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Giris
Mohammad Affan
Al Sharq Forum Siyasal islam Ozel Calisma Grubu Es Bagkani ve Editorii

Siyasal islam, 2010 yilinin sonlarina dogru baglayan baslayan Arap
isyanlarindan bu yana —hem bir ideoloji hem de bir toplumsal
hareket olarak- cok buytik degisimler gecirmistir. Arap isyanlari, tim
eksikliklerine ragmen, Sark Bdlgesi'ndeki siyasi dinamikleri kalici bir
sekilde degistirmis ve siyasal islamci hareketler (SiH) de dahil olmak
tizere bolgenin toplumsal ve siyasi yapilari tizerinde kalici bir etki

birakmistir.

SiH, onlarca yildir siiren siyasal katilma dair kisitlamalarin, baskinin,
otekilestirilmenin, belli kanallarla is birligi yapma zorunlulugunun
ve sinirlamalarin ardindan kendisini bitiintiyle yeni bir gercekligin
icerisinde bulmustur. Bazi tlkelerde SiH, tarihlerinde ilk defa iktidara
yiikselme ve uluslararasi alanda kabul gorme firsatini yakalamistir.
Baska (Ulkelerde ise karmasik bolgesel ittifaklar ve husumetler
sebebiyle bitmek bilmeyen i¢ savaslarin bir parcasi olmus veya siyasal
islam’a karsi agresif saldirilarla beraber gelen kanli tasfiyelerin kurbani
haline gelmistir. Genel olarak, Arap ayaklanmalari Sark Bolgesi'nde
SiH'in sisteme dahil edilme/sistemden diglanma dinamiklerini 6nemli

sekillerde degistirmistir.

Ozel calisma grubumuz, Arap ayaklanmalarinin ardindan SiH’in
gecirmekte oldugu donisimiu incelemis ve analiz etmistir.
Arastirmacilar ve arastirma asistanlarindan olusan toplamda 13 kisilik
grup,2018yilininSubatve Aralikaylariarasindacalismalarinisirdiirmis
ve arastirmalarini Arap isyanlari fenomeninin farkli bicimlerde kendini
gosterdigi 7 Ulke Gizerinde yapmistir: iktidar degisimini de beraberinde

getiren biyuk capli mobilizasyonun oldugu tilkeler (Tunus ve Misir),



reformcu bir ajanda ile sinirli bir varlik gésterilen tlkeler (Fas, Urdiin
ve Kuveyt) ve kanli bir i¢ savas yasayan ulkeler (Suriye ve Yemen).
Bu arastirmanin arkasinda yatan fikir, SiH'in farkli baglamlarda Arap
isyanlarinin yarattigi cesitli zorluklara karsi nasil tepki verdigini ve

nasil hareket ettigini anlamaktir.
Bu hedefe ulagsmakiicin, 6zel calisma grubu dort konuya odaklanmistir:
Konu 1: Yapisal Yeniden Modellenme

Bu konuda, SiH'in farkli yapisal ve orgutsel dontstimleri mercek
altina alinmaktadir. Bu doniistimler arasinda bir dini hareket ile ona
bagl olan siyasal partinin iliskilerinin yeniden tanimlanmasi, siddet
yanlisi bir askeri kanadin yahut silahli birliklerin kurulmasi veya yerel
hareketlerin Misliman Kardesler'in uluslararasi agi ile iliskilerinin
gozden gecirilmesi gibi yapisal degisimler de yer almaktadir. Ek
olarak, orgit ici ihtilaflar veya baski ve tasfiyeler sonucunda ortaya
ctkan istemsiz yapisal degisiklikler de—orgiitten kopus veya orgiitiin
parcalanmasi gibi durumlar da dahil olmak {izere-goz oniinde

bulundurulmustur.
Konu 2: Stratejik ve ideolojik Doniisiim

Bu konuda, Arap isyanlarinin baslangicindan bu yana SiH'in
stratejilerindeki ve/veya ideolojilerindeki degisimlerin incelenmesi
hedeflenmektedir. Bir bagka deyisle, SiH’in karsi karsiya kaldigi farkl
durumlarin, bu hareketlerin resmi siyasi mekanizmalara katilim ve
bariscil degisimi savunmak gibi 6nemli konulara dair gorislerini nasil

etkiledigi meselesine odaklaniimistir.
Konu 3: iktidardaki SiH’in Degerlendirilmesi

Arap isyanlari sonrasinda i¢ tlkede (Misir, Tunus ve Fas) SiH iktidara

gelmis veya en azindan hikimetin bir parcasi olmustur. Bu konu



kapsaminda, SiH'in iktidardayken benimsedigi politikalarin incelenmesi
hedeflenmistir. Bunlarin arasinda ydritilen ekonomik politikalar,
givenlik kurumlarinin reformuna dair projeler, dini islerin idare
edilisi, insan haklari ve azinlklara yonelik yaklasim ve yiritilen dis

politikalarin genel ozellikleri yer almaktadir.
Konu 4: Oz Degerlendirme ve ideolojik Revizyon

Bu konunun amaci, Arap isyanlarindan bu yana SiH icerisinde
gerceklesen 0z degerlendirme ve ideolojik revizyon faaliyetlerinin
incelenmesidir. Bu tip faaliyetlerin Misir, Tunus ve Urdiin'de gerceklestigi
bilinmektedir. Burada yapilan analiz; 6z degerlendirme ve revizyon
faaliyetlerinin arkasinda yatan faktorler, bu faaliyetlerin nasil organize
edildigi, kimlerin bu faaliyetlerde yer aldigi ve getirilen yeni onerilerin

neler oldugu gibi cesitli agilardan konuyu ele almistir.

Ozel calisma grubu bircok saha calismasinin yani sira Fas, Tunus,
Suriye, Turkiye ve Londra'da birgok islamci lider ve uzmanla miulakatlar
gerceklestirmis, ayrica Subat ve Eyliil aylarinda iki blyiik yuvarlak masa
toplantisi ve Mayis ayinda biylk bir atdlye calismasi gerceklestirmistir.
Bu toplantilara bélgenin farkli yerlerinden bircok yiiksek profilli siyasal
islamci lider ile SiH tizerine calisan 6nemli akademisyenler ve uzmanlar

katilim gostermistir.
SiH’i Tanimlamak

SiH’in nasil tanimlanacag hususu, projenin ilk safhasinda 6zel calisma
grubu icin biiyiik bir tartisma konusu olmustur. Tim islami hareketleri
SiH olarak siniflandirmak miimkiin degildir; bu sebeple, SiH’in tanimina
dair ortak bir anlayisa ve uzlasiya ulasmak 6nemliydi. Boylelikle, her bir

analize hangi gruplarin konu edilecegine karar verilecekti.

Aciktir ki, SiH genel olarak islami bir ydnetimin (veya bir islam devletinin)

kurulmasini ve toplumu “islamilestirmeyi” hedefleyen hareketler



olarak tanimlanmaktadir. Bir bagka deyisle, bu hareketler, kapsamli
bir islami nizamin tim toplumsal alanlara hakim olmasi gerektigine
inanmaktadir. Bu da ancak devletin otoriter gliciintin kullaniimasi ile

ulasilabilecek bir hedeftir.

Ancak SiH tanimini son derece ihtilafli hale getiren husus, SiH baslig
altinda rastlanilan ideolojik ve yapisal cesitliliktir. Ornegin, bazi
hareketler ideolojik olarak i1hmli olarak siniflandirilmakta, siddete
basvurmadan tedrici bir doniisimi savunmakta ve mevcut rejimlerin
mesruiyetini tanimaktadir. Radikaller olarak bilinen diger gruplar ise
mevcut rejimlerin siddete basvurularak devrilmesini hedeflemekte ve
yukaridan asagiya bir “islamilestirme” stratejisini benimsemektedir.
Dahasl, bu ilimli-radikal yelpazesindeki SiH’in yerleri biiyiik cogunlukla
degisen kosullara gore sekillenmektedir. SiH, yapisal olarak da farkli
bicimler almaktadir: Siyasal partiler, dini kurumlar, hayir kurumlari,

lobiler, silahli gruplar veya bunlarin karisimi olan yapilar.

Bizi tartismalarimiz sirasinda daha cok ilgilendiren husus ise SiH ve
Selefi cihadi hareketleri (SCH) nasil ayiracagimizdi. SiH’in modern
devlet cercevesinden ¢ikmadan faaliyet gostermeye istekli oldugu ve
sadece mevcut rejimleri reforme etmeyi/islamlastirmayi hedefledigi,
ancak SCH’nin devlet sisteminin bizzat kendisini ve hatta mimkiinse
uluslararasi diizeni donustiirmeyi hedefledigi gibi bir ayrim one
strtlmistir. Ayrica, SCH'nin politik degisimi saglamak icin siddet
araclarini benimsedigi ancak SiH'in genelde siddete basvurmadan
tedrici bir degisim yanhsi oldugu da belirtilmistir. Dahasi, SiH'in
toplumsal hareketler olarak kuruldugu ancak SCH'nin silahli gruplar
olarak ortaya ¢ikarak tiye kazanma hususunda secici ve disa kapali bir

yapida oldugu da ortaya konmustur.

Bu argiimanlarin bir kismina serhler disulmustir. Ornegin, klasik

bir SiH &rnegi olan Misliman Kardesler ilk kuruldugu zaman, islami



Halifelik'i yeniden tesis etme ve bolgedeki devletler sistemini degistirme
hedeflerine sahipti ve ulus devlet konseptine meydan okuyordu. Ancak,
ozel caligma grubunun islami hareketlerin sadece mevcut ideolojilerine
ve ajandalarina bakmasi gerektigi tizerinde uzlasilmistir. Nitekim bu
hareketlerin mevcutajandalari da modern devlet sistemini tanimaktadir.
Ayrica, Misliman Kardesler'in kendi siyasi hedefleri dogrultusunda
bircok kez yerel yoneticilere, 6zellikle de yabanci isgalcilere karsi
siddet araclarina bagvurdugu da 6ne siiriilmustir. Ancak bu konuda da
bir uzlasiya varilmis ve her ne kadar SiH'in bazi zamanlarda siddete
basvurmasi miimkiin olsa da bunu kendi siyasi miicadelelerinin rutin

bir unsuru olarak gormedikleri belirtilmistir.

Bir diger tartisma da Selefi hareketlerin SiH olarak siniflandirilip
siniflandirilmayacagi  hususunda ortaya ¢kmistir. Misir'daki  Nur
Partisi gibi siddet yanlisi olmayan Selefi partiler agikca siyasal islam
fenomeninin bir parcasi olarak distinilebilirler. Ancak tim Selefi
hareketler bir siyasi yapilanma veya parti kurmamakta ve bunlarin
bircogu sadece dini hareketler olarak kalmaktadirlar. Bu sebeple,
yapilan tartismalarin ardindan, bir siyasal parti kuran veya secimlerde
aday c¢ikarma, siyasi platformlari ve ajandalari savunmak gibi eylemlerle
politikaya rutin ve sistematik olarak dahil olan Selefi gruplarin SiH

kapsaminda degerlendirilmesi gerektigine karar verilmistir.
SiH Uzerine Yapilan Calismalara Akademik Yaklasimlar

SiH'in nasil arastirilacagi hususu da ©zel g¢alisma grubu igin 6nemli
bir tartisma konusu olmustur. Daha once, cok yonli ve durmaksizin
degisim icerisinde olan bu olguyu kavramak icin bircok yaklasim ve
teorik cerceve kullanilmistir. Ancak benimsenen yaklasimlarin ve teorik
cercevelerin ideolojik durusa gore belirlendiginin akilda tutulmasi
onemlidir. Ornegin; radikallik, asiricilik ve terdrizm gibi boyutlara

odaklanarak siyasal islam’t bir guvenlik meselesi haline getirmek



ustu kapah bir sekilde, SiH'in mevcut veya potansiyel bir giivenlik
tehdidi olusturdugu inancinin icsellestirilmesine sebep olmaktadir.
Dolayisiyla, arastirmalarin nihai hedefi, siyasal islam fenomeniyle
nasil miicadele edilecegi, tamamen ortadan kaldirilamazsa da bunun
yarattigi tehlikelerin nasil bertaraf edilecegi olmaktadir. Yukarida
belirtildigi gibi, siyasal islam fenomeni bircok ideolojiyi ve “islamci”
olarak siniflandirilan bircok radikal ve silahli grubu kapsamakta ancak
SIH kapsamina girebilecek gruplarin cesitliligini goz ardi etmektedir.
Sadece asirilik yanhsi gruplara odaklanip meseleyi bunlarin lzerine

insa etmek son derece yanlstir.

SIH zerine caligmalar yapilirken kullanilan bir diger geleneksel
yaklasim da SiH'in kurucu belgelerine ve ideolojilerinin temel
onciillerine odaklanmaktir. Bu yaklagim genelde hareketlerin devlet,
demokrasi, toplumsal adaletve azinlik haklari gibi konulardakiegilimini
anlamak igin bir sdylem analizine veya bu hareketler arasindaki cesitli
egilimlerdeki benzerliklerin ve farkliliklarin altinin cizildigi mukayeseli
bir yaklasima sebep olmaktadir. Boyle bir yaklasim akademik olarak
degerli olsa da arastirmacilarin, hareketlerin ilk teorik pozisyonlarinin
Otesine gecmesini ¢ok zor hale getirmektedir. Ancak bu hareketlerin
siyasi tutumlari sadece kendi ideolojik pozisyonlarina baglanamaz

veya bununla aciklanamaz.

Siyasal islam’a dair akademik calismalarda yaygin bir sekilde bagvurulan
iki yaklasim, toplumsal hareket ve siyasal parti yaklasimlaridir. Birincisi,
SiH’in giindemini nasil olusturduguna, bu giindemi savunmak
icin kaynaklarini nasil harekete gecirdigine, nasil lye kazandigina,
tye sayisini nasil ¢ogalttigina ve toplumla nasil iletisim kurup onu
nasil etkiledigine odaklanmaktadir. ikinci yaklagim ise resmi politik
hususlarla ilgilenmektedir: Secimler, anket sonuglari, siyasi ittifaklar,
platformlar, parlamenter ajandalar vb. Her iki yaklagim da SiH’i bu

hareketlerin orglitlenme ve faaliyet gésterme biciminden yola ¢ikarak



incelemekte ve siyasal islam fenomenini nétr bir bakis acisiyla, yani
bu hareketleri islami cerceveleri sebebiyle bir takim 6zel yargilara tabi

tutmadan ele almaktadir.

Dahasi, Arap ayaklanmalarinin  ardindan  siyasal islam’a
demokratiklestirici bir unsur olarak yaklasmak da gitgide poptiler
hale gelmistir. Bu yaklasim, demokratiklesme sireclerinin
akibetinin oncelikli olarak siyasi aktorlerin tercihlerine bagl oldugu
hipotezine dayanarak “sistemin unsurlar” faktériine ciddi olglide
odaklanmaktadir. Arap ayaklanmalarinin yasandigi tilkelerin neredeyse
timinde temel sosyo-politik bir aktor olmalarindan 6tiird, arastirma
ve analizlerin cogu siyasal islamci hareketlerin benimsedigi stratejilere
ve kararlara, tutumlarinin demokratik gecisi kolaylastirdigina mi
yoksa zorlastirdigina mi odaklanmistir. Bu yaklasimin arkasindaki asil
fikir, siyasal islamci hareketlerin demokratiklesmede olumlu bir rol
oynayabilecegi fikridir. Agiktir ki bu fikir, liberal perspektiften olumlu
bir tutuma isaret etmektedir ve siyasal islam fenomenini giivenlikgi
kaygilarla ele alanlarin yaklasimlarinin zitti bir pozisyonda yer

almaktadir.

Arap ayaklanmalari sonrasi ortaya cikan yeni atmosferin 6ne ¢ikan bir
ozelligi, Arap ayaklanmalarini destekleyen kamp ile karsi devrimci kamp
arasindaki ayrisma ve uluslararasi giiclerin meseleye dahil olusudur.
Bu durum, bircoklarini SiH'in bolgesel ve uluslararasi iligkilerini nasil
idare ettigini, bunun neticesi olarak uluslararasi giiclerin ajandalarini
ve politikalarini nasil sekillendirdiklerini inceleyerek siyasal islam’i

uluslararasi ve jeopolitik perspektiflerden ele almaya yoneltmistir.

Bu cerceveler dahilinde geleneksel olarak kullanilan teoriler (politik
firsatlar teorisi ve akilcr tercih teorisi gibi), SIH calismalarina uyan
politik aktorlerin tutumlariniyorumlamakicin kullanilmaktadir. Ancak

sisteme dahil olma ve ilimlilagsma teorisi de bu alanda biiylik 6nem arz



etmektedir. Bu teorinin temel onciill, siyasi gruplarin resmi olarak
sisteme dahil oldukca ve cogulcu bir politik sistemde hukuki olarak
faaliyet gostermelerine izin verildikce daha ilimh hale geldigidir. Bu
ithmhlasma egilimine dair bircok agiklama ortaya konmustur ancak en
temel aciklama, gruplarin daha genis yelpazede segmen cekebilmek
icin thmhlastigidir. Buna karsin, bu teori diger degiskenleri fazla
hesaba katmayarak kapsamini sadece rejim ve SiH arasindaki sisteme

dahil etme/sistemden dislama iliskisi ile sinirlamaktadir.

Ozel calisma grubu bu teoriyi ele alirken baska bir nemli soru daha
ortaya c¢ikmistir: Ilimlilasmak tam olarak ne anlama gelmektedir?
Yalnizca liberal demokratik ideoloji ile daha fazla uyumlu olmak
anlamina mi  gelmektedir? Ilimhlasma kavraminin  tanimina

indirgemecilik yapmadan nasil ulasabiliriz?

Bolgedeki SiH'in doénitisumlerine dair farkli egilimleri kesfettikten
sonra lic temel parametre belirlenmistir: SiH'in siddet araclarina
basvurup basvurmadigi, diger ideolojik gruplarla is birligine razi olup
olmadigi ve reformist bir ajandaya mi yoksa radikal bir rejim degisimi
ajandasina mi sahip oldugu. Bir baska deyisle, bir tilkedeki SiH'in
verdigi politik miicadelede siddet araclarina basvurmaktan kaginmasi,
diger ideolojik gruplarla is birligine dair samimi bir niyet gostermesi
ile bliylik ve radikal rejim degisikliklerine dair taleplerini birakmasi,

ihhmlilasma olarak kabul edilebilecektir.
Kitabin Ana Hatlari

ileriki bolumlerde, Arap ayaklanmalarinin eski otokratik liderleri
koltuklarindan ederek islamcilari kisa bir siire icin iktidara tasiyacak
buytik halk protestolarinin yasandigi Tunus ve Misir'dan baslanarak

farkli baglamlardaki yedi vaka incelenmektedir.

ilk bolimde, Ezzeddine Abdelmoula Tunus Ennahda Hareketi'nin



gecirdigi donlisime odaklanmaktadir. Ennahda Hareketi’nin Arap
ayaklanmalarinin baslangicindan buyana hem ideolojik hem de yapisal
olarak yerinde degisimler gecirdigini one siirmektedir. Her ne kadar
Ennahda ideolojik diizeyde genis anlamda “islamciligi”ni muhafaza
edebilmisse de bu cerceve icerisindeki entelektiiel icerik oldukca
degismistir. Yapisal acidan degerlendirildiginde, Ennahda Hareketi
orgutsel birdonuistim gerceklestirmis, siyasi ve dinifaaliyetleriniayirma
karari almis ve bu hamleyi “ihtisaslagsma ihtiyaci” ile mesrulastirarak
klasik bir ulusal demokratik parti haline gelmeye calismistir. Ancak
Abdelmoula, ilgi cekici bir sekilde, bu degisimin kdkenine inmekte ve
tlim bu dénustimlerin Ennahda’nin kurulusundan bu yana asamali bir

sekilde gerceklestigi sonucuna varmaktadir.

2. €

Misir konusunda ise Lucia Ardovini, SiH'i “islami bir otorite icin rekabet”
cercevesinde incelemektedir. Buna gore, Ocak Devrimi sonrasinda
Misliiman Kardesler, Selefiler ve klasik siyasal islam kategorisine
uymayan El Ezher tarafindan izlenen farkh yollari arastirmaktadir.
Ozellikle, 2013 Askeri Darbesi’nden sonra bu li¢ aktoriin aralarindaki
iliskilerde degisen dinamiklere odaklanilmaktadir. Ardovini, Misir'daki
siyasalislam’inhaladevamedendéniisiimiiniin,Misliiman Kardesler'in
once Misir politikasinin ¢evresinden merkezine dogru hizl bir yolculuk
yapip daha sonra siddetli bir sekilde tekrar cevreye itilmesi ve bir
‘cansizhik”, “ruh arayisi” dénemine girmesi olarak 6zetlenebilecegini
one siirmektedir. Ayrica Selefilerin de siyasi maceralarinda beklenenin
tzerinde bir etkiye ve pragmatizme sahip olduklarini ve El Ezher’in
de rejim aygitlarindan her gecen giin daha fazla bagimsizlastigini
belirtmektedir. Sonug olarak, Misir'da islamciligin Miisliiman Kardesler
ile baslayip bittigini 6ne stirmenin naif bir yaklasim olacagini ve su an
son derece farkli konumlarda olsalar da islamci séylem ve aktorlerin

Misir'da hala aktif olduklarini ortaya koymaktadir.



Farkli ilkelerde ise SiH, rejimi deviren bir aktér olarak hareket
etmemistir. Bunun yerine, muhafazakar bir tutumu korumus ve
gorece daha iddiasiz politik talepleri ortaya koyduklari bir reform
ajandasi benimsemislerdir. Fas, Urdiin ve Kuveyt gibi tlkelerde halk
protestolari rejimin siirekliligini tehlikeye atacak bir esigi gecmemistir.
Etkili yatistirma stratejileri ve rejimle uzlasiimasi, kararsiz ve kafasi
karisitk muhalefet, elverissiz yerel ve bolgesel sartlar gibi bircok faktor
nedeniyle bu yasanmamistir. Buna karsin, 2011 ve 2016 yillarinda
parlamento secimlerini kazanan ve Fas tarihinde ilk defa islamci bir
hiikiimet kuran Fas Adalet ve Kalkinma Partisi gibi bir siyasal islamci
hareket icin bdyle bir tercihin son derece ise yaradigini énemle not

etmek gerekir.

Intissar Fakir'in yazdigi bolim, Arap ayaklanmalari sonrasinda Fasli
islamcilarin karsi karsiya kaldigi ikilemi ele almaktadir. Fakir, Fash
islamcilarin, ozellikle Adalet ve Kalkinma Partisi’nin ve ona bagh
gruplarin, Reform ve Birlik Hareketi'nin ve Adalet ve Maneviyat
Grubu’nun daha once sinirlari acikca belirlenmis bir siyasi alanda
faaliyet gosterdigini ve monarsi tarafindan konmus kirmizi cizgilere
uyum sagladigini belirtmistir. Ancak bu durum 2011°'den beri degismis,
kamuoyu bu gruplari siyasi alana daha cok itmis ve bu durum da
islamcilarin hem monarsi hem de kendi destekgileri ile iligkilerini

dengede tutma gorevini daha zor hale getirmistir.

Her ne kadar Adalet ve Kalkinma Partisi ile Adalet ve Maneviyat
Grubu farkl yollar izleseler de (birincisi, istikrar icerisinde reform
stratejisini benimseyip ayaklanmalara katilmayi reddederken, ikincisi
siyasal statiikonun radikal bir sekilde degismesini hedefleyerek 20
Subat Hareketi’ne katilmistir) iki hareket de su an monarsi tarafindan
uygulanan baskiya gogiis germek, ic birlikteliklerini muhafaza etmek
ve halk destegini korumak hususlarinda ciddi meydan okumalarla

karsi karsiyadirlar.
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Urdiinlu islamailar ise benzer zorluklarla fakat daha koéti sonuclarla
karsi karsiya kalmis goziikmektedirler. Monarsi ile olan iliskilerini
“katilimdan siyasi ortakliga” cevirecek sekilde yeniden tanimlamak
icin Arap ayaklanmalarinin sundugu firsati kullanma girisimleri ve
ayaklanmalar sonrasinda karsi karsiya kaldiklari ters tepki, Amjad
Ahmed Jebreel tarafindan ele alinan temel konular olmustur. Jebreel,
Musliman Kardesler’in Urdiin'de devrimci bir yaklasimdan ziyade
reformcu bir yaklasimi benimsemekte israrci olmasina ragmen
reform icin yaptiklari baskinin rejim tarafindan krala karsi “yumusak
bir darbe” girisimi olarak algilandigini éne siirmistiir. Bu sebeple, 2013
yllinda Misir'da Misliiman Kardesler’e karsi gerceklesen darbeden
sonra, Urdiin'deki hareket de kralla olan iligkileri ve i¢ birligini koruma
ve halk destegini muhafaza etme hususlarinda ciddi gerilemeler

yasamistir.

Benzer bir sekilde, Kuveytli islamcilar da ayaklanmalarin
baslangicindan beri Ulkenin Emiri ile iliskilerini idare etmekte
zorluklar yasamaktadirlar. Courtney Freer, calismasinda; her bir
grubun kokenini, doniislim evrelerini ve mevcut politik gelismelerin
bu gruplarin yapilarina ve ideolojilerine nasil etki ettigini inceleyerek
Kuveyt'teki SiH'i mercek altina almaktadir. Selefiler ve ihvan, Siinniler
ve Siiler gibi bircok ayri kategori mevcut olsa da Freer, Arap Bahari
sonrasl Kuveyt'te islamcilarin iki temel sinif altinda toplandiginin altini
cizmektedir: Rejime muhalif olanlar ve sadik olanlar. Freer'e gore,
Misliman Kardesler ve Selefi hareketin aktivist kanadi, siyasal reform
ajandalari dahilinde diger islamci olmayan ideolojik gruplarla siyasal
is birliklerini arttirirken Sii islamci gruplar ve Selefi hareketin radikal
kanadi, pragmatik sebeplerden &tiirti, hiikiimet ile olan iliskilerini

guclendirmislerdir.

ic savaslar kendilerine has dinamikleri sebebiyle tamamen farkh

bir zemin yaratmaktadir. Bu tip durumlarda, SiH ve Selefi cihadi
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hareketler arasindaki ayrim ¢ok daha bulanik hale gelmektedir. Ayrica,
i¢ savaslar radikalleriilimli gruplarin, askeri personeli ve savas agalarini
politikacilarin aleyhine giiclendirecek sekilde kenara iterek siyasi
manzarada biyiik degisiklikler gerceklesmesine zemin hazirlamakta
ve askeri operasyonlara duyulan ihtiyaglar siyasal ajandalari golgede
birakmaktadir.

Son iki bolimde Suriye ve Yemen Ornek olarak ele alinmakta ve
SiH'in i¢ savas durumuna nasil uyum sagladigl incelenmektedir.
Abdulrahman Alhaj, Suriye'ye dair kaleme aldig1 boliminde
Suriye'deki SiH’in kokenlerini ortaya koymakta ve bu hareketlerin
Suriye Arap Cumhuriyeti'nin kurulusundan ayaklanmalara kadar
gecen siirede gecirdigi dontisimi kisaca ele almaktadir. Ote yandan,
SIH/SCH sinirlarinin - mevcut  karmasikhginin  ve gegiskenliginin
Ustesinden gelebilmek icin, i¢ savasta ortaya ¢ikan, yeni kurulmus
siyasi-silahli hareketler fenomenine odaklanmaktadir. Bu hareketleri
kesin olarak tanimlamak giictiir: Silahl gruplar, siyasi orgiitlenmeler,

farkh orgutlenmelere bagh gruplar ve yerel idari komiteler i icedir.

Alhaj, Nureddin Zenki isimli islami hareketi, ele aldigr yeni tur
hareketlerin bir 6rnegi olarak se¢mistir. Alhaj'a gore, ayaklanmalarin
baslarinda kurularak, yedi yil boyunca belli bir istikrari tutturup
ayakta kalabilmis birkag silahli gruptan biri olarak Nureddin Zenki
Hareketi son derece uygun bir 6rnektir. Bu sebeple Alhaj, bu hareketin
kurulusunu, ideolojisini, i¢ yapilanmasini ve siyasi tutumunu,
ayrica yerel yonetim tecriibesini tamamiyla incelemistir. Sonug
olarak ise hareketin ideolojisinin ve sdyleminin ne denli netlikten
uzak oldugunun, ittifaklarinin devaml olarak degistiginin ve politik
tutumundaki tezatliklarin i¢ savasin istikrarsiz ve belirsiz ortaminda
ayakta kalabilmesine olanak saglayarak sahip oldugu topraklari
nispeten uzun bir siire kontrol altinda tutmasina yardimci oldugunun

altini cizmistir.
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Yemen konusunda ise Nabil Al Bokairi ti¢ temel SiH'in donustimini
incelemektedir: Birincisi, Yemen Reform Toplulugu'dur (Islah Partisi)
ki bu grup siyasi ve entelektiiel olarak Misliiman Kardesler hareketine
yakindir. ikincisi, Selefi gruplardir ve bu gruplar birkag siyasal parti
kurmuslardir. Bunlar arasinda Nahda Hareketi, El-Resad Yemen
Partisi ile Baris ve Kalkinma Partisi vardir. Uglincusi ise Sii siyasal
islamci kanada mensup olan “Ensarullah”, yani Husiler'dir. Al Bokairi,
islamci hareketlerin gelisimini kisaca ele aldiktan sonra bu gruplarin
Arap ayaklanmalari sonrasinda gegirdikleri ideolojik degisimlere
odaklanmaktadir: islam ile politika arasindaki iliskiye dair yeni
fikirler Islah Partisi'nin “elit gencligi” arasinda nasil ortaya cikti? Selefi
egilimdeki gruplar uzun bir sire politikadan geri durduktan sonra
nasil parti politikalarina dahil olmaya karar verdiler ve mezhepgi bir

ajanda Husi Hareketi'nin siyasi tutumunu nasil sekillendirdi? ...

Son olarak, 6zel calisma grubunun calismalari esas alinarak bazi notlar
dustlmekte ve politika onerileri yapilmaktadir. Her ne kadar Arap
ayaklanmalari sonrasinda SiH'in gecirdigi doniistimlerin hala devam
ettigi ve kesin sonuclara ulasmak icin heniiz erken oldugu hakli bir
sekilde one sirilebilirse de sekiz yillik bir donemden sonra su ana
kadarki gozlem ve bulgularimiza dayanarak bazi model ve egilimlere
dair cikarimlar yapmak miimkiindiir. En nihayetinde, siyasal islam
fenomeninin ongorilebilir bir gelecekte yok olmasi veya tamamen
donusiim gecirmesi beklenmemektedir. Ancak bu fenomenin varligi,
geleneksel olmayan cesitli bicimlerde ortaya konabilir ve gecirdigi
donustim, beklenmeyen sonuclara ve hibrid yapilarin ortaya ¢ikmasina
yol agabilir. Bu durum da siyasal islam tizerine calismayi gerekli bir

vazife haline getirmektedir.
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1. Boliim
ideolojinin Otesi: Arap Bahari Sonrasi
Tunus'ta Siyasal islam’in Doniisiimii

Ezzeddine Abdelmoula

El Cezire Arastirmalar Merkezi Arastirma Miidiirii

Neredeyse altmis yil boyunca siiren otoriter yonetimin ardindan
Tunus, 2011 yilinin basindan itibaren oldukca hizli ve cok yonli bir
doniisim sirecine girdi. Birbirinden bagimsiz ve uzak kent ve
kasabalarda bas gosteren halk protestolari dort haftanin sonunda
kitlesel bir degisim hareketine dontiserek Bin Ali rejimin diismesine
neden oldu. Bu degisim, lilkede ve bolgedeki diger tilkeler icerisinde
yeni dinamiklerin kivilcomini yakarak ¢ogu hala etkisi sliren bir dizi

donlisimi beraberinde getirdi.

Birazdan deginilecek olan birka¢ faktdr, bahse konu sosyo-politik
hareketin Arap bdlgesinin en uzun siiren ve en kati rejimlerinden
birinin devrilmesine katki sagladi. Bu faktorlerden ilki, ayaklanmalarin;
islami Egilim Hareketi’nin (IEH) 1981 yilindaki kurulusundan beri
toplum icerisindeki 6zgiir ve yasal bir sekilde drglitlenme ve faaliyet
gosterme hakkindan mahrum birakilmis olan islamcilar da dahil
olmak Uzere farkh toplumsal ve siyasal unsurlari bir araya getiren
kolektif niteligiydi. Protestolarin bu kolektif mahiyeti, bir adim sonra
kapsayicilik ve ortak eylem ruhu gibi asamalarin ontini acti ki bu,
demokratik gecis siireci i¢in hayati bir 6neme sahipti. Demokratik gegis
sirasinda yalnizca siyasi sistem degil ayni zamanda bu gecis siirecine

katki sunan birbirinden farkli partiler de degisime ugradi.

Bu bdlim, Tunus'ta Ennahda Hareketinin temsil ettigi siyasal islam’in
gecirdigi donlsimlere odaklanmaktadir. Gecis donemlerindeki

diger tum sosyo-politik hareketler gibi Ennahda da degisen siyasal
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ortama ayak uydurmak ve yeni gerceklige uyum saglamak icin baz
donustimlerden gecti. S6z konusu donisimler nelerdir ve bunun
Tunus'taki siyasal islam ve siyasi diizenin tim tzerinde ne gibi bir etkisi
olmustur? Yazarin gozlemlerine, miilakatlar ve mevcut belge ve veri
dizisinden elde edilen bulgulara gore Tunus'ta siyasal islam’in gecirdigi
donustimlerin hemen hepsi birbiriyle es zamanli olarak ve ayni hiz veya
derinlikte yasanmadi. S6z konusu donilisimler daha ¢ok, siyasi baglama
ve ideoloji, yapi ve siyasi konum ve stratejiler gibi gerceklestiklerialanlara
bagh olarak gelisti.

Bu arastirma icin toplanan verilerin analiz ve yorumu, Ennahda
icerisindeki dontstmlerin  hareketin  kuruldugu tarihten beri
suregelmekte oldugunu ama Arap baharindan sonra kayda deger bir
sekilde ivme kazandigini gostermektedir. Hareket her ne kadar ideolojik
diizeyde genis “Islamcl” cercevesini korumayi basarmis olsa da bu
cercevenin entelektiiel muhtevasi kapsamli reformlarin sonucunda
buyiik oranda degisti. Hareketin 2016'daki 10. kongresinde benimsenen
yeni ‘“entelektiiel ve teorik referans”, “entelektiiel vizyon ve koklu

yaklasim” adiyla bilinen otuz yillik eski programin yerini aldi.

Bu bolimde ele alinan ikinci degisim alani siyasi konum ve stratejileri
kapsamaktadir. Genel itibariyla hareket bircok kritik sosyal ve
siyasal konuya yonelik gecmiste sahip oldugu konumlanmay: hala
strdiirmektedir. ister demokrasi, giic paylagimi, vatandaglik, kadin
haklari isterse ulusal ve ulus asiri diizlem, siyasi amaclar icin siddet
kullanimi vb. konularda olsun, temelde cok az degisim kaydedildi.
Strateji ve sosyo-politik bir pozisyonun benimsenmesine gelince, hareket
icinde ve cevresinde yasanan dontistiimlerin bir benzeri yoktur. Devrimin
Tunus'ta hem devlet hem toplum diizeyinde yarattigl yeni dinamikler
Ennahda’yr siyasi iktidarin kalbine yerlestirip beraberinde muhalefet
saflarinda karsilasmaya alistiklarindan tamamen farkli yeni tiir zorluklar

getirdi. Bu hizli ancak istikrarsiz siyasi yeniden konumlanma ile birlikte
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hareketin demografisini yeniden sekillendirip kimligini dnemli dl¢lide
etkileyebilecek yavas ama saglam bir toplumsal konum degistirme

stireci yasandi.

Yapisal diizeyde ise Ennahda kokli degisimlere tanik oldu. “Uzlagsma”
adi altinda hareket 10. Kongresi sirasinda siyasi eylemi, davet (vaaz)
faaliyetlerinden ayirmaya karar verdi. Bu ayrim en basta davetle
ilgili tim yapilarin ve alt-yapilarin ya dagitildigi veya orgiit disinda
birakildigi tam bir yeniden yapilandirma anlamina geldi. Ayrica bu
durum; fonlama, rehberlik, kapasite gelistirme vs. acilarindan kaynak
tahsis politikalarinda kokten bir degisim anlamina da geliyordu.
Uzmanlasma hareketin sivil toplum &rgitleri tarafindan ilgilenilmesi
gereken kiiltlir ve yardim faaliyetleri gibi diger 6gelerinin de ayrilmasina

neden oldu.

Bu yapisal dontisiimiin kismen modern bir 6rgiit kurmayr amaclayan
bir hareketin dogal evriminden kaynaklandigi dogrudur ancak
donisiim ayni zamanda Tunus'ta Arap Bahari sonrasindaki yeni siyasi
gercekliklere bir tepki olarak da gerceklesti. Ennahda’nin 2011'de yasal
bir siyasi parti olarak taninmasi, partinin sivil niteligi de dahil olmak
tizere ayni yapi icerisinde dini ve siyasi faaliyetlerin birlestirilmesini

yasaklayan birtakim sartlarin saglanmasini gerektirdi.

Bu doniislimiin sonuglarinin, baslangicta benimsenen teknik ve taktik
yonlerinin otesine gectigini belirtmek gerekir. Ennahda’nin sosyo-
politik durusu ve Tunus'ta siyasal islam’in gelecegi genis kapsamli
sonuglar doguracaktir. Sozgelimi 2018 yili yerel secimleri sirasinda
hareket, secim listelerinin yiizde 50’si kadar bir kisminin basinda parti
tyesi olmayan ve ayni ideolojiyi paylasmayan kisiler olmasina karar
verdi[1]. Bu karar yeni yapiyi teste tabi tutarak partinin hem elit hem
de taban diizeyinde toplumun gorece yeni kesimlerine niifuz etmesini
sagladi. Bu nedenle Tunus'ta siyasal islam’in déniisimi Gc¢ baglik

tzerinden incelenecektir: ideoloji yapi ve siyasi durus ve stratejiler.
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. ideolojik ve entelektiiel cercevenin degisimi

Pek cok siyasal islamci hareket gibi Ennahda da 1960’larin sonlarinda
Arap bdlgesinin tamami ve islam dinyasinin bircok bdlgesinde
goriilen daha genis bir ihyaci egilimin parcasi olarak ortaya ¢ikti. Bu
hareketler ise en erken reformcu hareketin varisi oldular ve temel
ozelliklerini muhafaza ettiler. Aktivist islamcilarin kdkleri kendilerine
sadece sdylemsel unsurlarinin buytik bir kismini degil, ayni zamanda

vizyonlarinin temelini veren reformcu projede sabitlesmistir[2].

islamci hareketlerin ortaya ciktigi tarihsel baglam, kismi farkhliklar
icerse de bircok siyasal islamc hareketin benzer ideolojileri
paylagsmalarini gerektirdi. Boylesi bir baglamda neredeyse tiim siyasal
islamci hareketler, ozellikle hilafetin ¢okiisii ve geleneksel ulema
(islam alimleri) kurumunun bu baglamda oynadigi roliin etkisini
yitirmesinden sonra modernist hareketlere eslik eden yiikselen sekiiler
ideolojiler karsisinda islami kimligi muhafaza edip savunmak zorunda
kaldilar. Bunlar ayrica yerel sartlara bagh olarak resmen ve gayriresmi

olarak ihvan adini paylasip ayni disiince ekoliine baglandilar.

Tunus da bundan miistesna degildi: Nitekim Ennahda hareketi her
gecen gin etkisini gosteren bir otoritenin yoklugunda ortaya cikip,
baslangicta seriat temelli bir islam devleti hedefiyle bir kimlik,
referans cercevesi ve yol gosterici bir ilke olarak diger siyasal islamci
hareketlerin benimsedigine benzer bir islam anlayisini tasidi. ihvan’in
genis entelektiiel cercevesi Ennahda ideolojisinin yapi taslarindan
birini olusturmasina ragmen hareket, giin gectikce kendisini tahkim
eden islami kimliginin ihvanci yaninin etkisinin azalmasina katkida
bulunan diger kaynaklara da acik bir pozisyondaydi. Bu kaynaklara
Pakistanli Ebu Ala Mevdudi ve Cezayirli Malik bin Nebi’'nin yazilari ve
iran'daki islam devrimi literatiirii dahildi[3]. Daha sonraki bir asamada

hareket, Zeytuna Universitesi ve Hayreddin Tunisi ve Muhammed
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Tahir ibn Asur da dahil olmak tizere Tunuslu reform yanlisi entelektiel
isimlerin mirasina yoneldi. Celiskili bir sekilde Gannusi’nin 1964 ve 1968
yillari arasinda Masrik'a (Misir ve Suriye) yaptigi ilk seyahati sirasinda
ilk tamistigi kisiler islamcilar degil Arap milliyetgileri olmustu. Hatta
Gannusi, Nasir yanlisi Sosyalist Birligi'ne katilmis ve birligin Sam'daki
aktivistlerinden biri olmustuls]. Bu cok kaynakl baslangic, Tunus'taki
siyasal Islam’a en basindan itibaren rengini vererek onu elli yillik

evrilme seyahatinde yeni gelismelere ayak uydurmaya hazirladu.

Bu seyahatteki ozellikle de Arap Bahari’'ndan sonraki ana gelismelere
ayrintili olarak girmeden ©nce, Ennahda’nin entelektiiel tarihini
kurucu lideri Seyh Rasid Gannusi'ninkinden bagimsiz okumanin
metodolojik zorlugunu belirtmek gerekir. Abdiilmecid Neccar, Sahbi
Atik ve merhum Salah Kerker gibi diger liderlerin kiiciik caph katkilari
disinda Gannusi, Ennahda, ideolojisi ve siyasi dislincesi hakkindaki
yazili malzemenin neredeyse tek kaynagi olma ozelligine sahiptir.
Ennahda bir hareket olarak, tarihini izlememize yardimci olabilecek
cok az sayida resmi yazili belge yayimlamistir. Bu baglamdaki temel
kaynaklar hareketin yil dontimlerinde yayimladigi resmi aciklamalar
veya belirli olaylar hakkinda duyurdugu siyasi gorusler diizeyindedir.
ideolojik diizeyde “Islami Egilim Hareketi'nin entelektiiel goriisi ve
koklu yaklasimi”[5] Arap Bahari’ndan onceki en 6nemli belgedir. Bu
belge, 1986'da benimsenmis ancak 2016'da terk edilerek yerini yeni bir

entelektiiel vizyona birakmistir.

Giris bolimiinde belirtildigi gibi bu belge, “1980’lerin basinda islami
alanda islam mirasina yonelik durus ve dini metinleri ele alma
metodolojisi gibi birka¢ konu etrafinda donen yogun entelektiiel
tartismalarin ve ciddi bir diyalog siirecinin tirlinliydi.” Otuz yil boyunca
bu ideolojik cerceve Ennahda liyelerine ortak bir zemin sagladi ve bu
durum, ayni zamanda Selefiler, Hizbuttahrir ve o dénemdeki adiyla
islami sol gibi diger islami gruplar arasinda ayri bir grup olarak

hareketin bir anlamda sinirlarini belirledi.
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Bu otuz yil icerisinde Ennahda; seriat ve toplum, islami devlet, Ummet
ile yoneticileri arasindaki iligkiler, islam’in entelektiiel mirasi, siyasi
mesruiyetin kaynaklari gibi bir dizi konuyla ilgili dnemli gelismelere
tanik oldu ama tiim bu gelismeler ilk “Entelektiel Vizyonun” sinirlari
icinde kaldi. Arap Bahari farkh bir zorluklar dizisini beraberinde
getirerek bu vizyonun sekillendigi baglamdan kokli bir bicimde
farkh olan yeni bir baglami meydana getirdi. Nitekim Ennahda’nin
yiritme birosu Uyesi ve Tunus'un eski Disisleri Bakani Refik
Abdusselam’in, “farkli tiir konularin hakim oldugu farkli baglam ve
kosullarda yazilmisti” seklindeki demeci bu tespiti dogrulamaktadir.
“Bu tartismalar koktenci fikhi bir arka planla yazilmis ve tamamen
dini olan ictihad, yorum ve kutsal metnin konumu ve otoritesi vs. gibi
sorular etrafinda dondi[6].” Benzer bir aciklama da Ennahda’nin 10.
Kongresinin hazirlik asamasinda icerik komitesinin bir iyesi olan Riza
Dris tarafindan yapildi: “Eski entelektiiel vizyon bagka bir déneme
ait. Farkh tiir micadeleler baglaminda uretilmis ve iki tir asiricilik
olan sekiiler ve dini radikalizme karsi bir cevap olmustur. Simdi miadi

dolmus ve etkinligini kaybetmis durumdadir{7].”

10. Kongre yeni bir entelektiiel vizyonu benimsedi. Bu vizyona gore
“Ennahda’nin siyasi parti kanadinin referans cercevesini artik yalnizca
dini inang¢ olusturmayacaktir. Parti; Allah, kadinat ve insana dair belirli
bir goriisii benimsememektedir. Bu yeni vizyonda islam; adalet,
ozgurluk, esitlik, dayanisma, giiven vb. degerlerin kaynag olarak
kurulmustur. Bu degerler kendi icinde dnemlidir ciinkii islam'dan ve
entelektliel mirasimizdan neset etmistir fakat ayni zamanda bizim
medeniyet ve siyaset projemizi insa etmek icin etkinlestirilebildikleri

icin de onemlidir[8].”

Bu ideolojik ve entelektiiel yonelim, iki vizyonu metin diizeyinde
karsilastirdigimizda olduk¢a anlamlidir. Daha da 6nemli olan husus ise

bu duslinsel kavrayisin devrim &ncesi ve devrim sonrasi olmak Ulizere
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Ennahda’nin iki farkli versiyonunu lreten gercek bir donilisiim siirecine
cevrilmesidir. “Devrimden sonra adeta yeni bir Nahda insa ediyoruz”
diye sesleniyordu orgiitiin eski baskani olan ve ayni zamanda 2014
genel secim kampanyasinin basi ve Sura Konseyi lyesi Abdiilhamid
Celassi. Ozetlemek gerekirse Celassi, Ennahda’nin devrimden sonra
bu adimi atarak entelektiiel vizyonunu yenilemesini saglayan kirilma
noktalari olarak birkag faktori sayiyor: “Ennahda her zaman evrime
ve ilerlemeye acik olmustur ve bu da hareketin temel 6zelliklerinden
biridir. 1980’ler donemi ve lniversitelerdeki diger diisiince akimlariyla
etkilesim icerisinde olmak bizim icin yeni ufuklar acti. Onde gelen
liderlerinin egitim gordlgi felsefe, hukuk vb. gibi alanlar bu gelismeye
katki sagladi ve bu da hareketin 1981 kurulus bildirgesi gibi en erken
literatliriine yansidi. Ennahda’nin yer aldigi ve diger siyasi partiler ve
ulusal gliclerle birlikte imzaladigi 1988 ulusal anlasmasi oldukga degerli
bir katkiydi. 1990’lar ve 2000’lerde siirglin olarak gidilen Ulkelerde
yapilan entelektiiel faaliyetler de cok dnemliydi. 2006 ve 2010 arasinda
tlkemizde kendi aramizda yasanan tartismalar ciddi degerlendirme ve
revizyonlara yol acarak devrimden sonra meydana gelen degisimlere

zemin hazirladi[g].”

Tarih¢i Abdillatif Hannasi bu kirilma noktalarina 2005 yilinda
Ennahda’nin taraflarindan biri oldugu 18 Ekim Hak ve Ozgiirliikler
Komisyonu'nda yasanan tartismalari ekliyor. Bu tartismalar
‘cumhuriyet ve insan haklari ilkelerine dayali, mesruiyetini halkin
iradesinden alan sivil bir devletin kurulmasi gayesini onaylayan
belgelerle sonuclandi. Bu belgeler vatandaslar arasinda inang, fikir,
cinsiyet, toplumsal, siyasi veya dini aidiyetler tizerinden ayrimciligin

her cesidine karsi direnmeyi destekledi[10].”

Bu bolimi sonuca baglamak icin Arap Bahari sonrasi donemde
Tunus'ta siyasal islam’in ideolojik ve entelektiiel dénisimiini

asagidaki baslklar altinda toparlayabiliriz:
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1. Yeni bir oncelikler diizeni: Ennahda, tarihi boyunca kiiltiir ve daveti
temel 6nceliklerinden biri olarak gormustiir; siyaset ise yalnizca bu iki
hedefe hizmet etmesi icin vardir. Bu oncelikler hiyerarsisi devrimden
kisa bir silire oOncesine kadar hareketin literatiirlinde defalarca
tekrarlanmistir. Ancak Arap Bahar’'ndan sonra bu hiyerarsi net bir
sekilde degismistir. Nitekim siyaset ana hedef ve birincil faaliyet alani
haline gelmekle kalmamis kiiltiir ve davet de bundan bdyle hareketin

oncelikler listesinde yer almamaktadir.

2. Ennahda’nin yeni projesinde islam’in yeni konumu: islam,
Ennahda'nin siyasi projesinde yeniden konumlandiriimistir. Her
ne kadar islam, hala bir referans cercevesi olarak goriilse de artik
hareketin eski literatiiriinde genisce vurgulandigi lizere bir yasama
kaynagi veya kapsamli bir hayat tarzi degildir. Yeni vizyonda islam,
temel olarak Ennahda siyasi partisinin ulagsmayi amacladigi degerlerin
bir kaynagini teskil etmektedir. Bu degerler; 6zgirlik, adalet, onur,
ilerleme, kalkinma, yaraticilik vb. gibi hem toplumsal hem de siyasal

diizeylerde fiili ve somut politikalara doénustirdlebilir olmahdir.

3. Seriatin konumu: Seriatin nasil ve ne zaman uygulanacagina dair
farkh anlayis ve yorumlarla da olsa seriatin uygulanmasi tim siyasal
islam hareketleri igin merkezi bir hedef olmustur. Bu baglamda
Ennahda Sura Konseyi uyelerinden Abdiilmecid Neccar, 1991'de
seriatin uygulanmasinin pratik metodolojisi lizerine bir kitap kaleme
almistir[11]. Gannusiicin 1990’larin ortalarina kadar seriatin Gstinlugd,
islami demokratik sistemi diger tim demokrasi sistemlerinden ayiran
konularin basinda gelmekteydi[12]. Bu seriat anlayisi ve onun islami
sistem icerisindeki yeri, devrim sonrasi donemde ciddi bir sekilde
degisti. Zira Ennahda’nin bir koalisyon hiikiimetini yonettigi 2011-2013
yillari arasinda yazilan yeni anayasa, seriati yasama kaynaklarindan
“biri” olarak dahi zikretmemektedir. Ennahda icin bu anayasa, yeni
seriat anlayisiyla uzlasmakta ve yorumlanmasinin kabul edilebilir bir

formulini temsil etmektedir[13].
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4. islam devleti: islam devletinin veya Ennahda’nin 1981deki kurulus
bildirgesinin de altini cizdigi tzere “islam’in siyasi sisteminin”
niteliginin hicbir zaman net olmadig dogrudur. Yine de islam
devleti, her islami hareket icin tarihin tim zamanlarinda bir amac
ve stratejik hedef olmustur. Gannusi, 1993 yilinda bu konu Uzerine,
islam devleti olarak gordiigu sistemin temelleri, degerleri ve iglevlerini
acikladigr “islam Devleti'nde Kamusal Ozgurlikler” baslikli bir kitap
yayimlamistir. Hareketin yeni vizyonunda ise ikame degil islah
edilmesi gereken mevcut devlet acisindan bu tiir bir alternatife yer
yoktur. Ennahda’nin Arap Bahari sonrasi yeni diisiincesinde devlet,

e €

Tunuslu elitlerin cogunlugunun lzerinde ittifak ettigi “sivil devlettir.”
Entelektliel vizyonda tanimlanan sivil devletin temelleri; halkin
secimi, vatandashk, demokrasi, kuvvetler ayriligi ve insan hak ve
ozgurliklerinin korunmasina dayanmaktadir[14]. Gannusi, yeni islam
devleti anlayisinda “ulusal” olani “islami” olana esit gormektedir.
Dahasi Gannusi, meseleye sdyle yaklagmaktadir: “islam devleti, icinde
yasadigimiz ve faaliyet gosterdigimiz ulus devlettir. Biz herhangi bir

»

ulus asiri projenin bir parcasi degiliz[15]

5. ideolojinin dtesi: S6z konusu entelektiiel déniisiimler Ennahda’yi
asli ideolojik cercevesinden uzaklastirmaktadir. Hareketin artan
pragmatik yoniu ve Arap Bahari sonrasi Tunus'ta degisen gerceklikle
arasindaki iligkilerinde kullandigi acik kapi politikasi Ennahda’ya belirli
bir ideolojik cerceveden, bilhassa siyasal islam penceresinden bakmaya
devam etmeyi zorlastirmaktadir. Hareket hemen her cephede ama esit
olmayan hiz ve derinliklerde degisiyor. Karina Piser gibi stipheciler bu
fiilidonustimlere yonelik degerlendirmelerini yeni dinamikler isiginda,
kisa vadeli secim hedefleri dogrultusunda tamamen organize bir
marka degistirme adimi olarak gormelerinin otesinde yeniden gozden
gecirmelidir: “Programina, eylemlerine ve yoneticilerine bakarak
degerlendirildiginde Gannusi'nin partisi, gercekte pek degismemis
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muhafazakar bir islami parti olarak varligini siirdirmektedir. Ancak
Ennahda’nin 6zenle tasarlanmis marka degisiminin bize gosterdigi
sey, liderlerinin Tunus'un degisen se¢im siyaseti arenasina ne kadar
maharetle uyum saglamaya devam ettigi yonindedir[16].” Monica
Marks’a ait olan agik uglu ve geri déndiiriilemez olarak anladigim “uzun

vadecilik” kavrami bu donusiumleri daha iyi agiklamaktadir[17].

6. Siyasal islam’dan Demokratik islam’a: Birlikte ele alindi§inda islam’in
yeniden konumlandirilmasi, seriatin yeniden yorumlanmasi ve islam
devletinin Ennahda’nin yeni vizyonunun disinda birakilmasi hareketin
gercekten de siyasal islam alanindan uzaklastigini gostermektedir.
Seyh Gannusi ve idari kadronun geri kalaninin siyasal islam’in yerine
savundugu alternatif, sayilan isimlerin ifadesiyle demokratik islam’dir.
Bu asamada demokratik islam’in tam olarak ne anlama geldigini
sormak icin erken olabilir ama acik olan yeni “Misliman demokratlar”
egiliminin kendisini siyasal islam'dan ayirmak igin sik tekrarlanan,
yuzeysel Hristiyan Demokrat benzetmesinin otesinde hem teori hem
pratik diizeyinde cok daha fazla caba gostermesi gerektigidir. Anne
Wolf'un dedigi gibi “Ennahda liderleri Ennahda'yi Bati'daki Hristiyan
demokrat partilerle kiyaslama hevesinde olsa da aralarinda &nemli
farklarvardir. Gercekte Hristiyan demokrat partiler Bati'dadiniyasamanin
azaldigi bir donemde evrilmis ve boylece sosyal demokrasiler icerisinde
erimistir ama Tunus'ta islami inang ve uygulamalar her zamankinden
daha guclidiir[18].” Wolf’'un isabetli gézlemi bu konudaki tartismanin
baslangic asamasinda oldugunu ve Ennahda'nin yakin cevresinin
otesinde, Tunus ve diger cografyalardaki siyasal islam arastirmacilarini
dahil edecek sekilde genisledigini gostermektedir.
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Il. Pozisyonlar, stratejiler ve sosyo-politik yeniden konumlanma

Bu bdliimde, Tunus'taki siyasal islam’in bir baska alanda kendisini
gosteren donilisiimleri incelenmektedir: Siyasi pozisyon, siyasi stratejiler
ve sosyo-politik yeniden konumlanma. Bu bdliimde ayni zamanda,
siyasal islam’in bu bashklarinda gézlenen déniisiimlerin hem parti hem

de siyaset sahnesi Uzerindeki etkisi tartisilmaktadir.
1. Siyasi pozisyonlar:

Ennahda Hareketi'nin devrim sonrasi donemde sosyo-politik
durusundaki kokli degisimlerin aksine pek cok konuya yonelik orijinal
siyasi duruslarinin aslinda cok az degistigini belirtmek ilk bakista sasirtici
gelebilir. Ennahda’nin goruslerini iktidara geldikten sonra degistirdigi
yoniindeki yaygin algi, temelde insanlarin hareketin literatiirii hakkinda
sinirh bilgiye sahip olmasindan kaynaklanmaktadir ki bu da anlasilabilir
bir durumdur. Birincisi, hareketin durusunu gosteren belgelerin dolasimi
devrimden once ¢ok sinirl boyuttaydi ¢linkii bunlar cogu zaman yasak
ve kovusturma konusu olmustur. ikincisi, otuz yili askin bir donem
boyunca Ennahda ve liderlerinin kamusal alanda ve resmi siyasi hayatta
fiziksel anlamda varlik gosteremeyisi, hareketin kendi goruslerini genis
halk kitlelerine dogrudan ulastirmasini hep zorlastirmistir. Hareketin
kendisiniislami bir siyasi hareket (islami Egilim Hareketi) olarakilan ettigi
Haziran 1981 yilindan sonraki resmi agiklamalarina basvurdugumuzda
ulusal ve uluslararasi konular karsisindaki siyasi pozisyonlarinin
hemen hemen tamaminin ¢ok 6nceden zaten dile getirildigini gormis

oluruz[1g].
S6z konusu siyasi pozisyonun bazi drnekleri sunlardir:
- Distlince 6zgurlugiunid savunmak
- Demokrasinin bir siyasi sistem olarak islam’la uyumlu olmasi

- Vatandasligin arzulanan siyasi sistemin temelini olusturmasi
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- Komiinistleri iktidara getirdiginde dahi halkin iradesinin makbul
oldugu anlayisi

- Gok partili hiikimet sisteminin tercih edilmesine karsilik, tek
partili siyasetin reddedilmesi

- Farkh arka planlara sahip partilerle iktidarin paylasilabilecegi ve
siyasi ittifaklarda bulunulabilecegi

- Kadinlarin her tiirli sosyal, siyasi, ekonomik ve kiiltlirel faaliyetlere

katilmahaklarininsavunulmasi

- Siddetin degisim araci olarak ya da siyasal ve entelektiel
cekismeleri ¢oziime kavusturmak icin kullaniimasini reddetmek

- Basta Filistin davasi olmak tizere diinya genelindeki tim kurtulus

hareketlerini desteklemek

Ennahda, yukaridaki tim konularla ilgili olarak ilk gorislerini biiyiik
oranda kiictuik degisiklikler ile birlikte stirdlirmustir. Kayda deger bazi
dizenlemeler gozlemledigimiz en belirgin alan ulusal ile ulus asiri
iliskiler arasindaki korelasyondur. Bu 6zel alanda ulusal boyuta dogru
net bir egilim vardir. Larbi Sadiki'nin de kaydettigi gibi bu, hareketin
icinden gectigi bilingli bir “Tunuslulasma” surecidir[20]. Ennahda
Baskani'nin siyasi danismani olan Lutfi Zeytun'a gore “ulusal boyut
daha agik ve kosulsuz olarak teyit edilmelidir. Devleti idare etmeye
hazirlanan ulusal bir parti olarak Ennahda; secenek, durus, dis iliskiler,
ulusal ¢ikarlar, hatta terdrle miicadele gibi i¢ catismalarda tamamen

ulus devletin yaninda olmahdir[21]”
2. Siyasi stratejiler: iktidar paylasimindan mutabakat siyasetine

Politik strateji ve sosyo-politik yeniden konumlanma basliklarinda
onemli degisimler yasanmistir. Muhalefetten bir anda iktidara gelmesi
Ennahda'ylr kenarlardan, Tunus siyasi hayatinin merkezine getirdi.

Son yedi yilda (2011-2018) parti, birgok iktidar konumu arasinda gidip
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geldi. Siyasi stratejileri de bu pozisyonlara ve hem yurt icinde hem de
bolge capinda, daha genis siyasi baglamda yasanan degisimlere gore
sekillendi. Bu strateji degisiklikleri Ennahda’nin pragmatik boyutunu
giin yuziine ¢ikardi ve degisen dinamiklere ayak uydurma konusunda
biuytik bir esneklik ve beceriye sahip oldugunu gosterdi. Abartiya
kagmadan ve tereddiite yer birakmayacak sekilde bu degisimlerin
demokratik gecis sirecini rayinda tutmaya c¢ok buyiik katkilar
sagladigini soyleyebiliriz.

Devrim sonrasi doneme gelindiginde, 2011'de yapilan ilk segimler
harekete hiiklimet kurup yonetme imkani veren bir cogunluk sagladi.
Ennahda, bunu tek basina yapip tek parti hiikiimeti kurmak yerine
iktidari sekiiler arka plana sahip iki partiyle (Cumhuriyet icin Kongre
ve Emek ve Ozgirliikler icin Demokratik Forum) paylagsmayi tercih etti.
Muhalif iki ismin 2013'te suikasta ugramasi tlkeyi ciddi bir siyasi krize
suriklemisti. Misir'daki darbeden sonra hiikiimet tizerindeki baskilar
artarak Ennahda’yi hikiimetten cekilip kendisini iktidar icerisinde
yeniden konumlandirmaya zorladi. Gannusi bu stratejik cekilmeyi
anlatirken “hukimetten cekildik ama iktidarda kalmaya devam
ettik”[22] yorumunda bulundu. Bu adim Ennahda’nin devrimden sonra

kullandigi ikinci stratejiydi: “Hukiimetsiz hikmetmek.”

Uclincii strateji Ennahda’yi yeni kurulmus bir parti olan Nida Tunus’tan
sonra ikinci siraya yerlestiren 2014 secimlerinden sonra uygulandu.
Ozellikle de kazanan parti yaygin olarak eski rejimin veya bagka
bir deyisle karsi devrimin temsilcisi olarak gorildugu icin hareket,
muhalefet saflarinda rahatca oturup devrimci giiclere onciiliik
edebilirdi. Bunun yerine Ennahda’nin tarihsel rakibi ve diismani, Bin
Ali’inin varisi Demokratik Anayasal Birlik onciiltiglindeki bir koalisyon
hikimetine katilmayi tercih etti. Her iki hiikiimet partisinin icinde
ve etrafinda bircok tartismaya neden olmus ve olmakta olan bu

“mutabakat stratejisi” (tevafuk o ki) hala Tunus'ta isler durumdadir.
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Ennahda’nin devletle ve geleneksel temsilcisi siyasi iktidarla iligkisini
tanimlayan tim hesaplasmaci mirasiyla bu stratejik kaymayi hayata
gecirmesi pekald cok kolay olmadi. Nitekim bu adimi agiklarken
Gannusi bu gercegi kabul etmektedir: “Bu mutabakat soylemi
baslangicta kabul gormedi ve bu yiizden secimlerde cok oy kaybettik.
Bu secenek parti kurumlarimizin icerisinde bile kabul edilebilir degildi.
Sura Konseyi'ne bu yeni bir siirec, bir deneyelim; basarili olursa bu
zaten bizim istedigimiz sey, olmazsa da sorumlulugu kabul edip
cekiliriz, dedim. Simdi ise bu mutabakat politikasi zemin kazaniyor
ve etrafina daha fazla destekgi topluyor[23]” Sosyolog Abdullatif
Hermassi bu strateji degisimini “hayati bir donis” olarak tanimliyor.
Bu sadece bir siyasi soylem degisikligi degil ayni zamanda Ennahda'nin
siyasal diislincesinde bir degisiklikti, diyor Hermassi. Nitekim Rasid
Gannusi'nin secimlerin kapanis téreninde yaptigl konusma da bu

donusu  dogruluyor[2s4].

Bu mutabakat siyasetinin pratik stratejilerini siyasi dlstinceye
donistiirmek icin Arab Center for Research and Policy Studies in Tunis
baskani Mehdi Mebruk, “Ennahda bu stratejileri daha da gelistirerek
onlari entelektiiel alternatiflerinin bir parcasi olarak sunuyor. Tabanda
yasananlar bizi bilgilendirip bize yeni fikirler 6gretiyor ve bunun da

teorik olarak dustiniilmesi gerekiyor”[25] Gnerisinde bulunuyor.
3. Sosyo-politik yeniden konumlanma

Degisen siyasi stratejiler Ennahda'nin  sosyo-politik yeniden
konumlanma siirecinden ayri olarak anlasilamaz. Bu, Arap Bahari’ndan
hemen sonra baslayan ok kulvarli bir siirectir ama kesinlikle sona

ermis degildir.

- Yer altinda, siyasetin, toplumun, kiiltiiriin ve ekonominin tasrasinda
faaliyet gosteren yasadisi bir protesto hareketinden resmen taninmis,

hikiimet yoneten veya iktidar paylasan bir siyasi partiye... Devlet
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tamamen farkli bir seydir, diyor Celassi: “Ennahda’y1 yeniden uretip
hareket tarzini yeniden diizenliyor. Teoriden pratige, kitap icinde
calismaktan gercek konulari ele almaya gectik. Bu degisim, simdiye

kadar icinden gectigimiz tim eski tecriibelerden daha 6nemlidir[26].”

-Devletle karsi karsiya gelmekten sistem icerisinde calisip
surdirilebilirligini savunmaya... Bu da siyasi agidan yeniden
konumlanma gercegi icin radikal bir degisimdir. Kiictik bir dini grup
olarak ortaya ¢ikisindan beri Ennahda, her zaman devletin karsisinda
olmus, ideolojisini, politikalarini ve sosyo-ekonomik tercihlerini
elestirmistir. Devrimden sonra hareket sistemin yapilari (ulusal,
bolgesel ve yerel) icerisinde faaliyet gosteren ve muhaliflerine karsi onu
savunan ayrilmaz bir parcasi haline geldi. “Bu biiyiik bir kazanimdir”
diye dustintuyor Gannusi, “Ennahda’nin statiisini normallestirip
devletle iliskisini dlizeltti. Ayni zamanda partinin protestodan insaya

dogru degisen kulturinu de onemli 6lguide etkiledi[27].”

- Kapali, tutucu bir orgiitten toplumun tiim kesimlerinin ulasabildigi
actk bir partiye... Bu Ennahda’nin gecirdigi en onemli donlsim
olabilir. Bu, eski kapali 6rgitiin kapilarini acip islamci olmayan
Tunuslularin partiye katilimini énleyen her tiirli engeli kaldirarak
hareketi toplumsal anlamda yeniden konumlandirmaktir. Bu acik
kapi politikasi, hi¢ siiphesiz Ennahda’nin i¢ demografisini yeniden
sekillendirip Uye tabanini da genisletecektir. Bliyliklikten daha 6nemli
olansa Uyeligin kalitesidir. Bu politika partiyi toplumun tasrasindan
toplumsal ana akima tasiyip toplumun kalbine yerlestirecektir. Bu
“Ennahda icerisindeki tartigmalarin etrafinda déndiigu acil konulardan
biridir” diye aktariyor partinin Baskan Yardimcisi ve Tunus'un eski
Basbakani Ali Larayed. Bu parti, devrimden once oldugu gibi kapali
kalip sadece “kaymak tabakay!” temsil edemez, diyor ayni zamanda
kendisi. “Tunus toplumunun genis kesimlerini temsil etmek isteyen
ve iktidara talip olan her siyasi parti kapilarini agip merkeze kaymak

zorundadir”, diye de ekliyor[28].
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Alti maddelik yeni uyelik sartlari bu donlsimu kolaylastirip partiyi
neo-Nahda denen noktaya bir adim daha yaklastirmaktadir: 1. 16
yasinda veya Ustiinde olmak, 2. Hukuki bir engel tasimamak, 3.
Diizglin ahlakli,, terbiyeli ve fazilet sahibi olmak, 4. Partinin ilke ve
hedeflerine inanip onlari uygulamaya calismak, 5. Parti program,
tiziik ve ic yonetmeliklerine riayet etmek, 6. Baska bir siyasi partiye
uye olmamak[2g]. Bagimsiz uyelerin partiye katilmasina ve segim
listelerinin ylizde 50’si kadar bir kisminin basinda olmasina izin
verildigi 2018 belediye secimleri Ennahda’nin, bu acik kapi politikasinin
islemesi durumunda, ne dlciide kendisini toplumsal anlamda yeniden

konumlandirma becerisine sahip oldugunun da agik bir gostergesidir.
I1l. Yapisal doniisiim

Bu alanda da donlsim hem kesin ve hem de muhtemelen daha
goruinir oldu. Ennahda’nin 2011'de siyasi bir parti olarak yasallagmasi
dort yil sonra hareketin 10. Kongresinde yasanan biiytik capli yeniden
yaptlandirmanin zeminini hazirladi. Fakat bu asamaya gelip bu
yeniden yapilandirmay! uygulamadan dnce uzmanlasma ve farkli
faaliyet tirlerini islev bazinda ayirma fikrinin Ennahda icerisinde bir
stiredir mevcut oldugunu bilmek 6nem arz ediyor. Ornegin 1998'de
merhum Salah Kerker, hareketin islami hiviyetini birakip davet,
kiltlr ve egitim faaliyetlerinde uzmanlasmasi gerektigini 6neriyordu.
Siyasi diizeyde ise Kerker, “vahiy devleti olarak bilinenden uzak bir akil
ve hukuk devleti kurmayr amaclayan tamamen sekiiler bir siyasi parti

kurulmasi” cagrisinda bulunmaktaydi[3o].

Gannusi 2000'de bu konuya deginerek “islami hareketin devlet ile
toplum arasinda ve siyasi parti ile reformist hareket arasinda kalma
kaygisi’[31] hakkinda yazdi. islamci siyasi partilerin islam’in din ile
hayat arasinda ayrima gitmeyen kapsayiciligini yansitacak sekilde

kapsamli olarak orgutlenmesi gerekip gerekmedigini veya islam’in
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kapsayiciliginin - kapsayict siyasi  partiler kurulmasini  gerektirip
gerektirmedigi konularini tartisti. Gannusi, “reformist projede bulunan
farkli cepheler ve faaliyetler arasinda islevsel ayrim”[32] fikrini tercih

etme egilimindedir.

Pratik dlizeyde ise 2010 yilina ve devrimden birkag ay Oncesine
kadar Ennahda, orgiit ve faaliyetinin kapsayici dogasini vurgulamayi
strdlirdd. 29. yildontimiinde yayimlanan bir agiklamada “Ennahda
kultiirel, toplumsal ve siyasal boyutlari dahil reformist projesinin

butunluginu surdirmektedir”[33] ifadeleri goze carpmaktadir.

Devrimden sonra uzmanlasma fikri yeniden giin yiiziine ¢ikti ve bu
fikir,2012'de 9. Kongrenin hazirliklari sirasinda tartisildi. Ancak oncelikli
olarak yonetim ve se¢im diizenlemelerine odaklanan kongrenin dogasi
nedeniyle bu tartismalar Refik Abdiisselam tarafindan da onaylandigi

tizere 10. Kongreye havale edildi[34].
1. Stratejik bir tercih olarak uzmanlasma

2016'da yapilan 10. kongreye gidilirken organizasyon komitesi
hareketin yapisi lzerine iki yillik kapsamli bir tartisma ydrittu ve
sadece siyasi faaliyetlerde uzmanlasma karari aldi. Bu karar, radikal
bir yeniden yapilanma ve siyasi alanla din ve teblig faaliyetleri alanlari
arasinda tam bir ayrim anlamina geliyordu. Orgiitsel diizeyde ise bu,
Ennahda’nin baska bir unsuru olmayan profesyonel bir siyasi partiye

donustugld anlamina geliyordu.

“Uzmanlasma” terimi altinda gerceklesen bu yapisal donisim,
“stratejik vizyonda” soyle aciklanmaktadir: “Tartisma, yeni asamanin
gerekliliklerine cevap verebilmek adina Ennahda biinyesinde gercek
bir gelismeyi hayata gecirme ihtiyaci konusunda genel bir anlagsmayla
sonuglandi... Bu gelisme uzmanlagsmis bir parti ile kapsamh bir

hareket arasindaki muglak karisimdan referans cercevesi islam olan
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demokratik bir siyasi parti statiistine gegmeyi zorunlu kilmaktadir[3s]
Centre des Etudes et des Recherches Economiques et Sociales (CERES)
biinyesinde arastirmaci olan Sami ibrahim; bu “uzmanlasmayi,”
“Ennahda’nin bir derece sekiilerlige sahip sivil bir siyasi partiye dogru

radikal donusimi”[36] olarak yorumlamaktadir.
2. Hareket ve parti arasindaki iligki: Keskin bir doniis

Uzmanlasma; uzun siiren, cok katmanli ve entelektiiel, yapisal ve
siyasal olarak farklh boyutlari olan bir soruna ¢6ziim olmasi imidiyle
ortaya ¢ikti. Daha 6nce de gordugiimuz tizere “tek” bir islami hareket
semsiyesi altinda siiregelen cesitli yapi ve faaliyetler arasinda islevsel
bir ayrimi hayata gecirme fikri neredeyse otuz yasindadir. Ancak bu
fikir etrafindaki uzun tartismalar dizisi ancak 2016'da viicut bulabildi

ve hareket karsisinda parti lehine kesin bir kararla sonuclandi.

Ennahda’nin boylesine tarihi bir karara varmak icin bu uzatiimis
gecikme icin verdigi ortak aciklama dissal bir faktdrdir. Bu faktor
hareketin her zaman baski ve takibata maruz kaldigi siyasi bir ortam
yaratan otoriter sistemdir. Bagka bir deyisle Ennahda’nin 1981'de siyasi
hayata katilma niyetini agiklamasindan itibaren devletle hareket
arasindaki iligkiyi niteleyen kesintisiz gerginlik, i¢ tartismanin dogal
bir sekilde evrilip ilerlemesini engellemistir. Boylesine diismanca
bir ortamda oncelik, hareketi zayiflatip parcalanmaya siriikleyecek

adimlar atmak yerine onun birligini savunmak olacaktir.

Bu aciklama makul ama yetersizdir. Bu dis faktore ek olarak bir de ig
faktorler vardir. Ennahda kurumlari icinde hareket ile partiyi ayirma
fikri dolasima girdiginden beri tartismanin ayrim yanhsi ve ilkesel
olarak ayrim karsiti olmak Uzere iki tarafi olmustur. Bazilarinin
deyimiyle muhafazakarlarla reformistler arasindaki bu bdlinme, bu
tartismanin neden bu kadar uzun siirdiigliniin de bir baska sebebidir.

Larbi Sadiki'nin analizine gore Ennahda’nin siyasi profesyonellesmeye
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dogru gecis karari, “birkacg ay suiren i¢ tartismalarin reformistler lehine

»

eksiksiz sonug verdigini kanitliyor(37]

iki birim arasindaki ayrim ve siyasi partinin profesyonellesmesinden
daha 6nemli olan ise hareketin kaderidir. Oyle gériiniiyor ki, yalnizca
hareketin tiim insan ve mali kaynaklarinin parti ve faaliyetlerine tahsis
edilmesi nedeniyle degil, ayni zamanda bu tarihten itibaren hareket ve
geri kalanini sahipsiz kalacagi icin bu stratejik karari alan Ennahda
hareketinin bildigimiz anlamdaki varligi nihayet son bulacaktir. Bu
asamada, Tunus'taki siyasal islam’in hareket ile parti arasindaki
iliski baglamindaki gidisati soyle goriinmektedir: Kapsaml bir islami
hareketten (Cemaat-i islamiye (Ci)) siyasi partisi olan bir harekete
(Ci/Ennahda) ve oradan da tam kapsamli hareketi olmayan siyasi bir

partiye (Neo-Nahda).

3. Sivil toplumun yeniden sekillendirilmesi: Ennahda’nin yeniden
yapilandirilmasi ve siyasette uzmanlagsmasi hakkindaki tartismalarin
bircogu profesyonellesme fikri ve siyasi partinin gelecegine yonelikti.
Tartismanin cok kiiciik bir kismi “diger” parcalara, hareketin asli
projesinin siyasi olmayan unsurlarina (teblig, kiltur, egitim, yardim,
sosyal aktivizm) odaklaniyordu. Uyelik tabani bakimindan hareketin
hala bir arada kalmayi basardigi ve herkesin hala siyasetle ilgilenip
partiye farkli acilardan hizmet ettigi dogrudur. Ancak bu durum biiyiik
ihtimalle degisecek ve hem Ennahda partisi hem de genel olarak Tunus

sivil toplumu lizerinde 6nemli sonuclar doguracaktir.

a) Ennahda ne kadar cok profesyonellesir ve kapilarini ideolojik
olmayan girislere acarsa eski tye tabani, aidiyet nedenlerini gozden
gecirmeye o kadar cok itilecektir. Clinkli yeni gelenler sadece bireyler
degil; gelirken beraberlerinde yeni tutumlar, yeni disiince yapilari ve
yeni siyasi eylem ve aktivizm anlayislari getiriyorlar. Bu yeni dinamikler

sonunda mevcutolanla uyumlu olmakzorundaolmayan yeni bir siyasal
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kiltlriin olusumuna neden olacaktir. Yeni kiiltlirden rahatsiz olanlar
ya duruma uyum saglayacak ya da kendi imkanlariyla sivil topluma
katilacaklardir. Hareketi yeniden yapilandirma kararinin baslattigi ve

stiirmekte olan i¢ tartisma bu mutasyonu kolaylastiracaktir.

b) Demokratik sistem ne kadar istikrar kazanip gecerli tek oyun
haline gelirse sivil toplum da o kadar buyuytip yeni ¢ikan firsatlardan
istifade eder. Otoriter diizenlerde sivil toplum orgitleri ya varlik
gosteremez ya da kusatma altinda faaliyette bulunur yahut da baski
ve tacizin her tirlisiine maruz kalir. Gercek olanlari marjinalize edip
gayrimesrulastirmak amaciyla paralel sivil toplum kurmak, otoriter
rejimlerin yaygin bir uygulamasidir. Bu sani kuruluslar her ne kadar
realiteden kopukolsadasosyal aktivizmin bozulmasina ¢okciddikatkida
bulunur ve bagimsiz bir sekilde biyliyen orgitlerin dogal ilerleyisini
onler. Devrimden sonra Tunus, sivil toplum alani da dahil olmak lizere
pek cok alanda tashih edici kitlesel hareketlere sahit oldu. Demokratik
gecis slirecinde pek ¢ok kurulus yeniden orgitlenerek zayifliklarini
gidermeye basladi. Demokratik gecis istikrarhi bir demokratik
sistem kurmaya dogru ilerledikce bu orgiitler de ayni dlciide gii¢ ve
nifuzlarini geri kazanirlar. Bu siirecte sosyal tabanlarini yenilemekicin
ideolojik bariyerlerinin 6tesine gecip yapilarini agmalari gerekir. Bunu
yaptiklarinda yeni alanlar kesfedip yeni kaynaklardan faydalanmaya
baslayabileceklerdir. Kendi parti yapilarina uyum saglayamayan ve
sivil topluma katilmayi diisiinen islamcilar Tunus sivil toplumunun bu

tarihi gelisimine katkida bulunmaya hazir olmalidirlar.

¢) Tunuslu islamailarin sivil toplum kuruluslarindaki varlik ve temsili
diger ideolojik egilimlere sahip olanlara gore daha sinirhdir. Bu durum
onlarin kismen, sirekli saldiri, tutuklama ve siirglin nedeniyle on
yillar boyunca kamusal hayattan uzak kalmaya zorlanmis olmalariyla
aciklanabilir. Simdi, Ennahda’nin yeniden yapilandirilmasinin Tunus

sivil toplumuna yeni kan, yeni fikirler ve yeni aktivist gruplari
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ekleyerek onun yeniden sekillenmesine dolayli olarak katki saglama
firsati bulunuyor. Ennahda’nin yeni “stratejik vizyonu” hareketin
geleneksel liye tabaninin bazi kesimlerini yeniden konuslandirmanin
oéneminin farkinda oldugunu gosteriyor ama hareketin bu stratejiyi
mumkiin kilmak icin daha fazla caba harcamasi gerekiyor. “Hareket,
halka hizmet etmeye adanmis ciddi bir insan kaynagina sahip. Bu
kaynaklar egitim, bilim, toplum, din, kiltlr, insan haklari vb. gibi
farkh toplumsal eylem alanlarina yapici olarak dahil olabilir. Bu
katilim, mevcut orgiitler ve diger sivil toplum girisimleri tGzerinden
sosyal hizmetin dokusunun gelistirilmesine kademeli olarak katkida

»

bulunacaktir[38].” Gannusi'nin deyimiyle Tunus sivil toplumunun
yeniden dogusuna tanik oluyoruz[3g]. Bununla birlikte bu alanin
uygun pratik ¢ozlimler kesfedip uzun vadeli stratejiler gelistirmek igin
sadece Ennahda biinyesinde degil daha genis toplumsal diizeyde de

daha fazla tartisilmaya ihtiyaci vardir.
Sonug Tespitleri:

1. Ennahda’nin donisimi dinamik ve kesintisiz bir sekilde Arap
Bahari sonrasi donemde Tunus'ta degisen sosyo-politik gerceklikle
birlikte glinliik iliskilerin bir sonucu olarak gerceklesiyor. Bu agamada
Ennahda’nin dogal evrimi olarak kendisini gosteren degisimler ile yeni
sistemin dayattigi dis faktor ve baskilarin sonuglarini birbirinden ayirt
etmek zor. Ancak bu donustiriict siirecin bitmedigini, geri donisu

olmadigini ve acik uglu oldugunu sdylemek yerinde olur.

2. Donustim ileri giderek geri doniisii olmayan bir noktaya varmistir.
Stiphecilerin aksini iddia edemeyecegi bir seviyenin cok Otesine
gecmistir. Yasanan artik taktiksel bir deneme degil daha ok stratejik
bir degisimdir.

3. Donlsim Tunus'taki siyasal islam’in istisnasiz her alaninda

gerceklesiyor. Donlisimin konusu ideoloji, yapi, kiltlr, siyasi
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pozisyonlar, stratejiler ve sosyo-politik yeniden konumlanmadir.

4. Donlsim tim bu alanlarda degisen derece, tempo ve hizlarda
gerceklesiyor. Mesela sosyal ve siyasi yeniden konumlanma ideoloji

veya Orgit yapilarinin dontisimiinden daha hizli gerceklesmektedir.

5. Bu degisen hizlar bir yanda liderlik ve tyelik tabani 6te yanda ise
lider kadronun kendi arasinda genisleyen bir ucuruma yansimaktadir.
Ornegin Seyh Rasid Gannusi; Ali Larayed, Abdiilhamid Celassi, Lutfi
Zeytun veya Refik Abdiisselam’dan farkli bir hizda hareket ediyor.

6. Partinin benimsedigiacik kapi politikasi glinlin sonunda Ennahda’nin
demografisini degistirip kimligini etkileyecek yeni tyeler ve yeni sosyal
gruplari beraberinde getirmekle kalmadi. Bu politika ayni zamanda
islami ahlak, ilke ve degerlere dayal eski kiiltiirden farkli yeni bir
kultlrt de besliyor.

7. Bu ddnustimler boliinme ve parcalanmalardan muzdarip diger siyasi
partilerdeki kicuk degisikliklerle kiyaslandiginda biyiik olmasina
ragmen Ennahda simdiye kadar birlik ve bitinlGglni korumayi
basardi. Ancak gelecekte, ozellikle hareketin Ust lider kadrosunun

degismesi halinde, bu birligin bozulup bozulmayacagini séylemek zor.

8. Her ne kadar donisliim sireci genis kapsamli ve derin olsa da
bunlarin cok azi belgelenip teorik olarak distiniilmis bir literatiire
donistirildi. Bu fikirlerin ¢ogu halen hareketin icinde ve ona
yakin cevrelerde dénen i¢ tartismalar bicimindedir. Bu tartismalarin
ornekleri siyasal islam’dan “Demokratik islamciliga” gecis etrafinda

donlyor.

9. Bu acik uclu siire¢ devam ettikce Tunus’taki siyasal islam, bazilarinin
tahmini giic olan daha ¢ok degisime tabi olacaktir. “Neo-Nahda'nin”

dogusu hakkinda artan bir tartisma oldugunu belirtmek gerekir.
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10. Pratikanlamda, Tunus modelinde hareket ile siyasi parti arasindaki
radikal ayrim hareketin zamanla ortadan kaybolacagi anlamina geliyor.
Bu gelismeyle birlikte genel olarak siyasal islam’in gidisatinda yeni bir
asamaya tanik oluyoruz. Bazi llkelerde hald siyasi partisi olmayan
islami hareketler gozlemliyoruz. Baska bir ifadeyle, iki kurulus
arasindaki iliskinin dogasindan bagimsiz olarak, mevcut bir islami
hareketin yaninda faaliyet gosteren siyasi partiler gordiik. Tunus'ta ise

islami hareketi olmayan bir siyasi partinin dogusunu gériiyoruz.
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2. Boliim
2011 Sonrasi Donemde Misir’da Siyasal islamci
Hareketler: Eski Aktorler, Yeni Dinamikler

Lucia Ardovini

isve¢ Uluslararasi iliskiler Enstitiisii’nde Arastirmac

2013 yihinda Misliman Kardesler (MK) iktidarini sona erdiren askeri
darbenin yarattigi soklarla birlikte Irak Sam islam Devleti’nin (ISID)
hizli yiikselisinin ardindan ve orgiitiin ayni hizda dislise gecmesi,
siyasal islam hakkindaki yaygin kanaatlere meydan okuyarak
akademisyenleri ve karar alicilarin yani sira bizzat islamcilari da
siyasal islamcr hareketlere dair sahip olduklari temel varsayimlarini
yeniden dislinmeye sevk etmistir. Temelde bu iki vaka, ana akim
islamci siyasi degisim modellerine karsi bir meydan okumadir ve Arap
isyanlarindan sonraki sekiz yilin ardindan devletin kurumsal siyaset
sinirlari dahilinde hareket etmek isteyen MK gibi islamc gruplar;
kendilerini basta iktidardan alasagi edilme olmak lizere siddetli baski
politikalari ve i¢ bollinmeler gibi sorunlarla karsi karsiya bulmustur.
Bunun yerine ise katilimci siyaset yerine milis temelli bir yonetim
yoluyla “devlet kurmaya” odaklanan gruplar, zaman icerisinde hem
uluslararasi gozlemciler hem de karar alicillarin goziinde siyasal

islam’in temsilcisi olarak goriilmeye baslanmistir.

Misir’da Abdiilfettah Sisi'nin “bastirma ve bertaraf etme” politikalarinin
MK’nin kamusal imaji tizerinde yikici bir etkisi olmus ve hareket, devlet
ve dinin resmi temsilini elinde bulunduran iktidar mevkilerinden de
tamamen tasfiye edilmistir. Yasa disi olma durumu ve artan baskilar,
hareket icin ¢cok da yeni olmayan deneyimlerdir ancak darbenin
sonuglari MK'yi hicasina olmadigi bir durumla karsi karsiya birakmistir.
Misir’l terk etmeye zorlanan ve devlet tarafindan tarihi sivil toplum

aglarina el konulan MK, zaman icerisinde sahip oldugu tarihsel direnis
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araglarini kullanamaz hale gelmis ve kendisine karsi gelistirilen baski
politikalarina karsilik yeni tepkisel pratikler gelistirmek zorunda
kalmistir[1]. Bu durum ayni zamanda Selefi Nur Partisi ve gin
gectikce bagimsizlasan Ezher gibi tlkede siyasal islam ile baglantili
anlati ve algilari sekillendiren yeni aktorleri bir adim 6ne ¢ikarmistir.
Buna karsin MK, lider kadrosundaki bircok ismin ya hapiste olmasi
ya da yurt disina kagmak zorunda kalmasi nedeniyle simdiye kadar
grubun birligini muhafaza etme cabasi icerisinde olmustur ve darbe
sonrasi getirilen degisikliklere dair birlestirici bir strateji olusturma

mucadelesi vermektedir.

Genel itibariyla bu calisma, MK'nin iktidarinin sona erdirilmesinin
ardindan islami otorite hususunda yasanan tarihsel rekabetin degisen
dinamiklerine yakindan bakmanin, islamci anlati ve aktérlerin ilke
icerisinde hala oldukca aktif oldugunu net bir sekilde ortaya koydugunu
savunmaktadir. Dahil olma bigimleri ve faaliyetleri simdiye kadar
bildigimiz tiirden olmasa da islamci gruplarin, MK ile baglayip yine MK
ile silindigini ve 2013 olaylarindan sonra denklemin tamamen disina
itildiklerini varsaymak saflik olur. Buradan hareketle; Arap isyanlari
sonrasi dénemde siyasal islam’in siiregiden donitsiimi arastirilirken
dikkate alinmasi gereken baskaca aktor ve anlatilarin oldugu ve
Misir'daki siyasal islamci hareketlere dair calismalarin salt MK ile sinirli
olmamasi gerektigi sonucuna varabiliriz. Nitekim Misir orneginde,
farkli aktor ve anlatilar baglaminda Selefiligin siyasallasmasi ve Nur
Partisi ile Ezher'in rejim kurumlarindan giin gectikce bagimsizlagmasi
sonucunda siyaset kurumunda yer almasi kayda degerdir. Tim
bunlara bagl olarak bu ¢alismada, 2013 olaylarindan bu yana ulkedeki
islamcilarin/islamcihginicerisinde bulundugu déniisiim siirecinin izini
stiirme girisimi anlaminda bahse konu Ui¢ ana aktoriin timi her biri
ayri bir izlekten degerlendirilecektir. Siyasi ve tarihi 6nemi nedeniyle

askeri darbenin ardindan MK'nin nasil bir tutum belirleyecegine
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ozel bir ilgi gosterilmistir clinki bu, halihazirda hareket icerisinde
stirmekte olan yeniden yapilanma tartismalarini anlamada ve MK'nin
iktidar ve darbe sonrasi tecriibesinin hem 6rgit icin hem de daha
genel anlamda siyasal islam algisi bakimindan neye karsilik geldigini

¢oziimlemede hayati bir 6neme sahiptir.

Bu ¢calismadaki arastirma konusunun cercevesi, siyasal islam’in mevcut
gidisatinin kapsamli bir anlatimini sunmak suretiyle nicel yontemler ve
etnografik calisma metodunun bir kombinasyonuna dayanmaktadir.
Kisacasi bu arastirmanin amaci, MK'nin atil bir duruma mi evrildigini
yoksa yapilari ve ideolojileri lzerinde ciddi bir etkisi olacak bir tir
kendini reforme etme siirecinden mi gectigini tespit etmek icin siyasal
islamci hareketlerin Arap isyanlari sonrasi donemde Misir'da devam

etmekte olan donlisimini inceleyip izlemektir.
Teorik ve Kavramsal Arka Plan

Siyasal islam tzerine yillar icerisinde ve daha yakin zamanda ise
2011'deki s6ziim ona Arap isyanlarinin yarattigi demokrasi dalgasi ve
2013 yilinda MK iktidarina son verilmesine dogrudan bir karsilik olarak
genis bir literatir Gretildi. islamci gruplarin Ortadogu ve Kuzey Afrika
(MENA) Bolgesi capinda birbiri ardina gecirdigi dontislimler tizerine cok
sey yazilip ¢izildi. Ancak son calismalarin biyik bir cogunlugu siyasal
islam’in mevcut evrimine mukayeseli bir perspektiften odaklanarak
farkh ulusal baglamlarda cesitli islamci hareketlerin performans ve
gelisimini incelemektedir[2]. Bu katkilar her ne kadar birbirinden
kiymetli olsalar da cogu zaman islamc hareketlerin isyanlardan
sonra nasil bir donlisiim siirecinden gectigine dair yalnizca sinirh bir
kavrayis sunarak bu gruplarin tekil konular olduklarini veya ayirt edici
ozelliklerini arastirmaya odaklanmakta yahut donilisiimlerine ulusal
bir perspektiften degil ulus asiri bir pencereden yaklasmaktadirlar.

Oysa belirli bir baglam icerisinde bazi eserler ortaya ¢ikmaya baslamis
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olsa da[3] siyasal islamci hareketlerin bulunduklari tlkelerin 6zgl
kosullarina nasil bir tepki verdigine yogunlasan bir analiz sunmak icin
daha fazlasina ihtiyac vardir. Bu sebeple elinizdeki calisma, ozellikle
ornek vaka olarak Misir'a odaklanirken, uluslararasi boyutun belirli i¢
baglamlarda islamciligin mevcut gidisatini etkilemedeki roliinin de
daha kapsamli bir resmi igin goz 6niinde bulundurulmasi gerektigini
kabul etmektedir. Bu durum, &zellikle islamciligin bir bitiin olarak
yeniden yapilandirilmasi ve dagilmasinin, 2011 ayaklanmasinin
ardindan giin yiziine ¢ikmasina karsin bilhassa 2013 yilinda gorevi
basindaki Muhammed Mursi'ye yapilan askeri darbenin ardindan

daha da one c¢ikmasinda goriiniir olmustur.

Bunun nedeni, MK'nin bélgedeki islamci hareketler tizerinde herhangi
bir tekele sahip olmasi degil ancak en eski ve en etkili olanlardan biri
olmasi ve oy sandigi yoluyla iktidara ytikselisinin bliylik bir sembolik
anlam tasimasidir. MK'nin 2013'ten beri Misir ve Korfez'de siddetli
baskilara maruz kalmasi, aslinda pek ¢ok islamci grubun kendilerini
hem yurt ici hem de ulus asin zorluklarla karsi karsiya birakan
kutuplasmis bir bdlge siyasetine karsi nasil miicadele ettiklerinin
onemli bir yansimasidir. Bu noktada Stacey Philbrick Yaday, islamcilik
calismalarina yaklasimin on yil dncekinden ciddi anlamda farkl bir
sekilde seyrettigini ve ge¢mis arastirmaci perspektifinin de pek cok
yonden degistigini kaydetmektedir. Arap ayaklanmalarindan énce bu
hareketleri; sivil toplum faaliyetleri, sahip olduklari secim stratejileri
ve varligina kismen izin verilmis islamc muhalif partilerin ittifaklarina
yogunlasarak caligmaya alismistik[4]. S6z konusu topoloji simdilerde
oldukca degismis durumdadir ve on yil 6nce islamci gruplar cogunlukla
i¢c politikalarla sinirlanmis ve iyi orglitlenmis olsa da bugiinlerde
islevleri ciddi anlamda cesitlenmis ve ulus asiri aktorlerden epey
etkilenmislerdir. Dolayisiyla bu durum islamcilarla devlet arasindaki

surekli bir dongusel iliskiyi incelemeyi olduk¢a zorlastirmaktadir. Bu
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ylizden 2011 sonrasinda bu 6zel arastirma alaninin da bir dontsiim
gecirmesi gerekiyor. Bircok siyasal islamci hareket, cok kisa bir donemde
muhalefetten iktidara yiikselmis, oradan baski altina ve yeni bir kimlik
arayisina girmistir; bu nedenle de tecriibelerine nasil tepki verdiklerini
ve kendilerini buna gore nasil yeniden yapilandirdiklarini inceleyerek
ogrenilecek cok sey vardir. Pek cok kimse islamciligin tizerindeki bahar
havasinin yerini cetin bir kisa birakacagindan korkarken, bir yandan da
siyasal islam’in kendisine ve onun bdlge genelindeki mevcut gidisatina

odaklanan farkl dislince ekollerinin dogusuna tanik oluyoruz[s].

Tarek Osman, Quinn Mecham ve konunun diger uzmanlari, islamci
gruplarin 2011 sonrasi donemde bolgesel baglamda her gecen giin daha
da otoriterlestigini bunun da Arap sekiilerizmi ile islamcilik arasindaki
ikiligi derinlestirdigini savunmaktadir. S6zgelimi Mecham, bir biitiin
olarak islamciligin akibetini niteleyen dért ana egilim oldugunu iddia
etmektedir: Bunlar; MK'nin diistiriilmesi ve bastiriimasi, 1SiD'de viicut
bulan islamcr milis temelli devlet kurma bilincinin yiikselisi, artan
mezhepcilik, vekalet savaslari ve islamcilarin katihmar siyasette yer
alip hiikiimetlerini dogrudan karsilarina almada sergiledikleri artan
temkinliligidir[6]. Mecham, MK'nin iktidardan indirilmesinin siyaset
yarisindaki islamci gruplar icin cok biyiik sonuclar dogurduguna
inanmakta ve dislanma ve adaletsizlik algilarinin da grubu giiniin
sonunda militanliga bagsvurmaya sevk edecegini tahmin etmektedir[7].
Tarek Osman da benzer bir goriise sahip olup, Arap ayaklanmalari
sirasinda iktidari ele gecirememenin “biiyiik islamci gruplarda neyin
yanhs gittigine dair bir ‘ruhunu arama’ sirecine degil ‘dismanca
duygular ve hararetli bir 6fkeye ve intikam hirsina neden oldugunu”[8]
belirtmektedir. Sonu¢ olarak siyasal islam taraftarlar, s6z konusu
gerilemenin baslica failini yalnizca “komplocu bireyler degil, bir
biitiin halinde sosyal gruplar”[9] olan bir adaletsizligin kurbani olarak

gormektedir. Osman, yakin zamanda Selefi cihatgl gruplar sayi ve
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desteklerini arttirirken militan olmayan islamci gruplarin siyasal islam
dislincesinin siddet ve terorle es tutulmasina karsi savunmak zorunda
kalacagi bir islamcihgin ruhunu kurtarma kavgasinin kaginilmaz
oldugunu ongérmektedir[10]. Ona gore bu kavgada islamci olmanin

anlami tzerine bir miicadele de yasanacaktir.

Shadi Hamid, William McCants ve Mugtedar Khan gibi isimler de
buytk dl¢lide giunumiz bolgesel nizam(sizhg)inin 1limh islama
gruplar icin yeni bolgesel ihtiyac ve kosullar 1siginda bagli olduklar
grup hakkinda tefekkiir edip kendilerini yeniden liretme sansi olarak
gormektedir[11]. Bilhassa Khan’a gore, MK'nin iyi yonetisim sunma ve
Misir toplumunu ortak bir Gilkui etrafinda birlestirmedeki yetersizligi
dogrudan siyasal islam ile demokratik yonetisimin uyumsuz oldugu
anlamina gelmemektedir[12]. Benzer sekilde orgutiin bélgenin en
eski ve en etkili islamcr gruplarindan biri olarak goriilmesinin MK'nin
siyasal islam tizerinde bir tekeli oldugu yahut algilanan basarisizliginin
islami degerlerin basarisiz oldugu anlamina da gelmeyecegini
savunmaktadir[13]. Sonuc olarak darbeye kadar tirmanan Kkitlesel
protestolar islamcilik veya demokrasinin reddedildiginin degil, basitce
MKiktidarininistenmediginin birisaretiydi. Durumdan etkilendiklerine
siphe olmasa da MK'nin iktidardan indirilmesi bdlge genelindeki
islamai gruplarin hevesini kirmamis, aksine kamusal ve sivil alanlarda
islam’a duyulan istek siirekli sekil degistirmekte ve bu noktada giincel
zorluklara uyum saglamanin yeni yollari aranmaktadir. Bunun anlami
ise sorulmasi gereken sorunun islamar siyasetin 6lup dlmedigi degil

gelecekte neye donisecegidir.

Bu perspektif MK'nin iktidardan dusurilmesine bir butiin olarak
siyasal islam’in sonunu cevreleyen daha genis bir varolus krizinin
bir ifadesi olarak bakan ve biyiliyen bir literatiire karsi ¢itkmaktadir.
Asef Bayat, Oliver Roy ve Ali Alrajjal gibi post-islamcilik savunuculari

Temmuz 2013 darbesinin daha genis etkilerini islamci projenin
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MK'nin iktidardan indirilmesiyle bittigini “Musliiman Kardesler’in
disusu Islamaligin dususiini beraberinde getirdi”[14] ifadeleriyle
ele almaktadir. Bu iddialar onemlidir clinkli MK'nin distrilmesi hig
kuskusuz islam ile demokratik kurumlarin uyumu hakkindaki klasik
sorulari tekrar giin yiiziine c¢ikarirken ayni zamanda ana akim islamci
siyasal degisimin geleneksel anlayisina da meydan okumaktadir. Fakat
bu iddialar siyasal islam’in heterojenligini ve diger islamci gruplarin
Arap isyanlarindan sonraki deneyimlerini kavramaktan yoksundur.
Barbara Zollner’in, 2013 sonrasi donemde Misir'da katilim-ilhimlilagsma
baglantisi analizi gibi yakin tarihli calismalar islamci gruplarin ulusal
baglamlari icerisindeki siyasi roltini tartismanin hala devam etmekte
ve bunun gerekli oldugunu gostermektedir[1s]. Dahasi MK, Arap
isyanlarindan sonra hizl bir siyasallasmayi ve bizatihi iktidari tecriibe
eden tek islamci hareket degildi ki bu noktada deginilmesi gereken bir
baska 6rnek de Tunus'taki Ennahda Hareketi'dir. Birkac on yillik ge¢misi
olan etkili bir halk tabani ve muhalif siyaset tarihine sahip toplumsal
hareketler otokrat ve diktatorlerin devrilmesini izleyen ilk demokratik
secimler halkasinda hizla basari saglamis Iakin bu hareketler cok

gecmeden gecis siyasetinin sert zorluklariyla karsi karsiya kalmistir.

Bu durum, islamcligin MENA Bolgesi'ndeki mevcut gidisatini
anlamak icin siyasal islamci hareketlerin bulunduklar tlkelere 6zgii
baglamlardan nasil etkilendigini incelemenin gerekliligini acik¢a
resmetmektedir. Misir drneginde bu ihtiyac, iilkede islami otorite icin
yasanan tarihi rekabetin Temmuz 2013 sonrasinda nasil degistigini
ve eski aktorler arasindaki etkilesimlerin yeni dinamiklerce nasil

sekillendigini arastirmak anlamina gelmektedir.
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Nur Partisi ve Selefiligin Siyasallagmasi

Misir'dakisiyasalislamhareketlerininevrimiveyenidenyapilandiriimasi
MK ile baslayip bitmemis; ayni zamanda bu durum, llkedeki Selefi
gruplar ve dzellikle de Nur Partisi’'ni de ilgilendirmektedir. Yalnizca esi
benzeri goriilmemis ideolojik ve stratejik bir kaymayi temsil ettigi icin
degil ayni zamanda iilkede islami otorite igin yasanan tarihi rekabeti
sekillendiren yeni dinamikleri vurguladigi icin de hareketin 2011'den
sonra siyasallasmasi oldukca 6nemlidir. MK'nin genel resmin disinda
kalmasiyla (hem gercek hem de mecaz anlamiyla) Selefilik simdi,
soziim ona 2013 sonrasi Misir'daki islamcilarin gidisat ve anlatilarini

belirleyen en 6nde gelen aktorlerden biridir.

Davet el-Selefiyye (Selefi Cagri) veya kisa adiyla Davet, MK'de goriilen
“‘ogreti gevsekligine” bir tepki olarak 1970’lerde iskenderiye'de
kuruldu[16]. 2011 yilindaki kitle gosterilerine kadar hareketin uzlagsmaz
ogretisi ve Allah’in iradesine karsi olan kul yapisi bir sistem olarak
gordugl Misir siyasetine katilimi reddetmeleriyle biliniyordu[17]. Ancak
ayaklanmalarin miraslarindan biri Selefiligin siyasallasmasi, secim
siyasetine dahil olmalari ve eski ideolojik duruslarina gii¢ bela sigan
pragmatik davranisa uyum saglamalariydi. Bu baglamda Stephane
Lacroix; “Misir'da devrim sonrasi donemin en buytk stirprizlerinden
biri MK'nin secim zaferi degil Nur Partisi'nin (NP) gicli bir rakip
ve Parlamentodaki ikinci blyuk parti olarak ortaya c¢ikmasiydi”[18]
yorumunda bulunmaktadir. NP’nin siyasi davranisini ve Selefilik
icin daha genis etkilerini calismak bu calismanin kapsami disinda
tutulsa da bugiinlerde cogu kisi tarafindan alternatiflerine gére daha
“makbul” goriilmesi ve Misir'da ayakta kalan son islamc parti olmasi
ona herhangi bir sekilde de olsa deginilmesini gerektiriyor. Ayrica
Davet'in siyasallasmasi bir hayli onemlidir clinkli yeni bir Selefilik
turtine dogru bir kaymayi géstermekte ve uzlasmasiz bir siyasal islam

hareketinin cogulcu yonetim tarzlarina dahil olup olamayacagina dair
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sorulari beslemektedir. Lakin Selefiligin Misir siyasetine girisi sorunsuz
olmayip hareketin kimligine ve gelecekteki dogrultusuna dair hem

pratikte bazi zorluklari hem de koklii sorulari beraberinde getirmistir.

1977'deki kurulusundan itibaren Davet; mesajini irsat ve sivil toplum
faaliyetleri yoluyla yaymaya cabalamis, yonetimlerini “gayri sahih”[19]
gordugu MK'ye ise acikca karsi cikip tarihsel olarak yonetimde yer
almaktan kaginmistir. Bu yiizden Selefiler muadillerini hedef alan
sert baskilari sik sik gormezden gelirken muhafazakar Mislimanlari
MK'den uzaklastirdiklari igin rejim tarafindan da “siyaseten faydali”
olarak gorilmuslerdir[20]. Hareket bu nedenle, Misir'daki en biyuk
ve en aktif Selefi grup olmasiyla 2000’lerle birlikte ciddi bir cikis
yakalamistir. Ancak hareketin 2011 ayaklanmalarinin baslamasina da
hazirliksiz yakalandigi sdylenebilir. Siyaset sahasinin aniden aciimasi
hareketi hem yurt icinde hem de yurt disinda hararetli tartismalara
neden olan ciddi ideolojik, stratejik ve kimliksel sorularla ugrasmaya

itmistir.

Bu tartismalari ortaya cikaran temel konulardan biri, Davet'in 2011
ythna kadar savundugu her seye temelden karsi olan siyasi parti
kurmayi dolayisiyla da siyaset kurumunda dogrudan yer alma karari
etrafinda yogunlasiyordu. Tipki MK'nin Hiirriyet ve Adalet Partisi’'nin
(HAP) kurulmasi nedeniyle yasadigi bolinme orneginde oldugu
gibi Misir'in Selefileri de Miibarek sonrasi donemde Nur Partisi’'nin
kurulmasi tizerine ciddii¢boliinmelerle karsi karsiya kaldi. Mesajlarinin
siyasallasmasi her zaman Davet'in ilkelerine aykiri olmus ancak imad
Abdulgafur gibi isimler buna karsi cikarak, séz sahibi olabilmek igin
kendi siyasi partilerinin olmasi gerektigini savunmustur[21]. Bu durum
acikga onemli bir ideolojik ve stratejik kaymanin yasanmasi gerektigi
anlamina geliyordu ve bu durum yalnizca somut i¢ cekismelere neden
olmakla kalmadi ayni zamanda Selefiligin tlkedeki yiizii ve hedeflerini
keskin bir sekilde degistirdi.
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Ashraf El Sherif, Mibarek'in devrilmesinin neden oldugu siyasal
bosluk esnasinda Selefilerin hareketin o donemdeki karakteristigi olan
ideolojik ve stratejik boltinmeleri yansitan ti¢ ana akima béltindigind

iddia etmektedir. Bunlar;

m islama yoldaglarini sekiiler rakiplerine karsi desteklemek isteyen

(ve hala istemekte) ve bu nedenle de MK ile muttefik olanlar

m Coguzaman siyasal siddet ve devrimci eylemlerle kendisini gosteren

« H . . » .. .o
ulus asiri Islamci devrimciler” roltini sicak karsilayanlar ve

m On yillar siiren rekabete dayanarak Selefi bir parti kurup MK ile
yarismak isteyenlerdir. Bunlar, siyasete girme niyetlerini de “islam’in
siyaset dahil hayatin her safhasina dahil olmasi ve islami hareketlerin

birlesmesi gerektigini”[22] savunarak mesrulastirdi.

Boylece Nur Partisi liclincli akima mensup olanlar etrafinda kuruldu
ve kurulusu bir anda Davet'ten bagimsiz mi yoksa onun siyasi kolunun
temsilcisi mi oldugu konusunda yeni bir i¢ tartisma dalgasi yaratti.
Yine de hareketin calkantili i¢ dinamiklerine ragmen parti Selefi
egilimli “islami Koalisyon” secim ittifakinda yer aldi ve resmen 2011-
2012 parlamento secimlerine girdi. Nur Partisi yeni kurulmus olmasi
dikkate alindiginda oldukca iyi bir performans sergiledi: Selefi ittifaki,
HAP’tan (%37,5- 10,1 milyon oy) sonra ikinci gelerek toplam oylarin

%27,8'ini aldi; NP ise meclisteki 498 sandalyenin 117'ini elde etti[23].

Olaylarin beklenmedik bir sekilde gelismesiyle, Misir Selefileri siyasal
gecislerinin birkag ayi icinde hiikiimette bir cogunluk koalisyonuna
dahil oldu ve iilkede MK'den sonra en popiiler ikinci islamci grubu
temsil etti. Ancak hareketin ani bir sekilde siyasallasmasi ve
tecriibesizligi, takip eden ay ve yillarda siyasal davraniglarinin keskin bir
sekilde degistigi anlamina geldi ki bu da siyasi tercih ve bagliliklarinin

arkasindaki mantigr incelemeyi oldukca karmasiklastirmaktadir.
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2012 parlamento secimlerinden kisa bir siire sonra ve siiregelen ig
ihtilaflarin yaninda MK ile artan catismalara ragmen parti, siyasete
yonelik “asiri pragmatik tutumlar” benimseyerek ve dini ideolojisini
cok az paylasan gruplarla ittifaklar kurarak bir kez daha Selefi ilkelere
karsi geldi[24]. Kisa bir zaman sonra Aralik 2012 Anayasasi ve Mursi’nin
yaptigi bakan atamalarindan memnun kalmayan[25] NP, fiilen bir
muhalif partiye doniliserek 2013 darbesi sirasinda Sisi'nin yaninda
yer aldi. O dénemde bu adim “anayasada islami kimligi muhafaza
etme ve bir butiin olarak islami akimin kazanimlarini koruyacak bir
islami partinin mevcudiyetini temin etmenin”[26] tek yolu olarak
mesrulastirildi. Ancak NP'nin hi¢ kuskusuz ayakta kalan ve kismen
musaade edilen tek islamci parti olmasina ragmen beklentileri

gerceklikle pek uyusmamaktaydi.

Oncelikle, Mursi karsiti darbeyi desteklemek iilkedeki diger tim
islamai guigleri (Asalet Partisi ve Vatan Partisi gibi) bir daha asla NP’nin
yaninda durmamaya ahdetti ki bu da secim desteklerinin dnemli
bir kismini kaybetmelerine neden oldu. Bunun yaninda Selefilerin
Mursi sonrasi siyasi arenada onemli bir rol alamamasi da artan
yalnizlasmalarini daha da percinledi. Yine de rejimin MK'nin siddetle
alasagi edilmesinden sonra islamci bir partiye tolerans gostermesi
hangi bolgesel dinamiklerin devrede oldugunu incelemeyi gerektiriyor.
Suudi Arabistan ve hanedaninin MK'nin lkelerindeki kanadiyla
mesgulken Temmuz 2013 darbesini destekleyip sicak karsiladiklari sir
degildir. Bu durum, pek coklarini Davet'in on yillar boyunca siyasetten
kacinmis bir ideolojik hareketten parlamento secimlerinde basariyla
yarismaya yetecek kaynaklara sahip siyasi bir partiye bu kadar hizli
donlismesine olanak veren fonun arkasinda bu bolgesel giiciin oldugu
spekilasyonunda bulunmaya sevk etti[27]. Suud Ailesi ile Misir Selefileri
arasindaki ideolojik yakinlik, Suudilerin iktidarlarina bir tehdit olarak

gordigi MK usult islamcihgr reddetmeleri kadar agiktir[28]. Bu
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nedenle bu, pek ¢ok kimseyi Davete fon saglamaya ek olarak Suudi
Arabistan’in harekete askeri darbeyi destekleme konusunda baski
yapmis olabilecegine inanmaya sevk etti. Son kertede iddia edildigi
Uzere Suudi destegi pekala NP’yi ayakta tutuyor olabilir ancak siyasi
tercihleri partinin Uyelerinden ve ilke genelindeki islamcilardan gelen

destegi hizla kaybetmesine neden oluyor.

Buna ek olarak en basindan itibaren Sisi rejimi islamcilar arasinda
kaybettigi destegi tekrar kazanmak icin NP yerine Ezher'e dayanmayi
tercih etti ve parti 2013 Anayasa Meclisi'ndeki 50 sandalyeden sadece
1’ini alabildi[29]. Dahasi askeri darbeyi desteklemis olmasi NP’nin Rabia
katliami gibi yurt disindaki Selefilerin giicli elestirilerine neden olan
daha sonraki olaylari kinayamayacagl anlamina geliyordu. NP katilan
tek dini parti olmasina ragmen sadece %2 oy aldigi 2015 secimlerinde de
iyi bir performans gosteremedi. Buna biyiiyen ic ihtilaflar da eklenince
NP'nin kendisini icinde buldugu mevcut durum siyasete girerken
ongordiginden oldukca farkhdir. Mevcut rejim tarafindan artik
neredeyse hic tolere edilmeyen partinin simdi askeri ve siyasi bir hedef
olmaktan kaginmak icin tek secenegi Sisi'yi desteklemek hatta 2018
cumhurbagkanlhigi secimlerine gidilirken onun arkasinda durmakti[30]
ki bu yaniyla pek cok kisi de NP'yi islami davaya karsi derin bir ihanetin
icinde gorerek protesto ediyor. Bu destek kaybi partinin simdi, Misir
Parlamentosundaki 596 sandalyenin sadece 11'ine sahip olmasi ve siyasi

failligini fiilen kaybetmesiyle agikca goriintyor.

Tum bunlara ragmen, NP ve Selefiler lilkede resmi olarak misaade
edilen yegane islamci grup olarak kalmayi stirdiiriirken MK ise hem yurt
ici hem de yurt disinda kovusturma altindadir. Miibarek sonrasi siyasi
sisteme girme kararlari ¢cogu kisi tarafindan kokli bir strateji degisikligi
olarak algilanmis ancak ayni zamanda Misir’in degisen i¢ kosullarina
uyum saglamada benimsenen cok net taktiksel bir yaklagimin altini

cizmektedir[31]. Kisacasi Davet'in secimlere katilma karari biyiik 6nem
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tastyor ¢linki bu, Selefiligin ileri taginmasi igin siyasi bir emsal teskil
ediyor. Fakat 2013'ten beri NP zor bela ayakta kalmayi basarabildi
ve hicbir onemli siyasi adim atamayarak Selefiligin gelecege dogru

giderken karsilastigi zorluklari arttirdi. Bu zorluklar soyle siralanabilir:

m Kimlik temelli: Daha fazla yabancilasmaktan kacinmak icin NP’nin
siyasal cabalarini Selefi anlati ve kimligiyle uzlastirmanin bir yolunu
bulmasi gerekir.

m Stratejik: Glinimizde Nur Partisi net bir anlatisi ve plani olan
buttinluklu bir siyasi cephe ortaya koymak yerine sadece “hayatta
kaliyor” ki bu da i¢ ve dig destek noktasinda karsi karsiya oldugu
kayiplarini daha da besliyor.

m Taktiksel: NP, Selefi oylarinin daha da bdliinmesini engellemek icin

bitlincil bir siyasi manifesto Gretmelidir.

Bir dereceye kadar Selefiligin MK'ye kiyasla 2011 halk gosterilerini takip
eden sirecte yasanan gelismelerden cok daha fazla etkilendigi iddia
edilebilir. MK her zaman siyasete dahil olmus olsa da Davet stratejik
ve yapisal zorluklara neden olan 6nemli dlclide hizli bir siyasallasma
yasamaktadir. Selefilerin 2011 sonrasi Misir'da karsilastiklari uzun
vadeli zorluk, ideoloji ve kimlikleri etrafinda donmektedir. Cevap
bekleyen esas soru ise Selefiligin islamc kimligine bagli kalmayi
basarip basaramayacagidir ki bu da hareketin otoriter bir baglamda

isleyebilecek siyasi bir model ortaya koyma becerisine baghdir.
Ezher, Rejim ve MK

Hernekadar “siyasalislamci hareketler”kategorisinde degerlendirilmesi
sart olmasa da Ezher’in Misir'daki siyasal islam anlatilarinin gelisimi
tzerindeki etkisini arastirmak da bu calismanin amac agisindan
merkezi bir yer tutmaktadir. Universite ve cami tarihsel olarak islami

Misir'in etkili kurum ve sembolleri olarak goriilmiis ve bu yiizden
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de Ulkede sirekli degisen din-devlet iliskisinin merkezi bir unsuru
olmustur. Hem devlet kurumu hem de dini gelenegin muhafizi olarak
goriulen Ezher her zaman islami gruplarla 6zellikle de 1970’lerde giiclu
biryakinlkkurduguMKileiliskisindeikirciklibir tutum sergilemistir[32].
Ancak bu iliski tarihsel olarak rekabetle ve kurumu birden fazla olayda
rejime yaslanmis ve rejim tarafinda olmus olmakla suglayan bircok
islamci grubun Ezher’e karsi giiglii elestirileriyle damgalanmistir. Bu
durum ozellikle rejimin MK'nin popdlerligini kisitlayip ayni zamanda
cumhurbaskanhgina dini mesruiyet kazandirma girisimi olarak Ezher’e
onemliidari gorevler devrettigi Miibarek doneminde aciga ¢cikmistir[33].
Bu inisli ¢ikigh iliski, tlkede islami otorite icin yasanan tarihi rekabetin
dinamiklerini ciddi anlamda degistiren 2011 ayaklanmalarinin getirdigi

gecis doneminde de devam etti.

Rejim ile islami muhalefet arasinda tampon goérevi goren Ezher’in
korumasi gereken cikarlari vardi ve kampuslerinin kayda deger
protestolara sahne olmamasina bagh olarak kendisiyle 2011
ayaklanmalari arasina mesafe koymaya basarabildi. Ancak yeni
aktivizm dalgalari Ezher'i, tlkenin gecis siireci ile anayasal gelismeleri
hakkindaki siyasal tartismalara ve kurumu uzunca bir siredir
yitirdigi merkezilik, bagimsizlik ve Misir toplumundaki roliine dénis
cagrilarina muhatap etti[34]. MK ve NP gibi yiikselen islamci siyasal
hareketlerden cok farkli olan Seyh Ahmed Tayyib baskanligindaki Ezher
ulusal diyalog icin bir forum ve calkantili gegis stirecinde adeta bir
rehber haline geldi. Bu konum acikca kurumun bagimsizlik istegine
hizmet etti ¢linkli Ezher'i devletin tam kontroliinden ¢ikaran ve 103
saylll Kanuna yapilan ekler yoluyla kuruma taninan yari bagimsizlik
statiisi Silahli Kuvvetler Yiiksek Konseyi (SKYK) tarafindan 2012 yilinda
resmi bir hiiviyete kavusturuldu[3s]. Ezher’i dini otoritenin temsilcisi
olarak korumaktan yana olan ve onu “MK Anayasasi” denen 2012

anayasasinda islam’in oynamasi gereken rol hakkindaki gériismelere
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dahil eden Mursi hiikimeti de bu statiliye ses etmedi [36]. Ayrica dyle
gorunuyor ki tarihi rekabetlerine ragmen Ezher ve MK, muhtemelen
Ezher 6grencileri arasindaki genis MK tabani nedeniyle HAP'in iktidari
doneminde ¢ogunlukla sicak bir iliski stirdirdli. Bu durum Tayyib'i
hem iceride hem de disarida elestirilere hedef olan bir adimla 2013
darbesi sirasinda Sisi'den yana olmaktan alikoymadi. Her ne kadar
bu tercihin arkasindaki tarihsel ve ideolojik mantigi incelemek bu
calismanin kapsami disinda olsa da Ezher’in 2013 sonrasi dénemde
oynadigi rol Misir'da din-devlet baglantisindaki biiyiik degisimlerin bir

semptomu olma ozelligi tasiyor.

Tayyib'in Sisi'nin yaninda verdigi gorintiu ilkin pek sasirtmadi.
Kendisinden onceki diger cumhurbaskanlari gibi Sisi de MK'yi temel
glc kaynagi olan sosyo-politik davranislarina ickin dini mesruiyet
iddialarindan mahrum etmeyi amacladi. Bu nedenle rejim, kendi dini
mesruiyetini gliclendirmeye ihtiyac duydu ki bu 2013 darbesinden
sonra ulkenin dini sdylemini yenilemeye girismek anlamina geliyordu.
Baslangicta bu, bircoklarinin rejim ve dini kurum arasinda kurulan zayif
ittifak kihifiyla dinin millilestirilmesi siirecinde olduguna inanmasinin
nedeniydi. Daha da dnemlisi Ezher liderliginde bu, siyasal hayatta
genis bir yer tutan ve ayni zamanda MK ve Selefilerin anlattigindan
koklu bir sekilde farkl olan ve kesinlikle “cok daha uyumlu” olan bir
islam bicimi olacakti[37]. Ancak goriiniise gore Ezher, uzun siiredir
bekledigi bagimsizligini birakmaya hazir degildi ve tarihinde ilk defa
rejimin iradesine karsi glcli bir sekilde duruyordu. Sisi defalarca
dini sdylemin yenilenmesi cagrisinda bulunurken bir yandan da dini
konular lzerinde kontroliinl saglamaya calisiyordu ve hatta 2015'te
tlkenin kontrolden c¢ikmis radikallesme sorunuyla micadelenin
bir yolu olarak Cuma hutbelerini standartlastirmaya giristi[38].
Baslangictaki is birligine ragmen Ezher, cumhurbaskaninin taleplerine

boyun egmeyi reddetti ve siklikla kurumu modernize etmeye zorlayan
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ve hatta ISID’i tekfirci ilan etmedigi icin 6rguitu desteklemekle suclayan

aktif hukiimet propagandalarinin da agik bir hedefi haline geldi[39].

Bu yiizden Ezher ve 2011 sonrasi Misir'daki islami baglamda
oynadigi rol s6z konusu oldugunda, kurumun rejimle olan tarihi
iliskisinin her gecen giin tersine dondugu gorilmektedir. On yillar
boyunca dini mesruiyet arayisindaki farkli cumhurbaskanlari Ezher’i
yanlarina cekmis olsa da kurum, simdilerde (lkedeki dini soylemi
insa konusunda cok daha bagimsiz ve etkilidir. Ancak 2011'den ve MK
hikiimetinin devrilmesinden sonra bile Misir'da siyasi ve dini otorite
i¢ ice gecmistir. Bu ylizden Sisi'nin Ezher’in rollinii tamamen elinden
almasi muhtemel degildir ¢linkii kurumun halk géziindeki mesruiyeti

rejimin siyaseten mesrulastiriimasindaki hayatiyetini korumaktadir.
Miisliiman Kardegsler: islam C6ziim miidiir Yoksa Degil midir?

3 Temmuz 2013'te Cumhurbaskani Muhammed Mursi, silahli kuvvetler
ve simdiki Cumhurbaskani Abdiilfettah Sisi'nin yaptigi bir darbeyle
iktidar koltugundan edildi. Darbe, MK hiikiimetine ansizin son vererek
orgutiin bugiline kadarki tarihindeki belki de en derin krizi baslatti.
Sisi’'nin iktidari ele gecirmesini izleyen ay ve yillarda yaklasik 1.000 MK
destekgisi Rabia katliaminda olduiriildi ve 6rgiit; Misir, Rusya ve bircok
Korfez devleti tarafindan teror orgiitleri listesine alindi ve binlerle
anilan Uyesi hapsedildi ya da dogrudan idam cezasina carptirildi[40].
Liderlerinin ya hapiste ya da yurt disina dagilmis olmasi ve cogu
tyesinin gaddarca eziyete maruz kalmasiyla orgiit, neredeyse icinden

ctkilamaz bir duraklama siirecine girdi.

MK'nin kisa sireli iktidarindan sonra devletin zor aygitiyla devrilmesi
ve eziyete maruz kalmasi modern otoriter Misir devletiyle olan tarihi
karmasik iligkisinin bir semptomudur. MK, sosyal taban hareketi
olarak basladigl 1928'den beri birbirini izleyen baski ve yari miisaade

dongusiiniin merkezinde olmusancakyine de Misir’in en etkili muhalif
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grup ve sivil toplum aktorlerinden biri haline gelmeyi basarmistir. On
yillar boyunca &rgiit, devletin biraktigi boslugun kontroliinii basariyla
elde edebilmis ve onu ¢ok gerekli sosyal degerler ve siyasal aktivizm
kavramlariyla doldurarak 6ziinde “devlet icinde devlet” diyebilecegimiz
bir konuma gelmistir. Bunu, hareketin kademeli siyasallasmasiyla da
devletin ideolojik ve siyasal hedefi olan toplumun islamlastiriimasina
ulagsmak i¢in miikemmel bir arac oldugu fikrinin benimsenmesi takip
etti[41]. Bu girisim sorunsuz olmadi ¢uinki bdyle bir goriis MK'nin
tamami tarafindan tam olarak benimsenmedi ve bu da sonucta,
genellikle “muhafazakarlar ve reformistler” olarak adlandirilan
tartisma dogrultusunda sayisiz bolinmeye neden oldu[42]. Ancak
boyle bir tartismanin kusaklar arasinda cereyan ettigi ve MK'nin
merkezindeki tek tartisma oldugu varsayimi MK lyelerinin genis
cesitliligini ve 2013'ten sonra yiizlestigi i¢ sorularin coklugunu gozden

kacirmaktadir.

Siyasetin orgit icerisinde oynamasi gereken roliin ne olduguna dair
ideolojik ve stratejik tartismalarin koki derinlere uzanmaktadir
lakin bu tartismalar HAP’In kurulusu Uzerindeki tartismalarda viicut
bulmustur. MK'nin fiili siyasi kolu olan HAP'In iktidara yiikselmesi ig
bollinmeleri one cikararak kayda deger oranda lyenin yabancilasma
hislerinin de etkisiyle ve stratejik anlasmazliklar nedeniyle orgitten
ayrilmasina yol acti[43]. Cevreden Misir siyasetinin  merkezine
oturmay: gerceklestirmek zaten MK i¢in biyik bir zorluk iken HAP'In
siyasi gidisati konusunda yasadig i¢ birlik eksikligi durumu daha
da karmasiklastirdi. Fakat HAPIn hala derin devletin hakim oldugu
hasmane bir siyasi ortamda yonetmek zorunda kaldigi yadsinamaz
olsa da orgit ideolojik, siyasi ve orgitsel eksiklikleri nedeniyle de
basarisiz oldu. MK'nin acziyetine yol acan kosullarin derinlemesine
tartisiimasi bu calismanin dogal boyutlarini asmaktadir ama orgit

icin i¢csel ve dissal olan ve MK'nin diistisiine ve boylece drgiitiin bugiin
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kendisini icinde buldugu siyasi ve ideolojik duraklamaya neden oldugu
soylenebilecek dort esas faktor bulunmaktadir. Bu faktorler sirasiyla

sunlardir:

1. ideolojik anlamda HAP'in sinirlari icerisinde net bir “islami Proje”
vizyonu yoktu ve parti, ideolojik islami mesruiyet iddialaryla tutarli

olmayan politika kararlari aldi[44].

2. Siyasi olarak orgiit, sahip oldugu destek ve mesruiyet zeminini ciddi
anlamda yanlis hesapladi ve sonucunda sekiiler ve devrimci gruplari

istisare ve karar alma siireclerine dahil etmeyi basaramadi.

3. Orgutsel bir bakisla hareketin kati hiyerarsik yapisi siyasi makam
atamalarinin “uzmanlik yerine sadakat” esasi izerinden yapilmasina
yol acti ki bu da gruba karsi halkin hosnutsuzlugunu daha da

alevlendiren etkisiz siyasi tercihlere neden oldu.

4. Son olarak MK iilkede silahli kuvvetler ve derin devletin giivenlik ve
yargl birimlerini halad kontrol ettigi statiikonun kaliciligina basariyla
deginemedi[4s].

Bunlarin hepsi MK'nin Misir'daki en etkili siyasal islamci hareketlerden
biri olma konumunu yeniden kazanmasi icin ¢dziimlenmesi gereken

konulardir.

Darbeden sonraki bes yilin ardindan MK, simdiye kadarki tarihinin en
kotu baski ve i¢ krizinin ortasinda kalmistir. 2013'ten beri binlerce Uyesi
tutuklanmis, iskenceye maruz kalmis ve oldirilmustir. Liderlerinin
cogu ya hapiste ya da yurt disina dagilmis durumdadir ki bu da yeniden
grup olmayi ve kendisine karsi gelistirilen baskilara karsi nasil tepki
verilecegini planlamayr daha da zorlastirmaktadir. Orgiitiin ileriye
gidebilmesi icin dislislerine neden olan kosullari tefekkiir edip bu
dustinceleri 2013'ten sonra icinden gectigi yeniden yapilanma siirecine

dahil etmesi gerekiyor. Pek cok kimse Misir'daki mevcut siyasi stirecler
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ve MK’nin devrilmesine yol agan “hatalar” tizerine yazmistir. Ancak bu
yenidonemin orgitiin kimlik, ideoloji, mesaj ve i¢yapisiigin neanlama
geldigini inceleyen arastirmalar hala cok kisitlidir. Her ne kadar simdi
MK'nin dislisiiniin bir butiin olarak siyasal islam’in basarisizligini
temsil etmekten uzak oldugu acik olsa da mevcut durumlarinin ne
oldugu ve orgiitiin yeniden yapilanma ve ruhunu arama siirecine girip
girmedigine iliskin sorular bulunuyor. Bu sorulara verilecek cevaplar
sadece siyasal islamci hareketlerin Misir'daki mevcut gidisatini
incelemek icin degil ayni zamanda bdlge genelindeki diger islamci

gruplar icin de biyilik 6nem tasiyor.

2013'te MK Misir'da siyasi iktidardan disiiriildi ve hareketin o glinden
sonra toparlanmasi gii¢ bir duraklama asamasina girdigi soylenebilir.
Liderleri dagilmis, Uyeleri gizlenmis ve genclik kanadinin siddet
araglarina basvurmakla suclandigr MK simdilerde ise bugiline kadarki
sorunlu tarihinin en cetin zorluklariyla karsi karsiyadir. Misir’i terk
etmeye zorlanan ve devlet tarafindan tarihi sivil toplum aglarina el
konulan[46] MK ilk kez tarihsel direnis araclarini kullanamaz hale
geldi ve baskiya karsi yeni tepki yollari gelistirmek zorunda kaldi. En
onemlisi de Misir'in hem icinde hem de disinda ileriye doniik nasil bir

rol oynamak istedigine dair kimlik sorularina cevap vermesi gerekiyor.

Bugiin MK icerisinde reform/donlisim siireglerinin  yasanip
yasanmadigini incelemek icin énce Temmuz 2013 olaylarina nelerin
yol actigina bakmak gerekir. Buradaki temel varsayim, orgiit icinde
halihazirda gelisen tim degisikliklerin kaynaginin, kismen de olsa
HAP iktidardayken neler daha iyi yapilabilirdi konusunda yapilan
bir tefekkiirden alindigidir. 2018 boyunca Tiirkiye ve Britanya'da MK
uyeleri (ve eski tyeler) ile yari yapilandirilmis bircok milakat yaptim.
Gorustlenlerin hareketicindekistatiive baghligidnemlidlctide farkliydi
ki bu da orgutsel yelpazenin genelinden veri toplanmasini sagladi.

Bu siirecte 2014 ve 2016'da toplanan verileri karsilastirirken algilarin
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genel itibariyla o zamandan beri degisiklik arz ettigini gozlemlemek
ilgi cekici oldu. Fakat bu tiir bir saha calismasina yaklasirken 6rneklem
biylikligl ne kadar olursa olsun bunun hala Misir'dan kacmayi basarip
yurt disina yerlesebilmis olanlarla sinirli oldugunu ve bu nedenle de

kalanlarin zihin yapisini yansitmadigini akilda tutmak gerekir.

Bugiin Ulke disina yerlesmis MK Uyeleriyle konusurken, vyersiz
genellemelere girmeden gercekten de en azindan bireysel diizeyde
simdilerde baslamis bir ic tefekkiir stireci ve ders almak lizere ge¢mis
hatalari kabullenme istegi bulundugunu gérebiliriz. Her ne kadar bu
ozel anlati hicbir sekilde Eski Lider Kadrosu tarafindan desteklenmese
de katilimcilara HAP iktidardayken neyin “yanlis gittigini” dustindukleri
soruldugunda tepkilerde net bir degisim oldugu gozlemlenebilir.
2016'ya kadar en yaygin karsilik HAP'Iin herhangi bir yanlis hesaplama
veya zararli bir is yaptigi varsayimini neredeyse derhal reddedip bunun
yerine sonunda Temmuz 2013 darbesine yol acan esas unsur olarak
uluslararasi komplolara veya firsat eksikligine isaret etmek olacakti.
Aksine, 2018'de yapilan miilakatlarin neredeyse hepsi bir diizeye kadar
i¢ tefekkiir ve oznelik farkindahgi iceriyordu. MK'nin siyasi distisu
icin daha sik bahsedilen motivasyonlardan bazilari siyasi uzmanlik
eksikligi ve iktidarlarini tehdit eden sektorlere (llkenin guivenlik aygiti
gibi) reform yapmadaki isteksizlikti. Tesaduf eseri olarak ayrica cogu
katilimciya gore MK'nin reform siirecinin basarili olmasi icin acilen

deginilmesi gereken alanlar da vardir.

Ayrica 2013 askeri darbesinden sonra MK'nin kademeli bir parcalanma
sireci yasadigl da netlesti. Strateji ve ideoloji konulari etrafindaki ic
boliinme ve hiziplesmelerin derin tarihi kdkleri vardir ama hareketin
karsi karsiya kaldigi benzeri goriilmemis baski diizeyleri yeni hizip ve
tartismalarin ortaya ¢tkmasina neden olmustur. Orgiiti bélen temel
tartisma noktalari sunlardir: 1) Mursi hiikiimetinin distsiine neden

olan kosullarin yorumlanmasi ve bu tecriibeden alinmasi gereken
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dersler 2) MK'nin ilerleyip rejimle ylizlesmesi icin uyumlu bir anlati
ve strateji olusturma ihtiyaci. Bir yanda i¢ tefekkiir sireclerinin
MK'nin donilisimiine yon vermesine izin verme istegi ve diger yanda
orgutiin geleneksel ideoloji ve stratejisinden sapma konusunda
gosterdigi isteksizlik olmak Uzere ylkselen gerginlikler vardir. Bu
hizipler tarafindan ortaya konan yaklasimlardaki farklilik hareket
ile parti arasindaki geleneksel catismalarin ve “muhafazakarlar” ile
“reformistler” arasindaki klasik ama tartismali miicadelenin de 6tesine
geciyor. Aksine bunlar MK'nin kimligini ilgilendiren koklu sorulari ne
derece ele aldigini vurguluyor. Parti siyasetine dogrudan katilim artik
bir secenek degil ama MK simdi gelecege giderken hangi rolii oynamak
istedigine karar vermelidir. Kendini salt sosyal bir hareket olarak
yeniden yapilandirmak veya i¢ sartlar kokli bir sekilde degisene kadar
atil kalmak arasindaki secim ileriye doniik cok farkl iki yol sunuyor.
Bu noktada Amr Darrag, “MK'nin karanlkta gelismedigini, aydinlikta
buyldugunu” kaydetmektedir.

MK’nin 2013 sonrasi yasadigl donusim hakkindaki arastirmalar hala
strllyor ama bu asamada mevcut durum hakkinda varilabilecek birkag

sonug var:

2013'ten beri MK hélihazirda icerisinde oldugu bir duraklama
asamasina girdi. Farkh arka planlara sahip ¢cogu katilimci darbe ve
rejime dair ne yapilmasi gerektigi konusunda Ust diizeylerde higbir

tartisma yapilmadigina yonelik huzursuzluklarini dile getirdi.

Buradan hareketle, bazi uyum siire¢lerinin kademeli olarak
baslatilmasini éneren, adim atilmasi cagrisinda bulunan ve sayilari her
gecen giin artan bir grup var. Yine de bir biitiin olarak orgiit, blyik

olglide atil bir durumda kalmistir.

Eski lider kadrosunun yaninda degisim ve reform ihtiyacini

bile tartismaya dair isteksizlige karsi dile getirilmeyen ortak bir
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memnuniyetsizligin oldugu goriiniyor. Bu durum “bekle ve gor”

stratejisi olarak tanimlanabilir.

Bu konuda bir goris birligi olmasa da bircok katilimcr MK'nin tiyelerini
“devlet adami” ve lider olmak lizere almasi veya yetistirmesi gerektigini
dile getirdi. Bu da MK dlyeleri arasinda miihendis, avukat ve doktor
eksik olmasa da orgiitiin on yillar boyunca teorisyen, ideolog ve
siyasetci cikaramadigini kabullenmeye dayaniyor. icinde bulundugu
gl¢c durumdan cikmasi icin MK Uyelerinin profesyonel olarak sosyal

bilimler egitimi almasi gerekiyor.

MK Ulyelerinin 2013'ten sonra siddete basvurdugu iddiasi pek ¢ok iyenin
tartismak istemedigi veya bunlari MK liderlerinin hicbir sekilde tesvik
veya kabul etmedigi birkag kisinin eylemleri olarak hizla reddettigi
tartismali bir konudur. Kendisiyle milakat yapilanlardan birkaci,
bunun yerine, Rabia katliamindan hemen sonra siddetin en azindan
mesru bir ara¢ (cogunlukla savunma amagh) olarak goruldugiini
savundu. Ancak bu noktada radikallesme ve ilimlilasma siirecleri
tzerine net bir veri yoktur. Bu da daha ¢ok arastiriimasi gereken temel

bir konudur.

Bu durum yiiksek sesle dile getiriimese de MK icerisinde hala
derin bollinmelerin yasandigini gostermektedir. Mevcut hizipgilik
biiytik oranda 2013 olaylarinin bir sonucu olup “muhafazakarlar” ile
“reformistler” arasindaki “klasik” ama ¢ogu zaman tartismali kusak
bollinmesinin 6tesine geciyor. Aksine eski lider kadrosunun degisim
konusundaki isteksizligine yonelik huzursuzlugun kusak asiri oldugu,
bireysel olarak daha pragmatik hale gelen lyelerin ise belirli bir gruba

mensup olmadigl gorilmektedir.

Ayrica simdilerde MK uyeleri arasinda “atil” sayilabilecek, baghliklarini
surdirseler de iliskilerini tamamen kesecek derecede yabancilasmis

tyelerden olusan onemli bir kesim var. Bu durum, zorunlu olarak
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yollarini ayiranlarla esit tutulmasa da hig stiphesiz geride kalip 6rgiti
ileri tasima miuicadelesi verenlerin moral ve etkinliklerini etkiliyor.
Bu konuda net rakamlar olmasa da katilimcilar, ortalama olarak 2013
sonrasinda uyelerin ylizde 40-50'si kadar lyenin atil bir pozisyonda

oldugunu tahmin ediyor.

Orgutin tipik bir 6zelligi olan glicli hiyerarsinin algilanmasinda gozle
gorilir bir degisim vardir. Eski lider kadrosunun mesruiyeti azalirken,
MK uyelerinin bir kismi daha pragmatik hale biirlinerek bagimsiz
diuslinme ve hareket etmeye daha egilimlidir. Eski liderlerden bir
reform siireci baslatma konusunda hicbir ¢aba sarf edilmiyor gibi
goriinse de simdilerde MK icerisinde ortaya ¢ikan bagimsiz inisiyatifler
var. Yine de MK'nin mevcut duraklamadan cikmasi icin kat etmesi
gereken uzun bir yol bulunmaktadir. Bunu basarili bir sekilde
gerceklestirmek icin orgitin ikisi de halihazirda eksik olan uyumlu
bir anlati ve strateji lizerinde fikir birligine varmasi gerekir. Bunu
yaparken MK, uzun siiredir kaybedilen halk tabani ve itibarini yeniden
basariyla kazanabilmek icin islamcr anlatilarin yurt icinde yeniden
sekillenme bicimlerini hesaba katmalidir. Bu siirecler halen ¢ok fazla
degistiginden MK'nin deginmesi gereken, cogu siyasi kanatile hareketin
kendisi arasindaki onlarca yillik gerilimler ve ileri tasinirken hangi roli

oynamak istedigiyle ilgili olan ciddi kimlik sorulari bulunmaktadir.
Sonug

MK ile baglantili gesitli grup ve hareketler dahil bir biittin olarak siyasal
islam’in ve siyasal islamci hareketlerin 2011 olaylarindan beri derin
donistimlerden gectigi inkar edilemez. Misir 6zelinde, MK'yi iktidardan
eden 2013 darbesi siyasal islam ile demokratik yapilarin uyumuna dair
uzun siiredir var olan sorulari yenilemistir. Ayrica “islamci” semsiyesi
altina giren cesitli aktor ve kurumlar kendi kimlikleri konusunda

koklu sorularla karsi karsiyadir. Selefi Nur Partisi 6rneginde, grubun
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yakin zamanda toplumsal bir hareket olarak kalmakla taninmis bir
siyasi aktore doniisme siirecini tamamlamak arasinda se¢cim yapma
ihtiyaciyla karsilasacagr goriilmektedir. Nur Partisi'nin siyasete
atilmasinin daha genis anlamda Selefilik izerindeki etkisi Misir'da
siyasal Islamci hareketlere yonelik algilar tzerinde de ciddi etkiler
yaratacagindan bu durumun ihtiyatla ¢oziimlenmesi gerekir. Daha
ozel olarak sorulacak bazi sorular, Misir'daki karmasik siyasi baglamla
ve llkenin devlet ve din arasindaki degisen arayiiziiyle uyumlu yeni
bir Selefiligi sekillendirme kapasitesine sahip olup olmadiklariyla
ilgilidir. Benzer sekilde Ezher’in artan bagimsizhg ve rejimle olan
degisken iliskisi de islam ile devlet arasindaki baglantiyr yeniden
sekillendirmekte ve devam eden olaylar i1s1ginda bunun incelenmesi
gerekmektedir. Ayni zamanda MK, iki zor durum arasinda sikismis,
2013'te girdigi duraklamadan kendisini kurtarmak icin gerekli olan ig
birligi bulmaya cabaliyor goriinmektedir. Bazi liyeleri gercekte, orgiiti
sikistiran i ve yerel ¢tkmazi agsma girisiminde bulunuyor olsa da eski
liderlerin dayattigi sinirlar onlarin bunu basarmasini engelliyor. Yine
de dyle goruinuyor ki bir ic tefekkiir ve tiyelerinin icerisinde bulundugu
baski hakkinda proaktif olma istegi MK'nin farkli hizipleri arasinda daha
cok taraftar toplamaya basliyor. Genel itibariyla halen cevaplanmasi
gereken baslica sorulardan biri siyasal islam’i net ve somut bir siyasi

ajandaya esit gormenin hala mimkiin olup olmadigi hususundadir.
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3. Boliim
Katilim, Halk ve Saray: Fas'taki islamcilar Yeni
Stratejiler Arayisinda

Intissar Fakir

Carnegie Ortadogu Programi Arastirmacisi

Fas siyasal baglaminda 2011 yilindan bu yana yasanan degisimler,
tlkedeki cesitli siyasi aktorler agisindan firsatlar, zorluklar ve
belirsizlikler yaratmistir. Basta Fas'in en biyiik islamci partisi olan
Adalet ve Kalkinma Partisi (PJD), PJD'nin muhafazakar ‘davet’ kanadi
olarak bilinenTevhid ve Islah Hareketi (MUR) ve resmi olarak yasaklanan
fakat faaliyetlerine genel olarak géz yumulan Adalet ve ihsan Cemaati
(AWI) olmak lizere islamcilar, 2011 sonrasi dénemde 6nemli kazanimlar
elde etmistir. PJD daha popiiler hale geldikce ve emsali goriilmemis bir
sekilde girdigi secimlerden zaferle ciktikca AWI, 20 Subat Hareketi'nin
bir parcasi olmus, bu sayede partinin profil ¢itasi yiikselmis ve hareket
alani genislemistir. Fakat degisen toplumsal ve siyasal baglam bu
gruplarinsiyasal baghliklariylailgilitemelvarsayimlarida degistirmistir.
Kamuoyunun ve toplumsal katilimin 6neminin artmasi, 2011 yilindan
hemen sonra bu gruplarin seceneklerinin ve etkilerinin artmasini ve
bdylece hem tabanlarinin hem de monarsinin cikarlarini dengeleme

yollarini yeniden degerlendirmelerini saglamistir.

Her ne kadar islamci giicler ideolojik yelpazede PJD ve AWI'den cok
daha genis bir alani olustursa da bu iki parti Fas'taki baskin islamc
aktorlerdir. Fas'taki islamci aktdrler arasinda cok sayida resmi ve
gayriresmi grup bulunmaktadir. Bu gruplarin bir kismi Yikselis ve
Fazilet Partisi gibi oldukca kiiciik gruplar iken, bir kismi da Ummet
Hareketi, EI-Bedil El-Hadari ya da 2011'e kadar biyiik dlclide siyasi
arenanin disinda kalan Selefi gruplar gibi ya yasakli ya da ilga
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edilmis gruplardir. Bu gruplarin cogu PJD ve AWl'ye kiyasla dar bir
yelpazede kalmig ve siyaset alanindaki rolleri ve etkileri de gorece
sinirh olmustur. AWI ve PJD ile PJD’'nin muhafazakar ‘davet’ kanadi
olan MUR’'un pratikleri ve ideolojileri arasinda; siddeti kinamak,
-her ne kadar AWI'nin siyasi parti olarak kurulmasi ve secimlere
katilmasi yasaklanmis olsa da- cesitli siyasi ve toplumsal kademelerle
iliski kurmak ve genis halk kitlelerinin destegini almak gibi onemli
ortak ajandalar bulunmaktadir. PJD ve AWI arasindaki temel farkllik
ise her iki grubun da monarsi kurumuna dair sahip oldugu algilar
noktasindadir. PJD, monarsi kurumunu tanimanin &tesinde onu
aciktan desteklemekte ve Fas icin monarsiyi yegane uygun siyasi
secenek olarak gormekteyken, AWI ise monarsiyi, Fas'in toplumsal ve

siyasi sorunlarinin baslica unsuru olarak gormektedir.

PJID ve AWI'nin halihazirda icerisinde bulundugu belirsizligi ve
zorluklari bir baglama oturtmak icin 2011 ©ncesindeki siyasal
ortamin islamci giiglerin lehine olmamasina karsin bu giclerin
faaliyet gosterdikleri siyasal alanin bilincinde oldugunu vurgulamak
gerekir. Ortadogu ve Kuzey Afrika (MENA) genelindeki cok sayida
ulkede faaliyet gosteren islamcilar gibi Fas'taki islamcilar da goreli iyi
tanimlanmis kirmizi ¢izgiler dahilinde calismalarini yirtutmuslerdir.
Fas'in islamar giclerini tanimlayan baslica husus, ikili bir dini ve
siyasi liderlik roliine biirlinmis olan monarsi kurumu ile iliskileri
olmustur[1]. Her ne kadar kralin siyasi liderliginin sekiiler ve islamc
partiler icin benzer sonuclari olsa da kralin ‘Sadiklarin Onderi’ roliine
soyunmasi, bu noktada meseleye 6nemli bir boyut kazandirmaktadir.
Bu baglamda islamar partilerin yasalligi, uzun dmurltligu ve etkisi,
ideolojileri ve siyasi ve toplumsal programlarindan ziyade, monarsinin
bu partilerden ne derece yararlandigina ya da ne kadar ¢ekindigine
bagl olmustur. Dolayisiyla PJD, varlik gosterebilmenin bir 6n kosulu

olarak saray ile olumlu ve uyumlu bir iliski kurmustur.
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Fakat 2011'den bu yana gerceklesen siyasal ve toplumsal degisimler,
kamuoyunun kendisini siyaset alanina zorla dahil ettirmesiyle bu
denklemi degistirmistir. PJD icin monarsiyle olan ve destekgileri ve
segmenleriyle olan iliskilerini dengelemek farkli bir gérev olmustur.
Parti, her biri birligi ve gelecegi acisindan ayri etkileri olan iki farkl
yaklasim benimsemistir. AWI icinse durum biraz daha farklidir.
Monarsi ile olan iliskisi ya da farkli bir tabirle monarsinin ikili roltini
reddi, AWI'yi tanimlayan bir 6zellik olsa da grubun siyasetin disinda
kalmaya devam etmesi toplumla biitiinlesebilmesini zorlastirmistir.
Toplumun ydnetimsel anlamda karsi karsiya oldugu zorluklara acil
ve etkili karsiliklarin verilmesi yoniindeki talepler mevcut durumu
derinlestirmektedir. Hem (MUR araciligiyla) PJD hem de AWI, yardim
kuruluslar ve kiiglik capli kalkinma programlari vasitasiyla tabanla
iliskilerini stirdlirmektedir. Fakat her iki parti de topluma, halkin

bizzat talep ettigi tiirden bir degisim kapisini aralamamaktadir.

2011'den bu yana bdlgede ve llke icerisinde yasanan gelismeler,
kamuoyuna nasil karsilik verilebilecegi konusuna bir ivedilik
kazandirmistir. 2011'den bu yana PJD ve AWI'nin deneyimlerinin de
icinde bulundugu siyasal baglamdaki donlisiim, Fas siyasetinin artik
yalnizca siyasi aktorler ve monarsiden ibaret olmadigini, onceleri
cogunlukla sonradan akla gelen kamuoyunun Fas siyaseti tarafindan
giderek daha cok dikkate alindigini gostermistir. 2011°deki protestolarin
ardindan PJD ve AWI'nin bu durumu kendileri icin daha genis kitlesel
destege -daha acik bir ifadeyle PJD'nin secim kazanimlarina, AWI'nin
ise gortinurlige- donistiirmesiyle bu degisim her iki gruba da fayda
saglamistir. Fakat son yillarda PJD ve AWI bu durumdan yararlanmaya
devam etmemistir; 2011 sonrasinda kendilerine destek saglayan
poptiler konularda asama kaydetmedeki basarisizliklari sebebiyle her

iki grup da tokezlemeye baslamistir.
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PJD ve diger islama aktérler, halkla ve monarsiyle olan iligkilerini
yeniden konumlandirmaya calisirken, icerisinde bulunduklari agmazi
diger siyasi aktorlere gore daha iyi kavramislardir. Ozellikle PJD
uzun suredir sarayin kabul ettigi ana islamci aktér olmus ve genel
itibariyla monarsiyi memnun etmeye calismistir. Fakat 2011den bu
yana kamuoyunun artan 6nemi ve daha da 6nemlisi 2011 ve tekrardan
2016'da kendilerini secen se¢cmenler, siyasi hesaplara segmenlerinin
arzu ve istekleri gibi nemli bir unsur daha eklemistir. 2011e kadar
PJD parlamentoda birkag koltugu olan bir muhalefet partisi iken
2011 sonrasinda ise tim Faslilari temsil eden merkezi bir siyasi aktor

olmustur.

Bu yeni rol, monarsinin tahayyiil ettigiyle uyusmayan bir rol olmustur.
Her ne kadar monarsi PJD'yi disiik profilli koalisyon lideri olarak
korumayi amaglasa da segmenlere sunulan vaatler partinin monarsinin
siyasi ve ekonomik Ustiinltiglini tehdit eden 6nemli ekonomik ve siyasi
reformlara da kafa yormasini gerektirmistir. 2011'den bu yana devamli
bir sekilde gerceklesen uzun soluklu protesto hareketleri, Fas halkinin
sesinin daha yiiksek bir tonda olmasi ve kamu algisinin siyasette artan

onemini gostermistir.

Bolgenin geri kalan kismiyla karsilastirildiginda Fas sikca protestolara
sahne olmustur. Hikimet de bu protestolara sistemik sorunlar
yerine belirli ve minferit konulara odaklandiklari siirece tolerans
gostermistir. Fakat 2011°'den bu yana protestolarin sayisi dnemli él¢tide
artmis ve talepler daha odakl bir hale gelmistir. Sozgelimi 2013’te
ispanyol cocuk tacizcisi Daniel Galvan'in Kral tarafindan affedilmesi
Uzerine bir dizi protesto gerceklesmistir. 2016'da Fas'in kuzeyindeki
Rif bolgesinde oOtekilestirme ve kotl ydnetime karsi uzun siiren
protestolar yasanmistir. 2018’in baslarinda ise kotii yonetim ve yetersiz
hiikiimete karsi gerceklesen baska bir dizi protesto Fas'in dogu bolgesini

sarsmistir. Fashlarin goziinde kayirmacilik ve yolsuzlugu simgeleyen
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tc blylik sirkete karsi araliksiz ve genis katilimli bir boykot ise Nisan

2018'den bu yana devam etmektedir.

Gelinen noktada PJD, hiikiimetin lideri olarak monarsinin dayattig
sinirh yetki ile halkin artan glici arasinda sikismis durumdadir.
2016'dan bu yana PJD, kendisine cogunlugu saglayan secmenlerine
verdigi sozler ile partinin siyasi ylikselisinden korkan sarayin arzularini
dengeleme konusunda zorluklarla karsi karsiyadir. AWI'nin monarsiye
bakisi ve monarsiyle iliskisi ise bu grubun siyasal siireclerin disinda
kalmasini gerektirmektedir. Fakat Faslilar etkili politika ¢oziimleri ve
daha az prensipli bir durustan yana oldugu icin resmi siyasetin disinda
kalmak AWInin popiilerligini etkilemektedir. Onemli bir popiler ve
siyasi glic olan AWI, bu 6nemli dénemlerde biyik Olclide siyasetin
disinda kalmistir. AWI, Rif protestoculariyla dayanisma icerisinde 2017
yazinda dizenledigi blylk protestolar disinda biyilk dlclide sessiz
kalmis ve grubun idealleriyle yakindan uyumlu popiiler miicadelelerde
yer almamistir. Grubun siyasetin disinda kalma durusunun devami,

grubun itibarini kademeli olarak zedelemektedir.

Halk Glkenin uzun siiredir devam eden siyasi ve ekonomik sikintilariyla
ilgili sesini her gecen giin daha fazla yukselttigi siirece bu iki aktor
benzer sikintilarla ylizlesmeye devam edecektir. Ancak en nihayetinde
islamci aktorler; hizmet ettikleri -ya da hizmet etmeyi amacladiklari-
halkin ihtiyaglarina cevap vermekle monarsiyle olan iliskilerinin

beraberligini saglamakta giiclik cekmektedir.
Toplumsal Aktivizm Yoluyla Katilim

AWI Fas'taki en buyiuk muhalefet gruplarindan biridir. Siyaseten
yasakli olmasina ve bu sebeple secimlerde bugiine dek hic yer
almamis olmasina karsin onemli bir aktor olmustur. Fakat 2011'deki
siyasi ve toplumsal degisimler grubun popilaritesini olumsuz

etkilemis ve gelecegini belirsiz kilmistir. Her ne kadar AWI'nin tarihi,
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cok sayida destekgisinin goziinde saygl uyandirsa da grubun muhalif
soylem uzerinde gecmiste oldugu kadar niifuz sahibi olup olamayacagi

belirsizligini  korumaktadir.

1980’lerde kurulan AWI'nin kokleri 1970’'lere dayanmaktadir. Grubun
kurucusu Abdiisselam Yasin; bir biitiin olarak hayati boyunca yolsuzlugu
yaratan ve devam ettiren, ayrica halki egitim ve kalkinmadan yoksun
birakarak kendisine tabi kilan, ¢lirliyen bir siyasal sistem olarak gordiigu
diizene acikca karsi citkmistir[2]. Yasin'in mesaji ilk olarak, tahtta oldugu
stre zarfinin blylk bir kisminda muhalif hareketleri ve 6nde gelen
muhalif figirleri tasfiye eden Kral Il. Hasan’a hitaben 1974 yilinda yazdigi,
‘Ya islam ya da Tufan’ baslikli sarsici mektupla ortaya cikmistir[3]. Krala
tlkeyi dogru bir rotada ilerletmesi icin onerilerini sundugu bu mektup
sebebiyle Yasin, lc bucuk yil hapis yatmis ve bir akil hastanesine

yatirilmistir.

1981 yilina gelindiginde Yasin; islam, toplum ve siyaset alanina iliskin
bir reform ihtiyaci konusundaki fikirlerine binaen Adalet ve ihsan
Cemaati'ni (AWI) kurmustur. Nebevi Yontem isimli kitabi basta olmak
tizere Yasin'in yazilari grubun ideolojik ve siyasi karakterinin temellerini
olusturmustur. Bu kitapta ve sonraki yazilarinda Yasin; siddetin reddi,
egitim savunuculugu ve siyasal reformlara olan ihtiya¢c basta olmak
tizere grubun ana fikir ve inanclarini belirlemistir[4]. Bu nokrada grup,
‘lic hayir’ belirlemistir: Bunlar sirasiyla; (1) siddete hayir, (2) gizlilige ve
gizli eylemlere hayir ve (3) dis etkiye ya da dis aktorlerle ortakliga hayir
seklindedir. AWI'nin tanimlanan misyonu ismine de yansimistir: Grup
adaletin halki siyasal ve medeni haklarina kavusturacagini, boylelikle de
halkin ‘ihsan’i (iyilik) tstlenebilecegini savunmaktadir. ‘Ruhanilik’ olarak
da terciime edilen ihsan ise halkin onurunu geri kazanmasina yardimci
olmak icin ruhun iyiligi, ‘iyi’ olma hali ve ‘salih amel’ (iyi, glizel, faydah
is) islemek anlamina gelmektedir. Bu, Yasin'in adalet ve ihsan gibi ana

islami kavramlari Fas baglamina nasil uyguladiginin bir 6rnegidir[s].
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Grup geleneksel olarak alt toplumsal siniflara hitap etmis ve genis
bir takipci kitlesi yaratmistir; destekcilerinin sayisi gizli tutulmus
oldugu icin bunu ancak hareketlilik kapasitelerinden gozlemlemek
mumkiindir. Ayrica rejimin casuslarinin sizmasindan korkan grubun
alim siirecleri ihtiyatlidir ve lye olabilmek icin karmasik bir siireg
izlemek gerekmektedir[6]. Grup Uyeleri yillar boyu iskence gérmiustr;
Yasin ise hapisten ¢ikmasinin ardindan ev hapsinde tutulmustur(7].
Her ne kadar Kral IV. Muhammed, 1999 yilinda tahta ge¢mesinin
ardindan muhalefet Uzerindeki kisitlamalari gevsetme egilimi
kapsaminda grubun Uzerindeki devlet baskisini hafifletmis olsa da bu
durum, buyik olclide AWI'nin lzerinde topladig ilgiyi ve dolayisiyla
cazibesini ekarte etmeyi amaclayan bir yol olmustur. Fakat grubun
liderleri ve uyeleri, grubu tedirgin etmek ve erisim alanini kisitlamak
icin devletin farkli ve daha gelismis yontemler kullanarak grubu
halen hedef aldigini iddia etmektedirler[8]. Bu ve benzeri durumlara;
érnegin, AWI'nin, geng niifusu egittigi ve potansiyel tyelerinin ilgisini
cektigi yaz kamplari diizenlemesinin devletin izni diginda gerceklestigi
iddiasi da dahildir[g].

Egitim alani AWI'nin toplumsal yardim odaginin dnciisudir. Uyeler
mulakatlarda Yasin'in aciklamalarini hatirlatarak siyasetin ilgilerinin
yalnizca bir parcasi oldugunu, egitimin ise baslica odaklari oldugunu
belirtmistir[10]. Grubun egitim hedefi, ayirt edici bir 6zelligi olmasi ve
kalkinmayr mimkiin kilmasina inanilan temel 6gretiye dayanmaktadir.
Grubun, tiyelerine gore devletin siklikla miidahale ettigi ve engelledigi
egitim faaliyetleri arasinda dini konularin tartisildigi ve kimi dnerilerin
sunuldugu toplantilar ile grubun geng katiliminin 6nemli bir boyutu
olan yaz kamplari diizenlenmektedir[11]. Ayrica grup, aktif oldugu
topluluklarda -kendi iddialarina gore Fas'in tamaminda- kuvvetli bir
toplumsal doku olusturmayi hedeflemektedir. Bu amacla, gruplailiskili

olan yerel yardim kuruluslari toplumun haklarindan mahrum edilmis
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ve yeterli hizmet alamayan iiyelerine cok sayida hizmet saglamaktadir.
Uyeler de bizzat yasadiklari cevrelerdeki bireylere ve ailelere yardim
etmektedirler. Ornegin Uyeler, bir sorunla cebellesen bir arkadaslari ya
da 6lim, dogum ve evlilik gibi onemli glindelik gelismeler konusunda
yardima ihtiya¢ duyan komsulari icin para toplayabilmektedir. Grubun
Fas disindan gelen kaynaklarla finanse edilmedigini ve biyuk dl¢lide
bireysel ya da kiiciik gruplar seviyesinde fonlandigini iddia ettigi bu
oldukca dogal toplumsal yardim ve destek sistemi, grubun toplumda
cazibe ve sadakat yaratmasi konusunda cok biyik bir etkiye sahiptir.
Bu, AWI'nin yoksul ve yeterince hizmet alamayan kitleler nezdindeki

cazibesinin de temelini olusturmaktadir[12].

Her ne kadar bu tiirden bir toplumsal aktivizm ge¢cmiste gruba fayda
saglamis olsa da daha genis kapsamda toplumsal ihtiyaclari karsilamak
grubun finansal ve organizasyonel kabiliyetini ve sinirlariniasmaktadir.
Ayrica, siyaset ve yonetime miidahil olmadan gerceklestirilen tabandaki
cabalarin yetersiz kaldigi dustincesi ozellikle Fash genc nesiller
arasinda yaygin bir kanaattir. Fas'in temel kalkinma gostergelerinde
son 20 yilda yasadigi gelismeler, bir biitiin olarak tlkenin icerisinde
bulundugu sosyo-ekonomik zorluklarin niteligini degistirmektedir.
1990l yillardan bu yana saglik hizmetlerine erisim, egitim ve gelir
seviyesi de dahil olmak tizere ilkenin kalkinma gostergelerinde goreli
bir iyilesme saglanmistir. 1990'dan 2017'ye ortalama yasam siiresi 64.7
yildan 76 yila, okullasma orani da 6.5 yildan 12.4 yila, Yurtici Gayri Safi
Milli Hasila (GSMH) —kisi basina diisen milli gelir- ise 3.800 Amerikan
dolarindan 7340 Amerikan dolarina ytkselmistir[13]. Yine de Fas'in
temel kalkinma gostergeleri komsu Ulkelere kiyasla geride kalmis ve
tlke cok sayida sorunla miicadele etmek durumunda kalmistir; ancak
s0z konusu gelisme yetersiz olsa da kayda degerdir. Her ne kadar AWI'nin
yaptigi gibi kiclik topluluklara bazi temel hizmetlerin saglanmasi

halen 6nemli bir konu olsa da Fas'in bizzat bir devlet aygitinin ya da
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onu yoneten bir siyasi aktoriin saglayabilecegi daha verimli ekonomik

ve toplumsal politikalara daha ¢ok ihtiyaci bulunmaktadir.

Siyasete bakisi baglaminda grup, ideolojik yelpazenin cesitli
noktalarindaki bircok siyasi aktdriin deneyimlerinden yola cikarak
aktuel siyasi siireclerde yer almanin, yalnizca bu aktorlerin asimile
olmasina ve monarsinin rollint gliclendirmeye yaradigina inanmaya
devam etmektedir[14]. 1998'de grubun Sura Meclisi, hazirda tutulan
bir siyasi parti olmasi amaclanan bir siyasi ‘bolim’ kurmustur. Bu
siyasi kanat ayrica gruba stratejik acidan yon vermekte ve siyasi
partiler, sivil toplum gruplari ve resmi makamlar da dahil olmak lizere
diger aktorlerle koordinasyon icerisinde olmayr amacglamaktadir.
AWI, amacinin adil diizene dayali bir sistem kurmak oldugunu
savunmaktadir. Gruba gore bu sistemin “temeli sura (istisare), ruhu
ise ihsan”dir. “Genel katilim, siyasi ¢ogulculuk, kurumlarin ve hukuk
devletinin Ustunligl, sistemin sirddrilebilirligi ve dinamizminin
glvencesi; diyalog ve halkin katilimi ise secenekler sunmanin
yoludur.” Fakat grup, bunlarin 6tesinde cok az ek detay sunmaktadir.
istisnai bir olayda, Yasin'in kizi ve ge¢miste dobra tavri ve medyadaki
stk gortnirligl ile bilinen Nadya Yasin, 2005'te El-Usbuiyye El-
Cedid isimli Fas gazetesine verdigi bir milakatta, prensipte monarsik
bir sistemdense cumhuriyet¢i bir sistemi tercih ettigini belirtmistir.
Milakatsonrasinda gelen beklenmedik tepkiler ve yasal islem sebebiyle
ilgili ifadelerin baglamindan koparilarak degerlendirildigini ve soyut
entelektiel tercihlerle ilgili genel bir gozlemden ibaret oldugunu

belirterek soziinden donmistir.

Fas'ta 2000’lerin basinda siyaset alaninin acilmaya baslamasiyla grup
siyasete katilim icin dogru zamanin gelip gelmedigini tartismistir.
Fakat grubun yoneticileri, pozisyonlarini degistirmek icin hentz
zamanin gelmedigini savunmustur. Bu durus, monarsi siyasete

egemen oldugu siirece AWI'nin siyasete katilmayacag anlamina
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gelmistir. Bir diger onemli faktor de grubun siddetsiz yontemlere
olan inancidir. Ayni zamanda bu faktdr grubun icinde bulundugu
bir ikileme karsilik gelmektedir: Grup bir yandan siddetsizligi ve
degisimin sert bir devrimle gelmeyecegini savunurken, bir yandan
siyasal siirece katilimi da degisim icin bir yol olarak gérmemektedir.
Grubun ‘davet’e olan baghligina dayanan bu “ne katilim ne de devrim”
yaklasimi, kralligin kisitlayici politikalarina bir tepkidir. Fakat bu
yaklasim, rejimin diger gruplarin toplum nezdindeki mesruiyetini s6z
konusu gruplarin sahip oldugu ana fikirlerinin icini bosaltarak baski
yoluyla ortadan kaldirmaya girismesi AWI'nin popiilerligini korumasini
saglamistir[15]. Bu durum goriiniirde AWI'nin birbirine zit gériinen,
siyasetin yozlastirmadigi fakat siyasetin disinda kaldigi icin tehlike arz
etmeyen; mevcut sistemi reddederken siddetsizligi devam ettiren bir
durusun benimsenebilmesini saglamistir. Katilim konusu 2011'deki
protestolarin ardindan yeniden giindeme gelmis ve bu kez farkli bir

tepki yaratmistir.
PJD ile MUR’un Stratejik Ortakhigi

AWI siyasetten uzak durmaya devam ederken, PJD yavas yavas ve
kademeli olarak kendisini bir siyasi aktor olarak kabul ettirmeye
calismistir. Bu baglamda PJD, monarsinin kendisi icin uygun gordigu,
sarayin o zamana kadar esas siyasi rakibi olarak gordigu AWI'nin
sahip oldugu destegin bir kismini elinden alan, kolayca kontrol altinda
tutulabilen alternatif bir islamci aktér roliini yerine getirmistir.
Burada, PJD -ve dolayisiyla ‘davet’ kanadi MUR- ile AWI arasindaki
temel farklihgin, degisimin hayata gecirilmesinde en iyi yolun mevcut
siyasal yapi icerisinde reform yapmak oldugu inanci seklinde bir sonug
¢tkmaktadir. PJD ve MUR g ice gecmis ve neredeyse ayrilmaz tarih
ve amaclara sahiptir. PJD’'nin kurulusu ‘Chabiba islamiya’ isimli, Fas'in
ilk Islamc rgitlerinden olan bir yeralti 6rgiitiine dayanmaktadir.

‘Chabiba islamiya’ gizli faaliyetlerinden vazge¢mis, monarsiyle
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diyalog halinde olmayi ve monarsinin baskisiyla siyasi alana girmeyi
kabul etmistir. 1996'da ‘Chabiba’nin eski Uyeleri, o donemde aktif
olmayan Anayasal Demokratik Halk Hareketinin (MCPD) yonetimini
ustlenmistir[16]. Boykot déneminden sonra MPCD, 1997 secimlerine
katilmis ve parlamentoda g sandalye kazanmistir. 1998'de parti, ismini

degistirmis ve artik ‘Adalet ve Kalkinma Partisi’ (PJD) olmustur[17].

1982'de ‘Chabiba islamiya'dan ayrilan islami Cemaat isimli 6rgiit 1992'de
Islah ve Tecdit Cemaati adini almis, 1996'da ise islami Gelecek Dernegi
ile birleserek Tevhid ve Islah Hareketi'ni (MUR) olusturmustur[18].
MUR’un kurucu dokiimaninda, hareketin siyasetten ziyade din ve
toplumsal ihtiyaclara odaklanacagi belirtilmistir. Pratikte ise MUR'un
toplumsal reformlara, PJD'nin ise siyasete odaklanmasiyla farklilik
sadece islevde olmustur. MUR'un misyonu egitim, davet ve terbiye
olmak Uzere li¢ ana alana odaklanmistir. Ek olarak orgiit, tyelerinin
‘ortak’ olarak isimlendirdigi, kadinlar, 6grenciler ve cocuklar gibi
farkh toplum kesimlerine odaklanan ajandalara sahiptir. Bu ortaklik
neticesinde toplumun en savunmasiz kesimlerine toplumsal hizmetler
ve destek saglanmaktadir. MUR'un calismalarinin bu bélimi yakin
donemde genislemis ve grubun Fas toplumunun farkli kesimlerindeki

varligini arttirmaya yardimcr olmusturf1g].

Egitim calismalariyla ilgili olarak MUR, medeni gorevler ve
sorumluluklarla birlikte dogru islami prensip ve pratiklerin yelere
ve Uyelerin ailelerine asilanmasina odaklanmistir. MUR ile AWI gibi
diger islama orgitler ayni davet metodunu paylagmakta, fakat bu
orgitlerin yaklagimlarinda kigiik farkliliklar bulunmaktadir. Ozellikle,
MUR’'un baskani Abdiirrahim Seyhi, ge¢mis birkag¢ yil boyunca Fas
halkinin ihtiyaclarini dikkate alarak davet hedeflerini belirleme
stirecinden gectiklerini aciklamistir. Seyhi, bu siireci “davet sadece genel
anlamiyla tevhidi (birlik) yaymak degildir; Mislimanlar arasinda daha

iyi davranislari tegvik etmekle ilgilidir.” sozleriyle ortaya koymustur.
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MUR, Fas halkinin islam’a halihazirda bagh olduguna, fakat islam’in
toplumsal ve bireysel 6gretilerini pekistirmek gibi ek yonlendirmelere
ihtiyac duyduguna inanmaktadir. Orgit, davet amacini ‘revize’ ederken

kendi ifadeleriyle “durtstlik ahlakini yaymaya” odaklanmistir.

Her ne kadar MUR ve PJD iki ayri kurum olsa da her iki hareketin
de birbiriyle baglantili kurulus siirecleri ve birbirinden farklilik arz
etmeyen tarihleri ve ortak vizyonlari, MUR'un siyasi rolii ve PJD’nin
dini roliintiin kapsamiyla ilgili endise kaynagl olan yakin ve belirsiz
bir iliski ortaya cikarmistir. MUR, bugiin adi PJD olan MPCD'ye
stratejik yonlendirme, fonlama ve insan kaynagi saglayarak partiyi
yeniden vyapilandiran 6rgit olarak bilinmektedir. Oyle ki MUR
tyeleri, ayni zamanda PJD Uuyeleri olmus ve MUR, PJD’'nin 1997'deki
secim kampanyasini finanse etmistir[20]. PJD'nin kurumsal yapisi
MUR'unkine benzemekte ve lyeler partiyi 6rgutiin ‘oglu’ ya da ‘cocugu’
olarak tanimlamaktadir[21]. Yonetimin ‘kabullenis’ olarak tanimladig
ilk donemin ve 2003'teki Kazablanka saldirisinin ardindan PJD'nin
daha biyilik bir inceleme altina alinmasi ile birlikte parti yoneticileri,

MUR ile olan baglantilarinin vurgusunu azaltmislardir.

MUR’un siyasi gorisleri temelde PJD’ninki ile aynidir. Bir Gyenin
anlattigina gore; bolgedeki diger islamci 6rgiitlerin aksine MUR, ‘Coziim
islam'dir’ temelli geleneksel islamci ifadenin artik gecerli olmadigl,
her ne kadar islam’in en iyi referans olsa ve cok sayida cevap sunsa
da tek basina tiim sorunlari ¢6ziime kavusturamadigi kanisindadir.
MUR halen Misliman toplumunun Hadis ve Kur'an’a dayanmasi
gerektigini savunsa da orgit “ilk giinden itibaren demokrasiden yana
tercihte bulunmustur”[22]. Bu ifade, grubun varligi ile toplumsal ve
siyasi calismalarini yiritme kabiliyetinin temelinde olan kosullanma
yillarinin bir yansimasidir ve grubun bu gerceklikle ne kadar barisik
oldugunu ve bu gercekligi ne kadar icsellestirebildigini gostermektedir.

Bu durus, Fas siyasetinde var olabilmenin tek yolu olmanin yaninda,
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grubun kanaatine gore Fas toplumunun biyiik bir ¢ogunlugunun

beklentisi de bu yondedir.
PJD’nin Ayrigmasi

PJD, kurulusundan itibaren MUR ile olan iliskileri de dahil 6nemli
ideolojik dontisiim ve adaptasyon siireclerinden gecmistir. Kazablanka
saldirilari hareket ile parti arasina bir mesafe konulmasi yontinde bir
dis baskr yaratmistir. Bu durum, MUR ile PJD’'nin o donemde benzer
bir bolgesel tartismanin yansimasi olarak gerceklesen, din ile siyasetin
kesistigi alanlarin nasil yonetilecegi ve ayrimin ne derecede makul
oldugu Uzerine kafa yordugu tartismalarla birlikte ele alinmistir.
2003'teki olaganustii kongresinde MUR, daha pragmatik bir rota
benimseme arzusunun gostergesi olarak islam alimi Ahmet Raysuni
yerine alimiolmayan birlideri, Muhammed El-Hamdavi'yi secmistir[23].
Yeni yonetim ile birlikte parti ve orgit kademeli bir ayrismaya -ya da

taraflarin kullandigi tabirle ‘farklilagmaya’- dogru gitmistir[24].

2003 saldirisinin ardindan MUR, hoca ya da islam alimleri gibi gorintr
bir islami kimlige sahip tyelerinin secimlerde PJD listelerinden aday
olmamasi ve parti icin kampanya yapmamasi dogrultusunda caba
gostermistir. Ayrica MUR, yoneticilerinin PJD yonetim cevrelerindeki
varligini da siirlamistir[2s]. MUR Baskani Seyhi; 6rgiitin bunun
yerine egitim, davet ve terbiyeye odaklandigini belirtmistir. 1990’larin
sonundan bu yana ise MUR ve PJD'nin iliskisi farkli asamalardan
gecmistir:  Bunlar; basta soylemlerin farklilasmasi, sonrasinda
islevlerin farklilagsmasi, halihazirda ise yonetimsel organik baglarin
ayristirilmasi[26] seklindedir. Ge¢miste iki kurumun birbirinden ayri
karar organlari ortak lyelere sahip olmustur; 6rnegin, cok sayida lye
hem PJD'nin hem de MUR’un yonetiminde gorev almistir. Bu durumun
bagimsizliklarini etkilememesi icin iki kurum da kademeli olarak iki

kurumda da gorev alan Uyelerin sayisini azaltma yoluna gitmistir[27].
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PJD'nin ideolojik ve dini hareketle olan baglarini zayiflatma cabalari,
orgltun siyasi alandaki varligini sinirlama cabalarina eslik etmistir.
Parti,daha sonrakisecimlerde gosterdigi adaylarin sayisini sinirlamistir.
2011'e kadar parti, kendisini parlamentodaki varlig siirekli ve sessizce
gliclenen, kendi ayaklari tizerinde durabilen bir siyasi aktor olarak
kabul ettirmistir[28].

Protestolara Yanit

2011'deki protestolar hem PJD hem de AWI icin onemli imkanlar
saglamistir. iki grubun da gosterdigi birbirinden farkli tepkiler, gruplarin
tlkenin istikrari ve reform igin en iyi yontem konusundaki algilarini
yansitmistir. Protestocular Fas sokaklarina inmeye basladiginda PJD
ve MUR, Tunus'ta Bin Ali rejimini, Misir'da ise Mibarek rejimini
deviren protestolarin monarsiyi de devirmeye giicliniin yetecegi
degerlendirmesinde  bulunmuslardir. ~ Ardindan  ©nceliklerinin
monarsiyi korumak olduguna karar vermis ve protestolara
katilmamislardir. Bu durus, parti ve orgitiin catismadan kaginma,
mevcut yapilari muhafaza etme ve calismalarini mevcut yapilar
kapsaminda yuriutme yaklasimiyla uyumlu bir durus olmustur[29].
Parti ve orgit; tepkilerinin, ‘istikrar icinde reform’ ya da istikrarsizlikla
sonuglanabilecek protesto ve eylemsizlikle sonuclanabilecek ‘herhangi
bir sekilde katilmama’ seceneklerine alternatif bir ‘liglincli secenege’

olan ihtiyactan ilham aldiklarini vurgulamistir[30].

AWI ise aksine, 20 Subat Hareketi ve diger solcu ve sekiiler gruplarla
is birligi yaparak tlkedeki protesto dalgasinin arkasindaki itici bir giig
olmustur. Grubun karari, 6nemli sorunlarla ilgili harekete ge¢me
egiliminden kaynaklanmistir. Grup, protestolari radikal bir degisim
icin olmasa da sikayetlerini dile getirmek icin 6nemli bir imkan olarak
gormus, bu durusu ile siyasi katilimini ve daha dnemlisi iyi niyet

temelli hareket ettigini kanitlamayramaclamistir. Yapilan miilakatlarda
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AWI Uyeleri 2011'deki seferberliklerini, grubun getirebilecegi tiirden
degisimin bir kaniti ve grubun ‘alakasiz’ kaldigina yonelik elestirilere bir
yanit olarak nitelendirmistir. Uyelerse siklikla siyasi katilimin bireylere
hizmet icin olmasi gerektigini, grubun protestolara katiliminin

insanlara yardimc oldugunu belirtmislerdir[31].

AWl ayrica, katiliminaya da protestolarin nasililerledigine dair herhangi
bir sinir belirlememe konusunda dikkatli davranmistir. Protestolarin
monarsiyi ciddi reformlari hayata gecirmeye, hatta gercek anlamda bir
anayasal monarsiye gecmeye zorladigl durumda AWI s6z sahibi olmak
istemistir. Protestolarin daha da biyiik degisimler getirecegi durumda
ise AWI her tiir sonuca acik bir durus sergilemistir. Bunu yaparken,
grubun bariscil katiliminin gosterdigi siddetsizlik tavri ve 20 Haziran
Hareketi ve sol giiclere katilmasinin gosterdigi cogulculuk prensiplerine
gore hareket etmistir. Her ne kadar nihai hedefini acikca ifade etmese

de grubun prensipleri katilimina da agik¢a yansimistir[32].

Sarayin, protestolarin baslangicindan sadece haftalar sonra gelen,
Mart 2011deki anayasayi degistirecegine dair aciklamasi protesto
hareketinin ivmesini azaltmis ve hareketi bolmustir. Bazilari sarayin
gudimiinde ilerleyecek bir anayasa revizyonu siirecini elestirmis ve
referanduma yodnelik boykot cagrisinda bulunmustur. Digerleri ise
reformlari, daha demokratik bir siyasi sisteme yonelik somut ve goreli
bir ilerleme olarak gérmustir. Gorus farkhliklari ile birlikte protestolar
giderek kuiclilmustir. Protestolarin dogal ve daginik yapisi protestocu
sayisinin azalmasina yol agmistir. Devlet casuslarinin harekete sizdigi

iddialari da mevcut kafa karisikhigini derinlestirmistir.

AWI; pratik, stratejik ve siyasi sebeplerle Aralik 2011de hareketten
ayrilmistir. Protestolarin zirve yaptigi donemdeki siklik, orgitiin
tyelerini harekete gecirme konusundaki yeterliligini zorlamaya

baslamistir. Uyeler, ise gitmemek ve protestolara ulagim saglamak
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gibi lojistik konularin, cogunlugunu is¢i sinifinin  olusturdugu
tyeleri icin maliyetli hale geldigini acik¢a belirtmistir. Bu konu, daha
stratejik ve siyasi diger konulara ilaveten, grubun Uyelerine harekete
gecme cagrisi yapma istekliligini etkilemeye baslamistir. Protestolar
devam ederken yonetim, Uyelerinin omuzlarina boylesine bir yiik
bindirmeye devam etmek istememistir. Protesto dalgasinin bir biitiin
olarak giiclinii kaybetmeye baslamasiyla birlikte AWI, uzun siireli bir
protesto hareketinin PJD'ye daha da biyiik bir avantaj saglayacagindan
endise duymustur. Anayasa degisiklikleri ve protestolarin yarattig
ruh hali halihazirda PJD’nin, 2011den 6nce mimkiin olmayacak bir
sekilde secimlerde rekabet edebilmesini ve sonug olarak segimleri
kazanmasinin da oniind a¢mistir. Sonug¢ olarak AWI, protestolarin
devam etmesi halinde monarsinin gelecegini korumak adina daha da
biiylik siyasi tavizlerde bulunabileceginden ve bu tavizlerin PJD'nin

isine yarayacagindan cekinmistir[33].

PJD ve MUR’un cok daha dikkatli ve hesaplanmis yaklasimi, monarsiyi
memnun etme Onceliklerini gostermistir. Her ne kadar saray bu iki
aktorl kabul etse de artan etki alanlarina karsi temkinli durusunu
devam ettirmistir. Abdelilah Benkirane liderligindeki PJD ve faydaci
MUR yonetimi, protestolara katilmanin biytk belirsizlikler tasidigi
ve muhtemelen maliyetli bir kumar oldugu konusunda uzlasmaya
varmistir. Monarsinin istikrari PJD’ye yalnizca -tek yasal islamci siyasi
aktor olarak sinirli rekabetin oldugu- bir konum saglamayacak, ayrica
protestolarin disinda kaldigi ve protestolarin reform sagladigi durumda
poptlerliginin diger siyasi aktorlere kiyasla muhtemelen daha yiiksek
olmasini saglayacaktir. Protestolarin zapt edilemez ya da siddetli bir
hale geldigi durumda ise yansimalar ya da istikrarsizlik PJD’'nin sucu
olmayacak ve PJD sonucu sahiplenmek durumunda kalmayacaktir.
Dolayisiyla PJD ve MUR, sahip olduklari ajandalar ve benzerlikleri ile

birlikte, protesto ve eylemsizlige alternatif bir tiglincii yol olarak kendi
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tabirleriyle ‘demokratik reform cagrisinda’ (Nida’ al-Islah al-Dimoqrati)
bulunmuslardir. Bu cagri, reforma olan ihtiyac agik¢a vurgulayan
ve istikrar ile mevcut siyasi kurumlara olan baghliklarini teyit eden
bir sekilde, yil boyu siirecek tartisma ve miizakereleri kapsamistir.
Amaciyla uyumlu olarak bu cagri, daha ¢ok monarsiye daha genis
bir glivence saglayan ve temkinli duruslari sebebiyle yoneltilebilecek

elestirilere karsi bir halkla iliskiler cabasi olarak kalmistir.
PJD’nin Kiigiilmesi

2011 protestolarindan PJD'nin ilk asamada faydalandigi kadar hicbir

siyasi parti faydalanmamistir.

Protestolara yanit olarak Kral IV. Muhammed, secilmis hiikiimete daha
cok giic ve dolayisiyla secilmis aktdrlere daha genis siyasi rol taniyan
bir anayasa reformu sunmustur. 2011'deki parlamento secimlerinde ise
PJD kayda deger bir cogunluk -395 sandalyenin 107'sini- elde ederek
yeni koalisyon hiikiimetini yonetmeye hak kazanmistir. Parti yeni
rollini coskuyla sahiplenmis, fakat inat¢l ve bolinmis koalisyonun
ve sarayin diizen partileriyle calismasinin giindemine set ¢ekmesiyle
de bocalamistir. Saraydaki ve muhalefetteki partilerin bircogu, bu
hamleyi PJD'nin durdurulmasi zor goriinen secim giiciine engel
olmanin en onemli yolu olarak gorse de partinin, bircok bakimdan,
gliclu taban katilimina dayanan ve ayaklari yere basan roliinii korumus
ve ilerletmistir. Partinin ilk doneminde hirsli ekonomik ve toplumsal
reform glindemini popiilist retorikle birlestirme yaklasimi, partinin
2015'teki yerel ve bolgesel secimlerde yiikselmesini saglamistir. Partinin
o donemki Basbakan Abdelilah Benkirane tarafindan yiritilen
popilist retorigi, artan poptlaritesinde 6nemli bir rol oynamistir.
Partinin performansinin genel olarak pek iyi olmamasina ve Faslilarin
daha cesur bir yaklasim bekledigi belirli reformlari hayata gecirme

konusunda sikinti yasamasina karsin tatmin edici bir performans
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sergiledigi dustiniImustir. Bu algl, Eyliil 2016'da daha biiyiik bir se¢im
zaferiyle sonucglanmis, nihayetinde parti oylarin cogunlugunu elde
etmis ve parlamentoda daha fazla sayida sandalye -395 sandalyeden

125'ini- kazanmistir[34].

Tim bunlar partinin yonetim icin monarsiyle rekabet etmesini
saglamis, ayni zamanda da monarsinin, 2011'de devrettigi sinirli siyasi
alanin amaclanandan daha fazla etkiye sahip oldugunu fark etmesine
zemin hazirlamistir. Bu degisimler siyasi aktorlerin, dzellikle de bir
islamci siyasi aktoriin siyasete ve llkenin siyasi sdylemine egemen
olmasini saglamistir. Parti halkla daha uyumlu bir yapi olmaya ve
secmenlerin ihtiyaclarini karsilama cabalarini gostermeye calisirken
monarsi, dogal olarak PJD'nin artan popiilerligi ve siyasi niifuzunu
bir tehdit olarak gormis ve partinin yikselisini sinirlamak igin
harekete gecmistir. Saray, sadik partilerle birlikte PJD'nin hiikiimet
kurma siirecini tikamis, PJD lideri Benkirane’nin yerine daha uysal bir
figir olan Saadeddin Osmani'yi getirmis ve partiyi secim sonuclarini
yansitmayan genis bir koalisyon kurmaya zorlamistir. Bu tecriibe,
sarayin attigi adimlara karsi verilecek tepki konusunda ayni fikirde
olmayan parti yonetimini bdlmustir. Uzun siiren ve cekismeli
hikiimet kurma siirecinin 2017'nin baslarina sarkmasinin ardindan
parti, koalisyon hiikiimetinin liderligini korumustur; fakat, bu siirecin
sonucunda zayif bir koalisyon kurulmustur ve partinin ic ayrismalari

¢6ziime kavusturulamamistir[3s].

Partideki anlasmazliklar 2017 sonunda parti icinde yasanan liderlik
tartismalarinin da eklenmesiyle derinlesmistir. PJD'nin énemli bir
boltimd, Basbakan Osmani’nin saraya itaatine karsi bir set cekebilecegi
umuduyla Benkirane’nin bagkanhginin devam etmesinden yana
olmustur. Fakat Osmani Aralik ayinda parti ici secimlerde galip
gelmis ve parti icinde diglandigini hisseden Benkirane oncultglindeki

reformist kanada bir darbe vurulmustur[36]. Bu i¢ ayrismalar ve
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PJD'nin saraya teslimiyeti partinin popilerligini riske atmistir. Stirekli
baskin bir monarsiye tabi bir hikiimet standartlarinda dahi zayif
goriilen mevcut koalisyon hiikiimeti, basit yonetim zorluklarina karsi
artan gerginlige karsilik verememesinin yani sira son bir buguk yildir

ne net bir mesaja ne de az da olsa bir uyuma sahip olmustur.

PJD'nin hikiimet deneyimi umut verici bir sekilde baslamistir; parti,
bu donemde monarsi ile bir arada varlik géstermenin kirilganhgi ile
reform ve kalkinma miicadelesini basarili bir sekilde dengelemistir.
Fakat sonrasinda bu deneyim bir ‘katilim yoluyla ilhak’ siirecine
evrilmistir. PJD’'nin sayginhgi, sarayin, kendi menfaatlerini gozeten
kokll siyasi ve ekonomik elitlerin ve partideki goriis ayriliklarinin
baskisi altinda zarar gormustir. Bugiin halk degersiz olarak gordugu
partiyi, parti yonetimini, koalisyon hiikiimetini ve her bir politika
girisimini elestirmekte ve tabiri caizse alaya almaktadir. Partinin,
monarsinin bilinen baskilari ve himaye sistemlerine karsi bir durus
sergilemekte basarisiz oldugu goriisi yaygindir. Partinin ¢ok sayida
tyesi, uzun siiredir korktuklarinin basina geldigini itiraf etmistir: PJD
kamuoyu nezdinde gideren artan bir sekilde ciddi ve bagimsiz bir aktor
olarak degil, aslen monarsinin arzularini yerine getirmek icin var olan

sadik partilerden bir digeri olarak goriilmektedir(37].

2017'deki hikimet kurma krizinden bu yana PJD, buyik olclide
destekcileri ve genel olarak Fas halki pahasina monarsiyle olan
iliskilerini tamir etmeye odaklanmistir. Partinin glincel yaklasiminin
gerekcesi, Mayis 2003'te Kazablanka'da gerceklesen bombali saldirida
oldugu gibi gecmiste yasanan zor durumlarda izledigi yoldan farksizdir.
2003'te partinin lideri olan Osmani’nin, o ddnemde oldugu gibi su anda
da kiiclilmeyi destekledigi goriilmektedir. Partinin mevcut yaklagimi,
monarsi memnun olana ya da ilgisini bagka yone kaydirana dek geride
kalmaya yonelik benzer bir icglidiyl yansitmaktadir. Bunlara ek

olarak Osmani’'nin, PJD’'nin parlamentodaki biiyiimesinin ¢ok hizli ve
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yonetilemez hale gelmesi sebebiyle partinin parlamentoda 2011 6ncesi
buyukligine dénmesi gerektigini savundugu iddia edilmektedir(38].
Partinin ¢ok sayida uyesi, diisiik bir secime katilim orani beklentisiyle
birlikte, partinin aday sayisini sinirladigi 2007'deki gibi bir se¢im

deneyimine dogru gidildigini hissetmektedir[39].
AW/I’nin Hesaplan

AWI'nin 2011'de protestolardan ayrilma karari kisa sire icerisinde
Abdisselam Yasin'in olimd ile ortaya ¢ikan kurumsal belirsizliklerin
golgesinde kalmistir. Yasin, orgit icerisinde neredeyse efsanevi bir
stati kazanmistir. Clinkd Yasin, rejimin en sert muhaliflerinden biri
olmustur; adeta rejimi elestirmek ugruna yasamistir. Destekgilerine
gore Yasin'in calismalari ve 6diinleri, eylemsizlik ve korku ile yasayan
bir nesli motive eden 6nemli bir orgutin kurulmasini saglamistir.
Dolayisiyla orgiit, 2011 sonrasi baglamdaki aktif konumunu korurken
orgltu bir arada tutma ve liderlik boslugunu engelleme konulariyla

miucadele etmektedir.

AW/I'nin uyumunu ve popilerligini koruma micadelesi, basarisizlikla
sonuclanan 2011'deki protestolara katilma yoniindeki riskli karariyla
siddetlenmistir. Bunun lizerine grup, cazibesini arttirmaya odaklanmis,
bu amac dogrultusunda da daha faydaci olmaya ve Yasin'in mitik
imgesinin otesinde bir temel insa etmeye calismistir. Orgiit, sonraki
asamaya gecebilmek adina, baskan olarak ¢ok daha az politize olmus,
esasl bir dini yetkinlige ve daha modern bir goriinlime sahip olan
Muhammed Abbadi'yi secmistir. Bu baglamda orgiitiin, 2012'deki Fas'in
1970 ve 1980’lerden daha farkli miicadelelerle yiizlestigi gercegine
uyum saglamasi gerekmistir. Bu degisim dogal olarak kademeli ve
ustu kapah bir sekilde yapilmis, cesitli olaylarda Yasin'in cok sayida
sorunla ilgili kapsamli olarak belgelendirdigi durusu sebebiyle sekteye

ugramistir.
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Orgutin her dénem gindeminde olan katilim konusu, daha genis
cazibe arayisiyla ilgili ¢ekincelere donlismustiir. Her ne kadar grup
alternatif bir siyasi sisteme yonelik muglak bir fikir sunsa da siyasetin
disinda kalmaya devam ederken toplum nezdinde nasil gilincel
kalabilecegi sorunuyla cebellesmistir. AWI yonetimi, tim cabalarina
ragmen Benkirane hiikiimetinin pek bir basarisinin olamayacagina ve
gecmisteki her bir basarisinin monarsinin bir litfu olduguna inansa da
PJD'nin yukselisi AWI'yi endiselendirmistir [40]. AWI yonetimi siklikla
PJD'nin popllerliginin, partinin stratejisi, yaklasimi ya da basari
gecmisinden ziyade islamcr mesajin glicli cazibesinin bir gostergesi
oldugunu savunmustur. Bununla beraber orgiit icerisinde, orgiitiin
siyasete katilmamasinin PJD'nin karsisindaki rekabeti azalttigina ve
PJD'nin islamci oydan yararlanmasini sagladigina yonelik algi kayda

deger oranda paylasiimaktadir.

AWI ayrica, kendilerine olan destegin secimleri boykot etmek anlamina
geldigi icin, secime katilimin diisiik olmasinin drgiitiin popilerliginin
bir sonucu oldugunu savunmaktadir. Nitekim Libya, Cezayir, Urdiin ve
Misir'in ardindan MENA Bolgesi'ndeki en diisiik besinci secime katilim
oranina sahip olan Fas'ta se¢men ilgisizligi uzun siiredir devam eden
bir sorundur[41]. Bu sorun Faslilarin siyasi kurumlara ve liderlere
olan giivensizliginin yani sira monarsiyi hakim ve degismez siyasi giig
olarak gérmesinin de bir yansimasidir. Se¢ime katilim orani 2007'de
%37 seviyesindeyken bu oran, 2011'de %45,5 seviyesine ciksa da 2016'da
%42,2 seviyesinde kalmistir. Ayrica bu oranlar kayith se¢cmenlerin
secime katilim oranini géstermektedir; oysa ¢ok sayida oy kullanma
hakkina sahip vatandasin secmen kaydi bulunmamaktadir [42]. Secime
katilim oranlarini kendisini destekleyen bir mantikla yorumlayan AWI,
bir siyasi aktor olarak secimlere katilmayi reddetmesinin Faslilarin

cogunlugunun tercihine yansidigini savunmaktadir[43].
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Fakat AWI'nin durusu 0zellikle 2011 sonrasinda elestirilere konu olmus,
kimilerinin 6rgiitu ‘Gylece bir kenarda oturdugu’ gerekgesiyle “kanepe
partisi” olarak tanimlamasina yol agmistir{44]. AWI'nin devam eden
cekimserligi, grubun haddinden fazla idealist ve muhtemelen alakasiz
oldugu gorislerini pekistirmektedir. Bu sirada, AWl icerisindeki agirhikli
gorus, PJD'nin 2016 ve 2017'de yasadigl ve monarsinin partiyi bolmeyi
basarmasiyla sonucglanan siireclerin, orgiitiin katilmama tercihinin
hakliligini dogruladigi yoniindedir. Orglt bu siregleri monarsinin
mutlak idaresinin tasdikinin ve ayrica katilimin faydasizliginin -hatta
katilimin arz ettigi tehlikenin- bir diger 6rnegi olarak gérmektedir[4s].
AWlydnetimi,siyasete katilmayireddetmesinin etkileriyle cebellesmeye

birakilmistir.

AWI, secilmis bir ydnetime sahip medeni bir devlet vizyonunu
uygulamak adina baska cesitli adimlar atmistir. Orgiitiin daha seyrek
harekete gectigi goriilmektedir. Ayrica grubun 2011 6ncesinde medyada
sahip oldugu gugli goriinim azalmistir: Orgiit, eskiden oldugunun
aksine siyasi tartismalarin 6n planinda ¢ok daha diistik bir siklikla yer
almaktadir. Bu durum, daha dnce belirtildigi gibi orgiitiin cazibesini
yitirme korkusunu yansitmaktadir. Katilimin daha baska riskleri de
bulunmaktadir; ornegin PJD'nin yasadigi deneyim partiyi alakasiz,
ya da daha kotusi degersiz kilmistir. Fakat beklemek de risksiz bir
alternatif degildir. Eger AWI yeni bir siyasi baglami bekliyorsa, sundugu
mesajin ayni cazibeye sahip olacaginin bir garantisi bulunmamaktadir.
AWI katilim icin yepyeni kosullar bitlintinu bekliyorsa, bu kosullar

butlinu orgutu yaratan baglami da degistirebilecektir.

Dolayisiyla AWI'nin stratejisini tamamen kavramak ya da celiskilerini
cozmek oldukga zordur. Orgiit, bu zorluklarin bir kisminin tstesinden
gelmek icin cesitli siyasi aktorler arasinda yapilacak, yeni bir sistemin
prensiplerini ve temellerini belirleyecek ve sonrasinda halkin oyuna

sunulacak bir anlasmanin gerekliligini vurgulamistir. Fakat is birliginin
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glcligl, orgutin siyasete katilmama durusunun dogasindan
kaynaklanmaktadir. AWI mevcut sirecin verimliligine inanmadigi
ve sureg ile katilimallarini itibarsizlastirdigi icin diger aktorlerin AWI
ile birlikte calismasi ya da sadece sinirli sorunlar lizerine calismasi
mimkiin degildir. AWI'nin celiskileri 6rgiiti giderek artan bir yalnizliga

mahkim etmektedir.

Her ne kadar 2011 sonrasinda secime katilim orani kismen artmis olsa
da diger gostergeler Fas halkinin siyasete daha cok ilgi duydugunu
ve katildigini, siyasi aktorlerin ve kurumlarin performansini
degerlendirmeye ve bu aktdor ve kurumlari sorumlu tutmaya hazir
oldugunu gostermektedir. AWI siyasete katilmak icin yeni bir siyasi
sistem talep ederken, Fas yonetimi genel olarak daha faydaci bir tutum
sergilemektedir. Faslilar, reform arayislarinda simdiye kadar talepleri
konusunda oldukca acik olmuslardir. Monarsi poptiiler olmaya devam
etmekte, fakat Faslilar daha seffaf, giivenilir, hesap verebilir ve etkili
bir monarsik yonetim talep etmektedir. Faslilar artik taleplerini sadece
siyasetcilere degil, giderek artan bir siklikta Krala ve bir kurum olarak

monarsiye iletmektedir.
MUR Bir Coziim Sunabilir mi?

PJD, bu belirsiz zaman araliginda i¢inde bulundugu agmazdan ¢ikmak
icin bir yol haritasi cizmeye calisirken, zararini bir miktar azaltmak
adina tabaniyla olan baglantilarina glivenmistir. MUR ve PJD, artik
toplumsal reform, siyasi ve medeni biling Uzerine gorislerini
gelistirme ortak hedefi ve ana akim islamalik referansina dayali
bir ‘stratejik ortakliktan’ ve is birliginden s6z etmektedir[46]. PJD’ye
faydaci ve kismi bir dini ton verme cabalari, iki kurumun birbirini
desteklemedigi anlamina gelmemektedir. iki grubun baglantisi, bu

cabalara karsin giicli olmustur ve glicli kalmistir.
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iki grup arasindaki PJD ile ilgili kafa karigikhgi ve elestirilerin kaynagi
olan gorece muglak iliski, popilerlik kaybinin bir kismini telafi
edebilecektir. Daha dnce siyasi gorevi ile MUR'un davet gorevi arasina
mesafe koymasi gereken PJD’nin bugiin ikisini daha yakin kilmasi
gerekmektedir. MUR ve PJD'nin iliskisi Uzerine olan tartismanin
evrilmesiyle iki grubun giicliniin kaynagina yonelik algi da evrilmistir.
PJD’nin hitkiimet deneyiminden 6nce MUR, esas gliciin kaynag olarak
gorulmistir. MUR, PJD'nin ‘atan kalbini’ ve “se¢gmen deposunu”
olusturmustur[47]. Yillar boyunca PJD, mesajini Fas toplumuna
yaymak icin MUR’un kitlelere erisimi ve gii¢li toplumsal baglarindan
yararlanmistir; nitekim bu cabalar 2011'deki parlamento secimlerinde
ise yaramistir. 2016 secimlerinde goriildtigi lizere, 2011 ve 2016 arasinda
parti Benkirane’nin liderliginde buiytidiikce ve daha etkili hale geldikce
glic dengesi kademeli olarak degismistir. Parti giiclin kaynag haline
geldikce ayrisma karari ve ayrismanin seviyesiyle ilgili ayrintilar yon

degistirmistir.

PJD'nin i¢inde bulundugu i¢ ve dis kriz hali muhtemelen partiyi MUR'a
yaklasmaya mecbur kilacaktir. MUR'un 3 Agustos 2018'de gerceklesen
6. Genel Kurulunda Abdirrahim Seyhi ikinci kez baskan olarak
secilmistir. Yonetim, ayni zamanda PJD'nin Genel Sekreterliginin tyesi
olan iki Yonetim Konseyi lyesinin yerine yeni isimler secmistir ve bu
sekilde daha kapsamli bir ayrismaya dogru bir adim daha atilmistir[48].
Hareket ayrica sonraki asamada egitim ve 0zellikle de toplum
alanindaki calismalarina agirlik verecegini belirtmistir. Hareketin
bu yolla partinin ic islerine dogrudan midahil olusunu sinirlayarak
glincel siyasi ve toplumsal baskilara uyum saglamaya calistigi aciktir.
Fakat Seyhi “PJD bizi birakmak istese de biz onu birakmayacagiz”
aciklamasinda bulunmustur. Seyhi ayrica, parti icindeki ya da partinin
yuzlestigi herhangi bir miicadelenin, MUR'un ¢oziime katki saglamasi

icin bir tesvik oldugunu vurgulamistir. Bunun yaninda Seyhi,
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siyasi kisitlarin bulunmamasi sebebiyle MUR'un kendi reformunu
gerceklestirme isinin PJD'ninkinden daha kolay oldugunu, halk
nezdinde MUR ve PJD'nin ayrilmaz temellerinin birinin calismalarinin
iyisiyle kotustyle digerini de etkileyecegi sonucunu dogurdugunu
belirtmistir[49]. PJD son yillarda, MUR'un devlete bagli dini kurumlara
erisimiyle birlikte kayda deger dl¢lide artan hayir isleri ve toplumsal
erisim calismalarindan yararlanan esas taraf olarak kalacaktir. Anekdot
kanitlar MUR Uyelerinin resmi kurumlarda 6nemli dini pozisyonlarda

yer aldigini gostermektedir[so].

PJD'nin icinde bulundugu zorluklar, artan protesto hareketleriyle
birlikte muhtemelen MUR'un toplum odagini ve siyasete olan
mesafesini destekleyecektir. MUR'un topluma yonelik ilgisi, 6zellikle
de 2011'de kayitli bir 6rgiit olmasi ve bu yolla sivil toplum kuruluslari
ve vakif ortaklari araciliglyla devlet fonlarindan yararlanmaya
baslamasiyla son yillarda artmistir. MUR ayrica yillik gelirinin %2,5'ini
saglayan uyeleri aracihgiyla da gelir elde edebilmektedir. MUR, bu tiir
toplumsal erisim, hizmet ve destek calismalariyla ve siyasetten uzak

kalarak toplumda eksik gordugi ihtiyaci karsilamaya calismaktadir.

MUR'un ortak oldugu kurumlar arasinda Zehra Fasli Kadinlar
Forumu, Ogrenci Yenilik Orgutu (Attajdid Tollabi), Besme Sosyal
Hizmetler Tegkilati ve Fasli Cocuklara Umut Birligi bulunmaktadir.
Bu kurumlarin her biri bagimsiz olmakla birlikte MUR'un stratejik
yoniini takip etmektedir. Bu gruplar araciliglyla MUR ¢ok sayida farkli
alandaki mevcudiyetini korumaktadir. Zehra Fasli Kadinlar Forumu
araciligiyla orgut, giincel cinsel taciz ve istismar mevzuati goz 6niinde
bulunduruldugunda giincel ve hassas bir tartisma alani olan kadinin
giclendirilmesi tartismalarina ayak uydurabilmektedir. Bu gruplar
cogunlukla devletle ve diger STK'larla yaptigi is birligi sayesinde,
devletin tek basina ¢ozemedigi cok sayida toplumsal ve ekonomik

konuyu ele almaktadir. MUR'un bu gruplara olan bagi, drgitd, belki
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de siyasi erisimden daha verimli yollarla, dnemli bir toplumsal aktor

olarak konumlandirmasini saglamaktadir.

PJD gibi MUR'un da kentlerdeki varligi daha giicliidiir; bu sebeple
hareket, Uyelik ve hizmetlerini, asiri yoksullukla miicadele eden ve
faaliyet icin kayda deger bir ihtiya¢c bulunan kirsal bolgelere yaymaya
calismaktadir. Ornegin, MUR'la iligkili Besme Sosyal Hizmetler
Teskilatl, sel ve sert kis gibi dogal afetlerin sonrasinda yiizlerce ailenin
yararlandigiacil durum miidahale destegi dahil olmak tizere yoksullara
destek saglamaktadir[s1]. Bu tur hizli destekler zaman igerisinde
devletin temin etmekte giicliik cektigi tiirden desteklerdir. Besme’nin
glincel projeleri arasinda uzak kdylere egitim, barinma, saglik hizmeti,
yol ve su gibi temel hizmetlerin sunulmasini amaclayan bir proje
de bulunmaktadir[s2]. ihtiya¢ sahibi ailelere barinma, egitim ve
yetistirme hizmetleri sunan diger projelerle birlikte bu proje MUR'un
topluma daha derinden ulagmasini saglamistir. Geng bir tiyenin MUR
ile olan iliskisini “hareket kanimizda” seklinde tanimlamasi, hareketin
egitim cabalari ile toplum ve hayir calismalari araciligiyla yaratabildigi

sadakatin gicli bir gostergesidir[s3].

MUR, parti icin aktif olarak kampanya yapmiyor olsa da orgiitiin
Faslilar arasinda daha fazla toplumsal baglihk asilamaya yonelik
egitim cabalari, orgiitiin yaninda durdugu aktér olan PJD’ye fayda
saglamaktadir. Benzer sekilde MUR'un toplumsal girisimleri, iyi
niyet yaratarak ve bir siyasi tercih anlaminda PJD'nin oldukca isine
yaramaktadir. MUR'un PJD'deki varligi azalmis olsa da MUR her zaman
PJD’nin toplumla en giicli bagi olacaktir. iki grubun ideolojik olarak
bir miktar mesafeli durmaya calismasina ragmen her ikisi de PJD'nin

hayatta kalmasi ve basarisi ortak amacini paylagsmaktadir.
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Sonug

2011 protestolarinin hemen ardindan PJD, kendisine basari getirecegine
inandigi bir formul bulmustur. Benkirane toplumsal adalet ve reform
temelli coskulu bir mesaj benimsemis ve kendi hiikiimetinin halkin
ihtiyaclarina karsilik verdigini gostermeye calismistir. PJD’'nin 2011 ile
2016 arasindaki deneyimi orta yolun miimkiin oldugunu gostermistir.
Sonu¢ olarak parti, 2016 secimlerinde parlamentodaki varligini
arttirmistir. Fakat partinin 2016'daki zaferi adeta bosa ¢ikmis, mevcut
hikiimet, saraytmemnun etmeye ve anlamli reformlardan vazgegmeye
dayali farkli bir yaklasim benimsemistir. Sonug, halk desteginde 2021'de
yaptlmasi planlanan bir sonraki parlamento secimlerine dek kesin

olarak bilinemeyecek bir seviyede diistis pahasina kiiclilme olmustur.

PJD, Fas siyasetindeki yerini yeniden degerlendirirken MUR daha
pragmatik bir yaklasimin, zorluklarla bogusan PJD'yi desteklemenin
en iyi yol oldugunun farkindadir. MUR y&netimi, toplumdaki PJD’ye
yonelik hayal kirikliginin bir kismini telafi etmek adina yerel kitlelere
erisim ve sosyal hizmetlere yonelmeyi secmistir. Hareket bunu,
farkindalik yaratan ve egitim alanina doniik cabalarinin yaninda temel
hizmetlerin de temini konusunda bazi bosluklari doldurarak saglamaya
calismaktadir. En onemlisi MUR, PJD’nin kayiplarinin bir kismini
telafi etmeye yardimai olabilen bir reform hareketi olarak goriilmek
istemektedir. Orgiit, topladigi fon ve destek degerlendirildiginde bu
baglamda bir miktar basarili olabilecektir. Fakat kisa vadede PJD'nin
siyasi tercihleri, bagimsiz ve ciddi bir miicadele algisi yaratmaya calisan

partinin cabalarini riske atmistir.

AWI, Fas toplumunun yeni gercekliklerine uyum saglamak icin kendi
yontemiyle caba sarf etmistir. Gorlinlirde 2011 sonrasi gelismeler,
yolsuzluga bulasmamis ve gercek anlamda bagimsiz olan tek siyasi

aktor olarak AWI'ye yaramistir. Fakat AWI bu kosullardan faydalanmayi
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basaramamistir. Siyasetin disinda kalmaya devam eden grubun belirli
bir gelecek vizyonu ve aksiyon planinin bulunmayisi daha fazla izole
olacaginin bir gostergesidir. Clinkii AWI, daha faydaci ¢oziimleri
destekledigi goriilen Fas'taki genc jenerasyona hitap etmekte giicliik
cekmektedir. Her ne kadar Fas'taki katilim giderek artan bir seviyede
gayriresmi yonde ilerlese de celiskili bir sekilde AWI bu degisiklikten
faydalanamamis, kararsizlik ve giivenceye teslim olmus ve kenarda

kalmis bir grup olma riskiyle karsi karsiya kalmistir.

Fas'taki islamci aktorler giderek diger siyasi partilerin asimile edilmis,
bolinmis ve etkisiz gorinimini benimsemektedir. Ulkenin
parlamentosu, hiikiimeti ve yargisi, 2011'den sonra devrettigi siyaset
alanindaki her bir parcayr geri alma amaciyla hareket eden bir
monarsi tarafindan golgede birakilmakta ve itibarsizlastirilmaktadir.
Bu aktorler halkin goziinde mesruiyetlerini kaybettikce siyasi katilim
da cazibesini yitirmektedir. Fashlar sorunlarini dile getirmek icin
bunun yerine sokaklara dokiilmeye baslamistir. Fashlarin yonetimin
durumu konusundaki hayal kirikligi 2011°'den bu yana apacik ortadadir.
Bir yandan monarsi siyasi gliclerin faaliyetlerini bastirirken ve hareket
alanlarini kisitlarken, bir yandan da bu aktorlerin kendi yaklasimlari
onlari halktan daha da uzaklastirmaktadir. Monarsi, siyasi ve ekonomik
idamesini ve egemenligini saglamak amaciyla muhtemelen hep ayni
yaklasimi izleyecektir; fakat AWI ve PJD gibi aktdrler, monarsinin attig
adimlarkarsisinda halkinarkalarindadurdugunu gézden kagirmaktadir.
Halkla ve tabanlariyla olan iliskilerine daha cok egilmesi, bu aktdrlerin

monarsiyle olan iliskilerini yeniden dengelemelerini saglayabilecektir.

Baslangicta var olan farkl olacaklarina dair umutlara ragmen islamc
aktorler, kendi yaklasimlari ve sarayin baskilari neticesinde kendilerini
boylesi bir noktada bulmuslardir. Her ne kadar monarsinin yapisi
ve kurdugu siyasal sistem dislinildigiinde bu durum beklenmedik

olmasa da Fas halki siyasi aktorlerden ve devlet kurumlarindan ve
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hatta monarsiden daha fazlasini beklemektedir. Fas'in gelecegi ve
istikrari, bu gruplarin bireysel ve kolektif olarak s6z konusu zorluklara

gogus gerip ger(e)meyecegine baglidir.
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4. Boliim
Arap Ayaklanmalarn ve Urdiin’de islamalarin
Doniisiimii: (2018-2011)*

Amjad Ahmed Jebreel

Arap ve Ortadogu Arastirmalar Uzerine Calisan Bagimsiz Arastirmaci

Devlet ile din arasindaki iligki Urdiin 6rneginde hem radikal hem de
thimli islamcr hareketlerin bulundugu ve sert catismalarin yasandig
diger Arap devletlerine kiyasla “muhafazakar sekiilerizm” olarak
tanimlanmaktadir. Muhafazakar sekiilerizmin bu yapisi rejimle
islamci hareketler arasindaki iliskilerin Misir ve Suriye gibi diger Arap
devletlerinde oldugu gibi siddet veya yikim noktasina varacak kadar
bozulmasini onledi. Fakat iliskiler hicbir zaman bitiintyle siyasi bir
ortakligin bulundugu noktaya da ulasmadi. iliskiler, i¢ ice gecmis
yerel, bolgesel ve uluslararasi kosullara bagl olarak stirekli degisim ve

dontsim halindeydi.

Urdiin 6rneginin Araplar arasindaki benzersizligine dikkat ceken pek
cok calisma bulunsa da rejim ile Urdiinli islamcilar arasindaki iliski
2010 Arap ayaklanmalari dalgasindan beri bir yeniden tanimlama ve
diizenleme siirecinden gecmektedir. Bazi gozlemciler bunun gegici bir
durum oldugunu iddia etse de mevcut vaziyet Urdiin islamailarini kot
etkileyerek islamci hareketlerin biinyesinde béliinme ve ayrilmalara
neden olmustur. Bu béliinme ve ayrilmalar Arap diinyasi, Ortadogu
ve kiiresel sistemin tamaminin yasamakta oldugu gecis doneminin

dogasini yansitmaktadir.

Arap ayaklanmalari 2010’larin  baslarinda patlak verdiginde,
Arap diinyasi genelindeki cesitli bolgelerde toplumsal ve siyasi
hareketlenmelere onciiliik etti. Bu hareketler yeni siyasi aktorlerin,

ozellikle de geng insanlarin kamusal alanda etkin sesler olarak ortaya

* Bu boliimiin ash Arapga yazilmistir.
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ctkmasina yardimcr olmakla birlikle Misliman Kardesler (MK) gibi
diger toplumsal ve siyasi hareketlere de seslerini duyurma firsati

sundu.

Urdiin'de devletile islamcilararasindavar olan iliskilerin nispeten farkli
olmasina ragmen diger Arap devletlerine kiyasla Urdiin devleti, Arap
isyanlarinin getirdigi gelismeleri islamcilardan bile daha fazla kendi
lehine kullanmayi basardi. Ayaklanmalarin basinda islamcilar kendi
hareketlerini genisleterek lilkenin ekonomik ve toplumsal sartlarindan
bunalmis halkin ve Urdiinli genglerin safina katilmaya calisti. Fakat
ozellikle Suriye ayaklanmasinin ¢itkmaza girmesi ve Misir'da ordunun
Temmuz 2013'te iktidarin dogrudan kontrollinii yeniden eline
almasindan ve MK'nin dislanmasinin sonra, rejim kademeli olarak, bu

hareketi boliip onun icini bosaltarak onlinu kesmeyi basardi.

Toplumuna ve halkina verdigi agir zararlar ile bolgesel ve uluslararasi
etkileri tamamen goz ardi etsek dahi Misir'daki durum hayatiyetini
koruyor. Clinkii bu durum, islamcilari ve Arap diinyasindaki bariscil ve
demokratik degisim cagrisinda bulunan diger tiim hareketleri bogmak
amaciyla hegemonyaci “terorle miicadele” sdyleminin kullanildig
ve MK'nin mimkiin olan her yerde “teror” orgiiti olarak yaftalanip
dislanmasi  veya bdlgesel etkisinin kisitlanmaya calisilmasiyla

belirginlesen yeni bir siyasi asamanin bagladigini gosteriyor.

Arap ayaklanmalarinin  basinda Urdiin'deki halk hareketinin
olusturdugu ivmeye ragmen Urdiin'deki MK, devrimci bir yaklasimdan
cok reformist bir tutumda israr etti. Oyle goriintyor ki rejim bu
“reformist taleplerin” zararini kismen engellemeyi basarirken basta
Musliman Kardesler ve onun siyasi kanadi islami Hareket Cephesi
(IHC) olmak tizere Urdiinli islamcilari zayiflatmak igin manevra yapip

baski kurma kapasitesini korudu.
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Peki, Arap ayaklanmalarinin 2013’te akamete ugramasindan sonra
Urdiin islamcihiginin i¢ dinamikleri ne oldu? Urdiin 6rneginin gelecegi
nedir? Ozelde Urdiin'deki durumu, genelde ise Arap diinyasindaki
islamcilarin konumunu ne derece etkileyecektir? Urdiin 6rnegi siyasal
islam olgusu ve onun Arap dunyasindaki gelecegi hakkinda genel
sonuglar gitkarmak icin yeterli mi? Yahut Urdiin'de devlet ile islamcilar
arasindaki iliski, her zaman Arap diinyasi diizeyinde genelleme

yapilmasini zorlastiran benzersiz yapisi agisindan mi agiklanmalidir?

Yukaridaki sorular isiginda bu bolim dort kisma ayrilmistir:
Birinci bolim Urdin &rneginde devletle islamcilar arasindaki
iliskiyi incelemekte; ikinci bdlim Urdin ile Misliman Kardesler
arasindaki iliskinin asamalarinin izini stirmekte; tctincli bolim Arap
ayaklanmalari ve Urdiin'deki islamci hareketi ele almakta; son bélim
ise Arap ayaklanmalarinin dagilmasindan sonra Urdiin'deki islamci
hareketin gecirdigi donilisime dikkat cekmektedir. Nihayet sonug
kismi, Urdiin'deki islamci hareketin gelecegi icin muhtemel senaryolari

da arastirarak bu calismanin sonuclarini 6zetlemektedir.
I. Urdiin Orneginde Devlet ile islamcilar Arasindaki iliski

Urdiin'de devlet ile islamcilar arasindaki iligki ve siyasi rejimin dogasi

¢ yaklasim tzerinden degerlendirilmektedir:

ilk yaklasim Urdiin 6rnegini bir “muhafazakar sekiilerizm” 6rnegi olarak
aciklamaya odaklanmaktadir. 1921de Mavera-i Urdiin  Emirligi'nin
kurulmasindan sonra Urdiin Devleti, devlet ile din arasindaki iligkiyi
ele almada istikrarli ve devamli bir dengeyi kurmayi basarmistir. Bu
denge, islamcr hareketlerle yakin baglar kurmaktan ve dogrudan
karsi karsiya gelmekten kacinma uzerineydi. Ayrica Urdiin siyaseti,
partilerin dinle iliskilerini belirli alanlarla kisitlayan ve sinirlar koyan

ince bir “dengeyi” takip etmektedir[1].
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“Birbirini izleyen Hasimi Krallar, kasitli olarak temeli ‘parlamenter
monarsi’ sistemi olan 1limh bir modern sekiiler devlet tarzini
benimsemistir[2]. ... Fakat Urdiin devleti, yaygin dini ibadetlere saygi
gostermeye, farkli dinler ve cesitli islam mezhepleri arasinda genis bir
bireysel 6zgirliik ve hosgorii alani birakmaya oldukga bagli olmakla
birlikte i¢ ve dis siyasetinde dini boyutu gozetlemeyi de hicbir zaman

»

ihmal etmedi[3]

ikinci yaklasim ise Urdiin'deki siyasi sistemi melez bir siyasi sistem
olarak degerlendirmektedir. Bu yaklasimi destekleyenlere gore, “Arap
ayaklanmalarinin patlak vermesinden sonra Fas, Urdiin, Cezayir ve
Umman gibi Arap rejimleri, halkin taleplerini kontrol altina alip on
yillardir iktidarda kalmis inatgi rejimleri (Tunus, Misir, Libya ve Yemen
gibi) deviren degisim riizgarlarindan kaginmak amaciyla siyasi reforma
yonelik adimlar atarak bazi sosyal ve ekonomik tedbirler almistir4].”
Tepeden inmeci yaklasimlar, elitlerin iktidarlarini siirdirmesi ve “ne
tam olarak otoriter veya otokrat, ne de gercek anlamiyla demokratik
olan bir sistemi doguran, demokratik kurum ve prosediirlerin yaninda
otoriter unsurlar da iceren melez siyasi sistemler olgusunu[s]” koruma

yetisini daha da genisletmek Ulzere tasarlanmistir.

Urdiin  6rneginde clincii analitik yaklagim daha elestirel ve
bitiinliklidir. Bu yaklasim, Urdiin rejimini bes unsurdan miitesekkil
“patrimonyal” bir rejim olarak degerlendirmektedir. Bu unsurlarin ilki,
rejimin liderini elitleri manipiile ve kontrol edebilecegi bir konuma
yerlestiren patrimonyalizmdir. ikinci unsur ise, 6rfi ve ananevi
baghliklara dayali toplumsal iliskiler ile toplumsal gilic ve niifuz
piramidi icerisindeki hiyerarsik iliskilerin yayginlasmasinda kendisini
gosteren ve daha sonra rejim biinyesinde siyasi iltimasa dontisen
kayirmaciliktir. Ugtincuisii, devlet kurumlarinda (gereksiz) istihdam
saglama, sadik bolgelere lcretsiz hizmet temini veya dogrudan

nakit ddemeler gibi lutuflari sadakat karsihiginda dagitan rantcilik
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unsurudur. Dordiincisi, kayirmaci veya rantgl iliskileri yozlagsmis
hareketlerden ziyade “kamu yarar” olarak algilayan bir faydaciliktir.
Sonuncusu ise kadinlarin, rejimin basinin izin verdigi sinirlar disinda,

liderlik konumlarina gelmesinin 6nlenmesi ve ataerkilliktir[6].

Urdiin'de devlet ile islamcilar arasindaki iliskiyi ve siyasal sistemi
degerlendirmeye yonelik bu i yaklasima dayanarak, Urdiin érneginin
benzersiz yapisina odaklanan birinci yaklasimin zimnen, MK'yi kontrol
altinda tutma tercihini ve devlet ve MK arasindaki siirtlismenin

strecegini zorunlu kildigini iddia edebiliriz.

ikinci yaklagim, Urdin'deki islamcilarin gelecegini, Arap siyasal
rejimlerinin melez siyasi sistemler olgusu cercevesinde hayata gecirdigi
islamcilari kapsama ve diglama dinamiklerindeki degisimlerle birlikte

her bir Arap devletinin yerel degerlendirmelerine baglamaktadir(7].

Uctincti yaklasim ise gorisi, dogasi ve unsurlari konusundaki
celiskiler dikkate alindiginda, “neo-patrimonyalizm” ile demokrasinin
uzlagsma ihtimalini diisiik gormektedir. Buna gére Urdiin, i¢ baskilarin
yaninda uluslararasi baskilar ve genis toplumsal ddnisiimlerin
gerceklestigi, kalici bir kitle hareketi ve esitlige dayali, bagnaz yerel
hosgorisizliklerden uzak bir is birligi icin gercek firsatlar sunan
kademeli bir insa sireci yoluyla demokrasiye gercekten inanan
demokratlar olmadan hicbir zaman yari demokratik bir sisteme
gecemeyecektir. Bu dontsimin gerceklesmemesi halinde de Urdin
rejimi, kendi hakimiyetini ve halkin baski idaresine itaatini temin
etmek icin toplum icindeki tutarsizliklari manipiile etmeye devam
edecektir[8].
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Il. Urdiin ile Miisliiman Kardesler Arasindaki iligkinin Asamalari

Urdiin'de devlet ile islamcilar arasindaki iliskiyi inceleme baglaminda

asagidaki dustinceler ifade edilebilir:

i. Daha once de belirtildigi gibi Urdin'de hiikiimet ile islamci
muhalefet arasinda, diger Arap devletlerine nazaran daha uysal bir
iliski olmustur. Fakat “Urdiin rejimi ile MK arasindaki iliski her zaman
‘temkinli ve dikkatli’ olmustur’... Her ne kadar MK uyesi milletvekilleri
hitkiimeti, 6zellikle kiiltiirel ve islami konularda sik sik elestirmis olsa
da orgut hicbir zaman rejime dogrudan meydan okumamistir[g].”
Ayrica rejim 1950'li ve 1960’1 yillarda “milliyetci hareketlerin yol actig
en ciddi zorluklarla karsi karsiya kaldiginda MK muhafazakar bir
tutum sergilemis ve rejim tarafindan daha az tehdit edici bir unsur

olarak gorulmustir[10].”

ii. Urduin rejiminin genelitibariyla MKile baglarinineden stirdirdtgiini
aciklayabilecek iki faktor vardir: Birincisi, MK ideolojisinin 6ziinde
tlimli olmasidir. ikincisi ise MK’'nin Hasimi iktidar elitini kabul etmesi
ve megsruiyetlerine karsi ¢tkmamasidir. Ancak MK ve siyasi kanadi
IHC, 1994'te Urdiin-israil Baris Antlasmasinin imzalanmasindan sonra

rejim hakkinda daha elestirel ve acik s6zli olmaya baslamistir[11].

iii. Urdiin rejimi ile MK arasindaki iliski bir siyasi gereklilik meselesidir.
Irak'in 1991 Kuveyt isgali ve Korfez Savasi kabinenin yeniden
dizenlenmesinden sonra MK'nin bes bakanlik alarak Mudar Badran
hikimetine dahil olmasina katkida bulunmustur. Fakat o tarihten
sonra iliskiler dislise ge¢mistir. Savas Irak’in aleyhine sona erdiginde
Urdiin, savasin neden oldugu stratejik krizden c¢ikmanin yolunu
aramistir. Dolayisiyla Kral Huseyin, israil ile baris goriismelerine
baslayarak ve llkede “ekonomik ozellestirme” asamasi baslatmaya
karar vererek onceki demokratik adimlari tersine cevirmis ve MK'nin

guciini sinirlandirmaya baslamistir[12].
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Kral Hiseyin vefat edip oglu Kral Il. Abdullah tahta ciktiktan sonra
devlet ile MK arasindaki kriz 1999 sonunda yeni bir asamaya girmistir.
Bu baglamda en o6nemli adim, Hamas liderlerinin Urdiin'den
ctkarilmasi ve Kral Hiseyin doneminde, devlet ile MK arasindaki
iliskilerin kisitlandigi zamanlarda bile varligini siirdiirmis geleneksel

iletisim kanallarinin ortadan kaldirilmasi olmustur[13].

Boylece grup kendisini yeni faktorler ve devletin kendisine kati bir
sekilde karsi oldugu farkli bir tutumla karsi karsiya bulmustur. Oyun
zamanla, bir tarafin kayiplarinin diger tarafin kazanci oldugu “sifir
toplamli oyuna” donlismdstir. Durumu daha da kotllestiren ise pek
cok i¢ ve bolgesel konu hakkinda rejim ile MK arasindaki keskin zithkti.
Kisacasi, “rejim MK'yi Hamas'in ve “Direnis Hattinin” (iran, Suriye ve
Hizbullah) muttefiki olarak goriurken MK de rejimi, Amerikan yanlisi
ve direnis karsiti olan “llimh Arap Ekseninin” bir parcasi olarak
goruyordu[14].”

iv. Hamas'in 2006 milletvekili secimlerinin sonucunda iktidara
gelmesinden sonra durum daha da kotiilesti. Haziran 2007'de, Hamas
ile El-Fetih arasinda catismalar patlak verip Hamas Gazze Seridi'nin
kontroliinu ele gecirdiginde Urdiin Krali, El-Fetih ile Filistin Ulusal
Yonetimi lideri Mahmud Abbas't giicli bir sekilde desteklemeye
basladi[15]. “Kral, yurt disindaki gruplarla baglantisi olan herhangi
bir Urdiinli meclis grubunun bu baglar kesmesi gerektigini 6ne
stirerek MK’ye Hamas ile tim baglarini koparmasi icin baski yapti. ic
tartismalardan sonra Urdiin MK’si rejim ile birlikte var olma politikasini
surdlirmeyi secti. Grup 2006'da yeni bir lider ve dikkat cekici derecede

Hamas yanlisi isimlerin yer almadigi bir ylrutme komitesi secti[16].”

v. “Ayrica, Urdiin siyasi sistemine ydnelik daha ciddi bir tehdit vard:
Urdiinli yetkililerin izini siremeyecegi, Irak’ta yeni bir faaliyet zemini

»

bulan Arap-Afgan militanlarin cihatg dustincelerinin yayilmasi[17]
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ister2006 Filistin segimleri, ister radikal Stinnilerin isgal altindaki Irak'ta
artan etkinlikleri yahut rejimin MK'ye yénelik muamelesinde goriilen
“kismi degisimden” sonra olsun karmasiklasan bolgesel durumun bir
sonucu olarak grup, 2007 parlamento secimlerinde 110 sandalyenin
sadece 6'sini kazanabildi. Bu sonug, MK'nin tiim parlamento ge¢misi
boyunca, milliyetci ve solcu diye tabir edilen dalganin zirve yaptig
donemde 40 sandalyeden 4'iinu kazandigl 1956 secimlerinden sonra

»

ulastigi en kottu sonuctu[18]

Bir calisma gosteriyor ki “2007 secimleri o kadar olagandisi bir sekilde
hileliydi ki bu hileler kamuoyunda tartisildi. Bu nedenle parlamento
normal sirecten iki yil dnce feshedildi ve devlet bir yil boyunca
meclissiz kaldi. Siyasal baskilar ve Filistinlilerin devlet kurumlari ve
siyaset sahnesinden kovulmasi Urdin toplumunun ¢ogunlugunu
kamusal hayattan cekilmeye itti[19].” Bu yiizden IHC disindaki siyasi

partiler yok olurken ulkeye siyasi bir bosluk hdkim oldu.

Kasim 2010 genel secimleri IHC, Halkin Birligi Partisi ve diger pek ¢ok
onemli siyasi 6rgiit ve isim tarafindan boykot edildi. “IHC, igerisindeki
yeni sahinler ile glivercinler arasindaki ihtilafa ragmen” kamuoyunda
hakim olan havaya uyarak “secimleri boykot etmeye karar verdiler[20].”
Busecimlerdeciddisiyasipartilerin herhangibirfaaliyetine rastlanmadi:
Ne bir program olusturulmustu ne de Urdiin genelindeki tim alanlar
kapsayan listeler olusturmak icin adaylar arasinda koordinasyon
vardi. Bu durum, benzeri gériilmemis bir sekilde asiret faaliyetleri ve
siyasi paranin hakimiyetine, bu iki unsur arasinda giivenlik giiclerinin
midahalesini gerektiren siddet ve catismanin yayilmasina ve nihayet

»

secmenlerin cogunun oy kullanmamasina neden oldu[21]

108



Ill. Arap Ayaklanmalari ve Urdiin’deki islamc Hareket

Arap ayaklanmalari Urdiin'de, gostericilerin sokaklarda dile getirdigi
talepler dogrultusunda Samir Rifai hikiimetinin istifasini ve yeni
bir hiikimetin kurulmasini talep eden bir halk hareketini uyandirdi.
Sonug olarak Maruf Bahit liderliginde, siyasi reform siireci ve Mart
2011'de kurulan ve genis bir siyasi ve ideolojik yelpazeyi temsil eden
52 Uyeden olusan ulusal diyalog komitesine onciiliik edecek yeni bir
hikiimet kuruldu[22]. “MK ile devlet arasinda grubu, yeni bir se¢im
kanununa, anayasal degisikliklere, siyasi hayatin canlandirilmasi ve
demokratik siirecin ileriye tasinmasina zemin hazirlamasi beklenen
ulusal diyalog komitesine katilmaya ikna etmek Ulzere mizakereler
yapildi. Ancak Arap Bahar’nin tarihi etkisinden sonra karsilikli
stiipheler derinlesmisti ve MK hem komiteye hem de onu izleyecek

2013 parlamento secimlerine katilmayi reddetti[23].”

Bunun yerine MK, Nisan 2011'de “Urdiin’iin cesitli siyasi, toplumsal,
ekonomik ve egitimsel diizeylerdeki ronesansina yardimc olacak
ve Arap ve islami kimlik duygusunu derinlestirecek bittncil bir
ulusal reform yapilmasi” amaciyla bir reform projesini duyuran
kapsamli bir belge yayimladi. Belge ayrica “ulusal, bdlgesel ve islami
gorevlerini yerine getirmesi icin Urdiin Devleti'ni giiclendirmeyi, sira
ve demokrasiyi iyilestirmek icin yapilacak biyiik bir atilimi, bolgesel
ve uluslararasi tehditler, ozellikle de Siyonist emperyalist proje ve
diger yabanci isgal ve hakimiyet projeleri karsisinda devleti ve devletin

»

bagimsizligini  kuvvetlendirmeyi amacliyordu[24]

Bunun yaninda MK, 2011 ve 2012'de El-Hiseyni Camii ve farkli
vilayetlerin blylk sehirlerindeki diger camilerde, cuma namazlari
sonrasi haftalik protestolar diizenliyordu. Protestolar genellikle
islamci liderler ve siyasi ortaklarinin konusmalariyla son buluyordu.

Bu protestolar dogrudan halk hareketlerini, koordinasyon toplantilari
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diizenlemeye ve ortak eylem programlari hazirlamaya davet ederek
onlari sekillendirme ve siyasi olarak etkilemede bir rol oynadi.
Bu cabalar bazi vilayetlerde, bilhassa da Mefrak'ta nifuzlu asiret
aktorleriyle bazen siddetle sonuglanan catismalara neden oldu. Ancak
Urdiin muhalefeti, kisa zamanda Suriye ayaklanmasi konusundaki
tutumlari sebebiyle boliindi. MK ile diger halk ve genclik hareketleri,
destek komiteleri kurup Suriye’nin Amman Biylikelciligi ontinde sik sik
protestolar diizenleyerek Suriye halkiyla dayanismalarini gostermek
istiyordu. Basta “sosyalist” ve “ilerici” Baas partileri olmak Uzere solcu
ve milliyetci partiler ile diger mesleki ve kiiltlirel isimler ise tam aksine
Urdiin halki adina Begsar Esed’i desteklemek tizere Suriye’ye delegeler
gonderdi. Urdiin'deki Suriye rejimi yanlisi partiler, Meslek Birligi'nin
genel merkezinin Suriye ayaklanmasini destekleyen etkinliklerin

duzenlenmesinde kullanilmasina karsi ¢ikti[25].”

MK, ozellikle Misir'daki parlamento secimleri ve sonrasindaki 2012
cumhurbaskanligl secimlerinde Muhammed Mursi’'nin zaferinin
ardindan Arap ayaklanmalarinin yeni bir tarihi asama ve baska bir
donemi temsil ettigi hiisnii zannina kapilarak ayaklanmalara ¢ok fazla
bel baglamis olabilir. Bu nedenle citayi yiikselttiler ve 6nde gelen MK
liderlerinden Zeki Beni Arsid, grubun rejimle iliskileri bakimindan
katilmcr konumdan siyasal ortakhiga ge¢mek istedigini duyurdu.
Grubun diger Arap isyanlarinda oldugu gibi rejim degisikligi cagrisinda
bulunmadigi dogrudur ama rejim, Urdin'deki bir rejim kaynagina
gore, grubun Basbakani meclis cogunluguna gore secmeye zorlayarak,
kralin senato Uyelerini segme yetkisini elinden alarak veya diger
yetkilerini azaltip siyasi yetkilerini ciddi sekilde kisitlayan anayasa
degisikliklerine odaklanarak krala karsi “yumusak darbe” niyetinde

oldugunu dustintyordu[26].”



Urdiin MK'sinin hedefleriyle ilgili bu resmi glivenlik degerlendirmesi
“Urdun’deki halk hareketlerinin giderek siyasallasmasi ve sistem
elestirileri ile ‘net bir anayasal monarsi’ gelistirme cagrilarinin ‘rejim
ile tarihi toplumsal tabani arasindaki biyliyen ucurumu’ ortaya
cikardigini varsaysak bile bu, Urdiin'deki halk hareketlerinin elit
kisminin siyasal rejimi devirmek veya gelistirmek degil cogunlukla

»

reforme etmek istedigi[27]” degerlendirmesini yapan calismalara

aykiridir.

Bahis konusu “2011 ve 2012'deki Urdiin halk hareketini degerlendirme
oldugunda, talepler, hareket tarzlari, farkh aktorler arasindaki
koordinasyon ve hareket faaliyetlerinin performansina dair
anlasmazliklarin sonucunda bu hareketin diger Arap devletlerindeki
hareketlerden daha zayif oldugunu soyleyebiliriz. Hareketin talepleri
ortak degildi; hareket o derece parcaliydi ki her parti digerlerinin
taleplerine kulak tikayarak kendi basina hareket ediyordu. Bu durum
bu taleplerin tutarsiz tahayyiiliinde ve kamusal ile 6zel sektorler,
emek ile hizipler, asiretler ile farkli cografi birimler arasindaki talep
catismalarinda kendisini gosterdi. Bu béliinme hiikiimetin durusunun

giclenmesine ve inatgiliginin artmasina neden oldu[28]."

Reform taleplerinin, ozellikle Ulusal Diyalog Komitesi'nde ortaya
konulan se¢cim kanunu ve anayasa degisiklikleri ile ilgili sonuclarin
tersine cevrilerek siyasal acidan kotii ydnetilmesi, Urdin siyasi
toplulugunun slogan ve taleplerinin yiikselmesine neden oldu. “Ayrica,
yolsuzluk davalarinin halki asagilar bir tarzda sonlandirilarak kot

yonetilmesi de hareketi kizistirdi[29].”

Bazilarina gore Urdiin rejimi, 2011-2013 arasindaki Arap ayaklanmalari
sebebiyle ortaya cikan reform taleplerinin lstesinden dort asamali
bir taktik kullanarak gelmeyi basardi: “Birincisi, Arap ayaklanmalari,

ozellikle de Suriye ayaklanmasindaki aksakliklari, Urdiin'de kizisan halk
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hareketini sakinlestirmek icin bir korkuluk olarak kullanmak ve halki
statiikoyu kabul etme ya da bilinmeze ve kaosa siiriiklenme ikilemine
sokmakti. ikincisi, asiret ve bdlge kimliklerini manipiile ederek onlari
birbirlerini korkutmak icin kullanmakti. Ugtinciisd, bir “islamci fobisi”
durumu ortaya c¢ikararak tum partileri islamalarla ittifak kurmak
bir yana onlara yaklasma ya da onlarla is birligi yapma durumuna
karsi dahi ihtar etmekti. Dordiinciisi ise rejimin, bazi halk ve parti
hareketlerine niifuz ederek bir kismini islamcilara kargi rejimle ittifak
kurmaya itmesini, onlari zayiflatmasini veya basibozuk birakmasini

»

saglamakti[30]

IV. Arap Ayaklanmalarinin Basarisizigindan Sonra Urdiin'de

islamailarin Gegirdigi Doniisiimler

Urdiin'deki islamci hareketin doniisiimiiniin hala tamamlanmamis
olmasina ragmen hareketi, onunla ortiisen lc¢ faktori kullanarak
incelemek 6nemlidir: birincisi, “kusak” degiskeni ve islamci
hareketlerin agiri dig baskilara uyum saglama becerisi 1siginda islamci
dava icerisindeki yapi, etkilesim, catisma ve ayrilmalara iligskin orgiit/

tlke ici faktordir.

ikincisi, islamci hareket icin zaruri ve dogrudan bir baglam olusturan
Arap/bdlgesel faktor ile bolgesel giicler ve uluslararasi kamuoyu

arasindaki bu islama hareketlerin gelecegine dair ortak fikirlerdir.

Basta Suudi Arabistan, BAE ve Misir olmak lizere bazi Arap rejimleri
israil ile koordineli olarak Arap ayaklanmalarini bastirip yenme ve
geng, toplumsal ve islamci hareketlerin dahil oldugu degisim giiclerini
etkisiz hale getirmede merkezi bir rol oynadi. Ancak ayaklanmalari
yenmedeki kismi basari, bu degisim karsiti, muhafazakar giiclere
verilen uluslararasi destek olmadan mimkiin olmazdi. “Karsi
devrimci eksenin” izledigi politikalar dikkate alindiginda Arap/bdlgesel
faktorler yakin gelecekte daha etkili hale gelebilir. Ancak bu faktorler
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uluslararasi diizeydeki gelismelerle zayiflatilip savunmasiz birakilarak
bu politikalarin Arap diinyasinda degisime karsi ¢ikan uluslararasi

glcler adina vekaleten yirditilebilecegine isaret edebilir.

Ancak bazilarinin iddia ettigine gore “Misir’da 2013 yazinda gerceklesen
gelismeler, Arap Bahari’ni ele alma konusunda Batili devletlerin
yasadigi kafa karisikhginin aksine i¢ ve bolgesel etkililigin baska bir
kaniti oldu. Misir'da sartlar MK'yi devirmek icin olgunlastiginda tlke
ici aktorler Avrupali ve Amerikali giiclerin muhalefetini umursamadi.
ihvan karsiti ic giicler Bati baskisina meydan okumada giicli bir
yeterlilik gosterirken Korfez devletleri, askeri cunta icin Bati baskisini

gevseten buylk mali ve siyasi destek sagladi[31].”

Misir'daki darbeye ii¢c Arap devleti (Suudi Arabistan, BAE ve Urdiin)
tarafindan verilen destek diplomatik, ekonomik ve hatta manevi diizey
ve medya diizeyinde goriiniir vaziyetteydi. Bu durum, siyasal islam’a
ve onun Arap Bahari sirasinda iktidara eklemlenmesine karsi “bolgesel
Arap tutumunu” yansitiyor. Bu tutum, yukarida bahsedilen ti¢ devletin
belirleyici bir rol oynadigi sozde “llimh Arap Ekseni” tarafindan fiilen

benimsendi[32].

Uglinclisi ise Arap rejimlerine ydnelik uluslararasi politika ve
stratejilerin tanimladigi kiiresel/uluslararasi faktordiir. Bu faktor,
Washington ve diger Batili baskentlerin, 6zgiirlik ve adalet degerlerine
sozde bagliliklarinin otesinde bir destek vermekten ziyade kendi
anlik askeri ve ekonomik ¢ikarlarini glitmeyi tercih ettigi goz oniinde
bulunduruldugunda, mevcut Arap rejimlerinin baskisi, basarisizliklari,
insan hakki ihlalleri, dustince ve ifade hurriyeti lizerindeki baski
ve siyasal alanin kapatilmasini gérmezden gelebilme kapasitesine
baghidir.
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Bu baglamda asagidaki degerlendirmeler yapilabilir:

i.Urdiin rejimi, genelde muhalefete 6zelde ise MK'ye karsi “hesaplanmis
tirmandirma” yaklasimini izledi. Rejim, Kasim 2014te MK Basgkan
Yardimcisi Zeki Beni Arsid’i tutukladi ve 2015'te bir bucuk yil hapse

mahkim etti.

Urdiin'deki politika Uretici en yiiksek kurum olan Ulusal Politika
Konseyi Misir darbesinden sonra Amman’in MK ile ilgili seceneklerini
tartisarak bunlari lice indirdi: Birinci secenek, Misir, Suudi Arabistan ve
BAE'yi 6rnek alarak grubu yasaklayip teror orgiiti olarak etiketlemekti.
ikincisi, grubun bu zayif dénemini kullanarak ona rejimin oyun
kurallarini dayatmakti. Uglincii secenek ise statiikoyu koruyup, grupla
olan tim iletisim kanallarini ve stratejik baglari dondurarak grubu
dagilmaya ve ic krizler ylziinden kendi sosyal ve siyasi kredisini

tiketmeye terk etmekti[33].

ii. Oyle goruntyor ki Urdin rejiminin 2011-2013 déneminde, Arap
isyanlari ile sekillenen reform taleplerini bastirma konusunda
yakaladigr kismi basari, ayrilmalarin da dahil oldugu cesitli baskilara
maruz kalan islamci hareket igin kayda deger sonuglar dogurdu. Bu
baglamda, 5 Ekim 2013'te Zemzem Ulusal insa inisiyatifi kuruldu[34]
ve bunu MK uyelerinin ve liderlerinin cesitli nedenlerle &rgitten

ayrilmasi izledi.

Zemzem, Misir'daki Temmuz askeri darbesinden sonra Urdiin'de
MK'nin ciddi bir kriz yasadigi zamanda kurulmasina ragmen, baz
degerlendirmelere gore hem medya hem de siyaset diizeyinde, tipki
2001 sonunda MK'den ayrilanlar tarafindan islami Vasat Partisi’nin
kurulusu gibi Zemzem de rejim tarafindan sicak karsilandi. Ancak
Urdiinlilerin Zemzem'in yeni bir sey sunabilecegine inanma ihtimali
diusiikti. Bu durum Urdin rejiminin, islamcr siyasi muhalefetin

cekirdegi olan MK'yi zayiflatmak amaciyla Zemzem’i kullanarak grubun
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dagildigi ve icten catladigi imajini yaratmak istedigini gosteriyor(3s].
Zemzem'in kuruculari, bilhassa iki lider Ruhayil Garaibe ve Nebil
Kufahi, inisiyatifin ana gruptan bir ayrilma hareketi olmadigini,
bolgesel ve i¢ siyasete hakim olan ihvan/rejim ikililigini kirarak
ekonomik krizle bogusan ilkede arzulanan siyasal reforma ulasmak
icin yeni bir yol insa etmekten baska bir sey istemedigini vurguladilar.
Ancak Zemzem'in i¢i bos ve muglak siyasal reform vaatleri berhava
oldu[36].

iii. Orgiitten ayrilmalardan sonra Urdiin Toplumsal Kalkinma Bakanligl,
ayrilikcilara Mart 2015'te, Dernekler Kanunu kapsaminda “Misliiman
Kardesler Grup Dernegi” adini tasiyan yeni bir 6rgiit kurmak konusunda
izin vermeyi kabul etti. Bu nedenle bugiin Urdiin'de MK'yi temsil eden
iki kurulus bulunmakta: Birincisi kismen yasa disi hale gelmis olan
eski grup ile siyasi kanadi IHC; ikincisi ise mesruiyetini rejimden alan
yeni ayrilikgilarin dernegi. Ayni yil iki kurulus arasinda hukuki ve
siyasi ihtilaflara tanik olundu. Hiikiimet ise eski grubun faaliyetlerini
yasa disi oldugu bahanesiyle sona erdirerek bazi ofislerini kapatti ve

protesto ve etkinlik diizenlemelerini yasakladi[37].

Urdiin'de MK ile IHC arasindaki iliskiler hakkindaki raporlara gore,
siyaset ve ticaret birligi faaliyetleri gibi kamusal isler iIHC'ye birakilirken
MK'nin teblig (davet) islerini tstlendigi goriluyor. Halihazirda hem MK
hem de iHC icinde davet ile siyaseti ayirma ihtiyaci ve MK'nin roliiniin
din ve teblig faaliyetlerine odaklanmak olarak yeniden yapilandiriimasi
hususunda ortak bir kanaatin oldugu goze carpiyor. Grubun, krizi inkar
etmek yerine kendi dislincesini gézden gecirmenin ve politikalarini
yenilemenin dneminin farkina vardigi goriliyor. Misir'daki gruptan
bagimsiz bir yapi ortaya koymaya baglayan MK, yiiriitme konseylerinde
kadin ve genclerin temsil edilme durumlarini iyilestirmis ve davet
ile siyasetin ayrilmasi fikrini onaylamis durumda. izlenilen bu yol
grubun kardes partilerinin se¢cim basarilarina yardimci olabilecegi icin

zamanla bu konuda daha cok adim atilabilir[38].
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iv. Misir'daki MK'nin devrilmesinden ve 2013 sonunda Gnce Misir
hiikimeti sonra da Abu Dabi ve Riyad tarafindan “teror 6rgiiti” olarak
etiketlenmesinden sonra Hamas da Filistin'de, Urdiin Thvani gibi ciddi

zararlar gordu.

Bir yandan Hamas'in hem Arap diinyasinda hem de Filistin'deki hareket
alani daraldi[39]. Diger yandan ise israil birtakim hedeflerine ulagmis
oldu: Birincisi, Kahire ile stratejik ortakligini canlandirdi; ikincisi,
Ilimlilasma Hatti canlandi; tglincisi, islama kaynaklar kurutuldu;
dordiincisli, Gazze ve Hamas Uzerindeki ambargo sikilastirildi;
besincisi, Suriye'deki catisma uzadi ve Arap diinyasinin kutuplasma ve

boliinmesi artti ve altincisi, iran daha da engellenmis oldu[40].

Bazi analizlere gore Misir'daki olaylar, israil ile iligkilerin dizeyinin,
bolgesel doniisim, ozellikle de sdzde “islami radikalizm tehdidi”
konusundaki politikalari koordine edecek ortak bir ekip kurma
noktasina kadar yiikselmesine neden olmus olabilir. Sonug olarak
islamar gruplarla ve Abdilfettah Sisi rejimi ile israil'e diismanhg
olan tlkelerle yiizlesme icin iki tiir bolgesel eksen ortaya cikti. Ortaya
cikan eksenler birincisi islamci gruplara karsi israil ve diger Arap
devletlerinden olusan bir eksen iken ikincisi ise Tiirkiye'ye karsi israil,

Misir, Yunanistan ve Kibris't kapsayan bir eksendi[41].

israil Bagbakani Benjamin Netanyahu, su anda Misir, israil ve birkag
Arap devletini birlestiren bolgesel ittifakin, s6z konusu devletlerin
israil'in terorle miicadeledeki katkilarinin énemini anladiktan sonra,
temelde “islami radikalizmi” yenme ortak cikarina dayali oldugunu
acikca soyliyor. “Bu baglamda israil’in Eski Savunma ve Disisleri Bakani
Moshe Arens, Misir'daki darbenin israil Karsiti Cephe’nin tamamen
dagilmasina neden oldugunu, ciinki Sisi ve bazi Arap liderlerin israil
ile, basta radikal islam ile miicadele olmak tizere genis bir ortak zemin

buldugunu iddia etti. Arens’in tahminlerine gére Sisi rejiminin islamc
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gruplarla miicadele etme konusundaki kararhligi, Filistin konusunda
destek saglamaya dair kararliiginin oniine geciyor. Bu yeni eksenin
ortaya cikisi Arap diinyasiyla iliskilerin normallesme siireci boyunca
sekillendi; ¢tinkii Misir ve diger Arap devletleri israil ile is birligi
yapmak igin Filistin sorununun ¢oziimiinde ilerleme kaydedilmesini
artik bir 6n sart olarak gérmiyor, bunun yerine israil ile kurulabilecek

cesitli is birlikleriyle ilgileniyorlardi[42].
Sonucg

islamalarin Urdiin'de karsilastigi zorluklar artmaya devam ediyor
ve onlari Ortadogu'daki gelismelerle ortlisen acgik senaryolarin
ve uluslararasi siyasetin onlara verdigi farkli tepkilerin karsisinda

birakiyor.

islamcilar; i¢ kopuslar, derin entelektiiel teori tretme eksikligi,
Ozelestiri ve kritik etme kithgi, “asiri aktivizm” tutumuyla gelecege
yonelik stratejik planlama zayifligi ve islamar liderlerin uzun vadede
ortaya koyacagi, gelecekteki kararlari etkileyebilecek diizensiz “taktiksel
uyum saglama” gibi yapisal aksakliklarla karsi karsiyaysa rejim de, en
az o kadar ciddi zorluklarla, 6zellikle de Donald Trump doneminde
“Asrin Anlasmasi” olarak bilinen anlasma ile Filistin davasinin tasfiye
edilmesinin ve Urdin Uzerindeki stratejik etkisinin gostergeleriyle
ylzlesmektedir. Bu anlagma, Urdiin’in menfaatlerinin géz ardi
edilmesi ve Arap-israil catismasinin ABD’nin aleyhine ve israil’in

ctkarlart dogrultusunda ¢oziilmesi anlamina gelmektedir.

Bu baglamda, Urdiin'deki islamcilarin gelecegine iligkin ic senaryodan
bahsedebiliriz:
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Birinci Senaryo: islamcilarin Déniisii

“Asrin Anlagmasi'nin”, genelde islamcilar ve 6zelde Urdiin ihvanr’nin,
Donald Trump'in ABD Biytikelciligi'ni Kudis'e tasima kararina karsi
dizenlenen halk protestolarini destekleyerek siyaset sahnesine
donmesine imkan sagladig iddia edilebilir. “Grubun yasadig
seytanlastirilma, yalniz birakilma ve dagilma siirecinden sonra MK
tiyeleri baskentin ve Urdiin sehirlerinin sokaklarina déndii ve oralarda
sicak karsilandi. Mevcut kiiclik anlagsmazliklara ragmen MK varlk
ve karizmasini onararak vazgecilemez ve yok edilmesi zor bir unsur
oldugunu kanitladi. Son yedi yil boyunca grup icinde kopuslara ragmen

esas grup unvanini halen tasidigini ispatladi[43].”

Onde gelen bir MK lideri, bircok nedenden dolayi rejimin benzeri
goriilmemis baskilara maruz kaldigina inanmaktadir. Bu nedenlerden
birincisi, anlagmanin farkli tim unsurlari (ABD Biiyikelciligi'nin
Kudiis'e tasinmasi, Birlesmis Milletler Yakindogu Filistin Miiltecilerine
Yardim Ajansi (UNRWA) yardiminin kesilmesi ve geri donis hakkinin
iptali icin gosterilen cabalar) dahil Trump liderligindeki ABD’nin
Filistin ve Urdiin politikasidir. ikincisi, Suudilerin Urdiin ile Urdiin’tin
tarihi hakki oldugunu iddia ettigi bir islev olan Kudus'teki Harem-i
Serif'in himayesi konusunda yarisma girisimleridir ki bu da Kral
Abdullah ile Suudi Veliaht Prens Muhammed bin Selman arasindaki
gergin iliskilerin bir gostergesidir. Uglinciisii, Korfez devletlerinin
israil ile yakinlagsmasindan sonra Arap-israil catismasinda Urdiin’iin
arabuluculuk roliine artik ihtiya¢ kalmadigindan ABD ve Korfez'in
Urdiin’e yardim konusundaki yaklagimlarinda yasanan degisimle

birlikte kotiilesen ekonomik durumdur[44].

Bu goruse gore soz konusu MK lideri, Urdin devletinin resmi
durusunu, “Asrin Anlagmasi’ni” reddetme kararini ve farkl unsurlari

destekliyor. Ortaya koyulan bu dig baski rejim nezdinde halk destegine
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ihtiyac duyulmasina neden oldu. Ayrica Urdiin, her ikisi de Asrin
Anlasmasina karsi olan Tilrkiye ve Katar’a yonelik, bu iki devletle is
birligi yapmaya baslayarak kendisini dengelemek ve seceneklerini
genisletmek amaciyla, bir “konum degistirme[s45]” ve “denge
degistirme” stireci baslatti. Bu durum, Amman’in dig politikasinin her
daim bolgesel koalisyonlardan kaginmak ve tarafsiz kalmak olmasina
ragmen Kral Abdullah’in neden Tiirkiye'yi ziyaret edip Mayis 2018'deki
islami Zirve'ye katildigini agiklayabilir. Hi¢ kusku yok ki Urdiin Arap
dinyasinda, ozellikle de Suriye, Irak ve Filistin'de yasanan her seyden
hizla etkilenmektedir[46].

ikinci Senaryo: islamcilarin Zapt Edilmesi

MK’'nin Urdiin'de siyaset sahnesine déniisiinii iceren ilk senaryoya ek
olarak, miiesses nizam icerisinde islamcilari dislama siyasetini yeniden
degerlendiren bir elitin ¢itkmasi veya kontrol altina alma ve birlikte
var olma stratejisinin dnemini yeniden gosteren yeni faktorlerin
olusmasi durumunda gerceklesmesi daha muhtemel, islamcilar zapt
etmeye dair baska bir senaryo vardir. MK ve genel olarak siyasete
dahil islamcilara yonelik en stratejik yaklagim onlari zapt etmek ve
giindelik siyasetle mesgul etmektir. Bu yaklasim, hareketi retorikten
eyleme gecmeye zorlayarak onlara iki secenek birakir: Rasyonalizm
ve realizmi benimsemek ya da alternatif politika ve program sunma
yetersizliklerini gostermek. ikinci secenek onlari tarihsel olarak rejimi
elestirme rollerinden mahrum ederken sorumlu olmadiklari anlamsiz

bir orgutlenme retorigi sunar[47].

Zapt etme senaryosunun bir pargasi olarak Beverley Milton-Edwards,
halihazirdaki yiiksek issizlik orani[48] ve I1SID’in temsil ettigi radikal
tehdidin varligi goz oniine alindiginda etkili demokrasi eksikliginin
Urdiin  gencligi tzerindeki etkilerini tartismaktadir[49]. Milton-
Edwards, gencligi “siddet yanlisi radikalizmden” korumak amaciyla,

tum islamalan toplumun diger tim unsurlarinin dismani ilan
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etmek yerine islamci orgitler ve islamcr liderler gibi sivil toplum
aktorlerini iceren bir Urdun ulusal stratejisi tGretmenin 6nemine
dikkat cekmektedir. Ayrica, Kral Abdullah’in somut ekonomik, sosyal
ve siyasal reform sirecini baslatarak hukukun Ustlinligiine ve insan
haklarina daha saygili bir yolsuzlukla miicadele yaklagimini onaylamasi

gerektigi gercegine de 151k tutmaktadir[so].

Bu baglamda uluslararasi kamuoyu Urdiin’tin, halka hala cekici gelen
ve derin kdklere sahip olan islamciligi taniyan politika ve yaklagimlarini
desteklemeli ve cesitli islamci gruplar arasindaki farklari anlamalidir.
Urdiin rejimiise kendi agisindan, hitkiimet politikalarina yonelik mesru
elestirileri kabul ederek islamcilari reform ve degisim isteyen diger
toplumsal giiclerle uyum saglama konusunda tegvik etmelidir. Urdiin
devletinin egemenlik ve varligi hala siyasal islam’a uyum saglamanin

yollarini bulmaya baghdir[s1].

Uciincii Senaryo: Bélgesel istikrar Eksikligi ile Urdiin’de ve Bélgede

islerin Kontrolden Cikma Olasiligi

Arastirmacilar, Arap bolgesi ve Ortadogu’nun biiylyen bir istikrarsizlik,
devlet-toplum iliskilerinde siddetlenen krizler ve bazi Arap
devletlerinin “terorle miicadele” slogani altinda i¢ savas ve catismanin
farkl dizeylerine saplanmasina neden olan farkli tiir ve diizeylerdeki
tehdit ve risklerin oldugu bir siirecten gectigini gostermektedir. Ayrica
artan baski ve amaclananin aksine Arap diinyasinin i¢ kusurlarini
bu devletlerin yapisi ve kirilgan istikrari lizerinde ciddi bir etkiyle
birlestirme ile sonuglanan “terérle miicadele” hareketleri cercevesinde
Arap diinyasinin maruz kaldigi bolgesel ve uluslararasi miidahaleler

bulunmaktadir[s2].

Arap diinyasinda sosyal, ekonomik ve siyasal diizeylerde biriken bu
sorunlar, kisa ve orta vadede Urdiin'de ve bélgede durumun kontrolden

ctktigl bir senaryoya neden olabilir.
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Bu senaryonun en tehlikeli risklerinden biri bizzat Arap devletlerinde
ortaya ¢ikaracagi sonug ve etkilerinin kestirilemezligidir ki bu da ciddi bir
gecis stirecinden gegen bdlgesel sistemdeki islamci hareketlerin gelecegini

tahmin etmeyi zorlastirmaktadir.

Bu senaryonun yarattigi zorluklara ragmen islamci hareketler ve ulusal ve
kiiltiirel bagimsizlik isteyen diger ulusal aktorler icin asagidaki alanlarda
hizli adimlar atmak yine de yararli olacaktir: iligkileri diizeltmek, asgari
bir platform etrafinda ulusal bir goris birligi insa etmek, reform ve 6z
elestiri ihtiyacini kabul etmek, tiim radikal ve siddet yanlisi hareketlerden
uzak durmak, diinyanin dikkatini Araplarin diizensiz durumuna ve
bunun diinyanin ve bdlgenin istikrari icin olusturdugu tehditlere ceken
programlari benimsemek ve nihayet “c6zim demokrasi[53]” sloganini

benimsemenin dnemini kabul etmek.

Sonugolarak MK'nin Urdiin'deki talepleri devrimci degil reformist kalmistir.
Bunun temel nedeni rejimin siirekli olarak manevra yaparak islamcilari,
ozellikle de MK ve siyasi kanadi IHC'yi zayiflatmak ve zapt etmek icin baski
kurma kapasitesidir. Bu durum MK'nin en orgiitli ve yaygin muhalif giic
olarak politika ve retorigini gelistirme ihtiyacini vurgulamaktadir. Bu da
Urdiin gencliginin, rejim tarafindan onaylanan, ekonomi, toplum, siyaset
veya gilivenlik diizeylerindeki krizler arasinda zayf reformist etkileri olan
hareketlerden baska bir degisim yaratma ihtimalinin olmamasindan
ve sinirli siyasi beklentilerden dolayi radikalizm ve siddete bulasmasini
onlemeye yardimcr olabilir. Tim bunlara ek olarak, tim sikintilarina
ragmen Baskan Trump'in gerceklestirmek istedigi ve Urdiin aleyhine

Filistin davasini bitirecek olan “Asrin Anlasmasi” bulunmaktadir.

Baska bir deyisle Urdiin'de islamcilar ve diger gruplarin karsi karsiya kaldigi
zorluk, bircokongoriilemezligibarindiran bu gecisdoneminde uluslararasi,
bolgesel veya Arap kaynaklardan yiikselen dis baskilarla yiizlesmek
icin i¢ yapilarini nasil saglamlastiracaklari, kurumsallastiracaklari ve

gelistirecekleri konusudur.
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5. Boliim
Arap Bahari Sonrasi Kuveyt'te Siyasal islam:
Pragmatizm Caginda Siyasi Koalisyonlarin Yiikselisi

Courtney Freer

Londra Ekonomi ve Siyaset Bilimi Okulu biinyesindeki Ortadogu Merkezi’nde Arastirmaci

Bu kitapta ele alinan bircok Ortadogu dllkesinin aksine, Kuveyt'te
islamcilar hicbir zaman iktidara gelmemis yahut politika sahnesinde
baskin bir aktér olmamistir. Bundan otiri, belki de pek sasirtici
olmayacak bir sekilde, bolgedeki bircok tilkede tanik olunanlarin aksine
Kuveyt hiikiimeti Arap Bahar’'nin etkisiyle bas gosteren eylemler
sirasinda Siinni islamcilar veya spesifik olarak Misliman Kardegler'i
hedef alan bir kampanya yiritmemistir. Arap Bahari ile birlikte
Sunni islamcilarin Kuveyt parlamentosundaki temsili kayda deger
bir degisiklik yaratmasa da islamcilar, ideolojik farkhliklari bir kenara
birakipyenisiyasi koalisyonlar kurarak her gecen giin nemli bir muhalif
glic olmaya dogru yol almis ve Kuveyt'in siyasi partileri yasaklayan
siyasal sistemi icerisindeki siyasi bloklarin sinirlari karsisinda, daha
cok bagimsiz adaylar yoluyla hareket etmeye baslamistir. Her ne kadar
Kuveyt'te goriilen ideolojiler tistli koalisyonlar son dénemde bdlgenin
geri kalaninda oldugu gibi parcalanmaya yiliz tutmussa da Kuveyt'te
bu durumun tam tersi s6z konusudur. Bunun sebebi ise mevcut siyasi

bloklarin zayifligidir.

ideolojiler iistii koalisyonlar gegmiste basarili bir sekilde hiikimet
politikalarina yon verebilmistir. Bunlar arasinda en 6ne cikanlari, 1992
yilinda parlamentonun yeniden kurulmasi ve 2006 yilinda ise se¢im
bolgelerinin yirmi besten bese dusiriilmesidir. Bu koalisyonlar, Arap
Bahari’'ndan bu yana hiikiimet politikalarina yon vermek hususunda

gecmisteki orneklere benzer bir basar diizeyi yakalayamamis olsa da
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hikimet kaynakli iltimaslar, segim performanslarini ve siyasi reforma

iliskin soylemlere dair geleneksel egilimleri degistirebilmistir.

Musliman Kardesler ve Selefi yahut Sii fark etmeksizin Kuveyt'teki
tim islamcr gruplar, koalisyon ortaklarini secmek hususunda Arap
Bahari’'ndan bu yana giin gectikce daha pragmatik bir yol izlemeye
baslamistir. Misliman Kardesler ve Selefilerin aktivist kanadinda, s6z
konusu pragmatizm tutumu dahilinde siyasi reform icin diger islamci
olmayan bloklarla dahi siyasi is birligi glindeme gelebilmektedir. Sii
islamci gruplar ve Selefilerin gelenekci kanadinda ise pragmatizm,
hiikiimete daha fazla yakinlasmak anlamina gelmistir. Siyasi partileri
yasal bir hiiviyete kavusturacak herhangi bir diizenlemenin olmamasi
ve 2012 yilinda devreye sokulan tekli-ek tercihsiz oylama sistemi, tim
siyasi bloklar icin kendi ideolojileri temelinde taraftar toplayabilme

kabiliyetini kisitlamaktadir.

Arap Bahari sonrasi Kuveyt'te muhalefet ve rejime sadik olan
blok arasindaki ayrimlar her gecen giin daha da belirginlesirken
islamcilar ve sekiiler gruplar arasindaki ayrimlar da ayni hizda
belirsizlesmektedir. Gercekten de Misliiman Kardesler'in siyasi kanadi,
islami Anayasal Hareket (IAH) ve aktivist Selefi bloklar siyasi bir reform
icin bastiran sekiler bloklar ile giin gectikce daha fazla yakinlasirken,
Siiler ve gelenek¢i Selefiler hiikiimet politikalarina bagh bir tutum

sergilemektedir.

Bu boliimde, Kuveyt'teki siyasi gelismelerin Misliiman Kardesler'in
siyasi kanadi icerisinde; Selefi islam ittifaki, Ummet Partisi, Selefi
Hareket ve islam Mirasinin ihyasi Toplulugu da dahil olmak tzere
onde gelen Selefi bloklarda ve Sii Ulusal islami ittifaki’'nda ne gibi
degisimlere yol actiginin tespit edilmesi hedeflenmektedir. Ayrica,
Kuveyt'teki tecriibe diger tlkelerle de mukayese edilerek tartisilacaktir.

Bu mukayese, ozellikle parlamentodaki islamci milletvekillerinin
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ve hikiimetteki hem Siinni hem de Sii Uyelerin somut politika
degisikliklerine nasil etki ettigi baglaminda yapilacaktir. Son olarak
Kuveytli islamcr hareketlerin i¢ reform basliklarini ve Stinni gruplarin
da siyasi ve toplumsal ajandalarini belirlerken bdlgedeki diger
Misliman Kardesler baglantili gruplarin deneyimlerinden ne tir

dersler cikardiklari degerlendirilecektir.
Kuveyt’te Koalisyon insasi

Mevcut siyaset bilimi literatiirli, herhangi bir tlkedeki siyasi baglam
icerisinde bir degisim olmaksizin koalisyonlarin ne denli seyrek bir
sekilde kuruldugunun altini cizmektedir. Gercekten de kaynaklar ve
takipciler toplamak hususundaki acik rekabette, ideolojik farkliliklar
hatta kisisel ve orglitsel iktidar cekismeleri gibi durumlar ideolojiler
Ustu koalisyonlarin sadece belli kosullar altinda basarili olmasini
mimkin kilmaktadir. Suzanne Staggenborg, toplumsal hareketler
arasindaki koalisyonlarin “ya hareketlerin firsatlari degerlendirmeleri
yahut tehditleri savusturmalari icin gerekli kaynaklara sahip olmadigi
ya da kurulan koalisyonun hareketlerin kendi bagimsiz taktikleri
icin kaynaklarini muhafaza etmelerine miisaade ettigi durumlarda”
kurulabilmesinin daha olasi oldugunu belirtmektedir[1]. Nitekim
ben de bu calismada, siyasi partiler acisindan yasal bir zeminin ve
parlamento giicline dair gerekli kontrol mekanizmalarinin olmadigi
Kuveyt'teki baglamin, toplumsal hareketlere biiyiik bir yapisal esneklik
saglamasindan otiru Ulkedeki tim hareketlerin siklikla is birligi

seceneklerini goz oniinde bulundurduklarini 6ne siirmekteyim.

Janine A. Clark, koalisyonlarin kurulacag siyasi kosullara dair daha
detayh bir agiklama yapmaktadir: “Koalisyon ortaklarinin tek baslarina
basaramayacaklari faaliyetlere odaklanmalari durumunda ideolojiler
arasi gerilimlerin Ustesinden gelinebilecektir[2].” Bu tespit, siyasi

yelpazenin iki ucundaki taraflar icin de gecerli olmustur. Hikiimet
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yanhsi bir koalisyon; Sii Islamcilarin siyasi anlamda hayatta kalmasini
saglarken, genis kapsamli bir muhalefet koalisyonu da koalisyonun
parcasi olan diger gruplarin giindelik faaliyetlerini etkilemeden siyasi

reformlarin kapisinin aralanmasini muhtemel hale getirmektedir.

Clark, koalisyonlarin politikalara yon verme hususunda nihai
hedeflerine ulasamasalar bile sahip olduklari ajandalari “kamuoyunun
gliindeminde tuttuklarini ve bu sebeple, dayanismayr cok onemli
gorduklerini” belgelerle ortaya koymustur[3]. Koalisyonlarin gercek
veya beklenen bir tehdidin mevcut oldugu zamanlarda ve koalisyonun,
tyelerinin yeni bir arayisa girmelerine sebebiyet vermeyecek derecede
bir esneklige sahip olmasi halinde en yiiksek basariyi elde ettigini de
ileri stirmektedir[4]. Ornegin, Kuveyt Vaizler Ligi isimli Misliman
Kardesler ve Selefileri de kapsayan bir grubun olusturulmasina dair
tartismalar olsa da bu asla gerceklesmemistir. Bunun sebebi belki de
koalisyon Uyelerine cok fazla kisitlama getirilmis olmasidir. Benzer
bir sekilde; Selefi Hareket, Ummet Partisi ve islam Milletinin ilkeleri
hareketlerinden olusacak bir birlik girisimi de 2016 yili icerisinde
basarisizlikla sonuclanmistir[s]. Bu bloklar koalisyon tyelerini
izole edecek yeni bir ajanda olusturmaktansa bagimsiz yapilari ve
birbirinden ayri kurumlari muhafaza ederek mevcut hareketlerin
tabanlarinin destegini koruyabileceklerdir. Ozellikle de Kuveyt halkinin
farkh kesimlerinden destek arayisinda olduklari g6z 6niine alindiginda
bu durum 6nem tasimaktadir. ideolojiler Ustii koalisyonlarin ciddi
sekilde miizakere edilmis olmasi vakiadir ancak s6z konusu hareketler,
islamcilara kargl bolge capinda gelistirilen engellemeler ve mevcut
Kuveyt hiikiimetinin muhalefeti hedef alan goriintlisiinden otiird

kendilerini baski altinda hissetmektedir.

Hiklmetin aldigi son kararlar, 2011 yilinda Arap Bahari sirasinda
hatta o tarihten de once se¢gmen bdlgelerinin sayisinin distrilmesi

ve yolsuzluga bulasmis oldugu distiniilen hiikiimet tyeleri hakkinda
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gensoru verilmesi cabalarinin oldugu dénemde olusan koalisyonlari
daha da pekistirmis goziikmektedir. Kuveyt istinaf mahkemesinin
farkh ideolojik bloklardan 67 muhalif isme (lcl tanesi milletvekili
olmak Uzere), 2011 protestolari sirasinda parlamentoya yapilan
baskindaki rolleri sebebiyle Kasim 2017'de verdigi mahkamiyet karari,
Arap Bahari eylemlerinin bugiin hala hikiimetin verdigi kararlari ne
denli etkiledigini gostermektedir. Onde gelen muhalif figiirlerden
Musallam el-Barrak dokuz yil hapis cezasina carptirilirken, Selefi
Waleed el-Tabtabaie ve Misltiman Kardesler tiyesi milletvekili Jamaan
el-Harbas yedi yil hapis cezasi almistir[6]. istinaf mahkemesi, daha
once ceza mahkemesinin, kot niyete sahip olmadiklari gerekgesiyle
saniklari aklama kararini da bozmustur. Kasim 2017den beri
tutuklu olan bu muhalif isimler Subat 2018'de saliverilmis ve istinaf
mahkemesi Temmuz 2018'de nihai karari vererek bu isimleri daha kisa
stireler icin de olsa hapis cezasina mahkim etmistir. Bu da hiikiimetin
kritik eylemlerde yer almis olanlari cezalandirmaktan vazge¢meye
niyetli olmadigini gostermektedir. Sahsen, bu tip hamlelerin esnek ve
ozellikle de genis kapsamli siyasi reform (secilmis bir bagbakana sahip
olma ve daha gliclu bir parlamento denetimini tesis etme gibi) yanlisi

koalisyonlarin olusmasina yol acacagini beklemekteyim.
Kuveyt’te Arap Bahari ve Bir Muhalefet Koalisyonunun Olusmasi

Kuveyt her ne kadar bolgedeki diger ulkeler gibi birtakim siyasi
donlisimlerden gecmese de gerceklesen eylemler, aslinda Kuveyt'in
Arap Bahari'nin etkisini kesin olarak hissettigini gostermektedir. Kuveyt
ic politikasinin 6nemli bir meselesi olan yolsuzluk, siyasi mobilizasyon
icin onemli bir odak noktasi haline gelmistir. Uluslararasi Seffaflik
Dernegi'nin (Transparency International) yayimladigi Yolsuzluk
indeksi'ne gore Kuveyt 180 iilke arasinda 8s. siradadir ve kamudaki
yolsuzlugun boyutlarinidegerlendirmekicin g6z 6niinde bulundurulan

100 kriterden sadece 39'unu saglayarak Bahreyn disindaki tim Korfez
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isbirligi Konseyi (KiK) tyesi tlkelerin gerisinde kalarak kétu bir sonug
elde etmistir[7]. Bu sebeple, pek de sasirtici olmayacak bir bicimde
politikacilar aleyhindeki riigvet iddialari 2011 yilinda Kuveyt tarihinin
en biyik protestolarina yol agmis ve Arap Bahari’nin baslamasindan
yillar 6nce baglayan memnuniyetsizlik de bu protestolar sirasinda

aciga cikmustir.

Arap Bahari déneminde gorevi basindaki parlamento Mayis 2009'da
secilmisti ve yasama erki, yirmi yil boyunca ilk kez rejim dostu idi[8].
2003, 2006 ve 2008 yillarinda yapilmis olan secimlerde se¢cmen
katilimi gorece disiik iken bircok aday da bagimsiz olarak yarismisti.
Belki de bdyle olmasinin sebebi, dénemin siyasi bloklarinin ne kadar
etkili oldugunun soru isaretleri tasimasiydi[g]. Halk arasinda fazla
destege sahip olmayan ve bir dnceki parlamento doneminde Selefi
milletvekillerin yani sira IAH milletvekillerinin yonelttigi yolsuzluk
gensorusu Uzerine Bagbakan Seyh Nasser Muhammed el-Sabah, Aralik
2009'da kapali kapilar ardinda tutulmus ve ilk kez bir basbakanin
durumu parlamentoda sorgulanmistir. Kuveyt Emiri'nin yegeni olan
Seyh Nasser ise rejime sadik bir yasama grubu tarafindan sorgulanmis
ve grubun otuz Uyesi gensoru Oncesinde basbakana desteklerini
bildirmis ve gliven oylamasindan basbakan aleyhine bir sonug

¢rtkmamistir[1o].

Seyh Nasser konumunu korumus olsa da “2010 ve 2011 boyunca
gerilim stirmis” ve Seyh Nasser ile 6zellikle polisin Muhammed el-
Maymouny el-Mutairi isimli mahkdma 6limcil derecede iskence
yapmakla suclanmasindan sonra icisleri Bakani Jaber el-Khaled el-
Sabah hakkinda gensoru talepleri devam etmistir[11]. Her ne kadar
icisleri Bakani el-Sabah istifa etse de Ortadogu capinda devam eden
Arap Bahari eylemleri ivme kazanmis ve bu durum Kuveyt'i de
ayni dogrultuda etkilemistir. Mart ayinda bir Sii milletvekili, Kuveyt
Disisleri Bakani’nin Bahreyn'deki protestocularin siddetli bir sekilde
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bastirilmasindaki midahalesine iliskin bir soru onergesi vermis ve

nihayetinde kabine istifa etmistir[12].

Yeni kabine Mayis 2011'de kurulmustu. Alti yeni bakan bu kabinede yer
alsa da halk arasinda destek gérmeyen Basbakan Seyh Nasser de bu
kabineye liderlik etmistir. Oyle ki yolsuzluk meselesi tiim kabinede,
ozellikle de bodlgede hikiimetlerin vatandaslarina karsi hesap
verebilir olmasini talep eden eylemlerin her tarafa yayilmasindan
oturi derinden hissedilmistir. Onde gelen Kuveytli bankalarin, 16
milletvekilinin (parlamentoya secilmis milletvekili sayisinin yaklasik
ucte biri) hesaplarina hiikiimetin faaliyetleri lehine oy kullanmalari
icin 350 milyon dolar yatirdigina dair haberlerin ortaya c¢ikmasiyla
Eylul 2011°de yeni bir siyasi kriz meydana gelmistir[13]. Zaten ayni yilin
basinda parlamento, Bagbakan Yardimcisi ve Kalkinma ve iskan isleri
Bakani Seyh Ahmed hakkinda yolsuzluk iddiasi oldugu gerekcesiyle
gliven oylamasina gitmisti [14]. Disisleri Bakani ve Bagbakan yardimcisi
Muhammed el-Sabah da yolsuzluk suclamalarini protesto etmek
amaciyla istifa etmis ve Eylil ayinda 10,000 katilimcinin yer aldigi ve

Kuveyt tarihinin en blylik gosterilerinden biri gerceklesmistir.

Kasim 2011'de, defaatle yapilan istifa cagrilarinin ve her gecen giin
buyiliyen gosterilerin sonucunda Basbakan Seyh Nasser gorevi
birakmistir. Béyle bir hamle daha onceki zamanlarda muhalefeti
yatistirmaya yetmisse de bu kez, devam eden gosterilerin yatismasi
hususunda cok az etkisi olmustur[1s]. Kuveyt gencligi, liberal ve
islamcr gruplardan milletvekilleri sistem icerisinde ayyuka cikmis
yolsuzluklara karsi ofkelerini ortaya koymus ve basbakanin Emir
tarafindan atanmasinin yerine secimle is basina gelmesini talep
etmeye baslamistir. Devam eden protestolar hiikiimetin istifa etmesine

ve Aralik ayinda parlamentonun feshedilmesine yol acmistir[16].

133



Subat 2012 segimlerinde, belki de pek de siirpriz olmayan bir sekilde,
Misliiman Kardesler ve Selefiler ile birlikte bazi kabile temsilcilerini
de kapsayan ideolojiler arasi muhalefet bloku, parlamentodaki
50 sandalyeden 34'Unu kazanarak Ulke capinda biyiik bir basari
elde etmistir[17]. Selefi ve Misliman Kardesler bloklarinin her biri
yaristiklari dérder koltugu da kazanirken, liberaller ve tiiccarlardan
olusan gruplar bunun da altinda bir basari elde etmistir. Tim bu
degisim, bazi kabilelerden adaylarin parlamento disi kalmasina sebep
olmus, boylece sehirli tiiccar sinifiile kabileler arasindaki ayrimlar daha
da derinlesmistir[18]. Ancak bu parlamento, Anayasa Mahkemesi'nin
onceki parlamentonun feshini anayasaya aykiri ilan etmesiyle dort ay
sonra feshedilmistir[1g]. Boylece Mahkeme, rejim yanlisi 2009 Ulusal
Meclisi'ni yeniden goreve getirmistir. Emir Seyh Sabah soz konusu
siyasi zaferin verdigi giicle, Mahkeme'ye se¢men bdlgelerinin sayisini
25'ten 5'e dusiliren 2006 tarihli yasanin (muhalefetin bir girisimi
olan yasayl) anayasaya uygunlugunun goézden gecirilmesi talebinde
bulunmus ancak Mahkeme bu talebi reddetmistir[20]. Sekiiler-islamci
muhalefet koalisyonu ise yarginin, siyaset kurumuna tartismali bir
mudahalesi olan 2009'da kurulan parlamentonun yeniden goreve

getirilmesi kararini protesto etmistir[21].

Ekim 2012'de Emir Sabah, “llkeyi tehlikeye atabilecek ve ulusal birligi
bozabilecek” kargasa durumuna isaret ederek[22] kabineden Aralik
secimleri Oncesinde secim kurallarini  degistirmesini istemistir.
Yapilan degisiklikle birlikte secim sistemi, se¢menlerin dort oy
kullanabilecekleri sistemden tekli-ek tercihsiz oy verecekleri bir
sisteme donustlrilmustir. Bu hamle, “mahkemenin bu hususa dair
daha onceki kararini ve muhalefetin 2006 yilindaki se¢cmen yasasi
ile uyumlu olma taleplerini yok sayan bir diizenleme olmustur[23].”
Bunun neticesinde muhalefet, Aralik 2012 secimlerini boykot etmis,

secimlerde ytizde 39 gibi disiik bir katilim orani (daha 6nceki yiizde
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60’a kiyasla) saglanabilmis ve tahmin edilebilecegi gibi hiikiimet
yanhisi bir Ulusal Meclis kurulmustur[24]. Bu durumdan en ¢ok da
Sunni islamcilarin parlamentodaki temsili etkilenmis ve bu oran
23 milletvekilinden 4 milletvekiline dusmustir[2s]. Parlamento,
bagimsiz milletvekillerinin yani sira tarihsel anlamda hiikiimet yanlisi
konumuyla Sii islami Ulusal ittifak’'nin bes milletvekili ile en buyik

bloku olusturdugu bir kompozisyona sahip olmustur[26].

Haziran 2013'te Anayasa Mahkemesi; muhalefetin, secimlerin
gecersiz se¢cim kanunlari altinda yapildigl iddiasindan sonra bir kez
daha parlamentoyu feshetmistir. islamcilar, asiret liderleri ve liberal
gruplar da dahil olmak lzere bircok muhalif grup bir kez daha se¢im
kanunlarindaki degisiklikleri protesto etmek icin Temmuz 2013
secimlerini boykot etmistir. Sonug olarak, 2013 ve Kasim 2016 arasindaki
parlamento grubunda “hizmet” veya hikimet yanhsi milletvekilleri
50 koltugun 30'unu elde tutarken liberal ve asiret temsilcilerinden
olusan bloklar ile bagimsiz milletvekillerinin karisimindan olusan bir

kompozisyon ortaya cikmistir.

Yeni parlamento secimleri aslinda Haziran 2017'de yapilacakti ancak
bircoklarina gore, popiiler bir muhalif figlir olan Musallam el-Barrak’in
mahkdmiyetinin ayni anda bitecek olmasindan 6tiiri secimler Kasim
2016'ya alinmisti. Muhalefetin Anayasa Mahkemesi’nin 2013 tarihli yeni
secim kanununun gecerli oldugunu onaylamasinin ardindan se¢im
boykotunu sona erdirecegi soylentileriyle birlikte[27] hikimet de
muhalefetin oy devsirme kabiliyetini torpilemek istemistir. Bu sebeple
parlamentoda, 50 liyeden 40'inin destegiyle, Kuveyt Emiri'ne, Allah’a
ve peygamberlere hakaret etmekle suclanmis Kuveytlilerin secimlere
katilmasini engelleyen bir yasa tasarisi hazirlanarak Haziran 2016'da
yururlige konmustur[28]. 2011den bu yana yapilan ¢ok sayida siyasi
tutuklamadan otilirii bu yasa teoride bircok potansiyel adayr se¢im

yarisinda saf disi birakmistir. Hikiimet yanlisi yasama déneminde
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gecen ve Kuveyt Anayasa Mahkemesi tarafindan iptal edilen[29] bir
diger cok tartismali yasa da ulusal giivenlik sebeplerinden otiirii tim

vatandaslarin DNA testinden ge¢mesini gerektiren yasaydi[3o].

Muhalefetin secimlere katilimini tirpanlama ve genel olarak hiikiimetin
kontrollinii arttirma girisimlerine ragmen muhalefet, parlamentodaki
koltuklarin yarisina yakinini kazanmis ve parlamentodaki koltuklarin
%70'i el degistirmistir. Bu secime katilim orani da % 70 dolaylarinda
olmustur[31]. Emir, Aralik 2012 ve Kasim 2016 arasinda siyasi olarak
gorece kendisiyle uyumlu bir parlamentonun keyfini stirdigi icin bu
secim, Kuveyt siyasi manzarasini degistirmis ve muhalefet dort yil
aradan sonra ilk defa, kurumsal mekanizmalar aracihgiyla hiikimetin
kararlarini  sorgulayabilecek bir konuma gelmistir. Muisliman
Kardesler, yaristigl bes koltugun uclini kazansa da gayriresmi olarak
dordiini kontroli altina almis, Selefiler de bagimsiz adaylarla yarisarak
dort koltuk kazanmislardir. Hikiimet yanlisi Selefiler ise zayif bir
performans sergilemistir. ideolojiler tistii muhalefet bloku neredeyse
dort yil boyunca yasama organini boykot ettikten sonra su an bu
organin neredeyse yarisini kontrol etmektedir. Bu da siyasi bloklarin,
kurumsal bir siyasi giice sahip olmadiklarinda dahi desteklerini
koruyabildiklerini gostermekle birlikte koalisyonun ne denli giicli ve

beraber bir goruintu verdigi konusu hala belirsizdir.

Kasim 2016'da bir kabine degisikligi olmus ve bu degisiklik, yeni
parlamentonun secilmesinden ve nihayetinde Basbakan'in istifasiyla
sonuclanacak iletisim Bakanr’'nin sorusturmaya tabi tutulmasi
sirecinin tizerinden bir hafta gegmeden yasanmistir. Bu da muhalefetin
siyaset sahnesine geri dondiginiin sinyallerini vermistir. Nitekim
bdyle olmasaydi-asiretleri temsil eden milletvekillerinin bir kabine
degisikligini zorlayacak bir dizi gensoru vermek icin secimlerden
once toplanmis olmasina ragmen-parlamentonun hikimet ile

fazlaca rekabete girmesi s6z konusu olmazdi[32]. Mayis 2017de
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muhalefet, 13 saatlik bir oturumun ardindan Basbakan Seyh Jaber
el-Miibarek el-Sabah ve iskan Bakani Yasser Abul hakkinda yolsuzluk
ve Arap Bahari sirasinda bazi vatandaslarin vatandasliklarinin iptal
edildigi iddialarina dair gensoru vermistir. Buna karsin, parlamento
hikiimete itaatsizlik etmemis veya giliven oylamasina gitmemis
ancak Basbakan’in sorgulamaya tabi tutulacagl bir yontem yerine,
hitkiimetle alti ailenin vatandasliklarinin (eski milletvekili Abdullah
el-Bargas ve islamai vaiz Seyh Nebil el-Awadhi de dahil olmak Uzere)
geriverilmesi lizerine bir anlagsmaya gidilmistir. Her ne kadar bu adim,
sinirh bir is birligine karsilik gelse de yiiriitme ve yargi nezdinde artan
glivensizlik, muhalefeti secilmemis bir hiikiimet ile olan iliskilerinde
dikkatli olmaya ve siyasi reform ihtiyacina dair daha israrci olmaya

sevk etmistir.
Miisliiman Kardesler

Misliman Kardesler, Kuveyt'in en eski ve en o6rgiitli islama siyasi
blokudur. Toplumsal hareket kanadi olan Camia't el-Islah el-ictima,
1951 yilinda biyiik olclide egitim, toplumsal alan ve hayir faaliyetleri
organize etmek maksadiyla kurulmustur. Hareketin siyasi kanadi
olan IAH ise secimlere katilmak lizere 1991'de kurulmustur. Kuveyt
Musliiman Kardesleri, tarihi olarak hikiimetle yakin iliskilere sahip
olmustur. Oyle ki, hareketin tiyeleri Kuveyt Finans Kurumu ve Evkaf
ve islami isler Bakanhg gibi kurumlar kontrol ediyor olmakla

suclanmistir.

Selefiler icin de bir doniim noktasi olan Irak'in isgalinden bu yana
(asagida tartisilacaktir), IAH siyasi reform ajandasina daha fazla
odaklanmis ve genis kapsamli muhalefet ile daha yakin iliskiler
kurmustur. 1990’larin ortalarinda IAH, muhalefetin sekiiler tyeleri ile
birlikte secim koalisyonlarina katilmaya baslamistir. Irak’in isgalinden

sonraki ilk secimler olan 1992 secimlerinde Musliman Kardesler'in
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yedi adayi, parlamentonun yeniden kurulmasi icin ¢abalamig olan
genis muhalefet koalisyonu icerisinde yarismis ve bu koalisyon 50
koltugun 35'ini kazanirken, IAH adaylarinin besi de se¢imden zaferle
ayrilmistir[33]. Ancak IAH’nin bazilari sekiler adaylar olan 25 adayi
acik¢a desteklemesine ragmen koalisyon catirdamaya baslamistir[34].
IAH, seriati yasamanin kaynaklarindan biri haline getirmek igin
Anayasa’nin 2. maddesini degistirme cabalarina devam etmis ancak
bu degisiklik oylandiginda kabine degisikligi sebebiyle sonug olumsuz
olmustur. Bunun ardindan, bes islamc milletvekili kamuyu iyiye
yonlendirmek ve seytani islerden alikoymak icin her bolgede bir
otorite kurulmasini ve bu otoritenin diizgiin dini davranislara aykiri
eylemleri rapor etmesini dnermistir. Misliiman Kardesler de Kuveyt
Universitesi'nin laboratuvarlarda nikap giyilmesini yasaklama kararini
geri aldirmaya calismis ve 1994'te reddedildikten sonra 1996'da
parlamentodan gecen kadin-erkek ayrimina dair yapilan diizenlemeyi
desteklemistir[35]. Muhalefetin sekiiler ve islamci tyelerini ayristiran
bazi toplumsal meselelere olan vurgu, daha 6nce 6rnegin yolsuzluga
karsi beraber miicadele etmis olmalarina ragmen koalisyonun
nihayetinde catirdamasina yol agmistir. 1996 yilinda IAH, muhalefetin
diger Uyeleriile diizenli olarak is birligi icerisinde olarak parlamentoda
bes koltuk kazanirken, 2003 se¢imlerinde on yillar icerisindeki en
kotu performans ile sadece iki koltuk kazanabilmistir. Bu da IAH’nin
ideolojiler Ustl koalisyonlara daha sik katilimina yol acacak sekilde
buyuk i¢ degisimler yasamasinin oninid agmistir[36]. Nitekim
2006 secimleri, bu degisimin basar getirdigini gostermistir. 1AH
parlamentoda alti koltuk kazanirken ilk kez yiiksek sesle kapsamli bir
siyasi reform talep ederek muhalefet kanadinda yer almistir. Bilhassa
“Bes Istiyoruz” Hareketi, IAH'nin destegi ile Mayis 2006 boyunca,
secim bolgelerinin 25'ten 5'e disiriilmesine tepki olarak gosteriler
dizenlemistir. Hatta gosteriler o kadar ciddi bir boyuta varmistir

ki yeni secim cagrisinda dahi bulunulmustur. Bu da muhalefetin o
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dénemki popllaritesini gostermektedir. IAH, 35 uyeli muhalefet
blokunun bir parcasi olarak 6 koltuk kazanmis ve bes secim bdlgesi
kurali da parlamentoda ¢ogunluk olan muhalefet blokunun oylariyla

gecmistir.

IAH, her Kuveyt vatandasina dort oy yerine bir oy hakki veren
yeni secim yasasina olan itirazlarina binaen Aralik 2012'den Kasim
2016'ya kadar olan sirecte secimleri boykot etmistir. Secim yasasini
degistirmek gibi hamleler ise hiikiimete yonelik fikirleri de stratejiyi
de degistirmistir. 1AH, Yiksek Mahkeme’nin yeni secim yasasina
yonelik onayina atifta bulunarak boykotu sona erdirmeye karar veren
ilk taraflardan biri olmustur. Eski bir iIAH milletvekili boykotu sona
erdirmelerinin arkasinda iki temel sebep oldugunu agiklamistir: (1)
Halk, hikimetin parlamentodan yasayr geciremedikleri-hem de
hitkimete sadik bir parlamentodan-iddialariniisabetsiz bulmustur, (2)
IAH’nIn parlamentodan ayrildigi donemde siyasi kosullar kétiilesmistir,
nitekim o donemde cikan yasalar bunun bir gostergesidir[37]. Ayni
milletvekili, IAH Gyelerinin Kuveyt Emiri ile dogrudan bir goriisme
yaparak gelecek secimlerde yer alacaklarina dair kararlarini ona
bildirdiklerini ve bunun da IAH’nin muhalefetin bir parcasi olmasina

ragmen asla rejimin dismani olmadigini gosterdigini belirtmistir[38].

Bir IAH lyesinin sdzlerine gore ise, IAH kendi milletvekili Jamaan el-
Harbas da dahil olmak tizere bazi muhalefet liyelerine hapis cezalarinin
verilmesinden sonra bu mahkdmlara genel bir af saglamak icin ve Arap
Bahari doneminde vatandasliklari dusirilenlere vatandasliklarinin
geri verilmesi icin uzlasmaci bir tutum benimsemistir[3g]. Ayni
IAH Uyesi, bircok muhalif liderin hapiste olmasindan ve insanlari
hikiimetlere karsi ayaklanmaya daha isteksiz hale getiren mevcut
bolgesel gelismelerden 6tiirti olumsuz bir ruh haliicerisinde oldugunu
belirterek, reformlarin gerceklestiriimesine yonelik karamsarhgini da

ortaya koymustur[40]. Ancak en nihayetinde, s6z konusu olumsuz
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durum Kuveyt'te esnek bir sekilde de olsa muhalefetin 6rgiitlenmesine

ve Selefilerin de bunun bir parcasi olmasina engel olmamistir.
Selefi Siyasi Manzara

Genel olarak konusmak gerekirse, Selefiler oncelikli olarak Muhammed
Peygamber ve onun sahabelerine olan odaklanma tarzlari agisindan
Misliman Kardesler liyelerinden ayrilmaktadir, zira en eski kaynaklarin
Peygamber ve sahabeye en yakin kaynaklar olmalari itibariyla islam’in
“gercek” anlamina da en yakin, dolayisiyla en makbul kaynaklar
olduklarini dustinmektedirler[41]. “Selef” kelimesi Arapcada “atalar”
anlamina gelmektedir ve bugilin Selefiler, lafzi Kur'an yorumuna
onem vermektedirler[42]. Selefiligin tek bir vizyonu olmamasindan
otird, Selefilerin siyasi olarak nasil bir tutum sergilemesi gerektigine
dair de tek bir yorum yoktur. Yani Selefiler cesitli siyasi duruslar
sergileyebilmektedir. Temel ayrim gelenekci Selefiler ve aktivist
(haraki) Selefiler arasinda yapilmaktadir. Gelenekci Selefiler, islam’in
siyasi lidere itaati ve demokrasiye karsi olmayi (zira egemeni secme
hakki halktan ziyade Allah’a mahsustur) gerektirdigine inanmaktadir.
Aktivist Selefiler ise siyaseten pasiflige dair geleneksel anlayisa karsidir
ve secimlerde siklikla aktif olarak yer almakta ve ideolojik meselelerden

ziyade pragmatik meselelere odaklanabilmektedir.

Suudi Arabistan kokenli olan Sahve Hareketi'nin ortaya ¢ikmasiyla
birlikte Kérfez'deki ayrim daha da belirgin bir hale gelmistir. Hareket
biylk olclide 1960’larda ortaya ¢ikmistir. Hareketin kurulusunun
arkasinda “yerli Vahhabilik ile Suudi egitim sistemi icerisinde yer alan
ancakdiniinanclari Suudi Vahhabilerden farkli olan, Misir ve Suriye'den
gelmis cok sayida Musliman arasindaki etkilesim” vardir[43]. Sahve,
1990’'larda Irak’in isgalinin ardindan Korfez devletleri ile ABD arasinda
artan baglardan duyulan rahatsizlik sayesinde ivme kazanmistir. Bu

da Selefilerin aciktan kendi hiikimetlerini elestirdikleri ilk 6rnek
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olmusturlg4]. Arap Bahari, Kuveyt'i etkilemeye basladigindan beri
tlkedeki Selefiler giin gectikce daha fazla boliinmiis ve temelde dort
ayri bloka ayrilmistir. Bu bloklar daha sonra bagimsiz adaylara kadar

boltinmiustiir[4s].

Kuveyt'in ilk Selefi orgiitlenmesi 1981 yilinda, islam Mirasinin
ihyasi Toplulugu (iMiT-Camiat ihya el-Turat el-islami) adi altinda
kurulmustur. ilk dénemlerde, parlamenter sisteme katilimin Selefiler
icin kabul edilebilir bir tutum oldugunu diistinen Misirli din adami Seyh
Abdelrahman Abdelhalik’in fikirlerine bagh olmuslardir. Esasinda iMIT,
1981'de secimlere katilip iki koltuk kazanmis ve diinyada parlamento
secimlerine katilan ilk Selefi grup olmustur. Parlamento se¢imlerinde
yarisan bu grup, hiikiimetin otoritesine ise meydan okumamistir.
Oyle ki, kraliyet ailesinden Seyh Fahad el-Ahmed el-Sabah bu grubun
kuruculari ve gruba finansman saglayanlar arasinda yer almistir[46].
IMIT parlamentoya girerken bu cikisi yonetime bir meydan okuma
olarak gérmeyip “dava faaliyetlerini savunmak, toplumun islami
karakterini guiglendirecek yasalari desteklemek ve hisbe (iyiyi emredip
kotiiden men etmek) uygulamasi icin mikemmel bir sans” olarak
gormustir[47]. Bu amacla, 1980’ler ve go’larda parlamentoda yer
alan Selefiler —tipki o donemin Misliiman Kardesleri gibi- Kuveyt
Havayollari ucuslarinda alkol satisinin yasaklanmasi gibi toplumsal
politikalarla alakali yasalari desteklemis ve Emir’e hakaret eden yahut
onun politikalarina karsi ¢cikan diger Selefi gruplara yonelik geleneksel

olarak elestirel bir tutum takinmislardir[48].

Selefi islami Topluluk (SIT), 1991 yilinda, Irak'in isgalinin ardindan
Korfez'de aktivist Selefiligin daha popliler héle geldigi bir donemden
hemen sonra, IMIT'in daha aktivist bir kanadi olarak kurulmustur.
Seyh Abdiilhalik'in ogretilerini hald takip eden aktivist Selefiler
de yasadiklari hayal kirikliklarinin ardindan 1997 yilinda iMiT’ten
ayrilip diger gruplara katilmislardir[49]. Boylece 1990’larin ortasinda
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gelenekgi Selefiler, Seyh Abdullah el-Sabt liderliginde IMIT'i domine
etmis ve bu da Abdilhalik'in ve takipcilerinin tamamen hareketin
disinda kalmasi sonucunu dogurmustur. Zoltan Pall’a gére, SIT bugiin
IMIT’in siyasi kanadi olarak etkilidir[so]. Her ne kadar bu iki grup
kagit ustiinde ayri dursalar da Pall, “bu iki grubun Selefi toplulugun
birbirine bagh kurumsal ayaklari oldugunun herkesin bildigi bir sir
oldugunu, Ulkenin bazi bdlgelerinde SIT'in se¢im kampanyalarinin
IMIT mensuplari tarafindan organize edildigini” belirtmektedir[s1]. Bu
amac birligi, asagida detayli olarak ele alinacak diger Selefi aktivist

gruplarin sahneye c¢ikmasini saglayacak bir bosluk yaratmistir.

SiT’in siyasi reforma olan destegi, toplumsal meseleler konusunda
politik olarak aktif olmasini engellememistir. 1990’larda ahlaki
davranislarin izlenmesi icin bir komite olusturulmasi cabalarinda
Ahmed Bakir liderliginde SIT, en 6n cephede yer almis ve biiyiik
olctide “yasalarin islamilesmesi, seriatin yasamanin yegane kaynagi
olmasi, alkol ve konserlerin yasaklanmasi” gibi hususlara odaklanan
bir ajanda ile hareket etmistir[52]. Ancak Bjorn Olav Utvik, 2000’lerde
SIiT milletvekillerinin seriata dair konular disinda ekonomik kalkinma
ve pasaportsuz insanlara haklarinin verilmesi gibi siyasi meselelere
dair kampanyalar yiiriittigi dénemde SiT'in ajandasinda bir degisim
meydana geldigini belirtmektedir. Bir SIT milletvekili olan Khalid Sultan,
secilmis bir basbakan cagrisi dahi yapacak kadar ileri gitmistir[53].
Bu degisimle birlikte SIT, 2005 yilinda secim bélgelerinin 25'ten s'e
indirilmesiniisteyen genis kapsamli muhalefet cephesinde yer almistir.
Bu girisim tim Selefiler tarafindan desteklenmemekteydi, ozellikle
de belli kabilelerin yer aldigi kirsal bolgelerdeki bagimsiz Selefiler
tarafindan. Ancak SiT, 2008 secimleri sirasinda “hiikiimetin secimlere
midahale etmemesi ve kendisini elestiren adaylara karsi sogukkanl
olmasi” konusunda bir uyarida bulunmus ve buna ek olarak 0zel

sirketlerin de secimlere karigmasini elestirmistir[s4]. Selefi Hareket ve
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Ummet Partisi’ne gére daha temkinli bir tavra sahip olsa da SIT hala
karsilasilan engellemeler -bu engellemeler kraliyet ailesi tarafindan
yapilsa dahi- karsisinda kararli bir sekilde anayasayl savunmaktadir.
Ornegin, 2011 yilinda genis kapsamli muhalefetin yaninda yer alarak
yeni bir kabine ve basbakan cagrisi yapmistir[s5]. Daha da ilgi cekici
bir sekilde, SiT’in eski lideri Khalid el-Sultan, islamilesmenin “halkin
ihtiyaclarina hizmet etmek, egitim ve saglik hizmetlerini gelistirmek
ve adalet, hesap verebilirlik, seffaflik gibi ahlaki degerleri yaymak gibi
bircok faaliyet olarak goriilebilecegini” belirtmistir[s6].

SelefiHareket,1996yilindaiMiTveSiT'inbiryan kurulususeklinde ortaya
ctkmis ve toplumsal reformlara dncelik veren geleneksel Selefilerin
ajandasindan ziyade siyasi reform taleplerini 6ncelemistir. Hareket bu
amacla, secilmis bir bagsbakan olmasi gibi degisiklik taleplerini yiiksek
sesle dillendirmis ve neticede her gecen giin hiikimete muhalif bir
cizgiye dogru evrilmistir. Hareket'in kurulusunun arkasinda yatan
sebeplere dair bazi tartismalar mevcuttur: Bir gériise gore iMIT’in bazi
tyelerinin Kuveyt'in ABD ile olan ittifakina elestirel yaklasmasi nemli
bir etkendir. Ancak, SIT mensubu politikaci Ali el-Umeyr, bu ayriligin
ideolojik sebeplerden ziyade i¢ politikaya dair bazi farkl goruslerden
kaynaklandigini sdylemektedir[s7]. Ornegin Umeyr, Selefi Hareket'in
devletin borg batagindaki kisileri kefaletle kurtarmasi dnerisine fazla
popiilist ve vatandaslari devlete cok daha bagimli hale getirecegi icin

karsi cikmistir[58].

Selefi Hareket'den uzun siire milletvekilligi yapmis olan (su an bagimsiz
milletvekili olan) ilahiyat profesori Velid el-Tabatabaie, Kuveyt siyaset
sahnesindeki toplumsal acidan en muhafazakar politikacilardan biri
olmasina ragmen her gecen giin ivme kazanan Selefi siyasi aktivizmi
acisindan bir 6rnek teskil etmektedir. ElI-Tabatabaie, seriat cezalarinin
uygulanmasi icin bir yasa tasarisi énermis ve Toplum igerisinde

Kabul Edilemez Fenomenlere karsi olusturulan Komite'ye baskanlik

143



yapmistir[59]. Ancak 2009-2012 yillari arasindaki calkantili dnemde,
daha once acik bir sekilde dile getirdigi toplumsal politikalara hig
deginmeden parlamentonun cok daha genis yetkilere sahip olmasi
icin cagri yapmustir. Dahasi, El-Tabatabaie 2009 yilinda iIAH'dan iki
milletvekili ile bagimsiz islamc vekil Faysal el-Muslim ile birlikte
Kalkinma ve Reform Bloku'nda yer almis ve hikiimetin secimle is
basina gelmesini savunmustur. Hatta Cabir el-Mibarek'in el-Sabah
ailesine mensup olan son basbakan olacagini sdyleyecek kadar ileri
gitmistir[60]. Son olarak ise baska gostericilerle birlikte parlamentoya
baskin yapma sucundan otiirii Kasim 2017'de bes yillik hapis cezasi

almis, daha sonra Temmuz 2018'de bu ceza 3,5 yila dustriImustir [61].

Ummet Partisi ise 2005 yilinda kurulmus ve siyasi partiler teknik
olarak Kuveyt'te yasak olmasina ragmen kendisini acik¢a bir siyasal
parti olarak nitelemistir. Ummet Partisi de Selefi Hareket gibi siyasi
reformu savunmakta ve aktivist blok icerisinde yer almaktadir. Oyle
ki, glin gectikce Musliman Kardesler'in siyasi kanadina benzer bir
goriintli vermeye baslamistir. Parti, kadinlarin secimlerde yarismasina
ve oy kullanmasina biylk olclide destek vermektedir. Parti'den
bir milletvekili, diger Uyeler karsi ¢ikarken 2005 yilinda kadinlarin

secimlerde oy hakkina sahip olmasi lehine oy kullanmistir[62].

Hem Selefi Hareket'e hem de Ummet Partisi’ne dnciililk eden Hakim
el-Mutayri, Kuveyt Selefiliginin onemli bir figliri olmaya devam
etmektedir. Mutayri “bir taraftan Allah'in nihai egemenliginin
seriatin temel hukuk olarak uygulanmasi ile ortaya konacaginda
israr ederken, ote yandan halkin kendi liderlerini se¢me ve onlarin
idaresini denetleme konusunda s6z hakkina sahip oldugunun da
altini cizmektedir[63].” Ummet Partisi'nin kurulusu da Mutayri'nin
bu fikirleriyle biiyiik 6lciide uyum icerisindedir. 2008 yilinda Ummet
Partisi diger siyasi bloklarin timiinden daha fazla bir sayiyla, 12 adayla

secime katilmis ancak bunlarin hicbiri secilememistir. Parlamento
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icerisinde fazla glici olmasa da Mutayri, “Kuveyt'in egitimli Bedevi
kesimi icerisinde etkili bir sestir ve bu sayede Mutayri'nin sozleri tesirli
olmakta ve daha hizl bir sekilde yayilmaktadir[64].” Mutayri'nin hem
dini muhafazakarliga hem de temsili hiikiimete olan destegi, kendisini
bolgedeki Selefi genglik igin bir ideolog haline getirmistir. Ote yandan,
geleneksel Selefilerin Mutayri'nin diger aktivist seyhler gibi Selefi
degerlerden 6diin verdigi ve Misliiman Kardesler ile cok benzestigi

yonundeki dustinceleri devam etmektedir[65].

Kuveyt'teki Selefiler arasindaki siyasi cekismelerin ve kurulan
koalisyonlarin demografik ayrimlari yansittigi énemle not edilmelidir.
Selefi Hareket toplumun bircok kesiminden destek bulurken (Velid el-
Tabatabaie sehirli bir aileden gelmektedir), SIT biiyiik 6lctide sehirli
kesim (hadar) icerisinde destek bulmakta ancak bu blok, sonradan
sehirlilesmis kesim (badu) arasinda da giin gectikce daha fazla destek
bulmaktadir [66]. Bunlarin aksine Ummet Partisi biiyiik dlciide Hakim
el-Mutayri'nin 6gretilerini takip eden “genc¢ Bedevi entelektiellerin”
partisi olma ozelligini korumaktadir[67]. Utvik'in uygun bir sekilde

Ozetledigi Uzere,

Bir tarafta, hadar Selefilerinin geleneksel siyasi sinifi icerisindeki
politikacilar, islami geleneklere yonelik hassasiyet ile kalkinma
odakli, pragmatik bir reform ajandasini bir araya getirmektedir.
Obiir tarafta ise Bedevi kesim icerisinden yiikselen egitimli kesim
icerisindeki muhafazakar islamcilar, halk tarafindan secilen bir
hikimeti, 6zglirce siyasal partilerin kurulmasini ve birbiriyle
rakip siyasi egilimler arasinda bariscil sekilde iktidar degisimini
savunan bir anayasa reformu cagrisi yapan modern bir parti

programi olusturmaktadir[68].

Her ne kadar iki son derece aktivist Selefi grup ortaya ¢ikmis olsa da

bu gruplar parlamentoda koltuk kazanma konusunda pek basarili
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olamamis ve 2016 yilinda Velid el-Tabatabaie'nin bagimsiz aday olarak
yarisip kazandigi bir koltuga sahip olabilmislerdir[6g]. Bagimsiz
Selefi adaylar da hikiimete karsi kayda deger olclide elestirel bir
tavra sahiptir. Ug bagimsiz Selefi milletvekili, “anayasal vazifelerini
yerine getirmekte ve halkin taleplerini karsilamakta basarisiz oldugu”
gerekcesiyle basbakana verilen ilk gensoruya dair girisimde bulunan
vekillerdir[7o]. Genel olarak aktivist Selefiler diger muhalif bloklarla
koalisyonlar olusturarak parlamentoda daha fazla niifuz sahibi olmaya
calismaktadir. Gelenekgi Selefiler ise bunun tam tersine, parlamentoda
sekiz ile on koltuk sahibi olma egilimindedir[71]. Segmen sayilarindaki
dengesizlige ragmen “Kuveyt harakileri uluslararasi Selefi aglarin
onemli bir Gyesidir. Kuveyt, baska ulkelerdeki aktivist Selefiler icin
de 6nemli bir merkezdir. Tum diinyadaki harakiler Kuveyt'e siklikla
gayriresmi ziyaretlerde bulunmakta ve Abdiilhalik veya Mutayri gibi

isimlerle gorusmeler yapmaktadirlar[72].”
Siinni islamai Siyasi Manzara

Musliman Kardesler ve Selefi gruplar (6zellikle de gelenekgiler) uzun
stire hiikimetin destegini kazanmak icin rekabet etmislerdir. Asagida
da izah edilecegi gibi, Musliman Kardesler ilkin 1960 ve 1970’lerde
siyasi agidan daha biyik bir tehdit unsuru olarak goriilen Arap
milliyetciligine karsi bir panzehirolarakgoriildigiicinilkdonemlerden
bu yana hiikiimetten destek gormuistiir. 1970 ve 1980’lerde hiikiimet,
milliyetci girisimleri bastirabilmek adina “Musliiman Kardesler’e
yonelik siyasi ve ekonomik destegini” dahi arttirmistir. Pall'a gore en
onemli husus, hikimetin Musliman Kardesler’in tlkedeki Stinni
Musliimanlar Uzerinde c¢ok daha fazla nifuz sahibi olmamasini
saglama cabalari olmustur. Devletin “kurumsal ve finansal destegiyle”
Selefi Hareket, ozellikle de toplumsal kanadi olan islam Mirasinin
ihyasi Toplulugu aracilifiyla Misliman Kardesler'in rakibi haline

gelmistir[73]. IMIT ve SIT de 2011 isyanlarina katilmadiklari ve iMIT
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tyeleri arasinda gosterilere cok az destek oldugu icin hiikiimetin
destegini sunabilecegi odaklar olarak goriilmustiir. Yukarida da
deginildigi gibi, gelenekci Selefiler arasinda dolasan metinlere gore
mesru bir lidere karsi isyan etmek yasaktir. Misliman Kardesler’in giin
gectikce muhalefet cephesine dahil oldugu bir dénemde IMIT ve SIT
de bu yondeki fikirlerini Cuma namazlarinda, derslerde ve geleneksel
yahut sosyal medya kanallari araciligiyla agikca belirtmislerdir[74]. Bu
tarz hamleler pek de siirpriz olmayan bir sekilde hiikiimete sadik ve
muhalif Selefiler arasindaki ayrimlari daha belirgin hdle getirmis ve
milletvekili Khalid Sultan bin isa'nin SIT ve IMiT’ten ayrilmasina yol
acmistir[75]. Bin isa secildiginde ise Selefi Toplulugu tarihte ilk defa
parlamentoda bir koltuk dahi kazanamamis ancak kraliyet ailesiyle

olan baglari zarar gormemistir[76].

Hiklimete sadik Selefiler parlamentoda koltuk kazanamazken, devlet
kurumlar, o6zellikle de Evkaf ve islami Meseleler Bakanlig’ndaki
pozisyonlarini muhafaza ederek siyasi etkinliklerini stirdlirmdslerdir.
Bu minvalde en 6nemli gelisme, SiT'ten Ali el-Umeyr’in Petrol Bakani
ve daha sonra Kamusal isler Bakani olarak atanmasi olmustur{77]. Pall,
gelenekgi Selefilere Zekat Kurumu, Evkaf ve islami Meseleler Bakanligi
ve Kuveyt Evkaf Kurumu gibi kurumlarda pozisyonlar verilmesinin
Siinni islamalarin bu kanadinin sistem ile uyumlu kalmasi icin cok

onemli bir arag oldugunu belirtmektedir[78].

Selefi gruplarin Gyeleri ile Musliman Kardesler tiyeleri arasinda bu tip
dini biirokrasi pozisyonlariicinvarolan rekabet1980’lere uzanmaktadir
ve hiikiimetin siyasi onceliklerine gore farkl siireclerden gecmistir.
Esas olarak Zekat Kurumu fikrini ortaya atan Misliman Kardesler'dir
ve 2014'teki emekliligine kadar bir Misliman Kardesler uyesi olan
Abdilkadir el-Ajil bu kuruma baskanlik etmistir. Ancak el-Ajil'in
yerini bir IMIT lyesi olan ibrahim Salih almistir. Dahasi, “Miisliiman

Kardesler Uyesi olan bircok Zekat Kurumu calisani emekli olmus veya
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sozlesmeleri yenilenmemistir. Bu calisanlarin yerine Selefi isimler veya
bir gruba bagli olmayan ancak hitkimete sadik isimler gelmistir[79].”
Baskanvekili Ferid el-imadi de dahil olmak tizere kurumdaki birgok
departmanin basindaki isim Selefidir ve bu da anlasilir bir sekilde
Selefilerin kontroliindeki camilerin yayillmasina yol agmistir[80].
Ancak onemle belirtmek gerekir ki Bakanliktaki degisimlere ragmen
Misliiman Kardesler, lilkedeki vakif faaliyetlerini denetleyen Kuveyt

Evkaf Kurumu’ndaki pozisyonlarini korumustur[81].

Utvik'in genel olarak belirttigi Uzere, Selefilerin siyasal sisteme
katilimi hangi &lctide ve hangi fikirlerle olursa olsun 6nemlidir, zira
boylelikle “Selefilerin soylemi ve uygulamalari kutsallik baglamindan
ctkmaktadir. Herkese acik bir politika sahnesinde rekabet etmeyi
kabul ederek, en azindan ortill bir sekilde de olsa, diger ideolojik
egilimlerin de mesruiyetini tanimis ve hakikatin yegane sozciisu
konumunda olduklari iddiasindan vazge¢mis olmaktadir[82]." Bu
da sekiiler gruplari da kapsayacak sekilde genis kapsamli bir kabuli
meydana getirerek, potansiyel olarak siyasi alanin sekilerlesmesine
yol agmaktadir. Bu durum, tipki Misliman Kardesler'in genis dlcekli
siyasi reformlari gerceklestirebilmek icin sekdiler siyasi bloklarla esnek

koalisyonlar kurmasina benzer bir durumdur[83].
Sii islamal Alan

Kuveyt, siyasi olarak aktif iki Sii Islamci kitleye ev sahipligi yapmaktadir.
Bunlardan en 6nemlisi, Ulusal islami Birlik (UiB) catisi altinda toplanmis
olan bloktur. Bu blok, biiyiik Stinni islamci gruplarin aksine, bilhassa
2008'den bu yana ve iran ile yiikselen siyasi gerilime ragmen esas
olarak hiikimet yanlisi goriilmekte ve blokun hiikiimetin politikalarini
destekledigi dustinilmektedir. UiB ilk olarak 1998'de kurulmustur ve
kdkenleri, 1979 iran Devrimisonrasinda kurulan Kuveyt'teki Hizbullah’a
kadar uzanmaktadir. UiB ideolojik olarak Tahran’a ve Humeyni'nin

ogretilerine bagliyken, velayet-i fakih inancina da baghdir.
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Grup kendi oncelikli hedeflerini “genclik arasinda dindarligi, toplum
icerisinde dine bagliligi ve genel olarak dini kavramlari yaymak” olarak
aciklamaktadir[84]. Nitekim grup ilk olarak, 1963'te kurulmus olan
KultirTopluluguilegorinirlikkazanmistir[8s5].1970'lerde “dinikulturel
programlar” diizenlemis ve “bir arada yasama ve birbirine baghlik
kiltirinu” yaymistir[86]. Onemle belirtmek gerekir ki UiB, 1981 yilinda
parlamentonun yeniden agilmasini (1976’ta feshedilmisti) desteklemis
ve gruba bagh tg milletvekili secilmistir: Seyid Adnan Abdiilsamed,
Nasser Sarhour ve Abdiilmuhsin Cemal. Grup da 1990’larin ortasinda
kendi ismini Ulusal islami Birlik olarak degistirmeye karar vermis ve

“yolsuzluk ile gérev suclarina karsi miicadele” sézu vermistir[87].”

2012 ve 2016 yillari arasinda muhalefetin boykotuna katilmamasinin
bir sonucu olarak UiB'nin parlamentodaki temsili artmis, boylece
Arap Bahari sonrasinda Kuveyt'te etkisi artan (rejime sadik olsa da) bir
politik aktére doniigmiistiir. 2008 yilinda imad Mugniye skandalindan
sonra, birka¢ Kuveytli Sii politikacinin 1980’lerde Kuveyte yapilan
saldirilara dahil oldugu sdylenen bir militanin anmasina katildig
ve 2015'te bazi Sii militanlarin iran'dan gelen silahlari depoladig
sdylenen Abdali hiicresinin ifsa olmasindan sonra UiB'nin hiikiimet ile
olan koalisyonu, hayatta kalabilmesi ve siyaset sahnesindeki etkisini

surdirebilmesi icin daha da 6nemli bir hale gelmistir.

Adalet ve Baris Meclisi (ABM) 2004’te kurulmus olan, Kuveyt'in bir diger
Sii blokudur. Uyelerinin asil olarak net bir hiikiimet yanlisi tutuma
sahip olan Sirazi ekoliinden geliyor olmasiyla ve parlamentodaki
son derece diisiik temsiliyle UiB'den farkhlasmaktadir. Tarihi olarak
kendisini UiB'den daha iliml olarak sunmakta ve uzun yillar boyunca
rejime sadik bir durusa sahip olmaktadir. Ancak cok disilik seviyede
bir temsile sahip oldugu icin politika sahnesinde fazla etki sahibi

olamamistir[88].
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iki blok da tiiccar elitler arasindan bircok lyeye sahiptir, bu sebeple
siyasal stattikoyu koruma egilimindedirler. Siyasi duruglarindan &tiird,
Sii ve Slinni siyasi bloklar arasindaki tek potansiyel koalisyon, gelenekgi
Selefiler ile Siiler arasinda olusabilecektir. Ancak bdyle bir koalisyonun
olusmasinin oniindeki engel de Selefilerin Siiler konusundaki dini

inanclaridir.
Sonucg

Genel olarak Kuveyt'teki islamcilar Arap Bahari sonrasinda iki genis
kapsamli ve ideolojiler Gstli koalisyona dagilmis durumdadir: Rejim
muhalifleri ve yanlilari. Yukarida tartisildig gibi, Misliiman Kardesler
ve aktivist Selefi gruplar toplumsal politikalara odaklanan geleneksel
ajandalarini genis kapsamli bir siyasi reforma odaklanmak icin
bir kenara birakirken, Sii islamcilar ve gelenekgci Selefiler politika
sahnesindeki etkilerini koruyabilmek (Selefiler icin toplumsal
politikalarini, Sii islamcilar icin de daha genis bir sekilde politik
statiikoyu koruyabilmek) icin ayri ayri da olsa mevcut yonetim ile

iliskilerini  gelistirmektedirler[89].
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6. Boliim
Muglak Bir ideolojinin Siyasi Faydalari: Suriye'deki
Nureddin Zenki islami Hareketi
Abdulrahman Alhaj

Ankara Sosyal Bilimler Universitesi’nde Doktor Ogretim Uyesi

Nisan 2011'de baslayan Suriye ayaklanmasi ve akabindeki gelismeler
Suriye'deki durumu keskin bir bicimde donistiirdi: Yeni zorluklara,
ozellikle de bariscil protestoculari hedef alan durdurulamayan siddete
gogus germek maksadiyla yeni idari birimler ve hareketler kuruldu.
Lider kadrosunun Suriye icinden ziyade, disinda orgilitlenmis olmasi
siyasi muhalefetin sahadaki somut etkinligini sinirladi. Protestolara yol
gosterecek giicli bir liderligin olmamasi verilen toplumsal karsiligin
ozelliklerine iki tuirlt bir katkida bulundu: Plansizlik ve yerellik. Bu iki
ozellik daha sonra siyasi hareketlerin ve sahadaki orgiitlerin arkasindaki
dinamik ve degisimlere yon verecekti. Selefi cihadi hareketlerin
yiikselisi, ardindan rejimi destekleyen iranli Sii milislerin miidahalesi
ve radikal Kiirt gruplarin gliclenmesi devrimci askeri gliclerin yeniden
yapilandirilmasina, muhalif siyasi retorik konusunda yiikselen gerilime
ve yeni siyasi-askeri ittifaklarin kurulmasina yol acti. Ayrica, siyasi
lider kadrosu ile sahadaki gruplar arasindaki koordinasyon agiginin
derinlesmesi nedeniyle catisma, bolgesel ve yabanci devletlerin askeri

ve mali destekler ile savasa miidahil olmasina firsat tanidi.

Catismadan yedi yil sonra Suriye'deki siyasi goriinim hala parcali
durumdadir ki siyaset sahnesindeki belirsizlik ve muglaklik daha kokli
donisimlere ve boltinmelere yol acti. Bu nedenle bu bolim, Suriye'de
siyasal islam agisindan yeni bir olgu olan yeni olugmus siyasi-askeri

hareketlerin bir 6rnegine odaklanacaktir: Bati Halep kirsalinda
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(Kuzeybati Suriye'de) ortaya cikan Nureddin Zenki islami hareketi
(NDZ). Her ne kadar NDZ devrimin askerilesme donemi sirasinda
siviller arasindan gonillileri toplayan ilk hareketler arasinda olsa da
o zaman kurulmus diger pek ¢cok hareketin aksine ayakta kalabilmeyi

basard..

NDZ hareketi derinlemesine bir incelemeye tabi tutulmadigi gibi,
yayimlanan kisa gazete ve bilgi raporlari da hareketin kapsamli bir
analizini sunmamaktadir. Buihmalin nedeni, hareketin her zaman orta
olcekli yerel bir hareket olmasindan 6tiirii Suriye siyaset sahnesinin
tamaminda merkezi bir rol oynamamis olmasidir. Ote yandan hareket,
kurulusundan bu yana topraklari ciddi bir degisiklige ugramamis
cok az hareketten biri olmaya devam ediyor. Ayrica bu bdlgelerde
onemli bir niifuz ve istikrara sahiptir. Son zamanlarda hareket Suriye-
Turkiye sinirindaki stratejik konumu sayesinde daha dnce goriilmemis
bir dnem kazanmaktadir. Dolayisiyla bu calisma NDZ hareketini,
ideolojik donlisim ve motivasyonunu, yerel yonetisimdeki tecriibesi
ve i¢ yapisini arastirmaktadir. Calisma yontemi; dogrudan gozlem,
mulakatlar, tanikliklar ve belgeler lizerinden giivenilir bilgi toplama
tekniklerine dayanmaktadir. Uzerinde durulan olaylarin karmasikhg
nedeniyle toplanan bilgiler, siyaset sosyolojisi ve diger farkli sosyal
bilimler disiplinlerinin ortaya koydugu teoriler yoluyla cok-disiplinli

bir yaklasim izlenerek incelenecektir.
I. Arka Plan: Devrim Oncesi Dnemde islamci Partiler

Suriye'de siyasal islam’in tarihi yirminci yuzyilin baslarina ve Suriye
ulusunun 1920’lerde insa siirecine kadar gitmektedir. Rolleri ancak
1960’lar ve sonrasi dénemde énem kazanan siyasi partiler kurulmus
olmasina karsin islami hayir kuruluslari, bir tiir siyasi hareket roli
oynadi[1]. 1936 ile 1946 arasinda bir dizi islami kurulus bir araya gelerek

Suriye'deki ilk islamci hareketi kurdu: Suriye siyasetinde basat bir aktor
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olmaya devam eden Suriye Musliiman Kardesler Cemaati[2]. Mustafa
Sibai, hareketin secilmis ilk lideri oldu. Misliman Kardesler hareketi,
baslangicta somiirge yonetimine karsi milli direnisin bir parcasi olarak
kuruldu ve takip eden bagimsizlik doneminde milliyetci hareketler
arasinda devam eden iktidar yarisina katildi. Misliman Kardesler
hareketi, donemin diger islamci hareketleri gibi hem kurulus dénemi
zarfinda ve hem de daha sonra hareketin ideolojisi ve gelecegine yol
gosterecekti. Suriye'de, 6nce 1950'li yillarin ortasindan once Filistin'de
daha sonra Suriye'de kurulan Tahrir Partisi gibi baska islamci hareketler
kurulmus olsa da siyasal islam’t Misliman Kardegler Ustlenirken

Tahrir Partisi'nin rolli gérece marjinal kaldu.

Misliman Kardesler hareketi, Suriye'de Komiinist Parti dahil cesitli
partilerle zaman icerisinde ittifaklar gelistirdi. Misir ile birlikte Birlesik
Arap Cumhuriyeti'nin kurulmasi lizerine durumlar degisti: Donemin
Misir lideri Cemal Abdiilnasir Suriye parti ve parlamentolarinin
feshedilmesini 6ngormisti. Sonug olarak ordu, demokratik hayatin,
Misir Devrimci Komuta Konseyi ise parlamentonun yerini aldi. Her
ne kadar Misir Thvani rejim tarafindan cesitli baskilara maruz kalmis
olsa da Suriye ihvani Misir’la birlesmeyi desteklemis ve Nasir’in
politikalarina karsi ctkmamisti. Baska bir deyisle siyasi duruslari biiyiik
oranda, parcalanmaya karsi olan ideolojilerinden kaynaklaniyordu.
Misir’la birlesme donemi sirasinda ve sonrasinda Suriye'yi ordu
yonetti. Bu donemde demokrasi ve siyasi cesitlilik mazi haline geldi.
Askeri diktatorliglin hakimiyeti ve Musliman Kardesler'in siyasal
hayatin periferisinde birakilmasina ragmen hareket, yine de tlkenin
onde gelen biyiik kentlerinde destek toplayabiliyordu. Grup zamanla
askeri yonetime karsi ana muhalefet cephesi olmaya basladi ciinki
komunistler, solcular ve azinliklar ordudan yanaydi[3]. Faaliyetleri gizli
bir sekilde stirdliren Tahrir Partisi ise rejimi protesto eden genclerin
ilgisini cekmeyi basaramadi.
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1978’in sonlarinda basta Halep ve Sam olmak tizere Suriye’nin en biyiik
kentlerinde parti ve sendikalarin oncilik ettigi gosteriler basladi.
Gosteriler kisa zamanda daha ¢ok ayaklanmayi andirmaya basladis].
O sirada Mervan Hadid, bircok Alevi askerin olduruldigu meshur
medreset el-medfaiyye olayinin yasandigl 16 Haziran 1979 giinii Geng
Savasgilar (Taliah el-Mukatile) adli yeni bir orgitin kuruldugunu
ilan etti. Fakat rejim, barisgil gosterileri, Baascilara karsi Misliman
Kardesler ve Alevilere karsi Stinniler olmak tizere mezhepsel ve siyasi
arka planlari olan silahli catismalarla iliskilendirdi. Sonug olarak ol
sayisi on binlere ulasti ve rejim Hama'da (2-28 Subat 1982'de) sehri
kusatip bombalayarak isgal ettikten sonra ancak bir katliam yaparak
catismayi bastirabildi. Operasyon 40.000 sivilin dldiriilmesine neden

oldu.
Diaspora ve Orgiitiin Etkisiz ittifaklar

Hafiz Esed’in baskici politikalarina karsi cikan on binlerce islamci
ve daha baskalari tutuklandi. Palmira (Tedmir) hapishanesinde 26
Haziran 1980'de yaklasik 1.000 mahkdimun idam edildigi katliamdan
sonra siyasi tutuklama konusu halkin sdyleminden zorla ¢ikarildu.
Seksenlerde Esed rejimi kamusal hayati ‘demir yumrukla’ idare etti.
istihbarat ve giivenlik giicleri hayatin her safhasini yonetiyordu.
Bunun sonucunda ihvan iyeleri ve aileleri, cogu liyesi ayni zamanda
Misliman Kardesler lyesi olan Geng Savascilar Uyeleriyle birlikte
Suriye’den go¢ etmek zorunda birakildi. Daha sonra islamcilar ve
muhalefet partilerine eziyet edilerek kamusal hayata katilmalari
yasaklandi. filerici Ulusal Cephe’nin (Baas Partisi onderliginde)
uzantilari olan solcu ve ilerici hareketlerin kiiclik bir kesimi ile
Komunist is Sendikasi ise ancak sinirli bir sekilde ve gizlice faaliyet
gosterebiliyordu. Tahrir Partisi de gizlice ancak daha genis imkanlarla
faaliyet gosterebiliyordu. Rejim, Misliman Kardesler karsiti durusuna

odil olarak partinin faaliyetlerine izin vermis goriintiyordu.
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11 Mart 1982'de Misliman Kardesler siirglindeki (Bagdat'ta) Suriyeli
mubhaliflerle “Suriye’nin Kurtulusu icin Milli Cephe” adinda siyasi bir
ittifak kurdu ancak bu ittifakin somut herhangi bir etkisi olmadi.
Ancak muhalefetin kararhligi konusunda rejime acik bir mesaj
gonderilmis oldu. ittifak, Musliman Kardesler'e dogrudan hicbir fayda
getirmemisse de rejim ile grup arasindaki mezhepsel motivasyon ve
arka plana sahip karsilasma goz 6niine alindiginda bu durum, 6rgiitiin

dini itibar yerine siyasi ve milli itibar kazanmasina yardimci oldu.

Esed rejimi kamusal hayati idare etmenin yaninda, Siinni olan ve
olmayan tim geleneksel dini orgltler tzerinde tam bir kontrole
sahipti. Rejimi destekleyen dini liderler ortaya cikti ama geleneksel
gorliniim ve baskici siyasi durum nedeniyle onlar da gercek bir hareket
kuramadilar[s]. 1990’larin basinda, 6zellikle de savascilarin Afganistan,
Bosna Hersek’te Mislimanlara karsi savas, Cezayir'de se¢cimi kazanan
islamcilara karsl yapilan darbe, ikinci Korfez Savasi ve Birinci Filistin
intifadasi’ndan déniisiinden sonra Suriye'de Selefi diisiince gelismeye
basladi. Lakin bu Selefi egilim, kapsami itibariyla ¢ok sinirli oldugu

gibi zaman icerisinde yalniz kaldi.

Suriye'deki islamcilar siyaset oyununun disinda kaldi ama bu
gerceklige ragmen Hafiz Esed, élimiinden sonra islamcilarin basa
gelecegi korkusuna saplanmis goriintiyordu. Bu ylizden Hafiz, buyiik
oglu Basel Esed’in 1994'te bir trafik kazasinda &lmesinden sonra
Misliman Kardesler ile bir dizi goriisme baslatti. Bu gorlismelerin
amaci, Misliman Kardesler’in etkisindeki Stinni cogunluklu niifusun
destegiyle iktidarin babadan ogula gecisini teminat altina almakt.
Ancak Esed, siddetli baski politikalari gecmisi nedeniyle Misliiman
Kardegler’e giivenmiyordu ve bu nedenle de rejim ihvan uyelerine
baski yaparken o da gériismeleri durdurdu. Orgiitiin tiyelerine yonelik
baskici adimlar kisa bir siire sonra toplumun daha genis kesimleri

tarafindan hissedilmeye baslandi[6]. Hafiz Esed, oglunun iktidar
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koltuguna gecmesini kolaylastirmak igin iran’in yardimina basvurdu.
Ayrica komsu dUlkelerin istikrarini garanti altina almak amaciyla
Libnan'da yikselen bir gii¢ olan Hizbullah ile temas kurdu. Sorunsuz
bir iktidar degisimini saglamak icin Esed’in saghginin hizla bozulmaya
basladigi 1999 sonunda Suriye istihbarati, yer alti faaliyetlerinden
sorumlu giivenlik giicleri tarafindan bilinen Tahrir Partisi’'nin Gyelerini

kovusturmaya basladi. 10 Haziran 2000’de Bessar Esed iktidara geldi.

Libnan Eski Bagsbakani Refik Hariri'ye yonelik suikast ve Suriye rejimi
aleyhindeki suclamalar lizerine Suriye muhalefeti, siyasi faaliyetlerini
yeniden baslatma firsatini kagirmadi. Muhalefet icerisindeki en
biuyiik ve en orgutli kurulus olmasi hasebiyle Misliman Kardegsler,
bu faaliyetlerde yer alacak olan 6nemli bir aktordi. Ekim 2005'te
muhalefet, misyon ve ilkelerini acikladigi “Sam Beyannamesi'ni”
yayimladi. Kisa bir slire sonra beyanname, daha sonra Sam'da
muhalefet koalisyonu kuracak olan mubhalif liderlerin ilgisini cekti.
Her ne kadar Misliiman Kardesler, tilkedeki en bliylik muhalif giici
olustursa da koalisyonun Suriye icinde yapildigi hesaba katildiginda
Musliman Kardesler’in koalisyon icerisindeki temsil giici o kadar
yuksek degildi.

Musliiman Kardesler, Sam Beyannamesi'nin ilanindan sadece bes ay
sonra Mart 2006'da Suriye eski cumhurbaskani yardimcisi Abdulhalim
Haddam ile bagka bir ittifak kurdu. “Milli Selamet Cephesi” (MSC) adh
bu ittifak, ihvan ile birlikte Haddam ve Suriye disinda pek duyulmamis
yeni partilerden olusuyordu. Misliiman Kardesler, mevcut ittifaki su
sekilde goruyordu: “Suriye'deki muhalif giclerin kurdugu ittifaklar
hicbir partinin bagimsizlik ve farkhligini ortadan kaldirmaz... Orgiit
zorluk ve elestirilerin Ustesinden gelerek ortak milli projemizi
gerceklestirmek amaciyla sekiiler ve milliyet¢i partiler dahil Cephe

»

partileriyle is birligi yapma girisiminde bulunmustur(7]
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Kirt Seyh Masuk Haznevi ile Misliiman Kardesler Genel Sekreteri
Ali Sadreddin Beyanuni'nin Haziran 2006 tarihinde Avrupa'da yaptigi
toplantidan sonra, Hafiz Esed’in 6limiinden beri islamcr bir Kiirt
hareketi kurma siirecinde olan Haznevi, Suriye rejiminin suikastina
ugradi. Agiktir ki zaten uluslararasi baski altinda bulunan Suriye rejimi,
Kirtler ile Misltiman Kardesler arasinda gelistirilebilecek muhtemel
bir ittifaki gercek bir tehdit olarak gormusti. islamci Kurtler (Haznevi
hareketi) Kiirt milliyetciligine daha meyilli gériindiigtinden Miisliiman
Kardesler, kendi stratejisini gozden gecirerek Tlirkiye'deki iktidar partisi
Adalet ve Kalkinma Partisi (AKP) ile temasa gecti ve Tiirk partisini
Esed rejimi ile olan iliskisini yeniden degerlendirmeye tesvik etti.
Bunun sonucunda Tiirk siyasetciler Misltiman Kardegler tyelerinin
Suriye'ye donusline izin verilmesi icin Suriye rejimiyle miizakerelerde
bulundu. Bu dogrultuda Misliiman Kardesler, Suriye siyasi hayati ve
rejime yeniden eklemlenme yolunda bir adim olarak muhalefetle olan

ittifakina son verdi. Fakat bu girisim de somut hi¢bir sonu¢ dogurmadi.
Beklenmedik Bir Doniis

2011 ayaklanmalarinin patlak vermesi toplumsal ve siyasal acilardan
ciddi degisimlere neden oldu. Fakat olaylarin gidisatina yon veren
esas gelisme ayaklanmanin askerilesmesiydi. Bu adim, bariscil
protestocularin korunmasi ve halka doniik askeri miidahalenin
reddedilmesi olmak Ulzere iki temel nedene dayaniyordu. Birinci
saik, protestoculari orduya karsi savunan kictik silahli birliklerin
kurulmasini beraberinde getirirken; ikincisi, ordudan ayrilan general
ve askerlerin oncuilik ettigi askeri gruplarin kurulmasina katkr sagladi.
Sivil gondilltlerin kurdugu askeri birlikler 6ziinde yerel iken, eski ordu
mensuplarinca kurulan askeri gruplar ulusal bir gortinim uzereydi.
Dahasi, yerel askeri birlikler ideolojik (cogu zaman kurucularinin
ideolojisi) motivasyonlara sahipken askeri gruplar basl basina herhangi

bir ideolojik motivasyon tasimiyordu. Bu iki tiir askeri olusum yerel
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askeri birliklerin ulusal gruplari devirmesi ve sivil militanlarin eski
ordu mensuplarini kontrol altina almasina kadar birbirleriyle rekabet
etti. Sonug olarak siyasal islam ideolojisi daha az ideolojik olan militan
gruplari golgede birakti.

Bolgeleri kurtarip kontrol etme ihtiyaci rejime karsi askerilesmis
direnisin yikselisinin kacinilmaz bir sonucuydu. Rejimin ve devlet
kurumlarinin bazi bolgelerden ¢ikmasi lizerine askeri gruplar idareyi
devraldi. Ayrica, ikisi neredeyse ayni oldugundan rejim ile devlet
arasinda bir ayrim olmadigini belirtmek gerekir. Bu nedenle sivil ve
askeri giicler, rejimin/devletin geride biraktigi boslugu doldurmak
zorundaydi. Boylece askeri gruplar kendilerini daha once ydnetim

tecriibeleri olmamasina ragmen yerel yonetimin basinda buldular.
Il. Savasin Rahminden: NDZ Hareketinin Kurulusu

AyaklanmaninSuriye'nin kentmerkezlerinden ziyadetasrabdlgelerinde
patlak verdigini goz onine aldigimizda militan gruplar, siyaseten
otekilestirilmis olmalari ve rejim aleyhinde biylyen kinleri nedeniyle
kirsal kesimlerde daha hizli yol kat edebildi. Suriye ordusunun kent
merkezlerine ¢ekilmesi muhalefetin bu kentleri ele gecirmesini
engelleme girisiminin bir sonucuydu. Bu sartlar altinda NDZ hareketi,
21 Kasim 2011'de Halep kirsalinda kuruldu[8]. Grubun ¢ekirdegi Seyh
Selman kdylinde Nureddin Zenki Tugaylari adiyla kuruldu ve civar
koylerden protestoculari korumak tizere bariscil gosterilere katilmig
olan gencleri saflarina kabul etti. Bu durumun, esasinda gizli bir yani
olan ve Halep kirsalinin hem dogusu hem de batisindan destekgi ceken
hareketin kurulusunun arkasindaki yegane sebep olup olmadigi net
degildir. Hareketin tabandan basladigini 6ne siiren hipotezin hareketin
yapisl, retorigi ve ilerleyen yillardaki faaliyetlerinin incelenmesiyle

teyit edilmesi gerekir.
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Kurucusunun Ruhu

Normalde islamc hareketler kurucularinin ideolojisini benimser.
Bu ytizden kurucu babalarinin kisiligini ve dislincelerini anlamak,
bu hareketlerin sdylem ve eylemlerini anlamada oldukga dnemlidir.
NDZ hareketi, cogu zaman dini aktivistleri sivillerden ayirt etmek
icin kullanilan “Seyh”[9] unvaniyla da bilinen Tevfik Sihabeddin (1
Mayis 1973 dogumlu) tarafindan kuruldu. Neredeyse okuma yazmasi
bile olmayan Sihabeddin, daha 6nce hicbir resmi dini makamda da
bulunmamisti[1o]. Sihabeddin, ekonomik durumlari Halep kirsalinin
batisinda yapilan insaat projeleri nedeniyle iyilesen fakir bir ailenin
cocuguydu. Meslegi hakkinda cok az bilgi olsa da bir donem kasaplik
yaptig bilinmektedir. Baska bir deyisle Sihabeddin, avam tabakadan
biriydi ki bu da egitim diizeyinin gorece disiik oldugu bdlgesindeki
insanlarla iletisim kurabilmesini kolaylastirdi. Ge¢misi hakkinda ¢ok
az bilgi olsa da Sihabeddin’in Sufi bir aileye mensup oldugu ancak
devrimden on yil 6nce bdlgede Selefi faaliyetlerin (Tayyar Sahve
onciiliglinde) baglamasindan sonra dini olarak Selefilige meyledip
baglandigi bilinmektedir[11]. Seyhin Selefi goriisleri neticede hareketin
retorik ve hedeflerine sirayet etti. Sufiligin bolgede yaygin olmasina
ragmen seyhin dogustan gelen kivrak zekasi ve takipcilerinin kalbine
girebilmesi Selefilige karsi olan dnyargilarinin da 6tesinde kendisine

saygl gostermelerini sagladi.

Bazi kaynaklar Sihabeddin’in, 20 Mayis 2007'de Nehr el-Barid Filistin
miilteci kampina diizenlenen askeri operasyonda Suriye istihbaratiyla
is birligi yapmis olan selefi cihatgi Sakir Absi liderligindeki Feth el-
islam hareketine mensup oldugunu iddia ediyor. Ancak bu iddiayi
kanitlayan bir bilgi yok[12]. Eger dogruysa bu ithamlar Sihabeddin’in
cihadi egilimlerini ve erken donemlerden beri askeri bir grup kurma
istegini aciklayabilir. Ancak kendisi ayaklanmadan once, hicbir sivil

veya devrimci faaliyete katilmamistir.
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En onemlisi de hareket, devrim olaylarinin gerceklesmesi sirasinda
dogmustu. Hareket ayrica, Kasim 2011'de kurulmaya baslayan ve kendi
seslerini hareketin hedeflerinde bulan siradan insanlari kapsayan

diger militan gruplardan da etkilenmisti[13].
Hareketin Toplumsal Faaliyetleri

ideoloji ve givenlik kaygilarina dayali kriterlerle tye kabul eden
oldukca secici cihadi Selefi hareketlerin aksine NDZ hareketinin
poptiler bir hareket oldugu inkar edilemez. Dahasi hareketin yerel
ozellikleri de zamanla derinlesti. Ulusal diizeye ulasan diger yerel
militan hareketlerin aksine NDZ hareketi hakimiyet sahasindaki niifus
arasindaki iliskileri gelistirerek yerel baglarini daha da giiclendirdi.
Gercekte taban hareketi niteligi, NDZ'nin ayakta kalip nifuzunu

pekistirmesine katki saglamistir.

Halep kirsalinin bati kesimi bir zamanlar devlete memur ve polis
yetistirmis Stinni ¢ogunluklu bir nifusa ev sahipligi yapmaktadir.
Genellikle bu bdlgedeki niifus, yoksul siniftir ve tarim arazilerinin
yetersizligi nedeniyle insanlar gecim icin devlet destekli mesleklere
yonelmek durumunda kalmistir. Bélge ayrica hiikimet tarafindan ciddi
oranda ihmal edilmistir. Ancak gectigimiz on yilda bdlge, devletten
bagimsiz bir sekilde yeni is olanaklari sunan emlak projelerinin ivme
kazandirdigi benzeri goriilmemis bir ekonomik biliyiimeye tanik oldu.
Bunun sonucunda bolgenin devlet hizmetlerine olan ihtiyaci kademeli
olarak azalirken orta sinif tabakalar da genisledi. Ayrica kirsal kesimin
batisinin Halep ve Gaziantep gibi iki Snemli sehir merkezinin arasinda
oldugunu da belirtmek gerekir. Bu ylizden de bolge niifusu arasinda
Suriye genelindeki diger kirsal kesimlere gore daha yiiksek bir kentli
diizeyi gozlemlemek sasirtici degildir. NDZ hareketinin cogu Uyesi
hareketin merkezi olan Halep kirsalinin batisindan gelmistir. Dahasi

kurucusu Sihabeddin, hareketini bdlge ve vilayet farklarini géz ardi
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edebilen kapsayici bir imajla sunabiliyordu. Hareket, her bir tyenin
kendisine hitap eden bir ses bulabildigi bir alan sunmayi basararak
bolgesel farklari dengelemis goriintyordu. ikincisi, hareket kendi
menfaatlerini Uyelerinin ekonomik ¢ikarlarina baglayabilmistir. Son
olarak hareket, bolgenin ve bélge halkinin 6zgiin 6zelliklerini yansitan

muhayyel bir kimlik insa etmistir[14].

Sihabeddin, Suriye genelinde yaygin bir olgu olan kirsal kesimlerin
sehir merkezleri lehine otekilestirilmesi ortak duygusuna zekice hitap
etmeyi basardi. Kirsal kesimlerin ihmal edilmesi Suriye’ye 6zgii degilse
de hem Hafiz hem de oglu Bessar Esed hiikiimetlerinin uyguladig
politikalar, rejimin kirsal kesimleri iktidarini giiclendirmek ve sehirleri
yonetmek icin kullandigini gostermektedir[15]. Bunun sonucunda
kirsalin uzun micadelesi nihayet llke genelinde sivil itaatsizligin
patlak vermesine donistii. NDZ hareketi, sehir merkezleriyle kirsal
bolgeler arasindaki bu makas farkindan hareketle bolgedeki pek cok
sirket ve iktisadi kurumun kontroliini ele gecirebildi. Bu sekilde
hareket, Suriye’nin ekonomik baskenti Halep'teki tiiccarlara ait tesisler
uzerinden kuzeyin ana sanayi guci haline geldi[16]. Baska bir ifadeyle
aslen Halep halkinin sahip oldugu tiim tesis ve ekonomik kurumlar

hareketin faaliyetleri icin birer mali kaynaga donustu[a7].
Hareketin Orgiitsel Yapisi

Hareketin arka plani ve ideolojisi zorunlu olarak orgiitsel yapisina da
yansimistir. Her ne kadar erken donemde hareketin yapisi hakkinda
glvenilir bilgiye sahip olmasak da performansina ve ittifaklarinin
niteligine bakarak hareketin birliklerinin lideri, yerel liderler ve
militanlardan olusan basitce piramit seklinde bir 6rgiitsel semaya sahip
oldugu ¢ikariminda bulunabiliriz. Bu basit yapi, taktiksel entegrasyon
ve cekilme hizini agiklarken bireysel bir karar alma siirecinin varligina

da isaret ediyor. Bati kirsalinin kurtarilmasi ve rejim glicleriyle devlet
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kurumlarinin cekilmesi lzerine hareket, yonetimi devralip hizmet
sunmak zorunda kaldi. Bu amacla, bunu yapacak yeterli egitime
sahip elemanlari olmasa da anlagsmazliklari ¢6zmek amaciyla “dini
komiteler” kurdu. Hareket ayrica kendi gozetiminde bagislarin dagitimi
ve ekonomik kurumlarin denetiminden sorumlu bir arama-kurtarma

biirosu ile mali biiro da acti.

NDZ Tugaylari Halep Seriat Komitesi'ne, Nusra Cephesi ve Ahrarus
Sam hareketi ile birlikte komitenin lc¢ ayagindan biri olan Tevhid
Tugayr'nin yaptigi acilistan sonra katildi. Komitenin esas sorumlulugu
sehrin yeni kurtarilmis bdlgelerine ve Kuzeybati Halepe hizmet
goturmekti. Boylece lider Sihabeddin, kendi bolgesinin idaresinde
uygulayacagl yonetim deneyimini 6grendigi Nusra Cephesi liderleriyle
dogrudan temas kurmus oldu. Tugaylar 2014 ortasinda kendileri de
Afgan tugaylari modelini 6rnek alarak kurulmus olan diger cihadi
gruplara oldukga benzer bir 6rgiit yapisi olan bir hareket olacak kadar
buyidi. Orgiit yapisi genisleyip esas lider, askeri komutan, idari
komite, medya haric tim birimleri denetleyen idari komiteden olusan
bir Sura Konseyi ile esas liderin dogrudan kontroll altindaki giivenlik

burolarini kapsadiginda hiyerarsi de kademeli olarak zayifladi.

Yonetim kurulunun denetiminde faaliyet gosteren birimlere adli birim
de (dini liderler ve ilahiyat fakiltelerinin mezun ve 6grencilerinden
olusan) dahildir. Polis, korumalar, dini murakiplar, egitim birosu,
arama-kurtarma birosu ile finans ve denetim birosu adli birimin
gozetiminde faaliyet gostermektedir[18]. Bu arada askeri komutan
askeri silahlanma, haberlesme, kamp ve egitimlerden sorumluyken[19]
ihtida biirosu da dini egitimin yayginlastirilmasindan mesuldir. Orgiit
yapisi, “hareketin sadece askeri bir 6rgiit olmamasi[20]” nedeniyle
actkca El Kaide'nin yapisiyla benzerlik gosterirken ayni zamanda tipki
El Kaide orgutlerinin yaptigi gibi kendi cercevesi dahilinde hiikiimet

roliine biirinmektedir. Suriye devlet kurumlarinin cekilmesi, hareketi
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arkada kalan boslugu doldurmaya zorlamissa da hareket, cihadi Selefi
hareketlerin orgiit semasini 6grenmeyi basarmistir. Boylelikle hareket

cihatgr uzmanlikla yerel ihtiyaclari birlestirmede basarili olmustur.
Mubhalif Eski Askerlerin Orgiite Alinmasi

Ordu mensuplarinin rejim ordusundan ayrilmasi olgusu daha dnce
baslamisti. Ayrica yeni kurulmus askeri birlikler protestoculari hedef
alan siddetli baski politikalarina karsi miicadele etmek amaciyla sivil
gonillilerce kurulmus muhalif militan gruplarla da catisma halindeydi.
Muhalifler daha sonra Ozgiir Suriye Ordusu’nu (OSO) kurarken diger
islamci gruplar ise “islamar hizipler” olarak bilinegelmistir. NDZ
hareketi OSO ile islamci hizipler arasinda gidip gelen bir pozisyonda
kaldi. Mesela hareket, kendisini yerel baglamda islamci olarak goriirken
yabanci tlke ve giiglere ise kendisini OSO’nun bir kanadi olarak takdim
etmektedir. Kuzeydeki diger militan gruplarin aksine hareket, ordudan
ayrilanlarin kendi saflarina katilip liderlik mevkilerine gelmesine izin

vermistir. Hareketin ¢cogu askeri komutani eski ordu mensubudur.

Ancak soru su: Diger hareketler basarisiz olurken NDZ hareketinin
kurucusu eski ordu mensuplarini kontrol altinda tutmayi nasil basardi?
Bu soruyu cevaplamak icin hareket ile yerel halk arasindaki iligkilerin
niteligini dikkatle incelemek gerekir clinkii harekete katilan eski ordu
mensuplari da kdken olarak ayni bélgeden geliyordu. Bu yilizden de
hareketin yerel koklere sahip olusunun bir baska tezahiirii ve onlarin
yerel harekete olan sadakatini garanti etmenin bir yolu olarak kabul
edildiler. Dahasi, eski ordu mensuplarinin harekete kazandirdigi askeri

tecriibeler, NDZ tugaylarinin savas becerisini de gelistirdi[21].
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Siyaset ihtiyac

2015 ortalarinda hareket, yurt disindaki siyasi muhalefetle rekabet
baglaminda ve bunun hareket Uzerindeki etkisini bitirme girisimi
olarak, uluslararasi iliskilerden sorumlu bir siyasi biro kurdu[22].
NDZ hareketi hem Suriye Ulusal Konseyi hem de Suriye Ulusal
Koalisyonu'ndan mali destek almasina ragmen muhalefetin askeri
birlikler Gzerindeki her tiirli siyasi etkisine karsi direnmekten hicbir
zaman vazgecmedi[23]. Hareketin kurucusu, yaklasimini su sozlerle
ifade etmektedir: “Siyasi ve askeri organlar iceriden yiikselmelidir.
Devrime bagli olmayan insanlar tarafindan yonetilmek istemiyoruz.
Yurt disinda bulunan hicbir organi tanimiyoruz ve her kim olursa
olsun ancak menfaatlerimizi paylasanlarla iletisim kurariz[24].” Bu
pozisyonun temeli hareketin bagimsizlik ve iradesinin korunmasi
ve kademeli olarak azalan uluslararasi mali, siyasi ve askeri destegi
cekme girisimleriydi. Bu arada diger askeri hizipler de ayni sebeple
siyasi burolar kuruyordu. Hareket, diger hizipler arasinda goriilmeyen
bir pragmatizmin yansimasi olarak esas liderin dogrudan denetimi
altinda Tirkiye'de bir siyasi biiro kurdu. Mesela biliroda ayrisan
ideolojik gorislere (sag ve sol) sahip tyeler bulunuyordu[2s]. Boylece,
acikca goriintyor ki hareket kendisini uluslararasi topluma cesitli
isim ve simalarla takdim etmek istiyordu. Asagidaki kisimlar bu siyasi
blironun pragmatizminin hareketin liderinin pragmatik tutumunu
nasil yansittigini tartisacaktir. Bu pragmatik egilim ayni zamanda

hareketin faaliyet ve ittifaklarinin da ayirt edici bir 6zelligidir.
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I1l. Muglak Bir ideoloji: Siyasal islam mi, Cihadi Selefilik mi yoksa
Milliyetcilik mi?

Hareketi, gecirdigi doniisimleri hesaba katmadan sadece retorigi
tzerinden siniflandirmak zordur. Bu ddnusiimlerin incelenmesi
retoriginin temel ozelliginin celiski ve muglaklik oldugunu ortaya
cikariyor. Hareketin retoriginin duruslariyla dikkatlice karsilastirilmasi
da retoriginin siyasi gorlisliniin dogrudan bir ifadesi mi yoksa sadece
belirli bir siyasi durumdaki bir taktigi mi oldugunu anlamamiza

yardimci olacaktir.

Hareketin kurucusunun siyasi tahayyili, kimliginin ve amacladig
roliin olusumunda hayati bir rol oynamaktadir. Frazer Egerton’in
Bati'daki militan Selefi hareketleri calisirken kullandigi sekliyle
Benedict Anderson’in “hayali cemaatler” kavrami hareketin ideolojisini
anlamamiza yardimcr olma yeterligine sahip analitik bir kavramdir.
Bu ideoloji muhayyel diinya gorisu, olaylari aciklayan ve Uyelerinin
siyasi kimligini insa eden edinilmis anlatisi ve diinyalarini ve daha
genis anlamda (ulus asir hareketler baglaminda) diinyayr anlama
araclarindan olusuyor[26]. Bu 6rnekte, din ve tarih ile bunlari izleyen
sembolizmler de hareketi devlet karsisinda muhayyel bir cemaat

olarak insa etmeye katki sagliyor.

Cemaati devletin karsisinda gormek, hareketin olusum siirecini
anlamada kilit role sahiptir ctinkii kurulusunu kolaylastiran sartlar
devrime, rejime karsi direnise ve devlete karsi hissettigi muhayyel
aidiyet duygusu azalmaya basladiktan sonra hareketin doldurmak
zorunda kaldigi bosluga baglidir. Bu anlamda hareket, ceperin
merkez karsisindaki toplulugu olmaktan ¢ok, merkezin kendi icindeki
rekabetin bir parcasiydi. Hareketin artan yerel niifuzu ve yedi yildir
surdurdigl kararli durusu, rejime karsi atesli bir muhalefetin

neden ideolojisinin sttunlarindan biri oldugunu agiklamaktadir.
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Ayrica hareketin, kurulusundan itibaren sahip c¢iktigi ve halen
sahip oldugu rejim karsisindaki ciliretkdr durusu disinda ittifak ve
pozisyonlarinda pragmatik ve esnek oldugu gozlemlenmektedir.
Baska bir deyisle hareket, protestoculari korumak amaciyla bazi
devrimcilerin askerilesmesinin bir sonucu olarak kurulmustur.
Rejimin cekilmesinden sonra hareket, cihadi Selefi hareketlerin
yolunu izleyerek sivillerin idaresine izin vermek yerine kendi faaliyet
ve rollerini genisleterek olusan gii¢ boslugundan nemalanmaya calisti.
Ayrica yerel mevcudiyetini silrdiriip gelistirerek halkin ¢ikarlarini
kendi ¢ikarlarina bagladi ki bu da hareketin hayatta kalmasini sagladi.
Bu itibarla rejimin varliginin reddedilmesi hareketin tahayyiliiniin
merkezini olusturmaktadir. Bu durum, kurulusunun gerekliliklerine
ek olarak siklikla hareketin yerel kéklerinin vurgulanmasinin ve millet

bilincinin gerilemesinin bir sonucuydu.

Hareket, baslangicta bariscil protestoculari rejime karsi korumak icin
kuruldu. Diger hareketler gibi, ilk baslarda herhangi bir siyasi hedefi
yok gibiydi. Ancak bu, hareketin kurucusunun dini muhafazakarligin
yaygin oldugu bdlgelere hakim olan Selefi egilimlerini ortadan
kaldirmaz. Dolayisiyla Seyh'in dini yonelimi hicbir tepki cekmedi;
aksine, baska referanslarin yoklugunda teminat ve giiven kaynagi olan
pozitif bir 6zellik olarak goriildi. Hareketin lideri NDZ Tugaylarinin

rn

(adi “hareket” olarak degistirilmeden énce) “ilimli islam’’” temsil eden
bir grup oldugunu defalarca dile getirdi: “Bizler imli Mislimanlariz.
Ilimli demekle iyi ile kotiintin arasini degil islam’in gercek ruhunu kast
ediyoruz[27].” Tim gruplar kendilerini coklu yorumlara musait muglak
bir terim olan “iliml” olarak tanimliyor. Bu baglamda Tugaylarin lideri,
grupla cihadi Selefilik arasina mesafe koymaya, grubun diger islamci
hiziplerle olan iliskilerini dengelemeye ve hareketin biyik olclide
muhafazakar olan takipcileri arasindaki givenilirligini stirdirmeye

calisiyordu.
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intibak toplantilarinda hareketin liderinin; “siyasetin dinin bir
parcasi oldugunu”, bu ikisini ayirmanin “katiksiz kuftir oldugunu”
ve hareketin faaliyetlerinin “Suriyeli Misliman toplumunu” islah
etmek icin yapilan bir “cihat” oldugunu soyledigi belirtilmektedir.
Seyh ayrica Suriye devrimini immetin daha genis davalari arasina
yerlestirerek, “dava sadece Suriyeli Musliman nufusun davasi degil
tum Misliman dinyasinin davasidir[28].” demistir. Bu durus liderin
Selefi egilimiyle uyumlu olsa da hareketin yerel 6zellikleri ve kurulusu
icin gosterilen motivasyonlarla celismektedir. Bu apacik celiskiyi
anlamak igin agiklamanin yapildigi baglam ve zamani degerlendirmek
gerekiyor: Tarih, NDZ Tugaylarinin biiylilk oranda Nusra cephesinin
onculiglndeki “Halep Dini Komitesi’nin” bir parcasi oldugu 1 Aralik
2012. Bu tarih ayrica, Suriye'de cihadi Selefiligin yiikseldigi ve hareketin
kendisini cihatgihgin ylikselisine karsi korumaya calistigi bir zamana
denk geliyor. Her ne kadar aciklamanin liderin disilincesiyle uyumlu
oldugunu gozlemlesek de hareketin gelecekteki istikamet ve davranisi

tzerinde cok diisuk bir etkisi oldugunu kaydetmemiz gerekir.

Hareket, 2014 baslarinda Irak Sam islam Devleti (ISID) ile savasmak
amaciyla Cihatgi Ordusu’nun[29] olusumuna katkida bulundu. Bu
girisim tam olarak ideolojik degerlendirmelerin degil hareketin Halep
kirsalinin batisindaki niifuzuna yonelik her tiirli tehdidin 6nlenmesi
girisiminin bir sonucuydu. Bu dénemde ISID, Suriye'nin kuzey
sinirlarinin biiyiik bir kismini kontrol ediyordu ve idlib karayollari
ile Halep kirsalindaki Atarib[30] kasabasinin kontroliini ele gecirerek
hareketin ikmal yollarini kesmek tizereydi[31]. Artan ISID tehdidi,
yerel militan gruplar bélgede kendi niifuzlarini korumak igin I1SID ile
savasmaya zorladi. Bu durum ayrica Suriyeli niifus arasinda derin bir
yerel aidiyet hissiyle, biiylik dl¢lide yabancilarin yonettigi bir gruba
(ISID) karsl savasma kararhliginin artisina yansidi.
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islami NDZ Tugaylariismi ilk kez, hareketin sosyal medya platformlarinda
paylasilan kurulus agiklamasinda(32] goriluyor. “islami” vurgusu daha
once hareketin adinda hig gorilmemisti. ISID'in yiikselisinin ardindan
hareket, bu yeni tehdit karsisinda islami kimligini gostermenin bir
yolu olarak logosundan Suriye devrim bayragini cikardi. Daha da
onemlisi grup, 4 Mayis 2015'te Cihatgi Ordusu’ndan ayrilarak adini
islami NDZ Hareketi olarak degistirdi[33]. Ancak daha sonra hareket,
Askeri Operasyon Merkezi'nden (AOM)[34] gelen mali ve askeri destek
s0z konusu oldugunda, bilhassa anti-tank TOW fiizeleri almaya calistig

zaman “Islami” sifatini tekrar kaldirdi.

ISID’e karsi ABD onciiltigiindeki koalisyon operasyonlarinin baslamasi
tizerine hareketin bagskomutani istanbul'daki bir basin toplantisinda,
o zamanlar Esed rejimini devirmeyi de hedefleyen Amerikan
onciligindeki koalisyonu desteklediklerini duyurdu. Ayrica hareketin
temel hedefinin rejimin iktidarina son verip “Suriye’yi terdorden
temizlemek” oldugunu belirtti. Dolayisiyla hareket “bu ulusal goris
ve menfaati paylasan tim yabanci giclerle is birligi yapacakti[35].”
Hareketin lideri, aciklamasinda; ulus olma, adalet, esitlik ve tercrle
mucadele kavramlari dahil islamc hareketlerin pek kullanmadig
sekiler bir tona basvurdu. Grup liderinin sekiler-milliyetci retorigi,
muhtemelen somut ideolojik kanaatleri yansitmiyordu ama bu, daha
cok AOM destegini kazanmak icin uluslararasi kamuoyuna hitap eden
pragmatik bir taktikti.

Ocak 2017 sonlarinda hareket mali ve askeri destekten mahrum
birakilarak Astana'daki Suriye Baris gorlismelerine katilmaya zorlandi.
Hareket, Nusra Cephesi ve diger cihadi Selefi gruplarin onciiliik ettigi
Heyet Tahrir el-Sam (HTS) olarak bilinen Sam’i Ozgiirlestirme Heyeti
ittifakina katilma karari aldi. Hareketin ittifaka katilma karari hareketin
ideolojik durusunu temsil etmekten ziyade pragmatik bir taktik gibi

gorltinuyordu[36]. Bu arada Nusra Cephesi'nin “NDZ hareketinin nifuz
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ve donlisimini surdirip OSO’nun tanklarini kendisine gondermeye
zorlamasina ihtiyaci vardi ve NDZ sahada bunu kolaylastirabilecek tek

gruptu[37].”

Kisa bir siire sonra 20 Temmuz 2017'de hareket HTS'den ayrildi ¢linki
‘Ahrarus Sam Hareketi'ne karsi savas baslatip[Halep] Seriat Komitesi'nin
cagrilarini gormezden gelmis” ve hareketin bir aciklamasina gére
“takip edip baglandiklari f‘ilahi kanuna' uyulmamisti.” Hareket
ayrica “isyanci Suriye halkina ve devrim hedeflerinin, suclu rejimin
yenilmesi ve ilahi kanunun Suriye topraklarinda tatbik edilmesinin
gerceklestirilmesine[38]” olan bagliligini teyit etti. Bu itibarla hareketin
HTS'ye katilma kararinin amaci, “ilahi kanunlarin hakim olmasi
icin Sam bdlgesindeki tiim Sunni gruplari kapsayan bir Misliman
koalisyonu kurmakti.” Hi¢ kuskusuz aciklamada kullanilan retorik,
hareketin Nusra cephesinin dinden cikma suclamalarina karsilik
olarak kullanmaya calistigi cihadi Selefi dildi[39]. Fakat HTS'den ayrilma
kararinin altinda yatan gercek motivasyon hareketin Ahrarus Sam
islami Hareketi ile iliskileri, diger hiziplerin bolgelerini ele gecirme
potansiyeline sahip Nusra cephesinin artan nifuzundan duyulan
kaygilar ve HTS'nin koydugu, Nusra cephesiyle is birligini stirdlirdigu
muddetce NDZ hareketine verilecek tiim destegi engelleyen kosullarla
ilgiliydi.

Bu yilin baslarinda, NDZ militanlarinin rejim yanhsi Filistinli milis
gruplardan Kudis Tugayl mensubu bir genci infaz ettigi video ABD
Baskani Donald Trump’a gosterildi[40]. Suriye’de ve ABD medyasinda
ofke uyandiran sahne, militanlarin Tirkiye’nin glineyindeki muhalif
askeri gruplara destek programi kapsaminda CIA tarafindan
desteklenen bir hareketin lyesi olmasina ragmen ISID’in video ve
suclarini akillara getirdi. Trump, ABD’nin bu radikal grubu niye
destekledigini bilmek istedi. Bu durum, Nusra cephesi dahil radikal

gruplarin yaninda savagsmaya baglayan ABD destekli diger militanlarin
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isledigi suclar konusunda bilgilendirilmis olan ABD Baskani ile kidemli
CIA mensuplari arasinda hararetli tartismalara konu oldu. Sonug

olarak ABD Baskani destek programini bitirmeye karar verdi[41].

Degisen davranis, ittifak ve retorikleri ve bunlarin hareketin cikarlarrile
birlestirilmesi goz 6niine alindiginda NDZ'nin ideolojisini tespit etmek
zor bir istir. Clinki kati ideolojilerin aksine hareketin ideolojisinin
muglak dogasi grubun pozisyon almasinda daha genis bir esneklige

imkan tanimaktadir.
IV. istikrarsiz Bir Bolgede Yonetmek

Son yedi yil boyunca Kuzeybati Suriye, bazi 6rgiitler kurulup bazilari
yok olurken her birinin niifuz alanlari ve ittifaklarinin degistigi pek
cok yikici savas ve catismaya sahne oldu. Hizla degisen bdlge, NDZ
hareketini topraklarini genisletip niifuzunu pekistirmeye zorladi.
Hareket bunu iki faktor sayesinde basardi: Birincisi, askeri ve mali
destek temini icin kurdugu ittifaklar ve niifuzunu tehdit edebilecek
diger gruplarla karsi karsiya gelmekten kaginip onlarin bazi tyelerini
kendi saflarina almasi, ikincisi ise toplumsal iliskiler ve yerel yonetim

tzerinden yerel aidiyeti pekistirmesidir.
ittifaklar

1 Kasim 2011de NDZ Tugaylari Seyh Selman, Kubtan el-Cebel ve
diger komsu kdylerden militanlarin olusturdugu birkag kiiglik tugay
onciliginde kuruldu. Kisa bir siire sonra, Suriye ihvani tarafindan
desteklenen ve cogunlukla Afganistan'dan donen Suriyeli savascilar
ile diger yabanci savascilardan olusan Suriyeli militan grup “Askeri
Genclik Cephesi” liyelerinden olusan islami Fecr hareketine katildilar.
Bu baglamda, NDZ Tugaylari liderinin harekete katilmakla grubunun
ihtiya¢ duydugu askeri ve mali destegi alacagini diisiinmis olmasi

mumkinddar.
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Fecr hareketi ile NDZ Tugaylarinin ittifaki uzun siirmedi. NDZ,
18 Temmuz 2012'de kurulan ve bdlge llkelerinden destek alan
Tevhid Tugayina (kuzey kirsali dahil) katildi. Tevhid Tugayi, kurulus
aciklamasinda tugayin hedefinin “rejimi devirmek, halki ve ozel
milkleri korumak, sivillere zarar veren herkesten hesap sormak ve
rejim ordusundan ayrilmak isteyen rejim askerlerine yardim etmek
icin kolektif askeri is birligi[42]" oldugunu kaydediyordu. Tevhid Tugayi
Halep'in kuzey kirsalindan cogu OSO mensubu olan gruplardan
olusuyordu. NDZ Tugaylari ise bati kirsalindan olan tek gruptu. Tevhid
Tugayr'nin kurulmasindan bir giin sonra Halep savasinin ilan edilmesi
tzerine NDZ hareketi sehre girip bazi mahallelerin kontroliini ele
gegiren ilk grup oldul43]. Ancak 6 Aralik 2012'de NDZ Tugaylari Tevhid
Tugayr'ndan ayrildi[44]. NDZ Tugaylari, bir yandan niifuzunu genisletip
diger yandan saflarina daha fazla militan dahil etmeyi amaclamasi
tzerine Tevhid Tugayi ile arasindaki ittifaki devam ettirmenin artik
kendi menfaatine olmadigini dislinmiis gibi gorlinliyordu. Tevhid
Tugayi ile olan ittifakini ihmal etmesinden kisa bir siire sonra hareket,
tamami Halep ve sehrin bati kirsalindaki kendi kontroliinde faaliyet
gosteren tugaylarin sayisini yirmiye ¢ikarabildi[45]. Her tugay bir koyu

temsil ettiginden hareketin nifuzu da koylere dek genislemis oldu.

NDZ Tugaylari niifuzunu arttirmak, topraklarini genisletmek ve yeni
destek kaynaklari temin etmek amaciyla bir dizi yeni ittifak kurdu[46].
Sozgelimi, 19 Aralik 2012'de Halep sehrindeki varligini siirdiirmesine
yardimci olan OSO gruplarindan olusan Festakim Kema Umirt Birligi'ni
kurdu. 25 Temmuz 2013'te bu gruptan da ayrilarak Suudi Arabistan'dan
finansal destek alan islamcilarin ve OSO gruplarinin olusturdugu
Dogruluk ve Kalkinma Cephesi'ne katildi. Cephenin Deyr ez-Zor
ve Halep'in uzagindaki Suriye coliindeki bdlgeleri kontrol ettigini
belirtmek gerekir. Bu ylizden NDZ Tugaylarinin bu cephe ile yalnizca
askeri ve mali destek almak icin is birligi yaptigi disliniilmektedir.

NDZ daha sonra Oncesinde hi¢c duyurmaksizin cepheden ayrildi.
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2 Ocak 2014'te 1SID ile miicadele etmek tizere Cihatgilar Ordusu kuruldu
ve daha once belirtildigi gibi NDZ bu gruba katildi. NDZ bu ordudan 4
Mayis 2014'te ayrilarak Halep'in bati kirsalindaki niifuzunu genisletip
ISID tehdidini kaldirdiktan sonra islami bir hareket haline geldi. Kisa
bir siire sonra hareket, AOM’'un destegini temin etmek amaciyla

“Islami” sifatini kaldirdi.

24 Aralik 2014'te hareket, Halep ve kirsalindaki en biiyiik islamci gruplar
ve OSO militanlarinin bulundugu bir grup olan Sam Cephesi'ne katildi.
Cephe, Nusra Cephesi’'nin Halep'teki niifuz ve varligini bertaraf etmek
icin kurulmustu. Hedefini gerceklestirmesinin ardindan hareket
ve diger tugaylar cekildi ve cephe 19 Nisan 2015'te feshedildi. Ancak
sonrasinda daha fazla tugay NDZ hareketine katild1.

6 Mayis 2015%e gelindiginde hareket, Halep'ten on li¢ askeri tugay ile
birlikte “Halep’in Fethi” ortak harekat odasini kurdu. 6 Ekim 2015'te
ise Nusra cephesi hareketin Halep'teki kontrol noktalarina saldirdi[47].

Buna ragmen hareket, kentteki varlik ve niifuzunu hala strdirmisti.

24 Eyliil 2016'da hareketin askeri kanadi iki ana islamci tugay olan Nusra
cephesi ile Ahrarus Sam islami Hareketi'nin olusturdugu Fetih Ordusu
Koalisyonu'na katildi[48]. Nihayetinde is birligi, hareket dis destegini
kaybetmesin diye askeri diizeyle sinirli kaldi. Ote yandan Koalisyon da
harekete askeri destekte bulundu.

Ocak 2017'de hareket, HTS'ye katildi. Bu is birligine yol acan sartlar
ve grubun daha sonra Temmuz 2017'de HTS'den ayrilmasindan zaten
bahsetmistik. NDZ hareketi disinda Kuzeybati Suriye'deki tim diger
askeri tugaylar boliindi[49]. Aksine hareket, bir koalisyona katildigi
veya koalisyondan cekildigi her durumda saflarina yeni tugaylar
katmay! basardi. Genel olarak hareket hicbir zaman diger grup veya
koalisyonlarla olan is birligini alti aydan fazla devam ettirmedi ve
ne zaman bir koalisyondan ayrilsa ayrilan diger tugaylari kendisine
baglamada basarli oldu[s0].
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Yerel Yonetim Tecriibesi

NDZ hareketi sadece yerel aidiyet duygusunu pekistirip halkin
menfaatlerini kendi menfaati ile 6zdeslestirmekle kalmamis, ayni
zamandayereliliskilerinitoplumsal biitiinlesmeyeyahutibn Haldun’un
terminolojisiyle bir “asabiyeye” dontstiirmeyi de basarmistir. Bu
hedeflere ulasmak icin hareket su taktikleri izledi:

- Hareketin unsurlarini korumak ve lider kadrolarini yerel niifusun

icerisinden secmek.

- Genis katilima izin vererek harekete duyulan sadakati pekistirip

ayrim gozetmeden tim halka hizmet sunmak.

- Rejim gii¢lerinin ve kurumlarinin ¢ekilmesi tizerine dogan boslugu

doldurmak.

- Kent/tasra, rejim/devrim ve dislama/adalet ikilemleri lizerinden

bir siyasi retorik benimsemek.

Hareketin bati kirsalina saglam ve kalici bir siyasi ve toplumsal tahayyiil
sunabildigini sdylemek dogru olmaz ama gectigimiz yedi yilda belirli
bir diizeyde toplumsal bitiinlesmenin olustugunu sdyleyebiliriz.
Soz konusu kaynasma, hareketin toplumsal desteginin de temelini
olusturuyordu ancak bu destek, dort stitunundan herhangi biri yok
olursa, cokmeye mahkdm olacaktir. Toplumsal biitiinlesme olgusunun
anahtari olan yerel yonetim, baska bir ifadeyle halkin ihtiyaclarinin
ve hizmetlerin dogrudan yonetilmesidir. Hareket, timiini tek seferde
olmasa da sahada faaliyet gostermesi sebebiyle edindigi deneyimlerin
bir yansimasi olarak kademeli bir sekilde asgari diizeyde makul bir

hizmet sunabildi.

Kurulusundan itibaren El Kaide hareketinden ve onun Afganistan'daki

deneyimlerinden esinlenen hareket, rejimin yargi sistemini devralmak
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icin bir “dini komite” kurdu. ISID’in kuzey kirsalinda yenilgiye
ugratilmasindan sonra dini mahkemelerin yerini Arap Ligi tarafindan
dizenlenen ama heniiz hi¢bir Arap llkesinde uygulanmamis olan
birlesik Arap hukukunu takip eden mahkemeler aldi. Ayrica hareket
kurulur kurulmaz yerel kurtarma biirolari ve yerel yonetim komiteleri
olusturdu. Bu komitelerin baslangictaki yiikii daha sonra hareketin
yerel secimler yapmasini mimkiin kilacakti. Hareketin yiriitme

komitesi yerel komitelerin faaliyet ve politikalarini denetlemektedir.

Ekonomik diizeyde ise hareket, Halep'in bati kirsalindaki tiiccarlarin
mulklerini kontrol ederek bunu, hareket icin bir gelir kaynagina
donustirdi. Bazi fabrikalar (ilag fabrikalari) faaliyetlerine devam
etti. Diger yandan hareket, denetimindeki topraklar lizerinde faaliyet
gosteren sivil kuruluslara kendisi icin dnemli bir gelir kaynagi olan bir
turvergi(utavat) uyguladi. Ayricaarama-kurtarma calismalarini kontrol
ederek militan ve sehitlerin ailelerine imtiyazlar tanidi. Bunun yani
sira hareket, komsu Kirt bolgesi (Afrin) ve rejim kontroliindeki bélge
ile olan sinirlarinda da glimriik vergisi uyguladi. Boylelikle hareket,
kendi kendisine yeter hale gelip dis yardima bagimli kalmamak (ki bu
egemenlik daha sonra hareketin kilit dneme sahip giicli yanlarindan
biri olacaktl) amaciyla kontroltinii elinde bulundurdugu topraklarin
stratejik konumundan ve buradaki canli ekonomik etkinligin
varhgindan faydalandi[51]. Ote yandan bélgenin goreli istikrar ve
givenligi, ekonomik durumun iyilesmesine katkida bulunarak sivil
orgit ve arama-kurtarma kuruluslarina calisma imkani verdi ve yerel

yonetim komitelerinin kasalarina para akisini da saglamis oldu.

Lakin saglik ve egitim sektorleri, hareketin finansman konusundaki
kisith imkan ve kaynaklari nedeniyle gelismedi. Bu ylizden hizmet
sektort birkac yil cesitli zorluklar yasadi ve sivil kuruluslarin kisith
kaynaklarina bel bagladi. Gegici Suriye hiikiimetinin kurulmasi tizerine

hareket, gereken hizmetleri sunabilmek igin is birligi yapmak zorunda
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kaldi. Bu is birligine ragmen hareket ne hiikiimetin ne de kurulmasina

yardim eden Suriye Ulusal Koalisyonu’nun mesruiyetini kabul etti.

Maasli militan sayisinin 6.000’% ulastigi g6z oniine alindiginda hareket;
savascilar, aileleri ve sehitlerin aileleri dahil 30.000 liyeye bakmakla
yuklimliydd. Bunlarla birlikte hareketin devlet kurumlarinin rollerini
tamamen yerine getiremeyecegi ve bunu yapacak yeterli uzmanlga
sahip olmadigi agiktir. Fakat sahada calisirken kazandigi deneyimi goz
oniine aldigimizda, NDZ kontroli altindaki topraklarda yasayan niifus
memnun goriinmekteydi ki hareket, asgari hizmetleri sunarak halkin

kesintisiz destegini ancak bu yolla temin edebilirdi.
V. Sonug

2016 yilinda Washington merkezli Savas Calismalari Enstitiisi (Institute
for the Study of War) Suriye'deki askeri orgitler hakkinda bir rapor
yayimladi. Rapor NDZ'yi bagimsiz bir orgiit olarak niteledi ve ABD'den
destek aldigini gostererek hareketi, Nusra Cephesi'nin etiketi olan
cihadi Selefilikten ziyade siyasal islam kolunda yer aldigi anlamindaki
“Islamc” ifadesi ile tasnif etti[s2]. Raporun yazarlari, hareketin
“bolgede buylk bir siyasi aktor olmadigini” ve Abdullah Azzam dahil
taninmis cihatgilarin resimlerini hareketin Halep kirsalinin batisindaki
ofislerinden birinde asmis olmalarina ragmen Uyelerinin sadece kiiciik
bir kisminin cihadi Selefi egilimler gosterdigini dusiinmektedir{s3].
Bu resim asma olay! iki hareketin bolgeyi birlikte kontrol ettigi bir

zamanda gerceklesmisti.

Ancak Aralik 2015'te, Suriye'deki terdr gruplarini tasnif etmekle gorevli
Urdiin istihbarati NDZ hareketini de listeye ekledi[54]. Bu net olmayan
tasnif, hareketin muglak ideolojisini, retoriginin acik olmayan dogasini
ve siyasal davranislarindaki celiskilerini yansitiyordu. Hareketin
muglak pozisyonu bir kusur ve dezavantaj gibi goriinse de aslinda bu

orta vadede hareketin hayatta kalmasina, catisan gruplarla is birligi
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yapmasina, alan hakimiyeti elde etmesine ve niifuzunu pekistirmesine
yardimcr olmustur.

Son olarak hareketin, Halep kirsalinin batisindaki goreli istikrarina
ragmen, liderinin bireysel karakteri ve Kuzeybati Suriye’deki durumun
istikrarsizhgr goz oniine alindiginda saglam bir siyasi retorik
gelistirebilecegi mimkiin gorinmiyor.*

* Bu boliim NDZ hareketinin, Heyet Tahrir el-Sam (HTS) tarafindan yenilgiye
ugratilmasindan sonra, 4 Ocak 2019 tarihindeki dagilma ilanindan 6nce, Aralik
2018'de kabul edilmistir (Editoriin notu).
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7. Boliim
Arap Bahari Sonrasinda islamcilik: Yemen Ornegi*

Nabil Al Bokairi

Yemenli Gazeteci, Arastirmaci ve Siyasi Aktivist

Arap Bahari ve beraberinde getirdigi sonuclar, 0zellikle Arap
ayaklanmalari ile vizyonlari ve inanglari sekillenen, politik tahayydlleri
sarsilan genc nesil acisindan “siyasal islam” ve “islamcilik” olarak bilinen
ideolojide buyiik bir degisime yol agmistir. Her ne kadar bu dontstimler
yayginlasmayip genc nesil icerisindeki bir elit kesim ile sinirli kalsa
da demokrasi ile seffafligin bulunmamasi ve islamci hareketlerin kati
yaptlanmalari g6z oniine alindiginda, bu mesele ciddi ve dikkatli bir
arastirmayr hak etmektedir. Boylelikle, bu dontisimlerin dogasi ve

niteligi anlasilabilecektir.

islamci hareketin kalbinde yer alan geng nesil icerisindeki elitler veya
islamci hareket icerisinden cikan elit nesil hem kiiltiirel acidan hem
de medyada etkili bir aktordiir. Ayni zamanda Arap Bahari'ni baslatan
kivilcimi cakan bu kesim; adalet, hiirriyet, onur, esitlik ve vatandaslik
haklari hakkindaki devrimci sloganlara biyiik katkida bulunmustur.
Dahasi, geng elit nesil, islamci hareketin merkezinde dénen teorik ve
entelektiiel tartismalardan uzak degildir ve islamci hareketin politik ve
dini alanlarin cakismasi sebebiyle yasadigi yoniini bulamama sorununa

¢oziim getirmeyi istemektedir.

Bu bolimde Yemen'deki islamci hareketlerin déntisiimleri ve Arap
ayaklanmalarinin, yasanan gecis siirecinde bu hareketleri ne derece
etkiledigi ele alinacaktir. ideolojik ve siyasi olarak Misliman Kardesler'e
bagl olan El-Tacemmu’l-Yemeni lil-islah (Islah Partisi olarak bilinen
Yemen Reform Toplulugu), daha dnce siyasi faaliyetlerden uzak duran

ancak son donemlerde Ronesans Hareketi ve El Resad Birlik Partisi gibi

*Bu bdliimiin ash Arapga yazilmistir.
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siyasi partiler kuran Selefi gruplar ve son olarak, Sii islamci harekete
katilan Ensarullah (Husi Hareketi) da dahil olmak Uzere bircok Stinni

ve Sii gruba odaklanilacaktir.
islamailik: Terimin Olusturdugu Zorluk

islamcilik, bir ilkenin siyasi sistemine islam’in rehber olmasini
ve Islam’in sadece bir din degil, ayni zamanda siyasi, ekonomik
ve toplumsal alani da diizenleyen bir sistem oldugunu savunan
hareketleri tanimlamak icin Bati'nin ortaya cikardigi bir kavramdir. Bu
itibarla, bu hareketler islam medeniyetinin ve halifeliginin yiiceligini
yeniden yasatmak igin islam’in degerlerine uygun toplumsal, dini ve

kulturel reformlar yapilmasini hedeflemektedir[1].

Bu tanim dogrultusunda Bati akademisi; bu hareketleri toplumsal,
kiilturel ve medeni baglamlarindan ayirarak islamci hareketlere
yonelik tarafli ve 6nyargih bir bakis insa etmistir. Ancak, islamailik bir
butiin olarak gesitli ve cok yonliiyken ayni zamanda bu cesitlilik ve ¢cok
yonlulik kisiden kisiye ve hareketten harekete de degismektedir. ilging
bir sekilde, her hareket kendi goruslerini islam’in yiice gayelerinin
en dogru yorumu olarak gérmektedir. Bu da islamcilik fenomeninin
degerlendirilmesini bastan asagr zorlu bir hale getirmektedir.
Ornegin, Musliman Kardesler birbiriyle yarisan iki egilim tarafindan
yonetilmektedir: Bir tarafta cogulcu demokrasi kavramini kabul
etmekte zorlanan orgitsel bir egilim varken, obiir tarafta ise bu
degerlerin ciddi bir destekgisi ve savunucusu olan politik ve kiiltiirel

bir egilim mevcuttur.

Bu sebeple, Arap diinyasi uzmani ve siyaset bilimcisi Francois
Burgat, islamcr hareketin gegici bir evre degil, bir toplumsal kimlik
—ayni zamanda somiirgecilik karsiti direnisin sesi de olan bir kimlik-
oldugunu belirterek islamciligin daha isabetli ve gercekgi bir yorumunu
sunmaktadir. “Islamism in the Maghreb: the Voice of the South” adli
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kitabinda, islamciligin bolgede muhafaza edilmesi icin gerekli olan
t¢ kosulu siralamaktadir: Birincisi, Arap ve islam diinyasinin devam
eden toplumsal ve ekonomik kosullari; ikincisi, islamciligin tabani
ikna ettigi goriilen modernizme dair séylemi ve tgtincisd, islamciligin

tehlikelerini abartan ve bunu kendi giindemleri icin kullanan rejimler.
Yemen'deki Reformist Hareketin Kokenleri

Kimileri Yemen'deki mevcut islami yonelimlerin kokenini gozden
kacirmaktadir. Bu yonelimlerin kokeni, gecmisi M.S. 9. ylizyila kadar
uzananYemen reformist hareketinin organik bir uzantisidir. S6z konusu
donem, ilk Arap-islami reformist harekete taniklik edilen dénemdir.
Bu hareket, islam'da hiirriyet kavraminin giderek yayginlasan yanhs
yorumuna karsi bir tepki olarak ortaya ¢itkmistir. Bu tepki, her ikisi de
islam’i Kureys Kabilesi'ne indirgeyen Emevi ve Abbasi hanedanlari ile

birlikte politik Siiligin ve Stinniligin ylkselmesiyle ortaya ¢ikmistir.

Yemen'de Emeviler’in ve Abbasiler’in tahakkiimiinden uzak bir sekilde
belli bir bagimsizliga sahip olmuslardir. Ayni zamanda, Yemenli kiiciik
devletler, Sam ve Bagdat'taki giic merkezlerinden uzak bir sekilde
kurulmustur. Siyasi Sii hareketler icin Yemen'i ¢ekici kilan sey de bu
devletler olmustur. En baslarda ise Yemenliler kendi kokenlerine
bagh kalarak ve islam’in kendi Yemenli-Kahtani kimlikleri ile uyumlu
bir bicimini ortaya cikararak disaridan gelen Sii hareketlere direng

gostermislerdir.

Yemen ve San’a uzun yillar boyunca ilim talebeleri ve mezhep liderleri
icin bir merkez olmustur. Yemen, Ebubekir el-Humeyri, Abdiirrezzak
el San’ai (H. 126-221), Muammer bin Rasid el-Basri (H. 154-195) ve
bircoklari dahil olmak lizere bircok tinli alime ev sahipligi yapmistir.

imam Safii ve Ahmed bin Hanbel gibi fikih alaninda énde gelen
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alimler ilim &grencisi olmak icin Yemen'i ziyaret etmislerdir. imam
Safii'nin “yolculuk ne kadar sirerse sirsun, ilim talebesi Yemen’i
ziyaret etmelidir” sozi, Yemenli reformist ekollin 6nci roliniin ve
islam diinyasinin dini ve entelektiiel agidan yenilenmesine daha ilk

donemlerde yaptigi katkinin kanitidir.

Her ne kadar ilk asamadaki reformlar Ebubekir el-Humeyri,
Abdiirrezzak el San'ai, Muammer bin Rasid el-Basri ve digerlerinin
orrneginde oldugu gibi dini motivasyonlarla talep edilse de ikinci
asamada ozellikle ilmi hayatina islam toplumlarinin dini ve etnik
karakteristikleri arasinda net cizgiler cekerek baslayan Muhammed
Huseyin el-Hamadani'nin (d. 336 HS) ekolu ile birlikte Araphga ve
islam’a dair diistincelerin birlesiminden olusan bir fikirle talepler dile
getirilmeye baslanmistir. EI-Hamadani, kitabi “Sifat Jazirat al-‘Arab’ta
(Arap Yarimadas’'nin Ozelligi) yarimadanin cografi ozelliklerini ve

cografya sakinlerinin toplumsal degerlerini analiz etmistir.

Yemen reformist hareketi, El-Hamadani'nin politik Zeydiligin
mensuplarina, oOzellikle de Zeydi literatiirinde Batinilik doktrini
olarak da bilinen imamet doktrinini esas alan teokratik bir sistem
kurmak isteyen Yahya El-Hiseyin El-Rasi'ye karsi yaptigi Lisan'll-
Yemen reddiyesiyle zirveye ¢ikmistir. imamet doktrinine gore, islam
toplumunun mesru siyasi ve ruhani liderleri, Ali bin Ebu Talib'in
ogullari Hz. Hasan ve Hz. Hiiseyin'in soyundan gelen kisilerdir. Yemen
reformist hareketi, politik Zeydiligin teokratik fikirlerine direnmek
icin ortaya ¢ikmis ve Yemen'in tim medeni birikimini tehdit edecek,

yuzyillar boyu siiren bir catismanin fitilini ateslemistir.

Dini, hukuki ve entelektiiel yenilenme olgusu, Yemen reformist
hareketinin temel o&zelliklerinden biri olmus ve politik olan ve
entelektiiel otoriterlige meydan okurken o cagin dini ve hukuki

normlarini asmistir. Bu yapilirken, insani ve medeni gerilemenin iki
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yoni olan entelektiiel duraganhga ve politik tiranhga direnilmistir.
Resid Riza ve Muhammed Abduh’un dnciiltk ettigi 19. ylizyil reformist
ekolleri ve Necd ile Hicazdaki Vahhabi ekolii dahi Yemen ekoli
ile mukayese edilemezdir. Bir baska deyisle, islam dunyasindaki
tum reformist ekoller, dustincelerini el-Savkani ve ibn El-emir el-
San’ani’nin hadis ve fikih usulii hakkindaki eserlerine borgludur
denebilir. Hicret'ten sonra altina yiizyilda, tim ictihad ekollerinin
tikaniklik yasadigi bir donemde, Yemen'deki ictihadci ekol, Zeydi ekol
ile ic ice giren ve onu asan Mu'tezile ekollinlin faaliyetleri sayesinde

gelisim gostermekteydi.

Yemen'deki reformist ekoliin onciileri ayni zamanda Yemen ulusal
reformist hareketinin liderlerinden de etkilenmislerdir. Bu hareket,
tlke icindeki ve disindaki adaletsizlige ve tiranliga direnmis, Yemenli
sair Abdullah el-Barduni’nin deyisiyle, “somiirgeci isgalcilere ve
somirge milliyetcilerine” karsi direnise onciiliik etmistir. Bu sebeple,
Yemen milliyet¢i hareketini, kendisinden sonraki hareketlere yolu
acan Yemen reformist hareketinin bir uzantisi olarak gormek gerekir.
Yemen reformist hareketi, Yemen'in entelektiiel aydinlanmasina biiyiik
katkida bulunmus ve tiranhga karsi devrimci bir ruhu beslemistir.
Yemen'deki devrimlere her zaman entelektieller ve reformistler
tarafindan oncilik edilmistir. Yemen'in merkezindeki Fakih Said
Devrimi (1854), el-Muhatirah bdlgesindeki Hamidiiddin el-Hafzar
Devrimi (1920) ve hakiki bir milliyetci ve reformcu glindem ile yapilan

diger devrimler buna &rnek olarak verilebilir.

Yemen reformculugunun en detayli siyasi tezahiirline Hikmet Dergisi
ve bu derginin kurucusu Ahmed el-Varis onciiltik etmistir. Bu olusum,
Misliman Kardesler'e kiyasla cok daha gelismis bir reformculugun
temellerini atmistir. Bu olusumun pesinden Edebi Reform Kuliibd,
lyiyi Emreden ve Kotiiden Men Eden Genglik, Ozgiir Yemen Hareketi

ve Blyiik Yemen Organizasyonu gelmistir. Bu hareketlere ait tim
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edebi ve entelektiiel tiretim, direnis hareketleri ve 6rgiitlerinin yani sira,
Yemen'deki reformculugun yeni bir politik boyut kazandigi bir evreyi

baslatan Subat 1948 Anayasal Devrimi'nde de kendisini gostermistir.

Tum bu gruplar, Yemen'deki reformist projeyi biitiiniiyle; entelektiiel,
siyasal, kiiltiirel ve ulusal boyutlariylayansitmistir. Bu hareketler,imamet
inancina bagl olan kuzeydeki dini otorite ve glineydeki somiirgeci gii¢
de dahil olmak lizere lilkedeki tim sesleri kapsayan bir modern ulusal
kimligin iskeletini olusturmustur. 1930’lu ve 40’l1 yillarda Aden ve Kahire

somiirge yonetimine karsi direnisin merkezleri haline gelmistir.

Bu donemden sonra 1948 Devrimi'nin gerceklesmesi de tesadiif degildir.
Ayni donemlerde, Misliman Kardesler'ce basi cekilen Misir reformist
hareketi de Kahire'de egitim alan Muhammed Mahmud el-Zubeyri,
Ahmed Numan ve Fazil El-Vartalani gibi isimler araciligiyla Yemen'e
ulagsmistir. Hamid Secerah’in “Masra‘al-Ibtisamah (Tebessiimiin Olimii)
isimli eserinde belgeleriyle ortaya koydugu gibi, Misirli ve Yemenli
reformistlerin bulusmasi, Arap Yarimadasr'ndaki ilk anayasal devrimin
yapitlmasinin yolunu acmistir. Her ne kadar devrim basarisizlikla
sonuclansa da Yemen'de yeni fakat 6rtild bir devrim siireci baslamis ve

bu siirec 26 Eylul 1962'deki devrime kadar devam etmistir.
Yemen Reform Toplulugu’nun Kurulusu

Yeni Yemen Anayasasi, demokratik ve kiiltiirel cogulculuk hakkinin yani
sira halkin oylariyla iktidari degistirebilme hakkini da glivence altina
almistir. Boylelikle, islamci hareket de kurulan yeni siyasal diizene uyum
saglamak durumunda kalmis ve bu dogrultuda ciddi adimlar atmistir.
Ornegin islamcilar, tilkedeki islamci hareketi temsil eden ve tilkenin yeni
kosullarina ayak uyduran ilk siyasal parti olan Islah Partisi’ni (Yemen

Reform Toplulugu) kurarak siyasi tasavvurlarini yenilemislerdir.

Bu partinin kurulusu, Yemen'deki reformistlerin ilkelerinde onemli
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bir degisime neden olmustur. Partinin siyasal aktivizm, demokrasi,
cogulculuk, secimler ve kadinlarin siyasete katilimi gibi meselelere dair
durusu hususunda siddetli entelektiel, kiiltlirel ve dini tartismalar
yasanmistir. Yenilik¢i soylem; demokratik, siyasi ve kiltiirel gecis
stirecinin ve bu sirece ait kavramlarin benimsenecegi muizakerelere
yolu agmistir. Yeni sdylem, islamci hareketin kiiltuirel ve siyasal meseleye

dair bircok goriisiinde esash degisiklikler meydana ¢ikarmistir.

Yukarida belirtilen gelisime ragmen birkac mesele, o&zellikle de
kadinlarin oy ve yonetim haklari gibi meselelere dair tartismalar devam
etmistir. Daha sonralari bu meseleler kadinlarin lehine olacak bir
sekilde ¢oziime kavussa da toplumsal normlar biyiik gelismelerin kat
edilmesini engellemistir. Daha 6nemlisi, anayasanin islamilestirilmesi
ve hukukun kaynagi konularindaki tartismalar, islamcihigin gercek

anlamda donlsimine katkida bulunmustur.

Belli bir siyasal parti sisteminin benimsenmesine ve siyasi faaliyetler
ve aktivizm kisvesi altinda Islah Partisi'nin bir yapi olarak kurulmasina
ragmen, Yemenli islamcilarin siyasi gorislerine dair, ozellikle de dini
ile diinyevi olan ve siyasi olan ile dini aktivizm arasindaki ¢ekismeler
hususundaki belirsizlikler stirmistir. Her ne kadar hicbir tartisma
tam anlamiyla ¢6ziime kavusamamis olsa da Islah Partisi’nin siyasi
uygulamalari her daim tartismalardan 6nce ortaya koyulmustur. Bir
baska deyisle, islamcilar icerisindeki bu iki temel egilim arasindaki
ihtilaflar, entelektiiel veya teorik pozisyonlarin alinmasiyla degil,

uygulamalar ile ¢ozilmistir.

Yemen'de bircok parlamento ve baskanlik secimi gerceklestirilmistir.
En seffaf ve demokratik secim 1993 yilindaki secimdir. islamcilar
parlamentodaki 301 koltuktan 63'linli kazanmayi basarmis ve dolayisiyla

tlkedeki en etkili ikinci grubu olusturmuslardir.
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1997 secimlerinin sonrasinda ve 1994’iin yazindaki savastan sonra
siyasi ittifaklarin dagilmasinin ardindan demokratiklesme siireci
sekteye ugramis ve islamar reformcular hiikimetten cekilmislerdir.
Ancak hemen muhalefetin saflarina katilmayip rejim ve muhalefet
arasi bir tampon giic olarak hareket etmislerdir. Politik ve dini alanlari
kapsayan muglak doktrinleri sebebiyle ara bir konumda kalmislardir.
Bir baska deyisle selefi algilayisa gore, aciktan muhalefetin lidere

itaatsizlik olacagr inancini tasimiglardir.

Nihayetinde islamcilar siyasi gorislerinin  bircogunu yeniden
degerlendirmiglerdir. ilk olarak, siyaset konusundaki karsit gériislerinin
bir sonucu olarak Islah Partisi’nin kurulusunu ilan etmislerdir. ikincisi,
ellerindeki koltuklarin bir kismini kaybettikleri 1997 parlamento
secimlerinin ardindan koalisyon hiikiimetine katilmamislardir. Ote
taraftan, Islah Partisi, daha sonralari sosyalistleri ve Nasircilari da
biinyesinde barindiran Muhalefet Koordinasyon Konseyi'ne katiimistir.
1999 devlet baskanligi secimlerinde, iktidardaki “Halkin Genel Kongresi”
partisinin adayini desteklemistir. Bu birbirine tezat pozisyonlar, Islah

Partisi'nin tezat gorislerini de gostermektedir.

Secimlerin ardindan, Islah Partisi ve sag partiler, Muhalefet Birligi
Koalisyonu’nu kurmus ve Yemen'deki son parlamento se¢imleri olan
2003 se¢imlerinde yarismistir. Sonuc olarak 40 koltuk kazanmig ve Ali

AbdullahSalih rejimine karsi sert birmuhalefet grubu olusturmuslardir.

Yemen Reform Toplulugu (Islah Partisi): Devrim Sonrasindaki
Zorluklar

Islah Partisi'nin gecirdigi en biyik donlisim 2003 parlamento
secimlerinin ardindan yasanmistir. Parti; Sosyalist Parti, Nasirci parti
ve sag partilerle birlikte bir muhalefet koalisyonu kurmustur. Bu
koalisyon daha sonra 2006'daki devlet baskanligl seciminde tek bir

adayi, mihendis Faysal bin Samlan’i desteklemistir.
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2006'daki devlet baskanlgl secimleri Yemen'de gerceklesen son
demokratik secimler olmustur. Daha sonrasinda ilkenin hem
glineyinde hem de kuzeyinde bircok siyasi catisma ortaya ¢ikmistir.
Bu siyasi kargasanin sonucunda bir daha secimler yapilmamistir. 2011
yilina gelindiginde, kargasaya oldukca meyilli olan Yemen'de 11 Subat
Devrimi gerceklesmis ve Salih’in iktidari sona ermistir. Ancak devrim
tamamen basarili olamamis, clinki bolgesel ve uluslararasi gliclerin
midahalesi devrimcilerin taleplerini sinirlamistir. Nihayetinde, Salih
iktidarda kalarak 2014 yilinda, Yemenlilerin 2011 devriminde ortaya

koydugu talep ve umutlari sona erdiren 21 Eyliil Darbesi'ni planlamistir.

11 Subat Devrimi’'nin ardindan devrimci giicler ve iktidar partisi Halkin
Genel Kongresi arasinda bir koalisyon hiikiimeti kurulurken Islah
Partisi hiikimette bes koltuk kazanmistir. Parti her zamanki reformist
cizgisini korumustur ancak bu cizgi halkin Yemen politikasinda radikal

degisiklikler talep ettigi devrim siirecine pek uymamistir.

Ortaya ¢ikan durum ise radikal devrimci bir degisiklik yerine kismi
bir siyasi reformun gelmekte oldugunu gostermistir. Devrime de
Yemen'in egemenligine de son veren 21 Eyliil 2014'teki darbeden sonra,

eski miesses nizam yeni bir etiketle tekrar kurulmustur.

Islah Partisi, darbeden sonra saldirilara ugrayan ilk siyasal parti
olmustur. Bolgesel ve uluslararasi giicler, Arap Bahari’nin arkasindaki
glicleri ve demokratik gecis slirecini zayiflatmak istemislerdir. Bunun
sonucunda, Yemen bolgesel giiclerin dahil oldugu siddetli catismalarin
icerisine ¢ekilmistir. Yemen, 6nce darbeyi destekleyip sonra da darbeye
karsi ¢ikan karsi devrimci giiclerin kiskirttigl siddet sarmalinin icinde
dort yil boyunca sikismistir. Politika sahnesi tezathklar yumagi haline
gelmis ve hem devrimci hem de karsi devrimci glicler hem birbirleriyle
hem de kendi iclerinde catismalar yasamislardir. Darbe basarili

oldugunda Islah Partisi, hicbir muttefiki yokken kendisini darbenin ve
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bircok bolgesel giiciin hedefinde bulmustur. Devrim ise, karsi devrimci
gliclerin ve Yemen'deki savasin yansimalarini diizgiin bir sekilde

degerlendirememis bazi bolgesel giiclerin saldirilarina ugramistir.

Bu sebeple Islah Partisi bugiin, karmasik drgiitsel yapisi, blinyesindeki
hareketlerin birbirine zit goriisleri ve partinin yoniini kaybedip siyasal
anlamda gerilemesine katkida bulunan yerel ve bolgesel muttefikleri
sebebiyle ¢ok kritik bir asamadan gecmektedir. Buna ragmen Parti,
Yemen siyasi sahnesinde onemli bir aktor olarak kalmaya devam
etmektedir. Ayrica, Islah Partisi'nin maruz kaldigi sert elestiriler ve
saldirilarin parti mensuplarinin beraberlik duygusunu arttirdigi da

not distlmelidir.

Bircok tartismali yapisal mesele, orgiitsel bitinltgl ve islevselligi
kot etkilemekteydi. Bu meselelerden bazilari siyasi ve dini faaliyet
alanlarinin cakismasi ve parti ici demokrasi ve seffaflik eksikligiydi.
Dahasi, partinin neredeyse %70'i genclerden olusmasina ragmen

yonetici kadro eski nesilden olusmaktaydi.

Islah Partisi'nin gencligi, Yemen'deki trajik durumun, yetersiz bir
siyasi sistemin ve iyi hesaplanmamis tercihlerin bir sonucu oldugunu
her zamankinden daha iyi bilmektedir. Parti, kurulusundan bu yana
liderlik secimine gitmemistir. Dahasi, parti icerisindeki sorunlar
Yemen'in cografi, toplumsal ve kiiltiirel haritasindaki siyasi ntifuzunu

da olumsuz etkilemistir.

Yemen'dekiArap Bahari; politikaya, devletve toplumarasindakiiliskilere
ve cogulculuk ile insan haklari degerlerine dair ilerici gorusleri olan
yeni bir neslin yiikselisinin onlini acmistir. Bu yeni nesil, geleneksel
islamci diinya gorisiinii yeni fikirlerle tanistirmistir. Yeni neslin 6nde
gelen figiirlerinden biri Sura Konseyi iyesi ve Nobel Baris Odiilli
Tevekkiil Karman'dir. Bu yeni neslin icerisinde, Islah Partisi tiyesi olan

siyasi aktivistler ve insan haklari aktivistleri de bulunmaktadir ve bu
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gengler 2011 Devrimi 6ncesinde dahi Uiniversitelerdeki 6grenci birlikleri

uzerinden faaliyetlere baslamistir.

Islah Parti'sinin bu genc uyelerinin gorusleri ve ideolojileri, “Post-
islamcilik” doktriniyle benzer 6zellikler tasimaktadir. Bu gorisler Islah
Partisi'nin Taiz ve Gliney Yemen'deki bazi Uyeleri tarafindan ortaya
konmus ve “El-Cumhuriye” Gazetesi’'nde yayimlanmistir. Bu sebeple,
Arap Baharr’'ndan dnceki donem, Islah Partisi icerisindeki muhafazakar
ve reformist gruplar arasinda yapilan kadin haklari, islam'da bireysel
haklar gibi bircok meseleye dair atesli entelektiiel tartismalarin

karakterize ettigi bir donem olmustur.

Islah Partisi’nin yeni nesli; camilerde, gazetelerde ve sosyal medyada
entelektiiel tartismalara oncilik etmistir. Yorulmaksizin, destekgi
kazanmak ve halki harekete gecirmek icin gorislerini paylasmislardir.
Bariscil 11 Subat Devrimi’nin patlak vermesiyle birlikte; entelektieller,
aktivistler ve sanatcilar da dahil olmak lzere Islah Partili geng sesler
halk hareketini temsil etmenin ve bu harekete onciliik etmenin
yollarini aramiglardir. Ote taraftan, muhafazakar akim daha orgitli
bir sekilde hareket etmis ve din adamlarinin yani sira dini liderler ile

asiret liderlerini de biinyesinde bulundurmustur.

Asef Bayat tarafindan ortaya konan “Post-islamcilik” kavrami ne islam
karsithgr ne islam disilik ne de sekiilerliktir. Bu kavram daha ziyade;
dindarlk ile medeni haklari, inan¢ ve hiirriyeti, islam’ ve tercih
ozglrltgind bir araya getirme egilimini yansitmaktadir. Bir baska
deyisle “Post-islamcihik”, yukiimliliklerden ziyade haklara, yetkinin
tekellesmesinden ziyade cogulculuga, metnin degismezliginden ziyade
tarihselcilige ve simdiden cok gelecege 6nem vererek islamciligin

ilkelerini degistirmeyi hedeflemektedir[2].

Bu sebeple vatandaslik, bireysel ozgirliukler ve haklar, diistince

6zgirligu, medeni ve siyasi haklar meseleleri, aktivizmleri islamcilik
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hareketi icerisindeki en 6nemli degisime neden olan geng entelektiiel
elitin benimsedigi meseleler haline gelmistir. Ancak imamet doktrinini
esas alan bir teokrasiye inanan Husi isyancilarin 2014'te gerceklestirdigi
askeri darbeden sonra islamci hareketin liderleri, dini alan ve siyasi
alani ayirmanin 6nemine dair daha fazla bilin¢lenmis ve dini bir yapi

arz eden siyasal partilerin tehlikesini fark etmistir.
Yemen’'deki Selefi Hareketin Doniisiimii

Islah Partisi'ne benzer bir sekilde Yemen'deki Selefi hareketler de
11 Subat Devrimi’nden bu yana ©nemli entelektiiel donistimler
gecirmistir. Ornegin, Selefi hareket (veya harekete dahil olan biyik
gruplar); anayasa, secimler, demokrasi ve cogulculuk konularindaki
bazi goriislerini degistirmistir. Devrim, Selefi hareketin siyasi sahaya
uyumu acisindan bir donim noktasi olmustur. Devrimin ardindan
glineyde Nahda Partisi, EI-Resad Yemen Partisi ve Barig ve Kalkinma

Partisi gibi selefi partiler tiremistir.

Hareketin gorislerinde, doktrininde ve orgltsel yapisinda ortaya
konan “Selefi algisinin[3]” dontsumi, Arap Baharr'nin selefiler gibi kati
ideolojilere sahip olan gruplar lizerindeki radikal etkisini gostermistir.
Bazi akademisyenler bu fenomeni “selefilerin yenilenmesi” olarak
adlandirmistir. Selefi hareketin geleneksel gériislerine karsi koyusunun
ornegi, ilk olarak El-Sada bdlgesindeki Dimaj sehrinde kurulan ve
daha sonra Dar Mabar ve diger sehirlere yayilan Seyh Mukbil El-
Vadi'nin ekoliinde goriilebilmektedir. Yeni selefi hareket siyasal ve
toplumsal aktvizme inanmakta ve demokrasiye dair cesitli gorisleri
benimsemektedir. Ayrica, kimi zaman sosyalist ve Nasirci partilerden
bile daha fazla, bir takim yenilik¢i ve pragmatik siyasi duruslar da
sergilemektedir. Bir selefi lider, hareketin demokrasiye ve insan
haklarina yonelik olumlu tutumunun, 2011 Devrimi'nin ardindan
gerceklesen bariscil politik degisimin ortaya ¢ikardigi sonuglardan biri

oldugu beyaninda bulunmustur(s].
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Bu sebeple, karsi devrimci hareket selefi hareketin donlisimiini sekteye
ugratmistir. Hatta tiim bariscil secenekler tiikendiginde ve mezhepgi
siddet yuikselise gectiginde Selefi hareketin bazi destekgilerinin El Kaide
ve ISID gibi koktenci gruplara katilmasi tesvik edilmistir. Ayni dénemde,
bolgedeki diktatorlikler Bati'yi kendi taraflarina cekmek ve siyasi

hedeflerine ulagmak icin islamcilara karsi propagandaya basglamistir.

Devrimler sirasinda irtifa kaybetmis olsa da Arap Bahari’nin ardindan
cihadi Selefilik yeniden aktiflesmistir. Genc devrimciler, karsi devrimci
askeri kuvvetlere karsi bariscil miicadelerini siirdlirememis ve alternatif
olarak cihadi Selefi gruplara katilmaya mecbur kalmistir.

Siyasi Zeydiligin Doniisiimii

go’larin baslarinda Yemen'in birlesmesiyle ve siyasi cogulculuk ile
demokrasiyi glivence altina alan bir anayasanin ilani ile birlikte Zeydiler
bircok siyasi parti kurmustur. Yukarida tartisildigi gibi, Zeydi doktrini,
ayni iran'daki 12 imam doktrinine benzer bir sekilde, islami toplulugun
mesru siyasi ve ruhani liderliginin Peygamber’in ailesi ile sinirli
oldugunu kabul eden teokratik bir anlayisi esas almaktadir[s]. Zeydi
literatiire gore, ilim ve otorite, Peygamber’in ailesine veya Zeydilerin
Yemen'deki tanimiyla el-Sada’ya (Onur ifade eden bir tabir) ya da
Hasimilere hastir[6]. Bu sebeple, Yemen'in birlesmesinin ardindan
Zeydilerin siyasi sisteme entegrasyonu, Zeydiler ve Zeydi alimler arasinda
ciddi tartismalara yol agmis ve bunlarin bir kismi imamet doktrininin
gecmiste kaldigini belirterek demokrasiye yonelik daha ilimli bir tutum
ortaya koyduklarini ifade eden bir belge yayimlamistir. Ote taraftan,
Sa'da Zeydileri bu belgeyi kabul etmemistir(7].

Yemen'in birlesmesinden sonra siyasi partiler kuran Zeydiler, parlamento
secimlerinekatilsalardagenelhalkdestegindenyoksunolmalarisebebiyle
ciddi bir basari elde edememislerdir. Husileri temsil eden El-Hak Zeydi

Partisi 1993 parlamento secimlerinde sadece 2 koltuk kazanabilmis,
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1997 ve 2003 secimlerinde ise hig koltuk kazanamamistir[8]. Art arda
gelen moral bozucu yenilgilerden sonra Zeydiler, bu giinlerde Husi
hareketi olarak bilinen El-Sebab EI-Miimin (Gen¢ Miminler) isimli
silahli bir siyasi grup kurmuslardir. Bu grup, 2004 yilinda Yemen'de
silahli bir isyana onciiliik etmis ve bu isyanin neticesinde hareketin
kurucusu olan Hiseyin el-Husi suikasta ugramistir. Husi hareketi
2011'deki barisgil gosterilere katilim gostermistir. Gosterileri takip
eden ulusal diyalog cabalarina da katilmis ve bu diyalogdan cikan
anlasmayi imzalamistir. Ancak kisa bir siire sonra askeri bir darbe
yapip parlamentoyu feshetmis, devlet baskanini ev hapsine almis,
bes yeli bir baskanlik konseyi kurmus ve San’a'da yeni bir hiiklimet

olusturmustur[g].

21 Eylll 2014'teki olaylar Yemen'in demokratiklesme siirecini onemli
derecede sekteye ugratmis ve tehlikeli bir gerilime yol agmistir. Ayni
zamanda, darbeden &nce farkl goriislere sahip olan ve farkl siyasal
partilere mensup Zeydi entelektiieller, akademisyenler, gazeteciler
ve yazarlar kendi mezhepsel baglarini onceleyen bir pozisyonu
benimsemislerdir. Bir baska deyisle, Devrim’in basinda Husiler kendi
ideolojilerini gozden gecirmis olsalar da kisa bir siire icerisinde,
teokrasi ve siddet yanlisi uygulamalar iceren asil inanclarina olan
baghliklarini  gostermislerdir.

202



Sonug

Ozellikle demokrasiye ydnelik ilerici bir yaklagim gelistiren genc
entelektiiel elitler basta olmak (izere farkli kesimlerin gecirdigi
donustimlerinhentizsonaermeermedigidisiiniildiglinde, Yemen'deki
ve diger Arap ulkelerindeki islami hareketlerin ddéntsiumlerini
degerlendirmek icin heniiz oldukca erken denebilir. Bu kesimlerin
devrimci coskulari, toplumu silahlandiran ve devrimlerin bariscil
ve sivil mahiyetini degistiren karsi devrimci gliclerle bir catismaya

girmelerine sebep olmustur.

Tim bunlara ragmen, Yemen'deki islamci projenin basarisiz oldugunu
one siirmek hatali bir yargi olacaktir. islamci hareketin siyasal, kiiltirel
ve toplumsal vizyonunun da radikal bir degisimden gectigini not
etmemiz gerekir. Bu déntisimleri anlamak icin, siyasi olarak tarafsiz
bir metodoloji ve bilimsel bir yaklagim gerekmektedir. Dahasi, islamci
hareketin karsi karslya oldugu engeller, tilkedeki islamcilar arasinda
emsali goriilmemis derecede bir siyasi bilinclenmeye yol acmis ve
islamcilar; siyasal sistemleri, uluslararasi iliskileri ve bu hususlar
cercevesinde yasanan catismalari anlamak i¢cin konumlarini ve
gorislerini yeniden gozden gecirmeye itmistir. Mevcut miicadelenin
iki ihtimalden birine yol acacagina inanmaktayim: Yasa disi ve siddet
yanlisi gruplarin artisi veya mevcut siyasi kargasaya meydan okuyan

bariscil ve sivil hareketlerin gliclenmesi.
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Sonuc Tespitleri
Degisen Bir Bolgesel Diizende Siyasal islam’in
Doniisiimii: Yeni Dinamikler, Yeni Politikalar?

Galip Dalay
Al Sharq Forum Siyasal Islam Ozel Calisma Grubu Es Bagkani

Mohammad Affan
Al Sharq Forum Siyasal Islam Ozel Calisma Grubu Es Bagkani ve Editorii

Sonug olarak; siyasal islamci hareketlerin (SiH) tanimlanmasi, Arap
ayaklanmalarini izleyen dénemde SiH'in donisimlerini etkileyen
degiskenler ve donlisiim siirecinin bizatihi kendisi hakkinda li¢ temel

degerlendirme yapilacaktir:

ilki, siyasal islam olgusunun tek bir tanima sigdirilamayacak yahut
sabit kategorilere sigdirilamayacak kadar karmasik ve parcali bir
yapida oldugudur. Bunun nedeni, sadece selefilik ve cihadi selefilik gibi
birbiriyle baglantili olgularla kolayca karistirilmasi degil ayni zamanda
bu kategoriler arasindaki sinirlarin stirekli degisiyor olmasidir. Ornegin
bu 6zel ¢alisma grubunun basglangicinda ortaya konan tanima gore,
faaliyetleri salt dini olan ilmi selefilik, siyasal islam kategorisine dahil
edilmemelidir. Yine de Arap ayaklanmalarindan kisa bir siire sonra,
kamusal alanin siyasete acilip hizla siyasallasmasiyla bircok tlkedeki
ilmi selefi hareketler ya siyasi parti kurdu ya da sistematik bir sekilde
parti siyasetiyle ilgilenmeye basladi. Bdylece siyasal islam kategorisi
acisindan mitkemmel birer 6rnek oldular. ilginctir ki cogu 6rnekte bu
ideolojik, stratejik ve orgiitsel degisim alelacele ve plansiz bir sekilde,
bu gruplarin 6nceki duruslarina yonelik herhangi bir ayrintili gozden

gecirme yapilmadan gerceklesti.

Ayni teori Misliman Kardesler ile ona bagli veya onunla benzerlikler

tasiyan Arap ayaklanmalari olaylarina farkli tiirden tepkiler veren
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partilere de uygulanabilir. Bunlar, bazen reform yanhsi muhafazakar
tutumlarini surdiriirken (Urdiin, Kuveyt ve Fas drneklerinde oldugu
gibi), bazi durumlarda da kisa sireli bir teredditten sonra degisim
glicline donustiler (Misir ve Tunus 6rneklerindeki gibi). Dahasi, baska
yerlerde ise bilhassa Suriye'de i¢ savasin patlak vermesiyle birlikte ve
Misir'daki 2013 yilinda gerceklesen kanli darbeye bir tepki olarak siyasal
islamci hareketler kapsamli bir radikallesme siirecinden gecti. Bu
tlkelerdeki hareket siddet eylemlerinde bulunmaya, silahli hiicreler
kurmaya ve Suriye orneginde goriildigl gibi baskici giiclere karsi
gerilla savasina katilmaya basladilar ki bu hadiseler siyasal islamci
hareketler ile cihadi selefi hareketler arasinda hem ideolojik hem de

orglitsel bir ayrim yapmayi daha da zorlastird:.

Yaygin bir kabule dayanan tanimlardan yoksun ve siirekli bir mutasyon
halindeolaraksiyasalislamcihareketlerinherhangibirvakacalismasinda
tanimlanmasi ancak secici ve tartismali olacaktir. Arastirmalarinda,
yaklasim ve tasarimina gore sorumlu olduklari vaka calismalarinda
siyasal islamci hareketlerin kendilerini nasil ortaya koydugunu tespit
etmek her bir arastirmacinin goreviydi. Bu dogrultuda, bazi 6rneklerde
“siyasal islamci hareketler” ifadesi Miisliman Kardesler’in es anlamlisi
olarak kullanildi. Digerlerinde ise ifade, Nureddin Zenki Hareketi
ornegindeki gibi siyasi-askeri drgutlenmeleri veya lilkede gaddarca
dislanan ve gecici bir felc durumu yasayan Misliman Kardesler’in
mirasina konma girisimi olarak halihazirda Misir devletine karsi goreli
ozerklik miicadelesi vermekte olan Ezher gibi resmi dini kuruluslari

da kapsayacak sekilde genisletildi.

ikincisi, siyasal islamci hareketlerin bdlgedeki doniisimi birbiriyle
baglantili, ortiisen ve siirekli etkilesen yerli, bolgesel ve uluslararasi
degiskenlerin bir karisimi tarafindan tetiklenip sekillenmistir. Her ne
kadar bu kitabin bircok bolimi daha ¢ok her bir vaka calismasinin

yerel siyasi dinamiklerine odaklansa da ara sira bolgesel ve uluslararasi
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faktorlerin de hi¢ kuskusuz 6nemli oldugunu vurgulamaktadir. Fakat ic
savas baglamlari harig, temkinli bir sekilde yerel degiskenlerin bolgesel
ve uluslararasi faktdrlerden daha cok etkiye sahip oldugunu iddia
edecegiz. Bu yerli degiskenlere yapisal ve aktor-merkezli faktorler de
dahildir.

Bu dogrultuda sorulacak soru herhangi bir iilkedeki siyasal islamci
hareketlerin Arap ayaklanmalarinin ters tepmesinin etkilerinden
kacinabilip kacinamadiklari veya baslica yapisal etkenler icerisinde
diger yerel aktorlerle iliskilerinin ne kadar iyi yonetildigine bagl olup
olmadigidir. Bu yerel aktorler arasinda; diger siyasal islamci hareketler,
diger ideolojik sosyo-politik glicler ve en 6nemlisi siyasi elit (adi ister
rejim, derin devlet, kral, emir isterse baska bir sey olsun) bulunuyor.
Mesela Misir ihvani bu tig aktorle akillica basa ¢ikamadiginda rakiplerinin
bazi bolgesel ve uluslararasi giiclerin comert destekleriyle birlikte artan
birlesik glicti, Musliman Kardesler iktidarini devirebildi. Diger yandan,
bu girift iliskilerin dikkatle yonetilmesi Tunus'taki Ennahda Hareketi'nin
saldinlari kismen gogusleyip kayiplarini bir derece azaltmasinda
yardimci oldu.

Fakat bu, bdlgesel ve uluslararasi degiskenlerin goz ardi edilmesi
gerektigi anlamina gelmiyor. Aksine iddia, siyasal islamci hareketlerin
bu faktorler karsisindaki savunmasizliginin, bu hareketlerin siyasal
elit ile mutabakata varip diger sosyo-politik giiclerle saglam ittifaklar
kurarak yurt icindeki konumlarini koruyamadiklari zaman ciddi sekilde
arttigidir. Ustelik bolgesel ve uluslararasi gigler, i¢ savas ornekleri
disinda, nifuzlarini buyiik odlglide yerli kurumlar ve siyasi giicler

tzerinden kullanabilmistir.

Ucglinclisi, bizzat donusiimiin dogasina iligskin olarak, her ne kadar
biyiik ve etkili olsa da Arap isyanlarindan sonra siyasal islamci

hareketlerin donlisimiiniin dogasi ve mekanizmalarinda yeni hicbir
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sey olmadigi savunulabilir: Siyasete katilim siyasal islamci hareketlerin
ideolojilerinde ve siyasal davraniglarinda bir tiir ilimlilasmaya neden
olurken (Fas’ta PJD ve Tunus’ta Ennahda 6rneklerindeki gibi) siddetli
baski politikalari ve siyasi dislama kampanyalari radikallesmeyi
tetiklemistir (Suriye’de ve 2013 darbesi sonrasi Misir’da oldugu gibi).
ilmi selefiligin aniden siyasallagmasi, Ezher kurumunun artan
bagimsizligi yahut beklenmedik rakipler arasindaki ideoloji sinirlarini
asan ittifaklarin ortaya ¢ikisinda oldugu gibi siyasi firsatlar, kazanimlari
arttirmakigin siyasal islamci hareketleri uyum saglamaya sevk etmistir;
ciddi siyasi kayiplar ise Urdin ihvani ve darbe sonrasi Misir ihvani
orneklerindeki gibi ice yonelmeye, biriken i¢ anlagmazliklara ve artan

ayriliklara neden olmustur.

Elbette her bir vaka calismasinin 6zel durumlarini degerlendirmeden
tim bdlgede siyasi dinamikleri belirleyen genel standart kurallarin
oldugunu iddia etmek indirgemeci bir yaklasim olur. Yine de burada
kastedilen, siyasal islamci hareketlerin Arap ayaklanmalari sonrasinin
yeni dinamiklerinin baslattigi donlisimiin genel anlamda geleneksel
oldugu ve olaylarin kendi soklarina ragmen ortaya ¢ikan dontistimlerin

ozl ve gidisatinin ilging bir sekilde sasirtici olmadigidir.

Degisen Bir Bolgesel Diizende Siyasal islam’in Doniisiimii: Politika
Onerileri

Gergekte Arap ayaklanmalarindan beri siyasal islam olgusu Ortadogu’'da
biyik bir fay hattini temsil etmeye basladi. Bu olgu, uluslararasi blyiik
glcler ile bolge arasindaki iliskilerin dogasini belirlemede 6nemli bir
rol oynadi. Ortadogu rejimleri kendi otoriter yonetimlerine Bati'dan
destek saglamanin bir yolu olarak on yillardir “islama tehdidine”
gonderme yapiyor. Ayni gerekcelerle uluslararasi giicler de bolgeye
biiyuk 6lctide “istisnacihk” perspektifinden yaklasti. Dolayisiyla Bati,

baskici rejimleri siyasal sistemlerinde samimiyetle reform yapip
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demokratiklesmeye zorlamadi; bunun yerine bu rejimlerin bolgeyi ve
i¢ siyasi baglamlarini sunus bicimlerini dogrudan veya dolayli olarak
benimsedi. Boyle bir okumada, siyasal islamci hareketlerin bu rejimlerin
karsisindaki daha genis muhalif hareketler icindeki varligi ve belirginligi
Ortadogu'da demokratiklesme davasina olan uluslararasi siyasi destegi

ciddi oranda azaltti.

Otoriter politikalarina uluslararasi diizeyde gosterilen bu rizadan
nemalanan mezkar rejimler yalnizca siyasal islam’in farkli tezahiirlerini
agir bir sekilde bastirmakla kalmadi, ayni zamanda rejimlerine yonelik
diger tim muhalefet kaynaklarini da islamci olarak yaftalayip bdylece
gayrimesru ilan etti. Yakin zamanl algakca bir baska ornek de Suudi
rejiminin Cemal Kasiker'yl, istanbul’daki Suudi konsoloslugunda dehset
verici bir sekilde katletmesinden hemen sonra kendisini islamc
olarak yaftalama girisimidir. Ortadogu’ya, siyasal islam olgusuna ve
demokratiklesme sirecine yonelik bdyle bir yaklasim kamusal ve
siyasal alanda siyasi talep ve sikdyetlerin ifadesinin bogulmasiyla
sonuglandi. Bu durum da aksine radikal gruplarin ortaya cikip bolgesel
otoriter rejimlerin demir yumrugu altinda yasayan halklarin ¢lirlimeye
birakilmis sikdyet ve huzursuzlugundan nemalanmasi icin verimli bir
zemin olusturdu. Sonuc olarak otoriterlesme ile islamcilik arasindaki
ikilem daha bastan yanlisti. Bu ikilemin sonuclari arasinda radikalizmin
yayllmasi, i¢ savaslar, devletin iflas ederek islevsiz hale gelmesi ve
milyonlarca milteci bulunuyor. Bu noktada, radikal ideoloji ve
yontemleri besleyen kriz, huzursuzluk ve diger sikayetlerin yoklugunda
radikalizmin Ortadogu'da kazanan bir kart olmadigini hatirlamak gerekir.
Bu zemini dikkate alarak uluslararasi gliclerin bolgesel doniislim sureci
ve siyasal islam olgusuna yonelik yaklasimlarini yeniden ayarlamasi

onem arz ediyor. Soyle ki:

Oncelikle bolgesel doniisim aleyhine istikrara ulagma fikri olgun

degildir. Ortadogu’nun radikal bir doniisimden ge¢cmeden istikrarh bir
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bolge olmasi pek muhtemel degildir. Dolayisiyla bu formiil, déniisim
yoluyla istikrar seklinde olmalidir. Bu durus, dontsiim siirecinin
karmakarisik, kiilfetli ve cetin bir siire¢ olacagini kabul etmelidir. Buna
ragmen bolgesel donustimiin gecerli tek secenek oldugunu anlamak,
uluslararasi giicler ile Ortadogu arasinda siirdirilebilir, uzun vadeli ve

ongorilebilir iliskilerin saglanmasinda yardimcr olabilir.

ikincisi; bu déniisiim, bélgenin biyiik sosyo-politik unsurlarini
disarida birakmaya calismasi durumunda eksik kalacagidir. Bu itibarla
uluslararasi giicler, siyasal islamci hareketler de dahil bolgedeki tiim
buytk siyasi aktor ve gii¢ odaklariyla temas kurup onlari kapsayici ve
cogulcu bir bolgesel dontisim fikrini benimsemeye itmelidir. Boyle
ilkeli ve adil bir yaklasim uluslararasi aktorlere, gerektiginde ideolojik,
yapisal ve siyasal anlamda reform yapmalari icin siyasal islamc

hareketlere baski yapma giicii verecektir.

Uclincisi, bolgenin, farklh ideolojik, etnik ve mezhepsel gruplar
arasinda uzlasma olmadan bir kriz sonrasi duruma ulasmasi olasi
degildir. Bu baglamda uluslararasi aktorlerin islamcilar ile sekiler
siyasi gruplar arasinda diyalog, temas ve koalisyonlar kurulmasini

tesvik etmesi gerekir.

Son olarak bolgede terdr ve radikalizmle miicadelenin en etkili yollar
siyasi sistemi esneterek demokratiklestirmek ve ana akim siyasal
islamci hareketleri faaliyet gosterdikleri tlkelerdeki siyasal yapiya

entegre etmektir.
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Yazarlar

Abdulrahman Alhaj, Ankara Sosyal Bilimler Universitesi, Dogu
ve Afrika Arastirmalari Enstitiisi'nde doktor &gretim Uyesidir.
GCalismalarinda MENA Bolgesi baglaminda din, siyaset ve toplum
tzerine odaklanmaktadir. State and Community: The Political
Aspirations of Religious Groups in Syria: 2010-2000 (Londra: Strategic
Research and Communications Centre, 2010), Political Discourse in
the Qur’an: Authority, Community and Values System (Beyrut: Arab
Network for Research and Publishing, 2012), Revival Shiite in Syria:
2007-1919 (ikinci Baski, Beyrut: Jusoor, 2017) isimli kitaplarin yani sira

bircok makale kaleme almistir.

Amjad Ahmed Jebreel, Arap cografyasindaki siyasi meseleler ile
bolgesel ve uluslararasi politikalar alaninda bagimsiz bir uzman
arastirmacidir. “New Arab” Gazetesi icin diizenli olarak yazilar kaleme
almaktadir. Ayni zamanda siyasi analist olarak bircok televizyon
programina katilmaktadir. Kahire Universitesi Siyaset Bilimi ve
Uluslararasi iligkiler Boliimiinden yiiksek lisans derecesine sahiptir. El
Cezire Arastirmalar Merkezi tarafindan 2014 yilinda yayimlanan, Saudi
Policy towards Palestine and Iraq 2010-2001 adli kitabin yazaridir. “Arab
Future”, “Arab Affairs”, “Palestinian Studies and Middle Eastern Studies”
de dahil olmak Uzere bircok siireli Arap yayin organinda makaleleri

yayimlanmistir.

Courtney Freer, Londra Ekonomi ve Siyaset Bilimi Okulu bilinyesindeki
Ortadogu Merkezi'nde arastirmacidir. Akademik calismalari, bilhassa
islamcilik agisindan  Korfez Arap devletlerinin i¢ politikalarina
odaklanmaktadir. Doktora derecesini 2015 yilinda siyaset bilimi
alaninda Oxford Universitesi’nden almistir. Doktora tezi; Kuveyt, Katar
ve Birlesik Arap Emirlikleri'nde Misliiman Kardesler'e bagl gruplarin

oynadigi sosyo-politik roltii mercek altina almakta ve bu minvalde
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rantiye devlet teorisini incelemektedir. Bu tez calismasi Mayis 2018'de
Oxford University Press tarafindan Rentier Islamism: The Influence of
the Muslim Brotherhood in Gulf Monarchies basligiyla yayimlanmistir.
Freer daha once Katar'daki Brookings Doha Center ve Washington

DC'deki the U.S.-Saudi Arabian Business Council'da gérev yapmistir.

Ezzeddine Abdelmoula, El Cezire Arastirmalar Merkezi Arastirma
midirudir. Doktorasini ingiltere'deki Exeter Universitesi’nde Siyaset
Bilimi ve Uluslararasi iliskiler alaninda, yiiksek lisans derecelerini ise
SOASta Uluslararasi Politika ve Paris’teki Sorbonne Universitesi'nde
Siyaset Felsefesi alaninda yapmistir. Kitap cevirileri ve tashihler
yapmis, Tunisia Revolution isimli kitabin icerisinde bulunan The Role
of the Media in the Tunisian Revolution (Beyrut, 2012) ve Routledge
Handbook of the Arab Spring icinde yer alan Al-Jazeera & Televised
Revolution (Routledge 2015) adh kitap bolimlerini kaleme almistir.
Ayni zamanda cesitli raporlar da yazmistir. Eserleri arasinda, Al Jazeera
and Democratization (Routledge, 2015) ve Arabs and Democracy in the
Multi-Screens Era (Beyrut, 2016) yer almaktadir. Arastirma alanlari;
uluslararasi iliskiler teorileri, Orta Dogu ve Kuzey Afrika siyaseti,

demokrasi ve demokratiklesme, islamcilik ve Arap medyasidir.

Galip Dalay, Al Sharq Forum Siyasal islam Ozel Calisma Grubu’nun
Es Baskanidir. Halihazirda Oxford Universitesinde misafir ogretim
Uyesidir. Daha ©once Berlin'deki German Institute for International
and Security Affairs’te (SWP) misafir arastirmaci ve Ankara'daki SETA
Vakfi'nda politika arastirmacisi olarak calismistir. German Marshall
Fund of the United States’in Tirkiye'deki siyasi gelismelere dair
arastirmalar serisine diizenli olarak katkida bulunmakta ve Middle
East Eye icin kose yazarli§i yapmaktadir. Arastirma alanlari; Tirkiye
Siyaseti, Turk Dig Politikasi, Bolgesel Kiirt Siyaseti, Siyasal islam ve
Radikal Hareketlerdir.
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Intissar Fakir, Carnegie Ortadogu Programi'nda arastirmacidir.
Buradaki arastirmalari Fas ve diger Kuzey Afrika Ulkelerindeki
siyasi, ekonomik ve giivenlik ile ilgili degisimlere odaklanmaktadir.
Arastirmalarinda; siyasal islam’a dair egilimler, yerel yonetim,
toplumsal mobilizasyon ve dis politika meselelerini incelemektedir.
Ayrica, Carnegie Ortadogu Programi’'nin internet dergisi olan Sada’'nin
genel yayin yonetmenligini yapmaktadir. Sada’nin &nceki versiyonu
olan Arab Reform Bulletin'de de idari editorliik yapmistir. National
Endowment for Democracy blinyesinde Strateji ve Politika Bolim
Baskan Yardimcis’nin o6zel asistani olarak gorev yapmistir. Orta
Dogu ve Kuzey Afrika'da demokrasi ve egitim destegi programlarinin
uygulanmasi tizerine ¢alismalar yirtitmus olup, bircok organizasyona
ve sirkete de danismanlik yapmistir. ABD, Avrupa ve Ortadogu merkezli

bircok yayin organinda yazilari yayimlanmistir.

Lucia Ardovini, isvec Uluslararasi iligkiler Enstitiisii (Ul) Ortadogu ve
Kuzey Afrika Programi arastirmacisidir. Arastirmalari siyasal islam’in
Ortadogu Bolgesi'ndeki mevcut gidisatina, 6zellikle de Misir Misliman
Kardesleri'ne odaklanmaktadir. Doktora derecesini 2017 yilinda,
Lancaster Universitesi'nden uluslararasi iliskiler alaninda almistir.
Ayni zamanda Richardson Institute’da da (ingiltere) arastirmacidir.
Carnegia tarafindan finanse edilen SEPAD: Sectarianism, Proxies & De-
sectarianisation projesinde gorev almaktadir. Arastirma alanlari siyasal
islam, rejim-toplum iliskisi, resmi ve gayriresmi yapilar arasindaki

etkilesim, direnis siyaseti ve sonu belirsiz toplumsal dénistimlerdir.
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Mohammad Affan, Al Sharq Forum Siyasal islam Ozel Calisma
Grubu’nun Es Bagkani ve Editoriidiir. Exeter Universitesi biinyesindeki
Arap ve islami Calismalar Enstitiisi’'nde doktora arastirmacisidir.
Kahire Amerikan Universitesi'nde karsilastirmali siyaset alaninda
yiiksek lisansini tamamlamistir. Vahhabilik ve Misliman Kardesler:
Devlet Kavrami ve Mesru iktidar Konusundaki Catisma” bashgini
taslyan tezi Arapca olarak yayimlanmistir. Affan, ayni zamanda Kahire
Universitesi'nden “sivil toplum ve insan haklari” alaninda, Arap
Arastirmalari ve Calismalari Enstitiisi’den “Siyasi arastirmalar ve
calismalar” tizerine, Kahire Yiksek islam Arastirmalari Enstitiisi’'nden

“Islami Arastirmalar” alaninda birer diploma sahibidir.

Nabil al-Bokairi, Yemenli bir gazeteci, arastirmaci ve siyasi aktivisttir.
Periodicals Dergisi’'nin editorii ve San'a'daki Arab Forum for Studies’in
Baskanidir.
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AL SHARQ_FORUM HAKKINDA

Al Sharq Forum; amaci, Sark boélgesi halklarinin siyasal gelisimi, sosyal adalete
kavusmasive ekonomik refaha erigsmesiicin tarafsizarastirmalar yapip buna doniik
uzun vadeli stratejiler gelistirmek olan bagimsiz ve uluslararasi bir kurulustur.
Al Sharq Forum bu hedefini; demokratik katilim ideali, bilincli vatandaslik, ¢cok
tarafli diyalog, sosyal adalet ve kamu yararini gozeten arastirmalari tegvik ederek
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Degisen Bir/Bolgesel Diizende
Siyasal‘islam’in Doniisiimii

Bu kitap siyasal Islamér hareketlerin, Arap ayaklanmalariolgusunun
farkh bicimleraldigi yedidilkedeki siiregelen donusiimiinii inceleyip,
analizediyor..Busbicimler; yonetim degisikligine‘nedencolan kitle
hareketleri(TunusveMisir), reformcu giindemi olan sinirligosteriler
(Fas, Urdiin ve Kuveyt) ve kanli i¢'savaslardir (Suriye ve Yemen).
Bu_ arastirmanin arkasindaki fikir, siyasal Islamci hareketlerin Arap
ayaklanmalariningfarkh sbaglamlarda yarattigi zorluk ve firsatlar.
karsisindanasil hareket edip tepki gosterdigini anlamakti.
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