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OZET

ASGIN, Halil Ibrahim, Din ve Siyaset Iliskisi Baglaminda Milli Gériis Hareketi,
Doktora Tezi, Corum, 2018.

Milli Goriis Hareketi (MGH)’nin din ve siyaset iligkisi baglaminda ele alindigi
bu arastirmanin temel amaci; MGH nin ortaya ¢ikisinda, diisiince ve pratiklerinde Islam
dininin mensuplarina bir zihniyet kazandirma, onlarin diinya goriisii ve yasam tarzini
belirleme fonksiyonunun roliiniin tespit edilmesidir. Bu ¢alismanin konu, zaman ve yer
bakimindan {i¢ temel siirliligi bulunmaktadir. MGH, konu bakimindan tiim
boyutlariyla degil din ve siyaset iligkisi baglaminda sosyolojik bir bakis acis1 ile ele
alinmigtir. Zaman bakimindan ise konu, MGH igerisinde Saadet Partisi (SP) ile Adalet
ve Kalkinma Partisi (Ak Parti) ayriliginin yasandigi 2001 yilinin ikinci yarist itibari ile
sonlandirilarak, ilerleyen donem bir baska ¢alismaya birakilmigtir. Yer bakimindan ise
MGH, basta Avrupa olmak iizere bir¢ok iilkede de teskilatlanmasi ve faaliyetleri
bulunmasina ragmen Tiirkiye’deki calismalar1 tizerinden bir degerlendirilmeye tabi

tutulmustur.

Yorumsamaci (idealist) sosyal bilim paradigmasindan hareketle gergeklestirilen
bu arastirmada; arastirmanin benimsedigi felsefe bakimindan temel arastirma deseni,
arastirmanin amaci bakimindan tanimlayici (descriptive) arastirma deseni, arastirmanin
yontemi bakimindan nitel (qualitative) arastirma deseni ve nitel arastirma desenleri
icerisinde de nedennasilci tarihsel arastirma deseni benimsenmistir. Verilerin
toplanmasinda kendilerine basvurulan tekniklerin gozlem, yapilandirilmamis miilakat
ve yazili dokiiman ve belgelerin incelenmesi oldugu bu aragtirmada, veri analizi teknigi

olarak ise genel itibariyle betimsel analiz kullanilmistir.

Arastirma sonucunda MGH’nin, dinin mensuplarina kendine 6zgii bir zihniyet
ve diinya goriisii kazandirma fonksiyonun bir neticesi olarak ortaya ¢iktigi, MGH
siyasetini Ehl-i Siinnet Islam siyaset ahlakinin belirledigi ve ydnlendirdigi ve MGH nin

Osmanli siyasal tecriibesinden yararlanmis oldugu ortaya konulmustur.

Anahtar Kavramlar: Din, Siyaset, Islamcilik, Tiirk Siyasal Hayati, Necmettin
Erbakan, Milli Goriis Hareketi.



ABSTRACT

ASGIN, Halil Ibrahim, The National Vision (Milli Gériis) Movement in the

Context of Relation between Religion and Politics, Ph.D. Thesis, Corum, 2018.

The main purpose of this study, where the National Vision movement (Milli
Gorilis Hareketi-MGH) is taken into consideration according to the context of relation
between religion and politics; is to determine the role of the emerging MGH’s function
in providing a mentality and setting the world-view and life styles for its members with
its thoughts and practices. This work has three basic limitations concerning place, time
and subject. MGH has taken into account not by all its dimensions but only with its
connection to religion and politics through a sociological perspective. As the matter of
time, the work ended at the second half of the 2001 where the split between the Felicity
Party (Saadet Partisi-SP) and the Justice and Development Party (Adalet ve Kalkinma
Partisi-Ak Parti) occurred while further period has been left for another study. In the
matter of place, even though, primarily in Europe, MGH has organisations and

operations in many countries; it has been evaluated solely for its operations in Turkey.

As this research has been executed from an interpretivist (idealist) social science
paradigm; the fundamental research pattern this work has embraced, according to
philosophy, is a descriptive research pattern in regard to its research purpose. This work
also embraced qualitative research pattern in regard to its method and scientific
historical research pattern among other qualitative research patterns. Where the
collection of data of this research consists from technical observations, unstructured
interview and the examination of written documents and records; descriptive analysis

has mainly been used as a data analysis technique.

It has been presented as a result of this research; that MGH has been emerged as
a result of providing a sui generis mentality and world-view to the followers of religion;
that the politics of MGH has been determined and guided by the Followers of Sunnah

politics and that the MGH had been benefitted from the Ottoman political experience.

Keywords: Religion, Politics, Pan-Islamism, Turkish Political Life, Necmettin
Erbakan, Milli Goriis Hareketi.
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ON SOZ

Eski ¢aglardan giiniimiize kadar tiim toplumlarda genel olarak; din, siyaset, aile,
egitim, ekonomi ve bos zaman degerlendirme kurumlarinin var oldugu kabul
edilmektedir. Bu sosyal kurumlar bigimsel olarak benzerlikler gosterseler de muhteva
olarak cevre kosullart ve sosyo-kiiltiirel farkliliklar gibi nedenlerle her topluma gore az
ya da ¢ok ¢esitlilik ve farkli gériinimler arz etmektedir. Toplumsal hayatta 6nemli bir
yere sahip olan sosyal kurumlarin basinda ise din gelmektedir. Cilinkii din bir yoniiyle
toplumsal yapry1 diizenlerken diger taraftan da bireylerin davranislarini etkileme
yetenegine sahiptir. Bir dine inananlar, farkli diizeylerde olmakla birlikte, hem 6zel hem
de toplumsal yasamlarinda inandiklar1 dinin gereklerini g6z Oniinde bulundurarak
hareket etme ihtiyact hissetmektedirler. Din, insanin gerek Tanri’yla/Allah’la, gerek
aynt inanci paylasan bireylerle ve gerekse de toplumun tiim kesimleriyle
gerceklestirdigi iligkilerde sergiledigi davranislarina kaynaklik teskil etmektedir.
Toplumsal hayatta bu denli 6neme sahip bir kurum olan din 6zii itibariyle asla bilimsel
olarak ag¢iklanamaz ve incelenemez olmakla birlikte, dinin etkilerine bilimsel ve
rasyonel olarak yaklasabilmek pekala miimkiindiir. Bu ¢alismada temel olarak islam
dininin, ozellikle de Ehl-i Siinnet Islam anlayisinm, Milli Goriis Hareketi (MGH) nin

soylem ve eylemleri tizerindeki etkisi ortaya konulmaya ¢alisilmistir.

MGH nin Tiirkiye’deki serencaminin din-siyaset iligkisi baglaminda ele alindig1
bu c¢alisma giris ile genel degerlendirme ve sonug¢ kisimlart disarida tutuldugunda iki
ana boliimden olusmaktadir. Giris boliimiinde tezin konusu ve kapsami; temel ve alt
problemleri ile amaci tespit edildikten sonra aragtirmanin &nemine deginilmistir.
Ardindan arastirmanin yontemi konusuna genisce bir yer ayrilmig ve arastirmada
siklikla kullanilan bazi kavramlarin hangi anlamlartyla kullanildigini ifade etmeyi

amaclayan arastirmanin kavramlar1 bagligi ile giris boliimii tamamlanmaistir.

Aragtirmanin teorik alt yapisini olusturan birinci bdlimiiniin ana bashigi “Din-
Siyaset Iligkisi ve Islamcilik”tir. Bu boliimde din-siyaset iliskisinin teorik ¢ergevesi
konuyla alakali literatiir taranarak ¢izildikten sonra bu iliskinin Bat1 ve Islam diinyas1

acisindan tarihi siireci lizerinde durulmus, ardindan da din siyaset iliskisi Tiirkiye
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Ozelinde Cumhuriyet Oncesi ve sonrast ayri ayri olmak tizere ele alinmistir. Birinci
boliimiin takip eden kisminda ise islamcilik ideolojisinin kavramsal cergevesi, tarihi ve
sosyolojik arka plani iizerinde durulmus; bu ideolojinin Tirkiye seriivenine yine
Cumbhuriyet Oncesi ve sonrasi olmak iizere ayri ayr1 deginildikten sonra Islam

diinyasindan farkli 6rnekler tizerinden konunun kisa bir tahlili yapilmistir.

Ikinci boliim ise birinci bdliimiin teorik arka plani gergevesinde “Din-Siyaset
Iliskisi Baglaminda Milli Gériis Hareketi” ana bashigi ile ele alimmistir. Kisa bir giris
kismi ile baglayan bu bolime MGH lideri Necmettin Erbakan’in hayati ile kisilik ve
kimligi tizerine degerlendirmelere yer verilerek devam edilmistir. Ardindan da MGH’yi
doguran siyasi ve toplumsal arka plan ile Milll Goriis kavrami, MGH’nin temel
karakteristlik ozellikleri, Milli Goriis diisiincesinin belli konulardaki temel yaklasimlari
ve bu yaklagimlarda dinin etkisi iizerinde durulmustur. MGH’nin kurdugu siyasal
partiler olan Milli Nizam Partisi (MNP), Milli Selamet Partisi (MSP), Refah Partisi
(RP) ve Fazilet Partisi (FP) donemlerinde Hareketin bazi sdylem ve uygulamalart din-
siyaset iligski perspektifinden ele alinmistir. Fazilet Partisi’nin Anayasa Mahkemesi’nin
22 Haziran 2001 tarihli karariyla kapatimasiyla MGH bir yol ayrimima gelmis;
liderligini Necmettin Erbakan’in yaptig1 “gelenekgiler” Saadet Partisi’ni (SP), liderligini
Recep Tayyip Erdogan’in yaptigi “yenilikgiler” ise Adalet ve Kalkinma Partisi’ni (Ak
Parti) kurmuslardir. Bundan sonraki siiregte Hareketi klasik anlamiyla SP temsil
ederken; Ak Parti, bu ayrigmanin yasandigi ilk dénemlerde ideolojik tutumunu ve
siyasal kimligini “muhafazakdr demokrat” olarak tanimlamistir. Bu c¢aligmada
arastirmanin smirliliklart gézoniinde bulundurularak SP - Ak Parti ayrisma siirecine
kismen deginilmistir. 2002 yili itibariyle gelinen noktada arastirma neticelendirilerek
sonrasinda yasanan siire¢ baska bir caligmaya birakilmistir. Aragtirma bulgularinin bir
analizinin yapildig1 sonu¢ kismima gegmeden once konu bakimindan énemine binaen
MGH nin gelisiminde Milli Goériis belediyeciliginin tesiri, MGH’ nin diger Islam
iilkelerindeki Islamc1 hareketlerle karsilastirilmasi ve Tirkiye’nin
demokratiklesmesinde MGH’nin rolii ve 6nemi konulari bu boliimde ayri basliklar

halinde yine din-siyaset iliskisi baglam1 gozoniinde bulundurularak ele alinmustir.

Nihayet ¢alisma arastirmada ulagilan veriler 1s18inda genel bir degerlendirme

yapilarak sonug¢landirilmistir.



Bu c¢alisma, bir¢ok kisi ve kurumun katki ve destekleriyle gerceklestirilmistir.
Daha doktora ders doneminden baglayarak; arastirma konusunun se¢iminden
neticelendirilmesine kadar calismanin her asamasinda yapici elestiri, tavsiye ve
yonlendirmeleriyle biiyiilk emegi ve katkisi bulunan danisman hocam Dog. Dr. Yakup
Costu’ya, aragtirma siirecinde degerli zamanlarimi ayirarak elestiri ve Onerileriyle
calismaya destek veren kiymetli hocalarim Dog¢. Dr. Metin Ugar ve Dog¢. Dr. Macid
Yilmaz ile tez jiirisinde yer alarak yapici elestiri ve 6nerileriyle arastirmanin son seklini
almasinda katkilar1 bulunan Prof. Dr. Erkan Persembe ve Dog. Dr. Ozcan Giingdr’e en
kalbi tesekkiirlerimi sunuyorum. Yine arastirma esnasinda, tim yogunluklarina ragmen
bireysel goriisme talebime olumlu yanit vererek kendileriyle gergeklestirdigim
goriismelerde verdikleri bilgilerle bu ¢aligmaya destek saglayan SP Yiiksek Istisare
Kurulu Bagkan1 Oguzhan Asiltiirk’e, SP eski genel baskanlarindan Prof. Dr. Mustafa
Kamalak’a, RP’nin Kurucu Genel Baskani Ahmet Tekdal’a, RP doneminde Corum
Belediye Baskanligi da yapmis olan Adil Ekonomik Diizen teorisyenlerinden Prof. Dr.
Arif Ersoy’a ve RP doneminde Van Belediye Bagkanligi da yapmis olan MGH’nin
onemli isimlerinden Fethullah Erbas’a yakin alakalar1 ve goriismelerimizde icetenlikle
verdikleri bilgiler i¢in hususen tesekkiir ediyorum. Bir tesekkiirii de MGH’nin 6nemli
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(ESAM)’ne yapmak istiyorum. Zira, genel baskanligint MGH’nin 6ncii kadrosundan M.
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GIRIS

1. Arastirmanin Konusu ve Kapsami

Din ve Siyaset Iligkisi Baglaminda Milli Goriis Hareketi (MGH) baslikli bu
arastirmanin konusu, akademik ¢evrelerde genel olarak “siyasal Islamec1” (Bora, 2017:
469; Karatepe, 2014: 224 vd.) ya da “siyasal 1slahat¢1” (Biiyiikkara, 2017: 135-138;
Tugrul, 2017: 251) bir hareket olarak ele alinan MGH’nin Tiirkiye’deki seriiveninin
din-siyaset iliskisi baglaminda ele alinmasidir. Din ve siyaset insanlik tarihinin her
asamasinda var olduklar1 kabul edilen temel kurumlardan ikisidir. Tarih boyunca
birbiriyle stirekli iligki halinde bulunan bu iki kurum farkli zaman ve mekanlara gore
degisik karakterler gostermekle birlikte belli yapt ve davramis kaliplarini ihtiva
etmektedir. Farkli zaman ve kiiltiir cografyalarinda dinin siyaset {izerinde baskin oldugu
goriildiigl gibi bazen de siyaset din lizerinde belirleyici olmustur. Kimi durumlarda ise
bu iki kurum arasindaki irtibat, iliski teriminden de 6te ancak i¢ icelik kavramiyla izah

edilebilir.

Din ve siyasetin i¢ iceligi bizi siyasal Islamct ya da siyasal islahat¢i hareketlere
gotiirmektedir. Bu tiirden hareketlerde kaynagin1 dinden alan hedeflere siyasi araglarla
ulasilmaya c¢alisildigindan, bu hareketlerin en ¢ok karsilastiklar1 su¢lama dini siyasete
alet ettikleri olmustur. Din-siyaset iliskilerinin gecirgenligi ve i¢ iceligi diger
Islamci/islahatg1 yapilanmalarda oldugu gibi Milli Gériis Hareketini de zaman zaman
benzer ithamlarla kars1 karsiya birakmistir. Acaba Milli Gortis Hareketi’nde “din mi
siyasete alet edilmistir”, yoksa “siyaset mi dine alet edilmistir” sorularina verilecek
cevap arastirma konumuzun onemli odaklarindan birisini olusturmaktadir. Baska bir
ifadeyle MGH’de siyasi hedeflere ulagsmak i¢in din bir ara¢ olarak mi1 kullanilmaistir,

yoksa dini hedeflere ulagsmak igin siyaset mi aragsallastirilmistir?

28 Subat ve sonrasinda irtica ile miicadele kapsaminda Tiirk Silahli
Kuvvetleri’nin bazi raporlarinda “dini motifli siyasal grup” olarak kendisinden
bahsedilen MGH (Milli Gazete, 2012), din-siyaset iliskisi baglaminda islam diinyasinda



ozel ve dzgiin bir konuma sahiptir. Islam dini; farkli zaman, cografya ve toplumlarda
bir¢ok farkli anlayis ve uygulamalar1 blinyesinde barindirarak bugiinlere gelmistir. Nasil
ki bugiin tiim diinyada gegerli tek bir Islam anlayisindan séz edilemiyorsa, ayni sekilde
tek ve evrensel bir Islamciliktan da bahsedilebilmesi miimkiin degildir. Tiirkiye nin 6zel
kosullar1 iilkemize &zgii bir Islamcilik ya da 1slahatgilik viicuda getirmistir ki, bunun en
tipik temsilcisinin MGH oldugu soylenebilir. Bu calismamizda MGH’nin Islam
cografyasindaki Islamci hareketlerle benzer ve farkliliklar1 ekseninde 6zgiinliigii ne

anlama geliyor, cevabi aranan sorulardan bir tanesi budur.

Temel gayelerinden birisi olarak Tiirkiye’nin islamlasmasmi koyan MGH, bu
amacina ulagmasmin ancak gercek bir demokrasi ile, dolayisiyla Tirkiye’nin
demokratiklesmesi ile miimkiin olabileceginin farkinda olan bir harekettirt
(Karahasanoglu, 1974: 60-62; Erbakan, 2016: 48). Dort partisi kapatilmis olmasina
ragmen hi¢bir zaman demokratik teamiillerin digina ¢gikmamasi da bu farkindaliga isaret
etmektedir (Karatepe, 2014: 227; Arpaci, 2017b: 21). Bu nedenle, Tirkiye’nin
“Islamlagma” seriivenini nasil ki MGH’den bagimsiz ele almak miimkiin degilse, aym
sekilde Tiirkiye’nin “demokratiklesme” siireci de MGH’den bagimsiz olarak
incelenemez. Bu arastirmada g6z oniinde bulundurulan temel noktalardan bir tanesi de
Tirkiye’nin ~ demokratiklesmesinde =~ MGH’nin  roliinlin  ortaya  ¢ikarilmaya

calisililmasidir.

Tim diger sosyal iligkilerde oldugu gibi din-siyaset iliskisinde de etki ve tepkiler
s6z konusudur. Bu baglamda MGH Islamlasma ve demokratiklesme talebi ekseninde
Tirk devlet ve toplum yapisinin degisim ve doniisiimiine katki sunmakla birlikte kendisi
de bu degisim ve doniisiimlerden nasibini almistir. Tiim diger toplumsal hareketlerde
oldugu gibi siiphesiz Milli Gériis Hareketi de Iskender Pasa Dergahi Seyhi Mehmet
Zahid  Kotku  (1897-1980)’nun telkinleriyle 1970’lerde  kurulan  sekliyle
kalmamig/kalamamus, din ve siyaset iliskileri baglaminda karsilikli etki ve tepkilerle
yani degisim ve doniisiimlerle yoluna devam etmistir. MGH nin siire¢ i¢cindeki degisim
ve doniisiimleri sdylem ve eylemlerine nasil yansimigtir? Bu soru, bu ¢alismada cevabi

aranan konulardan bir baskas1 olmustur.

! Bu konudaki farkli goriisler igin bkz.: Ozdalga, 2015: 118-119; Cakar, 2013: 769.
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Ulkemizin Islamlasmas1 ve demokratiklesmesini arastiranlarin dikkate almak
zorunda oldugu, sebep oldugu tartismalar ve siyasi ve sosyo-ekonomik talepleri ile
stirekli giindemde kalmayi basarmis olan ve Tiirk siyasetinin son kirk yilina adeta
damgasini vurmus Onemli bir siyasal hareketin bir¢ok ¢alismaya konu olmasi
kaginilmazdir. Bu ¢ergevede; bir taraftan politik savasin dogrudan birer yansimasi gibi
goriinen popiiler ¢aligmalar ile diger taraftan bu hareketi farkli bakis acilari ile anlamaya

ve yorumlamaya calisan akademik ¢alismalar1 birbirinden ayirmak gerekmektedir.

Azimsanmayacak sayida olan “popiiler” ¢alismalarin 6nemli bir kismi
objektiflikten uzak, lehe ya da aleyhe tarafgir bir yaklasim ve uslupla ele alinmistir. Bu
durum; MGH’nin, Cumhuriyetin kurulusundan beri siyaset ve biirokrasinin merkezinde
yer alan, dinin toplumsal ve siyasal alanda etkisini giderek genisletmesinden rahatsizlik
duyan Batic1 / Kemalist paradigmanin karsisana; dini siyasal ve toplumsal alanda daha
goriiniir kilmayr  hedefleyen farkli bir paradigmayla g¢ikmasindan kaynaklanmis
olmalidir. Zira farkl ideolojilerin / paradigmalarin ¢atismasi kadar dogal bir sey yoktur.
Oyle ki; temeli paradigma farkliliklarindan kaynaklanan bu tarafgir tutum eserlerin
adlarma bile yansimistir. Bu hususta fikir vermesi bakimindan hem lehte hem de aleyhte
olan, Mustafa Karahasanoglu’nun Masona-Komiiniste-Renksize Tek Adam Erbakan
(1974), Ekrem Sama’nin Allah Dostu Erbakan (2015), Mehmet Ergin’in Asrin Lideri
Erbakan (2015), Mehmed Cemal’in Muhterem Baskan (1975), Ahmet Akgiil’iin
Diinyanin Degisimi ve Erbakan Devrimi (1997), Cengiz Ozakinci’nin [blisin Kiblesi:
United States of Irtica (2008), Soner Yal¢cin’in Bu Dinciler O Miisliimanlara
Benzemiyor (2009) ve Ismet Siverekli’nin Tarikat-Kara Para-Kemalizm Uggeninde
Milli Gériis (2000) adl eserleri 6rnek verilebilir.

Cogu son yillarda yapilan akademik ¢aligmalarin MGH ni anlamakta ¢ok 6nemli
katkis1 olmustur. Bu ¢alismalar1; akademik perspektifle hazirlanmis kitap ve makaleler
ile dogrudan ya da dolayli olarak MGH hakkinda yapilan doktora ve yiiksek lisans
tezleri olmak iizere ikiye ayirmak miimkiindiir. Akademik bir perspektifle hazirlanmis
kitaplara Serkan Yorgancilar’m Milli Gériis (2012), M. Miicahit Kiigiikyilmaz’in
Tiirkive'de Siyasal Katilim: Tek Partiden Ak Parti’ye Siyasal Islam ve Demokrasi
Tartismalar: (2011), Abdulkadir Macit’in Caga Iz Birakan Onderler: Necmettin
Erbakan (2018), Omer Cinar’m Tiirk Siyasal Hayatinda Milli Nizam Partisi (2016),



Nureddin Nebati’'nin Milli Goriisten Muhafazakar Demokrasiye (2014) ve Isil
Arpact’nin Tiirk Siyaseti’nde Erbakan (2017a) adli ¢alismalar1 6rnek gosterilebilir.

Akademik caligmalara bakildiginda, dogrudan ya da dolayli olarak MGH
hakkinda yapilan yiiksek lisans tezleri, doktora diizeyinde yapilmis olanlardan sayica
daha fazladir. MGH bibliyografyasi lizerine ¢alismasi bulunan Talip Tugrul’a gore,
Milli Goriis hakkinda dogrudan ya da dolayli olarak yapilmis seksen dokuz yiiksek
lisans tezine karsilik, sadece on bes adet doktora tezi bulunmaktadir (2017: 309-316).
Stiphesiz bu rakamlar Tugrul’un tespit ettikleridir. Yiiksekogretim Kurulu Baskanligi
Tez Merkezi’nde farkli kelimelerle tarama yapildiginda gerek yiiksek lisans ve gerekse
doktora diizeyinde yapilmis olan tezlerin belirtilen sayidan daha fazla oldugu

goriilmektedir?,

Doktora tezlerine bakildiginda MGH’yi Islamcilik ideolojisi iizerinden
degerlendirmeye tabi tutan tezlerin ¢ogunlukta oldugu goriilmektedir. Bir kismi genel
olarak MGH’yi konu edindigi halde® diger bir kism1 da sadece Hareket’in bir ya da iki
partisiyle konusunu sinirlandirmistir®. Bazist MGH’yi Tiirkiye’nin parti kapatma rejimi

lizerinden hukuk ekseninde ele almis®, birkagi da kullandigi sembol ve imajlar

2 Dogrudan ya da dolayll olarak MGH’yi konu edinen doktora diizeyinde tamamlanmis tezlerden
bazilarim1 tamamlanma yillar1 g6z oniinde bulundurularak su sekilde siralamak miimkiindiir: Islamic
revitalization in Turkey: An urban model of a 'counter-society’, a case study / Tiirkiye'de islami Yeniden
Canlanma: Bir Karsi Toplum Modeli Saha Arastirmast (Saktanber, 1995), Cok Partili Dénemde
Tiirkiye’de islamcilik (Duman, 1996), Tiirkiye'de islami Akimlarin Siyasal Simge ve Model Aktarimu:
Milli Gériis Hareketi ve Refah Partisi (Basg1, 1998), Islamcilik Baglaminda Tiirkiye'de Siyasal islam’in
Gelisimi ve Refah Partisi 1980-1998 (Akdogan, 1999), Tirkiye'de Siyasi Partilerin Kapatilmasi1 Rejimi
(Abdulhakimogullari, 2000), Anayasa Mahkemesi Kararlar1 Cergevesinde Tiirkiye'de Siyasi Partilerin
Kapatilmas: Rejimi (Ozkan, 2002), islamc1 Belediyelerin On Yili (1994-2004): Kayseri Orneginde
Sosyo-Mekansal Bir Coziimleme (Dogan, 2005), Tirk Siyasal Yasaminda Milli Goriis Hareketi (Poyraz,
2006), Tiirkiye’de 1980 Sonrasinda Din Siyaset iligkilerini Belirginlestiren Bir Unsur Olarak Semboller
(Ozben, 2007), Tiirkiye’de Sivil Toplum Ideolojisi: Yeni Sag, Sol Liberalizm ve Siyasal Islamcilik
Uzerine Bir Inceleme (Ozgiiden, 2007), Tiirk Siyasi Tarihinde Milli Nizam ve Milli Selamet Partileri
(Koltuk, 2009), Tiirkiye'de Siyasal Islam Diisiincesinde Yahudi imaji: Milli Gériis Ornegi (Ay, 2011),
Political Engagement Patterns Of Islamist Movements: The Case Of The Nizam/Selamet Movement /
Islamc1 Hareketlerin Siyasete Katilma Oriintiileri: Nizam/Selamet Hareketi Ornegi (ipek, 2011), Tiirk
Siyasal Yasamina Etkileri Bakimindan Islamcilik ve Necmettin Erbakan (Arpaci, 2012), Ak Parti
Teskilatlarinin Demokratik Degerlere Bakisi Uzerine Karsilastirmali Bir Analiz: Milli  Gériisten
Muhafazakar Demokrasiye (Nebati, 2014), 1970 Sonras1 Tiirkiye’deki Islamcilarin Demokrasi Algisi
(Koyuncu, 2015), Sosyo-politik Etkileri Bakimindan Islam Toplumu Milli Gériis Teskilati: Almanya
Ornegi (Giindogmus, 2017), Tiirk Siyasetinde Refah Partisi Deneyimi: Gelenek, Ideoloji ve Politika
(Baykal, 2017).

3 Bkz.: (Duman, 1996; Poyraz, 2006).

4 Bkz.: (Akdogan, 1999; Koltuk, 2009; Baykal, 2017).

5 Bkz.: (Abdulhakimogullari, 2000; Ozkan, 2002).
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iizerinden® bir degerlendirmeye tabi tutmustur. Goriildiigii iizere doktora diizeyinde
tamamlanan bu tezlerin higbirisinde Milli Goriis Hareketi dogrudan dogruya din siyaset
iliskisi baglaminda ve bir biitiin olarak ele alinmis degildir. Bu nedenle bu konuda
simdiye kadar yapilmis olan doktora tezlerinden farkli olarak bu ¢alismada MGH’nin
din-siyaset iligkisi baglaminda ve din sosyolojisi perspektifiyle ele alinmis olmasi

konunun 6zgilinliigii agisindan son derece dnemlidir.

Bu ¢alismamizda temel {i¢ sinirlilik vardir ki; bunlardan birincisi konu, ikincisi
zaman, li¢iinciisii ise yer ile alakalidir. Konu agisindan MGH tiim boyutlariyla degil din
ve siyaset iliskisi baglaminda sosyolojik bir bakis agisiyla ele alinmistir. Sosyolojik
bakis acist gercevesinde dinin sosyolojik tezahiirlerinden hareketle inceleme konusu
yapilmis olmasi son derece Onemlidir. Bir baska sinirlilik da zamanla alakahdir.
Bilindigi gibi Fazilet Partisi’nin Anayasa Mahkemesi’nin 22 Haziran 2001 tarihli
karartyla kapatilmasi sonrasinda MGH’de yenilik¢iler ve gelenekg¢iler ayrismasi giin
yiiziine ¢ikmig ve akabinde Hareket, Saadet Partisi (SP) ve Adalet ve Kalkinma Partisi
(Ak Parti) olarak ikiye boliinmiistiir. ilgili boliim AK Parti’nin 2001 yilinda kurulusu ve
2002°de tek basina iktidara gelmesiyle birlikte sonlandirilmistir. Zamanla alakali bu
sinirlamanin  iki temel gerekgesi vardir. Birincisi; bu ayrismanin yasandigi ilk
donemlerde Ak Parti’nin ideolojik tutumunu ve siyasal kimligini Milli Goriis degil
muhafazakar demokrat olarak ifade etmesi (Hiirriyet, 2004; Nebati, 2014: 204-209;
Bora, 2013:532); digeri ise Ak Parti'nin din siyaset iligkileri ekseninde
degerlendirilmesinin niteliksel farklilagmadan dolay1 bu ¢aligmanin kapsamini fazlasiyla
genisletecek olmasidir. Bu nedenlerle Ak Parti’nin Milli Goriis diisiincesi ekseninde
degerlendirilmesi bir baska calismaya birakilarak konu, Ak Parti ve Saadet Partisi’nin
kurulus evresine kisaca deginilerek yetinmek suretiyle zaman bakimindan

sintrlandirilmstir.

Diger bir sinirlama ise yer ile alakalidir. MGH, basta Avrupa olmak {izere birgok
iilkede teskilatlanmasi ve faaliyetleri bulunan bir siyasal harekettir. Bu arastirmada
MGH, ozellikle de siyasal orgiitlenmesi lizerinden olmak {izere Tiirkiye’deki caligmalari

ile degerlendirilmis; basta MGH’nin Avrupa yapilanmasi olan Islam Toplumu Milli

6 Ornegin, (Basc1, 1998; Ozben, 2007)



Goriis (IGMG) Teskilat1” olmak iizere diger iilkelerdeki taskilat ve faaliyetleri bir baska

arastirmaya birakilarak bu ¢aligmanin kapsami disinda tutulmustur.

2. Arastirmanin Temel Problemi

Tiim dinlerin miinhasiran teolojik hususlar disinda kalan ve yasamin énemli bir
takim meseleleri ile alakali farkli durumlar karsisinda inananlarinin takindig: tutum ve
davraniglarina tesir eden genis bir fikri muhtevasi vardir (Freyer, 1964: 71). Tarih
boyunca insanoglunun inang, tutum ve davranaglarini anlamli ve mantikli hale
doniistirme ya da baska bir ifadeyle mesrulastirma islevi gérmiis olan dinler; ayni
zamanda mensuplarina diinyaya 6zel bir gozliikle bakmalarini temin eden ve boylece
insan davraniglarma tesir eden metafizik bir diinya goriisii veya yasam tarzi da
kazandirmiglardir (Geertz, 1973b: 126-141; Giinay, 2011: 253-254). Her din, o dine
inanmis insanlar arasinda paylasilarak yayilan kendine has bir zihniyete sahiptir.
Insanlar; en basit giindelik islerinden en karmasik iliskilerine kadar, bilingli ya da
bilingsiz, mensubu olduklar1 dinin kendilerine kazandirdig1 zihniyetle hareket ederler.
Herhangi bir dine 6zgili zihniyet; aile, iktisat, egitim ve siyaset gibi tiim toplumsal
kurumlara yonelik belli bir tavir gelistirmeyi beraberinde getirir (Freyer, 1964: 71-72).
Bu durumun dogal bir neticesi olarak her dinin kendine has bir aile, iktisat, egitim ya da

siyaset ahlakindan bahsetmek miimkiindiir.

Dinlerin kendilerine has bir iktisadi ve sosyal ahlak gelistirmesini dinlerin
yukarida kisaca bahsedilen Ozelliklerine baglayan Weber; Protestan Ahlaki ve
Kapitalizm’in Ruhu (Weber, 2015) adli meshur eseri basta olmak tizere yaptig1 bir¢ok
calismada, bir dinin iktisadi ahlaki denildiginde ne anlasilmasi gerektigi iizerinde
durmustur. Iktisadi ahlak terimini dinlerin psikolojik ve pragmatik temellerindeki eylem
icglidiistine isaret etmek i¢in kullandigin1 ifade eden Weber’e gore bu ahlakin
olusmasinda ekonomik ve siyasi nedenlere dayanan toplumsal baskilarin etki diizeyi ne
kadar yiiksek olursa olsun, asil baski dinsel kaynaklardan, en énemlisi de o dinin ifade

edilen amaglarindan ve vaad ettiklerinden gelmektedir (Weber, 1998: 339-343). iktisadi

! Ayrintili bilgi i¢in bakimz: https://www.igmg.org/tr/ (Erisim Tarihi: 12.09.2018).
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ahlak ya da iktisad ahlaki kavramindan maksat, yalnizca ekonomik iligkilerde gerekli ve
gecerli ahlaki ilke ve esaslar olmayip; bu kavramla aile, hukuk, egitim ve siyaseti de
kapsayacak bi¢imde, cihangiimul bir dinin getirdigi iktisadi ve sosyal ahlak bir biitiin
olarak ifade edilmek istenmektedir. Bu terkipte kullanilan ve esasinda Yunanca bir
kavram olan “Ethos” (Ahlak) kelimesinin manasi modern dilde kullanilan anlamindan
farklidir. Modern dilde bu kavram felsefenin mantik, estetik, ontoloji gibi
boliimlerinden birisini ifade etmek icin kullanilirken; Eski Yunanca’daki kullanim
bicimiyle daha genel bir manaya isaret etmektedir. Bu terkipteki ahlak kavrami Eski
Yunanca’da bir insan toplulugunun hasleti, karakteri, seciyesi ya da kisaca bir insan
toplulugunun zihniyetini ifade etmek ic¢in kullanilmaktadir (Freyer, 1964: 72).
Dolayisiyla “Protestan Ahlaki”ndan maksat Hristiyanligin bir mezhebi olan
Protestanligin diinya goriisli, paradigmasi, yasam tarzi ya da baska bir ifadeyle
zihniyetidir. Bu aragtirmanin ¢ikis noktasinda merak edilen soru: Protestan iktisat ahlaki
ile kapitalizm arasinda Weber’in iddia ettigi iliskiye benzer bir durum islam (Ehl-i

Siinnet) siyaset ahlaki ile MGH arasinda mevcut mudur?

Yukaridaki tespitlerden hareketle arastirmanin temel iddiast (problemi);
“MGH’nin, dinin mensuplarina kendine 6zgii bir zihniyet ve diinya gorilisii kazandirma
fonksiyonun bir neticesi olarak ortaya ¢iktif1 ve MGH siyasetini Ehl-i Siinnet Islam
siyaset ahlakinin belirledigi ve yonlendirdigi”dir. Bu g¢alismamizda nitel arastirma
metodu kullanildigindan, yukaridaki iddianin dogrulanmasi ya da yanlislanmasi
bakimindan kendilerine bagvurdugumuz alt problemlerimiz, cevabini arayacagimiz
sorular seklinde ifade edilmistir. Zira temel problemin aydinlatilabilmesi i¢in gerekli
verileri saglamaya yarayacak hipotez ve alt hipotezlerin soru climleleri seklinde de
formiile edilebilmesi miimkiindiir (Akyiiz, 2012: 153). Ozii itibariyle arastirmanin
amacint olusturan hipotezler, arastirmaciyt bu amaca ulastiracak kalavuzlardir,
pusulalardir (Arslantiirk, 2012: 215). Yukarida temel iddias1 ifade edilen bu ¢alismanin

baglica arastirma sorular1 sunlardir:

MGH’nin kurulusunda ve siyaset iiretmesinde Islam’in Ehl-i Siinnet anlayiginin

roli var midir?

MGH dini hedeflerine ulagsmak i¢in siyaseti aragsallagtirmis midir?



MGH tipik Islamci bir hareket midir? Yoksa Islamci hareketler arasinda bir

Ozgiinliige sahip midir?
MGH Tiirkiye’nin Islamlasmasinda neler yapmak istemistir, neleri yapmustir?

Tiirkiye’nin demokratiklesmesinde MGH’nin etkisi nasil olmustur?

3. Aragtirmanin Amaci

Bu c¢aligmanin temel amaci; konuyla alakali literatiirden ve yapilan
goriigmelerden elde edilecek veriler 1s18inda, 1970’lerden itibaren ortaya attigi ve
savundugu goriis ve diistinceler ile Tiirk siyasi ve dini hayatinda etkin bir konumda
bulunan ve sdylem ve eylemleriyle siirekli giindemde onemli bir yer isgal eden
MGH’nin din siyaset iliskileri baglaminda siyasi ve toplumsal konumunu tespit
etmektir. MGH’nin gegirdigi asamalari, ivme kazandigi ya da kirilmalar yasadigi
donemleri, zaferleri, yenilgileri, yasaklanmalari ile din ve siyaset alanindaki sOylemleri,
hedefleri, beklentileri, eylemleri ve bunlarla alakali verileri sosyolojik metotlarla ortaya

koymak ve analiz etmek ¢alismanin baslica amaglar1 arasindadir.

Bu ¢aliygmamizin amaglarindan birisi de Islam diinyasmin diger iilkelerindeki
siyasal Islamci hareketlerle MGH’nin farkliliklarmni, yerli ve Milli bir hareket olup
olmadigini, Islam dininin Ehl-i Siinnet yorumundan ve &zellikle de Osmanl
tecrilbesinden ne yonde etkilendigini ve MGH nin Islamcilik tartismalar1 ekseninde
nereye oturdugunu tespit etmektir. Amagclardan bir baskasi ise Tiirkiye’nin Islamlasmasi
ve demokratiklesmesinde Milli Goriis Hareketinin  rolii ve Islamlasma ve
demokratiklesme siirecleri neticesinde Milli Goriis Hareketinde gzlemlenen degisim ve

dontigiimlerin tespitidir.

4. Arastirmanin Onemi

Tarihin ilk caglarindan giiniimiize kadar tiim toplumlarda genel olarak var
oldugu kabul edilen temel alti kurum; aile, egitim, ekonomi, siyaset, din ve bos zaman

degerlendirme kurumlaridir. Bu kurumlar seklen benzerlikler gosterse de muhteva
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olarak, zamanin degismesi, fiziki ¢evre kosullar1 ve sosyo-kiiltiirel farkliliklar gibi
nedenlerle her topluma gore az ya da cok cesitlilik arz etmektedir (Aydin, 2011: 18-
19). Diger kurumlarda da oldugu gibi, insanlik tarihinin {irettigi temel alti kurumdan
ikisi olan din ve siyaset de her zaman birbirleriyle etkilesim halinde olmustur. Din ve
siyaset kurumlarimin siirekli degisim, doniisiim ve baskalagimlara maruz kalmalar1 ve
doniistiiriicti yapilart bu iki kurumun her zaman arastirmacilarin ilgisini ¢ekmelerine
neden olmustur. Bu nedenle din ve siyaset lizerine yapilan arastirma ve tartismalar her
zaman giincelligini ve canliligini muhafaza etmektedir. Tezin bu iki temel kurumdan
hareketle MGH’yi inceleyecek olmasi bu ¢alismayir 6nemli kilan hususlarin baginda
gelmektedir. Zira MGH, yukarida da goriilecegi tizere, Ozellikle doktora diizeyinde
cogunlukla Islamcilik baglamiyla ya da bazi partileri ya da kurucu lideri iizerinden ele
alinmis, dogrudan dogruya din-siyaset iliskisi baglaminda ve bir biitiin olarak akademik

calismalarda yeterince konu edilmemistir.

21’inci yiizyilla birlikte Misliiman cografya sadece yeni bir asra girmekle
kalmamis ciddi bir degisim ve doniisiimii de beraberinde yasamistir. Bu degisim ve
doniistim siireci ¢ok sancili bir sekilde halen devam etmekte olup; Irak, Tunus, Yemen,
Libya, Misir ve Suriye basta olmak iizere bazi Islam iilkelerinde katliamlara varan kan
ve gozyaslarina sahne olmustur/olmaktadir. Tiim bu iilkelerde degisimi talep eden ve
bunun icin bedel 6deyenler ya da bedel ddemeye hazir olanlar sadece Islamcilardan
ibaret olmasa da bu siireci tetikleyen ve destekleyen en genis kitleyi onlarin olusturdugu
da bir vakiadir. Diinyanin gozii Islam cografyasindaki kanli doniisiim siireclerine
cevrilmigken; benzer bir degisim Kimi zaman hararetli tartismalar, ¢ekismeler olsa da
iilkemizde bircok Islam iilkesine gore nispeten daha sessiz bir sekilde devam

etmektedir.

Soguk Savasin sona ermesi ile diinya niifusunun ylizde 23’linii olusturan
Miisliiman toplumlarda siyasal Islamcihigin yiikselisi arasinda bir nedensellik iliskisi
bulunmaktadir. Komiinizmin ¢okiisii Islamciligi/Islami, kapitalizmin/yeni diinya
diizeninin en 6nemli diismani haline getirmistir (Erbakan, 2016: 49). Bu tespit, Diyanet
Isleri Baskanligrmin 2014 yilinda yaptirdign Tiirkiye’de Dini Hayat Arastirmasi
verilerine gore iilke niifusunun yiizde 99,2’sinin kendisini Miisliiman olarak gordiigii

(DIB, 2014) iilkemiz agisindan da son derece onemlidir. Zira kendisini Bati'nin bir



parcasit olarak goren/gormek isteyen toplumsal Kitle ile, kendisini Miisliiman
cografyanin bir pargasi olarak goren Tiirk toplumunun genis kesimleri arasinda bir
miicadelenin varhigindan séz edebiliriz. 1970’lerden bu yana Tiirkiye’de Islami
referanslarla siyaset yapan MGH’nin geliserek giiclenmesi ve bu hareketin i¢inden
cikan Ak Parti’nin 2002 yilindan itibaren Tiirkiye’de iktidar olmasi bu miicadeleyi ve

tartismalar1 daha da keskinlestirmistir.

Bugiinii iyi anlayabilmek i¢in diini dogru analiz etmek gerekmektedir. Gegmisi
cok gerilere gitmemesine ve yaklasik elli yillik bir maziye sahip olmasina ragmen
icerisinden bagbakanlar ve cumhurbagkanlart da dahil olmak {izere bir¢ok siyaset ve
devlet adami ¢ikarmis olan MGH Tiirk siyasi hayati agisindan son derece 6énemli bir
konuma sahiptir. Son elli yil icerisinde Tiirkiye’de siyasi yasama bu denli derinden
niifuz eden baska bir siyasi olusum yoktur. Zaman zaman iktidar ortag: olarak getirdigi
yeni yaklasimlar ve icraatlarindan da daha fazla, muhalefetteyken iirettigi dil ve
kullandig1 yontemlerle Tiirk siyasi hayatinda hakkinda engok konusulan olusumlardan
birisi belki de en 6nemlisi olmay1 basarmistir. Kullandigi dini séylemi/din dilini diger

tiim partiler de bir sekilde kullanmis ya da kullanmak zorunda kalmislardir.

Ulkemizin siyasal hayatmin neredeyse son yarim asrinda belirleyici bir konuma
sahip olan bir hareket olmasina ve bu Hareketin sdylem ve eylemleri tizerinde dinin ve
dinden kaynaklanan referanslarin son derece etkin olmasina ragmen &zellikle akademik
camiada bu hareketi din siyaset iligskisi baglaminda bir biitiin olarak ele alan akademik
yaymlarin yetersizligi ise ortadadir. Bu yetersizlige bir nebze de olsa katki sunacak

olmas1 bu ¢alismay1 6nemli kilan hususlarin basinda gelmektedir.

5. Arastirmanin Yontem, Veri Toplama ve Analiz Teknigi

Arastirmayi, kisaca belli soru ya da sorularin sistematik ve mantikli bir sekilde
cevaplandirilmas: olarak tanimladigimizda aragtirmacinin gérevinin arastirmaya yon
veren soru ya da sorulari cevaplandirmak icin bilgiler toplayarak bu bilgileri
yorumlamak ve bu bilgilerden hareketle bir takim sonuglara ulagmak oldugu
sOylenebilir (Yildirim, 1999: 7). Kapsamli varsayimlardan, veri toplama ve toplanan bu

verileri analiz edip yorumlama ydntemlerine kadar bir arastirma siirecindeki tiim plan
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ve prosediirlere aragtirma yaklasimlart denilmektedir (Creswell, 2013: 3). Her
arastirmanin kendine 6zgii bir yaklagimi bagka bir ifadeyle paradigmas1 mutlaka vardir
ya da olmaldir. Kisaca; olaylara ve diinyaya bakis agimizin genel ¢ergevesi olarak
tanimlayabilecegimiz paradigma, arastirmamizda etrafimizdaki gézlemlerimizi organize

eden temel modellerimiz (Giirbiiz ve Sahin, 2017: 31) ve genel perspektifimizdir.

Sosyal bilimlerde bir yandan inceleme konusunun insan ya da onun davranig ve
eylemlerinin iiriinii olan toplum olmasi; diger taraftan bu konular1 arastiranlarin farkli
duygu, diisiince ve degerlere sahip kisilerden olusmasi doga bilimlerindeki nesnellik ve
kesinlikten farkli olarak belli olgiilerde bir o6znelligi ve goreciligi kagimilmaz
kilmaktadir. Bu nedenle sosyal bilimciler birden fazla paradigma ya da bilim
anlayisindan  hareketle  arastirmalarmi  yiiriitebilmektedirler.  Sosyal  bilim
arastirmalarinda bir¢cok farkli paradigma ya da bagka bir ifadeyle bilimsel anlayis ve
yaklasim bulunmakla birlikte bunlardan en yaygin olanlar1 pozitivist, elestirel ve
yorumsamaci sosyal bilim paradigmalaridir (Giirbiiz ve Sahin, 2017: 31-33). Sait
Gilirbiiz ve Farruk Sahin’den kismen farkli olarak Adil Cift¢i ise sosyal bilimler
alanindaki temel paradigmalar1 pozitivist (agiklamaci) yontem ve idealist (anlamaci)
yontem olarak ikili bir ayrimla ele almakta ve anlamaci paradigma olarak ifade ettigi
idealist paradigmanin yaygin olarak yorumlayici (yorumsamaci) paradigma olarak ifade
edilmesini yorumlayiciligin kafamiza gore anlama zannedilmesine neden olmasi
nedeniyle elestirmektedir (2003: 12-15). Calismanin yontemi tespit edilirken Ciftgi’nin

bu elestirisi gozoniinde bulundurularak tespitler yapilmigtir.

Pozitivist paradigma ile gelistirilen bilgi; esas olarak, diinyada disarida bir yerde
varoldugu disiiniilen objektif gergekligin dikkatli bir sekilde gozlemlenmesi ve
Olglilmesi esasma dayanir (Creswell, 2013: 7). Durkheim bu bakis agisin1 toplumsal
olgularin seyler gibi ele alinmasinin gerekliligi lizerinden izah etmektedir (2010, 14
vd.). Daha ziyade doga bilimleri alanlarindaki arastirmalarin diisiinsel temelini
olusturan pozitivizm, gergegin insandan bagimsiz ve tek oldugu 6n kabuliinden hareket
etmektedir (Yildirim, 1999: 7-8). Auguste Comte (1798-1857), John Stuart Mill (1806-
1873) ve Emile Durkheim (1858-1917)’in diisiince ve katkilar1 ile temelleri atilan
pozitivist sosyal bilim anlayisina gore gegerli ve giivenilir bilgiye ancak doga

bilimlerinin yontemleriyle ulasilabilir ve sadece gozlemlerle elde edilen bilgi
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kiymetlidir. Bu yaklasimda mevcut kuramlardan yola ¢ikarak hipotezler gelistirilir,
toplanan verilerden hareketle bu hipotezlerin dogrulanmasi ya da yanlislanmasi
istikametinde bulgulara ulagilarak kurama katki saglanir. Arastirmact degerlerden
bagimsiz olarak sosyal gerceklige nesnel bir anlayisla yaklasmaya calisir; kisisel deger
yargilarin1 ve duygularimi arastirmaya katmaz. Cogunlukla sayilarla ifade edilen nicel
verilerle galisan ve bu verileri ¢esitli istatistiki tekniklerle analiz etmek suretiyle bilgi
ireten pozitivistler, insan1 ve sosyal gergekligi sayilara indirgemekle ve belirli istatistiki
teknik ve programlart mahir bir sekilde kullanan “arastirma teknisyenleri” olmakla
elestirilmektedirler (Giirbiiz ve Sahin, 2017: 33-35). En yalin ifadeyle pozitivist
paradigma; sosyal hayatta olup bitenleri, olgular arasindaki diizenlilikleri ve neden
sonug iliskilerini doga bilimlerindeki hakim kabullerden hareketle inceleyerek
aciklamaya ve ongdrmeye c¢alisan bir yaklasima isaret etmektedir (Cift¢i, 2003: 99).
Genel olarak, bu ¢alismada sayilarla ifade edilen nicel verilere yer verilmediginden
dogal olarak istatistiki teknik ve analizler de kullanilmamistir. Dolayisiyla bu
arastirmada pozitivist sosyal bilim anlayis1 perspektifinin kullanilmadigini rahatlikla

sOyleyebiliriz.

Karl Marx (1818-1883), Theodor Adorno (1903-1969), Pierre Bourdieu (1930-
2002) ve Jiirgen Habermas (1929) gibi kisilerin onciiliigiinde baslamis ve gelismis olan
elestirel sosyal bilim paradigmasina gore ise sabit bir diizen icerisinde dogal bir
sistemden ibaret olmayan sosyal diinyada bazi toplumsal siniflar somiiriilmektedir.
Elestirel sosyal bilim anlayisina gore esas olan sosyal diinyadaki gdriinmeyen giiclerin
ve ilk bakista fark edilemeyen esitsizliklerin ve somiiriiniin ortaya ¢ikarilmasidir. Bunu
yaparken toplumsal iligkileri diyalektik anlayisla incelerler; sosyal diinyadaki
goriinmeyen giigleri, fark edilmeyen esitsizlikleri agiga c¢ikarmak igin kiskirtici sorular
sorarlar ve nesnel ve 6znel yaklagimlar birlikte kullanirlar (Gilirbiiz ve Sahin, 2017: 36-
37). Bu arastirma esas itibariyle, sosyal diinyadaki gériinmeyen giigleri ya da ilk bakista
fark edilmeyen esitsizlikleri agiga ¢ikarmayir amaglayan bir smifsal miicadeleden
hareket etmedigi i¢in bu ¢alismada hakim paradigma elestirel sosyal bilim anlayisi1 da
degildir.

Kokleri Alman sosyolog Max Weber (1864-1920)’e kadar uzanan yorumsamaci

(idealist) sosyal bilim anlayisina gore ise olgular ve olaylar arasinda doga bilimlerinde
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oldugu gibi kesin kurallar ve yasalar koymak miimkiin olmadig1 gibi 6nemli de degildir.
Zira insan denilen sosyal varligin eylem ve davranislari, doga bilimlerindeki diger
nesneler gibi dogrudan &lgiilebilir nitelikte degildir. Onemli olan; insanlarin davrans,
duygu ve degerlerinin arka planinda mevcut olan derin anlamlarin agiga ¢ikarilmasidir.
Bunu yaparken sadece sayisal veriler ve istatistiki metotlardan hareket etmeyip esnek ve
Oznellige dayali nitel yontemlere basvururlar. Yorumsamacilar i¢in insanlarin dig
diinyaya yansiyan davraniglarini anketler ile Olgmektense onlarin  sdylem ve
eylemlerinin 6znel anlami ve meydana geldigi sosyal baglamin derinlemesine
incelenmesi daha da onemlidir (Giirbiiz ve Sahin, 2017: 35-36). Ciftgi’ye gore
yorumsamaci paradigma cercevesinde yapilan arastirmalarda anlamalarimizi test edip
onlardan nesnel yorumlara ulagsmanin tek yolu hermeneutik dongiiniin gbz ardi
edilmemesidir. Bu dongli “biitiin parcalardan bagimsiz, parcalarda biitiinden bagimsiz
anlasilamaz ve nihai/nesnel anlam biitiine aittir” ilkesidir (2003: 16). Sadece yazili
metinlerde degil, diger toplumsal olgularda da gecerli olan bu ilkeye gore Kisilerin yapip
ettikleri ve sdylemleri diger soylem ve eylemleri ile birlikte bir anlam kazandig1 gibi
biitiin de tikel sdylem ve eylemlerle anlasilir ve yeniden insa edilir (Cift¢i, 2004: 105).
Tiim bu bilgiler 1s131nda; genel olarak dinin, 6zellikle de Ehl-i Siinnet Islam anlayisinin
Milli Gorilis Hareketinin sdylem ve eylemleri iizerindeki etkisini, baska bir ifadeyle
Milli Gortis Hareketinin eylem ve sOylemlerinin arkasinda yatan dini inang ve degerleri
ortaya ¢ikararak derinlemesine incelenmeyi amaglayan bu arastirmadaki temel
yaklasim; hermeneutik dongiiye dikkat edilmekle birlikte, yorumsamaci (idealist) sosyal

bilim paradigmasidir.

Aragtirmanin temel yaklasimini yorumsamaci sosyal bilim anlayisi olarak tespit
ettikten sonra sira arastirma tasariminin belirlenmesine gelmistir. Aragtirmada hangi
yol, yontem, strateji ve tekniklerin kullanilacagi anlamina gelen arastirma tasarimu;
aragtirma sorularina cevap bulmak ve ihtiya¢ duyulan bilgiye ulagmak amaciyla
uygulanan eylem planidir. Arastirmada kullanilacak temel arastirma yoOnteminin
belirlenmesi ile baglayan arastirma tasarimi, verilerin toplanmasi ve analizinde
kullanilacak tekniklerinin belirlenmesi ile devam eder (Giirbiiz ve Sahin, 2017: 97).
Kisaca; arastirmanin amacina ulasmasi i¢in izlenen yol ve araglar olarak tarifini
yapabilecegimiz yontem, bir diisiinme ve uygulama bi¢imi (Say, 2006: 12); baska bir
ifadeyle arastirma stratejisi ya da arastirma sorularini yanitlarken izlenecek mantiktir
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(Mason, 2002: 30). Yontem ve arastirma teknikleri siklikla  birbirine
karistirilabilmektedir. Teknik arastirmacilarin bilgi toplama ve toplanan bu bilgilerin
analizinde kullandiklar1 6zel araglar iken, yontem ise elde edilen verilerin zihinde
birlestirilmesi ve sistematize edilmesine dair zihni bir siiregtir (Arslantiirk, 2012: 193-
194), bu yoniiyle de soyuttur. Arastirma teknikleri ise soyut yontemin somut gergeklige
uygulanisinda kendisine basvurulan araglardir (Giinay, 2012: 152-153). Arastirmanin
amacima uygun yontem ve tekniklerin secilmis olmasi aragtirmalarin glivenilirligi ve
gecerliligi bakimindan son derece 6nemlidir. Ciinkii arastirmalarda kullanilan yontem
ve teknikler aragtirmanin omurgasini olusturmaktadir. Her arastirmanin kendine gore bir
Ozglnliigii ve niteligi vardir. Bu nedenle bir arastirmada kullanilan yontem ve teknikler
baska higbir aragtirmada aynen kullanilamaz (Giinay, 2012: 166). Bu 6zgiinlikk sosyal

bilim arastirmalarinda daha da belirgin bir sekilde goriilmektedir.

Yukarida da ifade edildigi gibi sosyal bilimlerde birden fazla anlayis ya da
paradigmanin bulunmasi aragtirmacilarin farkli arastirma desen, yontem ve tekniklerini
secebilmelerini miimkiin kilmistir. Arastirma tasarimlar1 farkli kriterlere gore
smiflandirilabilir. Evvela arastirma tasarimlar1 benimsedikleri temel felsefe agisindan
temel arastirma ve uygulamali arastirma olarak ikili tasnife tabi tutulmaktadir (Giirbiiz
ve Sahin, 2017: 97). Yegane amact mevcut bilgiye yeni bilgiler ilave etmek olan
arastirmalara temel (basic) arastirma, iiretilen bilgileri degerlendirmek suretiyle somut
bir soruna ¢oziim iiretmeyi hedefleyen arastirmalara ise uygulamali (applied) arastirma
denilmektedir (Karasar, 2007: 22-27). Bu ¢alismanin benimsedigi temel felsefe belli
toplumsal sorunlarin ¢éziimiine dogrudan katki saglamaktan ziyade, arastirma konusu
bakimindan mevcut olan bilgi birikimine yenilerini ilave etmek oldugundan bu ¢alisma

temel arastirma niteligindedir.

Aragtirma tasarimlart1 amagclart bakimindan ise kesfedici (exploratory),
tanimlayict (descriptive) ve agiklayici (explanatory) arastirmalar olmak iizere ti¢ baslik
altinda ele alinabilir. Kesfedici arastirmalar daha 6nce ele alinmamis ya da tizerinde ¢ok
az c¢alisilmis konular1 kesfetme ya da daha sonra yapilmasi planlanan bir arastirma igin
on hazirlik yapma amacina hizmet etmektedir. Tanimlayici aragtirmalar; Kim, ne, ne
zaman, nerede ve nasil sorular1 yardimiyla olgular, nesneler, insanlar, grup ya da

orglitlerin belli oOzelliklerini ortaya g¢ikarmayr amaglayan arastirmalardir. Agiklayici
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arastirmalar ise baz1 degiskenler arasindaki neden sonug iliskilerini agiga ¢ikarma amaci
tasimaktadir (Giirbliz ve Sahin, 2017: 97). Bu arastirma daha once hakkinda calisma
bulunmayan ya da ¢ok az bulunan bir konuyu ele almadigindan kesfedici arastirma
olmadig1 gibi, asil amaci bazi degiskenler arasindaki neden sonug iliskisini ortaya
koyma olmadigindan agiklayici arastirma da degildir. Bu calismada din ve siyaset
iligkileri baglaminda kim, ne, ne zaman, nerede ve nasil sorular1 yardimiyla MGH nin
belli nitelikleri ortaya konulmaya ¢alisilacagindan tanimlayici (descriptive) arastirma

tasarimu tercih edilmistir.

Aragtirma tasarimlarimi Kullandiklar1 yontem bakimindan nicel (quantitative),
nitel (qualitative) ve karma yontem yaklasimlari olarak ii¢ baslk altinda ele almak
miimkiindiir (Creswell, 2013: 12). Nicel veriler cogunlukla sayilarla ilgilenirken, nitel
veriler ise daha ¢ok anlamlar {izerinde yogunlagmistir (Dey, 1993: 11). Yukarida
ozelliklerinden kisaca bahsettigimiz pozitivizmden derin bir sekilde etkilenmis olan
nicel arastirma yontemleri doga bilimlerinde yaygin olarak kullanilmakla birlikte sosyal
bilimlerde de kendisine ¢okga miiracaat edilmektedir (Yildirim, 1999: 7-8). Sayisal
veriler kullanarak kesin ve genellenebilir sonuglara ulasmayr amaglayan, gézlem ve
Olctimlerin tekrarlanabildigi ve nesnelligin 6n plana c¢iktig1 nicel arastirmalar
timdengelim yaklagimini benimserler. Nicel arastirmalarda genellikle anket ve
deneylerden olusan veri toplama teknikleri ile sayisal veriler toplanir, istatiksel ve
matematiksel baz1 yontemlerle bu veriler analiz edilir ve bdylece kesin oldugu kabul
edilen sonuglara ulagilir. Nicel aragtirmalar, sayisal veriler liretmesi ve yapilan gozlem
Olctimlerinin tekrarlanabilmesi gibi bir takim temel iistiinliiklerine ragmen ¢ogu zaman
insan davraniglarinin ve sosyal ger¢ekligin arkasinda yatan nedenleri ortaya ¢ikarmada
yetersiz kalmaktadir (Gilirbiiz ve Sahin, 2017: 102-103). Bu vyetersizlik sosyal

aragtirmacilari nitel arastirma yontemine yoneltmektedir.

Nitel arastirma, bir semsiye kavram olmasi hasebiyle her ne kadar tek bir tanimi
bulunmasa da genel olarak; gozlem, goriisme ve yazili dokiiman ve belgelerin
incelenmesi gibi veri toplama tekniklerinin kullanildigi, algilarin ve olaylarin dogal
ortamda gercek¢i ve biitiinciil bir bigimde ortaya konmasina yonelik bir siirecin takip
edildigi arastirma olarak tanimlanabilir (Y1ildirim, 1999: 10). Nicel aragtirmadan farkli

olarak amaci genelleme yapmak olmayan nitel arastirma; sosyal olgulari, kuram
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olusturmay1 esas alan bir anlayisla bagli bulunduklar1 ortam igerisinde arastirmayzi,
anlamay1 ve yorumlamay1 hedefleyen bir yaklagima sahiptir. Burada ifade edilen kuram
olusturmadan maksat nitel arastirma sonucunda elde edilen bulgularin yorumlanmasi ve
bu bulgulara anlam kazandirilmasidir. Insanlarin algilar, yasayislari, tecriibeleri,
davraniglari, duygu ve diisiinceleri, hisleri gibi 6znel veriler ile toplumsal isleyis ve
hareketler, kiiltiirel olaylar ya da uluslararasi iliskiler nitel arastirmalarin konusu
olabilir. (Yildirim, 2010: 80; Giirbiiz ve Sahin, 2017: 406-409). Bu durumun bir neticesi
olarak insan ve grup davranislarinin nedenini ve nasilini anlamayir amaclayan nitel
aragtirmalar Ozneldir. Belirli bir ortam ya da durumla ilgili olan nitel yonelimli
aragtirmalarda arastirmaci neden, nasil, kim gibi sorulara cevap arar ve olgularin/sosyal
gercekligin ve insan davranislarinin arka planinda yatan nedenleri ortaya c¢ikarmaya
caligir. Deneysel ve diger bazi nicel aragtirmalarda miimkiin olmasina ragmen, nitel
aragtirmalarda deneklere ve degiskenlere her hangi bir miidahale s6z konusu degildir
(Giirbiiz ve Sahin, 2017: 103). Her zaman belli olgiide bir esneklige izin vermesi
gereken nitel arastirma tasarimlar1 (Mason, 2002: 45) birbirini izleyen, kesin ve belirli
asamalardan olusmus bir siirece isaret etmez. Bu da arastirmacinin esnek olmasini,
toplanan bilgilere gore arastirma siirecini yeniden sekillendirebilmesini ve gerek
arastirma deseninin olugmasinda gerekse toplanan bilgilerin analizinde tlimevarima
dayali bir yaklasim izlenmesini gerektirir (Giirbliz ve Sahin, 2017: 406-409). Nitel
aragtirmalarda kullanilan yontem kavraminin kapsami veri elde etmek igin kullanilan
tekniklere ya da siireglere ek olarak entelektiiel, analitik ve yorumlayici faaliyetleri de
ithtiva eder (Mason, 2002: 52). Nicel ve nitel arastirma yontemlerinin yukarida sayilan
temel nitelikleri gozoniinde bulunduruldugunda bu ¢alismada nitel arastirma yonteminin

kullanildig: rahatlikla sdylenebilir.

Bir¢ok farkli nitel arastirma deseninden bahsetmek miimkiin olmakla birlikte
bunlarin en yaygin olanlari; 6rnek olay arastirmasi, gdmiilii kuram, olgu (fenemolojik)
arastirmasi, etnografik arastirma, anlati arastirmasi ve tarihsel arastirmadir®. Tarihsel
aragtirma® disindaki tiim nitel arastirma desenlerinde belli bir olay ya da durumla alakali

olarak icinde bulunulan zaman dilimi icerisinde cerayan eden problemlerin yaniti

8 Nitel arastirma desenleri hakkinda detayli bilgi i¢in bakimz: (Creswell, 2013: 187; Giirbiiz ve Sahin,
2017: 110-113 ve 411-417).

® Tarihsel aragtirma deseni konusunda detayll okuma igin bakiniz: (Togan, 1985; Tosh, 2013; Burke,
2011; Aktay vd., 2009).

16



aranirken sadece tarihsel arastirmada belirli bir olay ya da konuyla alakali olarak
gecmiste neyin, nasil oldugu ortaya c¢ikarilmaya calisiimaktadir (Gilirbiiz ve Sahin,
2017: 110-113). Tarihi; insanoglunun sosyal ve siyasi yapilar olusturmak suretiyle
gelisme ve olgunlasmasinda bireyler ve topluluklar tarafindan islenen eylem ve ileri
stiriilen distlinceleri ve bu eylem ve diisiincelerin bir neticesi olarak tezahiir eden
olaylar1 ve bu olaylarin maddi ve manevi nedenlerini ve sebebeplerle olaylar arasindaki
iliskileri inceleyen bir bilim olarak tanimlayan Togan’a gore yazilis bi¢imlerine gore
tarihi arastirmalarin riyavet¢i (nakli), 6gretici, ictimai ve nedenasilct olmak iizere dort
tirtinden bahsedilebilir. Tarihi vakalar1 rivayet¢i tarih yazimi perspektifinden ele alan
yaklagimlar, vakay1 sebep ve sonuglari iizerinden sistemli bir sekilde tetkik etme yerine
onlar1 dogrudan aktarmakta ya da hikaye etmektedirler. Ogretici tarih arastirmalarinda
da amag tarihi vakay aciga ¢ikartarak ondan toplum yararina bazi neticelere ulagsmaktir.
Sosyal tarih arastirma usulii ise tarihi olaylarin arkasinda gizlenmis tarihi kanunlari
ortaya ¢ikarma pesindedir. Nedennasilci (Tekevviini) yaklasimda ise dncelenen husus,
tarihi olaylara karst “neden ve nasil bdyle oldu?” sorusunu sormak suretiyle tarihi
vakalar1 ve Ozellikle de onlar1 ortaya ¢ikaran nedenleri arastirarak betimlemeyi gaye
edinmektedir (1985: 2-4). Bu yaklasimla hareket edilirken belli olaylarin, o olayin
vukuundan 6nce meydana gelen baska olaylarla, ayn1 donemde baska alanlarda ortaya
cikan gelismelerle ve kendinden sonra meydana gelmis olanlarla baglantili oldugu ya da
olabilecegi gz ardi edilmemelidir. Bu nedenle daha “Neden dyle oldu?” ve “Sonuglari
neydi?” sorulart sorulmadan once “Ne oldu?” ve “O donemin kosullar1 nasildi?”
sorularinin sorulmasinda sadece fayda degil arastirmanin amacina ulagmasi bakimindan
bir zaruret vardir (Tosh, 2013: 113). MGH’ nin Tiirkiye’deki seriiveninin 2002 yilina
kadar olan doneminin ele alindigi; MGH nin sdylem ve eylemlerinin arka planini, onu
bu séylem ve eylemlere iten nedenleri ya da baska bir ifadeyle Islam dininin MGH
tizerindeki tesirini ortaya ¢ikarmayl amaglayan bu arastirmada nitel arastirma yontemi

ve nedennasilci tarihsel arastirma deseni benimsenmistir.

Nitel arastirmalarda verilerin  toplanmasinda ¢ok ¢esitli  araglardan
yararlanilabilmekle beraber en yaygin {i¢ veri toplama teknigi gozlem, goriisme/miilakat
ve yazili dokiiman ve belgelerin incelenmesidir (Dey, 1993: 15; Corbin and Strauss,
1990: 5). Arastirma konusuna gore bu tekniklerden bir ya da birden fazlasinin birlikte

kullanilabilmesi miimkiindiir. Hatta aragtirma sorularinin dogru yanitlanabilmesi i¢in
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birden fazla kaynaktan derlenen bilgilerin kullanilmasinda fayda vardir (Mason, 2002:
59-60). Farkli tekniklerle toplanan verilerin bir kismi birincil veriler iken diger bir kismi
ise ikincil verilerden olusmaktadir. Birincil veriler, arastirmacinin dogrudan dogruya
arastirmaya katilan insanlardan elde ettigi veriler iken; ikincil veriler ise daha 6nceden
farkli amaclar icin baska arastirmacilar tarafindan toplanmis verilerdir. ikincil verilere
ulagmanin bazen ¢ok fazla maliyetli olmas1 ya da bu verilerin genellikle farkli amaglarla
toplanmis olmasi nedeniyle arastirmacinin ihtiyacin1 tamamiyla karsilayamamasi gibi
dezavantajlarma ragmen, bircok faydasindan da bahsetmek miimkiindiir. Oncelikle
onceden yapilmis birtakim islemler nedeniyle ikincil verilerin gegerlik ve
giivenililirligin 6nceden test ve tespit edilmis olmasi 6nemli bir avantajdir. Yine ikincil
verilerin kullanilmast veri toplanmasi ic¢in gerekli zaman ve emek israfin1 da
onlemektedir (Giirbiiz ve Sahin, 2017: 173-174). Arastirmacilarin ¢alismalarinda
birincil ya da ikincil verileri ya da her ikisini de birlikte kullanabilmeleri miimkiindjir.
Bu ¢alismada az da olsa birincil verilere de yer verilmis olmakla birlikte, genel olarak

yukarida ifade edilen avantajlar1 da dikkate alinarak ikincil verilere agirlik verilmistir.

Nitel arastirmalarda kendisine en ¢ok basvurulan veri toplama teknigi
gorismedir (Yildirim, 1999: 10). Goriisme (Miilakat) genellikle, arastirmacinin
aragtirma konusu ile ilgili kisilere arastirma konusu hakkinda sorular yoneltmesi ve
aldig1 yanitlar1 kaydetmesi seklinde gerceklestirilir. Ancak bu teknigin uygulanmasinda
telefon gorligmesi, maillesme, derinligine gorlisme, yliz yiize goériisme ya da grup
tartigmasi gibi usullere bagvurabilmek miimkiindiir (Gilinay, 2012: 158; Creswell, 2013:
191). Sozlii iletisim yoluyla veri toplama teknigi olarak kisaca tanimlanabilen goriigme
(interview)’nin  (Karasar, 2007: 165) yapilandirilmig, yari-yapilandirilmis ve
yapilandirilmamig gibi tiirleri bulunmakla birlikte “nitel goriisme” terimi genellikle
derinlemesine (in-depth), yar1 yapilandirilmis (semi-structured) veya yapilandiriimamis
(unstructured)® goriisme bigimlerinde tezahiir eder (Mason, 2002: 62). Goriismeciye
hareket serbestisinin en az verildigi tiir olan yapilandirilmis goriismeler, hangi sorularin
nasil sorulup ve hangi verilerin toplanacaginin 6nceden ayrintili bir sekilde belirlendigi

ve goOriisme planinin aynen uygulandigi gortismelerdir. Yapilandirilmamis gorligmeler

10 Mason yapilandiriimams terimi yerine gevsek (loosely) yapilandirilmis gériisme kavrammin daha
dogru bir kullanim oldugunu ileri siirmekte bu diisiincesini de, 0yle ya da boyle, her bir arastirmanin
onceden belirlenmis bir arastirma tasarimindan hareketle yapilmasina dayandirmaktadir ( 2002: 62).
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ise sozel etkilesimin dogal akisi igerisinde gerceklestirilen; bu nedenle de goriismeciye
hareket serbestisi saglayan, esnek, kisisel goriis ve yargilarin kdkenlerine inmeyi
amaglayan bir tekniktir. Goriismenin bu bi¢iminde her ne kadar 6nceden sorulacak
sorular ana hatlariyla hazirlanmis olsalar da, gériismenin dogal seyri igerisinde farkli
sorularla goriismeyi siirdirmek de miimkiindiir. Yar1 yapilandirilmig goriisme ise bu iki
u¢ arasinda bir konumda bulunan; aragtirmaci tarafindan 6nceden belirlenmis ya da
goriisme sirasinda ortaya c¢ikan konulara gore yeni sorularin da sorulabildigi bir

goriisme teknigidir (Karasar, 2007: 22-27).

Nitel arastirmalarda bir veri toplama teknigi olarak kendisine siklikla bagvurulan
goriismenin temel amaci, arastirma konusunu goriisme yapilan kisilerin bakis agisiyla
ele almak ve goriisme yapilan kisilerin bu bakis acisina nasil ve neden sahip olduklarinm
anlamaya ve yorumlamaya c¢alismaktir. Bu amaca ulasabilmek i¢in nitel arastirmalarda
goriisgmeler daha az yapilandirilmis olmali, daha =ziyade agik wuglu sorularla
gercgeklestirilmeli ve genel ve soyut miilahazalardan ziyade goriisiilen kisilerin arastirma
konusu hakkindaki diisiincelerini tespit etmeye odaklanmalidir (Giirbiiz ve Sahin, 2017:
428). Bu tespitler 1siginda nitel goriismelerin  temel ayirt edici  6zelligi,
yapilandirilmamis sosyal arastirma yontemlerinin bir tiriinii olmalar1 (Dey, 1993: 15) ve
genellikle katilimcilarin goriis ve diisiincelerini ortaya ¢ikarmayir amaclayan agik-uglu
birka¢ sorudan hareketle gerceklestirilmeleridir (Creswell, 2013: 190). Nitel arastirma
deseninin kullanildigi bu ¢alismada, yazili dokiiman ve belgelerden elde edilen verilerin
dogrulugunun test edilebilmesi amaciyla ikincil verilerin yani sira sinirli sayida da olsa
birincil veri kaynaklarindan olan goriisme teknigine de yer verilmistir. Bu arastirma
kapsaminda gercgeklestirilen goriismeler nitel arastirmalarda yaygin olarak kullanilan
veri toplama yoOntemleri arasinda yer alan yapilandirilmamis goriismeler seklinde
olmustur. Gorlismelerin basinda goriisme yapilan kisiler arastirma konusu hakkinda
kisaca bilgilendirilmis, goriigmenin ses kayitlarimin alindigi ve bu kayitlarin
kullanilmasinda izinlerinin olup olmadig1 kendilerine sorulmus ve onaylari alinmistir.
Yapilan gorligmelerde alman ses kayitlarinin tamami yazili hale doniistiiriilerek daha
sonra yapilacak veri analizi i¢in veri seti haline getirilmistir. Bu kapsamda; Necmettin
Erbakan’dan sonra MGH’nin lideri olarak kabul edilen Saadet Partisi (SP) Yiiksek
Istisare Kurulu Baskam1 Oguzhan Asiltiirk, Saadet Partisi eski genel baskanlarindan
Mustafa Kamalak, RP’nin Kurucu Genel Baskan1 Ahmet Tekdal, Adil Ekonomik Diizen
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teorisyenlerinden (Cakir, 2013: 765) ve RP doneminde Corum Belediye Baskanligi da
yapmis olan Arif Ersoy ve MGH’nin Van Belediye Bagkanlig1r da yapmis olan 6nemli
isimlerinden birisi olan Fethullah Erbas ile yapilandirilmamis goriismeler yapilarak! bu

goriismelerden elde edilen verilere birincil kaynak olarak ¢alismada yer verilmistir.

Nitel aragtirmalarda kullanilan bir baska veri toplama teknigi ise Say’in “bilimin
temel yontemi” olarak ifade ettigi ve esasi bir tiir duyu algilamasina dayanan gozlemdir
(2006: 13). Aslinda diger tiim teknikler gozlemin farkli ¢esitleridir (Arslantiirk, 2012:
225). Gozlemci ile gozlenen arasindaki fiziki yakinlik ve iligkilere gore disaridan ve
katilimli olmak iizere iki tiirii bulunan gozlem (observation); yalnizca goz ile degil tim
duyu organlart ile yapilan bir veri toplama teknigidir (Karasar, 2007: 156-158). Gézlem
teknigiyle arastirmaci tiim duyu organlarini kullanmak suretiyle arastirma konusuna
odaklananarak veri toplayabilmektedir. Bu teknik, gozlenen kisilerin belli kosullar
altinda davraniglarinin gozlemci tarafindan tespit edilmesine ve gerektiginde onlarla
etkilesime gecerek duygu ve diisiincelerinin agiga ¢ikarilmasina imkan tanir. Gézlem ile
goriisme tekniginin birlikte kullanilmasi ya da gézlem verilerinin yapilan goriismeler
ile desteklenmesi de miimkiindiir (Glirbiiz ve Sahin, 2017: 428). Arastirma siirecinde az
da olsa MGH ile ilintili baz1 toplanti, sempozyum, konferans vb. etkinliklere katilarak

gozlemde bulunulmus ve bu etkinliklerdeki tespitler de veri olarak degerlendirilmistir.

Nitel arastirmalardaki bir diger veri toplama teknidi ise gerek tek basina ve
gerekse gozlem ve gorlisme teknikleriyle elde edilen bilgilere destek olmasi
diigiincesiyle basvurulan yazili dokiiman ve belgelerin incelenmesidir (Yildirim, 1999:
10). Dokiiman metodu, belgesel gézlem ya da kitaplik arastirmasi olarak da ifade edilen
bu teknigi Karasar, teknigin esasi kayit ve belgeleri incelemeye dayandigi igin belgesel
tarama olarak ifade etmektedir. (2007: 183). Yazili dokiimanlarin basinda kitaplar,
makaleler, dergiler, gazeteler, toplanti tutanaklari, gilinliikler, mektuplar ve arsiv
belgeleri gelmektedir. Bunlara ilaveten arastirma konusuyla alakali géze ve kulaga hitap
eden fotografik belgeler, radyo ve televizyon roportaj ve konusmalari, farkli ses ve

goriintii kayitlari, hatta web siteleri ve internetten temin edilebilen her tiirlii materyal de

11 Bunlardan Asiltiirk, Tekdal ve Erbas ile yapilan goriismeler; 11-12 Mart 2017 tarihlerinde Ankara,
Meyra Palace Hotel’de “Erbakan ve Yeni Bir Diinya” temasiyla diizenlenen 3. Uluslararas1 Milli Goriis
Sempozyumu esnasinda gergeklestirilmistir. Diger goriismeler ise Mustafa Kamalak ile 29 Mart 2017°de
ve Arif Ersoy ile de 24 Haziran 2017’de Corum’da yapilmistir.
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bir arastirma igin veri kaynagi olabilirler (Mason, 2002: 103; Arslantiirk, 2012: 206).
Arastirmalarda yazili dokiiman ve belgelerin kullanilmasi; kaynaklar1 bulma, okuma,
not alma ve degerlendirme asamalardan olusan bir siirectir (Karasar, 2007: 183). Bu
calismada kendilerine en ¢ok bagvurulan veriler yazili dokiiman ve belgelerden
olusmaktir. Milli Goriis Hareketine dair donemin gazeteleri, dergileri gibi siireli
yayinlara ulagmanin miimkiin olmasi, bu alanda yapilan birgok yiiksek lisans ve gorece
az sayida da olsa doktora tezinin Yiiksek Ogretim Kurulu (YOK) Tez Merkezi
tarafindan yaymlanmis olmasi, yaymlanmayanlarmm da YOK’ten temini yoluna
gidilebilmesi, Milli Goriis Hareketi’nin farkli yonlerinin ele alindig1 ansiklopedi, kitap
ve makalelere ulagimin kolayligi ve Milli Goriis’iin 6nemli isimlerinden bir¢ogunun
anilarin telif etmis olmalar1 gibi nedenlerle bu arastirmada ikincil veriler 6nemli bir yer
tutmaktadir. Calisma konusu ile alakali kitap, makale, gazetelerin kdose ve diislince
yazilari, internet kaynaklar1 ve yerli ve yabanci online veri tabanlar vs. ile birlikte Milli
Gorts partilerinin tiiziikleri, koalisyon hiikiimetlerinin hiikiimet mutabakat metinleri ve
kapatma kararlar1 da ikincil kaynaklar arasinda yer almstir. ikincil verilerin biiyiik bir
kismmin gegerlik ve giivenilirliklerinin  6nceden tespit edilmis olmasi ve veri
toplanmast igin gerekli zaman ve emek israfini dnlemesi bu veri kaynagmin tercih

edilmesinde onemli bir etken olmustur.

Bir aragtirmada verilerin toplanmis olmasit arastirmanin neticelendigi anlamini
tasimaz. Farkli kaynaklardan elde edilen verilerin islenerek c¢oziimlenmesi ve
yorumlanmasi gerekmektedir ki zaten aragtirmanin 6zgiinliigii ortaya ¢ikaran agama da
burasidir (Karasar, 2007: 197). Nicel arastirmalar genel olarak istatistik olarak ifade
edilen bir¢ok farkli analiz tiiriine sahip iken (Leech and Onwuegbuzie, 2007: 562), nitel
arastirmalarin analizi ise temel olarak verilerden elde edilen bulgularin betimlenmesi ve
yorumlanmasi bi¢iminde tezahiir eder. Bu asamada temel iki yaklagim bulunmaktadir ki
bunlar; betimsel analiz ve igerik analizidir. Betimsel analizde arastirmaci, elde ettigi
veriyi daha dnce tespit ettigi kavramsal ¢ergeve ya da temalara gore 6zetler ve yorumlar.
Betimleme analizinde maksat, elde edilen bulgularin diizenlenmesi ve yorumlanmasi
yoluyla elde edilen sonuglarin anlasilir bir bigimde muhataplarina sunulmasidir (Giirbiiz
ve Sahin, 2017: 410-411). Igerik analizi ise en yalm ifadeyle, kelimelerin anlam ve
muhtevalarmin incelenmesidir (Arslantiirk, 2012: 208). Icerik analizinde arastirmacinin

hedefi s6ylemin goriinen ve ilk bakista kolaylikla anlagilan muhtevasindan ziyade onun
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arka planini, gizli ve ilk etapta kolaylikla goriinmesi zor olan igegini agiga ¢ikarmaktir
(Bilgin, 2006: 1). Bu arastirmada, elde edilen verilerin analizinde genel olarak betimsel

yontem kullanilmastir.

Yontemle alakali olarak son olarak ifade edilmesi gereken iki husus daha vardir
ki bunlardan ilki; arastirmacilarin kisisel inanglarini, kanaatlerini ve on yargilarini
miimkiin oldugu 6l¢iide bir kenarda birakmasini bilmelerinin gerekliligidir. Metodolojik
ateizm tavr1 olarak da kavramsallastirilabilecek olan bu tutumla arastirmaci ¢alismasi
esnasinda kendi inang ve kanaatlerini askiya almayi basarabilmelidir. Bununla birlikte
sosyal bilimlerde mutlak anlamda bir nesnelligin sadece bir idealden ibaret oldugu da
hatirda tutulmalidir (Giinay, 2012: 166). ikinci olarak ise arastirmacilar hem arastirma
etigi, hem de yazma etigi ilke ve kurallarina azami dikkat ve gayreti gostermelidirler
(Mason, 2002: 41; Gilinay, 2012: 166). Bu calismada miimkiin oldugu 6l¢iide kisisel
goriis, kanaat, diisiince ve On yargilarin arastirmayi etkilememesine ve arastirma ve

yazma etigi ilke ve kurallarina riayet edilmesine 6zel bir ehemmiyet verilmistir.

6. Arastirmanin Kavramlari

“Din ve Siyaset lliskisi Baglaminda Milli Gériis Hareketi” baghigini tastyan bu
aragtirmada oncelikle iizerinde durulmasi ve hangi anlamlaryla ele alindiginin ifade
edilmesi gereken iki kavram vardir ki bunlardan birisi din digeri siyasettir. Hem dinin
hem de siyasetin bir birinden farkli birgok taniminin bulundugu bir vakiadir. Din
kavramin1 tanimlayan bilim insanlari genel olarak 06zsel ya da islevsel tanimlar
yapmaktadirlar (Berger, 2011: 291). Ozsel tanimlarda dinin ne oldugu tarif edilirken;
islevsel tanimlamalarda ise din; ne ige yaradigina, birey ve toplumlarin yasamlarinda ne
tir islevler gordiigiine bagh olarak ele alinmaktadir (Furseth ve Repstad, 2011: 46).
Sadece itikad ve ibadetten olusan basit bir sistemden ibaret olmayan din, ya da bu
aragtirmadaki 6zel konumu itibariyle Islam dini, bunlara ilave olarak ayn1 zamanda
hayatin giinliik pratiklerinde de karsimiza ¢ikan bir hayat tarzi ve diinya goriisii (Giinay,
2012: 150) yani bir paradigmadir. Paradigma/diinya goriisii kavramini ise en yalin
haliyle Guba; eylemi yonlendiren bir dizi inang olarak tanimlamaktadir (1990: 17). ilk

insandan giiniimiize gelinceye kadar tiim toplumlarda goriilen din; insanlarin tutum ve
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davraniglari, insani iliskiler ve toplumsal hayat {lizerinde belirleyici konumda olan bir
kurum olarak karsimizda durmaktadir (Costu, 2011: 13). Oziinde sosyolojik bir
arastirma olan bu c¢alismada din kavrami; sosyolojik ¢6ziimleme yontemine daha
elverisli olmasi nedeniyle islevsel tanimlarindan hareketle objektif yoniiyle, sosyolojik
boyutu ve bir zihniyet ya da baska bir ifadeyle bir paradigma / diinya gorisi

kazandirma fonksiyonu iizerinden ele alinmistir.

Din kavrami Kur’an-1 Kerim’de her ne kadar tiim dinler icin kullanilsa da; Ali
Imran Suresinin 19’uncu ayetinde “Allah indinde din islam’dir” denilmek suretiyle
Allah katinda muteber ve gegerli olan tek dinin hususen Islam oldugu agik¢a beyan
edilmistir (Giinay, 2011: 213). Giindiiz’e gére Islam; son peygamber Hz. Muhammed
(s.a.v) vasitasiyla teblig edilen ve sadece tek Allah’1 ilah olarak kabul etme, ona higbir
seyi ortak kosmama, yalnizca ona ibadet etme esasmna dayali olan; kendisine
inananlardan Kur’an-1 Kerim’de belirtilen tiim hususlari tereddiitsiiz bir teslimiyet ve
inancla kabul etmesini ve Kur’an’1 Kerim’in talep ettigi yasam bi¢imini hayatina tatbik
etmesini isteyen din ve inang sistemidir (1998: 196-197). Bu ag¢iklamalar 1s1ginda
aragtirmanin basliginda gecen din kavramindan maksatin burada kisaca tanimi yapilmis

olan Islam dini oldugunda siiphe yoktur.

Bununla birlikte, nasil ki yeknesak bir Hristiyanlik ya da Yahudilikten
bahsedilemedigi gibi tek bir Islam anlayisindan s6z etmek de elbette miimkiin degildir.
Son Islam peygamberi Hz. Muhammed (s.a.v)’in vefatin1 takip eden yillar igerisinde
Islam dini icerisinde bir cok farkli anlayislar ve mezhepler ortaya ¢ikmustir ki;
MGH nin iginden ¢iktig1 cografya ve toplum goz 6niine bulunduruldugunda, bu Hareket
lizerindeki tesiri arastirma konusu yapilan Islam anlayismin Islam’in Ehl-i Siinnet
yorumu oldugu agiktir (Tugrul, 2017a: 52). Ehl-i Siinnet ve’l-Cemaat seklinde de
adlandirilan ve Hz. Muhammed (s.a.v) ile onun ashabinin akaid alaninda izledikleri
yolu takip edenler anlamina gelen bir kavram olan Ehl-i Siinnet (Toplaoglu, 2017: 111);
Islam tarihinde Sia, Kaderiyye ve Cebriyye gibi akimlar karsisinda Kur’an-1 Kerim ve
Hz. Peygamberin slinneti ¢izgisinde bir anlayis1 siirdiirme iddiasiyla ortaya ¢ikmis bir
diisiince akimidir (Glindiiz, 1998: 110). Bu bilgiler 1s18inda arastirma bashiginda gecen
din kavraminin Islam dinine, 6zellikle de onun Ehl-i Siinnet anlayisina isaret ettigi

sOylenebilir.
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Bu arastirmada din kavramindan neyin kastedildigine kisaca deginildikten sonra,
tizerinde durulmasi gereken ikinci 6nemli kavram siyasettir. Siyasetin Bat1 dillerindeki
karsilig1 olan politika terimine bazi sosyal bilimciler ya da halk her ne kadar zaman
zaman farkli anlamlar yiikleyerek kullanma egiliminde olsalar da 6ziinde ikisi de ayni
olguyu anlatmaktadir (Aydin, 2011: 145). Bu nedenle bu ¢aligmada politika ve siyaset
kavramlari ayn1 manaya gelecek bigimde, hem bir toplumun yonetim sekliyle alakal
her tiirlii faaliyet ve diizenlemeleri ihtiva eden bir sosyal kurum (Kirman, 2011: 288),
hem de en iist diizey bir siyasal organizasyon olan devlet ve onun isleyisi olarak ele

alinmistir.

Islam diinyas1 ya da Tiirkiye’de, dogrudan dogruya ya da dolayh olarak, din ve
siyaset iligkisinin ele alindig1 birgok arastirmada deginilmeden ge¢ilmeyen bir diger
baslhik da “Islamcilik”tir. Islameilik; yaygin bir sekilde kullanilmakla birlikte, tarihsel
siire¢ icerisinde bircok degisim ve donilisim asamalarindan gectigi ve ideolojik
degerlendirmelere maruz kaldigi icin iizerinde mutabik kalinmig bir tanimina hala
varilamanmis kavramlardan birisidir (Sentiirk, 2011: 17). Erkilet'e gére Islamcilik,
Islam’1n siyaset, ekonomi ve sosyal iliskilerle alakali hiikiimlerinin toplumsal hayattan
dislanmasinin yol ag¢tigi mesruiyet krizine bir cevap olarak ortaya ¢ikmis olan ve
Islam’m toplumsal hayattan soyutlanmasini engellemeye yonelik gelistirilen diisiinceler
biitiiniidiir (2013: 505-506). Birgiil’e gore ise Islamciligr kisaca, toplumsal sorunlar
karsisinda Islam’a dayanarak yargi verme, ¢dziim iiretme ve yasama iddiasi olarak
tanimlamak miimkiindiir (2013: 281). Bu arastirmada Islamcilik daha ziyade bu
perspektiften ele alinmis olmakla birlikte, gecmiste ve giiniimiizde “Islamcilik”
akiminin 6nemli isimleri arasinda gosterilenlerden hemen hemen higbirisinin kendisini

“Islamc1” olarak tamimlamadiklar1 da bir vakiadir (Dogan, 2013: 126-127).

“Islamcilik” ya da onun bir tiirevi olan “Islamc1” kavramlari daha c¢ok bu
hareketlere disaridan bakanlar tarafindan kullanilmaktadir (Guida ve Caha: 564-565).
Yildirim’a gore Islamcilik kavrami, énemli 6l¢iide Miisliiman toplumlarin emperyalist
emellere karsi ¢ikan arayislarini oOtekilestiren, suglayan ve mahkiim eden bir anlam
diinyasin1 ihtiva etmekte ve Islam diinyasinin mesru arayislarini, tartismalarmi ve
yeniden Islamlasmalarin1 engellemek amaciyla kasitl bir bigimde kullanilmaktadir. S6z

konusu hegemonik entelektiiel ¢cevre icinde yasayan, diisiinen ve bilgi iireten sosyal
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bilimciler bu niyeti géormeli, bu tuzaga diismemeli ve bu kavramin yerine “Islamlasma”
ve “Ittihad-1 Islam” gibi alternatif arayislarin bulundugunu bilmeli (2013: 102-103) ve
bu arayislara destek vermelidirler. Bu arastirmada, “Islamcilik” ve “Islamci1”
kavramsallastirmalarina getirilen elestirilerdeki haklilik pay1 gozéniinde bulundurularak
din ve siyaset iliskisi baglaminda ele alinan MGH; genel olarak bir “islamc1 hareket”
degil, “Islami hareket” olarak ele alinmaya calisilmistir. Bununla birlikte Islamcilik
kavrammin ¢ok yaygmn bir kullanim olmasi; bu adlandirmaya, kendilerine “Islamc1”
denilenlerin de artik ¢okga itiraz etmemesi ve yerine Onerilen kavramlarin tam olarak
maksadi karsilamaktan heniiz uzak olmasi gibi nedenlerle bu arastirmada “Islamc1”,

“Islamcilik” vb. kavramlar da yer yer kullanilmistir.

Aragtirma konusu bakimindan 6neme haiz diger bir kavramda “Milli Goriis”
kavramidir. Tiirkiye’de Islami hareket igerisinde degerlendirilen partiler, MNP den
SP’ye kadar ideolojilerini “Milli Gorilis” olarak tanimlamislar ve kismi degisim ve
doniisiimlerle de olsa bu ideolojik ¢izgiyi devam ettirmislerdir. Ozbudun ve Hale’e gore
“siyasi partilerin laiklik karsiti eylemleri” {izerinde Demokles’in kilict gibi duran
anayasal ve kanuni yasaklar, bu partilerin Islami kavram ve sembolleri agik¢a
kullanmalarina mani olmustur. Bununla birlikte “Milli Gériis” ile kastedilenin “Islami
goriis” oldugu ve MGH’nin “Milli ve manevi degerleri yiiceltme” vaadinin “Islami
degerleri yiiceltme” anlaminda kullanildig1 genel olarak kabul edilmektedir (2010: 33).
Nitekim Kur’an-1 Kerim’de bir¢ok ayette gecen “millet” kavramimin “din” manasina
gelmesi de bu disiinceyi destekler mahiyettedir. Bununla birlikte Erbakan’daki
“millilik” perspektifinin etno-kiiltiirel ¢agrisimlardan uzak olmadigini iddia edenler de
vardir ki, bu diisiincenin tamamen yabana atilir bir tarafi yoktur. Bu fikri tasiyanlardan
birisi olan Bora’ya gore Erbakan’in ontolojik bir deger atfettigi millilik vasfi, Tiirkliikle
Miisliimanlik arasinda salinmaktadir. Bir taraftan millet kelimesinin immetle ya da din
ile ayn1 manaya geldigi kadim kullanimim siirdiiren Erbakan; “Tiirk” adina 6zel bir
vurgu yapmamis, ya da kendi Hareketi i¢in “milliyetci” yakistirmasinda bulunmamustir;
diger taraftan ise bin yillik tarihten s6z ederek, Osmanli mirasina hararetle sahip ¢ikarak
etno-kiiltiirel imalar kullanmaktan da geri durmamustir. Bu ideolojik salinimi igerisinde
milliligin; politik kutuplagsmayr milli — gayri milli (taklit¢i) ekseninde kuran MGH nin
kurucu degerlerinden bir tanesi oldugu soylenebilir (2013: 470). Dolayisiyla, Milli
Gériis kavraminin “din{ (Islami) gériis” anlamia gelen manasina ilave olarak “yerli” ve
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etno-kiiltiirel manada “milli” kavramlarini da ihtiva ettigi ya da en azindan ima ettigi
ifade edilebilir. Bu nedenle bu ¢aligmada “Milli Goriis” kavrami, bir yandan “dini
(Islami) goriis” olarak degerlendirilirken, diger taraftan da yerli ve etno-kiiltiire] manada

“milli” goriis anlamina gelecek sekilde ele alinmustir.

Son olarak, bu arastirmanin alt basliklardan birisinin  “Tiirkiye’nin
Demokratiklesmesinde Milli Goriis Hareketinin  Rolii” olmasi, demokratiklesme
kavramindan neyin kastedildigine deginmeyi zorunlu kilmaktadir. Demokrasinin ve
demokratik anlayis, deger, kurum ve kurallarin paylasilmasi, yayginlasmasi ve
gelismesi bizi demokratiklesme kavramina gotiirmektedir. TDK Giincel Tiirkge
Sozlik’te Demokratiklesme; “Demokratiklesmek isi” (t.y.a), demokratiklesmek ise
“Demokrasiye uygun bicime girmek” (t.y.b) olarak tanimlanmistir. Dolayisiyla
demokratiklesme kisaca, demokrasinin bir devlet iginde ya da tiim diinyada genisledigi
ve giderek yayginlik kazandigi siirece isaret eden bir kavramsallastirmadir
(Encyclopedia Britannica, t.y.). Konumuz bakimindan demokratiklesme kavraminin;
MGH igerisindeki karar alma ve uygulama siireglerinde demokratiklesme, Tirkiye
Cumbhuriyeti devletinin siyasal sisteminde demokratiklesme, demokratik degerlerin
Tiirk halk: arasinda tabana yayilip gelismesinde demokratiklesme boyutlarina ilaveten
MGH’nin Islam iilkelerinin demokratiklesme arayis ve siireglerine katkisi olarak dort
boyutundan s6z etmek miimkiindiir. Bu ¢alismada demokratiklesme kavrami; sonuncu
boyut konunun kapsamini gereginden fazla genisletecegi diistiniilerek disarida tutulmak

suretiyle diger ii¢ boyutu iizerinden tartigilmistir.
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I. BOLUM: DIN-SIYASET iLiSKiSI VE iISLAMCILIK

Yeryiiziinde yaratilan ilk insan olan Hz. Adem’in ayn1 zamanda ilk peygamber
oldugu gergeginden hareketle insanlik tarihi bir yoniiyle de dinler tarihi anlamina
gelmektedir. insanoglunun yeryiizii seriiveninin basladig1 ilk donemlerde tek belirleyici
giic din oldugu igin siyasal iktidar ile dinsel yap1 bir ve beraber olmustur. Ancak ilkel
toplumlar zamanla yerini daha biiyiik ve 6rgiitlii toplumsal modellere biraktiklarinda,
siyasal iktidar giderek dinsel iktidardan ayrilmaya ve dinsel iktidarin disinda olusmaya
baslamistir. Boylece biri diinyevi digeri ise dini olmak tizere iki farkli iktidar alani
dolayisiyla gatisma alani ortaya ¢ikmustir. Neticede, gliniimiize kadar devam eden iki
iktidar alan1 arasindaki iliskilerin nasil oldugu ya da olmasi gerektigi sorunu belirmistir.
Bazen dine karsi siyasi iktidar baskin ¢ikmis bazen tersi vuku bulmus, bazen de

aralarinda dengeli bir iliskiden bahis olmustur.

Arastirmanin  temel iddiasina teorik bir zemin olusturmasi diisiincesiyle
calismanin daha en basinda din ve siyaset kurumlari ile bu kurumlarin birbirleriyle
iligkileri konusuna deginmek faydali olacaktir. Ardindan da din ve siyaset iligkileri
alaninda kaleme alinmis hemen her calismada iizerinde durulan bir mesele olan

“Islamcilik” tartismalarina girilecektir.

1.1. Din-Siyaset iliskisi Teorik Cerceve

Din ve siyaset; tlizerinde herkesin mutabik kaldigi bir tanimina heniiz
ulasilamamis olan temel iki toplumsal kurumdur. Arastirmanin bu kistminda din ve
siyaset kavraminin ve bu iki kadim kurumun iligkilerinin ne anlama geldigi detayl
bigimde tartisilacaktir. Bu bashk altinda once dinin farkli anlamlar1 {izerinde
durulduktan sonra bir kurum olarak siyaset ve bir siyasal orgiitlenme bi¢imi olarak
devlet kavramlarma deginilecek, ardindan da din-siyaset iligkisi genel olarak ele

alinacaktir.
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1.1.1. Din Kavrammin Farkli Anlamlar1

Insanlik tarihinin ne kadar eski zamanlarina gidilebilinirse gidilsin, orada
mutlaka din olgusuyla karsilasilacaktir. En ilkel donemlerinde bile bir toplumsal grup
igerisinde yasamis olan insan, ayni zamanda bir dini iklim igerisinde hayatin
stirdirmiigtiir (Freyer, 1964: 31). Siiphesiz din, insanlik tarihi igerisinde son derece
onemli ve 6zel bir konuma sahip kadim kurumlardan bir tanesidir. Giinlik dilde
kurumsal bir islevi yerine getiren orgiitler i¢in kullanilan kurum kavrami'?, sosyolojik
acidan farkli bir manada kiiltiiriin bir kismui olarak ele alinmaktadir. Sosyolojik manada
kurum; sosyal grup igerisinde belli bir amaci gergeklestirmeye yonelik olarak toplumun
¢ogunlugu tarafindan paylasilan, bu yoniiyle de ihtiyacin gergeklestirilis bigimi
stireklilik arz eden iligki sistemleri ve davranis oriintiileridir (Aydin, 2011: 13-15).

En ilkelinden gelismisine kadar tim toplumlarda genel olarak var oldugu kabul
edilen temel alt1 kurum; aile, egitim, ekonomi, siyaset, din ve bos zaman degerlendirme
kurumlaridir. Bu kurumlar tim toplumlarda seklen benzerlikler gosterse de muhteva
olarak, fiziki ¢evre kosullar1 ve sosyo-kiiltiirel farkliliklar gibi nedenlerle her topluma
gore az ya da cok gesitlilik arz etmektedir (Aydin, 2011: 18-19). Bu tespitler kendisi de
bir kurum olan din i¢in de gegerlidir. Din bir yoniiyle toplumu olusturan bireylerin
davraniglarina tesir ederek onlari belirlerken diger taraftan toplum tarafindan da
belirlenen bir olgudur. Dinin temel kaynaklar1 toplumla irtibata gectiginde bir takim
degisimler kaginilmazdir. Bu degisimlerin toplumu olusturan bireylerin zihniyet ve
davraniglarina tezahiir etmemesi miimkiin degildir. Dolayisiyla her din i¢inde yasadig
toplumun kiiltiiriine eklemlenerek varligini siirdiiriitken toplumdan topluma farkh
goriiniimlerle hayatini devam ettirmektedir (Polat, 2002: 120). Bu nedenle tiim
toplumlar bakimindan gegerli tek bir din kurumunun varligindan bahis s6z konusu
degildir.

Baslangicta sadece din kurumu varken, diger tiim kurumlar zamanla din kurumu
icerisinde gelisimlerini tamamlayarak bagimsiz kurumlar haline gelmislerdir (Aydin,
2011: 100). ilk insanin ayni zamanda peygamber olmasi bu tespiti teyit eden bir

husustur. Din kurumunu digerlerinden ayiran hususiyetlerinden birisi de onun

12 Ornegin; Sosyal Sigortalar Kurumu, Tiirk Dil Kurumu, Et-Balik Kurumu vb.
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muhtevasiyla ilintilidir. Yukarida ifade edilen temel altt kurumdan onun disindaki besi
yasadigimiz diinyaya dair iligki bigimleri ve davranis oriintiileri ihtiva etmekle birlikte,
sadece din kurumu bu diinyay1r da asan bir hiiviyyete sahiptir. Din, kisinin Tanr ile
iliski kurma ihtiyacimi karsilamasini saglayan davranig Oriintiilerini ihtiva eden temel
kurumlardan bir tanesidir (Aydin, 2011: 22). Din kurumunun zaman ve mekan &tesi bu

niteligi onu digerlerinden farklilastiran hususlarin baginda gelmektedir.

Arapga’da “din” kelimesinin etimolojik ve semantik bakimlardan “de-ye-ne”
veya “da-ne” kokiinden geldigini ve genellikle {i¢ farkli kaynaga dayanan muhtelif
anlanmalari ifade ettigini sdyleyen Giinay’a gore Arapca’da din, “usil, adet, tutulan yol
ve huy” gibi manalarda kullanilmaktadir. Arami-ibrani dillerinden geldigi ifade edilen
manasi ile din, “miilk, idare etmek, hiikmetmek, ceza yargi, hesap, muhasebe ve
miikafat” gibi manalara gelmektedir. Fars¢a, Zend-Avesta’daki “Ddena” sdzciiglinden
geldigi one siiriilen din kelimesi ise “din ve mezhep edinmek, inanmak, adet edinmek”
anlamlarinda kullanilmaktadir ki; Giinay’a gore bu manada din, “kisinin baglandigi ve
uydugu nazari ve ameli yol”dur (2011: 212). Din Sosyolojisi Terimleri S6zIigii eserinde
Kirman kisaca dini; “Kutsala, metafizik degerlere veya dogaiistii bir gii¢ olarak tanri
fikrine yer veren ve inananlara bir yasam bi¢cimi ongoren inang sistemi” olarak
tanimlamistir (2011: 87). Basgil’in “sek iginde bulunan insan ruhunun 15181 olarak
tasvir ettigi din; Ona gore ‘“herseyden evvel, rithumuzla sezdigimiz ve akl-1 selim ile
diistiniip, kabul ettigimiz ilahi bir kanundur” (2016: 70-71). Demir ve Acar’a gore ise
dar manada, “evrendeki diizeni ve hayati ancak yaratict bir tanrmmn varlhig ile
anlamlandwrarak insanhigr kurtulusa davet eden c¢agrilardan herbiri” olarak
tanimlanabilen din, genis anlamda, “yasam bi¢imi; hayatin nasil yonlendirilmesi
gerektigi konusunda benimsenen diisiince, inang, ilke ve degerler biitiinii”diir (1997:
75). Elbette din tanimlar1 bunlarla siirl da degildir. Ileri de farkli din tanimlarma da

yer verilecektir.

Birbirine benzer veya birbirinden farkli bircok din tanimi bulundugu gibi
sosyolojik ag¢idan dini ele alan kuramcilarin goriislerinde de bircok benzerlik ya da
farkliliklar vardir. Elbette bu goriisler hakkinda burada detayl bilgilendirme yapilacak
degildir. Ancak bir fikir vermesi bakimindan birka¢i hakkinda temel bazi hususlara

deginmekte fayda vardir. Giddens’a gore giinlimiizde dine sosyolojik agidan getirilen
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yaklagimlarin en fazla etkilendigi ii¢ klasik kuramc1 vardir ki, bunlar; Karl Marx (1818-
1883), Emile Durkheim (1858-1917) ve Max Weber (1864-1920)’dir (2008: 582). Dine
bir yanilsama ve ideoloji olarak bakan Marx’in (Ozyurt, 2014) din konusundaki
diisiincelerini en veciz bigimde ifade ettigi eseri “Hegel’in Hukuk Felsefesinin
Elestirisi” (2009) adli kitabidir. Marx’a gore 6ziinde gii¢lii bir ideolojik unsur igeren
din; toplumda goriilen iktidar, miilkiyet ve zenginlik gibi esitsizliklerin mesruiyet
kaynagidir. insan dinin iiriinii olmay1p; tam tersi, kendisinin diinyanin tersine ¢evrilmis
bilinci olarak ifade ettigi dini, tiretip sekillendiren insandir; hatta insanin diinyanin
disinda herhangi bir yere ¢ekilmis soyut bir 6z olmadigi gézoniinde bulunduruldugunda
bizatihi devlet ve toplumdur. Ona gore esitsizlik ve adaletsizliklerle dolu bu diinyanin
genel teorisinin, ahlaksal onaylamasinin, gorkemli teselli ve aklanmasinin evrensel
temelini olusturan din insan1 kendisine yabancilagtirmistir. Ezilen insanin acikli tinist,
kalpsiz bir diinyanin sicakligi, insan kendi c¢evresinde donmedigi siirece insanin
cevresinde donen aldatici bir giines ve halkin afyonunu olan din, esasinda insanlarin
giinlik gergekligin acimasizligindan kagip sigindiklari bir limandan bagka bir sey
degildir. Hal boyle olunca Ona goére din ile miicadele etmek dolayli olarak dinin tinsel
aromasini olusturdugu diinyaya karsi savas agmak; halkin aldatict mutlulugu olan dini
ortadan kaldirmak ise halkin hakiki mutlulugunu ve kendi durumu iizerindeki
yanilsamalardan vazge¢cmesini istemek anlamina gelmektedir (2009: 191-192). Marx’a
a gore din, zamanla ortadan kaybolmalidir ve mutlaka kaybolacaktir. Zira insanoglunun
kendisinin gergeklestirebilecegi degerleri kendi yarattigi tanrilara bahsetmekten vaz
gecgmesi gerekmektedir (Giddens, 2008: 583). Ona gore insan hakiki mutluluga ancak
“aldatict bir glines” olan dini birakarak, kendi yolunu bizatihi kendinin aydinlatmasiyla
kavusabilir (Ozyurt, 2014: 2016).

Giddens’a gore Marx’in din hakkindaki diisiincelerinin olusumunda biiyiik tesiri
olan ve dini biitiin kotiiliiklerin anas1 olarak goren {inlii ateist filozof Ludwig
Feuerbach’in (1804-1872) (2008: 583) teorisinin 06zii, Tanri’’min insanin kendisi
tarafindan yaratilan bir sembol oldugunun gosterilmesidir. Tanri’y1 aslinda insanin
yarattig1 ve daha sonra da yabancilagsma siirecinden dolayr uydurma Tanr1 semboliiniin
insanligin gercek yaraticisi konumuna yiikseltildigi ve giderek insan1 sarmalayan dini
sembollerin onu kolelestirdigini savunan Materyalist felsefe Ona gore insanin 6zgiirligi
ve kurtulusunun tek yoludur. Insan psikolojisini disarida tutan Feuerbach’tan farkli
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olarak Karl Marx’a gore dini inang ve goriisleri sadece fikirsel olarak elestirmek yerine,
dini sembol ve uygulamalarin belli ekonomik ve sosyal sartlardan kaynaklanmalari
nedeniyle dncelikle onlar1 yaratan smif ayrimlar1 ve somiirii gibi sosyal ve ekonomik
sartlarin ortadan kaldirilmasma ¢alisilmalidir. Aksi halde bu yapilmadan kutsal
sembollere yapilan saldirilar bosuna oldugu gibi tehlikelerdir de. Marx’1 birgcogundan
ayran bir bagka yon de onun sadece mevcut ideolojileri elestirmekle yetinmeyip,
gelecek tasavvuru ile timit ve idealler gosteren dine benzer bir sekilde kutsal degerlerin
yerini almaya namzet smifsiz bir toplum vb. gii¢li bir alternatif ortaya koymus
olmasidir (Ozdalga, 2015: 15- 17). Marx’1n gelecek tasavvuru bir yoniiyle adete gokten

yere indirilmis alternatif yeni bir din gibidir.

Glinlimiizde dine sosyolojik acidan getirilen yaklasimlarin en fazla etkilendigi
diger bir kurameci ise Durkheim’dir. Siiphesiz Durkheim’in din hakkindaki kanaat ve
goriislerini yansitan en 6nemli eseri Tiirkce’ye “Dini Hayatin Ilkel Bigimleri” (2005)
adiyla cevrilmis olan kitabidir. Durkheim’a gore din insan eyleminin dogal bir
tezahiirlinden baska bir sey olmayip, esasinda her din kendine has bir bicimde insani
ifade etmektedir ve dine asla “tabiatiisti” bir diistince olarak yaklasilmamalidir.
Durkheim’a gore; dine tabiatiistii bir diislince, tabiatiistiine de “anlama kapasitemizin
tizeri” anlami verilirse o zaman din gizemin, bilinemezin ya da anlagilamazin diinyasi
olur ki; boyle bir durumda din bilimin ve agik diisiincenin disinda spekiilasyondan
ibaret bir olguya doniisiir. Oysa ki din spekiilatif bir olgu degil toplumsal bir
gercekliktir (2005: 42-48), dini tasavvurlar ise kollektif bilinci ifade eden miisterek
tasavvurlardir (Durkheim, 2005: 27). Dinin sembolik gercekliginin kollektif bilincin
cekirdigini olusturdugunu iddia eden Durkheim’a goére toplumsal bir olgu olan din,
bireyi asmaktadir ve toplumsal biitiinlesmenin ve toplumsal diizenin 6n sartidir
(Luckmann, 2003: 12). Kendine has bir tanimda gelistiren Durkheim’a gore “Bir din,
kutsalla, yani digerlerinden ayrilmig ve yasaklanmig seyle ilgili inang¢lar ve amellerden
olusan tutarli bir sistemdir. Bu inanc¢lar ve ameller, kendilerine inanan biitiin insanlar:
kilise/cemaat diye isimlendirilen tek manevi bir toplum halinde bir araya getirir” (2005:
67). Durkheim’in yukarida ifade edilen tanimlamasinda dini, sadece inang ve amel
olarak degil de bir Kilise ya da cemaat olarak ifade etmesini, onun dinin kollektif
bilincin ortak tasavvuru olduguna dair diisiincesinin bir tezahiirii olarak gdérmek

gerekmektedir. Dini; sosyal dayanigmanin aritilmis ifadeleri olarak géren Durkheim’a
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gore; kutsal olan, yani farkli mitolojik ve dini sembollerle anlatilan, aslinda sosyal
olanin ifadesinden baska bir sey degildir. Dinin sanayi toplumunun geligsmesiyle eski
Onemini kaybettigini savunan doneminin genel evrimci egiliminin aksine Durkheim’in
dinin 6neminin modern diinyada da siirecegine dair iddialar1 her ne kadar Onu
digerlerinden ayirsa da, aslinda 6nemi devam edecek olan din Ona gore bu dnemini
sosyal karakteri nedeniyle, yani dinin “din” degil, “toplum” olmasindan almaktadir. Bu
tespitler 1s18inda Durkheim’in, din ve dini pratikleri sosyal ve gozlenebilir bir olguya
indirgeyerek, dinin metafiziksel yoniinii disladig1 sdylenebilir (Ozdalga, 2015: 17-18).
Onun dinin metafizik boyutunu es ge¢mesi siklikla elestiri konusu yapilmaktadir ki
bunlardan birisi de Raymond Aron (1905-1983)’dur. Durkheim’in yukarida kisaca
Ozetlemeye calistigimiz dine yaklasimini “toplumsal diizene tapinma” olarak goren

Aron’a gore bu bakis acis1 kelimenin tam anlamiyla “dinsizligin” 6ziidiir (2010: 259).

Durkheim’in din konusundaki goriislerine elestirel bakan sadece Aron da
degildir. Dini sadece sosyolojik bir olgu olarak ele alip onun siibjektif yani enfiisi
mahiyetine géz yummay1 dumani goriip de atesi inkar etmeye benzeten Ali Fuat Basgil
(1899-1967)’e gore de iglerinde meshur Sosyolog Emile Durkheim’inde bulundugu,
temelleri ondokuzuncu yiizyilin sonlarinda atilip, gelisimi iki diinya savasi yillar
arasia denk gelen “Yeni Sosyoloji Mektebi” materyalistler kadar menfi ve din aleyhtari
bir goriis ortaya atmistir. Bu goriisii savunanlar dini tamamen realist, hatta bir dl¢lide
materyalist bir izahla agiklamaya calismislar; Allah’1 bir ¢esit toplumsal tasavvur, dini
de bu tasavvurun miiesseselestirilmesi olarak sunmuglardir. Onlara gore adetler,
oyunlar, musiki ya da sanat gibi din de tamamen toplumsal yasayisin bir tezahiirii ve
miisterek hayatin bir eseridir. Durkheim sosyolojisinin dine dair izahlarmin bir¢ok
eksiklikler ve yanlisliklar barindirdigini ifade eden Baggil’e gére Durkheim, maskeli bir
materyalist, kurdugu sosyoloji ise tamamiyla adi konulmamis bir materyalizmdir. Bu
ekolde topluma adeta bir tanri rolii bicilmekte; bilimsel materyalizmin madde ve
kuvveti tarihi materyalizmin iktisadi hayat sartlar1 yerini bu sosyoloji ekoliinde topluma
birakmakta (2016: 79-80), tanri yerini topluma terketmekte ve adeta toplum
ilahlastirilmaktadir.

Durkheim ve Marx’in dine bakislarinda benzesen ve farklilasan yanlarin

bulundugu da bir vakiadir. Durkheim gibi Marx da dinin toplumsal biitiinlesmeye
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katkis1 olduguna inananlardandir. Ne var ki Durkheim bunu toplumun devamliligi i¢in
zorunlu bir islev olarak kabul ederken Marx ise bir baski unsuru olarak gérmektedir.
Marx’a gore toplumda egemen giicler zenginler ve fakirler arasindaki somiirii iligkisini
maskelemek, gizlemek ve mesrulastirmak i¢in birtakim araglara ihtiyag duymuslardir ki,
bu araglarin baginda din gelmektedir. Inanlarina diinyanin tanr vergisi ve degistirilemez
oldugunu fisildayan dinler insanlart mevcut diizeni ve toplum yapisini degistirebilecek
her tiirlii ¢cabadan uzaklagtirmaktadirlar. Ayni1 zamanda din 6liim sonrasinda vadettigi
cennetle bu diinyada istirap ¢ekmeyi bir erdeme donistiirerek somiiriiniin getirdigi
sikintilar1 hafifletmektedir. Netice olarak Marx’a gore insanin sahte mutlulugu olan
dinin ortadan kaldirilmasi, onun ger¢ek mutluluga ulasmasi i¢in bir zorunluluktur
(Thompson, 2004: 15-16). Zira Ona gore din toplumsal degisimin Oniinde ciddi bir

engel olarak durmaktadir.

Marx’1n dinin degisimin 6niinde bir engel oldugunu iddia eden bu diisiincelerinin
tersine Max Weber; dinin toplumun yapisina, degisim ve gelisimine katki verebilecegini
kapitalizmin gelisiminde Kalvinizm’in rolii ilizerine yazdiklariyla ortaya koymaya
calismistir (Thompson, 2004: 17-19). Weber’in din konusundaki goriis ve diistincelerini
kaleme aldigr en meshur eseri, Tiirk¢e’ye “Protestan Ahlaki ve Kapitalizmin Ruhu”
(2015) adiyla ¢evrilmis olan kitabidir. Bu aragtirmanin konusu bakimindan Weber’in bu
alandaki diistincelerinin 6zel bir yeri ve dnemi bulunmasi nedeniyle onun diisiincelerine
“Zihniyet ve Diinya Goriisli Olusturma Araci Olarak Din” bagligr altinda nispeten daha
genis bir yer ayrilmistir. Bu nedenle galismanin bu kisminda Weber’in diisiincelerinin
ana fikrinin ifadesiyle yetinilip detaylar1 zikredilen bashiga birakilmistir. Ozetle
Weber’e gore; iktisadi ahlakin olusmasinda ekonomik ve siyasi nedenlere dayanan
toplumsal baskilarin etki diizeyi ne kadar yliksek olursa olsun, asil baski dinsel
kaynaklardan, en 6nemlisi de o dinin ifade edilen amaglarindan ve vaad ettiklerinden
gelmektedir (1998: 339-343). Bu diisiince bizi ilerleyen basliklarda detayli bir sekilde
tartisilacak olan, dinin zihniyet ve diinya gorlisii kazandirma fonksiyonuna

gotlirmektedir.

Calismanin tam da bu asamasinda giiniimiizde dine sosyolojik agidan getirilen
yaklagimlarin az ya da ¢ok etkilendigi baska birka¢ isim daha kisaca da olsa da
anilmadan gegilmemelidir ki bunlar; Auguste Comte (1798-1857), Thomas Luckman
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(1927-2016) ve Peter Ludwig Berger (1929-2017)’dir. Yukarida da ifade edildigi gibi,
19’uncu yiizyilin sonunda yaygin bi¢cimde dini, toplumsal kosullar1 merkeze alarak
aciklama ¢abasi Comte’un pozitivizmine giden bir yol agmustir. Son tahlil de Comte’a
gore de din toplumun bir fonksiyonudur (Taplamacioglu, 1963: 1). Tarihi, bir ilerleme
stireci olarak goren Comte 6ziinde toplumsal evrime inanmaktadir. Comte™un “... biiyiik
bir kanun buldugumu saniyorum” (1964: 217) diyerek ilan ettigi ve yaygin olarak “Uc
Hal Kanunu” olarak bilinen toplumsal evrim kuramina gére insanoglu sirasiyla herseyin
tabiatiistii giiclerle agikladigr ilk asama olan teolojik ya da hayali asamadan herseyin
soyut kuvvetlerle agiklandigi ikinci agsama olan metafizik ya da soyut asamaya gegerek
nihayet herseyin bilimsel olgu ve olaylar ile agiklandigi son asamaya yani pozitif ya da
bilimsel asamaya ulagsmistir ya da mutlaka ulasacaktir. Esasinda bu ii¢ hal, insan
zekasinin arastirmalarinda kullandigi ve temel nitelikleri taban tabana zit ii¢ metoda
isaret etmektedir ki birbirini takip eden bu ii¢ metod sirasiyla teolojik metod, metafizik
metod ve pozitif metottur. Ug farkli metottan ii¢ farkh felsefe, genel kavramlar sistemi
ya da baska bir ifadeyle ii¢ farkli toplumsal diizen dogmaktadir. Bunlardan birinin
oldugu yerde digerine yasama sansi yoktur. Comte’a gore bu duraklardan birincisi
kaginilmaz olarak insan zekasinin hareket noktasi iken ikincisi yalnizca birincisinden
ikinciye gecisi saglama islevini gormektedir. Ugiinciisii ise sabit ve degismez nihai
duraktir (1964: 217 vd.). Cagdas toplumun bunalim igerisinde oldugunu diisiinen
Comte; toplumsal buhranlarin izahin1 kaybolmakta olan teolojik ve askeri toplumsal
diizen ile dogmakta olan bilimsel ve sanayi toplumsal diizeni arasindaki ihtilaf ve
celigkilerde aramakta ve bu ¢eliskilerin ¢6ziimii i¢in bilimsel ve sanayi adint verdigi
toplumsal tipin zaferini sart kogsmaktadir (Aron: 2010: 61-62). Ona gére mutlak olan bu
zaferle beraber artik yeni diizende geleneksel dine yer ve ihtiya¢ kalmayacaktir. Modern
cagin dininin ancak pozitivist etkide olabilecegini ve olmasi gerektigini ileri siiren
Comte’a gore bu din gegerliligini yitirmis bir diisiince bigimi gerektiren ge¢misin dini
olamaz. Ona gore bilimsel diisiinceyi benimsemis insan geleneksel dine; yani vahye,
kilisenin din dersine ve Tanrisalliga inanmaz ve inanmayacaktir. Bu tespitlerin sahibi
olan Comte biitiin bu diislincelerine ragmen, insanin kendisini asan bazi seyleri sevme
ihtiyaci oldugunu dolayisiyla da bir dine ihtiyag duymaya devam edecegini, yine
toplumlarin da diinyevi giicii 1liml1 hale getiren ruhsal bir gilice ihtiyaclar1 bulundugunu

kabul ve teyit etmektedir. Ona gore sevgi ve birlik arayisinda olan insanin ve toplumun
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bu ihtiyaglarin karsilayacak din, kendisinin “insanlik dini” olarak ifade ettigi pozitif bir
din olacaktir®®. Aron’a gore bu yoniiyle Comte, bilimsel ve sanayi toplumsal diizenine
uygun oldugunu disiindiigii yeni bir din kurucusudur, ya da dyle olmak istemektedir
(Aron, 2010: 91-93) ve geleneksel din Comte’nin diisiincesinde yerini pozitivist insanlik
dinine birakmaktadir.

“The Invisible Religion”, ya da Tiirkge’ye ¢evirisi yapilan adiyla “Goriinmeyen
Din: Modern Toplumda Din Problemi” adli eserinde dinin, tarihi siire¢ igerisinde
kurumsallasmis geleneksel kilise ile 6zdeslestirildigini ve bdylece ‘islevsel’ olmaktan
cok ‘6zsel’ ve yaniltict bir din taniminin ortaya ¢iktigini ifade eden Luckmann, bu hatali
yaklasimin modern dini sosyolojik agidan tarif etmekte yetersiz kaldigini ifade
etmektedir. Geleneksel din taniminin aksine, askin bir hiiviyyete sahip olsun ya da
olmasm toplumsal/insani siire¢lerin bir iiriinii olan tim ‘anlam sistemlerinin’ ‘dini’
olarak nitelendirilebilecegini ifade eden Luckmann, bu yaklasimmin sonucu olarak
dinin evrensel ve antropolojik bir yorumuna ulasmaktadir. Bu ¢ergevede, bir anlam
sistemi olusturan ve dini bir fonksiyon goéren herhangi bir ‘diinya goriisiiniin’ de, dinin
toplumsal bir formu olarak tanimlanabilecegini ileri siiren Luckmann’a gore, kilise ve
dinin 6zdeslesmesinin  bir sonucu olarak sekiilerlesme de yanlis anlasilmistir.
Sekiilerlesme genel olarak, kiliselere devamsizligin artmasiyla olgiilen patolojik bir
siire¢ olarak degerlendirilmis ve kurumsal bosluk, Comte tarafindan Ongoriilen
pozitivist bir kars1 “kilise” tarafindan doldurul(a)madigindan, modern toplumun dindar
olmadigi neticesine varilmistir ki, bu tespit hatalidir. Oysa ona gore din, giderek daha
0znel ve 6zel bir mesele haline gelmeye baslamis, yani zamanla kiliseden koparak
bireysellesmistir. Bu sekilde dinin kilise ile 6zlestirilen ‘resmi model’i ile ‘bireysel
dindarlik’ arasinda bir ayrim yapan Luckmann; resmi modelin yerini, modern
zamanlarda bir baskasmin doldurabilecegi ihtimalinin g6z ardi edilmemesine dikkat
¢ekmektedir. Ona gore modern donemde din, bireyin kendisini i¢inde buldugu verili ve

nihai bir kutsal kozmos olmaktan ¢ikmis ve kisisel bir tercih meselesine dontismiistiir.

13 Zira Comte’a gore din; aynen aile ve devlet gibi toplumu olusturan ii¢ temelden birisidir. Bunlarin
herhangi birisi olmadan toplumun viicut bulmasi miimkiin degildir. Toplum diizeninin saglanmis
olmasmin 6n kosulu bu {i¢ kurumun insicaminda aranmalidir. Din de diger iki kurum gibi insanin
dogasinin bir neticesi olarak ortaya ¢ikan ve toplum i¢in gerekli olan bir kurumdur. Toplumun oldugu her
yerde din vardir ve olacaktir. Bu diisiincesinden miilhem Comte, “Pozitivist [lmihali” isimli bir eser bile
kaleme almistir (Taplamacioglu, 1963: 47).
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(2003). Bu nedenle modern diinyada din konusunda ¢alisma yapanlarin bu doniisiimiin

varligini dikkate almalar1 gerekmektedir.

Luckmann’in yukarida ifade edilen “The Invisible Religion” kitabindan
hareketle kendinin de katildigimi1 soyledigi diisiincesinde Berger; Durkheim’de oldugu
gibi dinin sadece toplumsal bir olgu olmadigini, toplumsal olgu oldugu kadar ayni
zamanda antropolojik bir olgu da oldugu gergeginin altin1 net bir sekilde ¢izmektedir.
Bu bakis agisinda beseri olan her sey ayn1 zamanda dinidir. Beseri hayatta dini olmayan
olgu, insanin diger hayvanlarla ortak oldugu hayvani tabiatinda yani insanin biyolojik
yapilarinda yer alanlarla sinirhdir (Berger, 2011:291-292). Dini kendisiyle kutsal bir
kozmosun ya da baska bir ifadeyle anlaml bir diinyanin insa edildigi beseri bir girisim
olarak goren Berger’e gore son tahlilde din toplumun, toplum ise dinin {iriiniidiir. Ona
gore din en yaygin ve en etkili mesrulastirma kaynagidir. Bir taraftan din; toplumsal
kurumlari, kendilerine her zaman gegerli ontolojik statiiler kazandirmak ve bu sekilde
onlar1 kutsal ve kozmik bir bagvuru kaynagi haline getirmek suretiyle mesrulastirirken,
diger taraftan da giinliik yasantilar1 igerisinde insanlarin toplumsal olarak kurulan anlam
diinyalarinin gergekligini muhafaza etmektedir. Dolayisiyla Berger’e gore din toplumsal
fonsiyonlar1 ve buna bagli olarak bir toplumsal diizen ve mana arayisi siireci olmasi
bakimindan anlamlidir. Bu diisiinceleriyle Berger; Durkheim, Marks ve Weber gibi
klasik sosyologlarin din anlayiglarinin giiglii bir sentezini yapmis ve varlikbilim
konusunda idealist goriisii de materyalist gorlisii de dislayan diyalektik bir bakis agisi

gelistirmistir (Coskun, 2011: 24-26).

Dinin baz1 farkli tanimlar1 ve sosyolojik din aragtirmalarimi etkileyen bazi
kuramcilarin goriislerine kisaca yer verdikten sonra sunu sOyleyebiliriz ki; insanin
kainattaki konumunu belirleyen din, Auguste Comte ve benzeri bazi diisiiniirlerin iddia
ettikleri gibi tarihin belli bir donemine ait modasi ge¢mis bir olgu olmadigi gibi
giinlimiizde yaygin bir kesimin sandig1 gibi hayatin ¢ok kii¢iik bir alanini ilgilendiren
bir mekanizmadan da ibaret degildir. Tarih boyunca insan diinyadaki konumu dinle
belirlerken o da nesnel diinyada insanla varolagelmistir (Aydm, 2002: 62). Din, en
resmi ve ¢ok iyi olusturulmus kurumsal hiyerarsilerden, fert olarak bireylerin en 6zel ve
gizli kaygilarma kadar ¢ok karmasik bir gergekligi temsil etmekte (Ozdalga, 2015: 20);

inanma her ne kadar bireysel bir olgu ise de din toplumsal bir gerceklige isaret
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etmektedir (Polat, 2002: 120). Din, bireyin agkin alanla bag kurmasini temin etmesi
yoniiyle bireysel bir isleve sahip oldugu gibi topluma sosyal bir kimlik sunma, toplum
icerisindeki degerler hiyerarsisini belirleme, toplumu kontrol ve denetleme
fonksiyonunu icra etme ve toplumsal birlik ve diizeni saglama gibi fonksiyonlar ile de
sosyal islevlere sahiptir (Aydin, 2011: 112-113). Buraya kadar yapilan tespitler bizi

dinin 6zsel ve islevsel tanimlar1 konusunu biraz daha genisletmeye gotiirmektedir.

1.1.1.1. Ozsel ve islevsel Din Tanimlari

Din kavramini tanimlayan bilim insanlarinin genel olarak 6zsel ya da islevsel
tanimlar yaptiklar1 goriilmektedir (Berger, 2011: 291). Ozsel tanimlar dinin ne oldugunu
ifade ederken, islevsel tanimlar ise onun ne ise yaradigma (Furseth ve Repstad, 2011:
46) birey ve toplumlarin hayatlarinda ne tiir foksiyonlar icra ettigine odaklanmaktadir.
Dini islevsel tanimlarindan hareketle ele alanlar agisindan dinin 6zde ne oldugundan
onemli olan; ne yaptig1, hangi islevlere sahip oldugudur (Okumus, 2015). Zira, din 6zl
itibariyle asla bilimsel olarak agiklanamaz ve incelenemez olmakla birlikte, dinin
etkilerine bilimsel ve rasyonel olarak yaklasabilmek miimkiindiir (Ozdalga, 2015: 22).
Berger’e gore de islevsel tanimlar daha belirgin, dolayisiyla daha yalin ve berrak
olmalar1 nedeniyle sosyolojik ¢6ziimleme yonetimine daha elveriglidir (2011: 291).
Zaten bu miilahazalarin bir neticesi olarak bu c¢alismada da konu dinin islevsel

tanimlarindan hareketle ele alinmistir.

Ozsel (siibstansif) tanimlar, dinin muhtevasi iizerinde durarak onun kutsallik,
ilahilik ve askinlik 6zelligine vurgu yapmakta ve insanlar i¢in getirdigi degerleri 6n
plana ¢ikarmaktadirlar. Ozsel tanimlarin en meshur olan1 Alman ilahiyat¢1 Rudolf Otto
(1869-1937)’ya aittir. Ona gore en yalin ifadeyle din, “korkutucu ve biiyiileyici sir”
olan “kutsalin tecriibesi”dir (1936). Bu tanim, bireyin varolusunun bir geregi olarak
kutsali yasayabilmesinin miimkiin olduguna isaretle insanin kutsal olanla iliskisine
vurgu yapan (Akytiz ve Capgioglu, 2012: 43) ve dinin 6ziinii ve muhtevasini belirleyen
onemli bir tammdir (Giinay, 2011: 225). Ingiliz sosyal antropolojisinin kurucusu olarak
kabul edilen Edward Tylor (1832-1917) da “ruhsal varliklara inang” olarak dinin 6zsel
bir tanimim1 yapmustir (Furseth ve Repstad, 2011: 46). Bunlarin disinda baska 6zsel
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tanimlardan da bahsetmek mimkiin olmakla birlikte buraya kadar yapilan tanimlar
konunun anlasilmast bakimindan yeterlidir. Dinin sosyal ve psikolojik hayattaki
yansimalarini gérmezden gelerek onu, insanin Tanr1’ya, manevi giiclere ya da “kutsal”
olarak bilinen seylere inanmasiyla siirlayan 6zsel tanimlar; onun ahlaki, estetik, sosyo-
ekonomik ve kiiltiirel tezahiirlerini es gectigi icin dar tanimlar olarak degerlendirilmekte
(Kurt, 2008: 76) bu nedenle de dini sosyolojik olarak ele alan galismalarda kendilerine

cokea yer verilmemekte onun yerine dinin islevsel tanimlar1 daha fazla ilgi gérmektedir.

Dini islevselliginden hareketle tanimlayan kurucu sosyologlardan birisi olan
Durkheim, yukarida da ifade edildigi gibi, dini “kutsal seylerle ilgili inang¢ ve
ibadetlerden olusan, dokunulmaz ve yasak kabul edilen seyler konusunda mensuplarini
tek bir manevi/ahlaki topluluk halinde, Kilise adi verilen bir cemaat etrafinda
birlestiren biitiinciil bir inang ve ibadet sistemi” olarak tanimlamaktadir (Akyiiz ve
Capcioglu, 2012: 44; Durkheim, 2005: 67). Burada gegen Kilise kavramindan bir ibadet
mekanindan ziyade islami terminolojide “iimmet” olarak ifade edebilecegimiz bir dine
inanan dini “cemaat”in kastedildigi agikardir (Kurt, 2008: 79). Zira Kilise, sadece bir
bina ya da kuruma degil esas itibariyle bir cemaate gonderme yapan bir kavramdir
(Canatan, 1997: 86). Fonksiyonel teorinin 6nemli isimlerinden Talcott Parsons (1902-
1979)’a gore ise din, hayati anlamlandirmaya iliskin sorunlara verilen yanitlar (Parsons,
2005: 199-200) iken; Antropolog Radcliffe Brown (1881-1955)’a gore de “Bizim
disimizda olan manevi veya ahlaki giic diyebilecegimiz bir giice karsi bir baghlik
duygusunun falan ya da filan sekildeki bir anlatimi”dir (Giinay, 2011: 217-218).
Brown’in bu tanimi dinin sosyolojik anlatiminda 6nemli bir yere sahip olan pratik /
ameli yoniine vurgu yapmakla birlikte; teorik / nazari yoniinii es gegmesi nedeniyle
elestirilmistir (Giinay, 2011: 218). Dini oncelikle toplumda mevcut kiiltiirel bir sistem
olarak goren Antropolog Clifford Geertz (1926-2006) (Geertz, 1973a: 87-125) ise,
Tirkiye ve Osmanli’da din konusunu ele alirken Serif Mardin’in de hareket noktasini
olusturan bir tanim yapmaktadir (Giinay, 2011: 218; ). Ona gore din, genel bir varolus
diizeninin kavramlarin1 formiile etmek suretiyle insanlarda uzun siireli, genis kapsamli
ve gliclii giidiiler olusturmaya calisan bir semboller sistemidir (Geertz, 1973a: 90). Bu
tanimda da goriildiigii gibi, dindeki kiiltiirel, sembolik ve fonksiyonel yon 6n plana
cikmaktadir. Geertz’e gore tarihin ilk zamanlarindan itibaren insanoglunun inang, tutum

ve davranaglarini anlamli, mantikli bagka bir ifadeyle mesru hale doniistirme islevi
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gormiis olan din, ayn1 zamanda - kendisinin dinin varolusgu yonii olarak “world view”
kavramiyla ifade ettigi lizere - inananlarina bir diinya goriisii ve yasam tarzi kazandirma
fonksiyonunu icra etmektedir (1973b: 126-141). Diinya goriisii kavramini ise Kuzu,
“insamin muayyen bir devirde muayyen bir medeniyet ¢evresi icinde ferdi ve sosyal,
hissi ve akti, maddi ve manevi muhtelif tesirler altinda erisebildigi ideal dlgiilerle
kendisini ¢eviren her ¢egit varliklart degerlendiris bicimi” (1992: 335) olarak ifade
etmektedir.

Dinin, farkli islevlerinden hareket ederck ulasilan baskaca tanimlarindan da
bahsetmek miimkiindiir. Bazi bilim insanlar1 dini Tanr1 ya da Tanrilara yapilan ibadet ve
ayinler olarak ifade etmektedirler. Bu kategoriye dahil edebilecegimiz isimlerden birisi
Teolog Albert Reville (1826-1906)’dir. O, dini; insan yasaminm, ferdin ruhunu,
yeryliziine ve bizzat kendisine egemen olduguna inandig1 ve ona kendisini zihnen baglh
hissettigi esrarengiz bir ruhla birlestiren bir duygu tarafindan, tayin ve tespit edilmesidir
(Reville, 1884: 25) seklinde tarif edereck dinin temeline Tanri’ya veya Tanrilara
tapinmay1 yerlestirmistir. Baskaca bazi tanimlarda ise din tabiatiistli, anlasilmayan,
bilinmeyen seyler ve sirlar alemi olarak goriilmektedir. Bu diisiinceye sahip olan Max
Miiller (1823-1900) de dini, duyular ve aklin idrak edemedigi varliklarla ilgili bir takim
inanglar ve uygulamalardan miitesekkil bir sistem olarak tanimlamistir (1882). Din
psikolojisinin kurucusu olarak kabul edilen William James’a (1842-1910) gore de
herseyden Once tabiatiistii bir manaya sahip olan din, “Tek basina ferdin kendisini ilahi
kabul ettigi seyle miinasebet halinde olarak miilahaza ettigi durumdaki duygulari, hal
ve hareketleri ve tecriibeleri”dir (Gilinay, 2011: 221; James, 1905). Burada ifade edilen
ya da yer verilmeyen bu ve benzeri tanimlarin ortak noktasi dine islevsel yaklagmis

olmalandir.

Yukarida da ifade dildigi gibi “Kutsalin tecriibesi” seklinde kisa bir 6znel tanimi
da bulunan subjektif dini tecriibe, tiirlii bigimlerde objektifleserek ¢esitli ifade tarzlarina
biirlinmektedir ki sistematik din sosyolojisinin 6nemli isimlerinden birisi olan Joachim
Wach (1898-1955) dini tecriibenin objektiflesme yonlerini iiglii tasnife tabi tutarak izah
etmektedir. Ona gore dini tecriibenin tezahiirlerinden birincisi; akide, inang ya da
doktrin de diyebilecegimiz dini tecriibenin “teorik anlatimi”dir. Her din, mensuplari
arasinda muazzam bir kudret ve baglayiciliga sahip bir takim inanglara dayanmaktadir.
flkel ve ¢ok tanrili dinlerdeki mitolojik inang ve gelenekler, tek tanrili yiiksek dinlerde
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yerini, “iman esaslar1”, “doktrinler” ve “dogmalar”a birakmistir (1995: 43-51). insam
duyan, diisiinen, dileyen ve inanan mahlik olarak tarif eden Basgil’e gére duyma, hatta
bir dereceye kadar diisiiniip, dileme hayvanda da mevcut olan bir 6zellik iken, inanma
melekesi canlilar igerisinde sadece insana verilmistir. Bunun i¢in de bazi filozoflar
insan1 tarif ederken “dindar mahliktur” ifadesini kullanmislardir (2016: 70-71). imansiz
insan1 yularsiz hayvana benzeten Basgil’e gore insan inanip bir noktaya baglanmaya
mubhtagtir ki bu nokta, Ona gore kutsi bir ask kaynagi halinde dindir (2016: 217). Din,

herseyden evvel bir inang sistemidir.

Dini tecriibenin ifade bigimlerinden ikincisi ibadet veya kiilt seklinde kendini
gosteren “pratik anlatim”dir. Yukarida bahsi gegen dinin teorik yonii ile pratik yoniini
teskil eden ibadet, amel yani tapinma genis Ol¢iide birbirine bagli olup, birbirinin
tamamlayicis1 konumundadir. Esasinda amel, iman konularinin ibadet alani dedigimiz
davranig alanina uygulanisindan ibarettir. Biitiin dinlerde varlig1 bir efsane, inang¢ veya
bir dogmanin terimleriyle zihinlerde mevcut olan uluhiyyet karsisindaki saygi, bir takim
fiil ve davranislarla ifade edilmistir. Dini inancin canliliginin korunmasi, devamliligi ve
artirtlmasinda 6nemli paya sahip olan ibadetin birlestirici ve biitiinlestirici fonksiyonu
baska ifadeyle cemaat teskil edici vasfi asil ilizerinde durulmasi gereken husustur
(Wach, 1995: 51-54). Basgil’e gore de din tek basina imandan ibaret olmayip imanla
birlikte ayn1 zamanda ameldir. Imansiz amel nasil ki gdsteris ve sahtekarlik ise amelsiz
iman da sirf felsefi bir kanaatin Otesine gecememis demektir. Dini herhangi bir
kanaatten ayiran husus dindeki imanin amele doniismesidir. Netice olarak, dindar insan
sadece iman eden degil ayn1 zamanda dinin emrettigi sekilde yasayan insandir (2016:
101). Kur’an-1 Kerimde iman ve salih amel'* ya da iman ve cihad® terkibiyle dinin
teorik ve pratik boyutlarinin siirekli birlikte kullanilmis olmasi da bu duruma isaret

etmektedir.

Dini tecriibenin ifade bi¢imlerinden iiglinciisii ise dini cemaat veya topluluk
olarak tezahiir eden ‘“sosyolojik anlatim”dir. Wach’a gdre dini tecriibenin teorik ve

pratik anlami bir {glincli cihet olarak sosyolojik yon ile tamamlanmaktadir.

4 Ornegin, Maide Suresi, 93; Yunus Suresi, 4; Ra’d Suresi, 29; Lokman Suresi, 8 vd.

15 Mii’minler ancak, Allah’a ve peygamberine inanan, sonra siipheye diismeyen, Allah yolunda mallariyla
ve canlartyla cihad edenlerdir. iste onlar dogru kimselerin ta kendileridir (Kur-an’t Kerim, Hucurat
49/15).
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Mevcudiyetini siirdiiren bir dinin dogas1 geregi sosyal iligkiler kurmasi ve siirdiirmesi
kacinilmazdir. Her din, nihayet bir toplum igerisinde ortaya ¢iktig1 gibi bazi durumlarda
da miintesiplerini bir arada tutan bagin din bagi oldugu sirf dini grup ve cemaatlerde
gorildiigii tizere, dini birlik ve cemaatlesmeye de zemin olusturmaktadir (Wach, 1995:
54-61). Yukarida ifade edildigi gibi genel olarak dinlerin; inang, ibadet ve cemaatlesme
olmak {izere U¢ boyutunun oldugu kabul edilmekle birlikte din sosyolojisi
caligmalarinda daha ziyade dinin sosyolojik anlatimi olan cemaatlesme boyutu {lizerinde
yogunlasilmaktadir. Inang ve ibadet boyutlar1 ise daha ziyade cemaatlesme olgusuyla
iligkileri baglaminda ele alinmaktadir (Aydin, 2011: 121).

Genel olarak kabul goren bu ii¢ boyutlu tasnifi farkli bigimlerde ifade edenler de
vardir ki bunlardan birisi de Charles Y. Glock (1919- )’tur. Ona gore, her ne kadar farkli
dinlerin mensuplarindan beklentileri birbirinden bazi farkliliklar arzetse de, bu dinlerin
dindarlik tezahiirlerinde temel boyutlar bakimindan bir uzlasma s6z konusudur.
Dindarlik boyutlar1 olarak ifade ettigi dinin farkli tezahiir bigimlerini bes baslik altinda
irdeleyen Glock’a gore bunlar; dini tecriibe boyutu (experiential dimension), ayinsel
(ibadet) boyut (ritualistic dimension), ideolojik (inan¢) boyut (ideolojical dimension),
bilgi boyutu (intellectual dimension) ve dini kanaatleri etkileme boyutu (conzequential
dimenson)’dur (2007: 251-252). Glock’un ¢alismalarindan hareketle lan Thompson da
dindarlik boyutlar1 olarak ifade ettigi hususlar1 bes baslik altinda ele almistir. Bunlar;
inang, uygulama, tecriibe, bilgi ve sonug boyutlaridir. Inang boyutu; kisinin hangi dine
inaniyorsa o dinin inang esaslarini benimsemesini ifade ederken, uygulama boyutundan
kastedilen; kisinin inandig1 dinin formel ya da informel ritiiellerini, ibadetlerini bir
baska ifadeyle dini pratiklerini yerine getirmesidir. Tecriibe boyutundan maksat ise dini
tecriibedir ki bu tecriibeler; dinlerin bazi1 dogaiistii giiclerle iligski kurabilmeye imkéan
tanima potansiyellerini biinyesinde barindiran hisler, algilar ve duygular ile alakalidir.
Bir diger boyut olan bilgi boyutunun inan¢ boyutuyla yakindan ilgili olmasina ragmen
kisinin bilgisinin her zaman inanca yol agmadig1 gibi bazen de az bir bilginin yogun bir
inanca vesile olabildiginden hareketle ayr1 ele alinmasi da miimkiindiir. Kisinin dinin
esaslarint bilmek ve anlamak istek ve ¢abasi bilgi boyutuyla alakalidir. Nihayet sonug
boyutunda yukaridaki tim boyutlarin bir neticesi olarak inang, uygulama, tecriibe ve

bilgiler insan davranislarin1 etkilerler. Dolayisiyla sonugta insanlar inanglarina goére
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davranma ve diistinme egilim goéstermektedirler (Thompson, 2004: 26). Tam da bu

nokta da karsimiza dinin zihniyet ve diinya goriisii olusturma fonksiyonu ¢ikmaktadir.

1.1.1.2. Zihiniyet ve Diinya Goriisii Olusturma Araci Olarak Din

Dinlerin, sirf dinsel hususlar haricinde hayatin 6nemli tiim alanlarina ve diinyevi
hadiselere karsi tavir ve tutum gelistirme yonii de vardir. Her dinin, tiim inananlarin
kendisine iman edip paylastiklar1 ve bilingli ya da bilingsiz mensuplarinin yasamlarini
etkileyen bir ruhu vardir (Freyer, 1964: 37-38). Bir insan i¢in ruh, bedenden de 6te onu
“insan” yapan temel unsurdur. Oyleki ruhu bedenini terkeden insan artik insan degil
olidiir ve et ve kemik yigmi bir cesetten ibarettir. Ayn1 durum dinler agisindan da
boyledir. Hicbir yasayan din yoktur ki inananlarinin hayatlarina tesir eden bir ruha sahip
olmasin. Esasinda dinin temel fonksiyonu inananlarina kurtulus igin bir yol sunmak
olmasina ragmen; din bu temel islevi disinda dogrudan amaclanmayan baskaca
fonksiyonlar da icra etmektedir. Din; toplumun birlik, beraberlik ve biitiinliigiine, ortak
degerlerin meydana gelmesine, mevcut toplumsal diizenin mesrulastirilmasi ile hissi
anlatimlarin ifadesine hizmet etmesine ilave olarak bireylere ve gruplara bir kimlik
kazandirarak inanalarmin yasamlarini etkilemektedir (Thompson, 2004: 20). Insanlik

3

tarthi boyunca toplumlarin hayatlarina tesir eden din, bir “yasam bi¢imi” olarak
gecmiste oldugu gibi giinlimiizde de toplumsal davraniglarin olusmasinda énemli bir
unsur olmaya devam etmektedir. Tarihin akisi igerisinde din, toplumsal degisim ve
gelisim donemlerinde sosyal karakteri dolayisiyla mensuplarma belli bir degerler ve
semboller sistemi yiikleyerek bir “zihniyet” ve bir “diinya goriisii” kazandirmasindan
Otiirii daima merkezi bir konuma sahip olmustur (Tas, 2012: 37). Zaten, dinin
toplumlarin hayatinda 6nemli bir yere sahip olan sosyal kurumlarin basinda yer
almasmin altinda onun bir yoniiyle toplumsal yapiyr diizenlerken diger taraftan da
bireylerin davraniglarini etkileme yetenegine sahip olmasi yatmaktadir. Gergekten de
her dinin miintesipleri, farkli diizeylerde olmakla birlikte, hem 6zel hem de toplumsal

yasamlarinda inandiklar1 dinin gereklerini g6z Onilinde bulundurarak hareket

etmektedirler. Din, insanin gerek tanriyla, gerek ayni inanci paylasan bireylerle ve
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gerekse de toplumun tim kesimleriyle gerceklestirdigi iligkilerde davranislarina

kaynaklik ve rehberlik teskil etmektedir (Altikardes, 2004: 33).

Olumlu ya da olumsuz, goriinen ya da goriinmeyen, acik ya da gizli bir¢ok
toplumsal islevi olan dinin; zihniyet/ideoloji kazandirma, mesrulagtirma, biitiinlestirme,
catistirma ve parg¢alama, sosyallestirme, sosyal kontrol, kimlik kazandirma, aract kurum
vazifesi gorme, degerler hiyerarsisi saglama, kiiltlirii koruma ve aktarma vb. bir¢ok
temel islevi bulunmaktadir (Okumus, 2010: 68-80). Bu islevlerin en onemlilerinden
birisi, farkli toplumsal durumlarda ve degisik toplumsal olaylar karsisinda mensuplarina
takip edecekleri tutum ve davranislari belirleyen bir zihniyet ve ideoloji kazandirma
fonksiyonudur (Weber, 2015; Okumus, 2010: 68). Giinay’a  goére, dini tecriibenin
yukarida Wach tarafindan ifade edilen ti¢ boyutuna Max Weber’in “dini zihniyet” veya
“ahlak” adin1 verdigi bir dordiincii boyutu da ilave etmek yerinde olacaktir (Giinay,
2011: 238). Her ne kadar miintesiplerine hususi bir zihniyet veya ahlak kazandirma da
esasinda dinin islevlerinden birisi ise de arastirma konusu bakimindan 6nemine binaen

burada ayri bir baslik altinda ve Weber’in goriis ve diistinceleri ekseninde ele alinmistir.

Protestan Ahlaki1 ve Kapitalizm’in Ruhu® adli meshur eseri basta olmak iizere,
yaptig1 bircok calismada Weber, bir dinin iktisadi ahlaki denildiginde ne anlagilmasi
gerektigi iizerinde durmustur. “Iktisadi ahlak™’ terimini dinlerin psikolojik ve
pragmatik temellerindeki eylem icgiidiisiine isaret etmek icin kullandigini ifade eden
Weber’e gore esasinda yasam biciminin dinsel etkeni iktisadi ahlakin tek belirleyicisi
olmayip, bu etkenlerden sadece bir tanesidir. Bagka bir ifadeyle Weber’e gore her ne
kadar yagam bi¢iminin olusmasinda dinin ¢ok énemli bir rolii bulunmakla birlikte diger
taraftan, yasam bicimi belli cografi, siyasi, sosyal ve ulusal sinirlar i¢inde var olan

ekonomik ve siyasi bir takim faktorlerden de etkilenmektedir. Bununla birlikte Weber,

6 Weber, Max. 2015, Protestan Ahlaki ve Kapitalizmin Ruhu, Cev. Latif Boyaci, Istanbul: Yarm
Yayinlari.

17 fktisadi ahlak ya da diger bir ifade bigimiyle iktisad ahlaki kavramindan maksat, yalmzca ekonomik
iligkilerde gerekli ve gecerli ahlaki ilke ve esaslar olmayip; bu kavramla aile, hukuk, egitim ve siyaseti de
kapsayacak bicimde, cihanslimul bir dinin getirdigi iktisadi ve sosyal ahlak bir biitiin olarak ifade edilmek
istenmektedir. Bu terkipte kullanilan ve esasindaYunanca bir kelime olan “Ethos” (Ahlak)’un manasi
modern dilde kullanilan anlamindan oldukga farklidir. Modern dilde bu kavram felsefenin mantik, estetik,
ontoloji vb. boliimlerinden birisini ifade etmek i¢in kullanilirken, Eski Yunanca’da daha genel bir manaya
isaret etmektedir. Bu terkipteki ahlak kavrami bir insan toplulugunun hasleti, karakteri, seciyesi ya da
kisaca bir insan toplulugunun zihniyetini ifade etmek icin kullanilmaktadir (Freyer, 1964: 72).
Dolayisiyla “Protestan Ahlaki”ndan maksat Protestanlarin zihniyetidir.
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calismalarinda daha ¢ok, farkli dini inan¢ ve pratiklerin bu inang ve pratikleri
benimseyenlerin yasam bicimlerine nasil yansidigi konusuna odaklanmistir. Bu bakis
acistyla ele aldign Konfiigyenizm, Hinduizm, Budizm, Hristiyanlik ve Islam ile belli
Olctlilerde de Musevilik dinleri hakkinda yaptig1 arastirmalarla Weber’in vardigi sonug;
iktisadi ahlakin olusmasinda ekonomik ve siyasi nedenlere dayanan toplumsal
baskilarin etki diizeyi ne kadar yiiksek olursa olsun, asil baski dinsel kaynaklardan, en

onemlisi de o dinin ifade edilen amaglarindan ve vaad ettiklerinden gelmektedir

(Weber, 1998: 339-343).

Weber’e gore dinler inananlarina ayin, iyi isler veya kisisel miikemmellesme gibi
farkli bir takim kurtulus yollar1 énermektedir ki; bu yollarin insanlarin davraniglari
lizerinde énemli tesirleri bulunmaktadir. Ornegin; Antik Budizm’de kurtulusa giden yol
hem dinsel ibadetler hem de giindelik davranislar bakimindan saf ayinsel faaliyetler ve
kiiltlerin merasiminden ge¢mektedir. Kurtulusun ancak iyi isler yoluyla miimkiin
olacagi inanci i¢in verilebilecek Orneklerin basinda ise Hinduizm’deki karma doktrini
gelmektedir. Diinyanin ahlaki mekanizmasi icerisinde iyi ya da kot higcbir insan
davraniginin asla karsiliksiz kalmayacagi inancina dayanan bu doktrine gore her eylem
bu yasamda veya gelecekteki bazi yeniden doguslarda zorunlu bigcimde kaginilmaz
sonuglar dogurmaktadir. Kurtulus i¢in kisisel miikkemmellesme yolunda ise bir Hindu
dini bi¢imi olan Krisna kiiltiinde rastlandigi gibi daha bu diinyada iken insaniistii

eylemlere ve giiglere ulasmak miimkiin gériilmistiir (2012: 273-288).

Dinsel kurtulusa ulagsmada biri asketik digeri ise mistik temel iki tipolojinin
varligina isaret eden Weber’e (2012: 291-304) gore serbest isgiiciiniin orta ¢agda
loncalar marifetiyle oOrgiitlenmesi modern burjuva kapitalist ahlakinin dogmasin
geciktirmisken; asketik tarikat ve mezheplerin metodik yagam bi¢imi, modern kapitalist
0z ahlakin bireyci ve ekonomik diirtiilerini mesru ve kutsal kilmistir. Ortagag’da Bati’da
ayni1 meslegin iiyelerini, yani aslinda birbirine rakip olan insanlar1 bir araya getirerek
rekabeti ve rekabet kosullarinda gelisen rasyonel kar giitmeyi smirlayan loncalarin
aksine asketik tarikat ve mezhepler akilci kar giitmeye mani olan maddi bir asgari gegim
politikas1 hedeflememislerdir. Loncalar bakimindan hos goriilmeyen kapitalist
kazanclar, yasal yollardan elde edilmis olmak kosuluyla bu tarikat ve mezhepler

bakimindan ihvanlariin kapitalist basarisi olarak goriilmiig, hatta bu basarinin oraniyla
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o ihvanin Tanr litfuna mazhar olus derecesi arasinda bag kurulmustur. Bu da mezhep
ya da tarikatin propaganda giiciinii artirmistir. Hiilasa loncalar tarafindan hi¢ de hos
karsilanmayan, hatta yasaklanan kapitalist kazanclar asketik mezhepler tarafindan

Ovgiiye mazhar olmustur (1998: 409-411).

Weber’e gore “asketizm; dinde, ‘ruhun kurtulusu’nu ‘diinya nimetlerinden
uzaklasarak’, kendini ‘ilahi amaclara vakfederek’ arayan goriis "tir (2015: 75). Bazi
durumlarda dinsel kurtulus aktif ahlaki eylemin Ozgiin bir hediyesi olarak
goriilebilmektedir ki, dinsel kurtulusa ulagsmanin metodlu bir siireci tarafindan
karakterize edilen kurtulusa yonelik bu yaklagim tiirine Weber “asketik” adimi
vermektedir. Ona gore asketizmin birisi diinya-retci (weltablehnende askese) digeri ise
ic-diinyact (inner-weltliche askese) olmak iizere iki tiirti vardir. Dinsel asketizmde,
diinya ya da baska bir ifadeyle sosyal iligkiler alan1 giinaha tesviklerle doludur. Dinsel
manada diinyaya karst bu negatif tutum sonucunda bazi durumlarda kurtulusa
yogunlagsma diinyadan yani aile baglarindan, diinyevi mallarin sahipliginden, sanatsal ve
cinsel etkinliklerden kisaca canlilara ait tiim meraklardan bigimsel bir g¢ekilmeyi
gerektirebilir ki Weber’e gore bu dinsel asketizmin “diinya-retci asketizm” tiirtidiir.
Boyle bir tutumu benimsemis birisi i¢in diinya islerine bulasmak tanriya

yabancilagsmakla esdeger goriilmektedir (2012: 291-292).

Ote yandan insan davramisinin kurtulusa gotiiren faaliyetlere odaklanmasi, dindar
bireyin dindarlig1 ile miitenasip bir sekilde diinyaya katilmasini gerektirebilir ki; dinsel
asketizmin bu tiirline Weber “i¢-diinyact asketizm™ adin1 vermektedir. Bu durumda
diinyay1 asketik ideallerine gore doniistiirme sorumlulugunu yiiklenmis dinsel asketik
i¢in diinya, sorumluluklarini icra edecegi bir alana, baska bir ifadeyle kisinin kendisini
rasyonel ahlaki davranig araciligiyla kanitlayabilecegi bir araca donligmektedir. Bu
tipolojide tanrmin rizasinin toplum igindeki rasyonel yasal bir diizeni gerektirdigi
savunulsa da giiciin tiimiiyle kisisel olarak sekiiler kullanim1 mahltkatin tanrilastirilmasi
olarak goriilerek yasaklanmistir. Bu durumda asketik, dogal haklar teorisi temelinde
rasyonel bir reformcu ya da devrimciye doniismektedir. Dinsel niteliginin farkli
diizeylerinin bir neticesi olarak bu tarzdan asketikler toplulugu 6zel bir organizasyon
haline gelmektedir. Dinsel bakimdan 6zellesmis boyle bir grup diinyaya hakim olsa bile

sitradan halkin dinsel yetenegini higbir zaman kendi asketizmi seviyesine
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yiikseltemeyeceginin bilincinde olmalidir. Weber’e gore dinsel asketizmin ig-diinyaci
tipinin en belirgin 6rnegi diinya cercevesindeki sorumluluklarin sadakatle yerine
getirilmesinin gerekliligini dini meziyeti kanitlamanin tek yontemi olarak goren asketik
Protestanlik’tir (2012: 292-294). Weber’e gore diinyevi asketik Protestanlik miilk sahibi
olmanin verdigi dogal zevke karsi ¢ikip, tiiketimi, 6zellikle de liiks tiiketimi sinirlarken;
mal kazancini psikolojik olarak geleneksel ahlakin yasaklarindan kurtarmak suretiyle
kazan¢ ugrasisinin Oniindeki engelleri kaldirip, onu yalnizca yasal hale getirmekle

yetinmemis, dogrudan dogruya tanrinin istegi olarak gérmiistiir (2015: 128).

Bu anlayisa gore is, hayatin tanr tarafindan yazilmig amacidir. Bu diisiince
ilhamimi Aziz Pavlus’a atfedilen “calismayan yememelidir” climlesinden almaktadir.
Karnin1 doyurmak i¢in ¢aligmak zorunda olmayan zengin bile calismadan yememelidir;
clinkii tipki fakirler gibi onun da tabi oldugu bir tanr1 buyrugu vardir. Ise kars:
isteksizlik, kutsanmish@mn eksikligine isaret etmektedir. Is, tiim insanlar icin kabul
edecegi ve caligmak zorunda oldugu bir meslek hazirlamig olan Tanri’nin bir ilahi
takdiri olmasimin da otesinde bireylere kendi serefi i¢in calismak iizere verdigi bir
buyruktur. Kisi zengin olmak ve bedensel zevklerini tatmin icin degil, sadece tanri
buyrugu oldugu i¢in ¢alismalidir. Insan, kendisine tanrmin saniyla emanet edilen
mallarin sadece mutemeti gibi davranmali ve kendisine emanet edilen her kurusun
hesabini vereceginin bilincinde olmalidir. Miilk arttik¢a tanrinin sani i¢in tasarruf etmek
ve durmaksizin ¢alisarak cogaltmak yilikiimliiliigli de artmaktadir. Hal boyle olunca,
kazang pesinde kosmanin serbest birakilmasi ile tiikketimin sinirlandirilmasi birlikte
distintildiigiinde ortaya ¢ikacak pratik sonug¢ dogal olarak sermaye birikimi ve
sermayenin  Uretken kullanimi olmustur. Asketik Protestanlik  mensuplarini
kazanabildikleri kadar ¢ok kazanmaya ve tasarruf edebilecekleri kadar ¢ok tasarruf
etmeye, dolayisiyla zengin olmaya tesvik etmistir. Netice olarak ¢agdas kapitalizmin
ruhu en 6nemli zihniyet yani ahlaki temellerini yukarida 6zetledigimiz asketik Protestan
ahlakinda bulmaktadir (Weber, 2015: 120-131). Weber’e gore ‘“kapitalist ruh”,
belirlenmis bir “ahlak” goériiniimii altinda ve kurallara bagl bir yasam bi¢imi anlaminda
ortaya ¢cikmistir (2015: 48). Bu diisiincelerinin bir neticesi olarak Weber’e gore asketik
bir Kalvinist i¢in diinya, yalnizca Tanrinin sanina hizmet etmek ig¢in vardir. Tanri,
yasamin toplumsal bi¢ciminin kendi buyruguna uygun olmasinit murat ettigi i¢in

Hristiyanin toplumsal etkinliklerinin olmasini istemektedir. Dolayisiyla Kalvinistin bu
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diinyadaki tek toplumsal etkinligi tanrimin sammni yiiceltmek (2015: 84), Islami

terminolojideki karsiligiyla “i’lay-1 kelimetullah” olmalidir.

Bazi mezhep ya da tarikatlarda kurtulusun karakteristik igerigi, ilahi iradeyi
gerceklestirme bilinci yani aktif bir davranisin aksine en dikkat ¢ekici bigimi tefekkiirle
siirlt mistik bir aydinlanma olan siibjektif bir durum olabilmektedir ki; Weber’in
bunun i¢in kullandigi kavram “mistisizm”dir. Tefekkiir (contemplation) eyleminin
mistik aydinlanma hedefine ulasmay1 basarabilmesi i¢in her tiirlii diinyevi kaygilardan
bagimsiz olmasi sarttir. Diinya-retci asketik, diinya ile negatif igsel iliskisini
stirdlirdigiinden onun diinya ile olan iligkisi “diinyay1 reddedis” anlamina geldigi halde,
bir kontemplatif mistikte bu iliski “dlinyadan kag¢is” olarak ifade edilebilmektedir.
Kontemplatif mistige gore asketik, miicadeleleri ve diinya icerisinde asketik olarak
rasyonellesmis davranislar1 dolayisiyla siddet ve comertlik, gerceklik ve agk arasinda
basa ¢ikilmaz gerilimler igerisindedir. Asketizmin tersine tefekkiir, huzuru yalnizca
tanrida bulma arayisidir. Bunun i¢in dinginlik, dinginlik i¢in ise diinyay1 hatirlatan her
seyden kopmak ve tiim i¢ ve dig faaliyetleri en aza indirmek gerekmektedir. Asketik
icin mistigin tefekkiirii tembellik; dinsel olarak sonugsuz, hatta bir nevi yaratilmislarin
Tanrilastirilmalarina zemin hazirladigi ve Tanriyi, onun hiikiimranligint ve sanim
yiiceltmeyi ya da onun rizasii gerceklestirmeyi diisiinmedigi i¢in kendine diisgiinliik®
olarak goriilmektedir. Asketike gore mistik, canli bir varlik olarak kendi gec¢imini
saglamak zorunda oldugundan sonsuz bir tutarsizlik icerisinde yasamaktadir. Mistik
eger teoriyle tutarli bir hayat siirecekse sadece doga ve insanlarin ona goniillii olarak
bagisladiklariyla yasamini devam ettirmek zorundadir. Weber’e gore bu durumun en
tutarli Orneklerinden birisi inanglar1 geregi hiir iradeyle verilmemis hicbir seyin
alinmasini dogru bulmayan Hindu kesisleri (2012: 295-299) olmakla birlikte bu durum

genel olarak pek de miimkiin degildir.

Asketik, eyleminin basarisini bizzat Tanrinin basarisi olarak gérmektedir. Zira ya

Tanr1 eylemin basarisina yardim etmistir ya da basar1 en azindan asketik ve onun

18 Martin Luther (1483-1546)’e gore kesisge yasam bigiminin Tanr katinda herhangi bir haklilik degeri
bulunmadig1 gibi; bu tarz yagam bencil ve kendisini diinyevi 6devlerden soyutlayan bir sevgisizligin
trliiniidiir. Buradan, her tiirli kosulda diinyevi sorumluluklarin yerine getirilmesinin Tanriyr memnun
eden yegane yasam tarzi oldugu ve zaten Tanrinin da kullarindan isteginin ancak bu oldugu ve bu nedenle

de onaylanmis tiim mesleklerin Tanr1 katinda ayni1 kiymette oldugu sonucu rahatlikla gikarilabilmektedir
(Weber, 2015: 62-63).
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faaliyetinin ilahi kutsanmasinin 6zel bir isaretidir. Oysaki gergek bir mistik bakimindan
diinyada elde edilmis hig¢bir bagsar1 kurtulusa dair bir 6neme haiz degildir. Onun igin
diinyadaki tevazuunu muhafaza etmesi kisinin ruhunun diinyanin tuzaklarina
diismediginin tek gostergesidir. Asketige gore mutlak kurtulus i¢in her zaman anlam,
amag ve araca gore biitiinlesmis ve ilke ve kurallarla yonetilen rasyonel eylem sarttir.
Oysa 6znel olarak elde edilmis bir kurtulug durumuna sahip olan mistik, kurtulus i¢in
herhangi bir tiir eylemi zaruri gérmemektedir. Nitekim mistik, davramisini dikkate
almaksizin kurtulustan emin oldugundan kendisini herhangi bir davranis kuraliyla siirh
hissetmemektedir (Weber, 2012: 301). Asketike gore ilahi emir, tim insanlarin
diinyanin dinsel erdem normlarina kayitsiz sartsiz boyun egmelerini ve diinyanin bu
amagla devrimci bir doniisiimiinii zorunlu kulmaktadir. Bu inan¢tan hareket eden
asketik, bir peygamber varisi edasiyla diinyadaki yerini almak i¢in miinzevi hiicresinden
cikmakta ve diinyadan kendi metodik 6z disiplinine uygun, ahlaki olarak rasyonel bir
diizen ve disiplin talep etmektedir. Hi¢cbir zaman kayda deger bir sosyal faaliyet insani
olmayan tipik mistik ise dissal basariya yonelik metodik bir yasam bigimine yaslanarak
diinyevi diizenin rasyonel doniisiimiinii hedefleyen bir tutum igerisinde degildir
(Weber, 2012: 301-303). Buraya kadar Weber’in diisiinceleri lizerinden i¢ —diinyact
asketik Protestan ahlakin nasil Kapitalizme hayat vererek onun gelismesine katki

sundugu tartigilmistir.

Weber’in iilkemizdeki takipgilerinden Sabri Ulgener (1911-1983)’e gore ise ilkel
dinler bir kenara birakildiginda, diinya ve ahiret selametine varmanin diinya karsisinda
tavir almakla miimkiin olacagii ilan eden dinler agisindan diinyayr maddi varlig
bakimindan toptan inkara yonelen ya da madde tarafina goz yummakla birlikte insani
Tanr1’dan uzaklastiran alaka ve kayitlarini reddeden temel iki anlayisin varligindan s6z
edilebilir. Meselenin sadece diinyaya madde veya ilgi bakimindan tavrin nevi 6tesinde
bir de diinya karsisinda sorumluluk alma ciheti vardir ki bu cihet bizi, biri diinyay1 1yilik
ve kotiiliikkleri ile oldugu gibi kabullenmeye varan Tanri hikmetinden sual olunmaz
anlayisina digeri ise diinya diizenini her tiirlii glinah ve kusurlari ile gogiislemeyi ve hak
ve dogruluk ekseninde islemeyi Tanri buyrugu kabul eden zihniyete gotiiriir. Max
Weber’den o6diing aldigi kavramlastirmalarla birinci yaklagimi mistik din anlayisi,
ikincisini de aktif-riyazetci (asketik) din anlayisi olarak tanimlayan Ulgener’e gore her
iki tipin neticesi bizi birbirinin tezadi iki farkli insan modeli ile karsi karsiya
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getirmektedir. Bunlardan birincisi diinya ve ahiret saadetini hareketsiz, pasif bir
teslimiyette ararken, ikincisi diinyaya karsi tutumu her ne kadar negatif de olsa, huzur
ve selameti diinyaya kars1 siirdiiriilecek bir cihat ve miicadele azminde gormektedir.
Birbirinin zidd1 iki farkli goriis her zaman ayr1 ve yabanci g¢evrelere dagilmis halde
degil, ayn1 ¢evrede diisman kamplara boliinmiis olarak da yer alabilecekleri gibi aradaki
farklar da daima net olarak idrak edilmeye bilir. Nitekim birinden Obiiriine devamli
kaymalar olabilecegi gibi aktif riyazet¢i goriiste mistik inanglarin izlerine
rastlanilabilecegi gibi mistisizm de de ige doniik bir huzur ve teslimiyetle birlikte aktif

unsurlara rastlamak da miimkiindiir (2006: 32-36).

Weber ve Ulgener’in diisiincelerini buraya kadar ifade edilen goriislerinden
hareketle Ozetleyecek olursak; Giinay’a gore her dinin hayatin hemen hemen biitlin
meselelerine dair takinilan tavirlarin toplamindan olusan bir fikri muhtevas:1 da
bulunmaktadir ki bu manada her dinin belli bir “ruh” ya da “zihniyet”i beraberinde
getirdigini ifade etmek yanlis olmayacaktir. Tiim din miintesiplerince bilingli ya da
bilingsiz paylasilan bu ruh ve zihniyet onlarin hayatlarina tesir etmektedir. Ancak bu
sekilde her dinin, mensuplar1 tarafindan paylasilan karakteristik bir “tutum”, “diinya
gorlisii” ve “hayat anlayisi”n1 beraberinde getirdigi ifade edilebilir. Bagka bir ifadeyle
din, mensuplarina diinyay1 6zel bir gozliikle gormelerini temin eden ve boylece insan
davraniglarina tesir eden metafizik bir “diinya gorlisii veya hayat anlayis1”

saglamaktadir (2011: 253-254).

Bagka bir ifadeyle, her din toplumsal konulara dair tavir, tutum ve davranislar
biinyesinde barindirir ki, dinin bu ciheti insanlarin zihniyet diinyalarina tesir etmekte ve
onlara diinyay1 anlamada bir model sunmaktadir (Yavuz, 2012: 594). Insanlarmn dinlerin
etkisiyle bir zihniyete ya da diinya goriisiine sahip olduklarini ileri siiren Okumus’a gore
de insanlar diinya ve diinyevi olaylar karsisinda nasil bir tutum ve eylem iginde
bulunacaklarina inandiklar1 dinin kendilerine kazandirdigi zihniyet yapisiyla karar
vermektedirler. Bu tutum belirleme bigimi aile, ekonomi, egitim, siyaset, sanat, ahlak
vb. sosyal kurumlari da igine alacak genisliktedir (2010: 68-69). Buraya kadar yapilan
tespitlerden hareketle Uludag’a gore, Bati’da kapitalizm ya da liberal ekonominin
kokeninde Protestan ahlakinin oldugu gibi, Islam iilkelerinde uygulanan siyaset, idare,

iktisadi ve ticari faaliyetler, aile hayat1 ve diger toplumsal iliskilerin temelini de Islam
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ahlakinm olusturdugu kabul edilmelidir. Ona gore temelinde Islam itikad ve ahlakinin

yer aldig1 bir siyaset ve iktisat anlayisinin varligi ve ingasi pekala miimkiindiir (2016:

22-23).

Buraya kadar genel anlamda din kurumuna kars1 farkli yaklagimlar tartisilmistir.
Ancak arastirma konusu bakimindan énemine binaen Islam’a gore din kavrami meselesi

tizerinde durulmasi gereken bir konu olarak 6nlimiizde durmaktadir.

1.1.1.3. islam’a Gore Din Kavrami

Atay’a gore Islam alimleri arasinda genel olarak kabul edildigi iizere dinin en
yaygin tanimi soyledir: “Din, akli selim sahiplerini kendi ihtiyarlariyla bu diinyada
dogruluga, ‘salaha’ oteki diinvada kurtulusa gétiiren, Allah tarafindan konan bir
kanundur” (1957: 83). Din sosyolojisi alaninda 6nemli ¢aligmalari bulunan Giinay ise
genel olarak Islam kelamcilarinin dini, “Allah tarafindan vahiy yoluyla ve
pevgamberleri araciligiyla vazedilen ve saliklerini diinya ve ahirette saadet ve necata
gotiiren, itikad ve amellerden miirekkep bir miiessese” olarak tamimladiklarini ifade
etmektedir (2011: 214). Genel manada dini; “inan¢ sisteminde kutsala, metafizik
degerlere veya tanri fikrine yer veren ve inananlara bir yasam bi¢imi 6ngoren sistem”
olarak tanimlayan Giindiiz’e gore (1998: 96) ise bu kavram Kur’an-1 Kerim’de kanun,
hiikiim ve hesap giinii gibi manalara gelecek bicimde kullanilmakla birlikte esasinda
insanin tercih ettigi yasam tarzini ifade etmektedir. Dolayisiyla Kur’an-1 Kerim’e gore;
tanr1 fikri bulunsun veya bulunmasin, metafizik degerleri biinyesinde barindirsin ya da

barindirmasin insanin diisiincelerini ve yasam bigiminin belirleyen her sistem bir dindir.

Din kelimesi baz1 Kur’an ayetlerinde, “yevmu’d-din” terkibinde oldugu gibi,
hesap giiniinii niteler bicimde karsilik verme, ceza®® anlamlarmna geldigi gibi, diger
birtakim ayetlerde ise, Yusuf Suresi 76’nc1 ayette®® “dini’l-melik” terkibinde gectigi
gibi, hiikiim, kanun, hukuk diizeni manalarina gelecek sekilde kullanilmistir. Kur’an-1

Kerim’deki genel kullanim ise insanin Allah’a ve onun irade ve otoritesine boyun

19 Hamd, Alemlerin Rabbi, Rahman, Rahim, hesap ve ceza giiniiniin (ahiret giiniiniin) maliki Allah’a
mahsustur (Kur’an- Kerim, Fatiha 1/2-4).

Stiphesiz hesap giiniine kadar lanet senin tizerinedir (Kur’an- Kerim, Hicr 15/35).
20 .. yoksa kralin kanunlarina gore kardesini alikoyamazdi (Kur’an- Kerim, Yusuf 12/76).
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egmesi, Ona kulluk etmesi, inang ve inangtan kaynaklanan ahlaki sorumluluklar
manasinda sistemli din anlamindadir. Kur’an’da miisrikler toplulugu igerisinde siklikla
vurgulanan “dini Allah’a has kilma” ifadesi?® dinin itaat ve boyun egme boyutunu
vurgulamaktadir (Giiler, 1998: 54-55).

Kafirun Suresi 6’nc1 ayette gegen "Sizin dininiz size, benim dinim de banadi"
ifadelerinden de anlasilacagi tizere, din kavrami cins ismi olarak da kullanildigindan
Kur’an-1 Kerim’de bir tek dinden degil dinlerden bahis?® vardir (Giiler, 1998: 55). Din
kelimesi her ne kadar tiim dinler icin kullamlsa da Kur’an-1 Kerim, Ali imran Suresi
19’uncu ayette “Allah indinde din Islam’dir” diyerek Allah katinda makbul dinin
hususen Islam oldugunu agik¢a beyan etmistir (Giinay, 2011: 213). Atay da; Al-i Imran
Suresi’nin 85°nci ayetinde gecen “Kim, Islam'dan baska bir din arzulayp ararsa, ondan
asla kabul edilmeyecektir. Ahirette de o, zarara ugrayanlardandir” ifadeleriyle Kur’an-
1 Kerim’de dinin genis bir anlamda ele alindigini, sadece semavi dinler degil islam’dan
baska diger dinler i¢in de Kur’an-1 Kerim’in “din” kavramini kullandigini ifade etmekle
birlikte Kur’an-1 Kerim’de dinlerin Hak din olan Islam ve batil dinler olan diger biitiin

dinler olmak tizere ikili bir ayrima tabi tutularak ele alindigin1 vurgulamaktadir (1957:
83).

O halde Kur’an-1 Kerime gore Allah katinda biitiin insanlar igin bir tek dogru
din, yani hak din (ed-din) vardir; O da adim bizzat Allah’in koydugu “Islam” dinidir.
Allah ile insanlar ya da insanin Allah ile ve diger insanlarla iliskisinin nasil olmasi
gerektigini ortaya koyan “ed-din” yani Islam; Kur'anh Kerim’de Allah’m dini%,

dosdogru kanun?*, dogru yol®, dosdogru yol?®, Allah'm boyasi?’, hak din, dosdogru din,

21 .. Dini Allah’a has kilarak Ona ibadet edin... (Kur’an-1 Kerim, A’raf 7/29).

... dini Allah’a has kilarak “Andolsun, eger bizi bundan kurtarirsan, mutlaka siikredenlerden olacagiz”
diye Allah’a yalvarirlar (Kur’an- Kerim, Yunus 10/22).

Halbuki onlara, ancak dini Allah’a has kilarak, hakka yonelen kimseler olarak Ona kulluk etmeleri,
namazi kilmalar1 ve zekati vermeleri emredilmisti. Iste bu dosdogru dindir (Kur’an- Kerim, Beyyine
98/5).

220, Allah’a ortak kosanlar hoslanmasalar bile dinini, biitiin dinlere iistiin kilmak icin, peygamberlerini
hidayetle ve hak dinle génderendir (Kur’an- Kerim, Tevbe 9/33).

23 Goklerdeki ve yerdeki herkes ister istemez Ona boyun egmisken ve Ona dondiiriiliip gétiiriilecekken
onlar Allah’in dininden bagkasini m1 artyorlar? (Kur’an- Kerim, Al-i imran 3/83).

Higbir zuliim ve baski kalmayincaya ve din yalniz Allah’in oluncaya kadar onlarla savasin... (Kur’an-
Kerim, Bakara 2/193).

24 . Iste bu, Allah’mn dosdogru kanunudur... (Kur’an- Kerim, Tevbe 9/36).
% .. “Umarim Rabbim beni dogru yola iletir’ dedi (Kur’an- Kerim, Kasas 28/22).
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Allah'm insanlar1 yarattigi tabiat®®, aydmlik, 151k ve nur?®

gibi ¢esitli sekillerde
nitelendirilmektedir. Allah’in biitiin peygamberlere ortak olarak gonderdigi, degismez
ve evrensel olarak tavsiye ve emrettigi din bu dindir (Giiler, 1998: 55). Bu dine Islam
adim1 bizzat Allah vermistir. Kendisinden baska ilah olmadigina sahitlik eden Allah,
kendisinin razi olacag tek dinin "Islam" olduguna da sahitlik etmistir. Vahdaniyet
(Allah'in tek oldugu) esasina dayanan Islam, tevhide ¢agiran yegane din olunca ve Allah
da bu vahdaniyete sahitlik edince bundan ¢ikan zorunlu netice Allah katindaki tek dinin
"Islam" oldugudur (Kayhan, 2006: 97). Madem ilah tekdir, din de tek olmalidir ki; bu
din, adim1 Allah’in koydugu Islam dininden baskas1 olamaz. Bu dinin mensuplarmin ad:
da yine Allah tarafindan konulmus olup; bu dine inananlarin ortak adi Allah'a
teslimiyet, boyun egme ve itaat etme manasinda "Miisliiman (Miislim)"dir®® (Kayhan,
2006: 105). Madem Allah katinda tek din Islam ise Hz. Adem’den Hz. Muhammed
(s.a.v)’e kadar gelen tiim peygamberler birer Islam peygamberi oldugu gibi, onlara
vahyolunan biitiin ilahi mesajlar da insanlara Islam’1 &gretmek igin indirilmislerdir.
Tarihsel siire¢ icerisinde tevhit akidesinden sapmalar oldugunda Allah tekrar tekrar
peygamberler géndererek insanlar1 uyarmis ve hak dine yani Islam’a ¢agirmistir. Islam
peygamberlerinin sonuncusu olan Hz. Muhammed ve ilahi vahyin son numunesi olan
Kur’an-1 Kerim ise kiyamete kadar kalict olmak iizere insanliga Islam’in mesajimin

yeniden ifade edilisidir (Giindiiz, 2010: 36).

6«

Maide Suresi 3’iincli ayette gecen “... Bugiin sizin i¢in dininizi kemale erdirdim.
Size nimetimi tamamladim ve sizin icin din olarak Islam 1 sectim..." ifadeleriyle insanlar
icin Allah tarafindan kabul edilip begenilen yagane dinin, Hz. Muhammed'in vefatiyla

birlikte vahyin son bulmasiyla nihai seklini almis olan Islam oldugu agikca

26 “Siiphesiz Allah, benim de Rabbim, sizin de Rabbinizdir. Oyleyse Ona ibadet edin. Iste bu dogru
yoldur” (Kur’an- Kerim, Al-i imran 3/51).

21 “Biz, Allah’m boyasiyla boyanmisizdir. Boyasi Allah’mkinden daha giizel olan kimdir? Biz ona ibadet
edenleriz” (deyin) (Kur’an- Kerim, Bakara 2/138).

28 Hakka yonelen bir kimse olarak yiiziinii dine ¢evir. Allah’in insanlar iizerinde yarattig1 fitrata simsiki
tutun. Allah’in yaratmasinda hicbir degistirme yoktur. Iste bu dosdogru dindir. Fakat insanlarin ¢ogu
bilmezler (Kur’an- Kerim, Rum 30/30).

2 Elif LAm RA. Bu Kur’an, Rablerinin izniyle insanlar1 karanliklardan aydimliga, mutlak gii¢ sahibi ve
Ovgiiye layik, goklerdeki ve yerdeki her sey kendisine ait olan Allh’in yoluna ¢ikarman igin sana
indirdigimiz bir kitaptir... (Kur’an- Kerim, [brahim 14/1).

% Allah ugrunda hakkiyla cihad edin. O, sizi segti ve dinde iizerinize higbir giigliik yiiklemedi. Babaniz
[brahim’in dinine uyun. Allah, sizi hem daha dnce, hem de bu Kur’an’da Miisliiman diye isimlendirdi ki,
Peygamber size sahit (ve 6rnek) olsun, siz de insanlara sahit (ve drnek) olasiniz. Artik namazi dosdogru
kilin, zekati1 verin ve Allah’a sarilin. O, sizin sahibinizdir. O, ne giizel sahip, ne giizel yardimcidir!
(Kur’an- Kerim, Hac 22/78).
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belirtilmektedir. Kayhan’a gore bu ayetin bir geregi olarak, Kur’an-1 Kerim ve siinnetle
tespit edilmis iman, amel ve ahlak kurallariyla miikkemmel bir sistem olan islam, son ve
Allah’in kendisinden razi oldugu tek din olmasi nedeniyle kiyamete kadar tiim
insanligin lehine ve hayrina iken, onun disindaki tiim dinler ise aleyhine ve zararinadir
(2006: 98). Kayhan’in bu tespitleri yukarida ifade edildigi gibi Kur’an’in dinleri Hak ve

batil olarak ayirmasina da uygun diismektedir.

Allah’a teslimiyeti ifade eden Islam Arapga bir kelime olup, bu dilde baris
anlamma gelen “silm” ve sevgi ve huzur manasini tagiyan “Selam” kokiine
dayanmaktadir. Boyle olunca; kelimenin kdkeni bakimindan mutluluk, sevgi ve baris
demek olan Islam; en kisa tanimiyla, barig, huzur ve sevgi icin Allah’a teslim olmaktir
(Oztiirk, 2003: 13). Islam dini demek, 6ziinde baris ve sevgi dini demektir. Baggil’in
okuyani derinden etkileyen kisa Islam tanimina gore ise ... Miislimanlik din kisvesine
biiriinmiis insanliktir” (2016:14). Giindiiz’e gore Islam; Hz. Muhammed vasitasiyla
teblig edilen ve yalnizca Allah’1 ilah olarak kabul etme, Ona higbir seyi ortak kosmama
ve sadece Allah’a ibadet etme esasna dayali olan din ve inang sistemidir. Islam;
Miislimandan, Islam’da temel ve &ncelikli kaynak olarak kabul edilen Kur’an-1
Kerim’de belirtilen tiim hususlar tereddiitsiiz bir teslimiyet ve inangla kabul etmesini ve
Kur’an’in kendisinden talep ettigi yasam bi¢imini hayatina tatbik etmesini ister (1998:
196-197). Bu husus bizi Kur’an-1 Kerim’de birbirinden ayrilmaz bi¢cimde siklikla ifade

edilen iman ve salih amel terkibine gotiirmektedir.

Islam’in sartlarinin klasik 6gretide sunulanm 6tesinde oldugunu ve diinya ve
ahiret kurtulusu igin bunlarin asla yetmeyecegini iddia eden Aliya Izzebegovi¢ (1925-
2003)’e gore en kisa tanimlamayla Islam, iman etmek ve iyi amel islemektir. Ona gore,
Islam onlardan ibaretmis gibi zannedilen Islam’in bes sart1 oldugu genel olarak kabul
edilmektedir. Bizim kelimeyi sahadetimiz, namazimiz, orucumuz, zekatimiz ve
haccimiz iki diinya saadetimiz icin asla kafi degildir. Kuran’da siklikla gecen iman ve
salth amel islemek vurgusundaki salih ameli, yani iyilik yapmayir imanin sartlar
arasinda maalesef géremeyiz. Iman pasif bir inanis, bilgi, suur ve kararlilik iken; salih
amel imamin dis goriiniisi, imanin eyleme doniisen yoniidiir. Iman Islam’a olan
aidiyetin stibjektif vechi iken, salih amel onun objektif yoniinii teskil etmektir ve salih

amel kavrami Islam’in bes sartin1 zaten biinyesinde barmdirmaktadir. Ancak islam bu
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bes sarttan ibaret degildir. Ona gore Islam’in en kisa tarifi, iman etmek ve iyi amel
islemektir. Islam’in sartlar1 olarak ifade edilenler ibadetlerdir. Eger ibadetler Allah’a
iman ve 1yi davraniglara sevk ediyorsa bizim i¢in anlamlidir, aksi takdirde diger biitiin
bos inanglar gibi bu ibadetlerimizin de higbir kiymeti harbiyesi yoktur (2010: 155-161).
Bu bakis agisindan agikga anlasilacagi iizere Miisliimani eyleme sevketmeyen iman ve
ibadet beyhudedir. Bunlar siibjektif durumu objektif tutumlara dontistiirmekte gosterdigi

basar1 nispetinde deger kazanmaktadirlar.

Basgil de Izzetbegovic ile benzer diisiince ve kanaatleri paylasmaktadir. Dini;
unsur ve esaslart bakimindan 6nce iman, sonra amel olarak géren ve iman ile amelin
ayrilmast durumunda ortada kuru bir inang kalacagini, bunun da asla din olarak kabul
edilemeyecegini ifade eden Basgil’e gére amel; Allah’a ibadet, dine hizmet ve insanliga
hiirmet yani ahlaktan ibarettir. Dini amellerin en hayirlis1 kisinin rabbine karsi
gorevlerini yerine getirmesidir ki bunlar en yiiksek ifadelerini takdis fikrinde bulan
ibadet, dua ve miinacattir. Dini vazifelerden ikincisi kisinin kendi nefsine ve baskalarina
kars1 gorev ve sorumluluklaridir. Bunlarin hepsine birden “ahlak™ denilmekte birlikte
kisinin kendi nefsine kars1i gorevlerinden “ferdi ahlak”, topluma karst olan
vazifelerinden ise “ictimai ahlak” meydana gelmektedir. Dini gorevlerden en serefli
olani ise Islam’da “ila-yi kelimetullah” tabiriyle ifade edilen kisinin “dine hizmet” ya da
baska bir ifadeyle Allah’in sanimi yiiceltme vazifesidir. Bu vazife, gereginde savasa
kadar gitmek tlizere hakkin hakimiyeti i¢in miicadele etmek; yani, cihad etmektir. Bir
dindar ic¢in her biri birer hakikat olan inandigi dinin inan¢ ve esaslarmi yayarak
ucurumun kiyisinda olan bir insam1 kurtarmak bir taraftan yiiksek bir insanlik borcu
iken, diger taraftan da dini vazifelerin en mukaddeslerinden ve sevabi en bol
olanlarindandir. Bu gorevi giiclinlin yettigi olclide fikren veya bedenen, sézle ya da
yaziyla yerine getirmek, dinin inanan insanlarin iizerine ytikledigi bir sorumluluktur
(2016: 101-104). Miislimandan beklenilen davranis bu sorumluluklarmin farkinda

olmasi ve geregini yapmasidir.

Yukarida ifade edildigi gibi, Kur’an-1 Kerim Hak ve batil dinler ayrimi yapmis

olmasina ragmen Miisliman olmayanlarin Hak din olan Islam’a girmeye
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zorlanamayacagini Bakara Suresinin 256°nc1 ayeti®! ile agikca ilan etmistir. Muhammed
Hamidullah’a (1908-2002) gore insanlar arasinda 1rk, sinif ve din ayrimi1 yapmadan tiim
insanligin saadet ve mutlulugunu hedefleyen Islam’da dine ¢agirma metodu olarak
sadece ikna ve inandirmaya yer verilmistir. Herkesin bireysel olarak hesaba
cekileceginden hareketle dini inanglarda higbir baskiy1 kabul etmeyen Misliimanlikta
idarecilerin gorevi, bir emanet olarak kendilerine tevdi edilen vazifelerini bu suurla
yerine getirmektir. Boyle bir anlayista devletin memurlar1 halkin hizmetkarlanidir ve
magrufu (iyiligi) emredip kotiiliikleri yasaklamak i¢in c¢aba sarfetmek tiim

Miisliimanlarin vazifesidir (2016: 204).

Calismanin gelinen bu noktasinda kisaca, “ahlak” kavramina da deginmekte
fayda vardir. Ahlakin, iman1 ve ameli olan insanlarin hayatinda goriilen giizellikler
seklinde kisa bir tanimini da yapan Oztiirk, Islam’a gore ahlaki; kisinin biitiin varligin,
baska bir ifadeyle canini, malin1 ve diinyasin1 Allah’in rizasin1 kazanmaya vakfetmesi,
diinyevi higbir korkuya kapilmadan ve diinyevi higbir iimit ve menfaat gézetmeden
yasamasini bilmesidir seklinde tarif etmistir (2003: 34). Dolayisiyla tiim insanligin
saadeti ve huzuru i¢in ¢aligmay1 bir gorev kabul etmesi gereken Miisliimani bu noktaya

getiren husus; onun, burada kisaca ifade edilen, Islam ahlakina sahip olmasidir.

1.1.2. Kurumsal Olarak Siyaset ve Siyasal Bir Orgiitlenme Bi¢imi Olarak

Devlet

Insanligin tarih sahnesine ¢ikmasiyla birlikte var olan siyaset kurumu, kamu
diizenini saglamak ve genel yonetimi gerceklestirmek islevini yerine getiren (Aydin,
2011: 143) ve bir toplumun yoOnetim bicimiyle alakali her tiirli faaliyet ve
diizenlemeleri ihtiva eden sosyal bir kurumdur (Kirman, 2011: 288). Dolasiyla her
seyden Once siyaset, insanlik tarihinin iirettigi temel ve kadim kurumlardan bir tanesidir.
Tipki “din” gibi “siyaset” de birbirine benzer ya da bazen de birbirine tezat birgok
tamiminin  yapildigi sosyal bir olgudur. Siyasetin Bati dillerindeki karsiligi olan

“politika” terimini bazi sosyal bilimciler ya da halk zaman zaman birbirinden farkli

31 Dinde zorlama yoktur. Ciinkii dogruluk sapikliktan iyice ayrilmigtir. O halde, kim tagitu tammayip
Allah’a inanirsa, kopmak bilmeyen sapasaglam bir kulpa yapismistir. Allah, hakkiyla isitendir, hakkiyla
bilendir (Kur’an- Kerim, Bakara 2/256).
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manada kullanmak isteseler de 6ziinde ikisi de ayni olguyu anlatmaktadir (Aydin, 2011:
144-145). Bu nedenle bu ¢alismada siyaset ve politika kavramlar1 aynt manaya gelecek

bigimde kullanilmustir.

Arastirmanin giris boliimiinde “Arastimanin Kavramlar1” baslig1 altinda da ifade
edildigi iizere, Ingilizce’deki “Policy” ve “Politics” kelimelerinin ¢evirilerinden
kaynaklanan iki temel manaya isaret eden Siyaset kavraminin “policy”yi karsilayan
manast; anlayis, eylem programi veya bir kisi, grup ya da hiikiimetin eylemi anlamini
tasimaktadir (Cam, 1998: 22). Ornegin “Refahyol hiikiimetinin ekonomi politikasi
(siyaseti)” gibi bir kullanimdaki mana bdyledir. Bati’da siyaset kelimesi genel olarak
“politics” kelimesinin sdzcliglinlin ¢evirisi olarak, sehir devleti demek olan “polis”ten
tiiremistir. Bilindigi gibi Eski Yunan toplumu en biiyiigli ve en etkili olan1 Atina basta
olmak tizere her biri kendi hiikiimet sistemine sahip bagimsiz sehir devletleri toplulugu
seklinde bir yonetime sahipti (Heywood, 2007: 4). “Politics” anlamina gelen siyaset bir
tilkenin yonetilme seklini etkilemeye ¢alisan insanlarin ya da hiikiimetin faaliyetlerinin
biitiinii demektir (Cambridge Dictionary, t.y.). Bu caligmada siyaset, bu iki anlami da
kapsayan bir yaklasimla ele alinmis olsa da, insalik tarihinin en kadim kavramlarindan
birisini tamimlama girisimleri burada ifade edilenlerle elbette sinirli degildir. Siyaset
kurumunu, iktidarin ve kaynaklarin dagitimi, uzlasma ve mutabakat, kamusal meseleler
ve hiikiimet etme sanati vb. olarak ele alarak birbirinden ¢ok farkli bir¢ok siyaset
tanimina ulasmak miimkiin olmakla birlikte; bu kavramin, modern bi¢imiyle yaygin
olarak “devletle ilgili olan” manasinda kullanildiginda sliphe yoktur. Dolayisiyla
siyaseti incelemek Ozilinde devleti ya da baska bir ifadeyle otoritenin kullanimini
incelemektir (Heywood, 2007: 4). Bu ¢alismada siyasetin yukarida ifade edilen policy
ve politics manalar1 da gozoniinde bulundurulmus olmakla birlikte genel olarak devletle
ilgili olan manasma agirlik verilmistir. Bagka bir ifadeyle bu c¢alismada siyaset; hem
kadim bir kurum, hem de en st diizey siyasal organizasyon olan devlet ve onun isleyisi

olarak ele alinmistir.

Arastirmanin siyaset kavramina temel yaklasimi boylece tespit edildikten sonra
konu bakimindan dnemine binaen, farkli siyaset tanimlar iizerinden konuyu tartismakta
fayda vardir. Kelime olarak terbiye etmek, basa ge¢mek, diizene sokmak ve idare etmek

gibi manalara gelen siyaset kavrami, terim olarak insan topluluklarinin tanzim ve idaresi
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demektir. (Olguner, 2001: 29). Cam’a gore siyaset, “foplumun tiimiinii ilgilendiren veya
toplumu olusturan birimler arasindaki iliskileri son asamada mesru zora dayanarak
diizenleyen eylemler biitiinii”diir (1998: 24). Osmanlica Tiirk¢e Sozliik’te kelime anlami
seyislik olarak ifade edilen siyasete; memleket idare etme sanati, devlet idare tarzi
anlamlar verilmis ve diinya ve ahirette kurtuluslarina vesile olacak bir yola insanlar
yoneltme ile insanligin mutluluk ve iyiligine ¢alismak manasinin alti ¢izilmistir (t.y.).
Tirk Dil Kurumu’nun Biiyiik Tiirk¢e Sozliik’tinde siyaset “Devlet islerini diizenleme ve
yiirtitme sanatiyla ilgili ozel goriis veya anlayis” olarak tanimlanmistir (t.y.a). Uludag’a
gore ise bir bilim ve teori tarafi olmakla birlikte esasinda bir sanat olan siyaset; genel
olarak “Devlet islerini yiiriitmek i¢in yoneticilerin tutmus olduklar: yol”, “toplumu ve

*99

tilkeyi sevk ve idare etme isi”, ya da “Devleti isletme sanati”dir. seklinde
tanimlanmaktadir (2016: 158). Siyaseti bir sanat olarak degerlendirenlerden birisi de
Dursun’dur. Ona gore, gerek giindelik konusma dilinde gerekse sosyal bilimler alaninda
siyaset kavramina birbirinden farkli anlamlar yiiklendigine siklikla sahit olunmaktadir.
Arapga’da “siyasa” bi¢iminde kullanilan bir kelime olan siyaset, Tiirk¢e’ye bu dilden
gecmistir. Bedevi toplumlarda hayvanlarin, 6zellikle de atlarin ve develerin terbiye
edilmesi ve yetistirilmesi i¢in kullanilan siyasa kelimesinden hareketle atlar1 timar edip
yetistiren ve onlar1 bakip gozeten kimselere de “seyis” denilmistir. Béylece birine
bakmak ve onu yetistirmek, terbiye edip yonetmek anlami kazanan siyaset kelimesi,
zamanla sehirlerin ve insanlarin yonetimi ve bu alandaki iliskiler i¢in kullanilmaya
baslanmis ve bu kullanim yayginlik kazanmistir. Bu manada Ona gore siyaset, sehirlerin
ve insanlarin refah ve mutlulugunu artirmak amaciyla belirli bir yontemle onlari
yonetme sanatidir. (2006: 25). Siyaseti bir sanat olarak ele alan bu ve Onceki bazi
tanimlarda siyasetin yoneten ve yonetilen arasindaki iliskileri diizenleme fonksiyonuna

vurgu yapilmaktadir.

Siyaset kelimesinin iki farkli taniminin yapilabilecegini 6ne siiren Oztekin’e gore
ise ilk olarak Ozellikle siyasi partiler ve biiyiikk toplumsal orgiitler bakimindan ele
alindiginda siyaset; siyasi iktidar ele ge¢irmek maksadiyla yapip edilenlerin, yani bu
amaca matuf eylemlerin tiimiidiir. Ikinci olarak ise siyaset, bir 6rgiit ya da onun tepe
yonetiminin énemli konularda benimsedigi egilim ya da tutum ile takip ettigi yol ve

yontemlerdir (Akt. Oztekin, 2007: 1; Mihcioglu,1987: 182). Mihgioglunun bu
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yaklagiminda siyasetin birinci ele alimig nev’i onun yukarida ifade edilen politcs

manasina karsilik gelirken, ikincisi ise policy anlamini kargilamaktadir.

Weber’e gore siyaset, devletler arasinda veya bir devlet igindeki farkli
topluluklar arasinda iktidara dahil olmak veya iktidarin paylasiminda etkili olmak igin
verilen miicadelelerin biitiinii (2006: 27) iken; Torun’a gore ise siyaset, toplum halinde
yasayan insanlarin, sosyal ve bireysel hayatlarini diizenleyen kural ve kaideleri koyma,
koruma ve degistirme faaliyetidir (2017: 23). Cuhadar’a goére ise insanlar arasindaki
menfaat catigsmalar1 ve kaynaklarin dagitiminda ortaya ¢ikan sorunlarin ¢6ziilmesi i¢in
ortaya ¢ikmig yonetme eylemidir (2007: 167). Bu tanimlarindan hareketle siyasetin
catisma ve isbirligi olgulariyla karmagik bir baglanti i¢inde oldugu sdylenebilir. Bu
bakis acisina gore, rekabet halindeki goriis ve cikarlarin uzlastirildigr bir gatigmayi
¢ozme siireci olarak tasvir edilen siyaset, insanlarin hayatlarini tanzim eden genel
kaideleri koymak, korumak ve gerektiginde degistirmek icin gerceklestirdikleri
faaliyetlerdir (Heywood, 2007: 2). Siyaset kavramimi catisma ve isbirligi olgulari
ekseninde tanimlayanlardan birisi de Fatih ve lkinci Beyazit dénemlerinin &nemli
diigiiniirlerinden birisi olan Tursun Bey’dir. Ona gore siyaset, celigkili unsurlardan
olusan toplumu baris igerisinde tutmayr amaglayan onlemler biitiiniidiir. Bir yandan
hemcinsleriyle toplum halinde yasama egilim ve ihtiyaci igerisinde olan insanin diger
taraftan davranis ve ¢ikarlarinin bagka baska olmasi nedeniyle birlikte yasam belli kaide
ve kurallarla diizenlenmek zorundadir. Bu miilahazalarin sahibi Tursun Bey’e gore
“Siyaset, toplumsal yasami, toplumu olusturan iiyelerin ortak yararimi, Osmanli
kiiltiiriiniin  benimsedigi sozciikle ‘ddalet’i elde edecek sekilde orgiitlemek ve
stirdiirmektir’ (Oktay, 2009: 45). Bu tamimda da siyasetin amacinin kamu yarari ve

adaletin gerceklestirilmesi olduguna ya da olmasi gerektigine vurgu yapilmistir.

Siyaset nedir sorusuna bu asamaya gelinceye kadar verilen cevaplar ve yapilan
tartigmalar birlikte degerlendirildiginde bunlarin genel olarak birbirinden tamamen
farkli ve taban tabana zit iki ayr1 goris etrafinda sekillendigi goriilmektedir. Bir goris
ve anlayigsa gore siyaset; toplum halinde yasayan insanlar arasinda mevcut olan bir
catigma, miicadele ve kavgadan ibarettir. Toplum halinde yasayan insanlarin
yaradilistan gelen ve sosyo-ekonomik durumlar1 bakimindan birbirinden farkli fikir ve

cikarlarinin olmasi dogaldir. Bu anlayisa gore siyasetin temelini toplum igerisinde
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yasayan insanlar arasindaki fikir ve ¢ikar farkliliklarindan kaynaklanan catigmalar
olusturmaktadir. Toplumdaki ¢esitli gruplar siyasal iktidar1 elde edip onu kullanmak
suretiyle kendi gorlis, diisiince ve ¢ikarlarin1 gergeklestirmek istemektedirler.
Dolayisiyla siyasetten maksat, iktidarin ele gecirilmesi ve boylece iktidar nimetlerinin
paylasilmasidir (Kapani, 2010: 17-18). Bu bakis agisiyla siyaset tanimlandiginda bunun
en gilizel tanimlarindan birisini Amerikali siyaset bilimci Harold Lasswell (1902-1978)
yapmustir ki, Ona gore siyaset “kimin, nerede, ne zaman ne elde edeceginin otorite
yoluyla belirlenmesi” ya da baska bir ifadeyle “kaynaklarin ve degerlerin otorite
yoluyla dagitimi”dir (Akt. Yayla, 2004: Lasswell, 1958).

Siyaseti sadece insanlar arasinda bir ¢atigma ve iktidar kavgasi olarak goéren bu
yaklagimin aksine bazi diisiiniirlere gore ise siyasetin amaci Oncelikle toplumsal
biitiinliigli saglamak, 6zel cikarlar1 bertaraf ederek kamu yararini ve insanlarin ortak
iyiligini gergeklestirmektir. Olan degil, daha ¢ok olmasi gereken iizerinde duran, bu
yoniiyle de idealist hatta bir bakimdan {itopik olan bu yaklasim tarzina gore ise siyaset;
herkesin menfaatine olan bir toplumsal diizen kurma g¢abasindan ibarettir. Bir birine
taban tabana iki zit yaklagim bir arada diisiiniildiigiinde siyasetin bir yoniiyle ¢catigma ve
iktidar kavgas1 iken, diger taraftan da az ya da ¢ok, toplumun biitiiniiniin menfaatine
olabilecek bir diizen yaratma araci oldugu goriilmelidir. Aksi halde birinci yaklagimi
sergileyenler bakimindan siyaset sadece bir post kapma ve ganimet paylagsma eylemine
indirgenirken; ikinci yaklasim agisindan ise bir ideal cagrisi olarak kalip gergege
biitiiniiyle niifuz etmekten uzak diisme riskiyle karsi karsiya bulunmaktadir (Kapani,
2010: 18-19). Siyaset kurumunu dogru bir kavrayis ancak onun bir taraftan gatisma ve
iktidar kavgasi olmakla birlikte diger taraftan da toplumsal biitiinliigli saglamak, kamu
yarari, ortak iyiligi ve adaleti gergeklestirmek gibi amaglarmin da bulundugunu idrak

etmekle mimkiin olacaktir.

Kurumsal olarak siyaset konusuna burada virgiil koyup; simdi de, en iist siyasal
bir 6rgiitlenme bi¢imi olarak devlet kavrami tizerinde duralim. Tiim toplumlarda var
olan ydneten ve yonetilen ayrimi sonucunda devlet denen siyasal bir organizasyon
meydana gelmistir (Aydm, 2011: 152). Bir toplum igerisinde toplumun birligini,
diizenini ve mesru otoritesini temsil eden en iist siyasi otoriteye sahip kurum devlettir

(Eryilmaz, 2006: 48). Weber’e gore devlet, belirli bir toprak pargasi lizerinde fiziksel
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siddetin mesru kullanimini tekelinde bulunduran insan toplulugudur (1998: 132).
Devlet, her ne kadar yiizyillardan beri varolagelmis olan bir sosyal olgu olsa da, genel
olarak mahiyeti hakkinda temel anlayis ayriliklar1 nedeniyle birbirinden c¢ok farkl
tanimlar1 yapilmig bir kavramdir. Cogunlukla Marksistler devleti, esas itibariyle egemen
sinif ya da smiflarin baski aract ve toplum ¢ikarlarini koruma iddiasinda olmakla
birlikte kiigiik bir azinligin somiirii aract olarak gormekte ve onun belli bir gelisme
sonucunda bir giin kendiliginden yok olup gidecegini iddia etmektedirler (Erogul, 1974:
113-123).

Bazi disiiniirlere gore ise aksine devlet degerler pramidinde en st degerdir ve
bash basina bir amagtir. Hatta esas itibariyle bu diislinceyi savunan Hegel biraz daha
ileri giderek devlet i¢in “tek iradelerin bir yigint olmayp tanrisal bir irade, makul, canli
bir totalitedir”, “kendisinden makul olan bir varliktir, objektif torenin kabidir; diisiinen,
kendini bilen, bildigini yapan genel iradenin realitesidir” (Gokberk, 1946: 113)
yakistirmalariyla onu neredeyse yeryiizii tanrist konumuna yiikseltmistir. Yine bazi
diisiiniirlere gore ise devlet bir ama¢ degil toplumsal diizen ve barisin temini i¢in
yalnizca bir aragtir. Klasik Fransiz kamu hukukgularinin benimsedigi bir tanima gore
“Devlet, milletin hukuki kisilik kazanmus seklidir” (Kapani, 2010: 37). Devlete dair
birbirinden ayr1 bakis agilarindan kaynaklanan farkli tanimlama denemeleri bunlarla da
siirlt olmayip daha bir¢ok baska acilardan bu tanim gesitliligi uzayip gitmektedir.
Biitiin bu vb. tanimlamalarin varligiyla birlikte yine de en yaygin devlet tanimi kurucu
unsurlarinin bir araya getirilerek yapilan deskriptif (anlatimci) tanimlardir. Buna gore
“Devlet, belli bir iilke iizerinde yerlesmis, zorlayici yetkiye sahip bir iistiin iktidar
tarafindan yonetilen bir insan toplulugunun meydana getirdigi siyasal kurulustur”
(Kapani, 2010: 37-38). Ayni1 bakis agisiyla devletin benzer bir tanimini yapan Uludag’a
gore ise devlet; “belli bir toprak iizerinde yasayan insanlarin egemenlik ve bagimsizlik
temeli tizerinde tesis ettikleri Siyasi teskilat’tir (2016: 47). Bu tanmimlardan hareketle
devletin, a) iilke/vatan (toprak pargasi), b) millet (insanlar toplulugu), c) egemenlik
(bagimsizlik / siyasal iktidar) olmak iizere ti¢ temel unsurdan olustugu sdylenebilir. Bir
devletin tesekiiliinde bu {i¢ unsur esit oneme sahiptir; herhangi birisi olmadiginda bir

devletin varli§i mevzubahis degildir (Ay ve Ugar, 2015:197)
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Yukarida varligi i¢in olmazsa olmaz unsurlarinin ifade edildigi devletin bazi
fonksiyonlarindan da soéz etmek gerekmektedir. Devletin fonksiyonlarini “klasik”,
“kaynaklar1 harekete gecirici” ve “sosyal” olmak fiizere ii¢ baglik altinda toplayan
Eryilmaz’a gore devletin klasik fonsiyonlari; vergi toplama, adalet, giivenlik, savunma
ve dis iligkiler gibi bir devlet i¢in olmazsa olmaz 6neme haiz islevlerdir. Devletin
kaynaklar1 harekete gecirici foksiyonu ise tarim, sanayi, ulagtirma ve turizm gibi belli
bazi sektorlere destek vermek suretiyle onlarin giiclenmesine katki saglamasidir.
Devletin {igiincii islevi ise sosyal devlet anlayisinin gelismesinin de etkisiyle toplumdaki
yaglilar, Ogrenciler, cocuklar, sakatlar ve yoksullar gibi dezavantajli bazi gruplara
dogrudan ya da dolayli yaptig1r sosyal yardimlardir. Modern devletin islevleri klasik
foksiyonlardan kaynaklar1 harekete gecirme fonksiyonlarina, oradan da sosyal
fonksiyonlara dogru bir gelisim ve genisleme gostermistir (2006: 49-50). Giinimiiz
devletleri bu gelisim ve genislemenin yoniinii goz oOniinde bulundurarak politika

uretmektedirler.

Netice olarak; sosyolojik ve hukuksal olarak devlet, iistiin bir iradenin
egemenligi altinda belli toprak parcasinda yasayan insan toplulugundan meydana gelen
bagimsiz olusumlar1 ifade etmek icin kullanilmakta olan bir kavramdir. Insanligin
yerylizlindeki serliveni boyunca degisik zaman ve toplumlarda devlet yapilar1 ve devlete
bakis farkli bigimlerde tezahiir etmistir. 19’uncu yy’a kadar gerek Bati’da ve gerekse
Islam diinyasinda devlet kutsal, insaniistii, tartisitlamaz ve dokunulamaz yapilar olarak
goriilmiistiir. Bu anlayis giiniimiize geldikce degiserek yerini Ozellikle gelismis
toplumlarda insan haklar1 merkezli bakis acilarina birakmistir. Artik giiniimiizde devlet,
kutsal ve mutlak deger tasiyan bir kurum olarak algilanma yerine insanin huzur ve
mutlulugunu saglamak adina insan i¢in var olan toplumsal, siyasal ve hukuki nitelige
haiz organizasyon olarak goriilmekte (Polat, 2002: 120-121) ve devlet amag¢ olmaktan
cikarak giderek aracsallasmaktadir.

1.1.3. Din-Siyaset iliskisi

Dinin tim diger toplumsal kurumlardan tecrid edilmis ve her tiirlii etkiden

soyutlanmis bir sekilde yasamasi miimkiin degildir. Hukuk, ekonomi vb. kurumlarla
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oldugu gibi siyasi yap1 ve devletle de siki bir iligki i¢erisinde bulundugu asikardir. Bir
taraftan toplum ve diger kiiltiir alanlar1 dini etkilerken, diger taraftan da din toplumsal
hayat ve diger kiiltiir alanlarini etkilemektedir. Yani din siyaset iliskisinde bir etki degil
karsilikli etkilesim s6zkonusudur. Bu etkilesimde zaman zaman bir tarafin daha da
agirhk kazanmasi miimkiindiir (Freyer, 1964: 64-65). Insanhik tarihinin ilk
zamanlarindan bugiine dogru gelindiginde baslangigta bilim, hukuk, ahlak ve sanat gibi
siyasetin de din ile i¢ i¢e oldugu ancak zamanla bu alanlarin birer birer dinden koparak
bagimsiz bir karakter kazandig1 gériilmektedir (Inan, 2003: 565). Gerek din, gerekse
siyasetin birbirine benzer veya farkli bircok tanimi miimkiin ise de bu durum her
ikisinin de birer toplumsal alt sistem oldugu ger¢egini degistirmemektedir. Toplumsal
hayatin bir biitiin olmas1 bu alt sistemlerin birbiriyle kendiliginden iliskisini mecburi
kilmaktadir (Macit, 2007: 92). Zira din; sadece mesruiyet kaygisini gidererek devletin
bekasini tamamlayan en dnemli unsurlardan birisi degil, ayn1 zamanda, ideal toplumun
ingas1 ve siyasi gelecegin planlanmasinda da hesaba katilmasi icap eden belirleyici

oneme haiz bir kurumdur (Subasi, 2013: 569).

Din ve siyaset iliskilerinin hem birey ve hem de topluma sirayet eden birgcok
farkli yoniinden s6z etmek miimkiindiir. Dini sadece inangtan ibaret gérmeyip ayni
zamanda ameli bir hayat yolu; biinyesinde emirleri ve yasaklari ihtiva eden ilahi bir
kanun olarak tarif eden Basgil’e gore dindar bir kimsenin inandig1 dinin gereklerini
yerine getirmesi ve yasakladigi fiil ve davramislardan kaginmasi onun vicdani bir
borcudur. Bulundugu toplumda bir dine mensup olmak disinda ayni zamanda bir
devletin de vatandasi olan bu kimsenin tebaasindan oldugu devletin koydugu kanunlarin
geregini yapmasi da onun bir vatandaslik vazifesidir. Dolayisiyla dindar olan bir kimse
biri dini digeri ise medeni (sivil) olan iki tiirlii gorev ve mecburiyet ile karsi karsiya
kalmaktadir Ki; dini vazifelerden dogan mecburiyetin yaptirimi manevi iken digeri
hukuki, yani maddidir. Devletin koydugu kanunlarin muhtevasiyla dini emir ve
yasaklarin ayni oldugu ve devletin resmen bir dine sahip oldugu durumda biri dini
digeri sivil iki vazife ve mecburiyet birbirinin lazimi haline gelmektedir. Dolayisiyla
boylesi bir durumda dine itaat, devlete itaat anlamina geldigi gibi devletin koydugu
kanunlarin geregini yapmak da ayni zamanda dinin gereklerini yerine getirmek anlami
tasimaktadir. Genel olarak Bati’da Ronesans’a, yani 16’inc1 asra kadar, bizde ise
Tanzimat’a kadar devlet ve din iliskileri bu sekilde cereyan ederken sonra degismeye
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baslamis, glinlimiizde ise din ile devlet ¢ogunlukla birbirinden ayrilmistir. Gerek din
gerekse devlet; kendisine has sistem, kanun, emir ve yasaklar ile digerinin karsisina
¢iktiginda ortaya bir¢ok sorun ¢ikmis, din ve devlet arasinda halen devam eden getin bir
miicadele ve gerilim baslamistir. Basgil’e gore bu gerilim ve miicadeleyi hafifletmek ve
din ile devleti ayn1 bir iilkede yanyana ve sulh i¢inde yasatmak {lizere modern devlet
anlayiginin ortaya koymus oldugu en temel iki prensipten birisi din ozgiirliigii iken

digeri ise onun bir uzantisi olmasi gereken laikliktir (2016: 95-97).

Dinin kurumsal olarak siyaset ve siyasal bir orgiitlenme bi¢imi olan devlet ile
iligkisinin tartisilacagi bu boliimde 6nce genel olarak din siyaset iligskisine deginildikten
sonra Islam’m Ehl-i Siinnet ve Sii mezheplerine gore din-siyaset iliskisinin teorik
cergevesi ¢izilecek, ardindan da din siyaset iliskisi baglaminda laiklik ve din 6zgiirliigii

meselesi ana hatlariyla ele alinacaktir.

1.1.3.1. Genel Olarak Din-Siyaset iliskisi

Farkli toplumsal kesimlerin olusturdugu ve vatandaslarinin hayatina diizen veren
siyasi bir aygit olan devlet ile ayn1 toplumsal kesimlerin vicdanina hitap ederek onlarin
diistince ve davraniglar1 {lizerinde tesiri kaginilmaz olan din ya da dinlerin varli1 bir
vakiadir. Her devlet farkli bi¢cimlerde de olsa mensuplarinimin davraniglarini
sekillendiren bir dinle ayni ortami paylasmak zorundadir. Bu durumun bir sonucu
olarak biri dini digeri de siyasi farkli iki otorite ortaya ¢ikmaktadir. Dini otorite ile
siyasi otoritenin karsilikli iligki bigimini o toplumda mevcut olan siyasi yapinin yonetim
anlayis1 ve dine bakisi ile o toplumun benimsedigi dinin, dini ve siyasi otoriteye bictigi
roliin kesisme noktasi ve o toplumun tarihi tecriibesi belirlemektedir (Er, 2009: 16).
Tarih boyunca siyasi iktidarlar egemenliklerini herkes tarafindan kabul edilen degerlere
dayandirmak istemislerdir. Bu bakimdan din 6nemli bir mesruiyet kaynagi olarak
goriilmistiir. Siyasi iktidarlar din adamlarinin menevi niifuzlarina ihtiyag duyduklari
gibi, din adamlar1 da varlik ve niifuzlarin1 devam ettirme diisiinceyle Siyasi otoritenin
giiciinden istifade etmek istemislerdir. Din ve devlet iliskilerinin sekillenmesinde bu
durum belirleyici bir faktor olmustur. Siyasi otoritenin gelisip giliclenmesinde nasil Ki

din aktif bir rol icra etmis ise din ve dinl tesekkiillerin gelisme ve varligini
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siirdiirmesinde de siyaset kurumu ve siyasal otoriteler etkin rol oynamiglardir (Yuvali,
2007: 71). Yaygin bir anlayisa gore devlet halkinin ¢ogunlugunun sahip oldugu
inang¢larinin diinyaya taalluk eden kismiyla ilgilenmek mecburiyetindedir. Aksi halde
tabiat bosluk kabul etmediginden devletin yer almadigi bu alan1 cemaatler dolduracak
bu da ¢ogu zaman saglikli sonuglar vermeyecektir (Usta, 2000: 138). Bu nedenle

gecmiste ve glinlimiizde devletler bu alani bos birakmamak egiliminde olmuslardir.

Toplumlarin siyasi ve idari tarihleri bize gostermistir ki; tarihin her doneminde
din ve siyaset kurumlar birbirleriyle etkilesim ve iliski halinde olmuslardir. Bununla
birlikte bu iki kurum arasindaki iligkilerin bi¢im ve yoni sabit kalmamis, aksine
dinamik bir olgu olan bu etkilesim ve iliski tarihi siire¢ igerisinde bir takim degisiklikler
ve doniisiimler gec¢irmistir. Bu nedenle, bu iki kurum arasindaki iliskiler incelenirken
degisimleri izah etmek icin bazi tipolojilere gitmek ve Ornek orgiitlenme bigimleri
tizerinden degisim ve doniisiimleri izah etmek gerekmektedir (Dursun, 1992: 46).
Aydin’a gore gecmisi insanlik tarihi kadar eski olan din ve siyaset iliskisinin baslica iki
yonil vardir: Birincisi, siyasetin bir kurum olarak din ile iliskisi iken digeri siyasi bir
organizasyon olan devlet aygitinin din ile iliskisidir. Kurumsal iliskinin temel ekseni
dinin siyasi iktidar1 mesrulagtirma vasfidir. Din ve devletin birbiriyle iligskisinde ise
dinin devlete egemen olmasi, devletin dine egemen olmasi, din ve devletin ayri olmasi
ve din ve devletin birlikte olmas1 bi¢iminde dort farkli formunun oldugu goriilmektedir
(2011: 174-176). Din ve devletin iliski bigimlerini Aydin’dan farkli olarak &zellikle Bati
acisindan ii¢ baslikta ele alan Dursun’a gore ise tarihi siire¢ igerisinde din devlet
iliskilerine bakildiginda bunlardan birincisi, devletin dine bagli oldugu sistemdir.
Ikincisi dinin devlete bagl oldugu sistemdir. Ugiinciisii ise din ve devlet gii¢lerinin
birbirinden ayrildigi sistemlerdir (1992: 46). Dursun’a benzer bir bigimde Basgil’e gore
de din devlet iligkilerinde; dine bagli devlet, devlete bagli din ve laiklik olmak iizere ii¢
farkli sistemin varligindan s6z etmek miimkiindiir (2016: 176). Barbier ise Basgil ve
Dursun’un ifade ettigi din-siyaset iliskisi kategorilerinden birincisi i¢in dinsel yaklasim,
ikincisi i¢in aragsal yaklasim ve {iglinciisii icin ise liberal yaklasim tanimlamalarini

tercih etmektedir (1999: 19).

Din siyaset iligkisinin birinci ve en eski tiirii; Ortacag Avrupasi’nda ve yakin

donemlere kadar bizde de uygulanan dine bagl devlet sistemidir. Bu sistemde, toplum
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icerisindeki tiim hayat ve iligkiler; hukuk, ahlak, kanun, egitim ve 6gretim hatta ilim ve
sanat bile dogrudan ya da dolayli bir sekilde dini kural ve kaidelere baglanmakta ve dini
bir diizen igerisinde cereyan etmektedir. Bu sistemde devlete bigilen rol, dini miiessese
ve diizenin korunup kollanmasindan ibarettir. Bu sistemde sadece ruhani degil ayni
zamanda cismani hakimiyeti de elinde bulunduran din, ister istemez taassuba kaymakta;
baska din, diisiince ve kanaatlere karsi bir tahammiilsiizlik gostermekte ve netice
itibariyle 6zgiir diisiinceyi baltalayan bir hal alabilmektedir. Basgil’e gore tarihte hem
Bati’da hem de bizde goriilen din ve mezhep kavgalarinin altinda devlet giiciinii

arkasina alan bu dini taassup yatmaktadir (2016: 176-177).

Teokrasi ile kavramlastirilan dine bagl siyasi 6rgiitlenmede toplumsal ve siyasal
sistemi belirleyen temel kurum dindir ve siyasi iktidar bizzat din adamlarinin elinde ve
tekelindedir. Toplumdaki tiim diizenlemeler din kaynakli yapildigi gibi tim idari
kadrolar da din adamlar tarafindan kullanilmaktadir. Teokrasilerde toplumsal iligkileri
ve oOrgiitlenmeyi diizenleyen hukuk kurallarinin tamami dinden kaynaklanmakta ve
devletin siyasi ve idari kurumlar ile hukuk yapisi din tarafindan belirlenmektedir.
Uygulamalarmma daha c¢ok eski zamanlarda rastlanan teokrasilerde ve teokratik
toplumlarda dini liderlikle siyasi liderlik bir kisinin sahsinda birlesmistir. Dolayisiyla
siyasi iktidarin basi ayni zamanda dini otoritenin de basidir. Bu anlayisin tipik bir
ornegi olan Eski Misir’da Firavunlarda goriildiigi gibi, hatta siyasi otorite ile dini
otoritenin bir kiginin sahsinda birlesmis olmasinin da Gtesine gegilerek bu liderin ayni
zamanda bir tanr1 olarak da kabul edildigine bile rastlanildigi olmustur (Dursun, 1992:
47). Uygulama bi¢imleri bakimindan farkli tiirleri goriilebilmekle birlikte bu sistemin
ortak vasfi, dinin devlet iizerindeki tahakkiimii ve siyasal iktidarin din adamlarina

birakilmis olmasidir.

Din devlet iliskilerinde goriilen sistemlerden ikincisi ise devlete bagh din
sistemidir. Din ve devlet iliskilerinde diinyevi ve siyasi giiclin dinin {istiine
konumlanmasi, dini orgiitlenme ve din adamlarinin devlet otoritesine tabi olmalari
teorik olarak miimkiin oldugu gibi uygulamada da siklikla raslanilan bir durumdur.
Dursun’un “Yar: Dini Sistem” olarak ifade ettigi bdyle bir siyasi yapilanmada her ne
kadar diinyevi giigler siyasi otoritenin elinde olsa da sistem igerisinde din Onemli

islevler gormeye devam etmektedir (1992: 48). Bu sistemin ayirt edici 6zelligi; dinin,
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yani ruhaniyetin, maddi ve cismani kuvvetlerin, yani devletin eline ve emrine
ge¢mesidir. Dinin devlete baglandigi ilkelerde dini teskilat ve personel devlet
kadrosuna dahil olmakta, personel memurlastirilip emir kuluna donistiiriilmekte ve dini
teskilatin hi¢bir 6zerklik ve karar yetkisi bulunmamaktadir. Bu sistemde devlet adamlari
tim dini hayati ellerinde tutmakta, dine diledikleri gibi yon vermekte ve dini,
politikalarinin sadik hizmetkar1 gormek egilimindedirler. Goriildiigii gibi bu sistemde
din siyasete kurban edilmekte ve aragsallastirilmaktadir. Basgil’e gore bu sistemin
siyasetcileri dindar ve din adamlarindan kiigiik diisiiriicii bir dille bahsetmekle
kalmamakta ayn1 zamanda kamu giiciinii dindarlar aleyhine kullanmaktan da geri
durmamaktadirlar (2016: 179-182). Dine bagli devlet modelinde “sah” konumunda olan
dinin; bu modelde, baz1 islevleri teslim edilmekle birlikte adeta her an sahin selameti

icin fedaya hazir bir “piyon”a doniistiigli gériilmektedir.

Din devlet iliskileri baglaminda devletin dine ya da dinin devlete bagli olmasi
sitemlerinin disinda iiglincii bir segenek olarak her ikisinin olumsuz yanlarini bertaraf
eden ve din ve devlet islerinin birbirinden ayrilmasi olarak yaygin bir tanimi1 da mevcut
olan laiklik Baggil’e gore bir orta yol ve denge sistemidir. Bu sistemde devlet ve din
birbirinden ayrilarak kendi alanlarina cekilmekte, her biri digerine kars1 bir tiir 6zerklik
kazanmaktadir. Bu sistemde devlet din bezirgdnligi ya da din diismanligi yapmadigi
gibi, din de devlet miisavirligine veya siyaset kahyaligina soyunmamaktadir. Ruhani ve
cismani kuvvetlerin birbirinden ayrildig: laik devlette, bunlarin her biri kendi alaninda,
yani din ferdl vicdanlarda, devlet de siyasi ve idari sahada egemenlik hakkim
kullanmaktadir. Baggile’e gore her iki kuvvetin kendi alaninda hiikiimran olmasinin
neticesinde toplumda olusan itidal ve denge havasi, vatandaslarin din ve vicdan
hiirriyetlerini ve buna bagli diger haklarin1 daha iyi kullanabilmelerinin teminatidir
(2016: 182-183). Arastirma konusu bakimindan laiklik mevzuu, iizerinde daha detayl
bir sekilde durulmay1 gerektirdiginden bu kisimda yukarida kisaca ifade edilen genel
yaklasimin verilmesiyle yetinilmis ve konu “Din-Siyaset Iliskisi Baglaminda Laiklik”

basligiyla ileride daha genis bir sekilde tartisilmistir.

Arastirmanin  kavramlarinin izah edildigi giris kisminda aragtirma konusu
bakimindan dinden maksadin Islam dini oldugu ifade edilmisti. Bu nedenle genel olarak

din siyaset iliskisinin tartisildign bu asamada Islam’da din siyaset iliskilerine kisaca
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deginmekte fayda var. Zira konu, “Ehl-i Siinnette Din-Siyaset Iliskileri” basligiyla zaten
detayli bir sekilde ileride ele almmustir. Islam’da din-siyaset iliskisi tartismalar1 hala
neticelendirilemeyen, belki de hi¢ neticelendirilemeyecek olan ve her zaman tazeligini
muhafaza eden kadim tartismalardan bir tanesidir. Islam diinyasinda din-siyaset
iligkileri meselesinin uzunca bir donemden beridir tartisiliyor olmasina ragmen bir tiirli
neticeye varilamamasinin altinda yatan temel iki neden vardir. Bunlardan birincisi Bati
siyaset tecriibesinin etkisini tasiyan basmakalip ifade ve yargilar iken, digeri 19’uncu
yy’in kendine 6zgli kosullart igerisinde ortaya ¢ikan ideolojik bakis acisinin halen
canliligin1 muhafaza ediyor olmasidir. Birinci durum daha ¢ok dine elestirel yaklasan
cevrelere ait bir tutumken; ikincisi ise dini, bir ideolojiye doniistiirmiis olan gevrelerce
benimsenmektedir (Apaydin, 2003: 217). 16). Apaydin’a gore, Islam’da din-siyaset
iligkisi ile alakali sorunlarin ¢6ziimiinde mesafe alinmak isteniyorsa yapilmasi gereken
bu meselelerin Kur’an (nass), gelenek ve simdiki zamanin kosullar1 beraberliginde
masaya yatirilmasidir (Apaydin, 2003: 220). Ancak boyle yapilabilirse bu konu

bakimindan bir mesafe katetmek miimkin olabilir.

Evvela, Islam dini bakimindan din siyaset iligkisi meselesine yeknesak bir
yaklasimin varligindan soz edilebilmesi miimkiin degildir. Aydin’a goére din-siyaset
iliskisine Islam zaviyesinden bakanlar agisindan temel ii¢ yaklasimm varligindan soz
edilebilir: Bunlardan birinci grubu olusturanlarin tezi, “Dinin siyasetle ilgisi yoktur ve
olmamalidir ”. Ikinci gruba gére “Islam, kendine has 6zelliklere haiz bir din devletinin
varhigint zorunlu gérmektedir”. Ugiincii grubun savi ise “Dini ve ahlaki degerler siyasal
eylemde etkili olmalidir”. Aydim’a gére ilk iki tezin savunulmasi islam agisindan ¢ok
kolay goriilmemektedir. Zira, “Uli’l emre itaat” ve “mesveret” gibi terimler ile Kur’an-1
Kerim’in siyasi denebilecek isaretler igerdigi genel olarak kabul edildiginden birinci
diisiince tarzinmn hatali oldugu ortadadir. Ikinci olarak Kur’an- Kerim’in bir devlet
yapist lizerinde degil ahlak diizeni talebinde israrci oldugu gercegi ortada iken ve
Miisliimanlarin tarihi tecriibeleri icerisinde bir¢ok farkli devlet sekillerinin varligi
sabitken Islam’in kendine has niteliklere haiz teokratik bir din devletinin varligmi

zorunlu kildigmi soylemek miimkiin degildir.>> Tarihi tecriibe igerisinde Islam

32 Bati medeniyetin tarihi tecriibesi neticesinde iirettigi kavram ve tanimlamalarla, esasinda tamamen
farkl1 bir tarihe ve kiiltlire sahip Islam siyasi tecriibesinin izaha ¢alisilmasinin bir takim yanlis neticelere
ve tespitlere yol agtigi diisliincesine sahip Muhammed Esed’e gore bu kavramlardan bir tanesi de
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cografyasinda zuhur eden farkli devlet sekilleri bizatihi dinin talebi olmaktan ¢ok din
yorumlarindan herhangi birisinin tezahiirii olarak ortaya ¢ikmistir. Cogunlukla da
iktidar1 olusturan din yorumu kendisi disindaki din yorumlarmna karsi ¢ikmakla
kalmamis onlar1 savunanlar1 ihanetle suglamistir. Ugiincii anlayista ise vurgu dindarin
siyaset yapmasinadir. Dini ve ahlaki degerlerin siyasette etkin rol almasi ve siyaseti
yonlendirmesi talebi olarak ifade edilebilecek husus Batida Hristiyan Demokratlarin
sahip oldugu anlayistir. Aydin’a gore bu anlayisin bir uzami olarak bizde de Miisliiman
Demokrat tanimlamasi yapilabilir mi, iizerinde durulmasi gereken husus budur (2000:
39-41). Dinin siyasetle ilgisi yoktur ya da islam’in kendine has niteliklere sahip bir
devletin varligini zorunlu gérdiigi disiinceleri kabul edilebilir goriillmemekle birlikte,
bu konuda lizerinde hassasiyetle durulmasi gereken fikrin dini ve ahlaki degerlerin

siyasal eylemde etkin olmasi oldugu sdylenebilir.

Karaman ise din-siyaset iliskisi baglamindaki farkli yaklagimlar1 {i¢ temel
kategoriye ayirmakta ve kendi yaklasiminin bunlardan igiinciisiine uydugunu ifade
etmektedir. Birinci yaklasima gore; din ve devletin alanlar1 tamamen ayridir ve birbirine
karismazlar. Ikinci yaklasima gore din, devleti de igine almakla birlikte devlet ve
siyasete dair din kurallar1 ¢agin gerekleri dogrultusunda degistirilebilir. Ugiinciisii ise
din hayatin tamamim1 kapsar, Miisliimanlar dine uymak zorundadirlar, koydugu
kararlardan hangilerinin ve nasil degisebilecegini de yine din belirler (2015: 10).
Karaman’in din siyaset iligkisi konusundaki yaklagimi tahlil edildiginde, onun bu

iliskide belirleyici ve basat bir rolii dine bigtigi gériilmektedir.

“teokrasi”dir. Islam’in teokratik bir sistemi mi dngérdiigii sorusunun cevabi Ona goére o kadar da kolay
degildir. Eger teokrasiden maksat belirli bir zaman i¢in meydana getirilen ve herkes i¢in gegerli olan
biitin kanunlarin toplumun “ilahi kanun” olarak kabul ettigi ilkelerden ¢ikartilmasi ise yukaridaki
sorunun cevabi kolaylikla “evet” seklinde verilebilir. Ancak teokrasi ile, Ortagcag Avrupasi’nin tarihe
armagan ettigi ve din adamlarinin siyasi egemenligi elde etmek i¢in verdigi miicadeleleri kastediyorsak o
zaman da bu sorunun cevabi kesinlikle “hayir” olacaktir. Ciinkii Islam’da Bati’nin tarihi tecriibesinde
goriildiigii gibi papazlara ya da din adamlar olarak bilinen ayricalikli ruhban siifina ve dinin sirlarina
vakif ve ayinleri sadece kendisi yonetmekle gdrevli Hristiyan kiliselerine benzer bir durum ve kuruma
asla yer yoktur. Dolayisiyla Bati’nin anladigi manada bir “teokrasi”nin Islam toplumlar1 agisindan higbir
karsiligi yoktur, olamaz (2016: 34-35). Eger teokrasi, toplumu Tanri adina yonetmekse bdyle bir
yonetime Islam’da asla yer olmadigini iddia eden Uludag’a gére bir tiir segimle isbasina gelen, teokrasiyi
cagristiran Halifetullah (Allah’in Halifesi) yerine, demokrasiyi ¢agristiran Emirul Miminin (miiminlerin
yoneticisi) unvanini kullanmay1 tercih eden Rasid halifelerin yonetimi de asla teokrasi degildir. Zaten bir
tiir teokrasi olan $ii ziimrelerin yonetim anlayis ve kuramlarma Ehl-i Siinnet daima kars1 ¢ikmis ve onlari
sultanlar i¢in “Zillullah Fi’l-arz” (Tanrinin yerytiziindeki golgesi) vb. unvanlar kullanilmissa da biitiin bu
ifadeler Islam’da teokrasinin varligini ispata yetmez (2016: 146).
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Karaman’in yukaridaki yaklagimindan hareketle dikkat ¢eken bir husus da dinin
kapsam1 meselesidir. Uludag’a gore hakkinda kesin bilgi ve inanglara sahip oldugumuz
Islam dininin kapsaminin ne oldugu hakkinda bir birine tezat iki gériisle birlikte itidal
cizgisine yaklasan bircok goriis ve izahat vardir. Bunlardan Islam’in cercevesini son
derece genis tutan birinci gorlise gore fertlerin, toplumlarin ve sosyal kurumlarin biitiin
faaliyetlerini diizenleyen Islam her seyi kapsamaktadir. Nahl Suresi 59’uncu ayette
gecen “... yas ve kuru hi¢cbir sey yoktur ki kitab-1 miibinde (Kur’an’da) bulunmasin” ve
benzeri ayetler ile Miislim’de Taharet kisminda gegen “Hz. Peygamber Miisliimanlara
herseyi ogretti, nasil def-i hacet yapacaklarint bile...” ve benzeri hadisleri goriiglerinin
delili olarak ileri siiren bu diisiince sahipleri, Kur’an ve silinnetin devlet ve siyaset
konusunu da esaslara bagladigina samimiyetle inanmakta ve bunu savunmaktadirlar.
Islam’m kapsamini son derece daraltan ve Onu, “Islam bir vicdan meselesidir’ ya da
“Allah ile kul arasinda bir seydir” demek suretiyle vicdanlara hapseden ve onun sosyal
boyutunu neredeyse tamamen inkar eden ikinci bir yaklagim daha vardir ki, bu
diisiincenin seleflerini Islam’da degil Bati’da aramak gereckmektedir. Uludag’a gore
birbirinin zitt1 bu iki goriis karsilikli taarruzlarla birbirini gliglendirmektedir. Bir tigiincii
yaklagim daha vardir ki; Ona gore bu iki zit kutuptan uzak kalindigi nispette sirat-1

mustakim denilen itidal yoluna, Ol¢iilii ve dengeli ¢izgiye yaklasmak miimkiindiir
(2016: 29-33).

Islam’da din siyaset iliskisine farkli yaklasimlari kisaca bu sekilde ele aldiktan
sonra yukarida da belirttigimiz gibi, Islam diisiincesinde tek bir siyaset nazariyesinden
bahsedilemeyecegini aciklikla ifade edebiliriz. Islam’da din-siyaset iliskisi konusunda
birisi Sia’nin teokratik siyaset nazariyesi, digeri ise Siinni siyaset anlayisi olmak iizere
temelde iki farkli siyaset anlayisinin mevcut oldugu goriilmektedir. Kutlu’ya gore her
ikisinde de teolojik ve doktriner boyut one ¢ikmakta olup; Siinni siyaset anlayisi,
yasanmis ve tecriibe edilmis siyasal bir sistemin, yani uygulamanin teorilestirilmesi ve
ideallestirilmesi olarak; Sii siyaset nazariyesi ise, ideallestirilen bir anlayisin nazariye ve
teoloji haline getirilmesi bi¢ciminde gelismis ve bugiine taginmistir (2008: 15). Ayni
kiiltiirel evrende benzer nedenlerle ortaya ¢ikmis olan ve muhteva olarak da ortak dinsel
argiimanlara dayanan Sia ve Ehl-i Siinnet, tarih boyunca birbiriyle irtibat ve rekabet
halinde olmus ve ayrismalarina neden olan dini ve siyasi meseleleri giiniimiize kadar

tasimiglardir. Bu nedenle ayni siyasal ve kiiltiirel evrenin rekabet halindeki parcalari
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olan Siilik ve Siinniligi birbirinden bagimsiz izah etmek, anlamak ya da kavramak pek
de miimkiin degildir (Evkuran, 2016: 93). Sia’nin tiim alt kollariyla birlikte bagimsiz
ayr1 bir mezhep olarak ortaya ¢ikisi, bu mezhep mensuplarini bir ¢esit muhalefet
hareketi konumuna getirmis ve bu gelisme diger Miisliimanlarin da kendilerini Siinni
olarak tanimlamalarina zemin olusturmustur (Hakyemez, 2014: 7). Hamidullah’in
tahminine gore gilinlimiizdeki Miisliimanlarin sadece yiizde 10’u Sii iken, geri kalan

yiizde 90’lik kisim ise Siinnilerden olusmaktadir (2016: 324).

Konunun belli tipolojiler olusturularak daha iyi kavranabilmesi i¢in bu agamada
Ehl-i Siinnet ve Sia’ya gore din-siyaset iliskisi birbiriyle irtibatli olarak fakat ayri ayri

ele alinacaktir.

1.1.3.2. Ehl-i Siinnette Din-Siyaset iliskileri

Hz. Peygamber ile sahabenin dinin temel konularinda izledikleri yolu takip
edenler anlaminda bir tabir olan Ehl-i Siinnet (Yavuz, 1994: 525); islam tarihinde Sia,
Kaderiyye ve Cebriyye gibi akimlar karsisinda Kur’an-1 Kerim ve Hz. Muhammed
(s.a.v)’in siinneti ¢izgisinde bir anlayisi takip etme iddiasiyla ortaya ¢ikmig bir diigiince
hareketidir (Giindiiz, 1998: 110). Ehl-i Siinnet ve’l-Cemaat seklinde de adlandirilan bu
akim; Hz. Muhammed’in siinnetini takip eden ve Safi, Maliki, Hanbeli ve Hanefilik’ten

olusan dért biiyiik islam mezhebinin® ortak adidir (Demir ve Acar: 1997: 89).

Bir sonraki baslikta ele alinacagimiz {izere, devlet yonetimi konusunu (imameti)
degil fiiruu ile alakalidir, yani dinde temel bir ilke degil ayrintidir. Bu sebeple de imani
bir konu olarak degerlendirilmemistir. Siinniler, Siilerin devletin ilahi kokenli oldugunu

kanitlamak i¢in ileri stirdiikleri akli ve nakli ne kadar delil varsa bunlar1 reddetmekle

3 Bu meselede farkli bir bakis agisina sahip olan Atay’a gére modern sosyoloji bakimindan Sia bir
mezhep iken Ehl-i Siinnet bir mezhep degildir. Ciinkii Modern sosyolojiye gore mezhep biiyiik kitleye
kars1 yeni bir diisiinceyle meydana ¢ikip onu elestirmek ve onu elestirmekle de kalmayip reddetmektir.
Sia da kendi diisiincelerini ortaya atarak biiyiik kitleye kars1 ¢iktigindan bu anlamda bir mezheptir. Oysa
Atay’a gore Ehl-i Siinnet biitiin toplumu temsil ettigi ve herhangi bir gruba ve biiyiik kitleye tepki olarak
ortaya ¢ikmadig igin bir mezhep degildir, Islam’in ana yoludur (1983: 188-189).
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kalmamislar, bunlarin aksini ispat eden deliller ortaya koymaya calismislardir®
(Uludag, 2016: 96). Ehl- Siinnet anlayisina gére Hz. Peygamberden sonra yerine
gelecek kisi hakkinda Kur’an-1 Kerim’de ve hadis-i seriflerde kesin bir hiikkme yer
verilmedigi (Uludag, 2016: 58) i¢in imamet / hilafet meselesi Ehl-i Siinnet kelamcilari
tarafindan ictihadi bir mesele olarak goriilmiistiir. Yani Ehl-i Siinnet kelamcilarinin
ekseriyatina gore hilafet konusu inancin 6ziine iliskin itikadl bir mesele olmayip,
¢oziimlenmek tizere timmete birakilmis bir gérevdir (Evkuran, 2016: 129). Evkuran’a
gore Siinni kelamcilarin Sia’nin siyaset nazariyesine karsi koymak i¢in imameti bir
inan¢ konusu olarak ele almamis olmalart son derece onemli ve yerinde bir tespit
olmakla birlikte siyasete pratik ve empirik diizeyde yaklagimlari ve ona yiikledikleri
mana, esasinda siyaseti dine bagimli ve ona hizmet eden bir kurum olarak gordiiklerini

gdzler oniine sermektedir®® (2016: 277).

Hamidullah’a gore, Islam igin énemli olan hiikiimetin dis sekli ya da devletin
yonetim bi¢imi degil, onun insanligin diinya ve ahiret saadetini kaygi edinmesi ve ilahi
kanunlari uygulamasidir (2016: 194). Kur’an-1 Kerim ve Hadis-i Serifler belli bir
yonetim bigimi ve devlet yapisini 6ngdrmedigi gibi bu konuda ayrintili ilkelere de yer
vermemiglerdir. Meselenin kesin kurallarla belirlenmemis olmasi, konunun dénemin
insanlaria birakildigina delalet etmektedir (Saribiyik, 2013: 171). Zamanin ve
toplumun degismesiyle farkliliklar arz etme potansiyeli yiiksek olan hususlarda Kur’an-1
Kerim ya susmus ya da ¢ok az sey sOylemistir. Bu tiir konulardan birisi olan devlet
idaresi hakkinda Kur’an ya hi¢ kural koymamis ya da ¢ok fazla ayrintiya girmemistir
(Olguner, 2001: 57). Kur’an-1 Kerim’de inang, ibadet ve ahlak konularina dogrudan ve
ayrintilariyla yer verilmisken siyasi konulara, evrensel nitelik tasiyan genel ilkelerin

disinda herhangi bir belirlemede bulunulmamistir. Hz. Peygamber’den sonra halifenin

3 Ehl-i siinnet kelamcilar1 sirf Sii siyaset teorisini ¢iiriitmek diisiincesiyle kendilerine gére devlet iman
konusu olmadig1 halde bu konuyu akaid kitaplarinda ele almislardir. Evkuran’a gore Siinnilerin beseri
devlet anlayismin bu kadar agik bir sekilde ortaya ¢ikmasinin nedeni Siilerin ilahi devlet kuramina
gosterdikleri tepkiden kaynaklanmaktadir (2016:129). Imamet meselesi her nekadar Siinni kelamcilar
tarafindan teolojik bir yaklagimla ele alinsa da, onlarin da ifade ettigi iizere, esasinda bu konu ictihadi bir
mesele olmasina ilave olarak 6nemli pratik bir sorun olmasi nedeniyle ayn1 zamanda fikhi yani hukuksal
bir meseledir (Evkuran, 2016: 131).

% Evkuran’a gore Ehl-i Siinnet anlayisinda din siyaset iliskisi konusunda sdylem ile realite arasinda bir
tenakuz s6z konusudur. Soyle ki; sdylem boyutunda siyasetin dine hizmet etmesi dngdriilmiisken, realite
de bunun tersi gerceklesmis ve Islam siyasi ve dini diisiince gelenegi dini koruma adina siyasi iktidarlarin
tesiri altinda sekillenmistir. Siyaset kurumu bunu dinin herhangi bir yorumunu digerlerine tercih etmek ve
onu digerlerinin iizerine yerlestirmek suretiyle yapmustir (2016: 277-278).
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kim olacagi, halifenin hangi sartlar1 tasiyacagi, devletin yapist ve yonetim seklinin nasil
olacagi gibi kurumsal siyasetin konularmma dair hususlarda Kur’an-1 Kerim sessiz
kalmistir (Kutlu, 2008: 10). Usta’ya gore bu da gayet dogaldir. Bazilar1 her tiirlii
sorunun ¢oziimii i¢in Kur’an’1 yeterli olarak gérme ve gosterme egiliminde olsa da Ona
gore yaygin olarak bilinen su tarihi kesit bunun aksini ispat icin yeterlidir. Hz.
Peygamber Muaz B. Cebel’i Yemen’e vali olarak tayin ettiginde Ona ne ile hiikiim
verecegini sorar. Oda Kur’an ile cevabmi verir. Kur’an’da yoksa diye tekrarladigi
soruya Muaz siinnet ile cevabimi verir. Peki, Kur’an ve slinnette de yoksa diye Hz.
Peygamberin sordugu soruya bu kez Muaz, kendi reyimle diyecektir ve verilen bu
cevaba Hz. Peygamber’in bir itirazi olmayacaktir. Hz. Peygamberin “Kuran ve silinnette
yoksa” ifadesi nasil abes olarak goriilemezse, Muaz B. Cebel’in “Hasa hi¢ Kur’an ve
siinnette olmayan sey mi olur” dememesi de bir hata degildir. Zira islamiyet’te esyada
asil olan ibahadir, yani serbestiyettir. Oyleyse herhangi bir husus Kur’an’da ve siinnette
var mt yerine Kur’an ve slinnete uygun mu seklindeki bir bakis agis1 daha dogru
goziikmektedir (2000: 144). Deneme-yanilma yoluyla ulasilabilen konular Islam dininin
zati unsuru olmadigindan hareketle devlet de beseri bir tecriibe olarak dinin miibah
kategorisine yerlesmektedir. Din miibah kategorisiyle insanlarin beseri yonlerini resmen
tanimis ve ev yapmak, giysi secmek ve benzeri birgok konuda belirli bir bigim ve
tercihe isaret etmemistir (Akdogan, 1996: 11-14). Insanlarin mesken ihtiyac1 ya da
giyinme zorunlulugu ortada olmasina ragmen bunlarin sekliyle alakali temel ilkeler
disinda bir tarif yapmayan din, beseriyete birakmis oldugu bu alanlarda oldugu gibi,
siyaset ve devlet konusunda da benzer bir tutum takinmis ve asagida izah edilecegi
tizere, devleti gerekli gormekle birlikte onun bigim ve sekline iliskin hususlar1 her ¢agin

Miisliimanlarina birakmustir.

Sadece krallik rejiminden s6z eden Kur’an-1 Kerim, bir taraftan adil ve
merhametli idarecilerden bahsederken diger taraftan zalim ve merhametsiz idarecilerden
dem vurmakta ve birinci gruptaki idarecileri dverken ikinci gruptakileri yermektedir.
Kur’an belli siyasi bir rejim isaret etmedigi gibi belli bir yonetim tarzi da teklif ve
tavsiye etmemektedir (Hamidullah, 2016: 189). Islerin goriilmesinde istisareyi éngoren
Kur’an-1 Kerim’de istisarenin kimlerle, nasil ve ne sekilde yapilacagina ve istisarenin
baglayiciligi hususuna dair de ag¢ik hiikiimler yer almamaktadir. Olguner’e gore;

Kur’an’in idareciler hakkindaki anlatimlarindan hareketle monarsi, oligarsi ve
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demokrasi gibi herhangi bir sistem ¢ikarmaya kalkmak kendi istek ve arzularimiza
mukaddes bir kilif arayisindan 6teye gegmeyecektir (2001: 46). Bu nedenle insanlar
arasindaki iliskileri tespit eden degismeyen bazi ilkelere sahip olan Islam dininin

degismeyen bir siyasal sistemi yoktur (izzetbegovic, 2016: 44).

Ehl-i Siinnet ve Sia arasinda en ¢ok tartisilan ve goriis ayriligina disiilen
konularin basinda devlet ve devlet bagkaninin (halifenin/imamin) belirlenmesi meselesi
gelmektedir. Devlet ve halife se¢imi konusunu Islam’imn itikadi ve asli degil, tali bir
meselesi olarak kabul eden Ehl- Siinnet anlayisina gore Hz. Peygamberden sonra yerine
gelecek kisi hakkinda Kur’an’da ve hadis-i seriflerde kesin bir hitkkme yer verilmis
degildir. Halifenin tayini, 6zellikle niifuzlu ve itibarli kesimi olmak iizere, Islam
toplumuna birakilmis; sahabe de bu yetkiye dayanarak Hz. Ebubekir’i ilk halife olarak
secmistir. Hz. Ebubekir sahabenin de onaymi alarak kendisinden sonrasi i¢in Hz.
Omer’i veliahd tayin etmis; Hz. Omer de bu isi yedi kisiden olusan bir suraya
birakmistir. Halife belirleme usuliiniin degiskenlik arz etmesi ve buna kimsenin itiraz
etmeyisi Ehl-i Siinnet tarafindan, bu konuda bir nassin yani Kur-an ve siinnette agik bir
hiikmiin bulunmadigimnin delili olarak goriilmistiir. Stnnilerin meseleye bu tarzda
yaklagmalar1 Islam’in temel hedeflerini gdzeten, adaleti ve hukuku egemen kilan her
tiirlii yonetim ve devlet seklini caiz gormeleri sonucunu dogurmustur. Nitekim adalet ve
asayisi temin etmeleri, fitne ve fesadi 6nlemeleri ve iilkeyi diismanlara kars1 muhafaza
etmeleri kosuluyla dort halifeden sonra baglayan saltanati, hatta kuvvete basvurularak

kurulan devletleri bile Stinniler mesru gérmiislerdir (Uludag, 2016: 58).

Hz. Muhammed (s.a.v)’in vefatindan 6nce, kendinden sonra Siyasi giicii elinde
bulunduracak imam veya halifeyi gizli veya agik olarak belirlemedigi, yukarida da ifade
edildigi gibi, tarihi bir vakiadir. Kutlu’ya goére Hz Peygamber bunu diinyevi islerin
diizenlenmesi toplumun tamamini ilgilendiren bir mesele oldugu i¢in, kendi yoneticisini
belirleme yetkisini biitiin Misliimanlara ait bir hukiki hak olarak gordiigii i¢in
yapmamistir; yine bu yiizden olmali ki, elinde bulundurdugu hukdki ve siyasi yetkilerini
daha sagliginda bile baska birine asla devretmemistir. Ciinkii islam'da, dini ve diinyevi
otoriteyi temsil eden ayricalikli ruhban sinifina yer yoktur. Eger 0, sahip oldugu
yetkileri sagligindayken devretmis olsaydi ya da vefatindan sonra gelecek imam veya

halifeyi tayin etmis olsaydi boyle bir sinifin olugsmasina sebebiyet vermis olurdu Ki; bu
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ne Allah’in ne de Peygamberinin muradi degildir. Kutlu’ya gore esasinda Hz.
Muhammed'in devlet bagkanligi gorevi, ilahi/dini kaynakli olmayip, biitliniiyle i¢inde
yasanilan dogal sosyal ve siyasi gelismeler sonucunda kendiliginden elde edilmistir
(2008: 12-13). Uludag’a gore sadece Hz. Muhammed (s) araciligiyla gonderilen bir din
degil, Allah’mn peygamberleri vasitasiyla bildirdigi tiim dinlerin ortak adi olan Islam’m
i gayesi vardir ki bunlar; yalniz tek Allah’a inanmak ve ona ibadet etmek, erdemli,
ahlakli ve adil bir toplum diizeni ve hukuk devletini tesis etmektir. Hi¢cbir peygamberin
devlet kurma ve basa ge¢me iddiasi olmadigr gibi Kur’an-1 Kerimde ismi gegen
peygamberlerden sadece Hz. Davud ile Hz. Siilleyman’dan ayn1 zamanda sultan (melik,
padisah, kral) peygamber olarak bahsedilmektedir. Zira peygamberlerin 6ncelikli hedefi
siyaset ve devlet diizeninden ziyade inang, ibadet ve ahlak basta olmak iizere toplumu
islah etmektir. Toplumu ve bireyleri 1slah etme gayesine yonelen peygamberler
karsilarinda mevcut bir toplumsal yap1 ve devlet bulmuslardir. Bozuk sosyal sistemle
miicadelelerinde peygamberler, diizenin muhafizi roliine soyunan devletlerle siklikla
kars1 karsiya gelmislerdir. Bu kars1 gelis Hz. Peygamber agisindan da vaki olmustur.
Eger kurulu diizen sahipleri Hz. Peygamber tarafindan getirilen inang, ibadet ve ahlakla
alakali hususlar1 kabul ederek, onun tarafindan kendilerine bildirildigi lizere zulme,
haksizliga, adaletsizlige, zorbaliga ve somiiriiye son vermis olsalardi; Hz. Peygamber

onlardan iktidar1 ve devleti kendisine devretmelerini istemezdi (Uludag, 2016: 33-34).

Kur’an-1 Kerim’de devlet kelimesi, birisi Hasr Suresi yedinci®® digeri de Al-i
Imran Suresi yiiz kirkinc1 ayette®” olmak iizere farkli terkiplerle sadece iki yerde
gecmektedir. Bu ikisi de genel olarak bugiin bizim kullandigimiz siyasi teskilat
manasindaki devlet anlamina gelmedigi gibi Miislimanlara belli sartlarda bir araya
gelerek devlet kurmalarin1 emreden baskaca higbir muhkem ayette de yoktur (Olguner,
2001: 41). Her ne kadar devlet kelimesi gibi kavramsal olarak Kur’an-1 Kerim’de

siyaset kelimesi de bulunmasa da; egemenlik, siyaset ve yonetimle alakali emr, emanet,

% Allah’mn, (fethedilen) memleketlerin ahalisinden savasilmaksizin peygamberine kazandirdigi mallar;
Allah’a, peygambere,onun yakinlarina, yetimlere, yoksullara ve yolda kalmiglara aittir. O mallar,
iginizden yalniz zenginler arasinda dolasan bir servet (ve gii¢) hiline gelmesin diye (Allah boyle
hiikkmetmistir). Peygamber size ne verdiyse onu alin, neyi de size yasak ettiyse ondan vazgecin. Allah’a
kars1 gelmekten sakinin. Siiphesiz, Allah’in azab1 ¢etindir (Kur’an-1 Kerim, Hasr 59/7).

37 Eger siz (Uhud’da) bir yara aldiysaniz, siiphesiz o topluluk da (Miisrikler de Bedir’de) benzeri bir yara
almugt1. Iste (iyi veya kotii) giinleri insanlar arasinda (bdyle) dondiiriir dururuz. (Bazen bir topluma iyi
ya da kotli glinler gosteririz, bazen obiiriine.) Allah, sizden iman edenleri ayirt etmek, sizden sahitler
edinmek iin boyle yapar. Allah, zalimleri sevmez (Kur’an-1 Kerim, Ali imran 3/140).
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miilk, hiikkiim, velayet, sura, iyiligi emretmek kotiiliikkten sakindirmak, adalet, imam,
halife, uli’l emr, sultan, melik, seyyid, vekil, vezir, cebbar, beyat, itaat, zuliim, isyan,
kiyam, tugyan, bagy, fitne, medine, cihad, fetih, baris, 1slah ve dar (iilke) gibi siyasal

cagrisimlar olan birgok kavrama rastlamak da miimkiindiir (Canatan, 2014: 6).

Konumuz agisindan ehemmiyetine binaen Kuran-1 Kerim’de gegen siyaset ve
yonetimle alakali yukarida zikredilen kavramlardan bazilarina kisaca deginmek de
fayda vardir. Bunlardan ilki miilk kavramidir. Her ne kadar Kur’an-1 Kerim’de siyasal
bir orgiitlenme manasina gelecek bigimde devlet kelimesine rastlanilmasa da siyasi
anlam tasiyan “miilk” kavramina siklikla yer verildigi goriilmektedir. Nisa Suresinin
54°iincii ayetinde Hz. Ibrahim’in ailesine miilk verildigi ifade edilerek, bundan onun
soyundan gelen Hz. Yusuf, Hz. Davut ve Hz. Siilleyman’a verilen miilk kastedilmistir.
Nitekim Kur’an-1 Kerim onemli bir nimet olarak Yusuf Suresi 10’uncu ayette Hz.
Yusuf’a, Bakara Suresi 251 ve Sad Suresi 20’nci ayetlerde Hz. Davud’a ve Bakara
Suresi 102’nci ayette ise Hz. Siileyman’a miilk verildigini belirtmektedir. Bu ayetlerde
gecen miilk kavrami iktidar ve hiiklimranlik anlaminda kullanilmistir. Bu
peygamberlere melik (hiikiimdar, sultan, padisah, kral) denilmesinin nedeni de miilkiin
sahibi olarak ellerinde bulundurduklar: iktidar ve hiikiimranlik sebebiyledir. Kur’an’da
Allah’in miilkii sadece peygamberlere vermedigine dair de bircok ayet vardir. Ornegin;
Bakara Suresinin 258’inci ayetinde Kur’an, Hz. Ibrahim ile miicadele eden Nemrud’u
ve Zuhruf Suresi 51’inci ayette de Firavun’u miilk sahibi olarak nitelemistir. Ayrica
Kur’an-1 Kerim’de yer ve goklerdeki miilkiin sahibi Allah’tir denilmek suretiyle Allah’a
“melik” ve “malikii’l miilk” (miilkiin maliki) denilmistir. Allah’in, peygamberlerin ya
da onlarin diismanlarinin elinde olabilen miilk (iktidar, hakimiyet); Sad Suresi 39’uncu
ayette belirtildigi gibi, peygamberlerin elinde olunca Allah’in bir liitfu, diktatér ve
zorbalarin elinde olunca bir zuliim aracit olmaktadir. Dolayisiyla Kur’an-1 Kerim’de
yerilen ya da dviilen bizatihi miilkiin kendisi degil, onu elinde bulunduranin zalimce ya
da adil olarak kullanmasidir. Adil olarak kullanilan miilk, sahibi i¢in biiylik bir nimet
iken; zalimane bir bigimde kullananlar i¢in ebedi bir bedbahtlik sebebine
doniisebilmektedir. Uludag’a gére Sad Suresinin 35’inci®® ayetinden hareketle her

mubah diinyevi ve maddi nimet gibi miilk (iktidar, hiikiimranlik) vermesi i¢in Allah’a

% Siileyman, “Ey Rabbim! Beni bagisla. Bana, benden sonra kimseye layik olmayacak bir miilk
(hiikiimranlik) bahset! Siiphesiz sen ¢ok bahsedicisin!” dedi (Kur’an-1 Kerim, Sad 38/35).
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dua edilmesinde ve ondan iktidar ve hiikkiimranlik istenmesinde bir sakinca yoktur. Bu

nimete sahip olanlarin iizerine, diger tiim diger nimetlerde oldugu gibi kavusuldugunda

stikiir diigmektedir (2016: 48-49).

Miilk-melik, emaret-emir, saltanat-sultan kelimeleri gibi imamet ve imam
kavramlarmin da esasinda dini ve Islami terimler olmayip, bir diinyevilige isaret ettigini
ve bu terimlerin dinle alakasinin dolayli oldugunu ifade eden Uludag’a gore imam;
onder, yonetici; imamet ise onderlik ve yoneticilik anlamlarina gelmektedir. Bakara
Suresinin 124’iincii ayetinde Allah Hz. ibrahim’e “seni halka imam kilacagim” deyince,
O da “Zirriyetimden gelenleri de...” temennisinde bulunmustur. Furkan Suresinin
74’linci ayetinde de “Bizi takva sahibi olanlara imam kil” diyenler Oviillmistiir.
Bununla birlikte Tevbe Suresinin 12°nci ayetinde kafirlerin 6nder ve liderlerinin de
“Kdfirlerin imamlari” (Eimme-i Kiifr) olarak zikredilmeleri dindar ve faziletli insanlara
imam olmanin serefli bir paye oldugu gibi inkarci ve giinahkarlara yapilan imametin ise

haysiyetsizlik oldugunu bize gostermektedir (2016: 49-50).

Kur-an’t Kerim’de gecen siyasi muhtevaya sahip kavramlardan bir digeri de
“halife”dir. Kelime manas1 olarak; birinin yerine almak, bir kimseden sonra gelip onun
yerine gegmek, birinin ardindan gelerek/giderek onun yerini doldurmak, birine vekalet
ya da birini temsil etmek gibi manalara gelen hilafet sézciigii terim olarak; Islam
devletlerinde Hz. Peygamber'den sonraki devlet bagkanligi kurumunu ifade etmektedir.
Halife (cogulu hulefa / halaif) ise, birinin yerine gecerek onu temsil eden kimse
manasina gelmekte ve devlet baskani i¢in kullanilmaktadir. Devlet bagkanliginin bir ad1
da imamet olmakla birlikte, imamet terimi ayn1 manaya gelecek bicimde daha yaygin
olarak Sii literatiiriinde kullanilmaktadir (Aveil, 1998: 539). EI-Maverdi’ye (974-1058)
gore ise “Hilafet, din ve diinyaya ait iglerin yiiriitiilmesi i¢in Niibiivvete halef olarak
konulmus, kabul edilmis bir miiessesedir” (1994: 29). Maverdi’nin yukaridaki
tanimindan hareketle hilafetin tic manayi ihtiva ettigini ifade etmek yanlis olmayacaktir.
Buna gore dncelikle hilafet/imamet, niibiivvete hilafettir. Ikincisi, hilafetin gorevi dini

islerin yiiriitiilmesidir. Ugiinciisii ise hilafetin gérevi diinyaya ait islerin yiiriitiilmesidir.

Kur’an-1 Kerim’de 11 ayette gecen (Torun, 2017: 49) “halife” kavraminn,

Kur’an-1 Kerim’de gectigi seklinin siyasi hi¢bir anlami olmadigini ifade eden
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Uludag’a® gore “hilafet” kavrammna ise Kur’an’da rastlanilmamaktadir. A’raf Suresi 69
ve 74’lncl ayetlerde gegen “Hatirlayin Nuh’'un kavminden sonra sizi onlarin yerine
getirdik” ifadesinde halifeler kelimesi yukarida belirtilen manada kullanilmistir. Terim
olarak siyasi anlamda kullanilan hilafet kavraminin Kur’an ve hadisle dogrudan bir
alakas1 yoktur, zira birtakim tartismalardan sonra Hz. Peygamberin yerine gegecek
kisiye halife unvan1 vermeyi sahabe kararlastirmistir. Bu nedenle de Uludag’a gore
siyasi manada halife ya da hilefa kelimesini ihtiva eden hadislerin tamami uydurmadir.
Her ikisi de esasinda beseri olup, sonradan dini misyon yiiklenen imamet kavramini
Siiler, hilafeti ise Siinniler Islami devlet yonetimi icin kullanmuslardir. Temelinde
diinyevi olan devlet kurumunun ve siyasetin dinilestirilmesi ilerleyen zamanlarda

onemli fikri ve siyasi uyusmazliklara kaynaklik teskil etmistir (2016: 50-51).

Islam’da devlet idaresi ile alakali olarak kullanilan kavramlardan bir digeri ise
“emr” kokiinden gelen ve emir verme, isleri yiiriitme ve bagkanlik yapma gibi anlamlari
ihtiva eden “imaret” kelimesidir (Torun, 2017: 49). Baskan, komutan, yetkili kisi, tabi
olunan ve itaat edilen kimse anlamina gelen Emir (uli’l-emr) terimi, miiminlerin
Allah’a, peygambere ve kendilerinden olan emirlere (ulu’l-emr) itaat etmeleri gerektigi
ile alakali inen Nisa Suresinin 59’uncu ayetinde ge¢mektedir. Hz. Peygamberin
katilmadig1 bazi askeri faaliyetlerde birligin basina getirdigi komutanlar i¢in kullanilan
emir kavrami, kabile baskanlar1 kadar ya da biraz {izerinde yetkilere sahip yoneticiler
hakkinda kullanilan ¢ok da iddiali olmayan bir unvandir. Hz. Peygamberin vefatindan
hemen sonra daha Beni Saide Golgeligi’nde yonetim konusunu tartisan sahabenin
aklma ilk gelen unvan bu olmustur. Nitekim Hz. Omer de fazla satafatli ve abartili
Olmayan Emiru’l Miiminin (miiminlerin emiri) unvanim1 kullanmay1 tercih etmistir.
Devlet baskanlarina Emiru’l Miiminin denildigi gibi sonraki donemlerde vezirler,
komutanlar, kiigiik bir yerlesim yerinde 6zerk bir yonetim kuran beyler ve kiiciik
hanedanliklarin basinda bulunanlar i¢in de emir unvaninin kullanildigr goriilmiistiir.

(Uludag, 2016: 51-52).

3 Torun bu konuda Uludag’dan farkl diisiinmektedir. Ona gdre Kur’an-1 Kerim’de 11 ayette gegen halife
kelimesi 10 yerde yaratilis olarak Allah’in yeryiiziindeki temsilcisi anlamina gelecek sekilde
kullanilmigken sadece bir ayette bu kelime devlet yoneticisi manasinda siyasi bir igerikle kullanilmistir ki
bu ayet Sad Suresi’nin 26’nc1 ayetidir. Ayet soyledir: “Ona dedik ki: “Ey David! Gergekten biz seni
yeryiiziinde halife yaptik. Insanlar arasinda hak ile hiikiim ver. Nefis arzusuna uyma, yoksa seni Allah
yolundan saptirir. Allahin yolundan sapanlar icin hesap giintinii unutmalart sebebiyle siddetli bir azap
vardw” (Kur’an-1 Kerim, Sad 38/26).
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Klasik islam fikih teorisinde itaat paradigmasi hiikmetme ve emretme yetkisinin
yegane sahibi olarak kabul edilen Tanr1 merkezli olarak kurgulanmistir. Hz. Peygamber
de dahil olmak iizere devlet bagkani (halife), amir, baba, koca vb. yonetici konumda
olanlarin tamami emir verme yetkilerini ve mesruiyetlerini Tanr1 merkezli itaat
paradigmasindan almaktadirlar. Hem bir peygamber hem de devlet bagkani sifatlarini
biinyesinde barindiran ve kendisine itaat edilmesi zarureti Kur’an ayetleriyle sabit olan
Hz. Peygamberin bu otoritesini onun vefatindan sonra kimin devam ettirme hakkina
sahibi oldugu sorunu, islam siyaset teorisinin temel meselelerinden bir tanesi olmustur.
Sia bu hakki masum imama verirken, Ehl-i Siinnet ve Mutezile {immetin tamaminin
peygamberin vahiy disindaki yetki ve otoritesine sahip oldugunu savunmustur. Ehl-i
Siinneti bu diisiinceye sevkeden husus Al-i Imran Suresi 110*° ve Bakara Suresi 143*
gibi iimmetin konumunu yiicelten ayetlerdir. Ummet bu yetkisini pratik olarak kendi
icinden ¢ikaracagi seckin temsilciler (miictehitler) vasitasityla kullanacaktir. Temelde
Nisa suresinin 59’uncu ayetinde ifade edilen “Allah’a itaat edin, Resule ve iginizden
¢tkmug ulii’l-emre itaat edin” ayetine dayanan bu anlayisa gore din, hukuk ve siyaset
isleri immet tarafindan migtehitler marifetiyle yerine getirilmelidir. Ulii’l-emrden
maksadin miigtehitler oldugu goz 6niinde bulunduruldugunda Apaydin’a gére devlet
baskanlarinin ictihat yapma ehliyetine sahip olmalar1 gerekmektedir. Ancak bu sartin
her zaman miimkiin olamayacagi diisiiniilerek zamanla bu sart1 tasimayan yoneticilerin
de ulu’l emr olarak kabul edilebilecegi ifade edilmistir. Ancak imeranin (yOneticilerin)
uli’l-emr olarak kabul edilmesi ve kendilerine itaat edilmesi igin ya bizzat miigtehit
konumunda olmalar1 ya da igtihat yapma yetkisine haiz olanlara danisarak is yapmalari

sart1 kosulmustur (2003: 220-221).

Hatipoglu’na gore Kur'an-1 Kerimde, devlet yapisin1 ve idari teskilati diizenleyen
acik hiikiimler bulunmamakla birlikte, vahiyle bildirilmemis meselelerin hallini

istisareye birakan emirlere*? ilave olarak Nisa Suresinin 58* ve 59’uncu** ayetlerinde

40 “Siz insanlar icin ortaya ¢tkarilmis en haywrli timmetsiniz. Lyiligi emredersiniz, kotiiliikten alikoyarsiniz
ve Allah’a inamirsiniz...” (Kur-an’1 Kerim, Al-i imran 3/110).

4 “Iste boylece, siz insanlara sahit olasiniz, peygamber de size sahit olsun diye sizi vasat (6rnek) bir
timmet yaptik...” (Kur-an’1 Kerim Bakara, 2/143).

42 Yine onlar, Rablerinin davetine icabet ederler ve namazi kilarlar. Onlarin isleri, aralarinda danisma
iledir. Kendilerine verdigimiz riziktan da harcarlar (Kur-an-1 Kerim, Stra 42/38). Allah’in rahmeti
sayesinde sen onlara kars1 yumusak davrandin. Eger kaba, kat1 yiirekli olsaydin, onlar senin etrafindan
dagilip giderlerdi. Artik sen onlar1 affet. Onlar icin Allah’tan bagislama dile. Is konusunda onlarla
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evrensel nitelige haiz genel ilkelerden bahsedilmektedir. Bunlardan ilki; insanlara
hizmet sunan herhangi bir gérev anlaminda emanetlerin, yani islerin ehline verilmesidir.
Diger ilkeler ise insanlar arasinda adaletle hiikmedilmesi; Allah’a, Peygambere ve
Miisliiman emir ve idarecilere itaat edilmesi ve herhangi bir uyusmazlik durumunda
Allah ve Resuliine bagvurulmasidir (Hatipoglu, 1979: 141-142). Onat bu ilkelere bir
ilave daha yaparak bilinmeyen seyin desteklenmemesini*® de saymustir (Onat, 1997:

87).

Islam’da devlet ve siyaset anlayisinin temelinde adaletin tesisinin ve zulmiin
kaldirilmasinin dncelenmesi, insan haklarinin korunmasi ve yetkinin halktan alinmasi
vardir. Bunun gergevesi de adalet, hakkaniyet, sura*® ve ehliyet (yetkinlik ve yeterililik)
olarak tespit edilmistir (Kutlu, 2008: 7). Kur’an-1 Kerim’in arzu ettigi ahlakli ve adil
toplum, Kur’an-1 Kerim’in beyan ettigi yukarida ifade edilen genel ilkeler ¢ercevesinde,
sosyal degisme olgusu da dikkate alinarak Miisliimanlar tarafindan gelistirilecek siyasi
sistemlerle yonetilecektir. Kur’an temel ilkeleri vermekle yetinmis ve bu ilkeler
cergevesinde siyasi sistemler gelistirme ve kurma sorumlulugunu Miisliimanlara
birakmigtir (Onat, 1997: 87). Hucurat Suresi 13’iincii*’ ve baska bircok ayette “Allah
katinda en iistiin olamniz en miittakinizdir® demek suretiyle de gerek bazi Siinni
ekollerde mevcut olan Kureyslilik meselesini, gerekse Sii inancinin karizmatik Ehl-i
Beyt kavraminin vahyi dayanaktan yoksun oldugunu agikca ortaya koymustur (Onat,
1997: 88).

miisavere et. Bir kere de karar verip azmettin mi, artik Allah’a tevekkiil et, (ona dayanip giiven). Siiphesiz
Allah, tevekkiil edenleri sever (Kur-an-1 Kerim, Al-i Imran 3/159) .

43 Allah, size, emanetleri mutlaka ehline vermenizi ve insanlar arasinda hiikmettiginiz zaman adaletle
hiilkmetmenizi emrediyor (Kur-an-1 Kerim, Nisa 4/58).

4 By iman edenler! Allah’a itaat edin. Peygamber’e itaat edin ve sizden olan ulu’l-emre (idarecilere) de.
Herhangi bir hususta anlasmazliga distigiiniiz takdirde, Allah’a ve ahiret gilinline gergekten
inaniyorsaniz, onu Allah ve Resiliine arz edin. Bu, daha iyidir, sonug¢ bakimindan da daha giizeldir (Kur-
an-1 Kerim, Nisa 4/59).

4 Hakkinda kesin bilgi sahibi olmadigin seyin pesine diisme. Ciinkii kulak, gz ve kalp, bunlarin hepsi
ondan sorumludur (Kur-an-1 Kerim, Isra 17/36).

46 Tnan’a gore Islam diinyasinda asr-1 saadetten giiniimiize farkli uygulamalar oldugu da gdz oniinde
bulundurulursa bugiin i¢in suranin gerceklesmesi gizli oy, acik tasnif ile yapilacak saibesiz ve katilime1
bir se¢im sistemi ile de pekald miimkiin olabilir. Suray: ara¢ olarak gordiigiimiizde bundan sonra adaleti
tecelli ettirmek diisiincesiyle form degistirebileceginin kabul edilmesi gerekmektedir (inan, 2003: 569-
570).

47 By insanlar! Siiphe yok ki, biz sizi bir erkek ve bir disiden yarattik ve birbirinizi tanimamz igin sizi
boylara ve kabilelere ayirdik. Allah katinda en degerli olaniniz, Ona karsi gelmekten en ¢ok
sakianmizdir. Siiphesiz Allah hakkiyla bilendir, hakkiyla haberdar olandir (Kur’an-1 Kerim, Hucurat
49/13).

79



Buraya kadar ifade edilenlere gore temel ilkeler disinda hiikiimet bi¢imi de dahil
olmak iizere devlet idaresi konusunda fazla bir sey sdylememis olan Islam,
Miisliimanlar i¢in devletin varligin1 zaruri gérmekte midir? Siyaseti, dinin pratigi ve
onun yontemi olarak ele alan geleneksel Siinni goriise gore islam dini, Allah tarafindan
insanin diinya ve ahiret saadetini temin etmek maksadiyla génderilmistir. O halde insan
icin en yiice hedef, dinin diinyadaki amaclarinin gergeklestirilmesi olmalidir ki; siyaset
dinin bu hedeflerini gergeklestirmek icin gerekli ve zorunlu olan bir aragtir. Zira dinin
muhafazasi ve diinyanin idaresi gorevi siyasete yani devlete diismektedir (Evkuran,
2016: 277). Aydin’a gore de islam’in Hristiyanliktan farkli olarak, tipk1 Musevilik gibi
siyasal bir din 6rnegi oldugu ve bir devlet talebinin bulundugu genel olarak kabul
edilmelidir. Bizi bu tespite gotiiren nedenlerin basinda Hz. Peygamberin daha
hayattayken devletini kurmasi gelmektedir. Diger bir neden ise Islam’in her ne kadar
tim zamanlarda gegerli bir devlet modelinden s6z edilemese bile Kur’an’da bir¢ok

ayette siyasal yonetim ve hukuka dair ifadelerin yer almis olmasidir (2013: 16-17).

Uludag’a gore de Kur’an-1 Kerimde 0yle bazi hiikiimler vardir ki bunlar devletin
varligimi  zorunlu kilmakta ve devlet olmaksizin bu hiikiimlerin uygulanmasi
imkansizlasmaktadir. Tk olarak Kur’an-1 Kerim; Ali Imran Suresi 139’uncu®® ve
Muhammed Suresi 35’inci® ayetler ile Miisliimanlardan her kosulda iistiin ve hakim
konumda olmalarimi, kendi kendilerini idare etmelerini ve asla gayri Miislimlerin
boyundurugu altinda bulunmamalarini istemektedir. Devletin temel unsurlarindan olan
egemenlik ve bagimsizlik, yani bizatihi devletin kendisi olmadan dini hiikiimlerin tam
olarak uygulanmasi ve adaletin tesisi miimkiin degildir. Ikinci olarak Bakara Suresi’nin
213’iincii®® ayeti geregi peygamberlerin verdikleri hiikiimlerin uygulanabilmesi cogu
zaman kuvveti ve iktidar1 yani devletin varligini zorunlu kilmaktadir. Ucgiinciisii;
Kur’an- Kerim’in birgok ayetinde gecen itaat anlayisi®® ve disiplin, cemaatlesmeyi ve

devleti kacimilmaz kilmaktadir. Kur’an’da Allah’a, Resuliine ve ulii’l-emr’e itaat edin

% Gevsemeyin, hiiziinlenmeyin. Eger (gercekten) iman etmis kimseler iseniz iistiin olan sizlersiniz
(Kur’an-1 Kerim, Ali imran 3/139).

49 Sakin za’f gostermeyin. Ustiin oldugunuz halde barisa ¢agirmayin. Allah sizinle beraberdir. Sizin
amellerinizi asla eksiltmeyecektir (Kur’an-1 Kerim, Muhammed 47/35).

% . Allah, mijdeciler ve uyaricilar olarak peygamberler gonderdi ve beraberlerinde, insanlarin
anlagsmazliga diistiikleri seyler konusunda, aralarinda hiikiim vermek tizere kitaplar1 hak olarak indirdi...
(Kur’an-1 Kerim, Bakara 2/213).

Sl Aralarinda hiikiim vermesi i¢in Allah'a ve Resiliine davet edildiklerinde, miiminlerin sdzii ancak
“Isittik ve itaat ettik” demeleridir. Iste asil bunlar kurtulusa erenlerdir (Kur’an-1 Kerim, Nur 24/51).
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denilmis, ihtilafli meselelerin Allah ve Resuliine gotiiriilmesi istenmis ve bu husus
imani bir sart1 olarak kabul edilmistir®?. Yine Kur’an’in bircok ayetinin Miisliimanlari
birlik ve beraberlige davet etmesi de devlet olma zarureti sonucunu vermektedir.
Dordiinciisii, Toplumun asli ihtiyaclarindan olan can, mal ve namus giivenliginin
saglanmasi ve diismanlara karst vatanin ve iilke halkinin korunmasi asker toplamayi,
ordu hazirlamay1 ve gerektiginde orduyu savasa sevk etmeyi®® ve dahilde de siirekli
giivenlik giiclerine sahip olmay1 gerektirmektedir ki biitiin bunlar ancak bir devletin
varligryla miimkiindiir. Besinci olarak; Islam toplumunda adam &ldiirme, yaralama,
dévme, yol kesme, gasp, hirsizlik ve fuhus gibi suglar islenmesi durumunda bunlara
verilecek cezalar (hadler) Kur’an’da bulunmaktadir. Bu cezalar1 uygulama yetkisi
kisilere degil adalet teskilati ve mahkemelere birakilmistir ki; bunun i¢in bir devletin
varligt zorunludur. Devlet olmasa bu cezalarin uygulanabilmesi miimkiin
olamayacagindan kargasa ve fitne ortaya cikabilir ki, Kur’an-1 Kerime gore fitne en
biiyiik fesattir®®. Altincisi; din ve vicdan hiirriyetinin saglanmasi, ibadet yerlerinin
korunmasi, bireysel ve toplu ibadetlerin giiven igerisinde yerine getirilmesi ve hac
yollarinin emniyetinin temin edilmesi gibi hususlar devletin varligim1 zorunlu
kilmaktadir. Bunun ispat: icin Balkanlar, Kafkaslar, Orta Asya ve Endiiliis’ten Islam
devletinin® cekilmesinden sonra ibadet yerlerinin icler acist durumlarma bakmak
yeterlidir. Sadece camilerin degil tiim dinlere ait ibadet yerlerinin korunmasi ve
buralarda insanlarin giiven iginde ibadetlerini ifa etmelerinin saglanmasi Islami
devletinin asli gorevlerindendir. Goriildiigii gibi Kur-an ayetlerinden hareketle burada
alt1 baslik altinda sayilan ve benzeri hiikiimlerin tamami Uludag’a gore bir devletin

varligini zorunlu kilmaktadir (2016: 54-56).

52 By iman edenler! Allah’a itaat edin. Peygamber’e itaat edin ve sizden olan ulii’l-emre (idarecilere) de.
Herhangi bir hususta anlagsmazliga distigiiniiz takdirde, Allah’a ve ahiret gilinline gergekten
inaniyorsaniz, onu Allah ve Restliine arz edin. Bu, daha iyidir, sonu¢ bakimindan da daha giizeldir
(Kur’an-1 Kerim, Nisa 4/59).

53 _..Allah’a ortak kosanlar sizinle nasil topyekiin savasiyorlarsa, siz de onlarla topyekin savasmn...
(Kur’an-1 Kerim, Tevbe 9/36).

5 . .Eger siz onu (Allah'in emirlerini) yerine getirmezseniz yeryiiziinde bir fitne ve biiyiik bir fesat olur
(Kur’an-1 Kerim, Enfal 8/73).

5 Burada kullanilan “Islam devleti” kavrami dogru anlasilmahidir. Bir kurum olan devletin dininin
olabilmesi miimkiin degildir, dinler insanlara génderilmistir ve ancak insanlarin dini olur. Devletin namaz
kilmasi, orug tutmasi ve ahiretle ilgili bir endise tasimast miimkiin degildir. Bununla birlikte devleti idare
edenlerin kendi inanglarini idarelerine yansitmalari son derece dogaldir. Bu nedenle Miisliimanlarin
hakim oldugu devlete “Islam devleti”, hiristiyanlarin hakim oldugu devlete de “Hiristiyan devleti”
denmesi bu nedenledir (Bayindir, 1999: 10).
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Karaman’a gére Islam’in devlet talebinin olup olmadig1 hususu hep tartigilagelen
bir meseledir. islam’n bdyle bir talebinin olmadigin1 savunanlar Kur’an’da agik¢a yer
almadig saviyla Islam’mn bdyle bir talebinin olmadig1 sonucuna varmislardir ki; ona
gore bu dogru degildir. Kur’an’da temel vasiflar1 ve mahiyeti dolayli olarak yer alan
devlet kavramina ulasmak pekald miimkiin olmakla birlikte, Islam’in devlet talebine
dinin Miisliimanlardan istediklerinden hareketle varmak daha dogru bir yaklagimdir.
Ornegin, din drtiinmeyi emretmektedir. Devlet ge¢miste Tiirkiye’de de uygulandigi gibi
kamusal alanda Ortiinmeye yasak getirebilmektedir. Dinin talebi ile devletin talebinin
catistig1r boylesi durumlarda Miisliimanlara diisen dinin talebi dogrultusunda hareket
etmek, tam manada din ve vicdan hiirriyeti saglayan bir devlet talep etmek ve bu
neticenin hasili i¢in elden gelen say ve gayreti gostermektir (2015: 15-16). Karaman’a
gore bircok ayet ve hadiste ifadesini bulan, dinin temel amaclar1 olarak ifade
edebilecegimiz makasidu’s-seria bes temel degerin korunmasidir ki bunlar; hayat, din,
akil, nesil ve maldir. Din bu degerlerin sadece korunmasi gerekliligi ile yetinmemis
bir¢ok nass ile bunlarin korunma bigimlerini de vaz etmistir. Siyasi bir siire¢ sonucunda
yapilan kanunlarin ve alman kararlarin tamami da dinin korunmasini istedigi bu bes
temel degerle alakalidir. Kiirtajin serbest, kisasin yasak oldugu bir yerde hayat
korunamaz. Din ve inang 6zglirliigli olmazsa din muhafaza edilemeyecegi gibi igki ve
uyusturucu yasaklanmadan da akil korunamaz. Kumarin, hirsizligin, gasbin, faizin ve
riisvetin oldugu yerde malin korunmasi miimkiin degildir. Neslin korunmasinin teminati
giiclii bir aile yapisinin tesisinden gecmektedir (2015: 47). Dolayisiyla dinin sayilan
temel amaclarinin gergeklestirilebilmesi i¢in devletin varlig1 bir zaruret olarak ortada

durmaktadir.

Esed’e gore her ne kadar Islam’in esas gayesi, insanin bireysel dogrulugunu
temin olmakla beraber Islam esaslarinin ¢ogu icin kisilerin bir araya gelerek meydana
getirdikleri ortak ¢alisma ve toplumsal gayrete ihtiyac vardir. Islam’a ve Miisliimanlara
yapilacak taarruz ve saldirilar bertaraf edecek ve Islam ahkdminm uygulanmasindan
sorumlu olacak otoriter bir gii¢ bulunmadikca Islam’mn hedeflerini gerceklestirmek icin
tek basina toplumun dayanisma giicii asla yeterli olmayacaktir. S6zii edilen ve zaruri
olan bu gii¢c devletten baskas1 degildir. Esed’e gore buradan ¢ikarilacak sonug Islami
yasayisin tesisi igin bir veya birden fazla Islami devletin kurulmas: ihtiyari degil son
derece zaruridir (2016: 15-16). Devletin zorunlu olmasindan hareketle Miisliimanlarin
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siyasetle ilgilenmelerini farz-1 kifaye olarak géren Karaman, Miisliimanlarin en azindan
bir kismmin iilkede ve diinyada olup bitenleri dinin menfaatleri ekseninde izleme ve
karar alma siireglerine dinin lehine miidahil olma gibi bir mecburiyetlerinin
bulundugunu agikca ifade etmektedir. Ona gore siyaset ve siyasal partiler amac¢ degil,

dinin ve evrensel degerlerin korunmasi i¢in ancak bir aragtirlar (2015: 48).

Islami devletin bizatihi amag degil; kendisini iyilik ve adalete adamus, hakki
hakim kilip batili yok etmek i¢in gayret sarf eden bir toplulugu ortaya ¢ikarmak i¢in bir
ara¢ oldugunu diisiinen Esed’e gore Islam devletinin zaruri olmasinda asil gaye, Islam
timmetinin birligi ve iimmeti olusturan bireylerin dayanigsmasini saglayacak siyasi
organlarin varligmi temin etmektir (2016: 44). Esed’e gore Islam devletinin varlik
nedeni ve temin etmek icin ¢alisacagi temel hedefleri: Yeryliziinde iyilik, hak ve
adaletin tesisi i¢in calismak; toplumsal ve iktisadi iliskileri biitiin fertlerin 6zgiirliik,
giiven ve sereften paylarmi alacak sekilde diizenlemek, islam toplumunu olusturan
bireylerin miimkiin oldugu kadar az engelle karsilasarak insan onuruna yarasir bir
bicimde kisiliklerinin gelisimine zemin hazirlamak; ister erkek olsun ister kadin, biitiin
Miisliimanlara yalniz inang sahasinda degil, pratik hayatta da Islam’in kendilerinden
talep ettigi ahlaki hedefleri gerceklestirmeleri i¢in gereken imkanlari saglamak;
Miisliiman olmayan halkinin her tiirlii glivenliklerini temin ederek onlarin toplumsal ve
kiltirel bagimsizliklarin1 giivence altina almakla birlikte dini inan¢ ve ibadetlerini
Ozgilirce yerine getirebilecekleri bir iklim olusturmak; wvatan1 dahili ve harici
diismanlardan ve pargalanmaktan korumak ve Islam 6gretilerini muhafaza edip, Islam
dinini miimkiin olan en genis sinirlara kadar yaymaktan ibarettir (2016: 47). Esed’e gore
hiikiimet sekli, sanat veya iktisadi iliskiler gibi zamanla degismesi mukadder olan,
Kur’an ve Siinnetin haklarinda sadece genel kurallar koymakla yetinerek ¢ok az sey
sOyledigi ya da sessiz kaldigi mevzular her ¢agin Miisliimanlar tarafindan uzun ve
genis bir sekilde ele alinarak Sari’nin muradi ortaya cikarilmaya calisilmali, bu
hususlarda detayli agiklamalar yapilmali ve kurallar gelistirilmelidir. ESed bu goriistini
desteklemek icin “...Biz, her biriniz icin (farkli) bir sistem ve (farkly) bir hayat tarzi
belirledik...” anlamini verdigi Maide Suresinin 48’inci ayetini delil olarak ileri
siirmektedir (2016: 28).
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Esed’e gore Kur’an ve Siinnete yani Seriatin siyasi meselelerle ilgili
hiikiimlerine baktigimizda, bunlarin belirli bir devlet seklini 6nermedigi gibi anayasal
teori i¢in detayli bir veri de sunmadigi vakiadir. Bunun nedeni yukarida da ifade
edildigi gibi, insanin siyasi, toplumsal ve ekonomik ihtiyaglarmin zamanla kayith
oldugundan degiskenlik arz etmesidir. Ilahi bir kanun olan Seriat son derece dogal olan
degisim ve gelismeleri goz onlinde bulundurarak anayasa hazirlamayi, hiikkiimet etme
bi¢imini ve donemin sartlarina uygun kanunlar yapmayi her c¢agda Miisliimanlarin
ictihadina birakmis ve bu alani olabildigince genis tutmustur. Dolayisiyla Miisliimanlar
icin gerekli olduguna siiphe olmayan Islam devleti icin dngériilen tek bir sekil degil,
sekillerden bahsedilebilir (2016: 36-37). Bu nedenle her devrin Miislimanlarinin
oniinde, Islam’1n ebedi mesajlarini gerceklestirmek icin yeni yollar ve araglar gelistirme
ve ihtiya¢larini karsilayacak en uygun sekli arastirma ve bulma vazifesi bulunmaktadir

(Izzetbegovig, 2016: 47).

Bu baslik altinda tartisila gelen hususlar1 toparlayacak olursak; Stinnilerin devlet
(hilafet) kuraminin belli bash hususlar1 sdyledir: ilk olarak; Uludag’in Seyyid Serif’in
Serhu’l Mevakif adli eserinden aldigimi bildirdigi ifadelerle, Ehl-i Siinnete gore devlet
(hilafet): “Din ve diinya islerinin diizenli yiirtimesi igin kurulan genel yonetimdir” veya
“Hz. Peygambere niyabeten Islam iilkesini korumaktir”. ikincisi; devletin varlig
zorunlu olmakla birlikte bu zorunluluk akil ya da naslardan kaynaklanmamaktadir. Zira
saf ve nazari akil bakimindan devletsiz toplum pekala miimkiin iken, devlet kurmay1
veya kurulu bir devleti ayakta tutmay1 kesin olarak emreden acik bir nass da mevcut
degildir. Devletin mevcudiyeti “sem’an” (sosyal yonden), yani tarihi, sosyal ve siyasi
bakimdan bir zorunluluktur. Siinnilerin bu kanaatlerini ispat i¢in ileri siirdiikleri delilleri
ise Uludag’a gore sunlardir: Sahabenin daha Hz. Peygamberin cenaze islemlerini
beklemeden halife segcme isiyle mesgul olmasi, akabinde vefat eden her halifeden sonra
ayni yolun izlenmesi bu konuda sahabenin ittifakin1 ispatlamaktadir. Yine Islam
tilkesini koruyup kollamak i¢in ordu hazirlayip gerektiginde cepheye siirmek farzdir. Bu
farzin icrasi ancak devletin varligiyla miimkiindiir. Farzin yerine getirilmesini saglayan
seyde farz oldugundan devletin mevcudiyeti zorunludur. Ayrica, farz olarak kabul
edilen zarar1 def, fayday1 celb; yani kotiiliikleri ve haksizliklar1 bertaraf edip; diizeni
kurmak, can mal ve mesken giivenligini saglamak ancak devlet sayesinde miimkiindjir.

Oyleyse farzin yerine getirilmesini saglayan devletin varhig da farzdir. Ucgiinciisii;
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Devlet ve devlet isleri (siyaset) ile ugrasmak farz-1 kifayedir. Dolayisiyla ehl-i hal ve
akd (segici kurul) denilen bir heyetin devlet baskanin1 se¢mesiyle diger
Miisliimanlardan bu sorumluluk kalkmaktadir. Dordiinciisii; Teferruata iliskin fer’i bir
konu olan devlet ve siyaset; usule, yani dinin temel esaslarina iligkin bir konu olmayip;
nasla dogrudan irtibatli olmayan, ictihad ve icmaya dair bir meseledir. Besincisi; her ne
kadar ilke olarak devlet baskaninin nassla atanmasi miimkiin ve caiz olsa da, Kur’an-1
Kerimde ve hadis-i seriflerde boyle bir nass mevcut degildir. ilk {i¢ halifenin birbirinden
farkli usullerle is basina getirilmelerinden anlasildig1 iizere Islam, devlet baskanini
se¢cme usuliinii tespit etme hususunda Miislimanlar1 serbest birakmistir (Uludag, 2016:
97-99). Ehl-i Siinnet agisindan din-siyaset iliskisine dair Uludag’in bu tespitlerine Kutlu
sunlar1 da ilave etmektedir: Segilen imama biat etmek (devlet baskanligini kabul etmek
ve baglilik gdstermek) sarttir. Imamlar, ister takva sahibi, ister fasik yani giinahkar
olsunlar onlara itaat edilmelidir. Genel goriise gore imamda masumiyet aranmadigindan
giinah islemesi ya da adaletsizlik yapmasi devlet bagkanligini1 diisiirmez. Miisliimanlari
yonetecek kisinin ilim ve takva sahibi, ayn1 zamanda da kahramanlik (secaat) ve nesep
yoniinden erdemli olmasi 6nemlidir. Bununla birlikte imamin yasadigi déonemin en
istiinii olmasi ise zorunlu degildir. Genel bir kabule gére imamin/halifenin Kureysli
olmasi gerekir®®. Cografi sartlarla miimkiin olmas1 durumunda Miisliimanlarin basinda
tek bir kisinin halife olmasi zorunludur (Kutlu: 2008, 15-16). Miimkiin olmamasi

durumunda ise aksi de mumkindir.

% Hz. Muhammed'in siyaset ve devlet baskanhigi konusundaki tavrinin ve uygulamalarmin ortada
olmasina ve Islam’da ruhban sinifinin bulunmamasina ragmen Hz. Ebu Bekir'in halife segilmesi sirasinda
"Imamlar Kureystendir" seklinde Hz. Peygamber’e isnat edilen bir rivayet nakledilmistir. Kutlu’ya gére
bu “sozde hadis”, Ehl-i Siinnet siyaset teorisinin olugsmasinda son derece etkili olmus ve cok erken
donemlerden itibaren Kureys'in iki biiyiik kabilesi arasinda cereyan eden iktidar miicadelelerine zemin
olusturmustur. Sonraki dénemlerde sahih kabul edilen ve muteber hadis kitaplarina da giren bu rivayete
dayanarak, siinni alimlerin, hakimiyeti/hilafeti genel anlamda Kureys'e tahsis ettigi goriilmekle birlikte
(Kutlu, 2008: 14-15) Hatipoglu bu hadisin sahih olmadigimi yaptig1 son derece kapsamli bir ¢alisma
neticesinde akli, nakli ve tarihsel veriler 1518inda ispat etmistir (Hatipoglu, 1979: 121-213). Ayrica Hz.
Peygamber’in bizzat yaptigi uygulamalar da halifenin illa Kureys’ten olmasinin zorunlulugunu
dogrulamamaktadir. S6yle ki; savas ve hac gibi ¢esitli vesilelerle en az yirmi bes kez Medine’den gegici
olarak ayrildig1 bilen Hz. Peygamber, her defasinda yerine bir vekil tayin etmekle birlikte bu vekil her
zaman aynt kisi olmamistir. Bu vekiller Medineli, Kureysli, Kinaneli ve diger kabilelerden
gorevlendirilmislerdir (Hamidullah, 2016: 191).
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1.1.3.3. Siilikte Din-Siyaset Iliskileri

Arapga’da sy’a kokiinden tliremis bir terim olan sia; kelime anlam1 bakimindan
birisinin yardimcilar1 ya da pesinden gidenler, taraftar1 olanlar ve ona uyanlar, bir
konuda birlesen topluluk ya da firka gibi manalara gelmektedir (Baglioglu, 2000: 81).
Kur’an-1 Kerim’in ¢esitli ayetlerinde de firka, bolilkk ve taraftar anlamina gelecek
bigimde kullanilmis®” olan bu kavram, En’am Suresi’nin 159’uncu ayetinde gegtigi
tizere “Su dinlerini parca par¢a edenler ve kendileri de grup grup ayrilmis olanlar var
ya, (senin) onlarla hi¢chir iligigin yoktur...” ifadeleriyle tenkit ifadesi olarak
kullanilmigtir (Atay, 1983: 17).

Istilahl manada Sia’y: tarif eden Sii miielliflerden Nevbahti (6. 912) ve Eba
Halef el-Es’ari el Kummi (6. 913)’ye gore ise Siilik (Sia); daha Hz. Muhammed
hayattayken “Siatu Ali (Ali taraftar1)” olarak adlandirilan, onun vefatindan sonra da Hz.
Ali’nin imam/halife oldugunu ileri siirenlerin olusturdugu bir firkadir (Onat, 1997: 80).
Demir ve Acar’a gore ise Siilik, Islam tarihinde Hz. Peygamberin vefatindan sonra
devlet yonetiminin onun soyundan gelen Hz. Ali’nin hakki oldugu tartigmalariyla
baslayip zaman igerisinde siyasal catigmalarin bir tarafini meydana getiren itikadi ve
siyasal bir akimdir (1997: 266). Benzer bir tanima gore, Hz. Peygamber’in vefatindan
sonra imamet ve hilafetin Hz. Ali’ye, Hz. Ali’den sonra da onun soyundan gelenlere ait
oldugu diisiincesi etrafinda birlesen cesitli gruplarin miisterek adidir (Oz, 2010: 111).
Daha sumiillii bir tanima gore ise Sia; Hz. Ali’nin nass ve tayinle Hz. Peygamber’den
sonra imam olduguna, daha dogru bir ifadeyle imam olmasi gerektigine inanan,
imametin onun Hz. Peygamberin kizi Hz. Fatima’dan olan soyu ile devam edecegini ve
kiyamete kadar asla onlarin disina ¢ikmayacagimi iddia eden (Hakyemez, 2008: 12-13)
ve tiim imamlarin masum oldugunu ileri siiren topluluklarin ortak adidir (Onat, 1997:
81).

Biinyesinde birbirinden ¢ok farkli bir¢ok anlayisi barindiran Sia igerisinde Ehl-i
Stinnet gelenegine oldukca yakin olan Caferilik ve Zeydilik gibi akimlar bulundugu
gibi, Hz. Ali basta olmak iizere bazi kisilerin Tanrilastirilmasi gibi Islam’in temel inang

esaslarma aykir1 diisiince ve inanglariyla dikkat ceken ve genel olarak kendilerine

5" Kur’an-1 Kerim, En’am 6/159; Kur’an-1 Kerim, Hicr 15/10; Kur’an-1 Kerim, Meryem 19/69, vd.
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“Galiyye” adi verilen asir1 gruplar da vardir (Giindiiz, 1998: 354). Biitiin bu
farkliliklarina ragmen neredeyse tiim Sii mezheplerinin ortak 6zellikleri ise imam inanct
ve Ehl-i Beyt’e asir1 sevgi gostermeleridir. Neredeyse tiim Sii mezheplerde halifenin
secimle degil veraset yoluyla belirlendigine, Hz. Peygamber sonrasi imametin nas,
vasiyet ve veraset yoluyla Hz. Ali ve onun soyundan gelenlere gectigine, Hz. Ebu Bekir
ve Hz. Omer’in hilafeti gasbettikleri icin lanetlenmeye layik olduklarina, tiim imamlarin
masum olduklarina, beklenen Mehdi’nin gergek olduguna ve birgiin gelerek diinyada

adaleti tesis edecegine inanilmaktadir (Atay, 1983: 86-87).

Sia’y1 basta Ehl-i Siinnet olmak iizere diger Islami ekollerden ayiran en temel
ozellik siiphesiz imamet (hilafet) yani devlet bagkaninin tayini veya se¢im meselesidir.
Daha giincel bir ifadeyle devletin nasil bir rejimle idare edileceginin tesbitidir (Atay,
1983: 19). Siilikte imamet (devlet) imani bir meseledir, hatta imanin sartidir. Sii bir
Miisliiman olmak i¢in buna inanmak sart kosulmustur (Uludag, 2016: 96). Sia
haricindeki ekoller de imamet terimini kullanmis olmalarina ve onlarin sdyleminde de
imamet konusunun yer almis olmasma ragmen, Sianin imamete yaklasimi, onu
temellendirme bi¢imi ve imametin kapsaminmi ele alma sekli digerlerinden oldukca
farklidir. Sia imameti kendisine 0zgli, 6zel bir manada ele almig, dinin asil
konularindan birisi olarak kabul etmis ve onu Islam inancinin bir pargasi olarak gérme
tutumunda 1srarci olmustur (Evkuran, 2016: 96). Ehl-i Sitinnete gore saglikli, giicld,
iradeli ve adil gibi sifatlara sahip herhangi bir Miisliimanin devlet bagkani olmasi
miimkiin iken; Sia’ya gore yukaridaki sayilan vasiflara haiz bile olsa herhangi siradan
bir Miisliimanin devlet baskani olmasi miimkiin degildir. Zira devlet baskaninin
yanilmaz (masum) olmasi bir zarurettir ki, onlara gére bu kosulu Hz. peygamber diginda

sadece Hz. Ali ve onun soyundan gelenler tagimaktadir (Atay, 1983: 187).

Hz. Muhammed (s.a.v)’in vefatindan sonra yerine gececek ve onun yaptigi isleri
yapacak kisinin nitelikleri ve goreve gelis sekli Siinni-Sii anlasmazligi seklinde bugiin
bile hala devam edegelen birtakim tartismalara sebebiyet vermistir. Siilere gore nasil ki
peygamberler se¢imle, veliahthik usulii ile, sura ile ya da kendi sahsi gayretleri ile
goreve getirilmemisse, peygamber gibi onun yerine gececek kisi de ancak Allah
tarafindan bu goreve getirilebilir. Nasil ki peygamberi Allah se¢misse tipki peygamber

gibi masum (yanilmaz ve giinah islemez) olan Imamu (devlet baskani) da ancak Allah
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secer. Zaten Allah’in Hz. Peygamberin yerine gegecek imam olarak Hz. Ali’yi tayin
etmis olmasina ragmen ashap hatali bir sekilde Hz. Ebubekir’i halife (devlet baskani)
yapmustir. Ehl-i Siinnet tarafindan siirekli reddedilen Islam’da ilahi ve semavi bir devlet
oldugu sdylemi bir Sii iddiasidir. Bu nenedenle insanlarin devlet bagkani segmelerine
imkan tanimayan Siilerin devlet anlayisinin Ehl-i Siinnetten farkli olarak tam bir

teokrasi 6rnegi oldugu ifade edilebilir (Uludag, 2016: 57).

Hz. Ali’nin kabilesi olan Hasimiler ve destekgileri, Hz. Peygamber (s.a.v)’in
vefatindan sonra Imam (devlet baskani) olmayr Hz. Ali’nin hakki gérmiisler ve
iddialarin1 desteklemek iizere onun istiin meziyetlerinden, dindarligindan, miistesna
karakter ve kisiliginden ve Ozellikle de Islam’a hizmet ugrunda katlandig1 biiyiik
fedakarliklardan bahsetmislerdir. Bu ve benzeri goriislere zamanla yenileri eklenmis ve
nihayet Hz. Peygamber’in daha sag iken Hz. Ali’nin yerine ge¢cmesini vasiyet ettigini
ileri stirmekle yetinmemisler, esasinda Hz. Ali’nin imam olmasimi Kur’an-1 Kerim’de
acikca Allah’in emrettigini iddia etmislerdir. Hz. Ali’nin daha sagliginda tohumlari
atilan bu ve benzeri diisiincelerden hareketle olusturulan teorinin gelismesi ve son

seklini almas1 birkag asr1 bulmustur (Uludag, 2016: 89-90).

Siilikle Ehl-i Siinneti biribirinden ayiran bir¢ok husustan birisinin de Sia’nin
kabul etmis oldugu takiyye ilkesi oldugunu bu asamada ifade etmek yerinde olacaktir.
Zira takiyye ilkesinin siyasi yonii de mevcuttur. Bu prensibin varligi nedeniyle bir
Sii’nin zorda kaldig1 bir durumda gergege aykir1 beyanda bulunabilecegi ve dost ve
diisman kabul ettiklerine karst aynm1 meselede birbirinden farkli davranabilecegi
bilinmelidir. Atay’a gore Siiler ile irtibat halinde bulunan kisilerin bu ilkeden haberdar
olmast ve kendisine her sOylenene dogrulugunu test etmeden inanmamasi

gerekmektedir (Atay, 1983: 190).

Giiniimiiz Islam diinyasinin Siinnilerden sonra en genis mezhebi; Iran’in resmi
mezhebi olmakla birlikte Irak, Suriye, Pakistan ve Hindistan’da da yaygin olan, az da
olsa Tiirkiye’de de bulunan Imamiye (isna’aseriyye) mezhebidir (Aktay, 1983: 108).
Oniki Imam Sias1 olarak da bilinen bu grup, fikhi ekol olarak Caferilik adiyla anilan
mezhebe baglidir (Hakyemez, 2008: 7). Imamiye Siasi’nin imamet kurammin belli bash
hususlar1 Uludag’a gore soyledir: Oncelikle; Imamet niibiivvetin (peygamberligin) bir

parcast ve devamidir. Bu nedenle de her ikisinin mahiyeti, nitelikleri ve amaclari
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birbirine benzemektedir, hatta cogu zaman 6zdestir. ikincisi; niibiivvette oldugu gibi
imamette de secim degil Allah tarafindan atanma ve gérevlendirme esastir. Ugiinciisii;
Kur’an’da peygamberler icin sayilan iistiin meziyetlerin tamami imamlar i¢in de
gecerlidir zira peygamberlerle imamlar birbirini tamamlayan bir biitiiniin parcalari
gibidir. Dérdiinciisii; nasil ki Kur’an’da sayilan peygamberlerin ¢ogu Hz. ibrahim’in
soyundan gelmekte ve Hz. Muhammed de bu soy halkasinin son zinciri ise neseb
onemli olmalidir. Nitekim oniki imam da bu zinciri tamamlayan nur halkalaridir ve
halen hayatta olan onikinci imam Mehdi ile bu nur; alemi, tiim insanlig1, iimmeti ve
Ozellikle de Caferi Siilerini aydinlatmaya devam etmektedir. Evrendeki her seyin
varligimmi kendisine bor¢lu oldugu bu nur, hi¢ kesilmeden ezelden ebede uzanan bir
silsiledir. Besincisi; Eimme-i ma’sumin denilen oniki imami Allah her tiirlii giinah ve
hatadan korudugundan aynen peygamberler gibi bunlar da ismet sifatina sahiptirler,
yani glinah islemezler ve hata yapmazlar. Bu nedenle ma’sum imamlarin sdzleri,
davraniglar1 ve halleri nastir, baglayicidir; yani mutlaka uyulmasi gerekli dini bir
hiikiimdiir. Altincisi; imamlara vahye benzer sekilde verilen, elde etmek igin
kendilerinin 6zel bir gayret gostermelerine ihtiya¢ bulunmayan bilgi ve ilim Allah’in
onlara bir liitfudur. Ilahi kaynaktan gelen bu bilgi tartisilamaz ve elestirilemez.
Yedincisi; imamlarin, aynen peygamberlerde oldugu gibi, imam olduklarinin hiicceti
(delili) olarak bazi mucizeleri vardir. Sekizincisi; Allah, Hz. Peygamber’den sonra
yerine yegeni ve damadi olan Hz. Ali’nin gegecegini Kur’an-1 Kerim de acik¢a beyan
etmistir. Hz. Peygamber (s) veda haccinda bunu ilan edecek iken, karisiklik ¢ikar
diisiincesiyle imtina ettiginde Allah Maide Suresi’nin 67’nci ayetinde gegen “Ey
pevgamber! Rabbindan sana indirileni teblig et, bunu yapmazsan elgilik gorevini
yapmig olmazsin. Halka karsi Allah seni kKoruyor, Allah kafir bir kavmi dogru yola
iletmez” ifadeleriyle Onu uyarmistir. Allah’in bu ikazi neticesinde Hz. Peygamber
ashabin1 Gadir-i Hum denilen mevkide toplayarak onlara “Ben kimin mevias: (efendisi,
baskani) isem Ali de onun meviasidir®®”, “Hz. Musa’ya gére Hz. Harun ne ise bana
gore de Ali odur” diyerek, Hz. Ali’yi kendisinin halefi ve veliahd1 olarak tayin etmistir

ki bu onun siyasi vasiyetidir. imamiye Siasi’na gére Hz. Peygamber basta Hz. Ali

% Bu rivayeti inkar etmeyen Hamidullah Mevla kelimesinin Kur’an-1 Kerim’de veliaht manasinda bir
kere bile kullanilmig olmadigindan hareketle bu rivayetin yanlis yorumlandigim ifade etmektedir (1994:
106-107).
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olmak tizere oniki imamin kimler oldugunu ve niteliklerini Hz. Ali’ye, O da Hz.
Hasan’a, digerleri de silsile seklinde bir sonraki gelene sdylemislerdir. Boylece her
imam bir dnceki imam tarafindan aciklanmistir. Dokuzuncusu; imamiye Sia’s1 siyaset
teorisini akli ve nakli delillerle kanitlamaya ¢alismistir. Bunlardan bazilar1 soyledir:
Imamet kadar 6nemi olmayan birgok meseleyi Kur’an’da hiikme baglayan Allah’im,
Islam’mn birgok hiikmiiniin uygulanmasi kendisine bagli olan imami atamay1 ihmal
ederek immeti anlasmazlik ve kargasa i¢inde bassiz birakmasi diistiniilemez. Yine, biat
ve se¢im usuliinlin tartismaya, ¢ekismeye, hiziplesmeye, boliiniip parcalanmaya yol
acan sakincalar1 ancak, kimin imamete layik oldugunu en iyi bilen Allah’in imami1
atamasiyla bertaraf edilebilir (Uludag, 2016: 90-94). Tiim bu anlatinlarin bir neticesi
olarak; Siilikte Ehl-i Siinnetten farkli olarak imametin yani devlet yonetiminin imant,

itikadi bir mesele oldugunu bir daha ifade ederek bu basligi sonlandirmis olalim.

1.1.3.4. Din-Siyaset iliskisi Baglaminda Laiklik

Ik defa Ingiltere'de 16’nc1 yiizyillda papaz olmayanlarmn da kiliseleri idare
edebilmelerini savunan diistince akimini ifade etmek i¢in kullanilan laiklik terimi,
etimolojisi itibariyle "ruhban smifina mensup olmayan, halktan olan" manasinda
Latince laicus kelimesinden tiiretilmistir. Laicus Bat1 dillerine laique seklinde girmis ve
kelime buradan Tirk¢e'ye gegmistir (Giirsoy, 2003: 61). Ozankaya’ya gore giiniimiizde
dini olanla olmayani ayirt etmek igin kullanilan bir terim olan laiklik kelimesinin
Tiirkce karsilig1 icin her ne kadar Ziya Gokalp “ladini”, Ahmet Izzet Pasa “laruhbani”
ve Ubeydullah Efendi ise “is hiikiimeti” kavramlarinin kullanilmasini teklif etseler de
bu onerilerin higbirisi donemin iktidar sahipleri tarafindan kabul gérmemis (Akt. Gisi,
2015: 3; Ozankaya, 1993: 80), laiklik kavrami kullanilagelmistir.

Yukarida da ifade edildigi gibi Latince “laicus” kelimesinden Fransizca’ya gegen
“laic”; kelime manasiyla, din adami kimlik ve yetkisini tasimayan kimse (Canatan,
1997: 12); dini olmayan sey, fikir, miiessese, sistem, prensip anlamina gelmektedir
(Basgil, 2016: 161). Insanlar ikiye ayiran Katolik inancinda din adamlar1 ve riihaniler
ayri bir smifi teskil etmektedirler ki, bunlara Clergé (klerje) denilmektedir. Bu smif da

kendi i¢inde, manastirlara kapanip Omiirlerini diinya mesgalelerinden uzak bir sekilde
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ibadetle geciren riihanilerden (zahitler) olusan Régulier ve papaz, piskopos gibi halk
icinde yasamakla birlikte kilise hizmetkarligi ve bizzat dini gorevi bulunan ayin
sahiplerinden miitesekkil Séculier olmak iizere iki ziimreye ayrilmaktadir. Iste laik
kelimesi rGhaniler smifinin bu iki sinifina da dahil olmayan, zahit ya da papaz sifati
tasimayan Hristiyanlar i¢in kullanilmaktadir. Zamanla kelimenim anlam1 genisletilerek,
dini ve rihani bir muhtevasi bulunmayan diistince, kurum, prensip, hukuk ve ahlaka da
laik denilmistir. Dolayisiyla laik devlet denildiginde Basgil’e gore bundan, dini inang ve

esaslara dayanmayan devlet manasi ¢ikarilmalidir (2016: 161-162).

Oldukea eski bir kullanima sahip olmasina ragmen laiklik, 6zellikle tilkemizde
tizerinde mutabakata varilmis tarifi bulunmayan kavramlardan birisidir. Laikligin
anlasilmasini zorlastiran etkenlerin basinda bu gelmektedir. Tiirkiye Cumhuriyeti’nde
resmen kabul edilisinin {izerinden neredeyse bir asir ge¢mis olmasina ragmen Tiirk
halkinin biiyiik bir kesimi tarafindan laiklik kelimesinin tam olarak anlasilamamis
olmasmi Basgil, Hristiyanligin aksine Islam’da rahipler ve ruhaniler diye ayri ve
ayricalikl bir ziimrenin bulunmamasina baglamaktadir. Zira Ona gére Islam dini; biitiin
Miisliimanlarin hukuk, seref ve imtiyazda esitligi ilkesini benimsemektedir. Iki din
arasindaki bu temel farklilik ve tarihi ayrilik nedeniyle halkimizin ¢cogunlugu laikligi
anlamakta giicliikk ¢ekmektedir (2016: 162-163). Laikligin yasal metinlerde de bir
tarifinin bulunmamas: kavrama bazi g¢evrelerin ideolojik, hatta bir bi¢imde mitolojik
anlamlar yiiklemesine neden olmaktadir (Canatan, 1997: 28). Bu anlam kargasasi
igerisinde kimine gore laiklige aykir1 bir tarafi olmayan bir mesele bir baskasina gore

pekala laiklige aykir olarak goriilebilmektedir (Uludag, 2016: 171).

Memis’e gore laiklik ilkesinin temel iki yoOniiniin varh@ gozoniinde
bulundurulmalidir. Bir yoniiyle din 6zgiirliiglinii ihtiva eden laiklik kavrami, diger
taraftan din ve devlet islerinin ayrilig1 olarak ele alinmali; vicdan ve ibadet 6zgiirliikleri
de din 6zgiirliigi kapsaminda degerlendirilmelidir. Laiklik kavraminin ikinci yonii olan
din ve devlet islerinin ayrilig1 ise devletin resmi bir dininin olmamasi, devletin farkli din
mensuplarina esit muamelede bulunmasi, din ve devlet islemlerini yerine getiren
kurumlarm ayriligr ve devlet yonetiminin din kurallarindan etkilenmemesi anlamina
gelmektedir (2005: 207-209). Bu yaklasim bigimi laiklik konusuna genel bakisi

gostermesi bakimindan 6nemlidir.
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Laik (Laique, laicus, ladini) kavramini kisaca ruhban sinifina ve ruhaniyete ait
olmayan diisiinme ve yasama bigimi olarak tanimlayan Ilber Ortayl1’ya gére laik toplum
diizeni denildiginde genel olarak farkli din ve inan¢ mensuplarina hosgoriiyle
yaklasildig1 ve toplumsal yasamin diizenlenmesinde dinden kaynaklanmayan hukuk
kurallariin egemen oldugu bir diizen anlasilsa da bu iki kosulun varligi, bir toplumun
laikligi i¢in gerekli olmakla birlikte yeterli degildir. Bir {igiincii kosul daha vardir ki o
da farkli dine ve cinsiyete mensup insanlara esit ve ayni1 bigimde uygulanan bir hukuk
mevzuatinin bulundugu standart ve monist bir yonetim diizenine sahip olunmasidir.
Yani eski Roma ya da Osmanli’da oldugu gibi bir toplumda dini hosgoriiniin bulunmast,
ya da yine eski Roma, Bizans ve Osmanli Imparatorluklarinda oldugu gibi hukuk
diizeninin biiylik oranda dini kaynaklara dayanmamasina ragmen, o toplumda tiim dini
inan¢ gruplar1 ayni kanunlara tabi degilse ve kadin ve erkek icin, Ornegin miras
konusunda oldugu gibi, farkli farkli hukuksal norm ve uygulamalar varsa, hatta belli
smiflar i¢in bazi imtiyazlar 6ngoriilmiis ve yonetici elitin ayricaliklarinin mesruiyeti
Tanrisal bir kaynakla izah ediliyorsa o toplumun laikliginden s6z edilemez. Ortayli’nin
bu yaklagimina gore laiklik, din ve cinsiyet ayrimi yapilmaksizin tiim toplumsal siniflar
icin tek bir hukuk mevzuatinin uygulandigr ve hi¢ kimseye dinsel imtiyaz ve istiinliik

taninmadig1 bir toplumsal diizen olarak tanimlanabilir (2014:175-177).

En basit ve basitligi nedeniyle de ¢ok yaygin olan bir tanima gore ise laiklik, din
ve devlet islerinin birbirinden ayrilmasidir (Kislali, 2001: 36). Ilk bakista ¢ok
masummus gibi goziiken bu tarife Cangizbay, bu tanimdan hareketle laikligin uygulama
diizeyinde kotiiye kullanilma ihtimaline ek olarak teorik ve kavramsal dayanaklarla
itiraz etmektedir. Ona gore evvela dinsel olan higbir zaman varliksal agidan dinsel
degildir; dinsellik, dyle olarak bilme ve kabul etmeye yonelik bir durumdur. Mesala hag
ya da hilal kendilerine dinsellik atfedenler i¢in kutsaldir, yoksa bu sembollerden bihaber
bir Amazonyali i¢in ha¢ ya da hilalin hi¢bir dinsel yonii yoktur. Dinsel olanin
kokeninde bir seylere deger atfetmek bulunduguna gore Cangizbay’a gore, dinsel olan
ayn1 zamanda kiiltireldir. Nasil ki teokratlar dinsel olanin bu boyutlarin1 es gegerek,
istedikleri her seye dinsel bir anlam yiikleyip onu din adina kendilerinin miidahalesine
acik hale getirebilirlerse, yukaridaki tanimi kendilerine kilif yaparak s6z konusu
ayrilmayi ortiismezlik olarak yorumlayan “laikratlar” da (laikgiler de) istedikleri herseyi

dinsel anlam yiiklemek suretiyle laikligi korumak adina kendi miidahale ve diizenleme
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alan1 kapsamina alabilmektedirler. Boylece teokratin oldugu gibi laikratin da zorunlu
kilma ya da yasaklama alani kiiltiirel olanin tamamini kapsayabilmektedir ki; bu durum
laikratin eline “dinseldir” dediginin Ortiismezi ekseninde bi¢imlenmis ikame bir kiiltiir

inga etme ihtimalinin ge¢mis olmasi anlamina gelmektedir (2006: 63-65).

Laikligin besigi Fransa’da resmi yani devletsel tatil giiniiniin Pazar olmasindan
ve Pazar’in aymi zamanda Hristiyanlik ac¢isindan dinsel bir anlam tasimasindan
hareketle Fransa’nin laik bir iilke olmadigini ya da en azindan bu konuda laiklik ilkesini
cignedigini sOylemek nasil ki dogru degilse, devletsel olanin dinsel olanla 6rtiismesini
talep etmenin belli bir miieyyideye maruz kalmast durumunda bu miieyyidenin
agirligina gore artik orada gercek bir laik sistem degil, kiiltiirel hayatin tiimiinii dizayn
etme hevesinde bir totaliter laikrasiyle karsi karsiya oldugumuzu iddia etmek de
mesrudur. Ciinkii herhangi bir resmi (devletsel) diizenlemenin dinle temellendirilmesi
ne kadar teokratik yani laiklik dist bir durumsa, herhangi bir resmi (devletsel)
diizenlemeyi mutlaka dinsel olandan ayr1 ve onunla Ortiismeyecek bigimde
sekillendirmek de ayni Olciide laiklik dist bir tutumdur ve laikratik bir tasarruftur
(Cangizbay, 2006: 67). Bu nedenle Cangizbay’a gore laiklik, din isleri ile devlet
islerinin birbirinden ayrilmasi olarak degil; dinsel olanin, devletselin mesruluk araci

yani hukuksal bir kistas olmaktan ¢ikartilmasi olarak tanimlanmalidir (2006: 67-68).

Laikligin yalnizca din ve devlet islerinin birbirinden ayrilmasindan ibaret
olmadigini ileri siirenlerden bir digeri olan Kiglali’ya gore ise laiklik; sadece devlet
diizeninin degil toplumsal yasamin da dine degil akil ve bilime dayandirilmasidir (2001:
151). Aydin’a gore laikligin bir “diinya goriisii” olarak tanimlanmasi anlamina gelecek
bu yaklasim sorunlu laiklik anlayiglarinin basinda gelmektedir. Rasyonellesme adina dil
ve kiiltiir alanlarinda dini sembol ve isaretlerin kullanilmasina kars1 ¢ikan ve dini sahsin
vicdanlarina hapseden bu yaklasima gore laikligin asil hedefi insanin evrene ve
toplumsal hayata bakisinda dinin etkisini miimkiin 6lgiide azaltmaktir (2000: 44-45).
Oysa laiklik bir devlet ideolojisi degil bir devlet tutumu olmalidir. Eger “laik devlet” bir
“izm”e doniiserek din ile miicadeleye girisirse kendisini savunma durumunda kalan din
de zamanla ideolojik bir boyut kazanacaktir. Demokratik bir toplumda devletin yapmasi
gereken dini tanimlamak degil, farkli toplumsal kesimlerin birlikte baris igerisinde

yasamalarinin imkanlarini hazirlamaktir. Farkli dini inanglarin bulundugu iilkelerde laik
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devlete diisen tavir bu inanglar arasindan tercihte bulunmak degil, i¢ baris1 saglamak

amactyla bunlar arasinda hakemlik yapmak olmalidir (Aydin, 2000: 47).

Bu yaklagimin bir ileri asamasi laikligin kisilerin bir sifatina dontismesidir ki;
Cengizbay buna da itiraz etmektedir. Ona gore esasinda sadece devlet tarafindan
benimsenen ve uygulanan bir ilke olarak kalmasi gereken laiklik, zamanla bizde ger¢ek
kisiler i¢cin kullanilan bir isim-sifata evrilmistir. Laik ya da laikler; bir kurum ve
statiinlin kilise-dis1 ve dinsel hiyerarsiden bagimsiz olduguna isaret eden bir sifat
olmaktan c¢ikip; tipki Tiirkler, Miisliimanlar, Aleviler vb. belirli bir etno-kiiltiirel
mensubiyete sahip kisiler i¢in kullanilan bir adlandirma gibi, resmi kiiltiirii benimsemis
insanlar i¢in kullanilan bir terime doniismiistiir. Cangizbay’a gore “laik kisi” ya da
“laikler” Tiirk ad1 altinda ve “resmi kiiltiir” ¢er¢evesinde olusturulmak istenen “devlet
kavmi”ne mensubiyeti isaret eden bir kavramsallagtirmadir (2006: 66). Nasil ki devlet
icin Miisliman sifati dogru degilse, ayn1 nedenle kisiler icin de laik tanimlamasi
yapilmasi hatalidir. Clinkii Miisliiman olan/olmasi1 gereken devlet degil kisilerdir, laik

olan/olmas1 gereken ise kisiler degil kurumlardir, devlettir.

Laikligin kosullarin zorlamasi sonucu ve uzun bir evrim siirecinde dogdugunu
ifade eden Kislali’ya gore laiklik; dinin degil, din adma yapilan baski ve zorbaligin
ortadan kaldirilmasidir (2001: 36). Lakligin hedefinde din ve dindarlar degil, din adina
tahakkiim kurmaya calisanlar olmalidir. Laik sistemde devletin dine karismamasi; dinin
iman, ibadet, egitim ve Ogretim islerine miidahale etmemesi ve belli bir dinin
hiikiimlerini resmen kendi isleri i¢in bir dayanak gostermemesi demektir. Yoksa
buradan devlet, vatandasinin dini ihtiyaclarinin giderilmesine yardimci olmaz anlami
c¢ikmamalidir. Diger ihtiyaclarinda oldugu gibi halkinin dini ihtiyaclarinin giderilmesini

temin de laik devletin gorevleri arasinda sayilmalidir (Basgil, 2016: 187).

Demokratik toplumlarda din 6zgiirliigii temel bir hak olarak kabul edilmektedir
(Mueller, 2013: 15). Bir devletin tam manasiyla laik bir devlet olarak
nitelendirilebilmesi vatandaslarina din 6zgirligiinii tanimis ve giivence altina almig
olmasi sarttina baghdir. Ozkul’a gére laikligin en énemli kosulu budur (2014: 278).
Laik bir hukuk devletinde din 6zgiirliigii; kisinin devlet ya da diger kisiler tarafindan
kanunla veya baska bir yolla baskiya yani korkutma, yildirma ve sindirme politikalarina

maruz birakilmaksizin: 1) Diledigi dinin iman esaslarina inanmasi ve bunlar1 serbestce
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benimsemesi; 2) Mensubu oldugu dinin ibadet ve dualarimi o dinde yerlesmis usul,
erkan, adab ve dil {izere serbest¢e ifa edebilmesi; 3) Mensubu oldugu din hakkindaki
diisiince ve bilgilerini sz, goriintli ya da yaziyla serbestce yayabilmesi; 4) Kabul ettigi
dini serbestce 6grenebilmesi ve baskalarina 6gretebilmesi; 5) Kanunlarin yapilmasini ya
da yapilmamasimi genel, objektif ve soyut bir hilkme bagladigi hususlar disinda ve
bunlarla ¢elismemek kosuluyla inandig1 dinin emirlerini serbestce yerine getirebilmesi
demektir (Basgil, 2016: 154). Devletin laikligi din 6zgiirliigliniin hem ideolojik hem de
hukusal temeli ve teminat1 olmalidir. Baska bir ifadeyle laik devlet topluma herhangi bir
dini dayatmamali, toplumdaki karsilikli ya da tek yanli dayatmalari da onlemelidir

(Canatan, 1997: 18).

Diger tiim hak ve 6zgiirliiklerde oldugu kisinin din 6zgiirliigii de sinirini; evvela,
baskalarmin ayni1 deger ve mahiyetteki hak ve hiirriyetinde; ikinci olarak da toplumun
emniyet ve asayisi ile genel ahlak ve adab kurallarinda bulmaktadir. Bu sinirlari
asmadig1 siirece, yani baskalarinin hiirriyetine mani olmadik¢a ve {iilkenin huzur ve
barisin1 bozmaya kastetmedikge, kisilerin din 6zgiirligiine ve bu 6zgiirliikten dogan
haklarina makul bir gerekce gostermeksizin ve siyasi dislincelerle smir
konulmamalidir. Aksi takdirde getirilecek her tiirlii sinirlama, hem Anayasanin ruhuna
ve amacingd, hem insan haklarina dair uluslararasi belgelere ve hem de hukukun temel

ilkelerine aykiri olacaktir (Basgil, 2016: 155).

Sonug olarak bir siyasal yonetim ve teskilatlanma ilkesi olan laiklik; ister dinsel
isterse de profan (ladini/ din dis1) olsun herhangi bir kiilt (tapin1) adina insanlar iizerinde
baski kurulmasini engellemek i¢in gelistirilmis evrensel bir ilke olarak ele alinmalidir.
Bagka bir ifadeyle Cangizbay’a gore laiklik; insanlar iizerindeki tahakkiimlerine kilif
bulmak tizere ister dinsel isterse diinyevi bir “O”yu devreye sokarak, “O”nun gercek ya
da hayal mabhsiilii agkinliginin arkasina gizlenenlerin oyununu bozmay1 amaglamiyorsa,
hele hele de bizzat kendisi herhangi bir “O”nun askinligini 6ne siiriiyor ve bu askinlig1
kendisine setre yapiyorsa, sadece rahipleri “laik” olan bir gizli teokrasiyi, yani laikrasiyi
mesrulastirma aracindan basgka bir sey degildir (2006: 70). Laiklik dinlerin yerine
gececek yeni bir dogmalar sistemine; Siyasi ve ideolojik bir baski unsuruna ya da
vatandaslarin kabul etmek zorunda oldugu bir imana doniistiiriilmemelidir. Laikligin

hedefinde dini ortadan kaldirmak diye bir sey s6z konusu olmadig gibi tam aksine
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herhangi bir dine inanmis kisiye dini inan¢ ve ibadet Ozglrliigiiniin saglanmasi ve
korunmasi vardir (Figlali, 1997: 11-12). Goriildiigi gibi sorun laiklik ilkesinin bizatihi
kendisinde degil, laikrasi ya da laisizm (laikgilik)’tedir.

1.2. Din-Siyaset iliskisinin Tarihi Serencam

Her zaman kendisinden yiice ve giiclii bir varliga inanmak ve siginmak ihtiyacini
hisseden insanin bu ruh hali, din fikrinin insanda daha dogustan varoldugunun agik
delilidir. insanimn sosyal bir varlik olmasina paralel olarak din de sosyal bir kurumdur.
Insan topluluklarmm teskilatlanmis bigimi olan devletin de kokeninde insanin
bulunmasi nedeniyle 0 da toplumlar igin vazgegilmez olan sosyal bir kurumdur.
Dolayisiyla tipki din gibi devletin de temel gorev ve fonksiyonlari fert ve topluma yani
insana yonelik olmaktadir. Hal boyle olunca gerek din ve gerekse devlet insanla alakals,
onunla var olan ve anlam kazanan ve insan olmadiginda varligi mevzubahis dahi
olmayan kavram ve kurumlardir. Bu nedenle din ile hem kurumsal olarak siyaset hem
de siyasal bir orgiitlenme bigimi olarak devlet arasindaki iliskinin varligi gayet dogaldir.
Fakat bu iligkinin tarihi seriiveni siiphesiz her zaman ve her yerde ayni olmamus,

birbirinden farkli devlet sistemleri ortaya ¢ikmistir (Yazoglu, 2001: 222).

Basgil’e gore din-siyaset iliskilerinin seyrini, tarihi ihtiyaglar ve toplumsal
gerceklikler belirlemektedir. Ornegin, giiclii olmakla birlikte ciiriimeye ve ¢okiintii
emareleri gostermeye baslayan Roma devleti igerisinde ortaya ¢ikan Hristiyanlik’in iki
secenekten birisini kabul etmesi gerekmistir. Ya devlet islerine miidahil olup onun
clirimiisliigiinden nasibini alacak, ya da onlardan kendisini uzak tutarak hem temiz
kalacak, hem de ¢ok zayif oldugu baslangic doneminde siyasetin kiskanglik ve
diismanligindan emin olacaktir. Hz. Isa’dan miilhem olarak Aziz Pavlus “Sezar’a ait
olani Ona, Allah’a ait olant da Allah’a birakiniz” ilkesini ileri siirerek, Hristiyanlik i¢in
ikinci yolun tercih edilmesini saglamig ve Hristiyanlik ile devlet arasindaki iliskilerin
yoniinii tayin etmistir. Buna karsilik dogdugu topraklarda siyasi bakimdan bir otorite
yoksunlugu ve bitmek tilkenmek bilmeyen bir kavim ve kabile kavgasiyla; toplumsal
acidan da koyu bir cehaletle karsilasan Islam, zorunlu olarak iginde bulundugu bu

kosullarin bir neticesi olarak toplumun hiikiimet, otorite ve diizen ihtiyacini saglamaya
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calismistir. Basgil’e gore Islamiyet’teki devlet ve otorite ile siki iliskiler ve bagliligin

nedenini bu tarihi ve toplumsal ger¢eklerde aramak gerekmektedir (2016: 184).

Tarihi bir seyirle hemen miisahede edilecektir ki; dinin toplumsal yap1 igerisinde
en c¢ok karsi karsiya geldigi kurum devlet yani siyasi otorite olmustur. Kur’an
kissalarma da yansidigi iizere Hz. Ibrahim’in diismani Nemrut, Hz. Musa’nin ki
Firavun’dur. Polat’a gére Hz. Isa da Roma’ya karsi miicadele etmek zorunda kalmistir.
Din ve devlet arasindaki ¢atismanin temel nedeni dinlerin, miintesiplerinin toplumsal
yasamlarini1 diizenleme iddialar1 karsisinda devletlerin bundan hosnut olmamalar: iken,
bazen de bu kadim iki kurum arasindaki iktidar miicadeleleridir. Polat’a gére bu
catismanin sona ermesi ancak her iki kurumun da kendi alanlarinda kalarak; dinin ferdin
hidayetini esas alan bir yapiya doniismesi, devletin de toplum miihendisi tavri ile
hareket etmekten vazgegmesiyle miimkiin olabilir (2002: 121). Polat’in bu ideal olana
cagrisnin tam olarak karsilik bulabilmesi bu iki kurumun kendi i¢ dinamikleri
bakimindan pek de miimkiin goriinmemektedir. Din ve siyaset kurumlarinin miicadelesi,

bazen uzlasiya yaklagsalar bile, tarihin sonuna kadar bir bicimde siirecektir.

Her dinin kendine has bir diinya goriisii vardir, bu da dogaldir. Berkes’e gore bir
dinin diinya goriistine dair bilgi edinmek isteyenlerin 6ncelikle o dinin diinyadaki
degismelere kars1 tutumuna bakmalart gerekir. Din sosyolojisi perspektifinden
bakildiginda Miislimanligin Hristiyanliktan farkli bir diinya-din iliskisi tiirii gelistirdigi
acikca gortilmektedir (Berkes, 2016: 50). Bati medeniyetinde din ve siyasal gii¢
kurumsallagsmas1 birbirinden tam olarak farklilastigi icin dini alanla diinyevi alan
arasindaki ayrim daha kolay yapilabilmektedir. Bati’da hayatin manevi diinyasal alani
olan Hristiyan Kilise bolgesiyle, devlet bolgesi kolaylikla ayirt edilebililmektedir.
Hristiyan toplumlarinda rahatlikla miisahade edilebilen bu ayrim, Bati ve Hristiyanlik
disindaki cografyalardaki din ve devlet iliskilerinde goriilemez. Bu nedenle Bati igin
dogru ve gegerli olan birbirinden net gizgilerle ayrilmis devlet-din iliskisi semasini, Bati
disindaki iilkelerin din ve devlet iligkileri baglaminda tahlil edilmesinde kullanilmasi
hatadir. Buradan hareketle Hristiyan toplumlardaki laiklesmeyle, diger iilkelerdeki
kismen goriilen degisiklik ve doniisiimleri birbirine benzetme, din ve devlet
kurumsallagsmasindaki bi¢im ve degisim tiirlerinin niteligine zarar vermekle kalmaz o

toplumlarda cagdas laiklesme siirecinin dogurdugu sorunlarin nedenlerini anlamay1 da
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zorlastirir. Bu tespit Tiirk modernlesmesi ve laiklesme siireci i¢in de gegerlidir (Berkes,
2016: 9-10). islam diinyasinda dini ve siyasi otorite arasinda tarih boyunca Bati'dakine
benzer bir ¢ekisme mevcut olmadigindan 19’uncu yiizyilin baslarindan itibaren goériilen
laiklesme siireci i¢ dinamiklerden ziyade dis dinamiklerin ve gelismelerin tesiriyle
baglamistir (Kiigiikcan, 2003: 63). Bu kisa giristen sonra din-siyaset iligskisinin Hristiyan
Bati’da, Islam diinyasinda ve Tiirkiye’deki tarihi seyrine kisa bir sekilde gz atmak

faydal1 olacaktir.

1.2.1. Hristiyan Batr’da Din-Siyaset Iliskisinin Seyri

Laikligin Hristiyanlik ve Eski Roma’da baslayarak uzun ve kanli bir miicadele
sonucunda Avrupa’da ortaya ¢ikmis olmasit gozoniinde bulunduruldugunda Avrupa
tarihi, din ve devlet / din ve siyaset iliskisi konusu bakimindan 6zel bir yer ve anlam
tasimaktadir (Figlali, 1997: 3). Din-siyaset iliskileri konusunun Hristiyanlik tarihi
bakimindan ele alinmasi durumunda meselenin esasmin Kilise ve devlet arasindaki
iliskiler oldugu agik¢a goriilecektir. Diger dinlerden farkli olarak Hristiyanlikta kilise
merkezi bir oneme haizdir ve kilisesiz bir Hristiyanlik tahayyiil dahi edilemez. Hristiyan
Teolojisi igerisinde insan ile Tanr1 arasindaki iliskileri diizenleyen bir araci kurum
konumundaki Kilise; 6zii itibariyle, orgiitlii bir din adamlar1 sinifi olan ruhbanlarla, bu
sinifin disinda kalan siradan halk olan laikler ayrimimma dayanmaktadir. Dolayisiyla
Hristiyanlikta bir tarafta ruhbanlarin diger tarafta da laiklerin bulundugu bir dualizm sz
konusudur. Bu diializm kaynagin1 Hristiyanlik ontolojisinde bulmaktadir. Hristiyanlik
tarihi icerisinde Kilise dini hayattaki belirleyici konumunu siyasal ve toplumsal hayata
da tasimak istemis bu nedenle de kendisini siyasal alanda devletin rakibi olarak
konumlandirmigtir (Canatan, 1997: 85). Hristiyanlik tarihi bakimindan din siyaset
iliskisine bakilirken bu tespitler siirekli goz 6niinde bulundurulmalidir. Zira, Hristiyan
Bati’da din siyaset iligkisi tartisildiginda 6ziinde konusulan mesele genel itibariyle,

Kilise siyaset iligkisidir.
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Hristiyan Bati diinyasinda din siyaset iliskisi bakimindan temel {i¢ agamanin
varligindan sdz edebiliriz>®. Birinci asamada, Hristiyanligin din ve devlet karsisindaki
tutumunun ne oldugunu ilk belirleyen kisi Aziz Pavlus (MS 5-67) olmustur. M.S. 60
yilinda Hristiyanlik dinini yayma diisiincesiyle Roma’ya gelen Pavlus, dolayisiyla
Hristiyanlar; siyasi, idari, askeri, hukuki ve ekonomik bakimdan son derece giiglii bir
devletle yiizylize gelmislerdir (Figlali, 1997: 3). Hristiyanligin asil kurucusu olarak
kabul edilen Pavlus’tan 6nce, Hristiyanlik dinini kabul etmeyi diinya ve devletten bir
nevi kaginma olarak degerlendirirsek, diinya ve devlete karsi ilk Hristiyanlarin
tutumlariin olumsuz oldugunu soyleyebiliriz. Fakat Aziz Pavlus’a gére Hristiyanlar;
biri Kayzere digeri de Tanri’ya ait iki alanla karsi karsiya gelmislerdir. Tanr1 kiginin
diinyanin ve devletin kurallarina uymasini ister, ancak Isa’ya iman etmis bir kisinin
dinin kurallar1 ile diinyanin ve devletin kurallarin1 birbirlerine karistirmamasi
gerekmektedir (Berkes, 2015: 20-21). Aziz Pavlus’un Hz. Isa’dan miilhem ileri siirdiigii

devlet beni rahat biraksin ben de devlete karismayim seklinde tefsiri miimkiin olan

% Asagida ayrintilarina yer verilen bu ii¢ asama daha ziyade pratikten hareketle olusturulan tipolojilere
karsihk gelirken, Fransiz Bilim Insam1 Maurice Barbier bu yaklasgimlari, Modern Bati diisiincesi
bakimindan dort agamali bir tasnifle izah etmektedir. Din siyaset iliskilerine dair Bat1 Hiristiyan diisiince
diinyasinda 4’incii yilizyildan itibaren mevcut olan yaklagimlari dorte ayiran Barbier’e gore bunlardan
ilki, kendisinin dinsel yaklasim olarak ifade ettigi, dinin siyaset iizerindeki mutlak Ustiinligiinii yani
siyaseti dine tabi kilmay1 savunan yaklasimdir. Ortagag Hiristiyanligina ait olan bu diisiincenin Luther
(1483-1546), Calvin (1509-1564), Bodin (1529-1596) vb. savunucularinin ortak 6zellikleri dindar bir
zihniyete sahip olmalaridir. Barbier’in aragsal yaklasim olarak tanimladigi ikinci yaklagim ise birincisinin
aksine, siyasetin din iizerindeki belirleyiciligini dolayisiyla dinin siyasete bagimliligini ileri siirmektedir.
Machiavelli (1469-1527), Hobbes (1588-1679), Montesque (1689-1755) ve Rousseau (1712-1778) vb. bu
diistinceyi savunanlarin ortak 6zellikleri ise dini oldugu gibi ele almaktan ziyade onu siyaset ve iktidarin
bir araci olarak gérme egilimleridir. Barbier’e gore ikinci yaklasima tepki olarak dogan ve kendisinin
liberal yakiasim olarak ifade ettigi bir li¢linciisii ise din ve siyaseti birbirinden miimkiin oldugunca
ayirmayi ve herbirini digerinin vesayetinden kurtarmay1 hedeflemektedir. Din ve siyaset iliskisine bu tarz
bir yaklagim Locke (1632-1704), Benjamin Constant (1767-1830) ve Tocqueville (1805-1859) gibi ¢cogu
zaman dinin dzdegerine duyarli diistiniirler tarafindan gelistirilmistir. Barbier’e gore 19’uncu yiizyila
gelindiginde konu dinin toplumdaki yeriyle birlikte ele alinarak yeni bir tarzda tartisilmaya ve 1limli ya da
radikal bir tavrin tercih edilmesine gore cift tarafi olan elestirel bir uslup gelistirilmeye baslanmistir
(elestirel yaklasim). Bir taraftan Hiristiyanlik’in modern insanin sorunlarim ¢6zmekten ¢ok uzak oldugu
iddiasindan hareketleonun yerine, Saint-Simon (1760-1825) ve Comte (1798-1857) da goriildiigii gibi
alternatif sekiiler bir din yaratma iddias1 ortaya atilmistir. Ote yandan devlet ve kilisenin birbirinden
ayrilmasinin yetersizligi ve dinsel reformlarin amaclanan neticeleri hasil etmeyisinden hareketle Marx
(1818-1883), Engels (1820-1895) ve Gramsci (1891-1937) gibi diisiiniirler tarafindan elestiri dozaji daha
da radikalleserek insani yabancilastiran ve zamanla tamamen ortadan kalkacagi 6n goriisiinde bulunan
dinin bizatihi kendisine savas acilmistir. Barbier’in sirasiyla dinsel, aragsal, liberal ve elestirel olarak
nitelendirdigi bu temel dort yaklasim bigiminin tarihi seyri tam bir ardisiklik ihtiva etmemekte birlikte
birbirine binerek kesisen bir goriiniim arzetmektedir. Birincisinin 16’nc1 yiizyildan 19’uncu yiizyila,
ikincisinin 16’nc1  ylizyildan 18’inci ylizyila, igiinciisiiniin  17’nci  ylizyildan 19’uncu  yiizyila,
dordiinciisiiniin ise 19’uncu yiizyildan 20°nci ylizyila kadar devam eden temsilcileri olmustur (1999: 15-
19).
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Hristiyanligin Tanri 'min hakkini Tanri’ya Sezar’in hakkini Sezar’a veriniz ilkesi®® bir
bakima nefsi miidafaa ve devletin baskisindan korunma zirhi olarak kabul edilmelidir
(Kislali, 2001: 158). Pavlus’un tiim bu ¢abalarina ragmen, ilk Hristiyanlarin Roma
Kralim kutsamamakta israr etmelerini devlet kendisine karsi islenen bir su¢ olarak
gormiis ve tehlikeli gordiigii Hristiyanlar1 kovusturmaya ve baskiya tabi tutmustur.
Hatta 2’nci yiizyilin basinda Hristiyanlik Imparatorlukta resmen yasaklanmis ve takip
eden donemde baskilar daha da artmistir. Bir azinlik dini konumunda olan Hristiyanlik
ile bu dini kendisi i¢in tehlikeli olarak degerlendiren devlet arasinda ciddi bir siirtiisme
ve catigma donemi yasanmistir (Canatan, 1997: 89). Bu zorluk ve ¢ile dénemi
Hristiyanlarin saglam ve oOrgiitli bir gii¢ haline gelmelerine zemin hazirlamis ve
Hristiyanlardan olusan, kendi igerisinde kat’i kurallari bulunan son derece hiyerarsik
yaptya sahip bir birlik olarak Kilise teskilatin1 ortaya c¢ikarmistir. Bu donemde
Hristiyanlik agisindan bir taraftan Siyasi, hukuki ve toplumsal bir varlik olarak kabul
edilen Kilise; diger taraftan da vaftiz, aforoz, evlilik, bosanma, kiirtaj vb. hususlari
sekillendiren dini bir teskilatlanma olarak kisinin dogumundan 6liimiine tiim hayatinin

her asamasinda ¢ok 6nemli bir rol tistlenmistir (Figlali, 1997: 4).

Hristiyanligin birinci donemi diyebilecegimiz ilk {i¢ asrina baktigimizda biitiin
bu gelismelerle birlikte, din ve siyaseti birbirinden tamamen ayri iki alan olarak
gorliriiz. Bu donemde agir bedeller 6demek pahasina din, kendisini tehlikeli olarak
goriip zulme maruz birakan siyasetten bilingli olarak ayr1 kalmayr basarmistir (Barbier,
1999: 13). Bu dénemin en karakteristik 6zelligi Roma Imparatorlugunun tiim baski ve
cabasina ragmen dini siyasal diizeninin bir parcas1 haline getirememis olmasidir (Inan,

2003: 566).

Ik asamada Kilise’nin ortaya koydugu resmi sdylem her ne kadar sanki
Hristiyanligin diinyevi faaliyetlerden ¢ok ahiretteki kurtulusu onceleyen bir yaklagima
sahip oldugunu akla getirse de, ilerleyen donemlerde bunun aksi gelismeler ve
Kilise’nin tavrinda degisiklikler olmustur. Ilk dénemlerde siyaset ve devlet
meselelerinde pasif bir tutum takinan Kilise, zamanla kurumsal olarak gii¢ kazandikca

bu tutumunu degistirmeye baslamigtir (Torun, 2017: 83).

6 Bu ilkenin ¢ikis noktast Matta Incil’inde gegen su ifadelerdir: “...Kayserin seylerini Kaysere, ve
Allah i seylerini Allaha ddeyin...” (Kitab-1 Mukaddes, 1958: Matta Incili 22/21)

100



Yukarida zikredilen din/kilise ve siyaset ayrimi neticesinde zamanla diinya ve
devlet kurumlarinin ve yetkililerinin karsisina gii¢lii bir sekilde din kurum ve yetkilileri
¢ikmaya baslamistir. Dinin, diinya ve devlete karsi koyabilecek bir giice ulagsmasiyla
birlikte ikinci asamaya ge¢ilmistir. Bu asamada Dogu Roma/Bizans ya da Bati
Roma’da iki farkli durumla karsilasilmistir. Bizans’ta Hristiyanlik (daha sonra Rum
Ortodoks Kilisesi) devletin disinda ve karsisinda var olabildiyse de devletin yardimina
muhtag, devlete bagli, kendisini devlet modeline gore seckillendiren bir Kkilise
Hristiyanlig1 olusmustur. Burada Kilise devlete karsi iistiinliik tesis edememistir. Buna
karsilik Bati Avrupa’da Roma’da merkezilesen (daha sonra Roma Katolik Kilisesi)
Hristiyanlikta ise Roma devleti eski giiciinii kaybettiginden devletin bir¢ok isi Kilisenin
kontroliine gegmistir. Siyasal giicler Kiliseye gore konumlarini belirlemek durumunda
kalmiglardir. Ilerleyen asamalarda ise Papalik dinsel bir diinya devletinin bas1 durumuna
gelmigstir (Berkes, 2015: 21-22). Bati Roma’da Katolik Kilisesi’nin hakim oldugu
donemde devlet kiliseye tabi iken, her ne kadar ayn1 dénemde Ortodoks Dogu Roma’da
kilise devlete tabi olmus olsa da her iki devlette de siyasal iktidarin basinda bulunan kisi
kendisini Tanri’nin yeryiiziindeki temsilcisi olarak gérmeye devam etmistir. Bu nedenle
devlet ile kilise arasindaki kurumsal iliski bigimi farklilik arzetmekle birlikte, teokratik
devlet biciminde esas olanin siyasal iktidarin Tanrisal bir kaynaga dayandirilmasi
oldugu dustiniiliirse, her iki imparotorlugun da ideolojik kimliginin teokratik olarak
nitelendirilmesi yanlis olmayacaktir (Canatan, 1997: 92). Ozellikle Bat1 Hristiyan
diinyas1 bakimindan Hristiyanligin ikinci asamasi, 4-6’nci asirlari, dinin giderek
siyasetin i¢ine girdigi ve Kilisenin devlet igerisinde kurumsallagarak Ortagag teokratik
yapilanmasini en iist diizeye tasidigi donemdir ki bu donemin temel belirleyici niteligi

kilisenin sonsuz bir iktidar giiciine ulasmis olmasidir (Inan, 2003: 566).

Siddetli bir devlet terdrii ile karsi karsiya kalan Hristiyanlarin iginde bulundugu
zor sartlar (Figlali, 1997: 3) ve din ile devlet arasindaki catigma ortami Roma
Imparatoru Birinci Kostantin (272-337)’in 313 yilinda yayimladigi din 6zgiirliigiinii
diizenleyen Milano Fermani ile son bulmustur (Canatan, 1997: 89). Bati’da din-devlet
iliskilerindeki énemli kirilma noktalarindan bir tanesi siiphesiz 313’te Roma Imparatoru
Konstantin’in Hristiyanligi kabul etmesi olmustur. Dinini degistiren bdylece de Roma
Imparatorlugu’nun ilk Hristiyan Krali olan Konstantin; yeni dinini imparatorlugun

resmi dini haline getirmis, bdylece din ve devlet arasindaki baglanti giderek
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kuvvetlenmistir. Takip eden donemde Avrupa'da kilise, Hristiyanligin egemen oldugu
yiizyillar boyunca devlet i¢in mesruiyet kaynagi olmus, kralligin dogrudan Tanri
tarafindan verilmis bir hak oldugu miti Kiliseyi giderek daha da giiglendirmistir.
Kilisenin siyasete bu tiirden destegine kayitsiz kalmayan devletler de Kkiliselerin
miilklerini koruyarak ve onlara, kendi vergilerini toplamalamlarina imkan taniyarak
karsilik vermiglerdir. Bu birliktelik her iki tarafin da cikarlarin1 koruyan bir ortaklik

olarak uzun bir dénem hiikiim stirmiistiir (Mueller, 2013: 4).

Din adamlari, ilerleyen dénemde Roma Imparatorlugu’nun yikilmasi ve devlet
otoritesi karsisinda dini otoritenin yani Kilisenin iktidar alaninin genislemesi
neticesinde ruhun bedenden istiin oldugu ve bedene hikkmettiginden hareketle siyasal
iktidara da talip olmaktan geri durmamslardir. Roma Imparatorlugu’nun yikilmasiyla
birlikte krallara tag¢ giydiren papalar onlar1 Tanr1 adina gorevlendiren bir konuma
yiikselmislerdir. Ayni1 donemlerde her ne kadar Osmanli’da Seyhiilislamlar da basa
gecen padisahlar icin kilic kusatma merasimleri diizenleseler de, bu merasimler
sembolik olmaktan oteye gegememisler, bircok Seyhiilislam padisahlar karsisinda
kellesini dahi koruyamamustir (Kislali, 2001: 158). Bati Hristiyan diinyada krali,
hiikkiimetleri ve ist diizey devlet idarecilerini belirleyen ve goreve getirenin Kilise
olmast nedeniyle hakimiyeti kilisenin iradesine birakan bu yonetim big¢imi agik bir
teokrasi olarak ifade edilebilir (Bayindir,1999: 65-67). Bir hukuk ve siyaset terimi olan
teokrasinin, devletin karar ve yonetim birimlerinde Tanr1 adina faaliyet gosteren ruhban
siifinin egemen oldugu ve devlet kurumlariin kilise dogmalarindan hareketle tesis
edildigi bir siyasi rejim oldugu (Figlah, 1997: 17) hatirlandigindan Bayindir’in

tespitinin yerinde oldugu goriilmektedir.

Dini kendi hegemonyasina ve sefahatine tehdit olarak goéren Roma
Imparatorlugu yiizyillar boyu Hristiyaniga goéz actirmanustir. Hristiyanlik ancak
kismen 4’iincii ylizyilin sonlarinda, tamamen de 6’nci ylizyilin baglarinda Roma’nin
baskisindan kurtulabilmistir. Bu tarihi tecriibenin verdigi hincin da tesiriyle kisa siirede
Hristiyanlik tiim Avrupa’y1 ele gecirmekle kalmamis, Allah’in kudret ve azametinin
yegane temsilcisi roliine biiriinerek tek otoriteye déniismiistiir. Oyle ki, kilise hiikmii
veren, onaylayan hatta icra eden bir pozisyona ulasmis olup diinyanin doniip

donmedigine karar verme mercii olarak bile kendisini gérmiistiir (Olguner, 2001: 30-

102



31). Ortagag boyunca Avrupa’yi egemenlik altina alan papalar; siyasal iktidarlara boyun
egdirmisler, manastirlar1 Kiliseye baglamiglar, egitim ve Ogretim kurumlarini
ruhanilerin eline vermisler, ¢ok genis topraklarin sahipleri olmuslar ve muazzam bir
zenginlik ve sefahat siirmiislerdir. Bu donemde bir¢cok dini ceza ya da miikafat ile
kitleleri boyunduruklar1 altina alan papalarin sadece Ispanya’da oldiirdiikleri baska
dinlere mensup insan sayisisi, Roma imparatorlugunun Hristiyanligin ilk ti¢ yiizyilinda
Oldiirdiikleri insan sayisinin ¢ok iizerindedir. Toplumsal ve siyasal niifuz bakimindan
137lincii yiizyilda doruk noktasina ulasan papalik, bundan sonra hizli bir sekilde gii¢

kaybetmeye baslamistir (Canatan, 1997: 92).

Nihayet “kilise devletleri” ile “devlet kiliseleri”nin ortaya ¢ikmaya basladigi
liclincli asamada Kilisenin siyasallasmasi buna karsilik da devletin de dine bulasmasi
gibi bir durum gelismistir. Tam da bu nokta da birinciyle ikinciyi ayirma ya da iKisi
arasinda bolgeleri belirleyerek uzlasma zeminleri arayiglari belirmistir ki; bdylece
Avrupa’da laiklik ya da sekiilerizm tartismalarinin basladig1 yeni bir doneme girilmistir.
Berkes bu yeni donemi ¢agdaslasma kavramiyla agiklamaktadir (2015: 20-22). Modern
cagin baslangict olarak kabul edilen 15 ve 16’nci1 ylizyilda ortaya c¢ikan Ronesans,
Hiimanizm ve Reform hareketleri, kilisenin hadkim oldugu bir diinya gercekliginden
kopusun ilk isaretleridir (Canatan, 1997: 92-93). 16’nc1 yiizyildan itibaren Bati’da es
zamanl olarak gergeklesen toplumsal, siyasal ve dinsel doniisiimler din, toplum ve
devlet arasinda yeni iliski bir¢imlerine zemin hazirlamistir (Barbier, 1999: 14).
Aydmlanma donemi olarak ifade edilen bu zaman diliminde Hristiyan Bati’daki din-
devlet ya da daha dogru bir tabirle Kilise-devlet iligkileri ciddi elestirilerin hedefinde
olmustur. John Locke (1632-1704), Montesquieu (1689-1755) ve diger Aydinlanma
diistiniirleri hem monarsilerin mutlak hakimiyetine hem de Kilisenin toplum igerisindeki
imtiyazli konumuna cephe agmislardir. Netice itibariyle, Aydinlanma déneminden sonra
Kilise ile devletin ayrilmasi ve Kilise’nin toplum igerisindeki konumunun zayiflamasi
ekseninde gelismeler olmustur (Mueller, 2013: 4). 1789 Fransiz Ihtilalini takip eden
yillarda Bati1 Hristiyan diinyasinda sekillenen siyasi sistemler ve devlet yapilanmalari
Kiliseyi devletin disma itmek suretiyle din-siyaset iliskilerinde laik sistemin Onciisii
olmuslardir (Dursun, 1992: 54).
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Gorildiigii tizere din ve devlet kurumu arasinda siiregelen catisma ve ¢ekigsmeler
ile birbirlerine karsi tahakkiim kurma isteklerinin sona erdirilmesi, din ve devlet
arasindaki iligkilerin diizenlenmesini ve uzlagsmaci orta yolun tutulmasini zorunlu kilmig
ve buna da Bati’da laiklik ad1 verilmistir. Bati’nin dini, tarihi, sosyal ve siyasi kosullari
ile toplum yapisina uygun bir anlam ve muhteva kazanan laiklik kavramu, ii¢ asir devam
eden ihtilaf ve kavgalardan ¢ikarak, uygulandigi topluma nispeten huzur ve baris
getirmistir (Uludag, 2016: 170). Hristiyan Bati devletlerinin giiniimiizde genel olarak
laik sistemlerden olustugu sdylenebilir. Her ne kadar hepsinin orgilitlenme bi¢imi ayni
olmasa da bu iilkelerde din ve siyaset birbirinden bagimsiz ve 6zerk kuruluslar olarak
hayatiyetini siirdirmektedir. Dini teskilatlar kamu biirokrasinde yer almadigi gibi din
adamlar1 da kamu gorevlisi ya da baska ifadeyle devlet memuru sayilmamaktadirlar.
Din ve vicdan hiirriyetinin teminati roliinii tistlenmis olan devletler, en azindan sdylem
diizeyinde de olsa, dinler karsisindaki tarafsiz tutumlarini muhafaza etmektedirler.
Dursun, onlarin nispeten sancisiz sayilabilecek bir siirecin neticesinde bu noktaya
gelebilmis olmalarini, yukarida da ifade edilen, “Sezar’in hakkini Sezar’a Tanri’nin
hakkint Tanri’ya veriniz” ilkesinden hareketle din ve siyaset ayrimini daha basta kabul
etmelerine baglamaktadir (1992: 55). Bugiin Bati’da yaygin olarak uygulandig: sekliyle
laiklik; birbirlerinin islerine karigmayacak sekilde din ile devletin ayrilmasi, iilkede
bulunan farkli din ve mezheplere karsi devletin taraf tutmamasi ve bunlardan birini
digerine Onceleyerek imtiyazlandirmamasi; buna karsilik, dinin de devlet karsisinda,
kismen de olsa, bir 6zerklik igerisinde ahlaki ve manevi hayatin nizami1 olarak hiikiim

stirmesi bigiminde anlagilmakta ve uygulanmaktadir (Basgil, 2016: 171-172).

Her ne kadar yukarida ana hatlariyla ifade edilen siire¢ konunun anlasilir olmasi
bakimindan 6nemli olsa da Hristiyan Avrupa’da ozellikle de Bati Avrupa’da Kilise-
devlet iligkilerine dair birbirinden oldukga farkli sistemlerden bahsetmek miimkiindiir.
Ferrari, Bati Avrupa’da kilise-devlet iliskileri bakimindan geleneksel olarak tg¢lii bir
siniflandirmanin miimkiin oldugunu ileri stirmektedir. Ferrari’ye gore Bati Avrupa’da
gecerli lic modelden birincisi; anlasmali (concordatarian) sistemler, ikincisi; ulusal
Kilise (national church) sistemleri, ii¢linciisii ise din-devlet ayrimima dayali (separation)
sistemlerdir. Anlasmali sistemler; Italya, Almaya ve Ispanya gibi iilkelerde goriilen ve
karsilikli 6ne siiriilen kosullar ve devletin herbiriyle yaptig1 goriismeler neticesinde

Roma Katolik Kilisesi gibi bazi1 dini gruplarla anlasma diger bazi dini gruplarla da
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uzlasma esasmna dayananan modellerdir. Norveg, Danimarka ve Ingiltere gibi Kuzey
Avrupa tilkelerinde goriilen Devlet Kilisesi ya da Ulusal Kilise sisteminde ise Kilise;
her ne kadar devletin siki kontrolii altinda olsa da, okullardaki din egitimi veya
hapishane, hastahane ya da orduda verilen din hizmetleri gibi konularda imtiyazli bir
konuma sahiptir. Devletin basi ayni zamanda ulusal Kilisenin de basi olarak kabul
edilmekte ve piskoposlar devlet tarafindan tayin edilmektedir. Bir {iglincii sistem ise
Fransa, Irlanda, Belcika ve Hollanda gibi iilkelerde gériilen din-devlet ayrimina dayali
sistemdir ki; bu sistemi benimseyen iilkeler arasinda da ciddi farkliliklar s6z konusudur.
Bu iilkelerden 6rnegin laiklik ilkesine Anayasasinda yer veren Fransa ile Anayasasinda
Kutsal Teslis’e yemini igeren maddeler bulunan irlanda aym Kategoride
degerlendirilmektedir. Oysaki bu iilkelerin laiklik anlayis ve uygulamalarinda biiyiik
farkliliklar bulunmaktadir (2004: 304-305).

Demokrasi ve 0Ozgiirlilk kavrami gibi laiklik de Bati’da iilkelerin dini, tariht,
ictimai ve siyasi kosullarma gére az ¢ok farkli bicimlerde uygulanmaktadir. Italya’nin
laik olusu, Vatikan’a 06zel ve imtiyazli bir statii tanimasina mani olmadigi gibi
Ingiltere’de Kralige en yiiksek diizeyde dini de temsil etmektedir. Yine bircok Bati
tilkesinde Hristiyanlar, 6zellikle Misliimanlar basta olmak iizere diger din mensuplarina
gore devlet tarafindan ayricalikli bir konumda tutulmaktadirlar (Uludag, 2016: 170-
171). Batidaki demokratik laik devletler dini kurulus ve okullara izin vermek ve onlari
desteklemekle kalmamakta, bazen halka dini egitim-0gretim verilmesini laik okullara
zorlamakta ve dini alan1 gii¢lendiren kanunlar yiiriirliige koymaktadir (Mueller, 2013:
1-2). Biitiin bu uygulamalar o iilkelerin laik olarak kabul edilmelerinin 6niinde herhangi

bir engel teskil etmemektedir.

Yukarida kismen ifade edildigi gibi Bat1 Hristiyan diinyada ortaya ¢ikan laikligin
birden ¢ok uygulama bicimine rastlanmaktadir. Gisi bunlari, bu konudaki farkl
caligmalardan hareketle ii¢ baslik altinda ele almistir. Bunlar; 1) laisizm, 2) dislayici
laiklik ve 3) pasif laikliktir. Laisizm, din diismaligina ve dini yok etme idealine dayali
bir anlayisa isaret etmektedir ki; Fransiz Devrimi ve Bolsevik Ihtilalini izleyen giinlerde
bu iilkelerde gdzlemlenen model budur. Ikinci model ise en tipik 6rnegine 1875-1905
yillar1 arasinda Fransa’da rastlanan, din teskilati ve dini faaliyetler lizerinde siki bir

devlet kontroliinii 6n gorerek dini 6zel alanla sinirlayan, bir baska ifadeyle dinin
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kamusal alana yansimasini engellemeye c¢alisan dislayict laiklik tiridir. Laiklik
tiirlerinden bir iiclinciisii ise pasif laiklik olarak ifade edilebilmesi miimkiin olan, daha
cok Ingiltere ve Amerika Birlesik Devletleri gibi Anglosakson iilkelerde rastlanilan
laiklik anlayis ve uygulamalaridir. Bu model, devletin din ve vicdan hiirriyetinin
smirlarimi alabildigine genis tuttugu, bu genel yaklagimin bir sonucu olarak dini simge
ve uygulamalarin kamusal alanda goriiniirliigiine miisaade ettigi ozgiirliikk¢ii (liberal)
laiklik modelidir. Bu tavrin bir yansimasi olarak 6rnegin ABD’de Giivenimiz Tanri yadwr
ifadesine dolarin iizerinde yer verilmistir. Tim diinyada “insan haklar1”, “birey”,
“Ozgiirlik” ve “demokrasi” gibi kavramlara vurgunun artmasiyla beraber din ve devlet
arasindaki iliskilerin ne olmasi gerektigi konusu ilizerinde daha fazla durulmaya ve bu
kadim iki kurum arasinda yeni bir denge noktasi aranmaya calisilmaktadir. Sonug
olarak, Bati’da laiklik teorisi ve uygulamalarinda egilim, devlet karsisinda dine daha

fazla yer verme yoniinde bir seyir izlemektedir (2015: 5-10).

Hirsitiyanligin din siyaset iligskisi bakimindan yasadigi tarihsel siirecin kaynagina
Hristiyanlik’ta mevcut olan devlet ve Kilise ayrimima dayanan diializmi yerlestiren
Canatan’a gore Hristiyanlik kaginilmaz olarak sirasiyla ¢catisma (Catismact Model), tabi
olma-hiikkmetme (Bizantinist Model-Teokratik Model) ve ayrilma (Laiklik Modeli)
siireclerini yasayarak bugiine gelmistir. Her donemde de bu stiregleri mesrulastiran bir
teolojik ve ideolojik anlayis gelistirebilmistir. Dinsel, toplumsal ve siyasal bakimdan
boyle bir diizalizmi kabul etmeyen din ve kiiltiirler Bati’nin bu tarihsel tecriibesinden
ders ¢ikartarak laikligin her topluma kolaylikla aktarilabilecek bir ilke olmadigini kabul
etmelidir. Aksi halde diializme yer olmayan din ve kiiltiirlerde siyasal ve toplumsal

catismalarin durdurulabilmesi miimkiin olmamaktadir (1997: 95-96).

Canatan’in bu konuda dikkat ¢ektigi 6nemli bir husus daha vardir ki o da sudur:
Laikligin giindeme girmesiyle birlikte Bati’da yasaklanan dinin siyasete karismasi degil,
Kilisenin siyasete/devlete karismasidir. Din, toplumun ve toplumu olusturan bireylerin
diinya gorislinii, davranislarint ve yapip ettiklerini derinden etkileyen bir anlam
sistemidir. Hal bdyle olunca insanin kendi anlam sistemi diginda siyaset yapmasi hicbir
sekilde miimkiin degildir. Bu nedenle Bati’da her ne kadar Kilise siyaset ve devletten
ayrilmis olsa bile din ve siyasetin igiceligi devam etmektedir. Nitekim Batida

Hristiyanliktan hareketle siyaset yapan ve iireten temel ii¢ akim vardir ki bunlardan
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birincisi; Avrupa kitasina 6zgii olan ve 19’uncu yiizyildan bu yana Bati1 siyasetinde
onemli bir rol oynayan “Hristiyan demokratik™ akimlar (partiler)’dir. Cagdas Avrupa
tilkelerinin hemen hemen tamaminda Hristiyanligin toplumsal ilkelerini sosyal hayata
hakim kilma amacin giiden ve merkez sag1 temsil eden bir Hristiyan-demokratik parti
bulunmaktadir. Bu akimlardan ikincisi, ii¢iincii diinyanin kosullarinda Latin Amerika’da
ortaya ¢ikan bir dini-siyasi disiiniis bi¢imi olan “6zgiirliik¢ti teoloji”dir. Latin
Amerika’ya somiirgecilik ¢aginda kan ve gozyasiyla giren Hristiyanlik burada higbir
zaman tam olarak Oziimsenmemis ve bu bélgede o6zellikle 1960 ve 70’li yillarda
Hristiyanlikla Marxizmin flortiinden dogan 6zgiirliik teolojisi denen 6greti gelismistir.
Ugiinciisii ise tipik bir Protestan ve Amerikan olgusu olan “fundamentalist akimlar”dir.
Yirminci yiizyilin basinda Amerika’da Incil’i lafzi ve zahiri olarak okumak gerektigini
sOyleyen bir grup protestan ruhaninin teolojik tartigsmalarla baslattigi bu hareket kisa
zamanda siyaset ve sosyal hayati da etkilemis, 6zellikle Amerikan siyasal yasaminda
onemli bir giic haline gelmis, ardindan da Ingiltere ve Avrupa iilkelerine sigramustir.
Hem Avrupa’da hem de Amerika’da yasal ve toplumsal vicdanlarda mesruiyet sorunu
yasamayan bu ii¢ siyaset tarzina da rastlamak miimkiindir (1997: 109-120). Netice
olarak su sdylene bilir ki; Bati Hristiyan diinyasinda birbirinden ayrilan Kilise ve
devlettir; yoksa din ile devletin ya da siyaset kurumunun iligkisi farkli bigimlerde de

olsa devam etmektedir.

1.2.2. islam Diinyasinda Din-Siyaset Tliskisinin Seyri

Din-siyaset iliskisinin seyri bakimindan Islam diinyas: ile Bati
karsilastirildiginda birbirinden oldukea farkli oldugu goriilecektir. Zira Islam’da ruhani
ve diinyevi seklinde paylasilacak bir otorite s6z konusu olmadig1 icin teskilatlanmis ve
hakimiyet iddiasinda olan bir Kilise ve ruhban sinifi ya da buna benzer bir yapilanma da
mevcut degildir. Dolayisiyla ulema ya da din gorevlileri ile devleti temsil makaminda
olanlar arasinda hicbir zaman Bati’dakine benzer bir hakimiyet ve egemenlik kavgasina
gerek duyulmamstir (F1glali, 1997: 16). Islam toplumlari ve Bati toplumlarinda din ve
siyaset kurumlar arasindaki iligkilerin birbirinden farklilik géstermesi gayet normaldir.

Bu farklilismanin kokeninde bu iki evrensel dinin yapisal ve islevsel farkliliklari
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yatmaktadir. Teorik olarak din ve diinya ayrimi yaparak siyasi sistem (Sezar) ve dini
sistem (Tanr1) ikilemini savunan Hirsitiyanlikla, temel ilke olarak kabul ettigi tevhid
anlayisinin bir neticesi olarak bu ayrima karsi c¢ikan, din ve diinyayr birlestiren ve
egemenligi tamamen Allah’a veren Islam Dini’nin din-siyaset iliskisi bakimindan bir
birinden farkli bir goriiniim arzetmesi son derece anlasilir bir durumdur (Dursun, 1992:
55). Tarihi seyirleri bakimmdan hilafetle papalik arasindaki farkliliga dikkat geken
Hamidullah’a goére baslangigta hicbir siyasi iktidar1 bulunmayan Papalik, siire¢
igerisinde adim adim siyasi iktidar1 elde etmeyi basarmustir. Hatta Kutsal Roma
Imparatorlugu’nun kurulmastyla birlikte Papa imparatordan bile {istiin bir konuma
gelmistir. Ardindan da yavas yavas Siyasi otoritesini kaybetmistir. Oysaki baslangicta
siyasi otoriteyi tek baslarina elinde bulunduran halifeler ilerleyen donemde iktidarlarin
sultanlarla paylagsmislar ve zamanla sadece unvanlari1 olan, bunun disinda hicbir niifuzu
bulunmayan liderlere dontismiislerdir (2016: 325-326). Dolayisiyla din-siyaset
iliskisinin tarihi serencamu Islam diinyasinda Hristiyan Batidan bambaska bir seyir

izlemistir.

Islam’in hayat anlayisinin beden ve ruhun isbirligi esasma dayandigini ifade
eden Hamiidullah’a gére bu temel yaklasiminin bir neticesi olarak Islam’da din ile
siyaset arasinda ¢ok siki bir iliskinin varligi gayet dogaldir (2016:183). Ona gore
parolast hem bu diinyada hem de 6teki diinyada (ahirette) refah ve mutluluk olan islam
dini, asir1 ruhgularin diinyay: tiimiiyle reddeden ve aci ¢ekmeyi dini bir vecibe gibi
goren yaklagimlar ile asirt maddecilerin baskalarinin haklarina inanmayan tutum ve
davraniglarindan Miisliimanlar1 uzaklastirmistir. Diinya ve ahiret dengesine 6nem veren
Islam, insanin her iki diinyaya karsilik gelen ihtiyaglari iizerinde durmakla yetinmemis,
digeri lehine Gtekini ihmal etmeyecek bir bicimde birbirlerini tamamlayan bir biitiin
halinde her iki alan i¢in de miicadele etmelerini tavsiye etmistir (2016: 79). Bu durumun
bir neticesi olarak, Hristiyanlik’tan farkli olarak Islam, dini olan1 diinyevi olanla
kaynastirmay1 bagsarmistir. Yukarida da ifade edildigi gibi Hristiyanligin karakteristik
niteliklerinden olan dini ve siyasi alanlar arasindaki ayrim olarak tezahiir eden ikilik,
Islam’mn erken ve klasik dénemleri géz 6niinde bulunduruldugunda biitiinlesme olarak
goriilmektedir. Islam tarihinin ilk yiizyillarindaki siyasi kazanimlar bir dini inang

sistemi olan Islam i¢in bir basar1 olarak kabul edilmelidir (Ozdalga, 2015: 33-34).
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Islam diinyasinda dinin siyasal yénii ¢cok belirgindir. Bunun bdyle olmasinda
yasanilan tarihi tecriibenin rolii biiyiiktiir. Ik siyasi orgiitlenmelerini hicretten (622)
sonra Medine’de gerceklestiren Miisliimanlar i¢in Hz. Muhammed sadece dini degil
ayni zamanda siyasi ve idari konularda da séz sahibiydi. Daha dinin tesekkiil
asamasindan itibaren dini otorite ile siyasi otoritenin Islam peygamberi sahsinda
birlesmesi nedeniyle, Hristiyanlikta oldugu gibi siyasi alanin disinda Kiliseye ya da
Papaliga benzer 6zerk bir dini kurum s6z konusu olmamistir ya da olamamustir. Klasik
Islam diisiincesinde, yukarida da izah edildigi gibi, iilkenin savunulmasi; adaletin
dagitilmasi, kamu giivenliginin ve diizeninin saglanmas1 vb. nedenelerle devletin varligi
dini bir zorunluluk olarak kabul edilmis; Islam’a uygun davrandigi siirece siyasi
otoriteye, dini terminoloji ile uli’l emre itaat dini bir vecibe olarak goriilmiistiir.
(Karatepe, 2014: 207). Hristiyanligim ilk donemlerinden farkli olarak Islamiyet
(Miislimanlar) devlete kayitsiz kalmamistir. Ayn1 zamanda bir devlet bagkani da olan
I[slam Peygamberi Islam hukukunun kaynaklarinda bulunmayan hallerde {immetin
sorunlarmi ictihad ile ¢ozmeye calismis ve bodylece devletin tikanmasinin Oniine
geemistir. Bu da takip eden dénemlerde ki Miisliimanlara bir yol gostermistir (Aydin,

1996: 90).

Hristiyanlik ile Miisliimanligin birbirinden ¢ok farkli kosullarda ortaya ¢ikmig
olmalarinin din-siyaset iliskisi bakimindan farkli sonuglart olmustur. Hz. Muhammed ve
Ona ilk inananlar kabilecilige dayali ve gii¢lii bir devlet teskilati bulunmayan bir siyasi
yapiyla muhatap olmalarina ragmen, Hz. Isa ve Onu takip edenler Roma Iimparatorlugu
gibi ¢ok gii¢lii bir devlet otoritesiyle kars1 karsiya kalmislardir. Bu nedenle Hristiyanlar
ilk donemlerde siyasal iktidar iizerinde herhangi bir hak iddia etmekten yoksun iken;
Miislimanlar daha baslangicta, var olan kamu otoritesi boslugunu devletlerini kurmak
suretiyle doldurmay1 basarmiglardir (Kiglali, 2001: 157-158). 610 yilinda hem dini ve
hem de diinyevi hayati tanzim eden Islam dinini teblig ile memur olan Hz. Muhammed
(s.a.v.); Hamidullah’a gore sadece bir dini yaymakla degil, ayn1 zamanda tim kurum,
kurulus ve kanunlartyla bir devleti kurmakla da kendini gorevli addetmis (1992: 37) ve
niibiivvetle vazifelendirilmesinin tizerinden yirmi ti¢ y1l gecip 632°de vefat ettiginde hig
yoktan bir devlet meydana getirmistir. Medine’nin bir boliimiinde miitevazi bir site-
devleti goriiniimiinde baslayan Islam’in devlet tecriibesi kisa siire igerisinde Arap

Yarimadisi, Filistin ve Irak’in giineyini de i¢ine alacak bi¢cimde genislemistir (2016:
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317). Her zaman bir miirsit, bir rehber ve 1slahat¢1 olarak faaliyetlerde bulunan Hz.
Peygamberin siliphesiz esas gayesi bir devlet kurmak ve devlet bagkani olmak degildir.
Olaylarin dogal gelisimi ve sartlar geregi Mekke doneminde kiiglik bir cemaatin,
Medine’de ise bir devletin baskan1 olan Hz. Peygamber hi¢gbir zaman kendisinin bir
devlet baskani oldugunu da ifade etmemistir. Medine donemindeki konumunun devlet
baskani olarak goriilmesinin nedeni, Uludag’a gére Islam toplumunun Medine’de
devletin temel unsurlar1 arasinda yer alan kendisine 6zgii bir iilkeye ve egemenlige
sahip olmasidir (2016: 56-57). Hz. Peygamberin dogumuyla birlikte kendisini i¢inde
buldugu Mekke site devletindeki yoneticiler Ona inanmadiklar1 gibi Miislimanlara
eziyet etmekten de geri durmamislardir. Sayica az olan Miisliimanlar bu nedenle daha
Mekke donemindeyken bile devlet iginde devlet tesekkkiil ettirmek suretiyle Hz.
Peygamberi baskanlar1 olarak kabul etmisler ve dini, hukuki, iktisadi her tiirlii diinyevi
miigkillerinin ¢dziimiinde Ona miiracaat etmislerdir. Mekke doneminde mevcut devlet
otoritesine itaatkar olmayan Miisliimanlar arasindaki iliskilerde toprak harig¢ bir devletin
tim unsurlar1 mevcuttur. Medine’ye hicretle birlikte bir devlet i¢in olmazsa olmaz
sartlardan birisi olan topraga da kavusan Miisliimanlar burada yeni bir devlet
kurmuslardir (Hamidullah, 1994: 64-65). Yukarida ifade edildigi gibi bir devletin
mevcudiyeti i¢in zaruri olan Ui¢ kosul; tilke (toprak), insan toplulugu ve egemenligin
varligi Medine’de gerceklesmis ve Miisliimanlar ilk devletlerini hicreti takip eden

donemde Medine’de kurmuslardir.

Hz. Peygamber, niibiivvetle gorevlendirilisinin ilk yillarinda Mekke’de kendisi
bir devlet ya da devlet bagkanlig talebinde bulunmadig: halde kendisine ve ashabina
yapilan baski ve yasaklamalar karsisinda once sabir ve metanet yolunu tercih etmis,
ancak baskilar katlanilamayacak diizeye gelince de ¢evre devletlerden adil ve hosgoriili
bir devletin himayesine ihtiya¢ duymustur. Hz. Peygamberin talebiyle, insafli ve adil bir
yonetici olarak bilinen Necasi idaresindeki Habesistan’a giden bir grup sahabi,
muhtemeldir ki; Islami davetin mesakkatli bu ilk yillarinda 6zgiirliik¢ii, adaletli ve
koruyucu bir devletin Onemini bizzat yasayarak gormislerdir (Gegit, 2016: 33).
Bulundugu sehri terketmek istemeyen Hz. Muhammed’in miisrik hemsehrileri Onu
Oldiirmeye yeltendiklerinde ise Allah yeni bir kap1 agmis, Miisliiman olan Medine halki
basta Hz. Peygamber olmak iizere tiim Miisliimanlar’t Medine’ye davet etmistir
(Hamidullah, 1992: 39). Medine donemiyle beraber, 6zellikle de Medine’de yasayan
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farkli inanglardan tiim topluluklarin barig ve huzur igerisinde yasama esasina dayali, bir
arada yasama kiltiirini savunan ve modern manada yazili bir anayasa formunu
hatirlatan Medine Vesikasi®! ile birlikte, Hz. Peygamber; dini otoriteye ilaveten siyasi
ve 1idari otoriteyi de temsil eden, hatta daha sonraki savaslar go6zoniinde
bulunduruldugunda buna askeri otoriteyi dahil edebilecegimiz bir statii kazanmistir
(Gegit, 2016: 34). Hamidullah’a gore Hz. Peygamber, Kur’an-1 Kerim’in 6grettigi bize
diinyada da ahirette de iyilik ver duasi®ndan ilham alarak, din ve diinya islerinin
idaresinin birbirinden ayrilamayacagini gostermek istemis ve bir taraftan dini teblig
ederken diger taraftan da bir devlet kurmaya calismistir (1994: 63). Boylece Hicret ile
birlikte 622 tarihinde kurulan ilk Islam devleti’nin kurucusu ve yoneticisi bizzat Hz.
Peygamber’in kendisi olmustur (Hamidullah, 2016: 199). Her ne kadar Miisliimanlar bu
ilk devletleri i¢in higbir zaman imparatorluk ifadesini kullanmamis olsalar da,
Hamidullah’a gore, kisa siire igerisinde ii¢ kitaya yayillan ve makami Medine’de
bulunan tek bir baskan tarafindan yonetilen bu devlet, biiyiikliik itibariyle
diistiniildiigiinde bir imparatorluk olarak nitelendirilmeyi fazlasiyla haketmektedir
(1992: 37).

Hz. Peygamberin, vefatindan sonra yerinin nasil doldurulacagina dair agik ve
secik bir talimat ya da veasiyette bulunmadigi, vefatindan sonra bir birinden farkl
disiincelerin ifade edilmesinden de agikca anlasilmaktadir. Bu durumun bir neticesi
olarak ashaptan kiigiik bir kism1 devlet iktidarini Hz. Peygamber’in ailesinin mirasi
olarak gorme egilimindeyken; daha biiyiik bir ¢cogunluk, her ne kadar segilecek aday
konusunda bir mutabakatlar1 bulunmasa da, kisisel bir se¢imin daha dogru olacagini
ifade etmislerdir. Biiyiik bir ¢cogunlugun se¢im konusunda fikir birligi etmesi tizerine bu
usulle hareket edilmistir. Bu tiirden bir yonetim sekli, babadan ogula gecen monarsiden
de se¢ime dayanan cumhuriyetten de farklilik arzetmekte ve monarsi ile cumhuriyet
arasinda ara bir form olarak goriilmektedir. Hamidullah’a gore halifenin secimle
isbagina gelmesi bu rejimi cumhuriyete yaklastiriken, dmiir boyu se¢ilmesi ise monarsi

cagrisimi yapmaktadir (2016: 189).

61 Hamidullah’a gore iginde bir devletin ihtiyag duydugu savunma, adalet vb. gibi tiim hususlar
barindiran bu vesika tarihin yazili ilk anayasasi olarak kabul edilebilir (1994: 76-77).

62 Onlardan, “Rabbimiz! Bize diinyada da iyilik ver, ahirette de iyilik ver ve bizi ates azabindan koru”
diyenler de vardir (Kur’an-1 Kerim, Bakara 2/201).
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Devlet baskanligi doneminde maddi, manevi ve diger tim yetkileri elinde
bulunduran Hz. Muhammed (s.a.v)’in vefatindan sonra tiim bu yetkiler devletin bagina
gelen halifelerine miras olarak ge¢cmistir. Tipki Hz. Peygamber gibi onlar da mescidde
imam, diinya islerinde ise devlet bagkan1 olmuslardir (Hamidullah, 2016: 187). Bununla
birlikte tarihi seyir igerisinde Islam toplumlarinda hilafetin teori ve pratigi her zaman
ayni olmamistir. Daha ilk halifeden itibaren muhalifler olmus ve ilerleyen dénemlerde
Islam toplumunu kars1 karsiya getirerek kana bulayan rakip halife adaylar1 ortaya
¢ikmis ve nihayet hanedanlik devreye girmistir (Hamidullah, 2016: 188-189).
Muaviye’nin 661°de hilafetini ilan etmesini takip eden yillarda Emeviler ve Abbasiler
risdlet esasina dayali bir devlet baskanligi yerine irsiyet ve aile asabiyetine dayali bir
saltanat rejimi kurmuslardir. Siinni Islam alimleri bu hilafet tarzini istila ve galebe
olarak isimlendirmis olmakla birlikte, birlik ve beraberligi saglamak ve muhafaza etmek
amaciyla mesru ve muteber kabul etmislerdir (Gegit, 2016: 39). Emevilerle birlikte
baskent Hz. Peygamberin miibarek sehri olan Medine’den, eski bir Bizans sehri Sam’a
tasinmis ve Hamidullah’a goére eski dini yogunluk din dis1 diisilinceler lehine
zayiflamaya baslamis, liiks, israf ve adam kayirma almis yiliriimiistir. Bu durumun
neticesinde bazi ayaklanmalar bas gosterse de fikri ve sosyal alanlardaki gelisme ve

fetihler devam etmistir (2016: 322-323).

Siilerle Siinnilerin devlet bagkanini tayin konusundaki goriis ihtilaflar1 nedeniyle
ortaya ¢ikan anlagmazliklar bu siirecte giderek artmis ve bu anlagmazliklar zamanla
ayaklanmalar ve i¢ savsalara sebebiyet vermistir. Bu ayaklanmalar neticesinde Emevi
hanedanina son verilmis ve yerine 750 yilinda Abbasiler ge¢mistir. Abbasiler’in iktidara
gecisi ile birlikte Islam iilkesinde siyasi birlik ilk defa bozulmus ve devlet 6nce ikiye
ardindan da ¢ok sayida Ozerk eyaletlere boliinmiistiir. Rakip bir hilafet Kurtuba’da
(bugiinkii Ispanya) dogmus ve 1492’de yikilincaya kadar dogu ile birlik
olusturamamistir. Dogu’da ise halifelik Sam’dan Bagdat’a taginmistir (Hamidullah,
2016: 324-325). Cok erken tarihlerden itibaren diinyanin dort bir tarafina yayilan ve
devletlerinin smirlarini siirekli genigleten Miisliimanlar, bu basarilarini iktidar birligini
uzun slire muhafaza etme konusunda gdsterememisler ve her biri 6nemli bir¢ok

devletler kurmuslardir (Hamidullah, 1992: 36).
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Rasid halifeler donemi ile Emevi ve Abbasi donemlerinin yOnetim tarzi ve
siyaset anlayislarina bakildiginda su temel farkliliklar kolayca goriilmektedir. Oncelikle,
ilk dort halifenin se¢imi irsiyet, akrabalik gibi hususlara degil, Kur’an-1 Kerim’in
ongordigi stra ilkesine gore gerceklestirilmisken; Emevi ve Abbasi sultanlari sahsi ve
ailevi menfaatler gozetilerek belirlenmis, irsiyet adeta bir kanun gibi uygulanmistir.
Rasit halifeler kendilerine itaat i¢in kendilerinin Kur’an ve siinnete bagliliklarini sart
kosmuslar iken, Emevi ve Abbasi sultanlar1 kendilerine kayitsiz sartsiz itaat istemisler,
hatta itaat etmeyenleri tehdit etmekten geri durmamislardir (Gegit, 2016: 43). Hatta bu
tehditler zaman zaman fiili miidahaleleri de berinde getirmis ve Islam cografyasi

6lenlerin de dldiirenlerin de Miisliimanlar odugu trajik olaylara sahitlik etmistir.

Netice itibariyle, Uludag’a gore Islam tarihinde hilafetin ii¢ farkli sekli ya da
baska bir ifadeyle donemi ortaya ¢ikmustir. Birincisi; ser’il (mesru) ve nebevi (dini)
hilafet de denilen; se¢im, veliahtlik veya sura olarak ifade edilen bir nevi segimle
isbasina gelen, verasete dayanmayan ve mutlak iktidar1 elinde tutan ilk dort halife
doénemi bagka bir ifadeyle rasid halifeler donemidir (2016: 105). Zira ilk dort halife Hz.
Peygamber’in devlet yonetimi anlayisini aynen benimsemis ve uygulamiglardir
(Karaman, 2005: 229). Izzetbegovi¢’e gdre de bu donem, Islam tarihi gozoniine
getirildiginde Islam nizaminmn egemen oldugu ilk ve hatta giiniimiize kadarki yegane
donemdir (Izzetbegovig, 2016: 61). Ik dort halife kendilerini Islam’in degil
Miislimanlarin lideri olarak konumlandirmis ve bu tahayyiiliin neticesi olarak
otoritelerini ifade etmek tlizere “Halifetu Reasulillah” veya “Emir’'ul Miiminin”
terimlerini kullanmiglardir. Otoriteyi halka baglayan yatay siyasal baga isaret eden
emir’ul miiminin terimindeki emir, inananlarin emiridir ve onlar tarafindan segilmistir.
Dolayisiyla miisliimanlarin devlet bagkani bu asamada her ne kadar sadece toplumu
yonetmekle kalmayip onun maslahatin1 da gézetmekle kendisini vazifeli gorse de dini
muhafaza etme adma kendisini toplumun tepesinde kadir-i mutlak bir mevkiye heniiz
yerlestirmemistir (Evkuran, 2016: 124-125).

Uludag’a gore hilafetin ikinci dénemi ise; ik Emevi Sultan1 Muaviye ile
baslayip, Biiveyhilerin Abbasi halifelerini niifuzlar1 altina almalarina kadar siiren,
hilafetten ziyade hanedanliga ve saltanata daha yakin olan, gii¢le isbasina gelerek

iktidar1 elinde tutan ve verasete dayanan resmi ve sSiyasi hilafet donemidir (2016: 105-

113



106). Bey’at ve danigsma ilkelerinin askiya alindigi bu donemde Karaman’a gore, yine
de devletin dine baglilig1 ve dini vazifeleri tamamen ortadan kalkmamais, agir aksak da
olsa devam etmistir (2005: 229). Uludag’a gore Biiveyhilerin 946 yilinda Bagdat’1 ele
gecirmesiyle baslayan tiglincii donemde Biiveyhilerin niifuzu altina giren el-Muti ve
sonraki halifeler, ellerinde higbir siyasi iktidar ve yetki bulunmayan birer kuklaya
doniismiislerdir. Bu donemde halifelikleri tamamen bir formaliteden ibaret olup, Siyasi
ve sosyal olaylara yon verememekle birlikte resmen ve seklen mevcudiyetlerini devam
ettirmiglerdir. Abbasi halifelerinin Arap olmayan Biiveyhilerin vesayeti altina
girmesinin pratikteki manasi Arap iktidar ve hilafetinin resmen olmasa bile fiilen sona
ermis olmasidir. Ellerinde fiilen siyasi bir gii¢leri bulunmayip manevi niifuzlari olan
Abbasi halifeleri 1038 yilindan itibaren Biiveyhilerden sonra Selguklularin iktidara
gelmeleriyle birlikte bu kez de onlarin vesayeti altina girmislerdir (2016: 106).

Biiyiik Selguklu Devleti hiikiimdar1 Tugrul Bey Sii Biiveyhogullar1 Devleti’ne
son verip, Bagdat ve hilafet makamina yonelik tehlikeleri savusturduktan sonra 1057
yilinda Bagdat’da Halife tarafindan gérkemli bir térenle karsilanmistir. Halife; Tugrul
Bey’e Dogu’nun ve Bati’nin Sultani olarak kili¢ kusatmis, dinin diregi ve halifenin
ortagi gibi unvanlarla hitap etmis ve Allah’in kendisine verdigi topraklarin hepsini ve
halkin menfaatlerinin korunmasini onun idaresine verdigini ifade etmistir. Gortldigi
gibi bu donemde halifelik makaminin yaninda sultanlik ayri bir hukuki ve siyasi bir
kurum olarak kabul edilmis, bdylece 11’inci yiizyillda Sel¢uklu hiikiimdarlart idari,
siyasi ve askeri yetkilerle donatilmis olarak islam diinyasinin lideri konumunda iken,
Halife de Siinni Islam diinyasin1 tek cati altinda bir araya getiren dini lider olarak kabul
gormiistiir. Bu ikili yap1, Tiirk-Islam tarihinde din ve devlet islerinin ayr1 makamlar
tarafindan temsili, yani giinlimiizdeki laiklik uygulamasmin ilk numunesi olmasi
bakimindan son derece Onemlidir (Yuvali, 2007: 73-74). Yuval'min ilk laiklik
uygulamasi olarak ifade ettigi tespite katilmayanlar da vardir. Bunlardan birisi olan
Karaman’a gore Selcuklularin laikligi goriisii isabetli olmayip, tarihi vakiaya da
uymamaktadir. Sultan fermanlarinin ve takip eden donemde kanunnamelerin fikih ve
seriatle birlikte yiirlirliikte bulunmasi, hatta sultanlarin bazi uygulamalari ile seriatin
sinirlarini zorlamalar1 genel olarak sistemin dinilik ve Islamilik hiiviyetini degistirmez.
Selguklular da oldugu gibi ondan sonrasinda da Kur’an ve seriatin belirleyicilik vasfi ile

birlikte ser’t mahkemeler ile fetva makami fonksiyonlar1 devam etmektedir. Boyle bir
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sistemi modern bir kavram olan laiklikle tanimlamak dogru bir yaklasim degildir (2005:

228-229).

llerleyen donemde, 1258de Bagdat’t zapteden Mogallar Halife Mutasim’
Oldiirmiisler, katliamdan kurtulan iki Abbasi hanedanlik mensubu Misir’a gelerek
Memluk Sultan1 Baybars’a siginmis ve 1261 yilinda Misir’da Mustansir Abbasi halifesi
olarak ilan edilmistir. 1517°de Yavuz Selim’in Misir’1 fethine kadar Abbasi hilafeti
sembolik olsa da burada siirmiistiir. Uludag’a gore giiclii Osmanli sultanlar1 baslangicta
halife gibi etkisiz ve sembolik unvana gerek duymamislar ancak devletlerinin eski
giicinli kaybettigi gerileme doneminde bu unvana siginma ihtiyacini hissetmislerdir.
Osmanli hilafeti ise TBMM’nin 1924 yilinda hilafeti kaldirilarak son halife
Abdiilmecid’i gorevden almasiyla resmen sona ermistir (2016: 105-107). Hz.
Peygamber’den sonraki yiiziincii halife olan son Tiirk halifesi Abdiilmecid ise Paris’te
strgiinde iken vefat etmistir (Hamidullah, 2016: 191). Boylece halifelik kurumu son

bulmustur.

Hz. Peygamber ve rasid halifeler dsneminden sonra kurulan devletlerin islami
niteligi siirekli tartisilan mevzulardan birisidir. Hz. Peygamber ve onu izleyen dort
halifenin idaresindeki Medine Hilafeti déneminden sonra gergek bir islam Devleti’nin
higbir zaman var olmadigini savunan Muhammed Esed’e gore bunun nedeni, ilk donem
sonrasinda Islam cografyasinda ortaya ¢ikan devlet ve hiikiimet bigimlerinin tiimiiniin
Islam fikhinin eski sadeli§i ve sarihliginden ideolojik sapmalarla ya da bizzat
yoneticilerin kendi ¢ikar ve menfaatleri ugruna bu fikhi saptirma ve perdeleme
girisimleriyle bir sekilde uzaklasilmasinda aranmalidir. Medine Hilafetinin
Islamiliginde siiphe olmamasi Kur’an ve Siinnet’in saf Ogretilerini tam olarak
yansitmast ve sonraki donemlerde c¢ikan teolojik ve siyasi spekiilasyonlardan uzak
kalmis olmasi nedeniyledir. Bu nedenle Islam tarihinin son bin yili asan dénemi Islami
devlet cabalarma rehberlik etme selahiyetinden uzak oldugu gibi son donemlerde Islam
Diinyasinin maruz kaldig1 etkilenmeler mevcut karmasay:r daha da artirmistir. Esed’e
gdre bu nedenle gergek bir “Islami Devlet” amaglaniyorsa, yol bellidir. Kur’an ve
Siinnet’in rehberligi disinda baska bir kaynaga hacet yoktur (2016: 11-12). Esed’in bu
diistincesi elbette yabana atilmamalidir. Ancak bu konuda ondan farkli diisiinenlerin de

bulundugu bilinmelidir. Bunlardan birisi olan Aydin’a gore; Medine Islam devletinden
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sonraki dénemlerde egemenlik kuran devletlerin islamiligi her ne kadar tartismali olsa
da, bu devletlerin hepsi Islami endiselere temel ilkeleri arasinda yer verme geregi
hissetmislerdir. Bu konuda dyle bir hassasiyet s6z konusu olmustur ki; bazi donemlerde
goriilen zuliimleri bile din adina yapmislar ya da dini bir kaynakla temellendirmislerdir.
Emeviler, Abbasiler, Biiylik Selguklular, Anadolu Selg¢uklular1 hatta Osmanlilar belki
tam bir seriat devleti olma vasfi tastmamis olmakla birlikte Islam diniyle uyum icinde
olmaya c¢alismislar, hatta gerek devletin ve gerekse tebanin en Onemli hayat ve
motivasyon kaynagi Islam dini olmustur. Hz. Peygamber ve dért halifeyi takip eden
devletlerin hicbirisi belki genel olarak islam dinin istedigi manada bir yapiya sahip
olamasalar da Islam’in onlarm en biiyiik endisesi oldugunu kabul etmek gerekmektedir.
Bu nedenle bu devletlerin gayeleri her zaman Islam’a hizmet olmustur (1996: 90-91).
Konunun bu asamasinda Tiirkiye’de din siyaset ilskisinin seyri meselesine gelmis

bulunmaktay1z.

1.2.3. Tiirkiye’de Din-Siyaset Iligkisinin Seyri

Tiirkiye’de siyaset, hukuk, sosyal ve Kkiiltiirel alanlarda Islam dininin rolii
meselesi her zaman hararetli tartismalarin merkezinde bulunmasma ragmen;
Tanzimat’tan sonra, 6zellikle de Cumhuriyet’in ilanini takip eden dénemden giiniimiize
gelinceye kadar giindemin bas siralarinda yer almistir (Ocak, 2016: 7). Giiniimiizde de

Tirkiye’de din-siyaset iliskileri konusu konusulmaya ve tartisilmaya devam etmektedir.

Onecelikle, Tk Miisliiman Tiirklerin cogunlukla Islam’in Ehl-i Siinnet yorumunu
benimsemis olmalariin onlarin din-devlet iliskilerine dair yaklasimlarinda belirleyici
bir unsur oldugunun alt1 ¢izilmelidir. Ilk Tiirk Islam devleti olan Karahanlilar’dan
Gazneliler, Biiyiik Selcuklular ve nihayet Osmanlilara kadar hemen hemen biitiin Tiirk
devletlerinin ve bu devletlerde yasayan yerlesik halkin Siinni Islam’1 resmen kabul ettigi
goriilmektedir. Bu durumun tesadiifle agiklanabilmesi miimkiin degildir. Ocak’a gore
bunun temel {i¢ nedeni vardir ki; bunlardan ilki, ilk Miisliiman Tiirk devletlerinin, Stinni
Islam’m kendilerinden kisa bir siire once giiclii bir sekilde yerlesmis oldugu
Maveratinnehir bolgesinde kurulmus olmalaridir. Tiirk devletleri kurulduklar bolgede

hakim bir unsur olan bu yapmin disinda kalamamuglardir. Ikincisi, yaklasik ii¢ asirdir
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gelismis ve kurumsallagsmis bir siyaset ve hukuk gelenegine ve giiclii bir yazili teolojiye
sahip olan Siinni Islam’in c¢agin bir Miisliman devletinin ihtiyaglarina cevap
verebilecek imkanlar1 sunmus olmasidir. Ugiinciisii ise Miisliimanlig1 yeni kabul eden
Tiirk devletlerinin, biiyiik bir kism1 Siinni Miisliimanlig1 benimsemis olan diger Islam
tilkeleri, 6zellikle de Abbasi hilafeti nazarinda mesruiyet kazanma ve sayginlik gérme
istekleridir (2016: 41-42). Ocak; Tiirkler arasinda Siinni islam mezhepleri icerisinde
itikat mezhebi olarak Eg’arilik ya da Safiilik, Malikilik ve Hanbelilik gibi fikhi
mezheplerin degil de, itikat mezhebi olarak Matiiridilik ve fikihta (amelde) da daha ¢ok
Hanefilik mezhebinin yaygin olmasini ise diger mezheplerin ¢ogunlukla nakli, yani
Kitap ve Stinnet kaynakli nasslar1 temel almalarina ragmen Hanefilik ve Maturidilik’in
inang, siyaset ve hukuk alaninda Siinni Islam’in daha rasyonel bir anlayisina
dayanmasina baglamaktadir. Bagka bir ifadeyle Orta Asya’dan Balkanlar’a kadar
neredeyse yerlesik tiim Tirkler arasinda Maturidilik ve Hanefilik’in bu denli kabul
gbrmiis olmasini, bu mezheplerin daha pratik ve pragmatik olmasina, dolayisiyla daha

diinyevi bir nitelige sahip olmasina baglamak miimkiin olabilir (2016: 43-44).

Merkezinde Tiirkiye Tiirklerinin bulundugu Bati Tiirkleri arasinda Siinni Islam
yorumunun gelismesi ve yayginlagsmast acisindan Biiylik Selguklu ve Anadolu
Selguklularmin énemi bilinmekle birlikte, Siinni Islam 6zellikle Osmanli Devleti’yle
birlikte, belki ilmi ve fikri yonlerden olmasa da, siyasi bakimdan en gii¢lii donemini
yasamistir (2016: 45-46). Zaten Tiirk devlet geleneginin ve siyaset anlayiginin en
onemli belirleyicisi Osmanli Devleti olmustur (Tekin ve Okutan, 2015: 9). Tez
bashigimiz dikkate alindiginda Osmanli tecriibesinin 6nemi ortadadir. Bu nedenle,
konumuzun bu kisminda daha ziyade Osmanli Devleti’nin din ve siyaset iliskisi

tecriibesi tizerinde durulmustur.

Osmanlilarin liderliginde Islam diinyasi, geleneksel ihtisam ve birligine yeniden
kavusmus olmakla birlikte, ortacagda hayatin ebedi / dini ve diinyevi / siyasi alanlari
arasinda Islam’m asr-1 saadet ve klasik donemlerindekilerden daha az yakinlikta bir
iliskinin oldugu soylenebilir (Ozdalga, 2015: 34). Durum bdyle olmakla birlikte
Osmanl tecriibesinde din ve siyaset iliskisinin temel 6zelliklerinin hep ayni kalmadigi,

siire¢ icerisinde bazi degisikliklere ugradig da bir vakiadir.
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Osmanli’dan giintimiize Tiirkiye’de din siyaset iligkilerinin genel olarak ii¢ ayri
donem gegirdigi ve birbirinden farkli {i¢ sistem arzettigi kabul edilmektedir. Dine bagl
devlet sistemi olarak ifade edilmesi miimkiin olan birinci evre, Osmanli’nin kuruldugu
1299’lardan 19’uncu yiizyilin ikinci yarisina kadar gecen en uzun donemi
kapsamaktadir. Bu donemde din devlete egemen olmakla birlikte sosyal, kiiltiirel ve
iktisadi hayatta da belirleyici rol oynamustir. Ikinci dénem, 1839 tarihli Tanzimat
Fermani’ndan 1924 Anayasasi’na kadar gegen yart dini devlet sisteminin kabul edildigi
donemdir. Gegis donemi olarak da adlandirabilecegimiz bu dénemde devlet dine
timiyle bagl kalmamakla birlikte, dinden tamamen de kendisini soyutlamamuistir. Laik
donemin hazirlayicisi olarak kabul edilen bu donemde, geleneksel ser’i ve 6rfi hukukun
yaninda Avrupa’dan alinan kanunlar da uygulanir olmustur. Nihayet 1924
Anayasast’ndan giiniimiize kadar gelen iigiincii dénem ise deviete bagli din sistemi®nin
egemen oldugu Cumhuriyet donemidir. Bu dénemde Islam’m sosyal ve siyasi boyutu
yok kabul edilmis, bu alanla ilgili calisma ve talepler laiklige aykiri bulunarak
bastirilmak istenmistir (Tung, 1996: 141). Giinlimiizde Tiirkiye’de uygulanan sistemin
devlete bagh din sistemi oldugunu iddia eden Basgil; her ne kadar 1937 yilindan
itibaren Anayasa’da laiklik ilkesine resmen yer verilmesine ve siyaset ve devlet
adamlarimizin yeri geldikg¢e Tirkiye’de laik bir rejimin varligiyla 6viiniiyor olmalarina
ragmen, Tirkiye heniiz Bati standartlarinda bir laiklikle tanismis degildir. Ona gore
Bati’da laiklik, Tiirkiye’de oldugu gibi devletin dine miidahalesini Ortbas etmek icin
kullanilan bir paravan degil, din ve vicdan hiirriyetinin teminat1 olma misyonunu icra
etmektedir. Oysa Tiirkiye’de, laiklik ilkesine aykiri bir sekilde diyanet tiim teskilat ve
personeliyle devletin emri altina girmis ve din isleri biitiiniiyle devlete baglanmistir
(2016: 192). Yukarida ifade edilen li¢ donemden olusan tasnifin analiz kolayligi
saglamas1 bakimindan 6nemi ortada olsa da Tirkiye’de din siyasel iligkisi stirecini bu
denli bir sadelikte ifade edebilmek giictiir. Bu nedenle, Tiirkiye’de din-siyaset iligkisinin
seyri meselesini nispeten biraz daha detaylandirarak Cumhuriyet 6ncesi ve Cumhuriyet

donemi olmak iizere iki donem halinde ele alacagiz.

8 Devlete bagh din sistemi i¢in Ceylan, yalnizca Tiirkiye'ye ozgii dzel laik sistem yakigtirmasi
yapmaktadir (1989: 9).

118



1.2.3.1. Cumhuriyet Oncesi Dénemde Din-Siyaset iligkisinin Seyri

Osmanli devlet yonetimi sisteminin ya da rejiminin ne oldugu meselesi siklikla
tartisilmaktadir. Bu tartismalardan bir tanesi Osmanli Devleti’nin sosyal, idari ve siyasi
diizeninin laik olup olmadigi konusudur (Ortayli, 2014:175). Osmanli iilkesinde ¢aginin
Avrupasi’na gore dini toleransin yiiksek olusu®® ve hukuk nizami igerisinde dinden
kaynaklanmayan hukuk normlarinin mevcudiyeti, Osmanli devlet ve toplum diizeni igin
laik sifatinin yakistirilmasinda yeterli degildir. Ortayli’ya gore bir devletin laik
olabilmesinin tg¢iincii bir kosulu olarak iilkenin tamaminda ve biitlin vatandaslar i¢in
ayn1 hukuk normlarinin uygulanmasi; bagka bir ifadeyle, lilkede yasayan halk arasinda
ayrimciliga sebebiyet verebilecek dinden kaynaklanan farkli kural ve uygulamalarin ve
kadin erkek ayrimeciliginin bulunmamasi gerekmektedir. Oysaki Osmanli Devleti’nde
toplum resmen dini inanclara gore millet ad1 verilen gruplara ayrilmis® ve vergi, yargi
diizeni ve egitim vb. konularda bu ayrima goére kural ve uygulamalar birtakim
farkliliklar arzetmistir.®® Bu nedenle Osmanli devleti icin laik devlet denilebilmesi

miimkiin degildir (2014: 179).

Kaldi ki, her ne kadar ruhani denilemezse bile belirli bir donem itibariyle dini bir
unvan olarak halife unvanina da sahip olan Osmanli padisahlari, boylece iktidarlarinin
mesruiyetini ilahi bir kaynaga dayandirmis olmaktadirlar. Bu durum da Osmanli devlet
ve toplum hayatina hakim ideolojinin laiklik olmadigina delalet eden baska bir husus

olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Ortayli, 2014: 180). Biitiin bu anlatilanlar neticesinde;

8 Ortayl’ya gore, gayrimiislimlere gosterilen bu hosgorii Siinni olmayan Miisliimanlara hi¢bir zaman
gosterilmemistir (2014: 180)

65 Osmanli Devleti'nde uygulanan millet ayriminda dil ve ik degil din esas almmugtir. Ornegin;
Ermeniler, ayn1 dili konugmalarma ragmen mensup olduklar1 kilise géz 6niinde bulundurularak Ermeni,
Ermeni Katolik ve Ermeni Protestan milletleri olarak tasnif edilmislerdir. Ayni kiliseye bagli olduklari
icin Bulgarlar ile Rumlar1 ayn1 millet kategorisinde tespit eden Osmanli i¢in farkli dil ve irka mensup
olmalarina ragmen Miisliiman Tiirkler, Arnavutlar ve Araplar ise Islam milleti olarak kabul edilmistir
(Ortayl1, 2014: 179-180).

8 Kural ve uygulamalardaki bu farklilasma Osmanli sisteminin énemli niteliklerinden bir tanesidir. 14 ve
16’nc1 yiizyillar arasinda biiyiik oranda kurumsallagsmasini gergeklestirerek dnemli bir gii¢ haline gelen
Osmanli Devletinin en 6nemli basarisi; ¢ok farkli din, mezhep ve etnisitelerden viicuda gelen Osmanli
toplumunu birlik icerisinde tutabilmis olmasidir. Devlet, gayr-1 Miislim tebaa igin sivil islerinin
¢ozliimiinde kendi dini liderlerine basvurma mekanizmasini gelistirerek onlar1 kendisine baglamay1
diistinmiis ve bunda da biiyiik 6l¢iide muvaffak olmustur (Mardin, 2011b: 37-38).
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Osmanli Devleti’nin mesruiyetini dinden almasi®’, resmi din olarak Islam’1 kabul
etmesi, ser’i hukuk kurallariin mevcudiyeti ve Miisliimanlara gayrimiislimler
karsisinda bazi ayricaliklar taninmis olmasi vb. hususlarin Onu laiklikten uzaklastirdig

sdylenebilir (Demir, 2013: 273).

Osmanli laik bir devlet degilse, o zaman teokratik bir devlet midir? Tartisilan
mevzulardan birisi de budur. Demir’e gore genel olarak Osmanli’da dinin devlete
hakim degil, tersine ona bagimli ve devletin kontroliinde oldugu diisiiniildiigiinde
Osmanli Devleti’nin teokratik bir devlet oldugunu séylemek de miimkiin degildir (2013:
273). Osmanli Devleti’nin teokratik bir yapi ve isleyise sahip olduguna dair yaygin
kanaat, en azindan Bati’daki teokratik uygulamalar goézoniinde bulundurularak
karsilastirildiginda gercegi yansitmaktan uzaktir. Bir devletin teokratik olusunun tek
kanit1 olarak o devletin resmi bir dine sahip olmasi yeterli degildir. 1876 tarihli Kanun-i
Esasi’de Osmanli Devleti’nin ya da 1924 Anayasasi’nda Tiirkiye Cumhuriyeti’nin
dininin Islam oldugunun ifade edilmis olmasi1 vb. hiikiimler tek basina, bu devletlerin
teokratik bir sisteme sahip olduguna delil teskil etmez. Herseyden once Osmanli
Devleti’nde siyasal iktidarin mesruiyet kaynagi biiyiikk 6l¢iide dinsel olsa da hukuk
diizeni biitiinliyle din degildir ve siyasi siirecin isleyisinde din-dis1 unsurlar da etkili
olmustur (Dagc1 ve Dal, 2014: 42). Mensei Islam dncesi donemlere kadar giden ve bu
donemlere ait yasa koyan lider anlasinin izlerini tasiyan o6rf hukuku Osmanli hukuk
diizeni igerisinde Seriat ile birlikte her zaman mevcudiyetini korumustur. Orfi hukuk,
Osmanli sultanlarmin kendi kisisel menfaatlerini bir kenara birakarak, 6nde gelen
ulemanin da onaymi almak suretiyle toplumun refah ve mutlulugu i¢in fermanlar
cikarmalarinda ve yalnizca seriate dayanan bir hukuk diizeninden daha genis yetkilere

sahip olmalar1 hususunda onlara genis imkanlar tanimistir (Isik, 2016: 197). Osmanli

67 11. Bayezid devrinde yazilmis derleme tarih kitaplarmda Osmanli hanedanliginin mesruiyeti konusunda
farkli goriislerin bulundugunu ifade eden Inalcik’a gére bu iddialardan bir tanesi hanedanin Kay1 boyu
vasitasiyla Oguz Han’a baglanmasi digeri ise egemenligin bizzat Tann tarafindan kutsal bir sahsiyet
vasitastyla Osman Gazi’ye verilmesidir. Ikinci iddiaya gére Osman Gazi kendisine Tanri’nin cihan
hakimiyetini bagisladigini rilyasinda gormiistiir. Gérdiigli bu riiyanin ne manaya geldigini Seyh Edebali
aciklamis veonun cihan hakimiyetini miijdelemistir. Ayni eserlerde eski hilafet teorisini hatirlatan
yaklagimlar1 da gérmek miimkiindiir. Buna gére Osman Gazi’ye beylik diger ifadeyle siyasi hakimiyet;
kilig, bayrak ve davul gibi egemenlik sembolleriyle birlikte Selguklu hiikiimdar tarafindan verilmistir.
flerleyen dénemlerde devlet ve hiikiimdar telakkisi daha Islami bir gdriiniime biiriinmiis ve nihayet,
Mekke ve Medine’nin Osmanli hékimiyetine ge¢mesiyle birlikte de kadim hilafet anlayis1 bir bakima
Osmanli sultanlarinin sahsinda yeniden hayat bulmustur (2017: 80).
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hukuk diizeni igerisinde Seriat’in yani sira orfi hukuka da yer verilmis olmasi, Osmanl

devlet yonetiminin teokratik olmadiginin 6nemli gostergelerinden bir tanesidir.

Yine diger bir agidan bakildiginda; teokrasinin en tipik 6rneginin papalik oldugu,
Osmanli Devleti’nin ya da baska bir ifade edis bi¢imiyle Osmanli Halifeliginin ise bir
Kilise ve din hiikiimdarligi olmadig1 gézoniinde bulunduruldugunda da onun asla bir
teokratik yonetim olmadigi agiktir. Zaten teokrasi rejiminin aksine Osmanli devletinde
devlet maslahati her zaman din maslahatindan once gelmistir®. Bati’daki
muadillerinden farkli olarak devlet kademelerindeki din adamlar1 bile ruhani bir gorevi
yerine getiren ruhbanlar olarak degil, devletin maslahati ile hareket etmislerdir. Hatta
din adamlar1 dini meselelerde bile siyasi otoriteden bagimsiz hareket edememislerdir.
Oyle ki, ulemanin her hangi bir konuda verdigi hiikmiin uygulanmas: ancak devletin
yani siyasi otoritenin tensibiyle miimkiin olabilmistir (Saydam, 1995: 20-21).
Gortildiigii gibi, devlet maslahatinin din maslahatina tercih edilmesinde dinin muhafaza
ve uygulanmasi bakimindan bir devlete ihtiya¢ duyulmasindan hareket edilmistir. Bu
yaklagim ulii’l emre itaati 6nceleyen kadim Ehl-i Stinnet devlet diisiincesiyle de ortiigen
bir goriiniim arzetmektedir. Din karsisinda devletin dncelendigi bu yaklasim bigiminin

teokratik bir devlet yapisinda hayat bulabilmesi miimkiin degildir.

O halde, laik ya da teokratik bir devlet olmayan Osmanl1, acaba bir Islam devleti
midir? Inalcik’a gore bu sorunun cevabi, “evet"tir. Esas itibariyle Serfat’in iistiinliigii
ilkesine bagli olan Osmanli Devleti bir islam devletidir (2016: 4). Osmanli medeniyet
tarihi konularinda ¢aligsmalart bulunan Saydam’a gore ise Osmanli Devleti’nin rejimi
icin “Stinni-Hanefi gelenegine bagh, merkeziyet¢i, kendine has hukuk ilkeleriyle
yonetilen, insan hak ve hiirriyetlerine saygili, farkl kiiltiir ve dinlere karsi hos goriilii
nitelikleri olan Tiirk-Islam devleti” ifadelerinin kullanilabilmesi miimkiindiir (Saydam,
1995: 21). Birgogu gibi Saydam’in da, Islam devleti ibaresine Tiirk kavrammi ilave

ederek Tiirk-Islam devleti ifadesini kullanmasi, Osmanli Devleti’nin kadim Tiirk devlet

8 Osmanl devleti igin ©Oncelik seriat ve orften ziyade, bu ikisinin de mevcudiyetinin ve
uygulanabilmesinin teminat1 olarak gériilen sultana, ya da islami terminolojiyle ifade edilmek istenirse
uli’l emre verilmistir. Bu tespit ne kadar yerinde ise sultanin varliginin ve mesruiyetinin teminatinin
Islam dini oldugu da o kadar asikardir. Bu nedenle Osmanli’da 6rf ve seriat catismasindan ziyade
esasinda ikisinin de, mevcudiyetlerinin muhafazasi i¢in kendisine muhtag olduklart sultan ve devletin
maslahatt amaciyla uzlastirildigi ve birbirlerini tamamladiklari sdylenebilir (Isik, 2016:198-199).
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gelenegi ve diisiincesinden etkilendigini gostermesi bakimindan hi¢ de yabana

atilmamasi gereken bir kavramlagtirmadir.

Kendisinden onceki Tiirk-Islam devletleri olan Karahanlilar, Gazneliler ve
Selguklular da oldugu gibi Osmanlilarda da devletin en 6nemli gayesi Islam dinini
korumak ve yaymak olmustur. Osmanli sultanlari, daha beylik doneminden itibaren
I’la-y1 kelimetullah olarak formiile edilen bu hedef dogrultusunda hareket etmislerdir.
Nitekim Osman Gazi’nin Orhan Gazi’ye hitaben“bizim davamiz kuru bir cihangirlik
davasi degil, Allah’in dinini yaymak kavgasidir” nasihati yukaridaki tespitlerin
yerindeligini gosteren acik bir delildir (Saydam, 1995: 13). Osmanli  devletinin islami
niteligini teyit eden diger bir hususu da onun adalet anlayisinda aramak gerekmektedir.
Osmanli devlet yonetiminin Islami niteligi bakimindan adalet konusu kritik éneme
haizdir. Osmanli Devleti gaye ve yapt itibariyle giivenlik ve adalet ilkelerinin esas
alindig1 bir yonetim anlayisina sahip olmustur. Bu anlayis Osmanli kamu tegkilatlanma
bi¢iminde de kendisini gostermistir. Nitekim bu yaklagimin bir tezahiirii olarak Osmanl
Devleti’nde miilkiye, ordu, maliye ve adliye kamu tiizel kisiligi olarak teskilatlanmig
iken; egitim ve sosyal yatirimlar gibi isler topluma birakilmisgtir (Saydam, 1995: 21).
Unlii tarihgi Mustafa Naima, Daire-i Adliye olarak adlandirdigi bu yapinin temel
esaslarmi yedi maddede su sekilde ifade etmistir (Akt. Saydam, 1995: 21-22;
Yediyildiz, 1994: 443-444):

1) Diinya baris1 adaletle saglanabilir.

2) Diinya, duvar1 devlet olan bir bahgedir.

3) Devleti diizenleyen seriattir.

4) Seriatin koruyucusu miilktiir (hiikiimranlik).

5) Miilke, yani iilke ve halk: biitiinlestirerek devlet kuracak iktidara
sahip olmak, diger bir ifadeyle hakimiyeti elde bulundurmak, saglam
bir orduyu gerektirir.

6) Ordunun beslenmesi i¢in biiylik bir servete ihtiya¢ vardir. Bu
serveti saglayabilmek icin bolluk ve huzur i¢inde yasayan halka
(raiyyet) sahip olunmasi icap eder.

7) Halkin bolluk ve huzur i¢inde yasamasi adaletle yonetilmesine
baglidir.

Inalcik da, Hind-Iran siyaset teorisinin Osmanli devlet yapisini etkilemesi

cergevesinde yer verdigi bu daireyi “Hiikiimdarin giicii askeri giice, askeri giic
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hazineye, hazine reayamin odedigi vergilere, verginin artisi da adalete baglidir”
sekilinde formiiliize etmistir (2016: 11-12). Osmanli Devleti’nin insan: yasat ki devlet
yvasasin anlayisiyla hareket etigini gosteren, adaletle baslayip adaletle biten ve bugiiniin
terminolojisiyle adalet dongiisii olarak ifade edebilecegimiz bu yapi, yurtta ve cihanda
barisin On sartinin devlet yonetiminin merkezine adaleti yerlestirmekten gectigini isaret
etmesi bakimindan son derece énemlidir. Nitekim bu yaklasim, Hz. Omer’e atfedilen

adalet miilkiin (devletin) temelidir sdziniin de adeta bir izdiisimiidiir.

Osmanli devletinin Islamiligi mevzuunda dile getirilmesi gereken bir baska konu
da Islam siyaset teorisinde dnemli bir yer isgal eden istisare meselesidir. flk Osmanl
padisahlart hukuki normlar koyarken ya da onemli siyasi kararlar alirken mutlaka
fakihlere danismislar; sonrasinda da ayni gayeye hizmet etmek iizere Seyhiilislamlik
makamini kurmuslardir. (Inalcik, 2016: 4). Devlet islerinin dini kurallara uygun bir
sekilde yerine getirilmesine nezaret eden seyhiilislamlar dogrudan padisah tarafindan
atanan ve gorevden alinan hem 6nemli bir biirokrat hem de bir din adamidirlar. Miifti-il
Enam veya Bab-1 Mesihat olarak da bilinen Seyhiilislamlik makaminin Osmanli siyasi
ve idari yapisinda ne denli 6nemli bir kurum ve kamu goérevine isaret ettigi, Osmanli’da
Islam dininin konumu ve agirliyla birlikte ele alindiginda daha iyi idrak edilecektir.
Seyhiilislamlar bu konumlarmi, sistem igerisinde 6nemli bir yere sahip olan ulema
sinifinin basi olarak bu sinifi kontrol altinda tutmalarina ve elinde bulundurduklar fetva
yetkisine bagli olarak hem kamusal kararlar alinirken hem de hukuki normlar
koyulurken kendilerine danisilmalarina ve bazi tartismali kararlarin kendilerineden
alman fetvaya dayanilarak halk nazarinda mesrulastirilmalarina borgludurlar. Ozellikle
Yavuz doneminde uzun bir siire Seyhiilislamlik yapan Zenbilli Ali Cemali Efendi ve
Kanuni doneminin meshur Seyhiilislami1 Ebussuud Efendi zamanlarinda kurum en giiclii
donemlerini yasamistir. 17°nci ylizyildan itibaren Onemli devlet meselelerinin
konusuldugu Divan-1 Hiimayun oturumlarinda yer alan seyhiilislamlar, 1830 tarihinden
itibaren de Heyet-i Viikela’ya dahil olmuslardir (Tekin ve Okutan, 2015: 13-14). Biitiin
bu anlatinlanlar da agik¢a gostermektedir ki; Osmanli’da Seyhiilislamlik makami her

zaman son derece merkezi 6neme haiz bir kurum ve kamu goérevi olmustur.

Osmanl’nin Seyhiilislamlik makamini tesis etmesinde ulema sinifinin kontrol

altina alinmas1 gayesi, tizerinde ayrica durulmasi gereken baska bir husustur. Soyle ki;
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Osmanl farkli dini hareketleri kendi varlig1 i¢in tehdit olarak algilamaya basladiginda
hakim bir dini anlayis tesis etmek maksadiyla bir kisim tedbirler almaya calismistir. Tk
akla gelen ¢oziim Siinni islam’1 éncelemek olmustur. Bunu yaparken muhalif ve ihanet
icerisinde goriilen Siilik siirekli denetim altinda tutulmaya ¢ahisilmustir. ikinci olarak,
devlet icin tehlikeli oldugu disiiniilen heterodoks dini gruplar imparatorlugun uzak
koselerine siiriilmiistiir. Ugiincii ve belki de en onemlisi devletin eliyle, devletin
kontroliinde yeni bir dini elit ortaya ¢ikarilarak, bu yeni dini ziimre tarafindan organize
edilen bir egitim sistemi kurulmaya c¢alisilmistir. Bu, ulemanin devletin memurlarina
donlismesi anlamina gelmektedir. Atamalarindan, maas ve terfilerine kadar ulemanin
tizerinde devlet kontrolii tam ve etkili olmustur. Bu gelisme netice olarak devlet
politikalar1 dogrultusunda goriis beyan eden bir ulema kitlesini viicuda getirmistir
(Mardin, 2011b: 39-40). Hem Seyhiilislamlik kurumu ve hem de ulemanin sistem
igerisindeki konumu birlikte distiniildiigiinde bu durumun bir yandan sultanin halk
nazarinda mesrulastirilmasinda diger taraftan da din ve taassup merkezli olast muhalif
unsurlardan sultan1 ve yonetimini korumada 6nemli bir islev gordiigii acikca ifade
edilebilir (Isik, 2016: 192).

Zaten, Osmanli’da 16’nc1 yilizyila kadar kadiaskerlik, bu tarihten sonra da
Seyhulislamlik kurumu olarak &rgiitlenmis olan din, hi¢cbir zaman siyasi ve idari
sistemin disinda Ozerk bir kurum olarak disiinlilmemistir. Osmanli’da dinin
orgiitlenmesi kamu biirokrasisi igerisinde gerceklestirilmis ve klasik dini islevlere ilave
bazi kamu islevlerini de yerine getirecek bigcimde sekillendirilmistir. Bu tarz bir
orgiitlenme ise dinin siyasi ve idari sisteme bagimliligi ve 6zerk olmamasi anlamina
gelmektedir. Osmanli yonetiminde dinin siyasi/idari sisteme bagimli olarak 6rgiitlenmis
olmasini Dursun, Yar: Dini Sistem (Nim Teokrasi) kavramiyla ifade etmektedir (1992:
315). Dini orgiitlenmenin siyasi/idari sisteme bagimli olmasi demek siiphesiz dinin
sosyal ve siyasi sistem {izerinde hig tesirinin bulunmadigr manasina gelmemekte, aksine
kiiltiirel sistemin temel bir unsuru olan dinin Siyasi ve idari kararlarin alinmasi ve
uygulanmasinda, sistemin islemesinde ve bir takim kamu hizmetlerinin goriilmesinde
onemli fonksiyonlar icra etmekle birlikte sosyal ve siyasi sisteme tamamen egemen
olmamasi ve dinin disinda da bazi belirleyici gii¢clerin bulunmasi manasini tasimaktadir.
Osmanli’ya yart dini sistem tanimlamasi yapilirken dini biirokrasinin disinda

devsirme/kul  biirokrasisinin ve padisahin varligi ve islevleri g&zoniinde

124



bulundurulmustur. Osmanli yonetiminde yargi (kaza), egitim (tedris) ve dini hizmetlerin

yonetimi disinda dinin tesirinin daha az oldugu asikardir (Dursun, 1992:315).

Farkli bir baglamda yukarida da ifade edildigi lizere, Osmanli Devleti’ndeki
Seyhiilislamlik kurumunun merkezi konumu bir tarafa ge¢misten giinlimiize Tiirk
siyasal hayatinin en 6nemli vasfi devletin dnceligi yani merkeziligi ve mutlak otorite
prensibinin varlig1 olmustur (Aydin, 2011: 178). Daha &nceki Islam devletlerinde
oldugu gibi Osmanli Imparatorlugu’nda da bagimsiz kanun koyma yetkisi; kamu hayati
ile alakali olarak yeni ortaya ¢ikan durumlarda ve bir zarurete binaen istislah, istihsan
veya maslaha kuralinin yani Miisliman toplumun faydasi ilkesinin bir geregi olarak
mesrulastirilmigtir. Ulema, Seriat’in uygulanmasi bir ulil’emrin, yani bir Siyasi
otoritenin varligin1 zorunlu kildig1 i¢in, siyasi iktidarin gii¢lendirilmesi amaciyla
cikarilan bu kanunlari Islam devletinin zaruri bir kurumu olarak gérmiis ve kabul

etmistir (Inalcik, 2016: 11-12).

Inalcik’a gore Islam devlet yonetimine bu yeni gelenegi, Islam diinyasina niifuz
ederek bu diinyanin idaresinde etkin olmaya basladiklar1 11°nci yiizyildan itibaren
Tiirkler getirmiglerdir. Esasinda Avrasya imparatorliklarinin bir 6zelligi olan bu
gelenek, devlet baskaninin mutlak bagimsizligi ve kamuya ait konularda yasama
yetkisinin yani kanun koyma hakkinin yalmz devlete ya da devlet baskanina ait
olmasidir. Osmanli ulemas1, devletin bagimsiz isleyisi ve yasama faaliyetini, Islam
toplumu i¢in daha iyi olan neyse onun tercih edilmesi manasini tagiyan, Seriat’in
istihsan veya maslaha ilkesine dayandirmislardir®® (2016: 138). Klasik Islam
diisiincesinde  Seriatin  disinda hicbir kanun kaynagi bulunmamasina ragmen
Osmanlilarla birlikte, Ozellikle de Fatih ddneminden itibaren, sultanmn yiiksek
iradesinden kaynaklanan ve sultani kanunlar olarak adlandirilan bir kanun kategorisi

her zaman olmustur. Bu kanunlar, seriatin diizenlemedigi konularla alakali ¢ikartilmig

8 Tnalcik, Tiirk toplumunda bugiin de devam eden ilerici ve gerici tartismalarinin baslangicim1 daha bu
ilkenin ilk olarak uygulanmaya baslandigi donemlere kadar gotiirmektedir. Maslaha geregi devlet
kanunlarma cevaz veren ulema igin liberal yakistirmasinda bulunan Inalcik’a gore Seriat’i daha kati
yorumlayanlar ise liberal ulemanin onayladig1 devlet kanunlarin1 Seriat’e aykir1 yenilikler olarak gormiis
ve onlarin bid’at olduklarmi iddia etmislerdir. Ozellikle 16°nc1 yiizyilin ortalarindan itibaren bu iddia,
devletin yasama giiciinii destekleyen resmi ya da baska bir ifadeyle biirokratik ulema ile bu imtiyazli
ulemanin karsisinda toplumda halkin soézciiliigiine soyunan popiiler ulema arasinda siirekli siyasal,
kiiltiirel ve sosyal ¢ekisme ve tartigmalara sebebiyet vermistir. Ve nihayet bu ¢ekisme ve tartigmalar da 19
ve 20°nci ylizyilda ilerici akimin ivme kazandigr donemde ilericiler ve gericiler arasinda cereyan eden
atesli miicadelelerin baglangi¢ asamasini olusturmustur (2016: 137-138).
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olsa da, kanunlarin yapilis gerekgesi maslahata yani toplum yararina dayandirilmistir.
Osmanli sultanlar1 bu gayeyle kamu hukuku, devlet gelirleri, vergilendirme ve ceza
hukuku alanlarinda birgok kanunlar cikarmislardir. Ileri de bahsedilecegi iizere,
Tanzimat Fermani da devletin icinde bulundugu kotii gidisata son vermenin Islam
toplumu i¢in faydali oldugundan hareketle kanun koymanin gerekliligine dayanilarak

yani bu ilkeden hareketle ilan edilmistir (Inalcik, 2013: 63-64).

Cogu Osmanli hukukgusu ve biirokrati, verdikleri hiikiimlerde ve 1slahat karar ve
uygulamalarinda devletin ihtiyaglarim1 karsilama gayesiyle Islam hukukunun
gelismesine imkan taniyan ve Miisliiman toplumun pratik ihtiyaglarina yanit veren
Miisliiman toplumun genel menfaati ilkesine bagvurmuslardir. Bu ilkeyle (icm4, istihsan
ve istislah) hareket eden Islam alimleri gogunlukla Osmanlilarm resmi mezhebi olan
Hanefi mezhebi igerisinden ¢ikmislardir. Ornegin, 16’nc1 yiizyillda meshur Osmanl
Seyhiilislami Ebussutd Efendi; kaldirilmalart durumunda binlerce fakir fukaranin,
ulemanin, talebenin ve imaretlerin biiyiik bir zarar gorecegi gerekgesine dayanarak
Osmanli toplumunda yaygin olarak kullanilan para vakiflarina cevaz vermistir.
Goriildiigl gibi Miisliiman toplumun genel menfaati ilkesi para vakiflarinin Seriat’ce
onaylanmasinda kullanilmistir. Buna karsin, donemin Hanbeli mezhebi Alimlerinden
olan Mehmed Birgivi ise para vakiflarinin faize bulastigini ve bu nedenle de Seriat’a

aykirt oldugunu ileri siirerek Seyhiilislama siddetle karsi ¢ikmustir (Inalcik, 2016: 4-5).

Osmanl’nin  Islam devlet gelenegine getirdigi yenilikler sadece sultani
kanunlarla da sinirli kalmamigtir. Ozellikle Fatih dénemiyle birlikte siyasi giic ve
niifuzun kayna@i olarak kutsal savas anlamina gelen gaza ©On plana c¢ikmaya
baslanmigtir. Fatih donemine kadar Islam diinyasinin en saygin ve niifuzlu sultanlari
siiphesiz Misir Memliik sultanlar1 olmustur. Ciinkii islam’m en kutsal iki mekan1 olan
Mekke ve Medine onlarin hakimiyeti altindadir ve hac yollarinin glivenligini saglayarak
bu yollar1 tiim Miisliimanlar i¢in acik tutan yine onlardir. Biitiin bunlara bir de Abbasi
halifeleri soyundan gelen birisini yanlarinda bulundurmalar ilave edildiginde Islam
aleminin en muteber ve niifuzlu sultanlarin Memlik sultanlar1 olmasi anlasilir bir
durumdur. Zaten Fatih Sultan Mehmet’e kadar Osmanlilar da onlara bu gozle
bakmuglardir. Ancak kutsal savas olarak goriilen gazd, Osmanlilarla birlikte siyasi giic

ve niifuzun kaynagi kabul edilmeye baslanmis; sadece Osmanli sultanlari degil, bu
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unvandan faydalanmak isteyen Iran sahlar1 da gazi ve miicahit unvanlarmi kullanmak
istemislerdir (Inalcik, 2017: 80). Bursa, Edirne, Istanbul basta olmak iizere diger serhat
sehirlerinde daha yogunluklu bir sekilde hissedilen gaza ruhunun siirekliligi ve diri
tutulmasinda seyhlerin, evliyanin ve Tiirkmen babalarinin katkis1 biiyiik olmustur.
Fethedilen yerlerin camiler, medreseler, zaviyeler, tekke ve tilirbeler ile bir I[slam
yurduna doniistiiriilmesi siirecinde toplumun dini 6nderlerinin Allah yolunda cihad etme
arzusunu goniillerde canli tutma c¢abalarinin ehemmiyetinin teslim edilmesi
gerekmektedir (Saydam, 1995: 14-15). ismet Ozel’e gore de bize bu topraklar1 yurt
kilan gaza anlayisi ve bizzat gaza yapmishigimizdir (1989: 98).

Portekizlilerin 1509’da Hint Okyanusu’nda Memlik donanmasimi imha edip
Mekke ve Medine’yi tehdit etmeleri {izerine, Memlik sultaninin yardim ¢agrisiyla Tiirk
gemicilerinin Kizil Deniz’e gelerek Memlik donanmasini yenilemesi, gazi sifatiyla
hareket eden Osmanlilarin Islam ve Miisliimanlarin miidafisi oldugunu Memlikliilerin
de kabul ettigi anlamina gelmistir. Nitekim aradan sekiz yil ge¢ip Osmanlilar’in Misir
ve Arabistan’t kendi egemenlikleri altina almalariyla birlikte Yavuz Sultan Selim,
Hadimi’l-haremeyni’s-serifeyn (Mekke ve Medine’nin hizmetkar1)) unvanini
kullanmaya baslamis (Inalcik, 2017: 80-81) ve Islam aleminin en muteber ve niifuzlu
sultanlarinin Osmanli sultanlar1 olduklar1 bu unvanin kullanilmasiyla birlikte adeta

tescillenmistir.

Yavuz Sultan Selim’in dogrudan Islam halifesi unvanmi kullanmamis olmasi
lizerinde durulmasi gereken bir konudur. Esasinda bazi vakaniivisler Islam halifesi
unvanini Fatih Sultan Mehmet ve II. Bayezid’e yakistirarak onlar i¢in kullanmis olsalar
da, Ortayli’ya gore bunu resmi tarihgilerin politik kaygilariyla izah etmek dogru bir
yaklasim olacaktir (2014: 180). Yavuz Sultan Selim’in Misir’1 fethetmesiyle baslayan
siirecten itibaren Osmanli Padisahlar1 Islam halifesi kavrami yerine, iki haremin (Mekke
ve Medine’nin) hizmetkar1 anlamina gelecek sekilde Hdadimz’/ Haremeyn ifadesini
kullanmay1 tercih etmislerdir. Halife tinvaninin kullanilmasina ilk defa 1779 tarihli
Aynalikavak Tenkihnamesi ile Rusya’daki Miisliimanlarin hak ve hukuklarimi korumak
gayesi ile miiracaat edilmis olmakla birlikte bu tarihten sonra da Osmanli padisahlarinin

halife unvanini siklikla kullanmadiklar1 da bir vakiadir (Tekin ve Okutan, 2015: 11).
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III. Selim’den itibaren resmi unvanlar arasinda yerini almis olan halife
unvaninin, Ozellikle 19’uncu yiizyilda padigsah, halk ve tim diinya Miisliimanlari
tarafindan iyice benimsendigi goriilmektedir. Ozellikle Sultan Abdiilaziz ve II.
Abdiilhamid doneminde kendisine siklikla basvurulan Halife-i miislimin, zill 'ullah
fi’larz (Miislimanlarin halifesi, Allah’in yeryliziindeki golgesi) unvani bir yandan
panislamist diger taraftan da mutlak monarsi goriisiinii fomiiliize eden bir terkiple
kullanilir olmustur. ilerleyen dénemlerde de Ingiltere ve Rusya Imparatorlugu
topraklarinda yasayan Miisliimanlar iizerindeki Osmanli niifuzunu siirdirmek ve
Misir’da, Cava’da, Hindistan’da ruhani otoritesinden faydalanarak bazi girisimlerde
bulunmak kaygisiyla 6nemsenen ve kullanilan bu unvan, II. Abiilhamid’e Hicaz
demiryolu ingas1 i¢in tiim diinya Miisliimanlarindan maddi destek saglamasi i¢in de
imkan tanmmustir (Ortayli, 2014: 181). Ortayli’'ya gore Osmanli padisahi; hilafet
sayesinde kendi sinirlari igerisindeki Tiirk olmayan Miisliimanlardan ziyade; Rusya,
Britanya, Fransa ve Hollanda kolonilerinde yasayan Miisliimanlar {izerinde etkisini daha
da artirmis ve halife unvani padisaha onlar nazarinda daha sempatik bir goriiniim

kazandirmistir (2014a: 18).

Osmanli’da imparatorluk devrinin sistemi olarak dine bagli deviet anlayisina
isaret eden Basgil’e gore, kurulusundan 19’uncu asrin yarisina kadar Islami devlet
vasiflarini lizerinde tasiyan Osmanli Devleti, her ne kadar sistem igerisindeki eski
mevkiini giderek kaybetse de, son donemlerine kadar dine bagh kalmistir. Osmanl
Imparatorlugu’nun dini niteligi, 6zellikle Yavuz Sultan Selim’in Misir’1 fethini
miiteakip, orada ikamet eden son Abbasi halifesi Al-Miitevekkil Al Allah’tan mukaddes
emanetleri ve hilafet alametlerini devralmasiyla farkli bir boyut kazanmigtir. Bu tarihten
itibaren Osmanli Sultanlar1 sadece devlet baskani sifatina haiz siyasi bir sahsiyet
olmalariin 6tesinde, ayn1 zamanda Hz. Peygamberin halefi ve vekili sifatiyla en yiliksek
dini ve ruhani bir sahsiyet olma vasfini da elde etmisler; kendilerine ‘“Halife-i
Miislimin”, “Hadimii’l Harameyn”, “Emirii’l Miiminin” ve “Halife-i Riy-i Zemin” gibi

unvanlar verilerek™® bu sifatla biitin diinya Miisliimanlarmin hamisi payesine

0 Yavuz Sultan Selim’in Abbasi halifeleri soyundan Al-Miitevekkil’i yanina alarak Misir’dan Istanbul’a
gondermesi, Mekke Serifi’nin Haremeyn’in anahtarlarini istanbul’a géndererek itaatini bildirmesi ve yine
hilafetin baslica isareti kabul edilen Hz. Peygamberin hirkasi, sancag1 ve diger kutsal emanetleri Sultan’in
Istanbul’a gonderdigine dair rivayetlerin bulunmasina ragmen Sultan’in halife unvanmi alip almadig
tartistlan bir meseledir. Ancak Inalcik’a gore bu tartisma yersizdir. Ciinkii 13 ve 14’iincii yiizyillara
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ulasmiglardir. Bu donemde devletin sadece 6zel hukuku degil, ayn1 zamanda kamu
hukuku ve idare esaslar1 dogrudan ya da dolayli bir sekilde Islam hukukuna
dayandirilmistir. Her ne kadar padisahlara kanunname yapma yetkisi verilmis olsa da bu
kanunname ve nizamlarin Ser’i Serif’e uygun olmasi sart1 getirildiginden bu durum
devletin Islami karakterine yani Osmanli’min bir Islam devleti olmasi vasfina zarar
vermemistir (2016: 193-194).

Mardin’e gore de 16’nc1 ylizyilda kutsal Hicaz bolgesinin Osmanli egemenligine
gecmesi ile imparatorlukta din-siyaset iligkisi baglaminda yeni bir doneme girilmistir
(2011b: 38). Yavuz Sultan Selim’in Misir seferine kadar islam diinyasinda sadece isim
olarak devam etmis olan hilafet, Osmanli’ya ge¢mesiyle birlikte saltanatla barisik bir
sisteme doniistiiriilmistiir. Halifenin se¢imi hala sura prensibine baglanmayip, kan
bagma gore gergeklemesine ragmen Seyhiilislamlik miiessesesiyle sultanin icraatlari
seriatla yani Islam hukukuyla sinirlandirilmistir (Gegit, 2016: 44). Sultan unvanina bir
de halife sifatinin ilave edilerek diinyevi olanla dini olanin padisahin sahsinda
birlesmesi, bdylece onun Tanri’nin yeryliziindeki golgesi sifatina nail olmasi onu
toplumunun basina konmus bir ¢obana ve diinyada Allah’tan baska her seyin iistiinde
bir giice doniistiirmiistiir. Bu sistemde diinyasal ve dinsel alanlar ayri birer kurum
olmaktan ve din ya da din dis1 seklinde ayrilmis olmaktan ¢ikmistir. Artik her orgiit, her
kurum hatta her kisi kutsallik adina hareket eden devletin korunmasindan sorumludur
(Berkes, 2016: 18). Bu sorumlulugun bir tezahiirii olarak Sultanin ve mevcut sistemin

miidafast ayn1 zamanda halifenin ve dolayisiyla dinin miidafas1 anlamina gelmistir.

Esasinda devletin bekasimin dinin bekasi anlamina geldigine dair hakim kanaatin
baslangici Osmanli’ya hilefetin gelmesiyle de olmamustir. Ornegin, Fatih Sultan
Mehmed kendi admi tasiyan kanunnamesine “Her kimseye eviddimdan saltanant

miiyesser ola, karindaslarin Nizam-1 alem igiin katletmek miinasibdir. Ekser ulema dahi

gelindiginde zaten Islam aleminde imam ve emirii’l-mii’minin olarak tek bir halifenin bulunmasi
gerektigine dair goriis coktan terk edilmistir. Bu yiizyillardan itibaren her Islam iilkesi hiikiimdari seriatin
koyucusu olarak halifetullah unvanini zaten kullanmistir. Nitekim Fatih Sultan Mehmed ve 1. Murad’in
da halife unvanim kullandigina dair baz1 vesikalar mevcuttur. Burada yeni olan sey halife unvanini
kullanmaktan ziyade eski hilafet sembollerinin Yavuz Selim’in uhdesine girmesine ilave olarak Islam
diinyasinin koruyucusu ve en saygin hiikiimdari iddiasinda olan Selim’in bunu tasdik ig¢in Misir
sultanlarinin kullanageldikleri hadimii’l-haremeyni’s-serifeyn unvanimi kullanmis olmasidir (2017: 81).
Burada sultani Islam diinyasinin en muteber devlet bagkani yapan esas unsur,0nun gaza basarisi ve diinya
Miisliimanlarinin miidafisi konumu olmustur. Bu nitelik devam ettigi siirece de Osmanli sultanlari
mesruiyet sorunu yagamamiglardir.
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tecviz etmistir, amnla dmil olalar” maddesini koyarken alemin nizami ve devletin
kudsiyeti amaciyla hareket etmistir. Diinya hakimiyeti metkuresine goniilden bagh bir
padisah olarak onun kanunnamesinin basinda “Bu kanun atam ve dedem kanunudur;
benim de kanunumdur” ifadesine yermis olmasi ise esasinda kendisinin yeni bir sey
ortaya ¢ikarmadigini, devleti dnceleyen bu yaklagim bigiminin Tiirk devlet geleneginde
eskiden beri var oldugunu teyit mahiyetinde olmasi nedeniyle éneme haizdir (Turan,
2003: 241). Nizam-1 Alem diistincesi ve din ve devletin bekasi i¢in kardes katlini bile
cevaz goriip, devletin yikilmasiyla dinin de kendisini muhafaza edemeyecegi kanaatini
tastyanlar sadece padisahlar ve ulema ile smirli kalmamis, halk da aymi kanaati
paylasmistir. Nitekim, Kanuni déneminde Imparator Ferdinand’in elgisi olarak
Osmanli’da gérev yapmis olan Busbecq’in Osmanli Devleti ile Islam dini arasinda
kurdugu iligki bu durumu daha net bir sekilde ortaya koymaktadir. Busbecq Osmanlt
toplumu igirisinde “Miisliimanlar Osmanli haneddn: sayesinde ayakta duruyorlar.
Haneddn yikilirsa din de mahvolur. Bu sebeple din ve devletin seldmeti ve bekast
evldaddan da miihimdir” anlayisinin hakim bir diisiince oldugunu ifade etmistir (Turan,
2003 : 243-244). Bu yaygin kanaatin bir neticesi olarak Osmanli’da dinin tatbiki ve
muhafazast i¢in devlet zaruri goriilmiis ve devleti korumak adeta dini korumakla
ozdeslestirilmistir. Ozellikle hilafetle birlikte, kadim Tiirk Islam siyaset gelenegine de
uygun bir bi¢imde, devletin bas1 olan sultan herhangi birisi degil, Allah’in yeryiiziindeki

golgesi ve halifesi olarak kabul edilmistir.

Esasen bir Islam devleti olarak ifade etti§imiz Osmanli’min cihan hakimiyeti
mefkuresi de bu baglik altinda tizerinde durulmasi gereken bir baska husustur. Tiirklerin
kadim devlet geleneklerinde devletin basi, cihansiimul devlet anlayisinin bir geregi
olarak giinesin dogdugu yerden battigt yere kadar tiim yeryliziiniin hiikiimdar
bigiminde tasavvur edilegelmistir (Tekin ve Okutan, 2015: 5). Tiirk devlet geleneginin
bu kadim anlayigi Osmanli’da da varligini muhafaza etmistir. Nitekim Osmanli Devleti
ti¢ kitanin ortasinda ve Akdeniz Havzasi’nda siyasi istikrar ve sosyal adeleti sayesinde
insanlik tarihinin nizdm-1 alem davasmin en giiclii temsilcisi olmayr basarmistir.
Turan’a gore, islam dininin tiim insanhiga saadet ve adalet vaad eden yiice ilkeleri ve
bunu temin edecek diinya nizami mefkdresi en ileri diizeyde Osmanli doneminde
gerceklestirilmistir (2003: 231). Ornegin Fatih Sultan Mehmed’in “Miisliimanlarin
rehberi, Gazi ve miicahidlerin efendisi, Rabbiil-dlemin’in teyidile miieyyed, Saltanat ve
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Hilafet semdsuin, diinya ve dinin giinesi Ebiil-feth Sultan Muhammed Han” lakap ve
unvanlarint  kullanmig olmasi Osmanli’nin cihan hakimiyeti idealini yansitmasi
bakimindan son derece onemlidir. Yine Yavuz Sultan Selim’in “Biz Allah tarafindan
memur olmadik¢a bir sefere ¢ikmayiz” ya da Kanuni Sultan Siileyman’in 19 Eyliil
1547°de yazip Alman Imparatoruna verdigi ahid-nimenin basina koydugu “Hak
Taald’'min inayeti ve Ulu Peygamberimizin mu’cizati berekati ile Ben, ki diinya
hdkanlarina tag giydiren Sultanlarin sultanmi, yeryiiziinde Allah’in golgesi, mukaddes
Mekke, Medine, Kuds-i Serif ve Istanbul sehirlerinin... sahibi” ifadeleri Osmanli’daki
cihan hakimiyeti mefk{resinin Islami karakterini agik¢a ortaya koymaktadir (Turan,
2003 : 285 vd.). Eski Tiirklerde de mevcut olan bu anlayisin  Osmanli Devleti ile

birlikte Islami bir karakter kazandig1 sdylenebilir.

Hilafetin Osmanli’ya ge¢mesiyle birlikte Osmanli’nin cihan hakimiyeti
mefkiiresinin Islami niteligi daha da belirginlesmis ve bu ideal tiim Miisliimanlarin
nazarinda mesruiyet kazanmistir. Bu durum 6yle bir bir hal almistir ki; 6zellikle Bati
diinyasi uzun yillar Miisliiman olmayi Tiirk olmak ile 6zdeslestirmis ve Tiirkliikle hi¢bir
alakasi olmayan yerlerde bile birisi Miisliiman oldugunda onun i¢in “Tiirk oldu”
ifadesini kullanmakta bir sakinca gormemistir (Saydam, 1995: 15). Osmanli’nin cihan
hakimiyeti idealinin hi¢bir zaman sahsi ve milli bir gururla izah edilemeyecegini iddia
eden Turan’a gore bu mefkdre, ilahi bir emir ve inancin bir geregi olarak ortaya ¢ikmis
ve tiim insanligr hak, adalet ve mutluluk i¢inde yonetme gayesiyle nizam-1 alem
davasina ve insanlik idealine dayandirilmigtir. Nitekim Tiirk-Islam camiasi, 6zellikle de
Osmanli asirlar boyu maddi ve manevi tiim giiciini bu ugurda harcamaktan geri
durmamigtir (2003: 263). Osmanli devletinin cihan hakimiyeti mefkuresi; gerek
yukarida ifade edilen Osmanli Devleti’nin yonetim anlayisininin bir geregi olarak
yeryiiziinde huzur ve barisin saglanabilmesi i¢in 6ngordiigii adalet dongiisii anlayistyla
ve gerekse i’la-i kelimetullah ugruna kutsal savas anlaminda gaza ve cihad ruhunu

onceleyen yaklagimlariyla ortiismektedir.

Konunun bu agamasinda Osmanli devlet idaresinin biirokratik nitelegi konusuna
da kisaca deginmekte fayda vardir. Mardin’e gore Osmanli idaresi, devletin dininin
Islam olmas1 ve Hanedanin tiim Miisliimanlarin dogal lideri ve hamisi olarak goriilmesi

dolayisiyla ne kadar “Islami” ise memurlarmin devleti koruma giidiisiiyle
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gerceklestirdikleri ¢esitli uygulamalar ile de o kadar “biirokratik™ bir nitelik arz etmistir.
18’nci yiizyila kadar islami ve biirokratik olma dengesi daha ¢ok Islami olma yoniinde
iken, 18’inci yiizyilin 6zellikle ikinci yarisindan itibaren biirokratik olma vasfi 6n plana
cikmaya baglamistir (Mardin, 2011b: 40). Osmanli’nin gerileme donemine girmesinin
sebeplerini arayan ulema ve biirokrasinin buldugu gerekgeler birbirinden taban tabana
z1it olmustur. Ulemaya gore, toplum giderek dinden uzaklastifi icin devlet gerileme
donemine girmistir, yani gerek¢e tamamen ‘“dini”dir. Oysa askeri ve sivil biirokrasiye
gore ise gerilemenin sebebi bozulan devlet mekanizmasidir. Bir de devlet kontroliinde
olan iist diizey “ulema” vardir ki bunlar laik biirokrasinin tezlerine ihtiyath bir sekilde

destek vermeye yonelmislerdir (Mardin, 2011b: 41).

Osmanli’da dinin etkisini ziyadesiyle hissettirdigi dénem
modernlesme/yenilesme hareketlerinin basladigi 18’inci ylizyilin sonlarina kadar devam
etmektedir. Yenilesme hareketleriyle birlikte olusan yeni toplumsal gruplar ve hareket
alan1 genisleyen askeri ve sivil biirokrasi karsisinda din, daha dogru bir ifadeyle dini
biirokrasi gerilemis ve devlet idaresindeki bazi gdrev ve yetkilerini sivil kurumlara
terketmek zorunda kalmistir. Dinin alan kaybi sadece biirokraside degil toplumda da
karsilik gérmiis, toplumun zihniyet diinyasinda Islami kural ve degerlerin yaninda Bati
norm ve degerleri de kendilerine yer bulmus ve boylece toplumun tasavvur diinyasinda
dinin yegane belirleyiciligi kirilmistir (Dursun, 1992: 315-316). Baska bir ifadeyle
Osmanli modernlesmesi, Osmanli toplumunda {istiin bir mevki zapteden din ve dinden
kaynaklanan kurum ve kurallarin tartigmaya agilmasini ve degisiklige ugramasini
birlikte getirmistir (Ortayli, 1995: 9). Ortayli’ya gore Osmanli modernlesmesininin
gerekliligini ve kosullarini Ikinci Viyana bozgunundan Tanzimat’in ilanina kadar gegen
stire igerisinde tarth hazirlamigtir. Tanzimatla birlikte Osmanli  yoneticileri
modernlesmeyi sirtlanmiglar ve topluma dikte etmislerdir. Boylece ivme kazanmis olan
modernlesme kisa siire igerisinde onlarin da hayal edemeyecekleri boyutlara ulagsmistir.
19’uncu yiizyil Osmanli reformcular1 6nceki ylizyil seleflerine oranla daha bilingli,

programli ve telash olmuslardir (Ortayli, 1995: 23).

Osmanli’da sistemin temel yapisinda catlamalarin basladigi 18’inci yiizyilin
baslarinda bunu gorenler genelde ¢oziim i¢in geleneksel kurallara daha siki sarilmay1

onermislerdir. Ancak geleneksel diizenle uzlasarak ¢6ziilmesi miimkiin olmayan yeni
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durumlarin zuhur etmesiyle Berkes’e gore laiklesme dogrultusunda yeni bir takim
gelismeler yaganmigtir. Bu durum, bir yandan kendi geleneksel sisteminde kusurlu
yanlarin varligin1 kabul anlamini tasirken, diger taraftan da disaridan alinabilecek yeni
ve yararl seylerin olabilecegi diisiincesinin ortaya ¢ikmasina vesile olmustur. 1720’lere
gelindiginde Osmanli’da Bati’y1 asagida goren hakim diisiincede bazi kirilmalar
olmustur ki bu ilk olarak kendisini askeri alanlarda hissettirmistir. Nitekim Yirmisekiz
Celebi Mehmet diplomatik vazifeleri disinda Fransa’daki yenilikleri ve gelismeleri
yerinde inceleyerek Osmanli’ya yararli olabilecek yanlarini raporlamak iizere Fransa
Krali XV’inci Louis’in sarayma el¢i olarak gonderilmistir. Nitekim bu vazifenin bir
meyvesi olarak Islam diinyasiin ilk matbaas1 6zelligine haiz basimevi Osmanli
Devleti'nde 1727 yilinda, daha sonra Miisliiman olan Macar asilli ibrahim Miiteferrika
tarafindan kurulmustur. Miiteferrika’ya Basimevi kurma iznini zamanin padisahinin
emriyle veren doneminin Seyhiilislamimin fetvasinda yalnizca din dis1 yazilart basmasi
kosuluyla bu iznin verilmis olmasi Seyhiilislamin bilim ve diisiince hayatini zzimnen de
olsa din dis1 olarak kabul ettigi anlamina gelmekte ve Tiirk laiklik goriisiine giden yolu
istemeyerek de olsa onun, yani bir Seyhiilislamin ac¢tigi kabul edilmektedir (2016: 33-
35).

Osmanli devletindeki mevcut geleneksel kurumlarimin thyas: yerine cagdas
Bati’ya yonelme egilimleri 18’inci ylizyilin baslarinda zuhur etmeye baslamistir. Bu
donemde ortaya cikan iki yeni fikirden birisi devletin gii¢lendirilmesi zarureti iken
digeri bunun gergeklestirilebilmesi icin teknolojik ve ekonomik kalkinmanin zorunlu
olarak goriilmesidir. Ancak 1718’den 1763’e kadar gegen 45 yil igerisinde fikri olarak
onemsenen bu hususlardaki fiili ¢alismalar son derece yetersiz kalmistir (Berkes,
2015:73). 18’inci yiizyilin sonlarina dogru bir taraftan teknik alanda ilerleme, diger
yandan da toplumsal kurumlarin degismesine yoOnelik olmak {izere iki yonli bir
reformun zorunlulugu ortaya ¢ikmistir. Zira yeni yontem ve tekniklerin geleneksel
kurumlar c¢ercevesinde yiiriitilemeyecegi yasanarak goriilmiistiir. Osmanli’da devlet
kurumlarmi ilk kez kapsamli bir sekilde diizeltme cabasma III. Selim (1788-1807)
doneminde girisilmistir. Bu donemde reformlar sadece askeri alandaki yeni
diizenlemeler olarak degil, nispeten din kurumunu bile kapsayacak bigimde bir sivil
reform sorunu olarak ele alinmistir. Yine bu donemde miizakereler sonucunda

bulunacak genis bir reform planina ihtiya¢ duyulmustur. Bu denli kapsamli reformlar
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gerceklestirecek devletin yenilenmesi hususunun es gegilmis olmasi Berkes’e gore bu

donemin temel paradokslarindan birisidir (2016: 39-40).

Tiirk modernlesmesinin 6ncii padisahlarindan birisi de 1slahatgr yonii 6n plana
cikan II. Mahmut’tur. Onun yaptig1 1slahatlar1 merkezi idareyi giiglendirme ve yeni bir
biirokrasi kurmak gibi temel iki kategoride toplamak miimkiindiir (Karpat, 2012: 42). II.
Mahmut’un medreseyi oldugu gibi birakirken modern bir devletin ihtiya¢ duydugu
subay, memur, hukuk¢u, doktor, miihendis vb. meslek mensuplarmi yetistirecek
okullarin temellerini atmasini izleyen yillarda medrese ulemasinin kamu kurumlari
icerisindeki Oonemi giderek azalmis hatta zamanla yok olmustur. Bati tarzi okullarin
acilmasina ilaveten Avrupa’ya egitim i¢in 0grenci gonderilmeye baslanmasi da yine bu
doneme rastlamaktadir. Reformlarin yavas isledigi elestirisini yapan bir diplomata II.
Mahmut’un “Bir giinde her sey degistirilemez. Cok koklii inanglar ve geleneklerle
ugrastigimizt anlamalisimiz.  Biitiin millete yeni bir dil ogretmeye benzer bir isle
karsilasryoruz” (Berkes, 2016: 46-47) cevabini vermesi donemin zorluklarini izah igin

olduk¢a manidardir.

Osmanli Devleti’de 18’inci ylizy1l ve oncesi reform cabalari ile 18’inci yiizyil
sonrasidakiler arasinda ciddi farklilar s6zkonusu olmustur. 18’inci yiizyil ve Oncesi
reform ¢abalarinda sanli maziye doniise, baska bir ifadeyle Kanuni devrini yeniden
getirmeye yonelik talepler s6z konusu iken, 19’uncu yiizyilla bu anlayis degismis ve bu
dénemin reform ¢abalar1 ¢ok daha koklii degisim ve doniisiimleri hedeflemistir. Bati’nin
tstiinligiinii kabul etmek zorunda kalan Osmanli Devleti’'nde bundan bdyle ortaya
cikan reform cabalar1 eskiyi 1slah degil, modern olan Bati’ya benzeme anlaminda
modernlesme ve Batililasma olarak kendisini gdstermistir (Tekin ve Okutan, 2015: 22).
Modernlesme siirecinin hukuki yapiya yansimasi Tanzimat (1839) ve Islahat (1856)
Fermanlar ile siyasal yapiya sirayeti ise mesrutiyetin ilant (1876) ile olmustur (Tekin
ve Okutan, 2015: 25-34). “La dini” olarak terciimesi yapilan laiklik kelimesi ile
Osmanli’nin ilk defa tanistigi donem de yine Mesrutiyet donemidir. (Basgil, 2016: 162).
Resit Pasa tarafindan hazirlanarak 3 Kasim 1839’da Giilhane Meydani’nda ilan edilen
Tanzimat Ferman1 ya da orijinal adiyla Giilhane Hatt-1 Hiimayun’u tiim tebaanin can,
mal, 1rz ve namusunu korumay1; hi¢ kimsenin yargisiz idam edilmeyecegini, herkesin

miilkiyet hakkina sahip oldugunu ve bu hakkin devletin giivencesinde bulundugunu,
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vergilerin belli oranlarda ve herkesten esit alinacagini, askerligin belli siireler i¢inde
yapilacagini ve 6zellikle de farkli din mensuplarina esit muamelede buluncagini teyit ve

taahhiit etmistir (Karpat, 2012: 46).

Tanzimat Fermami ile baglayan siirecin en Onemli vasfi yasal diizenlemeler
bakimindan laiklesme siirecinin giindeme gelmis olmasidir. Bunun ilk numunesi Fransiz
Ceza Kanunu’ndan esinlenerek yapilan 1840 tarihli Ceza Kanunnamesi’dir. 1851 ve
1858 yillarinda yeniden diizenlenen ve tiim Osmanli vatandaslarini Miislim,
gayrimiislim ya da mezhep ayrimi gozetmeksizin kanun Oniinde esit kabul eden bu
Kararname ile kamu hukuku alaninda ilk defa ser’1 ve 6rf’1 hukukun disina ¢ikilmistir.
Ayni donemde onemli bir yasal diizenleme de ticaret hayatina dair olmus ve yine
Fransa’dan uyarlanan 1850 tarihli Ticaret Kanunnamesi ile faiz kabul edilmis ve ticari
davalarda din ve mezhep ayrimlarina son verilmistir. Yasal mevzuattaki laiklesme
siireci 1858 tarihli Arazi Kanunnamesi ile devam etmis ve bu diizenleme de 6zel
miilkiyet ve o6zellikle kadin ve erkek arasindaki miras boliisimii meselelerinde koklii
degisiklikler getirmistir. Bu donemdeki 6nemli yeniliklerden bir digeri ise Osmanli tagra
idaresinde gergeklestirilmis ve 1864 tarihli Vilayet Nizamnamesi ve 1871 tarihli idare-i
Umumiye-i Vilayet Nizamnamesi ile donemin genel anlayisinin bir uzantis1 olarak
vatandaslar arasindaki esitsizliklere son verilmesi amaglanmistir. Tasra yonetimindeki
kurullarin tesekkiiliinde miislim ve gayrimiislimler arasindaki esitsizlikler ortadan
kaldirilmistir (Tekin ve Okutan, 2015: 26-27). Osmanli devlet teskilat1 igerisinde tasra
orgiitiinde esit temsil ve ilk defa gayrimiislim ahalinin de idareye katilmasi; Ortayli’ya
gore, Islam’in mesveret kuralmi temelinden sarsmustir. Tiim ser’i karakterine ragmen
Tanzimat Fermani ile Bati hukukunun bazi temel kurumlart ilk defa Osmanli

toplumunun igine girmis ve ortaya diialist bir yap1 ¢ikmaya baglamistir (2014: 184-185).

Berkes’e gore eger laiklik dar manada, devletin din kurum ve kuruluslarindan
soyutlanmasi olarak tanimlanirsa, buna dogru ilk adim Tanzimat fermaniyla atilmistir
Ona gore Tanzimat din kurumunu devlete bagimli hale getirmede yeni bir adim olmakla
birlikte, diinyayla din arasindaki ilk boliinmenin de baslangicidir. Din kurumunun basi
kabul edilen Seyhiilislama hiikiimet kabinesinde onemli bir yer verilmekle birlikte,
adliyenin nerdeyse yarisi yeni ihdas edilen Adliye Nezareti’ne, vakif isleri Evkaf

Nazirlhigi’'na ve yeni kurulan okullarin tamami Maarif Nazirhigi'na baglanmstir.
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Geleneksel yapida Seyhiilislamligin tasarrufunda bulunan bu ve benzeri kurumlarin bu
sekilde laiklestirilme cabalarina ragmen ulema ve medreseler diinya islerindeki hatirt
sayilir Ooneme haiz rollerini siirdiirmiislerdir. Bununla beraber kendi iglerindeki
birlikteliklerini muhafaza edemeyen ulemanin sistem ig¢indeki gii¢li konumu yara
almigtir (Berkes, 2016: 77). Yeterince giliglendigini diisiinen Osmanli laik biirokrasisinin
yiiksek riitbeli ulemanin destegine ihtiya¢ duymaksizin bir dizi reform hareketlerine
girismesi ulemanin toplum nazarindaki itibarin1 daha da diisiirmiis ve netice olarak

ulemanin devlet idaresindeki rolii giderek zayiflamistir (Mardin, 2011b: 42).

Yine Sultan Abdiilmecid doneminde agir savas giderlerini karsilamak tizere 1854
yilinda ilk defa (Ingiltere’den) dis bor¢lanmaya giden Osmanli Devleti; Ingiltere ve
Fransa ile birlikte savasa girmesinin miikafaati olarak 1856 yilinda Paris Kongresi’ne
davet edilmis ve bu Kongre’de Rus yayilmaciligina karst Osmanli Devleti’nin toprak
biitiinliigii Avrupa devletleri tarafindan teminat altma almmstir. ilk defa sosyal, siyasal
ve hukuki alanda biitiin Osmanli vatandaslarini esit kabul eden 28 Subat 1856 tarihli
Islahat Fermani ya da orijinal adiyla Miisavat Fermani; Paris Antlagsmasinin hemen
oncesinde bakanlar, Seyhiilislam ve gayrimiislim inan¢ Onderlerinin huzurunda
okunarak Paris Antlagsmasi’ni hazirlayan devletlere gonderilmistir. Bu Ferman i¢
siyasette Paris Kongresi oncesi Batili devletleri memnun etmek i¢in hazirlandigi
iddiastyla o donemde ve sonrasinda epeyce tartisilmistir. Osmanli tebasininin ayrim
yapmaksizin can, mal ve namus giivenliklerini garanti eden Tanzimat Fermani’na ilave
olarak Islahat Fermani; biitiin Osmanli vatandaslarini sosyal, siyasi, ekonomik, hukuki,
idari ve askeri tiim alanlarda tam anlamiyla esit kabul etmistir. Bu ferman ile birlikte
gayrimiislim Osmanli vatandaglarina devlet memuru olma ve askere alinma ile devlet
memuru yetistiren okullarda ve askeri okullarda egitim alma gibi 6nemli haklar
verilmistir. Bunlarla da yetinilmemis, dini alandaki tiim esitsizlikler ve gayrimiislim
vatandaslarin ibadethanelerinin yapim ve onarimina dair yasanagelen sorunlar ortadan
kaldirilmaya c¢alisilmistir. Daha da Onemlisi miirtedlige (Islam dininden ¢ikma)
uygulanan 6liim cezasina son verilmek suretiyle vatandaslarin diledikleri dini se¢gme

haklarinin 6ntindeki engeller kaldirilmigtir (Tekin ve Okutan, 2015: 27-28).

Ortayli’ya gore Islam iilkesinde ilk defa laik devlet diizeninin temellerini

hazirlayan belge 1876 Anayasasi olmustur. Her ne kadar donemin bazi diisiiniirleri
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Birinci Mesrutiyetin ilanin1 islam’daki mesveret kurumuyla izaha calismis olsalar da
Ona gore anayasal kurumlarin, ozellikle de parlementonun, mesveret sistemiyle bir
alakas1 yoktur. Devletin dininin Islam olduguna ve padisahin halife unvanina 6zel bir
vurgu hala devam etse de anayasa, segme ve segilme hakkini Miislim ya da gayrimiislim
biitin tebaya tanimis ve smirli da olsa yiiritme kuvveti lizerinde parlementonun
denetimine izin vermistir. Gegmisten farkli olarak artik gayrimiislimlerin de bu
vazifelere gelebilmelerinin 6nii boylece acgilmistir (2014: 184). Esasen daha 1839
Tanzimat Fermaniyla baglayan laiklesme siirecinin 1876 Anayasasi birlikte 6nemli bir

ivme kazanmis oldugu séylenebilir.

Ikinci Mesrutiyet donemi yapilan anayasa degisiklikleri gdzoniinde
bulunduruldugunda belli cevrelerce laiklik bakimindan bir o6l¢lide gerileme olarak
goriilse de bu donemin laiklesme siireci bakimindan bir gegis donemi oldugu ifade
edilebilir. Bu donemde ¢ikarilan Kiliseler Kanunu (1913) ve once ¢ikarilip kisa bir siire
sonra yurilikten kaldirilan Hukuk-i Aile Kararnamesi (1915) gibi bazi1 kanun ve
kararnameler dualist yapiyr giliglendirmesi ve Medeni Kanuna giden yolu agmasi
bakimindan 6nemli gelismelerdir. Bunlara ilave olarak savas kosullar1 gerekcesiyle
medrese Ogrencilerinin askerlik muafiyetlerine son verilmesi ve gayrimiislim
erkeklerden alinan ser’i bir vergi olan cizyenin kaldirilarak gayrimiislimlerin de askere
alinmas1 vb. uygulamalar laiklige giden yolu daha da genisletmistir. Nihayet tiim bu
geligsmeler, Ostayli’ya gore sosyal ve idari hayatta ser’l ve laik unsurlarin birlikte yer
almasindan kaynaklanan hosnutsuzluk ve sancilar1 artirmistir (2014: 185). Batililasma
ya da belli kesimlerin ifade edis bigimiyle ¢agdaslasma hareketleriyle birlikte Devlet ve
yonetici elit kesiminde Islam’in bir sorun olarak goriilmeye baslandigi bilindik bir
durumdur. Ocak’a gore her ne kadar acikga ifade etmekten ¢ogunlukla kaginmis olsalar
da Batililasma taraftarlart Tanzimat’tan itibaren, Islam dinini geri kalmishgm ve
ilkelligin bas nedeni olarak gérme egiliminde olmuslar ve Tiirkiye’yi ¢agdaslastirmanin
yolunu dinin siyasi, hukuki, toplumsal ve hatta kiiltiirel alandan uzaklastirilmasinda

aramiglardir (2016: 7).

Inalcik’a gére Gayrimiislim tebanm esitlik, hiirriyet, 6zerklik, vergilendirme
reformlar1 ve toprak miilkiyeti konusundaki taleplerinin Osmanli Devleti’nin

Batililasmasinda onemli katkilarimin oldugunun alt1 ¢izilmelidir. Batili devletlerin
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gayrimiislim tebanin i¢inde bulundugu durumu gerekce gdstermek suretiyle Osmanli’ya
miidahale etmek isteyebileceklerinin ortaya ¢ikmasiyla birlikte kamu miiesseselerinin
giderek artan bir sekilde “laiklestirilmesi” mevzubahis olmustur. Gayrimiislimlere
verilen bir takim hak ve tavizleri halifelige karsi bir taarruz olarak algilayan ve bu
nedenle de tiimiiyle Batililasmanin karsisinda kendini konumlandiran islami kesim ise
tim bu gelismeleri endiseyle karsilamis, daha ugta diisiinenler ise biitiin bunlar1 dinden
sapma olarak gormiislerdir. Inalcik’a gore boylece, laik goriisleriyle 6n plana ¢ikan
“Baticilar” ile seriat yonetimini savunan muhafazakarlar arasinda cereyan eden fikir
ayrihigr Tirk siyasal hayatinda hala mevcudiyetini devam ettiren bir gruplasma ve

hiziplesmeye doniismiistiir (2013: 63).

Inalcik; Tiirkiye Cumhuriyeti’nin kurucusu Mustafa Kemal’in Osmanli’nin son
donemindeki kendisinin “Garpgilar” olarak ifade ettigi Baticilarin fikirlerinden ¢ok
etkilendigini ve Mustafa Kemal ve onunla birlikte hareket eden aydin subaylarin bu
donemde tartisilan Batict fikirleri hayata gegirme diisiincesiyle devrimin 6n saflarinda
yer aldiklarini ifade etmektedir. Baticilik fikrinin 6nde gelen ismi Dr. Abdullah Cevdet
olmakla birlikte Garpgilar olarak ifade edilen bu grupta Kiligzade Hakki gibi daha
radikaller bulundugu gibi Celal Nri gibi nispeten 1limlilar da vardir. Inalcik’a gore
Osmanli’nin son donemindeki Garpgilik diisiincesini anlamak Tiirk devrimini anlamak
bakimindan son derece 6nemlidir (2016: 148). Baticilarin temel diisiinceleri arasinda su
hususlarin alt1 ¢izilmelidir: Onlara gére Osmanli toplumunun anlayip benimsedigi din
bir takim hurafelerle ve Israiliyyat denilen birgok hikayelerle doludur ve islamiyet’in bu
sekilde yorumlanmasi Tiirk toplumunun ¢agdas medeniyeti benimsemesinin oniindeki
en biiyiikk engeldir. Bu nedenle, hurafelerden armndirilmis ilmi bir Islamiyet hedef
olmalidir. islam dini 7°nci yiizyillda Araplara inmis ve onlarm o giinkii sorunlarinin
cozlimleri i¢in bazi kurallar getirmistir. Ancak bu kurallarin bu ¢agin toplumuna ve bu
toplumun sorunlarma yanit verebilmesi miimkiin degildir. Dolayisiyla geleneksel Islam
anlayisinin modern ¢aga ayak uydurmasi miimkiin degildir. Din herseyden 6nce bireyin
bir vicdan isidir. Bu nedenle tipk1 Bati’daki Protestanlik’a benzer bicimde Islamiyet’in

de kapsaml1 bir reformdan gegirilmesi gerekmektedir (Inalcik, 2016: 148-149).

Aslinda Osmanli Devletindeki degisim yeni bir olgu degildir. Osmanli devletinin

klasik donemi diye adlandirilan ilk dort ylizyilinda bile dil, kiiltiir, dinsel inang¢ ve
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orgiitlenmesi ile mali, idari, askeri yapisinda biiyiik degisimler yasanmistir. Kendi dogal
seyri iginde devam eden bu degisimlerde Osmanli’nin kiigiik bir beylikten ¢ok milletli
bir imparatorluga ge¢mesi kadar Yenicag diinyasinin kosullarina uyma zarureti de etkili
olmustur. Ancak Osmanli modernlesmesi olarak ifade edilen olgunun kapsami ge¢cmiste
yasanan degisimlerden olduk¢a farklidir. Osmanli modernlesmesi, Osmanl
toplumundaki kurumlarin ve bireylerin degisimine ilave olarak, toplumsal ve siyasal
orglitlenmenin merkezinde yer alan devletin yapisin1 da derinden etkilemistir. Zaten
Tanzimat’in halen tartisilmaya devam eden onemli konulardan biri olmasi onun bu
niteliginden kaynaklanmaktadir. Bu nedenle Ortayli’ya gore Osmanli modernlesmesini
klasik modernlesme kaliplartyla, gelismis toplumun o&zelliklerinin az gelismis bir
toplum tarafindan alinmasi olarak goren yaklagimlar eksiktir. Kaba bir ifadeyle bu
donemde Osmanli’da goriilen degigsme olgusu toplumda varolan deSismenin de

degismesidir (1995: 10).

Modernlesme siirecinde, din ve devlet iligskisi baglaminda Islam iilkeleri ile
Tiirkiye’nin birbirlerinden farklilagsmaya basladigi goriilmektedir. Baslangici 17°nci
yizyilla kadar giden bu farklilasma 19’uncu ylizyilda hizlanmis ve 20’nci ylizyil
baslarindan itibaren ise radikal bir nitelik kazanmistir. Tirkiye’de degisim laiklesme
istikametinde bir seyir izlemis ve nihayet laiklik ilkesinin yerlesmesiyle sonuglanmistir.
Giderek siyasi, sosyal ve kiiltiirel kuruluslarina Islami ilkelere gore sekil vermeyi
terkeden Tiirkiye; Bati’nin modern sosyal ve siyasal sistemini 6rnek almaya ¢alismigtir
(Berkes, 2016: 26). Osmanli son donemi modernlesme ¢abalar1 gozoniinde
bulunduruldugunda tiim bu gelismelerin neticesi olarak, Tiirkiye’nin daha 18’nci yiizyil
ortalarindan itibaren rotasint Dogu’dan ve onun temsil ettigi degerlerden Bati’ya ve
onun temsil ettigi degerlere cevirdigini ve kadim Tiirk-Islam devlet geleneginden
giderek uzaklasarak laik bir devlet yapisina dogru yol aldigini ve Islam iilkeleriyle

arasina giderek mesafe koymaya basladigini ifade etmek miimkiindiir.

1.2.3.2. Cumhuriyet Déneminde Din-Siyaset iliskisinin Seyri

Tiirkiye’de Cumhuriyet 6ncesi donemden kalan modernlesme ve sekiilerlesme

mirast Cumbhuriyetle birlikte daha da gii¢lii ve kararli bir sekilde devam etmistir.
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Mardin’e gore Mustafa Kemal’in laik reformlarinda 19’uncu yiizyil Osmanhi
modernlesme yanlist devlet adamlarinin etkisi hem icerik hem de ydntem olarak
rahatlikla goriilmektedir (2011b: 36). Berkes de Kemalist devrimin laiklesme ve
batililasma c¢abalarinin, bazilarinin iddia ettikleri gibi bir diktatoriin keyfine gore
kararlagtirdigr ansizin ortaya c¢ikip zorla uygulanmis bir is degil, iki yiizyildir
gerceklestirilen degisimler birikiminin mantik geregi oldugunu ifade etmektedir (2016:
26). Ortayli da benzer bir kanaat tasimaktadir. Ona gore Tiirkiye Cumbhuriyeti
parlamentarizm, siyasal parti kadrolari ve basin gibi daha birgok siyasal kuruma ilave
olarak egitim ve mali sistemi ile yonetim Orgiitiinii Osmanli’dan miras olarak almustir.
Nitekim Cumhuriyetin doktorlari, bilim adamlari, hukukgulari, tarihgileri ve
dilbilimcileri son donem Osmanli aydin kadrolarindan ¢ikmistir. Bu nedenle giiniimiiz
Tiirkiye’sinin sosyal ve siyasal kurumlarinin iyi analiz edilebilmesi i¢in Osmanli
modernlesmesinin dogru tahlil edilmesinde gerekmektedir (1995: 26). Zira Cumhuriyet

sonrast Tiirk modernlesmesi Osmanli modernlesmesinin bir devami mahiyetindedir.

Tiirkiye’de dine bagl devlet doneminden sonra gegis donemi ya da ara donem
olarak da ifade edilen, 1839 tarihli Tanzimat Fermani’ndan 1924 Anayasasina kadar
devam eden ikinci bir donem daha vardir ki, yukarida da ifade edildigi gibi, Basgil bu
donemi yar: dini devlet sistemi olarak tanimlamaktadir. Her ne kadar yenilik
hareketlerini 11l’'ncii Selim ve hatta daha 6ncesine kadar gotiirebilmek miimkiin ise de
din ve mezhep hiirriyeti ve giivenligine dair teminatlar ilk defa Giilhane Hatti
Hiimay(nu olarak anilan Tanzimat Fermani ve Islahat Fermaninda yer almigtir.
Tanzimat doneminde devlet icindeki din teskilati halen varhigimi silirdiirmekte ve
devletin Islam dinine baglihg devam etmekle birlikte bu devirde: ilk olarak; Islam
prensip itibariyle devlet dini olmaya devam etmekle birlikte fiiliyatta hiikiimlerinden
devlet miieyyidesi yavas yavas kaldirlmistir. ikinci olarak; yeni yapilan hukuki
diizenlemelerde dini esaslardan ziyade toplumsal hayatin gerekleri goz Oniinde
bulundurulmus ve dinin esaslar1 bu gereklerle uzlastirilmaya c¢alisiimistir. Ugiincii
olarak; halk arasindaki Miisliman gayri-Miislim ayrigtirmasindan dogan istisnalar ve
devletin resmi dini olan Miislimanliga taninmis ayricaliklar kaldirilmistir. Dordiincii
olarak; Farkli donemlerde c¢ikan fermanlarla Hristiyan tebaaya tanmnan imtiyazlar
yeniden gozden gegirilerek, bunlarin gegerliligi kabul ve teyit edilmistir (2016: 195-
197).
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Tanzimat doneminin yar1 dinilik ve laiklige yol acan tesebbiisleri ilk defa 1876
tarihli Kanunu Esasi ile anayasal gilivence altina alinmistir. Kanunu Esasi ile birlikte
devlet isleri eskiden oldugu gibi dini hitkiimler yerine beseri prensiplere baglandigi igin,
devlet sistemi dini niteligini kaybetmis olmakla birlikte; Kantnu Esasi’nin ikinci
maddesinde “Devlet-i Osmdniyenin dini, Din-i Islamdir” ifadesi yer aldigindan tam
olarak laiklige de gecilmis degildir. Kanunu Esasi 11’inci maddesiyle Tiirkiye’de din
Ozgiirliigiinii ve dinlerin serbestge icrasini devlet giivencesi altina almakla birlikte,
4’iincii maddesiyle devlet reisine halife sifat1 vermis ve onu Islam dininin hamisi ve en
yiiksek rihani reisi kabul etmis; 7’inci maddesi ile padisahin gorevlerinden birisinin de
seriat hiikiimlerinin icrasi oldugunu agik¢a ifade etmis ve 64’iincii maddesiyle de Ayan
Meclisinin 6niine dini emirlere uygun olmayan bir sey gelmesi durumunda bunlar
onaylamamasi gerektigini meclisin gorevleri arasinda saymistir. Goriildiigii gibi Kanun-
u Esasinin 6ngordiigii devlet sisteminde her ne kadar din ve seriate, kanunun iistiinde bir
deger atfedilmis ve hala din devlet faaliyetlerinin mesruiyetinde bir 6l¢ii olarak kabul
edilmis olsa da Basgil’e gore, bu faaliyetlere dogrudan dogruya tesir etme vasfini biiyiik
oranda kaybetmistir (2016:197-198). Yar1 dini devlet sistemi ve laiklik yolundaki
ilerleyis kinci Mesrutiyet, hatta Biiyiikk Meclis Hiikiimeti déneminde ve Cumbhuriyetin
ilk yillarinda da devam etmistir. 1876 tarihli Kanunu Esasi’de 1909’da genis
degisikliklere gidilmis olmakla birlikte din-devlet iligkilerine dair hiikiimlere
dokunulmayarak yari dini ve laik sistem Korunmustur. Bu yaklasim 1921 tarihli
Teskilati Esasiye Kanunu’'nda da muhafaza edilerek, Kanun’un 20’nci maddesinde
Biiytik Millet Meclisinin gorevleri arasinda ser’i hiikiimlerin yerine getirilmesi de
sayllmistir. Nihayet, 20 Nisan 1924 tarihli Anayasa’nin 2’nci maddesinde “Tiirkiye
Devletinin dini, din-i Islamdir” hiikmiine tekrar yer verilmis ve 26’nc1 maddesinde ser’i
hiikiimlerin yerine getirilmesi gorevi yine Biiylik Millet Meclisinin genel gorevleri
arasinda sayilarak din ve devlet bagliligi anlayis1 siirdiirilmiistiir (Basgil, 2016: 199-
200).

Osmanli yonetiminde, cumhuriyete gelene kadar dinsel otorite ile askeri ve sivil
otorite birlikte bulunmuslardir. Medreseler ile mektepler, seriat mahkemeleri ile
nizamiye mahkemeleri, Meclis-i Mebusan ile Kanun-i Esasi birlikte devam etmis; iki
farkli tarz yapilanma es zamanl olarak ayni idari organizasyon i¢inde fonksiyon icra
etmeyi sirdiirmustir (Gegit, 2016: 45). Bir 6nceki baslikta da Osmanli’da 18’inci
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yiizyilin sonlarina rastlayan yenilesme hareketlerini takip eden donemde bir yanda
geleneksel ve diger tarafta da Bati’dan alinan modern kurumlarin bir arada oldugu ikili
bir yapinin ortaya ¢ikmis oldugunu ifade etmistik. Osmanli Devleti’nin yikilmasina
kadar devam eden bu ikili yap1 icerisinde Bati’dan aktarilan kurumlarin 6nemi giderek
artarken, geleneksel kurumlarin islevleri zamanla gerilemistir. Osmanli mirasi iizerine
kurulan Tiirkiye Cumbhuriyeti ise Dursun’a gore Bati’dan muktebes kurumlari
benimseyip geleneksel kurumlarin varligina son vererek bu ikili yapiya son vermistir.
Tirkiye Cumhuriyeti de Osmanli’ya benzer sekilde dini, siyasi sisteme bagimli sekilde
orgiitlemis olmakla birlikte islevlerini en aza indirmis ve dini sadece ibadetlerin idaresi

ile sirlamugtir (1992: 316-317).

Canatan’a gore Tiirkiye Cumhuriyeti’nin laik niteligi birden olmamug, devletin
kurulus doneminde iki asamada gerceklestirilmistir. ilk olarak 1924 Anayasasi’nin
ikinci maddesindeki “Tiirkiye Devletinin dini, din-i Islamdi” hiikkmii, 9 Nisan 1928
tarihinde gergeklestirilen bir Anayasa degisikligi neticesinde kaldirilmistir’® (Canatan,
1997: 19). Bu anayasa degisikligi ile Tiirkiye Cumbhuriyeti’'nin hukuksal
diizenlemelerindeki dini temalarin kaldirilmasi bununla da smirli kalmamis, ayni
anayasa degisikligi ile Anayasa’nin 16°’nc1 maddesinde diizenlenmis olan milletvekili
yemini ve 38’inci maddesin de diizenlenmis olan cumhurbaskani yemini igerisinde
gecen “vallahi” kelimesi Anayasa metninden ¢ikartilmistir. Yine ayni degisiklikle

Anayasa’nin 26’nc1 maddesinde TBMM’nin gorevleri arasinda yer verilen ahkam-1

1 Esasen daha Cumbhuriyetin ilanindan kisa bir siire nce 16-17 Ocak 1923°de Mustafa Kemal’in bir grup
gazeteci ile Izmit Kasri’nda gergeklestirdigi sdyleside bu gelismeyle alakali ipuglarma rastlanmaktadr.
Bu miilakatta Kiligzade Hakki Bey, Gazi Pasa’ya yeni hiikiimetin dininin olup olmayacagi meselesini
sormus; O da olacagini, bunun Islam dini oldugunu ve zaten Islam’m da diisiince hiirriyetine sahip
oldugunu beyan etmistir. Bu cevaptan yeterince tatmin olmamis olmali ki Hakki Bey sualini hiikiimetin
bir dine siki sikiya bagli olup olmayacagi seklinde yenilemek ihtiyaci hissetmistir. Bu soruya Gazi
Pasa’nin cevabi ise bunu bilemeyecegi, lakin mevcut yasalar bakimindan aksine bir durumun
bulunmadig1, milletin dinsiz olmadig1 ve milletin dininin Islam dini oldugu seklinde (Aytac, 1986: 74)
aslinda kagamak bir durum arzetmistir. Zaten Mustafa Kemal de 1927 tarihinde irat ettigi Nutuk adli
eserinde bu soru karsisinda hiikiimetin dininin olamayacagmi sdyleyemedigini ve kacamak cevap
verdigini kendisi de acik¢a beyan etmistir (Atatiirk, 1969: 716). Izmit Kasri’nda gazeticilerle yapilan
miilakatin lizerinden heniiz bir y1l gegtiginde (3 Mart 1924) hilafet kaldirilmistir. 20 Nisan 1924 tarihli
yeni Anayasa’ya devletin dininin Islim Dini oldugunun konulmus olmasina ragmen, bu ifadeler de 10
Nisan 1928 tarihi itibariyle Anayasa’dan ¢ikartilmigtir. Cumhuriyetin kurucu kadrosu bdylece kisa
sayilabilecek bir siire igerisinde din ve devleti birbirinden ayirma amacma ulasmistir. Ancak
Cundioglu’na gore bu durum devletin dini kendi haline biraktigi manasina gelmemektedir. Hem
tarihinden kesbettigi siyasi aligkanliklar1 hem de yeni devletin varolusunu miimkiin kilan sebepler geng
Cumhuriyeti dini kendi haline birakmaktan ali koymustur. Cumhuriyetin kurucu kadrosu, dini
olabildigince kontrol altinda tutmaya ve dine devletin resmi ideolojisine uygun bir sekil vermeye
caligmaktan geri durmamislardir (2014: 3-4).
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ser’iyenin tenfizi (ser’i hiikiimlerin uygulanmasi) ifadesi de s6z konusu maddeden
kaldirilmistir (Tekin ve Okutan, 2015: 86-87) ikinci asama olarak 5 Subat 1937 tarihli
Anayasa degisikligi ile de laiklik ilkesi resmen Anayasa’ya konulmustur (Canatan,
1997: 19). 1937 tarihli bu degisiklik esasinda malumun ilanindan ve tescilinden baska
bir sey de degildir.

Peki 1937 yilinda laiklik ilkesinin Anayasal bir statii kazanmasina kadar din
siyaset ilskisinin seyri nasil olmustur? Inalcik’a gore dini, bireyin bir vicdan isi olarak
goren Baticilarin diislinceleri Atatiirk’iin din ve toplum konularinda uygulamaya
calistigt Cumbhuriyet donemi siyasetine Onemli Olglide yon vermistir. Nitekim,
Baticilarin asir1 kanadini temsil ettigi daha once de ifade edilen Kiliczade Hakki’nin
“Garplilagma Plan1” Atatiirk tarafindan TBMM’de c¢ikartilan kanunlar marifetiyle
Cumbhuriyete mal edilmistir. Atatiirk’ten ¢ok once Latin alfabesine gecilmesini, kilik-
kiyafette Bat1 insaninin 6rnek alinmasini, fesin birakilarak yerine sapkanin konulmasini,
tesettiiriin terk edilmesini ve medreselere kilit vurulmasini 6neren Kiligzade olmustur
(2016: 149-150). Bu oOnerilerin daha sonrasinda bir bir hayata gegirildigi goz oniinde
bulunduruldugunda Atatiirk ve devrimleri iizerindeki Osmanli’nin son dénemindeki

Baticilarin diisiincelerinin tesiri daha 1yi anlagilmis olmaktadir.

Yeni rejim 1919-1922 yillar1 arasinda cereyan eden Kurtulus Savasi
miicadelesinin kimi milliyetci, kimi Islamci, kimi de saltanatg1 olan tasra esrafi ile ordu
subaylari, aydinlar ve halk tarafindan birlikte kazanildig1 gercegini kisa siire icerisinde
yok sayarak zaferi bir avug lider kadroya mal etmis (Karpat, 2001: 778) ve bu elit
kadroyla birlikte devrim mahiyetinde bir dizi diizenlemelere imza atmistir. Kemalizm’in
din alanindaki en devrimci eylemleri Berkes’e gore saltanat, hilafet ve seriat hukukunu
kaldirmis olmasidir (2016: 80). Milli sinirlar 6tesinde bir baghiligi vurgulamasi
nedeniyle Miislimanlarin uluslagmasinin 6niinde bir engel olarak goriilen Hilafetin
Mart 1924°te kaldirilmast milliyetci ve laik politikalarin sembolik diizeyde en nemli
faaliyeti olmustur. Islami egitim kurumlar1 olan mektep ve medreselerin faaliyetine son
vererek tim egitim kurumlarini devletin kontrolii altina alan Tevhid-i Tedrisat
Kanununun Tiirkiye Biiyiik Millet Meclisi (TBMM) tarafindan Hilafetin kaldirilmasiyla
aynt gin kabul edilmesi de tesadiif degildir. Nisan 1924’te ser’i mahkemeler

kaldirilmis, 1925’te medeni olmadig: diisiintilen fes ve pece gibi baslhiklarin giyilmesini
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yasaklayan Sapka Kanunu ¢ikarilmis, 1926°da isvicre Medeni Hukuku ve 1928’de Latin
alfabesi kabul edilmis ve aym yil Islam’in devletin resmi dini oldugu ifadesi
Anayasa’dan ¢ikartilarak Islam’in tiim kurumsalligina son verilmistir. Ete’ye gére tiim
bu milliyet¢i ve laik reformalar adim adim Tiirkiye Cumhuriyetini Islam’dan ve Islam

diinyasindan uzaklagtirmistir (Ete, 2003: 48-49).

Halide Edib Adivar, Yale Review’nun Giiz 1929 sayisinda yayinlanan
“Tiirkiye’de Diktatorliik ve Reformlar” baslikli makalesinde tim bu gelismeleri
miisliman halkin biiyiik bir hosnutsuzlukla karsiladigini acgikca ifade etmistir. Adi
gecen makalesinde Adivar, laikligin tanimlarinda Hz. Isa’ya atfedilerek sik¢a
basvurulan “Kayser’in hakkini Kayser’e, Tanri’min hakkini Tanri’ya verin” ifadesini
hatirlattiktan sonra Tiirk reformcularin gergeklestirdikleri inkilaplarla Kayser’in hakkini
Kayser’e yani devletin hakkini devlete vermelerine ragmen; Tanri’nin hakkin1 Tanr1’ya,
yani Miisliimanlarin hakki olan seyleri Miisliimanlara teslim etmediklerini ve esasinda
Tanri’nin elinde olmasit gereken seylerin halen devletin elinde bulunduruldugunu iddia
ederek elestirmis ve devletin din iizerindeki baski ve otoritesine boylece dikkat

cekmistir (Akt. Ceylan, 1989: 14-15; 1929: 38 vd.).

Modern Tirkiye’nin kurucusu Mustafa Kemal Atatiirk’iin  6nderligindeki
Kemalist hareket, Fransiz devriminin esitlik, uluslarin kendi kaderlerini belirleme hakki,
laiklik, ilerleme ve belirli kosullarla 6zgiirliikk ve bireycilik gibi bir¢ok idealini segkinci
bir yaklasimla tesvik etmistir (Ozdalga, 2015: 154). Modern Tiirk siyasetinin ittihat ve
Terakki Partisi’nden tevariis eden bir anlayisla hakim askeri ve sivil biirokrasi ve aydin
kesimin mutlak iktidar1 tizerine insa edildigini ileri siiren Tekin’e gore Tiirk
modernlesmesinin dayandigi bu aktorler; sekiiler bir alan insa ederek inang ve ahlaki
tercihlerin siyasi bir dinamik olmasina izin vermemislerdir. Hatta bir adim daha ileri
gidilerek, inan¢ ve ahlaki belirleyicilerin terbiye edilmesi gorevi de bu biirokratik
unsurlar tizerinden yapilmaya calisgilmistir (2017: 211). Ziircher’e gore Kemalist
reformlarin kentlerdeki tesiri kdylere oranla ¢ok daha fazla olmustur. Reformlar; Tiirk
halkinin biiylik ¢ogunlugunu olusturan koyliilerin yasamin1 “Halkodalar’” ve “Kdy
Enstitiileri” gibi girisimlere ragmen nerdeyse hi¢ etkilememistir. Kemalist devrimin
kentlerdeki taraftarlarinin ¢ogunlugu biirokrat, subay, 0gretmen, doktor, avukat ve

bliyiik ticaret erbabindan olusmakta iken sanatkar ve kiiciik esnaf ise bastirilmis olan
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geleneksel kiiltliriin ona omurgasini meydana getirmistir (2000: 281-283). Bu durumu
Serif Mardin’in meshur ¢6ztimlemesinde kullandigi merkez-cevre kavramlari iizerinden
izah edecek olursak, merkez Kemalist etkiye daha agikken ¢evre geleneksel kiiltiiriin

tasiyicisi ve savunucusu roliinii islenmistir.

Kemalist reformlarin ilk dalgasi1 devlet, egitim ve hukukun laiklestirilmesi iken
ikinci dalgasi; 1925’te fesin yerine sapkanin getirilmesi, 1935’te bir yasayla tatil
glinliniin Pazar yerine cumaya alinmasi gibi dinsel semboller alaninda olmustur.
Ozellikle dini hedeflememekle birlikte 1926°da Bat1 takvim ve saatinin, 1928’de Bati
rakamlarinin ve 1931°de Bati agirlik ve uzunluk o6lgiilerinin kabulii gibi {iglincti bir
halka daha vardir ki bunlar; Tiirkiye’ye sadece Batili bir goriintii vermis olmalarinin
Otesinde Bati diinyasiyla iligkileri daha da kolaylastirmislardir. Ayn1 zamanda biitiin
bunlar Ziircher’e gore Islam diinyasiyla baglantilari kesmek igin diisiiniilmiis
tedbirlerdir (2000: 272-273). Ona gore 1928 yilinda Arap alfabesinin terk edilerek
yerine Latin alfabesinin getirilmesi de Tirk toplumunu Osmanli ve Ortadogu’nun
Islami geleneklerden kopartarak onu Bat’ya yonlendirmenin bir araci olarak
gorilmiistiir (2000: 274-275). Ayn1 zamanda Tiirk halkini Kur’an’m dilinden koparma
amacia da hizmet eden bu gelisme, yeni egitim anlayisinin temel taslarindan birisinin
laiklik oldugunu agikca ortaya koymaktadir. Kiiltlir alanindaki reformlar, siklikla dini
devletin kontroliine sokmay1 hedefleyen reformlarla desteklenmistir (Ozdalga, 2015:
175). Ortadogu’da laikligin devletin resmi ideolojisi oldugu tek iilke olan Tiirkiye’de,
din ve siyaseti birbirinden ayirmak ya da daha dogru bir ifadeyle dini devlete bagh
kilmak amaciyla Cumhuriyet’in ilk yillarindan itibaren bir¢ok radikal reform
gerceklestirilmistir (Ozdalga, 2015: 207). Berkes’e gore ise Kemalist devrimlerle
Tiirkiye’deki Miisliimanlik tamamiyla yok edilmemis, yok edilen Islam’m Osmanl
rejimindeki devlet-din bilesimi igerisindeki konumu olmustur (Berkes, 2016: 80).
Bununla birlikte Tiirkiye Cumhuriyetinin kurulusuna kadar Islam tarihinin higbir
evresinde Islam hukukunun biitiiniiyle devre dis1 birakma girisiminde bulunulmamistir

(Akt. Gegit, 2016: 46; Yaman, 1999: 212).

Osmanli’da modernlesme, devletin giiciinii gelistirme baglaminda bir teknik, bir
aracg olarak goriiliirken Tiirkiye Cumhuriyetiyle birlikte ara¢ olmaktan ¢ikip amag haline

doniismiistiir. Kurtulus miicadelesinin kazanilmasiyla birlikte Kemalist elitler, Islami

145



sOylem ve Misliman liderlerle kurdugu birliktelige son vererek Osmanli’da
baslamasina ragmen savasla birlikte kesintiye ugrayan modernlesme politikalarina daha
giclii ve kararli bir sekilde geri donmiislerdir. Ete’ye gore her ne kadar fiilen
somiirgelesilmemis olsa bile Kemalist elitler yeni doneme ruhunu veren milliyet¢ilik ve
laiklik politikalari ile kendi kiiltiiriinii Bat1 kiiltiirii haline getirme ¢abalarinin bir sonucu
olarak “self-kolonizatér” roliine soyunmuslardir. Bu donemde uygulanan laiklik
politikalarmin temel amaci; Islam dini ve liderlerinin siyasal, toplumsal ve kiiltiirel
alanlardaki etkinliklerine ve goriiniirliiklerine, dini tasavvur karsisinda sovenist ve fasist
bir yaklagimla milliyet¢i ideolojiyi hakim kilmak suretiyle, son vermek olmustur (2003:

47-48).

1923’te ¢agdas Tiirkiye Cumbhuriyetinin kurulmasiyla milliyet¢iligin dine karsi
konumlandirilmaya ¢alisildigit yeni donemde bir tiir sivil din olarak goriilen
milliyetcilige yeni toplumu bir arada tutacak olan ¢gimento gorevi yiiklenmeye ve birgok
farkli etnisiteden olusan tlilkede kiiltiirel homojenlik bu sekilde tesis edilmeye
calistimigtir’? (Ozdalga, 2015: 53-). Sayari’ya gore, burada dikkat gekilmesi gereken
husus milliyetcilik kavraminin da Batili bir konsept i¢inde ele alinmig olmasidir. Tiirk
milleti, ortak bir gegmise sahip insanlar toplulugu degil, Bati’nin medeni milletleriyle
ortak bir gelecegi paylasacak insanlar toplulugu olarak ele alinmistir. Bu amacla
Kemalist elit éncelikle Tiirklerin yakin tarihini reddederek, onun yerine islamiyet &ncesi
tarihlerini yerlestirmek istemis ve bu amaca matuf olmak tizere 1931 yilinda Tiirk Tarih
Kurumu ve 1932 yilinda da Tiirk Dil Kurumu’nu kurmustur. Bu dénemin iiriinii olan
Gilines-Dil Teorisiyle yapilmak istenen de “Batililasma” ve “milliyetgilik”
karvamlarinin 6zdeslestirilerek aradaki tenakuzun giderilmek istenmesidir. Bu teoriyle,
Bat1 medeniyetinin kokleri Eski Orta Asya Tiirklerine kadar goétiiriilerek; Batililagmanin
bir taklit degil, tam dersi Tiirklerin kendi medeniyetlerinin koklerine inmeleri seklinde
sunulabilmesi hedeflenmistir (1978: 176-178). Tiirk¢e iizerindeki 6zel hassasiyet dil
caligmalariyla da sinirli kalmamis; 1930’larda ibadet dilinin bile Tiirk¢elestirilmesi

girisimleri olmustur. Bu baglamda 23 Ocak 1932°de ilk Tiirkge Kur’an Yerebatan

72 slam dininin namaz, orug, hac gibi dini merasimlerine baktigimizda bunlarin insanlar arasindaki smif,
itk ve millet farkliliklarini kapatan torenler oldugunu goriiriiz. Bu bizi immetin farkliliklar1 olmayan bir
kitle oldugu ideolojisine gotiiriir. Mardin Cumhuriyetin Tiirklerden imtiyazsiz, sinifsiz ve kaynasmis tek
bir toplum (millet) yaratma gabasini Islam’in bu ideolojik niteliklerine baglamaktadir (2011c: 98-99).
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Camiinde, ilk Tirk¢e ezan ise 30 Ocak 1932’de Fatih Camiinde okunmustur.Bu
girisimlerden amag geleneksel Islam pratiginin Batililasma &niinde bir engel olarak
goriilmiis olmasidir (Tekin ve Okutan, 2015: 100). 1913’ten beri Jon Tiirk ideolojisinin
en belirgin Ozellikleri arasinda bulunan laiklik ve milliyet¢ilik Tirkiye’de tek parti
doneminde 1930’lardan itibaren daha da giiclenmistir. Laiklik; sadece din ile devletin
birbirinden ayrilmasiyla simirli tutulmayarak, dinin kamusal alandan dislanmasi ve
mevcut din kurumlar1 iizerinde devletin tam denetiminin saglanmasi seklinde
yorumlanmis ve uygulanmistir. Milliyetcilik ise yukarida da ifade edildigi gibi dinin
yerine konumlandirilarak yeni bir ulusal kimligin olusturulmasinda arag¢ olarak

goriilmustiir (Ziircher, 2000: 264).

Milliyet¢iligi dine karst konumlandirma diisiincesi, pratige doniismeye
calisildiginda giiclii bir direnisle karsilasmistir ki bu direnislerin énemlilerinden birisi
Naksibendi gelenekten gelen Seyh Said’in 1925 yilinda iilkenin giineydogu bolgelerinde
baslattig1 isyandir. Bu isyan ¢ok sert bir sekilde bastirilmis ve bu tarihten itibaren
modernlesme reformlarina en biiyiik engeli olusturdugu diisiincesiyle geleneksel dinsel
muhafazakarlifa adeta savas ilan edilmistir (Ozdalga, 2015: 53-54). Sayari’ya gore,
Tekkelerin kapatilmasinin, sapka kanununun gikariltilmasmin, dini kiyafet giymenin
sadece din gorevlileriyle sinirlandirilmasinin ve Bati takviminin kabul edilmesinin Seyh
Said Isyaninin bastirilmasindan hemen sonrasina gelmesini sadece bir tesadiiften ibaret
gormek yanlistir (1978: 177-178). Seyh Said Isyani bahane gdsterilerek Mart 1925°te
ilan edilmis olan ve hiikiimetin kaldirilmasinda artik bir sakinca gormedigi 1929 yilina
kadar yiiriirliikkte kalan Takrir-i Siikin Kanunu’nun ilanindan itibaren Tiirkiye’ nin
yonetim sekli, bir otoriter tek parti idaresi, ya da daha dogru bir ifadeyle “diktatorliik”
olmustur. Bu Kanun mucibince kurulan mahkemeler 1925-1926 yillarinda biitiin
muhalefeti susturmanin ve Cumhuriyet Halk Firkasiin bir iktidar tekeli kurmasinin en
etkili aract olarak kullanilmistir. Nihayet 1931 yilindaki parti kongresinde Tirkiye nin
siyasal sisteminin tek parti sistemi oldugu resmen ilan edilmistir. 1930’daki son derece
muti bir muhalefet partisi denemesi disinda Ikinci Diinya Savasi sonuna kadar
Tiirkiye’de higbir yasal muhalefete miisaade edilmemistir. Yasadist kabul edilen
mubhalefet de etkisiz bir komiinizm hareketi ve Kiirt milliyetcilerin nispeten daha etkili
eylemleriyle smirli kalmistir. Bunlarin disindaki kii¢iik muhalefet gruplar1 olan

saltanatcilar, liberaller, islamcilar ve sosyalistler ise bazi risale ve dergilerle rejim
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aleyhtarlig1 yapmis olsalar bile bu son derece sinirlt kalmistir (Ziircher, 2000: 257-258).

Tek Parti donemindeki anti-demokratik uygulamalari; birinci ve ikinci
mesrutiyetin kalintis1 olan, oncelikle vekilleri segecek olanlarin secildigi ardindan
onlarinda da milletvekillerini segtigi iki dereceli se¢im sistemi de kolaylastirmistir. 1946
yilina kadar yiiriirliikkte kalan bu sistem, yerel miitegallibenin tek parti donemi boyunca
kendi gli¢ ve niifuzunu mecliste muhafaza etmesini saglamistir. Miitegallibe vekiller,
miiesses ekonomik ve toplumsal yapiy1 tehdit etmedigi, daha dogru bir ifadeyle kendi
cikarlarin1  zedelemedigi siirece devlet kurumlarmin her tiirlii reformunu

desteklemislerdir (Ahmad, 2015: 20-21).

Cumhuriyet doneminin ilk yillarindaki devrimlerin biiyilik bir cogunlugu yapisal
degisikliklerden 6te Tiirk toplumundaki degerler sistemini degistirmeyi hedeflemektedir
(Sayar1, 1978: 176).Osmanli moderlesmesi ile Cumhuriyet moderlesmesi arasindaki en
temel farkliliklardan birisi, onlarin kapsamlar1 ile alakalidir. Osmanli dénemi
modernlesmesinin iist yapt kurumlarina odaklanmig olmasindan da anlagilmaktadir ki;
Osmanli déonemi modernlesme c¢abalarinin temel amaci devletin bekas: olmustur.
Cumbhuriyetin kurucu segkinleri tarafindan hayata gecirilen modernlesme girisimleri ise
sadece devlet ve siyasi kurumlarla sinirli kalmamig, tim toplumun g¢agdaslamasi
amacina matuf olmustur. Bu nedenle Osmanli ve Cumhuriyet dénemlerindeki
modernlesme/Batililasma ¢abalarinin arasindaki temel farklilik amac farkliligi ve
ongoriilen degisimin 6l¢egidir. Diger bir farklilik ise Cumhuriyetin kurucu segkinleri

laikligi temel bir ilke olarak kabul etmislerdir (Gézaydin ve Oztiirk, 2015: 8).

Kendilerinden o6nceki Ittihatgilar gibi pozitivist diinya goriisine dayali bir
modernlesme stratejisinin uygulayicist olan Kemalistler dini, devletin ve toplumun
modernlesmesinin Oniindeki en biiyiik engel olarak gérmiislerdir (Ziircher, 2000: 338).
Sayari’ya gore de Kemalist elitlerin Cumhuriyetin ilanindan hemen sonra laik bir
programi uygulamaya koymalarinin arkasinda dini, Kemalist devrimlerin 6niinde bir
engel olarak gdrmeleri yatmaktadir. Zira ona gore birgok dine nazaran Islamiyet
ideolojik bir dindir, bu nedenle de sosyal ve siyasal yapiy1 dnemsemektedir. Islamiyetin
bu ideolojik yonii Kemalist ideoloji tarafindan dinin tehdit olarak algilanmasinin en
onemli nedenidir. Daha somut bir ifadeyle Kemalist elitin din konusundaki duyarlilig1

ve laikligi ¢ok kat1 bicimde uygulama arzusunun nedeni Islamiyeti kars1 bir ideoloji
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olarak algilamalarindan kaynaklanmaktadir (1978: 175-176). Onlara gore, madem

Kemalizm bir ideolojidir, o halde kars1 ideolojiye yasam hakki taninmamalidir.

Tek Partili”® donemde dinsel giiclerin siyasal mekanizmay1 denetlemesi s6z
konusu olmadigir gibi tam tersine bu donemde devlet dinsel giicleri ve kurumlari
denetim altina almigtir (Sayar1, 1978: 180). Basgil’e gore Bati’daki tilkelerdeki seyrine
benzer bir sekilde lilkemizde de, once tam dini, sonra yari dini, nihayet 1adini yani laik
devlet siiregleri yasanmasi normal seyir olarak beklenirken bdyle olmamis; son devrenin
tam ve saf laiklik olmas1 umulurken siire¢ dine bagli devlet anlayisinin tam ziddi olarak
devlete bagli din sistemine evrilmistir. Dine bagli devlet sisteminde devlet isleri dini
diisiincelerden hareketle goriiliip, din adamlarin devlet iizerinde siki bir vesayeti
bulundugu gibi, devlete bagli din sisteminde ise tam tersi, din kendi alanindaki islerde
bile siyaset tarafindan dizayn edilmekte ve devlet adamlar1 din tizerinde en istiin s6z ve
yetki sahibi olarak kendilerini gormektedirler. Baggil’e gore dine bagl devlet siteminde
oldugu gibi devlete bagh din sistemine de birden degil, adim adim gegilmistir (2016:
201). Sayari’ya gore de, Tiirkiye’deki laiklik anlayis ve uygulamalari ile Bati’daki
laiklik anlayisinin  genel olarak birbirinden farkli oldugunun kabul edilmesi
gerekmektedir. Ona gore; siyasal bir doktrine sahip olan Islamiyet’te devlet ve toplum
arasinda bir ayrim sz konusu olmadigi gibi dinsel alan ve laik alan ayrimina da yer
yoktur. Yani Islamiyet’te Sezar’in diinyas: ile Allah’m diinyasinin birbirinden ayr
olmast miimkiin degildir. Sayari’ya gére Cumhuriyet doneminin laiklesme politikalari
Islamiyet’in bu siyasal hiiviyeti tarafindan belirlenmistir. Madem Islamiyet’te dinin
devletten ayrilmasi miimkiin degildir, o halde devletin dinden bagimsizligini
saglayabilmesinin sart1 olarak dinin devletin kontroliine girmesi 6n goriilmiistiir. Bu
nedenle de dinsel kurumlarin 6zerk bir yapida 6rgiitlenmelerine izin verilmemis, onlarin

devlet biirokrasisine baglanmalari tercih edilmistir (1978: 180).

Bati’da ve Tiirkiye’de laiklik anlayisinin farkliligina dikkat ¢cekenlerden birisi de
Serif Mardin’dir. Ona gore, 19’uncu yy. Fransiz anayasal pratiginden ortaya ¢ikan

laiklik ilkesinin geregi olarak Bati’da devlet ve Kilisenin mutlak olarak birbirinden

8 Tek partili sistem sadece tek partiye izin verilmis olmasinin &tesinde parti ile hiikiimet arasinda bir
ayrimin olmadigi anlamini tagimaktadir. Bir parti hiikiimeti s6z konusudur. Bu nedenle de partinin il
yoneticileri ayn1 zamanda illerin valileri oldugu gibi neredeyse biitiin devlet memurlar1 da CHP {iyeleri
arasindan segilmistir. Dolayisiyla tek partili sistem CHP’nin muhalefetsiz iktidar1 anlamima gelmistir
(Ahmad, 2015: 19).
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ayrilmasinin baslangic1 genel olarak 1905 yili olarak kabul edilmektedir. Kisaca
devletin herhangi bir dini mezhep ve smifa dayandirilmamas:t olarak ifade
edebilecegimiz laiklik ilkesinin Tiirkiye’de islerlik kazanmasima yiiklenen mananin
Oonemi suradan gelmektedir. Tarihi seyri igerisinde devlete karsi dini gorevlerin yerine
getirilmesinde belli ol¢lide 6zerklik elde etmis olan Katolik Kilisesinin devlet islerinden
el ¢ektirilmesi nispeten daha kolay olmustur. Ciinkii ortada zaten iki farkli kurumsal
idare vardir ve bunlar laiklik ilkesiyle birbirinden ayrilmistir. Ancak Islam diinyasinda
din iglerini géren bdyle otonom bir yap1 s6z konusu olmadigindan, laiklik neticesinde
din ve devlet islerinin ayrilmasi sanki devletten bir parcasini sokiip atmak gibi
anlagilmistir (Mardin, 2011b: 35-36). Tiirkiye’de Batililasma ve laiklesme siirecinin
son derece sancili olmasinin bdyle bir yapisal nedenden kaynaklandig:i dikkatlerden

kagmamalidir.

Berkes’e gore Miisliimanlikta din ve devlet iliski bigiminin Hristiyanliktan farkl
oldugundan bahisle Bat1 anlaminda geleneksel bir laiklikten s6z edilemeyecegi her ne
kadar dogru ise de Hristiyan Bati’da laiklik sorunun sadece Kilise orgiitlenmesi ile
Devlet orgiitlenmesinin birbirinden ayrilmasi ile sinirli olmadigr da asikardir. Devletin
Kilise’den ayrilmasi laiklesmenin yalnizca bir yoniidiir ve bu yon ne kadar dnemliyse;
bir toplumdaki sosyo-ekonomik ve kiiltiirel orgiitlerin hatta bilim, felsefe, sanat ve
edebiyat gibi alanlarin da din Olgiilerinden ayrilmasi o denli ehemmiyet arz etmektedir.
Sosyolojik perspektiften laiklik yalnizca devletle din arasindaki iligski sorunu degil, ayni
zamanda toplumsal degerler agisindan kutsal ile kutsal disi degerler arasi iliskiler
sorunudur. O halde Berkes’e gore sosyolojik olarak “laiklik, toplumsal yasamin cesitli
alanlarmin  en iistiin  kural ve deger Jdlgiileri sayilan din kavramlarindan
kurtarilmasindan baska bir sey degildir” (2016: 28). Goriildiigii gibi bu anlayisa gore
laiklik, dinle devletin bir birinden ayrilmasinin 6tesinde bir manaya kavusarak adeta
dinle toplumu birbirinden ayirma hedefine yoOnelmistir. Dini, toplumsal hayattan
dislayan bu laiklik tanimi, Tiirk toplumunda siirekli gerilim ve catisma faylarii

dogurmus ve beslemistir. Bu ¢atismalar bir tiirlii durulmadig1 gibi halen de siirmektedir.

Modern laik devletin benimsedigi goriis temelde dini kisisel vicdan sorunu
olarak goren goriise dayanmaktadir (Berkes, 2016: 23). CHP’nin 1935 yilindaki

Dordiincii Biiyiik Kongresi’nde sunulan Parti Programinda Kemalizm’in alti temel
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ilkesinden birisi olan laiklik baslig1 altinda yer alan su ifadeler Tek Parti doneminin dine
bakisini anlamada Onemli ipuglart vermektedir. Buna gore “Din, bir vicdan isi
oldugundan, parti, dini, diinya ve devlet isleri ile siyasadan ayri tutmaga ulusumuzun
cagdas medeniyet yolunda ilerlemesi i¢in baslica sartlardan sayar” (Ahmad, 2015: 21-
23). Bu yaklagimdan da goriildiigi gibi, burada yeniden tanimlanan din degil, kamusal
alandan tamamen dislanan ve onu vicdanlara hapseden bir din anlayisinin varlig

mevzubahistir.

Kemalizm™; dini tamamen yasaklamanin var olan duygularin kontrolsiiz
mecralara kaymasi, Islam’1 bir kiiltiir olarak birakmanin ise ona cemaat olma yolunu
acik birakacagi “tehlikelerini” 6ngérmiis ve kendine 6zgii bir strateji gelistirerek
geleneksel kurum ve kavramlart ortadan kaldirmakla kalmamis, onlarin yerine yeni bir
Islam arayis1 olarak “devlet islam’1” anlayisini yerlestirmek istemistir. Temel hedefi
Islam’1 dislamak degil, bir din olarak yeniden tanimlamak olan devlet islam’1; Islam’in
siyasi, toplumsal ve kiiltiirel alanda Misliiman bir cemaat ve Onderlik olarak
algilanmasiin Oniine ge¢mek suretiyle onu kamusal alandan soyutlayarak bireylerin
0zel alanlarina ve vicdanlarina hapsetmeyi amaglamistir. Elmalili Hamdi Yazir’a tefsir
yazdirilmast ve Kur’an-1 Kerim ve hadislerin Tiirk¢eye terciime edilmesinin altinda
bireysel Islam’1t cesaretlendirme diisiincesi yatmaktadir. Tekke ve zaviyelerin
kapatilmas1 ve Arapca ezanin yasaklanmasiyla da halk Islam’1 baski altma alimmak
istenmistir. Yeni dini anlayis1 yerlestirmek ve isletmek igin Diyanet Isleri
Baskanligi’nin kurulmasi Kemalist elitlerin, Islam’1 yok etmekle kars1 karsiya kalmacak
tehlikelerden yeni bir Islam tanimi yapilmak suretiyle kurtulunabilecegine dair inang ve
diisiincelerine dayanmaktadir. Ancak gerek yeni Islam anlayis ve uygulamalari ve
gerekse Islam’in yerine ikame edilmeye calisilan milliyetcilik, o giine kadar halkin
anlam diinyasina yerlesmis bulunan Islam’m yerini tutamamis, halki yeni arayislarin

pesine diismekten alikoyamamistir (Ete, 2003: 49-50). Kemalist elitlerin dini dislama

™ Tiirk modernlestirmecilerinin iki diinya savasi arasindaki dénemde yiiriittiigii politikalarin ideolojik
tanimlamas1 olarak kullanilan Kemalizm, 06ziinde tavizsiz laik reformlara isaret etmek icin
kullanilmaktadir  (Ozdalga, 2015: 53). Ziircher’e gére Tiirkiye’de Cumbhuriyetin ilanin1 takip eden
yillarda ortaya g¢ikan ve siire¢ igerisinde gelisen Atatiirkgiilik ya da kimi zaman “Tirk dini” diye
tanimlanan Kemalizm, higbir zaman tutarli ve kapsayici bir ideoloji halini almamuis; ayrintili bir tanimi
hi¢bir zaman yapilmayan bir tutum ve kanilar biitlinii olarak fonksiyon icra etmistir. Bunun bir neticesi
olarak Kemalizm, diinya gortsleri birbirinden ¢ok farkli insanlarin kendilerini tanimlamalarinda
kullandiklar1 bir kavram olarak bugiine kadar gelmistir (2000: 264-265).
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yerine dini yeniden tanimlama olarak ifade edebilecegimiz politikalarinda radikal bir
degisiklige sebebiyet veren olay 1930°da Menemen’de Hasan Fehmi Kubilay’in
Oldiirtilmesiyle sonuglanan ve tarihe Menemen Vakasi olarak giren hadise olmustur.
Dervis Mehmet isimli bir Naksibendi’nin yol a¢tifi ve Kemalist elitler {izerinde
travmatik sonuglar yaratan bu olaydan sonra Islam, 1945 yilinda ¢ok partili sisteme
gecinceye kadar, siyasi soylem ve kamusal alandan tamamen dislanarak yerini sekiiler

milliyet¢ilik anlayisina birakmistir (Ete, 2003: 50).

Cumbhuriyet yonetimi geleneksel dini kurumlar laiklik adina devletten koklii
diizenlemelerle tasfiyeye yonelmistir (Gegit, 2016: 45). Canatan’in modern zamanlarin
en bliylik mitosu nitelemesi yaptigi laiklik, ona gore Batili toplumlarin kendilerine 6zgii
tarthsel ve Kkiiltiirel kosullarindan dogmus ve bize modernlesme politikalar1 ile
aktarilmistir. Bu aktarilma sirasinda hem etimolojik anlam diizeyinde hem de
uygulamalar bakimindan Batili toplumlardaki anlamindan giderek uzaklasmis ve bize
has bir igerik ve muhteviyat kazanmistir (1997: 9). Bati’da uzun bir zaman diliminde ve
tamamen i¢ dinamiklerin zorlamasiyla ortaya ¢ikan laiklesme; Canatan’a gore, bizde
Cumbhuriyeti kuran sivil ve askeri biirokrasi tarafindan yukaridan asagiya dayatilmistir.
Bu nedenle Bati’da bir 6zgiirliik sorunu olarak devreye giren laiklik, bizde Bati’nin
tersine Ozgirliikkleri kisitlama araci islevi goriimistir (1997: 16). Tirkiye’deki
uygulama ona gore laiklik degil, laikgilik olarak tezahiir etmistir. Tirkiye’de son
donemlerde sikc¢a kullanildigini iddia ettigi laik¢ilik (laisizm) kavrami, Canatan’a gore
militan bir anlayigla devlet marifetiyle din ve dini akimlarla miicadele etmeyi isaret
etmek icin kullanilan bir kavramsallastirmadir. Cilinkli laik¢i ¢evrelere gore sadece
devlet degil bireyler ve toplumda laiklesmek yani diinyevilesmek ve dininin tesirinden
kurtulmak zorundadir. Kisaca bu anlayisla laiklik ideolojisi ona gore topluma sanki din
dayatirmiscasina dayatilmigtir (1997: 12). Devletin “laik niteliginin korunmasi” adina
Tirkiye’de uzun yillar dini 6zgiirliikler sinirlanmistir. Canatan bunlardan baglicalarini
su sekilde siralamaktadir: 1) Dinin bir riikknii olan basortiisii uzun yillar basta egitim
kurumlar olamak iizere “kamusal alan”larda yasaklanmistir. 2) Basta Tirk Silahli
Kuvvetleri mensuplar1 olmak {izere baz1 kamu kurum ve kuruluslarinda dini kanaatleri
aciklamak ve dini vecibeleri yerine getirmek isten atilma gerekgesi olarak goriilmiistiir.
3) Devletin onayindan ge¢memis olan fikri ve bilimsel degere haiz dini eserler

yasaklanmis, hatta toplatilmistir. 4) Kurban derilerini toplama yetkisi sadece belli
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kurum ve kuruluslarla sinirlanmig, kurbanini kesenlerin kurbanin derisi tlizerindeki
tasarruf yetkisi kisitlanmustir. 5) DIB disindaki tim Kur’an kurslar1 yasa disi ilan
edilerek, kovusturma ve sorusturmalara tabi tutulmustur. 6) Dini gayelerle kurulan ve
faaliyette bulunan sivil toplum orgiitleri ve partilere sicak bakilmamis ve cesitli
gerekeelerle bu STK ve partiler ya da bunlarin faaliyetleri yasaklanmistir. 7) Dini bir
vecibe olan Hac ibadetinin organizasyonu bazi kurumlarin tekeline birakilmistir. 8) Din
egitim ve 6gretimi Resmi Din anlayisinin 6gretilmesi bigiminde devlet tekeli igerisinde

stirdiiriilmistiir (1997: 25-26).

Laiklik adina yanlis uygulamalara isaret ederek elestirenlerden birisi de
Karpat’tir. Ona gore; 1931°de CHP nin parti programinda yer alan laiklik, 1937 yilinda
Anayasa’ya girmistir. O tarihten itibaren devletin bir niteligi olmaktan 6te en temel
ideolojisi olma islevini goren laiklik kendilerinden menkul laiklerin istiinligilini
saglamigtir. Karpat’a goére zaman zaman gozlemlenen dini uyaniglar, tarikatlarin
yayginlagmasi, kamusal alanda bagortiisii tartigsmalar1 vb. birgok catisma ve eylemler
sekiilarizasyon karsithigi degil politik motivasyonlu laiklige tepkiler olarak
anlasilmalidir. Karpat’a gore laiklik ilkesi 1950’ye kadar devam eden CHP nin tek parti
iktidarina mesruiyet saglamakla kalmamis aynm1 zamanda Tiirkiye’de yapilan hemen
hemen tiim darbelerin gerekgesine yasal zemin olusturmak i¢in kullanilmistir. Bu
yoniiyle demokrasinin gelisiminde ve genis halk kitlelerine mal olmasinin 6niinde engel
teskil eden laiklik kii¢iik bir azinligin g¢ogunluga tahakkiimiinde bir ara¢ islevi
gérmiistiir (2001: 778).

Basgil; tilkemizde Tanzimat’la birlikte din ve devlet iligkileri, din ve devlet
islerinin birbirinden ayrilmasi istikametinde saf laiklige dogru giden bir seyir izlerken,
1924°den itibaren bu istikametten doniiliip dinin devlete baglanmasi sistemine
kayilmasini; 1924-1934 yillar1 arasinda gergeklestirilen biiylik inkilap hareketlerinin
yerlesmesi ihtiyacindan kaynaklanan siyasi zaruretlere baglamakta ve anlayisla
kargilamaktadir. Ona gore, belli bir hayat tarzinda ve anlayisinda kokli ve devrim
niteliginde degisikliklere giderken tarihi gidisin normal istikametinden kaymalar1 ve
bambagka bir hayata gecisteki zorlamalar1 mazur gérmek gerekir ki; bunlardan birisi,

belki de en 6nemlisi, 13 Mart 1926 tarih ve 765 Sayili Ceza Kanunu’nun 163’{incii
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maddesi®dir. Bir an icin agir cezalar ongdren bu maddeyi yeni Cumhuriyetin
gerceklestirdigi devrim mahiyetindeki inkilaplara karsi taassup kanalindan gelebilecek
muhtemel hereketleri 6nleyici zorunlu bir tedbir olarak gorerek anlayis gostersek bile bu
zorunlu tedbirlerin gecici ve kisa siireli olmalar1 ve zaruret hali bitince hemen normale
doniilmesi gerekmektedir. Yani, Baggil’e gore karsi ¢ikilmast ve elestirilmesi gereken
inkilaplarin  gerceklesebilmesi icin alinmak zorunda kalinan tedbirleri igeren
diizenlemeler degil, onlarin gereksiz yere gereginden fazla abartilmasi ve uzatilmasidir.
Inkilap hareketlerinden kaynaklanan zaruret durumu ortada kalmadign igin
zorunluluklardan dogan tedbirlere son verilmesi gerekirken tam tersi diyanet alaninda
gittikce dozaji artan bir yildirma politikas: takip edilmistir. Oysa bu alanda giderek
siddetini artiran bir yildirma ve sindirme politikas1 yerine yapilmasi gereken din ve
maneviyat ihtiyacinin normal mecrasinda en giizel sekilde karsilanarak tatmin edilmesi
yolu tercih edilmeliydi. Bu yol tercih edilmediginden uzun yillar din ve devlet

arasindaki gerilim bir tiirlii giderilememistir (2016: 211-2016).

Konunun gelinen bu noktasinda tartisilmasinin yerinde olacagi bir konuda laik
bir iilkede devlete bagl olarak fonksiyon icra eden Diyanet Isleri Baskanligi (DiB)’nin
konumudur. Ikinci Biiyiik Millet Meclisi 3 Mart 1924 tarihinde; biri Ser’iye ve Evkaf
Vekaletini kaldirarak yerine Diyanet Isleri Reisligi (Baskanligi) ve Evkaf Umum
Midirligi’ni  kuran 429 sayili Kanun, digeri de Tiirkiye’de farkli idareler altinda

faaliyet gosteren 0gretim kurumlarmni birlestirerek bunlarin Maarif Vekaleti tarafindan

> Madde 163 - (21/1/1983 tarih ve 2787 sayili Kanunun hiikmiidiir.)

Laiklige aykirt olarak, Devletin sosyal veya ekonomik veya siyasi veya hukuki temel diizenini, kismen
de olsa dini esas ve inanglara uydurmak amaciyla cemiyet tesis, teskil, tanzim veya sevk ve idare eden
kimse sekiz yildan onbes yila kadar agir hapis cezast ile cezalandirilir.

Boyle cemiyetlere girenler veya girmek icin baskalarina yol gosterenlere bes yildan oniki yila kadar
agir hapis cezas1 verilir,

Laiklige aykir1 olarak, Devletin sosyal veya ekonomik veya siyasi veya hukuki temel diizenini, kismen
de olsa dini esas ve inanglara uydurmak amaciyla veya siyasi amagla veya siyasi menfaat temin ve tesis
eylemek maksadiyla dini veya dini hissiyati veya dince mukaddes taninan seyleri alet ederek her ne
suretle olursa olsun propaganda yapan veya telkinde bulunan kimse bes yildan on yila kadar agir hapis
cezasi ile cezalandirilir.

Sahsi niifuz veya menfaat temin etmek maksadiyla dini veya dini hissiyati veya dince mukaddes
taninan seyleri veya dini kitaplari alet ederek her ne suretle olursa olsun propaganda yapan veya telkinde
bulunan kimse iki yildan bes y1ila kadar agir hapis cezasi ile cezalandirilir.

Yukaridaki fikralarda yazili fiilleri Devlet daireleri, belediyeler veya sermayesi kismen veya tamamen
Devlete ait olan iktisadi tesekkiiller, sendikalar, is¢i tesekkiilleri, okullar, yiiksekogrenim miiesseseleri
icinde veya bunlarin memur, miistahdem veya mensuplar1 arasinda isleyenler hakkinda verilecek agir
hapis cezasi ligte bir nispetinde artirlir.

Ugiincii ve dérdiincii fikralarda yazili fiiller, yayin vasitalari ile islendigi takdirde verilecek ceza yari
nispetinde artirilir.
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tek elden idaresini 6ngoren 430 sayili Tevhid-i Tedrisat Kanunu olmak iizere 6nemli iki
diizenlemeye imza atmistir (Basgil, 2016: 203). Seyhiilislamlik makaminin ve Seriye ve
Evkaf Vekaleti’nin lagvedilerek yerine Diyanet Isleri Baskanligi ile Evkaf Umum
Miidiirligii (Vakiflar Genel Miidiirliigii)’niin kurulmus olmasi Kemalizmin laiklik
anlayisinin aslinda devlet ile dinin ayrilmasindan ziyade devletin din {izerindeki
denetimi anlamina geldigini gostermektedir (Ziircher, 2000: 272). Tiirkiye Cumhuriyeti
429 Sayili Kanunla her ne kadar Seyhiilislamligi resmen kaldirmis olsa da islevlerinden
onemli bir kismim1 Diyanet isleri Baskanligi’na devrederek fonksiyonel olarak eski
kurumu muhafaza etmis goriinmektedir (Karpat, 2001: 757). Er’e gore de, dinin devlet
icinde ve kamu yonetimi orgiitii icerisinde yer alan Diyanet Isleri Baskanlig1 tarafindan
idare edilmesi her ne kadar tenkit edilse de bu uygulama Osmanli’da da gecerli olan
bize 6zgii bir durumdur. Bu model din ve vicdan 6zgiirliiglinii genis bir hosgorii ile
saglayan, hi¢bir zaman dinin devletten bagimsiz olmadigi, din goérevlilerinin ticretlerinin
Seyhiilislamlik disinda 6zerk bir yapiya sahip vakiflar tarafindan karsilandigi
Osmanli’dan alinmistir ve din ve devlet kurumlarinin toplum igerisinde birlikte var

olabildiklerini gosteren giizel bir 6rnektir (2009: 21).

DiB’in kokenini Osmanli sisteminde aramak her ne kadar miimkiinse de,
Osmanli’da dinin idaresi ile DIB’in statii ve kapsam birbirinden oldukga farkli
durumlar arzetmektedir. Soyle ki; Seyhiilislam dini vazifelerine ilave olarak yargisal,
bilimsel, idari ve siyasi gorevleri de uhdesinde bulundurmasina ragmen, 1924’te
kaldirilan Ser’iye ve Evkaf Vekaleti sadece din isleri ve vakiflardan sorumluydu. Icra
etmis oldugu fonksiyonlar1 bakimindan Osmanli yonetim sisteminde oldukca etkin bir
kurum olmasit nedeniyle Ser’iye ve Evkaf, devlet hiyerarsisi icerisinde bakanlik
(nezaret) diizeyinde temsil edilmis olmasmna ragmen Cumbhuriyet doneminin kurucu
siyasi otoritesi; Diyanet Isleri Bagkanligmi bakanlik diizeyinde degil, Basbakanliga
bagli idari bir birim olarak tasarlamistir. (Gézaydm ve Oztiirk, 2015: 8). Cumhuriyetin
kurucu seckinlerinin bakanlik diizeyinde din isleriyle alakali bir birimin olmasini
istemeyerek din islerini idari bir birime havale etmeleri, bir taraftan dinin kendi
kontrollerinde kalmasina imkan tanimisken, diger taraftan da Diyanet’in kutsallig1 olan
bir kuruma déniismesine de mani olmustur. Islam’da ruhban sinifinin bulunmamasi
devletin din islerine miidahale etmesinin mesrulastirilmasini ve din islerinin bir kamu

hizmeti olarak tanimlanmasmi kolaylastirmistir (Gozaydm ve Oztiirk, 2015: 11).
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Gozaydin ve Oztiirk’e gore; kamu hizmeti kavramini, devlet kurumlar1 ya da devletin
kontroliindeki 6zel kurumlar tarafindan yerine getirilen ve toplumun c¢ogunlugu
tarafindan ihtiyag¢ olarak goriilen ve 6nem verilen bir talebi karsilayan hizmetler olarak
tanimladigimizda, devletin Diyanet Isleri Baskanlig1 iizerinden din islerine miidahil

olmasini laiklik agisindan yadirgamamak gerekmektedir (2015: 12).

Giliniimiizde din ve devlet iligkilerini somut olarak tanimlayan anayasal hiikiim
Diyanet Isleri Baskanligi’nin statiisiinii belirleyen Tiirkiye Cumhuriyeti Anayasasi’nin
136°nc1 maddesi’®dir. Bilindigi iizere DiB, 3 Mart 1924 tarih ve 429 sayili Ser’iye ve
Evkaf Vekaletinin Kaldirilmasina Dair Kanun ile kurulmustur. Oldukg¢a genis yetki
alanina sahip Ser’iye ve Vakiflar Vekaletine (Bakanligina) son veren bu yasa onun
yerine devlet giidiimiinde bir kurum olarak DIB’i getirmistir (Canatan, 1997: 20).
Ser’iye ve Evkaf Vekaletinin ilgasina Dair Kanun metninden agikca anlasilmaktadir ki;
Canatan’a gore; Tiirkiye Cumhuriyetinin kurucu kadrosu, DIB’i devlete baglamak
suretiyle sadece dini devletin vesayeti altina almakla kalmamis ayn1 zamanda devlet
eliyle bizzat dinin kendisini de “laiklestirmis”tir. islam’da reform manasi tasiyan
Kanun’un ilk maddesi’’ insan iligkilerini diizenleyen hiikiimlerin yasalastirilmas1 ve
uygulanmasimi, yani dinin ahkdm boyutunu TBMM ne; Islam’in inang ve ibadete ait
yonlerine dair diizenlemeleri ise DIB’e vermistir. Canatan’a gdre bu nokta Bati’da
gerceklesen reform ve laiklesme gayretlerinin bizdeki karsiligi manasina gelmektedir.
Bdylece bir Miisliimanin tiim hayatini tanzime memur olan Islam Dini parcalanmis ve
gbrev alanlan itibariyle Devlet ile Diyanet arasinda boliisiilmiistiir (1997: 21). Ote
yandan konunun dikakte sayan bir diger yonii de, Islam dininde bulunmayan 6rgiitlii bir
din adamlart smifinin olusturulmasidir. Canatan’a goére Hristiyanlik’tan farkli olarak
Islam’da din islerinin kendilerine tevdi edilecegi hususi bir smifinin olmayisindan
kaynaklanan bosluk bdylece doldurulmus ve adeta devlet eliyle bir “ruhban sinifi”

yaratilmistir. Ser’iye ve Evkaf Nezaretini kaldiran Kanun’un 5’inci maddesine gore

6 “Genel idare icinde yer alan Diyanet Isleri Baskanligi, \aiklik ilkesi dogrultusunda, biitiin siyasi goriis
ve diisiiniiglerin disinda kalarak ve milletce dayanisma ve biitiinlesmeyi amag edinerek, ozel kanununda
gosterilen gérevleri yerine getirir” (1982 Anayasasi md. 136).

" “Tiirkive Cumhuriyetinde muameldti nasa dair olan ahkdmin tesri ve infazi Tiirkiye Biiyiik Millet
Meclisi ileonun teskil ettigi Hiikiimete ait olup dini miibini islamin bundan maada itikadat ve ibadata dair
biitiin ahkdm ve mesailinin tedviri ve miiessesati diniyenin idaresi i¢in Cumhuriyetin makarrindada (Bir
Diyanet isleri reisligi) makami tesis edilmistir” (Seriye ve Evkaf ve Erkami Harbiyei Umumiye
Vekaletlerinin flgasina Dair Kanun md. 1).
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Tiirkiye Cumhuriyeti Devleti igerisinde tiim cami, mescid, tekke ve zaviyelere imam-
hatip, vaiz, seyh, miiezzin, kayyim vb. gorevlilerin atanmasi ve gorevden el
cektirilmelerinde DIB’in gérevli olmasi; din islerininin devlet giidiimiindeki bir
kurumun tekeline verilmesi anlamina gelmektedir. Durum bdyle olunca DIB disindaki
tim dini faaliyetler ve anlayislar “resmi Islam”in disinda kabul edilebilecek ve
kovusturulmaya muhatap olabilecektir. Nitekim Canatan’a gore Cumhuriyet tarihi
boyunca Resmi Islam tanimlamasi disinda yer alan Islamcilar, geleneksel dini cemaat
ve tarikatlar ile Aleviler devlet tarafindan uzun yillar tehlikeli ve sakincali gruplar
olarak tanimlanmis yasaklamalara ve kovusturmalara tabi tutulmustur (1997: 21-22).
Tek parti doneminin kat1 laik uygulamalar1 karsisinda dinin denetimsel bir islevi
olmamistir zira bu dénemdeki uygulamalar tepeden inme bir sekilde gergeklesmis bu
nedenle de dinsel giiglerin yonetim {izerinde mesru bir denetimi ya da baskis1 s6z
konusu olmamistir/olamamistir. Dinsel giicler denetim mekanizmasinin disinda
tutulduklar i¢in sistem dis1 hareketler sekline dontigmiistiir. Boyle bir baski s6z konusu

oldugunda da yonetimin tepkisi ¢ok sert olmustur. (Sayari, 1978: 177).

Yukarida da ifade edildigi iizere Ser’iye Vekaletini (Din Isleri Bakanligini)
kaldiran 429 sayili Kanun; Tirkiye’de din ve devlet islerini kesin bir sekilde birbirinden
ayirarak, diinya islerini kanunlastirma yetkisini Biiylik Millet Meclisine, kanunlarin icra
ve infazi1 gorevini ise hiikiimete birakmistir. Din islerini cami, mescit ve medrese gibi
dini kurumlarin idaresinden ibaret sayarak dini alan itikad ve ibadetle sinirlandirmis ve
bu smirli alanda faaliyette bulunmak iizere Basbakanlhifa bagl Diyanet Isleri
Baskanligini ihdas etmistir. Kanun bu kurumun baskanini segmekle Bagbakan’1, segilen
baskani atamakla da Cumhurbaskanini yetkili kilmistir. Evkaf islerinin ise Bagbakanliga
bagli bir genel midiirlik ile icra edilmesini Ongormiistiir. Basgil, devleti diinya
islerinde, dini de inan¢ ve ibadet hiikiimleri ile dini kurum ve kuruluslarin idaresinde
yetkili kilan bu diizenlemeyi, din ve devlet isleri tarithimizin izledigi seyrin normal ve
mantiki bir sonucu olarak din ile devlet islerini kesin ve acik bir sekilde birbirinden
ayirdigindan dolayr dvmektedir. Buna karsin devlete; diyanete karsi karar vermede
Ozerk bir alan biraktig1 halde, diyaneti biitliin teskilat ve personeliyle birlikte, laiklik
ilkesine de aykir1 bir sekilde hiikiimetin emri altina vererek netice itibariyle devlete
bagl din sisteminin yolunu ag¢tigi i¢in ise elestirmektedir (2016: 203-204). Benzer,
ancak daha sert ifadelerle elestiri de bulunanlardan birisi de Canatan’dir. Ona gore bir
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devletin laik olabilmesi igin esasinda “Resmi Dini” ve “Resmi Ideolojisi”nin olmamasi
gerekmektedir. Tiirkiye Cumhuriyeti Devletini kuran elitler, her ne kadar “Tiirkiye
Devletinin dini, Islam dinidir” ilkesini kaldirmis olsalar da, bu sefer de devlete resmi
ideoloji ile birlikte bir de din ihdas etmislerdir. Resmi ideolojiye hizmet amagh
kurgulananan resmi din ise din ve inan¢ Ozgiirliigliniin 6ziine ve ruhuna aykiri bir
uygulama olmustur (1997: 22-23). Tiirkiye’de din ve devlet islerini birbirinden ayiran
laiklik ilkesiyle tenakuz olusmamasi i¢in Basgil’in Onerisi; diyanet isleri teskilatini
yeniden ele alarak, hi¢ degilse iiniversitelerde oldugu gibi, bu teskilatin ilmi, idari ve
hatta mali alanlarda 6zerk bir yapiya kavusturulmasidir. Ona gdre Diyanetin mali agidan
0zerk olmasi i¢in daha once devlet tarafindan mallarina el konulan vakiflarin Diyanet
Isleri teskilatina devredilmesi yeterli olacaktir. Boylece hem Diyanet teskilat: yasama
imkani elde edecek, hem de Islami vakiflar kurulus gayelerine uygun bir sekilde faaliyet
gostermis olacaklardir. Nasil ki ilim ve ilmi zihniyet siyaset ile bagdasmadigi icin
tiniversiteler Ozerkse, aymi yaklasimla din ve dini hissiyat da siyasetle
bagdasmadigindan dini teskilatta 6zerk olmalidir. Tiirkiye’de 1933 yilinda kurulan
tiniversiteye 1946’da ozerklik taninmasima benzer bir isleyisle dini teskilatin
ozerkliginde de adim adim ilerlemek miimkiindiir. Diyanet islerinin 6zerk yapiya
kavusturulmasimin hem diyanet hem de devlet acisindan biiyiik faydalari vardir.
Ozerklik tesis edilmesi durumunda bir yandan diyanet isleri ve dini miiessese ve teskilat
her an bir takim degisimlere gebe olan siyasetin baskisindan gilivende olarak kendi
gelecegini belirleyebilme salahiyetine sahip olurken, diger taraftan da devlet gergek bir
laik devlet olma vasfina kavusacaktir. Hiilasa, Basgil’e gore Tiirkiye Cumhuriyetinin
temel vasiflarindan birisi olan laiklik ilkesinin zorunlu bir sonucu olarak din ve devlet
isleri birbirinden ayrilmali, biri siyaset digeri ise diyanet alaninda kalmalidir. Bu
gerceklestirilmedigi silirece mevcut durum sadece laiklige aykiri degil, diyanetin

siyasete esareti manasina gelmektedir (2016: 218-222).

Yukarida’ da ifade edildigi iizere 1924’te DIB’in kurulusu disinda, imza atilan
ikinci 6nemli diizenleme 2 Mart 1924 tarih ve 430 sayili Tevhid-i Tedrisat Kanunu’dur.
Ozdalga’ya gore Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun amaci laik ve dini egitim ayrimimni
ortadan kaldirarak tek tip “egitimli insan” yetistirilmesini temin etmektir (Ozdalga,
2015: 187). Bu Kanun; teskilati ve personel kadrolari ile denetim ve biitgeleri
bakimindan ¢esitli vekaletlere (bakanliklara) bagli olarak faaliyetlerini siirdiiren egitim
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ogretim kuruluslarini bagli olduklar1 bakanliklardan ayirarak tek elden idare edilmek
tizere Maarif Vekaletine (Egitim Bakanlig1) baglamistir. Daha 6nce bu kuruluslardan bir
kism1 Ser’iye ve Evkaf Vekaleti (Din Isleri ve Vakiflar Bakanligi)’ne bagli ve dini
vakiflar tarafindan yonetilen mektep ve medreseler, Milli Miidafaa Vekelati (Milli
Savunma Bakanligi)’ne baglh askeri Okullar ve Sihhiye Vekaleti (Saglik Bakanligi)’ne
bagli Dar’iil-eytam denilen yetim mekteplerinden olusan bu kuruluslardan askeri okullar
ve Daru’l-eytamlar biit¢ce ve kadrolariyla birlikte Maarif Vekaletine devredilmistir. Dini
egitim ve Ogretim yapan mektep ve okullar ise dini vakiflarca kendilerine tahsis edilen
gelir ve kazanglar Maarif Vekaleti biit¢esine aktarilarak bu kuruluslar kapatilmistir.
Oysa bu okullarin da aynen digerleri gibi Maarif Vekaletine bagl olarak faaliyetlerini
devam ettirmesi miimkiindii ancak bu yol tercih edilmemistir. Tevhid-i Tedrisat Kanunu
yiiksek diyanet miitehassis1 yetistirmek iizere Maarif Vekaletince Darulfiinunda bir
Ilahiyat Fakiiltesi ve imam ve hatip yetistirmek iizere yeni okullar agmay1 emrettiginden
mevcut dini egitim o6gretim kurumlarmin kapilarma kilit vurmak i¢in yasal zemin
olusmus ancak yenileri uzun yillar agilmamistir’® (Basgil, 2016: 208-209). Medreseler
kapatildiktan sonra yerlerine uzun yillar din egitim Ogretimi yapan miiesseselerin
kurulmayisinin bir neticesi olarak otuz kiisiir sene ihmal edilen ve yiiksek ilim ve
esaslar1 6gretilmeyen din, Basgil’e gore i¢in cehalet ve anarsiye saplanmaktan baska bir
secenek kalmamistir (2016: 298). Basgil’e gére Cumhuriyetin kurulusunu takip eden
yillarda biiyiik ¢ogunlugu okuma yazma bile bilmeyen koylii ve iscilerden olugan Tiirk
toplumunda dinin toplumsal hayattan soyutlanmasi girisimlerinden ve dini egitim
yoksunlugundan kaynaklanan muhtemel tehlike komiinizmdir. Ciinkii komiinizmin
kaynagr maddi ve manevi sefalettir. Hatta ona gore komiinizm kaynagi, kendisinin
maddi yoksunluktan da ziyade inangsizlik ve idealsizlikten dogan ruh perisanlig1 olarak
tanimladigi, manevi sefalettir. Komiinizmin bir ilac1 vardir o da insanlara helalinden

caligmay1 ve kadere imani telkin eden din ve onun egitimidir (2016: 216-217).

8 Cumhuriyet déneminde din-devlet iliskilerinin seyrini anlayabilmek agisindan devletin din derslerine
karst tutumu 6nemli bir gostergedir. Tirkiye’de 1930-31 egitim-6gretim doneminden 1949-50 egitim-
Ogretim donemine kadar higbir okulda resmi olarak din dersi okutulmamigstir. Halkin baskisiyla ancak
1949 yilinda ilkokullara o da segmeli olarak din dersleri konulmugtur. Ayn1 dénemde devlet imam Hatip
Okullarini on aylik bir kurs olarak baslatmigtir. Nihayet 1956°da ortaokullara, 1967’de de liselere segmeli
olarak din dersleri konulmustur. 1980 askeri darbesinden sonra yapilan 1982 Anayasasi ise ilk ve
ortadgrenimde din derslerini zorunlu hale getirmistir (Yavuz, 1993: 148-149).
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Tek partili dénemde din-siyaset iliskisini tartistyorken, DIB ve Din egitimi ile
alakali actigimiz parantezi kapatarak ¢ok partili donemde bu konudaki geligsmelere de
kisaca deginmek gerckmektedir. Din-devlet iliskileri, 1923’ten 1950 yilina kadar 27 yil
gibi uzun bir donemi kapsayan tek parti iktidarinda 6zellikle de bu iktidarin Tiirk siyasal
hayatinda Milli Seflik Dénemi olarak ifade edilen 1938-1950 yillar1 arasinda oldukga
sancili glinler yasamistir (Ceylan, 1989: 8). Toplumu modernlestirmeyi ve
laiklestirmeyi amaclayan devrim niteligindeki reformlara karsi halkta baslayan direnisi
bastirmak igin Istiklal Mahkemeleri kendilerine verilen roliin geregini yerine
getirmiglerdir. Takrir-i Siikkin Kanunu geregi yaklagik 7500 kisi tutuklanmis ve
bunlardan 660°1 ise idam edilmistir (Ziircher, 2000: 252). Ozellikle 1930 ve 1940’larda
tek parti doneminin dine olan tutumu son derece baskici iken, 1946 yilinda ¢ok partili
hayata gecilmesiyle birlikte sadece DP degil, dindarlarin oyunun pesine diisen CHP de
dine saygili ve hos goriilii bir tavir takinmaya baslamistir (Ziircher, 2000: 338-339).
Islami gevrelere yapilan baskilara kars1 tepkilerin dozaji Ikinci Diinya Savasi’ni takip
eden donemde cok partili sisteme gegilmesiyle birlikte giderek artan bir seyir izlemistir.
1945 sonrasinda Islami kesimlerden gelen taleplere Kayitsiz kalamayacagini anlayan
CHP’de bir tavir degisikligi goriilmiis ve Kemalizm din-siyaset iligskisi 1950’de siyasal
iktidarin devri 6ncesinde CHP nin bir¢cok diizenlemesinde yeniden yorumlanmistir. Bu
tavir degisikliginin baslangici olarak CHP’nin 1947 tarihli 7’nci Kurultayin1 gosteren
Sayari’ya gore tek parti doneminin laiklik anlayisinin yumusatilmasi gerektigi bu
Kongrede karara baglanmistir. Bu Kararin bir neticesi olarak 1948’de MEB tarafindan
imam hatip kurslarinin agilmasina, hacca gidecek olanlara doéviz tahsisinin yapilmasina
ve ilkokullarda wvelilerin istegine bagli olarak din derslerinin verilmesine karar
verilmigtir (1978 182). CHP’deki bu tavir degisikligi ilerleyen donemde de devam
etmis; nitekim, 1949°da ilahiyat fakiiltesi kurulmus, 1950°de ise o giine kadar kapali
tutulan 19 Tiirbe tekrar ziyarete acilmistir. Hatta CHP laiklik konusundaki tavir
degisikligini ispat etmek istercesine Ittihat ve Terakki’nin Islamci kanadinda yer almis
olan Semsettin Giinaltay’t 1949°da basbakan bile yapmissa da tiim bu ¢abalar CHP’nin
iktidarda kalmasina yetmemis ve DP, biiyiik bir cogunlukla 1950°de tek basina iktidara
gelmistir (Tekin ve Okutan, 2015: 133). 1946 yilinda demokratik rejime gecilerek ¢ok
partili se¢imler donemine girilmesi ve 6zellikle de DP’nin iktidara gelmesiyle birlikte

dinin toplumsal etkinligi giderek artmistir. Sayari dinin etkinliginin artmasini dinin
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denetim giiciiniin artmasi olarak ifade etmekte ve dini denetimin yaptirim giicii olarak
da serbest segimleri gostermektedir (1978: 174). Sayari’ya gore 1950-1960 DP’li
donemde Islami kesimlerin siyasal iktidar1 belirlemesinden degil 1946 sonrasinda dinsel
giiclerin siyasal iktidar1 denetlemesinden s6z edilebilir ki; ona gore siyasal iktidarin
denetlenmesinden anlagilmasi gereken demokratik ortamda siyasal iktidarin oy
kaygisiyla bir takim dinsel talepleri karsilama ihtiyaci hissetmesidir (1978: 182). Bu
tespitleri sdyle anlamak gerekmektedir: Iktidara ulasmak igin gok partinin yaristig bir
siyasal atmosferde oy kaygisi nedeniyle artik din gézardi edilebilecek bir unsur

olmaktan ¢ikmugtir.

DP’nin 1950 secimlerini kazanmasiyla beraber Tiirkiye’de, tek parti doneminin
kat1 laik¢i uygulamalarindan hizla uzaklagilmaya baslanmistir (Sayari, 1978: 182).
Mecliste yeni hiikiimetin programini agiklayan Menderes bu konusmasinda Atatiirk
devrimlerini halkin kabullendigi ve kabullenmedigi devrimler olarak ikiye ayirmis ve
yeni DP hiikiimetinin sadece milletin kabullendigi devrimleri koruyacagini ima etmistir.
Sayari’ya gore Menderes’in halkin kabullenmedigi devrimlerinden Kkastettigi ise
laikliktir  (1978: 182-183). Bu sOylemin devami mabhiyetinde 1955°teki bir
konusmasinda TBMM’nin giiclinden bahseden Menderes, “Su anda isterseniz hilafeti

bile geri getirebilirsiniz” demistir (Akt. Tekin ve Okutan: 2015, 137; Isikli, 1997: 161).

DP iktidarmin ilk ayinda ezanin Arapg¢a okunma yasagi CHP’li bazi
milletvekillerinin de destegiyle kaldirilmistir. CHP’li milletvekillerinin desteginin
nedeni olarak 1954 secimlerini de kaybetmeme arzularinin yattigini bizzat kendilerinin
itiraf etmesi dinin siyasi etkinliginin en 6nemli isaretlerinden birisidir (Sayari, 1978:
183). DP iktidarmnin dini alanda gergeklestirdigi yenilikler yukaridaki sdylem dgisikligi
ve ezanin tekrar Arapga’ya dondiiriilmesi ile de sinirli degildir. 1950 secimlerinin
hemen sonrasinda devlet radyolarinda Kur’an okunmasina izin verilmis, CHP’nin
secimlik olarak ilkokullara koydugu din dersleri zorunlu hale getirilmis, 1951 yilinda
MEB tarafindan yedi ilde imam hatip okullar1 acilmis ve bunlarin sayis1 1954’e
gelindiginde 16’ya ¢ikartilmis, 1950°den itibaren DIB’in biitgesi siirekli artirilmus,
1951-1954 yillar1 arasinda Vakiflar Genel Miidiirliigiine saglanan fonlarda ciddi artisa
gidilmek suretiyle 600’1 askin cami ve tiirbenin onarilmasi saglanmistir (Sayari, 1978:

183). Din konusundaki burada sayilan ya da sayilmayan, bir¢ok konuda diizenlemelere
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imza atmis olan DP’nin Kemalist ilkelerin korunup kollanmasina yonelik de girisimleri
olmustur. 1951°de “Atatiirk Aleyhine Islenen Suglar Hakkinda Kanunu kabul eden DP,
1952°de Atatiirk devrimlerinin korunmasi amaciyla Tiirk Devrim Ocaklari’ni
kurdurmustur. Yine 1953 yilinda Istanbul Universitesi’nde gerceklestirdigi bir sdyleside
gencleri inkilaplarin  korunmasi gorevine c¢agiran Menderes, 1953 Gaziantep
konusmasinda da demokratik rejimi tehdit eden unsurlardan birisi olarak irticayr da
saymistir. 1954’te ise dini esaslara dayanan ve gizli amaglar1 bulunan bir cemiyet
oldugu gerekgesiyle Millet Partisi kapatilmistir. Dolayisiyla dini alanda bir¢ok
rahatlatic1 diizenlemeye imza atan DP’nin Kemalizm’in genel ¢izgisine zarar verecek
orgiitlenmelere miisaade etmedigi sOylenebilir (Tekin ve Okutan: 2015, 138). Tiim bu
girigsimleri, tek parti doneminden yeni ¢ikilmis olmasina ve donemin kendi kosullarina

baglamak gerekmektedir.

DP’nin dine kars1 ilimli tavrinin altinda Tekin ve Okutan’a gore iki temel etken
yatmaktadir. Bunlardan ilki, DP’nin 6zgiirliikleri dnceleyen bir siyasi hareket olarak
dini &zgiirliikleri yok sayamamasidir. ikincisi ise Tek Parti doneminin tiim negatif
uygulamalarina ragmen Tiirk toplumunda dinin hala merkezi konumunu siirdiiriiyor
olmast nedeniyle yalnizca DP’degil biitiin siyasal partiler bu durumu dikkate almak
zorunda kalmis olmalaridir. Zira, DP i¢in dindar kitle her zaman 6nemli bir siyasal
taban ve oy potansiyeli olarak goriilmiistiir (Tekin ve Okutan: 2015, 138). Bundan sonra
Tiirk siyasi hayatinda oldugu kadar toplumsal yasaminda da din gitgide Onem
kazanmistir. Bu siire¢ 1969°da Islami diisiinceye sahip MNP nin kurulmas: ve Onu
izleyen partilerle daha da giliclenerek devam etmistir. Kemalist modernlesmecilerin
Ongoriisiiniin aksine ¢agdas rasyonellik ve aydinlanma diisiincesinin etkisi altinda din /
Islam yok olup gitmemistir (Ozdalga, 2015: 55-56). Bu calismanin ikinci boliimiinde
din-siyaset iligkisi baglaminda detayli bir sekilde degerlendirilecek olan MGH ile
birlikte dinin denetim islevi etkisini daha da artirmis ve dinsel giiclerin bir siyasal parti
etrafinda orgiitlenerek iktidara aday ve ortak olmalari mesrulagsmistir. Sayari’ya gore
MGH’nin en 6nemli basarisi laik bir devlet yapisi igerisinde dinsel gii¢lerin/Islami
kesimin siyasal sisteme niifuz etmesini mesru olarak kabul ettirmis olmasidir. Bu da

Ona gore dinin denetim islevi agisindan olduk¢a 6nemli bir basaridir (1978: 185).
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Cumbhuriyet doneminde Tiirkiye’de din-siyaset iliskileri hakkinda buraya kadar
anlatilanlarin konu hakkinda bir fikir vermek i¢in yeterli oldugu kanaati ve benzer
meselelerin Islamcilik bahsinde ve ikinci boliimde “Milli Gériis Hareketini Doguran
Siyasi ve Toplumsal Arka Plan” bashiginda da tartisilacak olmasi nedeniyle halen
yiriirlikte olan 1982 Anayasasi’ndaki bazi hiikiimleri tartisarak bu basligi
sonlandirmanin dogru olacagini diisiinliyorum. Anayasanin Cumhuriyetin niteliklerini
sayan 2’nci maddesine gore Tiirkiye Cumhuriyeti laik bir devlettir. Anayasa’nin 4’{incii
maddesinin bir geregi olarak devletin laik niteligi degistirilemez hatta degistirilmesi
teklif dahi edilemez. Anayasanin baslangi¢ kisminda ise Anayasa’nin Atatiirk ilke ve
inkilaplar1 dogrultusunda anlasilacagi ve “laiklik ilkesinin geregi olarak kutsal din
duygularinin, Devlet islerine ve politikaya kesinlikle karistirilamayacagi” agikca ifade
edilmistir. Canatan’a gore tiim bu ifadeler daha ¢ok devletin ideolojik niteligini tespite
yonelik soyut ifadelerdir (1997: 19). 1982 Anayasasi’nin 10’uncu maddesine gore
herkes siyasi diisiince, felsefi inang, din ve mezhep ayrimi yapilmaksizin kanun oniinde
esittir ve kimseye imtiyaz taninamaz. Anayasa’nin din ve vicdan Ozgirligiini
diizenleyen 24’lincii maddesine gdre herkes, dini inang, vicdan ve kanaat 6zgiirliigiine
sahiptir. Maddenin devaminda da “Kimse, ibadete, dini dyin ve torenlere katilmaya,
dini inang ve kanaatlerini ac¢iklamaya zorlanamaz; dini inang ve kanaatlerinden dolayt
kinanamaz ve sug¢lanamaz” ifadelerine yer verilmistir. Anayasa’nin 26’nc1 maddesi
diisiinceyi aciklama ve yayma Ozgiirliiglinii giivence altina almistir. Bununla birlikte
Anayasa’da bu hak ve 6zgiirliikklerin kullanimini olabildigince sinirlayan bir¢ok madde
de vardir ki bu maddeler igerisinde “Temel Hak ve Hiirriyetlerin Kotiiye
Kullanilmamasr” bashigin tastyan 14’iincti maddenin 6zel bir yeri vardir. Bu maddeye
gore “Anayasada yer alan hak ve hiirriyetlerden hicbiri, Devletin iilkesi ve milletiyle
béliinmez biitiinliigiinii bozmayr ve insan haklarina dayanan demokratik ve laik
Cumhuriyeti ortadan kaldirmayr amaglayan faaliyetler bi¢ciminde kullanilamaz.” Yine
Din ve vicdan hiirriyeti baslikli 24’lincii madde de “Kimse, Devletin sosyal, ekonomik,
siyasi veya hukuki temel diizenini kismen de olsa, din kurallarina dayandirma veya
siyasi veya kisisel ¢ikar yahut niifuz saglama amaciyla her ne suretle olursa olsun, dini
veya din duygularimi yahut dince kutsal sayilan seyleri istismar edemez ve kétiiye
kullanamaz” denilmek suretiyle din ve vicdan 6zgirliigiine karsi, kaldirilan 163 ncii

maddeyi cagristiran bir hiikiim getirmistir. Yine Anayasa gore bilim sanat 6zgiirliigii,
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egitim ve dgretim hakki, basin 6zgiirligii, dernek kurma hakki, siyasal parti kurma ve
partiye iiye olmak gibi bir takim hak ve hiirriyetlerin laiklige aykir1 olarak
kullanilmasimi sinirlamaktadir. Canatan’a gore yukarida sayilan vb. tiim Anayasal
sinirlamalar dini bu alanlarin kendisinden korunmasi gerekli olan zararli ve tehlikeli bir
olgu olarak gérme egilimindedir. Tam da bu noktada laiklikle din 6zgiirligii birbiriyle
catismaktadir. Bagka bir ifadeyle, Anayasa’nin devleti ve toplumu dinden arindirma
biciminde tanimladig: bu laiklik anlayisi, baska bir ifadeyle laik¢ilik (laisizm) anlayisi,
din Ozgiirliiglinii bliylik oranda sinirlandirmaktadir. Boylece esasinda Ozgiirliiklerin
teminati olmasi1 gereken laiklik, uygulamada ozgiirliikleri rafa kaldiran bir gerekce
olarak karsimiza ¢ikmaktadir (1997: 24-25). Oysa laiklik ozgiirliikleri rafa kaldiran
degil, basta din ve vicdan Ozgiirliigii olmak iizere Ozgiirliiklerin teminati bir kurum

olmalidir.

1.3. Modern Bir Ideoloji Olarak Islamcilik

Her ne kadar Islamcilik, Islamci, siyasal islam, radikal Islam, cihadist (cihatgr)
[slam vb. Bati menseli ve Miisliimanlari tShmet altinda birakmayr hedef alan
kavramlara karsi soguk tavirlar1 bilinse de genel bir perspektifle “Islamcilar’a gore
“Islamcilik” nedir ve “Islamc1” kime denir sorularmin yaniti Kiligarslan’a gore asag
yukari sdyledir: Islamcilara gore “Islamcilik”; Batmin emperyalist arzu ve isteklerine ve
diinyay1 getirmeye ¢alistigi hale karsi bir direnis hatti olusturma diisiincesiyle yola
cikmis ve daha ¢ok entelektiiel bir ¢aba olarak temayiiz etmis yaklasik 150 yasinda bir
ideolojik yonelimdir. Asagida izah edilen ii¢ diisiinceye sahip olan kimseye de
“Islamer” denilmektedir. Oncelikle Islamci; Miislimanlarin kendi durumlari ve
gelecekleri hakkinda s6z soyleme, bagimsiz bir sekilde karar alma hakkina sahip onurlu,
haysiyetli ve diger halklarla esit bir topluluk oldugu fikrini disiincesinin merkezine
yerlestirmis olan kimsedir. ikinci olarak islamci, Miisliimanlarin kendi siyasal,
ekonomik ve kiiltiirel organizayonlara ve askeri giiglere sahip olmasini savunan
kimsedir. Uciincii ve son olarak da Islamci; magdur ve mustazaf halklarin bugiiniinii
mahveden ve gelecegini ipotek altina alan emperyalizmin her tiirliisiiniin karsisinda

duran ve bunun i¢in miicadele veren kimsedir. Bu {i¢ diisiinceyi savunan ve bu ugurda
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miicadele eden kisilere Kiligarslan’a gore Islamci denilmektedir (Kiligarslan, 2017) ya
da denilmelidir.

Konuya bir giris mahiyetinde Islamcilik ve Islamci kavramlar igeriden kisa bir
tarifini boylece ifade ettikten sonra Islamcilik ideolojisinin™ kavramsal gergevesini

tartismaya gegilebilir.

1.3.1. Islamecilik ideolojisinin Kavramsal Cercevesi

Baz1 kavramlar vardir ki; yaygin bir sekilde kullanilmakla birlikte {izerinde
uzlasilmig bir tanimina hala ulasilabilmis degildir. Birgok sosyal ve siyasal kavram da
oldugu gibi Islamcilik da tarihsel siire¢ igerisinde bircok degisim ve doniisiim
asamalarindan gectigi ve ideolojik degerlendirmelere maruz kaldigi igin ortak bir tanimi
bulunmayan kavramlardan bir tanesidir (Sentiirk, 2011: 17). Kara’ya gore Islamcilik
kavramini ilk kez Ziya Gokalp, 1913 yilinda yazdigi ve daha sonra Tiirklesmek-
Islamlasmak-Muasirlasmak olarak kitaplastirilan “Ug Cereyan” baslhigmi tasiyan
makalelerinde kullanmistir (Kara, 2011: 33). Modern Arapca’da “Islamcilik”
kelimesinin tam bir karsiliginin olmadigini sdyleyen Dogan’a gore 19’uncu yiizyilin
sonlarinda Islam cografyasinda yaygin olarak kullanilmaya baslanan “Ittihad-1 Islam”
kavramu etrafinda dile getirilen diisiinceler Bati’da “Panislamizm” veya “Islamizm”
olarak ifade edilmistir. Islamcilik da bu Fransizca terimin terciimesi olarak Tiirkce
literatlire girmistir (2013: 126). Mardin’e gore, 19. yy’da bazi1 Miisliiman diisiiniirler,
Islami diisiincenin; tarihi siirecte ayri1 diismiis Miisliimanlarin uzun vadede iizerinde
uzlasabilecekleri bir felsefi, sosyal ve siyasal eksen yaratabilecegi, bunun Islam
iilkelerinde yasayan Miisliiman aydinlarin bir sorumlulugu olarak goriilmesi gerektigi
fikrini yaymaya calismistir. Bu zihinsel ¢abalar neticesinde bir ideoloji®® olarak
Islameilik akimi ortaya ¢ikmustir. Ona gére “Islamcilik, Islam topluluklarinda, onceleri

belli belirsiz bir takim egilim, 6zlem ve arayislar olarak beliren sosyal kipirdanmalarin

" TDK’nin Biiyiik Tiirkge Sozliik’iine gore ideoloji; “Siyasal veya toplumsal bir greti olusturan, bir
hiikiimetin, bir partinin, bir grubun davranislarina yon veren politik, hukuki, bilimsel, felsefi, dini, moral,
estetik diisiinceler biitiinii ”(t.y.c) olarak tanimlanmustir.
8 Tunaya’ya gore de Islamcilik ideolojik bir karaktere sahiptir; Ciinkii, temel olarak miiesseseler ortaya
cikaracak bir diisiince ve inang sistemi oldugunu iddia etmekte ve bu iddiasini ger¢eklestirmek igin
toplumu harekete gegmeye davet etmektedir (1998: 13).
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19. yiizyilin sonuna dogru daha bilingli bir akim olarak sekillenmesine verilen addir”

(Mardin, 2011b: 23).

[slamecilik kavramim mensei hakkinda cok fazla tartisma bulunmamakla birlikte,
onun hangi anlami ihtiva ettigine dair birgok yorum farkliliklari vardir. Islamcilik
konusundaki  yorum farkliliklarinin ~ biiyilk oranda tanim  farkliliklarindan
kaynaklandigina dikkat ¢eken Erkilet’e gore tanimsal diizeyde yapilan ii¢ temel hatanin
varligimdan s6z etmek miimkiindiir. Birincisi, tamim yapilirken Islamcilik ile Islam
arasinda ayrim yapma ¢abasima girmek suretiyle Islam1 olumlarken, islamcilig salt bir
ideolojiye indirgeyerek mahkiim etme egilimidir. Ikincisi, Islamcilig1 moderniteye tepki
olarak ortaya ¢ikmis temel degil tiirev bir kategori olarak ele alarak modern/modernist
olarak tanimlama ve bu bakis a¢isimin bir sonucu olarak da modernlestikce zamanla
ortadan Kkalkacagini iddia etme egilimidir. Ucgiinciisii ise Islamcilikla islami hareketler
arasindaki iliskiden hareketle Islamcihigi1 siyasal Islam tezine baglama ve giderek
terorizm ile 6zdeslestirme egilimidir (2013: 505-506). Yapilan tanimlamalarda bu hatali
egilimlere dikkat edilirse bu kavramin daha dogru bir mutevasina ulagsmak miimkiin
olabilir. Ornegin, Erkilet’e gore, bu baglamda Islamcilikla islam arasinda ayrim koyma
egilimini ele alacak olursak; Islamcilik, Islamin siyaset, ekonomi ve toplumsal
iliskilerle alakali hiikiimlerinin toplumsal hayattan dislanmasinin yolagtigi mesruiyet
krizine bir yanit olarak ortaya ¢ikmustir. Bu agidan Islamcilik, Islam’m toplumsal
hayatta dislanmasini engellemeye yonelik gelistirilen diisiinceler biitiiniidiir (2013: 505-

506). Bu tamim disinda daha birgok farkl1 Islameilik tanimi yapmak miimkiindir.

Islam ve Islamcilik arasinda ayrim yapma cabasma girmeyerek Islami bir
ideoloji olarak tarif etme girisiminde bulunanlardan birisi de Esed’tir. Ona gore sadece
siyasi diizenden 6te ¢ok daha biiyiik manalar ihtiva eden Islam:

...inang ve ahlaki degerler icin miikemmel bir yoldur; genis kapsamli
toplumsal bir teoridir; birey ve toplumun her tiirlii iglerinde denge ve
dosdogru olmalari i¢in bir ¢agridir. O, ahlaki, maddi, manevi, akli,
bireysel, toplumsal... hayatin biitiin goriiniimlerini pargalanma kabul

etmez bir biitiin olarak degerlendiren eksiksiz bir ideolojidir (2016:
113).

Islam’1 kendisi disinda kalanlardan farkli bagimsiz ve eksiksiz bir ideoloji olarak
tanimlayan Esed’e gore, Miisliimanlarin sadece inang¢ esaslarin1 kabul etmek suretiyle

Miisliimanca bir hayat yasamalar1 miimkiin degildir. Eger Miisliimanlar Islam’m kuru
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bir sdzden ibaret kalmayip hayata dokunmasini istiyorlarsa inanglarinin geregine gore
yasayislarini diizenlemelidirler ki bu da ancak islam’mn vazettigi ekonomik ve toplumsal
hiikiimlere boyun egmekle miimkiin olabilir. Dolayisiyla, Islam’mn hedef ve amaglarinin
gerceklesmesi ancak ve ancak Islam esaslari iizerinde yiikselen ideolojik bir devletin
himayesi ile miimkiindiir (2016: 113-114). Gorildigi gibi, Esed’in yapmaya calistigi

sey Islamcilik kavramini kullanmamakla birlikte Islami ideolojiyle izah etme cabasidir.

Basdemir de Islamciligi bir siyasi ideoloji olarak tanimlamaktadir. Ona gore
Islamcilik, Miisliimanlarin Bat1 karsisinda giicsiiz hale gelmesine ve sdmiirgelesmesine
kars1 bir tepki olarak Miisliman cografyada ortaya ¢ikan entelektiiel bir hareket ve
siyasi bir ideolojidir (2017:252). Moderniteyle birlikte insanligin tiim diinyay saran tek
bir ‘zeitgeist’a (zamanin ruhuna) mahkiim olmasini insanligin bagina gelen en biiyiik
felaket olarak goren Kaplan’a gore ise Islamcilik; tek bir zeitgeist’in (Bati-
Merkezciligin) diinyay ¢ekip ¢evirmesine itiraz olarak baslatilmis bir direnis, dirilis ve
varolus hareketidir (2013: 785-786). Birgiil’e gore ise en genel anlamryla Islamcilik,
Islam’a dayanarak kanaat olusturma, ¢dziim iiretme ve yasama iddiasidir (Birgiil, 2013:
281). Islamcilik konularinda eserleri olan John Esposito ise kisaca Islamcilig1, “Siyasi
ve sosyal eylemlere bir zemin saglamak igin Islam in bir ideoloji olarak yorumlanmasi”

(Caglayan, 2011: 60) olarak tanimlamaktadir.

Bati’da yetisen 6nemli Miisliiman miitefekkirlerden birisi ve Bosna Hersek’in
kurtulus miicadelesinin de mimari olan Bilge Kral iinvanli Aliya izzebegovig ise “Islami
taraftarlik” olarak kavramlastirdigi Islamcilig1 su ifadelerle tanimlamaktadir:

Bu zamanda ve bu mekanda pratik olarak Islami taraftarhk ne
demektir?
Allah’a giiglii imanla su demektir:

-Yabanci manevi, fikri ve siyasi saldirganligina kars1 ve Miisliiman
tilkelerin sekli ve gercek bagimsizliklari i¢in miicadele etmek;
-Bireysel tesebbiisii bogmaksizin, her yerde, egitim, sanayilesme,
toprak reformu ve biiylik dogal kaynaklarmin millilestirme
programlarini desteklemek;

-Kadmin yeni, Islami durumu igin (harem ve kadinin haksizliga
ugramasina karsi), ailenin saglamlastirilmasi ve onu tahrip eden biitiin
faktorlere karsi miicadele etmek;

-Okullarin ve iletisim araglarinin Islamlasmasini hayata gecirmek;
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-“Sefaletsiz ve israfsiz bir toplum i¢in” parolasi ile her yerde sosyal
adalet programlarini desteklemek;

-Alkol, pornografi, fuhus ve yanlis anlasilan 6zgiirliige kars1 miicadele
etmek;

-Sovenizm, ayrimcilik ve farkliliklarin 6ne ¢ikarilmasina karsi fakat
Miisliman halklarin birlikteligine katkida bulunacak her sey icin
miicadele etmek (2010: 139).

[zzetbegovig’e gore Islamlasma ya da kendi tabiriyle Islamlastirma icin
baslangi¢ noktas1, Allah’a kuvvetli bir imanla birlikte Miisliiman kimsenin Islam’m dini
ve ahlaki diisturlarinin geregini dogru ve samimi bir bi¢imde yerine getirmesidir. Zira
Kur’ani- Kerimde Allah bir miletin durumunun degisebilmesini ve diizelebilmesini

kendisinin degismesine baglamistir®® (2016: 84-86).

Islamcilik kavramimi en kapsamli sekilde tanimlayanlardan birisi de bu konuda
onemli akademik calismalar1 bulanan Ismail Kara’dir. Ona gore,
Islameilik, XIX-XX. yiizyilda, Islami bir biitiin olarak (inang, ibadet,
ahlak, felsefe, siyaset, hukuk, egitim...) “yeqiden” hayata hakim
kilmak ve akilci bir metodla Miisliimanlari, Islam diinyasini bati
sOmiiriisiinden, zalim ve miistebit yoneticilerden, esaretten, taklitten,
hurafelerden... kurtarmak; medenilestirmek, birlestirmek ve
kalkindirmak ugruna yapilan aktivist, modernist ve eklektik yonleri
baskin siyasi, fikri ve ilmi c¢aligmalarin, arayislarin, teklif ve

¢Oziimlerin biitiiniinii ihtiva eden bir hareket olarak tarif edilebilir
(2011: 17).

Zaman zaman Islamcilik yerine kullanilan siyasal islamcilik tanimlamasini ise
Karaman; Islam’in siyasi, sosyal, hukuki ve ekonomik taleplerinin, belli bir dénemin
kosullar icerisinde oncelenmesi ve gergeklestirme stratejileriyle alakali nispeten yeni
bir kavram olarak ifade etmektedir. Ona gére, kendilerini Islamci olarak géren siyaset
adamlarma gore inancin, ibadetin, egitimin, medeniyetin olabilmesi i¢in siyasi iktidarin
Miisliimanlar tarafindan kullamlmas: gerekmektedir (2012: 14). Siyasal Islam
kavramini yorumlayanlardan bir baskas1 ise Uludag’dir. Uludag’a gére 20°nci yy.’1n en
¢ok konusulan konular1 bagimsizlik, kurtulus miicadelesi, hiirriyet, adalet, sosyal adalet,
insan haklar1, demokrasi, ekonomik ve kiiltiirel kalkinma ve Milli irade gibi meseleler
olmustur. Biiyiik bir kesimin bu hususlarin sosyalizm, komiinizm ya da kapitalizm ve

liberalizm ile gergeklesecegine inanmis olmalarina ragmen, belli bir kesim de ancak

81 . Siiphesiz ki, bir kavim kendi durumunu degistirmedikge Allah onlarm durumunu degistirmez...
(Kur’an-1 Kerim, Ra’d 13/11).
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Islam’la miimkiin olacagmi savunmustur. Bu gériisii benimseyenlerin siyasi bir parti
catis1 altinda faaliyetlerine baslamasiyla birlikte “siyasi Islam” diye bir kavram ortaya
cikmistir. Ona gore siyasi Islam halk tabaninda yeterli destegi bulmus olmasina ragmen;
medyada ve askeri ve sivil biirokraside daima siipheyle karsilanmis, kendisini sadece
rakip ideolojilerle degil ayni zamanda resmi ideolojiyle de miicadele igerisinde

bulmustur (2016: 15).

Siyasal Islamcilig1 iki kelime ile kisaca “modernligin yerlilestirilmesi” olarak
goren Yavuz’a gore ise:
Tiirkiye’de siyaseten faal Miisliimanlar ‘cemaat’, ‘kimlik’, ‘benlik’ ve
‘adalet’ fikirlerini ifade etmek icin Islami sembol ve kurumlar
kullanmakta, daha da oOnemlisi, kendi modernlik anlayislarini
olugturmak i¢in Islamdan yararlanmaktadir. Islami sosyal hareketler,
Osmanli-Islam kiiltiirtinii  yeniden canlandirmak ic¢in ¢abalamak
suretiyle, kendileriyle birlikte tamamiyla yeni bir sey getirmislerdir:

Akil ve ispatin gerekleriyle rasyonellestirme ve Islamin igsel olarak
sekiilerlesmesi (2005: 15).

Islamcilik heniiz sanayilesememis, bu nedenle de farklilasan kentli toplumunu
heniiz olusturamamis Islam diinyasinda, Batiy1 bilen Miisliiman aydimlar tarafindan
baslatilan, batili ideolojilere alternatif iddiasinda olmakla birlikte kendisi de Batili
anlamda bir siyasi diisiince hareketidir. Oncelikle Istanbul, Kahire vb. dis tesirlere agik
ve kiiltiirel zenginlige sahip merkezlerde baslayarak zamanla tiim Islam cografyasina
yayginlagsmistir ve boylece etkisi uzun yillar devam edecek bir siyasi diisiince
hareketine doniismiistiir (Karatepe, 2014: 211). Islamcilik her ne kadar Bati’nin
emperyalizmine bir tepki olarak ortaya ¢ikmis olsa da, Islamcilifi bati diismani bir
ideoloji olarak ifade etmek oldukga giictiir. Zira toplum ve siyasal siStemi doniistiirme
ideali giiden Islamcilar bir yandan bu doniisiim siirecini Islami degerler iizerinden
gerceklestirmeye calismakla birlikte ayni zamanda bu siliregte Batili degerlere
basvurmay: da ihmal etmemislerdir. Ozellikle Bat: pozitivizmi ve bilimsel anlayisindan

Islamcilar da nasibini almiglardir (Guida ve Caha, 2013: 573).

Yukarida tanimlama zorluklarini ifade ederken de belirtildigi gibi, Islamcilik her
ne kadar farkli zaman ve bolgelerde birtakim farkli icerikleri biinyesinde barindirmis
olsa da onun, zaman ve mekandan bagimsiz bir sekilde temel li¢ miistereginden

bahsetmek miimkiindiir. Bunlar sirasiyla, inan¢ merkezli hareket etmek; bozulan toplum
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ve siyasal sistemi Islam’mn en miikemmel bicimde yasanildigina inanilan asr-1 saadet
ornekligi ile diizeltmeye calismak ve onurlu bir kimlige kavusabilmek i¢in milliyet¢i bir
bakis acisiyla tarih ve mitolojiyi yeniden kurgulamaktir. Bu ii¢ ortak noktadan
milliyet¢ilik her ne kadar yadirgansa da; Guida ve Caha’ya gore, Osmanli’nin milliyetci
fikirlerin etkisiyle parcalanmasindan sonra bu fikir Miisliman toplumlar arasinda da
yayginlasmis ve zamanla Islam iilkelerinde gelisen Islamci hareketleri de etkisi altina
almistir (2013: 571). Dolayisiyla Islamcilik icerisindeki milliyetci unsurlar tiim
Miisliimanlar1 {immet olarak goren ve Islam Birligini savunan Islamcilik diisiincesi

icerisindeki en dnemli paradokslardan bir tanesidir.

Islamcilar diisiince ve teorilerinin merkezine Islam’mn 6ziine iliskin ii¢ temel
varsayimlarimi yerlestirmislerdir. Bunlardan ilki; Islam sadece iman, ibadet ve ahlak
konulartyla smirli degil; bunlarla birlikte ekonomik, sosyal ve siyasi hiikiimleriyle
toplumsal hayatin tiim alanlarini diizenleyen bir dindir. Ikincisi; Islam ilerleme ve
kalkinmaya engel degildir. Miisliimanlar1 geri birakan dindar olmalar1 degil tam tersine
onlarin dinlerinden wuzaklasmalari; dinlerini yanlis anlamalar1 ve hayatlarina
uygulamamalart ya da yanlhis uygulamalaridir. Son olarak; islam ana kaynaklara
dontilerek dogru bir sekilde 6grenilir ve yeniden yorumlanirsa ¢agin tiim sorunlarini
¢ozme kabiliyetine sahiptir. Ancak bu sekilde Miisliimanlar eski giiclerine tekrar
kavusabilirler (Karatepe, 2014: 205-206). Bu temel {i¢ varsayim hemen hemen tiim
Islamc1 hareketlerin ortak yaklagimlarini ifade etmektedir. Tiim tanim farkligi ve
karmasasina ragmen Ete’ye gore de yapilan tammlamalardan hareketle islamcilik
diisiincesinin ortak bir takim unsurlarina ulagsmak pekala miimkiindiir. Ona gore
Islamcilik diisiincesinin ortak yanlari; modernite icerisinde viicuda gelmeleri, Islam’1
siyasal alanin merkezine yerlestirmeye ¢aligmalar1 ve toplumu Islami ilkeler 1s131nda
yeniden yapilandirmay1 amaglayan sdylem, eylem ve girisimlerde bulunmalaridir (2003:
42-43).

Islamcilik ve siyasal Islam kavramlari hakkinda buraya kadar ifade edilenler
birlikte diisiiniildiigiinde Islamc: ise Islam1 hayata hakim kilma miicadelesi veren ve
bunu gerceklestirmek icin siyasi bir regete sunan kimseler icin kullanilan bir
kavramsallastirma olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Birisik: 2013: 379). Bugiin islamcilik

akiminin 6nemli isimleri arasinda sayilanlarin hemen hemen higbirisi, ister Cumhuriyet
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oncesinde olsun isterse sonrasinda, kendisini “Islamc1” olarak tanimlamamistir. Cokga
tekrar edildiginden Islamcilik kavrami herkesge kanmiksanmis olmakla birlikte
“Hristiyancilik” veya “Yahudicilik” kelimelerinin anlam alanindan Islamciliga bakinca
bu tanimlamanin tuhafligi daha iyi anlasilmaktadir. (Dogan, 2013: 126-127).
Tiirkiye’de ve diger islam iilkelerinde faaliyet gosteren Islami hareketlerin biiyiik bir
kism1 kendilerini “Islame1” olarak degil “Miisliiman” olarak niteleme egilimindeditler.
Bu hususu dikkate aldigimizda “Islamcilik” kavraminim daha ¢ok bu hareketlere
disaridan bakanlar tarafindan kullanildigin1 hatirda tutmak gerekmektedir (Guida ve
Caha: 564-565). Sentiirk’e gore de, kendilerine “Islamc1” denilen birgok kisi bu tabire
karst ¢ikmaktadir. Miisliman ve Islamcinin ashinda farkli olmadigmi iddia eden
itirazcilar; Islam’1 sadece ahirete taalluk eden konularla smirlayan yaklasimlarin eksik
oldugu; dinin iktisadi, sosyal ve siyasi cihetlerinin de var oldugu ve bunun da en az
abdest ve namaz kadar 6nemli olduguna vurgu yapmaktadirlar. Onlarin amaci, dini
merkezli ideolojik bir olusumdan daha ¢ok, dinin tiim yonleriyle toplumsal ve siyasal
alan1 da kapsayacak sekilde hayata hakim olmasidir. Onlara gore bunu talep edenlere de

“Islamc1” degil, olsa olsa suurlu “Miisliiman” denilmesi gerekmektedir (2011: 20 - 22).

Islamizm (islamcilik) yerine “Islamlasma” ve “Ittihad-1 Islam” ifadelerini &neren
Yildirnm’a gore her diisiince akimi belli tarihsel kosullarin o6zelliklerini {izerinde
tasimasi niteligi ile “ibn-iil vakt’tir. Bu baglamda Islamlasma da ibn-iil vakttir ve bu
nedenle Islamlagma diisiincesini yalmzca bir sosyal yapi iiriinii olarak gérme yerine;
belli aktorlerin sosyal yapinin doniisiim, ¢oziilis ve yozlasmalari karsisinda
gelistirdikleri zihniyet yapilanmalar1 olarak ele almak gerekmektedir. islamlasmadan
yana tavir gelistiren aydinlarin yapmaya calistig1 sey, Islam dinini yeni bir ¢agda yeni
bir zihniyet olarak yapilandirmaktir. Bu yaklasim ile basat rolii moderniteye degil
aydinlara vererek Islamlasma diisiincesini daha yerli, daha tarihsel ve daha islami miras

igerisinde ele alma imkan1 dogmaktadir (2013: 99-100).

Islamizm (Islamcilik) kavrami ilk defa, 19’uncu yiizyilda II. Abdiilhamid’in
tiim Miisliimanlar1 yabancilara ve ozellikle de Hristiyanlara karsi cihada ve kurtulus
hareketleri etrafinda toplanmaya cagiran, bu sebeple de, kendilerine gore, “gerici” bir
rejime yol acan uluslararasi siyasal politikalarin1 tanimlamak {izere Avrupali

miistesrikler kullanmislardir. Bu yaklasimda Islamcilik, Hristiyan Bati’ya ve toplumsal
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ilerlemeye kars1 ¢ikan ve gatigsmaci niteligiyle siddeti onaylayan bir hareket, siyaset ve
diisiince olarak tahayyiil edilerek oldukca indirgemeci bir yaklagimla ele alinmistir.
Bugiin Batili birgok yazar da Islamciligi, Islam’1 aragsallastirarak politik bir projeye
indirgeyen 19’uncu yiizyi1l Avrupa entelektiiellerine bir benzer bir yaklasimla ele
almakta ve onu dislayici ve otekilestirici bir tutum gelistirmek igin kullanmaktadir. Tiim
Islami hareketler, islamcilikla yaftalanarak salt politik hatta siddet egilimli girisimler
olarak tanimlanmakta ve uluslararasi giigler soguk savas donemi sonrasinda kendilerine
yeni bir kars1 ideoloji olarak Islami yerlestirmektedirler. Bu indirgemeci yaklasimin en
sorunlu yonlerinden bir tanesi de tiim Islami olusumlari ve hareketleri tek tiplestirmesi,
siyasal Islam yaftas1 altinda Islami hareketlerin tiim farkliliklarin1 ve gesitliliklerinin
gormemezlikten gelinmesidir. Boylece Islamlasma, tekillestirilmekte ve Islamlasma
diistincesi igerisindeki ¢ogulcu secenekler yok sayilmaktadir. Oysa degisik
cografyalarda farkl1 tecriibeleri biinyesinde barindiran Risale-i Nur, Thvan-1 Miislimin,
Nahda ya da Milli Goriis gibi farkli siyasal, kiiltiirel, entelektiiel ve toplumsal hareket
bigimleri, yani tek bir ¢esit degil cogul Islamlasmalar ve buna bagh olarak diinyada
reformcu, uyumcu, radikal, siddet taraftar1 ve bariscil olmak iizere gesitli Islamlasma
bigimleri vardir. Dolayisiyla tekil ve tiirdes bir Islamlasma iddias1 tamamen bilimsel
temelden yoksundur (Yildirim, 2013: 100-102).

Giiniimiizde Islamlagsma, “Islamcilik” ya da “siyasal Islam” olarak
kavramlastirilmak suretiyle yaftalanmakta ve Bati'min yeni “Otekisi” olarak
kurgulanmaktadir. Islamizm (Islamcilik) tartismalariyla otekilestirme ve tekillestirme
biciminde iki ana yaklasim sergilenmekte ve Miisliiman aydinlarin Islamlasma ve
Ittihad-1 Islam girisimleri arasindaki farkliliklar gérmemezlikten gelinerek bu cabalar
toptan mahk(im edilmektedir. Yildirnm’a gore, kiiresellesme ile birlikte Sovyetler
Birligi’nin dagilmasiyla Bati’nin en biiyiikk 6tekisi / diismani olarak Islamcilik
formiilasyonuna gecilmekte ve komiinizmin yerini Islamizm almaktadir (2013: 102).
Dolayisiyla Islamizm ya da Islamcilik kavramlastirmasi belli g¢evreler tarafindan

maksatl1 bir sekilde empoze edilmeye ¢alisiimaktadir.

Yildirim; iginde oryantalizmi, Avrupa merkezciligini, 6tekilestirmeyi ve siyasi
tahakkiimiin emperyalist dilini tasidigmni ve Avrupa’dan ¢ikip daha sonra Islam

topraklar1 iizerinde hegemonya kurmak isteyen cevreler (ABD, AB ve Rusya)
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tarafindan da benimsendigini ifade ettigi Islamizm, Tiirk¢e ifadesiyle Islamcilik
kavramlastirmasina karsi ¢ikmakta ve Islam’i ana referans olarak kabul eden biitiin
modern donem aydilarla paralel bir sekilde “Islamlasma” ve “Ittihad-1 Islam”
kavramsallastirmasinin daha dogru bir kullanim olacagi kanaatini paylasmaktadir. Zira
Ona gore Islamcilik kavrami, onemli 6lgiide Miisliiman toplumlarmn emperyalist
emellere karsi koyan arayislarini yadirgayan, yargilayan, yaftalayan ve mahkim eden
bir anlam diinyasin1 ihtiva etmekte ve Islam diisiincesinin mesru arayislarini,
tartismalarini ve yeniden Islamlasmalarmi engellemek amaciyla kasith bir sekilde
kullanilmaktadir. S6z konusu hegemonik entelektiiel ¢evre i¢inde yasayan, fikir ve bilgi
tireten sosyal bilimciler bu amaci gérmeli ve bu tuzaga diismemelidirler (2013: 102-

103).

Yildirnm’a gore Islamlasma, Islam’in cesitli yonleriyle ele almarak cagin
ihtiyaglarma gore yorumlanmas: ve bu yorumlarin 1s1§inda Islam’m inang, ahlak,
siyaset ve toplumsal dinamiklerinin harekete gegirilmesidir. Islamlasmanm gayesi
Batidan gelen ancak Islamla bagdasmayan diisiince ve uygulamalara kars:
Miisliimanlar1 yeniden Islam’a ydneltmek ve Islam’in inang, ahlak, toplum ve siyasete
dair diinya goriislinii bir biitiin olarak ortaya koyarak Miisliimanlara Miisliimanlik

suurunu asilamaktir (2013: 104).

Yildirnm ve Dogan’in Islamcilik kavramma dair elestirilerinin bir benzerini
Karaman’da son dénemlerde siklikla kullanilan “siyasi Islam” terkibi i¢in yapmaktadir.
Uydurulmus bir terim olarak kabul ettigi “siyasi Islam” terkibinin dilbilgisi bakimindan
olmamakla birlikte kavram olarak yanlis kullanildiginmi iddia eden Karaman’na gore;
kitab1, peygamberi ve mensuplar1 bilinen bir tek Islam vardir. islam’mn bir tek olmasi
herkesin tabi oldugu tekbir Islam yorumun varligin1 zorunlu kilmamaktadir. Hem inang,
hem de amel bakimindan farkli mezhep ve uygulamalar bulunmakla birlikte bunlarin
higbirisi farkli Islamlar olarak adlandirilmamistir. Ornegin; Maturidi Islamm, Es’ari
Islami1, Hanefi Islami1 vb. denmedigi gibi salihlerin Islami ya da fasiklarin Islami gibi bir
tanimlamaya da gidilmemistir. Yine yalnizca ibadet ve ahiret ile sinirli olmayip diinya
hayatina dair hiikiimleri de ihtiva eden Islam icin kimse ibadet alani i¢in “ibadet
Islam1”, hukuk alani igin “hukuk Islami” denmiyorsa; Islam’1, teori ve inang

bakimindan siyasetten ayirmak miimkiin olmadigindan bazi Miisliimanlar siyasi
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hayatinda Islam’a goére diizenlenmesini istediler diye onlar1 kastederek “siyasi

Miisliiman” ve bunlarin dinlerine de “siyasi Islam” demek yanlistir (2017).

Tiim bu elestiri ve farkli dnerilerin varligma ve “Islamc1” diye nitelendirilen
kesimlerin mubhalefetine ragmen Isamcilik ve Islamci kavramlari artik literatiire
girmistir (Aydin, 2000: 49). Bugiin Islamci olarak bilinen kisilere bu yakistirmay: bizzat
kendileri yapmamis olmakla beraber kendileri i¢in kullanilan bu tanimlamayi geneli
itibariyle onlar da kabullenmis ya da kabullenmek zorunda kalmis goriinmektedirler
(Sentiirk, 2011: 17). Bununla birlikte kavrama yapilan elestirilerin haklilig1 da ortadadir.
Tiim bunlar gézéniinde bulundurularak miimkiin oldugunca Islamcilik yerine
Islamlasma, Islamci hareketler yerine de Islami hareketler ifadelerinin kullanilmasi
daha dogru bir yaklasim olsa da, Islamcilik kavraminin ¢ok yaygm bir kullanima sahip
olmasi; bu adlandirmaya, kendilerine “Islamci” denilenlerin de artik fazla itiraz
etmemesi ve yerine Onerilen kavramlarin tam olarak maksadi karsilamaktan hentiz uzak
goriinmesi gibi nedenlerle bu arastirmada “Islamc1”, “Islamcilik” vb. kavramlar da yer

yer kullanilmistir.

Buraya kadar islamciligin ne oldugu tartisilmistir. Kavramlarin ne oldugu kadar
ne olmadigt da daha konunun daha dogru anlasilabilmesi bakimindan Onem
arzetmektedir. Islamcilik ve muhafazakarlik birbiriyle en ¢ok karigtirilan iki siyasi
akimdir. Giindelik dilde “dindar” kavramiyla ayni anlama gelecek sekilde
“muhafazakar” ifadesinin kullaniliyor olmasi zihin karigikligin1 daha da artirmaktadir.
Bazi benzerliklerini kabul etmekle birlikte bu iki kavrami ayrigtirmada
kullanabilecegimiz arglimanlara da sahip oldugumuz sdylenebilir. Akinci’ya gore
Islamc1t ve muhafazakar farkliligini ortaya koymak igin kullanabilecegimiz birinci
argliman zaman algilarinda ve gelecek tasavvurlarindaki farklilasmadir. Tiirkiye’de
Cumbhuriyetin ilaniyla birlikte gerceklesen degisim ve doniisiimlere karst din kaynakl
karst tutum iki akimi benzer gosterse de, her iki yaklagimin gelecek tasavvurlar
birbirinden oldukca farklidir. Soyle ki; bir muhafazakar i¢in 6nemli olan simdiki
zamandir, o gegmiste olan ya da olmas1 miimkiin olandan ziyade mevcut olandan yana
tavir gosterir. Bu yoniiyle muhafazakarlar toplumsal miihendislik pesinde degillerdir.
Oysa Islamcilar kurtulusu islami 6ze doniiste aramakta bdylece maziden atiye giden bir

vizyon ortaya koyarak gelecek konusunda kurgucu bir akilla hareket etmektedirler.
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Buna karsin muhafazakarlik 6zellikle de Tiirk muhafazakarligi kurgucu akla ve bu
akilla tiretilen tiim toplumsal miihendislik¢i projelere karst olmustur (2013: 145-146).
Aydin’a gore Islamcilar her yeni olana sirf yeni olmasindan dolay1 kars1 ¢gikmadig gibi,
mevcudu da sadece tarihsel oldugu i¢in korumaz. Atalarin da yanlis yapabilecegini
defaten ifade eden Kur’an-1 Kerim bunu agik¢a ortaya koymustur. Dolayisiyla
Islamcilar geleneksel-modern, bireysel-toplumsal, resmi-sivil gibi ikilemlerde kendisini
bir tarafta gérmez (Aydin, 2002: 67). Bu bakis agisiyla da muhafazakarlik ile Islamcilik

arasinda bir ayrima gitmek miimkiindiir.

Islamcilar;; genel olarak fundamentalist, radikal dinci ve koktenci
tanimlamalariyla ifade edilen selefilikten de ayri tutmak gerekmektedir. Basdemir,
Tiirkiye’de genel olarak “Islamc1” olarak tanimlanan MGH nin iginden ¢iktig1 Iskender
Pasa cemaati ile birlikte Ismailaga, Erenkdy, Siileyman Efendi ve Nur Cemaatlerinin
selefi ya da fundamentalist olarak nitelendirilebilmelerinin zorlugundan bahisle onlarin
selefilerden farkli olarak fikih ve tasavvuf gelenegine tamamen elestirel bakmadiklari
gibi Islam’in geleneksel yorumlarinin disindaki Islam’a sonradan dahil olmus bircok
mezhepsel yoruma da sahip ¢iktiklarini ifade etmektedir (2013: 531-532). Dolayisiyla
kendilerine Islamci tanimlamasi yapilabilecek bu hareketleri selefilikten de ayn

degerlendirmek gerekmektedir.

Islamcilik fundamentalizmden de farklidir. Salt dini ya da siyasi olmak iizere
fundamentalizmin iki farkli tutum olarak karsimiza ¢iktigini ifade eden Basdemir’e gore
salt dini tutum olarak fundamentalizmin (kokencilik) belirgin niteligi; kutsal kitaplarin
yanilmazligi, literal okuma, sekiilerizm ve modernizm karsithgidir. Siyasi
fundamentalizm (koktencilik) ise uzlasmaz tavirlara sahip olma, farkli hayat tarzlarina
hosgorii gdstermeme, toplumu diizeltmek icin siyasi bir diizen 6nerme, fanatizm ve
bazen de saldirganlik gostermek seklinde kendini gostermektir. Fundamentalistler
demokrasiye ya kokten karsidirlar ya da dini esaslara dayali bir demokrasi modelini
savunurlar ve din ve siyaset ayrimini reddederler (2013: 543). Basdemir’e gore fikri
temellerini tarihi olarak Haricilerden, Selefilerden ve Ehl-i Hadis’ten; ¢agdas olarak ise
[ran Islam Devrimi ile Thvan-1 Miislimin ve Cemaat-i Islami gibi Islam diinyasindaki
diger fundamentalist orgiitlerden alan Tirkiye fundamentalistleri, Tiirkiye’de yaygin

kullanim bi¢imiyle “radikaller”, Haricilerin ii¢ temel ilkesini hareketlerinin merkezine
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koymuslardir ki bunlar; hiikiim sadece Allah’indir, biiyiik giinah isleyenler kafir olur ve
zalimlere kars1t miicadele farzdir. Tevhit, tekfir ve direnis olarak formiillesen bu ilkelere
sik1 sikiya bagli radikallerden de (2013: 549) islamcilar1 bir kategoride degerlendirmek

gerekmektedir.

Fundamentalistlerle Islamcilarin sikilikla birbirlerine karistirilmalarmin temel
nedeni Islamcilarin Islam’m modern toplumun tiim sorunlarma yanit verebilecegi,
bunun igin 6ncelikle mevcut Islami anlayisin batil inang ve hurafelerden arindirilarak
ana kaynaklara tekrar doniilmesi gerektigi diislinceleridir. Burada dikkatten kagmamasi
gereken husus Bati’da Fundamentalist olmak dogal olarak Incil’i literal okuyup onun
lafzi yorumuna siki sikiya bagl kalarak, yeni diisiince ve yorumlara karst ¢ikmay1
zorunlu kilarken; Islamci hareketler, dinin yorumlanmasi konusunda yeni yaklasimlara
kapali olmadiklar1 gibi, modern Bati bilimlerinin ortaya koydugu bilgileri secici bir
yontemle kabul etmektedirler (Karatepe, 2014: 219). Onlarin bu hususiyetleri ise

Islamcilar1 radikal ya da selefi diye tanimlanan akimlardan ayiran en énemli unsurdur.

Cagdas Islami hareketlerin 6nemli bir takim sorunlarla bas etmesinin gerekliligi
tizerine Esed’in bazi diisiincelerinin bu noktada ifade edilmesinin konunun daha da iyi
idrak edilmesine katki sunacagim diisiinmekteyim. Tam anlamiyla Islami bir topluma
kavugmanin zorluklarinin farkinda olan Esed’e gore bu zorluklarin basinda siyasi ¢okiis
donemlerinde Miisliimanlarin kendilerine ve medeniyetlerine olan giivenlerini yitirmis
olmalar1 gelmektedir. Bu asagilik duygusu ile hareket eden Miisliimanlar, glinlimiizde
hakim “devlet” ve “millet” kavramlariyla ilgili Batili anlayislarin tesirinde kalmakta, bu
kavramlarin yerine &nerilen Islami kavramlari kabullenememekte ve korii koriine
Bati’nin pesinden gitmektedirler. Diger taraftan muhafazakar Miislimanlarin ¢ogu da
eski geleneklere dort elle sarilmakta, ister toplumsal aliskanliklarimizla ister devlet ve
hiikiimet problemleriyle ilgili olsun, bunlardan ¢ok kiiciik bir sapmay1 bile Islam’a kars1
bir hareket olarak algilamaktadirlar. Bu tarz muhafazakarlarin zamanin degismesiyle
kavramlarimizda ve toplumsal geleneklerimizde degisikliklerin bir zaruret oldugunu
kabul etmeyisleri birgok Miisliimanin korii koriine Bati’nin izinde gitmelerinin 6nemli
nedenlerinden birisidir. Bu grubun “Cagdas Islam Devleti, Islam’in ilk devirlerindeki
siyasi kaliplara gore sekillenmelidir” seklindeki 1srarci tutumlart Miisliimanlarin

kiiltiirlii kesimlerinin “Seriat bu ¢agda her tiirlii siyasi gereklerimizin pratik bir yoludur”
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diisiincesini kabul etmelerini iyice zorlastirmaktadir. Islami bir topluma kavusmanin
zorluklarindan bir baskasi ise Miisliimanlarin hayatlarmi Islam diisiincesinin temellerine
gore yeniden sekillendirme gabalari gayri Miislim toplumlarda bir takim siiphe ve
korkular dogurmakta ve onlarin bu ¢abalarinin 6niine ¢esitli engeller koymalarina sebep
olmaktadir. Islam ruhunun dirilisinden korkan Bati, gérece iistiinliigiinii kaybetmemek
icin Miisliimanlarin siyaseten giiglenmesini ve Islam’m Miisliimanlarin toplumsal ve
kiiltiirel hayatlarinda goriiniirliiglinii artirmasina engel olmak i¢in biitiin imkéanlarini
seferber etmektedir. Yukarida ifade edilen statik diisiinceye sahip muhafazakar
Miisliimanlarin yanls temsili, sadece kiiltiirlii Miisliimanlarin islam devleti hakkinda
olumsuz kanaatler beslemeleriyle smirli kalmamig, Bati’min Miisliimanlarla olan
miicadelesinde onlarin eline ciddi kozlar vermistir. Bu nedenle Miisliimanlarin, gerek
iceride ve gerekse disarida mevcut olan korku ve zanlar1 bertaraf edebilmeleri igin
Islam’mn toplumsal ve siyasi diizeninin; Miislim gayrimiislim herkes i¢in adalet ve
esitligi 6ngordiigiinii ve hakiki Islam devletini kurmak icin ahlaki kistaslara gore
hareket ettiklerini ispatlamalari gerekmektedir. Esed “Siz insanlik(in iyiligi) igin
ctkariimig haywrl bir topluluksunuz, dogru olani emreder, egri olandan alikoyarsimiz”
anlammi verdigi Al-i Imran Suresinin 110’uncu ayetini gerceklestirme azim ve
kararhliginda olduklarmi ispatlamayi, Miisliimanlarin (Islami hareketlerin) temel
gorevlerinden birisi olarak ifade etmektedir (2016: 114-118). Islami hareketlerin selefi,
gerici, fundemantalist vb. bir takim yaftalardan kurtulmalarinin yolunun bu ispattan
gectigi sOylenebilir. Esed’e gore Kur’an ve Siinnetteki Siyasi esaslar biitiin tarihi
gecmislerden ve bu esaslarla ilgili 6nceki nesillerden bize ulasan biitiin goriislerden
bagimsiz olarak yenilik¢i ve yaratici bir ruhla yeniden ele alinmalidir. Zira Ona gore
Seriat, tiim insanlig1 ileriye gotiiren, her ¢agda ve her kosulda uygulanmasi miimkiin
olan, biitlin tarihi degismelerden ayr1 ve bagimsiz canli bir yoldur. Béyle anlasildiginda
bu yol, bizim toplumsal degisim dinamiklerimizi engellemek soyle dursun, gelismemize
rehberlik edecek ve Islam toplumunu diinyanin en caliskan, en canli ve kendine 6z
giiveni en yiiksek olan toplumuna déniistiirecektir (Esed, 2016: 118). Islam diinyasinin
da yeryiiziindeki tiim mazlumlarinda huzur ve saadet i¢in bekledikleri toplum da bu

toplumdur.

Son donemlerde Islamciligin bitip bitmedigi tartismalarmin siklikla yapildig

goriilmektedir. Son olarak kisaca bu konuya da deginerek bu baslik sonlandirilmig
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olacaktir. Aktay; Islamciligin islam’in kendisi degil, Miisliimanlarin Islam’1 dava olarak
kabullenmesi siireci olarak kabul edilmesi gerektiginin, dolayisiyla tarihsel bir hareket
oldugunun ve tarihin etkisiyle sekillendiginin altin1 ¢izmektedir. Ona gére Islamcilik
nihayetinde bir yoruma dayandigindan asla vahiy mutlakligina sahip olmayan, belli bir
donemde yasayan Miisliimanlarin yorumu olan beseri bir sonug olarak ele alinmalidir.
Islamcilik tartigmalarina sadece 19’uncu yiizyllda Bati meydan okumasma karsi
Miisliimanlarin gosterdigi refleks perspektifinin hatali ve eksik bir yaklasim olacagi
kanaatini paylasan Aktay’a gore, Islamcilik o donemde bile sadece Bat1 karsithigiyla
siirli kalmamisg, ayn1 zamanda hatta ondan da oncelikli bir bigimde Miisliimanlarin
yozlasmasina, Islam’dan uzaklasmasina bir tepki olarak ortaya ¢ikan asla doniis
iddialarin1 da kapsamistir. Bat1 karsithigmin kosullar: ortadan kalktiginda Islamciligin da
bitecegi iddiast kabul edilebilse bile, Islamciligin ikinci boyutuyla asla déniis
geleneginin her zaman varligini1 devam ettirdigi ve ettirecegi de bir vakiadir (2013: 836-
837). Dolayisiyla 6ze doniis anlamina gelecek Islamciligin / Islamlasmanin bitmesi

miimkiin degildir.

Aktay’a gore Islamciliga muhalefete 6zgii bir ideoloji gémlegi bigmek ve her
siyasal iktidara geldiginde sonunu ilan etmek de son derece yanlistir. Ciinkii tarihi
ornekler bunun aksini miimkiin kilmaktadir. Zira Islamcilik tartismalarinin tamaminda
referans gosterilen son ddénem Osmanli Islamcilii iktidar Islamciliginin iyi bir
ornegidir. Zira Islamcilik muhalefetle siirl sinik bir vaatten ibaret olmayip, hedefleri
arasina diinyayr degistirmeyi koymus ve bunun igin gerekli siyasi iradeyi de
gostermistir. Islamcilarin drnek aldigi Hz. Peygamberin hem iktidar hem de muhalefet
tecriibesi olmustur. Islamciligm hilafetin kaldirilmasim takip eden yillar igerinse
bulundugu trajedi ve yenilmislik psikolojisi ebedilestirilmesi gereken bir durum
degildir. Zaten bu halin uzun yillar islamcilar iizerinde etkisi devam eden “6z yurdunda
garipsin” ruh hali, siyasete katilim ve orada elde edilen basarilarla zamanla agilmistir.
Bu ruh halinin asilmasinda tiim eksiklik ve aksakliklarmna ragmen Tiirkiye nin
demokratik kosullarinin katkis1 goz ardi edilmemelidir (2013: 837). Dolayisiyla
Islameilik, “Islame1”larin iktidara gelmesiyle birlikte yok olan ya da kendisini yok eden
bir sey de degildir. Islam’m insanliga sunabilecegi imkanlarin bitmesinin ya da yeniden
filizlenebilmesininin ancak Islamcilik iizerinden miimkiin olabilecegini iddia eden
Kaplan’a gore Islamcilik; sadece siyasi bir sdylem ve hareket olarak kalmayip dncelikle

178



bir fikir hareketi olmayi, bagka bir ifadeyle yalnizca sosyopolitik bir gdévde hareketi
degil, fikri bir omurga hareketi olmay1 basarabildigi dl¢lide insanligin dertlerine care
olma iddiasini siirdiirebilir. Ona gore Islamcilik siyasi bir ideolojinin dtesinde topyekiin
bir varolus yolculugu; Miisliiman toplumlarin ruhu oldugu gibi hem de bir omurga
hareketidir ve biitiin zuliimlere sagir kesilen diinyanin vicdanidir (2013: 787). Bu
nedenle Kaplan’in diisiincelerinden ¢ikan sonug¢ sudur, herkes sussa da bu vicdan

susmamalidir.

1.3.2. islamcilik Ideolojisini Ortaya Cikaran Tarihi ve Sosyolojik Arka Plan

Islamcihigin; kisaca, Islam diinyasmmin hem madden hem de manen
kurtulusunun® yegane yolunun Islamin hayatin tiim alanlarma hakim kilinmasindan
gectigini dile getiren bir diisiince akimi (Bilge, 2015: 4) oldugunu yukarida ifade
etmistik. Osmanli devletinin, 6zellikle 19’uncu yy.’dan itibaren giderek hizlanan bir
ivmeyle zayiflama siireCine girdigi bir vakiadir. Bati’nin aydinlanma ve sanayi devrimi
sonrasinda ulastigi muazzam gli¢ ve ardindan Osmanli’nin tasfiyesine yonelik
politikalarina; Osmanli’nin kendi i¢inde yasadigi diger bazi sorunlarda eklenince
yiizyillardir Miisliimanlarin hatta tiim mazlumlarin hamiligine soyunmus olan devlet
i¢in oldukga vahim bir tablo ortaya ¢ikmistir (Bilge, 2015: 25). Donemin bazi aydin ve
devlet adamlar1 bu vahim tablo karsisinda kafa yorarak ¢oziime dair diislinceler
gelistirmeye ve kurtulus regeteleri sunmaya basglamislardir. Osmanli’nin dagilmaya
basladig1 ¢okiis doneminde Bati’dan feyz alarak hazirlanan {i¢ temel regete, iic temel
ideoloji 6n plana ¢ikmustir ki; bu ideolojiler arasindaki farkliliklar1 1904 yilinda kaleme
aldign Uc Tarz-1 Siyaset adli makalesiyle ilk kez ortaya koymaya ¢alisanlardan birisi
Yusuf Akgura (1876-1935) olmustur (Kara, 2011:31). Ona gore, bu ideolojiler

8 fsmet Ozel; Islamciligim insac1 degil de muhafaza ve savunmayi, yani “batmaktan kurtulma”yi
onceleyen bu tavrinmi elestirmektedir: Ona gore; “Cokiis donemindeki Osmanli diisiince akimlari bir zihin
acgikligina varma gayretinin sonunda degil, eldeki organizasyonun ve ydonetim imkanlarinin korunmasi,
elde tutulabilmesi gayreti sonunda olusmus diisiince akimlaridir. Dolayisiyla Osmanli doneminin ne
Baticihgi, ne Osmanhiciligi, ne Tiirkgiiliigii, ne de Islamciligi bu topraklarda yasayan insanlarin yeni bir
hayat damart sahibi olmalarina yarayan diisiincelerle ilgili degildir. Bu akimlarin ilgili oldugu tek sey
“batmaktan kurtulma” endisesidir. Tek istikamet batmaktan kurtulus oldugu icin de her ¢urpmig biraz
daha batisi getirmistir. (Belki hdld aymi batis devam ediyor.) ”(1989: 98).
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Osmanlicilik, Islamcilik® ve Tiirkgiiliiktiir®®. Osmanlicilik, Osmanli tebasindan olan
farkli milletleri devlet igerisinde esit temsillerini temin etmek suretiyle birlestirmek
lizere bir Osmanl milleti meydana getirme; Islamcilik, hilafetin Osmanli padisahlarinda
olmasindan da istifade ederek, tiim Miisliimanlar1 siyaseten birlestirme; Tirkgiliik ise
irka dayanan siyasi bir Tiirk milleti olusturma diisiincesidir (1976: 19 vd.). Gokalp de,
Akgura’dan yaklasik on y1l sonra 1913 yilinda kaleme aldig1 eseriyle benzer diisiinceleri
paylasmustir. Gokalp’e gore Osmanli Imparatorlugunun artik catirdamaya basladig
yillarda sirasiyla temel t¢ fikir akimi ortaya cikmustir Ki; bunlar Muasirlasmak,
Islamlasmak ve Tiirkciiliik’tir (2013: 11). Gokalp’e benzer bir yaklasimla Sentiirk’e
gore ise bu diisiince akimlari; Islamcilik, Tiirkgiilik ve Baticiliktir. Ayn1 dénemde
Osmanlicilik akimi da bulunmakla beraber; Ona goére bu akim, ideolojik olmaktan
ziyade Miisliiman ahaliyle gayri Miislim Osmanli tebaasini bir arada tutabilmek i¢in
ileri stirtilmiis ara bir formiil olmaktan 6teye gegememistir (2011: 17-18). Gorildigi
gibi 6ziinde bir kalkinma ve kurtulus ideolojisi olan Islamcilik; Osmanlicilik hareketinin
devami, Milliyetgilik ve bir Olgiide de Tirkgiilik akiminin 6ncesi olarak ortaya
cikmistir (Kara, 2011: 27-26). Yukarida ifade edilen akimlar icerisinde Islamcilik,

ilerleyen basliklarda daha detayl ifade edilecegi iizere, Osmanli’nin son dénemlerinde

8 fslamcilig1 ¢ok gerilerden baslatmak isteyen ve buna dair yorumlar gelistirenler de vardir. Bunlardan
birisi olan Erkilet’e gore genel kabuliin aksine Islamcilik; modern zamanlarda ortaya cikan ve
modernlestirici bir akim olmaktan ziyade modernite dncesinde ve sonrasinda var olan, Miisliiman
toplumlarin karsilastigi her meydan okumada yeniden {iretilen ve her tiirlii meydan okumaya karsi koyma
yol ve ydntemini arayan bir diisiince ¢izgisidir (2015: 15-16). Kavram olarak Islamcilik yerine
Islamlasma ifadesini tercih eden Yildirim’a gore de Islam’in otantik 6zelliklerinden uzaklasmasiyla onu
asil kaynaklardan hareketle yeniden yorumlama cabasi anlamma gelen Islamlasmanin gegmisi ¢ok
gerilere dayanmaktadir. Islam diisiince tarihinde karsimiza ¢ikan tiim ihya ve 1slah hareketlerinin esasi
Islam’1 yeniden yorumlayarak Islam’dan uzaklastig1 diisiiniilen Miisliiman zihni yeniden Islam’in aslina
davet etmektir. Dolayistyla Yildirim’a goére Islimlasmayr moderniteyle birlikte baslatmak eksik bir
okumadir. Zira, Said Halim Pasa, Mehmet Akif Ersoy ve Said Nursi gibi Islamlagma taraftarlar her ne
kadar modern zamanlarda yasamus olsalar da savunduklan fikirler islam diisiince gelenegi icerisinde bir
tarihsel araka plana sahiptirler. Ona gére, Islamlasma tarihini Gazali’nin temsil etmeye basladig1 yeniden
Islamlagma arayisini ifade eden ihya diisiincesine kadar gétiirebilmek miimkiindiir (2013: 106-107).
Benzer bir yaklasima sahip Aktay’a gére de Islamcilik birilerinin ele aldigi gibi sadece, 19’uncu yiizyil
sartlarinda Bati’ya karsi bir tepkiyle ortaya ¢ikmis nevzuhur bir hareket degil, tersine Miisliimanlarin
yozlasmasina karsi tepki olarak ortaya ¢ikan sahih Islam arayist ve iddiasimin oldugu her dénemde
kendini yeniden iiretmis, baska bir ifadeyle yeniden dogmus bir gelenektir (2013: 810). Bu vb. tartigmalar
ekseninde konu ele alindiginda Islamciligr elbette, cok eski dénemlere kadar gétiirmek miimkiin olabilir.
Ancak Islamcilik; hem konumuzun smirhiliklar: ve hem de genel kabuller gergevesinde, bu baslik altida
modern bir ideoloji olarak ele alinmak suretiyle tartisilmigtir.

8 Karpat’a gore; Modern Tiirklerin kimligi olarak “Tiirklik”; Osmanlicilik ve Islamcilik tarafindan
sekillendirildigi i¢in baslangicta etnik kokenli degildir. Osmanlicilik, vatan olarak ifade edilen topraga
dayal1 yeni bir dayanigma, baglilik ve sadakat duygusunu ifade edecek sekilde millet kavramini ortaya
¢ikarmugtir. Islamcilik ise bireyleri dinlerine baglamis olan baglarm birgogunu millete kaydirarak
Miisliimanlari dini cemaati bir proto-millete doniistiiren ideolojik tesiri yaratmigtir (2001: 770).
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ayn1 zamanda bir resmi ideoloji de oldugundan sadece “Islamcilar1” degil, diger siyasi
akimlar da etkileyen ve biiylik ol¢lide belirleyen bir ideoloji olmustur. Aktay’a gore,
Ziya Gokalp (1876-1924) ve Yusuf Akgura (1876-1935) gibi Tiirkgiilik akiminin
onciileri ile muhafazakar ve Osmanlici kabul edilen diger akimlarin iizerinde Islamcilik
hegemonik bir unsurdur. Islamcilik, &zellikle donemin biirokratik elitinin biiyiik
kisminin veri olarak sorgulamadan kabul ettikleri adeta bir “itikat” hiiviyyetindedir®
(2013: 812-813).

Islamcilig1 ortaya ¢ikaran tarihi ve sosyolojik arka plana dair benzer bir ¢ok
izahat bulunmakla birlikte bunlarin en siimulliilerinden bir tanesi Macit’e ait olanidir.
Ona gore; temel kaynaklar tizerinden giiglii bir diisiince, kiiltiir ve medeniyet insa etmis
olan Miisliimanlar, Islam’in 7’nci yy.’da ortaya ¢ikmasindan giiniimiize kadar gegen
stiregte farkli dort donemden/krizden gegmisler ve bu dort donemde farkli milletler ve
medeniyetlerle karsilagsmislardir. Birinci donem 7°nci yy. ile 11’inci yy. arasinda devam
eden “Klasik Cag’dir. Bu ¢agda Eski Yunan felsefesi ve diisiincesi ile ilmi alanda
cereyan eden bu karsilasmay1 / Krizi Miisliimanlar; inanglarinin, fetih istiinligiiniin ve
diigiince sistemlerinin kendilerine sagladig1 6zgiliven igerisinde, Gazzali (1058-1111) vb.
alimlerin de katkilartyla Yunan felsefesinden istifade ederek atlatmayir basarmislardir
(2017: 136-137).

Islam diinyasi, klasik donemin sonlarinda birincisinden farkli olarak askeri ve
siyasi alanda gergeklesen ikinci karsilasmaya / krize sahne olmustur. Bu karsilasma,
11’inci yy.’da Haghlarin Kudiis’e kadar gelerek bolgeyi isgal etmeleri ve 13’inci
asirda bu kez Mogollar’in Islam cografyasini tarumar etmesi ile ¢ok agir bedellerle
yasanmustir. “Yenilenme Cagi1” olarak da ifade edilen bu karsilasmadan / krizden dersler
¢ikaran Miisliimanlar isgale agik olan taraflar1 ve kurumlarini ciddi bir sorgulamaya tabi
tutmuslar ve netice olarak bu karsilasmadan / krizden kurumlarini, ilimlerini ve diisiince

yapilarini yenileyerek, giiclii merkezi devletler iireterek ¢ikmay1 basarmuslardir. Ikinci

karsilagsmadaki yenilenmenin tesirinde kalan Avrupalilar da bu siiregte kendi karanlik

8 fslam diinyasinin iginde bulundugu zor durumu, sosyal ve siyasi reformlar ile asmaya ¢aligan en dnemli
fikri hareket Tunaya’ya gore de Islamcilik olmustur. Ona gore bunun belli bash sebeplerinden ilki
Osmanli tebasinin niifus itibariyle biilyiik oranda Miisliimanlardan olusuyor olmasidir. Bir baska etken de
Osmanli padisahinin, ii¢ kitaya yayilmig Miisliimanlar tarafindan halifeleri olarak kabul edilmesidir.
Islameilar arasinda sadrazamlarin, seyhiilislamlarin, nazirlarin hattta padisahin bulunmasi Islameilik
akiminin yayginlik kazanmasim kolaylastiran ve 6zelliklede Osmanli siyasi hayati igerisinde onu 6nemli
bir kuvvet haline getiren etkenlerden bir degiridir (1998: 13).
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caglarindan kurtulma miicadelesine kap1 aralamiglar ve reform, ronesans, aydinlanma ve
sanayi devrimleri ile adeta tarih sahnesine yeniden donmiislerdir (Macit, 2017: 136-
137).

18’inci yy. itibariyle bu evrede Miisliimanlar agisindan “Muhasebe Donemi”
seklinde nitelendirilmesi miimkiin olan Islam diinyasinda savaslardaki yenilgilerin,
isgallerin ve toprak kayiplarinin sorgulandigi figlincii biyiikk karsilagsma / Kkriz
baslamistir. Bu ti¢iincii karsilasmanin onceki ikisinden farki, sadece ilmi ya da askeri-
siyasi alanla sinirli kalmayip hemen hemen her alanda cereyan etmis olmasidir. Macit’e
gore bu asamada Avrupa; sosyo-kiiltiirel olarak modernizm, ekonomik bakimdan
emperyalizm, dini alanda misyonerlik, askeri-siyasi olarak somiirgecilik ve ilim olarak
oryantalizm bigiminde hayatin tiim alanlarini isgal etmistir. Nihayet fiili isgalle de
neticelenen bu kalkigma Miisliimanlar “Arayislar Cag1” olarak da nitelenmesi miimkiin
olan iginde bulundugumuz doérdiincii bir déneme siiriiklemistir (2017: 137). Osmanli’da
arayislar, bagka bir ifadeyle ¢ikis yolu; muhafazakar modernlesme ¢abalar1 (Avrupa’ya
gore), batict modernlesme ¢abalar1 (Avrupa i¢in) ve anti-modernist ¢abalar (Avrupa’ya
kars1) olmak {iizere farkli akimlar lizerinden dillendirilirken; bunlarin disinda kendi
tecriibe ve birikimlerinden beslenmekle birlikte; Avrupa’yr da insanlik deneyimlerinden
birisi olarak kabul eden, bu nedenle de Avrupa tecriibesinden faydalanmayi hedefleyen,
arayislar ¢agmin en iddiali ve koklii fikri akimi olan Islameilik ortaya ¢ikmustir (Macit,
2017: 137). Her ne kadar Islamciligin ortaya ¢ikisinin iizerinden bir asirdan fazla siire
gecmis olmasina ragmen Miisliimanlarin, hayatin her alanin1 kusatan bu biiyiik krizi

atlattiklarini sdyleyebilmek miimkiin degildir.

Islamcilik ideolojisini ortaya ¢ikaran tarihi ve sosyolojik arka plan olarak Islam
diinyasinin gerilemesini gosteren izahatlar Macit ile siirli degildir. Konuya bu
perspektiften yaklasanlardan birisi de, Islamcilik akiminmin Ikinci Mesrutiyet sonrasi
gelisimi konusunda iki ciltlik eseri de bulunan Tarik Zafer Tunaya’dir. Ona gore de;
genel olarak Islam aleminin, ozellikle de dénemin tek biiyiik ve son Islam devleti
hiiviyyetinde olan Osmanli’nin gerilemesi islamciligin dogusunu hazirlayan en dnemli
amil olmustur (1998:17). Tunaya’ya gore Islamcilar; gerilemenin i¢ sebebi olarak islam
dininin bizatihi kendisini degil, Miisliimanlarin tembellik ve vurdumduymazligini

gormiislerdir. Onlara gére bundan baska bir de dis etken vardir ki o da, Islamin son
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kalesi olarak goriilen Osmanli Devleti iizerindeki Hristiyan Batili devletlerin, nedeni
eski tecriibelerine dayanan, baski ve saldirilaridir. Ona gére Islamcilar, Osmanl
Devleti’nin pargalanma sebepleri olarak, bu iki temel nedene ilaveten; kuru kuruya ve
sekilden ibaret olan ve kilik kiyafetten sosyal iliskilere ve siyaset prensiplerine kadar
genis bir alanda cereyan eden Bati taklit¢iligini, Miisllimanlar1 dinlerinden
uzaklastiracak asamaya gelmis ve onlarin biiyiik bir kismini hurafelerin esiri haline
getirmis cehalet ve tembelliklerini ve ozellikle kapitiilasyonlarin bir sonucu olarak
ortaya ¢ikan Miislimanlarin ekonomik bakimdan esaretlerini ve nihayet yonetim
zafiyetlerini gérmiislerdir (1998: 19-23). Ona gore Islamcilar, islam diinyasinn iginde
bulundugu bu miiskil durumdan; ancak, son islam devleti olan Osmanli devletinin
yasatilmasiyla ¢ikilabilecegini, onun yasatilabilmesi icin ise Islami bir Rénesansinin
sart olduguna inanmislardir. Islamcilarin kurtulus konusundaki ana tezleri ya da baska
bir ifadeyle temel kurtulus receteleri ise Tunaya’ya gore Islamin asli prensiplerine
doniistiir (1998: 13-14). Bu perspektiften acgikga anlasiimaktadir ki, ilk Islamcilar
Osmanli devletinin kurtulusunu sadece siyasi bir gereklilik olarak degil Islamm ve
Miisliimanlarin da kurtulusunun bir garantisi olarak gormiisler; Osmanli’nin kaderi ile

dinin ya da daha dogru bir ifadeyle Miisliimanlarin kaderinin 6zdeslestirmislerdir.

Kara da, Islamciligin ortaya ¢ikmasi ile Ronesans ve Reform hareketleriyle
Kilisenin baskisindan kurtulan, ardindan da gerceklestirdigi sanayi devrimiyle maddi ve
teknik bakimdan muazzam bir giice ulasan Bat1 karsisinda islam diinyasmin benzer bir
gelisme kaydedememesi arasinda bir baglanti kurmaktadir. Dolayisiyla ona gore, 18-
19’uncu yy’a gelindiginde Islam diinyas: itikadi, fikri, siyasi ve ekonomik biiyiik bir
buhran igindeydi. Bu dénemde biitiin bir islam cografyasmim Bat1 karsisinda iist iiste
askeri basarisizliklarla kars1 karsiya gelmesi, siyasi ve toplumsal ¢alkantilar1 daha da
bliylitmistiir. 1699 Karlofca Andlasmasiyla ilk toprak kaybina engel olamayan Osmanl
Devleti; 1774 tarihli Kiigiik Kaynarca Anlasmasi’yla agir bir maglubiyeti kabullenmek
zorunda kalmustir. 1757°de Bengal Ingiliz hakimiyetine gecmis, 1798’de Napolyon
Misir’1 isgal etmis®, 1852°de Hint-Pakistan alt kitas1 Ingiliz himayesine girmis ve ilk

kez Hindistan’da olmak iizere Batili kanunlar Miisliimanlara uygulanmaya baslanmistir.

8 Giiniimiizdeki Hindistan, Pakistan ve Banglades’ten olusan Hindistan Yarimadasina egemen olmaya
baslayan Ingiltere’nin yayilmaci politikalarina mani olmak ve ticari yollarini kesmek diisiincesiyle 1798
yilinda Napolyon Bonapart’in Piramitler Savasi’nda Memluk ordusunu hezimete ugratarak Misir’1 isgal
etmesinin Islam diinyasinda biiyiik yankilar1 olmustur (Guida ve Caha: 566).
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Fransa 1830°da baslattig1 Cezayir’i isgal girisimini 1857°de tamamlamis ve 1881°de de
Tunus’a girmistir. Ayn1 donemde Osmanli Devleti kendi istegiyle Fransiz hukukundan
esinlenerek hazirladigi ticaret (1850) ve ceza kanununu (1858) yiiriirliige koymustur.
1882°de ise Ingiltere Misir’a girmistir. Daha bir ¢ok hezimet ve yenilgi sonrasinda ilk
baglarda “muzaffer Bati”nin taklidi ile bu krizle basa ¢ikilmak istendiyse de, boyle
yapmakla muvafik olunamayacagi anlasildiginda, 6zellikle Miisliiman aydinlar arasinda
bir sorgulama ve arayis baslamistir. Islamcilik ideolojisi, bdyle bir atmosferde; Islam
diinyas1 neden bu hale diistii; Miisliimanlarin madden kalkinmasi (terakki) nasil
miimkiin olabilir, Miisliimanlar1 birlestirmek (ittihad-1 islam) icin neler yapilabilir;
Bati’nin sahip oldugu ve kalkinmasini onlara borglu oldugu hiirriyet, esitlik, medeniyet,
ilim, fikir, kadin haklar1 vb. degerler islam’da da var nudir; islam dini akla &nem
vermekte midir; din-devlet iliskileri nasil olmalidir; islamin degismezleri nelerdir ve
Bati’nin neyi alinabilir ya da alinmalidir vb. birgok sorularla sekillenen sorgulama ve

arayiglarin bir sonucu olarak ortaya ¢ikmistir (2011: 20-22).

Avrupa’nin tiim diinyada 6zellikle de Islam cografyasinda sémiirgeci yayilimina
dayali olarak ortaya ¢ikan sosyo-ekonomik, siyasi ve toplumsal sorunlara iligkin bir
yorum ve ¢oziim denemesi olan Islamcilik baglaminda yukarida ifade edilen
Napolyon’un Misir’1 isgal girisimi énemli bir doniim noktas1 olmustur. Islamciliga dair
temel meseleler, tartisma konulari, ilkeler ve ozelliklerin Napolyon’un bu zaferi

sonrasindaki gelismeler ¢ercevesinde sekillendigi87 ve bu siiregte olustugu genel olarak

87 Napolyon’un Misir seferini konuyla alakali olarak doniim noktasi olarak ifade eden Guida ve Caha’ya
gore de bu sefer ve sonrasindaki gelismeler farkli bircok alanda Batr'min Islam diinyasina karsi
{istiinliigiinii tescil etmis ve Islam diinyasi ile iliski biciminde koklii degisim ve doniisiimlere sebebiyet
vermistir. Onlar, baslangicina Napolyon’un Misir seferini koyduklar1 islam diinyasindaki degisim ve
doniisiimleri bes baslikla izah etmislerdir. Guida ve Caha’ya gore, Ik olarak, Bat1 sadece askeri degil ayni
zamanda bilimsel, teknolojik, siyasi ve kiiltiirel alanlarda da Islam diinyasina kars1 {istiin oldugunu bu
zafer ile ilan ve tescil etmistir. Nitekim, yukarida da ifade edildigi gibi, sonraki yillarda ingiltere 1805’ten
sonra Hindistan yarimadas: iizerindeki Babiir hakimiyetini sona erdirmis, 1830 yilinda ise Fransa
Cezayir’i isgal etmistir. Tkinci olarak, Bati diinyasi 19’uncu yiizyihin ikinci yarisindan itibaren Islam
diinyas1 iizerindeki siyasi, teknolojik, ekonomik ve askeri iistiinliigiinii somiirgecilige doniistiirmiistir.
Sémiirgecilik Tkinci Diinya Savasi’ndan sonra; érnegin Hindistan’da 1947°de, Cezayir’de 1962°de; sona
erse de ekonomik bagimlilik devam etmistir. 1948 yilinda Islam diinyasinin ortasinda kurulan Yahudi
Israil devleti, Amerika Birlesik Devletlerinin onderlik ettigi Irak ve Afganistan’in isgali siirecleri ve
Ortadogu’da gozlenen diger gelismeler islamcilar arasinda sdmiirgeciligin aslinda sekil degistirmek
suretiyle halen devam ettigi inancini pekistirmis ve “yeni somiirgecilik” olarak algilanmigtir. Bu algilama
bigimi Bat1 diinyast ile Islam diinyas: arasindaki iligkilerin seyrinde belirleyici olmustur. Ugiincii olarak,
kendi etnisitesini ve kiiltiiriinii iistiin géren Bati diinyasi, etnisitesini ve kiiltliriinii bundan mahrum
toplumlara dayatma hakkini her zaman kendisinde gérmiistiir. Avrupaliya gore Avrupa’nin medeni
degerlerine erigmeleri karsiliginda, Avrupa dist toplumlarin sdomiiriilmeleri gayet dogaldir. Dordiincii
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kabul edilmektedir. Miisliman devlet adamlarinin, Bati karsisinda giigsiiz ve
savunmasiz kalan devletlerinin bekast adina iilkelerinin refah ve kalkinmasini temin
etmek icin yaptiklar1 reformlarin kagiilmaz bir sonucu olan Islamecilik; modernitenin
bir iriintidiir ve fikir ve aksiyon itibariyle bir takim modern o6zellikleri biinyesinde
ihtiva eden bir diisiince akimidir (Bulut, 2013: 341-342). Basdemir’e gore, Islamciligin
19’uncu yy.’da Osmanli’daki Batililasma /modernlesme hareketlerine karsi bir tepki
hareketi olarak ortaya ¢iktigina dair bazi kanaatler olsa da bu gercegi yansitmaktan
uzaktir. Zira, Islamcilar her ne kadar Bat1’ya kizgin olsalar da ayn1 zaman da Bat1’daki
bilimsel ve teknolojik gelismelere, ekonomik kalkinmaya ve siyasi goriiglere bityiik bir
hayranlik besledikleri de bilinmektedir. Dénemin bir ¢ok Islamcisi, ileri de ifade
edilecegi lizere, Bati’nin dinine ve ahldkina olmamakla birlikte teknik ve bilimine
Miisliimanlarin ihtiyacinin oldugunu ifade etmislerdir. Bu yoniiyle bir taraftan Bati’ya
icten ice tepki duyan Islamcilar diger taraftan da gizli yada acik dykiinme ve hayranlik

beslemislerdir (2017: 253).

19’uncu yiizyilin ortalarindan itibaren birgok Miisliiman iilke bagimsizligini
kaybetmis; bir¢cok saldir1 ve isgallerle basbasa kalmistir. Batili giiclii devletler hem
bliyliyen sanayilerine hammadde temin etmek hem de trettikleri mallar1 satacaklari
pazarlar olusturmak diisiincesiyle Islam diinyasin1 paylasma ve somiirgelestirme
yarigina girmislerdir. Rusya Orta Asya ve Katkasya’daki Miisliiman iilkeleri; Hollanda
Endonezya’yi; Ingiltere Hindistan, Malezya, Dogu Afrika ve Nijerya’yi; Fransa Kuzey
ve Bat1 Afrika’y1 isgal etmistir. 20°nci yy.’1n baslarma gelindiginde iran ve Fas diginda
bagimsizligini siirdiiren tek iilke, ciddi 6l¢iide toprak kaybina ve tiim zor sartlarina

ragmen Osmanli Devletidir (Karatepe, 2014: 213). Basdemir’e gore de Islamcilik,

olarak, Avrupa etkisiyle 19. yiizyilda devlet-toplum ve devlet-din iliskileri yeniden gbzden gegirilerek
vatandaginin tiim yasam alanlarina hitkmedebilen modern bir biirokrasi kurulmustur. Yeni devlet
diizeniyle birlikte devlet kontroliinde, zamanla din algisinda 6nemli degisikliklere yol agacak olan yaygin
egitim sistemi olusturulmustur. Geleneksel kiiltiir kodlar1 igerisinde sirf Allah’in emri oldugu i¢in degerli
kabul edilen inang ve ibadetleri, yayginlasan yeni egitim sisteminin de tesiriyle bilimsel metotlarla
aciklamak, ispat etmek ve savunmak ihtiyaci hissedilmis, zamanin Islamcilar1 da bu bakis agisindan
nasibini almuslardir. Islamec1 cereyanlar, Islam dininin ¢agin gereklerine uygunlugunu ve mesrulugunu
tamamen akla hitabeden sdylemlerle savunmak durumunda kalmiglardir. Son olarak, somiirgeci iilkeler,
Islam diinyasmin icerisinde “medenilestirme vazifesini” yerine getirecek Batililasmis elitler olusmasini
tesvik etmigslerdir. Bu elitler Batili iilkelerin destegiyle iktidar1 ele gecirdiklerinde, kendilerini himaye
edenlerin beklentileri dogrultusunda hareket ederek Batililagmaya karsi ¢ikan hareketlere Gzellikle de
Islamcilara karsi otoriter araclara acimasiz bir sekilde basvurmuslar ve bu kesimleri sistemin disina
itmiglerdir (2013: 566-570).
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yukaridada izah edilmeye ¢aligildig1 gibi, Osmanli ve Babiir devletlerinin dagilma
donemine girdigi bir zaman diliminde Avrupa somiirgeciligi ve Rus yayilmaciligina
kars1 ilk olarak Islam Birligi kurma (ittihad-1 Islam) arayis1 olarak dogmus ve
gelismistir (2017: 254).

Burada anlatilanlarin bir neticesi olarak; kisaca, Islamciligin, Batili iilkelerin
emperyalist tutumlarina ilave olarak, degisen diinya sartlarina ve bu degisimlerin bir
neticesi olarak Islam diinyasinda ortaya c¢ikan toplumsal, ekonomik ve siyasi
degisimlere kars1 Miisliman aydinlarin gosterdigi bir tepki ve gelistirdigi bir alternatif
arayis1 olarak ortaya ¢iktigi sdylenebilir. Bu yéniiyle degerlendirildiginde Islamcilik
Batili devletlerin giittiigii emperyalist politikalara ve saldirilara kars1 verilmis bir cevap
olmakla birlikte, bununla sinirli kalmamis; ayn1 zamanda ¢ogunlukla kuru taklit¢iligi
agsmayan bir bigimde sosyal, kiiltiirel ve siyasal alanlarda gergeklestirilen degisim ve
doniistimlere gosterilen bir tepki ve bir alternatif arayisi olmustur (Guida ve Caha, 2013:
570). Bu anlayisin Islam diinyasinda ve Tiirkiye’de ortak bir takim 6zellikleri olmakla
birlikte baz1 farkli yansimalar1 gériilmektedir. Simdi de Tiirkiye’de ve Islam diinyasinda

Islamcilik mevzuna bir bakalim.

1.3.4. islamcilik Ideolojisinin Tiirkiye Seriiveni

Yukarida da izah edildigi gibi, Osmanli’da Islamcilik akiminin hayat buldugu
doneme baktigimizda 1700’lerden itibaren gerilemeye baslayan; stirekli savas,
dolayisiyla toprak kaybeden, Bati ve modernitenin meydan okumalar1 karsisinda acz
iginde kalmis bir imparatorluk goriilmektedir. Her seyden once Islamcilik, Bati
karsisinda bu yenilgi ve hezimeti anlamlandirma ve agiklama c¢abalari olarak karsimiza
cikmaktadir. Sadece Osmanli’da degil Bati1 disinda tiim merkezlerde mevcut olan bu
cabalar, sabit kalarak sorunlarin ¢oziilmesinin imkansizligim1 gostermistir. Cevabi
aranan iki soru nigin geri kaldik ve ne yapmal sorularidir. Islamcilara gore yeni bir
seyler yapmak gerekmektedir. Dénemin Islamcilarinin buldugu yeni sey kaginilmaz
gordiikleri degisim ve doniisiim siireclerini Islam’dan, gelenekten, yerli olandan

hareketle yonetme iradesidir (2015: 15-16).
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Osmanli’da Islamcilik hareketini bir kalkinma ve kurtulus ideolojisi olarak
Osmanlicilik hareketinin devami, milliyetgilik ve belli dlgiide Tiirkgiilik akiminin
oncesi seklinde almmasi gerektigini ifade eden Kara’ya gore Islamcilik®; her ne kadar
ittihad-1 Islam adi altinda 1870’lerden®® itibaren Osmanli Devleti’nin hakim siyasi
ideolojisi olsa da bir diisiince hareketi olarak onu II. Mesrutiyet’in ilaniyla birlikte Sirat-
1 Miistakim Dergisi’nin 14 Agustos 1908’de yaymn hayatina girisiyle baslatmak
miimkiindiir. ittihad-1 Islam1 bir devlet politikasina II. Abdulhamid getirmis olsa da
onun bir diisiince hareketine doniismesi i¢in Abdiilhamid’in tahtan uzaklastirilmasini
beklemek gerekmistir. Abdiilhamid dénemindeki Islamciligi Osmanli hilafetini ve
devletini Miisliiman unsura yaslanarak ve ondan gii¢ alarak ayakta tutma seklinde
ozetlemek miimkiindiir. Ayn1 doénemde Islamci olarak tanman biitiin aydimlar
diisiincelerini rahatlikla aciklayamamislar, bu nedenle de ya muhalif bir grup
olusturmus ya da bdyle bir gruba katilma ihtiyact hissetmislerdir. Kara’ya gore, Bu
donemde Islamcilar arasinda Abdulhamid’e muhalefet disinda ortak bir birikimin
olusamamasinin ve II. Mesrutiyeti izleyen donemde Islamci cevreler tarafindan
cikartilan dergilerde Abdulhamid ve istibdatin aleyhinde ve ordu ile Ittihat ve
Terakki’nin lehinde yazilar ¢itkmasinin temel nedeni budur (2011: 27-29).

II. Mesrutiyet sonrasinda her ne kadar Islamci aydinlar diisiincelerini rahatca
ifade etme ve yayma ortamina kavusmus olsalar da bu sefer de Miisliiman unsurlarin
birligi, yani ittihad-1 Islam fikrinin oturdugu zemin ortadan kaybolmustur. II.
Mesrutiyetten sonra Misir ve Suriye basta olmak iizere bircok Arap beldesinde
Hristiyan Araplarin da etkin oldugu Arap Milliyetcisi, dolayisiyla Osmanli hilafetine
kars1 Batili devletlerle isbirligine giden bir¢cok grup ve cemiyet tiiremistir. Cemaleddin
Afgani ve Muhammed Abduh (1849-1905) ¢izgisinin takipgisi Resid Riza (1865-1935)

8 Bagdemir’e gore Osmanciliktan Islamciliga gegisin temel iki nedeninden bahsetmem miimkiindiir.
Birincisi, Avrupa ve Rus emperyalizmin Miisliiman cografyada yayilmasi karsisinda devletin bunlarin
timiiyle miicadele etmede yetersiz kalmasidir. Bu yetersizliginin farkinda olan Devlet miicadele alanini
ittihad-1 anasirdan, ittihad-1 Islama ¢ekmek suretiyle daraltmak istemis ve Hiristiyan unsurlar1 kismen
dislayan bir siyasete ge¢gmek zorunda kalmustir. ikincisi ise Osmanli Devleti, o dénemde Miisliiman
cografyadaki isgal ve somiiriilere karsi tiim Islam beldelerinde giiclenen ve yayilan Islami ve Islam
birligini esas alan fikir hareketlerini arkasina almak diisiincesiyle Islamciliga yonelmistir (2017: 256-
257).

8 Panislamizm ya da Islamcilik olarak da isimlendirilen /ttihad-1 Isldm kavrammin Osmanli siyasi
hayatinda ilk defa Sultan Abdiilaziz’in son donemlerinde, muhtemelen 1872’de kullanilmaya baslandigini
iddia eden Kara’ya gore bu tarihin, ileride bahsedilecegi iizere, islamciligin ilk ideologlarindan olan
Cemaleddin Afgani (1838-1897) nin Istanbul’a ilk gelisi olan 1870’ten 2 yil sonrasina karsilik gelmesi
yalnizca bir tesadiif degildir (2011: 28).
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bile bu olusumlarin birgogunda yer almistir. Boylece ittihad-i islam’m reel politik
acidan olabilirligi imkansiz hale gelmistir. 1910°daki Arnavut isyanina Miisliiman
Arnavutlar’in da destek vermesi, ardindan Trablusgarp ve Balkan Savaglari’nda Tiirk
olmayan Miisliimanlarin karsi cephede yer almalar1 islamcilar iizerinde biiyiik bir sok
etkisi yaratmistir. Nihayet 1912°de Balkan Savaslarinin bitmesiyle birlikte ittihat ve
Terakki hiikiimeti ittihad-1 Islam siyasetine sirtim1 donerek fikren bagh oldugu
Tirkgtliige ve Tiirk milliyetciligine yaslanmistir. 1918’de Birinci Diinya Savasi’nin
bitmesiyle birlikte ise Islam milleti fikri biisbiitiin yara almis ve Kara’ya gore

Islamciliktan geriye Islamla takviye edilmis bir milliyet¢ilik kalmistir (2011: 29-30).

Islamciligin bir devlet polikasina doniistiigii II. Abdiilhamid déneminde hilafet
makaminin itibarinin artirilmast ve giiclendirilmesine yonelik g¢alismalar yapilarak;
padisah, sultan ya da hiikiimdar yerine halife {nvaninin kullanilmasina 6zen
gosterilmistir. Dini egitim ve 0gretimin artirilmasina 6zel 6nem verildigi bu dénemde
Islam diinyasimin; Seyh Zahir, Seyh Esad ve Seyh Ebulhuda gibi, etkin alim ve seyhleri
bazen taltif edilmek bazen de Afgani gibi goz hapsinde tutulmak maksadiyla Istanbul’a
davet edilmistir. Tarikat mensuplar1 Afrika, Ortaasya ve Kuzey Afrika’nin ig
bolgelerine kadar gonderilmek suretiyle tekke ve zaviyelere ozellikle resmi ilgi
artirtlmig, devlet tarafindan bastirilan dini kitaplar Islam beldelerinde iicretsiz olarak
dagitilmistir. Hac ibadetine &zel bir ehemmiyet verilerek bu ibadet ittihad-1 Islam ve
Osmanli hilafeti igin bir firsat olarak degerlendirilmeye calisilmistir. Hicaz demiryolu
projesi fiiliyata gecirilmekle kalmamis, eskiden devlet salnamelerinde vilayetlerin
siniflandirilmasina Edirne’den baslanirken, 1888’den itibaren Hicaz’dan baslanarak
Arap vilayetleri birinci smif vilayetler statiisiine yiikseltilmis ve buradaki miilki
amirlerin 6zliik haklar1 iyilestirilmistir. Hatta 1902°de Istanbul’da Arap asiretlerinin
ileri gelenlerinin ¢ocuklarina yonelik ticretsiz yatili Asiret okullar1 bile agilmistir (Kara,

2011: 28).

Aktay’a gore Tiirk Islamciligimin 6z-bilincinin  kurucu unsurunu, Islam
diinyasinin genel Batililagma dalgalariyla ve bir¢ok bolgesinde yasanan sdomiirgelesme
tecriibeleriyle ve nihayet Islam’in siyasal bedeni olan hilafetin kaldirilmasiyla ilan
edilen biiyiik yenilgisi olusturmustur (2013: 810-811). Saribay’a gore ise Batililagsma bir
medeniyet degistirme cabasidir (2013: 745). Ortayli’ya gore Osmanli Batililagmasi
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Batr’y1 hayranlikla degil mecburiyetten tercih etmistir ve birilerinin iddiasinin aksine
dis baskilarin neticesi degil bir i¢ kararin sonucudur (1995: 19). Nitekim isimleri
modernist Islamcilar arasinda siklikla bahis olan, ileride deginecegimiz, Geng
Osmanlilar; Hint alt kitasindaki Seyyid Ahmed Han (1818-1898) ve Araplar arasindaki
Muhammed Abduh gibi isimler, Batili temel kurumlar1 yeni bir Islam igtihadindan
hareketle Osmanli toplumuna getirmeyi hedeflemislerdir. Bunlarin ekserisine gore
mesruti rejimin Islamiliginin kaynag Islam’mn mesveret usuliinden gelmektedir.
Ortayli’ya gére onlarin ¢oguna gore bir an dnce Islam’in ruhuyla bagdasmayan ¢ok
eslilige son verilip, kadinlar 6zgiirliikklerine kavusturulmalidir. Medeni Kanun’a, Latin
harflerine karsi olan Namik Kemal (1840-1888) asla laik olmadigi gibi onun
hiirriyetperverligi ulusgu bir esasa da dayanmamaktadir. Osmanli aydini1 Bati’ya ve Bati
diisiincesine kars1 kusku ile yaklagmistir, bu nedenle de Osmanli Batililagmasi ihtiyath

olmustur (1995: 20).

Inalcik’a gore, Osmanlilarin laiklesme siireci sadece egitim ve hukuk alaniyla
sinirli kalmamis sosyal hayat, ahlak, adap ve sanat alanlarim1 da kisaca Tiirk toplum
hayatinin tamamini1 kapsami altina almistir. Bir yandan biirkratlar eliyle tepeden gelen
Batr’nmin laik kurumlari, diger taraftan da geleneksel deger sistemine sikica sarilmig
kesimler tarafindan desteklenen geleneksel Islam kurumlari arasinda bir ¢ekisme ve
ikilik meydana gelmistir. Tanzimat doneminin iki vatansever miinevveri ve Yeni
Osmanlilar hareketinin 6nemli isimleri Namik Kemal ve Ziya Pasa (1825-1880), mensei
itibariyle iilke sinirlarmin disgindan kaynaklanan, zorla kabul ettirilmeye ¢alisilan ve
toplumun geleneksel sosyo-ekonomik ve deger sistemi {izerinde yikici tesirleri bulunan
Batililasmaya siddetle kars1 ¢ikmislardir. Batililagsmay1 biirokratik zorbalik olarak géren
bu aydinlar, halkin Osmanli yonetimine olan tepkisini dile getirmislerdir (2016: 143).

Osmanli’da ilk olarak Geng¢ Osmanlilar arasinda hayat bulan Islamcilik
ideolojisi, II. Abdiilhamid tarafindan Imparatorlugu kurtarmak amaciyla kullanilmistir.
Islamcilik Tkinci Mesrutiyetin ilanindan itibaren bir ihya ve 1slah cizgisinde alternatif bir
toplum ve yonetim projesi olarak Cumhuriyetin kurulusuna kadar gelmistir. Cumhuriyet
donemiyle birlikte mahiyet degistirmeye baglayan bu hareket entelektiiel bir ilgi alanina
dontigmiis, 1960’lardan itibaren de yeni bir nitelik ve popiiler bir kimlik kazanmistir.

Kazandig1 bu popiiler kimlik; Guida ve Caha’ya gére onun 1969’dan itibaren siyasi bir
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partiye donligmesinde etken olmustur. 1990’larla birlikte diinya ve Tiirkiye’deki 6nemli
bir takim kiiresel ve toplumsal degisiklikler neticesinde gergeklesen uzlagmalar
neticesinde Islamc1 hareketler ve diisiinceler kendilerini yeniden kurarak post-islamcilik
diye tanimlayabilecegimiz yeni bir siirece girmistir (2013: 563). Dolayisiyla Islamcilik
siire¢ igerisinde bir takim degisim ve doniisiimlerle bugiinlere kadar gelmistir.
Islamcihigin Tiirkiye seriiveninin temel noktalarmin ifade edildigi bu giristen sonra,
simdi de Cumhuriyet donemi ve sonrasindaki siirecleri biraz daha detaylandirarak ele

alalim.

1.3.4.1. Cumhuriyet Oncesi Dénemde Islamcihk

Devletin i¢inde bulundugu sikintili durumdan kurtulmasi i¢in getirilen onerileri
ihtiva eden layiha, reform tavsiyeleri ve risalelerin varligi daha duruklama donemi
basindan itibaren séz konusu olsa da bu tespitlerin higbirisi Islamcilig1 siyasal bir teori
olarak ele alan yaklasimlar degildir. Islamciligin siyasal bir teoriye doniismesi ancak I1.
Mesrutiyet donemi sonrasindaki  “Ozgiirliik” ortaminda miimkiin olabilmistir.
Dolayistyla Cumhuriye &ncesindeki Islamcilik tartismalarinin I1. Mesrutiyet dncesi ve
sonras1 seklinde iki agama da degerlendirilmesinde fayda vardir (Tekin ve Okutan,
2015: 50). Zira, bagta Osmanli olmak iizere Islam cografyasinda 19’uncu yiizyilin ikinci
yarisi itibariyle ortaya cikip gelismis olan Islamciligin olgunlasmasi, II. Mesrutiyetten

sonra, donemin aydinlarinin ¢alismalariyla olmustur (Guida ve Caha: 2013: 574).

Osmanli’da Tanzimat ve sonrasinda gergeklestirilen bir dizi modernlesme ¢abasi
stirerken bir grup Osmanli aydininin esas itibariyle modernlesmeye karsi olmamakla
birlikte siirecin yavas ve hatali isledigine dair bazi elestirileri olmus ve bunlarin, asil
yapilmas1 gerekenin siyasal diizende mutlak monarsiyi sona erdirmek olduguna dair
ileri siirdiikleri goriisleri biiyiik yanki uyandirmistir. 7k demokrat aydin muhalefeti diye
de tamimlanan "Yeni (Geng) Osmanlilar®®” 1865 yilinda (Namik) Kemal Bey, Suphi

% Geng Osmanlilar, birlesik bir vatan arzulayan ve restorasyona karsi ¢ikmak igin miicadele eden ve
kendilerine “Geng italya” (Giovine Italia) diyen gizli orgiitii drnek alarak kurulan entelektiiel bir
cemiyettir. Cemiyetin adina “geng/yeni” kelimesini ilave etmesinin altinda Bati’nin Osmanli Devleti i¢in
kullandig1 “hasta adam” yaftasina bir reddiye ve imparatorlugun bekasina atif yatmaktadir (Guida ve
Caha, 2013: 574).
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Pasazade Ayetullah Bey, Nuri Bey, Sagir Ahmetoglu Mehmet Bey ve Resad Beylerden
olusan bes arkadas tarafindan kurulmustur. Daha sonra gruba Ziya Pasa, Mithat Paga ve
Ali Suavi gibi 6nemli devlet adamlar1 ve aydinlar da katilmistir (Tekin ve Okutan:
2015: 29). Islamcilik diisiincesinin ilk 6nciileri olarak bilinen Namik Kemal (1840-
1888), Ali Suavi (1839-1878) ve Ahmet Mithat (1844-1912) bu gruptan g¢ikmuistir
(Basdemir, 2017: 256).

Bati’ya olan bagimlilik ve zorla benimsetilemeye c¢alisilan reformlari
elestirmekten geri durmayan Yeni Osmanlilar, ayn1 zamanda Bati’nin kiiltiir, ahlak ve
adapta taklit edilmesine ve Avrupa kanunlarinin ithaline de karsi ¢ikmislardir. Hars
(kiiltiir) ve medeniyet ayrimina giden Yeni Osmanlilar; ticaret ve sanayi ve diger maddi
alanlarda Batili usullerin alinmasinda taraftar olmakla birlikte kiiltlir ve yasam
biciminde Avrupa’nin 6rnek almmasini siddetle reddetmislerdir (Inalcik, 2016: 144).
Yeni Osmanlilar; Islami ilkelerden hareketle, mutlak kaniin egemenligine dayan mesru
(anayasal) hiikiimeti savunmuglardir. Anayasa hazirlik siirecinde her bir maddenin
miiftiiye arzedilerek, ondan onay alindiktan sonra kabul edilmesini Oneren Yeni
Osmanlilar; bazilarinin iddia ettiklerinin aksine toplumdaki bozulmalarin nedenini
Islam dininde degil, tam tersine Seriat’ten uzaklasma ve ikili bir adli sistemin varliginda

aramuslardir (Inalcik, 2016: 144-145).

Yeni Osmanlilar, bilhassa Namik Kemal; acaba modernitenin sundugu imkénlar1
kullanarak hilafetin dolayisiyla Miisliimanlarin kurtulusunu onceleyen bir Islamci
miyd1? Yoksa Bati’nin iirettigi liberal degerleri islam kabn icerisinde Miisliiman ahaliyle
bulusturmak amacinda olan bir “miinafik” mi? Bu soruya ikinci segenegi onceleyerek
cevap verenler ¢ok olmakla birlikte niyet okumanin dogru olmayacagini diisiinen
Erkilet’e gore Namik Kemal’in yapmaya ¢alistig1 sey; kendisini olusturan unsurlarin bir
bir ayrilik naralar1 atmaya bagladigi, basinda halifenin  bulundugu Osmanl
Imparatorlugunu dolayisiyla hilafeti ayakta tutma ¢abasi olarak degerlendirmek iyi
niyetli bir yaklagim olacaktir (2015: 13-14). Berkes ise, modern Bati uygarlig ile
Miislimanligin uyusabilecegini gostermek i¢in, Seriattan bir demokrasi teorisi liretmeye

calistigini iddia ettigi Namik Kemal’in fikirlerini safca bulmaktadir (2016: 44).

Berkes’e gore Namik Kemal yazilarinda temel ii¢ soruyu cevaplamaya

calismistir ki bunlardan birincisi, Osmanli Devleti’nin ¢okiis nedenleri nelerdir?
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Ikincisi; ¢okiis siirecinin geriye déndiiriilmesinin yollar1 nelerdir? Ugiinciisii ise bunun
icin gerekli reformlar nelerdir? Bu {i¢ soruya 25 yillik yazi hayatinda verdigi cevaplar
Ona gore ozetle soyledir; Birinci sorunun cevabi nedenler siyasi ve ekonomiktir.
Ikincisinin cevabi yollar egitim yollaridir. Ugiincii sorusunun cevabi ise ilk olarak

anayasalt merkeziyet¢i bir devlet rejimi kurularak reformlara baslanabilir (2015: 288).

Berkes’e gore Tanzimat doneminin ikinci asamasiin ve Birinci Mesrutiyet
doneminin en etkili diisiiniiri olarak gordiigli Namik Kemal’in Tanzimat reformcularina
ve Bat1 uyduculuguna yonelttigi elestiriler de oldukca sasirticidir. Namik Kemal’e gore
modern bir devlet yaratmadigi gibi dinsel bir yenilik de getirmeyen Tanzimat
Miisliiman halkin digkiinliigiine yol agmistir. Modern devletin yalnizca kotii bir
kopyasini vadeden Tanzimat, Miisliimanlig1 eski siyasi desteginden yoksun birakmaistir.
Ortada bir devlet vardir ancak bu devlet, ne Bati tipi bir devlet diizenine ne de Islam
devleti niteliklerine sahip degildir. Tanzimat Miisliiman ahalinin gelecegini giivenilmez
iki gliciin merhametine terketmistir ki bunlardan biri dinin kontroliinden kurtulmus bir
hiikiimet giicii; digeri ise batililasma perdesi altinda devlete Bat1 devletlerinin karisma
hakkidir. Béylece Tanzimat iceride istibdat yonetiminin kosullarini hazirlarken, disarida
ise emperyalist somiiriiniin zeminini olusturmustur. Namik Kemal i¢ istibdat karsisinda

hiirriyet, emperyalist tehlikeye karsi ise bagimsizlik davasi glitmiistiir (2016: 47-49).

Bu donemin biitiin diisiince adamlarina elbette yer verecek degiliz; ancak,
onlarin temel tezlerinin, geri kalmishigin nedeni, dénemin bazi Tanzimat idarecilerinin
iddia ettigi gibi, Islam dini degil; tam dersi dinden uzaklagma oldugu sdylenebilir.
Temel Islamci bir perspektifi veriyor olmasina ragmen onlarin yaklagimlari igin siyasal
bir ideoloji anlaminda Islamcilik denilebilmesi miimkiin degildir. Ancak bu aydinlar
i¢in Islamciligim siyasal bir tez olarak dogusunun hazirlayicisi ve onciileri olduklart
sdylenebilir. Zira Islamciligm dogus asamasinda Yeni Osmanlilar ve Cemaleddin

Afgani’nin tesiri onemlidir (Tekin ve Okutan: 2015: 51).

Siyasal bir ideoloji ya da arag olarak Islam’a iliskin tartismalarin doruga ciktig
donemi ise II. Abdulhamid’in tahta ¢ikmasiyla baslatmak miimkiindiir. 1876 yilinda
tahta ¢ikan Abdulhamid Islamciligi bir devlet politikasi baska bir ifadeyle bir resmi
ideoloji haline getirmistir (Basdemir, 2017: 257). 1878 Berlin Antlasmasina
gelindiginde ¢ok miktarda toprak kaybeden Imparatorluk igerisinde demografik ciddi
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degisimler olmustur. Hristiyan halklarin 6nemli bir kismini biinyesinde tutamayan
Imparatorlugun selameti i¢in II. Abdiilhamid, hi¢ degilse Miisliiman tebaay1 bir arada
tutabilmek maksadiyla Islam’1 kullanarak kolektif bir kimlik olusturmak istemistir
(Mardin, 2011b: 50). Karpat’a gore, islam’1 dnceleme iddiasina ragmen Abdiilhamid’in
din politikas1 din ile devletin birbirinden ayrilmasinin alt yapisint olugturmustur. Her ne
kadar hilafete vurgu yapmis ve hilafetin saltanattan daha biiyiik bir makam oldugunu
dillendirmis olsa da Abdiilhamid giiciinii diinyevi iktidardan yani saltanattan almis ve
bu giicii toplumu degistirmek i¢in kullanmistir. Onun gerceklestirdigi yargi ve adalet
sistemindeki koklii degisiklikler, hakimlerin laik yetisme tarzlari, egitim reformlari,
seyhiilislamlik makamiin etkisizlestirilerek bir dini kurula donistiiriilmesi vb.
gelismeler birlikte ele alinarak derinlemesine tahlil edildiginde bunlarin tamaminin din
ve devlet islerine yonelik ayri yetki ve faaliyet alanlar1 getiren laiklik uygulamalarina
onculik teskil ettigi goriilmektedir.Karpat’a gore, yukaridaki tespitler Abdiilhamid’in
Amerika Birlesik Devletlerindeki devlet ve din ayriligiyla ilgilenmis olmasini da
anlamli hale getirmektedir. Abdiilhamid din ile devlet ayriliginin Tanzimat Oncesi
Osmanli Devletinde mevcut olan Islami standartlarla bagdastigini diisiinmektedir. Tiim
bu diisiincelerine ragmen paradoksal bir bigimde istibdat anlayis1 nedeniyle devlet ile
dini tamamiyla kendi sahsinda birlestirmekten de geri durmamustir (2001: 767-768).
Karpat’a gore Osmanli toplumunda yasanan derin sekiilarizasyon neticesinde Islam,
birey acisindan dinin oldugu kadar ayni zamanda milli kiltiiriin de kaynagi ve bir
pargasi haline gelmistir. Islam evvela siyasi toplumun bir ifadesi olan millet ile ve
sonrasinda da toplumu olusturan birey ile iligkisini yeniden tanimlamak suretiyle
Kur’an ve Siinneti degistirmeksizin kendisini yenilemistir. Bu degisiklikte Abdiilhamid
bilerek ya da bilmeyerek énemli rol oynamis, onun Islamcilik anlayis ve uygulamalar
bir yoniiyle Islam’1 sekiilarize ederken diger yandan toplumu modern diinyanin
karsisina yeni bir Islam kimligi ile ¢ikarmustir (2001: 777). Karpat'in, Tiirkiye’deki
laiklik uygulamalarinin onciilii ve dinin sekiilerlestirilmesinin baslangic1 olarak Il.

Aldiilhamid’i isaret eden bu tespitleri son derece dikkate sayan ve kayda degerdir.
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Paris’teki kiiciik pozitivist grup ve Jon Tiirk®® liderleri Islam’1 ilim, ilerleme ve
modern diinyaya uyumun Oniindeki en biiyiik engel olarak gordiiklerinden otoritesinin
mesruiyeti i¢in dine basvuran Abdiilhamid’i bilim ve ilerleme diismani olarak
yaftalamislardir. Topluma hiirriyet vadeden pozitivistlerin asil maksadi orta sinifin
destegini elde etmektir. Elde ettikleri destekle hiikiimete gegtiklerinde iktidarin giictinii
sultan1 diisiirmek ve kendilerine kars1 ¢ikan herkesi gerici ve Islamci diye kinamak igin
kullanmaktan geri durmamislardir. Boylece modernist pozitivistlerin yaptig1 sey zaten
mevcut olan sekiilarizasyonu, ideolojik bir aygit olarak sekiilarizme doniistiirmek
olmustur (Karpat, 2001: 777). Sekiilarizasyon bir siireci agiklamak i¢in kullanilan bir

kavramsallastirma iken sekiilerizm bir ideolojiye gonderme yapmaktadir.

Osmanli toplumu tarihinin hi¢bir déneminde Abdiilhamid’in saltanati (1876-
1909) déneminde oldugu kadar derin bir degisim ve doniisiim yasamamistir. Bu
donemde Miislim ve gayri-Miislim fark etmeksizin orta sinif, hiir tesebbiis ve yabanci
yatinmlarin ~ gelismesi, = kamu  arazilerinin  Ozellestirilmesi,  biirokrasinin
profesyonellesmesi ve biiylimesi, orduda subay sayisinin hizla artmasi ve ulagim ve
iletisim alanindaki devasa yatirnmlar degisim ve doniisiimleri tetikleyen unsurlar
olmustur (Karpat, 2001: 763). Esasinda degisim ve doniisiimler, bu doénem ve
sonrasinda sadece yukaridan asagiya tek yonlii bir seyir de izlememistir. Genel olarak
Islam cografyas: ve 6zellikle de Osmanli Devleti 19’uncu yy.da esi gdriilmemis iki
doniistime sahne olmustur ki bunlardan birisi agsagidan yukariya olmak tizere halktan

92 digeri ise yukaridan asagiya devlet tarafindan

kaynaklanan uyanis¢1 hareketler
yonetilip orta smiflar, aydinlar ve bir¢ok din adaminin da destekledigi arayislar olarak
kendini gostermistir. Karpat’a gore, bu hareketlerin her ikisi de Batida sanayi devrimi
ve onun tetikledigi kapitalist sistemin sonucu ortaya ¢ikan yeni sosyal ve ekonomik
diizene tepki gdstermisler ve toplumu yeni kosullara uygun hale getirmek i¢in yol ve

yontemler aramiglardir (2001: 755). Bu gelismeyi, Osmanli cografyasinda birisi devlet

%1 1. Mesrutiyet'i de gerceklestiren Jon Tiirk Hareketi’nin kokeni; bir grup askeri grencinin Fransiz
Devrimi'nin  100’{incii yildéniimiinde gizlice kurdugu "ittihad-1 Osmani" &rgiitine dayanmaktadir.
Zamanla geliserek Ittihat Terakki Cemiyeti admi almistir (Tekin ve Okutan: 2015).

%2 Karpat’a gore Islam, moderniteye uyumun oniinde bir engel olmaktan ¢ok, ona imkan sunan ¢ok yonlii
kiiltiirel-dini bir mekanizma olarak gériilmelidir. Uyanigc1 hareketler bir yoniiyle Ortodoks Islam’1 temsil
etmelerine ragmen halkin yeni diizene uyumu siirecinde aragsal bir fonksiyon icra etmislerdir. Cok sinirli
tutucular disinda ¢ok az Miisliiman kisaca maddi ve manevi ilerleme olarak ifade edebilecegimiz daha iyi
yasam kosullarina ve daha yiiksek bir manevi hayat tarzina karsi ¢itkmigtir (2001: 776).
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digeri ise toplumsal kaynakli farkli islamciliklar olarak ifade eden Subasi’na gore
Islamciliga bir Osmanli devleti projesi olarak bakildiginda amaglanan “Halife-Sultan”n
etki alanin1 miimkiin oldugunca genisleterek “Pan-islamist” egilimler icerisinde payitaht
algisin1 diri tutmaktir. Devlet eliyle kurgulanan Islamciligin (Devlet Islamcilig1) temel
onceliginin hem Osmanli’da hem de laik Tirkiye pratiklerinde devletin elinin
giiclendirilmesi ile smirli oldugu gercegi goz ardi edilmemelidir. Onciileri arasinda
muallim ve miinevverlerin yer aldign toplum temelinde gelisen Islamcilik
(miinevver/miitefekkir islamcilig1) ise hem devlet hem de gelenekle arasindaki mesafeyi
tartismaya her an hazir bir sekilde mevcut Islam anlayisinda degisikligin gerekliliginin
altin1 ¢izen yeni bir soylem tizerinden sekillenmistir (2013: 568-570). Osmanli’nin son
donemlerinde devleti kurtarma ideolojisi olarak kendisine bagvurulan Islamcilik, iic
tarz-1 siyaset formiilasyonunun kayda deger bir pargasi olarak yoluna devam etmistir.
Diger taraftan devlet dncelikleriyle mesafeli bir sekilde gelisen diger bir tarz islamcilik
ise baslangic itibariyle Namik Kemal ve Cemaleddin Afgani olmak {izere iki ayri
kanaldan ilerleyerek dinin 6ziine dénme, bir ihya, tecdid ya da reform projesi olarak
gliniimiize kadar gelmeyi basarmistir (Subasi, 2013: 153; 2003: 130-153).

Islamcilik ideolojisinin yayilmasinda Abdulhamid’in kurdugu modern okullarda
okuyan orta smif ve tasra esrafinin cocuklarinin payr goézden kagmamalidir. Bu
donemde modern egitimin gelismesiyle birlikte medeniyet algis1 giderek kabul
gormiistiir. Arka planinda rasyonalizm ve aydinlanma felsefesi yer alan medeniyet
kavraminin temelinde gelisme ve ilerleme fikri yatmaktadir. Islam’1 medeniyet olarak
gorme egiliminde olanlar, Islam’mn diinyevi ve maddi y&nlerinin bulundugunu ve
aydinlanma ve ilerlemeye yatkin ve agik oldugunu savunmuslar ve bu diislincede
olanlarin sayis1 giderek artmistir. Birgogu II. Abdiilhamid zamaninda agilan modern
egitim kurumlar1 ve 6zellikle meslek okullar1 orta sinif ve tasra esrafinin ¢ocuklarinin
biirokraside yer almalarimi temin ederek onlara yukariya dogru bir mobilite imkam
sunmus ve bdylece yeni diisiince bigiminin yayilmasinda 6nemli bir rol oynamislardir.
Karpat’a gore, basinda halifenin yer aldigi ve hala Islami kimligini muhafaza eden
devlet degisim ve medeniyet fikrini bizzat tesvik ettigi i¢in bu fikir toplumun alt
tabakalarina kadar sirayet etme imkanin1 bulmustur (2001: 758-759). Tanzimat
reformlarin1 koruyup genisleten Abdiilhamid, Islam adina Osmanli’da gergeklestirilen

birgok koklii reformun mimaridir. Oyle ki daha sonra kendi mutlakiyetine ve saltanatina
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son verecek olan aydin kitlenin viicuda gelmesi bizzat kendisinin sagladigi sosyo-
ekonomik ve egitsel imkanlar sayesinde olmustur (Karpat, 2001: 776-777). Biirokrasi
toplum igerisinde siyasi, ekonomik ve entelektiiel alanlardaki hakim konumunu
siirdiirmek adina toplumun geri kalan kisminin sosyo-ekonomik imkanlara ulasmasinin
oniinde takoz olmustur. Ancak orta sinif modern egitimle tanigtikga rasyonel diigiince
bicimlerine sahip olmaya baslamis ve kapitalizmin sundugu imkanlar sayesinde de
ekonomik giice kavugsmustur. Yeni orta sinif bu giiciinii sadece biirokrasiyle miicadeleye
hasretmemis, ayn1 zamanda toplumla iliskilerini daha saglikli bir zemine oturtarak sahip
oldugu akilci, diinyevi ve pragmatik diislince bigimini toplumun diger kesimlerine de
tasimak icin kullanmistir. Diinya igleriyle daha fazla istigal etmeye baslayan yeni orta
siif ayn1 zamanda giderek daha fazla islamlasmis ve modern Tiirk-Islam kiiltiiriiniin
niivesini olusturan kendi edebiyat, sanat, kiiltiir ve iletisim Uslubunu gelistirmistir

(Karpat, 2001: 775-776). islamciligin tasiyiciligini da temel de bu kitle yapmustir.

Bu dénem ve sonrasi Islamcilarinin genel olarak benimsedigi kavramlardan bir
tanesinin de “medeniyet” oldugunu yukarida ifade etmistik. Son iki yiizyilldir Osmanli-
Tiirk entelektiiel tarihi Batt medeniyetinden neyin alinacag ve islami gelenekten neyin
muhafaza edilecegi konusunda yapilan bir¢cok tartismaya sahne olmustur. Bu arayista
Geng Osmanlilar’dan giliniimiize 6zel bir yere sahip olan “medeniyet” kavrami ve
bazilarinca Tanzimat doneminin ilk ideolojisi olarak ifade edilen “medeniyetcilik”
Tiirkiye Islamciligini en ¢ok etkileyen bir damara isaret etmektedir. Tiirkiye
Islamciligina ¢6zmek zorunda kaldig ikilemlerde kolaylik saglayan “Islam medeniyeti”
kavramsallastirmasi, bir yoniiyle Batililagma cereyanina bir elestiriyi biinyesinde
tasirken diger taraftan da Islam’1 Miisliimanlar hatta insanlik i¢in kurtulus vesilesi olan
gercek bir medeniyet olarak tasavvur etmeye yaramustir. Islam medeniyeti, baska bir
ifadeyle, bir yandan Miislimanlarin modernlesme ihtiyacini karsilamayr ve diger
taraftan Islam’in tecdid/ihya gelenegi igerisinde bunu gergeklestirmeyi saglayacak bir
kavram olarak algilanmistir (Duran, 2013: 290). Bu alg1 Ikinci mesrutiyet ve sonrasinda

da devam etmistir.

Batili oryantalistlerden ziyade Dogulularin benimsedigi ve o6zellikle 19’uncu
yiizyilda Araplar arasinda ¢ok sevilen ve sloganlastirilan Islam medeniyeti kavrami

Ortayli’ya gore bir 19’uncu yiizyil icadidir (1995: 15-16). Oryantalistlerin Islam’m
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terakkiye mani oldugu varsayimlarini reddetmek ve kendi modernitesini
gerceklestirmek igin 19’uncu yiizyll sonlarindan itibaren Islamci miinevverler
tarafindan kullanilan bu kavram; diger medeniyet kavramsallastirmalarinin (Bati
medeniyeti, Hint medeniyeti, Fars medeniyeti vb. aksine merkezine dini almistir. Islam
medeniyeti kavramsallastirmasinin temel amagclarindan birincisi, Bati’dan 6grenmenin
kendi kimlik ve gelenegimizi muhafaza edilerek yapilmasi; ikincisi, buhran igerisinde
olan Miisliiman cografyanin kurtulusu ve son olarak da, tistlinliiglin Bati’ya gectigi bir
zaman diliminde medeniyetin besigi oldugunu Miisliimanlara hatirlatarak onlarin
Ozglivenlerine yeniden kavusmalarini saglamaktir. Bu ii¢lii amaca yonelik gelistirilen
medeniyet perspektifinin hedefinin modernligin yerli/islami versiyonunu icat etmek
oldugu aciktir (Duran, 2013: 291). Islam medeniyeti kavramina mesafeli duran
Ortayli’ya gore Miislimanlar’dan da once, 6zellikle Hristiyan Arap aydinlarinin ¢ok
sevdigi ve kullandig1 bu kavram; onlarin Islama olan hayranliklarindan degil Arapliga
olan bagliliklarindan dogmustur. Bu nedenle adinda Islam ibaresi olmakla birlikte
esasinda mengei itibariyle oldukga laik igerikli bir kavramdir. Ortagag Miisliiman
diisiiniirler de yasadig1 diinyayr ayirmislardir, ancak onlarin bu hususta tercih ettigi
kavramlar Dar’ul Islam ve Dar’ul harb ifadeleri olmustur. Diinya’nin Miisliimanlarin
hakimiyetindeki boliimii i¢in Dar’ul Islam ifadesini kullanan ortacag Miisliimanlarinin
yasadiklar1 uygarlik icin Islam medeniyeti kavramini kullanmak akillarinin ucundan bile

gecmemistir (1995: 16).

Islamin bir ideolojiye déniismesi hususunda iizerinde durulmasi gereken bir
baska konu da; 19’uncu yy’in sonlarina dogru Ingiltere’nin Osmanli karsisinda
sergiledigi tavir degisikliginin etkisidir. Ingiltere’nin 1875-76 yillarinda Osmanl
Devleti’ne kars1 miittefik ve hamilik olarak tezahiir eden politikasini degistirerek 6nce
kaprisli bir elestirmene ardindan da adim adim diismana doniismesi Osmanli tarihinin
son donemlerine damgasini  vurmustur. Karpat’a gore Avrupa’da kuvvetler
dengesindeki farklilasmadan kaynaklanan Ingiltere’nin bu radikal tavir degisikligi
Islam’mn siyasi bir ideolojiye doniismesini tetiklemistir. Bir yandan modernlesmeye
taraf olmakla birlikte Osmanlilarin ayn1 zamanda Islami ve kimlik ve kiiltiirlerine de
sahip ¢ikma cabalarim gordiiklerinde Ingilizler, Fransizlar ve Ruslar Miisliimanlar:
motive eden temel unsurun “dini fanatizm” olduguna karar vererek onlarin

“medeniyete” de Avrupa ve Avrupa’nin somiirgeci anlayisina da diigman olduklarina
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kanaat getirmislerdir. Hatta Avrupalilar en Batici Osmanli tesebbiisii olan anayasanin
ilanin1 bile sirf bu nedenle samimi bulmamislardir (2001: 764-765). Ingiltere’nin bu
tavir degisikligi nedeniyle Avrupa ve Rus emperyalizmine karsi direnci azalan Osmanli
devleti i¢ ve dis politikasinda bazi tutum degisikliklerine gitmistir. Daha Onceki gayri
Miislimleri de igine alan bir Osmanli milleti sdylemi, giderek yerini sadece
Miisliimanlar1 karsilayan bir Islam idimmeti sdylemine birakmaya baslamistir. II.
Abdulhamid, bir taraftan devleti gii¢lendirecegini diistindiigii Batililasma ve
modernlesme istikametindeki idari ve teknik reformlar: siirdiiriirken; diger taraftan da
Avrupa’nin destegindeki ayrilik¢1 hareketleri ve Asya’da Tiirk hanliklarini tehdit eden
Rus yayilmaciligim 6nlemek icin Islam vurgusunu ve halife unvam 6ne ¢ikarmaya
baslamistir. Bunlar1 yaparken onun temel gayesi, Islamin farkli unsurlar: bir arada tutan

bir ¢imento vazifesi gormesidir (Basdemir, 2017: 256).

Ingiltere’nin tavir degiskligi kisa siirede etkilerini gostermeye baslamistir. 1877-
78 Osmanli-Rus Savasi, Osmanli Devleti ve tiim Islam cografyasi icin biiyiik bir yikim
olmus ve Milli devletlerin kurulusunun yolunu agmistir. Gii¢lii kanitlara ragmen ispati
zor olmakla birlikte bu hezimetin hazirlayicilarindan birisi de bagimsiz tutumundan
rahatsiz oldugu Osmanli hiikiimetine haddini bildirme diisiincesinde olan Ingiltere’dir.
Bununla birlikte giiya daha biiyiik felaketlere mani olmasinin karsiliginda Ingiltere,
Osmanli’nin topraklarmnin bir kismini, kaynaklarimi ve yoOnetimini eline gec¢irmistir.
Gerek savastaki hezimet ve gerekse 1878 Berlin Antlasmasi Osmanli kamuoyunun
diisiince yapisinda keskin bir degisime yol agmistir. Kendi hiikiimetine cephe alan halk
giinii kurtarmak yerine sozde degil 6zde reform talebiyle daha etkin bir yonetim,
ekonomik kalkinma, modern egitim, maddi ilerleme ve halkin hiikiimete katilimini1 daha
giir bir sesle dillendirmeye baslamistir. Yenilginin nedenleri ve ¢6ziim Onerileri
tizerinde kafa yormaya baslayan siradan Miisliiman halk hezimetin sebebi olarak
bizatihi Islam dininin kendisini gérmedigi halde, onu yorumlayan dini liderlerin Islam’1
yanlis yorumladiklarini ve ¢agin sorunlarina din kaynakli ¢ézlimler iiretmede yetersiz
kaldiklarimi ifade etmislerdir (Karpat, 2001: 765-766) ki; bu da yukarida ifade edilen

uyanig¢1 hareketleri tetikleyen hususlardan birisi olmustur.

Abdiilhamid’in 1878’den itibaren uygulamaya koydugu Islamci politikalarin

temel iki amacindan birincisi toplumu maddi agidan modernlestirmek suretiyle
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giiclendirmek iken, ikincisi Avrupa’nin destekledigi ayrilik¢t akimlara ragmen
Miisliiman cografyayr Osmanli devleti biinyesinde birlik ve beraberlik igerisinde tutmak
olmustur. Birinci amaci gergeklestirme diislincesiyle egitim, ulastirma, kentlesme,
ekonomik yatirimlar, saglik vb. gibi alanlarda biiylik yatirimlar ve 6nemli reformlar
yapmistir. Ikinci amaci gergeklestirmek icin ise Islam’1 bir ideolojiye doniistiirerek
farkli bir¢ok dil ve mezhebi biinyesinde barimndiran Miisliiman-Osmanli toplumunu bir
arada tutabilmek i¢in devlet giiciinii kullanarak tesvik edici tedbirler almistir (Karpat,
2001: 766). Osmanli’nin dagilma doneminde kurtulus recetesi olarak dinin 6zellikle 6n
plana ¢ikarilmasi, din-siyaset iliskilerinin mevcut isleyisinin sorgulanip tartigilmasina da

imkan tanimistir (Subasi, 2013: 569).

Hilafet Abdiilhamid’in birlik ve beraberligin tesisinde i¢ politikasinda ve Avrupa
ve Rusya ile iligkileri agisindan ise dis politikasinda 6nemli bir rol oynamistir. Karpat’a
gore Abdiilhamid hilafeti istibdadin1 desteklemek ve biirokrasi iizerindeki hakimiyetini
stirdiirmek i¢in kullandig1 gibi, 1878’de Anayasay1 rafa kaldirilarak parlamentoyu
feshettiginde kendisine muhalefet edenleri susturmak icin de kullanmistir. Paradoksal
bir sekilde hilafete milletleraras: alanda prestij kazandiran husus Ingiltere’nin hilafete
atfettigi giic olmustur. Ingiltere Hristiyan diinyada papanin roliine benzer bir rolii
halifeye bigerek Miisliimanlarin dini liderinin kontrol edilmesinin Miisliiman kitleleri
kontrol etmek anlamina gelecegini diisiinmiis ve Miisliimanlarin yogunluklu bulundugu
somiirgelerinde sorun yasadiginda halifenin yardimina miiracaat etmistir. Bu durum
hilafetin uluslararasi itibarin1 ve Miisliimanlarin nazarindaki degerini yilikseltmis ve onu
Islam’in merkezi bir miiessesesi haline getirmistir (2001: 766-767). Yani, Halifenin
Islam diinyasindaki itibarinin artmasinda Ingiltere’nin istemeyerek de olsa katkismnin

oldugu soylenebilir.

1880 yilinda William Gladstone (1809-1898)’nin Ingiltere’de basbakan
olmasiyla birlikte Abdiilhamid; Ingiltere ve Fransa’nin el ele vererek Osmanli
topraklarim1 aralarinda pay etmek ve tiim Islam cografyasim tarumar ederek
somiirgelestirmek i¢in ellerinden geleni yapacaklarini anlamistir. Abdiilhamid bu
durumu bertaraf etmek icin hilafeti bir koz olarak kullanarak Ingilizlere kars1 topyekiin
cihat ¢agris1 yapma tehdidinde bulunmustur. ingilizler ve Fransizlar bu tehdide karsilik

olmak tizere Abdiilhamid’in halifelikten kaynaklanan yetki ve itibarina zarar vermek
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icin her yola bagvurmuslar hatta Karpat’a gore, yerine bir Arap halife getirmeyi bile
diistinmiislerdir. Ancak Tiirkiye Cumhuriyeti’nin 1924’te hilafetin kaldirmasina kadar
bu amaglarinda muvaffak olamamislardir. Tiirkiye’de hilafet lagvedildikten sonra her ne
kadar Mekke Serifi Hiiseyin kendisini halife ilan etmisse de 1925°te Suudilere
yenilmistir ve o giin bugiindiir Islam diinyasinda halifelik makami bos kalmistir (2001:

768-769).

Osmanl1 devletinde Islamciligin bagimsiz bir harekete déniisebilmesi icin Ikinci
Mesrutiyetin beklenmesi gerekmistir. Islamci olarak bilinen aydinlar; Ikinci Mesrutiyet
(1908) oncesinde, ancak muhalif gruplarin iginde yer alarak II. Abdiilhamid iktidarina
kars1 miicadele edebilmislerdir, donemin kosullar1 geregi diisiincelerini bagimsiz bir
grup olarak agiklama imkanii bulamamuslardir (Karatepe, 2014: 216). Islamciligin
siyasal bir ideoloji olarak temel tezlerini sistemlestirdigi ve detaylandirdigi donem
Ikinci Mesrutiyet dénemi olmustur (Tekin ve Okutan: 2015: 52). Islamc1 aydinlar ile
Islamcihig1 devlet politikas1 haline getiren Osmanli yonetimi arasinda 1908’e kadar
siiren ¢ekisme ikinci Mesrutiyetin ilaniyla birlikte ortadan kalmus, Islamcilik daha sivil
bir goriiniime kavusarak Islam cografyasinda toplumsal destege sahip giiclii ve canli bir

harekete doniismiistiir (Basdemir, 2017: 257).

Islamcilik herseyden dnce bir diisiince hareketi oldugu i¢in Islamcilar fikirlerinin
yayilmasi bakimindan gazete ve dergi ¢ikarmaya biiyiik 6nem vermislerdir. Bagdemir’e
gore, 1860’lardan itibaren ¢ikarilan gazete ve dergilerin sayisi yiizden fazladir. Hatta bu
dergilerden Hiirriyet Londra’da, Muhbir Paris’te g¢ikartilmistir. 1862’de Sinasi ve
Namik Kemal’in énciiliigiinde Tasvir-i Efkar ile baslayan Islamcilari medya deneyimi;
Selamet, Mahfil, Ibret, Mir'at, Hikmet, Miinakasa, Kanad, Nimet, Megveret, Basiret,
Bedir, Dagarcik, Volkan, Islam Mecmuasi, Beyan’iil Hak, Sirat-i Miistakim Ve
Sebiliirresad gibi gazete ve dergilerle devam etmistir (Basdemir, 2017: 257). Tunaya ise
Ikinci Mesrutiyet’in Islamc1 dergilerine Mekatip ve Medaris ve Livayi Islam ile Mahfel
dergilerinin isimlerini ilave etmektedir (1998: 15)%. Gokalp’e gore; Esref Edip (Fergan)
(1882-1971)’in ¢ikardigi ve Mehmet Akif (Ersoy) (1873-1936)’in bagyazari oldugu

Sirat-1 Miistakim ve Sebiliirresad dergileri islamcilarin en 6nemli yaym organlari

% Bu dergiler ve sonrasinda ¢ikan daha bircok Islame1 derginin dijitallestirilmis niishalarma; Ilmi Etiidler
Dernegi’nin Kiiltiir Bakanligimin destegiyle, Islamc1 Dergiler Projesi kapsaminda hazirladigi internet
portalindan ulasilabilir. Detayli bilgi igin bakiniz: https://idp.org.tr/ (Erisim Tarihi:21 Temmuz 2018).
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olmustur. (2013: 11). 1908 yilinda yayimlanmaya baslanan Sirat-1 Miistakim dergisi,
1912 yilindan itibaren Sebiliirresad adiyla yayimlanmaya baglanmis ve bu dergiler her
sayisinda yiizbinlerce basilarak Islam cografyasinin dért bir tarafina dagitilmistir
(Basdemir, 2017: 257). Goriildiigii gibi Ikinci Mesrutiyet’in nisbeten hiirriyet ortaminda
donemin Islamcilarinin gériislerini ifade edebilecekleri genis bir gazete ve dergi

segenekleri bulunmaktadir.

Guida ve Caha’ya gore, Namik Kemal ile Afgani-Abduh ¢izgisinin temelleri
lizerinde olusan Ikinci Mesrutiyet donemindeki Islamcilar1 “birinci kusak™ Islamcilar
olarak ifade edebiliriz. Islamciligin ikinci ve iiciincii kusaklar1 ise Cumbhuriyet
donemime aittir (2013: 597). Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi (1865-1914),
Seyhiilislam Musa Kazim (1858-1920), Said Halim Pasa (1863-1921), Iskilipli Mehmed
Atif (1875-1926), Babanzade Ahmed Naim (1872-1934), Mehmet Akif (1873-1936),
Elmalili Hamdi (1878-1942), ismail Hakk: izmirli (1868-1946), Ahmet Hamdi Akseki
(1887-1951), Seyhiilislam Mustafa Sabri (1869-1954), Said Nursi (1876-1960),
Semsettin  Glinaltay (1883-1961) ve Esref Edip (1882-1971) ikinci Mesrutiyet
doneminde Islamcilik politikasina sahip c¢ikan ve bu konudaki ¢alismalari ile bilinen
isimlerden bazilaridir® (Karatepe, 2014: 216). Ikinci Mesrutiyet dénemi Islamcilarmin
temel tezleri arasinda; dinin mani-i terakki (gelismeye engel) olmadigi, i¢cinde bulunulan
kotii  durumdan  kurtulmak igin Islamlasma ve ittihad-1 Islam politikasinin
uygulanmasinin gerektigi, Bati taklitgiliginin terk edilmesi ve Islam topluluklarinin dine
acikca aykirt olan 1rk¢ililk merkezli milliyetcilikten armdirilmasinin - gerekliligi
sayilabilir (Kara, 2011: 38-61; Tekin ve Okutan: 2015: 52). Dénemin Islamcilarinin
siyasi goriislerinin merkezinde Ittihad-1 Islam diisiincesi yer almaktadir. ittihad-1
Islamdan maksat Miisliimanlarin diisiince, hissiyat, siyaset ve devlet anlaminda bir
birlik ortaya ¢ikarmalari; bunu gerceklestirmek i¢in de birligin gerceklestirilmesinin
oniinde ne kadar engel varsa onlarin ortadan kaldirilmaya c¢alisiimasidir. Ittihad-1
Islamm bir devlet politikas1 olarak ilk ortaya ¢ikisinda ama¢ Miisliimanlar1 tek bir
siyasi catr altinda tutmak olsa da daha sonralar1 dagilma emareleri gosteren ve hatta
kismen dagilan Islam birligini yeniden kurmak seklinde bu amag revize edilmistir

(Kara, 2011: 38).

% Bu kisilerin hayatlar1 ve goriisleri hakkinda detayli bilgi icin bakimz: (Kara, 2011 ve Kara,2011a).
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Fazlurrahman’a gore, Islam diinyasinda siyasi reformla ilgili ilk modernist
cagriy1 Cemaleddin Afgani yapmistir. Onun siyasi diislincesinin mekezini olusturan iki
unsurdan birisi, islam diinyasinin birligi (ittihad-1 Islam) digeri de halkgiliktir. Afgand,
yabanci miidahaleler ve onlarin Islam diinyasinda kurduklar1 hakimiyet karsisinda islam
diinyasinin siyasi birligini (ittihad-1 islam) tek yol olarak gérmektedir. Ondaki halke¢ilik
fikri ise; Islam iilkelerine karsi cereyan eden dis miidahaler karsisinda, ancak
mesruiyetini halk iradesine borglu olan anayasalara dayanan hiikiimetlerin giiglii bir
sekilde karsi koyabilecekleri kanaatinden dogmaktadir. Afgani’nin Bati karsisinda
direnebilmek icin halk iradesine yapti§1 vurgu; sadece evrensel islami hissiyat1 degil,
farkli milletlerin milli ve yerel duygularinin da harekete ge¢mesine tesir etmistir.
Dolayisiyla, bazen birbirine ters diisseler de onun bu diisiincelerinin etkisi hem
Islameilik hem de milliyetcilik akimlarinin gelismesine katki sunmustur. Afgani’nin bu
diisiinceleri Misir ve Iran’da da kismen etkisini gdstermisse de, Fazlurrahman’a gore
tesirinin en ¢ok oldugu yerler Hindistan ve Tiirkiye olmustur. Islamcilik ideali tam bir
basariya ulasamasa da Islam cografyasmin farkli bélgelerinde ilham kaynagi olmaya
devam etmektedir. Oysa milliyetilik giiclii Islamcilik hissiyatina ragmen, Islam
cografyasinda hizla yayilmis hatta Tiirkiye basta olmak iizere bazi Islam iilkelerinin

devlet ideolojilerinde karsilik bularak resmen somutlagmistir (t.y., 315-316).

Ittihat-1 Islam diisiincesinin fikir babasinin g¢ogunlukla Cemaleddin Afgani
oldugu ve Osmanli devlet adamlarin1 bu fikri onun empoze ettigi kabul edilmektedir.
Bununla birlikte, Hindistan, Iran, Misir ve Osmanli gibi Islam beldelerinin biiyiik bir
kismimi dolasarak buralarda bir siire kalan Afgani; yukarida da ifade edildigi gibi,
Ittihad-1 Islamim 6niine milli (milliyetci) hareketleri yerlestirmistir. Ona gore Ittihad-1
Islam, ancak biitiin Islam {ilkeleri birer birer milli kurtulus ve bagimsizliklarina
ulastiktan sonra gerceklesebilir, aksi halde ona gére Ittihad-1 Islam kuru bir hayal
olmaktan Oteye gecemez. Kara’ya gore II. Abdulhamid, Afgani’nin ittihad-1 Islam
diisiincesine sempati beslemekle birlikte, milliyet¢i diisiincelerine karst ¢ikmis ve basta
onun milliyet¢i diisiinceleri ve baskaca nedenlerle ona karsi bazi onlemler almistir

(Kara, 2011: 39).

Mesrutiyet donemi Islamcilarinin siyasi diisiincelerinin incelenmesi durumunda

Tunaya’ya gore hepsinin 1srarla {izerinde durdugu ii¢ meselenin oldugu sdylenebilir.
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Bunlar Islamin siyaset ilkelerinin neler oldugu ve bunlarin nasil bir devlet sekline
karsihk geldigi, Islamin siyaset ilkeleri goz oOniinde bulunduruldugunda Osmanli
Mesrutiyetinin nasil degerlendirilebilecegi ve Osmanli Mesrutiyetinin Islam siyaset
ilkeleri bakimindan goriilen eksikliklerinin nasil giderilebilecegidir. Dd&nemin
Islamcilarina gore, Islam sadece ahirete taalluk eden hususlari degil, hayatin tiim
alanlarin1 diizenleyen sosyal bir dindir ve fertler, toplumlar ve devletler i¢in Islamsiz
saadet asla miimkiin degildir. Bu nedenle hayatin her alanin1 tanzim eden bir din olan

Islamin devletten ayrilmasi ve ayr1 diisiiniilmesi de miimkiin degildir (1998: 37-38).

Ikinci Mesrutiyet Islamcilarinin tartistiklar1 siyasi meseler arasinda devlet-
hilafet ve Kanun-i Esasi konular1 6nemli bir yer tutmustur. Onlara gore genel olarak,
Kur’an ve hadislerde ifade edilmis belli bir devlet ve hiikiimet seklinden bahsetmeyen,
Islam adalet ve mesveret/sura basta olmak iizere belli bir takim ilkeler ileri siirmekle
yetinmistir. Bu ilkeleri benimseyen her tiirlii ydnetim bigimi Islam’a uygun oldugu gibi,
eger bu ilkelerden sapilmis ise adi hilafet bile olsa o hiikiimet seklinin Islam’a
uygunlugu mevzubahis olamaz. Bu dénemin Islamcilari; idarecileri keyfi yonetim,
istibdat ve zuliimdem alikoyacagina inandiklar1 Kanun-u Esasi (Anayasa) ve diger
kanunlarin yapilmasini olumlu bir gelisme olarak gérmiisler ve desteklemislerdir. Milli
hakimiyet ilkesine de sicak bakan Islamcilarin bundan maksatlari; sadece bir hakkin
kullanilmasindan 6te, hiikiimetlerinin giiclenmesine, kanunlarin saglamligina ve dis
miidahaleler karsisinda giiclii bir teminata sahip olma arzularidir (Kara, 2011: 49-51).
Onlara gore Devletin ve hiikiimetin en yiiksek yasama ve yiiriitme yetkileriyle
donatilmis Halifenin / padisahin gorev ve iktidarinin siirlarini belirleyen temel Islami
ilkeden biri adalet, digeri ise megverettir. Her ikisi de ilahi bir emir olmakla birlikte
ahlaki sinir olan adalet ve siyasi bir sinir olan megveret devletin kendi kendini kontrol
edebilmesinin bir geregidir (Tunaya, 1998: 48-49). Dénemin Islamcilara gére, Seriate
riayetkar ve idare edilenler ile idare edenleri mesveret/sura ve adalet ilkeleri ve tabii
haklarla birbirine baglayan Islam devletinin belli bash vazifeleri vardir ki; bunlardan
belki de en 6nemlisi yabanci boyundurugunu asla kabul etmemek ve devletin gelecegini
tesis ve idame etmektir. Nihayet, Islam devleti yeryiiziinde medeniyette énciiliik vasfint
tekrar eline gegirmelidir. Islam devleti bunu iki asamada tesis edebilir. Birincisi, kendi
iilkesi ve yerlesecegi lilkeleri ekonomik bakimdan kalkindirip refaha ulastirarak ve

buralarda hiirriyet ve adalet merkezli olarak biitiin siyasi miiesseseleri Islami

203



referanslardan hareketle yeniden inga etmelidir. Bundan sonra yapilacak olan bu ahlaki
ilkelerden yeryiiziindeki tiim ilkeleri nasiplendirmektir. Basta Bati olmak iizere tiim
insanlik, saadet ve mutlulugu i¢in bu temiz ve piiriizsiiz ahlaka muhtagtir; bunu da
ancak Islamin temel ilkeleriyle yeniden insa edilmis Islam diinyasinda bulabilirler. Nasil
ki Kur’an-1 Kerim 14 asir 6nce anarsi ve teroriin elinde biiyiik 1stiraplar ¢eken insanliga
gelmis ve bir diizen getirmisse, 20°nci yiizyilda da bunu basarilabilir (Tunaya, 1998:
59). Dolayisyla dénemin Islamcilarina gore huzurun yegane kaynagi vardir; o da

Islamdir.

Medeniyet tartismlar1 bu donemde de onemli bir yer edinmistir. Duran’a gore
Ikinci Mesrutiyet Islamcilar1 bakimidan Jslam medeniyeti kavrami bir taraftan
Miisliiman diinyanin kriz icerisinde olmasinin getirdigi bir bilince isaret ederken diger
taraftan da Batililagma hareketlerine ve oryantalistlerin taarruzlarina yanit teskil
etmistir. Filibeli Ahmed Hilmi, Elmalili Hamdi Yazir ve Omer Riza Dogrul gibi
miinevverler, medeniyeti sadece Bati’ya hasreden yaklasimlara itiraz etmisler; giic ve
menfaat {lizerine ylikselen Bati medeniyetinin karsisina hak, adalet ve fazilet ilkeleri
lizerinde temellenen medeniyet-i Islamiyeyi (Islam medeniyetini) yerlestirmislerdir.
Korii kortine Batililasmanin kendi medeniyetine sirt ¢evirmek oldugunu dile getiren
Said Halim Pasa’nin Bati medeniyetini Dogululastirma ¢oziimii (Pasa, 2013: 124)
medeniyet¢i sdylemin doniistiiriicii ve eklektik yanini gostermektedir (Duran, 2013:

291).

Genel olarak oldugu gibi bu donemdeki islamcilar da her zaman siyasete yakin
alaka gostermislerdir. Bu durum, Mesrutiyet doneminde kurulan siyasi partilerle
iliskilerine bakildiginda rahatlikla goriilebilir. Islamcilarin en énemli yayin organlari
oldugunu sdyledigimiz Sirat-1 Miistakim ve Beyanu’l Hak daha ilk sayilarinda Ittihad
Terakki’ye olan sempati ve baglhliklarini ilan etmislerdir. izleyen dénemde Said Halim
Pasa Ittihad Terakki Firkasi baskanlifi ve sadrazamlik, Mustafa Sabri Efendi
Seyhiilislamlik ve ittihad ve Terakki Firkasi kurucu iiyeligi, Elmalili Hamdi Evkaf
Nazirligi, Musa Kazim Seyhiilislamlik, Seyyid Bey Ittihad ve Terakki Firkas: bagkanlig
yapmistir. Said Nursi ise Ittihad-1 Muhammedi Firkasi’nin kurucu iiyelerinden bir
tanesidir. Yine Musa Kazim, Elmalili Hamdi, Seyhiilislam Mustafa Sabri ve Manastirl

Ismail Hakki Ayan Reisi Mustafa Asim Ittihad ve Terakki’nin Ilim subesinde gorev
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almiglardir. Bu alaka kismen Cumhuriyet doneminde de en azindan bazi isimlerle
siirmiistiir. Ikinci Mesrutiyet dénemi islamcilar1 arasinda yer alan Seyyid Bey Adliye
Vekilligi, Ahmed Hamdi Akseki Diyanet Isleri Resiligi ve Semsettin Giinaltay ise
Cumhuriyet doneminde bagbakanlik yapmustir (Kara, 2011; 52). Goriildigi gibi

Islamcilarin siyasal parti tecriibeleri cok gerilere dayanmaktadir.

Dénemin Islamcilari, siyasi ve diisiinsel bir Islami inkilabin gergeklesebilmesi
icin 6n kosul mahiyetinde baz1 prensipler de ortaya koymuslardir ki; Kara’ya gore
bunlardan birincisi, Miisliimanlarin saf bir imana, akideye sahip olmalaridir. Bunu
temin etmek icin yapilmasi gereken, batil inang ve hurafelerden uzaklasmak ve gelenek
bagindan biiyiik 6l¢iide kurtulmaktir. Ikincisi, egitim ve dgretimin islahi ve cehalet ve
taklitle miicadeledir. Ugiinciisii, hem hurafe ve batil inanglarm kaynagi, hem de
Miisliimanlarin tembellik ve miskinliklerinin nedeni olarak gordiikleri tasavvufun islah
ya da tamamen ortadan kaldiriimasidir. Dérdiinciisii, Islam diinyasindaki hdkim ahlak
anlayisinin degigtirilmesidir. Tedbirsizlik olarak tezahiir eden tevekkiil, pisiriklik olarak
tezahiir eden al¢ak goniilliiliik, tesebbiissiizliik olarak tezahiir eden kanaat 6n plana
¢ikmig, Misliiman ahlakinda mutlaka bulunmasi gereken cesaret, secaat, vakar ve
gayret unutulmustur. Misliimanlarin ahlak anlayiglarint gézden gecirmeleri ve
anlayislarindaki yanlsliklar1 degistirmeleri sarttir. Besinci ve son olarak ise; Islamn ilk
devirlerinden farkli olarak anlami giderek daraltilmis olan cihadin genis ve kapsamli
sekilde anlasiimasimin saglanmasidir. Bunun i¢in siimullii bir cihad hareketi yeniden
baslatilmali ve siyasi faaliyetler hi¢bir zaman terk edilmemelidir. Kara’ya gére bu
diisiince Islamciliktaki aktivist yonelislerin baska bir tezahiirii olarak goriilmelidir
(2011: 60-61). Buraya kadar genel hatlariyla ve bir fikir vermesi diisiincesiyle Osmanl
donemindeki Islamcilik konusuna degindik. Simdi Cumhuriyet Dénemi Islamciligina

gecebiliriz.

1.3.4.2. Cumhuriyet Déneminde Islamcihk

Cumhuriyet ile birlikte Islamcilik diisiincesi ilk dénem Islamciligindan hem
icerik hem de tarz olarak farklilagmistir. Bulut’a gore bunun nedeni her seyden dnce

tartisma zemininin degismis olmasinda aranmalidir. Osmanli devletinin yikilmast,
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Osmanli bakiyesi topraklarda c¢ok sayida ulus devletin kurulmasi, halifeligin
kaldirilmasi vb. siyasi gelismeler islamciligi derinden etkilemistir. Islami olmayan bir
siyasi yap1 igerisinde bulunduklarmi diisiinen yeni dénem Islamcilarinin oncelikli
amaci, ulus devlet seklinde orgiitlenmis mevcut siyasi yapiy1 yeniden Islamilestirmek
olmustur. Islami olmayan devleti kabullenen ve ona itaat eden toplum ve bdyle bir
sistemi toplum nazarinda mesrulastiran dini yaklasimlar Islam dis1 kabul edilmeye
baslanmustir. Bdylece, Islamcilik yeni dénemde dis diismana, isgalciye karsi bir direnis
olmaktan ¢ikmis, “i¢ diisman”a yonelik ve halki bilingli Miisliimanlar haline getirmeyi
amagclayan bir miicadele tarzina doniigsmiistiir. Dolayisiyla Cumhuriyetle birlikte degisen
siyasi kosullar, Islamciligin kavramlarmi, ilgi alanlar1 ve diisiince bigimlerini ciddi
bicimde etkilemis ve farklilastirmistir (Bulut, 2013: 344). Erkilet’e gére Osmanl
donemindeki Islamcilik kurtarici bir ideoloji iken Cumhuriyet dénemi islamcilig1 igin
kurucu nitelemesi daha dogru olacaktir. Zira doénemin Islamcilarina gére Osmanli
sultam halife olarak kabul edildigi i¢in islam devleti hala ayaktadir ve kurtariimasi
miimkiindiir. Bu donem incelendiginde goriilecektir ki; Osmanlinin kurtulusunun Islam
devletinin de kurtulusu anlamina gelmesi dolayisiyla Osmanlicilikla islamcilik igige
geemistir. Oysa Cumbhuriyet laik bir devlettir. Cumhuriyet dénemi Islamcilar1 bu
ideolojiye kurtarict misyonundan hareketle degil, kurucu niteligini hesap ederek
sarilmiglardir. Yeni dénemin Islamcilarmin hedefi hilafetin ve devletin yeniden insast

ve alternatif bir toplumsal sistemin 6nerilmesidir (2015: 19-20).

Kurtaric1 ve kurucu Islamcilik yaklasimi nitelemesi Ozdalga’ya gore de dogru
bir tespit olarak goriilmektedir. Zira Osmanli’da halifeyi kurtarmay1 6nceleyen anlayis
yerini hilafetin yeniden tesisi i¢in ¢alisma diisiincesine birakmistir. Osmanl
Imparatorlugu’nun sona ermesi ve 1924 yilinda hilafetin kaldirilmasiyla birlikte
geleneksel olarak var oldugu kabul edilen Islami birlik sona ermistir (Ozdalga, 2015:
35). Islamciligm kurtarici bir ideoloji olarak islev gordiigii siirecte asil hedef Islam
devletinin yikilmaktan kurtarilmasi oldugundan ve giindelik hayata Islami degerlerin
aktarilmasina mani siyasi engeller mevzubahis olmadigindan, bir yasam tarzi olarak
Islamcilik &ne ¢ikmamus, Islamciligim bu tarz1 ikinci planda kalmustir. Hilafetin ortadan
kaldirilmasiyla devreye giren kurucu bir ideoloji olarak Islamcilik dSneminde ise hilafet
ve Islam devletinin yeniden tesisi ve giderek Batililasmakta olan toplumsal hayata

alternatif bir toplumsal sistemin Onerilmesi gibi nedenlerle yasam tarzinin da
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diistincelerle tutarli olmasi gerektigi yoniinde bir hassasiyet gelismistir (Erkilet, 2013:

506).

Aktay’a gore Islam’1n siyasal bedeni olan halifeligin kaldirilmasiyla ortaya ¢ikan
halifesizlesme bir tiir siyasal bedensizlik durumuna denk diismiis ve Islam tarihinde
daha Once benzeri goriilmemis yeni bir donemi baslatmistir. Halifesizlesme ve
sonrasinda Tiirk siyasi yapisinin batililasmasi ve de-Islamizasyonu Tiirk Islamcilig1 icin
tam bir kirilma noktasit teskil etmistir. Tek parti doneminin kat1 laiklestirici
politikalarinin hedefi, Islami higbir sekilde referans almayan bir elit kitlenin yaratilmasi
ve topluma hakim kilinmasi oldugundan Onceki donemlerin bir iktidar ideolojisi olan
Islamcilik, halifesiz donemde bastirilan kesimlerin ideolojisine doniismiistiir. Her ne
kadar sehir kosullarinda biiyiik oranda Islamsizlastirma politikalar1 bazi basarilar elde
etmis olsa da, 1950’11 yillardan itibaren ¢ok partili hayatla eszamanli baslayan kirsal
kesimden sehirlere dogru hizli gogle birlikte siirdiiriilebilir bir politika olmaktan
cikmistir. Tek parti doneminde ideolojisi Islamsizlastirmaya dayali olan CHP’nin
onciligiindeki devlet idaresi ile bir tiirlii biitiinlesemeyen kirsal kesim, iktidara karsi
gelisen biliylik muhalefeti siirekli beslemis ve diri tutmustur. Tek parti doneminin
devletin ideolojik aygitlariyla dizginlenip iyice teslim alinmis olan sehir niifusunun
aksine yeni gb¢ dalgalarinin toplumsal dinamizmi, bu sefer bir halk muhalefetinin
sdylemi olarak Islamciligin yeniden ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamistir. Cumhuriyet
Islamciligr her ne kadar kitlesel olarak go¢ dalgalariyla beslense de teorik ve edebi
referanslart Cumhuriyet oncesi iktidar sdylemi ve hilafetin kaldirilmasimin yarattig

travmaya kadar gitmektedir (2013: 812-813).

Geng Cumhuriyetin kendisini Osmanli sisteminin karsisina konumlandirarak
varligint Osmanli’nin yoklugu iizerine kurgulamasi ve bu amacin bir geregi olarak
onunla amansiz bir hesaplasmanin icine girmesi; Tiirk Islamciligmi, geleneksel
stireklilik diisiincesi ve biraz da vicdani sorumluluktan kaynaklanan vefa duygusuyla,
Osmanlic1 bir bakis acisin1 savunmak durumunda birakmistir. Aktas’a gére bu durum
Tiirkiye Islamciligini, Osmanli iizerinden gecmisi ve gelenegiyle vermesi gereken
kurucu hesaplasmadan uzaklastirmis ve ister istemez onlarm Islam diinyasinin diger
bolgelerindeki diistiniirler kadar 6zgiin ve 6zgiir diisiinmelerine mani olmustur. Bununla

birlikte yukarida ifade edilen dezavantajina ragmen bu tavir alis bi¢imi, onlar1 daha
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somut bir toplumsallik ve daha siirekli bir tarih {lizerinden hareket ederek diinyaya
bakiglarini sabitleyecekleri bir temele sahip kilmistir. Tiirkiye islamcilarinmn islameilik
anlayislar biiyiik oranda ge¢mise 6zlem ekseninde insa edilen bir yas ve hing etrafinda
kurgulanirken, “Asr-1 Saadet” ile Osmanli arasinda bir kokensellik kaymasina yol
acmustir. Bu ise Tiirkiye Islamciliginin sdylemini zenginlestirmis ve geleneksellestirmis
olmakla birlikte, soylemini devrimcilestirebilecegi bir yogunlasma ve odaklanmadan

yoksunlastirmistir (2013: 452-453).

Tiirkiye’de toplumsal yasam Osmanli’nin son yiizyilindan itibaren hizli bir
degisim ve doniisim gegirmistir. Temelleri 19’uncu yiizyil Osmanli toplumunun
Batililasma hareketine kadar giden sosyal ve ekonomik degisim ve gelismeler kendi i¢
tutarsizliklarini da beraberinde getirmislerdir. Cumhuriyetin Kurulmasini takip eden
donemde Tiirkiye’de Bati taraftar1 doniisiimiin giderek etkisini artirmasi ¢eliskileri daha
da keskinlestirmistir. Bat1 tarzi modernlesme yanlilar1 ile buna karsi cereyan eden
tepkisel hareketler arasinda giliniimiize kadar gelen bir miicadele vardir. Laiklik ve irtica
soylemleri etrafinda gelisen bu miicadele Cumhuriyet tarihi boyunca devam etmistir.
Kurulus yillarindan itibaren Cumhuriyet kendisini siirekli din merkezli tepkisel bir

tehdit altinda hissetmistir (Carkoglu ve Toprak, 2006: 15).

Tiirk modernlesmesinin temel kabulii, Islam’1n ilerlemeye mani ve Bat1 degerleri
karsisinda basarisiz oldugu idi. Bu nedenle yeni Cumbhuriyet, dindarlarin taleplerini
gayri mesru sayan, dinin siyasi alandaki goriiniirligiinii azaltan, siyasi ve toplumsal
hayat1 Batili deger ve diislincelerle sekillendirme idealinde olan laik/sekiiler temelli, bu
yoniiyle de aydinlanmaci, bir diisiince iizerine kurulmustur. Cumhuriyetin bu perspektifi
mubhaliflerini tiretmistir. Muhalif hareketlerin biiyiik kism1 dini bir s6yleme dayanmakla
birlikte farkli tutumlara sahiptiler. 1925 tarihli Seyh Said isyan1 ve 1930 tarihli
Menemen Olayi siddete dayali ve siyasi amaclart olan bir muhalefet 6rnegi iken Said-
Nursi (1878-1960) ve Siileyman Hilmi Tunahan (1888-1959) gibi dini dnderler siddet
ve fanatizmden uzak, daha cok din ve vicdan 6zgiirliigii talep ederek dini geleneksel
sekliyle yasama ve Ogretme yoniinde faaliyet gostermislerdir. Bagdemir’e gore, yeni
Cumhuriyet muhalif gruplar arasindaki bu ayrimi gérmezden gelerek tamamu igin irtica
tanimlamasi yaparak onlar1 aynilastirmis ve Cumhuriyet’in ortak diismanlar1 olarak ilan

ederek bu durumu din politikalarina mesruiyet zemini olusturmak igin kullanmistir
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(2013: 547). Tiim dini olusumlart ayn1 sepete koyarak, onlara kars1 miisterek bir takim

politikalarin hayata gecirilmesi elbette baz1 sorunlar1 beraberinde getirmistir.

Modern cumhuriyetin ilk yillarinda kurtulus savasi zaferinin yarattigi havayi da
arkasina alan devlet idaresi tepeden inmeci bir anlayisla siyasal Islamin iist yapi
kurumlarina ciddi darbeler indirmis; halk inisiyatifinin gelismedigi, demokrasinin
Oniliniin bir tiirlii agilmadig1 bir ¢agdaslasma modeli tercih edilmistir. Ser’i yasalarin
yerine ¢agdas kanunlarin kabulii, saltanat ve hilafetin kaldirilmasi, bircok alanda Bat1
standartlarmin  benimsenmesi, tekke ve zaviyelerin kapatilarak Islamcilarin
orgiitlenmesinin engellenmesi vb. gelismeler Islamcilar1 uzun siiren bir suskunlugun
icine itmistir. Cumhuriyetin ilk yillarinda, bazi olaylar1 bahane ederek kili¢ zoruyla
Islamcilarin {izerine gidilmesi ve kars1 duranlara daragaglarmm kurulmas: Islamcilari
korkutmus ve sindirmistir ama hicbir zaman yok etmemistir /edememistir. Caliglar’a
gdre Islamcilar1 ancak demokratik bilince sahip halk kitleleri yok edebilirdi; yoksa Ona
gore eli sopali bir tutuculugun baska bir tutuculugun maddi zeminini yok etmesi
miimkiin degildir (1997: 16-17). Oyle de olmustur. Islamcilik biitiin baskilara ragmen

bir sekilde hayatiyetini slirdiirmeyi bilmistir.

Islamcilik gelenegi, Cumhuriyet dncesi performansmi Cumbhuriyet sonras: ilk
donemlerde muhafaza edemedigi gibi gerilemistir (Inan, 2003: 568-569). II. Mesrutiyet
donemi Islamcilar1 derinligi olan yazi ve arastirmalariyla ¢ok ciddi bir malzeme ve
birikim ortaya koymus olmalarina ragmen bu birikim temel iki nedenle Cumbhuriyet
dénemine yeterince intikal edememistir. Bunun birinci nedeni, harf inkilabinin onlarin
eserlerini yeni kusaklar acgisindan ulasilamaz hale getirmis olmasidir. Ikinci ve asil
neden ise Cumhuriyet elitlerinin dini sdylem ve yapilanmalara mesafeli duran modernist
ve sovenizm ve irkcilikla yogrulmus milliyetci tavridir. Tek parti donemi boyunca
Islame1 aydinlar diisiincelerini ya milliyetcilik kisvesi altinda smirli bir sekilde agiklama
imkan1 bulmuslar ya da rejimin kati tutumu nedeniyle konusma ve yazmay1 birakip
sessiz kalmayi tercih etmislerdir. Hatta Istiklal Mars1 sairi Mehmet Akif Ersoy ve
Seyhiilislam Mustafa Sabri Efendi gibi dénemin &nemli Islamci isimleri Misir vb.
iilkelere go¢ etmek zorunda kalmislardir (Karatepe, 2014: 217). Birinci nesil
Islamcilarin ~ biiyilk kismi  yeni kurulan Cumhuriyet’in icraatlarina  uyum

saglayamamiglar, kendi birikim ve mesreplerine gore farkli muhalefet sekli
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gelistirmislerdir. Elmalili Hamdi Yazir evine cekilerek Kur’an tefsiriyle mesgul
olurken; aktif bir tutum sergiliyerek iman miicadelesine girisen Said Nursi ise eserler
yazmis ve birbirini takip eden hapishane gilinleri ve siirgiinlerle hayatin1 gegirmistir.
Mustafa Sabri Efendi, Yurtdisinda gazete c¢ikartarak yeni rejime buradan sert
elestirilerde bulunmustur. Mehmet Akif’in tavri ise biraz da mecburiyetten susmak ve
uzaklagmak seklinde tezahiir etmistir. Dolayisiyla bu dénemde her biri mevcut durumda
en faydali gordiigii usulii uygulamistir (Macit, 2017: 138-139). Bu yontemlerin ortak

noktas1 ise miimkiin oldugunca gozden irak olmak olmustur.

Kemalizm sadece Islamcilara degil Muhafazakarlara da sicak bakmamustir.
Islamcilikla muhafazakarlik benzer yanlar1 olmakla birlikte cok farkli iki tasavvur ve
diisiince bi¢cimi olmalarina ragmen Tiirk modernlesmesini gerceklestirme ideali giiden
Kemalizme gore muhafazakarlik da dini disiince olarak kabul edilmis ve onlarin
nazarmda Islamcilik ile muhafazakarlik dzdes gériilmiistiir. Aydin’a gore, Kemalizm bu
kanaate varirken Said Halim Pasa’dan Mehmet Akif Ersoy’a kadar islamciliginda siiphe
olmayan bir¢ok diisiince adaminin Bati’nin ilmini ve fennini alarak modern kiiltiirle
diyaloga ge¢me c¢abasini gérmemezlikten gelmistir. Kemalizmin bu yanlis
konumlandirmasina bir de rejimin kati laik¢i uygulamalari eklendiginde Islamcilar igin
dindar yerine muhafazakar kimlik bir ¢ikis yolu olarak goriilmiis ve kullanilmissa da bu
beklenilen fayday: onlara saglamamustir. Buna ragmen Islamin kendi dogasinda varolus
Islamcilar igin imkansiz hale geldiginde muhafazakar bir Miisliimanlik tercih edilmek
zorunda kalinmugtir (2002: 69). Islamcilik ve muhafazakarhigm birbiri yerine
kullanilmasinin arkasinda Cumhuriyetin ilaniyla gelisen olaylar neticesinde Islamcilarin
kendilerini ifade edebilecekleri yasal zemini kaybetmis olmalar1 yatmaktadir. islamcilar
diistincelerini ifade etmek i¢in kendilerine yasal ve mesru bir zemin olusturabilecegini
diisiindiikleri muhafazakarhig: kullanmak zorunda kalmislardir. Kendilerini islamci
nitelikleri ile ifade edemeyenler i¢in milliyet¢i-muhafazakar tanimlama bir ¢ikis yolu
olmustur (Akinci, 2013: 146). Necip Fazil iginde bulunulan bu miskil durumu kus
diliyle konusmak bigiminde ifade etmistir (1998: 544). Bu dénemde Islamcilarin
kendisinin milleyet¢i-muhafazakar olarak tanimlamalarinin tesirleri uzun yillar devam

etmistir.
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Bora’ya gore 1940’larin ortalarindan itibaren sesi duyulmaya baslayan Islamci
muhalefet, devlete meftunluk haliyle beraber milliyet¢ilige de bulagmistir. Mesrutiyet’in
saygin Islamci dergilerinden Sebiliirresad’1 tekrar ¢ikarmaya baslayan Esref Edip’in
Islam’da din ve milli suurun i¢ ice gectigini vurgulayarak; dinin, milli kimligin
taniminda bir kistas olmasina yonelik gayret i¢cerisinde bulunmasi bu bahiste 6nemlidir.
Islamcilarin bu gériislerinde, geleneksel manada millet kavraminm {immet/dini cemaat
demek olmasi ve halk nazarinda hala bu o6zdeslik ve c¢agrisim kapisinin agik
bulunmasmin katkis1 yadsinamaz. Ancak ana akim Islamcilar sadece millet kavraminin
otantik manasindan gii¢ almakla yetinmemisler, isi modern millet kavramiyla dini
bagdastirmaya vardirmislar; bu nedenle de 1970’lere kadar sakincali olan Islamc1 adinin
parolast kavlinden 6nce “milliyet¢i-mukaddesatc1”, 1960’larin ortalarindan itibaren de
“milliyet¢i-muhafazakar” soyleme eklemlenmekte sakinca gérmemislerdir (Bora, 2013:

519-520).

Milli ahlak ve kiiltiir bileseni olarak dinin iade-i itibar kazandigi milliyetgi
muhafazakarlik ideolojisi ile Islamcili1 birbirine baglayan en &nemli etkenin anti-
komiinizm oldugunu iddia eden Bora’ya gore, komiinizmin maneviyati yok etme
fesadina kars1, sagin ortak niteligi olarak dine sarilmak gerektigi diistincesi dindarlik ve
Islamcilik igin bir mesruiyet kaynag1 olmustur. 1940’11 yillariin ortalarindan 1970’lere
kadar milliyet¢i-muhafazakarhiga eklemlenmis Islamcilar i¢in komiinizm karsithg
vatani, devleti ve dini korumak i¢in olmazsa olmaz olarak kabul edilmistir. Hatta
Bora’ya gore, diisiinsel ufku anti-komiinizme indirgenemeyecek olan Said Nursi bile
1950’lerde, risalelerini ve talebelerinin etkinliklerini komiinizm tehdidine Kkarsi
miicadelenin bir araci olarak gostermeye calisarak, onlar i¢in bir mesruiyet alani
yaratmaya ¢alismistir (Bora, 2013: 520-521).

Cumhuriyetin ilanindan giiniimiize gelinceye kadar birgok Islamci nitelemesine

5

haiz diisiince ve aksiyon adam1,% zaman zaman ortiisse de, cogunlukla farkl1 anlay1s ve

% Bu insanlarin neredeyse tamaminin kendilerini Isldmct olarak tammlamadigi, ancak bagskalart

tarafindan bu sekilde tammlandig1 unutulmamalidir. Ornegin, Said-i Nursi’nin Islimcili§1 konusuanda
Karabasoglu’nun verdigi asagidaki izahat,onun digindakilerin Islimciligiin da ne mana tasidigi hakkinda
da bir kanaat verebilir. Modern zamanlarda yasamis Miisliiman sahsiyetler ya da Islami hareketler
hakkinda yapilan akademik ¢aligmalarda bu kisi veya hareketlerin modernite baglaminda ele alinmasinin
yanlish@gina dikkat geken Karabasoglu’na gore bu yaklasimda asil kaygisi islam olan bir Miisliimana,
genel olarak Islam’a salt bir ideolojik deger yiikleyen bir tanimlama olarak kullanilan Isidmc: etiketi
vurulmakta; bu sahsiyetin kulluk endisesiyle yapip ettikleri ise modernitenin meydan okumasi karsisinda
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usullerle bir takim faaliyetlerde bulunmuslardir. Jon Tiirklerle iligkisi inisli ¢ikisl bir
seyir izleyen, 1909°da kars1 devrime katilmis, ancak Birinci Diinya Savasi’nin siki bir
Teskilat-1 Mahsusa propagandacisi olan, Ziircher’in tanimlamasiyla Islamci modernist
Said Nursi (1877-1960) bunlardan birisidir. Said Nursi milli kurtulus hareketini
desteklemis olmakla birlikte, 1923°te Cumuhiyet idarecilerine laiklik egilimleri
konusunda uyarilarda bulunmaktan da geri durmamistir. Diiglincelerini 1920’lerden
itibaren, sonralar1 Risale-i Nur olarak adlandirilacak olan, eserlerle yaymaya caligmustir.
Risale-i Nur’da Miisliimanlara tevhit inancin1 yasamlarinin merkezine yerlestirmelerinin
gerekliliginin yan1 sira modern bilim ve teknolojiyi dgrenmelerini ve bunlar1 Islam
davasinda kullanmalarin1 6giitlemistir. Toplumsal seferberlikten dem vurmasina, laiklik
ve milliyetciligi reddetmesine ragmen, Said Nursi hi¢bir zaman dogrudan siyasal
faaliyetler icerisine girmemistir (2000: 280). islamlasmanin /islamciligin daha ziyade
kelami yolunu 6neren Said Nursi’nin Risale-i Nur kiilliyati; yaratilig, varlik, tekamiil,
lyi-kotii, Allah ve irade gibi konulart modern diinyanin idraklerine tagimistir. Yildirim’a
gore; Risale-i Nur, Miisliiman zihnin modern materyalist ve pozitivist Bat1 diisiincesinin
tesiriyle icine diistiigii siiphelerden, bunalim ve buhranlardan kurtularak Islamlasmas:
ve yeni aydinlanmasidir. Said Nursi Miisliimanlarin yenigagda yeniden Islam’dan ilham

alarak aydilanmasi i¢in biiyiik bir fikir ve hareket miicadelesi vermistir (2013: 115).

Islamcilik konularinda adindan bahsedilmeden gegilmeyen diger bir isim ise
Necip Fazil Kisakiirek (1904-1983)’tir. 1904 yilinda Istanbul’da dogan sair, yazar ve
diistince adami Kisakiirek’in hayatinin biiyiikk kismina, bircogu hapis cezasi ile
neticelenen sayisiz davanin konusu olan resmi laiklik anlayis ve uygulamalarina karsi
verdigi miicadelesi damga vurmustur. Oylesine damga vurmustur ki; dliimii bile 1983
yilinda 79 yasinda iken saglik sorunu nedeniyle hapis izninde oldugu bir doneme
rastlamistir (Ozdalga, 2015: 131-131). Necip Fazil, 1 Mayis 1939 tarihli “Ben Buyum”

baslikl1 yazisinda, diinya goriisiiniin anahatlar1 ekseninde kendisini sdyle tasvir etmistir:

tiretilmis ideolojik karsi ¢ikislar olarak ele alinmaktadir. Ona gére eger Islamciliktan maksat, dinin
Miislimanlar1 merkeze alan bir diinyevi ideolojiye indirgenmesi ya da dinin var olmak ve varligin1 devam
ettirmek i¢in iktidara mecbur ve mahkum oldugu kanaati {izerinden bir siyasi tasavvur iretilmesi ise,
birgok diger isim gibi, Said Nursi de kesinlikle Islaimc1 degildir. Ancak Islamcilik; dinin hayatin sosyal ve
siyasal alanlar1 da dahil olmak iizere tamamim kusattig1 anlamina geliyor ve Islam’1in izzet ve serefi igin
gayret sarfetmeyi ifade ediyor ya da dinin sekiiler projelere eklemlenmemesi, sekiiler iktidar sahiplerince
aragsallagtirilmamasi ve buna karsi ¢aba ve direng anlamina geliyorsa, diger birgok sahsiyet gibi Said
Nursi de Islamcidir (2013: 213-215).
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1-Milliyet¢i-Anadolucu (Kopya  Avrupaciligma  zt, Avrupa
emperyalizmasina zid). ..

2-Ruhgu (Maddeciye z1d)...

3-Maveraci (Ham softaya z1d, dinsize z1d)...

4-Sahsiyetci — keyfiyetci (Basibos fert haklarina zid, standart Olgiilere
z1d)...

5-Miilkiyette tahditci (Biiyiik ferdi sermayecilige zid)...

6-Sanat, fikir ve ilimde tecridci — safiyetci (Koksiiz ve kabataslak teshis
sistemlerine zid)...

7-Kafa ve ruh miimtaziyeti bakimindan sinif¢1 (Antidemokrat). ..

8-Tek goriis etrafinda miidahaleci (Antiliberal)...
Bugiinkii diinya rejimlerine nisbetle 6z:
Hususi bir goriis zaviyesinden antikomiinist, antifasist, antiliberal
(2010: 59-60).

Necip Fazil’a gore; Islam’da din ile devlet bir viicudun azalar1 gibi birbirine
baghdir ve asla ayirliklar diisiiniilemez. Biitiin kainat1 kusatan Islamin devleti sinirlari
disinda tutmus olmasi miimkiin degildir. Ona gére bir devletin Islami olup olmadiginin
yegane Olgiisii Haktir ve Islami devlette egemenlik Hakkindir. Ona gére en yalin
ifadeyle Islam, en ileri devletgiligin en ileri hiirriyetle ayn1 zaman ve mekanda
birlestiricisidir. Islam’da esas olan; yonetimin sekli degil, ruhudur. Yiice Islam dininin
saltanat, cumhuriyet vb. bir tercihi s6z konusu olmamakla birlikte 0; Hakka tutsak fert
saltanatini, bagibosluga mahkum bir hiirriyet idaresinden stiin tutmakta, toplumun ileri

gelenlerinin mesveret yonetimini ise hepsininin tizerinde gérmektedir (1998: 59-60).

Necip Fazil’in entelektiiel ve siyasi gayret ve birikimini, “Miisliman Tiirk”
kimligi etrafinda Kemalizm karsit1 bir muhalefet olusturmak icin seferber ettigini ifade
eden Altun’a gore Necip Fazil’mm konusmalarinda ve eserlerinde muhalefetinin en
belirgin oldugu alan, Tiirkiye’nin Batililasma serliveni ve Kemalizm’in ulusal tarih
ingasina iliskin elestiri ve itirazlar1 olmustur (2013: 243). Kisakiirek, Tiirkiye
Cumhuriyetinin kiiltiirel cansizliginin altini ¢izerek, Tiirk gengliginin diisiince iklimini,
yeniden geleneksel kanallarla besleme girisimlerinde bulunmus ve Islami yeniden
degerlendirmeyi hedeflemistir (Mardin, 2011b: 228). Ozdalga’ya gore Necip Fazil’in
Biiylik Dogu diistincesinde saf, aydinlik ve iyi olan her seyi sembolize eden Dogu ile
her tiirlii kotilik ve karanligin mensei olarak goriilen Bati arasindaki diializm; Onda
“Miisliiman Tiirk” terkibiyle ifadesini bulan “Islami milliyet¢ilik” anlayisinin Anadolu
topraklarinda  yesermesine zemin hazirlamistir.  Islamci  gruplar  Tiirkiye’de

modernlestirici laik seckinler tarafindan dine ideolojik bir alternatif olarak sunulan
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milliyetcilige, Islam diinyasinda birligin yitirilmesine yol actig1 gerekgesiyle her zaman
mesafeli ve karst bir durus igerisinde olmuslardir. Ancak Kisakiirek’in dile getirdigi
giiclii milliyet¢i cagrisimlart olan duygu ve hassasiyetler Biiyilk Dogu Dergisi’nin
yazarlar1 tarafindan Dogu-Bat1 diializmi igerisinde siradan insanlarla bulusturulmustur.
Kisakiirek’in milliyet¢i hassasiyetleri giindeme tagimasi; gelenekle ayn dili kullanmasi
miinasebetiyle toplum iizerinde Kemalizm’den daha ikna edici ve etkili olmustur.
Ozdalga’ya gore Miisliman bir aydin olarak onun Tirkiye’de milletcilige
Kemalistler’den daha ¢ok katkida bulundugu savi hi¢ de yabana atilabilir bir iddia
degildir (2015: 97-98)%. Miisliman Tiirk vurgusuyla Islami bir milleyetciligin
Anadolu’da giiglii bir damar bulmasinda Necip Fazil’dan daha tesirli bir baskasi

olmamstir.

Necip Fazil’in gergek bir dini liderden ziyade islam davast icin yanip tutusan bir
ideolog ve aydin gibi gériinmesinin nedenini, Ozdalga’ya gore higbir zaman Islam
teolojisi okumamis olmasinda aramak gerekmektedir (2015: 140). Bu nedenle de O;
bir dinl cemaatin lideri degil, bir davanin yilmaz ve uslanmaz ideologu olmus ve hep
boyle de kalmistir. Ozdalga’ya gére Necip Fazil, eylemci bir kisilige sahip olmasina ve
MNP ve MSP’nin ilk yillarinda bu partileri desteklemis bulunmasina ragmen Islam’m
parti siyasetine doniismesine siipheyle yaklagsmis ve isteksizlik gostermistir. MSP lideri

Erbakan’in CHP ile koalisyon kurmak i¢in ve sonrasinda verdigi tavizleri kabullenme

% Aslinda daha ikinci Mesrutiyet dénemi Islimcilarindan beri 1limli ve 1rk¢1 olmayan milliyetgilige kars
musamahakar bir tutum hep olmustur. Ikinci Mesrutiyet’in ilanindan hemen sonra milliyet¢i-Tiirkgii
hareketler daha etkin bir konuma gelmis olmalarina ragmen 1912°de ittihad Terakki hiikiimeti diisiine
kadar Islamcilarm bu hareketlere cephe almadiklar1 gériilmektedir. Hatta ayn1 dénemde islamcilarin en
O6nemli yayin organlar1 olan Swrat-1 Miistakim ekibine milliyetci-Tiirkgii goriisleriyle bilinen Yusuf Akgura
ve Ahmet Agaoglu da girmistir. Siiphesiz bundan ittihad Terakki’yi karsiya almama diiglincesinin pay1
vardir. 1912°den itibaren Islamcilarin milliyetcilik elestirilerinde her ne kadar bir artis gozlemlense de;
onlarin genel olarak Miisliimanlar arasinda ayrimciliga yol agacagini diisiindiikleri ve menfi milliyet¢ilik
ya da halis Tiik¢ii olarak ifade ettikleri bir anlayisa kars1 ¢iktiklari; yoksa irkint dininin dniine gegirmeyen
ve Miisliimanlar1 ayrimcihiga gétiirmeyen miispet millivet¢ilik ya da Tiik¢ii-Islamct olarak ifade ettikleri
yaklagimlara miisamahakar olduklari sdylenebilir (Kara, 2011: 41-49). islamcilarin milliyetgilere
yaklasimlarina benzer bir durumu Tiirkciilerde de gdrmek miimkiindiir. Tiirkiye’deki Islamcilarm
milliyetci sdyleme sahip olmasinda Necip Fazil’in katkisi kadar olmasa da Cumhuriyetin ideologlari
olarak gosterilen donemin Tiirk¢li aydinlarimin yer yer Islamc: reflekslerle hareket etmis olmalar1 da
gdzden kagmamalidir. Ornegin, Tiirkgiiliigiin ayr1 bir iimmet programinin olma zorunlulugunun altini
cizen Gokalp’e gore Tiirklerin millet mefkiresi Tiirkliikse, immet mefkiiresi de Islimliktir. Tiirkgiiliigiin
immet programinin belli bash esaslar1 ise Islam toplumlarmin ortak alfabeleri olan Arap harflerini
kullanmak; Islam toplumlarinda ortak bir terminoloji iiretmek maksadiyla terim belirleme kongreleri
diizenlemek; egitimde koordinasyonu saglamak diisiincesiyle egitim kongreleri toplamak; Islam
toplumlarimin dini otoriteleri arasinda siirekli bir bag olusturmak; Islam iimmetinin sembolii olan hilali
yiiceltmek i¢in birlikte hareket etmektir. (2013: 44).
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giicligii ceken Necip Fazil, cok gegmeden pragmatik olarak degerlendirdigi MSP’deki
Islamcilara sirtim1 gevirerek asir1 sagda daha katr ilkeleri savunan Milliyetci Hareket
Partisi (MHP)’ne yakinlasmistir. Ik bakista ¢ok keskin gibi goriinen bu fikir degisikligi
Ozdalga’ya gore aslinda oyle degildir; zira Islami baghiligi oncelikli &neme haiz
olmakla birlikte Necip Fazil her zaman milliyet¢i duygularin sézciiligiinii yapmuistir.
1970’lerin geng milliyetci kusaginda Islami davaya yeni ve goriilmemis bir ilgiyi de
gordiigii icin mahzur gormedigi bu fikir degisikligi bir Islamci olarak giivenilirligini

tehlikeye atmamustir (2015: 143-144).

Cumhuriyet dénemi islamciliginin éncii ve énemli isimlerinden birisi olan Necip
Fazil Kisakiirek, eserlerinde ve konusmalarinda medeniyet sdylemine genis yer
vermistir. Islam medeniyeti sdylemi 1I. Mesrutiyet Islamcilar1 i¢in Bat’dan kendi
kalarak 6grenmenin zeminini olustururken; Kisakiirek’in diisince diinyasinda, bir
yandan Bat1 medeniyetini 6tekilestirme, diger yandan ise Islam’1 sadece Miisliimanlarin
degil tim insanlhigin kurtulusu igin alternatif bir ¢6ziim olarak teklif etme aracina
doniismiistiir. Boylece Islam medeniyeti kavrami Cumhuriyet dénemi islamciliginda
Bati disinda alternatif bir modernite arayisinin adresi olmustur. Dirilis ekseninde bunun
teorisini en 1yi bir bicimde ortaya koyan isim ise Sezai Karako¢’tur (Duran, 2013: 291-
292).

Islam medeniyeti sdylemi Osmanli’dan Cumbhuriyete, Gen¢ Osmanlilardan
Necip Fazil Kisakiirek ve Sezai Karako¢ (1933- )’a Tiirkiye Islamciliginda hakim bir
¢izgi olusturmustur. Bati’nin kendi Ustlinliigiinii vurgulamak icin {iirettigi medeniyet
kavramini Tiirkiye Islamciliginin merkezine yerlestiren Sezai Karakog’tur. Islam
medeniyeti  kavramsallastirmasina  farkli  bir muhteva kazandiran Karakog,
Miisliimanlarin Bati’ya meydan okumasi, direnmesi (anti-kolonyalizm) ve alternatif bir
medeniyet insa etmesi zarureti iizerinde c¢ok¢a durmustur. Osmanli son donemi
Islamcilarinin Bat1 medeniyetinden dgrenmeyi mesrulastirmak icin kullandiklar1 “Islam
medeniyeti” kavramini Karakog, Bati’nin sémiirgeciligine karsi durmak ve vahyin
tecellisi olarak islam’mn dirilisi i¢in seferber etmistir. Kemalist Batililasma projesinin
yegane medeniyet olarak Bati’y1 goren yaklagimina kars1 gelistirilen taklitgilik elestirisi

alternatif bir modernlesme projesi olarak Islam medeniyeti kavramsallastirmasini 6n
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plana ¢ikarmis ve farkli ve alternatif bir Bati algist Islamcilarin Kemalizm’le

hesaplasmasinda 6nemli bir yer isgal etmistir (Duran, 2013: 289).

Karakog’a gore; Islam Diinyas1 bir tek milletten olusmaktadir; o da giiniimiizde
yeniden var olma miicadelesi veren “Islam Milleti”dir. Bugiin Islam halklar1 hala
6lmediklerini dnce kendilerine sonra da tiim diinyaya gosterme savasi vermektedirler.
Bu savasin tek bir cephesi de yoktur. Bu savas inangtan, diisiinceye, ahlaktan sanata,
yonetimden ekonomiye biitiin bir medeniyet, toplum, devlet ve tarih boyutlariyla
verilmektedir. Ancak Islam milleti biiyiik bir millettir ve bunun da iistesinden
gelecektir. Zira tarihi boyunca bir¢cok zorlu savastan basariyla ¢ikmasini bilmistir.
Arap, Fars, Tiirk iilkeleri, irklar1, kiiltiir ve medeniyetleri Kur’an’1t Kerim’in hamurunda
yogrularak Biiyiik Islam Medeniyetini kurmuslardir. Tiim diinyaya huzur ve baris
gotirdiigiimiiz ve uygarligin zirvesinde oldugumuz giinlerden, asirlardan sonra Birinci
Diinya Savasi’nda seref timsali devletimiz Osmanli Devletini yikmiglardir. Simdi de
I[slam cografyasinda ne kadar devlet, kurulus, eser varsa hepsini tarumar edip
tilkelerimizin tiim zenginliklerini yagma etmek istemektedirler. Bati’nin baslattigi bu
yeni ve korkung saldirtyr da, kendimizi toparlar toparlamaz karsilayacagiz. Ona gore
simdiki tepkiler iggiidiisel direnislerden ibarettir. Ardindan yiice bir Dirilis de
gelecektir. Miladi 3’iincii binyil1 Hristiyanligin Islami1 yok etmesi binyili olarak sunanlar
gorecektir ki, 2’ncisi gibi, 3’iincii bin yil da yine Islam’in bin yili olacaktir (Karakog,
2007).

Sezai Karakog siyasi diislincelerini; Necip Fazil Kisakiirek ve Nurettin Topcu
gibi aydinlar tarafindan Islam ve milliyetgilik arasinda siki baglar kuruldugu 1950 ve
60’1 yillarda kamuoyuyla paylasmaya baslamistir. O yillarda giderek dini bir
muhtevaya biiriinen milliyetcilik, Kemalizm’i elestirme ve Islamci diisiinceleri ifade
etmenin bir aracina donlismiistiir. Duran’a gore Karako¢’un farkliligi ve o6zgilinliigii
Islam ile milliyetgilik arasinda kurulan bu iliskiyi medeniyet¢i yaklasimla daha
Osmanlici ve iimmetgi bir ¢izgiye tasimasidir. Karakog¢’un, Tirkiye’nin liderliginde
Osmanl smirlarini da asacak bir genislikte “Ortadogu Islam Federasyonu” kurulmasi
teklifi milliyetgiligin Islamci paradigma icerisinde eritildigine dair giizel bir &rnektir
(2013: 292). Lider iilke Tirkiye’dir ama hedef, tim unsurlartyla yakin Miisliiman

cografyadir.

216



Kisakiirek’in Islam’1 sert bir ideoloji olarak formiile eden yaklasimi Karakog’ta
yerini gercek bir medeniyet tasvirine birakmakla birlikte O, Islam’in dirilisini Batili
ideolojiler olan kapitalizm ve komiinizmin alternatifi olarak sunarak yumusak da olsa
bir ideolojik c¢erceve sunmaktan da geri kalmamistir. Zira Duran’a gore; dirilis
diisiincesinde Islam, kendine has ekonomi yaklasimi ve gergevesi de olan bir diinya
goriisii, hayat ve medeniyet tarzi olarak ele alinmistir (2013: 293). Miicadelenin silahla
degil sozle verilmesini savunan Sezai Karako¢’a gore Miisliimanlarin felaketini
hazirlayan neden, baris¢1 ve isbirligine dayali bir medeniyeti siirdiirmeyi basaramamis
olmalarinda aranmalidir. Ona gore siyasi hedef olarak islam geleneklerine uygun bir
sekilde ve Islam tarihinden de ders ¢ikartilmak suretiyle baris¢1 reform veya siddet
igermeyen bir devrime dayali strateji esas alinmalidir (Ozdalga, 2015: 38). Bu
stratejinin birgok “Islamci” hareket tarafindan benimsedigi, 6zellikle de MGH dikkate

alindiginda bunun boyle oldugu sdylenebilir.

Onun yaklasimlarii yeterince “devrimci” olarak bulmayarak elestirenler de
elbette olmustur. Onlardan birisi olan Aktas’a gore; higbir zaman gelenege karsi
koktenci bir elestiriye girismeyen Karakog; diisiincesini, dniine devrimci bir iitopya
yerlestiren imgeler {izerine de kurmamistir. S6zlerinde kismen romantizme kayan kimi
devrimci dokunuslar hissedilse de, 0 nihayet Necip Fazil’la birlikte muhafazakar bir
diisiiniir olarak, Tiirk Islamciliga bu ydnde tesirde bulunmustur. Séylemindeki Siirsel
romantizm ve coskuya ragmen 0, hi¢cbir zaman devrimei bir yaklasima taraf olmamastir.
Sair kimliginden kaynakli igine kapali karamsarligi onu devrimci bir sdylem yerine,
Oliimden sonra dirilise gdnderme yapan bir dirilis sOylemine yoneltmistir (2013: 450).
Aktag’a gore, bir mektep haline getirilen “Dirilis”, bir medeniyetin kendi kiillerinden
yeniden dirilisi ya da devrimci bir ayaga kalkis degil, adeta uhrevi bir dirilistir.
Medeniyeti kisaca bir Oliiniin arkasindan geriye kalanlar olarak tanimlayan ve
medeniyet¢i bir yaklagimdan gercek bir dirilisin miimkiin olamayacaginm1 iddia eden
Aktag’a gore bir medeniyetin arkasindan ancak gozyaslari dokiilebilir, Sezai
Karako¢’un Siiri de bu gdzyaslarini karsilamaktadir ve buradan gergek bir dirilisin
tiretilebilmesi miimkiin degildir. Zira ona gore gercek bir dirilis i¢in sadece c¢agin
zorbalar1 ve baskilarina karst durus yeterli olmayip, bununla birlikte ge¢cmisin

kalintilartyla da miicadele sart oldugu gibi utkuna da devrimci tahayyiilleri koyan bir
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caba gerekmektedir. Yani Aktas’a gore dirilis sadece bir 6zlem olmaktan ¢ikmali

devrimci bir umuda, kararliliga ve koktencilige de sahip olmalidir (2013: 451-452).

Tiirkiye Islamcilign iizerine goriis beyan edenlerin ¢ogunlukla deginmeden
gecemedigi isimlerden birisi olmasina ragmen, Mollaer’e gore Nurettin Topgu (1909-
1975)’nun diisiinceleri, genel olarak kabul edildigi sekliyle dar anlamda Islamcilik
kapsaminda degerlendirilemez. Bu nedenle onun diisiincelerinin genis ve kapsayici bir
Islami diisiince tanimi igerisinde ele alinmasi daha dogru bir yaklasim olacaktir.
Mollaer’e gére Nurettin Topgu’nun Islami diisiincesini ifade etmede kullanilmas1 uygun
olan kavram ana akim Islamciligin islami form ve kimliginden farkli olarak “Islami
olus”tur. Islamcilik formu bir manifestoya dayanan ideolojiler tiiriinden, daha
programatik, agikca bir toplum ve siyaset projesi sunan “sert ideoloji’lere; Islami olus
ise agik¢a bir programa dayanmaksizin bir “tutum alma” veya “vaziyet alig” halini ifade
eden ve daha gevsek bir biligsel oOrgiitleyicilige sahip olan “yumusak ideoloji”
diisiincesine daha yakmn durmaktadir. Islamcilik, kutsal metni bir programa
doniistiirerek yeniden uygulama cabasi iken; Islami olus, kutsal metinden siyasi ve
hukuki bir program g¢ikarmak yerine metnin ahlaki igerigi {izerine yogunlasan bir
faaliyettir. Sert bir ideoloji olarak Islamciligin amaci siyasal olarak diizenlenmis ve
yasal olarak orgiitlenmis bir Islami kimligin insasi iken, Islami olus ise tam tersine
miicadelesinin merkezine Islam’in kati bir kimlige indirgenmemesini koymustur (2013:

250-251).

Anadolu’nun kurtulus savasinin heniiz ruh cephesinde yapilmadigini iddia eden
Topgu’ya gore bu topraklarin ¢ocuklart heniiz Anadolu’da kurduklar1 devletin ruhuna
sahip olamamiglardir. Ona gore yapilmasi gereken kendimize donmektir. Bir buguk
asirdir Arap asisindan uzaklasarak Bati taklidine 6zenen iilkemizde egitimden hukuka,
mimariden siyasete hersey Bati’dan devsirmedir. Bize bir Ronesans gerekmekte bunun
yolu da kiiltiirimiiziin kaynaklara inmekten gegmektedir. Bu millet; biiyiik bir yasam
sevincine yeniden ulagmak igin romantizm devrini tekrar yasamali, yeni bir vecd, yeni
bir nesve hayatimiza hakim olmalidir. Geng ruhlart biiyiik ve yaratict yapacak olan
hayatin kurnazlig1 ve siyaset becerisi degil, boslukta biiyiik bir kalp ¢irpintis1 yaratma
cabasidir. Vaktiyle ahlak hamurumuzun mayasi olan din, dindar halk bakimindan bugiin

igin i¢i bosaltilmis bos bir kabuktan ibaret kalmistir. Bu dinin de insanlara hakikat ve
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insan sevgisi verebilmesi miimkiin degildir. Bir nesil yetistirilmesi lazim ki; bu neslin
yetistirilmesi igin yapacagimzi Cihadimiz fikir ve ruh, ahlak ve iman cephesinde
yapilmalidir. Bu kutsal cihadin siyaset cephesinde yapilacagini zanneenler yakin tarihte
birka¢ kez hezimeti tattiklarmmi hatirda tutmalidirlar. Yildirimlar, Fatihler gibi
devletimizin biiyiik kurucular1 bu kurulusun kuvvetindeki sirr1 Islamm ruhgulugunda

bulmuslardir. Bizim de bulacagimiz yer ayni yerdir (2011: 13-17).

Mesrutiyetten Cumhuriyete ana akim Islamcilik igerisinde hakim bir unsur
olarak stireklilik arz eden “medeniyet¢ilik” ve “eklektisizm” Nurettin Topcu’nun
diistincesine oldukca uzaktir. Hatta onun medeniyetgilik ve eklektisizme yonelttigi ciddi
elestiriler diisiincesine rengini vermis ve dzgiinliik katmustir. Topgu’ya gore Islamciligim
belirgin niteligi olan, Bati’'min teknigini alip yerel kiiltiirle sentezleme olarak
ozetlenebilecek “kismi Batililasma” yaklasimi bir sosyoloji hatasiyla maluldiir. ikinci
olarak, Soguk Savas déneminde biiyiik oranda saga kayan Islamci diisiinceye tezat bir
bigimde Top¢u’nun dillendirdigi sosyalizm fikri ana akim Islamcilik igerisinde hemen
hemen hi¢ rastlanilmayan bir vaziyet alis olmustur. Nurettin Topgu’nun bu tutumu
onun Islamci hatta muhafazakar cevrelerde daha da yalnmzlasmasina sebep olmustur
(Mollaer, 2013: 255-256). Islamcilik dairesi igerisinde miitalaa edilmesi zor olmakla
birlikte Islami diisiince icerisinde dnemli bir yere sahip olan Nurettin Topgu; 6zetle, ana
akim Islamciligin formalizmine ve sekilciligine karsi Islami olustan hareket etmis,
“seriat Islamciligi”na karst “hakikat Islami”ni savunmus, hukuki kodifikasyondan
ziyade ahlakilie 0onem vermis, siyasete asir1 deger atfetme yerine etik bir idealizm
ortaya koymus ve nihayet medeniyetcilik ve eklektisizme yonelik -elestirileriyle

sosyalizmi savunmustur (Mollaer, 2013: 256).

Nurettin Topgu’nun diislincesinde donemin kosullarinin etkisi de goz oOniinde
bulundurulmalidir. S6yle ki; Soguk Savas doneminde komiinizmin genelde din 6zel de
ise Islam karsithgmin yarattigi rahatsizlik nedeniyle Amerikan siyasetini destekleme
hatta agiktan Amerikancilik yapma yoniinde bir egilim ve savrulma yasanmistir.
Ornegin, 1969 Subati’nda 6’nc1 Filonun Istanbul’a gelerek Amerikan askerlerinin
karaya ayak basmasini protesto eden sol goriiscii eylemcilere saldirarak ikisinin
Oliimiine sebebiyet verenlerin Komiinizmle Miicadele Dernegi ve Milli Tiirk Talebe

Birligi mensuplar1 olmasi savrulmanin boyutlarinin nereye vardigin1 gostermesi
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acisindan onemli bir 6rnektir (Erkilet, 2013: 506). Erkilet’e gore, bu muhafazakar ve
komiinizm karsit1 alt yapiyr gliglendiren gelismelerden birisi de ABD Bagkani Jimmy
Carter’in ulusal giivenlik danismani Zbigniev Brzesinski (1928-2017) tarafindan ortaya
atilan ve aralarinda Tiirkiye’nin de yer aldig1 birgok iilkede taraftar bulan Yesil Kusak
Doktrini olmustur. Amaci Ortadogu ve Orta Asya’da Miisliiman iilkelerden bir cember
olusturarak Sovyetler Birligi’'ni geriletmek olan bu projenin geregi olarak; Polonya gibi
iilkelerde Hristiyanlik devreye sokulurken, Islam cografyasinda bir yandan Sovyetler
Birligi’ne kars1 savasacak Islami hareketler desteklenmis diger taraftan da Amerikan
cikarlarmi gozeten yeni Islami anlayislar ortaya siiriilmiistiir. Bu dénemde Nurettin
Topgu ve Erciimend Ozkan gibi sahsiyetler Islam’in Amerikanci siyasetin araci olarak
kullanilmak istenmesi karsisinda muhalif bir tavir almislar ve rahatsizliklarim1 acikca

dile getirmislerdir (2013: 506-507).

Donemin hakim egiliminin tersine ABD karsithig1 tiizerinden bir sdylem
gelistirenlerden birisi de, yukarida da ifade edildigi gibi, Erciimend Ozkan (1938-1995)
olmustur. 1952 yilinda Urdiin’de Takiyyiiddin Nebhani (1909-1977) tarafindan kurulan
Hizbu’t Tahrir hareketi; Tirkiye’nin giindemine 1960’larda gazeteci, yazar ve devlet
erkdnma Islami bir devlet kurmanin gerekliligine dair postayla gdnderilen
beyannamelerle olayli bir sekilde girmistir. Donemin Basbakani Siileyman Demirel ile
Ismet Inénii gibi devlet adamlarina gonderilen mektuplar halka ifsa edilmis, 182
maddelik bir Anayasa onerisi tartismaya agilmuis; bdylece Tiirkiye Islamciligr agisindan
yeni sayilabilecek bir doneme gecilmistir. Erkilet’e gore, Hizbu’t Tahrir ve ozellikle de
Erciimend Ozkan’m en ¢ok iizerinde durulmasi gereken niteligi, Islamcilik ile
sagcilik/muhafazakarlik arasinda acik bir ayrima gitmesi ve komiinizm tehdidi
gerekcesiyle sagci iktidarlar1 desteklemenin ve ABD’nin miittefiki olmanin kabul
edilebilir bir tarafinin bulunmadigim éne siirmesidir. Ozkan; sagc1 iktidarlarin ezanin
Arapga okunmasi, imam hatiplerin agilmasi, yiiksek Islam Enstitiilerini kurulmasi gibi
bir takim icraatlara imza atmalarini “Islam kisvesine biiriinmek” olarak adlandirmis ve

islam’in diisiince ve pratiginin bir biitiin oldugunu vurgulayarak sag®’ / muhafazakar

%7 Batr’da daha ziyade smif eksenli toplumsal farklilasmanin Fransiz Thtilali sonrasindaki ifadeleri olarak
ortaya ¢ikan ve modern diinyanin en ¢ok bilinen ve kabullenilen siyasi ayrismasina karsilik gelen sag ve
sol kavramlarinin Tiirkiye’de yaygin olarak kullanilmasinin miladi 1960 sonlarma denk gelmektedir
(Akin ve Coskun, 2017: 4). Bora’ya gore Tiirkiye’de sol-sag ayrigmasinin halk sahnesindeki perdesi,
1965°te Ismet Inénii’niin o giinlerde tiim diinyada yiikseliste olan sol/sosyalist hareketin riizgarim

220



anlayisa kars1 ¢cikmistir. Sag muhafazakar yaklasim yoneticilere itaati 6ne ¢ikarirken;
Ozkan itaati, zahiren Miisliiman gériinmekten ziyade Islam ile hikkmetme kosuluna
baglamistir. Ona gore sag muhafazakarlikta siyaset din dis1 kistaslarla icra edilirken,
Islami siyaset dini dlciitler ve amag-arag tutarligina dayanmaktadir/dayanmalidir (2013:

507-509).

Erkilet’e gore; 1963-67 yillar1 arasinda Hizbu’t Tahrir iginde faaliyet gosteren ve
1967-70 arasinda hapis yatan Ozkan, hareketine kokii disarida bir yapilanma olarak
bakildigim fark ettiginde yerli bir Islamc1 séylem gelistirmenin gerekliligine inanarak
1970-80 yillar1 arasinda fikha dayali yeni bir Islami séylem gelistirmeye yonelmistir.
1980-95 arasinda ise kendisinin ari-duru Islam dedigi Kur’'an Islamima dayali yeni bir
Islamc1 goriis ortaya ¢ikarmustir (2013: 510). Erciimend Ozkan’a gére Miisliimanlik
yalniz diigsiinceden ibaret olmayip, zulme karst aktif miicadele etmeyi de
gerektirmektedir. Misliimanlarin temel yiikiimliiliklerinden birisi olan teblig icin en
Oonemli arag¢ “parti”’dir. Onun i¢in bu parti 1960°larda, daha sonra kendi tabiriyle “dokuz
talakla” kopacagi, Hizbu’t Tahrir olmus, ardindan da Islam dis1 kirliliklerden armmis bir
Islami siyaset anlayisina hizmet edecegini diisiindiigii; reel politikanin bir pargasi
olmaya calismayip secimlere de girmeyecek olan, sadece halka Islam diisiincesini teblig
etmekle yetinecek olan Zslam Partisi’ni kurmustur. Bu parti tecriibesi Ozkan’1n siyaset
diisiince ve pratigine en 6nemli katkis1 olmustur; zira, o zamana kadar Islamcilar ya
modern bir icat olarak gordiikleri parti olgusuna toptan karsi c¢ikmislar, ya da sag-
muhafazakar partiler icerisinde siyaset yapmuslar veya demokratik siirece dogrudan

miidahil olacak partiler kurma arayisi i¢ine girmislerdir (2013: 510).

arkasina alma diisiincesiyle CHP nin ortanin solunda oldugunu ilan eden agiklamalarinin ardindan Adalet
Partisi’nin Ortanin Solu Moskova Yolu sloganini ortaya atmasiyla agilmistir. Ona gore, Tiirkiye’de
sagciliga anti-sol/anti-komiinizm manasinin yiiklenmesinin miladi da budur. Bora, 1960’larin ortalarindan
12 Eylil 1980’e gelinen donemde Tiirkiye nin siyasi ve toplumsal hayatinda sag-sol ayrimin iyice
belirginlesmesi ve normallesmesini ise Soguk Savas doneminin uluslararasi politik kutuplasmasinin arka
planinda, kapitalist modernlesme siirecinin hegemonyasina bagli olarak derinlesen sinifsal ve toplumsal
kutuplagsmaya baglamaktadir (2013: 516-517). Bora’ya gore Tiirkiye Islamciligi, sol-sag ayriminin
gecerlilik kazanmaya bagladigt 1940’larin  ortalarindan itibaren kendini dogal olarak sagda
konumlandirarak sag ile Ozdeslestirmis, hatta Tiirk sagcilifinin tastyic1 siitunlarindan Dbirisini
olusturmustur. Islam’m temel referans kaynaklarindan Kur’an’1 Kerim’in ahirette amel defterini sagdan
alacak olanlar1 (ashabii’l yemin) kurtulmuslar ve miikafatlandirilmislar ilan etmesi ve hadis-i seriflerde
Hz. Peygamberin sag elle yemek yemeyi, evlere/mescitlere girerken sag ayakla, tuvalete ise sol ayakla
girmeyi tavsiye etmesi gibi sag1 olumlayan séz ve davranislari; islami kesimin dogrudan ve sorgulamadan
kendisini sagda gérmesine ve Miisliimanlar nezdinde sag=iyi, sol=kdtii denkliginin kolayca olusmasina
yardim etmistir (2013:519).
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Ozkan, “Geleneksel Islam — Koktenci Islam” ayrimi yaparak geleneksel Islam’1
reddetmis ve kimligini, islamin kéklerinden gelen Islam anlaminda “kéktenci islamer”
olarak aciklamustir (1985: 2-9). Geleneksel Islam karsisinda “gergek Islam™
savundugunu iddia eden Ozkan’a gore atalar dini ile gergek Islam arasindaki farki
goremeyen Miisliimanlar; din, peygamber ve mezhep imamlar1 adina konusurlarken
esasinda Kitab’in, Siinnet’in ve imamin gergek Ogretisine uymus olmamakta, sadece
kuru ve sekli bir taklitle yetinmektedirler. Miislimanlar1 kolelestirdigini diisiindiigi
uydurma hadislere, zaman1 ge¢mis bazi fikhi goriis ve fetvalara ve 6zellikle de vahdet-i
viicutcu tasavvuf ekollerine siddetle kars1 ¢ikan Ozkan’a gore amag; sekli taklit degil,
mesajin evrensel anlamini kavramak olmalidir. Ozkan, Miisliimanlara zarar veren en
onemli sorunlardan birisi olarak geleneksel inanclar cergevesinde degerlendirdigi
mezhepler ve mezhepgilik sorununu gormiis, Islam diinyasinda cereyan eden
mezhepgilik ve mezhep savaslarina karsi ¢ikarak geleneksel kirliliklerden birisi olarak
tanimladigi “mezhebini din edinme” tutumunu siddetle elestirmistir. Erkilet’e gore
Ozkan, bazi tarikat ve cemaatleri agik bir sekilde elestirmesi, Miisliimanlara hos
goriinerek taraftar toplama gayreti i¢cine girmemesi ve Kur’anla bagdasmadigini
diisiindiigli goriis ve onerilere karst mesafeli durusunu hi¢ bozmadigi i¢in hayatinin son
donemlerinde mezhepsiz olarak suc¢lanmis ve Islami camia icerisinde yalmzlastirilmistir

(2013: 510-512).

Soguk Savas propagandalarinin da tesiriyle Sovyetler Birligi ya da ABD’nin
yaninda yer tutulmamasi durumunda bertaraf olunacagini diisiinen biiyiik ¢cogunlugu
temsil eden Islami kesimlerden farkli olarak Hizbii’t Tahrircilerin, Miisliimanlarin
bolgesel hatta kiiresel birlikler meydana getirerek kendi tiglincii yollarini gelistirmeleri
gerektigine dair sdylemleri Ahmet Kabakli, Ismet Giritli ve Fehmi Anlaroglu gibi
donemin 6nemli muhafazakarlari tarafindan “yesil komiinistlik” olarak damgalanmistir.
Islamcilar arasinda Sovyetler Birligi’nin din karsiti sdylemlerine tepki olarak ABD’den
yana tavir almanin olabildigince hissedildigi bu siirecte Erciimend Ozkan’1n, dolayisyla
Hizbii’t Tahrir’in ABD’yi ve Allah’1 birlikte razi etmenin imkansizligl iizerinden
gelistirdigi farkli sdylem, iigiincii bir yol olarak tam bagimsiz Islam devleti arayisi ve
ulii-1 emre itaati kosula baglayarak sorunsallastirmasi iilke giindemine o dénem igin

istisnai ve anlagilmasi gii¢ diistinceler tagimistir (Erkilet, 2013: 509)
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Erciimend Ozkan’in Tiirkiye Islamciiginda 6zgiin bir yere sahip olmasinin
nedeni olarak Erkilet, onun su goriislerinin altim ¢izmektedir: Ozkan’a gore; inang
sadece bir taklit degil, bir anlama gayreti ve eylem bicimidir. Islamcilik ile sagcilik ve
muhafazakarlik arasina agik bir ayrim konulmalidir. Depolitizasyon Miisliimanlari
olumsuz etkilemekte ve Amerikanci Islam emperyal ¢ikarlara hizmet etmektedir.
Mezhebini din edinme tutumu Islam diinyasini bir biitiin olarak zayiflatmistir.
Miisliimanlarin iktidarla iliskilerinin sinirlarim1 Kur’an belirlemeli ve iktidar bir amag
degil sadece bir ara¢ olarak algilanmalidir. Din siyasetten ayr1 ve uzak bir sey degildir,
ancak siyaset kesinlikle reel politige endekslenmemelidir. Verili siyasal sistemin disinda
kalan veya kalmak isteyen toplumsal hareketler takiyyeden ve siddetten uzak bir sekilde

varliklarini siirdiirebilirler (2013: 512-513).

Cumhuriyet dénemi Islamcilik bashg: altinda ismi zikredilmeden gecilmeyecek
isimlerden birisi de siiphesiz Ismet Ozel (1944)’dir. Yildirim’a gére Ozel; Islamcilik
ideolojisinin, 1990’11 yillarin ortasindan itibaren bazi tezlerinden ve metodolojisinden
vazgegerek kendisini elestiriye tabi tutmasina ve nihayet liberal ve neoliberal diinya
goriisliniin  hegemonyasi altinda bambagka bir paradigmaya evrilmesine muhalefet
etmis, hatta bununla da yetinmeyerek karsi durus gelistirmistir.®® Bununla birlikte,
Yildirim’a gére onun son ddénemlerdeki Tiirkliik diisiincesi bir bakima Islamcilik
hareketinin yeni versiyonu gibidir. Tiirkliik vurgusunu ¢okg¢a yaptigi giinlerde kendisine
“Islame1 musmmiz” sorusu ydneltenlere “hem de nasil!” diye cevap vermesi onun
Islamciligimin ve Islamcilik anlayismin bir tezahiiriidiir (Yildirim, 2013a: 307). Ancak
onun halen devam ettigini ima ettigi “Islamciligr” klasik Islamciliktan baska bir sey

olmalidir.

Son dénem Islamcilik anlayis1 ile Ismet Ozel’in Islamciligi arasinda temel
farkliliklarin en baginda Islamciligin amaglar1 gelmektedir. Ozel’e gore en yalin haliyle

Islamcilik  “Tiirkiye’nin  Islami bir doniisiim gecirmesi”dir. Buradaki Islami

% Ornegin; Yildinm’a gore, Islamciliga muhalif bir Isldimci tammlamasmin muhatabr Ismet Ozel
Tiirkiye’de Islami doniisiimiin miiteharrik giicii olarak gordiigii MGH’ye 28 Subat siirecine kadar hep
iyimser bakmistir. Bu siirecte veonun oncesinde RP’nin Bati ile diyalog gelistirerek bir arada yasama
iradesi gdstermesi ve dolayisiyla eski tezlerinden vazgegme egilimleri sergilemesi iizerine Ozel, Milli
Goriis’e yonelik sert elestirilerde bulunmus, &zellikle istiklal Mars1 Dernegi’ni kurduktan sonra bununla
da yetinmeyerek siyasal islam olarak tamimladigi Milli Gériis’iin Tiirkiye’de Islami doniisiime balta
vurmak niyetiyle bizzat sistem tarafindan kurduruldugu kanaatini dile getirmeye baglamistir (2013a: 324-
325).
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doniislimden maksat; hukuktan yonetim sistemine, ekonomi anlayisindan giindelik
yasamin isleyisine kadar her tiirlii alanda yapilacak diizenlemelerin Islami esaslara gore
gerceklestirilmesidir. Tiim liberal, kiiresel politikalar1 ve diger tiim yonetim bigimleri ve
ekonomik modelleri yani diger tiim diinya goriislerini reddeden bu tavirda son yillarda
Islamcilar tarafindan bir yumusamaya gidilmesini bir tiirlii kabullenemeyen Ozel, baris
icerisinde bir arada yasama ve hosgorii gibi kavramlara siginarak gelistirilen ve Islam
dis1 unsurlarla bir arada var olmayr amaglayan Islamciligi reddetmistir. Ozel’in
Islamcilik elestiri ve karsi durusu hakim Islamcilik anlayisina, Islamci olduklarini
soyleyenlerin yonelim ve faaliyetlerinedir. Ozel’in Islamcilik elestirilerini  onun
[slamcihiginin bir geregi olarak ele alan Yildirrm’a gore Ozel; Islamciliga yeni bir
yorum, tarihi bir baglam ve uluslararasi alanda gegerlilige sahip bir perspektif
kazandirmistir (2013a: 307-308).

Miisliimanlar1 birinci sinif ve ikinci siif olmak {izere ikili bir tasnife tabi tutan
Ozel’e gore; ikinci simif Miisliimani taniyabilmenin bir &l¢iisii de o kimsenin kafirlerin
ayak izlerini takip edip etmedigine bakmaktir. Kafir sistemin herhangi bir tezini
benimseyip, buna islam’dan bir kilif aramak bir Miisliiman1 ikinci siif yapmak igin
yeter de artar bile. Ona gére iyinin, dogrunun, haklinin, giizelin ve mesru olanin islam
disinda bir yerlerde de bulunabilecegini diisinmek ve gayri Islami bir hedefe Miisliiman
kaliarak da ulasilabilecegini gostermeye ¢alismak, Miisllimanliktan biiyiik bir sapmaya
isaret etmektedir. Ikinci simf Miisliimanlarin iyi ve dogru saydiklari seyler, icinde
bulunduklar1 ¢aga ve onun kosullarina gore degisikenlik gosterirler. Ornegin
Kalkinmanin moda oldugu donemde ikinci sinif Miislimanlara gore kalkinma en iyi
Islami metodlarla gerceklestirilir. Sosyal adaletin moda oldugu dénem de ise onlara
gdre sosyal adaleti saglamanimn en uygun usulii Islam’dadir. Ilericilik iyi birseyse onlar
ilerici; Insan haklar1 révanstaysa onlar en top insan haklari savunucusu kesilirler. Oysa
kendilerini kurulu diizenin belalarindan koruma savast veren birinci simf
Miisliimanlarin ilk dikkat ettigi husus ise Miisliimanlarin kafirlerden ayr1 bir degerler

sistemine sahip olduklarin1 Miisliimanlara anlatma gabasidir (1989: 103-104).

Ismet Ozel’in Tiirkiye’de Islamcilik hareketine belki de en biiyiik katkis,
Tirkiye’nin sorunlarima kosul ve sartlar ne olursa olsun Tiirkiye i¢inden ¢oziim

bulunmas: diisiincesini her firsatta dillendirmesi olmustur. Onu diger Islamcilardan
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farkli kilan, 6ncii ve doniistiiriiciiler igerisine koyan diisiincelerinin arkasinda “koklii”,
“kendilik bilgisi” iceren, kendine &zgii, bize 6zgii olan1 6ne ¢ikarmasi yatmaktadir. Ozel
Almanlarin meshur sonderweg (bize 6zgli yol) kavramini, millet ve toprak olarak bizim
degerlerimiz ve bizim potansiyelimize 6zgii bir yolda yiiriimek manasinda, Tiirkiye’ye
tagimig ve diislincesinin merkezine yerlestirmistir. Yazi ve konusmalar1 bu yolun nerede
oldugunu ya da nerede aranmasi gerektigini isaret etmeyi hedeflemektedir. Bu agidan
bakildiginda Ozel’e gore Tiirkliik, Tiirkiye’nin “sonderweg”idir (Yildirim, 2013a: 308-
310).

Aktas’a gore, Mehmet Akif, Nurettin Topgu ve Necip Fazil gibi Tirkiye
I[slamciligmin birgok &nemli ismi, geride kalan biiyiik tarihi mirasin gdlgesinde,
gelecege yonelik bir {itopya yerine, gecmise yonelik nostaljik bir tavir gelistirmisler ve
hayal iriinii bir donlisimiin umudunu ortaya koyarak sonu sosyal, siyasal ve
medeniyetsel bir kopmayla neticelenecek koktenci bir devrimcei bakis acisindan uzak
durmuslardir. Mevcut sisteme tepkili olmakla beraber eski sistemin ve gelenegin
muhayyel varhgindan da bir tiirlii siyrilamayan tereddiit i¢indeki Tiirkiye Islamciligs,
Seyyid Kutup’un “kopma” ve Ali Seriati’nin “devrim” fikirlerine karsi mesafeli hatta
kayitsiz kalmistir (2013: 452).

1960’larin sonlarinda Seyyid Kutup (1906-1966) ve Mevdudi (1903-1979) gibi
Islamciligin kiiresel dnciilerinin eserlerinin Tiirkce’ye terciimesiyle baslayan uyanis ve
suurlanma siirecinin 1970’lerle birlikte ciddi bir ivme kazandigini ileri siiren Uzer’e
gore Seyyid Kutup’un Yoldaki Isaretler kitabiyla sistem analizinde, toplum
degerlendirilmesinde ve tarih yaklasiminda onemli mesafeler alinmis; Mevdudi’nin
Kur’an’a Gore Dort Terim adli eseri ise kavramlari usule gére dogru anlama konusunda
belirleyici olmustur. Suur yoksunu bir din anlayis1 yerine Kur’an ve slinnet merkezli bir
anlayis, “taguti sistem” ve onun ideolojisinden uzaklagsma ve siyasi ve toplumsal
degisim talepleri dogrultusunda bir cemaatlesme gayreti bu donemde 6n plana ¢ikmastir.
1980’11 yillardan itibaren Ali Seriati’nin eserleri terciime edilmeye baslanmis, kendisi

de Oncii bir aydin dava adami 6rnegi olarak 6nem kazanmistir (2013: 484).

Tiirkiye’de iigiincii kusak Islamcilik anlayist; Iran, Misir ve Pakistan gibi islam
iilkelerinde ortaya ¢ikan Islamcilik diisiincesinden tamamen ayri olmamakla birlikte

iilkemizde 1980’lerden itibaren baslayan degisim ve doniisiimlerle birlikte ve
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Tiirkiye’nin kendine 6zgii kosullari icerisinde gelismistir. Tiirkiye’de l¢iincii kusak
Islamcilar diger bircok Islam iilkelerindeki Islamcilardan farkli olarak mevcut siyasi
rejimi tiimiiyle reddedip onun yerine Islami ilkelere dayali yeni bir rejim kurma ideali
yerine siyasi sistemi demokratik kurumlar {izerinden restorasyona tabi tutarak ¢ogulcu
bir perspektifle Miislimanlarin da rahatga yasayabilecekleri ve sembol ve kurumlarini
hayata gegcirebilecekleri bir sisteme doniistiirmeyi amaclayan  disilinceler
gelistirmiglerdir  (Guida ve Caha, 2013: 609-610). Bu yaklasim sistem igerisinde
kalarak sisteme muhalif olmayi Onceleyen bir durus ve disiiniisii beraberinde

getirmistir.

Dogan, Islamciligin 19’uncu yiizyilin sonlarindan itibaren farkli seviyede iki ana
¢izgi olarak etkili oldugunu iddia etmektedir. Ona gore, bilinen ve iizerinde en ¢ok
konusulan birinci ¢izgi, Cemaleddin Afgani-Muhammed Abduh tarafindan ortaya atilan
ittihad-1 Islamc1 (Panislamist) goriisler etrafinda olusan “doktriner” ya da “fikri-
entelektiiel Islamecilik”; digeri ise cogunlukla Osmanli’da olmakla birlikte tiim Islam
iilkelerinde, 19’uncu ylizyilin ikinci yarisindan itibaren Bati’ya karst “milliyetcilik”
seklinde kendiliginden ortaya ¢ikan “halk Islamciligi” olarak ifade edebilecegimiz
gorlisler biitlinii ve hissiyatidir (2013: 120). Dogan’in modernist, pozitivist
denilebilecek diizeyde akilci ve selefi bir akim olarak tanimladigi Doktriner Islameilik,
biitiin siyasi etkilerine ragmen kendisine etkili bir siyasal alan acamadig1 gibi genis halk
kitlelerine bir tiirlii inememis ve tasavvufa, tarihi ve kiiltiirel birikime bagka ifadeyle
gelenege yaslanan halk Islam’ma hep mesafeli durmustur (2013: 120). Ona gore
iilkesiyle, din ile ve siyasetle sorunlu bir akim olan doktriner islamcilik Tiirkiye’de
genis halk kitleleriyle bir tiirlii tam olarak bulusamazken; halk Islamcilar1 her kosulda
hayatin ve siyasetin i¢inde kalarak zoru basarmislardir. Sosyal ve siyasal alanda kendini
hissettiren, bununla da kalmayip ekonomik ve siyasi hedeflere yonelerek basari elde
eden halk Islamcil1§1 akimu Tiirkiye’nin gelecegini etkileyecek bicimde giiglii bir hamle
yapmustir (Dogan, 2013: 125). Subasi’na gore islamci sdylemin Cumhuriyet 6ncesi
donemden devrolunan mirasina en c¢ok sahip c¢ikan ve bu sdylemin geleneksel
vurgusuna en ¢ok yaklasan Necmettin Erbakan liderligindeki MGH olmustur. MGH,
Islam’in modern zamanlardaki kayiplarmin telafisi igin atilacak ilk adim olarak siyasal
bagimsizlik talebini gérmiis, onun bu amagla gelistirdigi yontem ve strateji sik sik

Islam’1 siyasallastirdign suclamalariyla laik¢i kesimler tarafindan takibata ugramistir
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(2013: 575-576). Tiirk siyasi hayatinda 1970’lerde ortaya ¢ikan dogrudan dini referansh
siyaset baslangigta doktriner Islamcilar1 ¢ok da heyecanlandirmamis, ancak zamanla
iktidar1 ele gecirme potansiyeli ortaya ciktifinda bakis acilarinda bazi degisiklikler
olmustur. Ozellikle 28 Subattan kisa bir siire sonra dini referansli siyasetin
beklenilmeyen yiikselisi ve basarisi bu gruplart siyasete daha yakin durur hale
getirmistir. Onlar1 bu kanaate tastyan dis unsur ise 2010’larda baslayan ve Islamcilar:
demokratik usullerle iktidara tagiyan Arap Bahari siireci olmustur (Dogan, 2013: 124-
125). Ancak bu siire¢ ¢ok uzun siirmemis, Islamcilarin demokratik yollarla iktidara

yiirtimeleri bir sekilde engellenmistir.

Tiirkiye’de Islamciligin bittigine dair tarismalar son zamanlara kadar epey
giindem olusturmustur. Islamciligmin bittigini iddia edenlerin tezleri biiyiik oranda
Tirkone’nin asagidaki iddialariyla ile benzerlik gostermektedir. Tiirkone’ye gore
Tiirkiye’de demokratik yollardan iktidara gelmek icin partilesen Islamci ideoloji,
demokrasinin kurallaria uyum saglayabilmek i¢in zamanla esnemis ve yumusamistir.
Nihayet, varolus gerek¢esinde mevcut siyasi sisteme ve iktidar yapisina muhalefet
bulunan, kimlik ve kisiligini iktidar elestirisi lizerinden kuran bu ideoloji, Ak Parti’nin
iktidara gelmesiyle sona ermistir, bitmistir. Tiirkone’ye gore Islamciligin bitmesinden
maksat Ak Parti iktidarinin Islamcilik ideolojisini demokratik sisteme uyarlayarak
degistirmesi, doniistiirmesi ve totaliter bir ideoloji olmaktan ¢ikararak onu “ilimli” hale
getirmesidir. Ona gore; Islami esaslara dayanan bir siyasi diizen talebinden
vazgegilerek, “Devleti Islamilestirmek™ sorunu, demokrasinin kurallarina uygun bir
seklide “iktidar1 elde tutma” sorununa donistiigiinde esasinda {itopya olarak
degerlendirdigi Islamcilik da varabilecegi en son nokta olan iktidar ele gegirmesiyle

birlikte bitmis olmaktadir. (2013: 750).

Son dénemlerde artan Islamciligin sonu iddialarmi sosyolojiden ¢ok psikolojinin
verileriyle izah etmenin daha miimkiin oldugu kanaatinde olan Aktay; bu iddialar
gercekligin bir parcasi degil, bazilarinin temennisi olarak ele almanin daha dogru bir
yaklasim olacagm savunmaktadir. Zira, siyasal Islam’in sonu iddiasim disarida 1990’11
yillardan itibaren farkli vesilelerle ifade eden, hatta ilk baskis1 Tiirkiye’de 1994 yilina

rastlayan Siyasal Islamin Iflasi isimli bir kitap da yazan, {inlii Fransiz Islamolog Oliver
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Roy®® ve Tiirkiye’de ise Miimtaz’er Tiirkéne ve Ali Bulag gibi akademisyen ve
yazarlarin kisilik, kimlik ve irtibatlar1 aragtirildiginda Aktay’in bu yaklasimin isabetli
oldugu gériilecektir. Ona gére Islamciligin sonunu daha énce de birgok vesileyle ilan
edenlerin tezleri i¢in son donemdeki temel argiimanlarindan ilki, Arap Bahar1 gibi son
derece biiyiik bir degisim siirecinde Islamcilarm Islamci sdylemleriyle siirece ¢ok fazla
miidahil olmamalari, digeri ise dziinde muhalefete dzgii bir hareket olan Islamciligin
Tirkiye’de Ak Parti ile iktidar olmasiyla birlikte biitiin iddialarini yitirmis oldugudur.
Bu iki iddiay1 da reddeden Aktay’a gore esasinda biten Islamcilik degil, “siyasal Islam”
kavramsallagtirilmasidir. Zira silahli Islamci gerilla goriintiileriyle 6zdeslestirilen
siyasal Islam tanimlamasi, siyasallik degil savas ¢agrisimi yaptigindan zaten bastan beri
hatal1 ve yanilticidir. Oysa siyasallik baskalarinin varlik ve mesruiyetini kabulle
baslayan ve baskalariyla miizakere esasiyla hareket eden bir anlayisa gonderme yapmak
i¢in kullamlmaktadir. Bu zaviyeden bakildiginda siyasal Islam, teshis edilebilmesi ve
anlasilabilmesi i¢in yeni kavramsal aracglara ihtiya¢ duyan, yeni baslamis ve yiikselise
gecmis bir harekettir (2013: 801-802). Gériildiigii gibi Aktay’a gore biten siyasal Islam

kavraminin kendisidir, yoksa Islameciligin bittigi yoktur.

“Siyasal Islam 61dii, yasasin 1limli Islam” naralar1 atanlarin, goriislerini teyit igin
makaleler ve kitaplar yazanlarin esasinda bir realiteden degil temenniden hareket
ettiklerini diisiinenlerden birisi de Karaman’dir. Ona gére, Iran 6rneginden hareketle
siyasal Islam’m iflasin1 ayni isimle yazdigi kitapla ilan eden Roy’un iddia ettigi gibi
olen siyasal Islam degil, kendi kehaneti olmustur. Ciinkii Karaman’a gore olmayan sey
6lmez; yanlis bir kavramsallastirmayla uydurduklari, “Siyasal Islam” denilen sey yoktur
Ki; Olsiin, bitsin, iflas etsin. Allah sadece inang ve ibadetleri emretmekle kalmayip, faizi,
zinay1, miistehcenligi, riisveti, zulmii ve istibdadi da yasakladigindan; Miisliiman biitiin
bunlarin tamamina teslim olan, sadece 6zel hayatinda degil kamusal alanda da giicii
yettigince Miisliimanca yagamakla miikellef olan insandir. Miisliimanlik bu olduguna
gore “siyasal, 1liml1, laik vb.” diyerek farkli islamlardan bahsetmek miimkiin degildir.
Ona gore; siyasal Islam’in bittigini ilan edenlerin derdi Miisliiman iilke halklarinin
menfaati, huzur ve saadeti degil; giiclenen Islami hayatin ¢ikarlarmin ve diinya

hegemonyalarinin 6niinde engel teskil etmesidir (Karaman, 2017).

9 Roy, Olivier. 2015, Siyasal islamun iflasi, Cev. C. Akalin, istanbul: Metis Yaymlari.
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Islamcihigin 61diigii meselesine Islamci hareketlerin degil, islamc1 hareketlere
bakis agisinin doniisememesi ve ¢Okmesi olarak bakmanin daha dogru oldugunu
diisiinen 6nemli isimlerden bir tanesi de Umit Cizre’dir. Cizre, iinlii Islamaloglardan
Gilles Keppel (1955)’in Mart 2011°de Kudiis’teki Hebrew Universitesi’'nde verdigi bir
konferansta Ortadogu’da Tunus ve Misir’da devlet baskanlarin1 deviren, diger bazi
tilkelerde ozgiirliiklerin genisletilmesi talepleriyle mevcut yapilar1 sarsan hareketlerin
Islami bir dil, taban, liderlik ve igerikten yoksun olmasmin radikal Islam’in can
cekismesi anlamina geldigine ve bu hareketlerin girisimci orta siniflarin omuzlarinda
yiikselen Tiirkiye tipi, once siyasal sisteme katilimi ara¢ sonra adim adim amag yapan
AK Parti’yi model alarak radikal Islam’in sonunu ilan etmekte olduklarina dair
tespitlerine itiraz etmektedir. Ona gore, oryantalist perspektifi yansitan Islamciligin
sonu yaklagimi; Islam iilkelerinde modernitenin yeniden diisiiniilmesini, tartigtimasini
ve yeni haklar, kimlikler, yasam alanlar1 ve demokrasi taleplerinin ortaya ¢ikmasini
saglayan motivasyonun Islamci hareketlerden kaynaklandig1 gercegini gérmemezlikten
gelmektedir. Bu yaklasimin Islamci hareketlerin diktatérliiklere alternatif olarak
sunacaklar1 siyasal projenin, devirmeye calistiklariyla benzer bir sekilde, devrimci bir
sOyleme, gii¢lii bir merkezi devlet ve ordu yapilanmasina ve baskict bir liderlige yol
acacag1 beklentisi gerceklesmemistir. Oysa Islamci hareketler ihtilalci programla devleti
tavandan tabana sarmalayip kusatan bir Islamcilik anlayisini ¢oktan terk edip; evrensel
hak ve ozgiirliikler, adalet ve esitlik soylemine gegis yapmuglardir. Dolayisiyla, esasinda
tarihsel perspektiften bakildiginda, Misir ve Tunus’ta toplumun asagidan yukariya
baslattigi bir “devrim”den degil, arka planda gibi goriinen Islamcili§in “evrimininden”

bahsetmek gerekmektedir (Cizre, 2011).

Islam’1 devre dis1 birakmanin yolunun Islamcilig1 bertaraf etmekten gectigini ne
siiren Kaplan’a gére; modern diinya tarafindan Islamciligin seytanlastirilip, lanetlenerek
devre dis1 birakilmak istenmesinin dogru anlasilabilmesi icin Islam’mn Bat1 igin ne
anlam ifade ettigi iizerinde kafa yorulmasi gerekmektedir. Oncelikle, Batililar alternatif
medeniyet potansiyeline sahip oldugunu diisiindiikleri islam’i, Bati uygarhginin
ontindeki tek tehdit olarak gormektedirler. Kaynaklarmin muhkemligi, Miisliimanlarin
tarihi tecriibelerinin derinligi, ¢ap1 ve kusaticiligi ve nihayet, bugiiniin insanliginin en
bliyiik sorunu olan farkl kiiltiir, din, felsefe ve etnisitelerin farkliliklarin1 muhafaza

ederek bir arada baris ve huzur icerisinde yasatan tek medeniyet tecriibesine sahip
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olmasi gibi nitelikleriyle Islam, her ne kadar Osmanli’nin durdurulmasindan itibaren
fiilen tarih sahnesinden ¢ekilmis olsa bile, onlara gore Bati uygarliginin hala yegane
alternatifidir. Kaplan’a gére Soguk Savasin bitirilmesinin ana nedeni; tiim Islam
cografyasinda esasli bir proje sunmamasina ragmen, Islamciligi Islam diinyasmn en
giiclli sosyo-kiiltiirel ve entelektiiel hareketi olmaya aday hizli yiikselisi olmustur. Bu
yiikselisi Batililar 1648 Westfalya Diizeni’yle kurduklari Batili-sekiiler-kapitalist
kiiresel sistemlerinin sonunun baslangici olarak gérmiisler ve soguk savasi alelacele
bitirerek; NATO yetkilileri ve dsnemin ABD Baskani1 Ronald Reagan ile Ingiltere nin
Demir Leydi’si Margaret Thatcher, Yafta Konferanslar1 dizisi benzeri bir takim
toplantilar neticesinde Briiksel’de kiiresel sistemin Oniindeki en biiylik tehdit olarak
Islami agikga ilan etmislerdir. Sonrasinda Bernard Lewis, Samuel Hungtington vb. neo-
concu stratejistler devreye girerek Islamofobinin akademik ve entelektiiel kismini
tamamlamislardir. Adia Yeni Diinya Diizeni dedikleri diisiince ve uygulamalarin tek
bir amaci vardir, o da Islam’in yiikselisini durdurmaktir. Bu amaclarina ancak
Islamcilig1i durdurarak ulasabileceklerine inandiklari icin hedef tahtasma yatirilan
dogrudan Islam degil, islamcilik olmustur (2013: 793-795). Islamciligin Islam’a ait
olmaktan ¢oktan ¢ikan Islam cografyasimi tekrar “Islam’m diinyasi”a doniistiirebilecek
zihin ve ufuk agic1 bir idrak, hakikat ve varolus alan1 sundugunu iddia eden Kaplan’a
gore Islamciligin geyrek asirdan bu yana sadece Islam diinyasinda degil tiim yeryiiziinde
hedef tahtasina konulmasmin nedeni, sekiiler-kapitalist kiiresel sistemin sonunu
hazirlayacak olan Islam’mn Islamcilik {izerinden kendi diinyasina kavusma seriivenini

bastan devre dig1 birakmak amaciyla seytanlagtirilmasidir (2013: 797).

Aktay’a gore tarihsel bir hareket olan Islamcihigi birileri ilk goriislerinde
zihinlerine kazidiklar1 gibi goérmeyi beklese de o, igtihat dinamizmine sahip bir akil
olarak toplumla diyalojik bir iligki icerisinde ¢ogullasir, sorun alanlar1 genisler, yayilir.
Birilerinin hi¢ hesaplamadig1 sekilde Islamcilarin demokrasi oyununu halk iradesine
herkesten fazla vurgu yaparak kuralina gére oynamalarin1 onlarin siyasi iddialarindan
hatta Islamciliktan vaz gegmeleri olarak yorumlamak Islamciligin  evrimini
gormemezlikten gelmektir. Oysa Aktay’a gore diktatorlige karsi Milli iradenin,
yonetimde yozlagsma ve kokusmusluklara karsi seffaflik ve hesap verilebilirligin
savunulmasi esasinda Islamciligin ta kendisidir. Oligarsik veya sdmiirgeci yonetimlere

kars1 Islamci siyasetin demokrasi talebi olarak ifade edilmesinde higbir mahzur yoktur.
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Zira bugiin Islamcilik imkansizin pesinden kosup miimkiin iyilestirmelerden vazgegmek

degil, tam tersine miimkiin olanin siyasetidir (2013: 807).

Islamc1 sdylemin bircok unsurun eklemlenmesiyle bugiinlere tasindigini ifade
eden Aktay’a gore sosyolojik manada teknik bir terim olan “eklemlenme, belli
sosyolojik olgularin baska sosyolojik olgularla karsilastiginda tamamen diyalektik bir
doniisiime maruz kalmaksizin, ama mutlaka bir nebze etkilenerek bu olgularin veya
evrelerin eklenmesiyle yeni bir olusumu ortaya ¢tkarmalarr” (2013: 817) demektir. Tiirk
Islamciliginin Cumbhuriyetin ilanini takip eden yillarda eklemlenmelerinin goriiniir ve

kayd1 gereken unsurlarin1 Aktay maddeler halinde evre evre su sekilde saymaktadir:

1. Halifesizlesme sonrasi kosullarin meydana getirdigi travmatik etkiler
neticesinde devlet ve vatana yabancilasma ve Islami kodlarin iliski zeminini yok eden

diasporik (6z yurdunda garipsin, 6z vataninda parya) ruh hali.

2. Halife sonrasi fetret doneminin magduriyet kosullari ve buna dayali

gelistirilen sdylemler.

3. Ellili yillarla birlikte kirsal kesimden goglerle baslayan hizli kentlesme
siirecinin sagladig1 yeni dinamizm ile islamciligin bir halk hareketi olarak tekrar giig

kazanmasi.

4. Islamciligin arayis siireci igerisinde zaman zaman milliyet¢i-muhafazakar
alanlarda anti-komiinist bir sdylemle gezinmekle birlikte terciime faaliyetlerinin

sagladig kiiltiirel destekle Osmanli mirasi ve tarihsel koklerine miiracaat etmesi.

5. Ulus-devlet ve soguk savas donemlerine has bir yaklasimin tesiriyle Islamci

siyasalligin esasinda siyasalliga ket vuran bir yonde gelismesi.

6. Israil’in Araplar1 hezimete ugratarak Kudiis’ii de isgale varan Siyonist
politikalarina kars1 énce Arap iilkelerinde baslayip sonra Tiirk Islamcilifina da sirayet

eden anti-siyonist ve giderek Yahudi karsit1 6tke hali.

7. 1970’1i yillarin sonunda Rusya’nin Afganistan’1 isgali, 1979 Iran Islam
Devrimi ve 1990’1 yillarda Cezayir, Bosna, Cegenistan ve Filistin basta bir ¢cok Islam
cografyasinda yasanan olaylar karsisinda Tiirkiye’de Islam unsurunu giderek dnceleyen

bir Islamci hareketlenme.
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8. Turgut Ozal ve 12 Eyliil’le bulusan siyasi ¢izgisi ve 90’11 yillarin baslarinda
demokratik ilk biiylik basarisina imza atan MGH’nin demokrasiyle girdigi yeni iliski
evresi (2013: 817-818).

Islamcilarin 70 ve 80’1i yillardaki siyasal sdylemleriyle bagdasmasi zor bir
bicimde 90’1 ve 2000’li yillarda devrim yerine mevcut siyasal sistemlerle uzlasma
cabasina girerek demokratik yollar1 daha aktif kullanmasi baz1 gevrelerce Islamciligin
sonunun isareti olarak algilanmistir. Bu bakis agisiyla, bir devlet talebi bulunmayan,
biitiin toplum i¢in bir siyasal model onerip bu modelin hayata gegebilmesi i¢in belli bir
program dahilinde ¢aba sarf etmeyen siyasal drgiitlenmelerin Islamcilik iddialarindan
vazgectikleri varsayilmistir. Oysa Islamciligm alisilagelen sdylem ve goriintiisiiyle belli
bir zamandan beri ortadan ¢ekildigi kabul edilse bile kimliklerini, yasam bi¢imlerini ya
da siyasal tercihlerini bir sekilde Islami cemaat aidiyetleri veya dindar kesimin genel
yararlarindan hareketle kuran kitlesel hareketlerde gozle goriiliir bir artisin varligi da bir
vakiadir. Tiirkiye’de 2002 yilinda iktidara gelen Ak Parti’nin her se¢cimden basarisini
artirarak kitlesel bir harekete doniismesi, Islam ve siyasallik iliskisini yeniden ele
alinmasinin gerekliligi noktasinda 6nemli bir gelismedir. Ak Parti’nin 1srarli bir sekilde
“Islamc1” ve “dinsel milliyetcilige” dair higbir iddias1 olmayan bir parti olma vurgusuna
ragmen 2008 yilinda Ak Parti’ye kapatma davasi acan Yargitay Cumhuriyet Bagsavcisi
ve onun temsil ettigi odaklar partinin ve lider kadrolarinin yapip ettiklerini Islamci bir
siyasetle iligskilendirmekte hi¢ tereddiit etmemislerdir. Ak Parti’nin biitiin reddiye ve
kars1 sdylemlerine ragmen, siyasal Islamci yaftasindan bir tiirlii kurtulamayisini siyasi
iliskiler diizeneginin olusumu bakimindan 1iyi bir degerlendirmeye tabi tutmak
gerekmektedir. Clinkii kimligin sinirlarini bir hareketin kendisinden ziyade o hareket
hakkindaki algilar belirlemektedir. Dolayisiyla Aktay’a gére Islamcilik; tuhaf bir
bigimde, ortada bir Islamci iddia olmaksizin, rejimi kokten degistirme arayisi
bulunmaksizin, hatta neredeyse sade bir demokratik-laik vatandaslik standardi talebiyle
eklemlenerek bu gelismeyi saglamistir. Bu gelismeler 1siginda Islamcilik bilinen
sOylemsel alanlardan c¢ekilerek goriinmezlesmis, ancak bunu basardigi oranda
etkinligini daha da artiran bir iradeye doniigsmiistiir (2013: 820-821). Aktay’a gore
Tiirkiye’nin kendi 6zgiin kosullar icerisinde gelisen Tiirkiye Islamcilig1 tecriibesinin en
onemli basarisi, ceberrut devlet yerine daha demokratik, insan onur ve haysiyetine ve
insan haklarina daha saygili ve vatandasligi 6n plana gikaran bir devleti ikame etmis
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olmasidir. Diger baska basarilar1 ise farkliliklara tahammiil gostermeyen etnik
milliyetcilik yerine toplumdaki kiiltiirel ¢ogulculugu normallestirmis olmasi, vahsi
kapitalist bir boliisiim yerine sosyal devlet uygulamalarina agirlik vermesi ve toplumda
orta smifi genisleterek refahi herkesi etkileyecek sekilde artirmis olmasidir. Bu
basarilarm hicbirisinin iizerinde Islami bir etiket bulunmamasi yapilanlarm Islami
olmadig1 anlammna gelmemektedir. Zira Aktay’a gore aslolan Islam’in nihai amaci
olarak canin, aklin, dinin, neslin ve malin emniyetinin saglanmaya calisilmis olmasidir.
Bu maksatlar hasil olduktan sonra yapilanlar {izerinde Islami bir etiket aramanin geregi
yoktur (2013: 837). Bu bakis acis1 Islamciligin geldigi nokta agisindan son derece

onemlidir.

1.3.3. islam Diinyasinda Islamecihik

Birinci Diinya Savasi sonrasinda Osmanli’nin parcalanmasina paralel olarak
daha 6nce Osmanli egemenliginde olan ya da Osmanli ile bir sekilde baglantisi bulunan
Islam iilkeleri bassiz kalmislardir. Bu siirecte islamcilik diisiincesi belli bir merkeze
bagli olmaksizin her iilkenin kendi kosullar1 icerisinde bagimsiz bir sekilde gelismistir.
Misir’da Thvan-1 Miislimin (Miisliiman Kardesler) ve Pakistan’da Cemaat-i Islami
Hareketleri koloni doneminin sona erdigi 1950’lerden dnce dogan Islamci hareketlerdir.
1950’lerden itibaren Arap iilkelerinde kolonilesmenin sona ermesinden sonra Islamci
hareketler kamusal alanda daha belirgin bir sekilde goriilmeye baglamistir. Bu baglamda
Miisliiman cografyada dikkat ¢eken Islamci hareketler arasinda Tunus’ta El-Nahda ve
Cezayir’de Islami Kurtulus Cephesi (FIS) sayilabilir (Guida ve Caha, 2013: 582). islam
diinyasindaki mevcut rejimlerin yasadig1 krizlerin bir neticesi olarak Islamciligin zuhur
ettigi tespiti, nigin bu krizlerin sosyalizm ya da liberalizmi degil de Islamcilig
tetikledigini agiklamak igin yetersizdir. Islam iilkelerinin birgogunda 1947-1961 yillari
arasinda iktidarda bulunan somiirge sonrasi rejimler, kendilerine orneklik teskil eden
Tirkiye’nin Kemalist devrim tecriibesinden de istifade ederek modernlestirici,
laiklestirici ve milliyet¢i politikalara agirlik vermislerdir. Hepsinin kurulusu hilafet
sonrast donemde gergceklesen bu rejimlerin idaresinde bulunan Miisliiman halklarin

ortak ozelligi ilk kez “Islami” olmayan bir devletin ydnetimi altinda bulunuyor
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olmalaridir. Hilafetin kaldirilmasi ve modernist elitler tarafindan tanimlayici 6ge olarak
halka islam yerine ulusal kimliklerin dayatilmasi, Miisliman kitleler arasinda
huzursuzluga sebebiyet vermekle kalmamis islami devlete olan 6zlem ve talebi ortaya
cikarmistir. Entelektiiel ve siyasi kazanimlarini {ilkelerinin sémiirgecilikten kurtularak
bagimsizliga kavusmasi i¢in seferber eden Miisliimanlar, tilkelerinde iktidara gelenlerin
Islami sdylemi kucaklamak yerine dislayici bir iisluba biiriindiiklerini gordiiklerinde
Islamcilik siyasi bir alternatif olarak giic kazanmustir. Nitekim bu iilkelerdeki Islamci
hareketlerin  sdylemlerine sOmiirge donemlerinden kalma “bagimsizlik¢r” ve
“kurtuluseu” 6geler hala hakimdir (Ete, 2003: 44). Karpat’a gore Asya ve Afrika’daki
uyanis¢t hareketler geleneksel sistemi yikmaya yonelik i¢ ve dis saldirilar karsisinda
Islami diizen ve kimligi muhafaza ve yabanci isgalciler ve onlarin yerli isbirlikgileri ile

miicadele etmeyi amaclamislardir (2001: 759).

Islamciligin ilk ¢iktig1 donemlerde “ittihad-i Islam” Miisliimanlarm Batil
devletlerin somiiriisiinden kurtulabilmeleri i¢in bir ara¢ olarak goriilmistiir. Ancak
Miisliiman milletlerin bir bir kendi devletlerini kurmaya baglamalariyla bu diisiince
yerini bagimsizlik hareketlerini giiglendirici bir unsur olarak kiiltiirel milliyetgilik
sdylemine birakmustir. Nitekim daha once de ifade edildigi gibi, Islamci Hareket
acisindan 6nemli bir yeri bulunan Cemaleddin Afgani’ye gore somiirge yonetimlerinden
kurtularak Milli devletlerini kuran Miisliman topluluklarin birlik olusturmalar1 daha
kolay gerceklestirilebilecek bir hedef olarak goziikmektedir. Miisliimanlar1 tek millet
olarak gdren bu anlayisa Karatepe’ye gore “Islam milliyetciligi” demek miimkiindiir.
Islamcilar genel olarak Batili manadaki irka ve etnik kokene dayali milliyetcilik
anlayigina kars1 ¢ikmislardir (2014: 219-220). Karatepe’nin bu yorumu biraz da temenni
kabilindendir; zira Afgani ayni1 zamanda milliyet¢ilik akiminin da kurucular arasinda
gosterilmektedir. Temelde Islam birligine giden yollarin biri ideale odakli digeri de reel
politikten hareket eden iki ana kategoride ifade edilebilecegini One siiren Aktiirk ve
Turan’a gore bunlardan birincisi; daha ¢ok hilafet merkezli bir teori olarak tiim
Miislimanlarin bir lider etrafinda birlesmeleri ve mekansal olarak da ayni ortami
paylasmalar1 esasia dayali olan yoldur. Digeri ise merkezinde hilafetin degil sranin
bulundugu, oncelikle tek tek kurtulus savaglarini tamamlayan Miisliiman topluluklarin
emperyalizmin boyundurugundan kurtulmalar1 ve ardindan da her birinin esit bir sekilde
temsil edilecegi Islam birliginin olusturulmasidir (Aktiirk ve Turhan, 2017: 384).
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Islamciligin; Siinni-Arap Ortadogu, Siinni-Hint alt kitas1 ve Iran-Arap Sii alam
olmak iizere li¢ cografi ve kiiltiirel merkezinden s6z eden Roy; Siinni-Arap Ortadogu
kutbunu Miisliiman Kardesler’in kurucular1 Hasan el Benna ve Seyyid Kutub’un, Siinni-
Hint alt kitastn1 Cemaat-i Islami Partisinin kurucusu Ebul Ala Mevdudi ve iran-Arap Sii
alanini ise Humeyni, Bakir es-Sadr ve Telegani gibi Ayetullahlar ile laik Ali Seriati’nin
besledigini ifade etmektedir (Roy, 2015: 17-18). Roy’un Sii-Siinni ayrimini da igeren bu
genel tasnifinin Stinni kismi i¢in Arpaci, 6zgiinliigiinden hareketle bir dérdiincii ana kol
olarak “Anadolu Islamciligi”m1 da ilave etmektedir. Ona goére ilk kez Osmanli
Islamcilart ile goriiniirliik kazanan Anadolu islamciligi, Cumhuriyetin ilaniyla birlikte
bir siire sessizlige biiriiniitken, 1969°da Necmettin Erbakan’in bagimsiz milletvekili
secilmesi ve ardindan da Milli Goriis Hareketini sekillendirmeye koyulmasiyla birlikte
yeniden giin yiiziine ¢ikmistir (Arpaci, 2017b: 11). MGH bir sonraki bdlimiin ana

basligini olusturmaktadir.

Islamcihigin bittigine dair tez ve anti tezleri daha dnce tartismistik. Ayni konuyu
Islam diinyas1 bakimindan da ifade etmekte fayda var. 1970’li ve 80’li yillardaki
vaatlerini bir tiirlii yerine getiremedigi ve en iddiali yer oldugu iran’da bile devrim
ihraci iradesi giderek azaldig1 ve devrime dair Iran igerisinde pozitif havanmn negatife
dondiigii gibi nedenlerle Roy vb. Islamci analistlerin dnciiliigiinii cektigi bazi cevrelerce
Islamciligin iflas1 farkli vesilelerle hep giindemde tutulmustur. Iddialarmi ispat igin
Misir’da, Suriye’de, Cezayir’de ve Tiirkiye’de siyasal Islami hareketlerin bir tiirlii
iktidar1 ele gegirememelerini ya da gegirseler bile uzun siireli iktidarda kalamamalarini
ornek gosteren bu cevrelerin yanilgisi, Islamciligin maruz kaldigi basarisizligin
sOylemsel haklilik ve {stiinliik bakimindan bir basarisizlik olmaktan cok, mevcut
rejimler karsisindaki asimetrik giic iliskisinden kaynaklandigint gérmemezlikten
gelmeleri olmustur. 1992 yilinda Cezayir’de demokratik yolla iktidara gelmesi kuvvetle
muhtemel olan Islami Selamet Cephesine kars1 yapilan darbe; 1997°de Tiirkiye’de RP
iktidarina kars1 gergeklestirilen post-modern darbe ve akabinde partinin kapatilmast;
Filistin’de 2006 yilinda girdigi ilk se¢cimde Hamas’1n kazandig1 se¢im zaferinin bir tiirlii
kabullenilmemesi; Misir’da Arap Bahari’nin riizgariyla Misir’in demokratik yolla
secilmis ilk Cumhurbagkaninin Miisliiman Kardeslerden oldugu igin 2013 yilinda bir

askeri darbeyle alasagi edilmesi vb. Islamciligin degil, Islam diinyas: icin reva goriilen
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Bati destekli rejimlerin bir basarisizligi olarak kabul edilmelidir (2013: 818-819).

Islameilik farkli gériiniimlerle de olsa bir sekilde yoluna devam etmektedir.

1.3.3.1. Misir’da Thvaniil Miislimin (Miisliiman Kardesler)

Islamciligin Islam diinyasinda geldigi noktayr kisaca ifade ettikten sonra
Misir’dan baslayarak bazi iilkelerdeki Islamcilik diisiincesi ve uygulamalarinda temel
hatlartyla deginelim. 1869-1870 ve 1895-1897 yillar1 arasinda Istanbul’da da bulunan
Cemaleddin Afgani Islamcilik hareketinin gerek Istanbul’da ve gerekse Kahire’de
baslatilmasinda 6nemli rol oynamistir. Akil ve imanin sentezinden olusan bir diisiince
bicimi gelistiren Afgani’nin bu diisiincesi donemin Osmanli aydinlarini da etkilemistir.
Afgani de Geng¢ Osmanhlar tarafindan hararetle savunulan ittihad-1 islam
diisiincesinden etkilenmis ve bu diisiinceyi Istanbul’un disina tasimistir (Guida ve Caha,
2013: 578). Osmanli’nin yikilmasmdan sonra islamcilik diisiincesinin merkezlerinden
belki de en 6nemlisi Misir’dir. Misir’daki islameiligin diisiinsel kaynagi Cemaleddin
Afgani ve Muhammed Abduh’un diisiinceleriyle gelisen Islam anlayisidir. Ancak bu
anlayisin Islamci bir harekete doniismesi Mart 1928’de Misir’in Ismailiye sehrinde
Hasan el-Benna liderliginde kurulan Miisliiman Kardesler Cemiyeti (Thvaniil Miislimin)
sayesinde olmustur (Guida ve Caha, 2013: 583). Afgani ve Abduh Mart-Ekim 1884
tarihleri arasinda Islam diinyasinda biiyiik yankilar uyandiran Urvet {il-Viiska (Saglam
Ip) gazetesini yayimlamislardir. Gazete ana hatlariyla, Islam diinyasinin gerileme
nedenlerini ortaya koyarak Miisliimanlar1 i¢inde bulunduklar1 kot durumdan
kurtulmalar1 i¢in timitlendirme, kurtulus i¢in Asr-1 saadet Miisliimanlariin yolunu takip
etme, Islam’in ilerlemeye engel olmadigini gdsterme, Miisliimanlar1 siyaseten
bilinglendirme ve Miisliiman milletler arasindaki baglar1 giiclendirme vb. amaglara
hizmet etmeye ¢alismistir. Gazete bununla birlikte bir siiredir Istanbul’da tartigilan ve
Bat: emperyalizmine kars1 Miisliiman iilkelerin dayanigmasi iizerine inga edilen Ittihad-1
Islam diisiincesini savunmustur. Afgani’ye gore Islam diinyasi miitecaviz Avrupa
tilkelerinin tehditlerinden ancak Sultan II. Abdiilhamid gibi karizmatik bir liderin
onciiliigiinde kutsal bir savaga tiim Miisliimanlarin topyekiin davet edilmesiyle

korunabilirdi (Guida ve Caha, 2013: 580).
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Afgani ile Abduh arasinda zamanla ¢ok 6nemli yontemsel bir fark olusmustur.
Afgani temelde Miisliiman toplumlar1 siyaset ve direnis iizerinden harekete gecirmenin
gerekliligine inaniyordu. Buna karsin Abduh’a gore egitim ve sosyal reformlar yoluyla
halka ulagsmak ve onlar1 bu sekilde bilinglendirmek, isgallerden direnis yoluyla
kurtulmanin aract olarak diisiiniilen siyasete nazaran daha etkili bir yoldur. Abduh’un
gayesi, modern bilimlerle bir arada dini ve Milli degerlerle bezenmis bir egitim
sistemini kurmak olmustur. Nitekim bu diisiincesini uzun yillar sonra geri dondigi
Misir’da El-Ezher Universitesinin miifredatina tarih, cografya, tabiat, matematik ve
felsefe gibi modern dersleri aldirarak kismen hayata gecirme firsati bulmustur (Guida ve
Caha, 2013: 581-582). Abduh’un amaci; Kur’an ve Siinnetten hareketle dinin
anlagilmasini saglamak, itikddi1 Asr-1 saadetteki safligina kavusturup onu akil ve ilimle
desteklemek suretiyle, degisen diinyada dinin azalan etkisini yeniden giiclendirmektir.
Ona gore Cagdas bir Islam diisiincesi kurabilmek icin modern Bati ile iliskiler
gelistirilmeli Bati’dan bilim ve teknik alinmali fakat bu konuda dikkatli davranilarak bu

medeniyetin Islama uymayan taraflarindan uzak durulmalidir (Biiyiikkara, 2017: 35).

Afgani ile Abduh arasinda mevcut bozulma ve geri kalmisligi tersine dondiirecek
1slahati gergeklestirmek icin ise nereden baslanmasinin daha dogru olacagi sorusundan

hareketle ortaya ¢ikan metot ve yontem farkliligina Mehmet Akif Ersoy Safahat adli

100

eserinde yer vermistir Bu Siirden hareketle sosyal ve kiiltiirel bir islahatgiligt

100« - Simdi Asim, edebiyat: birak, bir tarafa;

Daha ciddi isimiz var, gecelim bagka lafa.
Galiba soyledigim yoktu? Evet, hi¢ yoktu:
Misr'in en muhtesem tistddi Muhammed Abdu,
Konusurken neye dairse Cemaleddin'le;

Der ki tilmizine Afganl:

"Muhammed Dinle!

Inkilab istiyorum, bagka degil, hem gabucak.
One bizler diisiip Islam't da kaldirmazsak,
Nazariyyat ile bir seyler olur zannetme...

O berahini de artik yetisir, dinletme!

Ciinkii muhtac-1 tezahiir degil isti'dadin...”

“- Stiphe yok, hakk-1 semihileri var iistadin...
Gidelim bir yere, hattd su bizim Stidan'a;

Yeni bir medrese te'sis edelim urbana.

Daha ii¢ bes de faziletli miicahid bulalim.
Nesli tehzib ile, i'la ile mesgtl olalim.

Cikarip gonderelim, hasili, Seyhim, yer yer,
Oradan alem-i islam’a Cemaleddin'ler.”

"- Bu, fakat, yirmiy1l ister ki kolay goérmiiyorum..
Yirmi giinliik ise bak sen!”
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benimseyen Abduh’un uzun siiregli egitim projeleri, tipik bir siyasal 1slahat¢1 olan
Afgani tarafindan hi¢ de kullanighh bulunmamistir. Uzun siireli egitim projeleriyle
toplumu doniistiirerek kalict bir inkilabi amaglayan Abduh’a Afgani’nin elestirisi bu
metot ve yontemin ¢ok zaman alacagi iizerinden olmustur (Biiytikkara, 2017: 159-160).
Bu siirden ¢ikarilacak bagka bir sonu¢ da Ersoy’un da Abduh’un yéntemini dogru

buldugudur.

Islam diinyasinda hilafetin kaldirilmasindan sonra ilk hareketin / dini grup veya
cemaatin; 1928 yilinda ingiliz sémiirge dénemi kosullarinda Hasan el-Benna (1906-
1949) ve arkadaslan tarafindan [ivan-1 Miislimin (Miisliiman Kardesler) adiyla Misir’da
kurulmus olmasi tesadiiflerle agiklanamaz. Zira o donem i¢in isgale ugramis, sahipsiz
ve kiiltiirel emperyalizme ve oryantalizme maruz kalmis bir bélge olan bu cografya dini
gruplarin nevsii nema bulmasi i¢in uygun bir zemin olmustur (Aktiirk ve Turhan, 2017:
386). Karatepe’ye gore Thvan-1 Miislimin; Misir’da kurulmus olmakla birlikte, Misir
basta olmak iizere Suriye, Urdiin ve Sudan da da etkin olan, Islamci bir teskilat; dini ve
siyasi nitelikli bir fikir hareketidir (2014: 229). Kurulus doneminde Siyasi egilimleri
bulunmakla birlikte aktif siyasetten uzak durarak egitim ve kiiltiir alaninda faaliyet
gosteren bu hareket daha sonralart neredeyse biitiin Arap diinyasina yayilmistir
(Basdemir, 2017: 259). Kose’ye gore Hareketin kurucusu Hasan el-Benna’nin amaci
biitlin bir toplumsal yapiyr doniistiirmek, tabandan tavana bir degisim ve 1slah
hareketiyle devletlesmeye gitmektir. Her ne kadar islam hilafetini yeniden tesis etmeyi
nihdi bir hedef olarak gozoniinde bulundursa da bunu tepeden inceci zorba bir
yaklasimla degil, doniistiiriilen toplumun talebiyle elde etmeyi esas almistir. ihvan-1
Miisliminin temel bu yaklasimi diinyanin farkli yerlerindeki birgok Islami harekete de
esin kaynagi olmustur (2014: 13-14). Hasan el-Benna’ya gore Hareketinin asamalart,
sirastyla Miisliman fert, Miisliiman aile, Miisliiman halk ve nihayet Miisliiman idaredir

(Kose, 2014: 99).

“- Kulunuz ma'ztrum."

Kissada hisse gikarsak mi, ne dersin Asim!

Anliyorsun ya, zarar yok, daha iyi anlagalim:

Inkilab istiyorum ben de, fakat, Abdu gibi...

Yoksa, ellerde kor alet efeler tertibi,

Babaiali’leri basmak, adam asmakla degil.

Cek bu isten biitiin ihvanini, kendin de ¢ekil (Ersoy, 2009: 860).
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1947 yilina gelindiginde basta Misir olmak tizere Arap diinyasinda ciddi bir gii¢
haline gelen Ihvan-1 Miislimin lideri Benna, Kral Faruk ve 6nde gelen Miisliiman iilke
liderlerine mektuplar godermistir. Caglayan’a gore iiltimatom mahiyetindeki bu
mektuplarinda Benna, din ve devleti ayiran Bati rénesansinin Islam’da miimkiin
olmadigin1 ifade ederek Islami reformun olmasi gereken temel ilkelerini onlara
hatirlatmistir. Thvan-1 Miisliim hakkinda kanaat olusturmada faydali olacak bu ilkeler
Ozetle soyledir: Partiler arasi1 ¢ekismelere son verilerek Batili giliclere kars1 birlesik bir
cephe olusturulmalidir. Yasalar Islami esaslara uydurulacak bi¢imde degistirilmeli ve
[slamin ruhu devletin biitiin birim ve uygulamalarina egemen olmalidir. Ordu
giiclendirilmeli, genglik Orgiitlerinin sayist artirilmali ve onlara cihad ruhu
asilanmalidir. Hilafetin yeniden tesisinin miimkiin olabilmesi icin Islam iilkeleri
arasindaki baglar giiclendirilmelidir. El-ezher mezunlarina askeri ve idari mevkilerde is
verilmelidir. Toplumsal ahlakin tesisi i¢in yasal diizenlemeler yapilmali ve ahlaki
suglarin cezalari artirilmalidir. Kadinlara Islamin saglagi haklar verilmeli ve toplum
icindeki konumu yiikseltilmelidir. Fahiselik ve piyango, yaris ve gazinolar da dahil
olmak iizere kumarin her tiirii yasaklanmalidir. Kadinlarin islama uygun giyinmelerinin
temini i¢in talimatlar ¢ikarilmalidir. Okullar kiz ve 6grenciler i¢in ayr1 olmak {izere
yeniden sekillendirilmelidir. Evlilik ve niifus artis1 tesvik edilmelidir. Balo ve dans
salonlar1 kapatilmali, tiyatro ve sinamalar denetlenmeli, sarkilar sansiirlenmeli ve
kafelerin ¢aligsma saatleri sinirlandirilarak sahiplerinin faaliyetleri denetlenmelidir. Koy
okullar1 camilerle birlestirilmeli, dini egitim tiim diizeylerdeki egitim kurumlarinda
temel ders haline getirilmeli, biitiin {icretsiz okullarda Kur-an’t Kerim ezberleme
zorunlu olmalhidir. Egitimin kalitesini artiracak gerekli tedbirler alinmali, egitimin ilk
yillarinda yabanci diller yerine sadece Arapga verilmeli; islam tarih ve medeniyeti ve
milli tarihe 6zel 6nem verilmelidir. Evlerde dadi, hemsire, miirebbi vs. ne varsa her
tirlii yabanci unsurun varligina son verilmelidir. Gazetecilikle ilgili gerekli
diizenlemeler yapilarak, gazetecilerin dini konulara agirlik vermeleri saglanmalidir. Faiz
yasaklanmali, zekat gelir ve harcama olarak organize edilmeli, halk ¢okuluslu
sirketlerin baskilarindan korunmali ve alt diizeydeki memurlarin maaslar1 artirilmalidir.
Hiikiimetteki gorev kademelerinin sayilar1 azaltilmali, tarimsal ve sanayi danigsmanligi

gelistirilerek koylii ve isc¢inin verimliligi artirilmalidir (2011:188-191). Burada &zeti
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verilen 6neri ve diisiincelerin tiim diinyadaki Islamci hareketleri etkilemis oldugu bir

vakiadir.

15 Temmuz 1948°de Filistin topraklari {izerinde Siyonist Israil Devleti’nin
kurulmasiyla baslayan Arap-israil Savasinda Thvan ve onun lideri Hasan el-Benna fiilen
yer almistir. Israil’in kurulusu sadece Misir’daki Islamcilar icin degil, bundan sonra
kurulan tiim Islami hareketler icin merkezi bir konuma sahip bir mesele haline gelmistir.
Genel olarak Islamci hareketler Israil’i Bati sdmiirgeciliginin Islam cografyasinin
kalbine sapladigi bir hanger olarak ele almislar ve buna kars1 bir tavir gelistirmislerdir
(Guida ve Caha, 2013: 584). Bundan bdyle hemen hemen tiim Islamc1 hareketlerin ortak

paydasinin Siyonizm karsitlig1 olmaya basladigi sdylenebilir.

Hasan el-Benna’nin bir suikast sonucu 1949°da 6ldiiriilmesinden sonra Hareket
biiyiik sikintilara diicar olmustur. Benna’nin éliimiinden sonra yeni Basbakan ibrahim
Abdiilhadi, birgok Ihvan-1 Miislimin mensubunu toplama kamplarina yollamis, buna
misilleme olarak bazi Hareket mensuplari Basbakana karsi bir suikast girisiminde
bulunmak istemislerse de bunda muvafak olamamislardir. Ancak bu kez de bu olay
tutuklamalar1 daha da hizlandirmis, bu dénemde tutuklananlarin sayist dort bini bulmus
ve Thvan-1 Miislim’e kars1 bircok dava agilmustir (Caglayan, 2011:193). Thvan’a karsi
baski ve yildirma politikalarmin artmasinin Israil’in kurulusundan hemen sonraya
gelmesi tesadiifle agiklanamaz. Zaman zaman iliski biciminde yumasamanin goriildigi
donemler yasansa da Misir’da fhvan-1 Miislim ile Devlet arasindaki iliskilerde bundan

sonra hep bir gerginlik olmustur.

Genelde Hareketi radikallestiren kisi olarak, uzun siire sekiiler bir entelektiiel
olan ve esasinda Ihvan-1 Miislimin kdkenli de olmayan Seyyid Kutup (1906-1966)
gosterilmektedir. Caglayan’a gére onun mu ihvan’t yoksa Thvan’in mi Onu
radikallestirdigi hala bir muamma olmakla birlikte kesin olan sudur ki; Kutup ve Thvan-1
Miisliminin radikallesmesinde Misir rejiminin zindanlari, baski ve iskencelerinin biiyiik
bir pay1 vardir. Kutup’un ideolojisinin dogrudan dogruya donemin sekiiler yonetimini
hedef almas1 nedeniyle kisa araliklar diginda idam edildigi 1966 yilina kadar neredeyse
tiim yasami hapishanelerde gegmistir (2011 2011-2012). Bora’ya gore Seyyid Kutup;
Islam’m 6ziinden uzaklasmis geleneksel Miisliiman toplumdan hicret ederek, sahih dine

uygun bir hayati tekrar insa eden bir eylem ve bir paralel toplum kurma stratejisinin
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gerekliligine inanmig ve bunu Onermistir. Sistemi biitiinliyle reddetmesi, gelecegin
alternatif toplumunu simdiden tasarlama diislincesi ve kullandig1 militan dili Bora’ya
gore Kutup’u doéneminin sol hareketlerine hayli benzetmis, bu nedenle de bazi

muhafazakar ¢evrelerden tepki gérmesine neden olmustur (2013: 526).

Kutup Tiirkiye Miisliimanlar1 iizerinde de tesirleri olan birisidir. Yoldaki
Isaretler kitabinda ileri siirdiigii diisiincelerinden dolayr Misir’da 29 Agustos 1966
tarithinde idam edilen Seyyid Kutup’un Tirkiye’de 1970’li yillarda yogun bir sekilde
okunan Fi Zilali’l Kur’an ve Yoldaki Isaretler kitaplarmin Tiirkiye Miisliimanlar:
lizerindeki tesirlerini Tiirkmen ii¢ baslik altinda 6zetlemektedir. ilk olarak Kutup bu
eserleriyle, Kur’an merkezli tevhid anlayisinin hayatin inang, ibadet, siyaset, iktisat,
kiiltiir ve sosyal biitiin alanlarmi kapsadigini drnekleriyle gdstermistir. Ikincisi, Kur’ani
kavramlarin 6zgiinliigiine dikkat c¢ekerek, “insanlarin dini” ve “seriat” anlamina gelen
“millet” kavraminin Oziinden saptirilarak ‘“nation/ulus” yerine kullanilarak tahrif
edilmesi gibi, hatali kullanimlarla kirletilen tiim kavramlarin yeniden kazanilmasina ve
bu konuda zihinlerin uyanik olmasina dikkat ¢ekmistir. Ugiinciisii ise zellikle idam
edilmesine gerekce olusturan Yoldaki Isaretler kitabiyla, ¢dziilmekte olan ve Kur’an’in
mesajindan giderek uzaklasan iimmeti yeniden yapilandirmayi stratejik bir hedef olarak
ortaya koyarak, Kur’an merkezli bir yeniden insa siirecini dnermistir. Tiirkmen’e gore
Seyyid Kutup’un Tiirkiye Islamciligina etkisi, bu yaklasimlarinin da 6tesinde, Misir
diktatorleri karsisinda af dilemeyen dik durusu ile sergiledigi 6rnek tavriyla olmustur.
Yani Kutup’a Tiirkiye Islamcilar1 tarafindan gosterilen alaka, hakkindaki bilgi ve

kanaatlerden ¢ok, duygu ve duyarlilik alaniyla sinirli kalmistir (2013: 375).

Radikallesme temayiillerine ragmen Ihvan-1 Miislimin her zaman mesru siyasetin
igerisinde kalmaya c¢alismistir. Ancak bu girisimler her seferinde engellenerek
basarisizliga mahkum edilmistir. Siire¢ icerisinde Thvan mensuplar1 Hiisnii Miibarek’in
Ulusal Demokratik Partisi’nde siyasal etkinliklerini siirdiirmek i¢in 1liml1 ve uzlasmaci
bir tavir sergilemislerdir. 2011 yilinda fhvan tarafindan kurulan Ozgiirliik ve Adalet
Partisi, Kasim 2011 ve Ocak 2012’de yapilan demokratik se¢imler neticesinde iktidara
gelmeyi basarmistir. Aradan ¢ok siire gegmeden Temmuz 2013’te, serbest secimlerle
iktidara gelen ilk hiikiimet ve ilk cumhurbaskani olan Muhammed Mursi, Genel

Kurmay Baskani Abdulfettah Sisi tarafindan kanli bir sekilde gerceklestirilen askeri
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darbeyle alasagi edilmistir (Basdemir, 260). Misir’daki halk iradesini hige sayan bu
darbe Misir’in “demokrasi” tarihine bakildiginda hi¢ de yadirganmamakla birlikte; asil
tizerinde durulmasi gereken husus, c¢agdas ve ‘“demokratik” Bati’nin bu darbeyi

alkislamasi olmustur.

Burada iizerinde durulmasi gereken bir baska konu da 2012 yilinda Thvan aday
olan Mursi’nin se¢imleri kazanmasi, bu Hareketin Misir’da ne denli koklii oldugunu ve
halk tarafindan benimsendigini gostermesi bakimindan 6nemlidir. Bununla birlikte
unutulmamalidir ki; Mursi’yi iktidara tasiyan sey onun demokrasi, insan haklar1 ve halk
iradesine agik olduguna dair topluma vermis oldugu ilimli mesajlardir. Dolayisiyla
fhvan Hareketinin Seyyid Kutup’un radikal Islamci sdylemine ragmen zamanla 1limli ve
demokrasiyle uyumlu bir noktaya gelmis oldugu sdylenebilir (Guida ve Caha, 2013:
588-589). Ancak yapilan darbeyle Misir’daki demokratik ortamin ¢ok ciddi yara almis
oldugu goriilmektedir.

1.3.3.2. Hint Alt Katasinda islamcihik ve Cemaat-i islami Hareketi

Islamcilik sadece Ortadogu’ya mahsus bir mesele de degildir. Nitekim yukarida
da ifade edildigi gibi, onun bir de Hint Alt Kitasi kolu vardir. Misir’daki Thvan
hareketinin Islam diinyasinin birgok yerindeki Islamc1 hareketler iizerindeki tesirinden
bahsetmistik. Bunlardan birisi de Hint Alt Bolgesindeki Islami hareketler olmustur. Hint
alt kitasinda, Islami1 hayatin tiim alanlarinda hakim kilma miicadelesi denildiginde hatira
ilk gelen kisi stiphesiz Ebu’l A’la el-Mevdiadi (1903-1979)’dir. 1857 yilindan sonra
Biiyiik Britanya Kralligi’'nin bir vilayeti ya da eyaleti seklinde idare edilen Hint
Devleti’nde 25 Eyliil 1903 tarihinde Haydarabad’in Evrengabad Kasabasi’nda dogan ve
omriiniin 6nemli bir kismimi bu devlet icerisinde geciren Mevdidi, Bati diinyasi
tarafindan bir siyasal Islamci olarak goriilmiis, Islam cografyasinda da bu sekilde
tamnmugtir. Dogdugu yillarda iilkenin tamaminin hakimi olan Ingilizler, 1857 den
itibaren idari ve siyasi egemenliklerinden tamamen mahrum yasayan Miisliimanlarin bir
daha alternatif bir Islami sistem kuramamalarini temin etmek i¢in bir taraftan Miisliiman
gengleri Batil tarzda egitmenin kosullarmi hazirlarken; diger taraftan da sartlari, islam

disindaki Hindu, Budist, Sih ve Kadiyani gibi din ve mezhep mensuplarinin lehine

242



olusturmaya calismiglardir. Bunun i¢in Miisliimanlar arasindaki en kiigiik ihtilaflar1 bile
koriiklemekle kalmamislar; Seyyid Ahmed Han (1817-1898)’1n temsil ettigi kesim gibi,
kendilerine yakin duran Miisliimanlara destek verirken, digerlerini pasifize etmek i¢in
ellerinden geleni yapmislardir. 1900’leri takip eden yillarla birlikte, Hint alt kitasinda
kalic1 olmadiklarini1 fark eden Ingilizler, ileride sadece Hindistan’da degil, Pakistan’da
da kendi menfaatlerine aykir1 davranmayacak yonetimleri hazirlama ¢abasina girmisler
ve daha sonraki gelismeler goz 6niinde bulunduruldugunda bunda kismen muvaffak da
olmuslardir. Iste bdyle bir atmosferde diinyaya gelen Mevdidi, iilkede olup bitenin
farkinda olan babas1 Seyyid Ahmed Hasan’in (8. 1920) cabalariyla ingiliz okullarindan
ve devletin egitim sisteminden uzak bir sekilde yetistirilmistir (Birigik, 2013: 379-381).

Biiyiik Britanya Kralligi’'nin bir vilayeti ya da eyaleti mesabesindeki Hint
devletinin egitim sisteminin ve Ingiliz okullarmin disinda yetisen Mevdadi daha 15
yasina geldiginde Islami ilimlere biiyiik oranda vakif olmakla kalmamus, ana dili olan
Urduca’ya ilave olarak Arapga, Farsca ve Ingilizce’yi 6grenmis ve 1918 yilinda
Delhi’de, o giinlerde siyasi ve toplumsal olarak ingiliz karsitliginin tam merkezi olarak
kabul edilen gazetecilige baslamistir. Nitekim on yili asan bir siire devam eden
gazetecilik, dergicilik silirecinde basta Osmanli’nin temsil ettigi halifeligin muhafazasi
icin 1919°da baslatilan Hindistan Hilafet Hareketi’ne verdigi destek olmak iizere yazi,
geviri ve konusmalart Onu Hindistan smirlarin1 asan bir sekilde siyasi g¢evrelere
tamitmustir. Nitekim 1937 yilinda Muhammed ikbal (1877-1938)’in 6nerisi iizerine
Dogu Pencab’da hayata gegirdigi “Darii’l Islam” projesi; Birisik’a gdre, onun igin
“toplumsal 1slah ve fikri-dini ayaga kalkis” i¢in iyi bir baslangi¢ olmustur (2013: 381-
382).

Mevdidi’nin aktif oldugu dénemde tam anlamiyla boliik-por¢iik ve ¢ok daginik
bir durum arz eden Hint Miisliimanlari, siyasi olarak da birlik goriintiisii vermekten ¢ok
uzaktirlar. Ingilizlerin Hindistan’daki yonetiminin devamindan yana goriis bildiren baz1
Hint Miisliimanlarin aksine diger bir kism1 Ingilizlerin mutlaka gitmesi gerektiginden
yana tavir gelistirmislerdir. Ulkenin Ingilizlerden mutlaka kurtarilmasi gerektigi
konusunda hi¢ tereddiidii bulunmayan Mevdadi, Hint milliyetgiligi olarak yorumlanan
tek millet goriisiine ve Islam’dan uzak kisiler marifetiyle kurulacak bir Miisliiman

devlet anlayisina mesafeli durmustur. Sonradan bu goriisleri Mevdidi’nin aleyhinde
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kullanilmis olsa da, Muhammed Ali Cinnah (1876-1948) liderligindeki Pakistan
hareketine ihtiyatli yaklagmasinin sebebi onun bu diisiincelerinden kaynaklanmustir.
Mevdidi’nin 1941 yilinda “Cemaat-i Islami” adiyla bir hareket baslatmasinin altinda da
yine, donemin siyasi aktorlerine kars1 duydugu giivensizligin 6nemli bir yeri olmustur
(Birisik, 2013: 382-383). Her ne kadar Hindistan ve Banglades’te de ayn1 adla faaliyet
yiiriiten teskilatlar bulunsa da, bu teskilatlar benzer goriis ve hedeflere sahip olsalar da
aralarinda organik bir baglant1 yoktur. Her bir cemaatin kurulusu i¢inde bulunduklari

ilke kosullarina gore birbirinden bagimsiz bir sekilde gergeklestirilmistir (Karatepe,

2014: 234),

Pakistan’in 1956 yilinda yapilan ilk Anayasasinda Islami esaslara dayanan bir
toplum inga etmeyi ve mevcut tiim yasal diizenlemeleri Kur’an ve Siinnet 1s1ginda
diizenlemeyi igceren maddelerin bulunmasi biiyiik dlgiide Cemat-i Islami’nin bir basaris
olarak goriilebilir. Ancak bu basariya ulagmak onlar i¢in o kadar da kolay olmamustir.
Basta Mevdudi olmak tizere Cemaat mensuplar1 agir kovusturma ve hapis cezalariyla
kars1 karsiya kalmislardir. Mevdudi’nin 1951 ve 1953’te farkli goriislerden olusan
Islami cemaatleri Islam hukukuna dayali dini devlet diisiincesinde bir araya getirerek,
bu hedefin gergeklestirilmesi igin onlari harekete gegirmesini ise Biiyiikkara, hedefe
giden yolda atilmis en biiyiik adim olarak degerlendirmektedir (2017: 185). Pakistan
disindaki bazi silahli faaliyetleri destekledigi bilenen Mevdudi’nin belirledigi Cemaat
esaslarna gore, Pakistan bir Islam topragi sayildigindan faaliyetlerini bu iilkede
stirdiiren bir yapr olarak silahli miicadelenin bizzat iginde yer almak mesru
goriilmemistir (Biiyiikkara, 2017: 186). Biiyiikkara’ya goére Benna ve Kutup gibi
Mevdudi de oncelikle toplumu kucaklayip, ondan sonra da ondan aldig1 giigle devlete
ulasan bir Islamcilik fikrini savunmustur. Mevdudi’nin énem verdigi konularin basinda
somiirgeciligin iistii kapal bir sekilde devam ediyor olmasi gelmistir. Bu kotii gidisi
cihad ederek durduracak 6ncii islam toplumunun olusmasi igin ilk olarak saf bir akide,
ardindan da tiim ibadet ve hiikiimleriyle Islam1 hayatina hakim kilacak bireylere ihtayag
vardir. Ona gore Allah’in Miisliimanlar’dan istedikleri iman ve ibadetlerle de sinirh
degildir. Allah, uluhiyet (ilahlik) sifatinin bir tezahiirii olarak Miisliimanlardan bir sey
daha istemektedir ki Oda yeryiiziinde koydugu seriatin hiikiim stirmesidir. Tevhidin de
bir geregi olan bu hususn gergeklesebilmesi ise ancak Islami bir hiikiimetle miimkiin

olabilir. Bu konudaki Mevdudi’nin 6nerisi demokrasi, anayasal diizen, ekonomik sistem
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vb. Batili degerleri Islama uyarlayarak bir devlet, hukuk ve ekonomik sistem ortaya
cikarmaktir (2017: 187-188). Baticilik karsiti bir politika izleyen ve 1947’de
Hindistan’dan  bagimsizliga kavusan Pakistan yonetimini Islami kurallarla
sekillendirmeyi amaglayan Cemaat-i Islami (Partisi)’nin Pakistan’da halk tabaninda
ciddi bir karsiligi olmakla birlikte cogunlukla bu oya yansimamis ve segimlerde baraji
gecemediginden de parlementoda fazla bir etkinlik gosterememistir (Guida ve Caha,
2013: 594). Karatepe bu durumu, bir diisiince ve siyaset hareketi olarak Cemaat-i
Islami’nin egitimli kesimlerden destek gormiis olmasina ragmen, faodel iliskileri
asamadigindan genis halk kitlelerine, O6zellikle de kirsal kesime ulagsma giicligi

yasamasina baglamaktadir (2014: 236).

Islame1 isimleri sayarken cok da hatira gelmemekle beraber, Hint Alt Kitas
Islamciligmin énemli isimlerinden birisi de, Tiirk okuyucusunun cogunlukla bir
Islamcidan ziyade coskulu bir sair ve samimi bir Miisliiman olarak gérdiigii Muhammed
Ikbal (1875-1938)’dir. Herseyden &nce ikbal, Batili bir egitimden ge¢mis biiyiik bir
sairdir (Alperen, 2003: 204). Alperen’e gore; gerek Siirleri ve gerekse diger yazi ve
konferanslari ile Hidistan sinirlarmin dtesinde bir etki alanma sahip olan ikbal’in hem
Osmanli devleti ve hilafetine hem de Atatiirk devrimlerine kars1 yaklasimi diger birgcok
Islamciya nazaran daha 1limli olmustur. Bununla birlikte Mehmet Akif Ersoy gibi bazi
Osmanli aydinlariyla mektuplastig bilinse de onun Tiirk Islamcilig1 iizerinde dogrudan
bir tesirinin oldugunu sdylemek zordur (2003:204). Muhammed Ikbal ile déneminin
Tiirk Islamcilar1 karsilastirildiginda aralarinda belirgin ayrkliliklar bulunmaktadir.
Hindistan’da yetismis bir Islamci ile Osmanli smurlar1 icerisinde yetisen bir Islamciy
birbirinden farklilastiran temel iki nedeninden birincisi, Osmanli Islamcisinin sémiirge
vatandas1 olmayis1 iken digeri ise aldiklar1 egitimin birbirinde ¢ok farkli olusudur.
Giinaydin’a goére her ikisinin ortak yonii ise Bati’nin maddi planda Islam diinyasina
kabul ettirdigi Ustiinliigliniin bir neticesi olarak dogan asagilik kompleksine sahip
olmalaridir. Mehmet Akif’in mektuplarinda Ikbal’e ait bir anekdota rastlanmakla
beraber, donemin Tiirkiye Islamcilariyla Tkbal’in ¢ok da iletisim igerisinde bulunduklar
sdylenemez. Onu Tiirkiye Islamciligindan farkli ve 6zgiin konuma yerlestiren husus ise
aldig1 ¢ok iyi Bati felsefesi egitimi ile Hindistan Miisliimanlig: tizerinde 6nemli tesirleri
bulunan tasavvuf egitimini birlestirmis olmasidir. Ikbal, aldig1 Bat1 felsefesi egitimi
temelinde Afgani — Abduh ¢izgisini i¢sellestirmekle kalmamus, ayn1 zamanda ibn Arabi
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ve Mevlanay: referans alan bir tasavvufu izleyebilecek basariyr da gostermistir (2013:
495-497). Misir ve Osmanli’daki doéneminin Islamcilarmin tasavvufa elestirel
yaklasimlarinin aksine ikbal’in, Ibn Arabi ve Mevlana basta olmak iizere tasavvufi
gelenegin Onemli sahsiyetlerinden olumlu bir sekilde s6z etmesi ve onlara baslica
referanslar1 arasinda yer vermesi, onun Islamciliginin 6zgiin yanmini olusturmaktadir
(Giinaydin, 2013: 498).

Sonug olarak, Cemaat-i islaminin faaliyetleri sémiirgecilikten yeni kurtulan Hint
Alt Kitasindaki Miisliimanlarin tekrar 6zgiivenlerine kavusmalarini1 saglamada onlara
yardimcei olmustur. 20°nci yy’in ikinci yarisindan itibaren tiim Islam cografyalarinda ilgi
uyandiran Islam ideolojisi, islam devleti, islam ekonomisi, Islam anayasasi, gibi
kavramlar da ilk defa, ¢ogunlukla Cemaat’in kurucu lideri Mevdudi tarafindan dile
getirilmistir. Ideoloisi devrimci olmakla birlikte higbir zaman bu yola tevessiil etmeyen
Cemaat-i Islami, asla hukuk dis1 yontemlere ve siddete bulasmamais; demokratik ve
baris¢1 yollardan iktidar1 elde etme miicadelesi vermistir (Karatepe, 2014: 236). Bu

yoniiyle MGH’ye en gok benzeyen Islamci akimlardan bir tanesidir.

1.3.3.3. iran islam Devrimi ve Islamciik

Sii eksenin en 6nemli iilkesi olan Iran’da islamcilik konusuna deginmekte fayda
var. Iran’da Islamcilik diisiincesi her ne kadar 1979°da gergeklestirilen fran Islam
Devrimi’ne giden siiregte on plana ¢ikmis olsa da esasinda bu diisiincenin koklerini,
aynen Osmanli’da oldugu gibi, 19’uncu yiizy1l sonlarina kadar gétiirmek miimkiindiir.
[ran’da Cemaleddin Afgani’nin diisiincelerini takip eden bazi aydin ve biirokratlar
medresenin de destegiyle daha 1906’larda Muzaffer Sah’1 devirerek Anayasal sisteme
dayali mesruti bir yonetimi kurmayi basarmiglardir. Ancak durumdan hoslanmayan
Ingiliz ve Ruslarin mudahelesi gecikmemis, iran’da sadece 2 yil siiren mesruti
monarsiye son verilerek mutlak monarsiye tekrar geri doniilmiistiir. Daha sonra
yonetime gelen Riza Sah dénemi ise Islamci kesim bakimindan biiyiik bir gii¢ kaybinin
yasandigi zaman dilimi olmustur. Riza Sah’in yerine geg¢en oglu Riza Pehlevi’nin

baslattigi Batililasma reformlarina ozellikle medrese kokenli mollalardan tepkiler
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gelmistir ki; Sah’a karsi gosterilen medrese kokenli tepkilerin liderligini 1950’lerden

itibaren Ayetullah Humeyni (1902-1989) yapmistir (Guida ve Caha, 2013: 589).

Humeyni 1978 yilina gelindiginde adete iran’da muhalefetin sozciisii konumuna
gelmistir. Basini  onun ¢ektigi mollalar; 1978’de yayimladiklar1 bir bildiri ile
hiikiimetten bazi isteklerde bulunmuslardir ki, onlarin bu istekleri ileride gerg¢eklesecek
olan devrimin temel esaslarini vermesi bakimindan son derece dnemlidir. Bu bildiride
Mollalar hiikiimetten sunlar1 istemektedirler: a) Islam dinine muhalif tiim kanunlar
derhal lagvedilmelidir. b) Din adamlarinin diisiicelerinin agiklayabilmelerinin ve siyaset
yapabilmelerinin 6niindeki tiim engeller kaldirilmalidir. c¢) Islam dinini miidafaa
ettikleri i¢in hapiste bulunan tiim masum insanlar serbest birakilmalidir. d) Ulkenin atil
durumda bulunan kaynaklar1 ve Milli geliri din adamlarinin denetimine gegmelidir. €)
1977°de sehit edilen gostericilerin Katillerine gerekli cezalar verilmelidir. f) Tim
kumarhane, gazino ve sinemalar kapatilmalidir. g) Laik iran kiiltiirii yerine Islami kiiltiir
ikame edilmeli ve laik tarih yerine Islam tarihi okutulmahdir. h) Milletvekilligi
secimleri din adamlarinin gdzetimi altinda yapilmalidir. 1) Caferi fikhina muhalif tim
kanunlar Meclis tarafindan tespit edilip ytirtirliikkten kaldirilmalidir. Bu bildiriden sonra
Humeyni amaglarmin Sah rejimine son vererek yerine Islam cumhuriyeti kurmak
oldugunu agik¢a ilan etmistir. Tiim bu gelismeler neticesinde Tahran biiylik gosterilere
sahne olmus ve Iran tarihine “Kara Cuma” olarak giren 8 Eyliil olaylar1 yasanmistir ki,
muhaliflere gore bu olaylarda Sah yonetimi binlerce kisiyi dldiirmiistiir. Olaylar diger
kentlere de sigrayarak biiyiidiigiinde ise, zaten o donemde Irak’ta siirgiinde bulunan
Humeyni Sah’in da baskisiyla Ekim 1978’de Paris’e gitmek zorunda kalmistir (Zengin,
1991: 66-68). Humeyni’nin Paris’e gitmek zorunda birakilmasi Iran halkim daha da
kizdirmis, sokak gosterileri Iran’in her tarafina yayilmistir. Bu gelismeler sonucunda
[ran’in artik yonetilemez konuma geldigini diisiinen Sah 16 Ocak 1979°da Iran’1
terketmek zorunda kalmistir. Bundan iki hafta sonrasinda biiyiik ve coskulu bir
kalabalik tarafindan karsilanan Ayetullah Humeyni Iran’a dénerek yonetimi el koymus
ve Iran’da 11 Subat 1979 tarihi itibariyle islami ilkelere dayanan bir rejim kurulmustur
(Guida ve Caha, 2013: 590-591). Iran devriminin lideri Humeyni olsa da, devrimin asil
ideologu olarak, sosyoloji egitimi gérmiis ve Fransa’da din sosyolojisi alaninda doktora
yapmis olan Ali Seriati gosterilmektedir. Seriati temelde Humeyni ile ayni diisiincelere

sahip olsa da Islami Bati diisiincesinden hareketle yeniden yorumlamustir. Ali
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Seriati’nin goriisleri Iran’da 6zellikle aydin ve okumus kesim arasinda etkili olmustur.

Islami bir ideoloji olarak kurgulayan da yine Odur (Zengin, 1991: 73-74).

fran’daki rejim degisikliginin tiim Islam cografyalar1 gibi Tiirkiye’de karsilik
bulmus ve francilik diye bir tabir bu donemden itibaren siyasi literatiire girmistir.
fran’daki rejim degisikligi Tiirkiye Cumhuriyeti’nin laik niteligi geregi bir tehdit olarak
algilanmistir. Uzun bir siire Tiirkiye’nin iran’lasip, iran’lasmayacagi giindemin en
tartismal1 konular1 arasindaki yerini almustir. Elbette devrim, tiim diinyadaki Islamcilar:
oldugu gibi, Tiirkiye Islamcilarini da heyecanlandirmis; Irancilik (Iran Islamciligr)
denen tabir bu donemin tartigmalarinin bir neticesi olarak giindeme gelmis ve 1980’lerle
birlikte belli islamci1 cevreler tarafindan kabul de gormiistiir (Elhan, 2016: 52) ancak
fran’in “Sii milli devlet” niteliginin iyice belirginlesmesi ile bu etki tedricen sona
ermistir (Dogan, 2013: 125). “Islami devrim” hayallerinin olabilirligine inanan
Tiirkiyeli Islamcilar ilhamlarini bu devrimden almigsalar da daha sonra Irancilar
arasinda bir kopma yasanmis ve yogun bir sekilde yasanan laiklik ve seriat
tartismalarmin da tesiriyle “Irancilik” giderek marjinallesmistir. Bugiin ise 6zellikle
Suriye’de yasanan i¢ savas neticesinde yiikselen Tiirkiye-iran rekabeti ve mezhepsel
karsithiklarin etkisiyle “Iranc1” Islamcilar daha da gii¢ kaybetmis ve yalmzlasmislardir

(Elhan, 2016: 53).

Iran’da  Islami devrim gerceklestiren Humeyni, bu devrimi sadece
Miisliimanlarin degil tiim ezilmis toplumlarin islamiyete ihtiyac1 var diyerek basta Sii
Korfez tilkeleri olmak iizere bagka iilkelere de ihrag etmeyi diisiinmiisiir. Bu
diisiincesini gerceklestirmek icin zora basvurmamis; bunu, yurt disina gonderdigi
ogrenciler, Iran elgilik gorevlileri, devrime sempatiyle bakan yabanci ulema, hacilar ve
medyay1 kullananmak gibi baris¢il yontemleri kullanarak gergeklestirmeye ¢alismistir
(Zengin, 1991: 169). Ancak, diger bircok devrim gibi Iran Islam Devrimi de ortaya
ciktig1 cagin gercekleri tarafindan 10-20 y1l gibi kisa bir siire sonra bastirilmig, devrimci
siire¢ yerel gercekligin rengini almis ve nihayet reel politige teslim olmustur. Zaten
daha gergeklesirken bazi ilke ve ideallerini kurban vermek zorunda kalan hi¢bir devrim
tam olarak gergeklesemezken, bir siire sonra tezahiir ettigi diinyanin gergekleriyle
uyusmazligr sebebiyle bu gerceklik tarafindan bastirilarak yok edilir ya da eksiltilir.

Dolayisiyla Ali Seriati’nin diisiincelerinin Iran Islam Devrimi’nin gergeklestirilmesinde

248



biiyiikk katilar1 bulunsa ve tiim karsitlarina ragmen Humeyni onun diistincelerinin
arkasinda durmaya devam etse de; yukarida izah edildigi gibi, gerek devrimin tam
olarak gerceklestirilmesinin imkansizlig1 ve gerekse devrim sonrasinda siradanlasma ve
gelenege geri doniislin tesiriyle onemli Olglide 0 da bu devrim olaymin digsinda
kalmaktan kurtulamamistir. Yalniz disarida kalan sadece Seriati degil, onun daha
solunda yer alan kisi ve orgiitler de, hatta Humeyni’nin devrimci ¢izgisinin daha
saginda yer alan mollalar ya da bagka ifadeyle klasik Sii 6gretisi de zamanla bu olayin

disina itilmistir (Aktas, 2013: 449).

Uzer’e gore, 1979°da kurulan Iran Rejimi bastan itibaren esasinda Ali Seriati’ye
ve diistincelerine mesafeli durmus ve onun toplum tizerindeki etkisini kirmak amaciyla,
Tiirkiye’de bilinen yaygin kanaatin aksine, Islam devriminin ideologu olarak kabul
ettigi Murtaza Mutahhari ismini 6n plana ¢ikarmak i¢in elinden geleni yapmistir. Ona
gore diin oldugu gibi bugiinde Ali Seriati ismi iran’da bir gerilim konusu olmaya devam
etmektedir (2013: 478). Ali Seriati’yi geleneksel Safevi Siiligine yonelttigi elestiriler
yiiziinden dislayan mevcut iran rejimi, Iran disinda ise onu bir propaganda araci olarak
kullanmaktan geri durmamistir. Nitekim, Seriati’nin Siilik ve tarihi kisilerle alakali
anlattiklarinin cazibesine kapilarak Sii olan bircok kisi Iran’a gittiginde Seriati’nin
hayati boyunca miicadele ettigi insanlarin dizinin dibine oturmuslardir. Seriati her ne
kadar Ali Siast ve Safevi Siast arasinda ayrim yapsa da, onun 6zellikle bazi sahabeler
hakkinda serdettigi ifadelerin Siinni cografya da hos karsilanabilmesi miimkiin degildir

(Uzer, 2013: 482).

Birilerine gore devrimci sehit olan Ali Seriati diger baskalarina gore ise Sii
propagandist, hatta Marksist bir kozmopolittir. Ulkesinde din ve edebiyat tahsili géren
Seriati, Fransa’da aldigi Sosyoloji egitimi sayesinde tanidigt Bati diislincesiyle
hesaplagsmis bir aydindir. Aktag’a gore; devrimcei, mistik, 6zgiirlikk¢ii, Sii bir entelektiiel
ve sorumlu ve miicahid bir aydin olan Seriati, i¢inde biiylidiigii kiiltiir ve inanctan aldigi
feyzini, olabildigince genis olan ufku ve Batili diisiiniirlerden aldig1 katkilarla
zenginlestirmis ve Islam diinyasma yeni bir bakis acis1 sunabilmistir. Birgoklar1 gibi
farkli amagclarla Bati’ya gitmis oldugu halde, orada gordiikleri karsisinda sasirip
tirpererek iilkesinin makis talihini degistirmek tlizere bir¢ok diisiinceyle birlikte geri

donmiis sorumluluk sahibi aydinlardan birisidir (2013: 453). Ali  Seriati
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Sosyalizmi/Marksizmi reddetmekle birlikte onun insanlar1 yabancilagsmadan ve
somiiriden kurtarma iddiasmi devralarak, bu iddianin hakiki sahibi olarak Islam’:
sunmustur (Bora, 2013: 526). Bora’ya gore ; ozellikle Kutup ve Seriati, 1960 ve
70’lerde biitiin diinyay1 saran sol ¢izgideki isyan duygusunun, radikal iislibun ve
coskunun islame1 benzerini yaratmislardir. 1979 Iran Islam Devriminden sonra iran’mn
Soguk Savas’m her iki tarafina birden cephe almasi, islamciligin iigiincii yol iddiasm
pekistiren bir gelisme olmustur (2013: 527). Aym1 durumun Miisliiman cografyanin

Ozgiiven kazanmasinda da etkisinin oldugu soylenebilir.

Modernlesme teorilerinin karsisinda Islam toplumlarmin alternatif olarak ileri
siirdiikleri paradigma; genel olarak “Bilginin Islamilestirilmesi” iken 6zelde ise “Islam
Sosyolojisi” kavramsallastirmalarina dayanmaktadir. Bati medeniyetinin hegemonik
entelektiiel  paradigmasma bir meydan okuma olan “Islam  Sosyolojisi”
kavramsallastirmasini ilk olarak kullanan Istanbul Darulfiinun Edebiyat Fakiiltesi Islam
Felsefesi Miiderrislerinden Ismail Hakki Izmirli 1922°de kaleme aldigi “Islam
Ictimaiyyat1” baslhikli bir makalede miilkiyet, emek-sermaye, adalet, sosyal hareketlilik
vb. toplumsal olaylara Bat1 karsisinda yeni ve yerli bir bakis agisinin gerekliligine vurgu
yapmistir. Saribay’a gore; Izmirli’den gok sonra Bati medeniyeti karsisinda 6ze doniis
sdylemine sarilarak Islam Sosyolojisi kavramsallastirmasina yonelen Seriati’nin amaci;
sosyolojiyi Islamilestirmek degil, Islam’t sosyolojiklestirmek olmustur. Bati
medeniyetinin mesrulastirict bir paradigmasi olan Sosyolojinin Islamilestirilmesini, éze
doniis anlamima gelmeyip, Batinin Bati-dis1 bir sdylemle yeniden mesrulastiriimasina
katki vereceginin bilincinde olan Seriati’ye gore Islam’a sosyolojik yaklasim; onu
yalnizca bir inang sistemi olmasimin 6tesinde; medeniyet, kiiltiir, hukuk, iktisat ve
estetik gibi kapsadig1 sosyo-ekonomik, kiiltiirel ve siyasi olgular1 da 6n plana ¢ikarmak,
“6z”ln ne oldugunu tarif etmek ve 6ze doniisiin ikna edici gerekgelerini olusturmaktir

(2013: 747).

Bugiin Iran’da 6zgiirliik, insan haklar1 ve katilm gibi konular aydimlarm, sivil
toplum oOrgiitlerinin ve bazi siyasal gruplarin bir talebi olarak gilincel tartismalarin
onemli konular1 haline gelmistir. Iran hiikiimeti, toplumdan gelen bu talepleri genelde
zor kullanarak bastirmaktadir. Gerek aydin ve ogrenciler, gerekse sivil toplum ve

siyasal gruplar diizeyinde bugiin iran’da reformcular ve muhafazakarlar seklinde ikili
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bir kamplagma su yiizline ¢ikmigtir. Her ne kadar zaman zaman reformcular segimleri
kazanmis olsalar da rejimin asil karar merci olan mollalar1 asamadiklarindan bir tiirlii
beklenen reformalar ve yapisal degisiklikler gergeklestirilememektedir (Guida ve Caha,
2013: 593).

1.3.3.4. Cezayir’de Islami Selamet Cephesi (FiS) ve Tunus’ta Nahda

Cezayir’de 1988 yilinda ¢ok partili hayata gegilmesiyle birlikte kurulan cok
sayida partiden birisi de, seriate dayali bir Islam devleti kurma idealini tasiyan Abbas
Medeni (1923-1999) ve Ali Belhac’in énderliginde kurulan Islami Selamet Cephesi (el-
Cebhetii’l-islamiyye 1i’l-inkaz; Front Islamique du Salut: FiS) olmustur. 1990 yilinda
ilk defa girdigi yerel segimlerde oylarin yiizde 56’smi alarak biiyiik bir zafer kazanan
FiS’in basaris1 karsisinda 1962°den beri iilkede iktidarda olan Milli Kurtulus Cephesi
bir takim boliinmeler yasamis ve bu basar1 Bati’da da biiyiik bir soka sebebiyet
vermistir. Mahalli se¢cim zaferinin ardindan genel segimlerin erkene alinmasini isteyen
FIS’in bu talebi karsisinda once 27 Haziran 1991°de segimlerin yapilacagini duyuran
hiikiimet; tilkenin ig¢inde bulundugu sosyo-ekonomik zor sartlar altinda girilecek bu
se¢imleri FIS karsisinda kaybedecegini anlamistir. Sosyo-ekonomik kosullar1 protesto
etmek ve hiikiimeti istifaya zorlamak i¢in muhalefetin baslattig1 genel grevin tlkede
bliylik bir kaosa yol agmasin1i da bahane ederek sec¢imlere bir ay kala Batinin da
destegini arkasina alan ordu yonetime el koymus, genel segimleri bilinmeyen bir tarihe
ertelemis ve FIS yéneticilerini tutuklamistir. Boylece iilkedeki demokratiklesme siireci
ciddi bir yara almistir. Ancak sosyo-ekonomik kosullarda higbir basar1 yakalayamayan
askeri yOnetim muhalefetin baskilarin1 da gogiisleyemeyerek se¢im karari almak
zorunda kalmistir. FIS 26 Aralik 1991°de yapilan genel secimlerin ilk turunda biiyiik bir
basart gostermistir. 16 Ocak 1992°de yapilacak ikinci tur segimlerini de FIS’m
kazanacagina kesin goziiyle bakilmasi, Cezayir’deki Bati yanlisi laik kesimlerde ve
Bati’da ciddi bir tedirginlige sebep olmustur. Bu kosullar altinda se¢imlere dort giin
kala yonetime el koyan Yiiksek Devlet Komitesi iilke genelinde olaganiistii hal ilan
ederek secimleri iptal etmis ve FIS’i kapatarak iiyelerini tutuklamaya baslamustir.

Yiiksek Komite bununla da kalmamis camilerde siyaset yapilmasini yasaklamis ve FIS
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yanlist imamlarin gorevlerine son vererek kendi imamlarint atamistir. Cezayir halkinin
bu uygulamaya tepkisi belli bir siire camilere gitmemek seklinde olmustur. Baz1 FiS
tiyelerinin bu gelismeler karsisinda direnmesi nedeniyle ¢ikan ¢atismalarda yiizden fazla
kisinin 6lmesi ve yiizlercesinin de yaralanmis olmasina ragmen, FIS iiyelerine kars
diizenlenen bu komplolara ne Batili iilkelerden ne de Islam iilkelerinden kayda deger bir

tepki gelmemistir (Dursun, 1993: 493).

Askeri darbenin ve FIS’in kapatilarak yoneticilerin tutuklanmasinin Cezayir’de
bir¢ok etkisi olmustur. Herseyden evvel Cezayir, bir i¢ savasin i¢ine siiriiklenmis ve
zaten zayif olan ekonomisi ciddi bir yara almistir. Ikinci olarak da esasinda 1liml1 bir
cizgide olan FiS’in icerisinden silahli gruplarin ¢ikmasina zemin hazirlamistir. Son
olarak Cezayir’de gelisen anti demokratik darbe karsisinda sessiz kalan ve iki yiizlii bir
tavir takinan Bat1 ve onun degerlerine karsi duyulan giiven, Tiirkiye’de dahil olmak
lizere biitiin bir Islam cografyasinda sarsilmistir. Cezayirli yoneticilerin yaptiklart
yanhsin farkina varmalartyla FIS militanlariyla gizli goriismeler yapilmus, varilan
mutabakatn bir geregi olarak 2003 yilinda FIS iiyeleri ve liderleri serbest birakilmus,
2005 yilinda da tiim siyasi suglar affedilerek ulusal baris siirecinin Onii agilmistir.
Nihayet 2011 yilinda alinan bir kararla da 19 yildir devam eden sikiyonetim haline son
verilerek iilkenin normallesme siirecine girmesi saglanmistir (Guida ve Caha, 2013:
595).

Islamcilik konusunda 6zgiin bir konumu bulunmasi nedeniyle Islamcilik
tecriibesinin tartisilmasi gereken diger bir iilke ise Tunus’tur. 1956 yilinda Fransa’dan
bagimsizligini ilan eden Tunus’ta Habib Burgiba bagimsizlik hareketinin lideri olarak,
1987°de bir saray darbesiyle alasagi edilinceye kadar iilkeyi tek basina yOnetmistir.
Burgiba, kendisine amag¢ olarak toplumsal doniisiimii koymus, bunu yapmak i¢in de
devletin din ile iliskilerini yeniden belirlemeye giriserek dini yasanti lizerinde tam bir
kontrol saglamaya calismistir. Laikligin topluma baski araci olarak kullanildigi bu
donemde; modernlesme, ilerleme ve kalkinma idealleri 6niinde engel olarak goriilen
Islam dininin toplumsal etkinligi azaltilmak istenmistir. Cogunlugu Miisliiman olan
topluma dayatilan bu projenin bir geregi olarak dini gruplarin siyasetten diglanmig
olmas1 muhalif bir Islami hareketin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamistir (Dursun,
2017: 132-133).
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Tunus’ta aldigr sert tedbirlerle toplumu sekiilerlestirmek isteyen Burgiba;
Oylesine radikal adimlar atmistir ki, Ramazan aymda orucun iiretimi olumsuz
etkiledigini iddia ederek orug tutulmamasina yonelik devlet destekli kampanyalar bile
yiriitmiistiir. Burgiba, Batililasma konusunda belli basarilar elde etmisse de ayni
basarty1 sosyo-ekonomik kosullarin iyilestirilmesinde sergileyememis, bu nedenle de
1981 yilinda ¢ok partili hayata gegmek zorunda kalmistir. fran Islam devriminin Islam
cografyalarinda farkli riizgarlar estirdigi bir doneme gelen bu karar, devrimden
etkilenerek Tunus’ta benzer bir yonetim kurmak isteyen Rasid Gannusi (1941)’yi
harekete gecirmistir. Basimm1i  Gannusi’nin ¢ektigi Nahda (Ronesans) Partisi’nin
gosterdigi adaylar bu segimlerde biiyiik basarilar elde etmislerdir. Bu durumdan rahatsiz
olan sekiiler elitler, bu kez de Burgiba’nin rahatsizligin1 gerek¢e gostererek yonetime el
koyan Zeynel Abidin Bin Ali etrafinda toplanmislardir. Bin Ali 1989°da tiim partileri
kapatarak, tek partili sisteme tekrar donmiis; Gannusi de Ingitere’ye giderek
miicadelesini orada siirdiirme karari almistir. Bin Ali yonetimindeki Tunus’ta sosyo-
ekonomik krizler ve yolsuzluklar neticesinde 2010 yilinda seyyar satict Muhammed
Buazizi kendisini yakmis, bunun iizerine daha sonra adina “Arap Bahar1” denilen bir
stire¢ baglamis, meydanlar hareketlenmistir. Bunun iizerine Bin Ali iilkeyi terketmek
zorunda kalmis ve Tunus’ta tekrar ¢ok partili hayata gecilmistir. Bu gelisme tizerine 22
yil sonra Ingiltere’den iilkesine donen Gannusi Nahda ile girdigi secimlerden oylarin

yiizde 47’sini alarak basariyla ¢cikmigtir (Guida ve Caha, 2013: 595-596).

Tamimi’ye gére Gannusi’nin dnemi, cagdas Islami diisiinceye yeni agilimlar
getirme kabiliyetinden kaynaklanmaktadir. Gannusi; Islami degerlere bagli olmak ve
vahyi nihai tek referans noktasi olarak gérmekle birlikte, Bati’da laiklik ve liberalizm
gibi Miisliimanlarin istifade edebilecegi olumlu yanlarin bulunabilecegni kabul
etmektedir. Batili kavramlari tetkik ederek onlarin faydali yanlarini igsellestirip Islami
ronesans1 saglayacak bir formiil iiretme pesindedir. Bu formiil bir taraftan Islami
degerlere dayanirken diger taraftan da modernitenin olumlu yanlarindan faydalanmay1
hedefleyen bir bakis agisiyla iiretilebilir. Demokrasi ve islam arasindaki iliskiyi tekrar
ele alan Gannusi, Islamin yenilenmesi ve hayatta kalmasi igin demokratik siireglerin ve

yasam tarzlarinin dnemine vurgu yapmistir (2016: 363-370).
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1980’lerin baslarinda iran’1 model olarak baslattig: siyasi yiirilyiisiiniin sonraki
yillarinda diisiincesinde bazi degisiklikler olan Gannusi, nihayet 1limli Islam
diyebilecegimiz bir noktaya gelmistir. Nitekim Ingiltere’den déndiikten sonra 11 Ocak
2011 tarihinde Financial Times’te yayinlanan rdportajinda kendisine Iran’i degil
Tiirkiye’de sekiiler sistem icerisinde kalan Ak Partiyi ornek aldigimi ifade etmistir
(Guida ve Caha, 2013: 595-596). Nahda’nin 20-22 Mayis 2016’da gergeklestirdigi
10’uncu Parti Kongresi oncesinde Fransiz Le Monde gazetesine konusan Gannusi,
Tunus’ta siyasi Islam’a yer kalmadigini ifade ederek sunlari sdylemistir. “Tunus su an
bir demokrasi. 2014 Anayasasi sekiiler ve dini asiriciliga limit koydu. Siyasal Islam
birakip, demokratik Islam’a geciyoruz. Sivasal Islam’t temsil ettigimizi iddia etmeyi
birakip, Miisliiman demokratlar oldugumuzu soyliiyoruz” (Le Monde, 2016). Aym
sOyleside Gannusi, sadece siyasi faaliyetlerde uzmanlasan, giindelik sorunlari, aile ve
kisilerin yagamini konu edinen bir parti olmak istediklerini ve dini faaliyetlerle siyasi
faaliyetlerin tam olarak birbirinden ayrilmasindan yana olduklarini ifade etmistir. Yine,
2014 Anayasast Tunus’ta asir1 laikgiligi de, asir1 diktatorligii de bitirdigi i¢in artik
siyasi Islam’a gerek kalmadigini; ayrica ISID ve El Kaide benzeri radikal cihatg
orgiitlerin siyasi Islam kavramim kirlettigini bu nedenle de onlardan da kendilerini ayr:
gosterecegine inandiklart Miisliiman demakrat tanimlamayi1 kullanacaklarini ifade
etmistir (Le Monde, 2016). Milli Goriis’ten ayrilarak kurulan Ak Partinin kendisini
tanimlarken kullandigi muhafazakar demokrat kimlige benzer bir c¢agrisim yapan
Miisliiman demokrat tanimlamasi, Nahda hareketinin Tiirkiye ve Ak Parti tecriibesinden
istifade etmekte oldugunu ve Gannusi’nin geldigi noktay1 gdstermesi bakimindan son
derece Onemlidir. Gannusi’nin bu soézlerinden, ideallerinden vaz gectigi de
anlagilmamalidir (Kiling, 2016). Zira islamcilik, zamanin ruhuna gore kendisini
yenileyerek ve eklemlenerek bugiinlere gelmistir. Gelinen bu nokta da onun yeni bir

asamasi olarak degerlendirilmelidir.
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II. BOLUM: DIN-SIYASET ILiSKiSi BAGLAMINDA MiLL{
GORUS HAREKETI

Tiirkiye’de 1946°da tek parti diktatorliigiinden ¢ok partili demokrasiye bariget
yolla gecilmesi ve ardindan iktidarin dort y1l sonra yine baris¢i bir sekilde devredilmis
olmas1 Ziircher’e gore gelismekte olan iilkeler arasinda benzersiz bir deneyimdir. Bunun
basarilmis olmasini 0; Tirkiye’nin 1876’dan bu yana var olan parlamenter se¢im
deneyimlerine ve 1908-1913 ve 1923-1925 yillar1 arasinda ve 1930’daki ¢ok partili
demokrasi mirasina, baska ifadeyle agir aksak da olsa gecmisteki demokrasi
girisimlerinin varligia baglamaktadir (2000: 317). Din siyaset iliskisi, ya da Islamcilik
gibi konularda Tiirkiye Cumhuriyeti’ni diger Islam iilkelerinden ayiran temel hususlarin

basinda da onun bu tecriibesi gelmektedir.

Tiirkiye Cumbhuriyeti devletinin kat1 laiklik anlayis1 ve uygulamalari
Cumbhuriyetin ilk yillarinda genis halk kitlelerince hemen kabul gérmedigi gibi bazi
tepkilere yol acimis hatta, Seyh Said Isyan1 gibi bazi isyanlar icin gerekce bile
olusturmustur. Cok partili siteme gecis sonrasinda ise Islam’in kamusal alanda daha
goriiniir kilimmasimi arzu eden cevreler bu taleplerini siyasal partiler araciligiyla
kamuoyunun giindemine tagimaya calismiglardir (Carkoglu ve Toprak: 2006: 29).
Cumhuriyeti kurucu elitlerinin kat1 laik¢i ve modernlesmeci politikalari, Islam’dan
kaynaklanan gelenek ve uygulamalari siyaset ve toplumsal hayatin digina itmistir.
Kamusal alanda temsil imkdm bulamayan Islam genis halk kesimlerinin sivil
alanlarinda varligini giiglii bir sekilde devam ettirmistir. Cok partili hayata geg¢ilmesiyle
birlikte olusmaya baslayan demokratik imkanlarla islamci gruplar éncelikle serbest
meslekler, egitim ve biirokrasi de goriiniir olmaya baglamiglardir. Cumhuriyet Halk
Parisi (CHP)’ne kars1 1950’lerde Demokrat Parti (DP)’yi, 1960’larda Adalet Partisini
(AP) destekleyen cemaat ve tarikatlar; 1970’lere gelindiginde islami kurallar1 toplum
hayatinda hakim kilma diisiincesiyle kendi partilerini kurarak siyasi miicadelelerini

baslatmiglardir (Karatepe, 2014: 224).

1951 yilinda kurulduktan sonra sadece 6 ay yasayabilen Cevat Rifat Atilhan
(1892-1967)’1n islami Demokratik Parti’si haricinde acik Islami referanslara sahip ilk
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kalici siyasi parti 1970’te Necmettin Erbakan’in liderliginde kurulan Milli Nizam Partisi
(MNP)dir (Ozbudun ve Hale, 2010: 31). Ulke giindemine 1969 Bagimsizlar
Hareketiyle gelen ve Tiirkiye’nin i¢inde bulundugu sorunlara milletinin diinya goriisii
ve deger Olgiilerini esas alarak ¢oziimler liretme iddiasinda olan Milli Gortis Hareketi,
onemli degisim ve gelismelere zemin olusturmustur; hatta Hareket’in kurucusu olan
Erbakan’a gore Tiirkiye’de ve tiim Islam diinyasinda bir zihniyet devrimi
gerceklestirmistir (2016a: 139). Milli Goriis’e gegmeden once, bu Hareketi kuran ve
bugiinlere gelmesinde en ¢ok emegi olan Necmettin Erbakan’1 daha yakindan tanimakta

fayda vardir.

2.1. Necmettin Erbakan’in Hayat1

Erbakan’in Milli Goriis tizerindeki etkisi o kadar fazladir ki; bu tespitten
hareketle Cakir’a gore MGH’yi bir Erbakan hareketi olarak ifade etmek ve Milli
Gortisglilere de Erbakanci demek hi¢ de yanlis olmayacaktir. Erbakan’in siklikla

101 s6ziiniin

tekrarladig1 diger partilerin se¢menleri var, bizimse inananlarimiz var
manasini, tim toplantilarinin sonunu bir nevi biat torenine benzer bir sekilde
bagparmaklar1 havaya kaldirtip ant i¢irmesi ile bitirdigi ile birlikte ele alirsak daha iyi
anlamis oluruz. Gergekten de Milli Goriisciilerle Erbakan arasindaki iliski, gizliligin
hakim oldugu batini tarikatlarda seyhle miirit arasindaki bag gibidir (2013: 768). “Milli
Goriis, esasen Erbakan’in hayat miicadelesinin fikri ve siyasi en bagsat ifade bi¢imidir”

(Macit, 2017a: 75). Partilileri goziinde Erbakan higbir zaman sadece bir genel baskan

olarak algilanmamis, her zaman ondan fazlasini ifade etmistir.

MGH’nin i¢inden birisi olan Ozdamar’in “Geri kalmis veya birakilmuis iilkenin
geciken atilimlarini yiireginde tasiyan bir insan” (1977 25-27) olarak tarif ettigi

Necmettinl®? Erbakan; 29 Ekim 1926 tarihinde, dénemin Sinop Agir Ceza Reisi olan

101 Milli Gériisgiilerin siyaseti sadece bir siyasal faaliyet olarak gérmediklerine dair Kislali’nin tespitleri
de dikkate degerdir. Ona gore; madden ve manen iyi bir sekilde donatilmis RP iiyeleri, kirlenmis siyaseti
temize ¢ekeceklerini vadetmek sureti ve kirsal kesimden biiyliksehirlere gdo¢miis olan ve kendini kimsesiz
olarak gorenlerin kimseleri olma iddiasi ile bir siyasi parti liyesi olmaktan ziyade sanki bir davanin
militani gibi davranmakta, se¢cmenleri ikna etmek igin var giicleriyle ¢alismaktadirlar (2001).

102 Necmettin; Arapga bir kelime olan necm ile din kavramlarindan tiiremis bir isimdir ve necm’in
manasinin yildiz oldugu disiiniildigiinde “Necmeddin” (Necmettin,) dinin yildizi anlamina gelmektedir.
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Mehmed Sabri Bey’in Nizamettin ve Selahattin adli iki cocugundan sonra ii¢lincii oglu
olarak Sinop’ta diinyaya gelmistir (Cemal, 1975: 11-18). Erbakan’in annesi ise
Sinop’un esrafindan birisinin kiz1 olan Kamer Hanim’dir. Babasi Adana’nin Kozan ve
Saimbeyli bolgelerinde yasamis Selguklu boyu olan Kozanogullari’ndan olan (Erbakan,
2014a: 9) Erbakan’in kendisinden sonra dogan li¢ kardesi ise Kemalettin, Atifet ve
Akgiin’diir'® (Cakir, 1994: 14). Erbakan ilk terbiye ve Islami egitimini ailesinden
almistir, daha dogrusu almak zorunda kalmistir; zira onun ¢ocukluk doneminde din
egitimi yasaktir. Sama’ya gore; aile ¢ok kiiltiirlii, suurlu, Islam seriatine vakif aynm
zamanda da c¢ocuk egitimi ve psikolojisinden anlayan bir aile oldugundan hem
cocuklarina davramslaryla drneklik teskil etmisler, hem de onlarin Islami bilgilerle
miicehhez olmalarini saglamislardir. O yillarda piyasada dini kitap bulmak pek miimkiin
olmamakla birlikte, 1940’larda Tiirkiye’de latin harfleriyle basilan ilk ilmihal olma
niteligine sahip Numan Kurtulmus’un yazdigt “Amentii  Serhi” en Onemli bilgi

kaynaklarindan birisi olmustur (Sama, 2015: 23-25).

Agir ceza reisi olan babasinin goérev yerinin sik sik degismesi nedeniyle
Erbakan’in ¢ocuklugu Anadolu’nun farkli bolgelerinde ge¢mistir. Bunlardan birisi de
Kayseri’dir. Ergin’e gore Erbakan’in ilk manevi etkilenisi burada, daha ii¢ yasindayken
kaldiklar1 evin karsisinda okunan ezanlar ve cemaatle kilinan namazlarla tarihi Laleli
Camii’nde baslamistir. Erbakan’in ¢ocuklugunun ilk yillar1 bu caminin avlusunda
gecmistir (2015: 25). Cumhuriyetin kurumsallagsmast ve laik reformlarin hayata
gecebilmesi i¢in dinin siyasetten ve egitim kurumlarindan kovulmus oldugu bir
donemde (Cakir, 1994: 15) ilkokula Kayseri Cumhuriyet ilkokulu’nda baslayan
Erbakan, babasinin Trabzon’a tayininin ¢ikmasi sebebiyle ilkokulu okul birincisi olarak
burada tamamlamigtir (Erbakan, 2014a: 9). Erbakan’in 6zellikle Trabzon’da oturduklari
genis bahgeli konakta ¢ogu memur ¢ocugu olan arkadaslariyla oynadiklart oyunlar onun
ilerideki hayatina dair ipuglart vermektedir. Oturduklar1 konagin genis bahgesinde
oynanan oyunlar arasinda, bilindik oyunlar disinda, kiiciik Erbakan’in icat ettigi ve
kurallarin1 da kendisinin belirledigi oyunlar agirlikta olmustur. Kiziltas’in, bizzat

Erbakan’m kendisinden rivayetle aktardigina goére bu oyunlardan birisi de “devletcilik”

103 Ajlenin tiim ¢ocuklari iyi egitim almis ve 6nemli meslekler icra etmislerdir. Ailenin en biiyiik ¢ocugu
olan Nizamettin Erbakan cilt ve deri hastaliklar1 profesorii; digerleri de sirasiyla Selahattin Erbakan goz
hastaliklar1 profesorii, Kemalettin Erbakan dis doktoru, Atifet Aydin eczact ve Akgiin Erbakan da
miithendistir (Kiziltag, 2011: 16).
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oyunudur. Erbakan’in tasarladigi bu oyunda bahg¢ede herkesin ayri ayri diikkanlari
vardir; aligveriste, basimini ve dagitimmi bizzat kendisinin yaptifi paralar
kullanilmaktadir. Hayat bir programa baglanmis oldugu bu oyunda belli saatler alig
verise ve kitap okumaya diger zamanlar da askeri egitime ayrilmistir. Hatta askeri
egitimi Oyle ileri gotiirmiislerdir ki; bu egitim kapsaminda, bahc¢ede bulunan
sarmagiklardan konagin {ist katina elektrik teli ¢ekmisler, lizerlerine de lamba gorevi
gorsiin diye nar ¢igekleri bile yerlestirmislerdir (2011: 17). Bu oyunda, Erbakan’in
ileride ¢ok isine yarayacak olan hayal kurma, insanlari sevk ve idare etme gibi daha

bir¢ok yeteneginden niiveler bulunmaktadir.

Babasinin emekli olmasiyla birlikte Istanbul’a gelen Erbakan 1937 yilinda
Istanbul Erkek Lisesi'nde ortaokula baslamistir (Ergin, 2015: 27). Ortaokula bir ay
gecikmeyle baslamasina ragmen derslerde gosterdigi basarilarla kisa siirede tiim
hocalarin en gozde Ogrencisi olan Erbakan’a bu basarilarindan dolayr “Derya
Necmettin” lakabi takilmistir. Kiiciik yaslarda baslayan Erbakan’in basarili grafigi tiim
egitim hayati boyunca artarak devam etmistir (Macit, 2018: 23). Ortaokuldan sonra ayni
okulun lise béliimiine devam eden Erbakan Istanbul Erkek Lisesi’ni 1943 yilinda yine
birincilikle bitirmistir (Erbakan, 2014a: 9). Bundan bir yil 6nce, 1942°de ise babasi
vefat etmistir (Cakir, 1994: 16). Istanbul Erkek Lisesi yillarinin bir baska 6zelligi de
Erbakan’in talebi iizerine okulda bir mescit agilmis olmasidir. Dini vecibelerini tam
olarak yerine getirmek isteyen bir lise 6grencisi olan Erbakan; okulda bulundugu
zamanlarda namazlarin1 aksatmamak icin bir yer talep etmis, okulun en ¢aligkan
ogrencisinin bu ricasimi kirmak istemeyen okul miidiirii de uygun bir odayr mescit

olarak tahsis etmistir (Kiziltag, 2011: 20).

MGH’ nin kurucusu Necmettin Erbakan her ne kadar Bati tarz1 liniversitelerde
egitim gbérmiis, modern bilimlerde calismalar yapmis ve profesorliige kadar yiikselmisse
de cok iyi bir dini egitim ve donanima sahip oldugu da ortadadir. Ozellikle genglik
yillarinda topluma Kur’an mesajlarini iletmeyi kendisine gaye edinen Erbakan Kur’an’1
derinlemesine tetkik etmistir (Caliskan ve Sicak, 2017: 75). Teknik ilimlerin yaninda
dini ilimlere de vakif olan Erbakan daha lise 6grenciligi yillarinda Hiiseyin ve Saffet
Efendiler’den hadis, Numan Kurtulmus Hocaefendi’den akaid, Omer Nesefi’den

amentii serhi, Fatih Dersiazamlarindan Ali Osman Tatlisu’dan Esma-iil Hiisna Serhi ve
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Celaleyn Tefsiri dersleri almistir (Calmuk, 2005: 561). Asiltiirk ile yaptigimiz kisisel
gorismemizde, neredeyse bir din alimi kadar dini ilimlere vukufiyeti bilenen
Erbakan’in bu egitimini nereden aldigina dair bilgilerin son derece si1g ve yetersiz
oldugunu, bu konuya kaynaklarda da pek yer verilmedigini sdyledigimde onun bunun
nedeni olarak Erbakan’in bu konuyu gizlemesini sdylemesi son derece ilgingtir.
Asiltiirk’e gore Erbakan, daha liseli yillarindan itibaren 6zellikle yaz tatillerinde Fatih
dersiamlarindan biitiin ilmi tahsilini almistir. Erbakan’in dini bilgilerinin siradan bir
hocanin ¢ok iizerinde oldugunu ifade eden Asiltiirk’iin anlattifina gore; Islam
diinyasindan bir¢ok biiylik alim olarak tanman insanlar gelip Erbakan ile
konustuklarinda, o0 bir sey sOylediginde Kur-an’1 Kerim’i alip bakarlar hocanin dedigini
orada bulurlarmis (2017). Erbakan’in kizi Elif Erbakan Altinéz ve oglu Fatih
Erbakan’in anlatimma gore Erbakan heniiz 17 yasinda bir lise talebesiyken
Gilimiishanevi Dergahi’ndan Haci Hasip Efendiye intisap etmistir. Hasip Efendi’yle
Erbakan daha bu donemde birlikte Pazar geceleri Beykoz’da bulunan Yusa
Aleyhisselam’in makamma giderler, sabaha kadar ibadet ederler ve sabah namazini
kildiktan sonra da oradan ayrilirlarmis (Sama, 2015: 30). Erbakan’in bu temaslari
sonrasinda da devam etmistir. Fatih Erbakan’in asagida anlattiklar1, 6zellikle Mehmet
Zahid Kotku (1897-1980) ile olan diyalog ve yakinligin1 gostermesi bakimindan son
derece onemlidir. Fatih Erbakan’in anlatimina gore babasi Kotku’yu sik sik ziyarete
gidermis. Bazi ziyaretlerinde Kotku ile babasi yan yana gelip dizleri birbirinin dizlerine,
elleri de birbirinin ellerine degecek bigimde bir iki saat hi¢ konusmadan otururlarmas.
Fatih Erbakan bu durumu birbirini seven iki kalbin iliskisi olarak ifade etmistir'®
(Sama, 2015: 41) ki; birbirini ne kadar c¢ok sevdikleri ileri de daha da

musahhaslasacaktir.

104K isisel goriismemizde Asiltiirk’iin kendisinden son derece muhterem, degerli, olgun, kemal sahibi ve
miikemmel bir insan olarak bahsettigi Kotku ile Erbakan arasinda 6zel bir sevgi ve sayginin varlig1 genel
olarak bilinen bir husustur. Bu konuda Asiltiirk’{in anlattig1 hatira son derece énemlidir. Omriiniin son
zamanlarinda yataklik hasta durumunda olan Kotku’ya siyaset ve biirokraside son derece 6nemli mevkide
bulunan bazi kisiler ziyarete gelmisler. Bunlarin hepsini yataginda karsilayan ve onlarla yatakta konusan
Kotku, sadece Erbakan’1 zorlanarak da olsa yatakta dogrularak karsilamis ve ona digerlerinden farkli 6zel
bir alaka gdstermistir. Erbakan’in ayrilmasindan sonra orada bulunanlar tarafindan digerlerine
gostermedigi saygiyl niginonun ic¢in gosterdigi edeb dairesinde kendisine soruldugunda, Kotku’nun;
Erbakan’in kendisi de dahil hepisinin hocasi oldugunu ve bunun igin kendisine 6zel bir sevgi ve saygi
besledigini sdylemesi son derece anlamlidir. Nitekim Muhammed Zahid Kotku hayatinin her devresinde
Erbakan’1 biitiin giiciiyle desteklemistir (2017). Ayrica, Erbakan ve Kotku Iliskisine dair detayli bilgi i¢in
bakiniz: (Kemikli, 2017: 87-99).
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O tarihlerde lise birincilerinin {iniversiteye imtihansiz girme haklari bulunmasina
ragmen bu hakkii kullanmak istemeyen Erbakan, 2 bin kisinin katildig1 sinavda ilk
10’a girme basaris1 gosterdiginden Istanbul Teknik Universitesi (ITU) Makine
Fakiiltesi’nin ikinci sinifindan baslamistir. Ilkokula 6 yasinda baslayan Erbakan bir de
tiniversite de simf atlayinca kendisinden iki yas biiyiliklerle ayni smifta egitim
gormiistiir. Erbakan’in bir siire ayn1 siifta egitim gordiigii bu arkadaslarindan birisi de
ilerleyen yillarda siyasi rakibi olacagi Siileyman Demirel (1924-2015)’dir. (Macit,
2018: 24). Sama’ya gore Erbakan’in miihendislik meslegini se¢gmesi ¢ocuklugundan
beri ailesinin yonlendirmesiyle olmustur (Sama, 2015: 25). Erbakan’in ikinci siniftan
baslamas1 ve arkadaslari arasinda en yiiksek notlart onun almasi; ilkokul ve lisede
oldugu gibi burada da dikkatleri {izerine ¢ekmesine sebebiyet vermis, bundan dolay1
lisedeki “derya” lakabinin yanma ITU’de; ¢ok calisan, kosarak degil ucarak is yapan
manasinda “kus” eklenmistir (Macit, 2018: 24). ITU’niin 1947-1948 donemi
mezunlarinin tanitildigr Ar1 adli albiimde Erbakan i¢in ayrilan béliimde arkadaslari onu

sOyle ifade etmislerdir.
Sofudur, dindardir, caligkandir. Hayatinin yarisin1 namaz, yarisini da
projeleri igsgal eder. Simifinin yarisin1 kendisi, yarisin1 da arkadaslar
1sgal eder. Proje ve raporlari, Saatli Maarif Takvimi niikteleri gibi
genis izahlidir. Herkesin bir sayfada bitirdigi mevzuyu, o kirk sayfada
hiilasa eder. ‘Kendisine civata nedir’ diye sorarsaniz, izaha demir
filizlerinin naklinden baslar ve o kadar uzun anlatir ki nihayet namaz

vakti gelir, gider namazini kilar, gelir ve kaldigi yerden anlatmaya
devam eder (Cakir, 1994: 17).

Erbakan tiniversitede sadece basaril1 bir 6grenci profili ¢izmemis, ayn1 zamanda
bircok alanda kendisini gelistirmeye c¢alismistir. Basta Necip Fazil olmak iizere
donemin miitefekkirlerini takip etmis; yazilarimi okuyup konferanslarina katilmistir.
ITU mescidinde bir araya geldigi arkadaslartyla namaz disinda bir takim etkinlikler de
diizenleyen Erbakan ve cevresindekiler, diger 6grencilerle de irtibatli olmaya gayret
gostermisler ve kendilerinde cevher gordiiklerini halkalarina katmaya c¢alismislardir.
Erbakan’in o dénemde zaman zaman birlikte oldugu isimlerden birisi de Demirel’dir.
Daha 6grenciyken baglattigi bu tiirden faaliyetleri Erbakan, 6gretim iiyesi olduktan
sonra da artirarak stirdiirmiistiir. Ayni1 donemle alakali anilarini anlatan Erbakan’in
ITU’den arkadaslarindan Prof. Dr. Mustafa Késeoglu, iiniversite mescidinde her Cuma

Omer Kirazoglu (1916-1989) agabeylerinin baskanliginda bir araya geldiklerini,
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herkese bir konu veren Kirazoglu'nun bir keresinde Erbakan’a besmele konusunu
verdigini, Erbakan’in da iki hafta iist {iste besmeleyi mescitte kendilerine ne kadar giizel
anlattigin1 ifade etmistir (Kiziltas, 2011: 21). Erbakan’in ITU’de irtibatl oldugu
tasavvuf mesrep isimler Erenkdy Cemaatinin seyhi Mahmut Sami Ramazaoglu (1892-
1984)’nun yakin1 olan Omer Kirazoglu ile de sinirli kalmamis, ayrica ITU yakinlarinda
bir camiin imami da olan Abdurrahman Seref Giilyazic1 (1904-1978) Hocaefendiyle de
burada tanisarak etkilesime girmis ve Ondan Arapga ve hadis dersleri almistir. Sama’ya
gore ITU’li yillar Erbakan’mn ayni zamanda tasavvufla tanistig1 yillar olmustur’®. Bu
donem Erbakan icin sadece mesleki ve teknik bilimlerin degil Islami ilimlerin

ogrenilmesi bakimindan da son derece verimli gegmistir (Sama, 2015: 29-30).

Erbakan’in Giishanevi Dergahi Seyhi Mustafa Fevzi Efendi’nin halifelerinden
Hasip Efendi ve sonrasinda Abdilaziz Bekkine Efendi ile tanigsmasi 6grencilik yillarinda
olmustur. Bu zaatlarin vefatiyla birlikte de Mehmed Zahid Kotku’ya intisap etmistir'%.
Kiziltag’a gore bu isimlerin ortak 6zelligi ise yiliksek vasiflara haiz birer din alimi
olmalarina ilaveten zamanin sorunlari iizerine fikir yiirliten birer miitefekkir olmalaridir.
Erbakan’in bu tanisikliklarinin, 6zellikle de Kotku ile tanigmasinin, hayatinin ilerleyen
donemlerinde alacagi kararlarda ona biiyiik tesirleri olmustur. Erbakan’in sadece ITU’lii
yillarda degil hayatinin her doneminde manevi biiylik olarak gordiigii insanlarla
tanigmaya ve onlarla irtibatli olmaya 6zel bir ehemmiyet verdigi bilinmektedir (2011:
21-22). Bu konuyla alakali olarak, Sama’ya gore onun seyhi Kotku’nun talebi {izerine
Fatiha Suresi’nin elli sayfalik tefsirini yaparak bu c¢alismasini seyhinin bulundugu

zamanlarda Iskender Pasa Camiinde vaaz seklinde cemaate anlatmasi oldukga carpici
bir drnektir (2015: 59).

Yukarida da ifade edildigi gibi ITU’li yillarin Erbakan’in goniil ve zihin
diinyasinin gelisimine biiyiik katkilari olmustur. Sebahattin Zaim (1926-2007)’in o

doneme ait anlattiklar1 Erbakan’in nasil bir ¢evrede sekillendigi konusunda kanaat

105 Bu konu da farkll rivayetler de vardir ki onlardan birisi Mardin’e aittir. Mardin, Onur’dan nakille
Erbakan’in Naksibendi tarikatiyla alakasinin Trabzon’daki genglik yillarina kadar gittigini veonun burada
Giimiishane’den bazi tarikat liderlerinin etkisi altinda kaldigim iddia etmektedir (Akt. Mardin, 2011b:
106-107; Onur, t.y.: 15).

16 Erbakan’m Kotku ile tamsiklig1 ashindaonun iskender Pasa Cemaatinin basia gecmesinden de eskiye
dayanmaktadir. Fatih Erbakan’in anlattiklarina gére, Erbakan imamligini Abdiilaziz Bekkine’ nin yaptig:
Zeyrek Civizade Ummii Giilsiim Camii’nin miidavimlerinden iken ayni dergaha bagl olan Kotku ile bu
Camii’de sik sik beraber olmuslardir. Hatta Ramuz-el Ehadis dersini burada birlikte almislar, daha sonra
da birbirlerine yardim ederek ezberlemislerdir (Sama, 2015: 30).
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vermesi bakimindan son derece Onemlidir. Zaim’in anlattiklarina gore; baslangicta
Iskender Pasa Camii’nde bir faaliyet yoktur. Abdiilaziz Bekkine (1895-1952) Zeyrek
Camii imami1 oldugundan faaliyetler oradadir. Bir¢ok miinevver gibi Nurettin Topgu’da
oraya gelir, Hoca’ya siirekli soru sorar ve sabaha kadar onunla cedellesirmis;
buhranlarin1 yatistiracak ondan baska kimseyi bulamadigini sdylermis. Zeyrek’te
toplanarak kendi aralarinda miizakereler yapanlar arasinda Necmettin Erbakan ile
birlikte Osman Nuri Catakli (1925-2018) (Erbakan’in enistesidir), Ridvan Dedeoglu,
Mustafa Koseoglu ve Yahya Oguz gibi zatlar varmis. 1952°de Bekkine’ nin vefatiyla
yerine, Bursa’dan Mehmet Zahid Kotku gelmis; bdylece bu makam Serezli Hact Hasip
Efendi (1863-1949)’den baslayarak, Bekkine (1895-1952)’ye, ondan sonra da Kotku
(1897-1980)’ya gecmistir'®”. Kotku'nun Iskender Pasa Camii imami olmasiyla da
mekan olarak Zeyrek’ten Iskender Pasa Camii’ne gecilmistir. Tiirkiye nin cesitli
sorunlar Istanbul ve Ankara’nin inan¢h miinevver ve esrafi, hocalar1 ve bazi iiniversite
hocalarindan miitesekkil Camii miidavimleri tarafindan burada tartisilmistir. Bu nedenle

Prof Dr. Nazif Giindogar buraya, “Goriinmeyen Universite” adin1 vermistir (Kiziltas,

2011:26-27).

5 yillik tniversite egitimini 1948 yilinda 4 {izerinden 3,96 not ortalamasi ile 4
yilda tamamlayan Erbakan; ayni yil 1 Temmuz’da ITU Makine Fakiiltesi Motorlar
Kiirsiisiinde asistan olarak goreve baslamistir °®(Arpaci, 2017a, 47). Normal kosullarda
asistanlarin ders verme yetkileri bulunmamakla birlikte onun derslere girmesi i¢in 6zel
izin verilmistir (Erbakan, 2014a: 9). 1948-1951 yillar1 arasinda ti¢ yil siiren asistanlik
doneminde hazirladig: yeterlilik tezi bagarili bulunan Erbakan, bu basarisindan dolay:
1951 yilinda Aachen Tenik Universitesi’nde arastirmalar yapmak ve bilgi ve becerisini
artirmak {izere ITU tarafindan Almanya’ya gonderilmek istenmistir (Cakir, 1994: 19).
ITUniin bu teklifini o dénem yakin irtibat halinde bulundugu Abdiilaziz Bekkine’ye
acan Erbakan Ondan da aldig1 icazetle Almanya’ya gitmistir. Bekkine’ nin ve sonrasinda

da Kotku'nun bagka bir takim baglilarina bu izni vermemeleri, Bekkine’nin aslini

107 fskender Pasa Cemaati olarak da bilinen bu tasavvufi ekol; Naksibendiligin bir kolu olan
Gilimiishanevi Dergahina dayanmaktadir. 19’uncu ylizyillda, Osmanli Devleti’nin g¢alkantili, buhranli
oldugu bir donemde yasamis olan Ahmed Ziyaiddin-i Gimishanevi (1813-1893); tarikat anlayisi,
tekkesi, irsat ozellikleri, bir milyondan fazla miiridi, padisahlar yanindaki niifuzu ve itibari, tasavvuf,
fikih ve hadise dair eserleri ve diinyanin birgok bolgesine gonderdigi 116 halifesiyle giiniimiizde de halen
canliligini koruyan bir etki ve iine sahiptir. Detayli bilgi igin bakiniz: (Iskenderpasa, 2018).

108 Erbakan’in akademisyenlik yonii hakkinda detayh bilgi igin bakiniz: (Ataberk, 2017: 589-596).
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kaybetmeyecegi konusunda Erbakan’na giliveniyor olmasma baglanmigtir. Bekkine,

Erbakan Almanya’da iken vefat etmistir (Kiziltas, 2011: 26).

Almanya’da bulundugu siiregte Alman ordusu i¢in teknolojik arastirma yapan
DVL Arastirma Merkezinde, Profesér Schmidt'® ile beraber basarili calismalara imza
atmis olan Erbakan; Aachen Teknik Universitesi’'nde bulundugu 1,5 yilda, biri doktora
tezi olmak tizere 3 tez hazirlamistir. Alman tiniversitelerinde kabul edilen ve ¢ok zor
kazanilan “Doktor” unvanini da boylece almistir (Erbakan, 2013: 5-6). Alman Ekonomi
Bakanlhiginin talebiyle motorlarin daha az yakit yakmalar: konusunda arastirmalar
yaparak bir de rapor hazirlayan, ayni zamanda da dogentlik tezini tamamlayan
Erbakan’in Dizel Motorlarda piiskiirtiilen yakitin nasil tutustugunu matematiksel olarak
aciklayan bu tezi, Alman bilim cevrelerinde ses getirmistir''®. Tezin 6nemli bilimsel
dergilerde nesredilmesi tizerine, 0 donemin Almanya’da en biiyiik motor fabrikasi olan
DEUTZ firmasmin Genel Miidiirii Prof. Dr. Flats tarafindan Leopar tanklarinin
motorlari ile ilgili arastirmalar gergeklestirmek tizere davet edilmistir. Alman Ekonomi
Bakanlig1 tarafindan RUHR bolgesindeki fabrikalar hakkinda arastirma yapmak igin
gorevlendirilen ekipte de yer alan Erbakan; 15 giin siireyle bu bolgedeki tiim agir sanayi
fabrikalarmi gezerek onlari incelemistir. Ikinci Diinya Savasin’ndan sonra Alman
tiniversitelerine gonderilen ilk Tiirk bilim adami olan Erbakan, dogentligini vermek
lizere 1953 yilinda Istanbul’a geri dénmiistiir. Girdigi dogentlik sinav1 neticesinde, 27
yasinda o donemde Tiirkiye’nin en gen¢ dogenti olma basarisint géstermistir. Dog. Dr.
Erbakan, bazi aragtirmalar yapmak igin tekrar Almanya’nin DEUTZ fabrikalarina
cagrilmistir. Burada 6 ay siireyle “motor arastirmalar1 basmiihendisi” olarak, Alman
ordusunun modernizasyonu i¢in yapilan arastirma caligmalarina katilmistir (Erbakan,

2014a: 10).

199 Erbakan’in dogentlik tezinin 6nsdz kisminda kendisine tesekkiir ettigi bu isim, Prof. Dr. Ing. Habil
F.A.F. SCHMIDT olarak gegmektedir (Erbakan, 2014b: 109).

110 Erbakan’in ilk yazdigi kitaplardan birisi, “Motorlarda Tutusma” adiyla 1959’da yaymlanmistir.
Erbakan’in Almanya déniisiinde kaleme aldigi bu ¢alisma; ITU Makine Fakiiltesi Motorlar Enstitiisii
Yaymlarinin 13 numarali eseridir. Kitaptaki ¢izimleri bizzat Erbakan kendisine aittir. Bu kitapgik
Erbakan’in Giimiis Motoru kurmasina giden yolun ilk yapitaglarindan birisi olarak kabul edilmektedir.
Esere Prof. Dr. Necmettin Erbakan Kiilliyat’nin ikinci cildinden ulagsmak miimkiindiir (Erbakan, 2014:
173-188). Erbakan’in bagka bir akademik calismasi da “Diesel Motorlarinda Tutusma Gecikmesi
Hakkinda Yeni Arastirmalar” bashgimi tasimaktadir. Bu ¢alisma ayni zamanda Erbakan’in dogentlik tezi
olma &zelligine sahiptir. 1951-1953 yillar1 arasinda hazirlanan bu tez ITU tarafindan kitaplastiriimistir.
Bu esere de, Prof. Dr. Necmettin Erbakan Kiilliyati’nin besinci cildinden ulagsmak miimkiindiir (Erbakan,
2014b: 103-224).
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Bugiin bile en gelismis tanklardan birisi olan Leopar tanklarmin ikinci Diinya
Savagi sirasinda Almanlar Ruslarla savasirken yakitlarinin donmasiyla alakali yasanan
sorunun ¢oziilmesi ve her tiirlii hava kosulunda sorunsuz ¢alismasinin saglanmasi Dog.
Dr. Erbakan’in bas miihendisi oldugu bir ekip tarafindan gergeklestirilmistir (Erbakan,
2013: 6). Erbakan’in, Ikinci Diinya Savasi’nda neredeyse enkaza dénen Almanya’nin
yaralarini sarmaya calistig1 bir zaman diliminde orada bulunmasi ve bu iilkenin i¢inde
bulundugu zor sart ve imkansizliklara ragmen adeta kiillerinden yeniden dogmak ig¢in
sanayi ve teknoloji alaninda yapilmasi gereken ne varsa yapma kararlilik ve azminde
olduguna sahitlik etmesi, aynisinin Almanya’ya oranla o dénemde nispeten daha rahat
olan Tirkiye’de de basarilabilecegine olan inancini pekistirmis olmahidir (Kiziltas,
2011: 29). Bu tespit dogrudur zira Erbakan, buradaki izlenimlerinden Tiirkiye’de agir
sanayl hamlesi baglatma fikrinin kendisindeki ilk kivilcimlari olarak bahsetmektedir.
Milli agir sanayi fikri bu tecriibeyle birlikte ilerleyen donemde MGH’nin en 6nemli
hedeflerinden birisi olmustur (Erbakan, 2013: 7). Almanya’ya ikinci gelisinde oradaki
son giinlerini gegirirken DEUTZ’da ¢alistigi boliimde bir kenara konulmus bazi kiigiik
motorlar géren Erbakan; bu motorlarin Tiirkiye Zirai Donatim Kurumunun siparisleri
oldugunu 6grendiginde, kendisinin bir Tiirk Miihendisi olarak Alman Leopar tanklari
igin motor gelistirirken Tirkiye’nin kendisinin rahatlikla tiretebilecegi motorlar1 yurt
disindan almak zorunda kalmasi, Ou bir an Once iilkesine donmeye ve motor liretme

diigiincesini hayata gegirmeye sevk etmistir (Kiziltag, 2011: 33-34).

1953’te istanbul’a ve ITU’deki gorevine dénen Erbakan, Mayis 1954 - Ekim
1955 tarihleri arasinda askerlik gorevini tamamlamistir. Istanbul Halicioglu ndaki
IstihkAm Bakim Boliigiinde astegmen ve tegmen olarak olarak makinelerin bakim ve
onarimlari kisminda goérev yaparken yasadigi bir olay onun yerli ve milli durusunu
gostermesi bakimindan anlamlidir. Her yil Tiirkiye’nin Amerika’dan talep ettigi
techizatlarin listesini 0 hazirlamistir. Hazirladig listeler, Amerikan yardim heyetinin
dikkatini ¢ekmis ve bir Amerikali albay bu listeyi hazirlayan kisiyle goriismek istemis
ve Ona nigin eskiden oldugu gibi gizleme ag1, kiirek sap1, kazma, vs.” degil de bakim
boliigiindeki is makinelerinin tamirinde kullanilmak i¢in gerekli c¢esitli pargalari
tiretmek {izere tezgahlar istedigini sormustur. Erbakan da Amerikan Ordusunun Kurulus

Tiiziigiinii gostererek kendi yaptiklari gorevi yapan Amerika’daki birliklerde bu
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tezgdhlarin bulundugunu ifade ederek soruyu yanitlamistir. Bu cevabin {izerine
sOyleyecek bir seyi kalmayan ABD’li komutan itiraz edememis ve bu tezgahlar

Erbakan’in girisim ve ¢abalariyla Tiirkiye’ye getirilmistir (Akgiil, 1997: 3-4).

Askerlikten sonra finiversitedeki gorevine donen Erbakan, 1956 yilinda
Tirkiye’nin ilk yerli motorunu tiretecek olan, 200 ortakli Giimiis Motor AS.’yi kurup
faaliyete gec¢irmistir. Asil gayeleri yerli motor iiretmek olan Giimiis Motor Fabrikasi
ortaklar1 faize bulasmadan bu isi yapmak istemislerdir. Bu girisimin manevi Onderi ise
elbette Kotku olmustur. Kotku’nun diisiincesinde ve tavsiyelerinde maddi ve manevi
kalkinmanin birlikte olmasinin gerekliligine dair hep bir vurgu vardir. Ona gore;
ekonomik bagimliligin, 6zellikle de kiiclik ve agir sanayide disa bagliligin bitmesi i¢in
sanayilesmek sarttir. Zira ona gore ekonomik bagimlilik kiiltiirel bagimliliga yol agar ki,
o da Bati’ya tutsaklik ve bir milletin felaketi anlamina gelmektir. 0; bu suurla,
Miisliimanlarin kalkinma i¢in birlesmelerini bir ibadet olarak gérmelerinin gerektigini
ve yapacaklart ekonomik girisimlerin birleserek, sirketleserek yapilmasi durumunda
daha kalict ve daha giiclii olacagini anlatmistir (Kiziltas, 2011: 38). Gortildiigi gibi,
Erbakan’in aldigi birgok kararinda tesiri oldugu bilinen Kotku, Giimiis Motor
fabrikasinin kurulusunda da etkili olmustur. Rivayet odur ki; evde eline bir toplu igne
kutusu gegen Kotku; bunun bile yabanci mali oldugunu gordiigiinde, hala bir toplu
igne bile iretemeyisimize hayiflanmis, bunun iizerine de onu sevenler Erbakan'in
onciligiinde harekete gecerek sonralari adi Pancar Motor'a doniisecek olan Giimiis
Motor Fabrikasini kurmuslardir. Zaten "Giimiis" ad1 da Giimiishanevi Dergahindan
gelmektedir (Yenisafak, 2017). Kotku fabrikanin kurulmasina sadece sozle degil, bizzat
hisse senedi alarak ve sevenlerine aldirarak da katki vermistir. Zira fabrikanin
hissedarlarinin biiyiik bir kismi1 Kotku’nun miiridlerinden meydana gelmistir (Yalgin,
1994: 25). Kotku fabrikanin kurulusuna sadece kendi cemaatinin katki vermesi ile de
yetinmemis, o donemde aralarinda 6zel bir muhabbet bulunan Ali Haydar Efendi ve
Erenkoy Cemaati gibi diger cemaatlerin de bu girisime destek olmasini saglamistir
(Ozgiir, 2016: 57). Fabrika adeta faizsiz, alternatif bir kalkinma modelinin ilk

numunelerinden birisi, belki de ilk numunesi olmustur.

Temeli Temmuz 1956°da atilan Gilimiis Motor Fabrikasi, bazi sorunlar nedeniyle

ancak Mart 1960°da seri iiretime baslayabilmistir. Fabrikanin kurulus asamasinda iki
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biiyiik devaliiasyon olmus, 2 lira 80 kurus olan dolar 9 lira 20 kurusa yiikselmistir.
Tabiki bu fabrikanin maliyetlerine yansimis, 6 milyon lira ile kurulmasi hedeflenen
fabrika ancak 25 milyon liraya kurulabilmistir. Fabrikanin arkasinda bir banka ya da
finans kurumu da bulunmadigindan aradaki maliyet farkinin kapatilmasinda fabrikada
calisanlarin biiylik 6zverisi olmus; bazen gece yarilarina kadar ¢alisarak, bazen de hig
maas almayarak bu farki karsilamaya c¢alismislardir. Kurulus asamasindaki sikintilar
bununla da sl degildir. Ilk prototip yakit randumani testinde once Avrupa
standartlarina gore 0,1 litre daha fazla yakit tiikketiyor diye seri iiretime onay vermek
istememisler, daha sonra Avrupa standartlarindan 0,1 litre daha az yakit tiiketimi
saglandiginda da ayni tutumlarini siirdiirmiislerdir. Erbakan’a goére bu mesele,
Tiirkiye’nin ileride yerli otomobil macerasinda da giin yiiziine ¢ikacag iizere, standart

meselesi degil; Tiirkiye’nin seftali yerine, motor liretmek istemesidir (Erbakan, 2013:

8).

Donemin Bagbakani Adnan Menderes, 1960 yili baslarinda fabrikay1 gezmis; bir
ciftci olarak kendisinin de Giimiis Motor’un Tiirkiye’nin kalkinmasi i¢in ne kadar
gerekli bir yatirrm oldugununun farkinda oldugunu ve bu fabrikanin 1950’lerde
kurulmamis oldugu i¢in kendisinin bazi Stimerbank Fabrikalarini1 6zellestirip oradan
elde edecegi gelirle boyle bir agir sanayii hamlesi baglatamamis olmasini iiziilerek ifade
etmistir. Menderes ayrica, fabrikanin ihtiya¢ duydugu 1.300.000 dolarlik dovizi de hig
bekletmeden, bir giin i¢inde tahsis ettirmistir (Akgiil, 1997: 5). Giimiis Motor deneyimi
MGH bakimindan son derece O6nemli bir girisimdir ve bu girisimin bir ¢ok tesiri
olmustur. Ozgiir’e gére bunlarda ilki; dindar gevrelerin birlik ve beraberligini saglamasi
ve pekistirmesidir. Giimiis Motor fabrikasi Islami kesim arasindaki birlik ve beraberligi
yayginlagtirmak icin en fazla %5 hisseye sahip olabilme kosulunu getirerek sirketteki
ortak sayisin1t miimkiin oldugunca genis tutmak istemistir. Farkli cemaat mensuplarinin
destekledigi bu girisim, Miisliimanlarin birlikte 15 yapma kabiliyetini gelistirmistir.
Giimiis motordaki birliktelik ruhu, bundan sonraki donemde MGH’nin gergeklestirdigi
siyasi, ekonomik calismalarina da yansimustir. Ikincisi; Tiirkiye’de faizsiz bankaciligin
temellerinin Glimiis Motor deneyimiyle atilmis olmasidir. Faiz almadan tamamen 6z
kaynaklarla kurulan bir fabrika niteliginde olan Glimiis Motor’un yonetimi 1958 yilinda

aldig1 bir kararla kar ortakligi prensibini hayata gecirmistir. Bu yaklasim zamanla
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kurumsal bir kimlik kazanarak faizsiz bankaciligin alt yapisini olusturmustur.
Uciinciisii; Istikraz (Faizsiz Odiing Verme) miiessesesinin kurulmasma &n ayak
olmustur. Hamidullah’in fabrika isgilerine faizsiz édiing verme kooperatifi olarak ifade
ettigi bu uygulama, sirketin ortaklarina ve iscilerine faizsiz bor¢ vermek i¢in olusturulan
bir fon seklinde hayatiyet kazanmistir. Erbakan’in 54’incii Hiikiimet donemindeki
iktisadi adimlarindan birisi olan Havuz Modeli’nin esast da Giimiis Motor’daki bu
sisteme dayanmaktadir. Dordiinciisii; ilk yerli motorun tiretilmesi ilk yerli otomobilin de
basarilabilecegine olan inanci artirmis ve bu yolu agmistir. Besincisi; Glimiis Motor,
Erbakan’in bundan sonraki kalkinma hamlelerinin ilk prototipi 6zelligine sahiptir.
Islami kalkinmanin ancak maddi ve manevi boyutlar birlikte diisiiniilerek miimkiin
olabilecegi diislincesine uygun bir sekilde Giimiis Motor bu iki yonii de karsilamis ve bu
kalkinma modeli Erbakan’in bundan sonraki kalkinma modelinin de temelini
olusturmustur. Altincis1 ve belki de en Onemlisi ise Islami siyasete bir alt yapi
olusturmus olmasidir. 1960’11 yillardaki Giimiis Motor deneyimi Erbakan’in siyaset
yuriiylisiiniin baglangici1 olarak kabul edilmektedir. Tiirkiye’nin ilk motor fabrikasinin
karsilastig1 sorunlar1 bizzat yasayan Erbakan’i siirec; faizsiz is yapabilmenin zorlugu,
ithalatgilar, kotalar, vergi ve kredi politikasi, kredi dagilimindaki haksizliklar vb. bir¢cok
konuda soz sahibi olabilecegi bir alana, yani siyasete itmistir. Dolayisiyla Giimiis Motor
Erbakan icin siyasete giden yolun ilk merhalesi olmustur. Diger taraftan Giimiis
Motorun kurulusundaki dindar kesimin birlikteligi ve kanaat dnderlerinin bu girisime
olan tegvikleri Erbakan’in siyasete girmesi ve basarili olmasinda sosyal zemin olma
islevi gdrmiistiir. Siyasette ihtiya¢ duyulan mali kaynaklarin olusmasinda da bu birligin
etkisi kabul edilmelidir. Tim bu nedenlerle Giimiis Motor tecriibesinin MGH i¢in
onemli bir baslangi¢c noktasi olusturdugu her zaman goz Oniinde bulundurulmalidir

(Ozgiir, 2016: 113-141).

1960 yilinda Ankara’da yapilan Sanayi Kongresi’ne katilarak Gilimiis Motor’un
caligmalar1 hakkinda bilgi veren Erbakan, yeni hedef olarak Tiirkiye’de yerli bir

otomobilin yapilmasim1 gostermistir.!'? 1960 Darbesi sonrasi yénetimde bulunan

111 BErbakan’in bu kararinda da Kotku’nun tesiri bilinmektedir. Erbakan; kendisinin Hocaefendi diye
bahsettigi Kotku’nun sohbetlerinde siirekli milli sanayinin kurulmasinin &neminden bahsettigini;
Dergah’in Oniine gelen yabanci marka otomobilleri gostererek “Keske, dis iilkelerden getirilen bu
otomobillerin yerine, imalat fabrikalar: kurabilsek, a¢ susuz ilke insamimiza is imkam saglayabilsek...”

dedigini aktarmaktadir (2013: 9).
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askerlerce de kabul goren bu fikir iizerine!'?, Eskisehir Demiryollar1 CFR Atdlyesinde
“Devrim Otomobili” ismi verilen ilk yerli otomobil, Erbakan’in diisiince ve
girisimlerinin bir iiriinii olarak iiretilmistir.'®* Hatta Askeri yonetim, Giimiis Motor
Fabrikasina inceleme ziyaretinde bulunmus; bu ziyaretten biiyiik hayranlik ve heyecan
duyduklarini gizlememislerdir. Bunun {izerine 200’e yakin general ve iist riitbeli subaya
Erbakan tarafindan Tiirkiye’nin kalkinma ve savunma sorunlari ve ¢oziim oOnerileri

konulu bir Sanayi Konferansi bile verilmistir (Erbakan, 2014a: 10).

Acilisgina daha sonra idam edilecek olan donemin Maliye Bakanmi Hasan
Polatkan’in da istirak ettigi Giimiis Motor, Mart 1960 itibariyle seri liretime baslamistir.
Ik ¢ikisinda piyasadaki ithal muadilleri 7 bin lira iken, 5 bin liradan satilmaya baslayan
Glimiis Motor; kendisini, zarara ugratmak maksatli bir haksiz rekabetin i¢inde bulur.
Once ithalat¢1 firmalar ithal ettikleri motorlarin fiyatlarii 4 bine, ardindan da 2 bin
800’lere kadar diistirmiisler bununla da yetinmemisler motor ithalatinda artisa
gitmislerdir. Normal sartlarda ithalci firmalarin buna hakki yoktur; ¢iinkii o giin gecerli
yasal mevzuata gére Giimiis Motor iilkenin tiim motor ihtiyacini karsilayacak kapasite
de oldugundan ithalatin durdurulmasi gerekmektedir, ama ithalatg1 firmalarin niyeti bu
kurali Odalar Birligi ve Sanayi Bakanlig1 nezdinde bazi girisimlerde bulunmak suretiyle
delmektir. Nitekim bunda da basarili olmuslardir. Ardarda yasanan zorluklara bir de
once destek amagcli hisse alimlarinda bulunan, sonrasinda da hisse fiyatlarinin diismesini
firsat bilip yeni hisseler satin alan Tiirkiye Seker Sirketi’nin  Glimiis Motor’un yiizde
51’ine sahip olup ardindan da yonetime miidahale etmek istemesi eklenince sorunlar
daha da biiyiimiis; Giimiis Motor Genel Miidiirliigii icin ITU den izinli olarak ayrilmus
olan Erbakan 1963 yilinda tekrar oradaki gorevine donmiistiir (Kiziltas: 2011: 45-46).

112 Tiirkiye’nin yerli otomobil yapamayacagimni savunanlar da vardir ki; onlardan birisi de yerli otomobilin
olabilirligiyle ilgili istigare mahiyetinde aynm1 dénemde Bakanlar Kurulu nezdindeki bir toplantiya Kog
Otomotiv Grubu adina katilan Bernar Nahum’dur. Nahum bu toplantida, Tiirkiye nin seftali iiretmesinin
otomobil iiretmesinden hem daha kolay, hem de daha kdarli oldugu anlamma gelecek bir konusma
yapmustir. Bu konugmasiyla da orada bulunan bazi katilimcilarin tepkisiyle karsilagsmistir (Kiziltas, 2011:
65-66).

113 Bu konuda bir takim tartismalar yapilmakta ve Erbakan’in bu projeyle bir alakasinin olmadigi baz
cevrelerce dillendirilmektedir. Kiziltag bu iddianin en azindan bir insafsizlik oldugunu diisiinmektedir.
Ona gore; buldugu her firsatta Tiirkiye’nin yerli otomobilini yapabilecegini dile getiren, o donemde
yonetimde bulunan askerlerin bu konuda harekete ge¢mesinde goriisleriyle tesiri bulunan ve hatta
Sebahattin Zaim’in de yer aldig bir heyet ile ekip basi olarak ikna i¢in Cemal Giirsel’e giden Erbakan’in;
Devrim otomobilini iiretmek i¢in bizzat ¢alisan 23 miihendis arasinda olmadigt bilinmekte birlikte, bu
proje ile alakasinin olmadigini sdylemek en azindan insafsizliktir (2011: 51-52).
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Universite’de  anlattiklarini fiiliyata ddkerek iilkenin kalkinmasina katki
saglamak isteyen Erbakan’in Giimilis Motor tecriibesi, Tiirkiye’de islerin nasil
yiiriidiigline dair bilgi ve gorgiisiinii artirmistir. Anladig1 sudur ki; tilkede kalkinmadan
yana olan ve kalkinmanin 6niinde engel olan iki grup insan vardir; ancak egemen olan
ikinci gruptur ve bu grup kalkinmanin 6niinii agabilecek tiim kose baslarini tutmustur.
Giimiis Motor’un kurulus asamasinda 1959 yilinda Istanbul Sanayi Odasi Makine
Imalatgilart Sanayi Meslek Komitesine giren Erbakan, kisa siirede bu Komitenin
baskanligina kadar yiikselmistir. 1965 yilina gelindiginde profesorliigiinii de almis olan
Erbakan, 1966 yilinda Odalar Birligi Sanayi Dairesi Bagkan1 olmustur. Bu Daire Glimiis
Motor tecriibesinde ¢ok =zarar gordiigii ithalat kotalarini diizenleme konusunda
yetkilidir. Ancak Sanayii Dairesinin aldigi kararlar1 Odalar Birligi Genel
Sekreterligi’nin keyfi olarak bozabildigini gordiiglinde Genel Sekreter olmaya karar
veren Erbakan; nitekim Mayis 1967’de bu amacina da ulagmistir. Ayni yil Ocak ayinda
Nermin Hanim ile evlenen!!* Erbakan Mayis 1968°de Odalar Birligi Yénetim Kurulu
liyesi olmustur. Yonetim kurulu iiyesi olmasiyla birlikte masonlarin etkisinin Oda
yonetiminde ¢ok fazla oldugunu; Oda’nin adeta Tiirkiye’nin kalkinmasini engellemeyi
kendisine ama¢ edindigini farkettiginde Genel Bagkanlik makamina goziinii dikmistir.
Nitekim 25 Mayis 1969°da yapilan se¢imlerde aldig1 yiizde 75 oy oraniyla TOBB genel
baskani se¢ilmis olmasina ve donemin Bagbakani Stileyman Demirel’in tiim baskilarina
ragmen bu makami terketmemek i¢in 2,5 ay direnmesine ragmen 8 Agustos 1969°da
polis marifetiyle TOBB’daki makamindan ¢ikartilmistir (Kiziltas, 2011:66-80).

Ozdalga’ya gore Demirel ile Erbakan arasindaki sert siyasi rekabetin baslangici,
1969°da cogunlukla Anadolu tiiccarlarinin destegi ile TOBB bagkanligina secilen
Erbakan’in, Demirel’in liderligindeki hiikiimetin tasallutuyla bu secimler iptal edilerek
polis zoruyla TOBB binasindan c¢ikartildigi bu giinlere rastlamaktadir (2015: 105).
Ozdalga’ya gore; Adalet Partisi (AP) lideri Siileyman Demirel, son derece dindar bir
kisilige sahip olan Erbakan’a her zaman mesafeli durmustur. Kendisi de temel dini

ritlielleri yerine getiren birisi olarak bilinmekle beraber; 0, hi¢bir zaman Erbakan gibi

114 Erbakan’in bu evliliginden ikisi kiz, birisi erkek ii¢ ¢cocugu olmustur. Bunlardan en biiyiigii 1967
dogumlu Zeynep’tir. Onu sirasiyla 1974 dogumlu Elif ve 1979 dogumlu Muhammet Fatih takip
etmistir.
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coskulu bir dindar olmadig1 gibi Erbakan’in iiniversitede birlikte oldugu dini ¢evrelerle

de ¢ok fazla irtibatta bulunmamistir (2015: 106).

Ulkenin kalkinmasinda kilit éneme sahip oldugunu diisiindiigii sanayilesme
konusuna gerekli alakanin gosterilmemesi tizerine Erbakan’in 6niinde tek bir se¢enek
kalmistir; 0 da siyasettir. Ciinkii ipin gelip diigiimlendigi yer orasidir. Erbakan, siyaset
sahnesine ¢iktiginda Adalet Partisi icerisinde Naksibendilerle birlikte Siileymancilar,
Nurcular, Kadiriler gibi farkli dini ¢evrelerden olusan milliyet¢i muhafazakarlar olarak
bilinen etkili bir ¢evreye de yakindir. Onlar1 bir araya getiren islam yanlis1 ve gelenekgi
egilimleridir. Erbakan 6zellikle TOBB’daki konumu miinasebetiyle bu ¢evrelerle yakin
iliskiler gelistirmistir (Ozdalga, 2015: 107). Birgoklar1 gibi Ozdamar da, énce Giimiis
Motor tecriibesi, ardindan Tiirkiye Odalar ve Borsalar Birligi’nde yasadiklarinin aslinda
siyasete atilma diisiincesi olmayan Erbakan’i siyasete girmeye mecbur ettigi
kanaatindedir. Zira Erbakan siyasete ragmen yapilamayanin siyasetle yapilmasinin
zaruretini bizzat yasayarak ogrenmistir (1977: 36). Erbakan’m siyasi hayat:,'*® 1969
se¢imlerinde Konya’dan bagimsiz milletvekili olarak baslamis; sirasiyla Milli Nizam
Partisi (1970-1971), Milli Selamet Partisi (1972-1981), Refah Partisi (1983-1998),
Fazilet Partisi (1997-2001) ve nihayet Saadet Partisi (2001) dénemleriyle devam
etmistir (Erbakan, 2014a: 11).

Macit’e gore her am1 miicadeleyle gecen Erbakan; kalp yetmezligi teshisiyle
tedavi gordiigii hastanede bile, temel iki vasfi olan miimin ve miicahid olmanin suuruyla
hareket etmistir. Bu manada, hasta yataginda bazi fiziksel zafiyetlerine ragmen
namazlarin1 teyemmiim abdestiyle de olsa gecirmemeye gayret gostermesi onun miimin
kimliginin; son partisi olan Saadet Partisi’nin Genel Bagkani olarak kurmaylariyla
birlikte iktidara yiiriiylis miitealalar1 yapmasi1 ise onun miicahit vasfinin birer
tezahiiridiir. Boyle bir hal iizereyken, 27 Subat 2011 tarihinde vefat eden Erbakan’in
cenazesi; 1 Mart Sali giinii Istanbul Fatih Camii’de devlet erkaninin ve milyonlarca
seveninin katilimiyla yapilan bir torenin ardindan Zeytinburnu Merkez Efendi
Kabristanligi’ndaki aile kabristanligina defnedilmistir (Macit, 2018: 39-40).

115 flerleyen basliklarda detayh bir sekilde verilecektir.
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2.2. Necmettin Erbakan’in Kisilik ve Kimligi

Erbakan hakkinda ITU mezuniyet yiligina yazilan ve yukarida Erbakan’in
hayati1 bahsinde aynen alintiyla yer verilen ifadeler onun neredeyse tiim kisilik ve
karakterini izah i¢in yeterlidir. Onun igin bu yillikta yazilan daha ilk ctimle; sofudur,
dindardwr, ¢aliskandwr. Biyik Tirk¢e Sozlik’te “Dinin buyruk ve yasaklarina
biitiiniiyle uyan kimse” (t.y.d) olarak tarif edilen sofu kavramiin giinliik kullaniminda
tasavvufi bir gelenege goniil vermislik anlami igerdigi bilinmektedir. Arkadaslarinin
tespitine goére bu manada Erbakan’in ilk karakteristlik 6zelligi, tasavvufi gelenekle
irtibatli ve Islam dininin emir ve yasaklarma harfiyyen uyan birisi olarak sofu olmasidir.
Yillikta sofudan hemen sonra ayrica dindar ifadesinin kullanilmis olmasi onun, bir
lokma bir hirka kabilinden siradan bir “sofu” olmadigina isaret etmektedir. Her sofu
dindardir, ancak her dindar sofu degildir. Yillikta bu ikisinin pespese kullanilmis olmasi
bu ayrima isaret etme ihtiyaci hissedilmis olmasina baglanabilir. Yilliktaki sofu ve
dindar niteliklerinden hemen sonra gelen ise onun c¢aliskanligidir. Erbakan’in hayat
hikayesi, caligkanligi konusunda sek ve siipheye yer vermeyecek kadar ortadadir.
Yillikta; hayatin1 ikiye ayirdigindan, yarisini namaz (ibadet) diger yarisini da proje ve
raporlarin olusturdugundan da bahis vardir. Bu izah bi¢cimi de onun diinya ve ahiret
dengesini giiden bir kisilige sahip olduguna delalet etmektedir. Proje ve raporlar bahsi
ise, her projenin bir hayalle basladig1 ve her hayale ulagsmak i¢in de bir plana ihtiyag
duyuldugu go6z Oniinde bulunduruldugunda onun bir yandan hayalciligine diger
taraftanda proje ve is disiplini anlayisina gonderme yapmaktadir. Yine Yillikta gecen,
herkesin bir sayfada bitirdigi bir konuyu onun kirk sayfada ozetlemesi ifadesi; ilminin,
ufkunun ve hayal diinyasinin ne kadar genis oldugunun bir ifadesidir. Kendisine civata
soruldugunda onun demir filizlerinden baslamasi ise meseleleri temelden alma, kokten
kavrama ve ¢ozme bakis agisina sahip oldugunu gostermektedir. Demir filizlerinden
baslayan anlatiminin ezan vaktiyle kesilip namazdan sonra kaldig1 yerden devam etmesi
ise meseleler ne kadar biiylik olursa olsun onun asil muradinin din ve Allah’in rizasin
gozetmek olduguna isaret etmektedir. Yine, Erbakan’in meseleyi ¢ok uzun anlatmis
olmasi, namaz kildiktan sonra tekrar gelip kaldigi yerden devam etmesi kisiliginin
sabwrl, azimli ve kararli yoniniinii ortaya koymaktadir. Erbakan hakkinda daha

ogrencilik doneminde arkadaslar1 tarafindan kisiligine yonelik yapilan bu tespitler son
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derece onemlidir. Zira bundan sonrasinda da onun bu kisilik 6zelliklerinin aynen devam

etmis oldugu gortilmektedir.

Erbakan’in kisilik ve karakterinin olusmasinda ilk olarak bilingli ve dindar bir
ailenin daha cocukluk yillarindan itibaren olusturdugu yetisme ortaminin, ders aldigi
seckin hocalarinin ve son derece basarili gecen egitim hayatinin en 6nemli unsurlar
oldugu goriilmektedir. Macit’e gore biitiin bunlarla birlikte bu unsurlara yoén veren ve
onlar1 harekete gegiren en temel etken, Erbakan’in biiyiikk bir istiyakla bagli oldugu
Islam dinidir. Dolayisiyla tiim bunlar birlikte diisiiniildiigiinde Erbakan’in Islam
ahlakiyla kisilik ve karakterini bulmus; inanan ve inandig1 gibi de yasama gayretinde

olan bir insan olarak kargsimizda durdugu sdylenebilir (Macit, 2017: 131).

Akin’in resmi ideolojinin imalat hatas1 olarak ifade ettigi (2015: 113) Erbakan’in
en karakterize vasfi dindarligi ve Islami kimligidir. Erbakan’in dindar Kkisiliginin
¢ocuklugundan itibaren kendisinde karaktere doniistliglinlin abartili bir dille ifadesi olan
ve yukarida da mevzubahis edilen ITU mezuniyet yilligindaki meshur ifadelerden
baska, kendisiyle 1980 darbesi sonrasinda Ankara’da Askeri Dil ve Istihbarat
Okulu’nda®*® birlikte tutuklu bulundugu Erbakan’in bu yoniinii, Liderler Hapishanesi
1simli hatirat kitabinda Oral Calislar soyle ifade etmistir:

““Bismillahirrahmanirrahim... Bismillahirrahmanirrahim...
Bismillah...” Uzun boylu, iri yar1 adam, hiiziinli bir yiizle koridorda
volta atiyor, dua ediyor. Cevresindekiler kendisini ilgiyle izliyorlar.
Bayramdan {i¢ giin once tutuklanmasindan bu yana siirekli abdest

aliyor, namaz kiliyor, dua ediyor. Kalan vakitlerinde de Dil Okulu’nun
koridorlarinda, bahgesinde besmele ¢ekiyor” (1990: 20).

Kisisel goriismemizde bir climleyle Erbakan’i anlatsa nasil ifade edecegini
sordugum Arif Ersoy da “Erbakan Hoca hidayetle ilmi birlestiren feraset sahibi bir
insandir. Zira bizim Islam anlayisimiza gore ilimle hidayet birlesirse insanda feraset
ortaya ¢tkar ” (2017) demistir. Yakin dava arkadaslarindan Sevket Kazan da Erbakan’la
1973’te  Eskisehir’de ilk karsilasmasini  anlattigt  hatirasinda, ne bu ilk
karsilagsmalarindaki konusmasinda ne de ondan sonraki donemlerdeki konusma ve
sohbetlerinde onun Islam itikad ve fikhina aykir1 hicbir séz ve davramisina sahitlik

etmedigini ifade etmistir (2017: 29). Erbakan’1 “Kur’an’t bihakkin yasamaya ¢alisan ve

116 MGH’nin 6nemli isimlerinden Recai Kutan bir donem kendisi i¢in de mecburi ikamet olan bu yere
“Kirazlidere Tutukevi” adin1 verdiklerini ifade etmektedir (t.y.: 5).
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Kur’an’t ve Kur’an’la yasatmayr hayatina amag edinmis bir lider” (Caliskan ve Sicak,
2017: 80) olarak tanmimlayan Caliskan ve Sicak’in bu ifadeleri de olduk¢a dikkate
degerdir. Erbakan’in vefatinin arkasindan yazdigi bir yazi ile onun dindar kimligine
vurgu yapanlardan birisi olan Karaman da Erbakan’dan bahsederken “Bu milletin
imamndan kaynaklanan degerlerine yabancilasmayan, bu c¢agda Islam'in giizel
cehresini insanliga yansitmaya ¢alisan, hem dindar hem de "ileri ve gii¢lii" olmanin
miimkiin oldugunu ornekleyen ilim, siyaset, egitim ve hareket adami” (2011) ifadeleriyle

Erbakan’in bir¢ok farkli yoniiyle birlikte dindarliginin altin1 ¢izmistir.

Macit de Erbakan’i, imanini siyasetle eyleme doniistiiren Miisliiman sahsiyet
olarak tanimlamaktadir. Ona gore Erbakan hayatinin her sathasinda inangli ve inanglari
dogrultusunda yasayan bir insan olmustur. Bu niteligi ile Erbakan, Islami yasam1 sadece
sosyolojik bir olgu olmaktan ¢ikartip, 6nemli bir siyasi olguya doniistiirmiis ve Siyasi
alana dini degerleri tasimistir. Tiirk siyasetinin Islamlastirilmasi, basta siyaset olmak
iizere her alanda Islami sdylemin mesruiyet zemini bulmas: bakimindan son derece
onemli bir islev gormiistir (2017: 134-135). Ozdalga’ya gore Erbakan’m geng
yaglarindan itibaren Naksibendi tarikatiyla irtibatli olmasmim onun dindar kisiligi
lizerinde biiyiik tesirleri oldugu muhakkaktir. Zira Islam’1 bir sufi tarikatin koydugu
kurallara gore yasama ideali ¢ok dindar bir yasam tarzini benimsemek anlamina
gelmektedir. Miiritligi tercih eden bir kimsenin sadece evlilik gibi sahsi meselelerde
degil sosyo-ekonomik ve siyasi konularda da seyhinin diisiincesine bagvurma ihtiyaci
hissetmesi dogaldir. Nitekim Erbakan da, ileride detaylandirilicagi iizere, Seyhi Mehmet
Zahid Kotku’nun onayimni almadan siyasi faaliyetlere baslamamistir. Ne zamanki seyhi

riza gostermis, ancak o zaman MNP’yi kurmustur (2015: 106-107).

Erbakan’in zikredilmeden gecilmemesi gereken bir 6zelligi de dehasi ve baskin
kisiligidir. Onun neredeyse tiim okullari1 birincilikle bitirmesi, Almanya’daki
akademik basarilari, Tiirkiye nin en geng dogenti olmasi, Tiirkiye’nin ilk yerli motorunu
tretmesi, Glimiis Motor girisimi, TOBB’daki ¢ok hizli yiikselisi ve yeni siyasi bir
kulvar agmas1 vs. onun siradist bir zekaya sahip olduguna isaret eden hususlardan
sadece bir kagidir. Erbakan’in baskin kisiliginin arkasinda ise kendisine duydugu biiyiik
Ozgiiven yatmaktadir (Macit, 2017: 133). Bu yiiksek zeka ve 6zgiiven, bir de bitmez
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tiikenmez bilmeyen bir ¢alisma azmiyle birlestiginde ortaya sadece siyaset degil, daha

bir¢ok alanda basarilarla dolu bir Erbakan portresi ¢ikmaistir.

Erbakan’in diger bir kisilik 6zelligi onun liderlik vasfidir. Birgok orgiitsel
basarmmin arkasinda; mevcut yapiya meydan okuyan, paylasilan vizyona ilham
kaynaklig1 yapan, takipgilerini harekete gegirerek onlara ¢igir agan ve yol gosteren ve
paylasilan degerlere uygun hareket ederek Onciilik eden liderlerin varlig
gorilmektedir. Lider kabul ettigi kisilerde yukarida sayilan vasiflar1 géren takipgilerinin
daha fazla fedakarlik, caba ve adanmishk gosterecekleri de bir vakiadir. Insanlarin
paradigmalarin1 degistiren, onlar1 igsel kaynaklarla motive eden, geregi yapildiktan
sonra elde edilen her tiirlii sonucun aslinda basar1 oldugunu onlara asilayan ve olaylarin
akis1 ve sonuglar1 iizerinde dogrudan etkisi bulanan kisileri lider olarak tanimlarsak
Erbakan’m bu tanima uydugu agiktir (Bigkes vd., 2017: 61-62). Karahasanoglu’na gore
Cumhuriyetin kurulusundan beri Erbakan’la halk; ilk defa kendisi gibi diisiinen, kendisi
gibi inanan ve inandig1 lizere yasayan bir lider bulmustur (1974: 23). MNP’nin
kurulusunun belki de en hararetli savunucularindan olan Esref Edip Milli Goériis lideri
Erbakan’in Kkitleleri siiriikleyen bir lider olmasinda onun su vasiflarinin altim
cizmektedir: Edip’e gore; her seyden once onun inandigr ve tavizsiz bir sekilde
yasamaya calistig1 Islamiyet’in temizligi yiiziine yansimis giizel bir simas1 vardir. Giiler
yiizli, tath dilli, hitap yetenegi gelismis, esprili, kolay kolay kizmayan, ikna kabiliyeti
yiiksek, manevi yonii ¢ok kuvvetli, azimli, sabirli ve vakur bir kisilige sahiptir. Ilim
sahibi, Dogu’yu bildigi kadar Bati’y1 da bilen, hatta Bati’min en gelismis ilkesi
Almanya‘da hem okumus hem de ¢alismis birisidir. Halkin i¢inden ¢ikmistir ve daima

halkiyla birliktedir (Ertem, 2013: 28).

Bickes’e gore literatiirde bahis konusu birgok liderlik tarzi bulunmakla birlikte
diisiince, sdylem ve uygulamalarindan hareketle Milli Goriis lideri Erbakan’in liderlik
tarzin1 ruhsal liderlik (spiritual leadership) modeli ¢ergevesinde degerlendirmek
miimkiindiir (Bigkes vd., 2017: 63). Fry ruhsal liderligi; kisinin kendisini ve baskalarini
dogal bir bicimde motive etmesi i¢in gerekli olan degerleri, tutumlar1 ve davranislart bir
araya getirmek suretiyle kendisinin ve bagkalarinin manen kurtulus hissi yasamalarini
hedefleyen liderlik tarzi olarak tanimlamistir (2003: 694-695). Ruhsal liderligi bir tiir

manevi liderlik olarak tanimlayan Fairholm’a gore liderligin bu tarzinda, temel
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degerlerin s6z konusu oldugu durumlarda asla isbirligine, uzlagsmaya ve tavize yer
yoktur (1996: 13). Kurdugu siyasi partilerinin kapatilmasina, zaman zaman siyasi
yasakli hale getirilmesine, kadrolarinin tasfiye edilmesine vb. bircok engelleme ve
saldirtya maruz kalmasina ragmen, ideolojisinin olusumunda Islam dinini referans
aldigmi ifade etmekten kaginmayan Erbakan’in savundugu temel degerlerden tavize
yanagmamis olmasi, onun i¢in yakistirtlan ruhsal liderlik tanimlamasini

dogrulamaktadir.

Erbakan’in liderliginin karizmatik liderlik tarzina uydugunu sdyleyenler de
vardir ki, bu da dogrudur. Onun ruhsal liderlik vasfi, karizmatik liderligini de
giiclendiren bir unsurdur. Sen’e gore karizmatik lider i¢in bilgi, birikim, tecriibe,
hidayet feraset, dirayet, suur, vizyon, sOylem birligi ve insanlara tesir etme giicii
gerekmektedir ki, ona gore Erbakan da bunlarin hepsi mevcuttur (Sen, 2015: 98-101).
Erbakan’in vefatinin hemen sonrasinda kaleme aldig1 kose yazisinda Bayramoglu da
onun karizmatik liderlik yoniinii teslim edererek sunlar ifade etmistir: “Bugiin onun
ardindan siyaseten séylenecek ilk soz, Erbakan’in biiyiik ‘mobilizatér’, hitap ettigi
toplulugu, toplumu tiim kaynaklariyla seferber etme yetisine sahip bir karizmatik lider
oldugudur” (2011).

Erbakan’in diger kisisel bir niteligi nezaketi, zarafeti ve yiiksek espri
kabiliyetidir. Nazik, kibar, sevecen, baris¢1 ve hosgoriilii tavirlart ve sik giyimli imajiyla
Erbakan; once akademik ve ticari hayatta, sonrasinda da Tiirk siyasal hayatinda segkin
bir yer edinmistir (Aydin, 2015: 102). Hayatinin fiziksel bakimdan bazi mahrumiyetler
yasadigr son donemlerinde bile kendisine ziyarete gelenleri kapida karsilayip yine
kapiya kadar ugurlayan Erbakan, siyaseten kendisini sevmedigini hatta nefret ettigini
bildigi insanlara kars1 bile ayn1 nazik ve sevecen uslubunu muhafaza etmistir (Gokge,
2015: 117). Erbakan siyasette ve Ozel hayatinda giilimseyen ve giilimseten bir
kisiliktir. Onun bu niteligi o kadar belirgindir Ki siyaset tarz1 i¢in giiliimseyen siyaset
modeli yakistirmast bile yapilmistir (Demirkan, 2017: 451). Erbakan’in siyaset
donemlerindeki fotograflarmin arsiv kayitlart incelendiginde, onun yiiz ifadesiyle
biitinlesen en belirgin goriintlisiiniin giilimsemek oldugu rahatlikla ifade edilebilir.

Onun bu tarz1 Tiirkiye’ye cok sey kazandirdirmakla kalmamis, insanlarin hafizalarinda

275



kendisi hakkinda olumlu bir imaj olusmasma da katkida bulunmustur (Macit, 2017:

131-132).

Erbakan’1 nezaketiyle, sevecenligiyle, dindarligiyla, Bat1 somiirgeciligi ve
emperyalizme kars1 tavir alisiyla tam bir Osmanli beyefendisi olarak ifade eden Macit’e
gbre onun cevresine 6fke sagan, kirip doken, kaba saba bir tavri goriilmiis degildir.
Macit’e gore onun bu hali sadece kendisi i¢in degil, Islami siyasetin militanlasmamasi
manasinda da 6nemli bir fonksiyon icra etmistir (2017: 144-145). Demirkan’a gore
Erbakan’in siyasi vizyonunu, inandig1 ve ilham aldig1 din olan islam’m temel iletigim
anlayis1 olan empatik yaklasim sekillendirmistir. Tartismasiz lideri oldugu Milli
Gortis’lin temelinin sefkat ve merhamet; gayesinin de biitiin insanligin saadet, refah,
itibar ve sayginliginin saglanmasi olmasinin altinda onun inancglarindan kaynaklanan bu

yaklagiminin pay1 biiyiiktiir (2017: 462).

Onun bu nezaket ve hosgoriistiniin bir uzantisi olarak insanlar1 sonuna kadar
dinleme hususiyetinden de bahsetmek gerekmektedir. Kisisel goriismemizde Erbakan’s;
insanlarin soziinli kesmeyen, ¢ok iyi dinleyen, istisareye ve tartismaya son derece dnem
veren birisi olarak ifade eden Ersoy’a gore;

Erbakan Hoca herkesi sonuna kadar dinledikten sonra neticeyi ilan
etmeden “fatiha” derdi. Bunun fizerine bazilar1 geldik, konustik,
havamizi aldik gidiyoruz derlerdi. Oysa Ersoy’a gore o konugmalari
not alan Hoca bir hafta sonra ayni konular1 anlattiginda biz de hayret
ederdik. Ciinkii o aldiklarin1 sentez yapardi. Hoca ilimde matematigi

cok iyi kullanirdi. Analitik yontemle diisiiniir, sebep ve sonuglariyla
birlikte kesinlikle net bir netice ortaya koyardi (2017).

Erbakan, giiliimseyen siyaseti model almis olmasinin bir neticesi olarak
gillimsetmeyi de Onemsemistir. Karahasanoglu’na goére sosyo-psikolojik zaviyeden
degerlendirildiginde Erbakan, sadece madden ezilmislerden yana tavir koymakla
yetinmemis, ayn1 zamanda manevi anlamda ezilmislerin savunuculuguna da
soyunmustur. Ne solcu CHP’nin ne de sagci AP’nin giindeminde samimi bir sekilde
manevi yonden ezilen ve horlanan genis halk yiginlarinin dertlerine derman olma
iradesi bulunmadig1 yillarda Erbakan, siyasi diislincesinin merkezine manevi hayatta
ezilen bu insanlarin hamiligini yerlestirmistir (1974: 90-93). “Kimsezislerin kimi olma”

diisturuyla hareket etmistir.
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Erbakan’in siyasi basarisinin arkasinda giizel konusmasimin ve beden dilini iyi
kullanma kabiliyetinin yiiksek olmasmin da etkisi olmustur. Izgéren’e gore Tiirk siyasi
hayatinda ses tonu ve beden dilini en basarili kullanan iki 6rnekten birisi Siileyman
Demirel, digeri ise Necmettin Erbakan’dir. Ona gore Erbakan neyi, nerede, kime ve

117

nasil anlatmasi gerektigini bilen az sayida siyasiden bir tanesidir Konusurken

117 Bu konuyla alakali olarak “sosyalist” Fethullah Erbas’in “Milli Gériis¢ii” olma hikayesi son derece
ilging bir drnek olabilir. Kisisel goriismemizde Erbas Milli Goriis¢ii olma hikayesini sdyle anlatmistir;
Erbas’in Van’daki ¢ocukluk dénemi CHP’li dindar bir aile igerisinde ge¢mistir. Anlatimina gore o
giinlerde sosyolojik olarak kasabalarin merkezlerindeki esraf CHP’li iken, koylii ve varoslar ise genelde
DP’li imig. (Merkez CHP’li, ¢evre ise DP’li). Devlet CHP’li oldugu i¢in sehrin ileri gelen esrafi da devlet
kendisine bir sey yapmasin diye ister istemez CHP’li olurmus. Erbas da Van da boyle CHP’li bir aile
icerisinde g¢ocukluk ve genglik yillarin1 gegirmis. CHP’li olmakla birlikte dindar da olan boyle bir aile
ierisinde ilkokul ve ortadgrenim hatta iiniversite yillarinda bile namazin1 birakmamus. Istanbul Hukuk
Fakiiltesinde 1966’da baslayan Universite ogretimiyle birlikte ailesinden gelen CHP’li kimliginin,
iiniversitedeki donemin ortaminin ve kendisini daha ilk gelisinden itibaren sahip ¢ikan gevrelerin de asirt
sol gruplar olmasi nedeniyle kendisini bu gruplarin icerisinde bulmus. Zaten Ona gore 68 kusagi denilen
bu dénem de sagc1 bir dgrencinin Istanbul Hukuk Fakiiltesi’nde barmmasi da son derece zormus. Deniz
Gezmis ve kendisinden iki sinif yukarida olmakla birlikte Kemal Bing6l’lerle ayni donem ve aymi grup
icerisinde bulunmus. Kendi deyimiyle normal bir CHP’li olmanin &tesine gegmistir. Hukuk
fakiiltesindeki ikinci yilinda kurulan sosyal demokrasi dernekleri ve dev-geng gibi 6rgiitlerin kurulus ve
eylemleri igerisinde yer almig. Okuldaki bir¢ok hoca da bu 6grencilere fikir babaligi yapiyormus. Bu
donemde Marx’in Das Kapitalini, Hegel’in felsefesini, Marks’in diyelaktigini dolayisiyla bilimsel
sosyalizmi arkadaslart ve hocalariyla miiteala ederlermis. Kisisel goriismemizde Erbas; iginde Deniz
Gezmis vb. arkadaslariyla birlikte “kahrolsun emperyalizm, isbirlik¢i hocalar, bize sinavlarda zor sorup
okuldan attirmaya c¢alistyorlar” vb. sloganlarla okulu nasil isgal ettiklerini hatta {iniversite rektorii olan
Ekrem Seref Egeli’yi nasil rehin alip sonrasinda dleceginden korktuklarindan okuldan ¢ikartarak nasil
canmni kurtardiklarim1 ve bu eylemin elebaslarindan birisinin de kendisi oldugunu detayli bir sekilde
anlatnugtir. Tam da bu giinlerde “6riimcek kafali bir profesor” tarafindan kurulan MNP nin Istanbul Tarla
Basi’nda biiyiik bir gazinoda Istanbul’un ilk il kongresini yapacagim ve Erbakan’in da burada bir
konferans verecegini duymuslar. Planlarii hazirlamiglar hatta bir giin 6ncesinden olay yerine gelip
hazirliklarmi gézden gegirmisler. Planlari geregi arkadaslariyla birlikte kogre salonunu basacaklar,
Erbakan tam konugmasina baslayip biraz konusunca plan geregi en 6nde yer alan Erbas ilk olarak
bagirarak protestoyu baslatacak, ardindan da salonun arkalarinda konumlanan diger arkadaslart da
sloganlarla ona destek verecekler ve daha once hazir ettikleri iki gazeteci de fotograflari ¢ekip haber
yapacak ve bdylece protesto eylemlerini gergeklestirmis ve Tiirkiye giindemine girmis olacaklar. Plan
adim adim iglemeye baglamis. Kiirsiiye Erbakan geldiginde Erbas en dnde provokasyon i¢in hazirliklarini
tamamlamis. Erbag Hocanin konugmasi arasinda bosluk bulup slogan atacakmis, ancak Hoca o kadar
giizel konusuyor ve duygularina o kadar giizel terciiman oluyormus ki bir tiirlii araya girip slogani
atamamis. Hocay1 dinlerken i¢ muhasebe yapan Erbas MarX’i, emperyalizmi, faiz belasini, vahsi
kapitalizm altinda ezilen is¢i sinifini, kapitalizme gore komiinizmin ¢ok daha adil oldugunu zaten
biliyormus. Bu konusmasinda Hoca kapitalizmin insanlar1 nasil sdmiirdiigiinii ve komiinizmde de yasak
olan faiz belasini dyle veciz ve etkileyici anlatiyormus ki protesto icin gittigi bu toplantida yillardir
eksikligini hissettigi seyi, adeta aradigmi bulmus. O giinlerde namaz kildig1 halde Islam’1 da bilmedigini
itiraf eden Erbas’in iginde hissettigi ancak ifade edemedigi hususlar1 Erbakan bir bir anlatiyormus.
Program bitmesine ragmen protestoyu baglatma goérevini hala yerine getirememis olan Erbas’in yanina
gelen arkadaslar1 kizgin ifadelerle ona nigin araya girip bagirmadigini sorduklarinda, Erbag onlara “benim
icimde var olup da bir tiirlii ifade edemedigim ne varsa tamamini Hoca sdyledi” demis. Bu konusmadan
etkilenen tek “protestocu” kendisi de degilmis. Protestoya Erbag’la birlikte katilan Kasim isimli arkadagi
da bu konusmadan etkilenmis. Hikayenin ilerleyen kismi da oldukga ilging. Sonraki giinlerde Erbas ile
arkadasi Kasim MNP’ye iiye olmak icin Besiktas’taki genglik kollar1 teskilatina gitmigler. Ama
tegkilattakiler farkli bahanelerle bir tiirlii bunlari kayit etmemisler. Birka¢ redden sonra kaydetmeme
gerekgelerinin faullerinin kesilig bigim oldugunu anladiklarini giilerek anlatan Erbas’a gore o giinlerde
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avuclarinin siirekli acik olmast ve insanlar1 kucaklar gibi konusmasi, zaman zaman
insanlarin hafizalarinda yer edecek bigimde dua eder gibi ellerini yukar1 dogru
kaldirmasi, hatta ellerini yukar1 kaldirirken “ben de sizden biriyim” mesaj1 vermek i¢in
“abuuuv” deyisi onun bu yoniine giizel orneklerdir. Izgdren’in genellikle hirsl,
miicadeleci ve rekabetci kisilerin oturus bigcimi olarak ifade ettigi ve bizim
kiiltiirimiizde saygisizlik olarak goriildiigii i¢in pek de yeri olmadigini ifade ettigi bacak
bacak iistiine atarak oturma tarzim (izgoren, 2010), iliskilerinde zerafet ve saygiya
bliyiik 6nem veren Erbakan hemen hemen hig¢ tercih etmemistir (Akt. Demirkan, 2017:
464; 1zgoren, 1999). Erbakan’m konusma uslubu ve beden dilini kullanimindaki bu vb.
tercihlerinde tasavvufi gelenckten aldigi dini terbiyenin de etkisinin oldugu gbézden

kagmamalidir.

Erbakan’m diger 6nemli bir vasfi da sabridir. Karahasanoglu’na gore; Erbakan
inandig1 davasini inkitaa ugratmamak i¢in her tiirlii saldiriya gégiis germis; her halde
sakin, vakur, agirbasl bir tislupla davasin1 savunmus, her sart altinda sabir yolunu tercih
etmistir. Baz1 cevreler onu gerici, yobaz, seriatgi, saltanatci, hilafet¢i, Suudgu gibi
ifadelerle suglarken bile 0, higbir elestiri ve suc¢lama karsisinda vakur ve sabirli
durusunu bozmamustir. Karahasanoglu’na gore Erbakan’in bu durusunun altinda
inandig1 Islam dini, bagli oldugu diinya gériisii ve Milli hasletleri yatmaktadir (1974:
20-22). Erbakan’in Tiirk siyasetine belki de en énemli katkisi, sabirli kisiliginin de bir
tezahiirii olarak, her kosul ve sartta temsil ettigi kitleleri mesruiyet zemininde tutmay1
basarmis olmasidir. Partilerinin kapatilmis olmasina, zaman zaman o6zgiirliikklerinin
kisitlanmasma ve hakkindaki siyasi yasaklara ragmen 0, hi¢cbir zaman mesruiyet
sinirlarin1 asmamis ve hukukun iistlinliigli prensibinden taviz vermeden miicadelesini
kararlilikla stirdiirmiistiir (Tekin, 2017: 241). Erbakan’in bu yoniine dikkat c¢eken
Karaman’a gore onun her sart ve kosulda siddet ve sokak yerine sistem igerisinde
kalarak hedefine yiiriime yolunu tercih etmesi bu millete en biiylik hizmeti olmustur.
Karaman’a gére; 0 da "Islam", "seriat","cihad" bunlar1 agik¢a diyemedigi zaman "Milli

Gortig", "Adil Diizen" demis, bunlar1 sdyledigi i¢in hapislere atilmig, kurdugu partiler

Marxi, Leninci, Maocu faullerinden hemen bilinmekteymis. Kendilerinin faulleri de Lenin fauliiymiis.
Ancak faullerini diizelttirdikten sonra MNP {iyesi olabilmisler. 1971°de iiniversiteden mezun olduktan
sonra Van’a donen Erbas kapanan MNP yerine kurulan MSP Van Genglik Kollar1 Bagkani olarak siyasi
hayatina baglamis (2017).
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birgok kez kapatilmis olmasina ragmen yine yolundan sagmamis; higbir zaman siddette

tevessiil etmemistir (2011).

Erbakan’in sabirli karakterinin bir yansimasi olarak sagduyu ve sogukkanli
kisiliginden de bahsetmek miimkiindiir. Onun bu o6zelliginin en ist diizeyde ortaya
ciktigi durumlardan birisi; Refah Partisi’nin kapatilmasindan hemen sonra sicagi
sicagina kameralar karsisina gegerek bu olayin tarihin akisi igerisinde bir toz zerresi
kadar bile anlamimin olmadigin1 ve bdylesine basit bir olay nedeniyle de huzur ve
sukunu bozucu bir takim eylemlerin icerisine girmenin son derece yanlis olduguna dair
yaptig1 agiklamadir'®® (Macit, 2017: 132-133). Sabur, sagduyu ve sogukkanli bir kisilige
sahip olmayan birisinin bdylesine vahim bir olayin heniiz gergeklestigi bir ortamda

bdyle bir sagduyu ¢agrisi yapabilmesi miimkiin degildir.

Erbakan’in bahsi gereken bir diger kisisel vasfi ise dirayet ve kararliligidir.
Macit’in ifadesiyle Erbakan “Liigatinde pes etmek olmayan lider” dir (Macit, 2017:
139). Erbakan’in sik sik ifade ettigi “bizim arabamizda geri vites yoktur” ifadesi onun
liderlik vasfiyla da birlikte diisiiniildiigiinde hedefe kilitlenmis olmay1 ifade etmektedir.
Erbakan’in kararhiligini anlatmak {izere eski Malatya milletvekillerinden Turhan
Akyol’un lastik metaforu olduk¢a manidardir. Ona gore Erbakan; ayni bir lastik gibidir,
lizerine basip ¢ignediginizde diimdiiz oldu zannedersin, ancak ayaginizi kaldirip tekrar
baktiginizda diimdiiz oldugunu zannettiginiz o lastigin eski haline hemen geri
dontivermis oldugunu goriirsiiniiz (Sen, 2015: 99). Erbakan’in en 6nemli vasiflarindan
birisi biiyiik hezimet ve yenilgilerden sonra bile her seferinde yeni bir besmele ¢ekmis
olmast; azim ve inatla miicadelesini kaldigi yerden siirdiirmesidir. Macit’e gore
Erbakan’in bu husustaki en 6nemli ilham kaynagi bin bir tiirlii sikint1 karsisinda asla
yollarindan déonmeyen peygamberlerin 6rnek hayatlaridir (2017: 140). Erbakan’a gore
olaylarin safahati karsisinda Miisliimanca tavrin {i¢ asamada farkli hususiyetleri vardir:

Birincisi; yapilmasi gerekli olan meselede Miisliiman; giiciiniin yettigi 6l¢iide azami

118 Erbakan bu konusmasinda sunlar1 sdylemistir: “Bu alinmus olan karar, tarihin akist icerisinde basit bir
noktadwr. Boyle bir kararin yiiriiliige girmesiyle Tiirkiye'de halkimizin muazzam bir boliimiiniin partisi
olan Refah Partisi veonun davas: bu kararlardan zerre kadar etkilenmez... Bu tiir kararlardan tek bir
inang ¢ikar; O da, Refah Partisi’nin tek basina iktidari. Bu olayin arkasindan Refah Partisi camiasimin
¢ok daha biiyiik gelisecegi kesinlikle aciktir. Milletimize saadetler diliyorum ve insallah milletimiz bu
saadete Refah Partisi’'nin icerisinde bugiine kadar inangla ¢alisan insanlarin gayretleriyle ulasacaktir.
Bundan da kimsenin siiphesi olmasin” (YouTube, t.y.c).
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calisma ve gayreti gosterir, sonuna kadar sebeplere sarilir. Olayin vukuu esnasinda asla
korku, telas ve limitsizlige kapilmadan Allah’a tam bir teslimiyet ve tevekkiil igerisinde
hareket eder. Nihayet, neticeye ve ilahi takdire riza gosterir ve sonucun hakkinda en

hayirlist oldugunu kabul eder (2013: 37). Allah’tan gelene razi olur.

Erbakan’in diger bir kisilik karakteri cesaretidir. Kisisel gorlismemizde Milli
Gorts lideri Erbakan’1 anlatirken Tevbe Suresi 119°da gegen “Ey iman edenler! Allah’a
kars1 gelmekten sakinin ve dogrularla beraber olun” ayetini ardindan da Bakara Suresi
249’uncu ayette anlatilan'!® Talut’un suyla imtihanindan galip c¢ikan ¢ok az sayida
askerin “Allah’mn izniyle biiyiik bir topluluga galip gelen nice kiigiik topluluklar vardir.
Allah, sabredenlerle beraberdir” mealindeki sozlerini hatirlatan ve nihayet Ibrahim

120 gecen “onlarin daglar yerinden oynatacak kadar giicleri,

Suresi 46’mc1 ayette
kuvvetleri olsa bile neticede yegane gii¢ ve kuvvet sahibi yalniz ve yalniz cenab-1
Allahtir” ayetini ifade eden Kamalak, kendilerine “Israil’e kafa tutarak, Amerika’yla
isbirligi yapmadan ve Batiya sirtinizi dayamadan mi iktidar olacaksiniz, vazgecin
bundan” dendiginde, o yigit ses olarak bahsettigi Erbakan’in “Banane Amerika’dan!

Bananae Amerika’dan!” diye haykirdigini biiyiik bir hayranlikla anlatmistir (2017).

Ihsan Tamgiiney, nam1 diger “Sultan Baba” Erbakan’1 kendilerinin géniillerinden
gecirip soyleyemediklerini meydan mitinglerinde haykiran adam olarak tarif etmistir
(Ertem, 2013: 230). Bu tariften anlasiimas1 gereken birgok “Islamci”nin uzun yillardir
icinden gegirip de ifade edemedigi hususlar ilk defa onun acik yiireklilikle ve biiyiik bir
cesaretle dile getirmis olmasidir. Karahasanoglu’na gore Milli Goriis lideri Erbakan
konusulamayanlar1 konusmakla kalmamis; en temel Milli ve dini meseleleri Milli
iradenin tecelligah1 TBMM’nin giindemine ilk kez tasimistir. Bu meselelerden bazilar
sunlardir: Ortak Pazar ve arkasindaki gergekler; Milli Egitim politikalarimizda 1srarla
siirdiiriilen gayri Milli ve gayri Islami tutum; yanlis kanaatlerin aksine dinimizin

gericiligi, cahilligi ve yobazlig1 degil, ilerici, cagdas kiiltiir ve medeniyeti gelistirici

119 Taldt, ordu ile hareket edince, “Siiphesiz Allah, sizi bir irmakla imtihan edecektir. Kim ondan igerse
benden degildir. Kim onu tatmazsa iste o bendendir. Ancak eliyle bir avuc alan baska.” dedi. I¢lerinden
pek azi harig, hepsi irmaktan igtiler. Talit veonunla beraber iman edenler irmagi gecince, (geride
kalanlar) “Bugiin bizim CalGt’a ve askerlerine karsi koyacak giiciimiiz yok.” dediler. Allah’a
kavusacaklarini kesin olarak bilenler (irmag1 gecenler) ise su cevabi verdiler: “Allah’in izniyle biiyiik bir
topluluga galip gelen nice kiigiik topluluklar vardir. Allah, sabredenlerle beraberdir” (Kur’an-1 Kerim,
Bakara 2/249).

120 Onlar gergekten tuzaklarini kurmuslardi. Tuzaklar yiiziinden daglar yerinden oynayacak olsa bile,
tuzaklar1 Allah katindadir (Allah, onu bilir) (Kur’an- Kerim, Ibrahim 14/46).
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oldugu; kaynaklarimizi iyi kullanmak suretiyle kisa zamanda muasir medeniyetlerin
lizerine ¢ikabilecegimiz gerceginin yeni nesillere asilanmasi; Bati cahillik ve sefaletle
bogusurken bizim ayni donemlerde ¢ok parlak bir medeniyet kurdugumuz gergegi ve
Batidan aldigimizi zannettigimiz bir¢ok kesif, icat ve buluslarin arkasinda aslinda

Miisliiman alimlerin oldugu vb (1974: 25).

Ozdalga’ya gore siyasi kariyeri boyunca kendini teshir etmeye olan meraki
Erbakan’in kisiliginin 6nemli bir pargasini olusturmaktadir. Daima herkesin ilgi odagi
olmak ve dikkat ¢ekici aciklamalar yapmak igin 6zel bir gayret gostermis, siyasi
rakiplerini elestirirken alayci ve niikteli ifadeler kullanmaktan kaginmamaistir. Ona gore
Erbakan’in kisiliginin dikkat ¢ekici baska bir yan1 da gorkemli ve goz alici projelere
olan egilimidir. 1970’lerin ikinci yarisinda iktidar ortagi oldugu donemlerde attig
binlerce temel ve yatirirm onun bu egiliminin tezahiirleridir. Erbakan’in gosterisli
projelere merakinin baska bir 6rnegi de kiiresel demokrasiye dayali yeni bir diinyanin
kapilari1 aralayacagina inandigi gelismekte olan sekiz Miisliiman iilkenin

birlikteligiyle olusan D-8’in kurulmasina 6nayak olmasidir (2015: 113-114).

Cakir’a gore, sevenleri tarafindan bir efsane olarak goriilen Erbakan’in rakipleri
tarafindan hayalciliginin 6n plana c¢ikarilmasinda; onun her tiirlii rakami (iilkenin
niifusu, partisinin oy orani, attifi temeller vb.) gonliince abartmasi kadar; olmayacak
vaatlerde bulunmas: ve Milli Gériis iktidarinda yalmz Tiirkiye’nin ve Islam diinyasimnin
degil tiim insanligin kurtulacagina dair sdylemlerinin katkis1 yadsinamaz. Erbakan i¢in
rakiplerinin kullandigi “Hoca’nin hayaline kursun siksan yetismez” sozii birgok kesim
tarafindan benimsenmistir (2013: 769). Cakir bu diisiincesinde yalniz da degildir. Bir
konusmasinda Erbakan’i hayalcilikle suglayan Biilent Ecevit’e Erbakan’in Meclis
kiirstistinden verdigi cevap, bu konuda kendisine yapilan elestiriler karsisinda
diisiincelerini ortaya koymasit bakimindan son derece Onemlidir. Sozlerine, hayal
kurabilmenin ¢ok dnemli bir meziyet oldugunu ve Ecevit’in de sair olmasi nedeniyle bu
onemin farkinda olmasi gerektigini ifade ederek baslayan Erbakan, “Bir seyi hayal
etmeden hi¢hirsey yapilamaz... Bizim gergeklestirdigimiz seyleri siz hayal bile
edemiyorsunuz... Hersey hayalden baglar, bunun temelinde inang yatar, inanirsaniz
basarirsiniz” (YouTube, t.y.a). diyerek bazilarinin hayal diye gordiiklerinin kendileri

icin bir hedef ya da bagka ifadeyle ideal oldugunu ve ideallerine ulasma konusundaki
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inanclar1 nedeniyle vakti geldik¢e bunlar1 bir bir gerceklestiridiklerini ifade etmistir. Bu
baglamda Erbakan’in hayalci olmakla birlikte hayalperest degil idealist bir kisilige
sahip oldugu soylenebilir. Erbakan’in din, tarih ve bilim merkezli kurdugu hayaller ve
idealleri Ona e¢le aldigit her konuyu derinlestirme ve evrensellestirme giicii
kazandirmigtir. Sahip olunan ideal ve hayaller, MGH’nin karsilastigi sorunlar
asmasinda, degisen her kosulda kendisini yeniden liretmesinde ve sosyolojik tabanini

canli tutmasinda yardime1 olmustur (Macit, 2017: 136).

Erbakan’in temel kisilik ve karakter ozelliklerini genel itibariyle bdylece
tamamladiktan sonra kimligi iizerinde de kisaca deginmekte fayda vardir. Buraya kadar
anlatilanlardan, onun esas itibariyle Islami bir kimlige sahip oldugunda bir tereddiitiin
bulunmadigi rahatlikla sdylenebilir. Ancak bu konuda tartisilan, daha ¢ok onun
milliyetgi yonidiir. Karahasanoglu’'na gore Erbakan; irk¢r olmamakla birlikte
milliyetcidir. Onun milliyetgiliginin esasini devletin kurtarilmas: ve bekasi ile Tiirk
milletinin refah ve selameti olusturmaktadir. Miisliiman Tiirkiin son devleti olarak
gordiigii Turkiye Cumhuriyeti’nin ebed miiddet payidar kalmasi i¢in gerekli kosullarin
tesisi Erbakan diisiincesinde merkezi bir éneme sahiptir. Ulkeyi madden ve manen
kalkindirmay1, yeni is alanlar1 ihdas ederek issizligi bitirmek suretiyle toplumsal refah
diizeyini artirmay1 da Erbakan’in milliyet¢ilik anlayisinin tezahiirleri olarak gormek

gerekir (1974: 132-138).

Erbakan, Tirk milleti igin serefli bir tarihe sahip serefli bir millet ifadesini
kullanacak kadar milliyet¢idir; zira 0, insanligin ihtiya¢ duydugu yeni bir ¢aga ve yeni
bir diinyaya gecisin Onciiliiglinii tarihte oldugu gibi yine Tiirk milletinin yapacagina
inanmaktadir (2013: 235). Ona gore, Tirk milletini tarihin en serefli milleti yapan
unsurlarin basinda Islam’a asirlardir yaptiklari biiyiik hizmetler gelmektedir (2013:
242). Tarihte drnek medeniyetler kurmus, tiim insanliga ahlak ve faziletin ne oldugunu
Ogretmis ve diinya nizaminin1 uzun dénem tanzim ve idare etmis olmas1 Tiirk milletine
serefli bir tarihe sahip serefli bir millet payesini uygun goérmesinin kendince hakli
nedenleridir. Erbakan’a gore son zamanlara kadar neredeyse tarihinin hic¢bir evresinde
diinya milletleri ile teke tek degil, ayn1 anda tamamiyla karsilasip onlar dize getirmis
olmast milletinin iistiin vasiflarindan bir baskasidir. Biitiin tarihi boyunca hakki ve

adaleti temsil eden Tiirk milleti, on asir 6nce hacli ordularin1 durdururken, bes asir 6nce
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Istanbul’u fethederken ve dort asir énce Viyana kapilarina dayanmisken hep Bat’'nin
toplam giiciine kars1 zaferler kazanmistir. Tiirk milletinin tarihteki sanli zaferlerinin
altindaki temel saik olarak iman ve inancin, yani ahlaki ve manevi istiinliigiin asil
kuvveti olusturdugunu ifade etmekle birlikte Erbakan’a gore maddi alanda da, yani ilim
fen, teknoloji, egitim ve dgretimde de, Tiirk milletinin en dnde ve tiim insanliga 6rnek
olmasi sayesinde bu zaferler kazanilmistir. Erbakan’a gore Tiirk milleti; Allah’in hakk1
tutma, iyiligi emredip kotiiliikten sakindirma yolunda sectigi ylice ve miimtaz bir
millettir (1975: 17-18). Gorildiigi gibi Erbakan, Tirk milletinin biiylikligiini tarihte
Islam’a verdigi biiyiik hizmetlere ve uzun yiizyillar boyu sadece Miisliimanlarm degil
mazlum ve mustazaf tiim milletlerin hamiligine soyunmus olmasina, yani onun gaza

ruhuna baglamaktadir.

Tiim Islam diinyas1 géz oOniinde bulunduruldugunda gériilecektir ki; yasal
zeminde kalarak siyaset yapmis Erbakan’dan daha eski, deneyimli ve basarili bagka bir
“Islame1” / Islami lider yoktur. Cakir’a gore, bunda her ne kadar islami hareketlere belli
siirlar igerisinde de olsa imkéan saglayan Tiirkiye’deki mevcut demokratik sistemin
rolii kabul edilse de Erbakan’in maharet, yetenek ve karizmasmin da bunda etkisinin
oldugu bir vakiadir (2013: 769). Erbakan’in siyasette kullandigi dil, uslup ve parti
sloganlarinin muglak séylemlerden ziyade bir 6zne olarak milleti viicuda getiren kokleri
referans aldigin1 6ne siiren Tekin’e gore onun sdylemleri sahsiyetli, adil, bagimsiz,
kalkinmaci ve maneviyatci toplumsal gelenegin deger eksenli siyasi eylemlerine karsilik
gelmektedir. Bu bakimdan Erbakan’in sdylemleri siyaset ve toplumsal zeminde yon

belirleyici, hedef saptayici1 ve doniistiiriicti bir nitelige sahip olmustur (2017: 242).

2.3. Milli Goriis Hareketini Doguran Siyasi ve Toplumsal Arka Plan

Osmanli’dan Cumbhuriyete gegisle birlikte Cumbhuriyeti kuran elitlerin dine
yaklagimlarinda bir takim degisimler yasandigini, bunun da toplumda bir takim
gerilimlere yol actigin1 daha once ifade etmistik. Cumhuriyet déoneminde din-Siyaset
iliskileri baglaminda yasanan catisma ve gerilimi izahta, “merkez-cevre”, “modern-
geleneksel”, “gerici-ilerici” ya da “yoneten-yonetilen” dikotomileri yaygin olarak

kullanilmaktadir. Cumhuriyet doneminde merkezin aktorii ve degeri olarak Batililagsma
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taraftar1 laik sivil ve askeri biirokrasi ile CHP 6n plana ¢ikarken; ¢evrenin aktorleri
olarak ise genis halk kitleleri, koyliller ve dindar kesimler siyasal sistem icinde yer
almiglardir. Cumbhuriyet Tiirkiye’sinde merkezin egemen ideolojisi laiklik iken,
¢evrenin diger bir ifade ile gelenegin séylemi ise genel olarak dine dayanmustir (Eser,
2013: 202-203).

Osmanli yonetim sistemi mirast iizerine kurulan Tiirkiye Cumhuriyeti laik bir
yonetim seklinde Orgiitlenmistir. Bati’da uzun miicadeleler sonucunda olusan laik
siyasal sistemlerde dini Orgiitlenme genel kamu yonetiminin disinda Orgilitlenmis
boylece dinin devlete ve devletinde dine miidahale etmesinin 6niine gegilebilmistir. Bu
nedenle her iki kurumun ayr1 ayri 6rgilitlenmesini ifade etmek tlizere laiklik ¢ogunlukla
din ve devletin ayriligi olarak anlam kazanmustir. Buna karsilik Tiirkiye Cumhuriyetinde
din, devletin kamu yonetimi teskilat1 i¢erisinde orgiitlenmis ve dini orgiitlenme devletin
yonetim  Orgiiti  disina  ¢ikarilmamistir/gikamamistir.  Bu  bakimdan  Tiirkiye
Cumhuriyeti’nin bu konuda Osmanli mirasinin tesirinde kaldigi ifade edilebilir

(Dursun, 1992: 317).

Cumbhuriyetin ilaniyla birlikte Osmanli’daki tim sosyal yapilarin da tarihe
gomiildiginii distinmenin ¢ok gercekei olamayacagi aciktir. Sosyal yapilarinn bir
kiiltiirel sistem unsuru olarak nesilden nesile devamlilik arzettigi hesaba katilmalidir.
Zira Osmanli toplumunda varolan kiiltiirel ve ideolojik yapilar gibi din alanindaki
yapilar da Cumhuriyet Tirkiye’sinde bazi degisikliklerle olsa da devam etmistir.
Osmanli’daki Seyhiilislamlik kurumunun siyaset kurumu karsisindaki konumu ile
Tiirkiye Cumhuriyeti’ndeki Diyanet Isleri Baskanliguinin statiisii arasinda farkliliklardan
daha ¢ok benzerliklerinin bulunmasi dikkate deger bir husustur (Dursun, 1992:317).
Cumhuriyetin ilk donemlerindeki kat1 laiklik uygulamalarina bagli olarak giderek
siyasal alandan uzaklagan din, Kontrol altinda da olsa, bir devlet kurumu olan Diyanet
Isleri Baskanligi kanaliyla varhgni devam ettirmistir. Her ne kadar kanuni
diizenlemelerle resmen varliklarina son verilmis bulunmakla birlikte Naksibendi tarikati
veya Nur cemaati gibi yapilar ile resmi-siyasal alanin haricinde de din canliligini
korumustur (Eser, 2013: 219). Basarisizlikla neticelenen ¢ok partili rejime gegis
denemeleri, sivil toplumun gelismesine firsat tanimayan uygulamalar, hakim ideolojinin

tek bir merkezden belirlenerek alternatif yapilarin sistem tarafindan denetim altina
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alinmasi gibi nedenlerle tek partili donemde 6rgiitlii muhalefet genel olarak uzun siireli
yasama firsati bulamamistir. Bununla birlikte laiklik politikalar1 sadece kent
merkezlerindeki CHP ile 06zdeslesmis biirokratik kiicik bir kesim tarafindan
kabullenmis olmakla birlikte, tilkenin ¢ogunlugunu olusturan tasra baska bir ifade ile
yasamini koylerde siirdiiren halk ve kentlerde yasayan dar gelirli gruplar ile kiigiik
ticaret ve sanayi erbabi din ile olan bagini koparmamistir (Eser, 2013: 213). Sayari’ya
gore MGH’nin dayandigi taban sosyo-ekonomik ve siyasal bakimdan Kemalist
merkezin disina itilmis bu insanlardan olusmustur (1978: 185). Tiirkiye’de iki savas
arasindaki tek partili donemin resmi laiklik anlayis ve uygulamalarina kars1 yukarida
ifade edilen muhalefet, Tkinci Diinya Savasi sonrasinda ¢ok partili hayata gecilmesiyle

birlikte hesaba katilmasi gereken siyasi bir gii¢ haline gelmistir (Ozdalga, 2015: 208).

Ikinci Diinya Savasinin Bati demokrasileri tarafindan kazanilmasindan énceki
tek partili donemde toplumsal muhalefeti olusturan bu insanlarin iginde bulunduklari
durumu en iyi tasvir edenlerden birisi Ali Fuad Basgil’dir. Ona gore 1945 yazi
baslarina, yani Ikinci Diinya Savasindan Bati demokrasilerinin zaferle c¢ikmalarina
kadar gecen donemde Tiirkiye’de devlet adamlarinin icraatlarini elestirmek, 6zellikle de
din 6zgiirligi ve laiklik gibi meselelerde bunu yapmak, adeta “intihar etmek” manasina
gelmistir. Bu ifadenin abart1 oldugunu diistinenlere kars1 Basgil’in tavsiyesi, diisiinceleri
ugruna daragaclarinda sallandirilan birgok aksakalli adamin resmini gorebilecekleri
dénemin gazete arsivlerine bir goz atmalar1 olmustur (2016: 12). Bu kesimin tek parti

doneminde agir bedeller 6demek zorunda birakildig: bir vakiadir.

Tiirkiye’de o6zellikle 1950°de ¢ok partili doneme gecilmesiyle!? birlikte kati
laiklik uygulamalarinda hissedilir bir yumusama goriilmiis ve dini hassasiyet ve talepler
siyasal alanda kismen de olsa temsil edilmeye baslanmistir (Eser, 2013: 219). Tek
partili donemde Kemalist devrimin tesiriyle onemli darbe ve badireler atlanan

Islamci/islami siyasi akimlar 1950 sonras1 toparlanmaya ve sag partilerde kendilerine

21 Tiim diinyada ikinci diinya savasmm takip eden yillarda tek partili siyasi rejimlere olan tepkiden
Tiirkiye’de nasibini almistir. 1946-1950 yillar1 arasinda nispeten sancili bir gegis doneminden sonra
Cumbhuriyet tarihinin ikinci dénemi olarak adlandirilan gok partili siyasi hayata gecilmis olmakla birlikte
bu donemde sadece dar bir zihniyet disinda farkli hi¢bir goriis ve diisiinceye hayat hakki taninmamuistir.
Milli Goriis lideri Erbakan bu dénem igin “tek zihniyet demokrasisi” tanimlamasini yapmustir. Ciinki
Ona gore bu donem, giiya ¢ok partili ama tek zihniyetli bir donemdir. Erbakan’a gore devlet millet
kaynagmasinin tesisi ve maddi ve manevi kalkinmanin yolu biran 6nce tek zihniyet demokrasisinin
terkedilerek hakiki demokrasiye gegilmesinden gegmektedir (Karahasanoglu, 1974: 60-62).
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yer bulmaya baslamislardir. DP’nin 1950°de iktidara gelmesi Islamci kesimleri
rahatlatmig ve DP bu kesimler i¢cin onemli bir siginak fonksiyonu gormiistiir. Bu
rahatlamaya ragmen Kemalist devrimin izleri ve genel laik gergeve, siyasal Islamcilarin
etkili ve agik bir sekilde ortaya ¢ikmalarini miimkiin kilmamistir. islamcilar calisma ve
orgiitlenmelerini siirdiirmekle birlikte 6n plana ¢ikmamayi tercih etmislerdir. Demokrat
Partinin devami1 olan Adalet Partisi (AP) ve Yeni Tiirkiye Partisi (YTP) gibi partiler de
Islamc1 siyasi akimlarin 6niiniin agilmasinda belli fonksiyonlar icra etmislerdir

(Caliglar, 1997: 34-35).

1950’de diizenlenen ilk serbest se¢imlerde toplumsal muhalefetin 6nemli bir
kism1 Demokrat Parti igerisinde temsil edilmeye baslamigtir. 1960 darbesiyle DP’nin
alasag edilmesiyle yerini Adalet Partisi (AP) almistir (Ozdalga, 2015: 208). MGH’nin
dogusunda AP’deki tavir degisikligi 6nemli etkenlerden birisi olmustur. 1950’11 yillarla
birlikte CHP’nin devletgi ekonomik politikalart  yerini, Tirkiye’nin Batili
miittefiklerinin de bir takim yardimlarla tesvik ettigi, DP’nin liberal ekonomik
politikalarina birakmistir. Bunun neticesi olarak Tiirkiye’de iiretimin yapisi ve liretim
iligkilerinde degisim ve doniisiimler olmus; tarima dayali bir ekonomik modelden
sanayi tipi kapitalist tiretim ve tiiketim modeline bir ge¢is yasanmistir. Uygulanan yeni
ekonomik politikalar, bunun neticesi olarak olusan sermaye birikimi ve yeni iretim
modeline gecilmis olmasina bir de tarimda makinalasma ilave dilince bu durum
toplumsal yapiyr hizla degistirmistir. Kirsal kesimden kentlerin varoslarina biiyiik
gogler, buna bagl olarak da hizli kentlesme olgusu ortaya ¢ikmustr. Devletin 6zel
sektorii destekleyerek ulusal bir burjuva yaratma politikalarinin da bir neticesi olarak
zamanla yeni bir tekelci sermaye sinifi meydana gelmistir. Bu tekelci sinif siyasal giicli
de ele gegirerek, orgiitlenmek ve daha da giiclenmek istemis; iilkenin ekonomik
imkanlarindan maksimum diizeyde istifade etmenin yollarin1 aramaya baglamistir.
1960-1970 yillar1 arasinda iktidar olan AP’nin giderek tekelci sermayeden yana tavir
takinmaya baslamasiyla birlikte kiiclik esnaf, tiiccar, ¢iftci, memur ve isc¢i kesimleri
AP’nin bu tutumuna ve ekonomik dengesizliklere karst bir tavir gelistirmeye
calismiglardir. Bu sekilde baslayan siireg zamanla AP’deki, tabanimi dindar ve
muhafazakarlarin olusturdugu grubun ayrilarak MNP’ye dahil olmasiyla sonuglanmustir.
(Cinar, 2016: 200-201). Biinyesinde g¢esitli ittifaklar1 barindiran AP’nin sahip oldugu
ittifaklardan birisini de farkli sermaye kesimleriyle kurulmus olan ittifak oldugunu ileri
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siiren Tezi¢’e gore zamanla AP bu ittifaki tekelci sermayenin lehine bozmustur (Akt.
Ustabulut, 2017: 343: Tezig, 1976: 302). Se¢gmen tabami giftgiler ve kiiciik esnaftan
olusan AP’nin giderek daha fazla modern sanayi burjuvazisi ve biiyilk sermayenin
cikarlarma hizmet etmeye baslamasiyla AP’ye kiisen tabani yeni kurulan Islami ve asir1
milliyet¢i partilerin hedef kitlesi haline gelmistir (Ziircher, 2000: 370). Siirecin bdyle
islemesinde egitimin katkis1 da goz ardi1 edilmemelidir. II. Abdiilhamid zamaninda tesis
edilen modern egitim sistemi ve meslek okullar1 nasil ki o donemin tasra esrafinin
cocuklart i¢in ulasilabilir oldugunda onlara hiikiimette ve devlet islerinde gorev
almalarinin yolunu agmis ise (Karpat, 2001: 758) 1950’lerden sonra gelisen demokratik
ortamda kendilerine okuma firsat1 verilen dinine bagl dar ve orta gelirli Anadolu
insaninin ¢ocuklar1 da egitim marifetiyle biirokrasi ve siyasette yer alabilme imkanina
kavusmuslardir. Bu siireci, 1950’li yillarin basindan itibaren bu kesimlerin ¢ogunlukla

tercihi olan imam hatip okullarinin agilmaya baslamasi da hizlandirmis olmalidir.

MGH’nin dogusunu hazirlayan etkenlerden birisi de farkli iilkelerdeki Islami
hareketler ve ©nemli Islamci liderlerin eserlerine ulasma kolayliklariimn artmus
olmasidir. Cok partili hayatin baglamasiyla birlikte dini hayatta meydana gelen
rahatlama neticesinde, Tiirkiye’deki Islami kesim diinyadaki Islami hareketlerle
iletisime gecmeye baslamistir. Bunlar igerisinde, Tiirkiye’nin diger Miisliiman bolgelere
nazaran cografi ve tarihi baglar nedeni ile Misir ile daha ¢ok miinasebeti
bulundugundan Thvanii’l Miislimin hareketinin ve onun diger Arap iilkelerindeki
uzantilarinin &zel bir yeri olmustur. Ihvanii’l Miislimin’in énde gelen isimlerinden
Hasan el-Benna (1906-1949), Seyyid Kutup (1906-1966), Abdulkadir Udeh (1907-
1954), Muhammed Kutub (1919- ), Said Havva (1935-1989) ve Fethi Yeken (1933-
2009) gibi sahsiyetlerin eserlerinin terciimeleriyle Tiirk okuyucu bulugsmaya baslayinca,
El-Ezher Universitesi basta olmak {izere sadece Misir’a egitim igin giden Tiirkler degil,
Tiirkiye’deki entelektiiel kesim de buradaki fikirlerden haberdar olmaya ve etkilenmeye
baslamistir. 1960’11 yillardan itibaren diger Islami hareket onderleri ile es zamanl
olarak Mevdiadi’den yapilan terclimeler de Tiirk okuyucularin giindemine girmistir.
Tiirkge’ye terclime edilen eserlerin Kur’an-1 Kerimi bir dava ve aksiyon kitab1 olarak
merkeze alan sOylemleri, klasik bakis agisindan farkli olarak mezhep ve mesreplere

vurgu yapmayan yaklagimlar1 ve siklikla kullandiklar darii’l harb, darii’l Islam, cihad,
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hicret, tagut, bel’am gibi kiskirtict kavramlari, 6zellikle gengler olmak tizere, Tiirkiyeli

Miisliimanlar tizerinde biiyiik etkiler yaratmistir (Birigik, 2013: 390-391).

Tiirkiye’de Demokrat Parti’yi de Adalet Partisi’ni de iktidara tasiyan kitle; cogu
dar ve orta gelirli esnaf, ¢ift¢i, emekli ve kii¢iik memurlardan olusan dinine ve devletine
son derece bagli dindar ve miitedeyyin Anadolu insanlaridir. Karahasanoglu’na gore; bu
insanlarin iktidardan beklentileri, maddi hayatlarinin biraz daha iyilestirilmesinden
ziyade bin yillik Tiirk-islam Medeniyetinin devlet tarafindan korunup kollandigini
gormektir. Tek parti doneminde itilip kakilan, horlanan, asagilanan, yok sayilan ve yer
yer de istismar edilen bu kitle ¢cok partili rejime gecisle birlikte kendisini ifade etme
imkanina kavusmusg, once Demokrat Parti’ye ardindan da Adalet Partisi’ne sarilmistir.
Bu partilerde umdugunu tam olarak bulamadig: yillarda bu kitlenin imdadina onlar gibi,
diisiinen, konusan ve kendileriyle ayn1 diinya goriisiine sahip olduguna inandiklar
Erbakan ve Milli Nizam ardindan da diger Milli Goriis partileri yetismistir (1974: 54-
55). Kemalist paradigmanin 1970°1i yillarin Tirkiye’si igin yetersizligi Tiirk siyasi
hayatinda Milli Goriis’iin dogusunu hizlandiran etkenlerin basinda gelmistir (Tekin,

2017: 211).

Tiirkiye’de ¢ok partili doneme gegisle birlikte Demokrat Partili yillarda 6nemli
ekonomik ve politik degisimler Islam’in toplumsal alanda daha belirgin yer almasi
sonucunu beraberinde getirmistir. Farkli tarikat yapilanmalar1t ve sivil toplum
orgiitlerinin yan1 sira Necmettin Erbakan’in Islami sdylemleri de bunu tetiklemistir
(Yorgancilar, 2012: 49-50). 1965 segimlerinde yiizde 52.8 oy alarak tek basina iktidar
olan AP, her ne kadar 1969 se¢imlerinde yiizde 46.5 oy oranina gerilemekle birlikte
iktidarm silirdlirmiis olsa da, gerek iktidar yorgunlugu ve gerekse smifsal ayrisma
dinamiklerinin tesiriyle giderek sagin semsiye partisi olma misyonunu kaybetmistir. Bu
ayrisma dinamiklerden milliyet¢iligin CKMP/MHP ile ve liberalizmin de Demokratik
Parti ile AP’den ayrilmasim takiben Islamci akimmn partileserek AP’den kopusu, bu
ikisinden daha etkili ve simifsal temeli cok daha belirgin bir kopus olmustur (Bora,
2017: 469). Milli Nizam Partisi’nin 1970’te kurulmasi ile birlikte dini referanslara
sahip siyasetin dogrudan ortaya ¢iktigi soylenebilir (Eser, 2013: 219). Tiirk siyasal
hayatinda daima mevcut siyasal diizene kars1 6nemli politik miicadeleler olmustur. DP,

ardindan da AP’ile hayat bulan merkez sag siyasetin sinirli muhalefetine karsi, mevcut
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siyasal sistemin bir iirlinii olan Batililasma ideolojisine karst dogrudan cephe agan;
iliskili oldugu merkez sagdan kendisini soyutlama ve 6zerklestirme gayreti bulunan en
onemli siyasi tecriibe MGH olmustur. AP ve lideri Siilleyman Demirel ile yasanan
kisisel iktidar miicadelesi MGH lideri Erbakan’i siyasal alana tasimis; bagimsiz ve
muhalif damart yiiksek siyasi bir yolun ingasi Tiirk siyasal hayatinda bdylece

baslamistir (Baykal ve Caha: 2017: 2).

Erbakan’in siyasete girme karar1 asamasina nasil bir siiregten sonra geldiginden
daha 6nce bahsedilmisti. ITU’den arkadasi olan Siileyman Demirel’in genel baskani
oldugu Adalet Partisi’ne 1969 se¢imlerinde Konya Milletvekilli olabilmek i¢in aday
olan Necmettin Erbakan’in miiracaati AP nin 18 Agustos 1969 tarihindeki Genel idare
Kurulu toplantisinda oy birligi ile veto edilmistir. Veto gerekgelerinden birisi olarak
Erbakan’in sdylemlerinde siirekli mukaddesat¢iliga vurgu yapmasinin gosterilmesi,
(Yorgancilar, 2012: 53) onun uzunca siirecek olan siyasi yiiriiyiisiiniin muhtevasi

hakkinda ipuglart vermektedir.

MNP kurucular1 Adalet Partisi igerisinde siyaset yapma israrlarini son ana kadar
siirdlirmiis olmakla birlikte bu amaglarina ulasamamislardir. Cakir’a gére bunun birinci
nedeni; AP’de siyaset yapmaktan Gte, Parti icerisinde etkin bir iktidara sahip olmak
istemeleridir. Ikinci neden ise Erbakan’in asil gayesinin AP’de genel baskanlik
miicadelesine girerek merkez sagin liderligine oynamak istedigine dair yorumlarin
inandirict bulunmasidir. Cakir’a gére, bu gerilimli atmosferin tesiriyle Siileyman
Demirel’in Erbakan basta olmak iizere bir kisim Islame1 kadrolar1 AP den dislamasiyla
Tiirkiye Islamcilari, siyasette kendilerine miistakil bir alan agmak zorunda kalmislardur.
Bununla birlikte MNP’nin kurulusu sadece bir zorunluluk iizerinden de agiklanamaz.
Bu kararlarinda, belli bir siiredir oy potansiyellerini yoklayan islami cemaatlerin énemli
bir potansiyele sahip olduklarini gérmeleri ve cemaatleri igerisinde siyaset tecriibesine
sahip, iilke yonetimine talip olabilecek kadrolarinin bulundugunu fark etmeleri iizerine
bir 6zgiiven kazanmis olmalarinin da etkisi vardir. Cok partili donemle birlikte
kentlesmenin artmasina paralel olarak gelisen sanayi ve ticarette dindarlarin kiigiik de
olsa sermaye biriktirmeye baglamalari MNP i¢in iyi bir mali zemin olusturmustur

(2013: 757).
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Tamamen yerli {retimi amacglayan Glimiis Motor girisiminin kotalarla
engellenmek istenmesi ve c¢ikarct ¢evrelerin bu girisimlerinde basarili olmalari,
Erbakan’in Odalar ve Borsalar Birliginden kanunsuz bir sekilde uzaklastirilmasi Islamc1
cevreler acisindan bardagi tasiran son damla olmustur. Biitiin bunlara ilaveten Adalet
Partisi’nden Milletvekilligi i¢in bagvuru yapan Erbakan’in Parti’nin yetkili kurullarinca
veto edilmesi AP igerisinde miicadeleyi de ihtimal dis1 birakmis ve geriye tek secenek
olarak yeni bir parti kurma diisiincesi kalmistir (Ozdamar, 1977: 25-27). Kisisel
gorismemizde bu diisiinceleri kendisinin de paylastigin1 gordiiglimiiz Tekdal,
diisiincelerini farkli alanlarda hayata gegirme tesebbiisleri bulunan Erbakan’in bunlari
gerceklestirme imkanini siyaset diginda miimkiin gérmedigini anladiginda siyasete
girdiginin altim1 ¢izmistir (2017). AP milletvekilligi adaylik bagvurusunun veto ile
sonuclanmasi, Erbakan i¢in bir son degil yeni bir baslangic olmustur. Zira Erbakan
Konya bagimsiz milletvekili adayr olarak siyasi yiiriiyiisiine baslamistir'?2. Nitekim
1969 yilinda yapilan secimlerden Bagimsiz Konya milletvekili'?® olarak TBMM’ye
girmeyi de basarmustir (Cakir, 2012: 229). Kemalettin Erbakan’a gére bagimsizlar
hareketinin bir ¢ok yonden MGH’ye katkist olmustur. Hem MGH’nin
kurumsallasmasinin  bir nevi provast olmus, hem de bu Hareketin Ssiyasi
organizasyonunu baglatmak i¢in bir ara operasyon niteligi tasimistir. Bir baska katkis1
da bu sayede Tiirkiye’nin farkli yerlerinde bu Hareketin ilerleyen donemlerinde gorev
alabilecek insan potansiyelinin ortaya c¢ikarilmasinda 6n adim olmustur (Erbakan,
2014d: 125).

Simdi sira parti kurmaktadir. Cakir’a gore 1967 yilinda Adalet Partisi i¢inden
Kahramanmaras Senatorii A. Tevfik Paksu, Adana Milletvekili Hasan Aksay ve Rize

Milletvekili Arif Hikmet Giiner Islami referanslara vurgu yapan yeni bir parti arayisina

122 Erbakan; “gayemiz milliyet¢i, mukatdesatg1 Tiirkiye yaratmak” diyerek “Bagimsizlar Grubu”
bilinyesinde secimlere katilan 16 kisi ve aday olduklari illeri su sekilde agiklamistir: 1. Necmettin
Erbakan-Konya, 2. Faruk Yegin-Istanbul, 3. Osman Kiris¢ioglu-Ankara, 4. Omer Liitfi Bozcali-izmir, 5.
Ismail Miiftiioglu-Sakarya, 6. Huldisi Ozkul-Adana, 7. Siileyman Karagiille-Aydin, 8. Rifat Boynukalin-
Balikesir, 9. Ismail Cosar-Cankiri, 10. Hiiseyin Dura-Elazig, 11. Murat Hinislioglu-Erzurum, 12.
Husamettin Fadikoglu-Gaziantep, 13. Ekrem Ocak-Giimiishane, 14. Celal Kilig-Mersin, 15. Ahmet
Tevfik Paksu-Maras, 16. Fehmi Adak-Mardin (Milliyet, 1969).

Eroy’un 06zel goriismemizde naklettigine gore; Bagimsiz aday olarak geldigi Konya’da Erbakan’
karsilayan 17-18 kisi vardir; onlardan birisi bagirir “Erbakan! Basbakan!” ve yillar sonra gergekten de
Erbakan bagbakan olacaktir (2017).

123 Karagiille’ye gore Erbakan’a 1969 segimlerinde bagimsiz adaylarla segime gidilmesi teklifini
“Akevler” yapmustir. Bu teklifi kabul eden Erbakan once Konya’dan bagimsiz milletvekili segilmis,
ardindan da parti kurmustur (Karagiille, 2012).
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girmislerdi. 1968’de Odalar Birligi Baskanligia secilmesine ragmen 6zellikle Istanbul
ve Izmir Ticaret odalarinin baskilariyla AP’li Ticaret Bakani tarafindan gérevden alinan

Necmettin Erbakan’da bu ¢alismalarin igerisindedir (2012: 229).

Macit’e gore Milli Goriis’ti doguran iki temel mecradan birincisi; Naksibendi,
Kadiri, Haznevi ve Nurcular'?* gibi tarikat ve cemaatler’?® ile imam hatipler iken;
ikincisi ise kiiltiir, sanat ve diislince diinyasinda Necip Fazil ve Biiyiik Dogu, Nurettin
Topgu gibi entelektiieller ile Islam cografyasindan yapilan terciime faaliyetleridir'?®
(2017: 139). Kemalettin Erbakan biitiin bunlara bir de Osmanli’nin son dénemine
yetismis ve Cumhuriyet doneminin kati1 laik¢i taarruzundan etkilenmemis az sayida
miinevverin 1950’li yillarda kurulmaya baslayan Islami hiiviyetli sivil toplum
kuruluslari araciligiyla yeni dindar nesillerle bulusmasini da zikretmektedir. Ona gore
bu STK’lardan birisi de Ibnii’l Emin’in kurdugu ilim Yayma Cemiyeti’dir. 1951 de
kurulmus olan bu Cemiyet bilinyesinde, manevi degerlere oncelik veren Dr. Niyazi
Kurtulmus, Dr. Asim Taser, Prof. Dr. Sebahattin Zaim ve Mahmut Celalettin Okten gibi
sahislar genglerle bulugsmus; Kemalettin Erbakan’in ifadeleriyle, Milli Goriis filizinin
bir agaca doniismesine katki saglamislardir. Daha sonra biinyesine bir vakif da katan bu
cemiyet, Istanbul imam Hatip Okulunu yeni binasina ve yurduna kavusturmus ve diger
imam hatip okullar1 ve farkl iiniversitelerde okuyan 6grencilere zamanla yurtlar agmis

ve burs temininde bulunmustur (2014d: 105). Kemalettin Erbakan’a gore 1950-1960

124 Nurculuk esasinda bir tarikat olmadigindan Said-i Nursi’nin 23 Mart 1960°da vefatim takip eden
siirecteonun yerine bir kisi gegmemistir. Bu durum da Nurcularin béliinmesiyle neticelenmistir. Ilk
ayrilan Said-i Nursi’nin eserlerini Latin alfabesiyle matbaada basilmasina karsi ¢ikarak bu eserleri
Osmanlica ashindan elle ¢ogaltan Ispartali hattat Hiisrev Altinbasak olmustur. Hem MNP, hem de
MSP’deki Nurcular bu “Yazicilar” kanadina mensupturlar. Nitekim 1969 secimlerinde AP’den
milletvekili segilen Hiisamettin Akmumucu ve Hiiseyin Abbas, Hiisrev Altinbas’in talebiyle partilerinden
ayrilarak MNP’ye katilmiglardir (Yalgin, 1994: 126-127).

125 Tiirkiye’nin en bilyiik tarikatlarindan birisi olan Siileymancilar MNP ve MSP’nin kurulusunda destek
vermedikleri gibi bu partilerden uzak durmayi tercih etmislerdir. Bu partilerin de adeta Siileymancilar’a
savas ilan etmis Tarsus Miiftiisii Siileyman Tekin, Iskenderun Miiftiisii Ziibeyir Ko¢ ve Adana Miiftiisii
Cemalettin Kaplan gibi isimleri milletvekili aday1 gostermeleri gézoniinde bulunduruldugunda en azindan
MNP-MSP déneminde onlara hi¢ de sicak bakmadiklar1 anlagilacaktir (Yalgin, 1994: 148). Emre’ye gore
MNP ’nin kurulmasini izleyen giinlerde o donemde Adalet Partisi Kiitahya Milletvekili olan Kemal Kagar
Genel Merkeze gelerek Erbakan’la goriismiistiir. Emre’ye gore, bu goriismede Kagar; suyun goriindiigiini
bu nedenle de abdestin bozuldugunu, ancak Demirel’in kendisine, kurslarindan yetisen hocalara kadro
sOzii verdigini, bu gerceklesir gerceklesmez kendisinin de biitiin talebeleriyle birlikte MNP halkasina
dahil olacagini sdylemis olmasina ragmen aradan gegen onca yila ragmen hala bu séziiniin geregini yerine
getirmemistir. Emre hala beklemekte olduklarini ifade edip, bu sdzlerinin de bir sitem degil samimi bir
davet olarak kabul edilmesi gerektiginin altin1 ¢izmistir (2015: 186-187).

126 Macit’e gore Necip Fazil ve Sezai Karakog gibi Islami entelektiiel séylem MGH’nin sdylemini
derinden etkilemis ve beslemistir; ancak Islami sdylemin kitlesellesmesi ve tabana yayilarak bir bilince ve
aktif bir 6zneye doniismesi Erbakan’in 6ncii ve miicadeleci kisiligiyle gergeklesebilmistir (2017a: 77).
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arast MGH’nin dogusunu hazirlayan siire¢ devam ederken en énemli katki Ilim Yayma
Cemiyeti ve Ibnii’l-Emin Vakfi’'ndan gelmis, burasi ileride Milli Gériis’te dnemli
hizmetler gdrecek olan gencligin yetistigi bir ocak olmustur. Erbakan’a gore Ilim
Yayma ile Milli Goriis’iin arasindaki irtibat1 da o donemde Imam Hatip Lisesinin

miidiirii de olan Halil Ziya Erce yiiriitmiistiir (2014d: 112).

Kiiciikyllmaz ise MGH’nin tarihsel kdkenini Birinci Meclis’teki Ikinci Grup’a
kadar gétiirmektedir. Ona gore siyasal Islami bir imkan olarak sunus bicimleri, saltanat
ve hilafete olan bagliliklar1 ve bazi mensuplarinin demokrasiye yiikledikleri aragsal
anlam bu iki yapiyr birbirine benzer kilmaktadir (2011:91). Kisisel goriismemizde
MGH’yi doguran nedenler iizerine diisiincelerini sordugum Ersoy da siireci sdyle
anlatmistir. Ersoy’un anlatimima gore; Bati’da gelisen sanayi devriminden sonra ¢ok
biiylik gelismeler olmustur. Kapitalizmin ekonomik sistem olmasiyla birlikte 18 ve
19’uncu yiizyillarda bu sistem tiim islam cografyasini kontrolii altina almis ve Osmanli
Devleti’'ni zayiflatmistir. Bu donemde ii¢ farkli goriis ortaya c¢ikmig (Tiirklesme,
Islamlagsma, Muasirlasma) ve Osmanli devletinin yikilmasi {izerine onun mirasi
tizerinde Tiirkiye Cumhuriyeti devleti kurulmustur. Tiirkiye Cumhuriyeti’ni kuran irade
her ne kadar Bati’ya kars1 Kurtulus Savasi’n1 kazanmis olsalar da sonrasinda Bati’y1
taklit etme baslamislardir. Bati taklidinde o kadar asir1 gitmislerdir ki neredeyse Islami
degerlerin hepsini bir kenara birakmak istemislerdir. Oysa ki Kurtulus Savasi Islami
ilkeler ve Islam inanci etrafinda bir araya gelen, onun ifadesiyle,’Milli Goriis’
diisiincesindeki Islam alimleriyle birlikte kazamlmistir. Hatta o dénem de Mustafa
Kemal de bu ilkeleri savunmustur. 1937’lerde laikligin ilaniyla birlikte Tiirkiye
Cumbhuriyeti devleti kendini Islami degerlerden tamamen soyutlamistir. 1930’lara
gelindiginde bazi Islam alimleri bu gelismelerin yanlis oldugunu sdylemeye baslamislar
ve insanlar1 tekrar imana ve Kur’an’a davet etmislerdir. Siileyman Hilmi Tunahan
Kur’an 6gretimini, Said-i Nursi imani hakikatleri ve o donem yasaklanmis olmasina
ragmen, dergahlarda bulunan mesayih de tasavvufi egitimi Onceleyen bir takim
gayretlerin igine girmislerdir. 1940’lara gelindiginde Islam Kkarsithgi daha da
yayginlasmustir. Iste bu dénem de 6zellikle ITU’de okuyan genglerin bir kismi tasavvufi
terbiye almislar, okuldan arta kalan zamanlar1 o donemin tasavvuf alimlerinden ders
alarak gecirmislerdir. Aynm1 zaman da iiniversitelerinde c¢ok basarili da olan bu

genglerden birisi de Merhum Erbakan’dir. 1950’lerde Tiirkiye’nin yonetiminde etkin
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olmaya baglayan bu neslin uygulamalari, her ne kadar dini egitim ve terbiyeden ge¢mis
olsalarda, Bat1 tarzinda olmustur. Erbakan Hoca gibi bazilar1 Avrupa’da da egitim
almiglar, oralar1 da gormiislerdir. Erbakan Hoca Tirkiye’ye dondiiglinde Giimiis
Motor’u kurmustur. Giimiis Motor tecriibesi igerisinde Ticaret Odasi’nin bazi
engellemeleriyle karsilaginca buranin bagina gelmis ancak Demirel’in de tazyikiyle
buradan zorla uzaklastirilinca siyaset zarureti ortaya ¢ikmistir. 1970’lere gelindiginde,
Bati’y1r taklit ederek bir yerlere varabilmemizin miimkiin olmadig1 fikri ortaya
konulmustur!?’. Once Adalet Partisi’ne basvuran Erbakan Hoca buradan veto yeyince

10-12 kisilik Bagimsizlar Hareketiyle Milli Goriis’tin yiiriiyiisiinii baslatmistir (2017).

Kisisel goriismemizde ayni konudaki diisiincelerini sordugum Kamalak da biraz
daha geriden baglatarak MGH’nin kurulusuyla neticelenen siireci su sekilde izah
etmistir. Islam tarihine baktigimizda Miisliimanlarm {i¢c biiyiik facia yasadigm,
bunlardan ikisinden ¢iktigin1 ancak Tgiinciisii ile hala cedellestiklerini sdyleyen
Kamalak’a gore gore bu facialardan ilki; 3,5 milyon Hagh siiriisiiniin Anadolu
tizerinden Kudiis’e akin ettigi ve 1096 ile 1099 arasinda {i¢ y1l devam eden Birinci Hagli
Seferi’dir. Anadolu Selguklularinin dagildigi ve Anadolu’nun beylikler donemini
yasadig1 bu zor donemde Anadolu’da a¢ kalan Haglilar i¢in rahipleri Miisliiman eti
yemelerinin caiz oldugu fetvasin1 vermislerdir. Durum bu diizeyde korkung bir faciadir.
Amerikan istihbarat seflerinden siyasi tarih¢i Graham Fuller Islamsiz Diinya adl
eserinde bu durumu bizzat tasvir etmistir. Yani kendi tarih¢ilerinin bile itiraf ettigi bir
meseledir bu. Biz bu faciayr Miisliiman bir Kiirt olan Selahattin Eyyubi hazretlerinin
onciliiglinde asmay1 basardik. Kamalak’in dile getirdigi ikinci facia ise 6 milyondan
misin be hey kafir” diye tiirkiilerimize bile ge¢mistir. Sadece Bagdat’ta 200 bin
Miislimani katletmislerdir. Dicle giinlerce kan ve miirekkep akmistir. Biz bu biiyiik
faciayr da Osmanogullariyla atlattik. Ugiincii facia ise Birinci Diinya Savasidir.
Sonrasinda vatan boliinmiis, pargalanmus, Islam iilkelerinin sinirlar1 yeniden ¢izilmis,
yazimiz degismis ve hilafet kaldirilmistir. Uzerinden neredeyse bir asir gegmesine

ragmen hala Miisliimanlar kendisine gelememis, soku hala iizerlerinden atamamislardir.

127 Ersoy’a gore, MGH’ye bagh bir arastirma merkezi hiiviyetinde 1969’da ESAM’in kurulmasinin
altinda da “Biz yabancilari taklit edemeyiz. Biz karsilasilan sorunlart kendi diinya goriisiimiiz ve deger
olgiilerimize gore ¢ozecegiz” (Ersoy, 2017) diisiincesi yatmaktadir.
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Kamalak’a gore Miislimanlart bu faciadan kurtarma gorevi Milll Goriisciilere
diismektedir. Bu nedenle Ona goére, Merhum Akif’inde dedigi gibi “eglenmek soyle
dursun, vaktimiz yok mateme” anlayisiyla hareket etmek zorundayiz, zira bosa

gecirecek bir dakikamiz bile yoktur (2017).

Belirtilen siire¢ler neticesinde kurulusu ger¢eklesen MGH’nin en 6nemli basarist
Islami siyaseti mesrulastirmis olmasidir. MGH ile birlikte dinin denetim islevi etkisini
daha da artirmis ve dinsel gii¢lerin/Islami kesimlerin bir siyasal parti etrafinda
orgiitlenerek iktidara aday ve ortak olmalari mesrulagsmistir. Sayari’ya gére MGH nin
en dnemli basarisi, laik bir devlet yapisi igerisinde dinsel giiglerin/Islami kesimlerin
niifuz etmelerini mesru olarak kabul ettirmis olmasidir. Bu da ona goére dinin denetim

islevi agisindan olduk¢a énemli bir basaridir (1978: 185).

2.4. MGH’deki “Milli Goriis” Kavraminin Anlanm

Tiirkiye’de sag-sol kutuplagsmasinin hayatin her alaninda hissedildigi 1960’larda
komiinizm karsith@ iizerinden “sagc1” olan Islamc1 camianm igerisinde her ikisinin de
ebedi aleme yonelik bir saadet yolu teklif ve talebi olmadigi; ekonomi ve inangta farkl
olsalar bile yagama bigimi bakimindan ayni olduklar1 vb. sdylemlerle sag-sol tasnifi ve
Miisliimanlarin saga eklemlenmelerinden rahatsizlik duyanlarin sesleri hafiften hafife
yiikselmeye baglamistir. Sag sol kavramsallastirmasina elestirel bakilan bu evre
Demokrat Parti’nin halefi Adalet Partisi’nde temsil edilen milliyet¢i-muhafazakar
yelpazenin tim renklerini kapsayan biiyiik sag blokun catirdamaya basladigi doneme
rastlamaktadir. 1960’larin sonu 1970’lerin basinda; énce CKMP/MHP/iilkiicii hareketin
ardindan da MNP/Milli Gorlis Hareketinin ortaya ¢ikmasi bu ayrigmanin politik
sonuglar1 olmustur. Dolayisiyla Bora’nin tabiriyle, Milli Goriis Hareketi ile “Islamcilik”
sagcilik magazasinda bir reyon olmaktan g¢ikarak kendi isyerini agmis ve sagcilik
nitelemesini lizerinden atma g¢abasi i¢ine girmistir. AP ile temsil edilen sagcilik Milli
Goriis lideri Erbakan tarafindan “renksizlik” olarak nitelendirilmistir. MGH, sadece
merkez sagin pragmatizmine degil, lilkiicii hareketin yer yer siddete varan aktivizmine
de mesafe koyarak farkliliklarin1 belirginlestirmeye calismistir. Bora’ya gore, MGH’nin

bu cabalar1 daha sonraki donemde, Ozellikle iilkiicii hareket tarafindan, komiinizmle
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miicadeleden kagma olarak degerlendirmis ve MGH ¢atisma doneminde tarafsiz kalarak

sonrasinda ortaya ¢ikacak ganimete talip olmakla sug¢lanmistir (2013: 521-522).

Cakir’a gore hig¢ tartismasiz Tiirkiye Cumhuriyeti tarihinin en 6nemli miistakil
Islami hareketi Milli Goriis'?®tiir (2013: 755). Esasinda Millit?® nitelemesini ilk
kullanan Erbakan da degildir. Milli Tirk Talebe Birligi, Milli Miicadele Birligi gibi
“millici” Islam anlayismin belirgin baska ornekleri de olmustur. Aydin’a gore
Erbakan’in onlardan farki, hayatinin sonuna kadar kullanmis oldugu bu kavrami siyasi
alana tasimig olmasidir (2017: 36).Erbakan’in baslattig1 hareketinin sagcilik ve solculuk
haricinde yeni ve orijinal bir isimlendirmesi olan Milli Goriis kavramini Erbakan
siyasete girdiginden itibaren kullanmistir. Erbakan’daki “millilik” esas itibariyle, ulus
devlet mantigindan kaynaklanan millet kavramindan farklidir; Kuran’da da yer alan ve
inang ve degerlere gonderme yapan bir kavramdir. Bu nedenle milliyetgi ve
muhafazakarlarin hosuna giden bu kavram, laik kesimi de fazlaca rahatsiz etmemistir.
Milli Gorlis kavrami bir taraftan sagcilik, solculuk ve renksizlik segeneklerinden
kendilerini ayirmalarinda Hareket mensuplarina yardimci olurken, diger taraftan yeni
bir siyasi kimlik olusumuna da katki saglamistir (Yorgancilar, 2012: 375).Bora’ya gore
Soguk Savas sonrasinda komiinizm karsithig: lizerinden sagcilasan Tiirkiye Islamcilari,
1960 sonlariyla birlikte sag-sol kavramsallastirmasini ve bu yelpazede kendilerini saga
eklemleyen tutumlarini sorgulamislar ve Bora’nin “Hikemi sairler” dedigi sahsiyetler
bakimindan bu sorgulamanin sonucu sag da sol da olmayan orta yol olarak sekillenmis;
radikal Islamc1 kanat ise {igiincii bir yol 6nerisini ortaya atmistir. Milli Gériis Hareketi
lideri Erbakan ise tiim ii¢lincii yolcu bir sdylem gelistirme girisim ve ¢abalarina ragmen,

Bora’ya gore, Hareketin rotasini eninde sonunda saga cevirmistir (2013: 516-528).

128 Erbakan hareketinde “mill?” vurgunun 6zel bir yeri vardir. Zira Erbakan bu kavram “Milli Goriis”,
disinda bagta Milli Nizam ve Milli Selamet partilerinin adinda olmak iizere; Milli Gazete, Milli Genglik
Vakfi vb. birgok kurum ve kurulusun agik bir nitelemesi olarak kullanmistir (Aydin, 2017: 33).

129 Aydin’a gére “Milli” kavrami; kabaca, millete iliskin, millete ait olan sey demektir. Bizde millilik
Fransiz ihtilalinden sonra ulus ve ulusguluk ortaminda ortaya ¢ikmistir. Gegmisten beri dini birliktelik,
belli bir inanca bagli grup anlaminda kullanila gelen millet kavrami, 0 donemden itibaren ulus kavramini
kargilamak T{izere kullanilmaya bagslanmistir. Aydin’a gore millet kavrami konusundaki anlam
kargasasinin kdkeni buraya dayanmaktadir. 19 uncu yiizyilla birlikte millet kavraminin anlaminda 6nemli
bir degisiklik olmus, dinle sinirli olmayan daha sekiiler bir mana kazanmistir. Artik vurgu dine degil
topluma, yani irka yapilmaya baglanmustir. Ister istemez, milletten tiiretilen diger kavramlarda da
dinsellikten toplumsallaga (dinden irka) dogru bir anlam kaymasi yasanmistir. Bu anlam kaymasiyla
birlikte millet kavrami fululasmis ve herkesin igerigini kendisine gdre dolduracagi bir durum ortaya
cikmistir (2017: 34-35).
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Nitekim 24 Ekim 1974 tarihli MSP’nin ilk grup toplantisindan sonra gazetecilerin bir
sorusu lizerine kendi konumlarin1 Erbakan; sonrasinda kendisi ve Milli Goriis sdzctileri
siklikla tekrar etmis olmasalar bile, Milli sag olarak agik¢a ifade etmistir (Yalgin, 1994:
86-87). Milli sag tammlamasindaki milli kavramini, Milli Goriis’teki milli ile ayni
manada kullanildiginda, yani milli den kastin Islami oldugunda siiphe yoktur (Bora,
2013: 528).

Akin ve Coskun’a gore ise MGH, kendisini sag ve sol olarak ifade eden
partilerin 6tesinde yeni ve farkli bir alternatif olma iddiasiyla siyasete katilmistir. Her ne
kadar MNP’nin kapatilmasindan sonra yerine kurulan MSP’nin ilk kez katildig1 1973
secim beyannamesinde!®® “Milli Gériis” ve “sag goriis” ifadeleri ayn1 anlama gelecek
sekilde kullanilmis ve diger sag partiler renksizlikle ve bir yere ait olmamakla itham

etmis olsa da'®

, 1977 se¢imlerinde siyasal sdylemini farklilastirmamasina ragmen
MSP’nin sag tanimlamasina tevessiil etmeyisi dikkat ¢ekicidir. Daha sonraki parti
programlarinda ve se¢im beyannamelerinde de Milli Goriis’lin sag ve sol kavramlarini
kullanilmadigi goriilmektedir (Akin ve Coskun, 2017: 8-9). Tiirkiye’de MNP’den SP’ye
kadar Tiirkiye’deki “Islamc1” olarak nitelenen partilerin ideolojik duruslarmi Milli
Goriis olarak ifade ettiklerini sdyleyen Ozbudun ve Hale’ye gdre; mevcut anayasa ve

kanunlarin Islami kavram ve sembollerin agik¢a kullanilmasina izin vermedigi goz

130 partimizin siyasi hayatimizda MiLLT GORUSU temsil ederek yerini almasi ile iilkemizde de ekseri
demokratik rejimle idare edilen iilkelerde oldugu gibi ii¢ temel goriis ve bu ii¢ goriisiin ti¢ siyasi partisi
tesekkiil etmis bulunmaktadir.

Simdiye kadar siyasi hayatimizda kendilerine kitle veya yi18in partileri adin1 vermis olan partiler hiikkiim
siirliyordu. Aralarinda ufak tefek goriis ayriliklar1 olmakla beraber galip vasiflar tiirlii goriislere sahip
sahislar1 ve kitleleri saflarinda toplamaktan ibaret olan bu partiler zamanla ¢dziilmeye, dagilmaya yiiz
tutmus ve yerini belli fikir mihraklart etrafinda sekillenen partiler almaya baslamigtir. Bugiin
memleketimizde:

SOL goriis vardir, partisi C.H.P.’dir.

MILLI GORUS veya sag goriis vardir, partisi Milli Selamet Partisidir.

LIBERAL (Renksiz) GORUS vardir, partisi A.P.'dir. Milli gbriis disindaki partilerin temel zihniyeti
maddecilik olup birinin gayesi HER ISIN BASI MADDE'dir. Digerinin gayesi HER ISIN BASI
PARA'dir slogani ile izah edilebilir. insandan ziyade, insana 1dzim olan vasitalar1 gaye edinmis olan bu
partilerin milletimizi tatmin etmesi miimkiin olmadigindan HER ISIN BASI AHLAKTIR diisturuna bagli
olan milletimizin nazarinda biitiin partilerin silinip giderek yerini Milli Selamete birakacaklari rahatlikla
sOylenebilir (MSP, 1973: 15-16).

181Aslinda Milli Gériis’ii sag goriis olarak tanimlama ¢abasi sadece 1973 se¢im beyannamesi ile de smrli
degildir. 1973 yili baskili Necmettin Erbakan imzasim tasiyan “Milli Goriis” adli kitapta da aym
diistinceler hem de gorsellerle de desteklenerek detayli bir bigimde ortaya konulmustur. Bu eserde
Erbakan; Tirkiye’de mevcut temel goriisleri lige aywrarak ele almistir. Bunlardan “Solcu Goriis™i
toplumcu goriis, “Liberal Gorlis”i renksiz goriis, ferdiyetgi goriis olarak tanimlayan Erbakan, bunlarin
disinda iigiincii bir segenek olarak “Milli Goriis i ifade etmis ve onu da sagc1 goriis, dengeci goriis olarak
tanimlamigtir. Ona gore liberal goriisiin sonu somiiriiye, solcu goriisiin de sonu nihayi olarak komiinizme
varmaktadir (1973: 44-47)
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oniinde bulunduruldugunda, Milli Gériis ile kastedilenin esasinda Islami goriis oldugu,
Milli ve manevi degerleri yiiceltme vaatlerinin ise Islami degerleri yiiceltme manasinda
kullanildiginda siiphe yoktur (Ozbudun ve Hale, 2010: 33-35). Caliskan ve Sicak’a gore

132

de durum yukarida izah edildigi gibidir. Bakara Suresinin 135°nci ayetinde*< ve daha

133 gegen “millete ibrahime” ifadesindeki “millet” kavrami “din” manasini

birgok ayette
tasimaktadir. Dolayisiyla her ne kadar dini bir ¢agrisimdan uzak gibi goriinse de Milli
Goriis’ten maksadin dini goriis oldugunu az da olsa dini literatiire hakim olan bir kimse

rahatlikla anlayacaktir (2017: 75).

Subas1, hem etnik aidiyete hem de Islam’a atif yaptig1 igin olduk¢a pragmatik ve
basarili bir kavramlastirma olarak gordiigii Milli Goériis kavraminin hareketin lideri
Necmettin  Erbakan’in diisiincesini ve din ve diinya algisin1 en iyi ifade eden
kavramlardan birisi oldugunu ifade etmektedir. Ona gore Milli Gorlis kavrami Tiirk
siyaset diinyasindaki gerilim, korku ve sindirilmisligin adete bir 6zetidir (2013: 576).
Buraya kadar anlatilanlara genel olarak itiraz yoktur, ancak Milli goristeki “millet”
kavraminin sadece “din” anlaminda kullanilmadigini iddia edenler de vardir ki; bu
konudaki diisiincelerinde ¢ok da haksiz sayillmazlar. Zira Erbakan’in kisiliginden
bahsederken onun sadece Islami degil ayn1 zamanda etno-kiiltiirel manada da milli bir
kimlige sahip oldugunu ifade etmistik. MGH’nin, 6ziinde bir Erbakan hareketi, Milli
Gortisgiilerinde Erbakanc: olarak ifade edildiklerini de sdylenmistik. O halde Hareketin
ideologu olarak Erbakan’m Milli kavraminda sadece din anlamini kasdetmis oldugu
iddias1 eksik bir yaklasim gibi goziikmektedir. Erbakan’in kimligi nasil ki; baskin
olarak Islami olmakla birlkte ayn1 zamanda da milli ise, onun baslatt1g1 harekete de bu
kimlik sirayet etmis olmalidir. Dolayisiyla; Milli Gorilis kavramindaki “Milli”nin, en

azindan ima olarak da olsa, etno-kiiltirel manasinin da bulundugunu kabul etmek

132 (Yahudiler) “Yahudi olun" ve (Hiristiyanlar da) "Hiristiyan olun ki dogru yolu bulasimiz” dediler. De
ki: “Hayir, hakka yonelen Ibrahim’in dinine uyariz. O, Allah’a ortak kosanlardan degildi” (Kur’an-1
Kerim, Bakara 2/135).

133 Kendini bilmeyenden baska ibrahim’in dininden kim yiiz ¢evirir? Andolsun, biz [brahim’i bu diinyada
seckin kildik. Siiphesiz o ahirette de iyilerdendir (Kur’an-1 Kerim, Bakara 2/130). De ki: “Allah, dogru
soylemistir. Oyle ise hakka yonelen Ibrahim’in dinine uyun. O, Allah’a ortak kosanlardan degildi”
(Kur’an-1 Kerim, Al-i Imran 3/95). Kimin dini, iyilik yaparak kendini Allah’a teslim eden ve hakka
yonelen Ibrahim’in dinine tabi olan kimsenin dininden daha giizeldir? Allah, Ibrahim’i dost edindi
(Kur’an-1 Kerim, Nisa 4/125). De ki: “Siiphesiz Rabbim beni dogru bir yola, dosdogru bir dine, Hakk’a
yonelen Ibrahim’in dinine iletti. O, Allah’a ortak kosanlardan degildi” (Kur’an-1 Kerim, En’am 6/161).
Sonra da sana, “Hakka yonelen Ibrahim’in dinine uy. O, Allah’a ortak kosanlardan degildi” diye
vahyettik (Kur’an-1 Kerim, Nahl 16/123).
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gerekmektedir. Tirk milleti icin serefli bir tarihe sahip serefli bir millet ifadesini
kullanan; insanligin ihtiyag duydugu yeni bir c¢aga ve yeni bir diinyaya gecisin
liderligini tarihte oldugu gibi yine Tirk milletinin yapacagina inanan (2013: 235),
bircok konugsmasinda siireci Tiirklerin Anadolu’yu yurt edinmesinin baslangici olan
Malazgirt’le baslatan!®* Erbakan’in Milli Goriis’iindeki ‘milli’> kavraminin higbir

sekilde etno-kiilterel bir yoniiniin bulunmadigini sdylemek yerinde degildir.

Milli kavraminin sadece dini anlama gelecek bigimde kullanilmadigini iddia
edenlerden birisi de Bora’dir. Ona gore Erbakan’in ontolojik bir deger atfettigi millilik
vasfi, Turklikle Mislimanlik arasinda salinmaktadir. Bir taraftan millet kelimesinin
timmetle/dinle ayn1 manaya geldigi eski kullanimini siirdiiren Erbakan Tiirk adini ¢ok
fazla anmamus; kendisi i¢in milliyet¢i tanimlamasi yapmamstir, diger taraftan ise bin
yillik tarihten s6z ederek, Osmanli mirasina sahip ¢ikarak etno-kiiltiirel imalar
kullanmaktan da sakinmamistir. Bu ideolojik salinimi igerisinde millilik kavraminin
politik kutuplagsmay1 milli-taklit¢i (gayr1 milli) ekseninde kuran MGH’nin kurucu degeri
oldugu goriilmektedir (Bora, 2013: 470).

2.5. MGH’nin Temel Karakteristik Ozellikleri

Erbakan’in kuruculugunu yapti1t MGH nin sdyleminin merkezinde islam vardir.
Karahasanoglu’na gore Milli Goriis diisiincesi somiirilye muhatap olan dar gelirli
kesimleri insafsiz zengine, soyguncuya, karaborsaciya, faizcilere ve kendisine kayitsiz
hiikiimetlere kars1 Islam dininin temel prensiplerinden hareketle korumaya calismistir.
Sosyalist komiinist degerlere bagl asir1 sol gruplar da kendi terminolojileri ile somiirii
karsithig1 yapsalar da toplumsal tabana yayilma potansiyeline sahip olmadiklarindan
dolay1r mason-siyonist-zengin somiiriicii sinifi higbir zaman Erbakan ve Milli Goriis

diisiincesi kadar rahatsiz etmemislerdir. Ciinkii ezilmis kesimlerin hamiligine soyunan

13 Ornegin; Erbakan’a gore "Herhangi bir kimse Malazgirt’te inamgmin sahlanisin1 yasamadan,

Kosava’da Nigbolu’da bir kilig olup parlamadan, Ulubatli Hasan olup istanbul’u fethetmeden, Sultan
Fatih olup atin1 denize stirmeden, Kanuni olup sanli ordulartyla Avrupa’nin i¢ine yiirimeden, Seyit Cavus
olup 250 kiloluk mermiyi ‘Ya Allah’ deyip namluya siirmeden, Sakarya’nin siperlerine girmeden ve
Kibris’ta diisman tahkimatinin arasindan gegmeden Milli Goriis’iin ne oldugunu anlayamaz...” (2013:
241).
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Erbakan onlardan farkli olarak Islam dini ve tarihten gelen ticari ahlak ve iktisadi
Olciilerin rehberliginde siyaset yapmistir. Bu sdylemin, 6ziinde dindar olan Tiirk milleti

tarafindan sahiplenme potansiyeli oldukca yiiksek olmustur (1974: 56).

Erbakan’a gore, Milli Goris; “milletimizin inancidwr, tarvihidiv, kimligidir,
kendisidir” (2014c: 379); “ruh kokiidiir” (2016: 13). MGH ise “bu milletin, oz benligine
donmesi” ve “bu milletin onciiliigiinde ‘yeni bir diinya’min kurulmasi hareketidir
(Erbakan, 2014c: 379-380); 1960’larda Avrupa Ekonomik Toplulugu (AET) ile Ankara
Anlagsmasi’nm1 imzalayarak Tiirkiye’yi Avrupa’ya miistemleke yapmaya c¢alisan yanlis
zihniyete kars1 1969°da baslatilan bir “isyan” hareketidir (2013: 229). Asiltiirk’e gore
ise Milli Gériis “Insanhigin asirt derecede bunaldigi, zuliimler icerisinde yasadigi bir
donemde, bu zuliim diinyasindan kurtularak yeniden saadet diinyasina gegis hareketidir.
onun igin ¢ok miihimdir, ¢ok degerlidir. Milli Goriis ‘yeni bir diinya’'min kurulma
hareketidir” (2016: 9). Yeryiiziine mahsus sosyal bir galaksi sistemi olan
Imparatorluktan sonra kurulan Tiirkiye Cumhuriyeti’ni ondan kopup gelen kuyruklu
yildiza benzeten Ozdamar’a gére mesele; kendi giines sistemini terk eden bu kuyruklu
yildizin yeniden yoriingesine girerek kendi galaksi sebekesine geri doniip
donemeyecegidir (Ozdamar, 1977: 12). Bu manada Milli Gériis Tiirkiye’yi, ayrildig
iddia edilen dogal yoriingesine yeniden oturtma idealinin adi olarak ifade edebilmek

mumkindiir.

Erbakan’a gore tarihi Hz. Adem ile baslayan ve kendisinin “Hakk’1 {istiin tutma
zihniyeti” olarak ifade ettigi Milll Goriis, Anadolu’ya 1071 Malazgirt zaferiyle
girmistir. Bu nedenle ona gore Istanbul’un fethi, Canakkale ve Kurtulus Savaslari,
Kibris Barig Harekati ve daha birgok zafer ve basart milletimizin kendi goriisii olan
Milli Goriis’le kazanilmigtir (2013: 174). Hz. Adem Aleyhisselam ile baslayan Milli
Goriis; Asr-1 saadet, Hulefa-i Rasidin, Emeviler, Abbasiler, Selguklular, Osmanlilar
donemlerinde 1683 Viyana Kusatmasma kadar 1100 yil yeryiiziinde adil diizen ve
saadet nizami kurmus ve diinyaya hakim olmustur (Erbakan, 2016: 39). Erbakan Milli
Goriis Hareketinin vazifesini yeniden “imanli Biyiikk Tirkiye’yi kurmak” olarak
tanimlamistir. Ona gore yapilmas: gereken manevi istila hareketlerine karsi ikinci

Istiklal Savasi’n1 baslatmaktir (Karahasanoglu, 1974: 26).
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Milli Goriiggiilerin durumunu insanhigr felaketi olacak kasirgalarin yonlerini
kanatlarin1 cirparak degistirip onlar1 bu felaketten kurtaran kelebeklerin misaline
benzeten Erbakan’a gore insanligin saadeti ancak Milli Gériis ile miimkiindiir. Oziinde
sefkat ve merhamet bulunan Milli Gorlis Erbakan’a gore; biitiin  ziillim ve
yasanmisliklara ragmen asla diigmanlik, intikam ve 6¢ alma duygusuyla hareket etmez.
Zira iddias1 tiim insanliga huzur ve saadet getirmek olan bir anlayisin tek bir gayesi
olabilir o da “islah™tir (2013: 231-233). Erbakan’a gére Milli Goriisiin hamurunda {i¢
sey vardir ki bunlardan birincisi; maneviyat¢i olmak, ikincisi hakki {stiin tutmak,
liclinciisii ise nefis terbiyesini esas almaktir. Ona gore, bu ii¢ nitelik biinyesinde bulunan
harekete de Allah lituf olarak iic sey verir ki bunlardan ilki; hayirla serri ayirma
yetenegi olan hidayet, ikincisi hayra ve serre gotiiren seyleri ayirma kabiliyeti olan
feraset!® ve nihayet {igiinciisii; hayrin gerceklesmesi icin gerekli ask, azim ve beceri
anlamina gelen dirayettir (2016: 38-39). Ahmet Tekdal ile gerceklestirdigimiz kisisel
goriismemizde Erbakan’in bu tespitlerini Tekdal Milli Goriis diisiincesinin dayandigi
temel esaslar olarak aynen zikretmistir (2017). Erbakan’a goére 20°nci ylizyilda
insanligin yasadig1 aci tecriibelerden ders ¢ikartilmak suretiyle 21’inci yiizyilda
diinyada huzur, baris ve adaletin tesisi i¢in yeni bir yola girilme zarureti vardir. Girilme
zorunlulugu bulunan bu yeni yolun kilometre taslari;; materyalizm yerine
maneviyatgilik, catisma yerine diyalog, cifte standart yerine adalet, iistiinliikk yerine

esitlik ve somiirii yerine isbirligi olmalidir (2013: 199-202).

MGH’ nin temel karakterisligini anlamak icin Erbakan’in Istanbul’un fethine
verdigi 6zel onemin analiz edilmesinde de fayda vardir. Gorkemli Fetih kutlamalari
MSP’li donemde 1978’de baslamistir (Hazirbulan, 2017a: 271). MGH ve Erbakan
acisindan Istanbul’un fethinin &zel bir mana tasidig, daha Hareketin ilk yillarmdan
itibaren biiyiik fethin her y1l doniimiinde tiim diinyadan Miisliiman liderlerin de davet
edildigi ¢ok gosterisli torenler yapilmis olmasindan bellidir. Erbakan, Biiyiik fetihten
sadece 50 yil 6nce Timur Anadolu’yu istila ettiginde bitti denilen bir milletin insanlik
tarihi acisindan ¢ok kisa sayilabilecek bir siire sonra ¢ag kapatip ¢ag acan Istanbul’un
fethini nasil basardigin1 gostermek i¢in bu etkinlige hayati boyunca biiyiikk bir 6nem

vermistir. Ona gore buhranlar igerisinde olan insanligin saadeti ve yeni bir diinyanin

135 Kisisel goriismemizde Tekdal, buna (ferasete) Sevket Eygi Hoca “firaset” diyor deyip giiliimsiiyor
(Tekdal, 2017).
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tesisi i¢in yeni bir fethe ihtiya¢ vardir ki, bu kutlu fethi gerceklestirme potansiyeli
tarihinden tevariis eden bir liyakatle Tiirk milletinde mevcuttur. Istanbul’un fethini iyi
anlamak ve ondan dersler ¢ikarmak bu millete yeni fetihlerin kapisin1 agacaktir. Ona
gore; Istanbul’un fethinden alinmasi gereken birinci ders, fethin gergeklesebilmesinin
en 6nemli kosulunun inang oldugu gergegidir. “Istanbul mutlaka fethedilecektir...”
ifadesiyle baglayan meshur hadisteki mutlaka vurgusu fethin ilahi mijdesidir ki, bu
miijde fethin gergeklesecegine dair kesin bir inanca igaret etmektedir. Yani yeni bir fetih
mecburiyeti olan bu neslin de, ayni1 ceddi gibi, fethe inanmasi basar1 i¢in ilk kosuldur.
Istanbul’un fethinden alinacak ikinci ders, bir davay1 hedefe ulastirmak i¢in o “davanin
delisi” olmadan zafere ulasmanin hayal olacagi gergegidir. Onlarca kisi Istanbul’u
fethetmek istemistir ancak bu heniiz 21 yasinda olan Fatih Sultan Mehmet’e nasip
olmustur. Ciinkii daha cocuklugundan itibaren Istanbul’un fethi ile yamip tutusan Fatih
adeta bu hayalinin delisi olmus, Allah da hadis-i serifteki ovgliye onu mazhar kilmistir.
Istanbul’un fethinden ¢ikartilmas1 gereken iigiincii ders; fetih icin inang, azim ve ask
gerekli ancak yeterli degildir. Bir unsura daha ihtiya¢ vardir ki o da cagmn en ileri
teknoloji ve stratejisine sahip olmaktir. Istanbul’u fethetmek icin ise 200 bin kisilik ordu
kurmakla baslayan Fatih’in ¢aginin en ileri teknolojilerini kullanarak doktiirdiigli devasa
toplardan ve biiylik bir strateji Orne8i olarak gemileri karadan yiiriitmesinden de
alinmasi1 gereken biiylik dersler vardir. Fetihten ¢ikacak dordiincii ders, tiim hazirliklart
tamamladiktan sonra aciz bir kul gibi duaya ve tevekkiile sarilmak, cihat meydaninda
ise bir aslan gibi heybetli goriinmektir. Nitekim Fatih de bunlar1 yapmstir. Istanbul’un
fethinden alinmasi gereken son ders ise zafere ulasip fethe mazhar olundugunda zaferin
Allah’tan geldigi suuruyla siikrii ve tevazuu elden birakmamaktir. Nitekim biiyiik
zaferin sonrasi slikriiniin bir nisanesi olarak Ayasofya’y1 camiye geviren Fatih’in burada
iki rekat slikiir namazi kilmasi bu konuda giizel bir 6rneklik olmustur. Erbakan’a gore
her bir Milli Goriis¢li surlarin 6niinde bekleyen askerler gibidir (2013: 235-237).
Erbakan’in biitlin olumsuzluklara ragmen basarmanin miimkiin olduguna dair yakin
tarihimizden verdigi iki 6rnek ise Canakkale ve Istiklal Savaslaridir. Erbakan’a gore
iginde bulunan sartlar bakimmdan yapilmasi icabeden Fatih’in Istabul’u fethederken,
Sultan Selim’in Caldiran seferine ¢ikarken sahip oldugu milli ruhun yeniden
diriltilmesidir. Zira Erbakan’a gore milletimizin o sanl tarihindeki konumuna yeniden

yiikselmesinin tilsim1 bin yildan beri i¢imizde yasattigimiz bu ruhta gizlidir (1975: 18-
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19). Bu anlamda Milli Goriis, milleti adeta kiillerinden yeniden diriltecek milletin ruh

koki olma iddiasinda bir harekettir.

Netice itibariyle Erbakan’a gore; gayesi Allah’in rizasi olan Milli Goriis davasi
Islam davasidir. Hedef hak nizamin hakim kilimarak tiim insanhgin huzur ve saadetini
temin etmektir. Milli Gériisiin yolu cihat, metodu ise ikna metodudur. Ona gore,
insanligin kurtulus ve refahi ancak ve ancak Allah yapisi olmasi nedeniyle miikemmel
olan Islam ile miimkiindiir. Hak davanin basarili olacag noktasinda hicbir tereddiit
olmadig1 gibi bu baki dava basariya ulasmak i¢in fani taraftarlara da muhta¢ degildir.
Allah nurunu mutlaka tamamlayacaktir. Mesele insanlarin hangi safta yer alacaklarini
dogru tespit ederek imtihani kazanip kazanamadiklartyla alakalidir. Dolayisiyla ona
gore, bu kutlu davada yer almak ancak Allah’in sevgili kullarinin nail olabilecegi bir
ayricaliktir (2013: 243-244). Milli Gorisiin Hak nizami hakim kilarak tim insanligin
kurtulusunu amaglamasi; hak ve 6zgiirliikleri yalnizca kendi dindaslart i¢in degil farkl
inang ve diisiincelerden insanlara da temin etmeyi hedefledigi manasini tasimaktadir. Bu

yoniiyle Milli Goriis’iin sdylemlerine evrensel bir dilin hakim oldugu sdylenebilir

(Bekiroglu, 2017: 49).

Erbakan’in “milletimizin tarihi kadar eski en biiyiik davamizin adidy” dedigi
(Ertem, 2013: 92) Milli Gériis, Macit’e gore Islam dininin gerceklestirmek istedigi
amaclarin modern donemde Erbakan tarafindan hayata gegirilen karsiligi olarak
anlagilmalidir. Bagka bir ifadeyle Islam’in hedefleri ile Milli Gériig’iin ahlak,
maneviyat, Hak-batil, cihad, adil diizen ve Islam Birligi gibi temel yaklasimlar:
tizerinden ulasmak istedigi amagclar arasinda igerik itibariyle paralellik bulunmaktadir
(2017: 133). Erbakan’m Tiirk siyasal hayatinda Islam’mn bir iist kimlik olarak kabul
gormesinin miicadelesini verdigini ileri siiren Tekin’e gore onun sdylem ve icraatlar
siyasal ve toplumsal muhayyeleyi doniistiiriicii bir nitelige sahip olmustur (2017: 241).
Ozdamar’a gore ise Milli Goriis; halktan yana olmanin temel sart1 olarak halkin kendi
degerleriyle yonetilmesinin gerekliligine yapilan bir vurguyu ifade etmektedir
(Ozdamar, 1977: 86). Macit’e gore, Erbakan’in cagdas Islam diisiincesine en biiyiik
katkis1 olan MGH, Islami hayat: sadece bir sosyolojik olgu olmanin dtesine tastyarak bir
siyasi olguya doniistiirmiis, baska bir ifadeyle, dini degerleri siyaset sahnesinde daha

goriiniir kilmistir. Milli Goriis, Tirk siyasetini Islamlastirma ve Islami soylemi
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normallestirme konusunda énemli bir fonksiyon icra etmistir. Osmanli Islamciligindan
Tiirkiye Islamciligina gegiste Milli Gériis diisiincesi, Tiirkiye’de Islami soylemlerin
tabana yayilarak kitlesellesmesi, islami bir suurun meydana gelmesi, Islam’in siyasi ve
toplumsal alanda hissedilir ve etkin bir 6zne konumuna ulasmasinda olduk¢a 6nemli bir
islev gormiistiir (2017: 146-147).

Ozdalga’ya gore Milli Gériis slogani; Tiirkiye’de Islam’a sirt ¢evrildigi ve bunun
sonucunda toplumsal biitiinliigiin tehdit altina oldugunu, bu durumunda iilkeyi yabanci
diismanlar karsisinda zayif diislirdiiglinti ima ve iddia etmektedir. Bu yiizden ekonomik
oldugu kadar ahlaki gelismeye de ihtiyag vardir ki zaten Milli Goriig’te ahlaki gelisim,
ekonomik biiylime ve sosyal adaletin tesisinin de 6n kosulu olarak gortilmektedir (2015:
119-120). Ekonomik, siyasal ve kiiltiirel her tiirlii yabanci miidahaleye karst olan MGH;
Ozdalga’ya gore, yerel kiigiik ve orta 6lgekli sermaye sahiplerini destekleyerek
uluslararasi biiyiik sermayeye savas ilan etmistir. Miiesses sosyal, siyasi ve ekonomik
sistemin biitiinliniin revize edildigi bir kokten toplumsal reformu savunmaktadir. Bir
yoniiyle halk¢1 ve otoriter olmakla birlikte ayni zamanda sosyalist ve muhafazakar
ideolojilerden alinan fikirlerin bir karigimini temsil etmektedir. Bu suretle, Milli Goriis
hareketi igin Islam; bir zamanlar Avusturya’daki Hristiyan Sosyalistler igin
Hristiyanligin ifade ettigi anlama biiriinerek ideolojik par¢alanmayla karsi karsiya
gelinen bir duruma birlesme Oneren bir diisiince sistemine doniismiistir. MGH; bir
taraftan Hristiyan Sosyalistlerle benzer bir sekilde radikal kapitalizm karsit1 “solcu” bir
sOylemle yoksul kesimleri hedeflerken, diger taraftan da kiiltiirel, egitim ve sosyal
alanda piiritenlik, muhafazakarlik ve otoriterligi birlestiren bir ideolojiyi benimsemistir

(2015: 155).

Macit’e gore Milli Goriis; Tiirk siyasetini Islamlastirma ve Islami séylemi de
asiriliklardan muhafaza etme konusunda bir doniisiim saglamis, bdylece siyasal
miicadele ile Islam’1 Tiirkiye toplumunun ve idarecilerinin giindemine sokmayi
basarmis bir harekettir (2017: 133). Milli Goriis  diislincesinin  birey ve toplum
yaklagiminda birey oncelikli olmakla birlikte toplum da énemlidir. Bu nedenle Milli
Goriis’te toplum yararini gézetmeyen bireysel ¢ikarlar eksik, toplum yararini bireye
tercth etmek ise hatalidir; yani, birey ve toplum arasinda bir tiir tamamlayicilik

iliskisinin varligindan séz edilebilir (Oztiirk, 2017: 160). Milli Gériig’ii “Tiirk menseli
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Islami siyasi hareket” olarak tanimlayan Eser’e gére bu hareketin kendini devletin
karsisinda konumlandirmadigini, radikal bir c¢izginin yerine daha demokratik bir
sOylemle laik sistemle bir sekilde uzlasmayi basardigin1 ve Cumhuriyetin kurulusundan
itibaren hissedilen merkez cevre ¢atismasinda, ¢evreyi temsil eden unsurlarin siyasete
dahil edilmesiyle birlikte onlarin da demokratik siyasal sisteme entegre edilmesi islevini

istlendigini sdylemek miimkiindiir (2013: 219).

MGH’nin bazi1 niteliklerinden boylece bahsettiksen sonra simdi de temel
karakterislik ozelliklerinden bazilarint ele alalim. Tugrul’un, MGH’nin temel
karakterleri olarak ifade ettigi unsurlardan bazilari sunlardir: Islamcilik, millilik,
yerlilik, 1slahatgilik, kusaticilik, tasavvuf menseili olus ve Ehl-i Stinnet mensubiyetidir.
Tugrul bunlara ilave olarak Islam Birligi ideali, mezhepler {isti durus, anti-
emperyalizm, anti-siyonizm gibi baskaca karakteristik niteliklerden de bahsetmistir
ancak, bunlarin birgogunun Islamcilik icerisinde miiteala edilebilmesi miimkiindiir
(2017a: 46). Ozdalga’ya gére MGH, dini “aragsallastirmak” suretiyle farkli ideolojik
pargalar1 bir araya getirerek; genc-yasl, Tiirk-Kiirt, kadin-erkek, egitimli-egitimsiz,
fakir-zengin, is¢i-igveren ¢ok farkli toplumsal gruplarin destegini almayr basarmustir.
Milli Gériiste Islam pargalar1 bir araya getirerek biitiinliik saglayan bir ideolojiye
doniigmiistiir (2015: 50). Bu yoniiyle MGH’nin “Islamc1” bir hareket oldugu
sdylenebilir. Tugrul’a gore, Islamciligin genel tanimlaridan ve MGH nin; Islam birligi
idealinden, diinyanin dort bir tarafindaki tim Miisliimanlarin sorunlariyla yakindan
ilgilenmesiyle Onda ifadesini bulan tmmet¢i yaklagimlarindan, Ehl-i Siinnet
mensubiyeti giiglii olmasina ragmen Bati’mn ve Siyonizm’in tasallutu karsisinda
birlikte hareket edebilme adina mezhepler iistii bir tavir gelistirmis olmasindan,
Siyonizm karsithgindan ve genel olarak Islamin siyasal tezini kabul etmesinden
hareketle MGH’nin Islamci bir karaktere sahip oldugunu sdylemek miimkiin olmakla
birlikte; Erbakan ve takipgileri, siyasal bir hareket olmalar1 ve “Islamcilik” kavramina
getirilen hakl elestiriler nedeniyle bu kavrami kullanmaktan ka¢inmislar; onun yerine
Milli Goriis kavramini gelistirerek onu kullanmayi tercih etmislerdir (2017a: 46-59).
Islamcilik konusundaki g¢aligmalariyla da bilinen Akdogan’a gore de Milli Goriis
Islamc1 bir harekettir. Ona gére Erbakan; MNP, MSP, RP cizgisiyle klasik sag ile
yollarin1 ayirarak siyasette yeni bir kulvar agmis; MGH’yi Islamci bir siyasi hareket
olarak demokratik bir sistem igerisinde ortaya c¢ikarmig, gelistirmis ve iktidara
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tasimuistir. Bdylece Erbakan, Tiirk Siyasetinde Islamciligi yeni bir kulvar haline
getirmigtir (2011).

Erbakan’in “Islamcilik” ideolojisi igerisinde degerlendirilebilmesine sebep olan
diger bir husus da onun Islam’in terakkiye mani olmadigma dair diisiincelerinin
Islamcilarin diisiinceleri ile paralellik arz etmesindendir. Erbakan; Miisliimanlarin
tarihin hicbir doneminde ilme 6nemli katkilarinin olmadigi, tam tersine Eski Yunan,
Hindistan ve Misir’dan aldiklari ilimlere kiigiik katkilar sunduktan sonra tekrar Bati’ya
ilmin bayraktarligin1 devrettikleri iddiasinin koca bir yalan oldugunu savunmaktadir.
Erbakan’a gore Miislimanlarin Eski Yunan, Hint ve Misir medeniyetlerinden ilim alma
siireglerinin {i¢ hususiyeti O6n plana c¢ikmaktadir. Birincisi, Misliimanlar kaynak
gostermeden bilgi transferi asla yapmamislardir. Bilgiyi kimin kitabindan aldiklarini
mutlaka eserlerinde belirtmislerdir. ikinci olarak Miisliimanlar sadece bilgi aktarimiyla
kalmamuslar, aldiklart bilgileri tashih etmislerdir. Hatali eksik bilgileri diizeltmis ve
tamamlamislardir. Ugilincii ve 6nemli diger bir hususiyet ise bu bilgilerin alindig
siiregte Misliimanlar Eski Yunan, Hint ve Misir medeniyetlerinin ilmen ¢ok
tizerindeydiler. Yani asagidan yukariya dogru bu ilimleri almislardir (1970: 21-22).
Oysa Batililarin Hagli Seferleri doneminde Miisliimanlarla temasa gecip onlardan bazi
ilimler almaya basladiklarinda siire¢ farkli izlemistir. Birincisi Avrupalilar Dogu’dan
aldiklar1 ilimlerde asla bu ilmi kimden aldiklarina dair bilgileri paylasmamislardir. Bu
nedenle Avrupa’daki bugiin biiyiik bilim adami olarak degerlendirdigimiz birgok insan
aslinda hak etmedigi bir itibara sahiptir. Ikinci hususiyet Avrupalilar bizden ilimleri
aldiklar1 sirada ilmen bizden diisiik diizeyde olduklarindan esasinda kendi ilmi diizeyleri
bu ilimleri almaya uygun degildi bu nedenle de Miisliimanlardan ilimleri alirken
yukaridan asagiya almislardir (Erbakan, 2013: 51-52). Bu tespitlerden hareketle
Bati’nin bugiinkii bilgi ve teknoloji diizeyine ulasmasinin altinda dogrudan kaynak
gosterilmeksizin Miisliimanlardan aldiklar1 ilimlerin 6nemli bir paymnin oldugu

sOylenebilir.

Asrt Saadet doneminden Bati’da Ronesans’a kadar gegen 7 asirlik donemde
ilimlerin inkigafinin arkasinda Erbakan’a gore Kur’an’i Kerim mucizesi yatmaktadir.
Matematik, astronomi, cebir, fizik, kimya ve biyolojide ilmi zirveye tasiyan isimler

Miisliiman ilim adamlar1 olmuslardir. Bugiin, Bati’da bilimin tikandigin1 iddia eden
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Erbakan’a gore gerek bizim ve gerekse Bati’daki bu tikanikligin bertaraf
edilebilmesinin anahtar1 Kur’an’in nuruyla hareket etmektir, tek bir ¢ikar yol vardir o da
“Islamlagsmak”tir (2013: 51-64). Erbakan’a gore bugiin yeryiiziinde iktisadi ve sosyal
sistemleriyle ve diinya goriisii ile bir Islam toplum modeli gdsteremeyisimiz, Islam’m
Ongordiigii ideal bir sisteminin olmadigi anlamina gelmez. Madem hak ve hakikatin
yegane kaynagi Islam ise bu kaynaktan beslenen ideal bir sistem mutlaka olmalidir

(2013: 65).

MGH nin diger bir niteligi tasavvuf menseli olusudur (Tugrul, 2017a: 50).
“Erbakan’a gore tasavvuf fertte ve nefiste, siyaset ise toplumda Hakk’1 hakim kilmanin
ifadesidir ” (Macit, 2017a: 79). Bu amacla Erbakan’in Hasip Efendi, Abdulaziz
Bekkine, Mehmet Zahid Kotku, Mahmut Sami Ramazanoglu, Ali Yakup Cenkgiler,
Palulu Haydar Efendi, Yahyali Haci Hasan Efendi, Bayburtlu Dede Efendi, Seyh
Abdurrahman Efendi, Harrani Hazretleri, Sultan Baba, Bayburtlu Saban Efendi,
Havlucu Ahmet Efendi, Mahmut Usta Osmanoglu ve Zarali Abdulmuttalib Gokge
Efendi gibi Tirkiye’nin birgok tasavvuf Onderiyle irtibatlar1 olmustur (Macit, 2017a:
79). Gerek Milli Goériis hareketinin “Hamurkar1” olarak kabul edilen Ustad Necip
Fazi’mm Abdulhakim Arvasi’ye olan tevecciihii, gerekse Hareketin lideri Erbakan’in
Mehmet Zahid Kotku’ya olan intisap ve yakinlig1 bu hareketin ¢er¢evesini tasavvufi bir
anlayisin belirlemesine neden olmustur. Ozdamar’a gore, 6zellikle de iilke ve insanlik
icin Hak ugurda halk igin sefere niyetlenmis bir “Seriyye” olarak kendilerini kabul eden
Milli Goriis’iin er ve kurmaylaria Hareket miintesiplerinin ¢cagin Ahmed Yesevi’si
olarak gordiikleri Kotku; bizzat davanin yol, yon ve yontemin ana ilkelerini gostermistir
(1977: 109). Ozdamar’a gore; bir cocugun en ¢ok kendisini iyilestirme gayesi disinda
bir amac1 olmayan igneciden korktugunun, bir ameliyatlik hastanin belki de bir caniden
daha fazla operatdr doktordan ¢ekindiginin suurunda olan Milli Goriisciiler tirkiitmeden,
korkutmadan, incitmeden, giriilti ve patirtiya meydan vermeden gerekirse
ayakkabilarin1 ¢ikarip ayak parmaklar iizerine basa basa yiiriimeyi ve ilerlemeyi tercih
etmiglerdir. Ona gore, aslinda bu yontem bir tercihten ziyade Kotku’nun kesin
talimatlar1 nedeniyle bir zorunluluk olarak daha bastan kabul edilmistir. Kotku’ya gore
hi¢ kimse trkiitiilmeden, incitilmeden hatta mecbur kalinirsa hareketin batini (i¢

dinamigi) ile alakali olmayan zevahirde (hareketin dis dinamigi olarak goriilen ylizeysel
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meselelerde) taviz verilmesinde de bir mahzur yoktur. Boyle de olmustur'®®. Nitekim
Milli Goriis; zaman zaman bazi tavizler vererek, bu tavizlerinin karsisinda da bazi
kazanimlar elde ederek bugiinlere gelebilmistir (1977: 101-102). Ozdamar’a gore,
uygulanmasi gereken 50 yildir aldatilmislik duygusu yasayan bu nedenle de dogruyla
yanlig arasinda tercih giigliigli ¢eken insanlara karsi ikrah metodu degil, miicllefe-i

kulub muamelesidir (1977: 118).

Her ne kadar Milli Gortis kendisini tarikat ekseninden farkli bir yere
konumlandirmak istese de iki yap1 arasinda kayda deger bir etkilesimin varlig1 agiktir.
Ozellikle Milli Goriis’iin teskilatlanma tarzi, basta Iskender Pasa olmak iizere etkilesim
igerisinde oldugu tarikat ve cemaatlerden izler tasimakta ve onun siyasal parti ile
cemaat yapilanmasi arasinda bir yerde konumlanmasini kaginilmaz kilmaktadir. Bu
durum Yavuz’a gore siirec icerisinde Milli Gériis’iin icinden neset ettigi iskender Pasa
Dergahinin  bir ¢ok iglevini {istlenmesine ve dergah modelini tiim iilkeye
yayginlagtirmasina sebebiyet vermistir. Milli Goriis’iin genis kitleler i¢in siyasi bir
partinin de 6tesinde bir mektep ve dayanisma kurumu haline gelmesinde Milli Goriis’iin
dayanigmaci cemaat modelinde Grgiitlenmesinin pay1 biiyiiktiir (Akt. Macit, 2017: 142;
Yavuz, 2005a: 591-596).

MGH’nin en karakteristik 6zelliklerinden birisi de Ehl-i Siinnet mensubiyetidir
(Tugrul, 2017a: 51). Bulut’a goére Ehl-i Siinnet; Islam tarihinin her déneminde
Miisliimanlarin ¢ogunlugunu olusturmakla beraber, diizen ve istikrarin bozulmamasi
icin ¢aba gosteren, sosyal diizeni bozacak her tiirlii isyan, ihtilal vb. hareketlerden
kaginan ve inang¢ alaninda sahip oldugu biitiinciil yaklasimla orta yolu yakalayan ana
govde, ana biinyedir (Akt. Tugrul, 2017a: 51-52; Bulut, 2013: 267). MGH, biiyiik bir
cogunlugu Siinni olan Tiirkiye cografyasinda ¢ikmis olan, hem inan¢ hem de ameli
bakimdan Ehl-i Siinnete mensup bir harekettir. MGH’nin sdylem ve uygulamalari

tizerinde bu mensubiyetin 6nemli etkileri goriilmektedir (Tugrul, 2017a: 52). Milli

136 Esasinda Hareketin i¢ dinamigi ile alakali olmayan tali bir takim meselelerde Erbakan’mn sergiledigi
tavir degisikligini ciddi politika degisiklikleri olarak ifade ederek elestiren Ozdalga’ya gore; iktidarin
zirvesine ulagsmay1 kendisi icin giiglii ve ihtirasli bir hedef olarak belirleyen Erbakan, bu hedefine
yiiriirken zaman zaman ciddi politika degisikliklerine gitmistir. Erbakan’in Avrupa Birligi ve Giimriik
Birligi’ne karsi tutumu, DYP-RP koalisyonuyla birlikte degismistir. Tktidara geldikten sonraki baska
konulardaki politika degisiklikleri ise Tiirkiye’nin NATO iiyeligi, Israil ile iligskiler ve Giineydogu
Anadolu Bolgesi’ndeki olaganiistii halin uzatilmasi gibi meselelerle de kendisini gostermistir (2015: 116-
117). Bu politika degisikliklerinde Kotku’nun yiizeysel meselelerde taviz verilebilmesini miimkiin kilan
bu tavsiyesinin etkisi gézoniinde bulundurulmalidir.
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Gortis hareketinin radikallesmemesi ve siddet iceren eylemlerin igerisinde hi¢gbir zaman
yer almamasinda Ehl-i Siinnet mensubiyetinin énemi biiyliktiir. Erbakan, sartlar ne
olursa olsun toplumsal huzursuzluk ve kargasa ¢ikartarak i¢ barisi bozacak her tiirlii

eylemden mensuplarini uzaklastirmak i¢in ¢aba gostermistir (Erbakan, 2014a: 54).

Milli Goriisiin temel karakterlerinden birisi olan millilik konusunu Erbakan’in
milliligi iizerinden bir onceki baglikta izah etmistik. Onun yerelligi ise bagka bir
karakteristik niteligidir (Tugrul, 2017a: 55). Diinyanin merkezine Ingiltere’yi koyarak
diger ilkeleri Uzakdogu, Ortadogu gibi kendine nispet bolgelere yerlestirenlere inat
Erbakan’a gore bir diinya haritasina bakildiginda diinyanin tam ortasinda Tirkiye ve
Kibris yer almaktadir (Erbakan, 2013: 149). Tiirkiye’yi merkeze koyan bu yaklagimin
milliliginde siiphe yoktur. Akdogan’a gore de Erbakan‘in, dolayisiyla MGH’nin 6nemli
bir karakteri de ‘millilik‘tir. Erbakan, anti emperyalist, yerli ve milli bir durusa sahiptir.
lleride izah edilecegi iizere, Milli Goriis kavrami dini egilimlerle sekillense de
Akdogan’a gore merkezinde millilik yer almistir (2011). Erbakan’a gore Milli Goris,
mevcut herhangi bir diisiince ya da harekete kars1 tepki olarak degil, dogrudan dogruya
bir ilim ve fikir hareketi olarak bu topraklarda dogmustur (2013: 83). Macit’e gore,
Erbakan’in siyasi diisiincelerinin ve ideallerinin formiile edilmis hali olan Milli Goriis,
sorunlarin ¢6ztimiinii iilkemizin yerel sartlarin1 dikkate alarak iiretme irade ve ¢abasini
ortaya koymus bir harekettir. Onu diger Islami hareketlerden ayiran hususlarin basinda
da onun bu niteligi gelmektedir. Zira insanlik tarihinde her toplum, bilimin evrensel
kurallarindan hareketle sorunlarina kendine uygun ¢oziimler iretmeyi arzu etmistir.
Ciinkii her toplumun iilkesini kendi diinya goriisiine gére idare etmesi ve sorunlarini da
buna gore ¢dzmesi dogal olmanin da dtesinde bir gereklidir. iste Milli Goriis boyle bir
gerekliligin sonucunda ortaya ¢ikmig yerli bir harekettir (2017: 139). Aydin’a gore’de
Milli Gériis, dogrudan dogruya bir din yorumu, genel geger bir Islam tefsiri olmayip,
sosyo-ekonomik ve siyasal boyutlar1 olan yerlici bir projedir. (2017: 34). Tugrul’a gore
Hareket mensuplarinin beslendigi kaynaklar da genel olarak yerlidir, Anadolu
mengeilidir. Misir ve Pakistan merkezli Hasan el-Benna, Seyyid Kutup ya da Mevdudi
gibi Islamci diisiiniirlerden de istifade edilmis olmakla birlikte, Hareketin temel
paradigmasini olusturan diisiincelerin milli ve yerli olmasina dikkat edilmistir. MGH
mensuplarinin kendilerinden beslendikleri diisiince ve kanaat 6nderleri Mehmet Akif
Ersoy, Mehmet Zahid Kotku, Necip Fazil Kisakiirek, Sezai Karakog ve Ismet Ozel gibi

308



genellikle Cumhuriyet dénemi Islami harekete ait isimlerden olusmaktadir (2017a: 55-
56). Macit’e gore Erbakan’in Islam anlayis1 da Konyali Vehbi Efendi ve Omer Nasuhi
Bilmen gibi yerli islami kaynaklara dayanmaktadir (2017a: 79).

MGH’nin diger bir karakteristik niteligi, islahat¢giligidir (Tugrul, 2014: 63).
Cagdas Islami hareketleri gelenekgiler, 1slahatcilar ve modernistler seklinde {iglii bir
tasnife tabi tutan Biiyiikkara’ya gére Milll Gériis; Misir’da Thvan-1 Miislimin ve
Pakistan’da Cemaat-i Islami gibi “Siyasal Islahat¢ilar” kategorisinde yer almaktadir.
Miisliimanlarin iginde bulunduklar1 kotii durumun sebebi olarak Islamiyet’i degil,
Miislimanlarin yaptiklar1 yanlishiklar: ve bir kisim dis giicleri géren Islahatcilara gore
Miisliimanlar ser odaklarina karsi siyasi ve kiiltiirel bir miicadele vermek zorundadirlar.
Bu yaklasimin bir neticesi olarak, modernistlerin oncelik verdikleri “dinin elestirel
analizi” kabilinden cabalara 1slahatcilikta yer yoktur. Islahat¢ilar bozulma, ¢iiriime ve
geri kalmanin nedenleri arasinda yanlis geleneklerin de payi oldugundan hareketle
diizeltme ve insa hareketinde gelenegi muhafazay1 Oncelemezler, yani bu konuda
muhafazakar degildirler. Islahatcilarla gelenekgiler arasindaki onemli farkliliklardan
birisi de budur. Ancak pratik bir fayda gormediklerinden, bagka bir ifadeyle gelenegi
elestirdikleri i¢in kendilerinden uzaklasacak insan kitlesinini dnemseyerek derin bir
gelenek sorgulamasina da gitmezler. Bu pragmatik tutum 1slahatgiligin, ana
giindemlerine gelenek elestirisini koyan modernistlerle olan farkini gostermektedir.
Islahat¢ilikta giiclii bir batililasma ve modernizm elestirisi olmakla birlikte segici bir
mantikla modern diinyadan yararlanma yoluna gidilir. Bu ikilem hem modernist hem de
gelenekeiler tarafindan farkli arglimanlarla da olsa siklikla elestirilmektedir.
Islahat¢ilarin bir diger niteligi de temel kaynak ve referanslarinda nakil-akil dengesine
ehemmiyet vermeleridir. S6z ve yazi yerine is, faaliyet ve hareketin 6n planda oldugu
1slahat¢1 hareketler dini ve ilmi meselerlerden daha ¢ok siyaset, ekonomi, egitim-
O0gretim ve basin-yayin odakli caligmaktadirlar. Islahat¢1 olusumlarda kadinlar sosyal,
kiiltiirel ve siyasi faaliyetlerde daha goriiniir olmuslardir. Gelenekgi yapilara oranla daha
kat1 disiplin, daha siki hiyerarsi ve daha resmi iliskiler dikkat ¢eker. Ozellikle siyasal
1slahatg1 yapilarda liderlik kriterleri bakimindan iyi bir dini tahsil gérmiis olmaktan
ziyade organizasyon becrisi, yonetim tecriibesi, karizmatik kisiligi ve teskilat deneyimi
gibi Ozellikler daha 6nemsenen nitelikler olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu nedenle

1slahatg1 hareketlerin iist kadrolarinda daha c¢ok modern egitim gormiis teknokrat,
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miihendis, ekonomist, egitimci ve gazateciler ¢ok¢a yer bulmaktadirlar (2017: 135-138).
Biiyiikkara’nin bu tespitleri hem MGH, hem de onun kurucusu Erbakan igin de biiyiik

oranda gegerlidir.

Islahat¢iligin kiiltiirel 1slahatcilik ve siyasal 1slahatcilik olmak tizere iki tiirtinden
bahseden Biiylikkara’ya gore kiiltiirel 1slahat¢1 olusumlar ¢ogunlukla insan unsuruna
vurgu yapan ve toplumu tabandan tavana doniistiirmeyi amaglayan bir 1slahat programi
ongeren hareketlerdir. Egitim-6gretim, medya ve sivil toplum kuruluslar1 araciligiyla
halk tabanmna ulasarak seslerini duyurmakta ve daha uzun ve datayli bir islahat
programina ihtiya¢ duymaktadirlar (2017: 139). “Siyasal Islamcilik” kavramiyla da
ifade edilen siyasal 1slahatcilik ise devlet nizamini ele gegirerek ya da iktidar1 kusatarak
etkin bir konuma gelerek; devletin egitim, adalet ve mali imkdn ve organlarinm
kullanmak suretiyle toplumsal 1slahat amaclarina ulagsmay1 gaye edinmistir. Dolayisiyla
kiiltiirel 1slahatciligin tersine siyasal 1slahatgilar tavandan tabana dogru bir 1slahat
programi ongormektedirler. Devletin ayn1 zamanda tabandan kusatilmasi igin kiiltiirel
1slahatcilarin odaklandig: sivil olusumlar ve faaliyet alanlari siyasal Islamcilar icinde
oldukca onemlidir (Biiytikkara, 2017: 159). Biiyiikkara’nin son tespitlerine MGH ile
ilgili olarak itiraz edenler de vardir ki; bunlardan birisi de Macit’tir. Ona gore
Erbakan’in siyaset yoluyla yukaridan asagiya bir degisim ve doniisiim hedefledigi
iddialarinin; onun hayatin her alanim1 kapsayan kurum ve kuruluslar 6ngérmiis olmasi
gozoniinde bulunduruldugunda gergegi yansitmadigr goriilecektir.  Erbakan’in
kurulmasim tesvik ettigi sivil toplum kuruluslar1 ve diger miiesseseler’3” Milli Gériis’te

asagidan yukariya bir donilislimiin talebinin de var olduguna isaret etmektedir (Macit,
2017: 141).

MGH’yi siyasal 1slahat¢i bir Islami hareket olarak tanimlayan Tugrul’a gore
Milli Gériis’te diger 1slahatc1 Islami akimlarla benzer bigimde dinamizm ve teskilatcilik
oncelenmis, sdzlii takdimler yazili olanlarin &niine gegmis ve kitlelerin Islami bir suur
etrafinda toplanmasina gayret gosterilmistir (2017: 251). Yukarida belirtilen hususlarda
her ne kadar islahatcilarla Milli Goriis diislincesi arasinda bir paralellik gdziikse de

Macit’e gore gelenege bakis, batililasma ve moderniteye dair yaklasimlarinda bazi

187 Sayilar kirki gegen bu kuruluslarin hangileri oldugu konusunda detayl bilgi i¢in bakiniz: (Tugrul,
2017a: 45)
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benzerliklerle birlikte bir takim farkliliklar da s6z konusudur (2017: 143-144).
Bunlardan belki de en Onemlisi; islahat¢ilar bozulmada yanlis gelenege biiyiikk rol
bictiklerinden 1slah ve insa hareketinde gelenege saygi duymaya ve onu muhafaza
etmeye oncelik vermezlerken (Biiyiikkara, 2017: 135) Milli Goriis’te bunun tersi bir
durum s6z konusudur. Calmuk’a gore siyasal faaliyetleri bakimindan “miicahit”
payesine layik goriilen Milli Goriis lideri Erbakan, o kadar ¢ok gelenege baghdir ki;
kendisi i¢in yakistirilan “Osmanli’nin son saraylisi/aristokrat” unvanimi fazlasiyla hak

etmektedir (2005: 550).

Aktiirk ve Turhan’a gore ise Milli Goriis Islami hareketler ve ¢agdas dini akimlar
icerisinde radikal dini akimlar igerisinde degerlendirilmemesi gereken, siyasal ve
toplumsal 1slahat¢1, ihyaci ve antiemperyalist bir harekettir (2017: 377). Aktirk ve
Turhan’a gore Erbakan’in gelenek¢i isim ve gevrelerin tesvikiyle siyasete girdigi
g6zoniinde bulunduruldugunda MGH’nin din anlayist itibariyle gelenekgi yonii 6n plana
cikmig olmakla birlikte; cihat yolunda kullandigi enstriimanlarin se¢imine ve fikhin

giincelligini saglama cabasina bakildigindan onun islah¢i, makasid odakli ve ihyaci

oldugu ifade edilebilir (2017: 387).

MGH’nin 1slahatgiligi dinde reformu amaglamamaktadir. Erbakan’a gore
Miisliimanligin temel esaslari Kur’an’it Kerim’de bildirilmis, sonrasinda peygamber
efendimizin siinneti ile bu esaslarin nasil anlasilmasi gerektigi uygulamali bir sekilde
gosterilmistir. Dolayisiyla Kur’an ve siinnette hak ve adaleti temsil eden temel
prensiplerden taviz verilemez ve bunlarda herhangi bir degisiklige gidilemez. Zaman
icindeki degisiklik bu temel esaslarda degil, sadece igtihatlarda miimkiindiir. Dinde
reform sozlnii reddettigini acikca ifade eden Erbakan’a gore Kur’an ve siinnette bir
degisiklige gitmek miimkiin olmamakla birlikte aynen eski zamanlarda yasamis biiyiik
miictehidlerin yaptig1 gibi, temel esaslardan hareketle bu ilkelerin ¢agin kosullarina gore
tatbiki miimkiindiir. Ona gore igtihat yapabilmek ise herkesin harci olmayip ciddi bir

ilim gerektirmektedir (Saylan, 1991).

MGH’nin son karakteristik niteligi olarak onun kusaticilik vasfindan
bahsedilebilir (Tugrul, 2017a: 68). Sik sik “biz cemaat degiliz, immetiz” diyen (Milli
Gazete, 2009) Erbakan’in immet suuru ile yumusak ve higbir dini grubu 6tekilemeyen

dslubunun bu niteligin olugsmasi ve siirdiiriilmesinde katkisi biiyiik olmustur. Erbakan’a
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gore Milli Goriis Diisiincesinin temel prensibi vatanimizin ve milletimizin béliinmez
biitiinliigii*® ve tiim memleket eviatlarimin kardes bilinmesi, metodu ise iddia ve
su¢lama yolu degil ikna ve ispat yoludur. Farkliliklar1 zenginlik olarak goren Milli
Goriis’e gore ayni milletin evlatlar1 arasinda goriis ve diisiince farkliliklarinin olmasi
gayet dogaldir. Ancak Ona gore; bu husus asla su¢lama, boliiciiliik ve ayrimeilik vesilesi
yaptlmamalidir. Ulkemizin zamanla bir ugurumun esigine gelmesinin altinda yatan
neden kendi Milli ve dini degerlerimizden vazge¢ip inkarci, kgt ve materyalist
politikalara sarilmamizda aranmalidir. Birbirine Islam kardesligiyle bagli bu millet,
nasil ki ge¢miste bedenlerini birbirlerine siper etmisler ise bundan sonra da dyle
olmalidir (2013: 169). Erbakan’mn bu kusatici Gislubunun da tesiriyle, Hareket icerisinde
bircok farkli tarikat ve Islami anlayistan gelen insanlarin varligi bilinmektedir.
Gelenekgi Islam algisinin egemen oldugu Hareket igerisinde; farkli tasavvufi egilimleri
olan ya da selefi mesrep insanlar ile modern islam diisiincesine yakin isimler bir arada
bulunubilmislerdir. Daha énce de ifade edildigi gibi ilk ¢ikis1 da, basta Iskender Pasa
olmak {iizere bazi tasavvufi cevreler ve Nurcularin bazi kollarina dayanan MGH,
kusaticilig1 bilingli ve belirgin bir tavir olarak benimsemistir. Bu big¢imde tavir
belirlemede elbette cemaatlerden oy alma kaygisi da etkin olmussa bile MGH’nin genel
olarak higbir Islami camiay1 karsisina almayacak sekilde bir politika izlemeye ¢alistig

sOylenebilir (Tugrul, 2017a, 68).

Tim bu karakteristlik 6zellikleri bir arada disiiniildigiinde Milli Goériis; iginde
bulundugu cagin bir geregi olarak diinya goriisii olusturmanin degerini fark eden;
kullandig1 metodlar1 nedeniyle modernlestirici bir yan1 olan; Islami miicadelede siyaset
metodunu benimsemis; Islamci, siyasal 1slahatc1, Tiirkiye’nin dzel kosullar1 nedeniyle
ortiili bir dil kullanan, milli ve yerli olma vasiflar1 agirbasan, immetgi, Siyonizm ve

iliml1 islam projesi karsit1 bir Islami harekettir (Tugrul, 2017a: 69).

Kisisel goriismemizde MGH’nin temel nitelikleri hakkindaki diisiincesini
sordugumda Ersoy cok kapsamli bir izahatta bulunarak sunlarin altin1 ¢izmistir:
Ersoy’a gore de Milli Gériis millet-i ibrahim’den gelmektedir. Ik defa yeryiiziinde

insanlar1 bir inang etrafinda organize eden ve toplum haline getirmeye calisan rehber ve

138 Bu ifade Tiirkiye Cumhuriyeti Anayasasi’in degistirilmesi teklif dahi edilemeyecek hiikiimler arasinda
yer alan 3’lincii maddesinde gecen “Tiirkiye Devleti, iilkesi ve milletiyle boliinmez bir biitiindiir”
ifadesinin bir yansimasi gibidir.
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peygamber Hz. Ibrahim olmustur. Millet-i /brahim demek; imanda, diisiincede,
soylemde ve eylemde birlige dayanan topluluk demektir (Inandig1 gibi diisiinen,
diistindiigii gibi konusan, konustugu gibi yasayan topluluk). Bu nedenle Milli Goriis
Hareketi’nin kullandig1 milli kavrami sadece siyasi bir kavram degil, Islam’m
uygulanmas1 sonucu elde edilen bir kavramdir. Dogrudan Islam kelimesinin
kullanilmamasmin nedeni ise Islam dininin herseyi kapsamasi ve insanlar yorum
yaparken Islam adina hareket etmesinler diyedir. Yoksa Ersoy’a gore kisaca; Milli
Goriis imanda, fikirde, soylemde ve eylemde birlige dayanan bir ortak hareket anlamina
gelmektedir (2017). Ersoy’a gore; bugiin Miisliimanlarin ii¢ alanda birlikleri vardir.
Inangta birlikleri vardir; ¢ok kiiciik gruplarin disinda imanin sart1 asag1 yukar1 her yerde
aynmidir; Amerika’da da Tibet’te de alti sart aymdir. Fikir ve diislincemizde yani
goriisiimiizde de tevhit ve adaletin disina ¢ikanlar hari¢ bir birlik s6z konusudur.
Konusurken de hepimiz ayet hadis okuyoruz, dolayisiyla konugsmada da, sdylem de de
bir birlik vardir. Ancak eylemde birlik yoktur. Ciinkii Islami siyaset kurumsal bir yapiy1
gerektirir. Dolayisiyla insan inandig1 gergekleri ne kadar Siyasi eyleme yansitiyor, sorun
burada diigiimlenmektedir. Uygulama kurumlarla olur, kurum bozuksa iiretilen mal da
bozuk olmaktadir. Biz bir iilkenin kurumsal sistemini iiretim tezgahina benzetiyoruz.
Tezgah diizgiinse mal 1y1 ¢gikmaktadir. Tezgah bozuksa mal da bozuk ¢ikar. Tezgahtarin
sarikl1 ya da aporetli olmasi birseyi degistirmez. Islam diinyasinda kurumsal yap1 bozuk
oldugu i¢in dindarlar iktidara gelseler bile, digerlerinin yaptig1 hatalarin bir benzerini
yapmaktadirlar. Cilinkii sistem diizgiin degildir. Onun i¢in sistem bozuk sistem iyi
adamlar1 tasviye etmektedir. Ya da iyi adamlar bozuk sisteme uyarmaktalar, hatta bozuk

sistemi methetmek i¢in ayet hadis bile okumaktadirlar (2017).

Ersoy’a gore peygamberlerle filozoflar karsilastirilamaz ancak bir karsilagtirma
yapilmas1 gerekirse filozoflar sadece konusurlar, oysa pergamberler konustuklarinm
mutlaka yaparlar. Onun i¢in peygamberler sistemi de, yani kurumsal yapiyr da
degistirirmislerdir. Zira Kur’an yalnizca konugmayr men ediyor (2017). Kisisel
goriismemizde Ersoy; Saff Suresi 3’iincii ayette gecen “Ey Iman edenler! Nigin
vapmadiginizi séyliiyorsunuz. Bu Allah nezdinde biiyiik bir giinahtir” ayetinde gegen
“makten” kelimesinin manasini arastirdiginda bazi miifessirlerin  bu kelimeye
uygulamadigimi soyleyen kimselerin “iki yakasimin  bir araya gelmeyecegi”,

“felaketlerden kurtulamayacagr” manasii verdiklerini sdylemistir (2017).
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Ersoy’a gore herseyden Once hisseden bir varlik olan insan igin inanmak
dogaldir. Buna iman merhalesi diyoruz. Her insanin diisiincesini imani belirler, bu
dogaldir. Adil Diizen Islam ekonomisidir diyorlar. Kapitalizmin dini yok mu? Onun da
dayandig bir din, bir inan¢ var ki; o Protestanliktir. Sosyalizmin de dini vardir. O da
Marksizmdir. Yani her diisiincenin bir inan¢ boyutu mutlaka vardir. Biz onun igin bir
insanin diisiincesini 6grenmeden 6nce onun inacini bilmek isteriz. Ciinkii bu dogaldir,
Allah’in kanunudur. “Her insanin diislincesini inanci belirler”. Diislinceyle insan inanci
hakkinda bilgi edinir ki buna da ilmi merhale, “diisiince merhalesi” diyoruz;
arastirtyorsunuz,  disiiniiyorsunuz.  Ugiincii merhale “soylem  merhalesi”dir.
Diistincelerinizi diger insanlara anlatiyor, tartistyorsunuz. Dordiincli merhale de “eylem
merhalesi” yani uygulama merhalesidir. Onun igin genel manada “erdemli insan;
inandigr gibi diisiinen, diistindiigii gibi konusan ve konustugu gibi yasayandwr. Eger
insan inandig gibi diistinmiiyorsa bu miinafiktir, diistindiigii gibi konusmuyorsa bu da

yvalancidir” (2017).

Kisisel goriismemizde kendilerinin 1slah¢1 olduklarin1 ifade eden Ersoy
amaglarinin tezgahi yani diizeni yikmak degil, tezgah1 yani diizeni 1slah etmek oldugunu
acikca ifade etmistir. Ersoy’a gore “rehberligini peygamberlerin yapmis oldugu baris
diizeninden baska yeryiiziinde baris diizeninin saglanabilmesi miimkiin degildir. Tevhid
ve adalete inanalar ancak kendi diizenlerini kurarlarsa izzete ulasirlar. Baskalarin
taklit eden mazlumlar asla zilletten kurtulamazlar” (2017). Ersoy’a gore din siyaset
iligkisinin iki yonii vardir. Bir yandan inang siyaseti etkilerken, diger taraftan da siyaset
de inanca tesir etmektedir. “Islami olan inancta iyi ve giizel olandir, ilimde dogru
olandir, ekonomide faydali olandir, siyasette ise adil olandwr. Gayri Islami olan ise
inangta kotii ve ¢irkin olan, ilimde yanlis olan, ekonomide zararli olan, siyasette de
haksizliga sebep olandir” (2017). islam diizeninin barig diizeni demek oldugunu ifade
eden Ersoy’a gore bu diizende sayilan dort kurum gorevlerini kendi kriterlerine gore
yaparlar. Eger dini konu ise o, iyl ve kotii, giizel ve cirkin Olciitiine gore faaliyet
gosterir. Eger ekonomiyse fayda ve zarar dlgiitlinii kullanir. Eger ilimse dogru ve yanlis
kriterini kullanir. Siyaset ise adalet ve zuliim kriterini kullanir. Bunlar islerini yaparken
birbirine miidahele etmezlerse baris olur. Kapitalizmde sermaye miidahele ediyor.
Herseye sermaye karistyor. Sosyalizmde devlet karisiyor. Teokraside -ki Islam teokratik

degildir-, papalik dini kullanarak her yere miidahale ediyor. Islam’da bunlar islerini
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yaparken birbirlerine miidahale etmezler ancak hepsi birbirini tamamlarlar. Yani,
siyaset ilmen dogru olmali, iktisaden faydali olmali, dinen de iyi ve gilizel olmalidir.

(2017).

2.6. MGH’nin Baz1 Temel Konulardaki Anlayislari

One siirdiigii ahlak, siyaset, toplum, devlet ve ekonomi modellerini belli ilkelere
gore sekillendiren Milli Goriis lideri Necmettin Erbakan’in diisiincelerinin temelinde
onun Hak anlayis1 doktrini yatmaktadir (Bekiroglu, 2017: 48). Erbakan’a gore Milli
Goriis zihniyetinin diger zihniyetlerden en temel farki hak anlayigidir. Ona gore Milli
Gortis; peygamberlerin insanliga 6grettigi dogru hak anlayisini temsil ederken, diger
batil zihniyetler ise kendilerine Firavunlarin takip ettigi yanlis hak anlayisini siar
edinmiglerdir. Milli Goriis hakkin ancak dort sebepten dogduguna inanmaktadir ki
bunlardan ilki; insan olmaktan kaynaklanan, bu nedenle de Allah’in tiim insanlara esit
bir sekilde liitfettigi temel insan haklaridir. Temel insan haklar1 da kendi igerisinde bes
hakki muhteva etmektedir ki bunlar; yasama hakki, 1rz, nesep ve namusun korunmasi
hakki, miilkiyet hakki, aklin korunmasi hakki ve inang hiirriyeti hakkidir. ifade hiirriyeti
hakki, orgilitlenme hakki, inancin 6grenimi ve 6gretimi hakki ve inandigini yasama
hakki ise inang¢ hiirriyeti kapsaminda miitalaa edilmesi gereken haklardandir. Bu
haklarin herhangi birisinin eksik oldugu bir iilkede temel insan haklarinin var oldugunu
sOylemek miimkiin degildir (2016a: 30-31). Erbakan’a gére dogru hak anlayisinda temel
insan haklar1 disinda bir diger hak sebebi de emektir. Calisana emegi bir hak kazandirir,
caligtirana da vecibe dogurur. Hak sebeplerinden tigiinciisii ise karsilikli rizaya dayanan
mukaveledir. Bu mukavele, taraflarina karsilikli hak ve yikimlilikler dogurur. Milli
Gortise gore hakkin bir diger sebebi de adalettir. Ayni isi yaptirdiiniz inSanlar arasinda
ayrimcilik yapamazsiniz. Zira adalet bir hak sebebidir. Insan olmak, emek, mukavele ve
adalet disinda hicbir nedenden dolayr hak dogmaz. Erbakan’a gore Milli Goriis
zihniyetinin temeli de bu dogru hak anlayisina dayanmaktadir (2016: 23-26).
Bekiroglu'na gore, Erbakan’in Peygamberlerin hak anlayis1 olarak ifade ettigi dogru
Hak anlayigindaki tespitlerine, bu haklarin kapsamini bir miktar daha genisleterek de

olsa; aklin, malin, canin, soyun ve dinin korunmasi seklinde formiilize edilen
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makasidu’s-seria (dinin goz onilinde bulundurdugu amag ve gayeler)’den hareketle

ulastig1 goriilmektedir (2017: 45).

Firavunlarin takip ettigi yanlis hak anlayisinda da hak dort sebepten dogar ki
Erbakan’a gore bunlardan ilki kuvvettir. Kuvvetli olan kendisinin yaptiklarindan layiisel
oldugunu bir hak olarak gormektedir. Ikincisi ¢ogunluktur. Cogunlugu -elinde
bulunduranlar azinliklar iizerinde her tiirlii tahakkiimiin kendilerinin hakki oldugunu
kabul etmektedirler. Uciinciisii imtiyazdir ki; beyazlar siyahlar iizerinde; Romalilar
tagralilar iizerinde kendilerini iistiin gordiikleri i¢in hak iddia etmisler ve kolelestirmeyi
mubah saymiglardir. Hak sebebi olarak dordiinciisii ise menfaattir. Menfaati kutsayip
insanlara zulmetmek, Ornegin Irak’ta petrol var ben menfaatim i¢in oraya girerim
anlayis1 ancak yanlis hak anlayisinin bir neticesi olabilir (Erbakan, 2016: 26). Yanlis
hak anlayisina sahip olanlar bdyle yetistikleri i¢in insanlia yaptiklar1 haksizlik ve
zuliimleri onlar sirf zulmetmek i¢in degil, kendi yanlis hak anlayiglariin bir geregi
olarak yapmaktadirlar (2016a: 32). Hz. Adem ile baslayan Insanlik tarihini dogru hak
anlayisiyla yanlis hak anlayisinin miicadelesi olarak goren Erbakan’a gore dogru hak
anlayisini savunan peygamberler ve onlarin yolundan gidenler insanligin menfaatini ve
huzurunu temin etmislerdir. Yanlis hak anlayisini benimseyen Firavuni diisiince
sahipleri ise insanhigl felakete siirliklemislerdir. Erbakan’a gore bugiiniin Firavun
anlayisini temsil eden Siyonizm mutlaka engellenmeli ve tiim insanligin kurtarilmasi ve

temel hak ve 6zgiirliiklerini kazanmalari temin edilmelidir (Bekiroglu, 2017: 49).

Hayat1 Hak ve batil miicadelesi olarak géren Erbakan, bu diisiincesinin kaynag:
olarak, Kur’an’da gecen kissalardan hareketle peygamberlerin hayatlarina atif
yapmaktadir. Kur’an’da peygamberlerin miicadelelerinin sonunda zafere ulastiklarini

anlatan hadiseler, Necmettin Erbakan’m en 6nemli ilham ve motivasyon kaynagin

139 1401

olusturmaktadir. “Zafer inananlarindir ve zafer yakindir seklindeki Kur’ani
sOylemi diline pelesenk eden Erbakan’in Kur’an’da gecen Hz. Musa ile Firavun, Hz.
Ibrahim ile Nemrut ve Talut ile Calut arasinda gecen miicadeleye sik sik atif yapmasi
Milli Goriisgiilerin temel dinamizm kaynaklarindan birini, belki de en Onemlisini

olusturmaktadir. (Yiiksel, 2017: 367). Erbakan’a gore peygamberlerin hayatlarini

139 Gevsemeyin, hiiziinlenmeyin. Eger (gercekten) iman etmis kimseler iseniz iistiin olan sizlersiniz
(Kur’an-1 Kerim, Al-i imran 3/139).
140 lyi bilin ki, Allah’in yardimi pek yakindir (Kur’an-1 Kerim, Bakara 2/214).
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inceleyen bir Misliimanin imitsiz olmasi, tembel olmasi, cihattan ve ¢alismaktan geri
durmas1 miimkiin degildir (Yiksel, 2017: 374). Hucurat Suresi’nin 15. Ayetinde gegcen
“Iman edenler ancak, Allah’a ve Peygamberine inanan, sonra siipheye diismeyen, Allah
yolunda mallariyla ve canlariyla cihad edenlerdir..” ifadeleriyle kati bir imandan sonra

mii’min olmanin sart1 olarak cihad etmek sayilmistir.

Erbakan “ii¢ c¢ivi” olarak tanimladigi iic temel gercegin asla hatirdan
cikarilmamas1 gerektigini ifade etmektedir. Birincisi, Islamsiz saadet olmaz ¢ivisidir ki,
Erbakan buna Islam ¢ivisi demektedir. Erbakan’a gore Kur’an’1 Kerim’de en son inen
ayet olan Maide Suresinin 3’iincii ayetinde “Iste bugiin dininizi kemale erdirdim,
béylece iizerinizdeki nimetimi tamamladim ve size din olarak Islam’a razi oldum”
denilmek suretiyle bu ¢ivi agikga ifade edilmistir. Erbakan’mn suur ¢ivisi dedigi ikincisi,
suursuz Miisliiman olmaz gergegidir. Ona gore suur; hayri ve serri birbirinden ayirarak
batildan sakinip Hakka tabi ve taraf olmak demektir. Namazda okuduklartyla namaz
sonrasinda amel etmeyenler suursuz kimselerdir. Ona gére namazlarinda her giin kirk
defa “Gayri’l-magdubi aleyhim vele’d-dallin” yani “Ya Rabbi sakin bizi siwrat-i
miistakimden aywrma. Bizi gazap ettiklerinin yoluna saptirma. Delalete diisenlerin
yoluna kaydirma!” dedigi ve gazap edilenlerin Yahudi ve Siyonistler; delalete
diisenlerin de Hristiyanlar ve Hagli emperyalistler olduklarini bildikleri halde AB’ye
girmeye ¢alismak ya da ABD’yi stratejik ortak olarak ilan etme gafletinde bulunmak en
giizel suursuzluk 6rnegidir. Ugiinciisii ise cihatsiz Islam olmaz gergegidir ki Erbakan
buna cihat ¢ivisi demektedir. Cihat; hayr1 emretmek ve serri defetmek icin gerekli
kosullari, imkan ve iktidar1 hazirlamaktir ki, bunun yolu teskilatli ve organize bir
sekilde ¢alismaktan geg¢mektedir (2013: 27-29). Erbakan’in ii¢ ¢ivisini Milli Goriis

Hareketinin olmazsa olmazlar1 olarak kabul etmek yanlis olmayacaktir.

Ahlak ve maneviyatin giinden giline kan kaybederek onun yerine maddeciligin
hakim olmaya baglamasini iilkesinin en biiyiik dert ve problemi olarak géren Erbakan’a
(Ertem, 2013: 95) gore Milli Goriis Hareketi’nin 4 temel ilkesi vardir ki bunlardan en
onemlisi; énce ahlak ve maneviyat tir. ikincisi; Tiirkiye’ye uydu degil lider iilke olma
yolunu agacak olan sahsiyetli dis politika’dir. Ugiinciisii miistemleke tipi kalkinma degil,
lider iilke kalkinma modeli’nin esas alinmasidir. Dordiincii temel ilke ise Yeryiiziinde

ifsadin onlenmesi, Tiirkiye nin ve biitiin insanligin saadeti i¢in ¢calismak’tir (2013: 229).
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Ozdamar’a gore Hadis-i Seriften miilhem alarak Milli Goriis’te “Hi¢ dlmeyecek gibi
diinya icin c¢aliymak ve hemen olecekmis gibi ahiret icin ugrasmak” prensibine
miitenasip olarak hemen 6lecekmis gibi Oncelikle ahlak ve maneviyat ve sanki hig

6lmeyecekmis gibi maddiyat i¢in ¢alismak temel gaye edinilmistir (1977: 101).

Liberalizm, komiinizm, kapitalizm, solculuk ve muhafazakarlik gibi goriislerin
hepsini birbirinin ikiz kardesi, isbirlik¢i, taklitci ve batil; sadece Milli Goriisii hak
olarak goren Erbakan’a gore Milli Goriis™iin diger goriislerden temel yedi farki vardir.
Birincisi; maneviyatsiz saadetin miimkiin olamayacagim1 bilen Milli Goriis’lin
karsisinda digerleri tiglincli boyuttan yoksun olduklari i¢in materyalisttir, diinyevidir.
Ikincisi; Diger diizenler, adi ne olursa olsun, ezen ezilen diizenleri iken Milli Goriis
anlayisina gore adil diizensiz saadet olmaz. Uciinciisii; Milli Gériis temeli Islam’a
dayanan bizim medeniyetimizin Ustlinliigiiniin bilinci igerisindeyken digerleri Bati
medeniyetini Ustiin zannetmektedirler. Dordiinciisti; Milli Gorilis diinyada huzur ve
saadet icin yeni bir diinyanin kurulmasini zorunlu goriirken, diger goriisler ¢ok sathi ve
tali meseleler lizerine bosuna zaman harcamaktadirlar. Zira yeni bir diinyanin kurulmasi
Siyonizm’in kirli emellerinin desifre edilmesi ve onunla miicadeleyi zaruri kilmaktadir
ki Milli Goriis disinda higbir diisiince buna cesaret edemez. Besincisi; Milli Goriis;
Tiirkiye Israil’e vilayet olmasin ve tarihteki muazzam konumunu tekrar kazansin diye
miicadele ederken digerleri Bati’nin Tirkiye’yi yumusak lokma yaparak yutma
planlarina bilerek ya da bilmeden alet olmaktadirlar. Altincisi; Milli Goriis biitlin
diinyayr kole yapmak isteyen ve diinyaya ziilim ve gdzyasindan baska bir sey
veremeyecek olan isbirlik¢ilere destek olunmamasi gerektigine dair uyarici vazifesini
yerine getirirken digerleri diinyanin kotii gidisatinda isbirlikgilere yardim ve yataklik
yapmakta, insanligi yok olmaya gotiirmektedirler. Yedincisi ve sonuncusu ise Milli
Gorilis glincel manipiilasyonlara ve propagandalara karsi dikkatli olup aldanmadigi
halde diger goriisler giincel yanilgilarin tuzagina diistiikleri i¢in aldanmaiglar ve bilingsiz

bir sekilde onlara hizmet etmektedirler (2016: 27-31).

Tiirk milletinin bilinyesi ve tarihinin Tiirkiye’nin Milli benligini birakip Bati
tilkeleri igerisinde erimesine firsat vermeyecegini iddia eden Erbakan’a gore Milli
Gortis, Bati iilkelerini listiin goren ve bu lilkelerin adet ve goreneklerini taklit eden

Baticiliga karsidir. Ona goére milletlerin bekasi dini, tarihi, ekonomik ve kiiltiirel
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unsurlarin hep birlikte millet suurunu meydana getirmesiyle mimkiindiir ki, bu
misterek bilince milll suur denilmektedir. Ona gore, bu gercegin farkinda olan Batili
iilkeler bu nedenle iki yiizyildir Milli suurumuzu yok etmeye c¢alismaktadirlar.
Siyonizm, kiiltiir emperyalizmi yoluyla gerceklestirdigi menfi propagandalariyla Milli
suurumuza kismen de olsa zarar vermis ve aramizdan sorunlarimizin ¢oziimiini
solculukta, liberalizmde ya da anarsizmde arayanlar ¢ikmistir. Oysa Erbakan’a gore
solculuk, sagcilik ya da liberalizm fark etmez, hepsi eksik goriislerdir. Ona gore
milletimizin biinyesine en uygun elbise Milli Goriis elbisesidir. Bunun disindakilerin
tamami1 milletimize dar gelir, uymaz (2013: 166-169). Erbakan’a gore; solcu goriis de
liberal goriis de yanlis yollari, dolayisiyla batil yolu temsil etmekte iken sadece Milli
Gortlis dogru yolu, hakli yolu ve hakki temsil etmektedir (1975: 28).

Macit de MGH’nin meselelere yaklasimlarinin temel esaslarini belirleyen bes
maddeyi soyle izah etmektedir: Birincisi, Miislimanlarin batil olan Siyonizm ve
Emperyalizmin iistesinden gelebilmeleri ancak ve ancak Hakk olan Islam’a
sartlmalariyla miimkiindiir. Ikincisi, “Avrupali, Batict ve AB’ye muhtac degilim;
Miislimanim, Doguluyum, Osmanli mirasini temsil ediyorum ve soyum Hz. Adem’den
geliyor” diyerek “Kimlik Netligi” ortaya konulmalidir. Ugiinciisii, siyasetin
degerlerimizi yozlastirdig: kirliligin farkindalig1 igerisinde “Once ahlak ve maneviyat”
diyerek, ‘“cihat” diisturuyla hareket edilmelidir. Dordiinciisti, gelirin Hakk’ga bir
boliisiimiinii amaglayan “Adil Diizen” kurulmalidir. Besincisi, Miisliimanlarin kardes
oldugu suurundan hareketle “Islam kardesligi” oncelenerek, Islam diinyasinin siyasi,
ekonomik ve sosyo-kiiltiirel iliskilerinin giiglenmesine vesile olacak “Islam Birligi”
gerceklestirilmelidir (2017: 142). Mardin’e gore ise Milli Goriis’iin resmi doktrinini;
dini bir diinya goriisii, Tiirkiye’nin hizla sanayilesmesi yolunda miicadele ve halk¢1 bir
iktisadi paylasim ve toplumsal ahlak olarak {i¢ baslik altinda 6zetlemek miimkiindiir
(2011b: 105).

MGH ideallerini pratige doniistirme ¢abalarinin belki de en somut {iriinii olan
Adil Diizen konusundaki calismalariyla bilinen Prof. Dr. Arif Ersoy ile yaptigimiz
kisisel goriismemizde Ersoy; Milli Goriis’lin  dine, siyasete ve iktisada dair
yaklasiminini genel bir ¢ergeve cizmistir. Ersoy’a gore inancimiza gore de bugiinkii

bilmin geldigi son noktaya gore de insan en gelismis varliktir. Diinyada ki varliklari
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dorte ayiriyoruz; birincisi cemadat dedigimiz cansizlar (mineraller alemi), ikincisi
nebatat dedigimiz bitkiler, ti¢linciisii hayvanat dedigimiz hayvanlar ve dordiinciisii de
insanlardir. insanlar ise bu dért varlik igerisinde en gelismis olanidir. Evvela insan akil
ve muhakeme giiciine sahiptir ve dort tane de yetenegi vardir. Birincisi; insan hisseden,
algilayan bir varliktir. Ikincisi, insanin diisiinme yetenegi vardir. Bu yetenegi sayesinde
hissettigi, algiladigi olayin mahiyeti hakkinda bilgi edinir. Ugiincii yetenegi irade
yetenegidir. Bu yetenegi sayesinde ister, talepkar olur ve ihtiyaglarin1 karsilamaya
calisir. Dordiinciisii de iinsiyet yetenegidir ki insan Oyle bir varliktir ki tek basina
yasayamaz, mutlaka toplum igerisinde yasar. Biz insanin temel bu dort yetenegine

kuvve-i erbaa (four human faculties) ya da dort temel yetenek diyoruz (2017).

Ersoy’a gore insanin hissetme yeteneginin ortaya koydugu ihtiyaclara dini
ihtiyaglar diyoruz; zira inanma insanin hissetme yeteneginin bir yansimasidir.
Dolayistyla nasil ki, hissetme yetenegi dogalsa insanin inanmasi da dogaldir.
Dolayistyla hissetme yeteneginin ortaya koydugu ihtiyaglara dini, ahlaki, kiiltiirel
ihtiyaglar diyoruz. Bu ihtiyacin karsilanmasinda kullanilmasi gereken Olciitler ise iyi-
koti, giizel-¢irkindir.Ona gore insanin diigiince yeteneginin ortaya ¢ikardig: ihtiyaglara
ilmi ihtiyaglar diyoruz. Insanlar tarih boyunca bilgi edinmek igin cesitli miiesseseler
kurmuslardir. IImi ihtiyaclarin degerlendirilmesinde kullandigimiz 6lgiitler dogru-
yanligtir. Bilimde esas olan bilgimiz dogru mudur, yoksa yanhis midir? Dogru
stinnetullaha yani yaratilis gayesine uygun olandir. Ersoy’a gore insanin irade (istek)
yeteneginin ortaya koydugu ihtiyaglara iktisadi ihtiyaglar diyoruz. iktisadi ihtiyaglart
karsilamak icin insan iiretmek zorundadir. Iktisat, yasamayla calisma arasinda denge
kurallarini ortaya koyan bir disiplindir. Yani biz c¢aligsarak enerji harcariz, esyayr faydali
hale getiririz. Faydali esyay: tiiketerek de kendi enerjimizi yenileriz. iktisadi ihtiyaglarin
karsilanmasinda kullanilacak oOlgiit ise yararli-zararhidir. Ersoy’a gore insanin iinsiyet
(toplum halinde yasama) yeteneginin Ortaya koydugu ihtiyacglara da siyasi ihtiyaclar
diyoruz. Toplum halinde yasayan insan ya yonetendir ya da yonetilendir. Oyleyse,
siyaset bilimi yonetenler ile yonetilenler arasinda ilgkileri diizenleyen bir disiplindir.
Siyasi ihtiyaclarin karsilanmasinda kullanilacak 6lgiit ise adalet ve ziiliim oSl¢iitlidiir.
Dolayisiyla sizin siyasetiniz adil olur, herkesin hakkini korur; ya da haksizlik yapar

zultim olur (2017).
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2.6.1. Din Anlayisi

1970 yilinda “Miisbet ilim ve Islam” bashig1 ve Erbakan’mn imzasiyla Konya
Yiiksek Tahsil Talebe Birligi tarafindan bastirilan esere takdim yazan Ahmet Seref
Ceran’in burada gecen Islam tanimi Milli Gériis’iin dine yaklasimini 6zetlemesi
bakimindan son derece dikkate sayandir. Ceran’a gére “Islam, ibadet ve ahirete ait
hiikiimlerden baska fen, san’at, iktisat, hukuk ve siyaset gériislerini saglam temeline
oturtmus bir dindir ve hiikmiinii biitiin insanlik iizerinde icra eden rejimdir” (Erbakan,
1970: 5). Bu tanimdan anlasilacag iizere Milli Gériisciilere gore Islam sadece inang ve
ibadetlerle sinirli olmayip, hayatin tiimiinii kusatan ve diizenleyen hem bir din, hem bir
dava'*, hem de bir rejimdir, sistemdir. Asiltiirk’e gore de Islam, sadece kisisel
ibadetleri tanzim eden bir din degildir. Bundan fazlasi olarak hayatin ekonomik, sosyal,
siyasi, hukuki, ilmi, ahlaki ve manevi tiim alanlarini kusatan miikkemmel bir toplumsal
diizeni kurmak istemektedir. Ona gore, suurlu bir Miisliman’in Allah’in insanlar igin
secip begendigi bu milkemmel diizeni birakarak Batililarin diizenlerinin pesinde

kosmas1 ya da Batili diizeni savunanlarin pesinden gitmesi miimkiin degildir (2016: 31-
32).

Erbakan’a gore dogru ve yanlis gorece iki kavramdir. $6yle ki; yagmurlu havada
semsiye ile dolasan adam icin bu hareketi “dogru” iken; yagmur yagmadigi halde
semsiyesini acan adam igin ayn1 hareket “yanlis” olarak kabul edilebilmektedir. Oyleyse
dogru ve yanlis kavramlari sarta bagli olarak isabetlilik ya da isabetsizlik igin
kullanilmaktadir. Oysa “hak” her sart ve kosulda mutlak dogru i¢in kullanilmaktadir.
Her sart altinda yanlis olan seylere ise “batil” denilmektedir. Ornegin iki kere ikinin
dort etmesi hicbir sarta bagli olmadigi i¢in yagmur yagsa da yagmasa da; diin de, bugiin
de bin y1l sonra da dort edecektir (2014: 204). Erbakan diisiincesinde hakikatin yegane
kaynagi vardir, o da Islam’dir. Ona gore “Miiskimanlik disinda baska bir hakikat
kaynagt olamaz.” (Erbakan, 1970: 8). Erbakan’a gore “Miisliiman, Hak-batil

miicadelesinde Hak tan yana tavir alan ve biitiin insanlarin iki cihan saadeti igin teblig

141 Erbakan’a gore; “Gayesi Allah’in rizasi olan Milli Gériis davast Islam davasidir. Hedef hak nizamin
hakim kilinarak tiim insanligin huzur ve saadetini temin etmektir. Milli Goriis iin yolu cihat, metodu ise

ikna metodudur” (2013: 243-244).
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vazifesini, biitiin giiciiyle, biitiin imkanlariyla omriiniin sonuna kadar yerine getiren

insandir.” (2013: 44).

Erbakan’a gore irkcilik ve sentezcilik gibi sifatlar1 Islam’a eklemek dinden
sapmaya sebebiyet verir. Nasil ki aya gonderilen fiizenin agisindaki bir milimlik sapma
fiizenin ayla bulusmasina mani ise itikadi manada Islam’dan en ufak bir sapma da asla
kabul edilemez. Bu nedenle modern Miisliman, ilimli Islam veya light Islam gibi bir
takim kavramlarin islam’in protestanlasmasima zemin olusturmak maksadiyla birtakim
malum mihraklar tarafindan uyduruldugunun farkinda olunmalidir. Islam, islam’dur.
Herhangi eke koke ihtiya¢ duymaz. Zira Islam; Allah yapisidir, miikemmeldir, herhangi
bir eksigi ya da fazlast mevzu bahis degildir. Her yer ve zamanda Hak’tir ve diinya ve
ahiret saadetinin yegane ilacidir (2013: 34-35). Ona gore tek basina akil hakikate
kaynaklik edemeyecegi gibi hayrin ve serrin ne oldugunu da tespit etmekten uzaktir.
Nefsin ve seytanin elinde oldugunda felaketlere kaynaklik eden akil, ancak Islam’in ve

imanin emrine girerse nimete donisiir (2013: 33-34).

Erbakan’a gore Kur-an’1t Kerim ve Hazreti Peygamberin sahih siinnetiyle bize
bildirilen islam bir haritaya benzemektedir. Akil ise bu ha