donemde Iktibas, Hakséz ve Umran gibi yaym organlar, Islamcilig1 yekpare bir yapi
olarak degil; devletle kurulan iliskiden mezhepsel ¢esitlilige, siyasal temsilden
entelektiiel pozisyona kadar genis bir yelpazede tartismaya a¢gmis, alternatif bir tarihsel
blokun entelektiiel zeminini 6rmeye calismislardir. Bu dergiler, hakim sekiiler-Kemalist
hegemonyanin ¢oziilme anlarinda, karsi-hegemonik bir riza {iretimini miimkiin kilacak
sOylem aglari, simgesel kodlar ve kolektif 6zne tasavvurlar1 gelistirmis; boylelikle
ideolojik iktidarin yalnizca devlet aygitlariyla degil, sivil toplum diizleminde de yeniden
retildigi Gramscian Onermeyi dogrular big¢imde islev gormiislerdir. El-Téazi’nin
Umran’daki réportajinda goriildiigii {izere, “iimmetin birligi” ve “Islam nizaminin
yeniden insas1” cagrisi, yalnizca bir ideal degildir; hegemonik bosluklar1 kolektif bir
bilingle iiretme cabasidir. Benzer sekilde, Haksoz’deki “diizene endeksli Islamcilik”
elestirisi veya Iktibas’in sistem igi uzlasmaci egilimlere karsi aldigi net pozisyon,
AKP’ye yaklagimlar... hegemonya miicadelesini sadece digsal bir catisma olarak

kurmadiklarinin da gostergesidir.
3.1.4. Kimlik, Toplum ve Sivil Alan

Bu tema organik kriz baglaminda biiyiiyen bir hegemonya krizi alanidir: Islamci
entelijansiya, devletin ideolojik liderligine meydan okurken, kimlik meselesini karsi-
hegemonik bir kiiltiirel miicadele alan1 olarak yeniden kurmustur. 1990’lar, Tiirkiye’de

siyasal-toplumsal kimliklerin keskin bi¢imde goriiniirliik kazandigi, devlet ve toplum
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arasinda yeniden tanimlanan gerilimlerin kamusal alanda yogun bi¢cimde yasandigi bir
donemdir. Bu yillar, sadece makro Olcekte siyasal doniisiimlerle degil; ayn1 zamanda
mikro Olcekte kimliksel kirilmalar, kiiltiirel ¢atigmalar ve sivil alanin genisleme
cabalartyla da belirlenmistir. Genel olarak post-modernizmin ve kimlik miicadelelerinin
yiikselise gectigi bir siirectir. Islamc1 dergiler bu agidan da kimliklerin yeniden ingasini
ve alternatif bir sivil alan tahayyiiliinii tartismaya agan mecralar haline gelmistir. /ktibas,
Hakséz ve Umran gibi Islamci siireli yaymlar; bu donemde Kiirt meselesinden
Alevilige, kadin kimliginden tesettiire, egitim politikalarindan 6grenci hareketlerine ve
sivil toplumun tesekkiiliine uzanan genis bir yelpazede metinler iiretmislerdir. 319 yazi
ile en ¢ok metin yayimi Hakséz’dedir. Bu dergiler icin kimlik meselesi, genis acili bir
temsiliyet sorunu olmustur. Yani ideolojik konumlanmanin, immet tasavvurunun ve
toplumsal doniigiim tahayyiiliiniin merkezi haline gelmistir. Bu tema altinda incelenen
metinler, Tiirkiye’de resmi ideolojinin disladig1 yahut bastirdigi kimlik formlarinin

Islamci perspektiften nasil degerlendirildigini ve nasil yansidigini ortaya koymaktadir.

1990’lar boyunca Kiirt meselesi, Islamci1 cevrelerin ve yaynlarin kimlik
siyasetiyle yiizlestigi en yakici alanlardan biri olmustur. /ktibas, Hakséz ve Umran
dergileri, Kiirt meselesine yonelik farkli konumlanislar sergilemisse de Islami bir ilke
arayisinda olmuslardir. Diger yandan devlet¢i ideolojilere mesafe alma iradesi ortak
zemin olarak 6ne ¢ikmistir. Dergilerin tiimii, Kiirt sorununu salt bir etnik ayrilik¢ilik ya
da giivenlik meselesi olarak degil, ayn1 zamanda iimmet bilincini par¢alamaya doniik bir
emperyalist strateji olarak okumustur. Dolayistyla dergiler, sorunun ¢dziimiinii Islami
bir birlik ve tevhidi siyasal biling g¢ercevesine yerlestirmistir. Hakséz dergisi, Kiirt
sorununu en ¢ok ele alan ve sistematik sekilde isleyen bir konum edinmistir. 1992’den
itibaren diizenli olarak yaymmladigi yazilarla meseleye Islamci bir perspektif de

kazandirma cabasi belirgindir. Haksoz’iin Ocak 1992 tarihli 10. Sayida Resul Bozyer’in
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“Miislimanlar ve Kiirt Sorunu” bashkli yazisi 6rnek olarak incelenmistir. Yazida

Bozyer sorunun nedenini su temele baglamistir:

Artik “Kiirt Sorunu”, Tiirkiye giindeminin agirlikli boliimiini olusturmaya basladi.
Sorunun, PKK terorii, Kiirt irk¢iligl, feodal yapt carpikligi ve ekonomik olarak geri
kalmiglik, bolge devletlerinin tahriki ve emperyalizmin bolgeye yonelik politikalar
cercevesinde degerlendiren ¢esitli goriisler ileri siirlilmektedir. Biitin  bu
degerlendirilmelerin hakli oldugu noktalar yardir. Ama bizce asil mesele bu
degerlendirmelerin, ¢ogu zaman sorunun goriiniir kaynagini gérememelerinde veya
gormek istememelerinde yatmaktadir. Sorunu Tiirkiye Miisliimanlarinin da yeterli bir
diizeyde degerlendiremedikleri de bir vakiadir. Tabiidir ki soruna yetersiz veya yanlis
yaklasimlarm nedeni Islam’dan degil, Tiirkiye Miisliimanlarmin sagci, devletci,

gelenekei, kaderci kiiltiirii uzun siire asgamamis olmalarindandir (1992: 3).

Bu yaz1 Hakséz’in Kiirt meselesine iligkin yaklasiminin tarihsel ve politik
koklerini tagimaktadir. Yazida devlet “T.C.” ifadesiyle gegirilmis -ki {i¢ dergi de bu
ifadeye, sayilarinda sik sik bagvurmustur-, Kiirt halkina yonelik asimilasyon, inkar ve
imha politikalarinin dogrudan Kemalist ideolojinin bir sonucu oldugu vurgulamis; Kiirt
meselesinin laik-ulusalct modern devletin Miisliiman kimlikleri doniistiirme projesiyle
dogrudan baglantili oldugu ileri siirtilmiistiir. Ayrica “T.C.” ifadesinin bilin¢li bigimde
devlet yerine kullanilmasi, resmi ideolojinin gayrimesruluguna yapilan ideolojik bir

gondermedir:

Kiirt halki her seyden &nce evrensel Islam {immeti-nin bir pargasidir. Kiirt halkina
yapilan zuliim, biitiin Miisliimanlara yapilmig demektir. Ciinkii Miisliimanlar “Bir zuliim
ve saldirtya ugradiklar1 zaman birlikte olup karsi olanlardir” (42/Sura 39). Bolgedeki
zulmiin gorlinen faili emperyalizmin amaclari dogrultusunda kendisine kimlik bigen
uluscu laik egemen sistemdir. Bu gercek, bolgedeki diger olumsuzluklar karsisinda

hi¢bir zaman giindemimizin alt maddesine diismemelidir (Bozyer, 1992: 4).
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Bu baglamda Haksoz hem Kiirt halkinin kiiltiirel ve dini varliginin taninmasinda
israrli olmus, hem de Islam dis1 ulusalc1 yapilara -6zellikle PKK ’ya- yonelik elestirel bir

pozisyon almistir:

PKK ise T.C.’nin bu olumsuzluguna karsi ¢ikarken ayni ulusgu-laik unsurlar
bilinyesinde barindirmaktadir. Her iki kutup da uluscu ve laiktir. Ne T.C. ne de
PKK veya Kiirt ulusal hareketi bolge Miisliimanlarina adil bir ¢6ziim éneremez. Adil ve
hak ¢6ziim; ancak vahyin 1s181inda kavranip, sosyal hayata aktarilabilir (Bozyer, 1992:

4).

Bu yaklagimi {i¢ dergi de benimsemistir. Hakséz, PKK’nin laik, ulus¢u ve sol
ideolojik karakterine karsi net bir tavir alir onun Kiirt halki i¢indeki mesruiyetini,
devletin uyguladig1 sistematik zuliimle iliskilendirmistir. Ozellikle 1992°de yayimlanan
“Kiirt Sorunu ve Tiirkiye Islami Hareketi” baslikli sorusturma yazisinda, PKK karsiti
durus ile Kiirt halkinin hakli taleplerini sahiplenmek arasinda net bir ayrim kurulmustur.
Nisan 1992 tarihli 13. sayida yer alan Haksoz imzali “Kiirt Sorunu ve Tiirkiye Islami
Hareketi” (s. 4 vd.) bashkli yazi ¢esitli Islamc1 dergilerin -Zktibas, Yeryiizii, Dava
(Nurcular- Med-Zehra grubu), Bengisu Yaymlari, Tevhid ve Diinya ve Islam (Hakséz
cevresi)- soruna iliskin bakisina yer vermistir. Islami ¢evrenin konuyu kavramakta

sikint1 yasadigi da ifade edilmistir. Bu sayida Zktibas’1in mesaji su olmustur:

Biz Miisliiman olarak bir Kiirt sorunu bulundugu kanaatinde degiliz. Tiirkiye’de ve
diinyada Miisliimanlarin karsilastiklarr sorunlarin tiimiiniin Islam’dan uzaklasmishigin
ortaya cikardigi arizi sorunlar oldugu kanisindayiz. Zindeligini yitiren bir viicudun tiirii
ne olursa olsun muhtelif hastaliklara maruz kaldigi gibi, Misliimanim diyen kitlelerin
de Islam'dan uzaklastikca, bu uzaklasanlarm da adi ne olursa olsun muhtelif
hastaliklarin ortaya ¢ikacagi bir vakiadir. Kargilagilan soruna bir isim vermek gerekirse
buna “Islam’dan uzaklasmishgin ¢ikardigi sorunlar” demek en dogrusu olsa gerektir

(1992: 7).
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Iktibas dergisi, Hakséz’iin aksine Kiirt meselesini bagimsiz bir etnik sorun
olarak tamimlamay1 reddetmistir. Ona gore mesele, Kiirtlere 6zgii degil, Islam’dan
uzaklagsmanin bir tezahiirli olarak tiim immeti kapsayan bir sapma bi¢imidir. Bu tavir,
aslinda laiklik ve ulusguluga kars1 topyekin bir reddiye gelistiren /ktibas ¢izgisine de
uygundur. Ancak bu yaklasim, Kiirt kimligine dair somut magduriyetleri ve tarihsel
siiregleri gdriinmez kilma riskini de barmdirmistir. Nihayetinde /ktibas, kavmiyetgiligi
biitiiniiyle reddederken, Kiirtlerin yasadigi somut baski ve asimilasyon siireglerini
isimlendirmekte ¢ekingen, ¢oziim olarak ise Islami dirilisi ve tevhidi bilinci dnermistir.
Bu yaklasim tamamiyla Erciimend Ozkan’in ¢izgisidir ve /ktibas’in Kiirt meselesine
yonelik neredeyse soyutlayici bir yaklagim gelistirmesine neden olmustur. Hakséz’lin
tarihsel, cografi ve toplumsal baglami hesaba katan analizine karsilik, /ktibas ahlaki ve

itikadi bir gerceveyle yetinmeyi tercih etmistir.

Iktibas’m Ekim 1990 142. Sayida, “PKK, ABD ve Islam” bashikli ¢eviri bir

yayimlanmustir:

Aslinda herkes ve Apo da sunun farkindadir: Ezilen, baski altinda tutulan, haklar
ellerinden alman yalniz mustazaf Misliiman Kiirt halki degildir. Gerek laik iilkelerde
gerek diger diinya ilkelerinde horlanan, ikinci simnif muamelesi goren, ozgirliikleri
kisitlanan, katledilen, Miisliiman Millettir, Islam olanlardir. O nedenle herkesin evet
diyebilecegi (emperyalist giicler hari¢) tek bir ¢dziim vardir. O da Islam’dir. Apo
Marksizmin iflas ettigini kabullenmeli, treni kagirdiginin farkina varmalidir. Laik T.C.
de “kiirt-kiirt sesleriyle” ¢oziime ulagamayacagini artik idrak etmelidir. [...] Biitlin
Miisliiman halklar sunu iyi biliyorlar ki, kopmak bilmeyen, en saglam tutunulacak

ALLAH’IN IPINE sarmnildig1 zaman kurtulusa erilecektir (1990: 29).

Tim bu alintilar baglaminda, devletin i¢inde bulundugu krizler ifsa edilmek
istenmis ve dergilerin kendi hegemonik projelerinin sorunu ¢ézmede tek dogru adres

oldugu iddias1 vurgulanmistir. Yani dergiler genelinde ana tutum, Kiirt meselesinin
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Islam iimmeti perspektifi icinde ele almmasi gerektigidir. Coziimiin ancak {immet
bilinciyle ve vahyin ilkeleri dogrultusunda miimkiin olacagr savunulmustur. Daha
sonraki yazilarda ise Hizbullah gerceginin ortaya ¢ikmasiyla, mesele somut ¢atismalara
taginmistir. Agustos 1992 tarihli “Tiirkiye Kiirdistani’'nda Miisliimanlara Yonelik
Saldirilar” baslikli, Haksoz imzali yazida PKK’nin sadece devlete degil, Miisliiman halk
kesimlerine ve Islami miicadeleye de yonelen bir baski ve sindirme aracina déniistiigii

one sirtlmistir:

PKK bolge halki i¢inde faaliyeti bulunan Miisliimanlara olan tahammiilsiizliigiinii, fiili
diizeye ¢ikartarak bolgede etkinligi olan Miislimanlara yonelik saldirilara giristi ve
bir¢ok Miisliimani da sehit etti. [...] PKK, Miisliimanlar1 kontrgerillacilikla suglamaya
bagladi. Ama bu suclama dogru degildi ve tutmadi da. Artik son giinlerde PKK
sempatizan1 basin bile kontrgerilla yaftasin1 bir kenara birakarak, Hizbullah adim
kullanmaya basladi. Simdi PKK bdlgede etkinligi olan Miisliimanlar1 sindirmek adina
cami baskinlari ile, halkin gdzii 6niinde koy imamlarini katlederek, hatta bu ¢atismay1
durdurmak isteyen ve cevresinde sevilen bazi Miisliimanlart hunharca sehit ederek
gerceklestirdigi vahsetin kontrgerillaciliktan da cok daha kotii ve saibeli oldugunu ve

kimlerin ekmegine yag siirdiigiinii diistinmelidir (Haksoz, 1992).

Bu durumun PKK’y1 emperyalist bir aktérle benzer zemine tasidigi iddia
edilmistir. Buradaki dikkat c¢ekici vurgu, bir yandan Hizbullah benzeri yerel islamci
aktorlerin mesrulastirilma ¢abasi; diger yandan PKK ile yasanan gerilimin “limmet i¢i
bir catigmaya” doniismemesi icin Islami ilkeler etrafinda bir araya gelinmesi
gerektigidir. Dolayisiyla Haksoz hem devlete hem PKK’ya mesafeli bir pozisyon alarak

“iki ulusculugun ¢atismasinda Islam’in sesi” olmay1 hedeflemistir.

Umran dergisi 1990’larin baslarinda bu konuda oldukca sessizdir. Kiirt
meselesiyle ilgili belirgin ve sistemli bir sOylem gelistirmez. Bu tutum, Umran’in genel

olarak daha entelektiiel, kiiltiirel ve teorik eksende konumlanma tercihine de uygundur.
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Siyasete angaje olmama cabasi, Kiirt sorunu gibi krizlere dair temkinli bir mesafe
olusturmustur. Bu nedenle Umran, Kiirt meselesini ne dogrudan sahiplenmis ne de
giiclii bir elestiriye tabi tutmustur. Ihtiyatli ve teorik bir dil kullanmakla birlikte, Kiirt
meselesine dair degerlendirmelerinde hem Islamci hem de sosyolojik bir analiz
cercevesi gelistirmistir. U¢ derginin ortaklastign nokta ise laik-Kemalist devletin,
{immeti parcalama yoniindeki roliinii ifsa etmek ve Islam’1 ¢oziimiin biricik ¢ikis yolu
olarak gdérmek olmustur. Kiirt meselesi iizerinden gelistirilen bu sdylemler, Islamci
hareketin kimlik, toplum ve sivil alan baglaminda devlete karsi kendi bagimsiz

pozisyonunu kurma ¢abasinin da 6nemli bir gostergesidir.

Doénemin 6ne ¢ikan bir diger kimlik ve mezhep temelli meselesi Alevilerdir. Bu
donemde Alevilik hem siyasal sistem hem de Islamci kamuoyu nezdinde bir “dteki
kimlik” olarak tartismalara konu edilmistir. 1990’lar Islamcilarin  Alevilere
yaklagiminda bir ¢esit turnusole doniismiistiir. Dergilerin hegemonik projelerinin
kapsam ve smirliliklari, dislayici noktalari baglaminda Aleviler 6ne ¢ikmistir. Bu ayni
zamanda hegemonya tahayyiillerinin mezhepsel boyutlarin1 da agiga ¢ikarmistir. Bunun
somutlastiglr en dnemli moment, 2 Temmuz 1993 tarihli Sivas Katliamidir. Bu katliam
yalmzca bir kitlesel ling vakasi olarak degil, ayn1 zamanda Islamc1 dergilerin bu
meseleye yaklagimi {izerinden degerlendirildiginde, islamc1 kamusal sdylemin Alevilige
bakigin1 agiga ¢ikaran bir &rnektir. [ktibas, Haksoz ve Umran dergileri bu baglamda
belirgin ideolojik ayrigmalar gostermemistir. Dergiler Aleviligi tanima, anlamlandirma
ve mesrulastirma noktasinda ortak bir dislayici zeminde bulusmuslardir. Katliamin
mesrulastirilmasi, Aziz Nesin’in, Salman Riisdi’nin hedef haline getirilmesi ve

Aleviligin “tehdit” olarak kodlanmasi bu zeminin temel yap1 taglaridir.

Iktibas dergisi, Sivas Katliami sonrasi yayimladigi yazilarla, katliami dogrudan
ya da dolayli bicimde mesrulastiran bir sdylem insa etmistir. Dergi, olay1 “laiklige ve

Islam’a kars1 tahriklerin halk nezdindeki dogal tepkisi” olarak kodlamistir. Temmuz
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1993 tarihli 175. sayisinin “Yorum” kdsesinde, “Salman Riisdi ve Pisligi” baslikli
yazida konuyu ele almistir. Aziz Nesin’i Salman Riigdi ile 6zdeslestirerek neredeyse
“¢liimle cezalandirilmas1 gereken bir Islam diismani” olarak sunmustur: “Allah rahmet
eylesin Ayetullah Humeyni onunla ilgili olarak sdylenecek sozii sOylemis ve yasadigi
halde onu &liime mahkim etmistir. Olse veya 6ldiiriilse ¢ok siikredecek olan Riisdi, o
giin bugiindiir oliip oOlip dirilmekte, her giin O6lmektedir” (1993: 7) sozleriyle
basladiklar1 yazida, senliklere katilan insanlara hakaret edilmis ve “laikligin telef ettigi”

Aziz Nesin Sivas’ta yasananlarin asil sorumlusu ilan edilmistir:

Tiirkiye’deki yarim akilli kimi kimseler pisligini, kusmugunu kitap diye, fikir diye
yazabilen bu akli tedaviye muhtag ruh hastasinin yazdiklarini tercime edip yayinlamay1
fikir beyani olarak gorebilmektedir. [...] Pir Sultan Abdal Senlikleri adi altinda
Tirkiye'nin neresinde Marksizm ile baglanti kurmus gulét-1 Sia (alevi) sanatgisi varsa
hepsinin toplandigi, baslarinda da dinsizliginden &teye, Islam’1 kiiciik diisiiriicii,
peygamberimize hakaretler yagdirici Salman Riisdi’nin ‘Seytan Ayetleri’ kitabini
Tiirkiye’de yayinlamayr marifet sanan Aziz Nesin vardi. ... Bdylesi olaylar halkin
nabzin1 6lgmek agisindan énemlidir. Bu halk Miisliimandir. Giderek de Kuran Islam’ina
doniiyor. Unuttuklarmi hatirliyor bilmediklerini 68reniyor, ihmalini iizerinden atiyor ve
daha iyi Miisliiman olmanin yolunu tutuyor. [...] Sivas olaylarinda eger tahrik varsa bu
tahrikin faili bizzat Aziz Nesin'in kendisidir. Caminin duvarindan da 6te mihrabina sey
etmeye kalkmak tahrik degil de nedir? Bu iilkenin halki Islam ile her giin daha bir

kendine gelmekte ve dinglesmektedir (1993: 8-11).

Ayni sayida Siileri ve Ali bin Ebu Talib’i yer yer asagilayici, yer yer Siinni
cercevede ele alan, Prof. Ihsan lah1 Zahir’in “Sia’nin Zemmi ve Tenkidi Sia’nin Kuran,
Imamet ve Takkiye Anlayis1” (1993: 19-21) bashikli yaziya yer verilmistir. Bir sonraki
176. sayida yine Aziz Nesin’i asagilayan ve hedef gosteren “Salman Nesin mi, Aziz
Riigdi mi1?” (1993: 43) bashikli yazi yayimlanmistir. Sonraki bagka sayilarda cesitli

konular igerisinde ve dava siirecinde deginildigi yazilar da bulunmaktadir. Hem Iktibas
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hem diger iki dergi “katliam” ifadesini kullanmamis, Sivas’taki pogromu “toplumun
Islamlasmasina kars1 gelistirilen laik provokasyonlara verilen mesru cevap” bigiminde
yorumlamistir. S6z konusu mesrulastirict sdylem, yalnizca Aziz Nesin’e yoneltilen
hakaretlerle sinirli kalmamistir. Yukaridaki alintida da goriildigi tizere, Alevilik de
“gulat-1 Sia”, yani “asir1 mezhep” ya da “sapkinlik” olarak tanimlanmigtir. Siiligi hedef
alan ve Aleviligi onun bir uzantis1 olarak goéren yayinlarda, Sivas Katliami bir tiir
“mezhep i¢i armma”ya doniistiirilerek, Siinnilik lehine bir ideolojik hegemonyanin

yeniden {iretim araci haline getirilmistir.

Haksoz, deyim yerindeyse, Sivas’1 canla basla sahiplenmis ve beraberinde agilan
davalarin yillarca takipgisi olmustur. Dergi Sivas Katliamina iligskin sdyleminde, agikca
failin safinda konumlanmistir. Katliami1 gergeklestiren giiruh “Islami duyarlilikla
hareket eden miimin halk™ olarak tanimlanirken; hayatin1 kaybeden insanlar “kiskirtici,
Islam diismani, solcu ve Alevi kimligi iizerinden provokatdr” olarak yaftalanmistir. Bu
noktada Hakséz’liin sOylemi, yalmzca katliami mesrulagtirmakla kalmamis, onu bir
“direnis” haline doniistiirerek, tarihsel olarak yeniden kurmustur. “Sivas direnisi”,
“Islami  6fke”, “sehit Sivas Miisliimanlar’” gibi ifadeler kullanilmis, failin
magdurlastiriimas: ve devletin laikligine karsi bir “Islami halk tepkisi” mitinin
olusturulmas: i¢in kullanmilmistir: Hakséz’tin Agustos 1993 tarihli 29. sayist “Sivas
Miislimanlarmin Hakli Tepkisi” kapagiyla ¢ikmistir. Mustafa Osmanoglu'nun ayni
bashig1 tasiyan yazist Haksoz’iin katliama ilisgkin tutumunun somutlagmis halidir.
Osmanoglu’na gore Sivas’taki Miisliimanlar, cuma giinii “mukaddesatlarma yapilan
saldirilara ve emperyalizmin yerli isbirlik¢ilerine gereken cevabi kitlesel bir katilimla”
vermiglerdir. “Bu tepki Islami Hareketin Miisliiman kitlelerde uyandirmaya calistig
kazandirdign muvahhit-inkilapgr  kimligin yansimasidir”, Sivas’taki Miisliimanlar
“Islami duyarlilikla Miisliiman olmanin geregini yapmus, resmi-sivil Islam diismanlarina

karsi durmustur” (1993: 5). Osmanoglu’nun oldukga provakatif ve saldirgan yazisinda
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Katliama tepki gosterenler, “zincirinden bosanan laik azgmlik [...] Islami olusumlar
karsisindaki korkular giderek kin kusmaya doniisiirken bir laik histeri dalgasi gibi sagda
solda kendilerini gostermeye” (1993: 6) basladig1 sozleriyle tarif edilmistir. Tarifin
devaminda “Alevi gecindikleri halde Aleviligi bir mezhepten ziyade sol fraksiyonlar
icin potansiyel zemin olarak goren ateist materyalist ¢evrelere mensup olan bazi
kesimlerde din ve Islam diismanlig1 ortak paydasinda melun yankilar” (1993: 6)
buldugunu yazmistir. Aziz Nesin yine hedef alinmis ve Sivas’taki Miislimanlarin
magduriyeti yazilmistir. Yazi boyunca miibalagaya ve ¢arpitmaya ¢okg¢a yer verilmis,
Basbaglar Katliamina yas tutulmustur. Ayni sayida Sivas’a iliskin baska yazilar da yer
almustir. Sivas Katliami, “Kiiltiir Senlikleri ismi altinda islami degerlerin ayaklar altina
alinmaya ciiret edilmesi” (1993: 8) olarak kodlanmistir. Halk “T.C. adaletine
giivenmedigini” (s. 45) gostermistir. “Laik terdr” ve “mazlum Sivas Miisliimanlar1”
Hakséz’lin ilerleyen yillara yayilan sayilarinda da hem dava hem sanik avukatlart sanik
mektuplar1 stk sik yer bulmustur. Dergide Islamcilarm magduriyet dili Sivas
Katliaminda da 6n plandadir; yer yer “Sivas direnisi” olarak da anilmistir. Davanin
DGM’de goriilmesi Istiklal Mahkemelerine benzetilmis, “Sivas’a daragac1”
benzetmesine yer verilmistir. Sivas Katliamina iliskin bazi yazilar1 sebebiyle dergi ceza
da almistir (1994: 47); ama yakarak ve/veya yazarak yaratilan kosullar, olabildigince
normallestirilip, bu cezalari anlamanin miimkiin olmadigini dile getirmistir. Hakséz’lin
Agustos-Eylil 1994 tarihli 41-42.sayis1 “Sivas Miisliimanlarina Laik Engizisyon
Kiskac1” kapagiyla yayimlanmistir. Dergi saldirgan ve diigmanca tavrindan hi¢ 6diin

vermemistir.

Haksoz’ iin Sivas sdylemi ayrica Alevilige yonelik agik ve Ortiik bir diigmanligi
da i¢inde barindirmaktadir. Alevilik, solculuk, komiinizm ve ateizmle 6zdeslestirilmis;
Alevi kimligi bir inang sistemi degil, ideolojik bir tehdit olarak kurgulanmistir. Dergi

Aleviligi “gergek Islam’dan sapma”, hatta “Marksist sapkinlik” olarak tanimlamigtir. Bu
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durum mezhebi ¢ogulculugu reddeden radikal Siinni bir ¢ergevenin de gostergesidir.
Tiim bunlar baglaminda Haksoz, Sivas Katliamini sadece savunmakla kalmamis; ayni
zamanda onu Siinni Islamc1 hareketin sembolik bir miicadele alanma, mevzi savasmin

bir pargasina doniistiirmiistiir.

Umran dergisi, Sivas Katliamina iligskin neredeyse higbir ciddi degerlendirme
yayimlamamistir. Temmuz-Agustos 1993 sayisinda olay yalnizca kisa bir not olarak,
Aziz Nesin’in “tahrik dolu konusmalarina baglanarak gecistirilmistir. Bu sessizlik,
derginin konuya ilgisizliginden ¢ok, meseleye dair acik pozisyon almaktan kaginan
stratejik bir suskunluk bi¢imidir. Umran, Alevilik meselesini ya gérmezden gelmis ya
da zaman zaman, dolayli bicimde “Siinni merkezIli bir dini-siyasal biitiinliik” icinde
yeniden tanimlama ¢abas1 gostermistir. Bu yaklasim ne fktibas’mn ideolojik sertligi ne de
Hakséz’lin militan s6ylemi kadar belirgin olmustur. Ancak dergi sorunlu suskunlugu ile
Alevilige yonelik dislayict pozisyonunu 6rtiik bigimde siirdiiren bir 6rnek teskil etmistir.
Derginin genel ¢izgisi géz oniinde bulunduruldugunda, Umran’in Alevilige yoOnelik
pozisyonu, “Islami hassasiyetleri provoke eden &tekiler” arasinda Aleviligi de sayan,
ancak bunu dogrudan sodylemekten imtina eden bir entelektiiel muhafazakarlikla
ortlismektedir. Bu tutum, Aleviligin kamusal alandaki mesruiyetini tanimayan, onu

tartisma dis1 birakarak gérmezden gelen pasif bir dislama bi¢imidir.

Sivas disinda dergilerde Alevilere/Alevilige iliskin bagka yazilara rastlamak da
miimkiindiir. Bu yazilar ¢ogunlukla Alevileri sol/sosyalistlerle iligkilendirmek {izere
kurulmustur. Alevilik tiim bu anlatilarda ya “diisman &teki” (Hakséz ve Iktibas) ya da
“yok hiikmiinde” (Umran) bir konumda yer almistir. Bu analiz, 1990’11 yillarda islamci
diisiincenin mezhebi ¢ogulculukla kurdugu gerilimli iligkiyi ve bu iligkideki hegemonik
arzularin nasil ifade buldugunu goézler oniine sermektedir. Aleviler ve Sivas Katliami, bu

{ic yayin iizerinden okundugunda, islamc1 kamusal aklin mezhebi tahammiilsiizliigiiniin
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acik bir gostergesidir. Diger yandan bu tutum, Islamci magduriyet dilinin ve

mesrulastirici siyasal reflekslerinin aynasi da olmustur.

1990’larin kimlik tartigmalar1 ve miicadeleleri baglaminda hem iilkenin hem
Islamci dergilerin odaginda olan, basortiisii ve egitim tartismalaridir. 28 Subat éncesinde
de ele alinmis konular olmakla birlikte, asil odak 28 Subat ile gelen yasaklar
baglaminda yogunlasmistir. Her ii¢ dergi de konuya iliskin ortak bir zemini ve dili
paylasmistir. Basortiisii meselesi dergiler i¢in bireysel bir hak meselesidir. Ancak bunu
asacak sekilde Islami kimlige, iimmete ve toplumsal varolusa yonelmis topyekin bir
miidahale olarak cercevelenmistir. Jktibas Ocak 1991 tarihli 145. sayisinda Sabah
gazetesinden alinti yapmis ve tesettiir defilesini duyurmustur (s. 41). Herhangi bir
yorum eklemeden “Tiirkiye de ilk kez tiirbanli mankenlerin podyuma c¢iktig1 defile
yapildr” baghgiyla vermistir. Sonraki yillarda ise moda ve tesettiir, zellikle /ktibas ve
Hakséz’tin hedefinde yer alan konulara doniismiistiir. Tiiketim kiiltlirii ve kapitalizm
ekseninde tartisilan konularda Tekbir Giyim markasi, Elif Kadin isimli Islamc1 moda
dergisi (Alpay, Temmuz, 1994) gibi ornekler sert bir bicimde elestirilmistir. “Diinya
tizerinde kiifiir, zuliim ve ifsat riizgarlar1 estiren egemen giiglerin varliklarma son
verebilmek vahyi kusanmakla miimkiindiir. Emrolundugu gibi dosdogru olmayanlar,
ilkeleri ve ahlaki ‘kitabina uyduma’ becerisini gdsterebildigini santyorlar” sozleriyle,

miicadele eksenine metaa doniisen tesettiirii de dahil etmislerdir.

Haksoz’iin Ocak 1995 tarihli 46. sayisinda Macide Gog Tiirkmen’e ait “Insan
Haklar1 ve Bagortiisii Zulmii” baslikli yazis1 6ncelikle her ii¢ dergi icin ortak bir
temeldir. Yazida Tiirkiye’de Miisliimanlar oldugunu ve basortiisiiniin de Miisliimanlar
icin bir emir oldugunu agiklayarak kadiin modern diinyada “sikistig1” yeri ele almistir.
Yazi, basortlisii yasagint dogrudan bir zuliim pratigi ve insan haklari ihlali olarak
degerlendirmistir. Metin, giliclii bir dini sdylemle birlikte, insan haklar1 sdylemine

yaslanmustir:
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O Kitap’ta ortaya konulan ol¢iiler, bir Miisliiman i¢in uygulanmasi gereken degerlerdir.
Bu temel degerlerden birisi d¢ BASORTUSU emridir. Kur’an’a gére zuliim; fitri olan,
dogal olant bozmak, dogru olani engellemek, hakikatin iistiinii perdelemektir. Bugiin
Tirkiye’de ve tim diinyada zenginlerin azginlagsmasi, yoksullugun yayginlagmasi,
oksiizlerin itilip kakilmasi, O6lciide yapilan haksizliklar, terazinin yanlis tartilmasi,
kavmiyetciligin hortlatilmasi ve tiim hak gasplari ¢ok biiylik bir zulmii, diger bir deyisle
insan haklari ihlallerini olusturmaktadir. [...] Yani toplumumuzun tarihten devraldigi
bazi olumlu degerleri de kaziyarak onun bir KOLE TOPLUM bir SOMURUYE
MUSAIT TOPLUM haline getirilmesidir. Ciinkii Tiirkiye’deki egemenler modernizmin
veya uluslararast kapitalizmin goniilli ya da fiili uzantilaridir. [...] Kadm, diin
fabrikalarda on alt1 saat karin tokluguna calistirilan ucuz bir meta idi. Bugiin, reklam
spotlarinda bir cinsellik araci olarak kullanilan ve cinselligi tahrik edilerek tiiketim
ekonomisine malzeme yapilan bir aractir. Emperyalist toplumlarda FEMINIST
hareketler ise kapitalizmin, kadin uyanisini saptirmak, olayin 6ziinii bulandirmak igin
giindeme getirdigi ve ilkeleriyle yine kapitalist yasam tarzini 6neren aldatmaca bir

akimdan bagka bir sey degildir (Tiirkmen, 1995).

Yazi bastan sona kadar Kuran’in insan dogasia ve toplumsal hayata iliskin
belirleyici oldugunu savunmustur. Basortiisii, bu baglamda salt bir dini hiikiim degil,
insan fitratinin korunmasi i¢in konulmus ilahi bir yasadir. Basortiisiinii reddetmek hem
bireyin din 6zgiirliigiine hem de toplumun Islami kimligine saldir1 anlamma
gelmektedir. Tiirkmen, yazisi boyunca egemen simflari, laikleri, feministleri ve
pozitivist hukuk savunucularmi aym diizlemde konumlandirmistir: “Kapitalist-
emperyalist sistemin goniilli memurlar.” Diger yandan bagortiisii yasagi, Batidan
aliman yasam tarzinin halka zorla empoze edilmesinin en ug¢ 6rnegidir. Bu empoze
bicimi, yazara gore sadece kilik-kiyafetle sinirli degil; kadinin sistematik sekilde
metalastirilmasini da beraberinde getirmistir. Feminist hareketlerin bu tahakkiime ortak

oldugu iddia edilmistir. Radikal Islamc1 s6ylemin feminizm elestirisiyle de uygundur.
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Yasagin sadece basortiisiine degil, dogrudan islam’a yonelik bir saldir1 oldugu vurgusu
belirgindir. Metinde alternatif olarak vahyin esas alindigir “ilahi hukuk” Onerilmistir.

Miicadele yolu ise “tevhid, adalet ve ikna” ile yiiriitiilecek bir immet direnisidir.

Umran, Temmuz 1998 tarihli 47. sayisinda Burhanettin Can’in “Ortiinmenin
Fitri Temelleri” baslikli yaz1 dizisinin, “Kiyafet Degisimi ve Tesettiir Diismanlig1” (s. 6-
11) boliimiinii yayimlamistir. Bu yazi da Umran’in yaym politikasina uygun bigimde,
entelektiiel yapisini koruyan, teorik, tarihsel ve dini bir arka planla kurulmustur. Can da
Tirkmen’e benzer sekilde basortiisii yasagi ve kiyafet {lizerinden yliriitiilen
modernlesme  politikalarin1  sadece bir giyim bi¢iminin  doniisiimii  olarak
degerlendirmemistir. Bu déniisiim Islam {immetinin kimliksel, kiiltiirel ve epistemolojik
varolusuna doniik bir saldir1 olarak ele alimmistir. Metin, 1990’larda yogunlasan
basortiisii yasaginin yalnizca 28 Subat siirecinin degil, yiizyillik bir sekiilerlestirme
stratejisinin devami oldugu savina yaslanmistir. Yazinin en c¢arpict mesajlarindan biri,
basortiisiiniin sadece bir ibadet bicimi degil, bir siyasal direnis ve kimlik manifestosu
oldugudur. Tesettiir, modernligin laik birey tanimina kars1 “timmet kimliginin” kolektif
temsilidir. Bu baglamda basortiisii takmak; laik devletin yurttas modeline, kapitalist
piyasaya ve Bati normlarma karsi bir meydan okumadir. Yazi, Islamci/dindar gevrelere

yonelik bir gondermeyle son bulmustur:

Unutmamamiz gereken bir bagka gergek de gilinlimiiz zalimlerinin zuliimlerinin
korkusundan pek ¢ok insan, gergegi gordiikleri, bildikleri halde seslerini ¢ikarmamakta,
hatta zalimlerin saflarinda goriilebilmektedir. Bu insanlar1 da zalimlerle ayn1 kategoriye
koymamak gerekir. Bunlar1 da zalimlerin soylarindan ayiracak bir anlatima ihtiyag
vardir: “Iglerinden zulmetmekte olanlar1 hari¢ olmak iizere, kitap ehliyle en giizel olan
bir tarzin disinda miicadele etmeyin...” (29 Ankebut 46) Ancak bdyle bir yaklagimin
sonucundadir ki toplumsal miihendislige soyunanlarin ugraslar1 hiisranla sonuglanir

(Can, 1998: 11).
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Genel olarak ii¢ derginin de ortaklastiklar1 zemin, Islam’m siyasal-toplumsal bir
kimlik olarak goriiniirliilk kazanmasini ve basgortiisiiniin bunun somut sembolii oldugunu
savunmalaridir. Her iki yazi da 1990’1ar Tiirkiye’sinde Islamciligin kimlik, kadin bedeni
ve kamusal alan tartismalari etrafinda nasil konumlandigin1 géstermektedir. 1997-1998
yillar1 boyunca bagortiisii eylemleri stirmiis, dergiler de bu eylemleri sahiplenmistir.
Eylemlerin 6grenci hareketleriyle birlesmesi 6zellikle Haksoz’iin dinamik tutumunu
pekistirmistir. Kasim 1997 tarihli 80 sayisinda yer alan “Basortiisi Magduru Degil,
Direniscisi Olalim!” baslikli, Hakséz imzali yazi heniiz bashigindan bile tutumunu
gostermektedir. Oldukea radikal bir tonda, basortiisii yasagini hukuki, pedagojik ya da
bireysel bir magduriyet meselesi olmadigini; tevhidi bilingle yiiriitiilmesi gereken bir
kimlik miicadelesi oldugunu vurgulamistir. Diger dergilerle ayristigt nokta ise,
basortiisii miicadelesine dair yaygin “magduriyet” sdylemini dogrudan reddetmesi
olmustur. Ancak yine ortaklastiklar1 nokta yazida, basortiisti yasagiin hukuka aykirilig
ya da egitim hakkini ihlal etmesi degil; Islami kimlige yonelmis sistematik bir saldiri
olmasi merkeze alinmis olmasidir. Direnis, “hak arayisi” degil, imani bir ibadet, bir
varolugsal durus ve “sirke kars1 bir kiyam”dir. Yalnizca Allah’in rizasini gozeten bir

konumlanmadir. Diger yandan direnisin iiniversite boyutu da su sekilde ele alinmstir:

Beyazit merkez binanin 6niinde haftalardir halka agik bir ders igleniyor. En somut, en
yalin 6rneklerin sunuldugu bu derslerde diizen en acik bir bi¢cimde tanitiliyor. Israrla
siirdiirdiikleri eylemleriyle basortiilii 6grenciler, icinde yasadigimiz sistemin baskici ve
iskenceci niteligini gozler Oniine seriyorlar. Ve bunu yaparken bir hususun altin1 da net
olarak ¢iziyorlar: Sorun {iniversite kimligi degil, Islami kimlik sorunudur ve

miicadelenin hedefi de islami kimlik olmalidir! (Hakséz, 1997)

Nihayetinde yazida siire¢ biitiinciil bir diizen karsitlhigina yerlestirilmis ve tevhidi
miicadeleye baglanmistir. 28 Subat sonras1 YOK’e iliskin de cesitli yazilar ele

alinmustir. Ogretim iiyelerinin tasfiyeleri 6zellikle Hakséz tarafindan sert bir bigimde
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elestirilmistir. Ekim 1998 tarihli 91. sayisinda Hakséz “YOK’ii Goériip Hizaya
Gelmeyecegiz!” baslikli bir yazi yayimlamustir. Yazida, 28 Subat sonrasi yasanan siireci
ve resmi ideolojiyle angaje olmayanlarin basina gelenleri radikal bir dille teshir etmistir.
Ayn1 zamanda laiklik baglaminda yiiriitilen akademik tasfiyeyi, Islami kimlige
yonelmis topyekiin bir saldirt olarak kodlamistir. Fislemelere ve sorusturmalara yonelik
tepkileri dile getirmistir. Ayrica, “laik oligarsi ve onun ‘dgretim jandarmas’ YOKiin
(Haksoéz, 1998) egitimin oniindeki en biiyiik engel olduklarini belirtmistir. Bu konuda {i¢

dergi de fikir birligi icerisindedir. Laiklik ve resmi ideoloji “kétiiliiklerin anasidir”.

Egitim konusunda teorik yazilara Umran’da rastlamak miimkiindiir. Eyliil-Ekim
1997 tarihli 39. sayisinda Burhanettin Can’in “Halka Ragmen ‘Halk Igin’ Egitim” (s. 4
vd.) baslikli yazis1 oldukg¢a kapsamlidir. Islamci dergiciligin egitim sdylemini ideolojik,
tarihsel ve teorik boyutlartyla harmanlayan tipik 6rneklerden biridir. Kimlik, iktidar,
ideoloji ve modernlesme gibi anahtar temalarin i¢ ice gectigi bir metindir. Yazinin 6zii
egitimin, sadece bilgi degil; kimlik insa ettigi ve bu nedenle miifredattan ote,
medeniyetin tartisilmasi gerektigidir. Yazida egitimin anlami, egitimin amaci, egitime
etki eden faktorler, hedefler gibi basliklarla birlikte; Ittihatcilardan erken Cumhuriyet’e,
darbelerden 28 Subat’a kadar gelen egitim siireci ele alinmistir. Batici seckinlerin,
halkin Islami kimligiyle ¢catismali bir modernlesme tahayyiilii devlete hakim kilmmustir.
Can, bu hatti ittihatgilara, Tevhid-i Tedrisat Kanunu’na kadar geri gotiirmiistiir.
Cumbhuriyet ve Cumhuriyet’e bagl yetisen nesiller “takkiyecilik”le, ¢ifte standarth

olmakla, baskicilikla... su¢lanmistir:

Cumhuriyetle birlikte kurulan egitim sistemi, inkarci, kotileyici, nifakgi, baskici,
tahammiilsiiz, tehditci, cifte standart¢i, halka tepeden bakan hatta halki tehlikeli ve
diisman goéren bir neslin yetismesine neden olmustur. Ciinki gidilen yol, “Sayet onlar da

sizin inandigmiz gibi inanirlarsa, kuskusuz dogru yolu bulmuslardir; yok eger yiiz
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cevirirlerse, onlar elbette bir ¢eliski ve aykirilik i¢indedirler” (2 Bakara 137) ayetinde

ifade edilen ilahi siinnete tersti (Can, 1997: 13).

Egitim sistemi ve yetisen neslin baglantisini resmi ideoloji ve Islam’dan
uzaklagsmaya baglamistir. Egitimin ulus-devletin ideolojik aygit1 haline geldigini

savunmustur:

Bugiinkii egitim sisteminin odak noktasinda, siyasal sistem ve devlet vardir. Gerek
siyasal sistem gerek devlet, insan ve toplum icin var olmasi gerekirken; bizde tersi
olmus, insan ve toplum rejim i¢in devlet igin var olmustur. Insanin ve toplumun bekasi
icin denecek yerde, hep devletin ve rejimin saglik ve bekasi i¢in denmistir (Can, 1997:

8).

Bu tarihsel ve ideolojik arka planla, 28 Subat siirecindeki uygulamalarin siradan
degil, yapisal bir siirekliligin sonucu oldugu fikrini ileri slirmiistiir. Nihayet konu 8
yillik kesintisiz egitime getirilmis ve toplumun “her kesiminin” sikayetci oldugu iddia
edilmistir. Coztim ise “herkes, dinini rahat¢a 6grenebilmeli ve yasayabilmelidir. Egitim
sistemi bu temel varsayima dayanmalidir” (Can, 1997: 14) saviyla sunulmustur. Egitim
sisteminin sekiiler hegemonya iliretme bi¢imi olarak islev gordiigii, bu hegemonyanin
merkezinde ise Islam’in temsiliyetine ve toplumsal yeniden iiretimine karsi savas
acildigini savunusu tli¢ dergi tarafindan da paylasilmaktadir. Dergiler resmi ideolojinin

elestirisinde istisnasiz birlesmektedir.

Kismen de olsa bu biitiinliiklii yapilari, yardimlagma ve dayanigma aglarinda da
kendini gostermistir. Ozgiir-Der, Mazlum-Der, Ak-Der gibi Islamc1 olusumlarin cesitli
bildirileri, haberleri... 6zellikle Haksoz’de sik sik yer bulmustur. Umran’in 1999 Kasim
tarihli 63. sayisinda Deniz Feneri Derneginin tanitimina yer verilmistir. Ayse Yal¢in
imzali, “Agta Agikta Kimse Kalmasin Deniz Feneri” (s. 51-53) baslikli yazida, ahlaki-
manevi bir dille dernegin tanitimi yapilmistir. Dernek, 1990’lar Tirkiye’sinde refah

devleti mekanizmalarinin ¢okiisiine paralel olarak “yardim aglari”nin geligmesinin bir
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pargast olarak dogmustur. Yazida, Deniz Feneri hareketini ideolojik bir diizlemde
mesrulagtirma ¢abast ¢ok aciktir. Dernegin amaglarinin “biiyliik ve ulvi” oldugu
kaydedilmis ve 1999 Izmit Depremi sonrasinda bdlgeye ¢ok hizli yetistigi belirtilmistir.
Aslinda yazar, bir yandan sistemin magdur ettigi “sessiz yiginlara” romantik bir dille
dikkat ¢ekmek isterken, &te yandan bu yiginlari Islamci dayamisma aracilifiyla
orgiitleyen bir toplumsal tahayyiilii isaret etmistir. Bu tahayylil; cemaat merkezli, ahlaki,
sadaka ve infak kiiltiiriine dayali1 bir adalet anlayisin1 6ncelemektedir. “Kimsesizlerin
kimsesi olmak” ideali, Islamc1 sivil toplumun varlik gerekgesini tanimlamaktadir. Bu
soylem, Islamciligin “toplumsal sorumluluk” sdyleminin siifsal miicadele veya yapisal
esitsizlik iizerinden kurulmadigimin ifadesidir. Daha ziyade inan¢ temelli bir
hayirseverlik ahlaki ve sadaka kiiltiirii izerinden kurulan bir sistem mevcuttur. Yazi,
1990’1ar boyunca gelisen ve 2000°li yillarda AKP iktidariyla devlet destegi kazanan
Islamc1 yardim kuruluslarinin, yani hegemonya projelerinin en énemli bilesenlerinin
mesruluk zemininin kurulusuna da bir 6rnektir. Ayrica bu tarz yapilanmalar, kamusal
alanda Islami degerlerin yeniden goriiniirlilk kazanmasina da katki sunmustur. Ancak
2008 yilinda Almanya’da “Deniz Feneri e.V. yolsuzluk davasi” patlak vermistir. Bu
durum, metinde ¢izilen ahlaki ideal ile daha sonraki pratik arasindaki u¢urumu da
goriiniir kilmaktadir. Islamci sivil toplumun ideallerle pratikler arasinda yasadig
gerilimi ve 2000’11 yillarda kamusal giice eklemlendik¢e ugradigr doniisiimii de
disiindiirmektedir. Yardim faaliyeti burada sadece bir sosyal hizmet olarak
gorilmemelidir. Bu faaliyetler bir kimlik, aidiyet ve iktidar alanidir. Bu nedenle metin,
Islamet sivil toplumun hem bir umut hem de potansiyel bir tehlike barindiran dogasini

gosteren Orneklerden biridir.

1999 Izmit Depremi sonrasinda Sakarya Dayanisma Platformu Hakséz
tarafindan ele alinmus, Iktibas’ta ve Umran’da da deginilmistir. “Iman kardesligiyle

carpan yiireklerin dayanismas1” (Alper, Eyliil 1999) olan bu Platform, Hakséz’tin Eyliil
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1999 tarihli 102. sayisinda iki ayr1 yaziyla kaleme alinmistir. Kadrican Mendi’nin
“Sakarya Dayanisma Platformu Yardimlarinizi Bekliyor” ve Hiilya Alper’in “Sakarya
Dayanigma Platformu” baslikli yazilarda, Platformun canla bagla calistigi ve devletin
gorinmez oldugu alanlar1 yardim aglarmin doldurdugu anlatilmigtir. Dayanigsma

kutsanmis ve Hiilya Alper’in manevi sozleriyle su sekilde ifade edilmistir:

Uzun siiredir ilk defa kadin oldugunuz ve de basortiilii oldugunuz i¢in itilmediginizi
gorliyorsunuz. Orada kamusal alandan ihra¢ edilmeye calisilan bagortiilii 6gretmenlerin,
doktorlarin, hemsirelerin, eczacilarin ve birbirinden farkli onlarca gonilli geng
hanimin, oncelikle devletin -mesruiyetini halktan aliyorsa eger- iistlenmesi gereken
fonksiyonu yerine getirdigini hayret ve takdirle izliyorsunuz. [...] Baslari bedenleri
tizerinde durdugu silirece basortiilerini ¢ikarmayacaklarimi haykiran sesler, bu kez
yardim sevdasiyla {inliiyor. [...] Isyanla doluyor i¢iniz ve haykirmak geliyor pervasizca:
"Bize gii¢ gosterisi yapanlar, diizenin sahipleri simdi nerede?" diye haykirmak geliyor
icinizden. Seving ve keder, Allah'a teslimiyetle, taguta isyan duygular1 siirekli gidip
geliyor iginizden. Siikrii, sabri, tevekkiilii, dayanismay1 ve bir siirii hasletlerin ne demek
oldugunu dgreniyorsunuz orada. Ogretirken dgreniyorsunuz; bir okul oluyor Sakarya.
Depremle yikilan degil insa edilen; enkaz altinda kalan degil, miiminlerin kalpleriyle

dirileri bir okul. Boyle bir okulda oldugunuz i¢in hamd ediyorsunuz (Alper, 1999).

“Taguta isyan” duygusuyla her ii¢ dergi de kesismektedir. Bu sdylemler ve
sdylemlerden ulasilan nokta, 1990’lar Islamciliginin klasik “devlet karsiti ama toplum
yanlis1” pozisyonuyla Ortiismesidir. Aynt zamanda deprem araciligiyla devletin riza

tiretim mekanizmalarinin ¢okiisii ve geri donililemez krizlere de agikga isaret edilmistir.

Bu tema baglaminda incelenen metinler, 1990’lar Islamciligimin hegemonya
projesinin yalnizca devlete karsi yiiriitiilen bir miicadele olmadigini; toplumun kendisini
yeniden tanimlama, miittefiklerini belirleme ve “6teki”ni insa etme iizerine kurulu bir

mevzi savasl oldugunu acgikca goOstermektedir. Dergilerin  Kiirt meselesine
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yaklagimlarindaki farkliliklar (Hakséz’tin hak temelli ve devlet elestirisini merkeze alan
tutumu ile Zktibas’mn meseleyi “iimmetin tevhidi sorunu”na indirgeyen yaklasimi), insa
edilmekte olan karsi-hegemonik projenin farkli kanatlarinin potansiyel bir kitleyi kendi
blokuna nasil eklemlemeye calistifina dair i¢sel bir miizakereyi yansitmaktadir. Ancak
asil birlestirici ve siir ¢izici hamle, Alevilik ve Sivas Katliami karsisinda takinilan
ortak tavirda goriilmektedir. Ug derginin de katliami1 mesrulastiran ve Aleviligi “sapkin”
veya “provokatdr” olarak kodlayan sdylemi, kurulmak istenen yeni “milli-islami
iradenin” kimleri disarida birakacagini siddet yoluyla ilan eden bir iglev gérmiistiir. Bu,
yeni bir “tarihsel blok™ ingasinin sadece kucaklayarak degil, ayn1 zamanda dislayarak ve
diisman yaratarak da miimkiin oldugunu kanitlar niteliktedir. Basortiisii direnisi ise bu
savasin en somut ve en basarilt mevziisi olarak 6ne ¢ikmistir. Dergiler, bagortiistinii
bireysel bir haktan ¢ikarip laik rejimin baskisinin evrensel bir semboliine doniistiirerek,
farkli toplumsal kesimleri “mazlumluk™ ortak paydasinda birlestiren ve sivil itaatsizligi
mesrulastiran bir “kolektif irade” yaratmislardir. Dolayisiyla bu tema, Islamciligin
1990’larda kimlikleri sadece birer tartisma konusu olarak gdrmedigini; onlari, iktidara
giden yolda toplumsal rizayr ve “yeni ortakduyuyu” sekillendirecek temel ideolojik

araclar olarak kullandigin1 gostermektedir.
3.1.5. Kapitalizmle imtihan Temasi

1990’Ih yillarda Tiirkiye, neoliberal doniisiimiin toplumsal yapiyr derinden
sarst1f1l, emek-sermaye celigkisinin keskinlestigi ve Islami ¢evrelerin ekonomik
meselelere iliskin konumlaniglarinin belirginlestigi bir doneme taniklik etmistir. Bu
siirec 1990°1arm organik krizinin temel bilesenidir. Bu siirecte islamci dergiler, ekonomi
merkezli bir yayin cizgisi izlememekle birlikte; kapitalizm, gelir adaletsizligi ve Islami
ekonomi gibi bashiklara ara ara yer vererek ideolojik pozisyonlarini, hegemonya
projelerinin ekonomik baglamini agik¢a ortaya koymuslardir. Emekgilerin somiiriisiine

kars: dile getirilen adalet vurgusu, MUSIAD gibi sermaye olusumlarina mesafeli ya da
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kosullu yaklagimlar, anti-kapitalist yazilar ve kimi zaman goriiniir olan is¢i direnislerine
verilen destek diizenli olmamakla beraber mevcuttur. Bu metinler, yayinlarin kapitalist
rasyonaliteye karst kendi “iktisadi ahlak™ anlayiglarini insa etme cabalarinin izlerini

tasimaktadir.

Hakséz dergisinin Eyliil 1991 tarihli 6. sayisinda yer alan “Miisliimanlarin Isci
Kiyimi1 ve Ekonomik Somiirii Karsisindaki Tavirlart” (s. 3 vd.) baslikli Yilmaz Cakir
imzali yazi, li¢ dergi i¢in de ender bir ornektir. Yazi, Haksoz g¢evresinin 1990’larin
basinda is¢i siifi meselelerine yonelik gelistirdigi yeni duyarliligin ideolojik zeminini
ve toplumsal miidahale bi¢imini gdstermesi bakimindan dikkate degerdir. Yazida, klasik
sol-smifsal analizleri Islami bir cerceveyle harmanlayarak, sermaye karsisinda
mazlumun safinda konumlanan bir Miisliman 6zne tasavvur edilmistir. Bu, ayni
zamanda Hakséz c¢evresinin smif meselesine yaklastigi nadir 6rneklerden biri olarak
temada istisnai bir yer tutmaktadir. Metin, 12 Eyliil sonrasinda derinlesen siifsal
ucurumlara ve bu siireci mesrulastiran 1982 Anayasasi’na yonelttigi elestirilerle
baslamistir. Cakir, neoliberal sermaye diizeninin dayattigi isci kiyimlarimi yalnizca
ekonomik gerekcelerle degil, “miisrik sistem” olarak tanimladig: kapitalist yapinin bir
sonucu olarak sunmustur: “Allah'in insanlara esit olmak iizere verdigi nimetlerin
muslugunu ele gegirerek doymak bilmeyen kar istahlartyla bin kisinin hakkin1 bir kisiye
yediren isciler degil; miisrik sistem kapitalizmdir” (Cakir, 1991: 4). Bu sistemin “Karun
mirasgilar1” eliyle ylriitiilen somiirii mekanizmalarini, is¢i kiyima, ticret baskisi ve vergi
adaletsizligi gibi ornekler lizerinden ifsa etmektedir. Yazida, is¢ilerin milli gelirden ve
vergi ylikiinden aldig1 paymn dengesizligi tablolar ve rakamsal verilerle gbézler Oniine
serilmistir. En ¢arpic1 kisimlardan biri ise 1991 Pasabahce Direnisine ayrilmis
boliimdiir. Direnigin siifsal tahakkiime kars1 bir meydan okuma oldugunu vurgulayan
yazar, Miisliimanlarin bu siirecteki eksikliklerine de deginmistir. Islamcilarin iscilerin

sorunlartyla ilgilenmemesini, Kuran’in toplumsal adalet ilkeleriyle bagdasmaz
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bulmustur. Miislimanlarin  “iman1  Once, sorunlar sonra” seklinde Ozetlenen
yaklasimlarini elestirerek, Hz. Musa’nin Firavun’a karst verdigi miicadele Ornegini
hatirlatmigtir:  Zulmiin siyasal oldugu kadar ekonomik bir mesele oldugunu
vurgulamistir. Bu durum salt bir yorum degil, tebligin dogrudan bu tarz miicadelelerle
birlesmesi gerektigi fikridir. Yazi, Hakséz cevresinin ilk kez ig¢i miicadelesiyle aktif
bicimde temas ettigi bir donemin belgesi olarak da degerlendirilebilir. Derginin
Pasabahge Ozel sayisi yayimlamasi, camilerde bildiri dagitmasi ve ayetlerle direnisi
mesrulastirmas1, Islamci siyasetin sinif meselelerine dair hem sdylem hem eylem
liretme ¢abasina isaret etmektedir. Bu noktada “en gii¢lii teblig, en giiglii bilgilenme ve
bilgilendirme hayatin, pratigin i¢inde yasanilarak elde edilendir. Miisliman fildisi
kulelere ¢ekilerek teori iireten, bilgi hamalligi yapan insan demek degildir” (Cakir,
1991: 5) vurgusu 6nemli bir gondermedir. Bu yazida Cakir kapitalizmi “mevcut sirk
sistemi” olarak kodlamistir. Humeyni’nin kavram setinden 6diing aldig1 “Mustazaf ve
Miistekbir” ezilen-ezen iligkisi lizerine de oldukca coskulu bir sekilde iscilerden taraf

climleler dile getirmistir:

“Mustazaf kimselere el uzatacak olan” islami bir hareket olmalidir, fabrikalari, tarlalart
sahiplenmek de yine Islami bir sahiplenmeyle gerceklesmelidir. Boylece mustazaf
olanlar yani ezilenler / isgiler “kapitalizme tepki lizerine kurulu olmanin Gtesinde bir
deger ifade etmeyen [...] batil ideolojilerin sozciilerine de kanmayacaklar” dir (1991:

13).

Coziimiin kaynag: Islam’dadir. Humeyni'nin devrimci sdyleminden &diing alinan
bu cift kavram, Hakséz c¢evresinin 1990’larda is¢i smifi ve ekonomik sOmiirii
meselelerini teolojik bir dille anlamlandirmaya calistiginin da gostergesidir. Ote yandan
Islamc1 bir digiincii yol arayis1 da belirgindir. Bu yazi, Islamciligin emek sorununa

yaklagiminda nadir goriilen ama ideolojik olarak tutarli bir 6rnektir.
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Kapitalizm ve emperyalizm Islamcilar igin bir nevi tdgu®®/ “taguti sistem”
olmustur. Ancak Islamcilarin anti-kapitalist ve anti-emperyalist sdylemlerinin devami
genel olarak kimlik, kiiltiir, anti-sekiiler ve ahlak gibi olgulara siiriiklenmistir. Bunun
ornegini dergilerde gdérmek miimkiindiir: Haksoz’iin 1996 Mart sayisinda Omer Mahir
Alper’in yazisinda “bugiin gelinen nokta yaygin bir bigimde kapitalin ilahlastirildig ve
kapitalizmin dinlestirildigi bir noktadir. Bunlar1 koruyabilmek i¢in Bati, her tiirlii degeri
ve kutsali hice saymakta, her tiirlii pragmatik ve asagilayici iliskiye kucak agmaktadir”
yorumunda bulunmus, devaminda ise ‘“bugiin Miislimanlarin, ‘fundamentalist’,
‘radikal’, ‘asir1 dinci’ vb. isimlerle adlandirilmalar1 ve bdylece anarsi ve bozgunculugun
kaynag1 olarak gosterilmeye ve tanimlanmaya caligilmalart onlarin bu gii¢ dengelerini
bozmaya talip olmalar1 sonucudur” (s. 5) demistir. Konuyu “medeniyetler ¢atismasi”na

yani Islamiyet-Hristiyanlik ikilisine baglayarak sonuglandirmustir.

Diger yandan Umran’in 1994 Mayis-Haziran sayisinda Abdullah Yildiz sunlar

dile getirmistir:

Robert Heilbroner “kapitalizm, ekonomik gelisme alaninda harikalar yaratiyor, ama

ahlaki gelisme ya da Kkiiltiirel zenginlesme konusunda yaptigi hicbir sey yok”

89 «Ag1l manast ‘asirt derecede azgin ve miitecaviz’dir. Bundan hareketle Allah’tan bagka tapinilan ve hak
yoldan saptiran her varlik, put, seytan, kahin ve sihirbaz tagttun kapsami i¢inde diistiniilmiistiir” (Tirkiye
Diyanet Vakfi, slam Ansiklopedisi - https://islamansiklopedisi.org.tr/tagut). Tagut hem Tiirkiye’de hem
diger bolgelerde islamcilar arasinda 6nemli ve tartigmali bir konumdadir. Tiirkiye icin bilhassa 1990’larda
6n planda olan bu kavram g¢esitli eylemlerde ve duvar yazilamalarinda ‘“kahrolsun tagut” seklinde
kullanilmis ve rejim karsisinda énemsenmistir. Tiirkiye’deki Islamci terminolojide tagut, 1990’larda fran
etkisiyle kapitalizmi ve emperyalizmi nitelemistir ancak diger yandan biitiin donemlerinde Kemalizm’i ve
laikligi daha fazla vurgulamistir. “Vahye mukabil olarak, vahye ragmen, vahyin yerini alacak sekilde
kurulan biitiin sistemler, Allah’in hiikiimlerine mukabil ve onlarin yerine gegmek lizere hiikiimler icat
eden biitiin rejimler; Demokratik, Laik, Kapitalist, Komiinist, Kemalist, Liberal, Teokratik vb.
sistemler/rejimler tagutidir” (https://www.yeniakit.com.tr/yazarlar/faruk-kose/taguta-sahip-cikmak-
muslumana-yakisir-mi-4880.html Son erisim, 10.10.2022). Islamcihigin gesitliligi icinde mutlaka yer
bulan tagut kavrami icin cihat¢i Selefi yazar el-Makdisi sunlari demistir: “[...] birgok ‘taguti’ sistem
parlamento ve meclis gibi resmi kurumlarin kapilarimi davetgilere agmak suretiyle onlari sistemin igine
¢ekme cabasi iginde olmustur. Hasimlari ile ayni ¢att altinda toplanan davetgiler, yaptiklart sonu gelmez
toplantilar neticesinde benimsedikleri davanin diismanlar: tarafindan sulandirildigini bir miiddet sonra
idrak edemez hale gelirler. Nihayetinde esas davalar1 olan kafirlerden uzak durma, onlarin kanunlarini
kabul etmeme ve onlarin takip ettigi yolu tanimama gibi meseleleri bir kenara birakip vatanin ve milletin
selameti, glivenligi ve ekonomik kalkinmasi gibi meseleleri dert edinmeye baslarlar. Tiim bu ¢aba kiiftirle
yonetilen vatanlar i¢in verilmektedir. Davetciler bu tuzaga diistiikten sonra artik diizenin neferi haline
doniigiirler ve kanunlara ve anayasaya bagli kalacaklarina dair yeminler etmeye baslarlar” (Aktaran
Cakmaktas, 2021: 37).
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(NPQ,1991,1/2). Japon filozof Takesi Umehara ise “modernizmin bir yan akimi olan
Marksizm’in basarisizliginin, modernizmin ana akimi olan liberalizmin ¢okiisiiniin de
onciilii oldugunu” sdylemektedir. Umehara, her iki sekiiler sistemin “manevi yasami”

dislamakla kendi felaketlerini hazirladiklarimi vurgulamaktadir (s. 3).

Sonu¢ maneviyata doniisen, bir maddi elestiridir. Genellikle de Bat1 ve sosyalist
degerler hedeflenmistir. Yildiz devaminda, sistemin kriz i¢cinde oldugunu ve ¢oziimiin
Islam’da bulundugunu yazmustir. Céziim konusunda Yildiz’la ve diger islamcilarla ayni
fikri paylasan Mustafa Ozel ise Umran dergisinin 1993 Mayis-Haziran sayisinda su

ifadeleri kullanmuistir:

“Kapitalizm”, rekabetin ortadan kaldirilmasi rejimidir. Ister devlet giiciinii kullanarak
ister cok zekice davranarak ister baska birtakim mekanizmalar1 devreye sokarak, eger
piyasada rekabeti ortadan kaldirtyorsaniz ve fiyati1 belirliyorsaniz bu kapitalizmdir. Eger
fiyat1 Allah degil de siz belirliyorsamz. (“Fiyatlar1 Allah’in belirlemesi” diye bir esas
vardir. Islam’da bundan ne anlasildig1 {izerinde tartismalar vardir. [...] devleti
kullanarak, siyasi mekanizmayi kullanarak rekabeti ortadan kaldirtyorsaniz, iste
kurdugunuz sey “kapitalizm olur.) [...] Islam ile mesru bir iliski kurulacaksa, bu iliski
piyasa ekonomisi ile kurulmalidir. Rekabeti ortadan kaldiran kapitalist sistem higbir

sekilde Islami iilkelerle bagdastirilamaz (29-30).

Ozel’in ekonomik alternatifi, fiyatlart Allah’m belirledigi Islami bir diizendir.
Ekonomi fikih ve kader metaforlariyla agiklanmaya calisilmis, islami model ile idealize
edilmis, “bozulmamis” serbest piyasa tasvir edilmistir. Burada goriilen, sistemin nasil
degistirilecegine ya da Islam’in ekonomi politiginin nasil kurulacagma dair somut bir
programdan ziyade, mevcut kapitalist diizene etik bir itirazdir. Her ii¢ 6rnekte de ortak
olan husus, kapitalizm karsithiginin sinif miicadelesine dayali bir ekonomi politik okuma
yerine; inan¢ erozyonu ve Bati diigmanligiyla harmanlanmis olmasidir. Bu durum,

Islamc1 dergilerin emek ve ekonomi temelli meseleleri tartisirken cogunlukla ¢dziim
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tiretmekten ziyade, tepkisel ve ideolojik bir tavir sergiledigini gostermektedir.
Kapitalizmin neden oldugu esitsizlikler elbette dile getirilmektedir; ancak bu
esitsizliklerin sosyalist teorilerle agiklanmasi reddedilmektedir. Alternatif bir ekonomik
model sunmak yerine, “Islam’da ¢dziim vardir” ifadesiyle teolojik bir soyutlukta
birakilmaktadir. Bu elestirilerde Islamci sdylemin bir hegemonya kurma arayis1 oldugu
da aciktir. Ancak bu hegemonya sadece kapitalizmin yikiciligina degil, sekiiler
sistemlerin tamamina karsi bir “medeniyet alternatifi” iddiasina dayanmaktadir. Yine de
ekonomik yapinin nasil doniistiiriilecegi ve ona bagli somut meselelerde net ve
uygulanabilir bir 6neri sunulamamistir. Bu durum karsit-hegemonya miicadelesinde

dergilerin en zayif noktasidur.

Iktibas Mayis 1996 tarihli 209. Sayisinda, Sabah gazetesinden MUSIAD’a
iliskin “Islamc1 Is Adamlar1 Seriatc1 Degil” (1996: 34) baslikli bir haberi alitilamstir.
Haberde, Oxford Analytica’nin hazirladigi bir rapordan bahsedilmistir. Rapora gore,
Islamci is adamlarina 6rnek olarak incelenen MUSIAD 1n bir partiyi desteklemek yerine
bircok parti ile dogrudan iliski igine girdigi anlatilmistir. Islamci is diinyasinin seriat
devleti arayisinda olmadigi, aksine pragmatik kapitalist bir anlayisa sahip oldugu
vurgulanmaktadir. Bu vurgu, klasik Islamci sdylemin kapitalizm karsithgiyla
celistiginin bir gostergesidir. MUSIAD 1n “Bat1 stili is metotlar1 ile Islami prensipleri
uyumlu hale getirme gabasi”, Islamciligin sadece siyasal alanda degil; ekonomik
diizlemde de déniismekte oldugunun bir isaretidir. Bu, Islamc1 dergilerde zaman zaman
dillendirilen “Islami ekonomi” idealinin pratikte kapitalist sistemle uyumlu hale
getirildigini gostermektedir. Diger yandan burada dénemli nokta Iktibas’in bu haberi
bilingli sekilde segmis olmasidir. /ktibas, geleneksel olarak ideolojik netlige énem veren
bir yayn ¢izgisine sahiptir. Bu baglamda, islamci is gevrelerinin kapitalizmle pragmatik
iliskisini desifre ederek onlar1 “ifsa” etme niyetindedir. Haberin sonunda MUSIAD’1n

“kapitalist sistemin tim Ozelliklerini tasidigr” vurgusunun ozellikle belirtilmesi, bu
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elestirel mesafenin de ana sebebidir. Bdylece Islamciligin sistemle biitiinlestigi
noktalara isaret edilmekte ve “dava”nin yozlastigi iddias1 ima edilmektedir. Haberde
MUSIAD’in laik devletle uyum icinde oldugu, Bati icin tehdit olusturmadigi gibi
detaylar yer almaktadir. Bu tiir bir anlati, Iktibas igin “gercek Islamci tavir nedir?”
sorusunu giindeme getirmek ve giincel Islamci yonelimlerin sorgulanmasini saglamak
icin bir ara¢ olabilir. Islam’in kapitalizmle bu denli barisik hale getirilmesi, Jktibas’in
“ar1-duru Islam” iddiasma aykiridir. Hakséz de MUSIAD’a kars1 benzer bir zemindedir.
Ayrica Haksoz de Ocak 1999 tarihli Kenan Alpay’a ait bir yazisinda, Ulker A.S.’nin
TSK’ya yiiklii miktarda yaptigi1 bagist konu alip, oldukga sert bicimde elestirmistir. Yazi

su sozlerle bitilmistir:

Bu bagis Tiirk-Kiirt ¢atismasina TSK nezdinde bir katki m1; yoksa “siyasal Islam™ ve
sembollerini {ilke topraklarindan kazimak i¢in siirdiiriilen 28 Subat darbe siirecine moral
destegin yetersiz kaldig1 noktada iscinin alin terinden devsirilen dolarlarla takviyede
bulunma cabast m1? Lakin giinlerin insanlar arasinda cevrilecegi gercegini, ayrica
diinyevi hesaplarin hesaba cekileceg§i o mahser giiniinii unutmamak gerekli (Alpay,

1999).

Umran Mart 2001 tarihli 79 sayisinda, Sevket Ayvazoglu'nun “Devlet Krizi
(m1)?” (s. 60-63) baslikli yazisi, 2001 ekonomik krizine dair hem giincel hem de yapisal
tespitlerle yiiklii, katmanli bir degerlendirme sunmustur. Oncelikle yazinin basat iddiast,
Tiirkiye’deki krizin yalmizca mali piyasalarin dalgalanmasiyla izah edilemeyecegi,
bunun o6tesinde bir “devlet krizi” oldugudur. Ayvazoglu'na gore Tiirkiye’deki kriz,
“devletin sosyal diizeni adalet ilizere kurmak” misyonundan uzaklagsmasinin, kiiresel
sermaye karsisinda edilgenlesmesinin ve halkla kurdugu iliskinin zedelenmesinin
sonucudur olmustur. Bu durum, ekonomik krizden ¢ok daha derin bir “siyasi-idari
buhran” olarak da tarif edilebilirdir. Yolsuzluk ekonomisi siirerken, “koskoca bir iilke,

birkag faizcinin, borsa spekiilatoriiniin elinde rehin olmustur” (2001: 60). Yazar, devleti
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ele alirken Tirkiye Ozelinde “askeri-sivil biirokrasi ve sermaye gruplari arasindaki
ittifak”’tan s6z etmistir. Bu ittifak, halkin taleplerini dislayan, IMF ve Diinya Bankasi
gibi giiclerin yonlendirmelerine agik bir ekonomik yapilanmayr temsil etmektedir.
Ayvazoglu’'nun bu analizinde acgik bir anti-emperyalist ¢izgi yer almaktadir.
Ayvazoglu’na gore krizin faturasi, halka ¢ikarilmak istenmektedir, ancak krizi doguran,
halk degil; halki temsilden uzak siyasi ve ekonomik elitlerdir. Yazida, kamu
bankalarinin hortumlanmasi, 6zellestirmelerin sermaye cevrelerine kaynak aktarma
aract haline gelmesi, bor¢lanma ekonomisinin kamu kaynaklarini eriten bir mekanizma
haline gelisi sert sekilde elestirilmistir. Yazarm Islami vurgulari rtiik kalmakla birlikte,
ekonomik analizi oldukca nettir. Yazi ayrica Islamci gevrelerin kriz karsisindaki tavrinin
“kaderci” ya da sadece “ahlaki bozulma”ya indirgenmesinin Otesine gegmistir.
Toplaminda ise her {i¢ derginin de ekonomik gelismeler ve krizler karsisinda sorumlu

tuttugu sistemi hedef almaktadir.

Sonu¢ olarak 1990’lar Tirkiye’sinde neoliberal yeniden yapilanmanin
derinlestirdigi simfsal esitsizlikler karsisinda Jktibas, Hakséz ve Umran dergileri,
ekonomik meseleleri hegemonik miicadele zeminine tagima konusunda sinirl kalmiglar
ama anlamli girisimlerde de bulunmusglardir. Bu dergilerin kapitalizme ve onun yerel
yansimalarina karsi gelistirdigi sdylemler, bir karsi-hegemonya arayisinin pargalari
olarak degerlendirilebilir; ancak bu arayis cogunlukla smif merkezli bir ekonomi
politikten ¢ok, ahlaki, teolojik ve medeniyet temelli bir karsi ¢ikis biciminde tezahiir
etmistir. Ozellikle Haksoz gevresinin Pasabahce direnisine verdigi destek ve is¢i kiymmi
karsisindaki agik konumlanisi, Zktibas’in MUSIAD gibi sermaye gevrelerine yonelik
ideolojik mesafesi en net konumlanislar olmustur. Islamci hareketin sistemle
biitiinlesme egilimlerine karsi bir “ideolojik saflik” mevziisinden direnme g¢abalarinin
yansimas1 olarak da okunabilir. Ancak genel egilim, Gramsci’nin smif ittifaklart ve

tarihsel blok insasi ¢ergevesinde beklenebilecek yapisal doniigiim stratejilerinden ¢ok,
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kapitalizmin elestirisini teolojik bir etik diizleme tagimakla sinirlt kalmigtir. Bu nedenle
Islamc1 entelijansiyanin ekonomi, kapitalizm ve emek temali sdylemleri, hegemonik
yaptya alternatif bir sosyo-ekonomik diizen tasarimi sunmaktan ziyade; mevcut diizenin
mesruiyetini sorgulayan parcali ve sembolik miidahaleler olarak kalmigtir. 1990’larin

neoliberal milli giivenlik devleti elestirilerinin bir par¢asina doniismiistiir.
3.1.6. Vahyin Siyasallastirilmasi Temasi

Bu temada Kuran, Peygamber ve teolojik yeniden yorum baglaminda, 1990-
2002 déneminde Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri, Islam’mn temel kaynaklarinin nasil
anlagilmasi gerektigine dair yaklasimlar gelistirmistir. Bu tema dergilerin hegemonya
projesinin “tdzii” olarak degerlendirilebilir; hegemonya projeleri bu tozilin tizerinde
yiikselmistir. Genel olarak ii¢ dergi de modern dénemde Islam’in yeniden insasinda
geleneksel, ozellikle de tasavvufi yorumlara mesafeli dururken; Kuran merkezli, akilci
ve baglamsal okumalar1 &ne ¢ikarmistir. Bu tema altindaki yazilar, Islamciligin bir
siyasal durustan fazlasi oldugunu, kapsamli bir inan¢ ve diisiince sistemi olarak
anlasilmas1 gerektigini gostermektedir. Bu tema cercevesinde peygamberlerin hayatlari,
miicadeleleri, Kuran’1 anlama-anlatma ¢abalari, giincel siyasal ve toplumsal kavramlarin
Islami baglami... ele almmis ve yeniden yorumlanmustir. Tasavvuf karsithigi, bu
temanin &ne ¢ikan ve belirgin ortak noktalarindan biridir. Tasavvufa karsi, Iktibas’ta ve
Haksoz’de radikal bir reddiye s6z konusuyken; Umran elestirel bir pozisyon almigtir.
Mealcilik, hadis, igtihat, fikih gibi klasik dini ilimlere yonelik tavirlar da ¢ogunlukla
aciklayici, elestirel ve secicidir. Ramazan, kurban, orug gibi ibadet konularindan Medine
Vesikasina, sirk ve tagut tartigmalarindan hosgorii, 6zgiirliik, itaat ve sevgi gibi modern
kavramlarin Islami referanslarla degerlendirilmesine kadar oldukg¢a genis bir skala s6z
konusudur. Ozellikle Hakséz’de bu igerikler zaman zaman dogrudan siyasal Islamci
metinlerle i¢ ice gectiginden, “teolojik” olan1 “ideolojik” olandan ayirmak giiclesmistir.

Bu temada 6ne ¢ikan ortak nokta, her ii¢ derginin de geleneksel dini soylemlere kars1 bir
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elestiri ve doniisiim iradesi tasimasidir. Ancak Iktibas radikal bir epistemolojik kopusu,
Haksoz eylemci bir tevhid ¢izgisini, Umran ise diisiinsel ve ahlaki bir yeniden inga
vizyonunu oncelikli gdérmiistiir. Tasavvufa elestirel mesafe, islam’in modern diinyada
anlagilmas1 ve yasanmasi adina Kuran’in merkezi konumunun vurgulanmasi, tiim

yazilar arasinda tematik bir siireklilik arz etmektedir.

Bu baglamda ilk olarak Zktibas’mn Eyliil 1990 tarihli 141. sayisinda yer alan
“Tasavvuf; Bir Ayr1 Din” (s. 11 vd.) baslikli yaziy1 ele alinmistir. Bu yaz1, Iktibas
dergisinin tasavvuf elestirisini en agik ve sistematik bigimde ortaya koyan metinlerden
biridir. Yazinin temel argiimani, tasavvufun Kuran’a, Islam Peygamberine, siinnetine ve
Islam’in tevhit ilkesine aykir1 bir metafizik zemin iizerine kurulu oldugudur. Yazi
boyunca Vahdet-i Viicud inanci yani “varligin birligi”, “Allah ile evrendeki biitiin
varliklarin bir olmas1” anlamina gelen inamis merkezde tutulmustur. Bu anlayisin
Herakleitos, Parmenides, Platon gibi antik Yunan filozoflarindan, Hinduizm ve
Hristiyan mistisizmine uzanan felsefi-dini etkilerle Islam dis1 kaynaklardan tiiredigi
vurgulanmustir. Tasavvuf ehli olarak kabul edilen, Islam diisiiniirii ve Vahdet-i Viicud
inanc1 en biiyiik temsilcisi Muhyiddin Ibnii’l-Arabi’nin goriisleri hedef alinmistir.
Arabi’nin tasavvuf diisiincesinin temel kaynaklarindan olan FiisGis ve Fiitihat’'ta dile
getirdigi ontolojik birlik anlayis1 “sirk”le esdeger goriilmiistiir. Tasavvufun Islam’in
“Allah, yaratiklarina benzemez” ilkesine temelden aykiri oldugu, bu nedenle sahih
Islam inancini bozan bir sapma oldugu ileri siiriilmiistiir. Bununla birlikte metin sadece
teolojik bir ayrim yapmakla kalmaz; tasavvufun ibadet anlayisina, toplumsal hayata
bakigina ve bireysel pratigine de sistematik elestiriler gelistirmistir. Inziva, riyazet,
ruhbanlik, batinilik, seyhlik kurumu gibi pratikler, islam’m toplumsalligina, Slciiye ve
adalete dayali yapisma aykiri olarak degerlendirilmistir. “islam’da zahir esastir,
tasavvufta ise batin” vurgusuyla, Sufi pratiklerin zimnen keyfilige ve normsuzluga yol

actig1 ifade edilmistir. Bu yazi, Zktibas’in Islamcilik iginde akidevi bir smir cizme
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arayisin1 ve “tek dogru, tek yol” dayatmasini da temsil etmektedir. Metin tasavvufu,
sadece felsefi-teolojik degil; ayn1 zamanda siyasi-ideolojik bir tehdit olarak kodlamistir.
Modern dénemde Islam’in saflastirilmasi, yeniden tanimlanmasi ve “yabanci
unsurlardan” arindirilmast gerektigi fikrinin tipik bir 6rnegidir. Tasavvufun karsisina
tevhidi bir Islam anlayis1 koyarak, Islamciligi teolojik bir temizlik ve ideolojik
miicadele sahasi olarak konumlandirmistir. Bu yéniiyle yazi, Iktibas’m genel yaym
cizgisini yansitan ideolojik ve doktriner bir metindir. Haksoz de bu yonii

paylasmaktadir.

Umran dergisinin Temmuz/Agustos 1996 tarihli 32. sayisinda Prof. Dr. Ibrahim
Sarmis’mn “Tasavvufun Islam Kiiltiiriine Olumsuz Etkileri” (s. 52 vd.) bashikli yazisi ile
Prof. Dr. Mustafa Kara’nin “Tasavvufun Islam Kiiltiiriine Olumlu Etkileri” (s. 59 vd.)
baslikli yazisi birlikte verilmistir. Bu makaleler, tasavvufa dair iki zit bakis acisini
akademik diizlemde kars1 karsiya getirerek, bu alandaki entelektiiel tartismay1 goriiniir
kilmaktadir. ibrahim Sarmis’in yazisi, tasavvufun islam’in temel kaynaklari olan Kuran
ve Stinnet ile bagdasmadigini savunmustur. Ona gore tasavvuf, 6zellikle vahdet-i viicut
anlayisi, riyazet uygulamalari, ruhbanlik egilimleri ve batini yorumlariyla Islam’m sahih
Ogretilerini tahrif etmis; bireysel ve toplumsal diizlemde ataleti besleyen bir gelenek
haline gelmistir. Sarmis, tasavvufun Islam’m akil, irade, sorumluluk, toplumsallik ve
teblig gibi esaslarina zarar verdigini belirtmistir. Dinin metafizik-mistik bir boyuta
indirgenerek sahih bilgi kaynaklarindan koparildigini ileri siirmiistiir. Bu yoniiyle, yazi
Iktibas ve Hakséz dergilerinde karsilagilan kati tasavvuf elestirisiyle biiyiik bir paralellik
tasimaktadir. Yazida Islam’mn ameli ve ahlaki yapisinin yerini ige doniik bir sezgi dini
olan tasavvufa birakmasi, kiiltiirel yozlagsmanin da zemini olarak degerlendirilmistir.
Sarmig, tasavvufun halk Islam’i araciligiyla mesrulastirildigini iddia etmistir. Bu
durumun da tarihsel olarak halk kitlelerinin geri birakilmasinda aragsallastirildigini ileri

stirmiistiir. Mustafa Kara’nin makalesi ise daha uzlastirict bir ¢izgiyi izlemistir. Kara,
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tasavvufun Islam’m iginden dogdugunu, ziihd hareketleriyle’® baslayan tarihsel seyrin
daha sonra kurumsal tasavvufa evrildigini; bu evriminse kaginilmaz tarihsel ve kiiltiirel
bir siire¢ oldugunu vurgulamistir. Ona gore tasavvuf, bireyin ahlaki olgunlugunu, i¢sel
disiplinini ve kulluk bilincini gili¢lendiren bir boyuttur. Kara, 6zellikle “Anadolu irfan1”
olarak adlandirilan gelenekte Mevlana, Yunus Emre gibi isimlerin hem halkin islam’1
benimsemesinde hem de kiiltiirel kimligin insasinda pozitif bir rol oynadigim
savunmustur. Tasavvufun edebiyat, miizik, mimari ve gilinlik yasam iizerindeki
etkilerini “kiiltiirel tastyicilik” baglaminda olumlamistir. Elestirilen bazi yonlerinin ise
belirli tarihsel baglamlarda olustugunu, genellenemeyecegini belirtmistir. Her iki
makalenin birlikte yayimlanmis olmasi, Umran dergisinin 1990’larin ortasinda
yiiriitmeye basladig1 daha ¢ogulcu ve akademik Islamcilik arayisinin gostergesi olarak
degerlendirilebilir. Bu baglamda, bu tema altindaki tasavvuf tartigmalari, sadece
dogmatik bir red/kabul ikiligine degil; Islamcihigin kendi icindeki metodolojik ve
epistemolojik farklilasmalara da isaret etmektedir. Sarmus’in cizgisi Iktibas’a,
Kara’ninki ise klasik ilahiyat gelenegine daha yakinken; Umran’in bu iki yaklagimi ayni
sayida bulusturmasi, derginin Islamcilign daha genis bir entelektiiel alanda tartisma
gayretinin bir pargasi olarak degerlendirilebilir. Bu iki yazi tarikatlar ve tasavvuf
arasindaki iligskiyi de kismen degerlendirmistir. Bu agidan da Haksoz’iin Subat 1997
tarihli 71. sayisinda yer alan, Ferid Aydin’in “Tasavvuf ve Tarikatlar” baslikli yazis1 da

ayr1 bir ornektir.

Bu metin, Hakséz dergisinin tasavvuf elestirisini temsil eden en sert ve
sistematik Orneklerden biridir. Ferid Aydin’in sdylesiye dayali yazisi, tasavvufu hem

bireysel bir yanlis inang veya kiiltiirel sapma hem de Islam tarihinin ve iimmetin ¢okiis

"0 Sozlitkte temel anlami “terk etmek, ilgi gdstermemek, yiiz gevirmek, azla yetinmek” anlamlarina gelen
ziihd kelimesi insanin Allah'a yonelerek diinyaya doniik tutkulardan kendini alikoyma ¢abasini ifade eder.
https://ansiklopedi.tubitak.gov.tr/ansiklopedi/zuhd#:~:text=S%C3%B 6z1%C3%B Ckte%20temel%20anla
m%C4%B1%20%E2%80%9Cterk%20etmek.kendini%20al%C4%B 1 koyma%20%C3%A7abas%C4%B 1
n%C4%B1%20ifade%?20eder.
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stirecinin asli bir faktorii olarak degerlendirmektedir. Yazi, sadece tasavvufun bazi
yonlerini degil, onun epistemolojik, teolojik, tarihsel ve politik temellerini toptan
reddeden bir yaklagim sunmaktadir. Metin, tasavvufun ortaya ¢ikisinin tarihsel
sebeplerini analiz etmistir. Bu analiz, Islam tarihinin kriz donemlerini tasavvufun
mesruiyet alani olarak okumakta ve tasavvufu bir “reaksiyon” degil, dogrudan bir
“sapma” olarak konumlandirmaktadir. Yazida sadece Kuran merkezli degil, siyasi
tarihle baglantili da bir tasavvuf elestirisi gelistirmistir. Aydin’a gore tasavvufun
Islam’la iliskisi 6zsel degildir; sonradan eklemlenmis, kiiltiirel ve felsefi sentezlere
dayilandirilmistir.  Naksibendilik 6zelinde Zerdiistlik, Brahmanizm, Budizm gibi
Ogretilerin tasavvufa sizdigi iddia edilmis; rabita, zikir gibi uygulamalarin bu
etkilesimlerin sonucu oldugu savunulmustur. Kavramsal diizeyde kullanilan Arapca
terimlerin “Islami” bir illiizyon olusturdugu, bu sayede tarikatlarm mesrulastirildig
belirtilmistir. Bu yaklasim, /ktibas’ta da rastlanilan Batinilik karsiti tavirla benzesmekle
birlikte, Haksoz’deki vurgu daha ¢ok siyasi aragsallastirma ve kiiltlirel yozlagma tizerine
olmustur. Metin, kendi i¢inde bulundugu zaman dilimine de olduk¢a agresif bir dille
yaklagmustir. Bugiiniin tarikat seyhlerinin Mevlana, Ibn Arabi, Halldc-1 Mansir gibi
klasik Sufilerle karsilastirilamayacak derecede, cahil ve karanhikta olduklar
vurgulamistir. Bu yaklasimda, klasik Sufilerin edebi ve entelektiiel diizeyi kabul edilse
dahi, onlarin da akidevi olarak “sapkin” oldugu belirtilmistir. Bu, metnin anti-modern
oldugu kadar anti-klasik bir tasavvuf elestirisi icermektedir. Yazida, tasavvufun devlet
ve rejimle olan simbiyotik iligkisine deginilmistir. Tarikatlarin, Tiirk-Islam sentezi
kapsaminda resmi ideolojiye entegrasyon bicimiyle mesrulastirildigl; Mevlana, Ahmet
Yesevi gibi figiirlerin “alternatif bir din” insasinda kullanildigi; hatta laik rejimin dahi

)

bu mistik figiirleri “tanrilastirdigi” iddia edilmistir:

Oyle anlasihiyor ki Tiirkler, islam’dan 6nce baglis1 olduktan c¢ok tanrili dinlerin

etkisinden hicbir zaman tamamen arinamamuslardir. Iste tarikatlar kesimi ile TC’yi
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yoneten ve yonlendiren laik azinligin ortak paydasi budur. Onun igindir ki Islam’mn ve
Miisliimanlarin can diismani olan laikler, farkli din ve diinya goriislerine ragmen higbir
zaman tarikatcilar1 gdzden cikarmamuslardir! Tam tersine Tiirk-islam Sentezi diye
empoze ettikleri alternatif din senaryolarmin figliranlar olarak Ahmet Yesevi ve benzeri
Tarikat ruhanilerini tanrilastirmaya, tevhidi uyanis karsisinda tarikatcilarla isbirligi
etmeye daima gayret etmislerdir. Bunun en carpici kaniti ise, TC’nin, su anki koalisyon

hiikiimetinin ortaklaridir (Aydin, Subat, 1997).

Bu sdylem hem kiiltiirel hem siyasi diizlemde tasavvufu, “tevhidi uyanis”in
Oniinde en biiyiik engellerden biri olarak konumlandirir. Tasavvuf mevzi savasi verilen
Oonemli bir noktadir. Metin, sahte-gergek tasavvuf ayrimini da reddeder. Aydin’a gore
sahih olan bir tasavvuf olamaz; zira tasavvufun tamami Kuran’dan sapmanin triiniidiir.
Bu yoniiyle “islah” edici degil, “tasfiye” edici bir yaklasim benimsenmistir. Sonug
olarak bu yazi, Hakséz dergisinin Kuran merkezli, siyasal-Islamc1 ve radikal ¢izgisinin

tipik bir tezahiiridiir.

Bu noktada, temanin heniiz girisinde bahsedilen, Haksoz’de Kurani yazilar ile
Islamc1 siyasal yazilar arasindaki simirlarin siliklesmesine iliskin Hamza Tiirkmen’in
Temmuz 1997 tarihli 76. sayisinda yer alan “Oncelikle Hedef Neden Taguti Otoritedir?”
baslikli yazist ele alinmistir. Yazi, Kuran merkezli bir diinya tasavvurunun, iman-sirk
ayrimmin ve bu ayrimin siyasal-toplumsal alandaki karsiliklarinin acik bir bigimde
yeniden yorumlanmasidir. Tlirkmen, Kuran’in tevhit ¢agrisini bireyi asan; toplumsal
clirimeye (ifsat), sirk iliskilerine, zulme ve modern siyasal aygitlarin ideolojik
kusatmasina kars1 bir miicadele manifestosu olarak kodlamistir. Bu baglamda “tagut”
hem Kuran’daki klasik anlami ¢ercevesinde hem de modern ulus-devlet ve kapitalizm
baglaminda bir biitiinle 6zdeslestirilmistir. Yazida dikkat ¢ceken bir husus, Kuran’da yer
alan kissalarin —ozellikle Firavun, Haman, Karun, Samiri gibi figiirler araciligiyla—

giiniimiiz devlet yapilanmalariyla analoji kurulacak sekilde yorumlanmasi olmustur.
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Tiirkmen’e gore bu figiirler, tarihini agan; bugiin de modern devletin ¢ok bagli, tiizel ve
ideolojik oOrgiitlenmis karakterini anlamak i¢in birer anahtardir. Boylece “tagut” sadece
bireysel bir azginlik degil; hukuki, ekonomik, kiiltiirel ve siyasal tim diizlemleriyle

»it rejimi olarak resmedilmistir. Bu yaklagim, Kuran’in toplumsal bir

orgiitlli bir “tugyan
doniisiim projesi oldugu yoniindeki Islamci teolojik pozisyonla da dogrudan
ortiismektedir. Tirkmen’in yazisinda en dikkat cekici teolojik pozisyonlardan biri,
iman-sirk ayriminin yalnizca metafizik bir tercih degil; siyasal bir tavir ve eylem plant
olarak ele alinmasidir. “Kelime-i Tevhid” sirk diizenlerinden hicreti, tevhidi bir
cemaatin ingasini ve “taguti otoriteye karsi siireklilik arz eden bir miicadeleyi zorunlu
kilan bir akittir. Hamza Tiirkmen’in bu yazisi, geleneksel dini yapilarla da mesafeli bir
iligki kurmustur. Tasavvufi gelenekler, hurafeler ve ice kapanik cemaat yapilari da
“taguti sistem”in bir tiir destekgisi olarak goriilmiistiir. Selefi bir netlikle kaleme alinmig
yazi, siyasal ve toplumsal diizene yonelik radikal bir doniisiim cagrist igerdiginden,
Islamer dergicilikte Kuran yorumculugunun, sadece dini anlam diinyasinm1 degil; siyasal
tahayytili, kimlik bi¢imlenmesini ve eylem stratejilerini de nasil belirledigini gozler

oniine sermektedir. Yazi, “imani” bir durus ile siyasal miicadeleyi ayrilmaz goren;

gelenege ve modernlige es zamanli elestiri gelistiren bir teolojik pozisyonun ifadesidir.

Iktibas dergisi Rabbani metodu, hadis elestirilerini, mealcilik tartismalarini,
peygamberlik doktrinlerini... sik¢a ele almistir. Hakséz ve Umran’da benzer yazilara
rastlamak miimkiindiir. Bu baglik altinda tartisilan bir baska konu Medine Vesikasi
olmustur. Vesika tartismalarmnin bir boyutu Islamcilik icinde degerlendirilebilirken,
diger boyutu Kuran ve Peygamber baglaminda ele alinmistir. Umran (AKV Biilten)
Eyliil/Ekim 1992 tarihli 9. sayisinda, Muhammed Hamidullah’in Islam Peygamberi

isimli eserinin Medine Vesikas1/S6zlesmesi metninin ¢evirisini yayimlamistir (s. 16-17).

T «“Azginlik gostererek haddi asma; Hak yoldan saptiran, bazilarinca yaratilmislik iistii konumunda
tutulan varlik anlaminda kullanilan ve Allah’in kullar1 igin belirledigi sinirlar1 agmak anlamina gelen bir
Kuran terimi.” https://islamansiklopedisi.org.tr/
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Yayimlanan kisim, belgenin tiim maddelerini igerecek sekilde; toplumun bir “timmet”
olarak insasini, sorumluluklarini, su¢ ve ceza diizenlemelerini, miiminler arasi
dayanismayi, Yahudilerle olan hak ve yiikiimliiliikleri ve ¢esitli detaylar1 igermektedir.
Devaminda ise Ali Bulag’m “Medine Vesikas1 Temelinde Islami Cogulculuk” (s. 18 vd.)
baslikli yazisi yer almistir. Bulag yazida Vesikanin ne oldugunu, maddelerinin
anlamlarmi, tarihsel koklerini, ortaya ¢iktigi toplumsal siireci, Peygamber’in
yaklagimini kapsamli sekilde ele almistir. Vesika Bulag tarafindan, cagdas Islam siyaset
diisiincesi i¢in model teskil eden bir “anayasa” olarak konumlandirilmistir. Yazinin ana
temasi, Islam’in tarihsel uygulamalarinda mevcut olan ¢ogulculuk anlayisinin, teolojik
ve siyasal diizlemde yeniden diisliniilmesi gerektigi iddiasidir. Bu baglamda Bulag,
Medine Vesikasinin Miislimanlar, Yahudiler ve miisrik Araplar arasinda hak ve
sorumluluk esasli bir toplumsal sézlesme icerdigini vurgulamistir. Ayrica bu baglamda,
Islam’mn kurucu metinlerinin ¢ogulculuga agik bir yap1 sundugunu ileri siirmiistiir.
Bulag, klasik Islam hukukunun ve modern ulus-devlet anlayisinin tekgi, dislayici ve
tahakkiimcii yapilarinin aksine, Peygamberin Medine pratiginde dini cemaatlerin
Ozerkligini taniyan, hak temelli bir birliktelik modeli sundugunu savunmustur. Metin,
Kuran’in ¢ogulculuga dair ayetlerinden (6rnegin Hucurat 13 veya Bakara 256) teolojik
bir temel lretmeye caligmig, aynt zamanda Peygamberin siyasal eylemlerini ornek
alarak Islam siyaset diisiincesini yeniden yorumlamistir. Umran’n yer verdigi bu yazi,
Iktibas ve Hakséz agisindan ciddi farklhiliklar ve elestiriler dogurabilecek niteliktedir.
Her iki dergi de Islamcilig1 daha radikal, tevhidi, anti-modernist ve sekiiler ¢ogulculuga
mesafeli bir ¢izgide konumlandirmistir. Bu agidan Bulag’in bu yaklasimi, fktibas’ta ve
Hakséz’de zaman zaman elestiri konusu olmustur. Ornegin Subat 1993 tarihli
Hakséz’de Ahmet Agirakca’nin “Medine Vesikasinin Degeri” baslikli yazis1 konuya

iliskin degerlendirmeler yer almistir:
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Bir toplum iginde yer alacaksak, izzet ve serefimizle yer almaliyiz. Boyle miisriklere
yamanarak degil. Tavrimiz1 koyarak yer alalim. Dolayisiyla bizimle oynamasinlar. Biz
net olarak Islam’a talip olalim. Islam’1 net olarak istedigimizi ortaya koyalim ve
Usuliler olarak varligmmiz siirdiirelim. [...] Kuran’daki “Insanlik igin cikarilmis bir
timmet” kimdir? Miisliimanlardir. Iste insanlardan sorumlu olan iimmet budur. Baskalari
degil. Bu immet, bagkalariin sorumlulugu altina girmeyecek bagkalarinin
sorumlulugunu iistlenecektir. “Insanlik i¢in ¢ikarilmis bir iimmet” Allah’ma, Resuliine
itaat eder ve kendilerinden olan yoneticilerine itaat eder; baskalarina degil (Agirakca,

Subat 1993).

Bula¢’in yaklasimina dogrudan veya dolayli olarak okunabilecek bu reddiye,
Haksoz ve Iktibas’in konumunu isaret etmektedir. Bu karsitlik, sadece fikirsel baglamda
degil; Islamc1 dergiler araciligiyla insa edilen ideolojik yonelimler bakimindan da

belirleyici bir kirilma hattidir.

Iktibas, Hakséz ve Umran’in 1990’1 yillarda Kuran merkezli teolojik yeniden
yorum ¢abalari, Gramsci’nin hegemonya kurami baglaminda degerlendirildiginde, bu
yayinlarin ideolojik projelerinin kurucu eksenini olusturan bir karsi-hegemonik anlamin
cekirdegidir. Bu baglamda, Islam’mn temel kaynaklar1 yalnizca bireysel ibadet veya etik
ilkeler dizisi olarak degil; toplumsal, siyasal ve kiiltiirel diizenin yeniden insasinda
referans alinan stratejik metinler olarak islevsellestirilmistir. Dergiler, 6zellikle tasavvuf
karsithgr tizerinden geleneksel dini otoriteleri ve onlarin epistemik Onciillerini
reddederek, “saf” ve “tevhidi” bir Islam anlayisi insa etmeye ydnelmis; bdylece mevcut
dini-siyasal statiikoya, hegemonik anlayisa alternatif bir bilgi diizeni kurmay:
hedeflemislerdir. Bu ¢abanin temelinde, “tarihsel blok” kavrami baglaminda
degerlendirilebilecek bir diinya tasavvuru yer almakta; klasik ulema otoritelerine karsi
yeni bir Islamc1 entelijansiyanin dogusu gozlemlenmektedir. Hakséz cevresinde Kurani

kavramlar iizerinden dogrudan siyasal ¢agrilar iiretilirken, /ktibas radikal epistemolojik
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bir kopusu savunmusg; Umran ise aym radikalligi daha uzlagtirict ve entelektiiel bir
zeminde kurmustur. Teolojik sdylemin bu bicimde ideolojik miicadeleye ickin hale
gelmesi, verilen mevzi savasinin en onemli pargasidir. Dergiler, sadece yorum yapan
degil; ayn1 zamanda yorumun sinirlarin1 ve dogrularini tayin eden, kendi cemaatlerinin
zihinsel diinyasini sekillendiren 6znelerdir. Boylece vahiy, modern hegemonik yapilar
karsisinda bir direng kaynagina; peygamberler ise tarihsel 6rnek degil, siyasal eylem
icin model figiirlere doniismiistiir. Bu déniisiim, Islamciligin modern doénemde sadece
siyasi degil, ayn1 zamanda epistemik diizeyde bir miicadele sahasi kurdugunu da

gostermektedir. Bu saha tiim insanlig1 kapsamaktadir.
3.1.7. Soylemin Siiretleri Temasi

1990’1ar Tiirkiye’si, hem kiiresel diizeyde neoliberal kiiltiirel doniisiimiin hem de
yerel Olgekte 1980 cuntasinin ideolojik tortularinin belirginlestigi, medya ve kiiltiir
alanlarinin hegemonik yeniden yapilandirildig1 bir donemdir. Ayn1 zamanda ortakduyu
icin 6nemli bir alana da donilismiistiir. Neoliberal politikalarin somutlastigi, mevzi
savaslarmin derinlestigi veya degistigi bir mecradir. Bu baglamda Islamci dergicilik,
siyasal sOyleminin yaninda kiiltiirel, estetik ve medyatik bir karsi sdylem iiretme
cabasma da girigsmistir. Bu baglik altinda toplanan metinler; sekiiler-modern kiiltiir
diinyasma kars1 bir direnis bi¢imi olarak konumlandirilabilir. Aym zamanda Islamci
kimligin yeniden iiretildigi sembolik araglar olarak da kodlanabilir. /ktibas (283 yaz),
Haksoz (368 yazi) ve Umran (338 yaz1) dergilerinde bu donemde yayimlanan yazilar
hem medya diizenine yonelik yapisal elestiriler icermekte hem de Islamciligin alternatif
bir entelektiiel-estetik alan insasina da katki saglamistir. Her ii¢ dergi de kiiltiir-
sanat/sanat-edebiyat boliimiine sahiptir ve ¢esitli iceriklere yer vermistir. Moderniteyle
hesaplasmanin estetik, dilsel ve duyusal boyutlar1 olarak ifade etmek miimkiindiir.
Boylece Islamci dergicilik, 1990’lar Tiirkiye’sinin ideolojik miicadele haritasinda,

medya ve kiiltiir sahasini da i¢ine alan ¢ok boyutlu bir direnis zeminine doniismiistiir.
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Oncelikle her ii¢ dergide de diger Islamci yaymlara iliskin gesitli
degerlendirmelere yer verilmistir. Bu durum, kendi hegemonya projeleri arasindaki hem
rekabetten hem de birlesmeden kaynaklanmustir. Bu baglamda ilk olarak Iktibas
dergisinin Nisan 1994 tarihli 136. sayisinda kiiltiir-sanat boliimiinde yayimlanan, Giilen
hareketinin dergisi Sizint’nin elestirisi incelenmistir. Bu kisa ama 6z yazi, Islamci
yaymciligin  1990’lardaki ¢ogul yapisi iginde, medyayla kurulan iliskilerin nasil
iceriksel ve ideolojik ayrimlarla belirlendigini gdsteren bir &rnektir. Jktibas burada,
Sizint’y1 temsil ettigi zihniyetle birlikte hedef almistir. Nurcularin benzer yayin ¢izgisi
icinde olan Zafer ve Sur dergileri de Sizinti’nin benzeri sayilmistir. Yazida kullanilan
ifadeler, elestirinin sertligini de ortaya koymaktadir: “demir perde ahlaki”, “bitmek
tikenmek bilmeyen hikmet arayislar1”, “pozitivist bir mantikla, bilimsel verilerle dinsel
olgular1 sentezleme c¢abasi” ([ktibas, 1994: 57) gibi tanimlamalar hem Sizintr’'nin
metoduna hem de temsil ettigi Giilen hareketinin sdylemine yoneliktir. Yazi, Sizinti’nin
kullandig1 nostaljik ve ajitatif dili (“sizlayarak, ahlayarak-vahlayarak™) alayci bir tonda
degerlendirmis, bu sdylemin giincel Islamci miicadeleye katki sunmadigini, aksine
“giindem doldurmacas1” oldugunu ileri siirmiistiir. [ktibas burada dergi araciligiyla
Fetullahgilarin temsil diizeyini hedef almistir. “Serefli ciibbenin sulu gozlii efendisi” (s.
57) gibi ifadelerle kodlanan temsil bicimi, Giilencilerle o6zdeslestirilen iislubu
kiiciimsendigini de yansitmaktadir. Bdylece, derginin Islamci yayincilikta nasil bir
“usfl” tartismasina taraf oldugunu da anlariz: Ona gdre mesele “Islami icerik {iretmek”
degildir; bu igerigin sistem karsiti, sekiilerlikle hesaplasan ve tarihsel sorumluluk
tastyan bir zeminde tretilip tiretilmedigidir. Yani Sizinti’ya yonelik bu elestiri, ideolojik
icerige ve yonteme dair bir hegemonik bir pozisyon alis olarak da okunabilmektedir.
Ayni zamanda “gercek Miisliimanlar” arasinda, Fetullah Giilen hareketine karsi, ayni

olumsuzlugu bir ortakduyu olarak insa etme ¢abasi oldugu da belirtilmelidir.
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Haksoz dergisinin Nisan 1994 tarihli 37. sayisinda Mehmet Serdar imzasiyla
yayimlanan ‘’Izlenim’ Dergisinin Olgiisii Ne?” bashkli elestiri yazisi, 1990’lar
Islamciliginda medya, kiiltiir ve yaymcilik alanindaki i¢ tartismalarin derinligini ve
ideolojik sinirlarin1 gdsteren baska bir Ornektir. Yazi, goriiniirde bir dergi elestirisi
olmakla birlikte, aslinda Islamc1 yaymeciligin bicim ve icerik diizeyindeki doniisiimiine
bir itirazdir. Ozellikle de “sekiiler teknikle iiretilen Islami icerik” meselesine dair bir
sorgulama metnidir. Serdar, Izlenim’in haftalik yayina gegisini ve teknik basarilarini
takdirle karsilasa da esas kaygisin1 “serbest piyasa mantigina” benzeyen bir rekabetci
anlayisin Islami ¢evrelerde mesrulastirilmasinda yogunlastirmustir. Ozellikle tasarim ve
editoryal tercihlerin Tempo ve Nokta gibi sekiiler dergilerle benzestigine dikkat ¢ekmis,
Islame1 séylemin gorsel ve dilsel diizeyde sekiiler estetikle uzlasmasina itiraz etmistir.
Bu elestirinin ideolojik temeli, Islamc1 bir yaymin sadece iceriksel agidan degil, form
bakimindan da Islam’a sadik olmasi gerektigi varsaymmudir. Elestiride 6ne ¢ikan bir
baska dnemli nokta, derginin reklam politikalar1 olmustur. Serdar, “kapitalist 6zellikler”
tastyan reklamlara ve Ortlinme sOylemiyle “suh” kadin gorsellerinin yan yana gelmesine
dikkat cekmis ve hem ahlaki soruna hem celiskili boyuta isaret etmistir. Yazinin
sonunda Ali Bulag gibi yazarlarin icerikte sundugu entelektiiel ¢abaya ragmen, derginin
gorsel ve reklamcilik tercihleriyle bu yazilarin uyusmadigi vurgulanmistir. Metin,
Izlenim’in aldig1 bir reklam baglaminda, “sizin modern diinyaya cevabimiz X Leather
Club midiir?” (Serdar, Nisan 1994) sorusu ile bitilmistir. Burada beklenen
modernlesmeye yonelik biitiinliiklii bir direnistir. Bu baglamda, Hakséz’in Izlenim
elestirisi, Islamc1 yaymcilikta bicimin, yontemin ve niyetin de tartismaya agildigi;
modern medya tekniklerinin Islamci muhalefeti nasil doniistiirebilecegine dair keskin
bir uyar1 olarak belirtilebilir. Nihayetinde Haksoz, 1990’1ar boyunca cesitli dergilere ve

gazetelere elestirilerini paylagsmaktan kaginmamustir.
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Umran dergisinin Kasim 2001 tarihli 87. sayisinda yer alan “Yayincilik Dosyasi
(s. 68-86), 1990’lar Tiirkiye’sinde Islamci yaymcilig1 anlamak agisindan kiymetli bir
ornektir. Dergi, iic asamal1 bir dosya kurgusuyla, yayimncilik sorunlarin1 hem teorik hem
sektorel hem de deneyimsel diizlemde tartismaya agmustir. Ik boliimde genel bir
degerlendirme kapsaminda, tarihsel bir arka plan sunulmustur; kitap yayinciligina dair
teknik-tarihsel bir ¢ergeve ¢izilmistir. ikinci ve iiciincii boliimde ise anket/sorusturma
formatinda, farkli yayinci, yazar ve akademisyenlere yoneltilmis ayni sorular iizerinden
cok sesli bir panorama sunulmustur. Bu yap1 sayesinde dosya, sadece mevcut pratikleri
belgelemekle kalmamis; ayni zamanda Islamci yaymciligim kriz alanlarimi, kendi
icinden gelen elestirilerle giindemlestirmistir. Dosyanin “Yayincilik Sorusturmasi” (s.
79 vd.) kisminda, Fecr Yaymlari, Sule Yaymnlari, Vadi Yaymlar: gibi Islamci
yayincilarin; yaymciliga iliskin goriisleri ele alimmistir. Bu kapsamda, Haksoz
¢evresinin yayini olan Yonelis Yayinlarinin temsilci olarak da Fahrettin Altun sorular
cevaplamistir. Iletisim, Batililasma ve Tiirkiye baglaminda degerlendirmelerde
bulunmus; yaymciligin gidisatina ve Yonelis Yayinlarina degin aciklamalar yapmustir:
“Yonelis Yaymlari, en temelde, cagdas Islam diisiincesi, Islamc1 toplumsal hareketler,
Islam tarihi, modernligin kaynaklari, Batililasma, modernlesme ve sarkiyatcilik
sorunsallar1 etrafinda yayin politikasin1 olusturmaya calismakta ve bu eksen {izerinde,
konusunun klasigi olan eserleri diisiin hayatimiza katmaya gayret etmektedir” (Altun,
2001: 80). “Yaymcilik Dosyas1”, Umran’in entelektiiel yonelimiyle ve yaymn
politikalariyla biitiinliik iginde kurgulanmistir. Ayrica yaymcilik isinin, Islamcilar

tarafindan fazlasiyla 6nemsendiginin de gostergesidir.

Umran’in Kasim/Aralik 1996 tarihli 34. sayis1 “Medyanin Giicli mii? Giiciin
Medyast m1?” kapagiyla ¢ikmistir. Bu sayr bir medya sorusturmasidir. Abdullah
Yildiz’in “Seytanin Medyatik Yiizi” (1996: 3-8), Mesut Karasahan’in “Kitle Intihar

Araclar1” (1996: 9-13), Can Server’in “Ya Medya Olmasaydi” (1996: 14-15),
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Abdurrahman Emiroglu’nun “Kirli Medyanin Histerik Islam Diismanligi” (1996: 16-
20), Ulvi Alacakaptan’in “Insani ve Islami Bir Medya Bos Bir Hayal” (1996: 21-23),
Abdurrahman Aslan’mn “Medya Islam’t Tiiketiyor” (1996: 24-26), Abdurrahman
Dilipak’in “Toplum ve Medya: Kapagim1 Bulan Tencere” (1996: 27-28), Cevat
Ozkaya’nin “Medya: Bir Hayal Diinyas1” (1996: 29-30) ve Ahmet Tezcan’1n “Diisiince
Ozgiirliigii Medyanin Tehdidi Altinda” (1996: 31-33) bashkli yazilari yer almustir.
Yazilarin her biri dini, siyasi ve etik agcidan medyayi elestirel bir dille degerlendirmistir.
Ayn1 zamanda 6zel televizyon yayinciliginin hayatin akisina dahil olmasi, televizyonu
Islamcilarin hedefi haline getirmistir. Karasahan’in su sozleri diger yazarlarca da
paylasilabilecek ortak bir zemindir: “’Islami’TV ve radyo kanallarinin yayin hayatina
atilmasi, bugiine kadar ‘medyatik kirlenme’den uzak kalmaya calisan Miisliiman
kesimlerin ayni yiginlara dahil olmalar1 ve faciadan nasiplenmelerini kolaylastirmistir.
Denebilir ki artik televizyon aileden biri, ¢evremizin tabil bir unsuru, sorgusuz sualsiz
kabul edilen bir ‘yanasma’ olup ¢ikmustir” (1996: 10). Karasahan’m “Kitle intihar
Araclar1” baslikli yazisi, kapsamli bir metindir. Medya elestirisini hem ahlaki ve
ideolojik bir cer¢eveye hem de kiiltiirel ve varolussal bir ¢okiise oturtmustur. Yazi,
televizyonu modern ¢agin yikici felaketi olarak konumlandirmistir. Medyay1 da “yanlis
icerik™ iireten bir arag¢ ve bizzat yapisal isleyisiyle insani algiy1 felg eden bir aygit olarak
degerlendirmistir. Yazi, televizyonun ve medyanin isleyisini kapitalist tiiketim
mantigmin bir uzantisi olarak kurmustur. Bu nedenle medyanin salt laiklik, sekiilerizm
veya Batililikla agiklanamayacak daha derin bir soruna isaret ettigini ileri slirmiistiir.
Karasahan’a gore medya, modernligin en kitlesel, en niifuz edici formudur. Ozellikle
“televizyon artik aileden biri” vurgusu, bu araclarin kamusal degil, mahrem alanlara
sizarak kisisel ve toplumsal doniistimii nasil igeriden gergeklestirdigini gostermesi
acisindan Onemlidir. Siddet, cinsellik, sapkinlik gibi unsurlarin medya yoluyla

yayginlastirilmasini bir ahlak krizi kadar bir bilgi rejimi sorunu olarak da ele almistir.
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Medya “¢irkin hayasizliklar1” yayginlagtirip, toplumsal ¢okiise zemin hazirlamaktadir.
Bunun Ornegi olarak, Radikal gazetesinde yayimlanan “Transseksiiellik Bir Hastalik
Degil” (1996: 13) baslikli yaziyr vermistir. Elestirinin yonii, sadece sekiiler medyaya
degil; “Islami medya” ad1 altinda aym: formu yeniden iireten yapilara da yoneltilmistir.
Sonug olarak Karasahan’in yazisi, Umran’m 1990’lardaki kiiltiirel elestiri ¢izgisinin
tipik bir drnegidir. Modernligin hegemonik araglarmma kars1 Islamci bir direnis dili
kurarken, bu direnisi anti-entelektiiel bir ¢izgiye indirgememistir. /ktibas ve Haksoz de
yazinin igerigiyle ayni diisiinsel zemini paylasmaktadir. Ayrica konuya iliskin Iktibas ve
Hakséz’de de g¢esitli yazilara yer verilmistir Medya ve oOzellikle televizyon,

1990’lardaki sayilarinda dergilerin, sik sik elestirdigi bir konu olmustur.

Dergilerde cesitli denemeler, hikayeler, siirler, miizik ve tiyatroya iliskin
elestiriler, kitap alintilari, kitap degerlendirmeleri, etkinlik haberleri... sikca yer
bulmustur. Ancak tiim icerikler Islamciligin teblig siirecinden bagimsiz okunamaz.
Ormnegin Umran’m Ocak/Subat 1997 tarihli 35. sayisin Kkiiltiir-sanat béliimiinde
> Ahsap Konak’ Sahnede” baslikl1 kisa bir yazi yayimlanmistir: “Ustad Necip Fazil’in
Ahsap Konak, isimli oyunu Muammer Karaca Tiyatrosunda gosterime girdi. Oyuna
ilginin yogun oldugu belirtildi. Oyunu Istanbul Belediyesine bagli Giizel Sanatlar
Merkezi Oyuncular sergiliyor. Rejisorii ise, Ulvi Alacakaptan” (Umran, 1997: 74).
Yazinin iceriginde Necip Fazil’a ve oyuna Ovgiilere yer verilmis; oyuncularin
kostiimleri, sahne performanslari ve sahne tasarimi gibi teknik Ogeler ilk bakista
olumlanmistir. Diger yandan ise oyun kendi iginde elestirilen bazi anlar, Umran
tarafindan, Batililasma ile 0Ozdeslestirilmesinden kaynakli, Beyoglu'nun o giinkii
hallerine benzetilmistir. Yazinin sonunda ise Alacakaptan’a yonelik sdyle bir elestiri

yapilmstir:

Hani bir s6z var; “Bazi insanlar var iizerinde elbisesi yok, bazi elbiseler var igerisinde

insan yok” Ahsap Konak’in oyuncular1 hangi gruba giriyor, dersiniz? Necip Fazil’in bir
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oyununu sergilerken oyunun ruhuna uygun olmayan bir fiilden dolayr Muhsin
Ertugrul’u uyardigi séyleniyor. Acaba {istad bu oyundaki durumu gorse, herhalde bir iki

cift s6zii olurdu (Umran, 1997: 74).

Nihayetinde bu yazi, sanatin ideolojik misyonu anlayisini somutlayan tipik bir
ornek olarak goriilebilir. Estetik kaygilar1 asan veya estetik-sanatsal kaygilar1 Islam ile
biitiinleyen anlayis ii¢c dergide de mevcuttur. Sanatt bir “teblig arac1” olarak géren bu
yaklagim, sanat eserini Islamci &lgiitler dogrultusunda smamakta ve icerik-sekil

iliskisinde ahlaki zemini 6ncelemektedir.

Iktibas’in Agustos 1996 tarihli 212. sayisinda sair Mehmet Emin Alper’in
“Olmek I¢in Yiiriiyiis” adli kitab1 tanitilmistir (1996: 58). Mehmet Emin Alper Iktibas
icin “dost sair” olarak ifade edilmis olan; siirleri Mavera gibi Islamci dergilerde
yayimlanmus, siirlerinde ayetlere yer veren bir sairdir. Yazi ise Zktibas’in siire, sanata
yaklasiminin ve Misliiman sanatkarin yiikiimliiliklerine iliskin ideolojik konumunun
bir yansimasidir. Yazi, Alper’in kitabinin basina Suara suresinden ayetler almasini
“duyarlikli ve isabetli” bulunmustur. Bu tercih, Iktibas i¢in bir siirin ve sairin
mesruiyetini saglayan en temel epistemolojik referansin Kuran olmasi gerektigini de
gostermektedir. Siirin yalnizca sanatsal veya estetik bir faaliyet degil; bir teblig, bir
miicadele araci olarak kodlandig1 goriilmektedir. Dolayisiyla “zulme ugradiklarinda ona
kars1 savasan sairler” ideali hem Islami hem de devrimci bir “poetika cagris1” gibidir.

Yazinin merkezini Alper’in siirleri ve siirlerindeki 6liim temas1 olusturmaktadir:

Oliim yagiz atlar1 uyandirmaktadir / Celik damarlarindan 6liim akiyor metal kentlerin/
yiiregimde her mevsim yenilenen 6liim var/ 6liim bir kefendir gok kumasindan. / giin
kirildi ve karardi kalbin kuytular kan kurudu kalbe mezar olan bir baharda / ellerim kan
bogumlarinda bu yanmig kentin / yiiregim fecre birakilmis diistiim sokaklarina isimsiz

olimlerin” (Alper, 1996: 58).
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Ancak bu 6lim, metafizik ya da melankolik degil; emperyalizmin goélgesinde,
modernitenin “metal” kentlerinde, islam’in yasanmadig1 sokaklarda hissedilen, direnisle
anlamlanan bir 6liimdiir: “yorgunum emperyallerin golgesinde inanmadigim bir hayati
stirlimekten... / ve yorgunum Muhammedi tiirkiilerin sdylenmedigi yollar1 yiiriimekten...
yorgunum / yer ve gok tanik olsun ki aglamayacagim. / Ruhlarin kacak gézyaslarinda

avundugu sahte bir bahar1 aramayacagim...” (Alper, 1996: 58).

Ote yandan Alper’in bir siirinde “gerilla”y1 Miisliiman bir sabir, sevda ve hiiziin
olarak tanimlamasi; siirin direnisle, hicretle, devrimle bag kurmasini saglamistir. Ancak
daha 6nemlisi bu durum, fktibas’in ideolojik hattinda yer bulan bir direnis teolojisinin
siirsel ifadesi olarak 6n plana ¢ikmaktadir: “Miisliiman bir hiiziindiir gerilla / Miisliiman
bir sabirdir gerilla / Miisliiman bir yapraktir gerilla /Miisliiman bir sevdadir gerilla / ve
seni anlamaya doniiyorum / Hicret glinlerine/ burglar piril piril simsiyah bir gecenin
tizerinde/ ¢elik damarlarindan 6lim akiyor metal kentlerin” (Alper, 1996: 58). Bu
anlayista siir, estetik bir arayis degil; mesajin net, dogrudan ve miicadeleci bigimde
iletilmesidir. Metin genel olarak Alper’in siirini olumlayict bir tonda degerlendirmis,
siirin bigimiyle ilgili kiiciik elestirel notlar da icermistir. Bu yazi, /ktibas’m sanata kars1
tiimden mesafeli olmadiginin; onu icerikten ve bicimden koparmadan, tevhidi ve politik
bir zeminde kabul ettiginin gostergesidir. ktibas igin sanat da Islam ile birlestigi dlgiide

anlamli ve degerlidir. Bu bakis acisi, diger iki dergi i¢in kismen gegerlidir.

bir Ornegin analiziyle tamamlanacaktir. Ekim 1994 tarihli 43. sayida yayimlanan,

Miinire Danig’a ait “Gilineydogu Sokaklar1” adli siir su sekildedir:

Geceleri giineydogu sokaklart / kan 1s1r camilerin / gecenin yildizlari; / alinlarindan
yansir cesetlerin. / Direngen / Gozlerin ¢igek tozu / semeresi ilkyaz bakislarinin / kis

kiyamette / glinesten selaleler saglarin / sakincali / yiiregim serge / yiiziim insan yiizii /
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ellerimde kelepge / sakincasi dillerinde / sézlerimin korkusu yiireklerinde (Danig, Ekim

1994).

Bu siir, Haksoz dergisinin 1990’11 yillarda gelistirdigi Islamc1 muhalif, radikal
sOylemin bir tiir siirsel temsilidir. Siir hem bigimsel olarak kisa, yogun ve simgesel bir
yapiya sahiptir hem de igerik diizeyinde siddet, taniklik, hafiza ve direnis gibi
Hakséz’iin temalariyla konumlanmstir. Igerdigi imgeler (kan, cami, ceset, alin, serge
yiirek, kelepge), Hakséz’iin terminolojisiyle ve kendi hegemonik projesiyle biitiinliik
icindedir. Ozellikle Kiirt meselesi, devlet siddeti, mazlum kimlik, s6ziin ve direnisin

Islamilestirilmesi gibi temalar etrafinda sekillenen bu siir, direnisin bir ifadesidir.

Sonug itibariyle 1990’larin Tiirkiye’sinde medya, kiiltlir ve sanat alani,
neoliberalizmin ve post-1980 rejiminin ideolojik aygitlariyla tahkim edilmis hegemonik
diizenin yeniden iiretildigi bir zemindir. Ote yandan da Islamci entelijansiyanin karsi-
hegemonik miidahaleler gelistirmeye calistig1 bir miicadele alanina donlismiistiir. Bu
baglamda Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerinin kiiltiir, sanat ve medya alanina iliskin
yayimladigt metinleri “kiiltiirel mevzi savas1” ve “ahlaki-siyasi onderlik” kavramlariyla
birlikte ele alindiginda, sadece mevcut diizene itiraz eden sdylemler degil; ayn1 zamanda
karsit-hegemonya miicadelesinin bir “cephesidir”. S6z konusu dergiler, sekiiler medya
aygitlarmin kurguladigi estetik kodlara, temsil bi¢imlerine ve piyasa mantigina karsi,
Islami referanslarla donanmis bir kiiltiirel alan insasin1 hedeflemis, modernligin
igsellestirdigi gorsel rejimlere, reklam estetigine, liberal bireycilik nosyonuna... dair
elestirel mesafeler gelistirmistir. Bu yoniiyle dergiler, diinya tasavvurlarini ve kiiltiirel
hegemonya projelerini; televizyon, dergi, siir, tiyatro ve yaymevleri gibi araglar
tizerinden “Miisliimanca yasama” tahayyiiliinii yayginlastirmaya g¢alismislardir. Bu
acidan medya ve kiiltiir, alternatif bir toplumsal tahayyiiliin kurucu mecras1 olarak da

islev gormiistiir.
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Nihayetinde bu béliimde gergeklestirilen tematik analizler, /ktibas, Haksoz ve
Umran dergilerinin  1990-2002 yillar1 arasinda yayimlanan sayilarinmn, Islamci
diisiincenin doniistimiindeki yerini anlamanin ve anlatmanin, verdikleri mevzi savaginin,
yeni bir hegemonya projesi kurma c¢abalarini desifre etmenin bir yolu olarak tercih
edilmistir. Dergilerin ideolojik-politik pozisyonlari, kirilmalar1 ve siireklilikleri yedi ana
tema baglaminda incelenmistir. Ayrica Tiirkiye’de Islamciligm kiiltiirel, politik ve
entelektiie] mecralarda ne tlir miicadele stratejileriyle mevzilendikleri, tarihsel bloka

nasil vardiklaria dair de kapsamli bir ¢cergeve sunmustur.

Marx’in Hegel’in Hukuk Felsefesinin Elestirisi’nde kaleme aldig1 “[...] somut
giic, ancak somut giicle yenilebiliyor; ama teori de yiginlar1 sarar sarmaz, somut bir gii¢
durumuna geliyor” (2009: 201) ciimlesi ktibas, Haksoz ve Umran dergilerinin hedefleri
baglaminda, Islamci miicadelelerini hatirlatmaktadir. Bir bellek olusturmak, epistemik
aracilar/ kaynaklar olmak, ideolojik ve inan¢ diizlemlerini hem bilgi olarak kurmak hem
de iktidar kanallarina yaymak gibi cesitli misyonlar iistlenmislerdir. Bu baglamda hem
ulusal hem uluslararas1 siyasetle de dogrudan ilgili olmuglardir. 1990’11 yillarda
I[slamciligin  6nemli sesleri arasinda yer alan, “limmetin dirilisi” yolunda kendi
metotlarinca miicadele eden Iktibas, Haksoz ve Umran; 1990’1arin karanligini hem ifsa
eden hem de ¢esitli boyutlarda o karanlig1 besleyen politik ve ideolojik bir hattin farkl

temsilcileridir.
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SONUC

Bu doktora tezi, Tiirkiye nin bugiinkii siyasal ve toplumsal yapisini sekillendiren
Islamc1 hegemonyanin kdkenlerini, bir baslangi¢ olarak goriilen 2002 AKP iktidarinda
degil, onun fikri ve maddi altyapisinin dosendigi 1990’lar laboratuvarinda aramistir.
Calismanin temel tezi, 1990’larin Islamci1 dergiciliginin, dénemin “organik krizine”
taniklik eden pasif metinler y1gin1 olmanin Gtesinde, Gramscian anlamda bir “mevzi
savag1” yliriiten, yeni bir tarihsel blokun “organik aydinlar1” olarak islev goren ve karsi-
hegemonik bir projenin ideolojik harcin1 karan “hegemonya atdlyeleri” oldugudur.
Iktibas, Hakséz ve Umran dergileri iizerinden vyiiriitiilen bu analiz, sz konusu projenin
yalnizca siyasal bir iktidar arayistyla siirli kalmadigini; ayni zamanda toplumsal “ortak
duyuya” doniistiirmeyi, yeni bir ahlaki ve entelektiiel 6nderlik kurmay1 ve nihayetinde
devleti fethetmeyi amaclayan biitlinliiklii bir stratejinin parcasi oldugunu ortaya

koymustur.

Tezin ilk boliimiinde, 1990°larin kiiresel konjonktiirii, Soguk Savas’in bitisi ve
neoliberalizmin zaferiyle sekillenen “Yeni Diinya Diizeni’nin Islamci hareketler
lizerindeki etkisi incelenmistir. Bu analiz, Tiirkiye Islamciliginin yerel bir dinamik
olmanin yani sira, “Peygamber Sancagindan Piyasa Bayragina” evrilen kiiresel bir
doniisiimiin pargast oldugunu goéstermistir. Islamcilifin anti-kapitalist retorigi ile
piyasayla biitiinlesme pratigi arasindaki gerilim, bu donemin en temel ¢eligkisi olarak
saptanmus; post-islamcilik, radikal ve 1limli Islamcilik gibi kavramlar, bu karmasik

eklemlenme siirecini anlamlandirmak i¢in kullanilmstir.

Ikinci boliim, bu kiiresel arka plan1 Tiirkiye’nin somut kosullarma indirgeyerek,
1990’lar1 bir “hegemonya krizinin anatomisi” olarak ¢oziimlemistir. 12 Eyliil mirasi
olan “neoliberal milli giivenlik devleti”nin, istikrarsiz koalisyonlar, derinlesen
ekonomik krizler ve Susurluk gibi skandallarla riza iiretme kapasitesini yitirdigi bu

donemde, Islamciligin bu boslugu nasil doldurdugu analiz edilmistir. Refah Partisi’nin
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yiikselisi, MUSIAD onderligindeki “yesil sermayenin” palazlanmasi ve cemaatlerin
sivil toplumu bir ag gibi 6rmesi, Islamc1 karsi-hegemonya projesinin maddi ve kurumsal
ayaklarin1 olusturmustur. Bu siireg, 28 Subat miidahalesiyle kesintiye ugratilmaya
calisilsa da aslinda hareketin igindeki “yenilik¢i” kanadin Oniinii acarak AKP’nin

dogumunu hazirlayan bir “budama” iglevi gormiistiir.

Tezin ampirik ve analitik omurgasini olusturan iigiincii boliim ise, bu siyasal ve
ekonomik dinamiklerin diisiinsel iiretim sahasi olan Iktibas, Hakséz ve Umran
dergilerinin tematik analizine odaklanmistir. Yedi ana tema etrafinda yapilan bu analiz,
dergilerin ortak bir “dlisman” taniminda birlestigini ortaya koymustur: Laik, Kemalist,
Batic1 ve Siyonist olarak kodlanan mevcut hegemonik diizen. Bu ortak diigmana kars1
“mazlum Ummet” ve “direnen Miisliman” kimligi insa edilirken, her dergi kendi
stratejik pozisyonunu almustir. /ktibas’in radikal-tevhidi kopusu, Hakséz’iin aktivist-
eylemci dili ve Umran’in entelektiiel-medeniyetci insasi, aslinda ayni hedefe yliriiyen
ordunun farkli birlikleri gibi islev gormistiir. Kiirt meselesi ve o6zellikle Alevilik
karsisinda takinilan dislayici tavir, kurulmak istenen yeni tarihsel blokun sinirlarini
cizerken; basortiisii miicadelesi, bu blokun en genis kitleleri seferber edebilen sembolik

mevziisi olmustur.

Nihayetinde bu ¢aligma, 1990’lar Islamciliginin AKP’ye giden yolda sadece bir
“basamak” degil, o yolun bizatihi “kurucusu” oldugunu gostermistir. incelenen dergiler,
fikirlerin nasil maddi bir giice doniistiigiiniin, sivil toplumda kazanilan mevzilerin
siyasal toplumu nasil fethettiginin ve uzun soluklu bir ideolojik miicadelenin, bir
tilkenin kaderini nasil sekillendirdiginin kanit1 niteligindedir. 1990’lar laboratuvarinda
iretilen bu hegemonya projesinin yarattig1 “yeni normal”, sadece ge¢cmisin bir analizi
degil; Tiirkiye’nin bugilinkii krizlerinin ve gelecekteki potansiyel kirilmalarinin da

anlasilmasinin anahtaridir.
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Bu tezin bulgulari, ayn1 zamanda gelecege yonelik bir egilimsel perspektif
sunma potansiyeli de tasimaktadir. 1990’lar laboratuvarinda insa edilen hegemonya
projesi, kendi igsel celiskilerini de bugiine ve gelecege devretmistir. Kargi-hegemonik
bir hareket olarak ytikselirken kullandig1 “mazlumluk” ve “devlet karsithigr” soylemleri,
hareketin kendisi devlete doniistiiglinde bir mesruiyet krizinin kaynagi haline gelmistir.
Diiniin “magduru”, bugiiniin muktediri oldugunda, eski elestirel dilini siirdiirmesi
imkansizlagmakta; bu boslugu ise giderek artan bir otoriterlikle doldurma egilimi
gostermektedir. Benzer sekilde, “Peygamber Sancagi” altinda bir araya getirilen anti-
kapitalist ve adaletci soylemler, “Piyasa Bayragi1” altinda palazlanan yeni Islamci
sermaye sinifinin maddi ¢ikarlariyla kagiilmaz bir gerilim yasamaktadir. Bu durum,
gelecekte Islamci blok iginde, dzellikle ekonomik kriz anlarinda, sinifsal temelli yeni
kirilmalarin ve ideolojik ayrigsmalarin habercisidir. 1990’larda ortak diisman karsisinda
birlesen /ktibas’in radikalizmi, Hakséz’iin aktivizmi ve Umran’in entelektiializmi gibi
farkli damarlar, hegemonya bir kez kurulduktan sonra, hareketin gelecekteki yonelimine

dair yeni ve potansiyel olarak ¢atigmali yollar1 isaret etmektedir.

Bu c¢aligma, kapsami ve odagi geregi belirli sinirlar1 barindirmakla birlikte,
Tiirkiye’de Islamcilik ve sivil toplum iizerine yapilacak gelecekteki arastirmalar igin de
yeni kapilar aralamaktadir. Ik olarak, bu tezde incelenen Iktibas, Haksoz ve Umran
dergilerinin AKP’nin iktidar donemindeki (2002 sonras1) sOylemsel evrimi, yapilacak
boylamsal bir g¢alismanin konusunu olusturabilir. Diiniin “muhalif” yaymlarinin,
“iktidar” ile kurduklar1 yeni iligki bi¢imi, karsi-hegemonya projesinin zaman i¢indeki
doniisiimiinii anlamak igin kritik veriler sunacaktir. ikinci olarak, bu ¢alisma ideolojik
tiretimin kendisine odaklanmistir; bu metinlerin 1990’lardaki okur Kkitleleri tarafindan
nasil alimlandig1, yorumlandigi ve giindelik hayatta nasil bir siyasal kimlige doniistiigii
ise sosyolojik ve etnografik alan arastirmalariyla incelenmeyi bekleyen bakir bir alandir.

Son olarak, bu tezde gelistirilen kuramsal ve metodolojik cerceve, 1990’larin diger
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medya organlarma (islamci televizyon kanallari, gazeteler) veya farkli ideolojik
hareketlerin (Kiirt siyasi hareketi, Alevi Orgilitlenmeleri vb.) yaymn organlarina
uygulanarak, Tiirkiye’nin organik kriz donemindeki ¢ogul hegemonya miicadelelerinin
karsilastirmali bir analizi yapilabilir. Bu tiir ¢alismalar, sivil toplum, ideoloji ve iktidar

arasindaki karmasik iligkinin anlasilmasina daha derinlikli katkilar sunabilir.

Diger yandan bugiin, 1990’larin laboratuvarinda sekillenen Islamc1 hegemonya
projesinin  olgunlasmis bi¢imini sunmaktadir. AKP dénemi, c¢ogu kez bir
“olaganiistiiliik” anlatisiyla agiklansa da aslinda karsi karsiya olunan sey, Gramscian
anlamda uzun soluklu bir mevzi savasi i¢inde Oriilen riza mimarilerinin devlet, piyasa
ve sivil toplum diizeylerinde tahkim edilmesidir. Kurumsal bir yerlesiklige doniismiis;
cok katmanli bir 6rglitsel doku kazanmistir. Bu noktaya varan her birikimin 1990’lar
siirecinde, politik, ekonomik, toplumsal ve kiiltiirel bir kurtulus yolu olarak Islamciligin

kurumsallagsmasina tanik olunmustur.

Bu ¢ercevede dinin siyasi-iktisadi iligkiler igindeki konumunu, Marx’m 30
Kasim 1842 tarihli Arnold Ruge’a mektubundaki hatirlatmayla, “varliginm1 gége degil
yerylizline borg¢lu” bir olgu olarak diisiinmek gerekmektedir. 2000’ler Tiirkiye’si, tam bu
bicimde genislemis, neoliberal yeniden yapilanmanin, o6zellestirme-miiteahhitlik

aglarmin ve seckinci kayirmaciligin ideolojik iistyapist haline gelmistir.

Smifsal diizlemde, 1990’larin “yesil sermaye” birikimi, 2000’lerde Islamci-
muhafazakar bir burjuvazinin kurumsal olgunlagsmasina evrilmis; belediye ihaleleri,
konut-altyap1 dongiileri ve finansal genislemeyle hem bir orta sinif tasiyicist hem de alt
siniflar lizerinde himayeci aglarin sponsoru olmustur. Pargali ve giivencesizlesmis emek
kesimleriyle kiiciik miitesebbis katmanlar, bu otoriter-neoliberal oligarsik diizenin

himayesini riza iiretirken hem deneyimlemekte hem de altinda ezilmektedir. Riza
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zayifladikga, iktidarin ideolojik dilinin moralist tonu keskinlesmekte, hukuki zemin ise

alt st olmaktadir.

Bugtin, 2002 sonras1 kurulan tarihsel blok bagka bir asamaya evrilmis; baska bir
organik kriz olarak karsimizda durmaktadir. 1990’larin sivil toplum odakli mevzi
biriktirme stratejisi, 2000’lerde ekonomiden hukuksal alana, politikadan gilivenlik¢i
yeniden dlgeklendirmelere, medyadan sivil toplum kuruluslarina varan ¢ok genis bir ag
lizerinden manevra karakteri kazanmistir. Bu siire¢, rizanin oldukg¢a azaldigir ve zorun
devreye sokuldugu bir “yeniden kurulum” déngiisiine isaret etmektedir. Oyle ki gelinen
noktada, mevzi ve manevra ardisik degil; eszamanli bir repertuvar olarak
kullanilmaktadir. Ancak bu tablo, karsi-hegemonik ihtimallerin “kendiliginden”
dogacagini gdstermez; tersine, mevcut riza araglarini somut ¢oziimleme nesnesi kilan

yeni bir mevzi savast stratejisinin gerekliligine isaret etmektedir.

Sonug¢ olarak, 1990’larin “hegemonya atdlyeleri” arasinda goriilen dergiler
tizerine kurulan bu c¢alisma, AKP Tiirkiye’sini bir “olaganiistiilik” mitinden styirip
kavranabilir kilmaktadir. Bugiin bakildiginda, 2020’ler Tiirkiye’si, 1990’larin baslattig
hikayenin kapanisi degil; yeni bir tarihsel diiglim noktasinin adidir. Burada hangi
giiclerin, hangi mevzilerde ve hangi araclarla karsilasacagi, i¢inde bulundugumuz
donemin temel sorusu olmaktadir. Eylem diizeyinde derinlesen esitsizlikleri ve
adaletsizlikleri telafi edemeyen her “iman” sdylemi, artik kendi ¢eliskilerinin teshirine
coktan doniligmiistiir. Hegel’in “Was ist bekannt ist nicht erkannt” (Asina olunan
bilinmez) uyarisi, bugiinii anlamlandirmak ve yol almak i¢in elzemdir. Dolayisiyla, asil
mesele, mevcut hegemonik diizenin krizini teshir edip; somut mevzilerin
dontistiiriilmesine, boliisiim ve miilkiyet iliskilerinin radikal doniisiimiine odaklanan bir
siyasal iktisadi miimkiin kilacak bir perspektif gelistirmektir. Bu perspektif, “aklin
kotiimserligi, iradenin iyimserligi[ne]” yaslanarak, Tirkiye’nin gelecegini belirleyecek

siyasal ve toplumsal miicadelelerin elestirel bir izlegi olarak anlam kazanmaktadir.
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OZET

Bu tez, 2002 sonrasi AKP iktidartyla somutlasan Islamci hegemonyanin
diisiinsel ve stratejik kokenlerini, 1990’11 yillar Tiirkiye’sinde aramaktadir. 1990’lari,
neoliberal politikalarin derinlestirdigi bir “organik kriz” ortaminda, Islamciligin kendi
karsi-hegemonik projesini inga ettigi bir “laboratuvar” olarak tanimlayan c¢alisma, bu
siirecin entelektiiel {iretim merkezleri olan Iktibas, Hakséz ve Umran dergilerine
odaklanmaktadir. Tezin temel iddiasi, bu dergilerin sadece donemin olaylarin1 yansitan
pasif taniklar degil, Antonio Gramsci’'nin kuramsal gercevesiyle, sivil toplumda bir
“mevzi savagt” yliriiten, yeni bir “tarihsel blokun fikri harcin1 karan ve “ortak duyuya”
dontistiiren aktif ideolojik aygitlar oldugudur. Maddeci diyalektik bir ydntem
benimseyen caligma, 1990-2002 yillar1 arasindaki dergi kiilliyatin1 yedi ana baslik
altinda tematik analize tabi tutmustur. Bu analiz, dergilerin laik-Kemalist hegemonyaya
nasil meydan okudugunu, “limmet” kimligi etrafinda yeni bir kolektif 6zneyi nasil insa
ettigini, neoliberalizmle kurdugu celiskili iliskiyi ve Kiirt meselesinden Alevilige,
basortiisiinden piyasa ahlakina kadar genis bir yelpazede kendi ideolojik pozisyonlarini
nasil iirettigini ortaya koymaktadir. Sonug olarak tez, 1990’lar islamci dergiciliginin,
bugiinkii iktidarin diisiinsel altyapisini kuran kurucu bir rol oynadigini ampirik ve teorik

olarak kanitlamaktadir.

Anahtar Sozciikler: Islamci Dergicilik, 1990’lar Tiirkiye Siyaseti, Neoliberalizm ve
Islamcilik, Hegemonya ve Karsi-Hegemonya, Sivil Toplum ve Islamcilik, Iktibas,

Haksoz, Umran.
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ABSTRACT

This dissertation traces the intellectual and strategic origins of the Islamist
hegemony that crystallised with the AKP’s rise to power after 2002, locating its roots in
1990s Turkey. Defining the 1990s as a “laboratory” where Islamism constructed its
counter-hegemonic project amidst an “organic crisis” deepened by neoliberal policies,
the dissertation focuses on the periodicals /ktibas, Hakséz, and Umran as centers of this
intellectual production. The core argument, framed by Antonio Gramsci’s theoretical
work, posits that these journals were not passive witnesses to their era but active
ideological apparatuses waging a “war of position” in civil society, forging the
intellectual foundations of a new “historical bloc,” and transforming “common sense.”
Adopting a materialist dialectical method, the study conducts a thematic analysis of
journals published between 1990 and 2002, categorising them under seven main
categories. This analysis reveals how the journals challenged secular-Kemalist
hegemony, constructed a new collective subject around the “ummah” identity, navigated
a contradictory relationship with neoliberalism, and produced their ideological positions
on a wide range of issues, from the Kurdish question and Alevism to the headscarf and
market ethics. Consequently, the dissertation empirically and theoretically demonstrates
that 1990s Islamist journalism played a foundational role in establishing the intellectual

infrastructure of the current ruling power.

Keywords: Islamist Periodicals, 1990s Turkish Politics, Neoliberalism and Islamism,
Hegemony and Counter-Hegemony, Civil Society and Islamism, Iktibas, Haksoz,

Umran.
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