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KRiZ TEOLOJISINDEN DEVRIMCIi iDEOLOJIYE SELEFILIiK
MISIR, PAKISTAN VE TUNUS’TA SELEFi HAREKETLER

MUSA UYSAL

Selefilik Islam’m ilk ii¢ neslini model olarak kabul eden gelenekci ve
muhafazakar bir diigiince bi¢cimi ve dini yorumlama metodu olarak ortaya ¢ikmis,
XIX. yiizyilldan bu yana Islam toplumlarinin yasadigi dini, siyasal ve toplumsal
krizlerin sonucu olarak modern bir siyasal ideolojiye doniismiistiir.

Islam’1 tiim sorunlara ¢dziim sunan total bir ideoloji olarak ortaya koyan
Selefi ideoloji, XX. yiizyilin ikinci yarisinda Islam cografyasinda ortaya ¢ikan dini
ve siyasi hareketlerin ve kiiresel cihat hareketlerinin referans kaynagi olmustur.
Selefilik Arap Devrimleriyle baslayan siiregte gerek siyasi partiler gerekse silahli
orgiitler olarak varlik gosteren aktorlerin ideolojik arka planini olusturmaktadir.

Bu caligmada bir siyasal ideoloji olarak Selefilik olgusu ele alinmakta ve
Selefiligin siyasallagsma stireci Misir, Pakistan ve Tunus’daki selefi hareketlerin

gelisimi lizerinden incelenmektedir.

Anahtar Kelimeler: Selefilik, Selefi Ideoloji, Selefi Hareketler, islam, Cihat, Musir,
Pakistan, Tunus.



ABSTRACT

SALAFISM FROM CRISIS TEOLOGY TO REVOLUTIONARY
IDEOLOGY SALAFI MOVEMENTS IN EGYPT, PAKISTANI
AND TUNISIA

MUSA UYSAL

Salafism emerged as a conservative and traditionalist way of thinking and
religious interpratation method, follows the guidance of first three generations (salaf)
of Islam. It has become a modern political ideology because of religious, political
and social crises Islamic societies had confronted since 19th century.

Salafism has become the reference of political and religious movements and
global jihad movements founded during the mid-20th century by elaborating islam as
a total ideology provides solutions for all issues and problems. In addition, Salafism
offers ideological background for actors; both political parties and armed
organizations have appeared with the Arab Spring.

In this study, we will investigate Salafism fact as a political ideology and
politicization process of Salafism through the Salafi movements in Egypt, Pakistani

and Tunisia.

Key Words: Salafism, Salafi Movements, Islam, Jihad, Egypt, Pakistani, Tunisia.



ONSOZ

Selefilik bir zihin kodu olarak ortaya ¢iktiginda Islam’t Araplik dist
unsurlardan arndirarak ilk donem Miisliimanlarinin  saf imanmna doénmeyi
hedeflemistir. Islam diinyasmin Bati karsisinda zaafa diistiigii modern ¢agda ise
Selefilik, Islam’1, her seyi kapsayan, toplumsal ve siyasi hayatin biitiin alanlarma
niifuz eden, kapali ve kapsayici bir siyasi sistem olarak yorumlamistir. Selefi
sdylemde Islam’m Batili sekiiler ideolojilere alternatif yerli bir ideoloji olarak
kurgulanmas1 ge¢miste pek sahip olmadigi bir misyonu yiiklemis; dini metinler
somiirgecilige, adaletsiz otoriter yonetimlere ve mevcut kiiresel diizene karsi ¢ikan
hareketlerin referans kaynagina doniismiistiir. Calismamizda Selefilik, dini referans
alan siyasal hareketlerin 1ideolojik arka planimni olusturmast bakimindan
incelenmektedir. Bu ideolojinin Misir, Pakistan ve Tunus’taki seriiveni bu
tilkelerdeki selefi hareketler lizerinden ele alinacaktir. Selefilik siyasi bir ideoloji
olarak tezimizin konusunu teskil etse de kokenleri agisindan teoloji alanina ait bir
olgudur. Bu olguyu incelemek isteyen fakat teoloji disiplinine yabanci olan bir
arastirmacidan bazi kusurlarin sadir olmasi kaginilmazdir. Tezin hazirlanis siirecinde
sonsuz destegini benden esirgemeyen sevgili esim Miige Uysal’a tesekkiirii bir borg

bilirim.

Musa UYSAL
Istanbul - 2019
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GIRIS

Siyasi hareketler ister dine dayali olsun ister olmasin tarihsel bir gerceve
icinde incelenmesi gereken toplumsal olgulardir. Fikri referanslarini dinden alan, dini
kaynaklara dayali sdylem iireten siyasi yapilari acgiklamada ilahiyat alanindaki
calismalar tek basina yeterli degildir. Dini referansli hareketlerin mutlaka kendi
tarihsel, cografi, sosyolojik baglamlar1 g6z o©nilinde bulundurularak anlasilmasi
gerekir. Bu nedenle de tarihsel ideolojik arka planini din-siyaset iliskileri baglaminda
inceleyecegimiz selefilik, interdisipliner bir ¢alisma alaninda yer almakta ve

ilahiyatin oldugu kadar siyaset biliminin ortak ilgi alanina girmektedir.

Selefilik tizerine yapilan son donemli arastirmalar, genellikle, cihatg1 selefi
hareketleri ortaya c¢ikaran sebepler ve bu hareketlerin gelecegi {lizerine
yogunlasmaktadir. Gilles Kepel’in Cihat ve Oliver Roy’un Siyasal Islam in Iflast ve
Kiiresellesen Islam bashgiyla dilimize de g¢evrilen eserleri ilgili tartismalardaki
agirligimi hala siirdiirmektedir. Monograflarin yani sira alanda bir¢ok 6ne ¢ikan
derleme kitap ve makale alanin tartisma basliklarin1 giderek genisletmektedir.
Stephan Rosingy “The Rise and Demise of the IS Caliphate” baslikli alanda sik¢a
referans verilen makalesinde ISID 6rneginden yola ¢ikarak cihatg1 selefi hareketlerin
“kullanislilig’” ve sozde “hilafet” projesinin siirdiirebilirligi tartigmalarina katkida

bulunmustur.

Anna Zajac‘in Arap Bahari1 sonrasinda selefi egilimlerin yiikselisini ve
etkilerini sufi egilimlere kiyasla ele aldig1 “Between Sufism and Salafism: The Rise of
Salafi Tendencies after the Arab Spring and Its Implications” baslikli makalesinde
hem siyasi selefi hem de cihatci selefi hareketlerin degisim stireciyle birlikte yepyeni
formlara biiriindiigiinii belirtmektedir. Misir, Tunus, Yemen ve Libya gibi otoriter
rejimlerin yikildigi fakat yerine istikrarli bir demokratik sistemin insa edilemedigi
ilkelerde selefilerin politik sisteme katiliminin basarisizliga ugramasinin cihatgi

selefiligin daha da radikallesmesine imkan olusturacagi 6ngoriisiinde bulunmaktadir.

Stefano M. Torelli, Fabio Merone ve Francesco Cavatorta’nin Tunus’taki
selefi hareketler iizerine ortaklasa kaleme aldiklar1 Salafism in Tunisia: Challenges
and Opportunities for Democratization baslikli makalede cihat¢i selefilik adaletsiz
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yonetime sert bir muhalefet sekli olarak tanimlanmakta ve selefiligin yiikseligini
uluslararasi cihatcilikla yerel dini radikalizm arasinda kurulan baglantilar ile
aciklamaktadir. Fakat Tunus ve Arap Baharindan etkilenen diger iilkelerde oldugu
gibi baglantilarin kurulmasimmi saglayan faktorler; iilkelerin galisan kesimlerinin
yoksullasmasit ve yasam standartlarmin distikligi, elitlerin tekelinde bulunan

somiiriicii bir ekonomik sistem ve baskict yonetim gibi ¢cogunlukla yerel kaynaklidir.

Selefilik arastirmalar1 agirlikli olarak bu koktenci hareketlerin ortaya
ctkmasini ve giiclenmesini bir yandan yoksulluk, sosyal adaletsizlik, diisiik yasam
standartlari, baskici yonetimler vb. ulusal sorunlarin ¢oziimsiizligiiyle diger yandan
da kiiresel ve bolgesel giiclerin aralarindaki niifuz miicadelelerini Islam iilkelerinde
cikarilan vekalet savaglari lizerinden yiiriitmeleriyle agiklamaktadirlar. Yabanci
isgalleri ve vekalet savaslariyla yaratilan iktidar boslugu, catisma ve kaos ortaminda
Miisliiman toplumlarin yasadigi magduriyet ve maduniyet hali 1979 sonrasi ortaya
cikan Selefi hareketlerin en 6nemli motivasyonu olmustur. Israil-Filistin savaslari,
Afganistan’daki ABD-Sovyet miicadelesi, ABD nin Irak ve Afganistan isgalleri ve i¢
savagin yasandig1 Suriye ve Irak’ta Iran-Suudi Arabistan arasinda devam eden Sii-
Stinni niifuz savasi selefi gruplarin ulusal ve uluslararasi planda siyasi aktorlere
doniismesinin  kosullarmi  hazirlamistir.  islam’t  devrimci bir ideoloji olarak
kurgulayan Selefi hareketler ulusal ya da uluslararasi siyasi ¢atigma ve kaos ortamin
yarattig1 kosullarda ortaya ¢iktiktan bir siire sonra bizzat s6z konusu ortamin dzneleri

haline gelmektedirler.

Elbette Selefi hareketlerin serencami duragan bir siire¢ degildir. Siireci
incelemeye ¢alisirken degisim olgusu ve bu alana vurgu yapan calismalar da dikkate
alinmaldir. franli akademisyen Asef Bayat Islam’t Demokratiklestirmek adl
calismasinda dini uyanis, muhafazakarlik, koktencilik, fanatiklik ya da “asir
dinsellik” gibi olgularin diinyadaki tiim temel dinleri igeren kiiresel bir egilimi temsil
ettigini belirterek siddet ve terdrizmin Islam’a 6zgii sorunlar olarak gdsterilmesini
sorgular. Dinin her seyi agiklayan total bir ideolojiye déniismesini, Islamc1 ve Selefi
orgiitlerde agiga ¢ikan 6fke ve siddet diline vurgu yaparak, modernitenin bir {iriini
olarak degerlendirir. Islam toplumlarinda dinin daha sivil yorumlarinin yayginlastig

“post-Islamc1” dénemde, ddevlerden ¢ok haklara vurgu yapilan, katilimci, ¢ogulcu,



ozgiirliikcii bir siyasal kiiltiiriin yerlesmesiyle islamc1 ve selefi radikalizmin giderek

marjinallesecegini dngdérmektedir.

Bu calisma ise Islam diisiincesinin en canli, giincel ve tartismali
problemlerinden biri olan Selefilik iizerine teolojik altyapiyr da dikkate alarak
interdisipliner bir ¢alisma olarak ilerlemistir. Selefilik, Arap Devrimleriyle baslayan
stirecte Miisliman diinyayr istikrarsizlagtiran ve bdylece Tiirkiye ve Diinya
kamuoyunu mesgul eden cesitli siyasi aktorler ve olaylarin ideolojik arka planini
olusturmasi1 bakimindan bu c¢alismanin konusu olarak secilmistir. Calismada
1990’larin sonunda Islam diinyasinda kitleler iizerindeki etkisini yitiren siyasal
Islamc1 ideolojinin ve bu ideolojinin esasi olan Islami Devlet nosyonunun son
yillarda tekrar giindeme gelmesinden hareketle Islam’in siyasallasmasi olgusu selefi
hareketler ve selefi ideoloji baglaminda incelenmekte ve tartisilmaktadir. Selefiligin
selefin —Islam’n ilk nesillerinin- dini yorum ve pratikleriyle uyusup uyusmadigi,
selefi din yorumunun ehlisiinnet akidesini ne derece temsil ettigi ve Siinni
paradigmanin disinda miistakil bir mezhep olup olmadigi gibi konular inceleme

alanimizin disindadir.

Bu ¢aligmada bir siyasal ideoloji olarak Selefilik olgusu ele alinmis ve farkli
kosullarda bu ideolojiyi ortaya c¢ikaran ve bigimlendiren nedenler arastirilmistir.
Tezimizde Selefiligin neden ve nasil bir modern siyasal ideolojiye ve alternatif bir
devlet modeline doniistiigiine cevap aranmaktadir. XIX. yiizyilldan bu yana Islam
toplumlarinin yasadig: dini, siyasal ve toplumsal krizlerin sonucu olarak ortaya ¢ikan
modern Selefiligin gelisim siireci Misir, Pakistan ve Tunus’daki selefi hareketlerin

gelisimi iizerinden incelenecek ve farkli 6rnekler iizerinden tartisilacaktir.

En genel anlamiyla Selefilik islam’in lafizci(literal), kati ve piiriten bir
yorumu olarak tanimlanmaktadir. Bu tanimdan hareketle Selefilik iki temel unsuru
icermektedir. Birincisi yasama iligkin her seyin mutlak bir literalizmle ele alinan
Kuran’a, Siinnete ve seriata indirgenmesi, digeri ise ilk Miisliiman nesillerin temsil
ettigi saf gelenege ilave edilen yeniliklerin kokten reddedilmesidir. Kokenleri bir
zihniyet kodu, dini anlama ve yasama ydntemi olarak ortaya ¢iktigi Islamiyetin ilk
yiizyillarina kadar uzanan Selefiligin modern dénemde Ibn Hanbel, ibn Teymiyye ve

Ibn Abdiilvahhab’m geleneksel ¢izgisini siirdiiren Suudi selefiligi (Vahhabilik) ve
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cihatc1 selefi akimlarca temsil edildigi genel olarak kabul gérmektedir. Fakat bu
kavram Islam’1 bid’atlerden (dine sonradan eklenmis ibadet ve uygulamalardan)
arindirmaya calisan, Kur’an ve Siinnete doniisii temsil eden ihyaci ve Islah¢i dini
diisiince hareketlerini de tamimlamak icin kullanilmaktadir. Fas’tan Pakistan’a
uzanan genis bir cografyada farkli Selefilik bi¢imlerine rastlanilmaktadir. Literatiirde
Suud Selefiliginin yaninda Modernist Selefilik, Ilmi Selefilik, Tebligci Selefilik,
Radikal Selefilik vb. farkli dini ve siyasal tutumlar1 temsil eden Selefilik formlar

tanimlanmakta ve tartisilmaktadir.

Bu caligmada Selefiligin farkli formlara biirlinmesinin, siyasallagmasinin ve
giderek radikallesmesinin Islamcilik diisiincesiyle ve siyasal Islamci ideoloji ile
etkilesimi baglaminda gergeklestigi savunulmaktadir. Islamcilik yabanci isgali,
otoriter yonetim, ekonomik sOmiirii ve siyasal istikrarsizlik gibi sorunlara ¢éziim
arayistyla Kuran’1 bireye, topluma ve devlete dair her seyi kusatan bir dgreti; Islam’1
da tiim cografya ve zamanlarda ortaya ¢ikan her soruna ¢6zliim sunabilecek diinyevi
ve uhrevi bir sistem olarak kurgulamistir. XX. yiizyilin ikinci yarisinda ortaya ¢ikan
hem siyasal Islamc1 hem de siyasi/cihatc1 selefi akimlar s6z konusu Kuran ve Islam
kurgusunu paylasmaktadirlar. Islamcilik diisiincesini ve siyasal Islamci ideolojiyi
Selefi sdyleme indirgemek pek miimkiin olmasa da, Islamci ana akimlarm o6ze
doniisciiliik, selefe vurgu, geleneksel Islam’la  hesaplasma, hurafe ve
tasavvuf(mistisizm) karsitlig1 ile ifade edilebilecek “selefi ide”yi farkli dozlarda
tasidiklar1 kabul edilecektir. Bu nedenle tezimizin anlatis1 Selefilik-Islamcilik

etkilesiminin kabulii iizerinden ilerleyecektir.

Calismanimn ilk iki béliimiinde Islam’m II. yiizyilinda bir zihniyet kodu olarak
ortaya ¢ikan Selefiligin modern ¢agda devrimci olma iddiasinda bir ideolojiye
doniigmesi siireci ele alinmaktadir. Selefi akimlarin fikir ve eylemlerinden hareketle
Islamiyet’i kokiinden siddet ya da otoriterizmle iliskilendiren yaklasimlar, Selefiligin
siddet ve otoriterlik ideolojisi olarak ortaya c¢ikisinin tarihsel, sosyolojik ve
konjonktiirel nedenleri iizerinden sorunsallagtirilmaya calisilacaktir. Diger taraftan
dini metinlerin ne sdylediklerine dair farkli okuma ve yorumlama -zahiri/lafizci,
batini, yorumsamaci, tarihselci vb.- bigimleri bulunmasi olagan bir durumdur. Bu

gercekten hareketle selefi ideolojinin dini metinlerin farkli okuma ve yorumlama
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bigimlerinden yalmzca biri oldugu géz oniinde bulundurularak Islam’m moderniteyle
ya da demokrasiyle uyumlu olup olmadigi yoniinde bir tartigmaya girilmeyecektir.
Selefi hareketlerin neset ettigi Islam toplumlar1 dini metinlerin vaz ettiklerinden ve
dinden mesruiyet devsiren siyasi aktorlerin sOylemlerinden yola ¢ikarak
aciklanabilecek kapali sistemler olarak degil; modernite ve kiiresellesme ile iliskide
olan, etkilesime agik, karmasik yapilar olarak degerlendirilecek 6zcii, indirgemeci ve

kiltliralist bir yaklasimdan miimkiin oldugunca kaginilacaktir.

Uciincii boliimde Misir, Pakistan ve Tunus’taki modern selefi hareketlerin
ortaya ¢ikisi ve son yarim yiizyildaki evrimi ele alinmaktadir. Selefiligin siyasi bir
ideolojiye doniisme siireci S6z konusu tlkelerdeki selefi hareketler iizerinden
incelenecektir. Tezimizde Misir ve Pakistan’in tercih edilme nedeni bu iilkelerin
selefi diisiince ve selefi hareketlerin en Onemli merkezleri olmasidir. Tunus ise
basarili bir devrimin ardindan demokratiklesme siirecine girmesi, ciddi bir laiklik
tecriibesine sahip olmasi, lilkedeki selefi hareketlerin kendine has bir siyasallasma
seyri takip etmesi nedeniyle tercih edilmistir. Inceleme konusu olan her ii¢ iilkenin
ortak noktast XIX. yiizyilda Fransa ve Ingiltere gibi Batili gii¢lerin niifuzu altina
girmeleri ve bu devletlerin somiirge/manda yonetimlerine karsi bagimsizlik savasi
vermis olmalandir. XIX. yiizyilda baslayan 1slah ve tecdit akimlarinin en 6nemli iki
merkezi olan Misir ve Pakistan ayni zamanda en kokli selefi olusumlarin ortaya
ciktigr tilkelerdir. Misir ve Tunus 1950°lerden itibaren otoriter laik yonetimler eliyle
ciddi bir laiklesme deneyimi yasamis; bu iilkelerdeki Islami hareketler yogun baski
ve sindirme politikalarina maruz kalmistir. Pakistan’da ise sinir savaslarinin, etnik,
dini ve mezhepsel catismalarin istikrarsizlastirdigi bir siyasal ortamda diger Islami
hareketler gibi selefi hareketler de az ¢ok gelisme imkani bulabilmistir. Her ig
iilkede de selefi hareketler benzer ve farkli kosullarin etkisiyle siyasallasma ve

radikallesme egilimi gostermistir.

Son olarak, tezimize konu edilen selefi hareketler Quintan Wiktorowicz’in
“Anatomy of the Salafi Movement” baslikli makalesindeki smiflandirma esas
alinarak ilmi(tasfiyeci), siyasi ve cihatgr olmak tlizere ii¢ temel Selefi egilim

tizerinden incelenmektedir. Her ti¢ egilimden belli bash Selefi hareketlerin dini bir



cemaat, siyasi parti ya da silahli bir orgiit olarak kurumsallagsma siireci takip

edilmeye ¢aligilacaktir.



BIRINCi BOLUM

SELEFILIK: ZIHNIYET KODU, MEZHEP, IDEOLOJI

1.1. Selefiligin Tanim1 ve Olusumu

Tiirkcede de kullanilan Selef kelimesi sozliikte "once gelmek, gegmek,
gecmiste kalmak" anlamlarina gelmektedir.! Selef, Islam diisiince tarihinde terim
anlami  olarak, Misliman olmus ilk nesilleri, Hz. Muhammet'in
arkadaslarini(sahabe) ve onlardan sonra gelen nesli (tabiin); baska bir anlamiyla
gecmiste yasamis olup, ilimde ve fazilette 6nde gelen kisileri ifade eden bir terimdir.
Buna gore selefi, Islam diisiincesinde sahabe ve tabiinin gériislerine bagl olan kisi;
selefiyye (selefilik) ise, Islam diisiincesinde sahabe ve tabiinin goriislerine bagh
kalmmasini savunan diisiince ve zihniyet olarak tanimlanmaktadir.? Selefi zihniyete
sahip kisiler kendilerini "Ehl-i Eser, Ehl-i Hadis, Ehl-i Siinnet ve'l-Cemaat, Ehl-i
Hak, gibi isimlerle adlandirirken, muhalifleri ise onlar1 Eseriyye, Haseviyye ve

Miisebbihe gibi sifatlarla nitelendirmislerdir.>

“Islam’1n ilk ii¢ neslini model olarak kabul eden ve bu modeli tarihin degil de
dinin bir parcasi haline getiren ve onun korunmasi ugrunda miicadele eden bu
gelenek¢i ve muhafazakar diisiince” baglangigta bir mezhep ya da ekol degil bir
diisiince bigimi ve dini yorumlama metodu olarak ortaya ¢ikmustir. * Selefiligin ilk
onciileri olan Ehl-i Hadis veya Ashabu’l-Hadis (hadis taraftarlar); Islam tarihinin ilk
yilizyilinda yasanan sosyal ve siyasi degisimlere karsi selefin s6z ve uygulamalarini

referans alarak reaksiyoner bir diisiince ve hareketin temelini atmiglardir. >

! M. Said Ozervarly, “Selefiyye”, TDV islam Ansiklopedisi, C:36, 2009 5.399-402

2 Ferhat Koca, “Islam Diisiince Tarihinde Selefilik: Tarihsel Seriiveni ve Genel Karakteristigi”
flahiyat Akademi Dergisi, C:I, No:1-2, 2015 s:16;

% Adem Apak, "islam Tarihi Boyunca Selef ve Selefilik Kavramlarimin Anlam Seriiveni", Tarihte Ve
Giiniimiizde Selefilik, Milletleraras1 Tartijmali ilmi Toplanti, 08-10 Kasim 2013, Topkap1 Eresin
Hotel, Istanbul 2014, s. 39-50

* Ferhat Koca, islam Diisiincesinde Selefilik, Ankara, Ankara Okulu Yayinlari, 2016, s.12

> Mehmet Zeki Iscan, “Selefilik ve Siyasi Diisiincesi”, islam Siyasi Diisiince Tarihi, Ed. Adem
Caylak, Ankara, Savas Yayinevi, 2018, s.235



Hz. Muhammet’in vefatindan sonra Arap yarimadasmnin digina ¢ikan Islam
ordular1 hicri 1. yiizyilda biiyiik bir siiratle Suriye, Misir, Mezopotamya ve Iran gibi
iilkeleri fethederek Islam devletine baglamistir. Bu kadim medeniyet havzalarinin
fethiyle soz konusu bolgelerde yasayan toplumlarin Arap-Islam toplumuna
entegrasyonu dnemli sorunlar1 beraberinde getirmistir. iscan’m sozleriyle, Araplarin
sahibi oldugu eve Fars, Romali, Suriyeli, Kipti ve Berberi olmak iizere ¢esitli
milletlere mensup insanlar girmistir. Arap evi artik Araplara ait olmaktan ¢ikmas,
farkli insanlarin bir arada yasadiklar1 bir mekana doniismiistiir. Birbirinden farkli
yasayis bicimlerinin etkilesiminden dogan ¢oziicii ve yikicr etkilere karsi gelebilmek

icin giiclii bir toplumsal disipline ihtiya¢ duyulmustur.®

Genis cografyalart hakimiyet altina alan Araplar kendilerinden daha yiiksek
bir kiiltir ve medeniyet diizeyine sahip toplumlar1 yonetmek konumunda
kalmiglardir. Bu durumda yonetilen insanlarin sosyal, kiiltirel ve ekonomik
problemleriyle ilgili zorunlu verileri elde etmek, bunlara uygun hukuk normlari
yapabilmek yiiksek nitelikli bir ¢aba gerektirmistir. Hicri I. yiizyilin sonlarina dogru
anlasilmistir Ki Islamiyet’i Araplar araciligiyla benimsemis “yabanci” topluluklarin
dini yasayis1 evrensellestirme ¢abalari Islam’in Arap olmayan bir kiiltiir versiyonunu
yaratmis ve Islam’m Arap karakteri tehlikeye girmistir. Dinin kendi kiiltiirlerine ait
formunu mutlaklastiran Araplar adina bu bir zaaf demekti. Arap unsuru memleketler
fetheden asil ve kuvvetli unsur oldugu i¢in toplumsal hayatin diizeni onlarin
diisiiniislerine uygun sekle sokulmaliydi. Islam mademki Arap kiiltiiriinde dogmustu,
o halde Islam toplumunun, Miisliiman-Arap toplumu taslagma uygun hale getirilerek
yasayls birliginin saglanmasi yolunda bir diisiince disiplinine ihtiyag vardi. Bu
diisiinsel ve toplumsal disiplini saglamanin yolu toplumlar: Islamlastirirken ayni

zamanda Araplastirmaktan ge(;iyordu.7

Arastirmacilar, selef¢i soylemin ilk defa boyle bir standardizasyon hevesiyle
basladigini séylemektedirler.8 Bu noktada Araplarin ¢ol sartlariyla sekillenen

yasaminin geregi olarak tarih icerisinde olusmus davranis kaliplart ve fikri refleksleri

® Mehmet Zeki iscan, Selefilik-islami Koktenciligin Tarihi Temelleri, istanbul, Kitap Yayinevi,
2014, 5.51-52

"Ae.
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kendiliginden devreye girmistir. Colde yasayan insanlarin yeni yollar kesfetmeyi
tehlikeli goriip oncekilerin izini takip etme ve gidilmis yolu(Siinnet) giivenilir bulma
anlayisi, Selefcilerin dilinde, bidatlerden® kaginarak Peygamberin ve sonraki
nesillerin “stinnet”ine ittiba seklinde ifade bulmustur. Selefci ekol, dncekileri; vahyin
kaynagina en yakin olanlari, sahabe tabiun ve etaau’t-tabiin, diger bir anlamiyla bu
yolda daha 6nce yiiriimiis ve kendinde noksanligin ariz olmadig1 atalari Islam dininin
Kuran’dan sonra ikincil kaynagi olarak benimsemistir. Hz. Muhammet’in dini,
cemaatten ayri1 ve bagimsiz bir olgu, Kabileler dstii yeni bir nizam olarak sunma
gayretlerine ragmen Avraplarda din, gelenekle ve cemaatle Szdeslestirilmistir.'
Boylece cemaatin geleneksel yasam tarzi ve mevcut normlart dini kurallar haline
dontigmustiir. Ehl-i hadis cemaatinin “din asardan ibarettir” seklinde formiile ettigi
anlayisa gore dinin kurallarina tabi olmak ayni zamanda oncekilerin(selefin)
gelenegine(asar) de tabi olmak anlamina gelmistir. Dinin bir kaynagi olarak selef
fikrini doguran seyin, bu tirden bir ¢06l-Arap muhafazakarhigi oldugu

soylenmektedir.

Islamiyet’in Arap yarimadasindan ¢ikip kisa siirede Iran, Irak, Suriye ve
Misir gibi kadim uygarlik havzalarma yayilmasiyla Arap-Islam toplumu bu
bolgelerin bilim, felsefe ve inang birikimleri ile temas kurmus; bolge insanlarinin ve
kiiltiirlerinin Arap-Islam toplumuna entegrasyonu énemli bir problem halini almustir.
Birbirinden farkli yasayis bicimlerinin temasindan dogan ¢oziicii ve doniistiiriicii
etkiye karsi inanci cemaatle ve cemaatin kiiltiirel pratikleriyle 6zdeslestiren ve
5511

boylece giiclii bir sosyal disiplin yaratma ¢abasi tasiyan “gerilemeci din sdylemi

kendini géistermistir.12

° Bidat: Arapga’da “daha 6nce benzeri bulunmayip sonradan ortaya ¢ikan sey” anlamma gelir. Dini
literatiirde ise Hz. Muhammet’ten sonra ortaya ¢ikan ve dinle ilgili olup ilave veya eksiltme 6zelligi
tagtyan her sey olarak tanmimlanmaktadir. Genel olarak Selefiler bidat kavramimi bozulma ve
yozlagmaya yol agan, dinin saf haline zarar veren yabanci fikir ve eylemler ig¢in olumsuz anlamiyla
kullanirlar. Alimlerin bidatin dinle ilgili olup olmadigi ve iyi bidat-koétii bidat ayrimlari iizerine
tartigmalarimin ayrintili incelemesi i¢in bkz. Rahmi Yaran, “Bidat”, TDV islam Ansiklopedisi,
C.6, 1992, s.129-131

10 fscan, Selefilik, .54

Y fscan, Selefilik , 5.17

2 S6nmez Kutlu, Tarihsel Din Soylemleri Uzerine Zihniyet Céziimlemeleri, Ankara, Otto
Yayinlari, 2016, s.31-34; Iscan, Selefilik, s.51-54;



Islam’1 en miikemmel sekilde anlayan ve anladigini en uygun sekilde tatbik
eden selefin s6z ve yasantisinin kutsanarak dinsellestirmesi hareketinin, hadis
rivayetlerinin ilk defa kayit altina aldiran Emevi halifesi Omer b. Abdiilaziz(h.99-
101) tarafindan baslatildigi kabul edilmektedir. Emevi iktidarinin kabileci-asabiyyeci
politikalarinin bir yansimasi olarak selefe ittiba fikrinin bir ydniiyle islam’in gayri
Arap yasayis ve diisiiniis tarzlarindan arindirilmasi anlamina geldigi de sdylenebilir.
Selefilik bir yaniyla piiriten bir dini hareket olmanin yaninda bir yaniyla da yabanci

unsurlari (bidat) dislayici Arap proto-milliyetciligini de icinde barindirmaktadir.™

Yazdiklar1 akaid risalelerinde “Arab’t sevme”yi imanin subelerinden biri
sayan'® Selefilerin temsil ettigi “tepkisel-kabilevi zihniyet” akil karsiti metinci
literalizme dayal1 din anlayis1 ve Islam’in heniiz Arap formundan uzaklasiimadig bir
asrisaadet/altin - ¢ag yaratarak ilahi alam1 bir kiltir kodu ¢ercevesinde

tanimlamislardir.™
1.2. Mezheplesme Oncesi Selefilik

Hz Muhammet’in vefatindan sonra Miisliimanlar, Islam toplumuna(iimmet)
kimin liderlik edecegi sorunu ile karsi karsiya kalmislardir. Halife/imam secimi
etrafinda baslayan siyasi miicadele, tiglincii halife Hz. Osman’in Miisliimanlarca
katledilmesiyle kanli bir i¢ savasa doniismiis; taraflarin yonetim ve siyasete iliskin
goriigleri zamanla itikatlasarak Haricilik, Siilik ve Ehli siinnet vb. siyasi mezhepleri

ortaya (;1karm1$t1r.16

[lk fitne/i¢ savas donemi(656-661) Muaviye’nin iktidari ele gecirmesi ile sona
ermis olsa da tmmetin siyasi ve itikadi birligi bozulmus, Emevi ve Abbasi
yonetimleri mubhalif firkalarin tehdidine karst Misliiman ana Kitle nezdinde

dini/siyasi mesruiyet arayigina girmistir. Diger taraftan, yukarida da vurgulandig

13 jscan, Selefilik, .56

14 Sonmez Kutlu, Selefiligin Fikri Arkaplam, Ankara, Otto Yaymlari, 2016, s.242; Kutlu, Tarihsel
Din Séylemleri, s .55

> Kutlu, Tarihsel Din Séylemleri, 5.21-22,

6 Anthony Black, Siyasal islam Diisiincesinin Tarihi, Cev. Sevda Caliskan, Hamid Caliskan
Ankara, Dost Kitabevi Yay. 2010, s.38-48; Adem Caylak, “Islam’da Siyasal Akil ve Diisiincenin
Olusumu”, islam Siyasi Diisiince Tarihi, ed. Adem Caylak, Ankara, Savas Yaymevi, 2018, 5.23-69;
Ayrica bkz. Ahmet Akbulut, Sahabe Dénemi iktidar Kavgasi, Ankara, Otto Yayinlari, 2015; Saban
Oz, Sahabe Sonrasi iktidar Miicadelesi, Ankara, Ankara Okulu Yay. 2015
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gibi; fetih hareketleriyle islam devletinin smirlarinin hizla genislemesiyle Miisliiman
Araplar yabanci kiiltiir ve inang sistemleriyle etkilesim i¢ine girmis; gelisen ve
degisen toplumsal kosullar ic¢inde insanlarin birbiriyle ve devletle iliskilerini
diizenleyecek ve huzur ve istikrar1 temin edecek bir hukuk diizeninin kurulmasina
ihtiyag duyulmustur. Bu ihtiyacin giderilmesi i¢in, dinin temel metinlerinde
bulunmayan hiikiimlerin, yine dini ilkeler dogrultusunda ortaya konulmasina yonelik

calismay1 gerektirmistir.

Hicri 1. yiizyilin ortalarina dogru Haricilik, Sia, Mutezile ve Miircie gibi bir
kism1 olusumunu tamamlamis; bir kismi tesekkiil siireci yasamakta olan pek ¢ok
mezhep ortaya ¢ikmistir. Biitlin bu mezhep olusumlarinin neticesinde daha once
tartisilmayan yeni sorunlar, yeni fikirler ve sorunlarin ¢oziimiinde basvurulan yeni
yontemler giindeme gelmistir.’’ islam toplumunun ¢ogunlugunu olusturan; iginde
farklt bircok egilimi barindirsa da siyasi ve itikadi bolinmelere karst birlik ve
biitiinliikten(cemaat) yana tavir almis; gelenege bagli ve 1limli kesim sonradan Ehli

Stinnet ve’l-Cemaat olarak adlandirilmistir.

Ehli Siinnet ’in iginde ise nasslarin yorumlanmasi ve karsilagilan yeni
sorunlara ¢6ziim bulunmasi konusunda iki farkli ana ekol ortaya ¢ikmistir. Birincisi,
Ebu Hanife (699-767) nin temsil ettigi ehli rey adi verilen Irak ekolii; digeri ise
Ahmed b. Hanbel (780-855) ile 6zdeslesen ehli eser ya da ehli hadis olarak bilinen
Hicaz Ekoli’diir. Selefi diisiinceye onciiliik eden ehli hadis, basta akait konular
olmak iizere tefsir, fikth vb. alanlarda nasslarin anlagilmasi ve yorumlanmasi
sirasinda Kitap ve Siinnetten sonra, Peygamber'in arkadaslari(sahabe) ve onlardan
sonra gelenlerin goriis ve uygulamalarinin esas alimmasini savunmuglardir. Ebu
Hanife ve takipgilerinin benimsedigi kiyas ve rey(akil) ile hiikim verme
yontemlerini reddetmislerdir. Ehli hadis toplulugu, fikhi agidan aralarinda
benzerlikler bulunan Hanbelilik, Malikilik, Safilik gibi ¢esitli ekollere ayrilmislardir.
Bu ekollerin ilk mensuplar1 akaid ve kelam alanlarinda ise "Ehli siinnet-i hassa" veya
"Miitekaddimun" (Oncekiler, eski selefiler) adiyla anmilmislardir. Ancak [V/X.
yiizyildan itibaren o6zellikle Ebu'l-Hasan el-Es'ari (6.324/938) ve Ebu Mansur el-
Matiiridi (6. 333/944) ile birlikte, akide alaninda Ehli Siinnet diistincesinde yeni bir

7 Kutlu, Selefiligin Fikri Arkaplani, 5.48-60
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donem baglamigtir. Adi gegen bilginlerin goriisleri etrafinda Es' arilik ve Matiiridilik
akimlar1 tesekkiil etmis bu yeni akimlara mensup kisilere ise "Ehli stinnet-i amme"

adi Verilmistir.18

Ehli hadis goriislerini, Ebu Hanife’nin temsil ettigi ehli rey ekoliine, Mutezile
kelamina, Miircie, Cehmiyye ve Kaderiyye gibi “sapkin” mezheplere bir tepki olarak
gelistirmistir. Ehli hadisin sembol ismi Ahmet ibn Hanbel, Malik b. Enes ve Safii’nin
selefci yolunu takip ettigini 6ne siirmesine ragmen Oncekilerin yolunu fevkalade
daraltarak neredeyse mutlak bir nass¢iliga(dogmatizme) ulasmistir. Dini hiikiimlerde
aklin giivenilmezligini savunur; delil olan yalnizca nakildir(hadis). Ibn Hanbel ve
takipgilerinin akil - nakil iliskisinde nakli dstiin tutmanin ve kati nasSci
yaklagimlariin bir sonucu olarak akli ve ¢esitli akil yiiriitme yollarmi kullanan rey
ehlini ve kelamcilar1 kotiileyip dislamiglardir. Kendi goriislerini merkeze koyarak
naklin (ilmin ve hakikatin) yegane temsilcisi ve muhafizi olduklari inanciyla hareket
eden Selefiler, islam tarihi boyunca re'yi ve kelami diisiinceyi kétiilemek, ehli re'y ve
ehli kelam1 zemmetmek, onlarin ilmi ve dini mesruiyetlerini ortadan kaldirmak igin

miicadele e‘[mislerdir.19

Ahmet b. Hanbel’in ehli hadis i¢inde itibar kazanmasi ve bir kanaat 6nderi
olarak ©&n plana ¢ikmasi Islam tarihine mihne?® olarak adlandirilan siirete
gerceklesmistir. Mutezile diisiincesinden etkilenen Halife Memun’un(6:218/833)
“Kuranin yaratilmiglig1” tezini baski ve igkence yoluyla dayatmasina karsilik Ahmet
b. Hanbel Kuran’in ezeli oldugu goriisiinde 1srar etmistir. Mihne politikast ve bu
politikanin teo-politik ideolojisti Memun’dan sonra ardillar1 Vasik ve Mutasim
yonetimlerinde de devam etmis, toplumun gelenek¢i Siinni kesimi iizerinde

hosnutsuzluga neden olmustur.?

18 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, 5.16

¥ Koca, islam Diisiincesinde Selefilik, $.39-40; Ayrica bkz. Muammer Esen, Ehl-i Siinnet
Kavramin Olusum Gelisim Siireci, Ankara, Ankara Okulu Yay., 2014

20 Mutezile ekoliiyle 6zdeslesen “Kuran’m yaratilmishigr” tezinin Abbasi halifesi Me’mun ve ardillart
Vasik ve Mutasim tarafindan teo-politik bir ideolojiye doniistiiriilmesi ve 833 yilindan itibaren s6z
konusu tezin gelenekgi/Siinni alimlere baski ve iskence yoluyla dayatilmasi siireci.

2 Hayrettin Yiicesoy, “Mihne”, TDV islam Ansiklopedisi,C:30, 2009, s.27; Mahmut Ay, “Mutezile
ve Siyasi Diisiincesi”, Islam Siyasi Diisiince Tarihi, ed. Adem Caylak, Ankara, Savas Yayinevi,
2018, 5.280-282
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Ahmet b. Hanbel ve yandaslarinin “lafziyla ve manasiyla ezeli Kuran” fikri,
profesyonellesen alimlerin dini tekellerine alma girisimidir. Kuran’in ezeli olmasi
kutsal kitabin ilk muhataplar1 olan Peygamber ve sahabelerin de kutsal olmasi
anlamina gelmektedir. Kuran'in ezeli olan manasi da ancak siinnet ve selefi salihinin
s0z ve uygulamalariyla agiklanabilecektir. Bu nedenle hidayet iizere olmak,
eser/hadis tlizere olmak demektir. Bu da ancak hadis alimlerine ittiba ile miimkiin
olur. Ehli hadis, selefin, bu kutsal kisilerin s6z ve uygulamalar1 hakkindaki
rivayetlerin bilgisine sahip olmalar1 dolayisiyla kendilerini dinin koruyucular1 olarak
gormekteydiler. Zaman ve mekan listii, korunmus kutsal bilginin sahibi olmak, hadis
alimlerini -tipki kilise gibi- dinde mutlak otorite haline getirecek ve artik Allah adina
konusmak hadis bilen bu ziimrenin tekeline girecektir. Ilahi hakikate yalnizca onlar

vasitastyla ulasilabilecek ve bu sayede ehli hadis, sdzcii konumuna yiikselecektir.

Yaratilmisglik fikrinden hareketle Kuran’in dili olan Arapcanin ve selefin
mensup oldugu Arap kiiltiiriiniin kutsal olmadig1 ¢ikarimi da yapilabilmektedir. Ibn
Hanbel ve takipcilerinin “Kuran Allah’in ezeli kelamidir” tezi ise Arapga’yi
Tanr’'nm  dili haline getirerek kutsallik atfederken Araplhigi da “Islam’in
hammaddesi” ve temel dinamigi haline getirilmesini saglamistir. Nitekim ehli hadis
cemaati, Me'mun ile kardesi Emin (6. 198/813) arasindaki iktidar miicadelesinde,
daha ¢ok Arap olmayan unsurlarin (mevali) destekledigi Me'mun yerine “Arapgi

unsurlarr” temsil eden kardesi Emin'i desteklemislerdir.?

Entelektiiel bir hiikiimdar olan Me’mun’un Kuran’in yaratilmighg: fikrini
resmi ideoloji haline getirmekteki 1srar1, genis halk kitlelerinin destekledigi ehli hadis
cemaatinin siyaset lizerinde belirleyici olma iddialarin1 zayiflatmak istemesiyle
aciklanmaktadir. Mihne politikas1 hilafetin dini yetkilerini artirarak ulemadan
bagimsiz bir yonetim diizeni kurmayi ve Siiler ile Siinniler arasindaki mezhep

catigmalarina son vermeyi amaglamstir.

Islam diisiince tarihinde 6nemli bir yeri olan bu teolojik tartismanin arka
planinda siyasal ve Kkiiltiirel bir c¢atismanin gizlendigi goriilmektedir. Kuran’in
yaratilmis oldugu fikri, insan merkezli evrensel bir din anlayisinin olusmasina, dini

bilginin demokratiklesmesine, hakikat 1ile seriatin geleneksel birlikteliginin

%2 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, s.33
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bozulmasma imkan sunmaktadir. Bu durum Ibn Hanbel’in onciiliik ettigi selefi
hareketin metin (Kuran ve hadis) merkezli, sabitlestirici, otoriter ve 6zcii bir din

tasavvurunu tehlikeye sokmaktadir.?®

Halife Miitevekkil iktidara geldikten bir siire sonra(851-852) mihne
uygulamasina son vermis; Ahmet b. Hanbel basta olmak {izere Hadis cemaatinin
Onderlerine iadeyi itibarda bulunarak bu defa Mutezile’yi hedef alan bir “karsi-
mihne” siireci baslatmistir. Karsi-mihneyle birlikte ehli hadis ve Ibn Hanbel’in
takipgileri gii¢ kazanmistir. Bazi arastirmacilar Ehli siinnet diinya goriisiiniin biiyiik
Ol¢iide Ahmed b. Hanbel’in muzaffer olarak ¢iktigit Mihne’den sonra Hanbelilerin
eliyle uygulanan “karsi Mihne’nin golgesinde” olustugunu belirmektedirler.?* Soz
konusu siire¢te Ehli  Stinnet igerisinde muhalif fikirlere karsi ciddi bir
tahammiilsiizliik olusagelmis; Islam toplumu igindeki tutucu ve gelenek¢i damarmn
iktidar araciligtyla o giine kadar olusan hosgoriilii ve cogulcu fikri ortami tahrip etme

imkén1 buldugu kabul edilmektedir.”®

Ehli hadisin temsil ettigi selef¢i sdylemin resmi ideolojiye donilismesi bu
sdylemin &ziinde tasidigi “Arap entegrizmi” ve “ilkel atacilik” yiiziinden Islam
medeniyetinin evrensel karakterinin bozulmasina ve entelektiiel giiciiniin diismesine
neden olmusgtur.?® Ibn Hanbel’in tezleri IX. yiizy1lin sonundan itibaren -Siinni- Islam
diisiincesini etkisi altina almis; 6zgiirliik¢ii, ilerlemeci ve ¢ogulcu bir din yorumunun
ve sekiiler bir yonetim fikrinin gelismesine engel olmustur. Ezeli kelam tezi ile hem
geleneksel Siinniligin hem de bugiinkii siyasal Islamci1 ve modern selefi akimlarin
tim beseri hayatt —dolayisiyla siyaseti- nasslarin/metnin belirleyiciligine tabi

kilmalarinda 6nemli bir referans teskil etmektedir.?’

2 Mehmet Zeki iscan, Gelenekten Gelecege islami Diisiincede Yenilik, istanbul, Kitap Yaymevi,
2015, 5.53-55; a.e. , 5.103-116

2 Muhyiddin igde, “Selefiligin Tarihsel Arkaplani”, e-makélat Mezhep Arastirmalari, VIII/2 (Giiz
2015), ss. 151-181. 5.174

% Mehmet Evkuran, “Ehl-i Siinnet ve Siyasi Diisiincesi”, islam Siyasi Diisiince Tarihi, ed. Adem
Caylak, Ankara, Savas Yayinevi, 2018, s.311; igde, a.e

% jscan, Selefilik, 5.135-166

2" fscan, “Selefilik ve Siyasi diisiincesi”, 5.235-242
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1.3. Mezhep Olarak Selefilik

Selefilik, Takiyyiiddin Ahmet Ibn Teymiyye (6.728/1328) ile birlikte
“metodolojik bir ilke” ve “muhafazakar bir yaklasim tarzi” olmaktan cikip Islam
diisiincesinde sistematik ve tutarl bir biitiinliige sahip bir teori haline gelmistir.”® Ibn
Teymiyye, Hacli seferlerinin etkisini siirdiirdiigii ve Mogol istilalarmin Islam
diinyasint altiist ettigi kritik donemde Miisliimanlarin inancint ve birligini
giiclendirmek maksadiyla daha onceki ulemanin kati lafizciligindan uzaklasarak
Kuran ve Siinnet cercevesinde dini bir akilciliga yer veren yeni bir anlayis
gelistirmistir. Hanbeli ekoliine mensup ibn Teymiyye, bu ekolii yeniden canlandirma
tesebbiisii ile tevhid inancini itikadi mezheplerin yaklagimlarindan farkli bir sekilde
ele alip, onu toplumsal bir prensip olarak sunmustur. Ona goére tevhid, dini diigiiniis
ve yasayista Kitap ve Siinneti tek kaynak olarak kabul etmeyi de gerektirmektedir.
Ciinkii insanlarin goriis ve reylerine gore hareket etmek de sirk kapsamindadir. Rey

ve gorlis, nasslara beseri mantikla miidahalede bulunmaktir; Allah’a ortak kogmaktir.

Bu ise rububiyet ve ulihiyet tevhidine aykiridir.?®

Ibn Teymiyye’ye gore yonetim zaafi nedeniyle olusacak anarsi ve kaos
olabilecek en kotii seydir. Dis tehditlere(Hristiyanlik) ve mezhepsel fanatizmin(Sia)
neden oldugu boliinmelere karst timmetin birliginin korunmasini oncelikli sorun
olarak gdrmiistiir. Ibn Teymiyye, Arap-Islam toplumuyla temsil edilen “gercek
Islam™n birligini, kiiltiirel homojenligini bozan, ¢ogulcu bir yapiyr éngdren “sirk ve

bidat” ehline yonelik miicadeleyi(cihat) en iistiin ibadet saymustir.

Es-Siyasetii’s-Seriyye adli eserinde, yasadigi donemin kaotik siyasal
atmosferinin de etkisiyle, toplumsal birlik, siyasi diizen ve istikrarin temini adina
keyfi ve baskici bir yonetime itaat edilmesini dinen mesrulastirmak istemistir. “Hani
Rabbin meleklere, Ben yeryiiziinde bir halife yaratacagim demisti” (Kuran, 2/ 30)
“Ey Davud, Seni siiphesiz yeryiiziinde halife kildik” (Kuran 38/26) vb. ayetlerden
hareketle halife/sultan1 “Allah’in yeryiiziindeki gdlgesi” olarak niteleyen Ibn

Teymiyye, “bir giin sultansiz kalmaktansa altmis yil zalim sultanin idaresinde

%8 Koca, Islam Diisiincesinde Selefilik, 5.19
2 Iscan, Selefilik, s.32; Koca, islam Diisiincesinde Selefilik, 5.16-17
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yasamaya razi olurum.” diyecek kadar diizen taraftaridir.®® Nitekim onun yéneticide
aradig1 ozelliklerden en dnemlisi Islam’1 ayakta tutabilecek giice sahip olmasidir.
Bunun yaninda ilahi yasa(seriat) ile simirlandirilmis, “sura” mekanizmasinin

isletildigi adil bir yonetimin Islam’a en uygun yénetim oldugunu ileri siirer.>!

Adil yonetimin gorevi dini korumak, seriati uygulamak, adaleti saglamak,
iyiligi emredip kotiliikten sakindirmaktir. Yonetimin bu misyonu icra edebilmesi
i¢cin ulemanin yoneticiye rehberlik etmesi gerekir. Ona gore din bilginleri mevcut
konumlarim1 terk ederek siyasi siireclere katilmali “Ulu’l emr” olan yoneticiler
iizerinde bir nevi denetim mekanizmasi kurmalidir. ibn Teymiyye’ nin adil yonetim
teorisi din ile devleti birlestirmis; yOnetimin biitiin pratik yonlerini dini ahlakin
evrenine dahil etmistir.32 Ahmet b. Hanbel’in siyasi otorite karsisinda ulemanin

otoritesini dinlestirme diisiincesi ibn Teymiyye tarafindan sﬁrdﬁrﬁlmﬁstﬁr.33

Ibn Teymiyye ve takipgileri, Islami ilimleri felsefi spekiilasyonlardan ve
kelam tartigsmalarindan arindirma; Misliimanlari, tasavvufun sahislara veya esyaya
kutsallik atfeden ritiiellerinden, bidat ve hurafelerinden uzaklastirma cabalar1 ve
bilhassa yonetim tizerinde “ulemanin velayeti” fikriyle basta Vahhabi hareketi olmak

tizere tim modern selefi akimlara ilham kaynagi olmustur.

1.4. Dini ve Siyasi Bir Akim Olarak Selefilik

Muhammed b. Abdiilvahhab(6.1206/1792)’in  “Allah'in  hiikiimranligini
kurmak i¢in” emir Muhammed b. Suud’un destegini almasi, Selefilik i¢in yeni bir
donemin baslangici olmustur. Seyh ve Emir, 1744°de emirligin ibn Suud ve nesline,
seyhligin ise Ibn Abdiilvahhab ve nesline ait olmasi sartiyla, savasta ve barista
birbirini desteklemek tizere karsilikli biat etmislerdir. Bu tarih kiiclik bir bedevi

emirliginin biiylik bir devlete doniisiimiiniin baslangici oldugu kadar, Hanbeli

%0 Caylak, Celik, a.g.e., 5.484-487; Iscan, Selefilik, .33
31 Caylak, Celik, a.e.

%2 Black, a.g.e. 5.229

% jscan, “Selefilik ve Siyasi Diisiincesi”, s.349
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mezhebinin bir devletin resmi mezhebi ve selefi diisiincenin de ayni devletin resmi

ideolojisi olarak kabul edilmesinin baslangicini teskil eder.®*

Bu anlasmadan sonra Suudi ailesi ile Muhammed b. Abdiilvahhab’in kaderi
birbiriyle baglanmis; Suudilerin siyasi hakimiyeti ile Ibn Abdiilvahhab’in 6gretisinin
gelismesi paralel yiiriimeye baslamistir. 1746 yilinda Seyh ve Emir, ortaya
koyduklar1 esaslara muhalefet edenlere karsi bir cihat hareketi baslatmislardir. Bu
tarihten sonraki hayatim1 bolgedeki din alimlerine, cesitli emirlere hatta Osmanl
Sultani’na gonderdigi mektuplar yoluyla kendi diistincelerini kabule davet ederek
geciren Muhammed b. Abdiilvahhab, davasina yeni kisiler kazanmak i¢in biiyiik bir
caba gosterdi. Muhammed b. Suud’un 1765°deki Sliimiine kadar onun hukuki ve
siyasi danigmanligint = siirdiirdi. Muhammed b. Suud’un halefi Abdiilaziz
devrinde(1765-1801) tstlendigi gorev Oncekine nispetle biraz daha hafiflese de
ozellikle Abdiilaziz’in Riyad’1 ele gecirmesinden sonra Ibn Abdiilvahhab’in Suudi
Emirligi ile birlikte Necd ve havalisinde biiyiik bir itibar kazandig1 bilinmektedir. Ibn
Abdiilvahhab 1792 yilinda oOliinceye kadar Ogretisini yayma faaliyetini

sﬁrdﬁrmiistiir.35

Muhammed b. Abdiilvahhap selefin yolunu takip ettigini iddia etse de
seleften ve selef yolunu takip edenlerden ayri bir yorum gelistirmistir. Kaldi ki
bir¢ok konuda birlesseler dahi selefler bile kendi aralarinda bazi konularda ihtilafa
diismiislerdir. Temel ayrilik noktalari akli delilin degeri, Kuran’daki miitesabih
ayetlerin degerlendirilmesi ve amelin imana dahil olup olmadigi gibi sorunlarda
ortaya ¢ikmigtir. Ibn Hanbel’e gore akil giivenilmezdir, akla gére hiikiim verilmez
ancak nakil —Kuran ve Siinnet- delil olabilir. ibn Teymiyye ise akil ve naklin
birbiriyle uyum iginde oldugu goriisiindeydi; nakil akla uygundur, fakat ondan daha
giiclii bir delildir.*® Vahhabilik selefi bir akim oldugu halde hem selefden hem de Ibn
Hanbel ve Ibn Teymiyye gibi selefiligin dnciilerinden birgok konuda ayri diiser;
onlara gore daha tutucu bir yorum gelistirmistir. Muhammed b. Abdiilvahhap, akil ve

nakil meseleleri ile ilgilenmez. Hatta akli tamamen bir kenara atar. Aklin yol

% Koca, a.g.e. 5.20

% Yusuf Ziya Yoriikan, “Vahhabilik”, Ankara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, C.I, 1953:
51-67

®Ae.
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gostericiligi s6z konusu olamadigi i¢in miitesabih ayetler oldugu gibi zahiri
anlamryla kabul edilir. Muhammed b. Abdiilvahhab, Peygamber zamaninda olmayan
her seyin bidat ve dalalet oldugundan hareketle seleflerin basvurdugu yontemleri
dahi reddetmis; ¢ok kisith bir ¢cercevede de olsa din felsefesi yapan ve dar bir alanda
kiyasa izin veren Hanbeli mezhebinin de disina ¢ikarak yeni bir mezhep ortaya

koymustur.*’

Muhammed b. Abdiilvahhab bu siyasi yapi1 i¢inde kendi davasini kabul eden
Suud Kabilesi’nin himayesinde, aslinda Siinni siyaset teorisinin digina ¢ikmadan
elestirilerini “halk Islam”ma yoneltti. Ibn Abdiilvahhab’in inang 6znesi cemiyet degil
bireydir. O iman ile siyaseti birbirinden ayirir, bu kendisine destek veren geleneksel
siyasi otoritenin (Suudi Emiri) isine yaramakla birlikte, alternatif bir islam siyaset
teorisi iiretmede basarisiz olur. Ibn Abdiilvahhab’in dgretisi, genelde Miisliimanlarin
kisisel inan¢ ve uygulamalara yonelik elestirileri igerir. Tezinin temel arglimani
kendi caginda yasanan Islam’in sahih olmadigi, Allah’in birligi(tevhid) inancindan
uzaklasildig ve Islam Peygamberinin éliimiinden sonra dinin aslinda olmayan ve
zamanla ona dahil olan uygulamalarin (bidat) dinden ¢ikarilmasi ile gercek (sahih)
Islam’in yasanabilecegidir. Ik Islam toplumu iizerinden idealize edilen “gercek
Islam toplumu”nun siyasi organizasyonu Suud ailesinin kontroliinde ger¢eklesmistir.
Vahhabilik, XIX. yiizy1l selefi-modernistlerinin aksine mevcut siyasi organizasyonu
ve iktidar iliskilerini veri kabul eder ve “tecdid”e tabi tutmak istemez. islam oncesi
Arap yarimadas1 bedevilerinin temel gecim kaynagi yagma ve gaza, nasil islam’in ilk
yayllma doneminde tesvik edici bir rol oynadiysa Suudilerin himayesindeki
Vahhabiligin yayilisinda da hayati bir 6neme sahip olmustur. Vahhabiler’in tevhit
anlayisini paylasmayan kabileler Dariilharp sinirlarina déhil edilmis ve imanin ihyasi
hedefiyle bu kabileler iizerine baslatilan askeri seferler Vahhabilerin ganimetten pay
alabilme umuduyla birlestirilmistir. Vahhabiligin referans aldigi ibn Teymiyye
selefiliginden “aktif selefilik”’e doniisiimiinii saglayan asil motivasyon kaynagi da
Arap Yarimadasi’nin geleneksel siyasi ve iktisadi yapisidir. Bu geleneksel yapilarla
iliskileri baglaminda Vahhabiligin bir tecdit hareketi olup olmadigi da
tartigilmaktadir. Hemen her tecdit hareketinin oldugu gibi Vahhabiligin “dinin

% Yoritkan, a.g.e., s.59; Mehmet Ali Biiyiikkara, “Vahhabilik”, TDV Islam Ansiklopedisi,
C.42, 2012, s.611-615
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yenilenmesi” cagrisi da siyasal bir durusun sonucudur. Gergekte bu reaksiyoner
hareket, Islam’mn Araplik dis1 diisiince izlerinden arindirilmasi ve ayni1 zamanda Arap
kabileleri tizerindeki Osmanli-Tiirk hakimiyetine son verilmesi gayesi ile baslamistir.
Prof. Dr. M. Zeki Iscan, daha iist bir siyasal orgiitlenme diizeyine kars1 kabile
degerlerini itikatlastiran bu kiiltiir karsit1 gerilemeci hareketin Islamci bir yenilenme

hareketi olarak degerlendirilemeyecegini belirtir:

= 9

“Vahsi bir “kum uygarlig1” ve “proto-Miisliiman” kiiltiiriinde yiikseldigi i¢in
Vahhabilik, bir ice kapanmayr temsil etmektedir. O, biinyesindeki sertlik ve
katiliktan dolay1 Harici unsurlar tasiyan reaksiyonel bir faaliyettir. Kuran ve hadisin
lafizlar1 lizerinde Gylesine 1srar eder ki neredeyse mutlak lafzilige ulasir. Bu akimda
“rasyonellik” dini prensiplerden uzaklagsma olarak nitelendirilmistir. Bidatlerle
miicadele, Vahhabilerin cihat anlayisini sanki Miisliimanlarla yapilmasi gereken bir
savas haline sokmustur. Bu anlayis Vahhabileri kat1 ve zorba tedbirlere sevk etmis,

Miisliimanlari son asirda Harici zihniyetinin tipik tezahiirleri ile bunaltmistir.

Muvahhidin olarak anilan Vahhabiligin bazilarinca Islamc1 yenilenmenin ilk
modern hareketi olarak idealize edilmesi ilgingtir. Fazlur Rahman, Vahhabiligin
gerilemeci bir sdylemin tezahiirii oldugunu kabul etmesine ragmen, modern Islam
diisiincesini sekillendiren bir Vahhabi idesi”nden bahsetmektedir. Kemal Karpat bu
goriisii reddeder ve Vahhabiligin Islami safiyet bayragi altinda Miisliiman toplumun
daha yiiksek siyasi orgiitlenme diizeyine gecmesine karsi ¢ikistir. Vahhabilerin bidat
deyip karsi ¢iktiklari, ilerleme eserleridir. Baska bir ifadeyle Vahhabiligin bugiine

. . o~ . » . o . e g eqe . 38
mirasi asla “yenilenme” degil, aksine “¢ol dindarlig1” ve “Islami nihilizm”dir.”

Vahhabilik 6zellikle dini diisiince alaninda sadece Arap Yarimadasi'ni
etkilemekle kalmamis, ayn1 zamanda tesiri Kuzey Afrika'dan Uzakdogu'ya kadar
Islam cografyasmin birgok bdlgesine ulasabilmistir.?’9 Prof. Dr. M. Zeki Iscan’m
tespitiyle Vahhabiligin giintimiiz selefiligine en 6nemli etkisi siyaseti dinlestirmesi
yonetimin mahiyetine bir akide hiiviyeti kazandirmasi ve dolayisiyla gii¢ istencini ve
iktidar talebini “akidelestirmesidir”. Yine Iscan’a gore “Vahhabilikte dinin
siyasallasmasindan ¢ok siyasal olanin dinlesmesi” s6z konusudur. Siyasi goriislerini

tevhit inanci tizerine temellendiren Vahhabilik ilahi metne dayanmayan herhangi bir

% jscan, Selefilik, 5.34-35
¥ Koca, a.g.e, 5.22
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ahlak veya siyaset goriisiinii sirk olarak nitelemektedir. Ibn Teymiyye’de niive
halinde bulunan tevhit a¢ilim1 Vahhabilikte siyasi bir projeye donlismiis din hayatin
tiim alanlarmnin tek gecerli anlami olarak kabul edilmistir. Insan hayatin1 tamamiyla
kusatan ve biitiiniiyle politize olan din, devleti de kapsamakta boylece tevhit hem
inancin hem de siyasal eylemin ilkesine dontigmektedir. Selefiligin siyasi goriisleri
Vahhabilik tarafindan gelistirilen siyasi(ameli) tevhit kavrami ve muhtevasi i¢inde
sekillenmistir. Bu anlayisa gore tevhidi savunmak tek toplumsal sistem, tek devlet

diizeni, tek yasa ve hatta tek kiiltiir olarak kabul gérrnﬁstiir.4o

Ehli hadis, Ibn Hanbel, ibn Teymiyye ve son olarak Vahhabi hareketiyle
tarihsel gelisimini siirdiiren selefi ide Tanri’nin mutlak kudreti karsisinda “insanin
yoksunlugu” inanci iizerinde temellenmis®; modern cagmn tiim selefi/islamci

akimlarinda farkli formlarda viicut bulmustur.

40 iscan, “Selefilik ve Siyasi diigiincesi”, 5.250-253
* jscan, a.g.e., 5.254
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IKINCi BOLUM

MODERN DUNYADA SELEFILIK

Bat1 dis1 uygarliklar XIX. yiizyilda somiirgeci yayilma ¢aginda ve Batinin
askeri ve ekonomik giicliyle karsilastiklar1 zaman kendi uygarliklarinin ve diisiince
geleneklerinin  bilincine varmaya baglamislardir. Batinin meydan okumasiyla
dogrudan yiizlesen Islam diinyasinda Batiya kars1 birbirinden farkli tepkiler ortaya
¢tkmis bu meydan okumayla nasil bas edilecegi konusu Islam diisiiniirlerinin temel

sorunsali haline gelmistir.

Islam diinyasmin Bati hegemonyasmin bilincine varignin iki dénemde
gerceklestigi gozlemlenmektedir. Ik evre XIX. yiizyil ortalarindan baslayarak
1950’lere kadar yayilan “yeniden dogus”(Nahda) siirecidir. Ikinci ise evre
1950’lerden alt evrelerden gecerek giiniimiize uzanan devimler cagidir (savra).*?
Rifa’a el Tahtavi’den Sadik Rifat Pasa’ya Yeni Osmanlilar’dan Cemalettin
Afgani’ye ve Tunuslu Hayrettin’den Seyyid Ahmet Han’a Miisliman aydinlar ilk
olarak Islam diinyasmin ge¢ kalmishigmin bir gercek oldugu bilincine varmislardir.
Bu ge¢ kalmiglik bilinciyle taassuba, cehalete, fanatizme ve toplumsal duraganliga ve
Islam topraklarindaki Bat1 hegemonyasina kars1 miicadele etmeye davet etmislerdir.
Yeniden dogus evresi aydinlarinin temel egilimleri bir 6zelestiri gelistirmek ve ilk
kaynaklara dénerek gercek Islam’i ortaya c¢ikarmak olmustur. Bati medeniyeti
karsisinda komplekssiz bir tutum sergileyen bu donemin aydmlari hurafelerden
arindirilmis Islam’in akil, bilim, ilerleme, anayasal yonetim gibi modern degerlerle

uzlagabilecegini savunmuslardir.

Devrim (savra) evresinin aydinlari ise Batili degerlere ve Islami gelenege
topyekin bir savas agmuslardir. Sémiirgecilik sonrasi Islam iilkelerinde sekiiler
milliyet¢i rejimlerin kuruldugu dénemde fikirlerini gelistiren bu aydinlar Islam’
yabanci higbir unsura ihtiyag duymayan biitlinciil bir diinya goriisii ve biitlin
sorunlar1 ¢ozecek siyasal ve toplumsal bir sistem olarak yorumlamislardir. Biitiin bu

otantiklik iddialarma ragmen Marksizm’in popiiler kavramlarina Islami bir igerik

42 Daryush Shayegan, Yaral Biling, Cev.Haldun Bayr1, Istanbul, Metis Yay., 2017, 5.62-67
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kazandirarak cahiliyye toplumlarina ve kafir gordiikleri yoneticilere kars1 bir devrim

ideolojisi vaz etmislerdir.

Bu béliimde birinci evreyi temsil eden Islamcilarin modernist/reformcu
diisiincesinden ikinci evreye, radikal Islamci/Selefi ideolojiye dogru gerceklesen

doniisiim stireci alt donemlere ayrilarak incelenecektir.
2.1. Modern Islam Diisiincesi ve Islamcilik

Dini hareketler, diisiince ekolleri ve mezhepler salt dini nedenlerle
aciklanamaz. Toplumsal tarih arastirmacilart -klasik anlatilarin aksine- Islam tarihi
boyunca tiim dini akimlarin siyasi ve sosyal miicadelelerin bir yansimasi olarak
ortaya ¢iktigini One siirmektedirler. Din, siyasi ve toplumsal yapilarin belirleyeni
degildir; aksine din tasavvurunu yaratan sey toplumlarin yapisal 6zellikleridir. Dini
sOylemin tesekkiilii iktidar iliskilerinin godlgesi altinda gergeklesir. Soylem bir defa
olustuktan sonra da secici davranarak arkasinda yatan tarihsel gergekligi, sinifsal ve
siyasal karakterini gizlemek icin kendisini mutlak hakikatin ifadesi olarak sunar.*®
Toplumsal bunalimlarin yasandigi donemlerde c¢oziicii ve ayristirict egilimlere

karsilik dini bir karaktere biiriinmiis 6ze donmeci, ihyaci fakat tek tipci sdylemlerin

ortaya ¢ikmasi sikca goriilen bir olgudur.

Calismanin 1. boliimiinde tarihsel gelisimi incelenen Selefilik de Islam
toplumunun yasadigi dort biiyilk bunalim doneminde evrimlesmis bir “Kkriz
teolojisi”dir.** Her biri Selefi diisiincenin farkli evresine tekabiil eden bunalimlari su
sekilde siralayabilirizz Ehli hadis’in temsil ettigi birinci donem, fethedilen
tilkelerdeki antik Yunan ve Pers uygarliklarina ait kiiltiirel degerlerin islam akaidi ve
Arap kiiltiiri i¢in tehdit olusturdugu algisinin ve toplumsal diizlemde Arap-mevali
catismasinin neden oldugu bunalimdir. Ikinci biiyiik bunalim dénemi ise Hacl
bunalim dénemidir. Ugiinciisii emperyalist giiglerin XIX. yiizyilin bagindan itibaren

Islam diinyasmm fiili olarak isgal ettikleri ve sdmiirge ydnetimlerinin kuruldugu bir

** Mehmet Evkuran, Siinni Paradigmay1 Anlamak, Ankara, Ankara Okulu Yaynlari, 2011, 5.52-64
* Bkz: Mehmet Evkuran, “Bir Kriz Teolojisi ve Toplumsal Hareket Olarak Selefilik”, ilahiyat
Akademi Dergisi, C.1, N.1-2, 2015
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bunalim dénemidir. Dordiincii ve son bunalim dénemi ise 1979’da SSCB tarafindan
Afganistan’in isgali ile baglamistir. Islam toplumunun yasadigi bu dort kriz
doneminin sekillendirdigi Selefilik, 6nce muhafazakar bir yaklasim tarzi ve
metodolojik bir prensip iken, daha sonra sistematik biitiinliige sahip bir nazariyeye,
resmi mezhebe ve nihayet son yiizyilda devrimci olma iddiasinda bir ideolojiye

d6nﬁsmﬁstﬁr.45

Biiyiik Fransiz devrimi ve Ingiliz sanayi devrimiyle baslayan “uzun XIX.
yiizy1l” boyunca Osmanli Devleti’nin ¢6kiisii ve modern Batinin fikri, siyasi, askeri
ve iktisadi meydan okumalar1 karsisinda geleneksel kurumlarin yetersiz kalmasiyla
[slam toplumu iginde modernlesme hareketi biitiin saikleriyle dinamizm
kazanmistir.*® XIX. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren Islam Diinyasinda aydinlar
modernlesme dinamiginin yarattigi fikri skalada Bati medeniyetini bir biitiin olarak
benimsemek, gelenege sarilarak Bati’ya ait her seyi reddetmek ve Miisliiman kalarak

Bati1’y1 tistiin kilan unsurlar iktibas etmek egilimleri arasinda konumlanmislardir.

Bu belli bash egilimler arasinda kismen ret¢i kismen kabulcii, “telifci ve
terkipci” egilim cagdas Islam diisiincesinde Bat’ya mukabelenin en yaygin sekli
olarak ortaya cikmustir. Islam diinyasindaki gerileme ve ¢okiis probleminin dinin
kendisinden degil, dinin geleneksel yorumlarindan kaynaklandigina inanan bu temsil
giicii yitksek egilim, dini diistincede 1slah®’ ve tecdit projesi iizerinde yogunlagmustir,
Islam diinyasmin Bati1 karsisinda giicsiiz duruma diismesinin sebeplerini ve kétii
durumdan ¢ikis yollarin1 ararken mevcut durumu dinin asli kimligini tarihi tecriibe
icerisinde kaybetmesinin ve dinin temel metinlerinin yanlis yorumlanmasinin
kagmilmaz bir sonucu olarak degerlendirrnislerdir.“’8 Mevcut koétii durumdan
kurtulmanin ve tarihin akisini yeniden Miisliimanlarin lehine g¢evirmenin caresi
Asrisaadette yasanan saf Islam’a, selefi salihinin yoluna dénmektir. Boylelikle

Islah¢1 aydinlarin fikriyatinda Islam, asli(sahih) kaynaklara doniilerek tarihsel siireg

* Koca, “Islam Diisiince Tarihinde Selefilik”, s.23

% Besir Musa Nafi, “Selefiligin Kavamsal Sorunsali, Tarihi ve Mubhtelif Goriiniimleri”, Arap
Diinyasinda Selefilik ve Selefi Hareketler, Cev. Nurullah Cakmaktas, Ed: Besir Musa Nafi vd.
Istanbul, Yarin Yayinlari, 2016, s.24-25

™ Arapgada iyi ve yararli olmak anlamindaki salah kékiinden tiireyen 1slah kelimesi ‘diizeltmek, iyi
hale getirmek’ manasinda kullanilir ve bir 6lgiide Bati’daki reform kelimesine karsilik gelir” bkz.
Mustafa Oztiirk, Cagdas islam Diisiincesi ve Kurancihk, Ankara, Ankara Okulu Yay. 2015, 5.18

8 Oztiirk, a.g.e, 5.19
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icinde ariz olan bidat ve hurafelerden armndirildigi takdirde toplumun mevcut
sorunlara evrensel ¢oziimler sunabilecek bir hayat nizamina, modern bir ideolojiye

doniisecektir.

Thya, tecdit, 1slah faaliyeti olarak bilinen ve daha yaygin adlandirmayla
Islamcilik, “Islam’1 bir biitiin olarak yeniden hayata hakim kilmak ve akilci bir
metotla Miisliimanlari, Islam Diinyasin1 Bati somiiriisiinden, zalim ve miistebit
yoneticilerden, esaretten, taklitten hurafelerden kurtarmak; medenilestirmek,
birlestirmek ve kalkindirmak ugruna yapilan aktivist, modernist ve eklektik yonleri
baskin siyasi ve ilmi ¢alismalarin, arayislarin, teklif ve ¢oziimlerin biitiinii ihtiva
eden bir hareket” olarak tanimlanmaktadir.*® islameiligim ilk énciileri Yeni Osmanli

Cemiyeti’nin mensuplari Namik Kemal, Ali Suavi ve Ziya Paga’dir.

Osmanli modernlesme tarihinin ilk devrimci-demokrat ve Islamci aydin
hareketi 1865 yilinin yaz aylarinda bir grup geng tarafindan Ittifak-1 Hamiyet adiyla
kuruldu. Daha sonralari kendilerini Yeni Osmanlilar olarak adlandiracak bu
aydinlarin ortak yonii Tanzimat’in kudretli sadrazamlar1 Ali ve Fuat Pasalarin
otoriter yOnetimlerine karsi olmalar1 olarak vurgulanabilir. Yeni Osmanlilarin
neredeyse tamami g¢esitli resmi dairelerde yetismis gazeteci-aydinlardir. Yeni
fikirlerin ifade edildigi, ideoloji olusturmaya matuf yayin araci olarak kitabin heniiz
ortada olmadigi donemde siyasi savaslarini gazetelerde yayimladiklar1 makaleler
aracilig1 ile yﬁriitmiislerdir.SO Gazetecilik faaliyetlerinin yaninda Osmanli-Tiirk
edebiyatina kazandirdiklar1 yeni ifade kaliplar1 (roman, tiyatro) vasitasi ile halkin
cesitli kesimleri arasindan fikri takipgiler edinmislerdir. Yeni Osmanlilar “ bilingli

bir sekilde kamuoyu yaratmaya ve kamuoyunu etkilemeye ¢alisan ilk topluluktur.”*

Yeni Osmanlilara gére Tanzimat, bir “kiiltiir taklit¢iligi” oldugu i¢in, yeni bir
kiltiir yaratma planinda kisir kalmis, Miisliiman toplulugunu derinden sarsmustir.
Tanzimat’in dayandigi bir temel felsefe, ahlaki degerlerin kokiinii olusturacak bir
saglam bir zemin bulunmamaktadir. Onlar bu boslugu doldurmak icin Islam’in

ilkelerinden yararlanmay1 teklif etmislerdir. Ciinkii Islam’da hiirriyet ve siyasi

* Mehmet Ali Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, istanbul, Klasik Yay., 2016, .23

%0 Miimtaz’er Tiirkéne, islamecih@m Dogusu, istanbul, Etkilesim Yaymlari, 2011, 5.56

! Erik Jan Ziircher, Modernlesen Tiirkiye'nin Tarihi, Cev. Yasemin Saner, Istanbul, Iletisim
Yayinlari, 2008, s.70-74
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demokrasinin esaslarin1  bulmak miimkiindiir. Yeni Osmanlilar bu goriisleri
dogrultusunda Babiali’ye kars1 verdikleri miicadelede halki harekete gecirmek icin
Islami soylemi, Islam’m ilk yillarina ait bazi uygulamalari, Kuran ve hadis
metinlerinde gecen kavramlar1 (biat, sura, mesveret, icma, Ummet vb.)
modernlestirerek istimal ederlerken Islamiyet’in siyaset dili ile modern liberal
demokrasinin siyaset dili arasinda birliktelik kurma g¢abasi icindedirler.> Ihtiyag
duyulan sey ozgiin ve sahih Islamiyet tarafindan emredilen seye, yani, halkin
egemenligi lizerine kurulu mesruti ve parlamenter bir yonetime gegistir. Avrupa
iilkelerinde uygulanan buydu. Islamiyet’in temel ilkelerine dénme admna Batil
diisiince tarzini ve siyasi ideallerini benimseyen Yeni Osmanlilar ger¢ek anlamda ilk

Islam modernistleri olmuslalrdlr.53

Yeni Osmanlilar Bati kaynakli modernitenin kurum ve kavramlart ile XIX.
yiizyilda ortaya ¢ikan modern siyasi ideolojilerle -birkag¢ istisna disinda- dogrudan
yiizlesen ilk Miisliman aydmlardir.>® Bu tarihsel konumlar itibariyle IX. Yiizyilda
antik Yunan diisiincesi ile ilk defa temas kuran Islam Aalimleriyle benzer bir
durumdadirlar. Yunanca ve Siiryanice’den Arapga ’ya gevrilen felsefi ve bilimsel
klasik metinlerin varlik, bilgi, ahlak, metafizik vs. alanlarinda islam akidesine kars1
tehdit olusturmasi Islam alimlerini fikri acilimlara zorlamistir. Mutezile kelaminin
onciiliik ettigi Islam felsefe hareketi, akli metotlar1, diyalektik diisiince bigimini
sistemlerine dahil ederek antik Yunan kaynakli fikirlerle Islam esaslarini
mezcetmeye c¢alismiglardir. Kelamci ve filozoflarla(ehli rey) ile gelenekc¢i fikih
imamlari(ehli hadis, ehli eser) arasindaki akil ve naklin 6nceligi konusundaki uzun
tartismalar daha sonraki dénemlerde ortagag Siinni Islam’inin akli naklin simirlart
icine sokan sistemini kalici olarak kurmasi ile son bulmustur. Yeni Osmanlilar geg
Orta Cagdan (Gazali) bu yana Islam bilginlerince atil birakilan sentez, reddiye yahut
miidafaa seklinde siirdiiriilen fikri ameliyeyi bu defa modern Bati’nin meydan

okumasina karsi faal hale getirmislerdir.

Yeni Osmanlilar Babiali’nin otoriter-biirokratik modernlesme politikalarina

muhalefet ederken sdylemlerini Batili siyasi terminolojiyi Islamilestirerek iiretirler.

52 Black, a.g.e, 5.406-407
B Ae.
> Tiirkéne, a.g.e. , 5.138
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“Sura” kavrami, millet meclisinin; sura ile aym1 kokten gelen “mesveret” kavrami,
demokrasinin karsilig; “icma” toplum sozlesmesi; “biat” halkin padisaha egemenligi
vermesi; “i¢tihat” parlamenter yasama; “efkari umumiye” modern kamuoyunun;
“ehli hal ve’l akd” segmenlerin karsiligi olarak kullanilir. Kavramlar eski de olsa

> Ozellikle mesveret (Islam

icleri yeni bir muhteva ile doldurulmaktadir.’
demokrasisi) Yeni Osmanlilarin en ¢ok {izerinde durduklari kurumdur. Bu talebi de
Kuran’a ve Islam’n ilk déneminde goriilen uygulamalara dayandirarak dini bir icerik
lizerine insa ederler. Yeni Osmanlilar’a gore Islami ideallerin 6zii ile bu ideallerin
belli tarihsel kosullarda yorumlanis sekilleri arasinda farklilik ve sapma soz
konusudur. Bat’nin hukuk sistemini almaktansa islami ideallerin modern kosullara

uyarlanmas1 gerektigini savunmuslardir. Bu amagla igtihat kapisinin agilmasi ve

akilc1 yorumlara izin verilmesi gerekmektedir.

Yeni Osmanlilarin gazetelerde yayimlanan kose yazilari, roman tefrikalari ve
tiyatro oyunlariyla yaydiklar1 fikirlere paralel olarak Islam diinyasiin cesitli
merkezlerinde 1slah¢1, modernist, Islamci fikirler nesvii nema bulmustur. Tunuslu
Hayrettin Pasa(6.1890) ve Said Halim Pasa(6.1921) gibi Osmanli devlet ricali,
Hindistan’da Seyyid Ahmet Han(6.1898) Cerag Ali (6.1895), Sibli Nu’'mani (0.
1914), Muhammed Ikbal (6.1938), Iran’daki mesrutiyet hareketinin onciilerinden
Bihbehani (6.1910), Seyyid Muhammed Tabatabai (5. 1921), Iran islam Devriminin
gerceklesmesinde dnemli rol oynayan Murtaza Mutahhari (6.1979), Ali Seriati (6.
1977), Mahmut Talekani (6. 1980), Tataristan ve Orta Asya’da Gaspirali ismail Bey
(6.1914), Musa Carullah Bigiyef (6.1949) Misir’da Rifa’a Tahtavi (6.1873) M. Ferid
Vecdi (6. 1954) Kasim Emin (6. 1908), Sudan’da Mahmud Muhammed Taha
(6.1985) Cezayir’de Malik bin Nebi (6.1973), Fas’ta Muhammed Abid el-Cabiri (6.
2010) gibi birgok isim aralarinda fikir, tavir ve yontemler agisindan bariz farklilik
bulunsa da dini disiincenin tashih ve tadil edilmesi gerektigi hususunda

hemfikirdirler.>®

Modern Islam diisiincesinde 6ne c¢ikan en etkili akim Misir merkezli

Cemalettin Afgani (1838-1897), Muhammed Abduh (1849-1905) ve Resit Riza

> Black, a.g.e, 5.406-407
% Oztiirk, a.g.e, 5.18
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(1865- 1935)‘min onciiliigiinde gelisen reformcu/modernist akimdir.”’ Bu akimin
onciisii Cemalettin Afgani hakkinda dolasan bilgiler ¢eliskilerle doludur. Afgan,
Farisi ya da Azeri kokenli oldugu hususunda farkli rivayetler vardir. 1838°de iran’in
Esedabad sehrinde dogdugu bilgisi yaygindir.”® Egitimini Kabil’de tamamladiktan
sonra Ingiliz idaresindeki Hindistan’a giderek orada Avrupa bilim ve edebiyatiyla
tanisti. Hayati boyunca bazilarina birkag defa olmak {izere Hicaz’a, [ran’a, Misir’a,
Istanbul’a, Londra’ya, Paris’e ve Rusya’ya seyahat etti. Bazen uzun bazen kisa
siireler kaldig: iilkelerde Miisliiman halklarda milli ve dini suur uyandirmak, Islam
tilkeleri arasinda siyasal baglar kurmak, mezhepsel catismalart Onlemek ve
somiirgeci giiclere karsi miicadele etmek tlizere siyasi ve ilmi faaliyetlerde bulunan
Afgani, bu amaglarla ¢ok sayida teskilata katilmis ve bazilarinin kurucusu olmustur.
Talebesi ve dava Arkadast Muhammed Abduh’la beraber 1883-1884 yillar1 arasinda
Urvetii’l-Viiska adli dergiyi ¢ikarmis ve makaleler, konferanslar yoluyla fikirlerini

yaymaya cabalamustir.”®

Hayat1 gibi fikirleri de tutarsizlik ve geliskilerle oriilii Afgani muhtemelen
Yeni Osmanlilar’dan etkilenerek Islamciligt benimsemis,*® ittihad-1 Islam fikrini
miicadelesinin merkezine almistir. Afgani, saltanati ve her tiirden mutlakiyet
yonetimlerinin Islami prensiplere aykir1 oldugunu savunurken; basinda Islam
toplumlarmin birligini saglayabilecek bir halifenin bulundugu, immetin katilimi ve
megveret usuliiyle yiiriitiilen adil bir yonetim 6ngérmiistiir. Afgani’ye gére Bati’nin
kurumlarimi korii koriine taklit ¢6ziim degildir. Bati’nin gii¢ ve hakimiyetinin sirr
diizen, sabir ve caligkanlik gibi erdemlerdir. Miisliimanlar Bati1 karsisinda asagilik
kompleksine ve taassuba kapilmadan bu erdemleri Tanri’’nin emriymiscesine
sahiplenmelidirler. Saltanat yonetimi, batilik, kadercilik, hadis uydurmacilhigi,
cehalet, tembellik gibi etkenler Islam medeniyetini geri birakmustir. Islam askinliga
ve akla imandir. Filozoflarin kesfettigi hakikatlerle peygamberin teblig ettigi vahiy

arasinda bir catisma yoktur. Din insana askin hakikatler vaz etse de akla aykir

°" Afgani, Abduh ve Resid Riza ile temsil edilen bu akim literatiirde “reformcu selefilik” veya
“modernist selefilik” olarak da adlandirilmaktadir. Tezimizde bu diisliniirler farkli disiplinlere,
moderniteye, yorum ve igtihada agik, eklektik ve akilc1 yaklasimlar1 dolayisiyla selefi akimin disinda
tutulmakta; s6z konusu diisiiniirler “Islamci/lar” olarak degerlendirilmektedir.

% Hayreddin Karaman, “Cemaleddin Efgani”, TDV islam Ansiklopedisi, C:10,1994 s:456-466

* Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, s.33

% Tiirkéne, a.g.e, 5.38-40

27



seyleri emretmez. Aksine insanin yeteneklerini gelistirerek kemale ermesini ister. O
halde hurafelerden ve taklitgilikten siyrilip beseri akli faal hale getirerek Islam’in
cagin sartlarina cevap verebilecek sekilde yorumlanmasi miimkiin ve gereklidir.
Ictihat kapisi kapali degildir. Yeterli donanima sahip herkes Kuran’dan hareketle
degisen sosyal, iktisadi, siyasi sartlara gore igtihatta bulunma yetkisine sahiptir.
Afgani pan-Islamci ve anti-emperyalist miicadelenin bir yansimasi olarak 1slahat
programinda &nceligi siyasi calismalara vermistir. Islam’in dini ve siyasi alanda
canlanmasi bir mesrutiyet veya cumhuriyet yonetiminin benimsenmesine ve aktif bir
yurttaglik bilincinin  gelismesine baglidir. Bdylece iyilesmenin yonetimden

baslayarak topluma yayilacagim diisiinmiistiir®

Bu siirecin bir diger aktorii olarak Muhammed Abduh ise, tahsil i¢in gittigi
Kahire’de Afgani ile tamigmistir. Ondan matematik, felsefe ve kelam dersleri ald:.
Hocasimin yonlendirmesi ile toplumsal ve siyasi konularla ilgilenmeye basladi. Bu
sirada el-Ezher tniversitesinde hocalik ve gazetelerde fikra yazarligi yapti. 1882
yilinda Urabi Pasa’min Ingiliz Isgaline karsi baslattign direnisi destekledigi igin
Beyrut’a siirgiine gonderildi. 1883 yilinda Afgani’nin davetiyle Paris’e gelerek
hocasiyla birlikte Urvetii’l-Viiska dergisini ¢ikardi ve ayni adla kurulan cemiyette
yer aldi. Misir ve Islam diinyasinin kisa vadeli gegici siyasi gayretlerle
Kurtarilamayacagina kanaat getiren Abduh, Afgani’nin siyasi 1slahat¢iligindan farkl
bir yol izlemeye karar verdi. Once Beyrut’a ardindan Misir’a dénerek el Ezher’de
oliimiine kadar siirecek tefsir derslerine bagladi. Nesrettigi el-Menar dergisinde siyasi
konulardan ¢ok ilmi konulara egildi. Hakimlik ve el-Ezher idare Meclisi iiyeligi gibi
resmi gorevlerde bulunarak egitim ve hukuk alanindaki 1slah projelerini

gerceklestirme imkani buldu.%

Abduh’un temel hedefi ilk kaynaklardan hareketle dini diisiincede yenilik
yapmak, asrisaadetteki saf imani ihya edip imanin akil ve bilimle iligkisini
giiclendirmek ve Islam toplumunun degisen diinya sartlarina uyum saglayabilmesi
i¢in egitim ve hukukta reform yapmak olmustur. Abduh, ¢agdas bir Islam diisiincesi

insa edebilmek i¢in Bati ile yakin iliskiler kurup Bati’nin bilim ve tekniginden

o1 Albert Hourani, Cagdas Arap Diisiincesi, Cev.Latif Boyaci, Hiiseyin Yilmaz, Istanbul, insan
Yayinlari, 2000, s.119-143
%2 Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, s.35
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istifade edilmesi bununla beraber modern wuygarligin dini ilkelere aykir
unsurlarindan uzak durulmas gerektigini savunmustur. Abduh, dinin anlasilmasinda
Stinnetin delaletini goz ardi1 ederek Kuran’t merkeze alan bir yontem Onermis,
geleneksel selefilikten uzaklasarak tefsir ve tevile imkan taniyan ve 6zgiir iradeye
deger veren Maturidi ve Mutezile ekollerine yakin durmustur. Abduh’a gore gergek
Islam, akli ¢abayr ve aklin iiriinii olan bir seyi reddetmez. Vahyin amaci insanin
durumunu iyilestirmektir. O halde Kuran bilimsel veriler 1s1ginda maslahata en
uygun sekilde tefsir edilmelidir. Ic¢tihat kurumu aktif hale getirilmeli; Allah’in
vahyettigi genel ilkeler insan akli tarafindan sosyal hayatin 6zel problemlerine
uygulanarak toplumsal ahlaki ve refahi temin edecek kanunlar ihdas edilmelidir.
Abduh’un heykel yapimi, Batili kiyafetlerin giyilmesi vb. konulara iligkin verdigi ve
geleneksel ulemanin tepkiyle karsiladigi fetvalar onun dini yorumlamada modernist

sayilabilecek tutumunu agiga vurmaktadir.®®

Egitim ve hukuk konularina yogunlasan bu alanlarda islahat caligmalari
yiirliten Abduh, siyasetten bilingli olarak uzak durmustur. Afgani ve Abduh’tan
ilham alan Mehmet Akif, Musa Carullah, Muhammed Ikbal gibi isimler Afgani’nin
siyasi 1slahat¢iligindan ziyade Abduh’un kiiltiirel 1slahatciligina yakin bir durus

sergilemi@lerdir.64

Abduh’un en yakin 6grencisi Resid Riza ise hocasinin aksine islahat igin
siyasi miicadelenin gerekli oldugunu savunmus, fikirleriyle XX. yiizyilin islamc1 ve
selefi hareketlerini 6nemli dl¢iide etkilemistir. Liibnan dogumlu Resit Riza, Afgani-
Abduh ikilisinin ¢ikardigi Urvet’iil-Viiska dergisinden etkilenerek Islahatgr fikirleri
benimsemistir. Afgani’yle tanigma firsati bulamasa da 1882’de Liibnan’a siirgiin
edilen Abduh ile tanisarak derslerine katilmis, Abduh’un vefatina kadar birlikte
calismiglardir. Resid Riza 1898’de Misir’a taginarak ilk is olarak el-Menar dergisini
¢ikarmaya baglamistir. Abduh’un konusma ve ders notlarinin da yaymladig: dergide
Resit Riza, onceleri hocasinin istegi dogrultusunda daha ¢ok Miisliimanlarin egitimi,
toplumun 1slahi, dinin dogru anlasilmasi gibi siyaset disi konulara agirlik vermistir.

Ancak Abduh’un vefat ettigi 1905’ten itibaren otoriter ve merkeziyet¢i yonetim

% Hourani, a.g.e., 5.145-171; M. Said Ozervarli, “Muhammed Abduh”, TDV islam Ansiklopedisi,
C:30,2005 s:482-487
* Ozervarli, “Muhammed Abduh”, s.482-487
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anlayisina muhalif yazilar yazmis; itibar ve sohret sahibi bir aktivist olarak cesitli
Islam iilkelerinde bagimsizlik kongrelerine katilmis; biiyiik yankilar uyandiran

konferanslar vermis; hiikiimetler aras1 uyusmazliklarda hakemlik yapmlstlr.65

Resid Riza dini ilimleri ihyasi ve bu ilimlerin yeni bir yontemle ele alinarak
Islam toplumunda yeniden etkinlik ve itibar kazanmasi yolunda miicadele vermis,
Cemaleddin Efgani ve Muhammed Abduh’un baslattigi ihya ve 1slah g¢abasini
stirdirmeye calismistir. “Selefi akilcilik” olarak da nitelenen yonteminin 6ncelikli
hedefi Islam1 ilimlerin yeniden ihyasi, dinin mezhep bagimliligindan kurtarilmas1 ve
modern ¢agin sorunlarina cevap verecek sekilde yorumlanmasi olmustur.?® Resit
Riza’ya gore igtihat kurumunun isletilmesinin oniinde hi¢bir engel yoktur. Biitiin
modernistler gibi Riza da -ibadet ve ahlak gibi- dinin ilahi ve degismez kisimlariyla
toplumsal yasami ilgilendiren (muamelat) kisimlarini birbirinden aylrmls‘ur.67
Toplumsal yasama iligkin hiikkiimlerde maslahat geregi dinin temel prensiplerinden
hareketle giincelleme yapilmasi miimkiindiir. Ciinkii Islam fitrat ve hayat dinidir.
Islam’in fitrf bir din olmasi, ayrica diinya ve ahiret mutlulugunu hedeflemesi onun
hem geleneksel hem de modern ¢agda insanlara hitap etmesini kolaylagtirmistir.
Resit Riza gecmise saplanip kalan ve glinlimiiziin yoksulluk, cehalet, geri kalmislik,
despotizm gibi giincel sorunlarina ilgisiz kalan gelenek¢i ulemayr da, Bat1 kiiltiir
karsisinda asagilik kompleksine giren Batict aydinlari da elestirir. Ona gore Bati’da
Kilise otoritesinin yol a¢tig1 din-bilim catigmasi Islam’da bulunmaz, nitekim dinin
oziinlin bilimlerle ve teknolojiyle bir problemi yoktur. Miisliimanlar tarih boyunca
bilimsel gelismeye ve ilerlemeye agik olmuslardir. Avrupa’nin gelisip ilerlemesini
saglayan bilim ve demokrasi kiiltiirii giiniimiiz Islam toplumunda da gelistirilebilir.
Ancak Batili toplumlarin son birka¢ yiizyillik olumsuz tecriibelerinden de
anlasilacagi iizere maddi ilerleme tek basma yeterli degildir. Insanhigin maddi-

manevi biitiin ihtiyaglarin1 gozeten bir ilerleme hedeflenmelidir. Riza’ya gore

% M. Said Ozervarl, “Resit Riza”, TDV islam Ansiklopedisi, C:35,2008 s:14-17

% Ozervarly, “Resit Riza”, s.14-17

%7 Black, a.g.e, s.435; Albert Hourani, Arap Halklar1 Tarihi, Cev.Yavuz Alogan, Istanbul, iletisim
Yaynlari, 2013, s.358-362
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Miislimanlarin = bu tiirden bir ilerlemeyi basaramamalar1 igin bir sebep

bulunmamaktadir.®®

Resit Riza, Islam toplumlarmimn isgalci giiclere karsi birlik olmasi ve
Miisliimanlarin iyilik ve esenliginin saglanmasi i¢in hilafetin hayati bir 6nem
tasidigina inanir. Halife, din ve diinya islerinin birlikteligini temsil eder ve bunlari
birbirinden ayirmak immetin hayrina degildir. Halife, seriatin toplumsal konulardaki
denetimini temin ederek hem ahlaki hem dini hem de siyasi islevi yerine getirir.
Resid Riza, gelenekte ehlii’l-hal ve’l-akd diye adlandirilan ahlakli ve bilgili
Miislimanlarin yonetime katkida bulundugu suraya dayali bir hilafet rejimini
savunur. Bu nedenle 1908 devrimini desteklemis; fakat ittihatgilarin otoriter
yonetimi ve Balkan Savaslar1 sirasinda benimsedikleri Tirkgiilik ideolojisi
nedeniyle onlardan uzaklagmistir. Milli Miicadele yillarinda Mustafa Kemal ve
ekibinin basarilarina sevinse de takip eden donemde hilafetin kaldirilmasi ve yeni
kurulan devletin laik niteliginin belirginlesmesiyle Tiirkiye’ye olan ilgisi azalir.
Resid Riza Hilafete Miisliimanlarin birligi ve dinin korunmasi agisindan biiyiik 6nem
atfetmis ve bu kurumun gerekliligi konusunu yazilart konferanslariyla siirekli
gindemde tutmaya c¢alismistir. Resid Riza Misirhi alim Ali Abdurrazik (1888-
1966)’mn hilafetin ilgasindan sonra yayimlanan “el-islam ve Usali’l-hiikm”® adli
kitabinda 6ne siiriilen Halifelik kurumunun dini bir mesruiyetinin bulunmadigini, ilk
Islam toplumunun tarihsel kosullarinda tamamen siyasi-diinyevi bir temelde ortaya

¢ikmus bir kurum oldugu tezlerine sert tepki gostermistir.”

Resid Riza, 1924 sonras1 Miisliimanlarin siyasi temsiline ve hilafetin yeniden
islerlik kazanmasina doniik yeni formiiller’* gelistirmekten vazgegcmese de Arap
milliyetciligi ve pan-Arabizm’in Arap aydinlari arasinda yayginlik kazandigi bir
konjonktiirde sdylemlerinde bu ideolojilerin de etkisi goriilmektedir. Baslangicta

%8 Ozervarly, a.e.

% Yaynlandig1 1925 yilindan itibaren yogun tartismalara konu olmus bu eser Tiirkge’ye 1927 yilinda
Omer Riza Dogrul tarafindan gevrilmistir. Bkz. Ali Abdurrazik, islam’da iktidarin Temelleri,
Cev.Omer Riza Dogrul, Istanbul, Birlesik Yayinlari, 1995

0 Ozervarly, “Resit Riza”, s.14-17

"Resid Riza hilafet konusunda gegici uzlasmalara gidilebilecegini, su anda mevcut adaylar arasinda
en uygun olanin kabulii suretiyle Araplarin, Tiirklerin ve Kiirtlerin birlikte yasadigi tarafsiz bir
bolgede (meseld Musul) biitiin iilkelerin tanidigi yeni bir hilafet modelinin tesis edilebilecegini
savunmustur.
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Serif Hiiseyin’in orgiitledigi Arap isyanini desteklemis; fakat arkasinda Ingilizlerin
bulundugunu fark ederek Hiiseyin’in hilafet iddiasina itibar etmemistir. Serif
Hiiseyin’e kars1t miicadelesinde destekledigi Suudi/Vahhabi hareketin basariya ulasip
“Islami devlet” kurmasi Resid Riza’y1 cezbetmistir. Her ne kadar Resit Riza’nin
temsil ettigi reformist disiince akilci, entelektiiel ve eklektik karakteriyle72
Vahhabilikten c¢ok farkli olsa da Suudi Kralligrnin Islami Devlet iddiasini
benimsemis ve bu yeni olusumu Islam’a hizmet edecek bir devlet olarak

degerlendirmistir.73

XX. yiizyilda Islam Diinyas1, milliyetcilik ve sosyalizmin farkli kivamlarda
harmanlanarak anti-emperyalist ve kalkinmaci ideolojilere doniistiigii siiregte Suudi
selefiligi ile Abduh-Resit Riza cizgisini takip eden Islamciligin izdivacina da sahne

olacaktir.
2.2. Selefiligin Siyasallasmasi

XIX. yiizy1l boyunca Avrupa hakimiyeti biitiin diinyaya yayilmis Cezayir’den
Hindistan’a, Orta Asya emirliklerinden Sudan’a kadar Miisliimanlarin yasadigi
tilkeler dogrudan ya da dolayli olarak emperyalist giiclerin yonetimi altina girmistir.
I. Diinya Savasi sona erdiginde ise Osmanli Imparatorlugu fiilen yikilmis; Orta
Dogu’daki topraklar Ingiltere ve Fransa arasinda niifuz bolgelerine ayrilarak manda
yonetimlerinin idaresine birakilmistir. 1920’lerde basarili bir bagimsizlik savasinin
sonucunda kurulan Cumhuriyet Tiirkiye’sini, Pehlevi yonetimindeki Iran’1 ve isgalci
giicler arasinda tampon bolge olarak ayakta kalabilen Afganistan’t saymazsak
Miisliman ¢ogunluga sahip bagimsiz bir devlet kalmamis, Miisliiman iilkeler
Ingiltere, Fransa ve Rusya gibi isgalci giiclerin resmi ya da de facto yonetimi altina
girmistir.

XIX. yiizyilm basindan bu yana gerek Istanbul ve Kahire merkezli egitim,
hukuk, idare ve ekonomi alanlarinda izlenen resmi modernlesme politikalar1 gerekse
Batili giiclerin kendi ¢ikarlart dogrultusunda dayattiklar1 reformlar Miisliiman

toplumunda yerli elit kadrolarin, basin yayin araglartyla kamuoyu olusturan

2 Oztiirk, a.g.e, 5.21
® Ozervarl, “Resit Riza”, s.14-17
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aydinlarin ve siyasi giindemi takip eden okur-yazar bir orta sinifin olugsmasina
katkida bulunmustur. Yeni aydimlar Bati’nmn Islam karsisinda iistiinliigiinii ve
modernitenin her alandaki tasallutuna kars1 Islam diinyasmin edilgenligini agiklamak

ve bu ¢okiis halinden ¢ikis yollarin1 bulmak i¢in mesai harcamislardir.

Din hem diinyay1 anlamlandirma bi¢imi olarak hem de kurumsal bir yap1
olarak tiim modern oncesi toplumlarin tarihsel tecriibesinde 6nemli bir unsurdur.
Modern ideolojilerin ortaya ¢ikisina kadar bir¢ok 6rnekte dini vurgular hiikiimdarlara
tebasinin rizasini1 kazanma ve mevcut diizenin devamini temin etme imkani sundugu
gibi koylii isyanlariin, devrimlerin, saray darbelerinin mesruiyet kaynagi olarak da
islev gorebilmistir. Sekiilerizmin ortaya ¢ikist ve rasyonel varliklar olarak insanlarin
dini  referanslara  ihtiya¢ duymadan 6zel ve  kamusal yasamlarim
diizenleyebileceklerine dair inanisinin yayginlasmasina tepki olarak Yahudilik,
Hiristiyanlik ve Islamiyet gibi tek tanrili dinlerin mensuplar1 arasinda koktenci
hareketlerin ortaya ciktigi bilinmektedir.”* Tarihsel gelisimini ve siyasallasma
siirecini inceledigimiz Islami koktencilik -Selefilik- bir istisna olusturmamaktadir.
Ancak Islamiyet’in kendine has tarihsel gelisimi nedeniyle Islam toplumunda
devletin, aydinlarin ve halk kitlelerinin dinle iligkisi Bati’dakinden 6nemli farkliliklar

arz etmektedir.

Dine ve dinin sekillendirdigi gelenege yaklagimlari itibariyle c¢agdas
diistintirleri kabaca 1ii¢ gruba ayirmak miimkiindiir. Birinci grup ¢okiis ve
gerilemeden bir hurafeler manzumesi olarak dini ve gelenegi sorumlu tutan Baticilar;
ikinci grup dinin ve gelenegin her yoniiyle milkemmel oldugunu, esas sorumlunun
dinden ve gelenekten kopmanin ve bidatlere itibar edilmesinin oldugunu savunan
gelenekgilerdir. Esas konumuz olan {iglincii grup ise sorumlulugun dinin kendisinde
degil gelenekte ve geleneksel din anlayisinda oldugunu savunan -tim iliml ve
radikal- egilimleriyle selefilerden ve Islamcilardan olusmaktadir. XIX. yiizyil sonu

XX. vyiizyllin baslarinda kah modernist ve liberal bir boyut, kah piiriten ve

™ Koktendinei olusumlar iizerinde ayrintili bir inceleme i¢in bkz. Karen Armstrong, Tanr1 Adina
Savas, Cev.Murat Erdem, Istanbul, Alfa Yay. , 2017
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muhafazakar bir goriiniim alan selefi ve Islamci diisiince bu ikilemi asmaya

calisirken radikallesmek zorunda kalacaktir.”

Selefiligin siyasallasma ve radikallesme siirecini anlamak i¢in XX. yiizyilin
en koklii ve en yaygin Islamci hareketi ihvan-1 Miislimin 6rgiitiinden bahsetmek
kagimlmazdir. Ihvan-1 Miislimin Orta Dogu’daki diger biitiin radikal ya da 1liml
Islame1 orgiitleri biinyesinden ¢ikarmis, fikriyatiyla digerlerini az cok etkilemis bir
ana akim hareketidir.”® Alev Erkilet’in deyisiyle “Thvan tiim siinni Islami hareketler
acisindan bir okul islevi gormiistiir.” “Ihvan’i anlamak diger Islami hareketleri

" Bu bolimde Ihvan-1 Miislimin’in yaninda

coziimlemenin bir onkosulu gibidir.
1960’lardan itibaren Islamciligin radikalleserek devrimci bir nitelik kazanmasia ve
selefi hareketlerin siyasallagsmasina Ogretileriyle katkida bulunmus en 6nemli iki

diigiiniir olan Seyyid Kutub ve Ebu-I Ala el-Mevdudi’den bahsedilecektir.

Ilk Islamci &rgiit sayilan Ihvan-1 Miislimin, 1928’de Misir’m Ismailiye
sehrinde kurulmustur. Bu oOrgiitin kurucusu Hasan el-Benna (1906-1928)’nin
oncelikli hedefi Misir ve diger Islam iilkelerinin “sémiirgeci Batili giiclerden”
kurtarilmasidir. Thvan-1 Miislimin bir yandan Batili giiclere duyulan tepkiyi bir
yandan da yoksul kitlelerin sosyal adalet arayisin1 Islami bir ifadeye ve islamci bir
talebe doniistiirmiistiir. Thvan hareketi, Islam’1 Arap diinyasinda 1920’lerden itibaren
yiikselise gecen laik milliyetgilik, liberalizm ve sosyalizm gibi “yabanci ideolojilere”
alternatif yerli bir model, yerli bir toplumsal sistem ve biitiinciil bir ideoloji olarak

sunmustur.

Hasan el-Benna, “modern” selefiligin onciisii olarak kabul edilen Resid
Riza’nin dgrencisidir. Oliimiinden sonra Riza’nin el-Menar dergisini devralmis ve
onun hedefleri dogrultusunda faaliyet gostermistir. 1924 yilinda halifeligin
kaldirilmasindan sonra Resid Riza’nin baslatti§i yeni bir hilafet arayis1 daha sonra

Ihvan tarafindan tevariis edilmistir. Orgiit Islam’1n siyasal boyutunu iistlenerek kayip

™® Hamit Bozarslan, Ortadogu:Bir Siddet Tarihi, Cev. Ali Berktay, Istanbul, Iletisim Yaymlar1,
2010, s5.136

’® fhvan-1 Miislimin siiphesiz selefi degil; siyasal Islamci bir harekettir. Tezimizde ihvan’a genisce yer
verilmesi Ihvan’in ana akim Islamci hareket olarak selefiligin siyasallasmasindaki onemi
dolayisiyladir. Tezin ti¢iincii bolimiinde “Tunus’ta Selefi Hareketler” bagligi altinda ele alinan Nahda
hareketi de aym sekilde selefi bir hareket olmadig: halde selefi hareketlerle etkilesimi baglaminda
incelenmektedir.

" Alev Erkilet, Orta Dogu’da Modernlesme ve Islami Hareketler, Istanbul, 2017, 5.229
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halifenin viicut vermesi gereken islam Devleti/Islami Devlet idealini siirdiirecektir.
Benna'nin goriisiinde halife hem kurulacak bagimsiz islam devletlerinin
yoneticilerinin hem de Islam Milletleri Birligi’nin sececegi uluslariistii imamin

unvani olacaktir.”®

Hasan el-Benna ihvan-1 Miislimin’i “siinni, selefi, sufi, siyasi, sportif bir
cemaat, ilmi ve kiiltiirel bir cemiyet, ekonomik bir sirket ve sosyal bir fikir sistemi”
olarak tanimlamaktadir. Bu tarifte cemaatin hem selefi hem de sufi 6zellikleri
tasimasi bir geliski gibi gortinmektedir. Ancak Hasan el-Benna, M. Abduh-Resid
Riza ekoliiniin temsil ettigi 1slah ve tecdid hareketinin eklektik fikriyatindan
etkilenmis bir isimdir. {1k kaynaklara doniiscii ve Kuran merkezli bir din yorumunu
esas alan, bidatlara bulagmis tarikat gelenekgiligini reddeden ama sufizmin manevi
terbiye ve ruhi arinma idealini de dislamayan bir selefilik anlayisi Ihvan’in fikri
altyapisinin 6nemli bir unsurudur.” ilmi, kiiltirel vs 6zelliklerinin yaninda fhvan’in
gbze carpan bir dzelligi de siyasi bir érgiit olmasidir. Nitekim Benna’ya gore “Islam
hem ideoloji hem iman, hem vatan hem milliyet, hem diisiince hem eylem hem kitap

hem kiligtir.”

Ihvan’in Islami, dindarlik ve ibadetten ibaret degildir ve topluma adeta islami
bir modernlik vaat eder. Ancak modernlik toplumsal, siyasal, dinsel, kiiltiirel, vb.
alanlarin farklilasmasi olarak degerlendirilirse, Thvanin Islami modernlik projesi bu
modernligin tam ziddidir. Bu proje, toplumu, devleti, kiiltiirii ve biitlin bunlarin
kaynagi olan dini, “tam ve eksiksiz” bir biitiin i¢inde eritmektedir. Siyasal
Islamcilarin postulat: haline gelecek “Islam’in her zamanda ve her mekanda gegerli
ve hayatmn tiimiinii kusatan biitiinciil bir sistem” oldugu sdylemi ihvan hareketine
rehberlik etmistir. Demokratik bir anayasa i¢in miicadele veren milliyetgi-liberal
partilerle tartistiklarinda ihvan’in cevabi Islamci hareketlerin en gdzde slogani olan
“Anayasamiz Kuran” olmustur. Thvan &ncelikli olarak Misir’t ve Islam diinyasii
emperyalizmin etkilerinden kurtarmay1 amacglamis olsa da bu hareketin nihai hedefi

Islami esaslarm yani seriatin hakim oldugu hayat diizeni {izerine temellenecek bir

"8 Gilles Kepel, Cihat: islamcih@n Yiikselisi ve Diisiisii, Cev. Haldun Bayri, Istanbul, Dogan Kitap.,
2001, s.29; Erkilet, a.g.e, 5.229-259; Iscan, Selefilik, s.38-39

7 Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.162-163; Salih el-Verdani, Misir’da islami Akimlar, cev.
H. Acar, S. Duman, Istanbul, 201, s.52-54
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Islam Devleti kurmaktir. Benna ve arkadaslarinm 1limli islamciligi, siyasal iktidarin
denetiminin gerekliligine inanmakla birlikte Islamilesmenin -vaaz, tebli§ ve cesitli
kiltiirel faaliyetler araciligiyla-tabandan yukariya dogru yayilmasi taraftaridir.
Islamilesmenin tesviki i¢in yoneticilere seriata riayet edilmesi konusunda baski
yapilabilir. Fakat asil dava dindar kokenlere sahip yeni okur-yazarlasmis kitleleri
ibadetlere ve ahlaki temizlige davet etmekle yetinmeyip Islam’m hem din hem de
siyasal bir ideoloji olduguna ikna etmektir. Nitekim fhvan’m toplumdaki mevcut

dinselligi siyasallastirmakta basarili oldugu belirtilmelidir.°

Orgiitiinii  kurdugunda gen¢ bir ogretmen olan Benna camilerde
kahvehanelerde gergeklestirdigi teblig faaliyetleriyle kisa bir zamanda genis bir
taraftar kitlesine ulasmustir. Baska genclik orgiitlerinin de katilmasiyla Thvan-1
Miislimin hareketi hizli bir gelisme kaydederek 1933 yilinda merkezini Kahire’ye
tasimustir. Takip eden yillarda Thvan, okullar, medreseler, mescitler, saglik ocaklari,
lokaller ve spor kuliipleri agarak yas, cinsiyet, egitim ve sosyal statii farki
gozetmeksizin toplumun biitiin  kesimlerine ulasmayr basarmistir. Bir¢ok
1slahatci/tebligei orgiite 6rnek teskil edecek sekilde halka ve dgrencilere yonelik ilmi
ve kiiltiirel organizasyonlar diizenleyen Thvan, issiz genclere is imkani1 saglayan
atolyeler, varlikli dindarlarin bagislarin1 yoksullara ulastiran sosyal yardim dernekleri

kurarak toplumda yayilma ve orgiitlenme imkénlar1 elde etmistir.®!

Siyasi elestirilerinin hedefine Ingilizlerin kontroliinden ¢ikamayan Misir
monarsisi ve 1919’dan beri Misir’in bagimsizligi i¢in miicadele veren fakat laik
milliyetgi ve liberal politikalarindan pek hoslanmadiklar1 Vefd partisini alan ihvan
siyasi bir alternatif olusturma ¢abasi i¢inde olmustur. Ancak Benna ve arkadaslarinin
1942 ve 1945°teki se¢imlerde milletvekili adayliklar1 engellenmistir. II. Diinya savasi
nedeniyle zor bir siire¢ yasayan ve Misir’in destegini arayan Ingiltere, Thvan gibi
radikal bir Orgilitlenmenin temsilinin engellemesi i¢in Misir hiikiimetine baski
yapmustir. Ingiltere’nin baskilar1 sonucu Benna ve Thvan mensuplari bircok defa
tutuklanmigtir. Thvan’m toplumsal, kiiltiirel ve siyasi alanlardaki miicadelesinin

yaninda askeri tarzda orgiitlenmis bir yer alt1 birimini 1940’larin basindan itibaren

8 QOliver Roy, Siyasal islam’mn iflasi, ¢ev. Haldun Bayri, istanbul, Metis Yayinlari, 1995, s5.64-66;
Erkilet, a.g.e, 5.229-259; Kepel, a.g.e. , 5.30-31; Black, a.g.e. , 5.440-441,
8! Erkilet, a.e
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faaliyete gegirdigi de bilinmektedir. En-Nizamii’l Has adli 6rgiit biinyesinde bir
kistm fhvan mensubu 1948 Arap-israil savasma katilmistir. Thvan’m Misir ve diger
Arap {lkelerindeki Yahudilere karsi da cihat c¢agris1 yapmasindan endiselenen
Ingiltere nin baskisiyla Ihvan-1 Miislimin yasa dis1 ilan edilerek kapatilmistir. Hasan
el-Benna ise 12 Subat 1949 giinii Misir istihbaratinin diizenledigi sonradan anlasilan

bir suikast sonucu hayatim kaybetmistir.*

Benna’dan sonra Ihvan’in basma gecen Hasan el-Hudeybi doneminde
orgiitiin ilkelerinde ve faaliyetlerinde bir sapma olmamus; aralarinda bazi Thvan
tiyelerinin de bulundugu Hiir Subaylar grubunun 1952°de monarsiye son veren
darbesi desteklenmistir. Thvan baslarda darbecilerle iyi iliskiler kurmus, Islami bir
hiikimet taleplerini gerceklestirebilecekleri bir ortamin olustugunu diisiinmiislerdir.
Ancak darbenin liderlerinden Cemal Abdiilnasir’in tartismasiz tek adam haline
gelmesinin ardindan yeni rejimin sekiilerliginde ve milliyetgi sosyalist politikalarinda
kararli oldugunun anlasilmasiyla Thvan’in iktidarla arasi agilmistir. 1954 yilinda
Nasir’a yapilan bir suikast girisiminden Thvan sorumlu tutulmus ve 6rgiit tekrar yasa
dist ilan edilmistir. Thvan’la iliskili yaklasik 4000 kisi tutuklanirken, lider Hasan el-
Hudeybi ve alt1 Thvan iiyesi oliim cezasma carptirilmistir. Hudeybi’nin cezasi

miiebbet hapse ¢evrilmekle birlikte digerleri idam edilmistir.

1954°te baslayan ve Ihvan mensuplarmin tutuklanma, mahkmiyet, iskence
ve idamlara maruz kaldiklar1 siire¢ ayni zamanda Ihvan’m kendi iginde &rgiit
politikalarinin, miicadele yontemlerinin sorgulandigi, radikallesmenin, boliinmelerin
yasandig1 bir siire¢ olmustur. Thvan 0 zamana kadar neredeyse tiim Arap iilkelerinde
teskilatlanmig, bilinyesinde yiizbinlerce iiyeyi barindiran bir Orgiit olarak farkl
Islamc1 egilimlerin koalisyonu durumundaydi. fhvancilarm “biiyiik smav” olarak
adlandirdiklart bu baski siirecinde bireysel ve Kkitlesel kopuslar yasanmis ve
Hudeybi’nin  reformculuguna karst devrimci olusumlar ortaya g¢ikmustir.
Radikallesen, devimcilesen hizipler aradiklari rehberligi inli dislinir Seyyid
Kutub’ta bulmuslardir.

Seyyid Kutub (1906-1966) entelektiiel kariyerinin ilk doneminde bir edebiyat

elestirmeni, sair ve romancidir. Gengliginde sosyalist fikirlere sempati duyan Kutub

82 Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, s.164
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tipk1 Benna gibi 6gretmenlik yapmis bir siire Vefd ve Sa’diyyiin partisinde aktif
siyasetle mesgul olmus, 1945°ten itibaren siyasetten uzaklasarak kendini egitim
arastirmalarma vakfetmistir. 1948°’de bir heyetle birlikte gittigi ABD’de Bati
uygarligimi yakindan tanima firsatt bulmus, yaklasik iki yi1l sonra radikal bir Bati
karsit1 olarak Misir’a donmiistiir. Milliyet¢i sosyalist fikirlerine yakinlik duydugu
Nasir’mn cevresinde bir siire bulunmustur. Nasir ile fhvan arasinda arabuluculuk
yapmaya caligsa da bagarili olamamis, 1953 yilinda Nasir yonetimiyle yolunu
ayrrarak Ihvan’a katilmistir. Orgiitiin basin yayin islerini yiiriittiigii sirada 1954
olaylar1 nedeniyle mahkim edilmis ve yaklasik on yil hapis yatmistir. Kutub’un
hapishanedeki deneyimi onu dindar insanlarla sekiilerlerin ayni toplumda baris iginde
bir arada yasayamayacagima ve Islamciligin 6zlemini duydugu toplumsal, siyasal ve
ahlaki doniisiimiin reform yoluyla gergeklestirmenin olanaksizligina ikna etmistir.%®
Hapishanede, Allah'mn, islam ile insanlarin boyun egmesi zorunlu olan bir egemenlik
diizeni vahyettigi fikrini gelistirerek Fizilal’in Kuran adli Kuran tefsirini ve Siyasal

Islam’m el kitaplarindan biri haline gelecek Yoldaki Isaretler’i kaleme ald1.®*

Kutub, Hz. Muhammet’in hayatin1 ve Peygamberin Medine’de yarattigi ilk
Islam toplumunu insan ile kutsalin bir araya geldigi ve uyum icinde hareket ettigi bir
arketip olarak tarih okumasinin merkezine yerlestirmistir. Bu Peygamberin hayatini
tarihin, zamanin ve mekanin Gtesinde bir idealin temsili olarak géren mitsel bir
tarintir. Peygamberin yasamindaki farkli evreler ilahi olanin tezahiirii olarak
kadinlar1 ve erkekleri Allah’a ulastiran “yoldaki isaretler”dir. Kutub, islamiyet &ncesi
toplumu ifade eden cahiliyye kavramma da geleneksel Islam tarihgiligindekinden
farkli bir icerik kazandirir. Cahiliyye, tarihteki bir donem degil; Allah’in
gercekliginin ve egemenliginin inkér edildigi Tanrisizlik ve kiifiir durumudur. Islam
toplumu disindaki biitiin toplumlar cahiliyye toplumudur. Devleti tanrilastiran
milliyetcilik, ateist komiinizm ve halkin Tanri’nin egemenligini gasp ettigi

demokrasi gibi cagdas diizenler cahiliyyenin ilham kaynaklaridir. Islam, kullarin

8 Karen Armstrong, Tanr1 Adina Savas, Cev. Murat Erdem, Istanbul, A!fa Yay. ,.2017, s.375
8 Nasr Hamid Ebu Zeyd, islam’la Bir Yasam, Cev. Celadet Moraligil, istanbul, letisim Yay., 2004,
s.42-43
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kullara kars1 Tanrilik roliine biiriindiigii bu cahiliyye diizenlerine ve ne sekilde olursa

olsun zulme kars1 bir devrimdir.®

Kutub’a gdre mevcut Islam toplumlar1 gériiniiste Miisliiman olsalar da Islam’1
sosyal, hukuki ve iktisadi diizenlerinde hakim kilmadiklari, islam’1n ilkelerini hayata
gecirmedikleri siirece Islami bir toplum olamazlar. ibadetlerin ve baz1 dini ritiiellerin
yerine getirilmesi, o toplumu Islami kilmaz. Kutub, cahiliyye diizeninin yarattig
sorunlara Islami ¢oziimler arama cabasini anlamsiz bulur. Ona gére kadin,
parlamento, hak ve dzgiirliikler, is hayat1 vs. gibi konularda Islam’m ne dedigine
iligkin sorular sorulmasi ve bazi din adamlarinin bu sorulara cevap aramasi dogru bir
yaklasim degildir. Zaten biitin sorunlarin kaynag Islam’in sosyal hayattan
kovulmasi oldugu icin Islam’m cahiliyye diizenin yarati1 sorunlara cevap vermesi
s6z konusu degildir. Modern diinya ile Islam’1 iki karsit kutup olarak degerlendiren

Kutub, Islam adina modern diinyay: reddetmektedir.®®

Kutub’a gore Nasir hiikiimeti basta olmak iizere s6zde Miisliiman hiikiimetler
de aymi sekilde Miisliman goriindiikleri halde cahiliyyenin kotii degerlerini,
barbarligini ve zulmiinii benimseyerek kafirlesmislerdir. Islami Diizeni kurmak igin,
tipk1 Peygamber’in ilk cahiliyeyi yok ettigi gibi modern cahiliyeyi de yok etmek
gerekmektedir.®” Cahiliyye toplumu ile miicadele teblig ve cihat araciligiyla yapilir.
IIk olarak miicadeleyi yiiriitecek sirkten ve kiifiirden arinmis tevhidi oncii bir
cemaatin olugsmasi gerekir. Bu cemaat ilk olarak diisiince ve eylem planinda
cahiliyye toplumundan kendini ayirir ve tiim peygamberlerin yontemi olan rabbani
yonteme gore miicadelesini yiirtitiir. Tevhidi 6ncili cemaat barisg1 yollarla yiiriitiilecek
teblig faaliyetinin engellenmesi durumunda tipki Peygamberin yaptig1 gibi siddete
bagvurarak cihat eylemini gergeklestirecektir. Kutub’a gore cihat insanlara bir inanci
zorla kabul ettirmek olmadigi gibi bir savunma savasi da degildir. Cihat cahiliyyenin
insanlarin vicdanina tahakkiim etmesini onleme ve onlara diledigi inanci se¢cme
Ozglirliglinii tanima miicadelesidir. Boylece Benna’nin sdmiirgecilige ve Siyonizm’e

yonelttigi cihadi Kutub cahili sistemlere ve taguti rejimlere yoneltmistir. Cihat,

8 Armstrong, a.g.e, 5.376-377; Verdani, a.g.e. , 5.67-70

8 Ahmet Ayhan Koyuncu, “islam ve Modernizm Karsilasmasi: Geleneksel ve Modernist Séylemin
Sorunlari ve Bir Arayol Onerisi”, FSM ilmi Arastirmalar insan ve Toplum Bilimleri Dergisi, 2019
Bahar, Say1 13, ss.377-401, 5.386-387

8 Kepel, a.g.e, s. 26-27
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Kutub’un sdyleminde sistemdeki bozuklugun giderilmesini ve insanlarin Islam’la
temasini saglayarak ilkelerini Kuran’dan alan bir toplum ve devlet insa etmeyi

amagclayan devrimci bir eyleme dém’ismiistﬁr.ss

Kutub, Ibn Teymiyye ve ibn Kayyim el Cevziyye kaynakli dariilislam ve
dariilkiifir kavramlarnin da kapsamini genisletmis, Haricilik ve Vahhabi
selefiligiyle 6zdeslesen tekfire umumi bir boyut kazandirmistir. Seyyid Kutub’un
cahili toplum tezi 1970’lerden itibaren ortaya ¢ikan selefi orgiitlerce tekfirin, cihat

kavrami ise siddet eylemlerinin mesruiyet kaynagi olarak kullanilmistir.

Seyyid Kutub, Siyasal Islam’in yolundaki isaretleri belirledigi sirada
Islamcihigin diger fikri onciileri olan iran’da Ayetullah Humeyni ve Pakistan’da
Ebu’l Ala el-Mevdudi kendi mecralarinda 6nemli mesafeler kat etmislerdi. Humeyni
1962 yilinda Sah’in Beyaz Devrim adini verdigi modernlesme hamlesine yonelttigi
sert elestirilerle popiilerlik kazanmis ancak ilk etapta Siiler tizerinde etkili olmustur.
Mevdudi ise meshur kitabi Kuran'a Gére Dort Terim’deki fikirleriyle Seyyid

Kutub’u 6nemli dlciide etkilemis radikal islamci hareketlere rehberlik etmistir.

Ebu’l Ala el-Mevdudi(1902-1979) hem modern hem de geleneksel islami
egitim almis ve siyasetle istigal eden bir gazetecidir. 1941°de Lahor sehrinde
Cemaati Islami adli orgiitin kurulmasma oOnciiliik etmistir. Ingiliz somiirge
yonetimine karst bagimsizlik miicadelesini destekleyen ve Hindular ile
Miisliimanlarin birlikte yasadig: birlesik Hindistan projesini savunan Mevdudi, 1947
yilinda Pakistan bagimsizligin1 kazanmasiyla hedeflerini degistirmistir. Mevdudi ve
arkadaslar1  bagimsiz Pakistan’in  sembol ismi Muhammet Ali Cinnah’in
Miislimanlar Birligi Partisine laik sosyalist ¢izgisinden dolayr uzak durmus, yeni
kurulan devletin y&netiminde Islami kanunlarin hakim olmasi igin miicadele

Vermislerdir.89

Mevdudi de Benna ve Kutub gibi 6ncelikle bireyi ve toplumu doniistiirerek
Islami bir y&netime ulasan bir Islamcilik projesini savunmustur. Yine diger
Islamcilar gibi islam’1 insan hayatim diinyevi uhrevi tiim ydnleriyle kusatan kiilli bir

sistem olarak gormektedir. Insan Islam’1 kabul etti§i zaman tiim bu kiilli sisteme

% Erkilet, a.g.e., 5.265-283
% Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.184-189
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dahil olmus demektir. Bdylece Islam’m en temel ilkesi olan tevhid ilkesi
dogrultusunda diisiinmek ve davranmak zorundadir. Miisliimanlar Rab, [lah, Ibadet
ve Din kavramlarinin gerc¢ekte ne anlamlar1 geldiklerini bilmezlerse bu tevhit ilkesini
idrak edemez ve farkinda olmadan sirke diiserler. Tevhid sadece Allah’in tek yaratici

olduguna degil ayn1 zamanda onun yegane yasa koyuncu olduguna da inanmaktir.

Mevdudi'nin Seyyid Kutub’a ilham veren ideolojisinin temeli, Allah’in
egemenligi doktrinidir. Bu doktrine gore Allah tek basina insanlik islerini yonettigi
ve en yiice yasa koyucu oldugu igin, insanlarin kendi yasalarmi hazirlama veya
kaderlerini kontrol etme haklar1 yoktur. Insanmn &zgiirliigiinii ve egemenligini
savunan sekiiler ideolojiler Allah'a karsi isyan edip onun otoritesini gasp
etmektedirler. Insanoglu kontrolii eline gecirdiginde ise kétiiliik, baski ve tiranlik
egemen olmaktadir. Mevdudi’ye gore Islam bir kurtulus teolojisi ve diinyevi
tiranliklar1 yerle bir edecek devrimci bir ideolojidir. Mevdudi’nin dilinde cihat resmi
Islami sdylemde daha &nce hi¢ olmadigi kadar merkezilesmistir. Ona gére cihat
Batililarin inandig1 gibi, kafirleri doniistiirmek icin yapilan kutsal bir savas ya da
Abduh'un savundugu gibi, yalnizca kendi kendini savunma araci degildir. Cihat, tiim
insanligin menfaati adina Allah’m iktidarin1 kurmak i¢in devrimci bir miicadeledir.
Mevdudi bu devrimci miicadelenin yazi yazmak konferans vermek gibi farkli
bicimlerde yiiriitiilebilecegini soyler. Silahli miicadeleye ise son c¢are olarak
bagvurulmas: gerektigi goriisiindedir.*® Nitekim Cemaati Islami, Tiirkiye’deki Milli
Goriis hareketine benzer sekilde hem bir dini cemaat hem de Islamci bir siyasal parti

olarak faaliyette bulunmustur.®*

Ihvan-1 Miislimin, 1960’larin sonlarindan itibaren Seyyid Kutub ve
Mevdudi’nin fikirleri etrafinda sekillenen tekfirci(dislamaci) ve siddet yanlisi
olusumlara kars1 fikir savasi baslatmistir. Lider Hasan el-Hudeybi, Nahnu Duat La
Kudat(Davet¢iyiz Yargilayict Degil) adli iinlii reddiyesini kaleme alarak bu iki

radikal diisiiniiriin dislamaci tezlerine kars1 ¢ikmistir. Thvan kadrolar1 biiyiik 6lciide

% Armstrong, a.g.e, 5.370-373
% Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.184-188
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Benna’nin ilimhi davet yontemini takip etmis, sonraki yillarda siddet eylemleriyle

giindeme gelen radikal islameci 6rgiitlere mesafeli durmuslardir.*?

1950’ler ve 1960’lar Nasircilik ve Baas¢ilik gibi devrimci rejimlerin pan-
Arabizm ve sosyalist Arap birligi projeleriyle hem elitler hem de yoksul halk kitleleri
nezdinde ezici destege sahip oldugu yillardir. Donemin sembol ismi Cemal
Abdiilnasir karizmatik kisiligi ve Araplarin Bati emperyalizmine meydan okuma
arzularma karsilik veren liderligiyle sadece Misir halkinin degil tiim Arap diinyasinin
kahramani haline gelmistir. Ayni yillar siyasal Islam’in baski altinda geriledigi fakat
aym zamanda radikallestigi yillardir. Nasircilik, hvan’in da hedef kitlesini teskil
eden kentli orta smifi, 6grencileri ve Yyoksul kirsal kesimi kendine g¢ekebilmis,
kadrosu ya siirgiinde ya hapiste olan Ihvan-1 Miislimin ise topluma giderek
yabancilagmistir. Nasir halk desteginden aldigi giigle neredeyse tek rakibi olan
Islamc1 muhalifleri ezebilmistir. Kutub, 1964 yilinda serbest birakildiysa da yazdig
kitaplar yiiziinden bir yil sonra tekrar tutuklanmis, 1966 Agustos’unda idam
edilmistir. Ihvan Misir’da ve Baasgilarim iktidarda oldugu Suriye ve Irak’ta yer altina
¢ekilmis; bircogu akademisyen, doktor, miithendis olan egitimli kadrolar1 1950’lerin

ortalarindan itibaren Suudi Arabistan’a sigmmuslardir.*®
2.3. Vahhabilikle izdivac

Misir, Suriye ve Irak’da devrimci(savra) rejimlerin iktidarda oldugu 1950°1i
ve 1960’11 yillarda sosyalist milliyet¢iligin dinamizmi dinin siyasi Onemini
izafilestirmistir. Bagimsizlik, kalkinma ve Siyonizm’le miicadele gibi Arap
tilkelerinin temel sorunlarmin ¢oéziimii konusunda inandiricilik yaratan sekiiler
milliyetci elit geleneksel ulemayr ve Islamci muhalefeti etkisizlestirebilmistir.
Devrimci rejimlerin heterojen toplumsal smiflari bir araya getirme ve onlarin
taleplerini temsil etme potansiyeli basta Suudi Arabistan olmak iizere giiciinii petrol
gelirinden alan muhafazakar sarva rejimlerini {irkiitmiistiir. Ozellikle Suudi

Arabistan 1960’lardan itibaren Nasirc1 ve Baasci rejimlere karsi Islame1 muhalefetin

% Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, s.168 . .
% Gilles Kepel, “The Brotherhood in the Salafist Universe”, Current Trends In Islamic Ideology,
Vol.6, 2008, pp.20-28
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hamisi konumunu benimseyecek, baskiya maruz kalip iilkelerini terk eden Siinni

Islamcilara kucak agacaktir.

Suudi Arabistan’in Islami Devlet olma iddias1 laik milliyet¢i yonetimlerin
gadrine ugramis Islamcilara cazip geliyordu. Calismanm ilk béliimiinde de
deginildigi gibi Suudi devletinin kurucu faktorii olan Vahhabi ideolojisi ve onun
tarinsel arka planini olusturan selefci bakis agis1 XX.yiizy1l Islameilik hareketi igin
cok biiyiik bir referans kaynagi olmustur.”® Ibn Teymiyye ve Ibn Hanbel’in
ogretilerinden etkilenen Muhammed b. Abdulvahhab islam’1 baslangicindaki
safligina dondiirmek iddiasiyla kiiltiirel gelisimi tiimiiyle reddeden ve gercekte
Miisliiman toplumun kabile diizeyinden daha yiiksek bir siyasal orgiitlenme diizeyine
gecmesine karsi gerilemeci bir din yorumuna ulasmustir. Ibn Abiilvahhab’a gore,
Allah ve peygamberden baskasinin hiikiim ve emirlerine bagvurup tevhitten ayrilarak
bidat ve sirke bulasmig Miisliiman topluluklara karsi cihat etmek vaciptir. Bu
goriisten hareketle Vahhabiler bidat ve sirk echlinin kurumsal temsilcisi olarak
gordiikleri Osmanli Devletine karst Suud ailesinin verdigi silahli miicadeleyi dini bir
vecibeye doniistirmislerdir. Boylece Vahhabilik, zaten iginde proto-Arap
milliyetgiligi zemini barindiran selefi sdyleme “Osmanli-Tirk karsiti rengini”
vermig; “Once Suudilerin sonra tiim Araplarin Osmanli’dan kopusunun dini

gerekcesini” hazirlamistir.”

Suudi Arabistan, Suudi ailesi ve Vahhabi ulemanin isbirligi ile kurulan
iigiincii Suudi devletidir.®® Abdiilaziz B. Suud (1880-1953)’un 1902 yilinda Riyad’i
ele gegirerek Arabistan’in Necd bdlgesinde yasayan diger Arap kabilelerine
hakimiyetini kabul ettirmesiyle kurulmustur. Daha 6nce ayni bolgede kurulan ilk iki
Suudi devletinde oldugu gibi son Suudi Devleti’nin de kurucu faktérii Vahhabilik

olmustur. Vahhabi olmayan herkesin miisrik kabul edilmesi ve miisriklerin malinin

% fscan, Selefilik, 5.40

% Mehmet Ali Biiyiikkara, ihvan’dan Citheyman’a Suudi Arabistan ve Vahhabilik, Klasik Yay.,
Istanbul, 2018, s.37-54, Iscan, Selefilik, 34-37

% Muhammed b. Suud ile Muhammed b. Abdiilvahhab’in 1745°de Diriyye’de yaptig1 sozlesmeyle
kurulan devlete 1. Suud Devleti (1745-1818) Tiirki b. Abdullah’m Riyad’1 ele gec¢irmesiyle 2.Suud
Devleti(1822-1865) kurulmustur. Ayrintili inceleme i¢in bkz. Mehmet Ali Biiyiikkara, Thvan’dan
Ciiheyman’a Suudi Arabistan ve Vahhabilik; Selda Giiner, Vehhabi-Suudiler(1744-1819),
Istanbul, Tarih Vakfi Yurt Yaymlar1, 2013; Ira M. Lapidus, islam Toplumlar1 Tarihi- Cilt Il
/19.Yiizyildan Giiniimiize, Cev.Yasin Aktay, Istanbul, fletisim Yay., 2013
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ve caninin “gercek inanlara” helal kilinmasi disarida bagimsizlik miicadelesi olarak

cihadin, igeri kars1 da birligin mesruiyetini saglamlstlr.97

Abdiilaziz ¢ogu gocebe olan Necd kabilelerinin bir araya getirmek ve iskana
tesvik etmek amaciyla hicre adi verilen yerlesimler kurmustur. Suud ailesi hicrelerde
tarimsal {liretimin yapilmasini 6ngérmiislerse de kosullarin yetersizligi nedeniyle bu
ongori gerceklesmemis ve hicre sakinleri gogebelikte oldugu gibi temelde ganimet
ve yagma ile gecinen savascilar olarak kalmiglardir. Hicreler de tiretim birimlerinden
cok birer askeri garnizona doniismiistiir. “Sirk diyarindan Islam diyarma” yani
hicrelere go¢ eden ¢ok sayida bedevi, Vahhabi ulemadan aldig1 egitimle Selefilik
temelinde giiclii bir din duygusu kazanarak lhvan teskilatini meydana getirmis.
Bedeviligin savas kabiliyetini ve cesaretini koruyan; Vahhabiligin kati dogmatik
inancin1 ve piiriten ahlakini edinen Ihvan, Suudilerin en 6nemli savas giiciinii
olusturmustur. Kendileri gibi olmayan Miisliimanlar1 miisrik ve bidatg1 olarak goren
ve kanini helal sayan bu fanatik grup Suudi ailesinin 1912 yilindan itibaren tiim
Arabistan’a yayilmasinda hayati rol oynamistir. 1925-1926 yillarinda Serif
Hiiseyin’in ordusu maglup edilmis, kutsal sehirler Mekke ve Medine’nin de dahil
olugu Hicaz bolgesi Suudilerin eline gegmistir. Kutsal topraklar “sirk ve bidat” ten
temizlendikten sonra, Abdulaziz b. Suud yayilma politikasina son vermis kuzeydeki
Urdiin, Irak ve Kuveyt iizerinde manda yonetimi kurmus olan Ingilizlerle
saldirmazlik anlagmalari imzalamistir. Kisa bir siire sonra bu bolgeleri fethetme
talepleri Abdiilaziz tarafindan reddedilen ihvan teskilati ile emirin aras1 bozulmustur.
Thvan teskilatt Kuzey Arabistan’daki kafir Ingiliz yonetimine ve Ingilizlerin himayesi
altinda yasayan -g¢ogunlugunu Siilerin olusturdugu “sirk ve bidat” ehlini Vahhabi
Ogretinin geregi olarak tevhit inancina davet edilmelerini, icabet etmemeleri
durumunda bu topluluklara savas agilmasini talep ediyordu. Emir Abdiilaziz ise
iilkesinin dogal smirlarina ulastigimi diisiiniiyor; Ingilizlerle olan anlagmasina sadik
kalmanin siyaseten daha dogru olduguna inaniyordu. Sonugta ihvan, kafir ve
miisriklerle miicadele etmedigi ve kafirlere ait bidatlarin islam devletine girmesine

izin verdigi i¢in Emir’e karsi ayaklanmistir. Kendine sadik kabilelerin savasgilarini

%" iscan, Selefilik, s.36
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isyanci Thvan’a kars1 bir araya getiren Abdiilaziz, 1929 yilinda gergeklesen Sebile

savasinda Thvan kuvvetlerini yenmis ve bu teskilat: tasfiye etmistir.*®

fhvan teskilatinin savas giicii sayesinde tiim Arabistan’da hakimiyet kuran
Abdilaziz, dis politikanin  gergeklerini  kabullenemeyen ve  devletin
kurumsallagsmasina engel teskil eden bu militer yapiy1 ortadan kaldirarak iilke i¢inde
egemenligini pekistirmis, 1932 yilinda Suudi Arabistan Kralligimi ilan etmistir.
Kurulus asamasinda Suud ailesinin liderligini ve Vahhabi Ogretisini benimsemis
kabilelerin konfederasyonu olarak orgiitlenen bu yoksul iilke, 1938 yilinda dogu
bolgelerinde petrol kaynaklarinin kesfedilmesiyle biiyiik bir zenginlige kavusmustur.
Abdiilaziz, Amerikan petrol sirketi Aramco ile anlasma imzalamis, 1940’lar ve
1950’1ler boyunca siirekli artan petrol gelirleri iilkenin ekonomik agidan kalkinmast
ve modern bir altyapiya kavusmasi yoniinde harcamistir. 1960’lara gelindiginde
Suudi Arabistan petrol iiretimine, ticarete ve hizmet sektoriine dayali gelismekte olan
bir ekonomiye, modern bir orduya, yaygin bir ulasim ve iletisim alt yapisina
kavusmustur. Hizli ekonomik gelismeye paralel olarak basta egitim sektorii olmak
tizere her alanda isgiicii a¢1g1 olusmus, Suudi Arabistan go¢gmenler i¢in cazip bir iilke
haline gelmistir.*® 1953°de 6len Abdiilaziz’in ardillar1 Suud ve Faysal déneminde
gogmen sayisit katlanarak artmis, 1975 yilinda Yemen, Umman, Misir ve

Pakistan’dan gelen is¢iler tilke niifusunun yarisina ulagsmstir.

Daha 6nce ihvan Teskilatinin ve Vahhabi ulemanin direnisi nedeniyle Hicaz
bolgesi disinda kullanilmayan batt mamulii telefon, telgraf, radyo, kamera, matbaa ve
motorlu tasitlar {ilke genelinde yayginlasmaya baslamistir. Abdiilaziz b. Suud, bir
Islam Devleti kurmus, Vahhabiligi resmi ideoloji olarak benimsemis olsa da Ingiltere
ve ABD gibi batili emperyalist giiclerle ekonomik ve askeri ittifaklara girmekten
kagcinmamus; dis politikada seriata riayet etme geregi duymamistir. Bu yoniiyle Suudi
rejimi, din adamlarinin devleti yoOnetmesi anlaminda bir teokrasi degildir.
Humeyni’nin velayet-i fakih nazariyesini hayat geciren devrim sonrasi Iran’1 istisna
tutulursa, Islam diinyasinda din adamlarinin ydnetimi anlaminda bir teokrasi higbir

zaman olmamistir. Vahhabi ulema da geleneksel selefi dnciilerin (Ibn Hanbel ve ibn

% Biiyiikkara, iIhvan’dan Ciiheyman’a Suudi Arabistan ve Vahhabilik , 5.73-152
* Ae,s.153-188
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Teymiyye’nin) izinden giderek hukukun seriata uygun olmasi talep etmis, ancak
iktidara talip olmamis ve siyasal sistemin mesruiyetini sorgulamamistir. Suudi

Krallig: tarihteki diger islam devletler gibi fiili olarak diinyevi bir iktidardir.*®

Suudi Arabistan Islam Devleti iddiasina ragmen, hilafet davasi da
giitmemistir. Ancak dinin bu devletteki yeri tarihteki hilafet devletlerinden ¢ok daha
agirlikli olmustur. Modern bir anayasaya sahip olmayan Suudi Arabistan’da devletin
anayasasinin Kuran’dan ibaret oldugu kabul edilmektedir. Kuran’it ve Siinneti
yorumlayacak ve bu kaynaklardan ¢ikarilacak hiikiimleri yonetim mekanizmasi ve
adalet sistemi igin islevsel hale getirecek gii¢ Vahhabi ulemanin elindedir. Suudi
Devletinin siyasal eliti iginde ulemanin bu agirlikli konumu Siinni Miisliiman iilkeler
arasinda benzersizdir.’™ Suudi Arabistan’in bir Krallik rejimiyle yonetilmesi,
Krallarin emperyalistlere yonelik isbirlik¢i bir dig politika izlemesi ve hanedan
iiyelerinin yolsuzluk, likks ve israf iginde yozlasmis yasam tarzi Islamcilarin ve
devrimci selefilerin sert elestirilerine hedef olmustur. Fakat baska bir a¢idan
bakildiginda Resid Riza’dan itibaren tiim Islamcilar kurmaya amagladiklar1 “Islam
Devleti”nin bir 6rnegi olarak goriilebilir. Suudi devletinin kurucu ideolojisi olan
Vahhabi selefiligi, diizen yanlisi, teslimiyetci niteligine ragmen “Islam Devleti”,
“Islami Yonetim” vb. nosyonlarla siyasal Islamci olusumlari kavramsal agidan
beslemistir. Tiim siyasal Islamc1 diisiinceyi Selefi sdyleme indirgemek pek miimkiin
degilse de, Seyyid Kutub ve Mevdudi gibi diisiiniirlerin islam’1 siyasal bir ideoloji
olarak yorumlarken geleneksel Vahhabi/Selefi soylemin bazi kavramlarina modern

bir igerik kazandirdiklar goriilmektedir.**

Vahhabi/Selefi ideoloji ile siyasal Islamciligin asil etkilesimi Kral Faysal b.
Abdiilaziz doneminde gergeklesmistir. 1964’de basa gegen Faysal seleflerinden
oldukga farkli bir yonetici profili sergilemis; geleneksel Vahhabi seyhinden ¢ok

3

Thvan-1 Miislimin ¢izgisine yakin bir Islamci lider gibi davranmistir.*° Faysal,

devrimci rejimlerin Pan-Arabizm ve Sosyalist Arap birligi projelerine alternatif

199 Roy, a.g.e. , 5.47-50

191 Biiyiikkara, ihvan’dan Ciiheyman’a Suudi Arabistan ve Vahhabilik , s.153-188

10z Iscan, Selefilik, 34-37; Hilmi Demir, “Selefiler ve Selefi Hareketi Isid Ne Kadar Siinnidir”, 21 vy.
Tiirkiye Enstitiisii, Rapor No:21, Agustos 2014, 5.9-10; Koca, “Islam Diisiince Tarihinde Selefilik:
Tarihsel Seriiveni ve Genel Karakteristigi”, s.9
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olarak Vahhabiligi Pan-Islamist bir sdyleme doniistiirmiis; monarsi yonetimlerini
tehdit eden Nasirc1 ve Baasci yonetimlerin sosyalist bloguna karsit muhafazakar bir
kontra blok olusturmay1 hedeflemistir. Nasir propagandasinin dini ¢evreler tizerinde
etkisini kirmak i¢in 1962 yilinda kurulan ve kisaca Rabita olarak bilinen Diinya
Islam Birligi’ni etkinlestirmistir. Rabita’nin genel kuruluna Benna’nin damadi Said
Ramazan, Pakistan Cemaati Islami’nin lideri Ebu’l Ala el-Mevdudi, Hindistanl
Ebu’l Hasan en-Nedvi gibi Islamci kimliklerinin yaninda Selefi egilimleriyle bilinen
diistiniirleri getirmistir. Boylece ihvan-1 Miislimin ve Cemaat-i islami’nin aglarin
kendi lehlerine birlestirmeye, yonlendirmeye ve kendi kanatlar1 altina almaya
calisarak Islamcilarm Suudi rejimine yonelik olumsuz yaklagimlarimi degistirmeyi

hedeflemistir.

Faysal yonetimi Nasir’in baskisindan kagip Suudi Arabistan’a siginan Thvanci
mubhalifleri istihdam etmistir. Bu siginmacilar petrol gelirleriyle kayda deger bir
zenginlik elde etmeye baslamis iilkeye o donemde Suudilerin ¢ogundan daha iyi
yetismis bir kadro ve entelektiiel tabakasi kazandirmustir. Ihvanci kadrolar 1961
yilinda kurulan ve biitiin Islam diinyasindan 6grencilerin geldigi Medine islam
Universitesinde ihvan-1 Miislimin ideolojisinin &gretilmesinde etkin bir rol
oynayarak, bu ideolojinin yayilmasini saglamiglardir. Misir’da yenilgiye ugrayarak
gerileme trendine gegen ihvan hareketi, siirgiin déneminde Suudi y&netiminin
himayesinde genis yayilma imkanina kavusmus; Pakistan, Afganistan, Kuzey Afrika
ilkelerinden gelen gé¢menlerle yakin temaslar kurma firsati elde etmistir. Suudi
Arabistan ve Kuveyt’te olusan Ihvan diasporasi sadece ideolojisini yaymakla
kalmamus; gii¢lii bir uluslararasi orgiit agina kavusmus; davet ve teblig aglarinin
yaninda finans, egitim ve akademi alanlarinda diinya c¢apinda yayginlik

kazanmlstlr.m4

Kral Faysal’in Thvan orgiitiiyle isbirligi iginde yiiriittiigii Islamc1 politikalar
Suudi Arabistan’in yakin miittefiki ABD’den de destek gormiistiir. Vietnam gailesi
nedeniyle Ortadogu siyasetine istedigi agirligi veremeyen Washington, Sovyet
bloguyla isbirligi yapmis ve Israil’e kars1 diismanca yaklasim sergileyen Nasir ve

miittefik cumhuriyetlerin Arap diinyas1 iizerindeki niifuzunu, petrol iireticisi

104 Kepel, “The Brotherhood in the Salafist Universe”, p. 21
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monarsileri destekleyerek sinirlama yoluna gitmistir. ABD, Soguk Savas
kosullarinda asil diisman1 olan Sovyetler Birligi’ni Eisenhower Doktrini
dogrultusunda ¢evrelemek igin Suudi referanshi Siinni Islamci hareketleri
desteklemistir. Iran Islam Devrimi’nin anti-Amerikanc1 niteliginin ortaya ¢ikmasi ve

Sovyetlerin Afganistan’ isgaliyle bu destek artarak devam etmistir.

1970°1i yillarda Islam diinyasindaki iilkelerin coguna selefi islamciligin ve
militan Islamc1 hareketlerin yiikselisi damgasini vurmustur. 1967 Haziraninda Misir,
Urdiin ve Suriye ordularinm Israil karsisinda aldiklar1 utang verici yenilgi ve kisa bir
zaman sonra 1970’de Nasir’in oliimiiyle Islamci hareketler icin yeni bir sayfa
acilmigtir. Alt1 giin savagindaki yenilgi Arap milliyetgiligini itibarsizlastirmis;
Nasirizmin kitlelerde uyandirdigi umut ve coskunun yerini derin bir hayal kirikligi
almistir. Filistin davasiin sampiyonlugunu yiiriiten Arap milliyetgiligi vaatlerini
yerine getirememistir. Bu yenilgi milliyetciligin ideolojik yapisini ¢okertmis ve
birkag yil i¢inde, o zamana kadar Ihvan-1 Miislimin kadrolari, hapishanelerde kapali
kalmis Kutub’un eserlerinden dogan yeni Islamc fikirlerin topluma niifuz etmesini
kolaylastiran bir bosluk yaratmistir. Bu ideolojik yayillmada en 6nemli rolii Misirh
{iniversite ogrencileri cevresi oynamustir.'® Radikal Islamcilar her yerde once
kampiislerde, ardindan daha az etkili bicimde de olsa yeni kentlilesmis kitleler
arasinda bagar1 kazanmislardir. 1961 yilinda reformla dogrudan devlet denetimine
giren ve Nasir sosyalizmi ile Islam’1 birbirleriyle bagdastirma misyonu yiiklenen el-
Ezher, 1970’1i yillarda Medine islam Universitesi ile birlikte Selefi ideolojinin ana
merkezlerinden biri haline gelmis, Islamc1 &rgiitlerin militan devsirdigi bir platforma

doniismiistiir.

Suudi Arabistan ilerici rejimlerin ugradig: itibar kaybini Islam Pakt:1 lehine
degerlendirmek iizere uluslararasi girisimlerde agirlik vermistir. 1970 yilinda Kral
Faysal’mn onciiliigiinde Cidde’de gergeklesen ve Islam iilkeleri Disisleri Bakanlarini
bir araya getiren toplantida Islam Konferansi Orgiitii kurulmustur. S6z konusu 6rgiit
sonraki yillarda kurulacak Islam Haber Ajansi, Uluslararast Islam Ekonomisi
Arastirma Merkezi, Islam Kalkinma Bankasi, Miisliiman Aznliklar Biirosu gibi

diger 6nemli uluslararasi orgiitlerin kurulmasina zemin hazirlamistir. Kral Faysal bu

195 Kepel, Cihat, s.71-75
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orgiitlere biiyliik maddi yardimlarda bulunarak islevsel hale gelmelerini saglamistir.
Suudi Arabistan’in Ekim 1973 Savasi’nin ertesinde baslayan petrol krizi sayesinde
elde ettigi muazzam gelirler Suudi Selefiligin Siinni diinyaya yayilmasi i¢in maddi
kaynak olusturmustur. Suudilerin himayesinde diinya ¢apinda faaliyet gosteren Selefi
davet ve teblig orgiitleri Islam iilkelerinde ve bilhassa Bati iilkelerindeki Miisliiman

gocmenlerin dini diisiinlis ve yasayislari tizerinde belirgin bir etkiye sahip olmustur.

Suudi ve korfez piyasalarina akan petro-dolar, Rabita’nin Kuran ve dini kitap
basimina, diinyanin her yerine yayilmis camilere, davet ve teblig faaliyetlerine
finansman saglarken bir yandan da c¢ogunlukla nitelikli islerde calisan ihvan
mensuplarma ve diger islamcilara kayda deger zenginlik sunmustur. Su halde Suudi
Arabistan bir yandan Islamci gdcmenler vasitasiyla parasal kaynak ve sermaye
aktardig1 yoksul iilkelerde selefi tipte Islami duyarliliga sahip muhafazakar bir
burjuva smifini; diger yandan da Medine Islam Universitesi’'nde ve Seriat
fakiiltelerinde aldiklar1 egitimle radikallesen ve Suudi-ABD isbirliginin jeo-
stratejisine uyumlu olarak silahlanan cihat¢i selefi kadrolari yaratmistir. 1970’lerin
sonunda ve takip eden donemde Islami burjuva smmfi kendi iilkelerinde miiesses
nizamin istikrarini talep ederken; radikallesen selefi 6rgiitler taguti rejimlere ve cahili

toplumlara kars1 cihat eylemlerine girismislerdir.
2.4. Devrimcilikten Terorizme: “Cihat¢1” (Radikal) Selefilik

Diinya kamuoyunda daha ¢ok sivillere yonelik siddet eylemleri ve kiiresel
terorizmle giindeme gelen selefi akimlar i¢in kullanilan cihatg1 Selefilik adlandirmasi
cihatin Islam’da kutsal bir eylemi ifade etmesi bakimindan sorunludur. Zbigniew
Brzezinski gibi dis politika teorisyenleri ve bazi yazarlar “cihatg1” deyiminin s6z
konusu orgiitlerin eylemlerini Miisliimanlarin gdziinde olumlamaya yarayabilecegi
yoniinde kaygilarmi dile getirmektedirler.!® Bu nedenle el-Kaide ve benzeri
orgiitlerin radikal Selefilik olarak adlandirilmasi 6nerilmektedir. Yaygin kullanimi
nedeniyle tercih edilen cihat¢1 Selefilik tamlamasindaki cihatg1 kelimesinin siiphesiz

“tirnak i¢ine” okunmasi gerekmektedir.

1% Hilmi Demir, “Radikal Selefi Hareketler ve Terdr Orgiitleri: Kavram ve Teorik Cergeve”, Tiirkiye
Ekonomi Politikalar1 Arastirma Vakfi, Subat 2016, s.3
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Cihatc1 ya da radikal Selefiligin 1980°1i yillardan itibaren Islam toplumlarinda
yasanan i¢ savaslara, yabanci isgallerine ve tiim bunlarin neden oldugu kronik
yoksulluga isyan eden ofkeli kalabaliklarin ideolojisi olarak ortaya ¢iktig1 sikca dile
getirilmektedir. Ortadogu’daki anti-emperyalist toplumsal hareketler 1940’lardan
1970’lere kadar milliyetci ve sosyalist sOylemler etrafinda 6rgiitlenmistir. 1970’lerde
itibarin1 yitirmis sosyalizan Arap milliyet¢iliginin geride biraktigi boslugu, onceki
donemlere gore ¢ok daha radikal ve aksiyoner hale gelmis Islami hareketler
doldurmustur. 1979 yilinda yasanan iki 6nemli olay; Rusya’nin Afganistan’ isgali
ve Iran’da devrimden sonra islami bir rejimin kurulmasi, islam cografyasindaki
siyasi muhalefetin dilini timiiyle degistirmistir. Farkl siyasi akimlar 1980’lerin
calkantili ortaminda Islam’a ezilenlerin tiim sikintilarini giderecek, modern diinyanin
bunalimlarin1 sona erdirecek bir ideoloji islevi yiiklemistir. Selefilik ise “bir kriz
teolojisi*'®” olarak, siyasal islamcilara yasanan c¢agin kétiliikleri ve sorunlari
karsisinda biriken tiim caresizlik, nefret ve tikanmislik duygularini, teolojik bir dil
tizerinden keskin bir 06zcii ideolojiye donistirmek igin gereken imkanlari
sunabilmistir. Yasanan kiiresel ve bolgesel gelismeler Islam diinyasindaki mevcut
yapilart agindiricr bir etki yaratmis, somiirgecilik sonrasi kurulan ulus devlet yapilari,
mezhebi ve dini kimlikler Miislimanlarin yiizlestigi sorunlarini ¢6zmede yetersiz
kalmigtir. Tam da bu siiregte selefiligin siyasallasarak canlanmasi anlamli bir gelisme

olmustur.

Tarihsel gelisimini 6nceki boliimlerde inceledigimiz geleneksel Selefilik nass
merkezli din yorumunu ifade etmektedir. Selefilik kavrami: bu anlamda XIX.
yiizyildan sonra ortaya cikan Islamci hareketlerin birgoguna etki eden genel bir
gergeve sunar.’® Bu kavram XIX. yiizyildan itibaren geleneksel dini diisiinceyi ve
kurumsal yapilar1 paranteze alip Kuran’a ya da Kuran’a ve Asrisaadet pratigine
donerek dinin modern ¢agda yeniden ihyasin1 amaglayan Islami ihya ideolojisini
tanimlamak i¢in kullanilmaya baslamistir. Bu agidan bir zihniyet benzesmesi olsa
dahi klasik Selefilik tarihte giiniimiizdeki gibi kimlik, 6rgiit, yapi, kuram anlamlarina
sahip olmamustir. Selefilik modern zamanlarda kurumsal ve kavramsal bir yapiya

kavusmus ve dinsel referansi siyasallastirarak bir siyasal ideolojiye doniismiistiir.

97 Evkuran, “Bir Kriz Teolojisi Olarak Selefilik”, s.85-86
1% Demir, a.g.e., 5.3-4
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Ozellikle “Afgan cihadiyla genlesen bu dini diisiince 6zellikle Siinni cografyada
ortaya ¢ikan birgok silahli oOrgiitiin itikadi-ideolojik doktrinini ve zeminini de

olusturrnak‘[adlr.”109

1970°li yillarda degisen siyasi ve sosyal sartlar Islamcilarin hareket alanini
genislettiginde Seyyid Kutub, Mevdudi, Ali Seriati gibi diigiiniirlerin devrimci
fikirlerini takip eden yeni bir anlayis ortaya ¢cikmustir. Ilimli Islamci hareketler ise
degisen sosyolojinin beklentilerini tatmin edecek sistematik bir ¢ergeve saglamaktan
uzak kalmistir. 1945-1970 aras1 dénemde Islam diinyasinda yasanan hizli niifus
artis1, yayginlagan okullasma ve buna kosut olarak artan egitimli genclerin issizligi
siyasal radikalizmin toplumsal zeminini olusturmustur. Ogrenci sayismn siirekli
artmasi, egitim kalitesinin diismesi ve somiirge dillerinin (Ingilizce, Fransizca) yerini
kimi zaman halk arasinda konusulmayan bir dilin almast gen¢ “liimpen-aydinlar1”
ortaya c¢ikarmistir. Bu okumuslar sinifi kirdan kente goglerle olusan gecekondu
mahallelerinde, devletin ne altyapi alaninda ne de kiiltiirel ve siyasal ¢ergevede

10 Kisith imkanlarla okuyup

orgiitleyemedigi kentsel mekanlarda yasamaktadirlar.
aldiklar1 diplomaya uygun is ve konum elde edemeyen ve diisiik {icretlerle ¢alismak
ya da seyyar saticilik gibi alt statiili islerle ge¢imini saglamak zorunda kalan
mustazaflar (zayif disiirilmisler) yolsuzluga bulasmis, beceriksiz ve otoriter
yonetimlere karsi radikal sol muhalefetle birlikte Ortadogu sokaklarinda yerlerini
almislardir. Alev Erkilet, Misir’daki el-Tekfir ve’l Hicre, Cihat, Cemaati Islami gibi
radikal islami 6rgiit militanlarinin birgogunun miihendis, kimyager, bilim adam ve
ogrenci gibi yeni orta smifin geng iiyelerinden ¢iktigim1 kaydederek Islami
hareketlerdeki radikallesme olgusunun yoksulluk, marjinallik vb. sosyo-ekonomik
faktorlere indirgenerek agiklanmasina itirazda bulunmaktadir. Erkilet’e gére islami

hareketlerin eylemciliklerinin maddi olmayan bir rasyonalite ¢ergevesinde

anlagilmasi gerekmektedir.***

Radikal Islamc1 ve selefi hareketlerin 1970’lerde kaydettigi dramatik yiikselis
ve yeni Islamci orgiitlerin sahneye ¢ikisi muhafazakar rejimlerin ortiilii onaymi

almistir. Nasirizmi tasfiye eden ve infitah (dis acilma) politikasiyla yogun bir

19 Demir, a.e; Bozarslan, a.g.e. , 5.136-137
119 Roy, a.g.e. 5.76-83
11 Erkilet, a.g.e. , 5.300
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liberallesme programi yiiriiten Enver Sedat Misir’t ic¢in sol radikalizmin
hakimiyetindense sokaklarin ve kampiislerin Islamci érgiitlerin hakimiyetine girmesi
daha tercih edilebilir bir secenek olmustur. ABD’nin Suudi Arabistan ve diger
muhafazakar rejimlerle komiinizme kars1 kurdugu ittifak da radikal Islamcilar igin
uluslararas1 konjonktiirii uygun hale getirmistir. Roy, Amerikalilarin Islamcilig
higbir zaman ideolojik bir diisman olarak gérmediklerini iddia etmektedir.**? Nitekim
Suudilerin finanse ettigi muhafazakar selefi egilimli davet orgiitlerinin Avrupa
iilkelerinde yasayan gdog¢menleri ve Amerikali siyahileri Islamilestirme faaliyetleri
ABD yonetiminden destek bulmustur. Fakat Washington radikal orgiitlerin devrimci
tehdidine kars1 miittefik iilkelerdeki muhafazakar rejimleri her zaman desteklemistir.
Diger taraftan da ABD y&netimi Islamcilarin ve radikal selefilerin kiiltiirel plandaki
Bat1 karsithgini dahi ehveni ser olarak kabul etmistir, ¢iinkii bu yapilarin her seyden
once Sovyetler Birligi'nin ve Iran’in yayilmacihigina karsi engel olusturdugu
diisiiniilmiistiir."*®> ABD-Suudi Arabistan ittifaki ile radikal Islamcilar arasindaki
isbirligi Afgan cihadi boyunca per¢inlenmis ve Korfez savasina kadar da devam
etmigtir. Washington’un Suudi Arabistan ile ittifaki ise Ortadogu’yu altiist eden

biitiin krizlerden yara almadan ¢ikmustir.

ABD’nin Ortadogu’daki sadik miittefiki Suudi Arabistan 1970’11 yillarda
Islamc1 hareketlere ilham veren en 6nemli kaynak olmustur.™* 1970’lerde Islamci
hareketin kendi iginde boliinmesi, diger taraftan Suudi selefiliginin Islamcilar
tizerindeki etkisi daha once bilinmeyen yeni selefi gruplarin dogmasima neden
olmustur. Sol hareketlerin tiim diinyada hizla radikalleserek silahli orgiitlere
doniistiigii ve siddetin bir muhalefet yontemi olarak belirgin mesruiyet kazandigi
siirecte Islamc1 hareketler igerisinde 1limlilar ile radikaller arasinda yasanan ayrisma
sOylemsel diizeyin Otesine gecmistir. Suudi Arabistan’da seyhiilislam Abdiilaziz bin
Baz ve Ibn’iil Useymin gibi isimlerin temsil ettigi ulu’l emre itaat prensibi merkezine
alan geleneksel Suudi selefilige karsi aksiyoner/devrimci bir selefi akim olan Sahve
hareketi ortaya ¢ikmistir. “Mezar degil saray yikma”y1 hedefleyen bu devrimei grup
Vahhabi akidesiyle Seyyid Kutub’un diisiincelerini mezceden Muhammed

112 Roy, a.g.e., 5.172-175
13 Roy, a.e.
114 Kepel, Cihat, 5.56-58; Roy, a.g.e., 5.44
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Kutub’un'*® takipgileridir. 1979 yilinda Citheymen el-Uteybi 6nderliginde “kafir
kraliyet hizbine karsi gerceklestirdigi Kabe eylemiyle giindeme gelen Sahve
hareketinin orgiitlenmesi selefiligin muhafazakarliktan cihatgilia evrilmesinde

Onemli bir asama olmus‘[ur.116

Misir’da ise rejime karsi tlimli yaklagimini siirdiiren ihvan-1 Miislimin’e ve
Ensar’iis Siinne gibi geleneksel apolitik selefi cemaatlere karsilik suikast eylemleri
ve Afgan Cihadma aktif katilimiyla giindeme gelen Cemaati Islamiye ve Cihat adl
orgiitler ortaya ¢ikmistir. Her iki radikal selefi akimin manevi lideri 2017 yilindaki
oliimiine kadar ABD’de tutuklu olarak bulunan Omer Abdurrahman, Afganistan’daki
“cihat’a asker toplama gayesi ile ABD tarafindan istihdam edilmistir. Cihat
orgiitliniin kurucularindan Eyman el- Zevahiri 1980’1 yillarda Usame bin Ladin ile

tanigsmis ve el-Kaide ter6r orgiitiiniin iki numarali ismi olmustur.™’

fran Devrimi ve Taliban’in kisa siireli yonetimi hari¢ tutulursa radikal
Islamcilar ve Selefiler higbir Miisliiman iilkede nihai amaglarmi gergeklestiremediler.
1979 Haziran’inda Citheyman el-Uteybi liderligindeki radikal selefi Sahve grubunun
Mekke’de tertipledigi Harem-i Serif’i isgal eylemini Suudi yoOnetimi Batili
miittefiklerinin yardimiyla bastirdi. 1981 yilinda Misir Devlet Bagkan1 Enver Sedat
Cihat orgiitiiniin diizenledigi suikastta 6ldiiriilmiis ancak orgiit hedefledigi sonuca
ulasamamugtir. Radikal Islamcilarin terdrizme varan eylemselligine karsilik Iran
disinda tiim Islam iilkelerinde laik yoneticiler iktidarda kalmaya devam etmislerdir.
Fakat 1980°’li yillar boyunca Tiirkiye, Tunus, Suriye ve Irak gibi laisist rejimlerde
bile Islamilesme yoniinde ideolojik tavizler verilmistir. Devletler dinci radikalizmi
marjinallestirmek adina dindar burjuvaziyle ittifak kurmus ve Ihvan-1 Miislimin

cizgisinde yakin ilimh orgiitlerin siyasal katilimina izin vermislerdir.**®

1979 yilinm ilk aylarinda Iran’da gerceklesen devrim, radikal Islamci
miicadeleye onemli bir etki saglamistir. Islam diinyasinda basariya ulasmis bu tek

Islamc1 devrim laik aydinlarla din adamlari1 Marksist orgiitlerle radikal Islamcilari

15 Seyyid Kutub’un kardesi. 1965°de abisi ile birlikte tutuklandi. Seyyid Kutub 1966’da idam edildi
ancak, Muhammed Kutub’un idam cezasi affedildi. 1972°de serbest birakilmasinin ardindan diger
Miisliiman Kardesler iiyeleri ile birlikte Suudi Arabistan’a iltica etti.

16 jscan, Selefilik, s.44-45

1 jscan, a.e

8 Roy, a.g.e., 5.167-172
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bir araya getiren; fikri temelinde Humeyni’nin Velayet-i Fakih nazariyesiyle beraber
bagdastirmaci ideolojilerin  (Hegelci-islamci, Islamci-Marksist) bulundugu bir
deneyimdir. Yeni rejimin baskin Sii karakteri Suudilerin etkisinde git gide
selefilesmis Siinni Islamcilar igin énemli bir handikap olmus, devrim kisa zamanda
cazibesini yitirmistir."*® Islamc1 hareketlerin evriminde esas déniim noktas: ise Afgan
cihadi olmustur. Sovyetler Birligi’nin Afganistan’da yonetimi ele geciren komiinist
yonetimi desteklemek icin Aralik 1979°da Kabil’e girmesiyle alevlenen savas hem
radikal, hem 1liml1 biitiin islamc1 militanlarin dahil oldugu tam bir kutsal dava haline
gelmigtir. Araplarin muhayyilesinde Filistin davasinin yerini alan Afgan cihadi
milliyetcilikten islamciliga gecisi simgelemektedir. Afganistan’da savasanlar, yerli
miicahitler diginda, Misir’dan, Cezayir’den, Arap Yarimadasi’ndan, Giliney ve
Gilineydogu Asya’dan gelen ve “uluslararasi tugaylar”t olusturan “cihatcilardir”.
Suudi ve Korfez sermayesinin parasal destegini ve ABD liderligindeki Bat1 blogunun
silah ve lojistik destegini alan miicahitlere CIA’in gdzetiminde cok siki gerilla
egitimi verilmistir. Savag boyunca Suudi, Pakistanli ve Amerikan 6zel servisleri,
Sovyet Imparatorlugu’na karsi biiyiikk savasa katilan bu sakalli “dzgiirliik
savasgilar’”n1 (freedom fighters) denetim altinda tutmaya galismiglar ve bu mesru
Islami davayi, Iran Devrimi’nin alternatifi olarak gdstermislerdir. ABD’nin Afgan
cihadimi orgiitledigi siirecte CIA korumasi altinda tiim diinyayr gezen ve
Amerikalilarin  “cithadin muhafiz1” unvanini verdikleri Abdullah Azzam Suudi
Arabistan’da ve ABD’de Miisliimanlar1 “kutsal savas”a davet etmistir. Azzam,
Pesaver’de, Ortadogu’dan gelen goniilliileri Afganistan’a ulastirma hizmeti veren
Hizmetler Biirosu’nu kurmustur. Suudilerin maddi destegiyle kurulan s6z konusu

. . v e e e e ae 120
biiro el-Kaide orgiitiiniin 6nciisti olmustur.

Sovyet isgaline direnmek amaciyla baslatilan uluslararasi kampanyayla
Afganistan’a taginan ve ¢ogunlugu Arap olan miicahitler cihat¢1 Selefiligin yeni bir
formunu olusturmuglardir. Sayilar1 yirmi binden fazla oldugu tahmin edilen Arap
Afganlart isgale direnisin basini ¢ekmistir. Abdullah Azzam’in liderlik ettigi orgiit
savagl yonlendirmekle kalmayip Afganistan’da selefilik propagandasi yliriitmiistiir.

Arap Afganlari’nin selefiligi “siirekli cihat” fikri iizerine temellenmis, tipki Suudi

19 A ., 5.220-232
120 Kepel, Cihat,s.16
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Devleti’nin kurulus siirecinde oldugu gibi silah ve siddet Islami miicadelenin yegane
aracina doniigmiistiir. ABD’nin  Afgan cihadin1 Orgiitledigi sahnede Vahhabi
Islam’min segilmesi tesadiifi degildir. Bir milyar Miisliiman’1 Sovyetler Birligi’ne
kars1 bir “hagl seferi” benzeri kampta birlestirmek icin Vahhabi Selefiligin Islam
Diinyasinin  farkli  kiiltiirlerine mensup insanlara yaln bir Islam anlayigim
sunabilecek kiiltiirler iistii bir ideolojiye doniisme kapasitesi bakimindan uygun bir
secenek oldugu agiktir. “Afganistan1 Sovyetlerin Vietnam’1 yapabilmek” i¢in gerilla
egitimini Vahhabi dgretisiyle biitiinlestirmek gerekiyordu. Bu yiizden Pakistan’daki
medreseler siyasi-askeri egitim okullarina  dontstlirilmistir. Faaliyetlerine
XIX.ylizyill ortalarinda baslayan ve Hint Vahhabiligi olarak anilan Diyobendi
medreseleri bu siirecte dnemli rol oynamistir. Afgan Cihadinda yer alan ve sonradan

Taliban 6rgiitiinii kuracak militanlar bu medreselerde yetismistir.121

1989°da Sovyetler Birligi’nin Afganistan’dan ¢ekilmesinin ardindan cihatg1
Selefilerin bir kism1 Misir, Yemen, Cezayir’de kendi rejimlerine karsi direnisin
onderligini yapmis bir kismi da Bosna, Kesmir, Cegenistan, Somali gibi bagka savas
bolgelerindeki catismalara dahil olmuslardir. 1990 yilinda Irak’in Kuveyt’i isgali
nedeniyle baslayan korfez savasi cihatci selefiler ile Suudi yonetiminin ve batili
miittefiklerinin igbirligine son vermistir. Kutsal topraklara kafir askerini davet eden
Suudi yonetimi de tipki diger laik yonetimler gibi cihadin hedefi haline gelmistir.
Zengin bir Suudi ailesine mensup Usame bin Ladin’in kurdugu el-Kaide adli 6rgiit
1990’lar boyunca hem Islam cografyasinda hem de Bati iilkelerinde faaliyet gdsteren
kiiresel bir teror sebekesine doniigsmiistiir. El-Kaide’nin {istlendigi 11 Eyliil
saldirilarinin ardindan ABD’nin 2001°de Afganistan’1 ve 2003°de Irak’1 iggal etmesi
ylizbinlerce sivilin hayatina mal olurken; bu cografyalarda El-Kaide networkiine

bagli yeni yeni cihatci selefi terdrist orgilitlerin ortaya ¢ikmasina ortam hazirlamistir.

2010 Kasim ayinda baslayan Arap devrimleri ise Ortadogu ve Kuzey
Afrika’daki otoriter rejimlere son verirken bir yandan da i¢ savasa doniisen siyasal ve
toplumsal g¢atisma ortami da yaratmistir. Misir’da Miibarek’in istifasinin ardindan
daha onceleri aktif siyasetten uzak duran ve daha cok egitim, davet ve diger sosyal

faaliyetlerde bulunan ve demokrasi, secim ve parlamento gibi mekanizmalar1 dini

121 Kepel, Cihat, 5.17-18; iscan, Selefilik, s.43-47
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acidan sakincali gordiikleri i¢in kabul etmeyen selefi cemaatler hizli bir sekilde siyasi

partiler kurarak politik miicadeleye dahil olmuslardir.'?

Bessar Esad rejimin direndigi Suriye’de ise tam tersi bir siire¢ yasanmaktadir.
Devrimin basarisizliga ugramasiyla aralarinda selefilerin, Thvancilarm bulundugu
muhalif gruplar —Misir’da oldugu gibi- siyasi partilere donlisememis rejime karsi
silahli miicadeleye bagvurmuslardir. 2011°de halk ayaklanmasiyla kars1 karsiya kalan
Esad, yeni ortaya ¢ikan cihatg1 giiglerin amaglariyla kendi rejiminin emellerini
ortistiirecek sekilde, devrimci miicadelenin tamamen mezhep¢i bir ¢atismaya
doniigmesini tercih etti. Muhalifler igindeki en laik ve bariscil egilimleri bilingli bir
sekilde zayiflatma arzusuyla —aralarinda kiiresel cihadin ideologu kabul edilen Ebu
Musab el-Suri’nin de bulundugu- yiizlerce cihatg1 selefi mahkum serbest birakildi. 15
Mart 2011°den itibaren rejime sadik askerler ve bunlari destekleyen milislere kars1 ve
Kiirt, Diirzi, Siiryani, Tiirkmen muhalif orgiitler, demokrasi i¢in miicadele veren
Ozgiir Suriye Ordusu(OSO) ve el-Kaide’ye bagl selefi EI-Nusra gibi orgiitleri kendi
arasinda cok tarafli bir i¢ savas baslamistir. Bu i¢ savas siirecinde rejim OSO gibi
demokratik giiclere bagh birlikleri bombalarken selefi birliklerin kontroliindeki
topraklarin geniglemesine izin verdi.'®® Esad rejimi bdylece otoritesine yonelen
devrimci demokratik miicadeleyi mezhepg¢i i¢ savasi koriikleyerek karsilamis; hizla
parcalanan Suriye, kiiresel cihat¢iligin ve terdrizmin en popiiler savas alanina

doniismiistiir.

ABD’nin 2003’te Irak’in iggalinden sonra Baas rejiminin ve Saddam’a bagli
ordu birliklerinin tasfiye edilmesinin ardindan siyasi bir bosluga diisen iilke Iran-
Suudi Arabistan bolgesel giic miicadelesi alanina dontismiistii. Diger taraftan ABD
giidiimiinde kurulan $ii egemenligindeki yeni hiikiimetin yolsuzluklar1 ve Siinni
niifusa yonelik baskici-ayirimer politikalar: Irak toplumunda eskiden beri var olan
Sii-Siinni ¢atigmasini i¢ savas boyutuna tasidi. Eski Baas¢i subaylar ve ¢esitli Siinni
asiretlere mensup ofkeli gencler cihatg1 selefi gruplara dahil oldular. 2001°de
Afganistan’da Cemaatu’t Tevhit ve’l-Cihad adiyla kurulan 2004’te Irak el-Kaidesi’ne

122 Bkz. Ramazan Yildirim, “Cemaatten Partiye Doniisen Selefilik”, Ankara: SETA-Analiz, Say1:73,
Aralik 2013

123 pierre-Jean Luizard, ISID Tuzagi, Cev. Yasemin Ozden Charles, istanbul, iletisim Yay., 2018,
S.72-73
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doniisen grup; Ebu Musab ez-Zerkavi liderliginde batililara ve Siilere asir1 nefret
besleyen genglerin olusturdugu diger kiigiik cihat¢1 birlikleri de biinyesinde
toplayarak 2006°da Irak Islam Devleti adin1 aldi. 2004’de Ebu Garib hapishanesinde
Amerikalilarin yaptiklar1 iskencelerin medyaya sizmasiyla Irak el-Kaidesi intikam
eylemlerini arttirdi. Cok sayida intihar eylemlerinin yaninda Sii dini tdrenlerine
tiirbelerine ve yerlesim bolgelerine yonelik bombal1 saldirilar diizenledi. Orgiit bu
saldirilarda on binlerce insani 6ldiirdii ve sonug¢ olarak 2006’daki sivil mezhep

savagini baslatmis oldu.*®

Suriye i¢ savasinin baslamasiyla birlikte Ebubekir el-Bagdadi liderligindeki
orgiit Irak-Sam Islam Devleti(ISID) adiyla bu savasa dahil oldu. ISID lideri Bagdadi
Suriye el-Kaidesi El-Nusra ile birlestiklerini ilan etse de Nusra yetkilileri bu
birlesmeyi inkar etti. 23 Mayis’ta el-Kaide lideri Eyman az-Zevahiri, Bagdadi’nin
Irak topraklarma geri cekilmesini istedi fakat ISID liderligi bu talebi reddetti.
Yabanci uyruklu géniilliiller ve daha geng cihatc1 bir nesil ISID’1n tavizsiz tavrina
yakinlik hissetti. Goniilliilerin katilimiyla gliglenmeye devam eden 6rgiit Bagdadi’nin
dinden donmekle sugladigi rakip gruplara karsi bombali araglarla, intihar
eylemleriyle ve liderine yonelik suikastlarla saldiriya gegti. 2014°iin ilk yarisinda
ISID, Nusra Cephesi, ve baska selefi orgiitlerin ittifakindan olusan Islami Cephe ile
Ozgiir Suriye Ordusu gibi diger muhalif gruplar arasindaki savaslarda 6000 insan

61dii. 1%

ISID kaybettigi topraklari defalarca geri almanin yaninda petrol yataklarinimn
bulundugu Suriye’nin Deyru’z-Zur ve Irak’in Musul bolgelerini de ele gegirmis ve
seferlerden ekonomik agidan oldukca karli ¢ikmistir. Sigara, cep telefonu, tibbi {iriin
kagakeilig1, banka soygunu, esirlerden alinan fidye ve petrol satisindan hatir1 sayilir
gelirler elde etmistir. Kisa zamanda genis bir bolgede hakimiyet kuran ve giiglii
ekonomik kaynaklara kavusan ISID, 2014 Haziran’inda “Islam Devleti” bildirisiyle
Bagdadi’nin halifeligini ilan etti ve tiim Miisliimanlar1 biat etmeye ¢agirdi. Orgiit ele
gecirdigi bolgelerde Siinnileri biate zorlarken Siileri, Ezidileri ve gayrimiislimleri de

vahsice katletti. ISID’1n katliamlarimi sova déniistiiriip internetten servis etmesi ve

124 Stephan Rosiny, “The Rise and Demise of The IS Caliphate”, Middle East Policy, Vol 22, No 2,
2015, pp. 94-96 (Cevrimigi) https://www.mepc.org/rise-and-demise-caliphate 10.04.2019
125 Rosiny, a.g.e. 5.97-98
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esir alman kadmlar1 kéle olarak satmas1 Bati kamuoyunda infial yaratti. Orgiit bu

infial uyandiracak eylemlerini adeta bilingli olarak sergilemistir.

Pierre-Jean Luizard, ISID’mn bir “uygarliklar ¢atismasi”nin sahnelenmesi
icin Huntington’in iinlii tezini kelimesi kelimesine sdylemine dahil ettigini One
siirmektedir. Buradaki catisma Dogu-Bati, Arap-gayri Arap arasinda degil Islam ile
“kafir’ler arasindaki catigsmadir. “Kafir’lerin mevcut diizenine karsi olan herkes
Islam’a davet edilir.**® Nitekim Selefiligin kiiltiirel etkilerden ve tasavvuf, felsefe ve
kelam disiplinlerinin sundugu beseri yorumlardan armndirilmis yalin bir Islami
kiiltiirler {istii bir savage¢1 topluluk olusturmak i¢in uygun bir ideoloji sunmaktadir.
Irak ve Suriye’de ISID’e bagli 30.000 savas¢inin yaklasik iicte biri yabancilardan
olusmaktadlr.127 Bu savascilar Arap, Cecen ve Orta Asya kokenlilerin yaninda
aralarinda Batili iilkelerin de bulundugu seksen farkli iilkeden ISID’in davetine
uyarak “Islam Devlet”ine “hicret” eden genglerdir. Internet siteleri, sosyal medya ve
dergi kanallarindan vyiiriittiigii propagandayla kendini kiiresel bir Islam ydnetimi
kurmak igin secilmis bir Oncii olarak gosteren ISID, Irak ve Suriye’de Sii
yonetimlerin magdur ettigi genis bir Siinni kitleyle birlikte bircogu Bat1 kiiltiiriiyle
yetismis binlerce “miicahit”i saflarina katabilmistir. ISID’in “uygarliklar ¢atismas1”
senaryosundan alinmis cihatc selefi sdylemi, “gercek Islam™ kabul etmeyen herkese
kars1 verdikleri savasi Hz. Muhammet’in dini yayma stratejisi ile 6zdeslestirme

cabasina girmis ve teror eylemlerini ayet ve hadislerle mesrulastirmaya (;ahsmlstur.l28

ISID’1n hilafet ve devlet iddias1 tasimasi, rakip devlet dis1 aktorler iizerinde
hegemonya kurabilmesi, “devrimci” savas metodolojisine ve stratejik esneklik
gosteren lider kadrosuna sahip olmasi gibi Ozellikleri onu diger cihatg1 selefi
orgiitlerden farkli kilmaktadir. Baglangici itibariyle bir ayaklanma hareketi olan
ISID, fiilen hakimiyet kuramadig1 alanlardaki sosyolojiyi de okuyup ve manipiile

edebilmis, kiiresel bir savasa yol acacak sekilde kaosun yayilmasini saglayacak ve

126 uvizard, a.g.e., 5.111
27 uizard, a.g.e, 5.108-112
128 Rosiny, a.g.e., 5.98-107; Luizard, a.g.e, 5.108-112
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halifelik iddiasin1 koruyacak “catismaci bir diizensizlik” yaratabilmis mesiyanik bir

129
olusumdur.

Cihat¢1 selefi hareketlerin kutsal metinleri ve Peygamberin uygulamalarimi
referans alarak insa ettigi “gercek Islam” sadece yanlis inang sahiplerine ve Batili
kéfirlere duyulan diismanlik iizerine degil; Batili olsun, islami olsun genel anlamiyla
bir “kiiltiir” karsitlig1 iizerinde temellendirilmistir. Oliver Roy yeni-fundamentalizm
olarak adlandirdig1 bu selefi hareketleri tanimlayan iki temel unsur sayar: Kutsal
kitaba baglilik (scripturalisme) ve Kkiiltirel Bati aleyhtarligi.*®® Cihate1 selefilik,
geleneksel selefilikten ve 19. yiizyil Islamcilarinin entelektiiel selefiliginden hem
diisiinsel hem de eylemsel bir kopustur. Geleneksel selefi diisiincenin Islam/din
anlayisindan da, Islamcilarn elestirel ideolojisinden de radikal bir sekilde ayrilan bu
cihatct selefi orgiitler, programlarini helal/haram, caiz/caiz degil yargilar {izerine
kurulu bir davranig yasasi olarak ortaya koymuslardir. Bu orgiitleri diger selefi
ekollerden ayiran belirgin 6zellik kin ve ofkedir. Bir taraftan ibadetlere olan
diiskiinliik, Peygamber ve sahabe yasantisina 6zlem duymak diger taraftan da farkli
zaman diliminde yasamalar1 nedeniyle gergek diinyada bu yasantiy1 pratige dokecek
araclart bulamamaktan dogan derin 6fke ve hayal kirikligi, Gtekine ve Gtekinin
kiiltirine kars1 bir kine dontismektedir. Gergekte bu teolojik kinin nedeni yine selefi

ideolojidir.**

Bu siire¢ degerlendirildiginde Selefiligin, dini hakikatin tarihsel siireg
icerisinde yitirildigi ve yeniden kazanilmasi i¢in miicadelenin gerekliligi algisi
tizerinden bu yitirilmeye sebep olanlara karsi nefret ve diismanlik irettigi dikkate
alinmalidir. Selefi ideolojiye gore bu yoldan ¢ikmanin {irlinii olan yapilar ve onlari
savunan Ozneler gliniimiize ait aktorlerdir. Gegmisteki bidatgilardan hesap
sorulamayacagina gore gilinlimiizdeki takipgileri cezalandirilabilir. Dolayisiyla
“uyandirilmis dini hamaset” kendine giincel bir nesne ve hedef bulmak zorunda kalir.
Boylece Allah' a ve Peygambere karsi duyulan sevgiden; diismanlarina karsi cihat

etmek eylemine kolaylikla gecilebilmektedir. Diisman ise Miisliiman olsa bile

29 Murat Yesiltas, Rifat Oncel, “Yenilgiden Sonra Deas: Yiikselisi, Cokiisii ve Gelecegi”, SETA-
Analiz, Say1 226, Aralik 2017, s.12-17

130Roy, Kiiresellesen Islam, s.125 ; Quintan Wiktorowicz,” Anatomy of the Salafi Movement”,
Studies in Conflict and Terorism, VVol. 29, No.3, 2006, pp. 207-209

131 BEykuran, “Bir Kriz Teolojisi Olarak Selefilik”, s.18
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peygamberin ve ashabinin yasam formuna, asrisaadetin dini pratiklerine uymayan
herkes olarak goriilebilmektedir. Ilk Miisliimanlar hakkindaki rivayetlerden belirli
kurallar devsirilip beseri gerceklige uygulanmaya calisilmistir ve boylece insanin her
uygulamasi her tavri selefe matuf olmak zorunlulugu olusturulmaktadir. Selefi
ideolojinin mantigin1 6zetleyen soru selefinin “sosyolojik Miisliimana” yonelttigi

“Pratigin gergekten Islam’a uygun mu?” sorusudur.™*

Bu noktada ihyaci hareketlerin asrisaadete, ideal tevhit toplumuna dénme
hedefi cihat¢1 orgiitlerde sirk ve bidat unsuru tasidigina hitkkmedilen her tiirli kiiltiirel
deger ve varliklarin siddet yoluyla yok edilmesine evrildigi vurgulanmalidir.
Afganistan’daki Taliban yoOnetiminin —ucurtma ugurmanin, kus beslemenin,
oyunlarin, dini miiziklerin ve zikir ayinlerini yasaklamasi, tarihi Buda heykellerinin
kirilmasi gibi- uygulamalar1 bu anti-kiiltiiralist yaklagimin somut rnekleridir. '
Roy’un da belirttigi gibi hakiki islam’a doniis saplantis1 cihatg1 selefilikte tarihin
hi¢bir doneminde rastlanilmayan bir kiiltiir karsithigina doniismdstiir. Yine onun
ifadesiyle Selefilik “miminin imanmmi aritma ve davramslarimn bizzat kiiltiir
fikrinden, ézellikle de yeniden insa dilecek asli Islam nazarinda bir sapma olarak
takdim edilen kékenden kiiltiiriinden kopuk, kapali bir ayin, zorunluluk ve yasak
biitiiniine indirgememe ¢abasi gosterdigi  Olgiide, bariz  bir bigcimde bir

kiiltiirsiizlestirme etkeni olarak ¢cikmaktadir 0rtaya.”134

Kiiltiir olgusu, insanin Gtekiyle ve varlikla zorunlu olarak kurdugu iliskinin
bir sonucu olarak ortaya ¢ikmaktadir. Insan, cografyanin ve tarihsel kosullarin
dayatmalarina kars1 6zgiir iradesiyle eyleyerek kiiltiirii yaratir. Selefiligin temel ilke
olarak benimsedigi dinsel hakikate kesin teslimiyet anlayisinin altinda kiiltiirti
yaratan insan iradesini Tanri adina sinirlandirma arzusu yatmaktadir. Cihatgr selefilik
ise tarih boyunca Miisliimanlarin ortaya koydugu tiim kazanimlari ve emek tiriinii
degerleri Islam dininin safligim bozan bidatler olarak gérmekte ve tek bir kiiltiire ve
tarih dilimine ait bir yorumu dayatmaktadir. Cihatg1 selefilik dini ve kiiltiirel safligt
ele gecirme adina tarihin sifir noktasina -6rnegin Hz. Muhammet’in vefat ettigi 632

yilina- donme miicadelesini vermektedir. El-Kaide ve ISID gibi orgiitlere katilan

132 Roy, Kiiresellesen islam, 5.141
%3 Roy, a.g.e., 5.134-135
184 A e
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genglerin profilinden de gozlenecegi lizere, kapitalist tiiketim kiiltiiriinii reddederek
ihtida etmis batili genclerle, yasadigi yorenin Islam’la harmanlanmis geleneksel
kiltlriini, “putperestlik” ya da “yozlagsmislik” barindiran yerlesik degerlerini
reddetmis Ortadogulu genglerin ayni koktencilikte bulusuyor olmasi, selefiligin

kiiltiirstizlestirmenin hem nesnesi hem de aktorii oldugunu gostermektedir.

Selefiligin saf din algisinin tamamlayicisi olarak tekfirci retorik, her tiirli
kiiltiirel yorumu ve g¢esitlenmeyi Yok etmeyi, cihadin asli amaci olarak ortaya
koymaktadir. En kat1 ve ige doniik insan toplumunda bile kiiltiirel cesitlilik
kaginilmaz olduguna gore, selefilerin kiiltiire kars1 cihadi sonsuz bir dongii haline
gelmektedir. Kiiltiir karsitt dini/siyasi bir akim olan selefilik, siddetle kategorik
olarak iliskilendirilemez. Ancak XX. yiizyilin son ¢eyreginde Afgan Cihadi ve
Korfez Savasi ile sekillenen uluslararasi siyasi ortamin bir {rlinii olarak ortaya
c¢ikmis cihatgr selefilik, kiiltiirel yorum karsiti tekfirci séylem ile bir siddet/teror
eylemi olarak cihat kavramlarmi bir araya getirmistir. Diger Islami kesimlerce

k** nitelenen

“Vahhabiligin Haricilige evrilmis sekli” ya da “cagdas Haricilik” olara
cihatgr Selefilik, tekfirci sdylemi ve tekfirciligin bir uzantis1 haline getirdigi
terdr/siddet pratigiyle sadece “kafir” ve “zalim”leri degil, diger islami kesimleri de

hedef aldigi unutulmamalidir.

135 Nurullah Cakmaktas, Misir’da Selefi Hareketler, istanbul, Acilim Kitap, 2016, s.114; Mehmet
Kubat, “Selefiyye ile Neo-Selefiligin Kesisen ve Ayrisan Yonleri”, inonii Universitesi Uluslararasi
Sosyal Bilimler Dergisi, Cilt 6, Say1 2, 2017, ss.124-142; Cihatg1 selefilik ile Haricilik arasindaki
iliskiyi ele alan ayrintili bir inceleme igin bkz. Fatma Bozan, “Islim Diinyasindaki Radikal Orgiitler
Uzerine Bir Degerlendirme; Isid Ornegi” (Yiiksek Lisans Tezi, Bartin Universitesi,2018), s.12-29
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UCUNCU BOLUM
MISIR, PAKISTAN VE TUNUS’TA SELEFi HAREKETLER

Ké&ktenci bir dini egilim olan Selefiligin siyasal ideolojiye déniismesi Islam
toplumlarinin yasadiklar1 tarihsel tecriibeden ve modern g¢agda sekillenen Siyasi,
sosyolojik ve ekonomik altyapilardan bagimsiz olarak incelenemez. Selefi
hareketlerin, farkli bigimleriyle ele alinabilecek bircok {ilkede birgok Ornegi

bulunmaktadir.

Bu bolimde Misir, Pakistan ve Tunus’taki selefi hareketler s6z konusu
tilkelerin somiirge yonetimi ve batililasma deneyimi baglaminda incelenecektir. Her
{i¢ iilkenin ortak noktas1 XIX. yiizyilda Fransa ve Ingiltere gibi Batil1 giiclerin niifuzu
altina girmesi ve bu devletlerin somiirge/manda yonetimine karsi bagimsizlik savasi
vermis olmalaridir. Islah ve tecdit akiminin en 6nemli iki merkezi olan Misir ve
Pakistan ayn1 zamanda en koklii selefi olusumlarin ortaya ¢iktigi iilkelerdir. Yukarida
tartisildig gibi, Suudi ailesinin siyasi miicadelesiyle 6zdeslesen Vahhabilik hareketi
istisna tutulursa Islam diinyasinda selefi hareketlerin fikri kaynagmi Misir ve
Pakistan’daki selefi akimlardan aldigi sylenebilir. Bu nedenle modern selefilik ve
selefi hareketler iizerine yapilacak bir arastirmanin bu iki {iilkedeki gelismeleri
dikkate almamas: diistiniilemez. Bagimsizlik sonrasi kati bir laiklesme tecriibesi
yasayan Tunus’ta Habib Burgiba ve Bin Ali yonetimlerin otoriter politikalari Islamci
ve selefi hareketlerin toplumsal alanda varlik gdstermelerine uzun siire engel
olmustur. Selefi olusumlarin Misir ve Pakistan’a nispeten ge¢ bir donemde ortaya
¢ikan Tunus bu ac¢idan ikincil bir 6nem arz etmektedir. Ancak sekiilerlesmis giiclii
bir orta siifin bulundugu Tunus’ta Arap Bahari sonrasi olusan 6zgiirliik ortaminda
Islamc1 ve selefi hareketlerin demokratiklesme siirecine biiyiik &lgiide uyum
saglamalart ve sosyalist ve milliyetgi partilerle birlikte siyasi yarisa girmeleri

incelemeye deger bir tecriibe olarak goriilmiistiir.

Selefiligin siyasallasmas1 ve cihat¢i/devrimeci bir ideolojiye doniiserek
uluslararasi terdr orgiitlerinin referans kaynagina haline gelis siirecini Misir, Pakistan
ve Tunus’taki selefi hareketler iizerinden takip edecegimiz bu boliimde oncelikle bu

tilkelerin bagimsizlik ve modernlesme miicadelelerinden “tarihsel arka plan”

62



bashiklar1 altinda sdz edilecektir. Ilmi, siyasi ve cihatc1 (radikal) olarak
siiflandirdigimiz belli bash selefi hareketler {ilkelerin uluslararasi iliskilerine, ulusal

siyasetine ve toplumsal hayata etkisi esas alinarak incelenecektir.
3.1. Misir’da Selefi Hareketler

Misir, XIX. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren Islam diinyasinda ortaya ¢ikan
tecdit/1slah hareketlerinin ve modern Islam diisiincesinin en dnemli merkezlerinden
biri olmasmin yaninda Orta Dogu’nun en fazla Islami hareketi barindiran
iilkesidir."®*® Misir’in Islami harekeler agisindan Snemi hem farkli egilimleri
barindirmasindan hem de bu hareketlerin etki alaninin  genisliginden

kaynaklanmaktadir.

Misir’daki Islamci ve selefi akimlar, islam diinyasinin yeniden dirilisi
etrafinda donen “Islam toplumlar1 nigin geri kaldi Bati neden ilerledi” sorusuna
aranan cevap baglaminda sekillenmis misyonerlerin ve somiirgecilerin hedeflerine
tepki olarak tesekkiil etmislerdir. XIX. yilizyilin ikinci yarisinda Afgani-Abduh-Resit
Riza ekolunun baslattig1 reformcu, modernist, rasyonalist ve eklektik karaktere sahip
1slah ve tecdit hareketi ana akim Islamci hareket olan Thvan-1 Miislimin ile devam
etmistir. Ayni sliregte Vahhabiligin etkisinde kati1 gelenekc¢i ve lafizer bir selefilik
cizgisi de etkinlik kazanmis Ensar’s Siinne ve Cemaatii’s Seriyyye gibi ilmi selefiligi

temsil eden cemaatler ortaya ¢ikmustir.

Ihvan-1 Miislimin hareketi hem sufi ve hem selefi kaynaklardan beslenerek
ortaya bir sentez koymus ve tek tek bireylerden baslayarak teblig yoluyla toplumu
dindarlastirma ve dolayisiyla yonetimleri de Islamilestirmeyi hedeflemistir.
Misir’daki Islamci hareketlerin neredeyse tamami fhvan’mn biinyesinden kopmustur.
Thvan-1 Miislimin mensuplart 1950 ve 1960’larda Nasir rejiminin baskisindan
kagarak yerlestikleri Suudi Arabistan’a siyasal Islamc1 ideolojiyi ve Kutubcu dgretiyi
tasiyarak bir yandan Suud Selefiliginin siyasallasmasina ve devrimci fikirlerle
tanigmasina vesile olmuslar diger yandan da 1970’li yillarda selefi sdylemlerin

Misir’da yayginlagsmasini saglamislardir. Nasir rejiminin baskisi altinda ve Seyyid

13 Erkilet, a.g.e. , 5.228-229
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Kutub’un dgretilerinin etkisiyle radikallesen eski Thvancilar Askeri Akademi Grubu,
el-Tekfir ve’l Hicre, Cemaati Islami ve Tanzimii’l Cihad gibi Thvan’mn laik rejime
karst uzlagmaci politikasim1 terk ederek rejimin devrim yoluyla yikilmasini
hedeflemislerdir. ~ Otoriter laik rejim-islamilesen toplum gerilimi selefiligin
geleneksel-ilmi, siyasi ve radikal-cihatgr formlarmin Misir toplumunda kabul

gérmesine zemin hazirlamistir.

Misir’daki Islamci ve selefi hareketler incelenirken &ncelikle bu toplumun
XIX. ve XX. vyiizyillar boyunca yasadigi somiirgecilik, batili isgali, yiikselen
milliyet¢ilik ve ulus devletlesme, bolgesel ve kiiresel savaslarin yol agtig1 yikimlarla

sekillenen tarihsel tecriibesine kisaca deginmek gerekmektedir.
3.1.1. Tarihsel Arka Plan

Modern Misir tarihinin Napolyon Bonapart’in 1798 yilindaki isgaliyle
basladig1 kabul edilir. Ingilizlerin Uzak Dogu ticaret yolunu kontrolii altina almak
amactyla Misir’t isgal eden Napolyon bir grup bilim adamini da beraberinde
getirmigtir. Osmanli-Ingiliz ittifakiyla son verilen Fransiz isgali kisa siirmiis olsa da
Misir  halkinin, el-Ezher seyhleri basta olmak tizere okur-yazar kesiminin
Avrupa’yla, Bati kiiltlirii ve diisiincesiyle temasini baslatmaya yetmistir. Misir’a
gonderilen Osmanli ordusunda gorevli Mehmet Ali, isgal sona erdikten sonra olusan
siyasi bosluktan istifade ederek yonetimi ele gegirir. Fiilen devam eden Memluk
beylerinin yonetiminden hosnutsuz ulema siifiyla ve yerel esrafla ittifaklar kurmus,
Padisah’in kendisini vali olarak atamasini saglamistir. 1805 yilinda baglayan
Mehmet Ali iktidar1 ihracata dayali bir ekonomi gelistirmek, orduyu giiglendirmek,
Fransiz modeli 6rnek alan modern bir idari sistem insa etmek icin yogun bir reform
siireci baglatti. Ik sanayilesme girisimleri askeri donammin imal edilmesine
yonelikti. Bir sonraki adim dokuma endiistrisinin kurulmasi oldu. Son teknolojinin
kullanildig1 fabrikalarda pamuk, keten, yiin ve ipek kumaslar seker, cam, deri ve
kimyevi tiriinler tilke i¢inde tretiliyordu. Ill. Selim ve Il. Mahmut gibi reformcu
padisahlar1 6rnek alan Mehmet Ali, agtirdigi modern okullarda ders vermek iizere
Fransa’dan uzmanlar getirtmis; Napolyon ordusu dagildiktan sonra is bulmak igin

Misir’a akin eden Fransiz subaylarini orduda istihdam etmistir. Zorunlu askerlik
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uygulamasi baslatilmig, Misir halkinin ¢ogunlugunu olusturan fellahlar askere

alimustir.

Mehmet Ali yonetimi Avrupali teknik uzmanlar1 Misir’a davet ettigi gibi cok
sayida Misirli genci de egitim almasi i¢in Avrupa’ya gé')ndermistir.137 Ancak Mehmet
Ali’nin 6grenim i¢in yurtdisina gonderdigi kisiler yurda doniislerinde kendi
mesleklerinde calistiklar1 ig¢in genel anlamda modernlesmeye fazla bir katkilari
olmuyordu. Egitim alaninda yapilan modernlesme reformlar1 dogrudan devlet
hizmetine girecek simirlt bir kesime temas edebilmis; modern egitim kurumlarinin
halka ulasmast uzun siire gergeklesememistir. Batili egitim  tekniklerini
kullanilmasimi 6ngoren devlet ilkokullarinin kurulmasi projesi uzun siire akim
kalmistir. Diger taraftan Misir’daki etnik ve dini azinliklar modernlesmenin tlkeye
sokulmasinda énemli rol oynamuslardir. italyan, Fransiz, Ingiliz, Alman ve Amerikan
misyonerlerinin agtigi okullarda daha ¢ok azinliklar ve daha az sayida iist siniflara
mensup Misirhilar egitim almistir.”® Kitle egitiminin eksikligi ve bu eksikligin
yabanci okullar ve misyoner faaliyetleri ile doldurulmast XX. ylizyilda iyice

belirginlesecek Batililasmis elit-halk karsitligini yaratmastir.

Mehmet Ali’nin reformlari bazi olumlu sonuglar da vermis; Misir modern bir
orduya, az ¢ok gelisen bir egitim sistemine ve belirli diizeyde sanayi altyapisina
sahip olmustur. Mehmet Ali yonetimi padisah II. Mahmut’un emriyle Arabistan’daki
Vahhabi isyanin1 bastirmis ardindan Sudan’t isgal ederek ordusunun giiciinii
ispatlamigtir. 1822’ye gelindiginde Misir Osmanli’ya tabi bir eyalet olmaktan ziyade
miistakil bir Imparatorluga déniismiistiir. Mehmet Ali nihayetinde siyasi bagim
stirdiirse de Osmanli’dan ekonomik ve askeri bagimsizlik talep ediyor; Misir’daki
hakimiyetini kalict hale getirmek istiyordu. Mehmet Ali’nin biiyiik oglu Ibrahim
komutasindaki Misir ordusu Osmanli kuvvetlerini 1831-1833 ve 1839-1840’daki
savaslarda {ist {iste maglup etmis Ingiltere, Fransa ve Rusya gibi biiyiik devletlerin
araya girmesi sonucu Mehmet Ali Osmanli yonetiminden talep ettigi tavizleri elde

edememistir.*°

137 Afaf Lutfi Al-Seyyid Marsot, Misir Tarihi: Araplarin Fethinden Bugiine, Cev. Giil Cagali
Giiven, Istanbul, Tarih Vakfi Yurt Yay., 2007, s.55-60

138 Erkilet, a.g.e. s. 219-224

139 peter Mansfield, A History Of The Middle East, London, Penguin Books, 1991, p.46-62
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Reformlar Mehmet Ali’nin halefleri doneminde de devam etmistir. 1853
yilinda Kahire iskenderiye arasinda demiryolu hatti ¢ekilmis; Hidiv Ismail zamanda
Stiveys  kanali  insa  edilmistir(1869). Bankacilik  sistemi  gelistirilmis,
Avrupalilasmanin en belirgin gostergesi olarak “Code Napoleonun benimsenmesini
iceren hukuk reformu gergeklestirilmistir. Ancak 1838 yilinda imzalanan Ingiliz-
Osmanl ticaret anlagmasiyla yiirlirlige giren kapitiilasyonlar yabanci tiiccarlar
korurken rekabet avantajmi yitiren yerli ireticiyi zayiflatmistir. Ingiltere 1839
sonrasinda Misir ekonomisi iizerinde biiylik c¢ikarlar elde etmistir. Ekonomik
reformlarla pamuk ihracatgisi haline gelen Misir diinya pazarindaki kazanimlari igin
Ingiltere’ye bagimhi hale gelmis karsihik olarak Ingiliz kumasmin ithalatgis:
olmustur. Misirhh zenginlerin liikks tiiketimi, askeri techizat, imalat makineleri,
demiryolu yatirimlari ve Siiveys kanali igin girilen agir borg¢lanmalar Misir’t
Avrupali bankalara ve hiikiimetlere bagimli kilmistir. Hidiv Ismail zamaninda
baslayan idari bozulma ve iktisadi gerileme dis bor¢larin katlanarak biiyiimesine ve
sonunda mali iflasa neden olmustur. Misir ekonomisi 1875 yilinda Ingiliz-Fransiz
kontrolii altinda yabanci yonetimli bir bor¢ idaresine girmistir. Bu siirecte sanayi ve
ticaret sayesinde zenginlesen sehirlerin yaninda angarya ve somiiriiye maruz kalan
kirsalin  yoksullugu; yeni olusan egitimli azinhigin yaninda halkin biiyiik
cogunlugunun cehaleti, yabanci tiiccarlarla sehirli orta sinifin ¢ikarlarinin ¢atigsmasi
ve Batili devletlerin Misir ilizerinde niifuz kurma rekabeti iilkeyi bunalima
siiriiklemistir. Ulkenin bunalimli ortam ise farkli diinya goriislerine sahip okumus
kesimler arasinda siyasi bilincin olugsmasina vesile olmustur. 1879°da bir grup subay
ve sivil aydin Milli Parti(el-Hizb el-Vatani) kurdu. Bu partinin mensuplar1 Albay
Ahmet Urabi’nin 6nderlik ettigi milliyet¢i ayaklanmay1 destekleyen koalisyonda yer
almistir. Bor¢ idaresi sOmiirge yoOnetiminin baglangiciydi. Ayaklanma yabanci
miidahalesine ve Hidiv Tevfik basta olmak tlizere yabanci ¢ikarlarini temsil eden yerli
elitleri hedeflemisti. Ingiltere milliyetgilerle uzlasmay: reddederek Iskenderiye’yi
bombaladi, Urabi’nin emrindeki askeri birligi yendi ve 1882 yilinda biitiin tilkenin
kontroliinii hissedarlar adina ele gecirdi. Boylece 1879-82 krizi yabancilarin icerdeki

kotii yonetimlerine karsi ¢ikan subay, memur, gazeteci, toprak sahibi ve ulema elitine
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siyasi bir sekil vermekle kalmadi ayn1 zamanda Misir’in iggalini son noktasina da

vardirmis oldu.**

Ingilizler 1882 yilindan Birinci Diinya Savasi’na kadar Misir ekonomisini
etkili bir bigimde, ama emperyal ¢ikarlar dogrultusunda yonettiler. Misir’1 1884-1907
aras1 bilfiil ydneten Ingiliz temsilcisi Lord Cromer yabanci topluluklarin ekonomik
ve hukuki imtiyazlarinin temin altina almak adina Misir’a mali istikrar, daha iyi ve
genis bir kanal sistemi ve daha iyi bir adli yonetim tesis etmistir.**" Ingiliz yonetimi
bazi bakimlardan Misirlilara yarar saglamis olsa da Cromer’in Misir’in bir ulus tegkil
edemeyecegi ve bagimsiz bir milli varlig1 olamayacagi kanaatiyle izledigi politikalar
yeni toprak sahibi elit ve Misirli geng entelijansiyanin politik ve fikri uyanigini
tetiklemistir. Bu hosnutsuz elit kendini iki ideolojik konumla ifade etti: Cemalettin
Afgani ve onun Misirhh 6grencisi Muhammed Abduh’un temsil ettigi islam
modernizmi ve Misir milliyetgiligi. Afgani ve Abduh’un 6ziinde rasyonel ve dinamik
bir din olan Islam’mn Orta Caga ait unsurlardan armdirilip, akil, bilim, vatanseverlik
ve siyasi aktivizm gibi modern degerlerin referansi olarak yeniden yorumlanmasi
gerektigini vazeden modernist reformcu fikirleri Mezopotamya, Kuzey Afrika ve
Giliney Asya’daki selefi akimlara ilham vermistir. Tipki Geng Osmanlilar hareketi
gibi Afgani ve Abduh’un &nciiliik ettigi reformist Islami hareketin esas amaci siyasi
canlanma idi. “Islam modernizmi” da olarak adlandirilan bu akim Misir’da daha
sekiiler milliyetgi bir kimlik ve siyasi diisiincenin olusumuna katkida bulunmustur.
Mustafa Kamil(1874-1908), Liitfi es-Seyyid(1870-1963) ve Sa’d Saglul (1860-1928)
gibi aydinlar “Islam Modernizmi”nden etkilenmislerse de bagimsiz bir ulus devlet,
birlesik bir ulus ve sekiiler nitelikte anayasal bir toplumsal ve siyasal sistem

.. .. .. . 142
ongdrmiislerdir.

Milliyet¢i hareket konferanslar ve dergilerdeki yazilarla baglamis XX.
yiizyilin ilk yillarinda grevler gosteriler halinde sokaklara tasmaya baslamistir. Diger
taraftan kirsal kesimde dzellikle Ingiliz tarim politikalarmin birincil magdurlar olan

fellahlar arasinda da Ingiliz varligia kars1 yogun bir 6fke birikmistir. 1906’da Tanta

140 Lapidus, islam Toplumlari Tarihi Cilt 11, 5.99-104; Hourani, Cagdas Arap Diisiincesi, 5.203-
207

11 Mansfield, a.g.e., p.85-101; Hourani, Cagdas Arap Diisiincesi, 5.207-208

12 |_apidus, islam Toplumlar1 Tarihi Cilt IT, 5.105-109
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kenarindaki Dansiivay koyliilerinin civarda giivercin avlayan bir grup ingiliz
subayityla kavgaya tutusmast bu &fkenin disavurumu olmustur. Ingiliz idaresi
tarafindan 6zel bir askeri mahkeme kuruldu ve olaya karisan birgok koylii idam
edildi, digerleri de kirbaglandi. Cezalarin infazi barbarca bir gosteri seklinde
sergilendi. S6z konusu yargilama Misir halkinin duygularini fazlasiyla incitti. Bu
incinmisligin etkisiyle Cromer’in son yillarinda bir miktar gevseyen ve daha sonra
halefi Gorst’la devam eden Ingiliz kontrolii altinda siyasi biling bir adim daha
ilerlemis ve Orgiitlii siyasi partiler ortaya ¢ikmistir. 1907°de Abduh’un tilmizleri Halk
Partisi 'ni, Misir milliyet¢iliginin onciisii Mustafa Kamil ve arkadaslari ise on yildir
fillen mevcut olan Milli Parti’yi kurdular. Boylece Dansiivay olayr milliyetgi
diisincenin ve bagimsizlik miicadelesinin orta siniflardan 6grencilere ve Kitlelere
taginmasina vesile olmustur. ingiliz yonetimiyle iliskilerin iyice gerginlestigi sirada I.
Diinya Savasi baslamis; savas vesileyle Ingilizlerin Misir’t manda ilan etmesi
bagimsizligr kacinilmaz kilmistir. Savasin sonunda Sa’d Zaglul’un yonettigi Wefd
adli bir delegasyon Wilson’un bildirisinden {imitlenerek Ingiltere’den tam
bagimsizlik talep etti. Zaglul kitleleri harekete gegcirebilecek durumdaydi ve
1919°dan 1922’ye kadar siiren bir miicadelenin sonunda Ingilizler manda y&netimini

kaldirmak zorunda kald1.**®

Misir 1922°de Ingiliz himayesinde yar1 bagimsiz bir devlet olarak ortaya
¢ikti. Mehmet Ali hanedanindan gelen Misirlt bir kral ve bir parlamento Misir’in ig
islerini idare etti. Fakat dis siyaset, ordu ve iilkedeki yabancilar iizerindeki hukuk
Misirhilardan ziyade Ingilizlerin kontrolii altinda kaldi. Misir bir ulus devletin biitiin
yapilarina sahip olmasina ragmen toprak sahipleri, gazeteciler ve siyaset¢ilerden
olusan Misir eliti bagimsizlik savasi igin sadece siyasal bir direnis orgiitleyebilmis
fakat -Tiirkiye’nin aksine- askeri orgiitlenmeyi saglamakta etkili olamamustir. Yeni
kurulan liberal rejim yeterli ve adil bir ekonomik gelismeyi gerc¢eklestiremedi, halkin
hayat standartlar1 diisik kaldi ve modern bir kiiltirel ve ideolojik kimlik insa
edemedi. Dahasi liberal rejim tam bagimsizhig elde edemedi. Iktidarin Kral,
parlamentoyu olusturan siyasi partiler ve Ingilizler arasinda boliinmesi, Kral’m ve

partilerin rakibinin giiciinii dengelemek icin Ingiliz yardimina basvurmasi rejimi

3 Hourani, Cagdas Arap Diisiincesi, 5.208-230
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istikrarsizlastirdt ve Misir’in bagimsizlik miicadelesini akamete ugratti. Kral ve
Ingilizler 1922-1952 aras1 liberal donem boyunca tiim ulusal se¢imleri kazanan Sa’d
Zaglul’'un Weft partisine karsi isbirligi yaparak milliyet¢i hiikiimetleri istifaya
zorlamistir. Tiim bu karmasik iliskilere ragmen Ingilizler 1936 yilinda baz1 sartlara
bagl olsa da Misir’a “bagimsizlik” veren anlasmayi imzaladi. Misir igislerinde daha
serbest kalsa da Ingilizlere askeri bagimlili§1 devam etmistir. Ingiltere’nin niifuzuna
kesin olarak son verilerek tam bagimsizligin elde edilmesi 1952 yilinda Muhammet
Necip ve Cemal Abdiilnasir onciiliigiinde gergeklesen Hiir Subaylar darbesiyle

miimkiin olmustur.**

Liberal rejim Misir’'in kiiltiirel ve siyasal kimligini tanimlamakta basarisiz
oldu. 1920’li yillarda Misir’in siyasal ve entelektiiel liderleri acikg¢a laik ve
modernisttiler. Bircogu bat1 egilimli, liberal ve ulusalci degerleri benimsemislerdi.
Ali Abdurrazik, islam’m saf manevi ilkeler vazettigini ve siyasetle higbir ilgisi
olmayan bireysel davranis kodlarindan ibaret oldugunu savundu. Taha Hiiseyin,
radikal bir rasyonalizm benimseyerek Kuran ve incil’e dayal tarihi sorguladi. Diger
bazi yazarlar daha da ileri giderek gelenege saldirip vahye ve ote diinya
yaptirimlarina dayali etik diisiinceleri reddederken Batili hiimanist degerleri
savunabilmislerdir. Liberal rejimin basarisizliklart 1930 ve 1940’larda laiklik ve
Baticihigin zayiflamasina Islami baghiligin canlanmasina yol agmistir. Bu canlanma
geleneksel ulema ve sufi tarikatlar sayesinde olmustur. Yeni bir vaiz ve 6gretmen
nesli Islam’in ahlak ve manevi degerlerini 6gretmeye, dini kardeslik baglarmi
giiclendirmeye ve kamusal hayatta dini hukukun ve Islam’mn {istiinliigiinii yeniden
tesis etmeye calist."*® Bu donemin ve belki bu yiizyihn en etkili islami tecdit
hareketi 1928 yilinda Hasan el-Benna tarafindan kurulan ihvan-1 Miislimin
(Miisliman Kardesler) hareketidir. Yine ayni donemde sOmiirgecilife ve

Batililagsmaya kars1 ¢ikan ilk selefi cemaatler ortaya ¢ikmustir.

14| apidus, islam Toplumlar1 Tarihi Cilt IT, 5.109-112
A, s.112-115
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3.1.2. Misir’da Selefi Hareketler

Misir’da ortaya ¢ikan Islami hareketler icinde en yaygin ve en etkili hareket
olan Thvan-1 Miislimin, “modernist selefi” baska bir adlandirmayla “neo-selefi” bir
harekettir. Modern selefiligin kurucularindan Resid Riza’nin talebesi Hasan el-Benna
“Abduh’un reformculugunu, Riza’nmin muhafazakarligimi ve Afgani’nin siyasal
aktivizmini” uhdesinde mezcederek kendine has bir selefi yorum gelistirdigi
sdylenebilir.*® Bu selefi yorum, klasik selefiligin bidat ve hurafelerden arindirilmis
“saf Islam” anlayisiyla modern bir Islami Devlet kurmayi hedefleyen siyasal
ideolojiyi birlestirmektedir. Kendini selefi olarak tanimlamlayan ve Afgani, Abduh
ve Resid Riza gibi diisiiniirlerden etkilenerek ogretilerini fiiliyata geciren Ihvan
hareketi kurulus ilkeleri itibariyle klasik selefilikten birka¢ 6nemli noktada farklilik
arz etmektedir. Oncelikle klasik selefi anlayis mezhepleri ve mezhepgiligi
reddederken Benna mezhebi aidiyete ve mezhepsel cesitlilige karsi degildir. ihvan -
en azindan ilk donemlerinde- tasavvuf ve felsefe gibi disiplinlere, farkli fikir ve
ideolojilere a¢ik olmasiyla Kuran ve Siinnet disindaki her tiirli dini kaynagi
reddeden geleneksel selefi anlayisindan ayrilmaktadir. Kuran’in, lafzi-zahiri
okumasini esas alan, yorum ve tevile siddetle kars1 cikan selefilerin aksine Ihvan,

Kuran’in akli yorumunun da miimkiin oldugunu kabul etmektedir.**’

[hvan-1 Miislimin baslangigta daha ¢ok dini bir cemaat goriintiisii arz edip
egitim, sosyal yardimlagma vb. alanlarda faaliyet gosterirken 1940’11 yillardan
itibaren artan bir sekilde siyasallasarak diger davetci orgiitlerden ayrilmistir. Misir’da
asil selefi hareket, XX. yiizyilin ilk ¢eyreginde -heniiz Thvan-1 Miislimin kurulmadan
once- Vahhabilik hareketinin bir uzantisi olarak baslamistir. 1912°de kurulan el-
Cemaatii’s Seriyye ve 1926’da kurulan Ensarii’s-Stinneti’I-Muhammediye gibi
faaliyetlerini Islam’a davet, Siinnetin ihyas1 ve hayir hasenat isleri ile sinirlayan bazi
cemiyetlerle temsil edilen siyasete mesafeli “ilmi selefilik” hareketi giiniimiize kadar
devam etmistir. Ancak 1970 sonras ise biitiin Islami hareketler i¢in oldugu gibi

selefi hareketler i¢in de canlanma, biiylime ve cesitlenme dénemi olmustur. Bu

1% Birol Akgiin, Gokhan Bozbas, “Arap Diinyasinda Siyasi Selefizm ve Misir Ornegi”, Akademik
Ortadogu Dergisi, Say1 14, 2013, s.13
147 Akgiin, Bozbas, a.e
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“Sahve Islamiyye” (Islami Uyanis) déneminde selefi hareketler daha politik, aktivist

ve radikal nitelik kazanmistir."*®

Misir’in yakin tarihinde selefi hareket i¢in ii¢ doniim noktasi bulundugu
soylenebilir. Ilki, diger Islami hareketler i¢in de gecerli olan sdmiirgecilife ve
Batililagsmaya kars1 bir tepki olarak modern selefi hareketin ortaya c¢iktigr 20.
yiizyilin ilk geyregidir. Ikincisi, diger islamc1 hareketlerle birlikte selefi hareketin de
yiikselise gectigi 1970’11 yillardir. Bu yiikseliste sosyalist milliyet¢i ideolojinin
itibarmi yitirmesi ve Nasirizmin tasfiyesiyle Islami hareketler icin daha 6zgiirliikcii
bir siyasi ortamin olusmasi gibi Misir’in 6zel sartlar etkili olmustur. S6z konusu
stiregte selefiligin ana vatani olan Korfez tilkelerinin OPEC krizi sonrasi elde ettikleri
muazzam petrol gelirleri sayesinde zenginlesmis ve yiiz binlerce Misirlinin gesitli
nedenlerle bu iilkelere go¢ ederek selefi diisiinceden etkilenmistir. Ozellikle Suudi
Arabistan’in selefiligin Vahhabi yorumunu sahip oldugu maddi ve manevi imkan ile
diger Arap iilkelerine ihrag¢ ¢abasi ve bu iilkelerdeki selefi olusumlari finansal olarak
desteklemesi belirleyici olmustur. Ugiinciisii ve bekli de en énemlisi ise selefilerin
benimsedikleri ilkelerde ve yontemde keskin degisiklige ve doniisiime neden olan ve
selefilerin Misir’da ne kadar giliglii oldugunu ortaya ¢ikaran 25 Ocak halk

devrimidir.*°

Misir’daki selefi hareket gerek teskilatlanma anlaminda gerekse de ideolojik
olarak homojen bir yap1 iginde olmamistir. Aksine demokrasi, siyaset ve davet gibi
meseleler etrafinda sekillenen fikir ayriliklar1 muhtelif selefi gruplarin ortaya
¢ikmasina neden olmustur. Bazi selefi gruplarin {ilke disindaki gruplarla ve
selefiligin bazi Oncii isimleriyle irtibatlar1 bulunmaktadir. Misir’da selefi hareket
Arap diinyasindaki diger selefi hareketlere etki eden bir 6zellige sahiptir. Hatta 25
Ocak devrimi sonras1 Misir’da selefilerin siyasi hayata katilmalar1 Arap diinyasi i¢in

de bir ornek teskil etmistir.

Misir’da kurulan el-Cemaatii’s Seriyye ve Ensarii’s-Siinneti’l-Muhammediye

gibi ilk selefi Orgiitler kuran kurslari, Ogrenci yurtlari, camiler biinyesinde

148 Nurullah Cakmaktas, “Misir’da Selefilige Toplumsal Tercih ve Nedenleri”, Akademik Ortadogu,
Cilt 9, Say1 2, 2015, 5.27-54
149 Cakmaktas, a.e.
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orgiitlenerek salt dini alanda faaliyet gosteren; bireyi ve toplumu Siinnetin ihyasina,
bidatlarin yok edilmesine davet eden cemaatlerdir. ilmi selefilik ya da tasfiyeci
selefilik olarak adlandirilan bu selefi akim temel miicadele alanini bidatlara ragbetin
artmasi, diinyevilesmesinin yayginlasmasi, Siinnetten ve seriattan uzaklasilmasi
olarak belirlemistir. En 6nemli dava selef akidesini muhafaza etmek; dini tasavvufun
bulastirdig1 batil unsurlardan, tarikatlarin sirk ve bidat igeren fikir ve ritiiellerinden
arindirmaktir. Bunun yaninda Batili yasam tarzinin etkisiyle Misir toplumunda
yayginlasan kadinlarin tesettiire riayet etmemeleri toplumsal hayatta erkeklerle ig ige
olmalari, eglence mekanlarina girip ¢ikmalari, icki tiiketimi, zinanin normallesmesi
gibi ahlaki sorunlarla miicadele edilmesi siyasi meselelerden daha 6nemlidir. Zira
Islam toplumunun Batililar karsisinda zayif diismesi ve bagimsizligini yitirmesinin
gercek nedeni de bu tiirden ahlaki bozulma, Siinnetten ve seriattan uzaklagmadir.
[lmi selefiligi temsil eden cemaatler Allah’in indirdigi ile hiikkmetmeyen beseri yasa
koyucularin gayri mesrulugu ve toplumsal diizende seriatin tahkimi konusundaki
hassasiyetlerine ragmen siyasete ve partilesmeye mutlak surette karsi ¢ikmis,
secimlere katilim konusunda olumsuz bir tavir takinmislardir. Thvan-1 Miislimin
basta olmak {iizere diger Islamci akimlarin miiesses nizami kati bir sekilde

elestirmelerine karsilik ilmi selefilik daha esnek bir tavir benimsemistir.

Misir’daki  selefi hareketin bu en eski cemiyetleri davet kuruluslari,
yayiladiklar1 dergiler, ders halkalari, vaazlar ve kurslar yoluyla sadece Misir’da
degil Ortadogu ve Afrika’daki diger Islam iilkelerinde de etkili olmuslardir. Ornegin
Ensarii’s-Siinne  cemaatinin  yetistirdigi alimler Suudi Arabistan’da gseriat
enstitiilerinin  kurulmasina ve bu kurumlarin miifredatinin olusumuna katki
saglamiglardir. Yine ayni cemaat Misir ve Sudan’daki sufi tarikatlarin etkinliginin

azalmasinda belirgin bir rol oynamlstlr.l50

1970°1i yillarda Misir iiniversitelerinde Islamc1 6grenci hareketlerinin ivme
kazandig1  bir siirecte  Selefilik de siyasallasarak Ihvan-1  Miislimin’in
iiniversitelerdeki baskin pozisyonunu kirmistir.  Iskenderiye Universitesi Tip

Fakiiltesinde bir 6grenci olan Muhammed Ismail el- Mukaddem ders halkasina

%0 Ammar Ahmed Fayid, “Misir’da Selefiler: Dini Mesruiyetten Siyasal Mesruiyete”, Arap
Diinyasinda Selefilik ve Selefi Hareketler, Cev. Nurullah Cakmaktag, Ed: Besir Musa Nafi vd.
Istanbul, Yarin Yayinlari, 2016, s.53-58
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katilan on kisilik bir grup sonraki yillarda Misir’in en etkili selefi hareketi olacak ed-
Da'vetu’s-Selefiyye orgiitiinii  kurmustur. Davet grubunun en etkin vaizleri
Muhammed Ismail el-Mukaddem, Ahmed Ferid, Muhammed Abdiilfettah, Yasir
Burhdmi, Ahmed Hatibe, Said Abdiilazim, Abdiilmiin‘im el- Sehhat, Mahmud
Abdiilhamid ve Seyh Abdiilfettah Ebi Idris’tir. Ensarii’s Siinne ulemasindan
etkilenen Bin Baz ve Ibn Useymin gibi Suudlu ulema ile yakin iliskileri bulunan
orgiit kendilerine ait Furkan Yaymnevi ve ginlik gazeteleri Davetin Sesi(Savtii’d-
Da‘vet) ile Misir’da etkinliklerini siirdiirmiisledir.™® 1994 yilinda Miibarek
yonetiminin takibati neticesinde oOrgiitiin vaaz ve konferanslari yasaklanmis yayin
organlarma el konulmustur. Yasir Burhami ve diger bazi1 seyhleri 2002 yilinda

tutuklanmustir.

Davetii’s Selefiye, tevhit ilkesine aykiri diisen kafir bir sistem oldugu
gerekgesiyle demokrasiyi reddetmistir. Ciinkii demokrasilerde yasama faaliyetini
yiiriitecek ve seriati tatbik edecek irade insanlarin segimine birakilmustir. lyi ve kotii
olan1 ayirt etmekten aciz islam’dan sapmis carpik giic dengeleri, siyaset yapanlari
Islami inang ve ilkelerden taviz vermeye icbar etmektedir. Bu nedenle Davetii’s
Selefiye ancak Islami egitim ile degisecegine inandig1 s6z konusu giic dengeleri
degisinceye kadar siyasetten uzak durmak gerektigini savunmustur. Ancak ayni orgiit
25 Ocak Devrimi sonrasi siyasete girmis ve Misir’din ilk selefi partisi olan Nur

Partisi’ni kurmustur.

1970°li yillarda, Islami Uyanis’m en canli oldugu donemde kurulan selefi
orgiitlerden biri de Selefiyetii’l Harekiyye(Selefi Hareket)’dir. Muhammed Abdii’l-
Maksud, Fevzi es-Said, Neset Ahmed, Dr. Seyyid el-Arabi gibi 6ncii isimlerin
kurdugu Selefiyetii’l Harekiyye diisiince yapisi olarak geleneksel ilmi selefilerden
cok farkliligi olmamakla birlikte bu hareket siyasi konularda daha aktif ve net bir
tutum benimsemistir. Selefiyetii’l Harekiyye cihat¢i selefiler gibi mevcut diizeni ve
Allah’1n indirdigi ile hiikmetmeyen yoneticileri tekfir etmenin gerekliligi goriisiini
benimsemistir. islami ilkelerden uzak yasayan bir toplumu cahiliye toplumu olarak
niteleyen orgiit seriatin tatbik edilmedigi bir sistemde aktif siyasete katilmay1 kabul

etmemislerdir. Kutubcu goriislerden etkilendigi diisiiniilen Selefiyetii’l Harekiyye

131 Akgiin, Bozbas, a.g.e., 5.19
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fhvan’in radikal kanadina en yakin selefi érgiit olarak degerlendirilmektedir. Cihat
kavramina vurgu yapan ve Filistin’deki miicahitlere para ve eleman destegi veren s6z
konusu orgiit durus itibariyle geleneksel selefi ¢izgi ile cihatgi selefilik arasinda bir

konuma sahiptir.*>?

Misir’da kurulan ilk radikal/cihat¢1 selefi rgiitlerden biri el-Tekfir ve’l Hicre
olarak adlandirilan drgiittiir. Bu hareketin kurucularindan eski bir Thvanci olan Siikrii
Mustafa, 1965-1971 yillar1 arasindaki tutukluluk doneminde Seyyid Kutub’un
Ogretilerine asir1 bir yorum katarak devrimci bir doktrin olusturmustur. Kutub’a gore
insan toplumlarinda islam ve cahiliye arasinda Islami ve putperest hayat tarzi
arasinda bir orta alan yoktur. Misir da bir cahiliye toplumu haline geldigine gore iyi
Miisliimanlarin gorevi tipki peygamberin Medine’ye ¢ekilmesi gibi ¢ekilmek (hicre),
yanlis yoldaki Miisliimanlarin tekfir edilmesi; cihadi yiiriitmek ve Misir’in yeniden
Islam’a girmesini saglamaktir. Kutub’un bu fikirlerinden hareketle Tekfir ve’l Hicre
Orgiiti once Nasir’t tekfir etmis daha sonra Siikkrii Mustafa bu suglamayi
Miisliimanlara iskence edenlere ve Ihvan &rgiitiinden kendisine muhalif olan herkese

tesmil e‘[mistir.153

Uzerinde durulmasi gereken &nemli bir selefi akim da Cemaati Islamiye
hareketidir. Cemaati Islamiye 1965-1971 yillar1 arasinda Nasir’'in kamplarinda
tutuklu kalmig Hasan el-Hudeybi’nin 1liml1 ¢izgisindeki Thvan-1 Miislimin’in i¢inden
kopan radikal gruplarin olusturdugu semsiye bir orgiittiir.® 1970°1i yillarda, basta
Misir Universitesi olmak iizere kampiislerinde yayilan Cemaat, Asyut sehrinde ezan
saatlerinde egitime ara verilmesi ve alkoliin yasaklanmasi i¢in gosteriler
diizenleyerek giindeme gelmislerdir. ilk dénemlerinde faaliyet ve fikri yonelisinde
gelenekei selefi karakterin hakim oldugu Cemaati Islamiye orgiitii, Nasirci ve

komiinist &grenci gruplarma karsi Islamcilar1 destekleyen baskan Enver Sedat

192 Kamile Unlisoy, “Misir Selefigi ve Ihvan-I Mislimin’le iligkisi”, e-makalit Mezhep

Arastirmalari, 1X/1 (Bahar 2016), ss. 39-75., s.47-48 ; Cakmaktas, Misir’da Selefi Hareketler,
s.149

153 \erdani, a.g.e., 5.85-103

154 «1970°li yillarda Cemaati Islamiye (islimi Cemaatler, yani asil olarak gogul) terimi Islamci
nebuladaki her tiir egilimden 6grenci hareketlerine isaret etmektedir. 1980°li yillarin ortalarindan
itibaren tekil olarak kullanilan ve bazen radikaliye (radikal) sifatiyla tamamlanan bu deyis, sadece
siddete yonelen ve Seyh Omer Abdurrahman’in manevi liderligini kabul eden yasadigt hareket igin
kullanilmaktadir.” Kepel, Cihat, 5.485; Kepel, Muslim Extremism in Egypt: Prophet and Pharaoh,
Los Angeles, University of California Press, 2003, p.129
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doneminde {iniversitelerdeki etkinligini arttirmis; Misirh  Ogrenciler  Birligi
secimlerinde ¢ogunlugu almistir. Ogretimdeki modern ve sekiiler degerlerin yerine
Islam’1 tam ve eksiksiz bir model olarak konulmasi icin miicadele vermistir. “Islami
diizen”in kiiltiirel icaplarma bagh kalarak Miisliman ogrencilerin sorunlarina
¢oziimler sunmaya galisir. Cemaati islamiye, kiz grencilerin “Islami giyim” tarziyla
dolasmalari, kendilerine tahsis edilen minibiis hatlarini1 kullanmalari, erkeklerin sakal
birakmasi, beyaz cellabe giymesi ve topluca namazlara gidilmesi gibi uygulamalarla
Bat1 uygarligina karst bir direnis sergilemislerdir. 1970’lerin sonlarindan itibaren
fhvan’in baris¢1 politikalarina alternatif olarak zuhur eden cihat¢1 gruplar Israil’in
Araplar {izerindeki zaferlerinden sonra hizla ¢ogalmistir. Cemaati Islamiye hareketi
ise bir yol ayrimina gelmis; hareketin bir kanad: Ihvan’in ilimli ¢izgisine yaklasirken,

diger bir kanad ise cihat¢1 egilimi benimsemistir. ">

Enver Sedat rejim icin en biyiik tehlike olarak gordiigii komiinistlere karsi
Islame1 gruplart gizlice desteklemisse de infitah politikasiyla Misir’da batili hayat
tarzini ve tiiketim kaliplarin1 yayginlastirmasina izin verilmesi radikal selefi gruplar
rejimin aleyhine ¢evirmistir. Enver Sedat’n 1977 yilinda Kudiis’ii ziyaret ederek
[srail’e baris yapma onerisinde bulunmasi ve ardindan 1978’de Misir ile Israil
arasinda Camp David antlasmasmin imzalanmasi Thvan-1 Miislimin de dahil tiim
Islamc1 orgiitlerin rejime olan diigmanlhigmi pekistirmistir. Enver Sedat Israil-Misir
antlasmasina karsi ¢ikan Islamcilara baski uygulamis bu baski politikalar1 Cemaati
Islami’yi olusturan tabanimn radikallesmesine ve terdr orgiitlerine kaymasina neden
olmustur. Kampiislerde verilen vaazlarin yerini silahli eylemler almaya baglamistir.
Kafir yoneticilere kars1 cihadi onaylayan Sevki es-Seyh’in Sevkiyyun’u, Abdiisselam
Ferec ve Eymen el-Zevari’nin Tanzim el Cihat’1 ve Filistinli gégmen Salih Seriye’nin
Askeri Akademi grubu gibi cihate1 rgiitler ortaya ¢ikmustir.™*® 1977°de el-Tekfir ve’l
Hicre orgiitiiniin militanlar1 eski Vakiflar Bakant Muhammed el-Zehebi’yi kagirip
oldiirdiiler. S6z konusu orgiite mensup binlerce militan yakalanmig; Stikrii Mustafa

ve dort arkadast idam edilmistir.>’

1% Verdani, a.g.e., 5.104-120

156 Asef Bayat, islam’1 Demokratiklestirmek, cev. Ozgiir Gokmen, Istanbul, Iletisim Yaymlari,
2015,s.84

157 Lapidus, Islam Toplumlar: Tarihi Cilt II, 5.183-185, Bozarslan, a.g.e. , 5.136-137
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1979 yilinda Cemaati islamiye’ye bagli cihatg1 gruplar Kiptilere ait kiliselere
ve meyhanelere saldir1 diizenlediler. Bagkan Enver Sedat 6 Ekim 1981°de Misir
ordusunun Siiveys Kanali’n1 gegisini anma yildoniimiindeki askeri gegit toreni
sirasinda, Cihat drgiitiine mensup bir subay olan Halid Islambuli’nin diizenligi bir
suikast sonucu dldiiriildii. Orgiit Misir halkinin yénetiminden hosnut olmadig1 Enver
Sedat’1 oldiirerek iran’daki gibi Islami bir devrim baslatmay:r hedeflemis ancak
halktan destek bulamamistir. Asyut ve baska yerlerde ¢ikan ayaklanmalar ordu
tarafindan siddetle bastirildi. Orgiitiin ruhani lideri Omer Abdurrahman ve Eyman
ez-Zevahiri basta olmak tizere Cihat oOrgiitine mensup ¢ok sayida militan eylemin
sanif1 olarak mahkemeye c¢ikarildi. Cihadi Islam’mn farzlarindan biri olarak
degerlendirdigi Eksik Yiikiimliiliik adl risalesiyle orgiitiin eylemlerine ilham veren
Abdiisselam Ferec ve ti¢ arkadasi idama mahkum edildi. 1984°e kadar siiren davada
1200 —cemaate gore 2000- kisi tutuklanmasi ve liderlerinin idam edilmesiyle

1
sonuglandi. %8

Cihatg1 Cemaati Islamiye’nin “manevi rehberi” ve Sedat’m Katillerinin
“miiftiisii” olan Seyh Omer Abdurrahman, cihada mali kaynak saglamak igin Kipti
kuyumculara saldirilmasina (gerekirse de dldiiriilmelerine) izin veren fetvalariyla iin
kazanmigtir. 1984°te serbest birakilmis ve bas hedeflerine kars1i vaazlar verdigi
Fayyum Vahasi’na yerlesmistir. 1986’da kisa bir siire i¢in tutuklanmig, serbest
birakildiktan sonra yandaslariyla polis arasindaki ¢ok siddetli catismalardan sonra
Nisan 1989°da yeniden tutuklanmistir; daha sonra Sudan’a gitmis ve orada ABD
vizesini almistir.” New Jersey’de vaazlarin siirdiiren Omer Abdurrahman bir grup
Islamcinin 1993°de New York’taki Diinya Ticaret Merkezi’ne diizenlenen bombali
saldirmin fetvasini vermek suglamasiyla yargilanmig ve miiebbet hapis cezasina

Qarptlrllml$t11‘.160

1985 yilinda serbest kalan Eyman ez-Zevahiri 6nce Suudi Arabistan’a gitmis
ardindan Pakistan’in Pesaver kentine giderek Abdullah Azzam’mn Onciiliik ettigi

Afgan cihadma dahil olmustur. Sovyet isgali boyunca Misir Islami Cihat orgiitiiniin

158 Bayat, islam’1 Demokratiklestirmek, s.85

19 Kepel, Cihat, 5.320

1% Julia Preston, “Omar Abdel Rahman, Blind Cleric Found Guilty of Plot to Wage ‘War of Urban
Terrorism,” Dies at 78”, The New York Times, Feb. 18, 2017, (Cevrimigi)
https://www.nytimes.com/2017/02/18/world/middleeast/omar-abdel-rahman-dead.html , 10 Mart 2019

76


https://www.nytimes.com/2017/02/18/world/middleeast/omar-abdel-rahman-dead.html

Afganistan’daki faaliyetlerini yonetmis 1993 yilinda Orgiitiin yeniden ortaya
¢ikmasindan sonra bu orgiitiin liderligini listlenmistir. Sovyetlerin geri ¢ekilmesinden
sonra Zevahiri Isvigre, Danimarka, Irak, Iran ve cesitli Balkan iilkelerini gezmis ve
cihatg1 oOrgiitler nezdinde uluslararasi bir itibara kavusmustur. Ez-Zevahiri, 1997°de
Celalabat’a giderek Usame bin Ladin ile temasa gegmis bir yil sonra Islami Cihat
orgiitii diger cihat¢1 oOrgiitlerle beraber el-Kaide’nin Yahudilere ve Haglilara Karsi

61 Zevahiri’nin de

Cihat I¢in Uluslararast Islami Cephe’sine dahil olmustur.l
imzasmin bulundugu Cephe’nin kurulus bildirgesinde Kuran’dan ve Ibni
Teymiyye’den bol bol alint1 yapilarak “Siyonist-Hagli ittifaki”na karsi suglamalari
tekrarlanir ve “giicii yeten her Miisliman, Amerikali ve miittefiki sivil ve askerleri
miimkiin olan her tilkede 6ldiirmekle yiikiimliidiir” fetvasi verilmistir. Cephe’nin 8
Agustos 1998°de Kenya ve Tanzanya’daki Amerikan elgiliklerini havaya

ugurmastyla catisma ileri bir evreye taginmustir.'®?

1980’lerin sonlartyla ve 1990’11 yillarda radikal islamci gruplar bir terdrist
saldirt kampanyasma giristiler. Zevahiri aymi siirecte Misir’daki ulusal 6lgekteki
devrimci miicadeleden de bagin1 koparmamistir. Bu ¢ercevede Zevahiri’nin liderlik
ettigi Islami Cihat orgiitii ve onunla iltisakli Tali’at’iil Fetih(Fethin Onciileri) ve
diger radikal Islamci orgiitler Misirl hiikiimet yetkililerine, asker ve polislere,
turistlere, Kiptilere ve aralarinda nobel 06diilli Necip Mahfuz’un bulundugu
entelektiiellere, sinema ve bar gibi kiiltiirel sembollere yonelik onlarca terdr saldirisi
diizenlemistir. Zevahiri’ye gore, cihat ancak siki bir darbeyle “kafir” rejiminin sinir
merkezleri imha edilirse basarilabilir. Bunun i¢in kararli militanlardan olusan kiiciik
bir ¢ekirdek gerekmektedir. Once zorbaliktan kurtulunacak, halkin istedigi Islam
devleti daha sonra kurulacaktir.'®® Afgan cihadi sona erdikten sonra Misir’a dénen
militanlar 1990’11 yillar boyunca gergeklestirdikleri eylemlerle iilkeyi i¢ savasin
esigine getirmislerdir. Cemaati Islami, Dayrut gibi kasabalar1 uzun siire yonetmis

1990’larin basinda Kahire’nin imbaba adli bélgesinde adeta Islami bir cumhuriyet

61 “profile: Ayman al-Zawahiri”, (Cevrimici) https://www.bbc.com/news/world-middle-east-
13789286 30.03.2019

162 Kepel, Cihat, 5.362

163 Kepel, Cihat, 5.319; Lapidus, islam Toplumlar Tarihi IT, 5.129
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kurmustur. 14000 askerin katildigi ii¢ hafta sliren operasyonlar sonucu Kasim

1992°de ordu “imbaba Cumhuriyeti”ne son vermistir.'®*

1990°dan 1993 yilina kadar gegen siire Misir’in XX. yiizyildaki en kanli
donemi oldu. Olii sayis1 1991 yilinda 139,1993 yilinda 207 ve 1994 yilinda 225’
ulasti. 1992-1996 yillar1 arasindaki olaylarda 1200 isyanci, polis memuru, sivil ve
Misirhi  Hiristiyan  6ldii.  Gilivenlik giigleri militanlarin  saklandiklar1  yerlere
operasyonlar yaparak karsilik verdi. Binlerce kisi gozaltina alindi birgogu iskence
gordii toplamda 101 kisiye idam cezas1 verildi. Isyancilar caresiz kaldiklar1 bir
konuma itildik¢e siddet eylemleri gelisiglizel hale gelmis, 58 batili turist ve dort
Misir vatandasinin 6ldiigii 1997 yili 18 Kasim’inda Luksor’daki Hatseput tapinagina
yapilan saldirtyla siddet eylemleri zirve yapmustir. Saldirmin boyutu Misir
kamuoyunda infial uyandirmis, hiikiimeti sarsmig, Misir ekonomisinin can damari
olan turizm sektoriinii felce ugratmistir. Kapanan isyerleri, artan issizlik, agir
ekonomik bunalim cihat¢1 militanlarla hiikiimet arasinda kalan bir Misir tablosu
olusturmustur. Ancak Luksor katliami militan Islamciligin yaklasan &liimiine isaret
etmistir. Misir hapishanelerindeki liderler katliami kinamig ve Avrupa’da siirgtindeki
siyasal Onderler esefle karsilamiglardir. Bazi kiiglik gruplarin ara sira yaptigi
saldirilar devam etse de ABD’de hapiste bulunan seyh Omer Abdurrahman’in da
destegiyle Cemaati Islami 25 Mart 1999 tarihinde devlete kars1 siirdiirdiigii siddet

eylemlerini tamamen durdugunu agiklamstir.*®

Eski militanlarin bazilar1 Zevahiri’yle birlikte Uluslararasi Islami Cihat
Cephesi’'ne ve el-Kaide networkiine dahil olurken bir kismi da mevcut sistem
igerisinde siyasi partiler kurmak icin resmi girisimlerde bulunmustur. Baris¢il siyasi
miicadeleye dahil olmak isteyen selefi militanlar “zaman siddetin ve silahli
miicadelenin biitiin taraflar, iilke ve bizzat Islam’in kendisi igin zararli oldugunu
gostermistir” sonucuna vardilar. Fakat hiikiimet dini partilerin kurulmasina izin
verilmedigi gerekgesiyle basvurulari reddetmisti. Bu durum Omer Abdurrahman ve
barisgil araglar1 birakarak insanlar1 ordunun, din adamlarinin ve iiniversite

hocalarinin onderliginde bir devrim i¢in seferber etme tehdidinde bulunun Ahmet

164 Bayat, islam’1 Demokratiklestirmek, s.86-87
165 Bayat, islam’1 Demokratiklestirmek, s.236
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Taha’y1 gileden ¢ikarmistir. Ancak Cezayir’deki Islamc1 miicadelenin basarisizhigi,
fran Islamcihigmin garpici déniisiimii ve Hatemi yonetiminde “post-Islamciligin™'®®
yiikselisi, Cemaat’in tarihsel Onderlerini siddete basvurmayan yeni vizyonlarina
sadik kalmaya zorlamistir. Cemaat Misir’daki “cahiliye iktidar’”mi asli hedefi
olmaktan ¢ikarmis yerine Yahudi Devletini koymustur. Siddet yontemlerinin
“insanlar1 Allah’m yoluna yoneltme hedefinden alikoydugunu ve en ¢ok da Islam
diismanlarina yaradigimi kabul etmistir. Israil’e, Amerika Birlesik Devletleri’ne,
Bati’ya ve sekiileristlere. Militan Islamcilar yiizyilin son yillarinda erdemi ihvan’m
altmis yil boyunca uyguladigi yontemde bulmuslar; yeni siyasal bakis agilarina

uygun olarak dini metinlerin yeniden yorumlayarak yeni doktriner argiimanlar

gelistirmek zorunda kalrmslardlr.167

1980°ler ve 1990’lar boyunca iiniversite kampiislerini Kahire’nin yoksul
bolgelerini ve giineydeki kdy ve kasabalarin denetimini elinde tutan Misir’da Islami
bir devrim hedefleyen Islamc1 ve selefi hareketler basarisiz olmus ancak ayni siiregte
Misir toplumunun Islamilesmesi devam etmistir. Miibarek ydnetiminin Cemaati
Islami’nin belini biikmek igin ¢ikardig: olaganiistii hal yasalar1 bilhassa 1992°de
yiiriirliige giren anti-teror yasasi1 Thvan ¢izgisindeki 1limli islamc1 cemaatler iizerinde
de bir baski olusturmus, basin yayin faaliyetlerini kisitlamis olsa da davet faaliyetleri
siirmiis, sivil toplum orgiitleri diizeyinde Islamlastirma hareketi devam etmistir.
Rejimin Islamcilara uyguladigi siki sansiir ve siyasal Islam’m diinya genelinde itibar
kaybina ugramasi; Misir’da da Islami cemaatleri ve hiikiimetin denetimine tabi Ezher
vaizlerini ortodoks Ogretiler lizerinden geleneksel dini-ahlaki degerleri ve bireysel
dindarlig vurgulayan yeni sdylemler iiretmeye sevk etmistir. Bu post-islamci siirecte
Omer Abdurrahman, Seyh Kosk veya Seyh Seravi gibi eskinin militan vaizlerin
yerini 1990’larm sonu ve 2000’li yillarda medya araciligiyla halka ulasan Omer
Abdulkafi ve Amr Halid gibi kinik tele-vaizler almistir. Miibarek yonetimi toplumun

106 post-islamcilik, Kahire Amerikan Universitesi Sosyoloji profesorii Asef Bayat’in, Middle East
Critique dergisinde 1996 yilinda yaymladigi bir makalede militan Islamcilarin tavirlarindaki ve
stratejilerindeki genel degisime referansla kullandig1 bir kavramdir. 1990’larin ikinci yarisinda islamci
rejimlerin ve yapilarin deneyimlerinden hareketle hem bir durumu hem de bir projeyi imler. S6z
konusu makale i¢in bkz. Asef Bayat, “The Coming of a Post-Islamic Society”, Critique:Middle
Eastern Studies, Fall 1996, pp.43-52; Ayrica post-islamci siirecin genel bir incelemesi igin Asef
Bayat, Post Islamcihk: Siyasal Islam’m Degisen Yiizii, cev.Emek S. Ataman, Istanbul, Litera
Yayincilik, 2016

167 Bayat, islam’1 Demokratiklestirmek, s.238-239
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siyasi aktivizmden uzak duran; moderniteyle az ¢ok uyumlu bir muhafazakar
dinselligi -6rnegin list-orta sinif kadinlar1 arasinda yayginlagan tesettiir hassasiyeti,
popiiler kiiltiirde dini temalarin agirlik kazanmasi vs.- ya da diger giindelik yasam
pratikleri {izerinden yasanan dindarlasma siirecini desteklemistir. Ilimli islami
kesimin hosnutlugu gozetilerek seriat lehine bazi hukuki tavizler verilmis; Asaf
Bayat’in ifadesiyle Misir, “Islam devleti olmadan Islamlasma” tecriibesi

yasalmlstlr.168

3.1.3. 25 Ocak Devriminden Sonra Partilesen Selefilik

Misir’da 2000°1i yillarda siyasetin nispeten canlilik kazanmasima ve Islami
hareket iginde Thvan-1 Miislimin’in muhalif bir gii¢ olarak ilerleyis gdstermesinin
yaninda, genel olarak selefi akim da Misir’in birgok yerinde yayginlasmis ve medya
giiciine sahip olmasina ragmen siyasi arenada fazla goriiniir olmamaigstir. Vaaz ve irsat
faaliyetleriyle yetinen selefi Onciilerin siyasetle ilgileri yoneticilere dua etmek ve
seriatin tatbiki konusunda onlara yol gostermesi i¢in Allah’a yakarmak seklinde
olmustur. Davetii’s Selefiye cemaatine gbre zaman siyasi muhalefet zaman degil,
“tasfiye ve terbiye” (arinma ve egitme) zamanidir. Geleneksel ilmi selefi sdylem
siyaset yerine itikadin saglamlastiriimasina yonelik ilme ve egitime Onem vermis;
siyasetle ilgilenmeyi O6mriin bos yere heba edilmesi olarak degerlendirmistir.
Misir’da kurulan ilk selefi orgiitler el-Cemaatii’s Seriyye ve Ensarii’s-Siinneti’l-
Muhammediye bu geleneksel sdyleme sarilmis, muhalif Islamci1 hareketleri siyasi
faaliyetlerinden dolayi elestirmiglerdir. Demokrasi ve siyasi parti konularinda devrim
oncesinde ve devrim siirecinde esnasinda ¢ok kati fikirleri olan Davetii’s Selefiye
akimi yaptiklar1 agiklamalarla demokrasiyi tamamen reddetmislerdir. Bu grubun
resmi sOzciilerinden Seyh Abdiilmiinim Sehhat, “Biz yalnizca demokrasi haramdir
demiyoruz, aym1 zamanda demokrasi kiifiirdiir de diyoruz” ve “Demokrasi dini,
hayattan ayiran laikligin bir subesidir. Islamcilar demokrasiyi ister kullansinlar ister

kullanmasinlar demokrasi ser’an kabul edilemez” agiklamalarini yapmlstlr.169

168 Bayat, islam’1 Demokratiklestirmek, s.246-258
169 Fayid, a.g.e., 5.64-70; Ramazan Yildirim, “Cemaatten Partiye Dontisen Selefilik”, Ankara: SETA-
Analiz, Say1:73, Aralik 2013, s.15; Tore Hamming, “Politicization of the Salafi Movement: The
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Tunus’ta Bin Ali rejiminin diigmesinin akabinde 25 Ocak 2011°de Misir’da
gerceklesen gosteriler i¢in Davet’s Selefiye seyhi Yasir Burhami cemaatin internet
sitesinden fitneye mahal vermemek ve i{immetin maslahati ve dine bagliligi
diisiincesiyle s6z konusu halk gosterilerini tasvip etmedigi yoniinde agiklamada
bulunmustur. Devrim siirecinde selefi gruplar genel olarak tarafsiz kalmay1 tercih
etmisler, bagimsiz selefi seyhler de ikircikli bir tutum i¢inde olmuslardir. Miibarek
rejimin diismesiyle birlikte selefi gruplar geleneksel goriislerini degistirmis “yasama
organlarina katilim yoluyla seriati miidafaa edebilecek siyasi partilerin kurulmasini

memnuniyetle karsilayacaklarini” beyan etmislerdir.'™

Hizbu’n Nur (Nur Partisi) devrimden sonra Davetli’s Selefiye cemaati
mensuplarinca kurulan ilk selefi siyasi partidir. Resmi olarak Haziran 2011°de
kurulan Nur Partisi, ilk parlamento se¢imlerinde %25°lik bir oy orami ve 105
sandalye elde ederek mecliste temsil edilen ikinci biiyiik parti olmustur. Nur Partisi
destekgileri sadece Davet miintesipleriyle sinirl kalmamis; Ensarii’s Siinne ¢evresine
bagli bir kitleyi, muteber selefi seyhlerine bagli gruplari ve Fevzi Said 6nderligindeki
Kahire selefilerini de yanma almigtir. 1980°1i yillarda Davetii’s Selefiye’nin kurucu
isimleri arasinda yerini alan Imad Abdulgafur partinin ilk genel baskani olmustur.
Fakat 2012 yilinda Abdiilgafur ve grubu Nur Partisi’nden ayrilarak “vatan” adinda
yeni bir parti kurmuslardir.'’* Parti programinda Misir’im sorunlarina iliskin bakis
acilarmi kapsamli bir sekilde dile getiren Nur Partisi, devrim sonrast Misir’in en
onemli sorunlarinin siyaset, ekonomi ve giivenlik alanlarinda oldugunu belirtmis;
ancak “kimlik ve din” konusundaki sdylemleriyle dikkat ¢ekmistir. Buna gore Parti
gelenek ile cagdashigir bir arada tutan medeni ve gelismis bir devletin insasini
hedeflemektedir. Misir’in kimligi Arap-islam kimligidir. Misir Anayasasinda
bulunan ikinci madde oldugu gibi korunmali ve Islam Seriati Misir’a hiikkmedecek
olan siyasi sistemin en yiice dayanagi olarak tiim siyasi, ekonomik, hukuki ve sosyal

diizenlemelerin genel cercevesini belirlemelidir. Islam seriatinin prensiplerinin

Emergence and Influence of Political Salafism in Egypt”, International Affairs Review, Volume 12,
Number 1, Fall 2013, pp.1-18, p.9

70 Fayid, a.g.e., 5.64-70; Yildirim, a.g.e., .15 ; Hamming, a.y

! Fayid, a.g.e., 5.70-73,

81



anayasanin temel dayanagi olmast ilkesi Misir’da yasayan Kiptilerin dini

ozgiirliiklerini de igerir.'"

Hizbii’l-Bina ve’t-Tenmiye (Insa ve Kalkinma Partisi) Seyyid Kutub’un
ogretileri ve Omer Abdurrahman’in fetvalarini referans alan radikal/cihatc1 selefi
Cemaati Islamiye hareketinin kurdugu partidir. Cemaati Islamiye 1990’larin sonunda
devletin orgiite kars1 uyguladigi siki giivenlik tedbirleri sonucunda siddet yontemini
terk ettigini beyan etmis barig¢t yontemlerle davasini siirdiirme karar1 almuastir.
Miibarek doneminde siyasal parti kurmasina izin verilmeyen Cemaat 25 Ocak
Devrimi’nden sonra bu imkana kavusmustur. Enver Sedat suikastindan hiikim giyen
ve devrim siirecinde serbest kalan Abbud Zumur ve kardesi Tarik Zumur, Saffet
Abdulgani ve Esref Tevfik gibi Cemaat’in 6nde gelen sahsiyetleri tarafindan Agustos
2011°de kurulan parti, “insa, kalkinma, Islam seriati, siyasal &zgiirliik ve sosyal
adalet” sloganiyla kendisini tanimlamistir. Nur ve Asalet partileriyle birlikte i¢inde
yer aldiklar1 “Islami blok” birliginin kurulmasinda onciiliik yapmustir. Insa ve
Kalkinma Partisi Asyut, Mina ve Asvan gibi yukari Misir sehirlerinden destek
gérmils 13 sandalye kazanmak siiretiyle Ihvan’in ve Nur Partisi’nin bolgedeki

gucunu kirmugtr. !

Yukarida bahsedilen 6nemli destege sahip selefi partilerin yaninda General
Adil Abdulmaksud’un kurdugu Hizbu’l Fazile(Fazilet Partisi) ve Hizbu’l
Asale(Asalet Partisi); Hisam Mustafa Abdulaziz tarafindan kurulmus ama selefi
onciileri kadrosuna alamadig i¢in meclise girecek destegi bulamamis Hizbu 'I-Islah
ve 'n-Nahda(Islah ve Dirilis Partisi) gibi partiler de 25 Ocak Devrimi sonrasi farkli

selefi gruplarca kurulmustur.

Ozetle, Misir’da diger Islami hareketler gibi selefi hareketler de
somiirgecilige ve Batililagmaya karsi bir tepki olarak ortaya c¢ikmiglardir. XX.
yiizyilin baslarinda ortaya ¢ikan ilk selefi hareketler faaliyetlerini daha ¢ok dini
egitim ve Ogretim, teblig ve irsat faaliyetleriyle sinirlamig Suud selefiligine yakin

ilmi selefilerdir. Dini bir cemaat olarak orgiitlenen ilmi selefiler “ulu’l emre itaat”

12 Yildirim,a.g.e., s.16

' Fayid, a.g.e., 5.70-73; Yildirim, a.g.e., 5.17
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ilkesinden hareketle rejimi hedef alan eylemlerden kagmmis; dini bir faydasi

olmadig1 gerekgesiyle siyaset ile mesgul olmay1 reddetmislerdir.

Misir’daki  Selefi hareketlerin siyasallasma siirecinde iki donemden s6z
edilebilir. Birincisi 1970’lerde yasanan radikallesme donemidir. Nasir rejiminin
baskisindan kagan Misirli gégmenlerin Korfez iilkelerine iltica etmesiyle Siyasal
Islamc1 ideoloji ve Kutub’un ogretileri geleneksel Suudi selefiligiyle bulusarak
selefiligin siyasilesmesinde 6nemli bir itki saglamistir. Enver Sedat’in ABD ve Israil
ile yakin iligkiler kurmasi; infitah politikasiyla Misir ekonomisinin ve kiiltliriiniin
Batiya agilmasi, gelir dagilimmin bozulmas1 vb. gelismeler Islami drgiitlerin rejime
olan diismanlhigmi arttirmig; Islamci muhalefetin siyasi sdylem ve araglarini
radikallesmesine, ilmi selefiligin siyasallasarak cihatg1 selefilige dogru evrilmesine
neden olmustur. [lmi selefi cemaatler Cemiyetii’s Seriyye ve Ensarii’s Siinne’nin eski
mensuplar1 olan Abud ez-Ziimer, Kerem Ziihdi ve Eyman ez-Zevahiri gibi isimler
rejimi hedef alan insan kagirma, suikast, bombalama eylemlerini gergeklestirecek
cihat¢1 gruplarini orgiitlemislerdir. 1980°lerden itibaren Afganistan basta olmak
tizere Bosna, Cecenistan ve Irak gibi yabanci gliglere kars1 savasan cihatci selefi

gruplara birgok Misirli geng dahil olmustur.

Misir’da  Selefiligin - siyasallagmasinda ikinci donem 25 Ocak 2011
Devrimiyle baslamistir. Miibarek yonetiminin baskisiyla siyaset disina itilen selefi
gruplar devrimden sonra siyasal partilere doniiserek demokratiklesme siirecine dahil
olmuslardir. Farkli egilimlerden selefi gruplar siyasi gorlislerini revize ederek
yonetimin Islamilesmesinin demokratik siirecler yoluyla gergeklesebilecegini kabul
etmiglerdir. Selefi partilerin parlamento segimlerinde %25’lik bir oy oranina
ulagsmas1 bu akimmn Misir toplumu {izerindeki giiclinii ve etkinligini acgikca

gostermistir.

2013 Temmuzunda gerceklesen askeri darbe Misir’daki demokrasi
tecriibesini sekteye ugratmis; selefiligin siyasilesmesi ve demokratik sistemle
uzlagsmasina iliskin belirsizlige neden olmustur. Selefi gruplarin devrim Oncesi
oldugu gibi egitim, davet, irsat ve sosyal hizmet faaliyetlerine yoneleceklerine ya da
aksine siyasal hayatin iginde kalarak yeni stratejiler gelistirecekleri yoniinde

birbirinden farkli 6ngoriiler ifade edilmektedir. Muhtemeldir ki askeri rejimin sona
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ermesi ve demokratiklesme siirecinin tekrar baslamasiyla birlikte selefi partiler de
kendilerine tevecciih gosteren genis halk kesimlerinin talepleri dogrultusunda siyasal

hayatta yerlerini alacaklardir.
3.2. Pakistan’da Selefi Hareketler

Pakistan selefi cemaatlerin, 1slah ve tecdid hareketlerinin en Onemli
merkezlerinden biridir. Esasen Islamci ve selefi hareketlerin ortaya cikisi ile Hint
Miisliimanlarinin diger dini ve Kkiiltiirel topluluklardan (Hindu, Sih vs.) ayrilarak
miistakil bir devlet kurma siireci es zamanli alarak gergeklesmistir. Bugiinkii
Pakistan’1 olusturacak Hint alt kitasinda ve Hindistan’da nerdeyse on asr siiren Islam
hakimiyeti kendine &zgii bir Hint-Islam medeniyeti yaratmistir. Islamiyet bu
cografyaya girdiginde Hindu ve Budist yerli kiiltiiriin i¢inde eriyerek mistik bir boyut
kazanmis; tasavvuf da Hindistan’da Miisliiman bir toplum olusmasinda uzlastirici
bir rol oynamistir. Dini toplumun devlet kontroliinden kaginarak &zerkligini
koruyabildigi bu ¢ogulcu ve hosgoriilii ortamda Hint yerel dinlerinin yaninda
Islam’1n farkli mezhepleri ve Cesti, Kadiri, Naksibendi gibi ¢esitli sufi tarikatlar1 bir

arada yasama imkan1 bulmustur.'™

Babiirliller (Mugal) hakimiyetinin XVIIl. ve XIX. yiizyillarda giderek
zayiflamasi ve Hindistan’in 1857 yilindan itibaren ingiliz idaresi altina girmesinin
yaratigi kriz kosullarinda hem gelenek¢i hem de modernist mahiyette ¢ok sayida
Islami akim ortaya ¢ikmustir. Islam toplumunun iginde bulundugu krizden cikis
yolunu dinin &ziine donmekte goren selefi/Islame1 diisiincenin -bu krizi isgal ve
sOmiirii gibi en somut haliyle yasayan- Hint Miisliiman toplumunda ragbet gormesi

olagandir.

Muhammed ibn Abdulvahhab’in ¢agdasi olan Sah Veliyullah Dihlevi(1703-
1762)’nin Hint alt kitasinda baslattigi Islami 1slah/tecdid hareketi XIX. ve XX
yiizyillarda Diyobendiye Ekolii, Barelvi ekolii, Ehli Hadis hareketi, Seyyid Ahmet
Han’in modernist Aligarh hareketi, Nedvetu’l-’Ulema, Cemaati Teblig, Cemaati

Islami gibi dini ve siyasi hareketlerle temsil edilmistir. Bu hareketler Hint

1% Sufizm ile Hindu mistisizminin etkilesimi {izerine ayrintili bir inceleme i¢in bkz. Aziz Ahmed,
Hindistan’da Islam Kiiltiirii Cahsmalar, Istanbul, Insan Yayinlari, 1995, 5.169-196
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Miisliimanlarinin  Hindularla birlikte Britanya Imparatorluguna karsi verdikleri
bagimsizlik miicadelesi ve Pakistan devletinin kurulmasi ile sonuglanacak bdliinme
stirecinde hayati 6nemi haiz sorunlar karsisinda farkli politikalart benimsemis olsalar
da Pakistan’m kurulmasiyla devletin Islamilesmesi ve seriatin hakim olmas1 i¢in

ortak bir miicadele vermislerdir.”
3.2.1. Tarihsel Arka Plan

Hindistan’in Islam’la iliskisi Hz. Omer zamaninda baslamistir. Emeviler
doneminde, VIII. yilizyilin basinda bugiinkii Pakistan’in bulundugu Sind bolgesi
Islam hakimiyetine girmistir. Gazneliler ile baslayan Tiirk-Islam hakimiyeti ise Delhi
Sultanlari(1206-1526) ve Babiirliiler(1526-1857) ile devam etmistir.”® 1730’lardan
itibaren Babiir(Mogol) idaresi ¢okiis siirecine girmis, ayni siirecte Ingiliz Dogu
Hindistan Sirketi iilkenin bircok bolgesinde fiili bir yonetim kurmustur. ingiliz
iktidariin yaptirimlarina karsi 1857 yilinda halk genis ¢apli bir Hindu-Miisliiman

ayaklanmasi baslamistir.

Hindistan’in tamamen sOmiirge haline getirilmesiyle neticelenen 1857 Biiyiik
Hint Ayaklanmasindan sonra Ingilizler bu olaydan éncelikle Miisliimanlar1 sorumlu
tutmus, potansiyel Miisliiman direnisini iktidarlarina karsi en 6nemli tehdit olarak
algilamislardir. Diger taraftan Miisliiman elit de ayaklanma ve ardindan gelen Ingiliz
iktidarina karsi ortak bir tutum benimsememistir. Bir kistm Miisliiman elit
ayaklanmay1 bir hata olarak degerlendirmis; Hindistan’1 yonetecek Ingiliz-Miisliiman
ortakligr olusturma iimidiyle yeni rejimi benimsemistir. Diinyevi ve siyasi
konumlarimi siirdiirmek isteyen tarikat liderleri ve Seyyid Ahmet Han gibi Batici
modernistlerin temsil ettigi bu grup Miislimanlar i¢in en faydali seyin egitimde, dini
ve kiiltlirel alanlarda kendilerini gelistirmek ve Miisliiman cemaati kendi icinde
giiclendirmek oldugunu savunmuslardir. Diyobendi ulema ¢evresi gibi bazi kesimler
sessiz kalmay1 tercih etseler de Ingiliz karsiti ve Islamci duygular tasimislardir.

Miisliiman toplumsal yapilanmasinin siyasi ydniinden vaz gegme pahasina islam’in

15 Abdiilhamit Biristk, “Hint Alt Kitasinda islami Fikir Akimlari”, Tohum Dergisi, say1 160, Kis
2018, 5.21-29
178 |_apidus, islam Toplumlar: Tarihi I, 5.590-591
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dogru uygulanisint ve Miislimanlarin kisisel dini hayatlarini korumayi tercih
etmislerdir. Diger bir kesim ise siyasi meselelere tamamen sirt gevirmislerdir.!””
Biitiin bu tavir ve tutum farkliliklarina ragmen bir zamanlar hakim bulunduklari
topraklarda biitiin siyasal, kiiltiirel ve ekonomik haklarini kaybeden Miisliimanlar bir
stirelik sessizligin ardindan yiizyilin sonlarina dogru kendi durumlar1 ve iilke
meseleleriyle daha aktif bigimde ilgilenmek iizere siyasi faaliyetlere yonelmislerdir.
1883 yilinda kurulan Hindistan Kongre Partisi (Indian National Congresse)
Miisliimanlara agik olsa da bir Hindu partisi olarak goriildiigii icin 1906’da Hindistan
Mislimanlar1 Birligi (All India Muslim League) kurulmustur. 1908’de geng
gazeteci Ebu’l Kelam Azad el-Hilal’i yaymlamaya bagladi. El-Hilal diinya
tizerindeki tiim Miisliimanlarin ayn1 dini degerlere sahip olduklar1 i¢in tek bir immet
olduklarin1 ve Osmanli Halifesinin de hepsinin lideri oldugunu telkin ediyordu. Buna
ilaveten Hindistan’daki Misliimanlarin gorevi halifeyi desteklemek icin aktif bir
siyasi yapt olusturmakti. Diger bir gazeteci Muhammed Ali de Comrade adh
gazetesinde benzer fikirleri savunmustur. Farangi Mahal ve Diyobend’deki yenilike¢i

ulemanin destegiyle Miisliiman elit arasinda siyasi eylemcilik gelismistir.

I. Diinya Savas1 ve sonrasinda Ingiltere’nin kendilerine verdigi, Osmanli
Devleti’nin ve hilafetin gelecegiyle ilgili taahhiitleri yerine getirmemesi sebebiyle
iilkede Ingiliz soémiirgeciligine karsi tavir alan Miisliimanlar, Hindularla ortak
hareket etmeye basladilar. 1919°da Mahatma Gandhi ve Hint Milli Kongresi
Hindistan’m 6zerkligi ve bagimsizhigr igin Ingiliz karsiti ilk biiyiik kampanyay:
baglatti. Miisliiman liderler de benzer hedeflere sahip iki yeni dernek kurdular.
Muhammed Ali, Osmanli Imparatorlugunun yeniden diriltilmesi igin Hilafet
Konferansi’n1 kurdu. Farangi ve Diyobend ulemasi da Miisliimanlarin dini ¢ikarlari
icin miicadele etmek ve halifeligi korumak i¢in Cemiyeti Ulemayr Hint(Hint Ulema
Cemiyeti)’ni kurdu. Hilafet hareketinin temel stratejisi Ingiliz iktidarini devirmek ve
Hindistan’in bagimsizligin1 kazanmak konusundaki ortak ¢ikarlart gelismek i¢in Hint
Milli Kongresi ile isbirligi yapmak oldu. Nitekim Gandhi’nin liderligindeki Kongre
de Hilafet hareketini kucaklamistir. Miisliimanlarin Ingilizlerle isbirligi yapmama

s6zii vermesiyle Miisliimanlar ve Hindular ingilizleri Hindistan’dan ¢ikarmak igin

Y7 apidus, islam Toplumlar: Tarihi I1, 5.268-274
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genis tabanli bir ulusal harekette birlestiler.'™ 1924’te hilafetin ilgas1 lizerine
Ingilizlerle isbirligi karsiti hareket, Hilafet Hareketi ve Hindu-Miisliiman isbirligi
sona ermistir. Diger taraftan da Hint Miisliimanlar1 arasinda camiler, okullar ve basin
yoluyla evrensel bir Miisliiman kimligi ve bagimsizlik bilinci yayginlasmaya devam
etmis; Batil1 egitim almis Miisliiman siyasi elit biiyiimekte olan Islami dayamisma

duygusunu siyasi ve milli bir sekle doniistiirmiistiir.

1928°’de Hindistan Kongre Partisi’nin acikladigi anayasa taslagi
Miisliimanlarla Hindular arasinda bagimsizlikla ilgili derin gorlis ayriliklarin
giindeme getirdi; bu sebeple Miisliimanlar da kendi taslaklarini hazirladilar.
Hindistan Kongre Partisi’nin teklif ettigi esit haklara sahip Hindistan vatandasligi
fikrinin Hindularin biiyiik ¢ogunlugu teskil ettigi bir sistemde saglikli islemeyecegini
One stirerek itiraz eden Miisliimanlar, bunun yerine niifus yogunluguna dayali 6zerk
bolgelerin kurulmasini 6ngoren bir tez gelistirmislerdir. Bu tartismalar yasanirken 29
Aralik 1930°da Muhammed Ikbal(1876-1938), Miisliimanlarla Hindularin tek bir
ulus oldugunu reddederek Hindistan’in kuzeybatisinda ve dogusundaki iki bolgede
Islami ilkelere dayanan bir Miisliiman devleti kurulmasi fikrini ortaya atmistir.
Mevlana Muhammed Ali, Muhammed Ali Cinnah gibi Miisliman toplum 6nderleri
de Ikbal’in “Miisliiman Vatan” fikrinin takipgisi olmuslardir. Ingiliz ydnetimi
Hindistan’in gelecegi konusunda taraflar arasinda arabuluculuk {istlenmeye
calismigsa da bir uzlagsmaya varilamadi. 1935°te Ingilizlerin destegiyle hazirlanan
Hindistan Idare Kanunu halk tarafindan secilmis iiyelerden olusacak eyalet
meclislerin kurulmasina izin vermisse de s6z konusu kanunun hiikiimleri ingilizlerin
tilkeden ayrilmaya niyetli olmadiklar1 yoniinde yorumlanmig; ne Hindulart ne de
Miislimanlart hosnut edebilmistir. 1937°de yapilan ilk seg¢imlerde Hindistan
Miisliimanlar1 Birligi yenilgiye ugradi ve hiikiimeti Kongre Partisi kurdu. Miisliiman
temsilcilerin hiikiimette yer almasina izin verilmemesi Miislimanlarin Hindu
tahakkiimii konusundaki korkularmni arttirmig, Misliiman Birligi’ne verilen destegin
yogunlagmasima neden olmustur. 1938’de Birliginin o6nderlerinden Cinnah “iki

millet” teorisini agiklamigtir. Bu siirecte giderek yogunlasan bagimsizlik talepleri

178 |_apidus, islam Toplumlar: Tarihi II, 5.280-285
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ayn1 zamanda Hindu-Miisliiman toplumsal iligkilerini de gerginlestirmis ve iilkenin

pek cok yerinde catismalar bas gostermistir.'”®

Kongre Partisi 1l. Diinya Savasi’nda Hindistan’in Ingiltere’ye saglayacag
destek karsiliginda bagimsizhik talep etmis ancak Ingiliz Hiikiimeti bu talebi
reddetmistir. Bagimsizlik talebinin reddi Hint Miisliimanlari i¢in yeni bir dénemin
baslamasima vesile olmustur. 1940’ta Lahor’da yapilan Hindistan Miisliimanlari
Birligi toplantisinda verilen bir dnergeyle bagimsiz bir islam iilkesi olarak Pakistan
adi ilk defa ortaya atilmistir. S6z konusu toplantida Miisliimanlarin gogunlukta
bulundugu boélgelerin bagimsiz bir devlet ¢atis1 altinda birlestirilmesi  fikri
tartisilmigtir. Cavduri Rahmet Ali ve Cambridge’den 6grenci arkadaslarinin buldugu
“temiz lilke” anlamina gelen “Pakistan” ismi ortaya atilmistir. Bu isim ilkeyi
olusturacak Pencap, Afgan (Kuzeybati Serhad eyaleti), Kesmir ve Sind eyaletlerinin
bas harfleriyle Beldcistan’in son ekinin birlestirilmesiyle olusturulmus olacakti.
Kongre Partisi iilkenin pargalayacak bu projeye uzun siire direndi. Kurulusundan bu
yana birlesik bir Hindistan’1 savunmus olan Cemiyeti Ulemay1 Hint de Kongre nin
direnisini destekledi. Ingiliz iktidarma karsi cihat cagrisinda bulunarak Kongre
Partisiyle ortak bir miicadele yiiriiten Cemiyet, bagimsiz bir Pakistan projesinin
Hindistan halklarin1 bolmeye ve Hindistan’in bagimsizlik miicadelesini yonelik bir
Ingiliz kumpast ile isbirligi olarak degerlendirmistir. Fakat toplumsal ¢atismalarin
giderek yogunlagmasiyla herhangi bir bolge halkinin kendi istegi diginda bagimsiz
Hindistan’da yasamaya zorlanamayacaginin anlasilmasi iizerine bdliinmeye razi
olmustur. 1945°te yapilan segimlerde Hindistan Misliimanlart Birligi’nin
parlamentoda Miisliimanlara ayrilan 495 sandalyeden 467’sini kazanmasi bagimsiz
devlet fikrinin Hint Miislimanlari tarafindan biiyiik bir ¢ogunlukla benimsendigini

gé')sterrnistir.180

II. Diinya Savas: sirasinda Hindistan iizerindeki kontroliinii gevseten Ingiltere
savastan sonra Hindistan’1 elinde tutmanin ¢ok yiiksek bir askeri ve mali bedeli
olacag1 ongorerek cekilme siirecini baglatti. 1946°dan itibaren iktidar degisimi icin

yiititiilen miizakerelerde Ingilizlerin &nerdigi federal yap1 ¢dziimii iizerinde Kongre

9 Azmi Ozcan, “Pakistan 1I”, TDV Islam Ansiklopedisi, C.34, 2007, 5.147-149; Lapidus, islam
Toplumlar: Tarihi I, 5.287-289
180 Azmi Ozcan, a.e

88



Partisi ile Misliiman birligi bir uzlagsma saglayamadi ve kalici ¢dziimiin bagimsiz
devletler oldugu fikri agirlik kazandi. Bu arada siddetini arttiran toplumsal ¢atigsmalar
ve katliamlar taraflar1 bu ¢6zlimiin bir an evvel hayata gegirilmesi hususunda ikna
etti. Genel Vali Lord Mountbatten 3 Haziran 1947°de Ingiltere’nin ¢ekilmesiyle
Hindistan’in dogusunu ve batisini i¢ine alan iki bolgeli bir devlet (Dogu ve Bati
Pakistan) halinde Pakistan Devleti’nin kurulmasini 6ngoéren planini agikladi. Buna
gore Sind, Belticistan ve Kuzeybati Serhad eyaleti tamamen, Bengal ve Pencap niifus
yogunlugu esasina gore Pakistan’a katiliyordu. Hindu ve Miisliimanlarin kabul ettigi
bu plani Ingiliz Parlamentosu’nun onamasiyla 14 Agustos 1947°de Pakistan, 15

Agustos 1947°de Hindistan iki ayr1 devlet olarak bagimsizliklarina kavusmustur.'®

Iki yeni devletin ortaya ¢ikmasi milyonlarca insanin evini terk ettigi korkung
bir kargasaya ve ylizbinlerce insanin liimiine neden olan bir i¢ savasa mal oldu.
Hindular Pakistan’t Mislimanlar Hindu bolgelerini terk ettiler. Bu iki ulus,
yoneticisi Hindu halki Misliman olan Kesmir bdlgesi i¢in savasa tutustu.
Hindistan’n 1948’de bu bolgeyi de isgal etmesi iki tilke arasinda giiniimiize kadar
siren Kesmir anlagmazligin1 ve savaslart baglatti. Birlesmis Milletler ’in
miidahalesiyle saglanan ilk ateskesin ardindan Kesmir, Pakistan ile Hindistan
arasinda fiilen ikiye ayrilmis fakat biiyilk kisminda Hindistan’in isgali devam

etmistir. Pakistan tarafinda kalan bolge ise Azad Kesmir adiyla daha sonra idari

yapiya dahil edilmistir.

Bagimsiz Pakistan’ ilk devlet bagkani sifatiyla biitiin gelismelerde rol alan
Muhammed Ali Cinnah’in 1948’de 6liimiinden ardindan {ilkede siyasi istikrarsizlik,
askeri darbeler, suikastlar, siyasi cinayetler ve toplumsal karigikliklar doénemi
baslamistir. Hindistan’da kalan Miisliimanlarin kitlesel akiniyla 10 milyon civarinda
goc alan Pakistan’in bir devlet olarak durumu Hindistan’a gore daha agirdi.
Hindistan’in ilkenin idari gelenegiyle kurumlarmni, maddi zenginliklerini ve
kaynaklarin1 devralmasina karsilik Pakistan her seyi yeni bastan olusturmak
durumunda kalmistir. Ayrica iilkenin birbiriyle toprak bagi bulunmayan iki bdlgeli
bir yapidan meydana gelmesi, milyonlarca gé¢menin yol agtig1 sikintilar, bolgesel,

etnik ve kiltiirel farkliliklarin yarattigi ¢eliski ve ¢atismalar Pakistan’t kurulusundan

181 |_apidus, islam Toplumlar: Tarihi I1, 5.287-294; Ozcan, a.g.e., 147-149
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itibaren yiizlesmek zorunda kaldigi sorunlardir. Pakistan her ne kadar Miisliimanlarin
siyasi giivenliklerini saglamanim, Islami hayat tarzini olusturmak icin kendi
ilkelerine sahip olmanin gerekliligine duyulan derin bir inangla kurulmus olsa da bu
inang farkli Islami kimliklerin, bolgesel ve etnik bagliliklarin ve sinif ¢atismalarinin
istesinden gelememistir. Ortak kimlik etrafinda merkezi bir devletin kurulmasi en

acil sorun olmugtur.*®?

Bir imparatorluk mirasindan laik bir ulus devlet ¢ikaran Tiirkiye elitlerinden
farkli olarak Pakistan eliti milliyetciligin Islami bir seklini benimsemistir. islam
etnik, kabilesel, mezhepsel ve yerel boliinmelere karsi Pakistan’in birligi igin tek
anlamli sembol haline gelmistir.'®® Siyasi elitin islam’1 dini igeriginden bagimsiz
toplumsal ve siyasal bir kimlik olarak gérmelerine karsilik, niifusun ulema ve dini
liderler tarafindan yonlendirilen biiyiik bir kismi anayasasi kurumlar1 ve gilindelik
hayat1 seriat ve Islami degerlerce belirlenmis bir devlet beklentisi icinde olmustur.
[slam’in yeni devletteki roliine iliskin tartismalarin siirdiigii bu siiregte siyasal
Islamciligin ve selefi diisiincenin siyasallasmasiin dnciilerinden Ebu’l Ala Mevdudi
ve lideri oldugu Cemaati Islami orgiitii Islami bir devlet kurulmasi g¢agrisinda

bulunmus; bu amagla aktif bir fikri ve siyasi miicadele vermistir.

Pakistan’daki Islamc1 hareketler Misir’daki gibi sekiiler yonetimin baski ve
sindirme politikalarina maruz kalmamislardir. Pakistan’da farkli mezhep ve
mesreplerden sayisiz Islami cemaat ve tarikat, devletin kurulusundan itibaren
Islamlastirma faaliyetlerini neredeyse kesintisiz olarak yiiriitebilmislerdir. 1977°de
yonetime el koyan Mevdudi taraftar1 General Ziyaiilhak’in iktidar1 boyunca
Islamlastirma faaliyetleri iktidar destegi ile hiz kazanmigtir. Aym donemde Sovyetler
Birligi'nin Afganistan ' 1 isgaliyle Pakistan Afgan direnisinin merkezi oldu ve birkag
milyon Afgan miilteciyi barindirdi; ayrica bu siiregte hem Amerika Birlesik
Devletleri hem de Islam iilkelerinin genis destegini aldi. Ziyaiilhak'in Aralik 1984'te

halkoyuna sundugu Islamlasma programi biiyiik ¢ogunlukla kabul edildi.

Afgan Cihadmin yaratti§i kosullarda Islami cemaatlerin bir kismi

radikalleserek silahli oOrgiitlere donlismiis; Diyobendi medreselerinde yetisen

182 |_apidus, a.g.e. 5.300-302
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Pakistan Talibani, Sipah-i Sahabe Orgiitii ve biiyiiklii kii¢iiklii bircok cihatc1 selefi
oOrgiit ortaya ¢ikmustir.

3.2.2. Pakistan’da Selefi Hareketler

Hint alt kitasinin ana Islami akim1 Diyobendiye hareketidir. Hareketin kdkeni
Muhammed Kasim Nanutevi ve Resid Ahmed Gang6hi’nin 1867 yilinda Delhi’nin
kuzeyindeki Diyobend kasabasinda kurduklar1 Darululum’a dayanir. 1857 yilindaki
ayaklanmanin agir yenilgisiyle karsi karsiya kalan ve siyasi hakimiyetini yitiren
Miisliiman toplumun yeniden ayaga kalkabilmesi Nanutevi ve Gangohi gibi alimlere
gore ancak genis capli bir egitim seferberligi ile miimkiindii. Diyobend Darululum’u
esas alinarak baslatilan egitim hareketi kisa slirede Hint alt kitasinin tamamina

yayilan bir medrese ag1 kurmugtur.*®*

Diyobendiye’nin diisiince koklerine inildiginde meshur islahat¢i alim Sah
Veliyyullah Dihlevi’nin 6gretisinden etkilendigi agik¢a goriiliir. Naksibendi
tarikatina mensup olan Sah Veliyullah, tasavvufun bizzat i¢inde yer almis diger
yandan hadis ilmiyle desteklenen bir fikih sistemini projelendirmesiyle akilci ve
nakilci dini anlayislart dengeleyen bir metodun Onciisii olmustur. Miirsidin
rehberliginde yiirliyen manevi bir irsadi onaylamakla birlikte her bireyin dini
sorumlulugunun tamamiyla kendisine ait oldugunu sdylemis; halk Islam’inin
pratiginde onemli yer tutan mezarlara tazim ve dliillerden yardim dilemenin sirke yol
acan yonlerine dikkat ¢ekmistir. Diyobendiye Dihlevi’den esinlenerek bir yandan
sahih akaid ve fikhin kontroliinde asiriliklarda uzak bir tasavvuf anlayisim
benimseyen diger yandan hadisler temelinde ve mezhep birikimini dislamayan bir
fikih sistemine dayali bir din yorumu olusturmugtur. Ancak Dihlevi’nin bagimsiz
ictihadi Onceleyen yontemi yerine Hanefi mezhebine siki sikiya bagli gelenekgi
usuliinii medrese miifredatinda yogun olarak yansitmistir. Ana eksenini hadis ve fikih
disiplinin olusturdugu miifredatta akli ilimler ad1 altinda usiil, mantik ve felsefeyi de
iceren dersler yer almistir. “Hint Vahhabiligi” olarak nitelenen Diyobendiye hareketi
medrese egitiminin esas agirligi fikih iizerine vermis ve -en liberal fikih ekolii olan

Hanefi ekoliine bagliligina ragmen- Islam’in buyruklarinin kati ve muhafazakar bir

184 Bityiikkara, Cagdas islami Akimlar, s.86-89; Birisik, a.g.e. , 5.22
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anlamda yorumlayan, giindelik yasamin tiim vechelerinin dini buyruklara uygun olup
olmadigr hakkinda fetva vermekle yetkili bir ulema sinifi yetistirmeyi amag
edinmistir.185 Evrensel bir halifelik kurumuna karsi ¢ikan ve din ile siyasetin
birbirinden ayrilmasi gerektigini savunan Batici reformist Seyyid Ahmet Han’in
1877 yilinda Batili tarzda egitim vermek igin kurdugu Aligarh Universitesi’'nden
sonra, Diyobendi medreseleri Bati karsiti egitimin geleneksel merkezleri haline
gelmistir. Diyobendiye hareketi hadise (gelenege) verdikleri 6nem, fikihta ictihadi
dislayan taklitgi yontemi, kelamda akilct Maturidilik yerine nakilci Esariyeyi
benimsemeleri ve Siinnilik tizerinde asir1 vurgusu nedeniyle Misir’daki ilmi selefilik

akimu ile arasinda yakinlik bulunmaktadir.*®

Diyobendiye, egitim-6gretim ve manevi terbiye gayretlerinin yaninda siyasete
de ilgisiz kalmamigtir. Osmanli hilafetini tanimig, Osmanli Devletinin ayakta kalma
davasini her alanda savunmustur. S6z konusu hareket Hindistan’in bagimsizlik
miicadelesinde 6nemli roller oynamis, ingilizlerle isbirligi yapmadig1 gibi isgale
kars1 bazen aktif bazen pasif bir direnis sergilemistir. 1919’da kurulan Hint Ulema
Cemiyeti, Diyobendiligin siyasi kanadi olarak tanimlanmaktadir. Bagimsizlik
hareketi sirasinda Gandhi ve Nehru’nun “Birlesik Hindistan” idealine sadik kalan
Cemiyet, Pakistan’in ayr1 bir devlet olarak kurulmasina muhalefet etmistir.
Bagimsizliktan sonra Hindistan Miisliimanlarinin sosyal, kiiltiirel ve siyasi haklarinin
korunmas: i¢in faaliyet gostermistir. Pakistan’in kurulmasiyla bu iilkede kalan
Diyobendi ulema Hint Ulema Cemiyeti’nden ayrilarak 1945°te Islam Ulema
Cemiyeti’ni kurmustur. Pakistan siyasetinde ¢ok aktif olan i¢ ihtilaflar nedeniyle
Cemiyet, en 6nemlileri Mevlana Fazlurrahman grubu(JUI-F) ile Mevlana Semiulhak
grubu(JUI-S) olmak iizere farkli kollara boliinmiistiir. S6z konusu gruplar iilkenin
kuzeyindeki Pestun ve Belucistan’da etkin olup, cihatgi selefi terér orgiitii Taliban

hareketine egitim ve insan kaynagi bakimindan 6nemli 6lgiide destek Vermislerdir.187

18 Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.86-89

186 Kepel, Cihat, 5.63; Pir Mohammad Mollazehi, “Salafi Tendencies in Pakistan”, iranian Review,
10.06.2008(Cevrimigi)http://www.iranreview.org/content/Documents/Salafi_Tendencies_in_Pakistan.
htm 10.04.2019

%7 Salim Cevik, “Pakistan Siyasetini Anlama Klavuzu”, SETA(Siyaset, Ekonomi ve Toplum
Arastirmalar1 Vakfi), Ankara, Mayis 2013, s.76-77
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Hint alt kitasindaki en yaygin selefi hareketlerinden biri de Ehli Hadis
hareketidir. Kaynagimi yine Dihlevi’nin hadise verdigi énemden alan fakat Islam’in
tevhid ilkesine tavizsiz bagliligi, sufi tarikatlara, mezheplere ve bidatlara karsi sert
elestirileriyle tebariiz eden Ehli Hadis, fikri agidan Vahhabi selefiligine en yakin
harekettir. Ehli Hadis’in, Suudi alimlerle miisterek sekilde muhafazakar selefiligin
tim unsurlarint paylasmasma ragmen, Suudilerin Vahhabi O6gretiye olan asiri
baghiliklar1 Ehli Hadis’in mezhep taklit¢iligini reddeden tutumlarina ters
diismektedir. Kurucu Nezir Hiiseyin bidat ve hurafelere karsi sert tutumundan
etkilendigi Ahmed Barelvi’nin bu tavrini ilerleterek Hint alt kitasinda Ehli Hadis
olarak anilacak Selefl hareketinin temelini atmigtir. Nezir Hiiseyin ilmi agidan cihadi
benimsemekle birlikte siyasi anlamda silahli miicadeleye katilmamis; Ingiliz
hiikiimeti ile iyi iliskiler kurmustur. O kadar Ki, Ingilizler tarafindan Nezir Hiiseyin’e

1898 yilinda “Semsii’l-ulema” unvani verilmistir.*®

Ehl-i Hadis ekoliiniin haftalik 4hbdr: Ehi-i Hadis dergisini ¢ikaran Senaullah
Amritsari, Hindistan Ehl-i Hadis Konferansi’nin (All India Ahl-i Hadith Conference)
ilk wyillik toplantistmi  1901°de  gerceklestirmis; Ehli Hadis ckoliiniin
kurumsallasmasinda 6nemli rol oynamustir. Amritsari, 1906'dan 1947'ye kadar bu
grubun tek lideri olmustur. Giiniimiizde pek ¢ok kolu ve binlerce egitim kurumu ile
hem Hindistan ve Pakistan’da hem de diger bolge iilkelerinde oldukga etkindir. Ehl-i
Hadis cemaatinin Pakistan’daki ana organizasyonu Markazi Jamiat Ahle Hadith 1986
yilinda Thsan Ilahi Zahir’in liderliginde siyasi bir parti olarak da faaliyet gostermeye

baslamistir.

Ahmed Riza Han Barelvi'nin kurdugu Barelvilik hareketi bugiin
Pakistan’daki en yaygin Islami cemaat olup iilkedeki cami ve mescitlerin yarisini
kontrol altinda tutmaktadir. Ahmet Riza Han seriat ile tarikati birlestirmeyi;
Kadirilik, Cistilik, Naksibendilik ve Siihreverdilik gibi tarikat orgilitlenmelerinin ¢ok
yaygin oldugu Hint alt kitasinda tiim tarikatlar1 ve fikith mezheplerini kusatan iist bir

Stinni ¢at1 inga etmeyi hedeflemistir. Ahmet Riza Han tiim kusaticilik iddialarina

188 Birigik, a.g.e. , s.22; Jasmin Lorch, “Trajectories of Political Salafism: Insights from the Ahle
Hadith Movement in Pakistan and Bangladesh”, Middle East Institude, 30.10.2008, (Cevrimigi),
https://www.mei.edu/publications/trajectories-political-salafism-insights-ahle-hadith-movement-
pakistan-and-bangladesh 10.04.2019
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ragmen peygamberi ve evliyanin asir1 yiliceltilmesine karsi ¢ikan selefi Diyobendiye
ve Ehli Hadis’i tekfir etmistir. Sufi kaynakli Barelvi akimi tarikat¢1 gelenekte pek
rastlanmayan tekfirci soylemiyle tuhaf bir bigcimde selefilige yaklagsmaktadir.
Barelviler, Diyobendilerin islam Ulema Cemiyetine alternatif olarak 1925°te All
Indian Muslim Conference’t kurmuslar Pakistan’mn ayrilmasiyla bu organizasyon
Cemiyet-i Ulemay1 Pakistan(JUP) olarak devam etmistir. Aralarinda JUP’un da
bulundugu Barelvi kokenli siyasi partiler ve sivil organizasyonlar 2009°da Sunni
Ittehad Council catis1 altinda ittifak olusturmustur. Barelviligin kurucusu Ahmed
Riza Han Ingiliz yonetimi karsisinda tarafsiz kalmis ve Osmanli Hilafetine destek
vermemistir. Bagimsizlik miicadelesinde “bozuk inanghi Misliimanlarla” ve
gayrimiislim Hindularla birlikte hareket etmeme karar1 almistir. Sovyet Isgaline karsi
yuriitillen Afgan Cihadina destek vermeyen Barelvi Cemaati, isgal sonrasindaki
Afganistan i¢ savasinda yer alan Taliban ve diger miicahit gruplari kinamistir.
Barelviler son yillarda Taliban benzeri orgiitlerin saldirilarina hedef olmaktadir.*®
Bir Barelvi siyasi organizasyonu olarak 1990’da kurulan Sunni Tahrik 2000’li

yillarda diger Islami gruplar1 hedef alan silahli saldirilariyla giindeme gelmistir.lgo

Diyobend darululumundan mezun Mevlana Muhammed ilyas Kandehlevi’nin
1926 yilinda kurdugu Cemaat-i Teblig kiiresel ¢apta faaliyetleri olan bir diger islami
orgiittlir. Adma uygun olarak sadece teblig faaliyetiyle mesgul olan bu cemaat
siyasetten uzak durmus; Siyasi konularda tarafsiz kalmay1 prensip edinmistir. Cihat
kavramini ise nefse ve seytana karsi i¢sel bir miicadele olarak tanimlayan Cemaat
diinyanin baz1 bolgelerinde silahli miicadele yiiriiten Miisliiman gruplar1 gliindemine
almamustir. Siyasal Islamci 6rgiitler bu yoniiyle Teblig Cemaatini siyasi duyarsizlikla

ve Islam karsit1 rejimlerle uzlasmakla su(;larnaktadlr.191

Siyaset-dis1 tutumu sayesinde Cemaat seyahat vizesi ve resmi izin
problemleri yasamadan diinyanin biitiin {ilkelerinde rahatlikla teblig faaliyeti
yiiriitebilmektedir. Diinyadaki en biiyiik Islami cemaat oldugu tahmin edilen Cemaati
Teblig sadece Miisliimanlara yonelik davet ve teblig faaliyetleri gerceklestirmekte

gayrimiislimlerle ilgilenmemektedir. Cemaat gelenek¢i dini sOyleme bagliligina

189 Cevik, a.g.e., 5.88
1% Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.112-118; Bingik, a.g.e. , 5.24-25
191 Cevik, a.g.e., 5.89-90
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ragmen kati1 bir mezhep yonelimine sahip degildir. Cemaat mensuplart istedikleri
mezhebi takip etmekte serbesttir. Modern diinyada Miisliimanlarin karsilastiklart
sorunlara ¢6ziim tiretebilecek aydin ve alimler yetistirmekte yetersiz kalan Cemaat
asrisaadet ornekliginden hareketle bireylerin manevi terbiyesini, dindarlik ve takva
diizeyini arttirmay1 hedefler. Muhammed Yusuf Kandehlevi’nin Hayatii’s Sahabe,
Muhammed Zekeriyya Kandehlevi’nin Fezail-i Amel ve meshur hadis derlemesi

Riyazii’s Salihin Cemaatin en ¢ok ragbet goren temel eserleridir.'%

Seyyid Kutub ve Ali Seriati ile birlikte siyasal Islamciligin meshur
onciilerinden biri olan Ebu’l Ala el-Mevdudi’nin 1941 yilinda kurdugu Cemaati
Islami hareketi selefiligin siyasallasmasinda &nemli bir role sahiptir. Mevdudi,
onceleri Ingiliz Hindistan’nda sdmiirge yonetimi aleyhine calismis Pakistan
kurulduktan sonra da yonetimde Islami kurallarin hakim olmasi i¢in Batic1 ve sekiiler
zihniyete karst miicadele vermistir. Yazilari ve konferanslariyla Ingiliz
somiirgeciligine kars1 cesurca miicadele eden Mevdudi bagimsizlik elde edildiginde
hangi yolun izlenecegi hususunda bdliinmemis birlesik bir Hindistan projesini
savunan Diyodendilerle ayni goriisleri paylasiyordu. Ancak bagimsizliga giden yolda
gelisen olaylar ve karsilasilan sorunlar bu projenin gergeklesebilecegine olan
kanaatini degistirmistir. Mevdudi ve Cemaati Islami’nin hedefi yeni iilkede tiim
diinyaya 6rnek olacak bir Islam Devleti kurmak olmustur. Mevdudi ve arkadaslari
bagimsiz Pakistan’in mimart Muhammed Ali Cinnah’in Miisliimanlar Birligi
Partisi’ne laik kimligi nedeniyle muhalefet etmistir. Nitekim 1956’da hazirlanan ilk
anayasada “Islami temellere dayanan bir toplum olusturmayr ve mevcut biitiin
kanunlar1 Kuran ve Siinnet 1s18inda diizenlemeyi” esas alan maddelere yer verilmesi,
biiyiik 6lciide Cemaati Islami’nin baskilar1 sonucu gerceklesmistir. S6z konusu
anayasa Cemaati Islami’nin siyasi parti olarak orgiitlenmesine imkan tanimaktaydi.
Ancak bu siirecte Cemaat’in Kadiyanilik mezhebine karsi biiyiik bir kampanya
baslatmast Mevdudi’'nin boliiciiliik suclamasiyla yargilanmasina neden olmustur.
1958’de Eyyiib Han’in gerceklestirdigi askeri darbeden sonra Cemaat’in siyasi
faaliyetlerine yasak getirilmis; yiiriirliikteki kanunlar1 elestirmekten geri durmayan

Mevdudi de birka¢ defa mahkiim olmustur. 1965’te Hindistan ile savasin

192 36z konusu kitaplar Tiirkiye’de geleneksel Islami kesimlerin de bagvuru kaynaklari arasindandir.
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baslamasiyla askeri yonetime destek veren Cemaat bu siirecte Hindisan, Kesmir, Sri
Lanka ve daha sonra Banglades adin1 alacak olan dogu Pakistan’da teskilatlanmistir.
1971’de Banglades’in ayrilmasina karsi ¢ikmis; i¢ savasta Cemaat’in talebe kolu
Pakistan ordusuna bagli el-Bedir gii¢lerinin biinyesinde Hindistan destekli ayrilik¢1
giiclere karst savagmistir. 1972 yilinda saglik nedenleriyle Cemaat’in liderligini
birakan Mevdudi siyasetle ilgilenmeye devam etmistir. Sosyalist fikirlerinden dolayi
Zilfikar Ali Butto’ya siddetle muhalefet etmis; askeri bir darbeyle Butto’yu deviren
Cemaat’e yakinlig1 bilenen Islamci General Ziyaiilhak’1 desteklemistir. Mevdudi’nin
Pakistan gibi Islam diyarinda kan dokiilmesi yasagima riayet eden Cemaat, Afgan

Cihad’1na katilan miicahit 6rgiitlerine dogrudan destek vermistir.'*

Hindu kiiltiirinlin, Kadiyanilik gibi sapkin mezheplerin Miisliiman zihni
safligin1 bozacak karakterine isaret eden Mevdudi tarikatlarda yaygin olan kesif,
keramet ve ilham sahibi kutsal ve karizmatik lider anlayisin1 reddetmis, diger selefi
diisiiniirler gibi tasavvufun sirk i¢eren, hurafeci ve batini dgretilerine karsi ¢ikmustir.
Ancak insanin manevi yoniinii dirilten ve nefisleri tezkiye eden bir tasavvuf
anlayisina sicak bakmistir. Batici ve pozitivist nesiller yetistiren sekiiler egitim
kurumlarmi da yeniliklere kapali taklitci geleneksel medrese sistemini de
elestirmistir. Ictihad kurumunun yeniden aktif hale getirilmesiyle Kuran merkezli bir
tecdid ve 1slah anlayisin1 savunmus, ancak gelenegi ve peygamberin pratigini
tamamen diglayan modernist egilimlere de karsi ¢ikmistir. Mevdudi’nin mezhepler
ustii durusu, gelenege ve sahabelere yonelttigi elestiriler gelenekc¢i kesimin tepkisini
cekmis, Cemaati Teblig tarafindan dinde “fitne” c¢ikarmakla ve yeni mezhep
kurmakla itham edilmistir. Caligmanin ikinci boliimiinde bahsedildigi gibi Mevdudi,
bireyden hareketle toplumu ve devleti kusatan bir islamcilik projesini savunmustur.
Mevdudi’nin siyasi Ogretisinin temelinde Allah’in egemenligi doktrini bulunur.
Islami Devlet tevhid ilkesinin -Allah’in sadece yaraticilikta ve ibadette degil hiikiim
koymada da tekligi- tahakkuk etmesi olarak degerlendirmistir. Tevhit ilkesine gore
Allah’a ait olan hakimiyet bir kisiye ya da topluluga devredilemez. Saltanata ve

mutlakiyetci biitiin rejimlere kars1 ¢ikan Mevdudi demokrasi, anayasal diizen vs. gibi

193 Kepel, Cihat, 5.107-115
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modern kurumlar Islam’a uyarlayarak bir devlet, hukuk ve ekonomi modeli ortaya

koymaya calismugtir.**

Teskilat yapis1 itibariyle son derece kompleks; isleyisi bakimindan
demokratik bir orgiit olan Cemaat, Islamci hareketlerden en ¢ok da Ihvan-1
Miislimin’e benzemektedir. Pakistan’daki medrese ve tarikat kokenli gelenekgi
cemaatlerin aksine Cemaati islami halk kitleleri arasinda fazla yayginlasamamis daha
cok tiniversite egitimi almis elit kesimden taraftar bulmustur. Ancak Cemaat orgiitlii
yapisi, siddeti dislayan miicadele yontemi ve egitimli kesimler {izerindeki ideolojik
etkisi nedeniyle Pakistan siyasetinde dikkate alinmasi gereken etkili bir unsur
olagelmistir. Ancak bu agirligimi se¢imlere yansitamayan Cemaat’in partisi %5 oy

oranina ulasabilmistir.
3.2.3. 1979 Sonrasi

1979 yilinda gerceklesen iki biiyiik olay Iran Islam devrimi ve Afgan Cihadi
Islamc1 hareketlerin tamamini siyasilesme ve radikallesme yoniinde etkileyen yeni
bir siireci baglatmistir. Basta Misir olmak iizere Arap iilkelerindeki radikal selefi
gruplar Korfez iilkelerinin parasal yardimi ve Amerika Birlesik Devletleri’nin silah
ve egitim destegi ile yiiriitilen Afgan Cihadina dahil olmuslar, cihadin sona
ermesiyle kimi iilkesine donerek kimi de Islam Diinyasinin diger catisma bdlgelerine
intikal ederek cihat eylemlerini stirdiirmiislerdir. Bu siiregte Pakistan miicahitlerin
askeri egitim aldigi ve Afgan cihadina yagan mali ve askeri yardimlarin ilgili
adreslere sevk edildigi bir lojistik merkezine doniligsmiistiir. Karagi limanina yanasan
gemiler dolusu silah once Pakistan piyasasini dolasmis; silahlanma egilimindeki
orgiitlerin ihtiyaglarim1  karsilamistir. Baskan Ziyaiilhak {ilkesinin topraklarim
miicahitlere ve yardimc gii¢lere agarak Afgan Cihadina destek vermesi karsiliginda
Korfez {lkelerinin ve ABD’nin cOmert yardimlarindan yararlanmistir. Boylece
Pakistan Afgan direnisinin merkezi olmus ve birka¢ milyon Afgan miilteciyi
barindirmak durumunda kalmistir. Pakistan 1980’lerde Iran’daki Islam Devriminden

cesaret alan Sii gruplarla Siinni iilkelerde iran niifuzunun yayilmasindan cekinen

1% Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.184-189
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Suudilerin destekledigi Siinni selefi Orgiitlerin silahli miicadelelerine de sahne

olmustur.*®

Pakistan ve Afganistan’daki Diyobendi medreselerinden yetisen dgrencilerin
kurdugu Taliban orgiitii, Afgan Cihadina katilan gazilerin yonetiminde 1990’larin
bagindan itibaren Afganistan’in yonetimini ele gecirmek i¢in miicadele vermistir.
Sovyetlerden bagimsizligin1 kazanan ve biiyiik bir pazar olma potansiyeli tasiyan
Orta Asya iilkelerine dogru Afganistan iizerinden giivenli bir yolun ag¢ilmasini
isteyen Pakistan devleti Taliban’1t Afganistan’1 istikrara kavusturacak bir gii¢ olarak
degerlendirmistir. Taliban’a yiiklii miktarda bir silah yardiminda bulunan Pakistan’in
yaninda, ilk baslarda, ABD de Iran’in Afganistan’da artan giiciinii militan Sia karsit1
Taliban’1 gii¢lendirerek dengelemek istemistir.'% Ayrica ABD, Orta Asya’dan Hint
okyanusuna petroliin aktarilmasinda Iran alternatifini gecersiz kilacak Afganistan-
Pakistan boru hattin1 ivedilikle gerceklestirmek amaciyla Taliban’1t desteklemistir.
Kasim 1994’de Afganistan’in Kandehar sehrini merkez edinen Taliban eski
miicahitlere kars1 verdigi miicadele sonunda iilkenin biiylik bir kismini ele gecirmis,
1996 yili sonunda Afganistan islam Devleti adimi verdigi bir devlet kurdugunu ilan
etmistir. 2001°de ABD’nin Afganistan isgaliyle Molla Omer liderligindeki Taliban
yonetimi son bulmus ancak Pakistan’in kuzeyinde Kabileler Bolgesi veya Federal
Kabile Bolgesi olarak adlandirilan ve Pestunlar1 yasadigi bolgede bagka bir Taliban

orgiitii kurulmustur.

Pakistan Talibani, 11 Eyliil sonrasinin siyasi ve askeri ortaminda ortaya
¢ikmis olup, Afganistan Talibani’ndan bagimsiz bir lokal orgiitler toplulugudur.
Pakistan ve Afganistan Talibanlari benzer ideolojik yapiya sahip olmalar1 ve
toplumsal temelleri Pestun halkina dayanmasina ragmen teskilatlanma agisindan
birbirinden bagimsiz yapﬂardlr.197 Pakistan Taliban1 yekpare bir 6rgiitten ¢ok, bir or-
giitten ziyade, irili ufakli pek ¢ok grubun ortak adi olmustur. Beytullah Mahsud,
Pakistan’daki 13 farkli Taliban grubunu Tahrik-i Taliban-: Pakistan adli semsiye bir
orgiit altinda birlestirmistir. Pakistan Talibani’nin Mahsud liderligindeki kanadi
Afgan Talibani’ndan daha radikal fikir ve eylemleriyle el-Kaide cizgisine yakin

195 Kepel, Cihat, 5.261-263; Ozcan, a.g.e., 147-149
1% Biiyiikkara, Cagdas islami Akimlar, 5.91-97
197 Cevik, a.g.e., 5.102-103
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kiiresel cihatg1, tekfirci bir karakter arz etmektedir. Pakistan Devleti’nin hi¢bir zaman
hakim olamadig1 kabileler bolgesinde bagimsiz bir Islam Devleti kurmay1 hedefleyen
orgiit isgal sirasinda Pakistan sinirmi gecen Afgan Talibani’yla birlikte ABD’nin
hedefindedir. ABD’nin baskis1 sonucu Pakistan ordusu 2004’te Kabileler bolgesinde
girmis ve bir dizi askeri operasyon diizenlemisse de 2004-2007 arasinda Pakistan
yonetimi ile Taliban gruplart arasinda ¢atisma devam etmistir. Giivenlik gili¢lerinin
i¢inde militanlarin ve ailelerinin bulundugu islamabad’daki Lal Mescid’e miidahale

etmesi sonucu yasanan can kayiplar1 Pakistan’1 siddet sarmalina dﬁsﬁrmﬁstﬁr.lgs

Taliban liderligi ve tabanini besleyen ana kiiltiirel damar Diyobendiligin
Pakistan’daki siyasi goriintiisii Cemiyeti Ulema Islam’m denetiminde kuzeydeki
medrese aglaridir. Kutsal Metinlerin literal okumasi ve hedeflerine ulagmak ig¢in
siddete basvurulmasi yoniinden ortak bir tavir i¢cinde oldugu Misir ve Suudi
Arabistan kokenli miicahitlerin etkisiyle cihatg1 selefilik ideolojisiyle karsilasan
Taliban, Islam’m en dinamik ve akilc1 yorumu olan Hanefilikle Selefiligin en kat1 ve
tutucu versiyonunu her iki ekoliin de ruhuna ters diisecek sekilde bir araya

getirebilmis; bir “Hanefi Selefiligi”ni ortaya ¢ikarmustir.

Bir grup Diyobendi molla tarafindan 1985 yilinda kurulan Sipah-i Sahabe
Pakistan orgiitii Iran Islam Devrimi’nin etkisiyle Hint-Islam diinyasinda yayginlig
ve giicii gittikce artan Sii faaliyetlerine tepki olarak dogmustur. Siilerin basta ilk {i¢
halifeye, Hz. Aise ve Muaviye olmak {izere bir¢ok sahabeye olan karsiliklar1 Sipah-i
Sahabe isminin segiminde belirleyici olmustur. Orgiitiin amaci Pakistan’mn Siinni
devlet niteliginin anayasal statiiye kavusmasini saglamaktir. Siileri gayrimiislim
olarak taniyan Sipah-i Sahabe siyasi ve kiltiirel faaliyetlerini Sia karsitligina
odaklamustir. Orgiit 6zellikle kurulus déneminde Ziyaiilhak rejiminden de biiyiik
destek gdrmiistiir. Pakistan’1 Islamlastirma politikalariin ve iilkesindeki Iran etkisini
siirlandirma g¢abalarinin Sipah-i Sahabe’nin o donemde ortaya ¢ikisinda biiyiik kat-
kist olmustur. Aym sekilde Korfez’de devam eden Iran-Suudi Arabistan gerginligi
de, Suudi sermayesinin her tiirlii iran karsiti grubu desteklemesine yol agmistir.
Ancak oOrgiit esas patlamay1 Afgan savasi sonrasinda yasamistir.1990 segimleriyle

mecliste sandalye kazanan orgiit diger taraftan gercgeklestirdigi ¢ok sayida terdr

198 Cevik, a.g.e., 5.103-104
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eylemiyle giindeme gelmistir. Siilere ait ibadet mekanlarina ve tiirbelere yapilan
bombali saldirilarin ve Sii cemaat liderlerine ve alimleri hedef alan suikastlarin

arkasinda Sipah-i Sahabe’nin bulundugu bilinmektedir. 1990’ yillarda érgiitiin Iranl
diplomatlara ve askeri personele yonelik saldirilari iki {ilke arasinda bugiin dahi

tamamen ¢oziilmemis biiyiik krizlere yol agmigtir.””

Sipah-1 Sahabe’yi fazla 1limli buldugu igin bu orgiitten ayrilan Riyaz Basra
onciiliigiinde bir grup 1996’da Lesger-i Cengvi adli silahli miicadeleyi tek yontem
olarak benimseyen yeni bir Orgiit kurmustur. S6z konusu terdr oOrgiitii Sipah-i
Sahabe’nin silahli kanadi gibi hareket etmis Afganistan’daki Siileri de hedef alan
eylemler gergeklestirmistir. Orgiit eylemlerinin biiyiik boliimiinii Siilere karsi
diizenlemigse de 1997 yilinda ABD isgilerine diizenlenen saldirty1 da iistlenmis; ote
yandan Siinni Bagbakan Navaz Serif e de yine orgiit tarafindan 1999 yilinda suikast
girisiminde bulunulmustur. ABD’nin 2001 yilinda Afganistan’t isgal etmesiyle
baslayan siirecte Sipah-i Sahabe ve Lesker Cengvi orgiitleri Taliban hareketinin
yaninda yer almistir. Ayni yil bagskan Pervez Miiserref tarafindan teror orgiitii ilan
edilmis ve eylemleri yasaklanmistir. Amerika Birlesik Devletleri tarafindan da 2003
yilinda resmi olarak terdr oOrgiitii olarak tanimistir. ABD hiikiimetinin bu karari
almasinda, Lesker Cengvi orgiitiiniin Taliban ve El Kaide ile yakin iliskiler i¢inde

olmast sebep gosterilmistir. 200

Ehli Hadis Cemaati ve Diyobendi ekolii gibi koklii ve yaygin selefi gruplarin
faaliyet gosterdigi Pakistan’da selefiligin radikallesmesi genel olarak Afgan
Cihadiyla ve Iran islam Devrimiyle baslamis bir siirectir. Pakistan 1980’lerde ABD
ve petrol zengini korfez tilkelerinin Afgan miicahitlerine parasal, lojistik ve egitsel
yardimlarini ulastirdigi giivenli bir giizergah konumunda olmustur. Afgan Cihadiyla
baslayan siiregte General Ziyaiilhak’m selefi egilimler tasiyan Islamlastirma
politikalart hiz kazanmig; Diyobendi medreselerinde klasik selefi egilim alan
Ogrenciler ayni siirecte Arap Afganlar1 vasitasiyla cihatgt ideolojiyle temas
kurmuglardir. Sonraki donemde gerek ABD ve miittefikleri gerekse Pakistan devleti

soguk savas sonrasi yiikselen jeoekonomik ve jeostratejik miicadele geregi

199 Cevik, a.g.e., 5.97-98
20 Kepel, Cihat, 5.261-262; Cevik, a.g.e. 5.99
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Afganistan’daki Taliban rejimine destek vermislerdir. 2001°de ABD’nin
Afganistan’1 isgal etmesinden sonra Pakistan Talibani kurulmus ve devletin tam
hakim olamadig1 kabileler bdlgesinde bir Islam Devleti ihdas etmek i¢in miicadeleye
girismistir. Pakistan’da selefiligin radikallesmesinin nemli etkenlerinden biri Islami
Devrimin akabinde Iran’m Pakistan’daki Sii niifusu politik ve askeri olarak
desteklemesidir.  Yine bu siiregte Iran’in rejim ihraci tehdidine karst Suudi
Arabistan’in Pakistan i¢indeki artan etkinligi sonucunda iilkede Siinni-Sii gerginligi
ortaya ¢ikmis ve 80’ler boyunca Pakistan topraklari Iran ve Suudi Arabistan rejimleri

arasinda bir vekalet savasina sahne olmustur.

Giintimiizde Taliban ve benzeri mezhepgi-radikal selefi orgiitlerin iilke
genelinde $ii azinliga yonelik silahli saldirilart rutin hale gelmistir. Pakistan’da bu
orgiitler rejimi ve Sii niifusu hedef alan siddet eylemleri nedeniyle halen bir ulusal

giivenlik sorunu teskil etmektedir.
3.3. Tunus’ta Selefi Hareketler

Tunus’ta Islamct ve selefi hareketlerin  ortaya cikisi-Misir  ve
Pakistan’dakilere kiyasla- olduk¢a ge¢ bir tarihte gergeklesmistir. Bagimsizligini
kazandig1 tarihten itibaren laik-milliyet¢ci rejimin kati bir sekilde uyguladigi
laiklestirme politikalart Tunus toplumunda biiyiik 6lgiide karsilik bulmustur. Dini
kurumlarm dogrudan devletin kontroliine alindig1, ulemanin din isleri idaresi altinda
biirokratiklestirildigi ve sekiiler hukuk sisteminin olusturuldugu Habib Burgiba
doneminde Islami muhalefete asla izin verilmemistir. Burgiba’min otoriter
yonetimine ve basarisizlikla sonuglanan ekonomi politikalarina karsi genel bir
hosnutsuzlugun yiikselmeye basladigi 1970’li yillara kadar Tunus’ta islami

hareketler kayda deger bir varlik gosterememistir.

Tiim Miisliiman {ilkelerde Islamci hareketlerin toplumsal ragbet gordiigii ve
hizla giiclendigi 1980°li yillarda Tunus’ta da hem 1ilimli Islamci hem de selefi
akimlar ortaya ¢ikmis ve uygulanan baski politikalarima ragmen giderek giic
kazanmustir. Tunus’ta ana akim Islamciligi temsil eden 1limli Nahda hareketinin
Zeynel Abidin bin Ali yonetimince yasaklanmasi ve liyelerine verilen slirglin ve
hapis cezalar1 Islami kesimlerin bir lciide radikallesmesinde ve yeni yeni olusan
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selefi hareketlere yonelmesinde etkili olmustur. islami hareketlere uygulanan tiim
baskilara ragmen -dis diinyada kosullarin da etkisiyle- Tunus’ta ilmi, siyasi ve cihatci
egilimli selefi orgiitler 1980’lerden itibaren yayginlasmaya ve faaliyetlerini

arttirmaya devam etmigtir.?"

Misir ve Pakistan 6rneklerinde de goriildiigii iizere dinin 6ziine ve gegmisteki
muhayyel bir altin ¢aga doniis ¢agrisini muhalif siyasi bir sdyleme doniistliren
Islamc1 ve selefi hareketlerin dogusu Miisliiman toplumlarin yasamak zorunda
kaldiklar1 somiirgelesme ya da modernlesme silirecinden ayr1 disiiniilemez.
Tunus’taki Islamc1 ve selefi hareketleri incelerken de bu toplumun; bagimsizlik
miicadelesi, uluslasma ve modernlesme deneyimi ve demokrasiye gecis c¢abalariyla

sekillenmis tarihi tecriibesine deginmek yerinde olacaktir.

3.3.1. Tarihsel Arka Plan

Tunus 1574’ten itibaren Osmanli Devleti’'nin Kuzey Afrika’daki “Garb
Ocaklar1” adi verilen {i¢ vilayetinden biri olmustur. 1591 yilina kadar 6nce Cezayir’e
bagli olarak sonra dogrudan Babiali’'nin atadigi beyler araciligiyla yonetilen Tunus,
1630’a kadar “Dayr” unvanli yenigeri subaylarinin idaresinde kalmigtir. Bu tarihten
sonra sirastyla iktidari ele gegiren Muradi ve Hiiseyni hanedanlari, Osmanl
himayesini tanmimakla birlikte fiiliyatta Tunus’u bagimsiz bir iilke gibi
yonetmislerdir. Tunus, Osmanli Devleti’nin kiiciik bir modeli gibiydi; vezirlik,
seyhiilislamlik makamlari, divan teskilati ve bir¢cok idari birim aynen aktarilmisti.
Eyaletin idaresinde onceleri Tiirkler ve Memliklular baskin bir konumdayken
zamanla Berberi ve Araplardan olusan Tunus’un yerli unsurlart idarede agirlik

kazanmlstlr.zo2

Osmanli Devleti’nde XIX. yilizyildaki modern ordu kurmaya yonelik askeri
reform hareketleri Tunus’ta da etkisini gostermis; Fransa mevzuati 6rnek alinarak
orduda 1slahat c¢aligmalar1 yapilmistir. Ayrica kolelik kaldirilmig, maliye ve para

sisteminde yenilikler getirilmistir. 1857°de Tunus’ta yasayan herkesin can, mal ve

20lRiyad es-Suaybi, “Tunus’ta Selefilik: Doniisiimiin Sancisi”, Arap Diinyasinda Selefilik ve Selefi
Hareketler, Cev. Nurullah Cakmaktas, Ed. Besir Musa Nafi, Istanbul, Yarin yaymcilik, 2016, s.127-
128

202 Biilent Karaatli, Arap Baharinda Farkh Bir Ulke Tunus, Ankara, Nobel Yayincilik, 2018, s.7-11
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namus giivenligi garanti altina alan ve Miislim gayrimiislim herkesin kanun 6niinde
esitligini kabul eden Islam diinyasinin ilk anayasasi Ahdu-Eman fermami ilan
edilmistir. Fransiz konsoloslugunun etkisiyle hazirlanan ve 1861 yilinda yiiriirliige
giren anayasa ¢ok sayida bagimsiz mahkemelerin kurulmasimi ve Meclis-i Ekber
adiyla bir meclisin a¢ilmasini dngormiistiir. Ayrica ilk resmi gazete olan Er-Raid it

Tunusi de bu dénemde yaymlanmistir.?®

1857-1861 yillar1 arasinda anayasa komisyonunda gorev alan ve 1873 yilinda
Vezir-i Ekberlige(Basbakanlik) getirilen “Tunuslu” Hayrettin Pasa®® 1877 deki
istifasina kadar egitim, idare, maliye ve ekonomi alanlarinda ¢ok 6nemli reformlar
gerceklestirmistir. Cesitli gorevler vesilesiyle uzun siire Fransa’da bulunan Hayrettin
Pasa; Bat1 uygarligini tanima, Avrupa’daki cari fikir akimlarini, sosyal ve siyasi
gelismeleri yakindan inceleme firsati bulmustur. Tunuslu Hayrettin Pasa Islam
diinyasinin ¢okiis sebeplerini ve buna karsi alinacak tedbirleri aragtiran, fikir ve
¢cozlimler tireten bir devlet adami ve aydin olarak Namik Kemal, Cemalettin Afgani
ve Seyyid Ahmet Han gibi aydinlarin yaninda X1X. yiizyil islah ve tecdit hareketinin
onciilerinden biri olmustur. Akvemii’l-mesalik’®® adli iinlii eserinde Avrupa uygarligi
ile Islam diinyasin1 karsilastirarak Miisliimanlarin  eski iistiinliiklerini tekrar
kazanabilmelerinin carelerini arasgtiran Tunuslu Hayrettin’e gore Islam dini
cagdaslasmaya ve ilerlemeye engel olmadigi gibi tersine ¢agin ve medeniyetin
icaplarina uymaya tesvik eder. Avrupa’nin ilerlemesini “gii¢ ve refahinin esasini
adalet ve hirriyete dayali siyasi kurumlarin” sagladigini; bu kurumlarin en
onemlilerinin de “parlamento, parlamentoya karsi sorumlu hiikiimet ve hiir basin
oldugunu” kaydeder. Bunlar olmadan ilerlemenin ve maddi refahi temin etmenin
miimkiin olamayacagini savunur. Parlamento ile basin kuruluslarini Islam’in
megveret sistemiyle uzlastiran Hayreddin Pasa Avrupa’dan politik, idari, sosyal ve
ekonomik kurumlarin alinmasinin miimkiin ve gerekli oldugunu, islam’mn buna cevaz

verdigini belirtir.?®

283 K aratl1, a.g.e. , 5.16-23

204 Aslen Kafkasyal olan Hayrettin Pasa, Osmanli’da Tunuslu lakabiyla anilir.

2% 1868’de Tunus matbaasinda basilan Arapga yazilmis Akvemii’l-Mesalik fi Marifet-i Ahvali-
Memalik(Ulkelerin Durumunu Ogrenmek igin En Emin Yol) adli reform kitab1 ayn1 y1l Fransizca’ya
cevrilmis, 1874’te Ingilizcesi, 1876 ve 1878 de Istanbul’da Tiirkgesi yayimlanmustir.

206 Atilla Cetin, “Hayreddin Pasa”, TDV Islam Ansiklopedisi, C. 17, 1998, 5.57-60
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1857-1864 yillar1 arasindaki reform hareketleri devleti ekonomik agidan
sikinttya sokmus; Tunus yOnetiminin agir bir dis borg yiikii altina girmesine ve
halkin artan vergilere kars1 ayaklanmasiyla sonuglanmistir. Tunus’un ekonomik ve
siyasi agidan en bunalimli doneminde basbakanliga atanan Hayreddin Pasa
ongordiigii reformlarin bir kismimi uygulama imkan: bulmustur. Bu reformlar
arasinda Tunus idaresinin 1slahi, kamu harcamalarinin kisilmasi ve adil bir vergi
sisteminin tesis edilmesi, merkezi yonetimin diizenlenmesi, mahalli idarelerin
tanzimi, yargi sisteminin yeniden teskilatlanmasi, tarim reformu ve egitimin
modernlestirilmesi bulunmaktadir. Modern Tunus’un kurucusu sayilan Hayrettin
Pasa egitim alanindaki reformlara bilhassa 6nem vermistir. Ulkenin en koklii ve
saygin dini egitim kurumu Zeytune medresesinin miifredati Fransa’daki tiniversite
miifredati esas alinarak modernlestirilmis ayrica 1875’te yabanci dil egitiminin yan
sira bilimsel ve teknik egitim vermesi planlan -Galatasaray Sultanisi’nin muadili-
Sadiki Koleji kurulmustur. Modern biirokrasiye donanimli personel yetistirmek iizere
Sadetiye Okulu ve ulusal ordunun lider kadrosunu yetistirmesi igin de Harp

Okulu’nun kurulmasi yine Hayrettin Pasa’nin icraatlaridandir.?”’

Tunus’taki reformlar genel olarak Osmanli ve Misir’daki yontemi izledi;
fakat burada devletin giiclinii saglamlastiracak diizeye erisemedi. Avrupa
Devletlerinin borglarin tahsili i¢in 1869 yilinda kurduklar Ingiltere, Fransa ve italya
temsilcilerinden olusan uluslararasi finansal komisyon Tunus’un gelirlerini disariya
aktarmustir. Ozellikle Fransa ve Italya komisyon araciligi ile Tunus’u ekonomik ve
siyasi baski altina almistir. Osmanli idaresine hep sadik kalan ve 1877-1878
Osmanli-Rus savaginda Osmanli Devleti’ne maddi ve insani yardimda bulunmak
isteyen Hayrettin Pasa’ya Ingiltere ve Fransa’nm diplomatik baskilartyla engel

. 2
olunmus ve gorevden alinmustir.?®

Fransa 1830 yilinda Cezayir’i isgal ettikten sonra Tunus’a da Osmanh
Devletinden koparmak i¢in sistemli bir politika takip etmistir. Cezayir-Tunus
sinirinda uzun zamandir yasanan hirsizlik ve kacakeilik olaylarini bahane ederek

1881 yilinda Tunus’u isgal etmistir. Isgalci Fransizlar ilk is olarak ortak arazileri ve

207 Karaatli, a.g.e. , 5.26-29

208 |_apidus, islam Toplumlar: Tarihi- Cilt 11, 5.233-234, Karaatl, a.y.
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vakiflar1 satarak kolonilesmeyi tesvik etmis; Avrupali misterilerin  miilk
edinmelerinin yolunu agan toprak yasasini yiiriirliige koymuslardir. Tunus’un beste
bir arazisine el koyan koloniler daha fazla gelir elde etmek igin tarimi
modernlestirdiler. Diger taraftan Alliance France ve Katolik kilisesi araciligiyla
Fransiz tarzi egitim desteklendi. 1885-1912 arasi 3000 Tunuslu geng Paris’te egitim
aldi. 1898’de modern konular ve pedagojik yontemler ekleyerek Zeytune’de reform
yapmak istediler. Tunus ulemasindan bazilar1 Islam hukuku egitimine yonelik bu
miidahaleye kars1 ¢ikarken bazilar1 da Fransizlarla igbirligi yapma konusunda istekli
oldular. Siyasi olarak pasif kalsalar da Tunuslu memurlar, laik entelektiieller ve bir
kisim ulema Fransiz iktidarinin iilkeye zarar verdigini fark etmistir. Bu kesimlerden
ve -Osmanli’da oldugu gibi- modern egitim almig biirokratik elitin i¢inden Tunus’un
ulusal liderlerini olusturacak yeni bir kusak ortaya cikti. Hem Zeytune gibi islami
okullarda hem de modern Fransiz okullarinda yetismis, kendilerini “Geng
Tunuslular” olarak adlandiran bir grup Afgani ve Abduh’un Ogretilerinden
etkilenerek Tunus toplumunun modernlestirilmesini ve Batililastirilmasini ayni
zamanda Arap kiiltiiriinlin de canlandirilmasini savunmustur. Gen¢ Tunuslular 1slah
ve tecdit diisiincesinden beslendikleri igin islam hukuk sisteminin yenilenmesini,
Islami egitim ve vakiflarin idaresinde reform yapilmasin istiyorlardi. Laik anlayisa
sahip liberaller ve selefi goriise sahip yenilik¢iler, Rus Devrimi, Wilson ilkeleri ve
Misir’daki Wefd hareketinin etkileri altinda milli bir siyasi kimlik gelistirdiler.
Tunuslu milliyetgiler 1920°de Diistur Partisi’ni kurarak gii¢lii bir siyasi direnis
olusturmaya yonelik faaliyetlerde bulundular. 1930’larda 6ne g¢ikan laik sosyalist
egilimli daha gen¢ bir kusak Fransizlara karsi daha saldirgan, daha orgiitlii ve
ideolojik olarak daha tutarli bir direnis talep etmistir. 1934’te Diistur’un yonetimini
devralan Mahmut Materi ve Habib Burgiba liderligindeki bu geng¢ radikaller 20 yil
stirecek bir bagimsizlik miicadelesi baslatmislardir. Temelde laik bir egilime sahip
olsa da Yeni Diistur hareketi halkin dini duygularina da hitap etmesini bilmis; parti
kadrosunun simirlarini asarak bir kitle hareketine doniismiistiir. Sokaktaki somiirge
yonetimi karsitt protesto ve gosterileri siddetle bastiran Fransiz yonetimi Yeni
Diistur’u feshedip yoneticilerini hapis ve siirgiinle cezalandirmissa da Miinsif Bey’in
gayretleriyle bagimsizlik hareketi giliglenmeye devam etmistir. II. Diinya savasi

sonrasinda somiirgeleri {izerindeki kontroliinii devam ettirmeye c¢alisan Fransa Hindi-
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Cin’de yenilgiye ugramig; Tunus’ta artan siddet ve terdr eylemleriyle bas edemez
duruma gelmistir. Sonug itibariyle milliyet¢ilerin amansiz miicadelesi ve Birlesmis
Milletler ’in diplomatik baskilar1 altinda Fransizlar 1955 yilinda Tunus’un ig
islerinde bagimsizligin1 tanityan belgeyi imzalamayi kabul etmistir. 1956 Martinda
gerceklestirilen bir Fransiz-Tunus protokolii, 1881°de kabul edilen himaye sistemini

feshederek Tunus’a bagimsizhgim vermistir.’®

Bagimsiz bir Tunus hiikiimetinin kurulmasii Burgiba’nin hizli bir sekilde
giiclenmesi takip etmistir. 1957°de kurucu meclis Bey’in yetkilerini elinden almis ve
Burgiba’y1r devlet baskani ilan etmistir. 1959 Anayasasi biitiin yetkiyi devlet
bagkanina vermistir. Bagimsiz Tunus rejimi bir¢cok farkli ekonomik stratejiyi takip
etmis ancak sermayeyi cezbedecek bir ortam yaratmakta, Tunus’un yatirim
hedeflerini gergeklestirmekte, istihdam ve refah saglamakta basarisiz olmustur.
Ancak Burgiba yonetimi Tiirkiye’de oldugu gibi laik bir devlet ve toplum diizeni
insa etme yolunda radikal adimlar atarken islami sdylemi de sekiilerist politikalarin
mesrulagtirmak icin kullanmaya caligmistir. Dini egitim kurumlarn Milli Egitim
Bakanligi’nin kontroliine alinmis, sekiiler yargi sistemi tesis edilerek kadinlar
calisma, bosanma ve miras alaninda esit haklara kavusmus, c¢ok eslilik
yasaklanmistir. Modern Tunus kadmin statiisii, egitim diizeyi, okur-yazarlik ve
kiiltiirel geligmislik agisindan Arap ve Islam iilkeleri arasinda iist diizey bir konuma
yiikselmisgtir. Ancak Burgiba yonetiminin modernlestirme ve sekiilerlestirme
politikalar1 toplumun biitiin kesimlerince benimsenmedi. Burgiba’nin kadinlarin
okullarda ve resmi dairelerde basortiilii olmalarini ve tiretimi aksattigi gerekgesiyle
Ramazan ayinda oru¢ tutulmasii yasaklamasi ayrica Kuran ve Hz. Muhammet
hakkindaki olumsuz beyanlar: 1960’lardan itibaren rejime karsi Islamci muhalefetin

olusmasina zemin haerlaml$tll'.210

3.3.2. Tunus’ta Selefi Hareketler

Burgiba yonetimine karsi en giiclii muhalefet 1969°da Rasid Gannusi ve
Abdulfettah liderliginde baslayan 1973’te el-Cemaatiil Islamiyye, 1981°de Islami

29| apidus, islam Toplumlari Tarihi- Cilt 11, 5.234-238
219 apidus, islam Toplumlar1 Tarihi- Cilt 11, 5.238-240
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Yoénelis ve 1989°dan itibaren en-Nahda(Ronesans) adini alan Islami harekettir.
Hareket ilk olarak 1969 yilinda Islami bir genclik orgiitii olarak kurulmus 1971
yilinda “Kuran-1 Muhafaza Dernegi” olarak halka Kuran’i ve Islami degerleri
O0gretmek amaciyla orgiitlenisini siirdiirmiistiir. Hareket 1978’de baslayan genel
grevde meydana gelen 6liim ve yaralanmalardan sorumlu tutulmus 33 oOrgiit litesi
tutuklanmustir. 1979°da diger Islamci 6rgiitlerin bir araya gelmesiyle islami Yonelis
Hareketi kurulmus liderligine de Rasid Gannusi se¢ilmistir. Gannusi’nin hareketin
liderligine getirilmesi iilke genelinde biiyiik ilgi uyandirmis; bu karizmatik liderin
popiilaritesinin giderek artmasi rejimi rahatsiz etmistir. 18 Temmuz 1981°de islami
Yonelis Hareketi’nin kurulus bildirgesini yayinlamis ve hareketin siyasi hedefi;
“Biitiin timmeti uyandiracak, iilkeyi doguya ve batiya bagimliliktan Kurtaracak, izzet,
ilim ve marifeti isteyecek, kendini diger kiiltiirlerden soyutlayacak, haksizlik ve zulme
ofkelenecek hak, adalet ve ozgiirliige baglanacak bir sekilde yonetilmesi” olarak
ifade edilmistir.?*! Kurulus bildirgesinin yaymlanmasindan hemen sonra bu hareketi
iktidarina tehdit olarak géren Burgiba lider Gannusi’yi tutuklatarak 11 yil hapis ile

cezalandirmustir.

Modern Islami hareketin uluslararas: figiirlerinden Rasid Gannusi Sam’da
felsefe 6grenimi gérmiis genglik yillarinda Nasir’in Arap birligi fikrine yakinlik
duymustur. Ancak 1965’ten sonra Arap milliyetciliginin Islami degil batili bir
diisiince sistemi olduguna kanaat getirmistir. 1967°de Alt1 giin savaslarinda yasanan
hezimetten sonra Gannusi Nasirc1 diisiinceyi tamamen terk ederek Islamci ideolojiyi
benimsemistir. Seyyid Kutub, Malik bin Nebi, Muhammet Ikbal ve Mevdudi gibi
diisiiniirleri okuduktan sonra Suriye Thvaniyla temas kurmustur. Fransizca grenmek
lizere gittigi Paris’te Teblig Cemaati’ne katilarak vaaz ve sohbet faaliyetlerinde
bulunmustur. Gannusi Tunus’a déndiigii 1969 yilindan itibaren Islami hareketin
liderligini yiirtitmusttir. 1981 yilinda 11 yil hapis cezas1 aldigi halde dort yil sonra
baskanlik affiyla serbest kalmistir. Ancak Zeynel Abidin Bin Ali doneminde 1987,
1991 ve 1998 yillarinda ayr1 ayr1 Omiir boyu hapis cezasina carptiritlmistir. 1989

yilinda Tunus’u terk ederek dnce Cezayir’e sonra Sudan’a ve daha sonra Ingiltere’ye

211 Karaatli, a.g.e. , $.130-131
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giden Gannusi 21 yil boyunca ¢esitli iilkelerde siirglin hayati yasamistir. Tunus

Devriminden sonra 30 Ocak 2011°de iilkesine donmiistiir.*?

Nahda hareketi ortaya ¢ikis1 itibariyle islam’1n asil sekline duyulan &zlemi ve
Islami devlet kurmaya yonelik hedefleri dolayisiyla selefi bir akim olarak
degerlendirilmektedir. Gannusi, selefilikten [slam’m, Kuran ve Siinnete dayanan
yiice degerlere donmek anlasilirsa kendisinin de selefi oldugunu bizzat ifade eder.
Gannusi, 1979°da gergeklesen Iran Devrimini Islami bir devrim olarak gérmiis ve
Diinya Islam hareketinin onciisii oldugunu sdylemistir. Ihvan-1 Miislimin
hareketinden ve Iran islam Devrimi’nden aldig: ilhamla Islami temellere dayanan bir
devlet kurmay1 hedefleyen Nahda hareketi, Burgiba ve Bin Ali yonetimince izole
edilmis; s6z konusu hareketin siyasi parti olarak secimlere katilmasina izin
verilmemistir. Diger taraftan 1989 baglayan ve 21 yil siiren siirgiin hayat1 boyunca
Gannusi fikirlerini biiyiik dl¢iide revize etmistir. Thvan’in ve selefilerin otoriter ve
mutlak¢1 ¢izgisinden uzaklasarak dinin baski aygit1 olarak bir Islami devlet ihdas
etmekten ve “seriat1” uygulamaktan vazgectigini ve daha sivil bir Islam anlayisim
benimsedigini beyan etmistir. Devrimden sonra kurumsal sisteme entegre olabilen
Nahda partisi demokrasi, insan haklari, ifade ve inang Ozgiirligii, esit vatandaslik

gibi kavramlar {izerinden post-Islamct1 bir sdylem gelistirrnistir.213

Tunus’da 1980’lerde ortaya ¢ikan selefiligin i¢ kaynakli m1 yoksa digsal
etkilerin bir sonucu mu oldugu tartismalidir. islamec1 muhalifler icinde nispeten 1liml
Nahda (o zamanki adiyla Islami Y®nelis) hareketine yonelik Burgiba ve Bin Ali
yonetimlerinin baski ve sindirme politikalart selefi hareketlerin yiikselisini
tetiklemistir. Ayrica Tunus toplumu i¢indeki dini kaynaklarm bilingli olarak
Kurutulmaya c¢alisilmasi, dindarligin  kiyafet ve dis gorinis seklindeki
disavurumlarina  karsi savas acilmasi ve Islami dirilis igin calisan cemaat
mensuplarinin takibata ugramasi ylikselisinin dahili nedenleridir. Diger taraftan
Misir, Cezayir, Filistin ve Liibnan gibi iilkelerde cihat eylemini yiicelten islami

hareketlerin reva¢ bulmasi, Afganistan ve Irak gibi iggal alanlarinda verilen direnis

212 Fatih Okumus, islami Hareketin iktidar Deneyimi: Tunus ve Misir, istanbul, Mana Yaynlari,
2015, 5.30-31

213 Okumus, a.g.e. , s.32; Stefano M. Torelli, Fabio Merone and Francesco Cavatorta , “Salafism in
Tunisia: Challenges and Opportunities for Democratization”, Middle East Policy, Vol. XIX, No. 4,
Winter 2012, pp.140-154
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miicadeleleriyle cihatgr diisiincenin uluslararasi bir boyut kazanmasi Tunus’da
selefiligin yiikselisini etkileyen en 6nemli harici nedenlerdir. Bunun yaninda medya
ve iletisim araglar1 vasitasiyla selefi diisiince Tunus toplumunda yayilma imkéani
bulmus, selefi gruplar Arap ve Islam diinyasinin maruz kaldig1 zuliimler {izerinden

etkili bir propaganda faaliyeti yiiriitmiislerdir.”**

Tunus’taki selefi hareketler diger tilkelerdekine benzer sekilde genel olarak
{ic ana egilim etrafinda siniflandirilabilir: Ilmi Selefilik, Siyasi Selefilik ve Cihatc1
Selefilik. Ilmi Selefi akim Ihvan ve Nahda gibi hiyerarsik bir 6rgiit yapisina sahip
olmayan ve saygin ulema etrafinda toplanmig daginik gruplar halindedir. Bu
gruplarin amaci egitim davet ve irsad ile siirlidir. {lmi selefiligi temsil eden bazi
alimler hizipgilige neden olacag: fikriyle cemaatlesmeyi haram saymiglar ve siyasi
partiler kuran Islamcilari bidat ehli olmakla suclamuslardir. Medhali?®® olarak
nitelenen bu selefi akima gore yoneticiye karst ¢ikmak ve muhalefette bulunmak
haramdir. Kemal b. Muhammed b. Ali el-Merzuki ve Seyh Besir b. Hasan ilmi
selefiligin en etkili isimleridir. Tunus’ta ilmi selefiler Bin Ali rejimine karsi hicbir
mubhalif faaliyette bulunmamis, aksine yoOneticiye itaate davet etmistir. Ad1 gecen
alimler Filistin’deki direnisgilerin Israil’e kars1 gergeklestirdikleri intihar eylemlerini

haram olarak degerlendirmislerdir.216

Tunus’ta ilk siyasi selefi akim 1988 yilinda Muhammet Ali el-Harrasi,
Abdullah el-Haci ve Muhammed Huca liderliginde kurulan Tunus Islami Cephe
hareketidir. Diisiince ve eylem bicimi olarak Cezayir’deki Islami Selamet Cephesi ile
benzerlik gosteren bu hareket, parti kurmak suretiyle siyasi hayata dahil olma ve
iktidarin degisiminde bir ara¢ olarak demokratik secimleri kabul etme egilimine
sahip selefilik anlayisini temsil eder. Tunus Islami Cephe hareketi Afgan Cihadina
katilan Tunuslu genglerin cihat yolculuguyla ortaya ¢ikmis, fakat daha sonra
hareketin igindeki siyasi selefi akim cihat¢1 selefilerden ayrilmistir. Tunus Islami

Cephe’nin reformcu selefi metot iizerinden devletin Islamlasmasini savunmasi

24 Suaybi, a.g.e. , 5.228

215 Rabi B. Hadi el- Medhali’ye nispetle “Medhali” denilmistir. Medhaliye, yoneticiye muhalefet
etmeyi ve hatta ona aleni bir gekilde nasihatte bulunmayr mutlak suretle caiz gérmeyen selefi bir
akimdir. Esasen bu diisiince ehlisiinnetin temel akide esaslarindandir. Bu gruba goére devlet Miisliiman
cemaatin ta kendisi oldugu igin Islamc1 cemaatlere gerek yoktur.

218 Suaybi, a.g.e. , 5.230-232
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bakimindan Misir Thvani ile arasinda énemli bir farklilik yoktur. Hareketin kadrosu
Tunus rejiminin Islami hareketlere karsi uyguladigi baski politikasi sonucu ya

tutuklanmis ya da go¢ etmeye mecbur birakilmigtir.?’

Tunus’ta cihat¢1 selefi akim 1980’lerin baslarinda bir grup gencin Safaks
vilayetinde gerceklestirdikleri bir takim eylemlerle ilk defa giindeme gelmistir.
Devleti ve kamu kurumlarini hedef alan bu saldirinin failleri hapis ve idam
cezalarina c¢arptirilmistir. Eylemlerin fetvasini veren Seyh Muhammed el-Ezrak
kagtigi Suudi Arabistan’dan Tunus’a iade edilmis ve Seksen yasini askin seyh
hakkinda idam karar1 verilmistir. Tunus’taki cihatgr selefilik Filistin, Irak ve
Afganistan’daki isgalin yarattig1 zuliimlerden ve bazi Arap rejimlerinin iggalcilerin
yaninda saf tutmasina kars1 duyulan 6fkeden beslenmistir. Tunus Islami Cephe’den
yolunu ayiran bir¢ok cihat¢1 selefi 1990’larda Bosna ve Afganistan’daki cihada
katilmig; Taliban’la birlikte galismis ve el-Kaide’nin fikirlerini benimsemislerdir.
ABD’nin giivenlik stratejisiyle uyumlu hareket etme gayretindeki Bin Ali
yonetiminin selefi olsun olmasmn biitiin Islamcilar1 hedef alan baski ve siddet
politikalart Bati’dan destek bulsa da bu politikalar cihatgr selefilerin  6rgiit
aidiyetlerini 2000’ler boyunca gili¢lendirmistir. Tunus zaten biiyiiyen ekonomisiyle
uyumsuz bir sekilde kirsal kesimdeki diisiik hayat standartlari, yoksulluk ve issizlik
kosullar1 ve siyasi elitlerin ¢ikarini kollayan otoriter devlet yapistyla 2000’11 yillarda
selefi propaganda i¢in uygun bir zemin olmustur. Bu uygun zeminde 2006 yilinda
Esed b. Furat’in askerleri orgiitii kuruldu. S6z konusu orgiit giivenlik giicleriyle
silahli catismaya girmis ylizlerce Orgiit iiyesi tutuklanmistir. Nisan 2011°de
uluslararasi terdrizm suglusu olarak tutuklu bulunan Ebu Eyyad et-Tunusi’nin
liderliginde Ensaru’s Seria orgiitii kurulmustur. Devrimden sonra serbest birakilan
Ebu Eyyad iilkedeki en 6nemli organize cihatgi selefi grubu Ensarii’s Seria’nin

eylemlerini yénetmeye devam etmektedir.?*®

2" Ae., 5. 232-234
28 Torelli, a.g.e. , pp.142-145, Suaybi, a.g.e. , 5.232-234
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3.3.3. Tunus’ta Devrim: Selefilerin Bahari

Seyyar satict Muhammed Buazizi’nin kendini yakmasiyla Sidi Bouzid
kentinde baglayan ve bir ay siiren protestolar sonucu 14 Ocak 2011 tarihinde diktator
Zeynel Abidin bin Ali iilkeyi terk etmistir. Tunuslularin Hiirriyet ve Onur Devrimi
adim verdikleri bu olay biitiin Arap Diinyasini etkisi altina almis; Misir, Libya ve
Yemen’de rejim degisikligine Suriye’de ¢ok tarafli bir i¢ savasa yol acacak bir siireci

baslatmistir.

19.ylizyilin ortalarinda baslayan, Burgiba ve Bin Ali zamaninda devam eden
hukuk, egitim, kiiltiir ve sosyal alanlarda yapilan reformlar neticesinde Tunus’ta
egitimli ve gelismis bir siyasi kiiltiire sahip bir orta smif olusmus durumdaydi.
Tunus’ta devrimle baslayan demokratiklesme siireci basariyla siirdiiriilebilmistir.
Devrim, eski rejimde yasallagsmasina ve siyasi parti olarak orgiitlenmelerine izin
verilmeyen selefi akimlar i¢in 6nemli agilimlara vesile olmus; demokratik siyasi
ortam bu akimlara yeni manevra bir alani saglamistir. Sekiiler otoriter rejimin
devrilmesi Islamcilarin ve selefilerin doldurmaya aday olduklar1 bir giic ve anlam
boslugu birakmigtir. Ancak bu boslugu selefilerden ¢ok reform yanlisi 1limli
Islamcilar  doldurmustur. Tunus’ta devrim sonrasi kurulan selefi partiler -
Misir’dakilerin aksine- kayda deger bir basar1 gosteremezken, ilimli Nahda hareketi

genis halk destegi sayesinde iktidarin en giiclii ortagi olmustur.

Rasid Gannusi 30 Ocak 2011°de Tunus’a doner donmez devlet veya hiikiimet
bagkanligina aday olmayacagin1 ve Nahda hareketini yeniden organize etmekle
mesgul olacagini agikladi. Mart 2011°de resmen siyasi partiye doniisen Nahda ayni
yilin EKim ayimnda yapilan secimlere “Tunus igin Ozgiirliik, Adalet ve Kalkinma”
sloganiyla girmis; %37 oy oranmiyla Parlamento’da % 40’1n iizerinde temsil hakki
kazanmistir. Nahda Partisi meclisteki sol egilimli iki partiyle koalisyon kurmus,
Gannusi hiikiimette yer almadigi gibi 2014 Kasim’inda yapilan Cumhurbaskanlig
seciminde de aday olmamustir.?’® Misir’da Sisi darbesinden sonra 2013-2014
yillarinda Thvan-1 Miislimin’in ve ona yakin islamc1 hareketlerin bdlge capinda terdr

orgiitli ilan edildigi bir ortamda Nahda Partisi, 2016 Mayisindaki kongresinde siyasal

1% Okumus, a.g.e. , 5.38-40; Karaatli, a.g.e. , s. 202-203
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Islam’1 birakma karar1 almistir. Bu kongrede tekrar genel baskan segilen Gannusi
bundan bdyle Nahda’nin “Tunus anayasasi gercevesinde harecket eden, Islami ve
modern degerlerden ilham alan, Islami &zli milli ve sivil bir siyasi partiye”

dontstiigiini a(;lklaml$tlr.220

Islami bir devlet ve seri hukuk sistemi idealinden vazge¢gmemekle birlikte
yeni nesil cihatgilara gore daha pragmatik ve gergekgi bir strateji izleyen eski nesil
selefiler devrimden sonra parti Orgiitlenmesi yoluyla siyasi oyuna dahil oldular.
Tunus’ta ilk selefi parti Tunus Islami Cephe’nin Mart 2012°de kurdugu Islah
Partisi’dir. Islami Cephe zaten 1980°1i yillardakKi cihatc1 selefi cizgisinden ayrilarak
“seriatin uygulanmadigi durumlarda bile devletin siyasi ve kurumsal siirecine aktif
katilim1” 6ngoren reformcu metodu benimsemis durumdaydi. Cephe, siyasi katilimi
toplumu degistirmek ve seriati uygulama imkani bulmak agisindan rasyonel bir
yontem olarak gormektedir. Diger taraftan Islah Partisi ¢ogulculuk ve iktidar
degisimi ilkelerine yaptig1 atiflara ragmen Islami bir devlet yaratilmasimi ve Islam
hukukunun hayatin biitiin alanlarina uygulanmasini hedeflemis ve siyasi hayatin
seriatin koydugu simirlar icerisinde yiiriitiilmesini savunmustur. 2012 Temmuz’unda
yapilan kongrede genel sekreter Muhammed Hace seriatin tek ydnetim bigimi

oldugunu ifade etmistir.?4

Selefilerin kurdugu diger iki partiden biri Kanada’da yasamis selefi vaiz Said
el-Cezeri’nin yonetimindeki Rahmet Partisi ve Misir’daki ayni isimli partiyle iliskisi
olan Muldi Miicahid liderligindeki Asalet Partisi’dir. Bu partiler fazla popiilerlige
sahip olamamakla birlikte selefilerin demokratik kurumlari benimsediklerini
gostermeleri agisindan 6nem arz etmektedirler. Zira Ebu Zeyyad liderligindeki
Ensarii’s Seria’ya bagli radikal selefi gruplar ilkenin demokratik yonelimine meydan
okumakta ve ideolojik olarak demokrasinin Islami 6greti ve pratige aykiri oldugunu
savunmaktadirlar. Bu sebeple toplumsal gelenekleri ve en kat1 yorumuyla Islam’m
dogru yolunu giiclendirmek ve toplumsal davranislar1 kontrol altina almaya calisarak

cabalarini teblig ilizerinde ilizerine yogunlastirmaktadirlar. Devrim sonrasi donemde

220 Rasid Gannusi’nin David Hearst ve Peter Oborne’a verdigi siyasal islam’dan demokratik islam’a
gecis kararimi ve gerekgelerini agikladigi bir roportaj igin bkz. “Rached Ghannouchi Q&A: Thoughts
on democratic Islam”, Middle East Eye, 13.06.2016, (Cevrimici)
https://www.middleeasteye.net/news/rached-ghannouchi-ga-thoughts-democratic-islam

2 Torelli, a.g.e. , pp.146-148
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bir siire silahli siddet eylemlerine ara veren cihat¢1 Ensarii’s Seria hareketi Tunus’ta
siyasi ve toplumsal hedeflerini gerceklestirmek i¢in “sokak siyaseti” seklinde
adlandirabilecek bir yontemi benimsemistir. Ornegin rejime bagli olmakla
sucladiklar1 imamlar1 kovmak i¢in “mescitleri isgal et” kampanyasi1 diizenlemislerdir.
2012 yazinda bir sanat galerisinde ¢iplak kadin resmi ve Mekke karikatiirliniin
sergilenmesi {izerine protesto gosterisi baslatan ve sayilari on bini bulan selefi

eylemci polisle ¢atismis ve bir karakolu atese vermistir.

Tunus’ta demokratik diizene gecilmesiyle birlikte eylemlerini arttiran radikal
selefi gruplar ulusal bir sorun haline gelmistir. Ekim 2011 sec¢imlerinden bu yana
hiikiimet ortagi olan Nahda partisi radikal selefilerin mevcut rejime ve toplumsal
diizene meydan okuyan eylemlerine kars1 itidalli yaklasmayi tercih etmistir. Ancak
2013 yilinda Demokratik Yurtseverler Partisi lideri Siikrii Belayid ve Tunus Ulusal
Kurucu Meclis Uyesi Muhammed Ibrahimi’nin selefi gruplarca &ldiiriilmesi
Nahda’yr zor durumda birakmis; bu suikastlardan Nahda’nin tavizkar politikalarini
sorumlu tutan sekiiler kesimle Islamcilar arasinda derin bir kutuplasmaya neden
olmustur. Ulkedeki tansiyonu diisiirmek icin hiikiimetten istifa eden Nahda Partisi bir
taraftan sol ve sekiiler kesimi Islam-demokrasi uyumuna ikna etmek diger taraftan da
radikal selefi gruplari demokratik sisteme entegre etmek i¢in miicadele vermektedir.
Yakin bir zamana kadar iiyelerinin bir¢cogu selefi goriise sahip Nahda -kendisinin
yasadig1 doniigiim tecriibesinden hareketle- siyasi oyuna dahil edilen selefi gruplarin

radikalizminin torpiilenecegine inanmaktadir.??

222 K araatl, a.g.e. , 5.212-216; Torelli, a.g.e. , pp. 146-148
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SONUC

Tarihsel kokenleri Islamiyet’in ikinci yiizyilinda ortaya cikan ehl-i hadis
cemaatine kadar uzanan selefi hareket, Islam toplumunun entelektiiel, sosyal ve
siyasal ¢Okiis donemlerinde yiikselise gegen “bir kriz teolojisi” olarak
tamimlanmaktadir. Selefilik tarihte ortaya ¢ikan tiim varyasyonlariyla birlikte 6ziinde
bir dini ihya hareketi niteligindedir. Ehl-i hadis cemaati, Ibn Teymiyye ekolii,
Vahhabilik ve farkli egilimleriyle XX. yilizyil selefiligi, temel esaslar olarak, dini
aslina ircayi, onu bidatlerden temizlemeyi, mezhebi goriisleri reddederek Kuran’a ve

hadise/stinnete doniisii benimsemislerdir.

Selefilik baslangicta diger kiiltiirlere kars1 Islamiyet’in Arap karakterinin
muhafazasini hedefleyen bir zihniyet kodu olarak ortaya ¢ikmistir. Hagli Seferleri ve
Mogol istilasinin Islam Diinyasini alt {ist ettigi bir ddnemde yasayan Ibn Teymiyye
Islam diinyasinin yasadigi krizin nedenini Miisliimanlarin dinin &gretilerinden yiiz
¢evirmesiyle agiklamistir. Bu sapmanin sorumlusu olarak da tasavvuf, felsefe ve
kelam gibi disiplinleri gosteren Ibn Teymiyye, selefin saf inancina donerek

bunlardan arindirilmis bir din anlayisini temellendirmeye ¢alismustir.

Muhammed Ibn Abdulvahhab ile Selefilik mutlak dogmatizme, rasyonalite ve
kiiltiir karsiti, dislamaci ve gerilemeci bir dini Ogretiye doniisiir. Siyasal olam
dinilestiren Vahhabi selefiligi bir taraftan Suudi ailesinin siyasi miicadelesine dini ve
ideolojik bir motivasyon saglarken diger taraftan XX. yiizyilin bazi siyasal Islamc1

ve selefi hareketlerine ilham kaynag1 olmustur.

Vahhabilikten etkilenen bazi klasik (quietist) ilmi selefi olusumlar teblig ve
egitim faaliyetlerini giiniimiize kadar siirdiirtirken, 1960’lardan itibaren geng aktivist
kusak Seyyid Kutub ve Mevdudi’nin &gretilerini takip ederek, Selefiligi devrimci
olma iddiasinda bir ideolojiye déniistiirmiistiir. Bu gruplar, islami kimlige sahip olsa
da tim yonetimleri “kafir” ve toplumlar1 “cahiliye” toplumu olarak nitelemisler;
kiifiir ve cahiliye diizenini yikmak ve Islami Devlet kurmak i¢in “cihat” etmenin farz
oldugunu savunmuslardir. Israil’in askeri zaferinden sonra 1970’ler boyunca bu

cihatc1 selefi gruplarin sayisi ve etkinligi hizla artmistir.
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Arap halklar1 nezdinde itibarin1 yitirmis milliyet¢i sosyalist ideolojilere
alternatif olarak yiikselme imkani bulan cihat¢1 selefilik, baskici ve adaletsiz
yonetimler, kitlesel yoksulluk, gelir adaletsizligi, firsat esitsizligi vb. kosullarin
sekillendirdigi Ortadogu dinamiklerinin bir iiriiniidiir. Omer Abdurrahman, Salih
Seriyye, Eyman ez-Zevahiri, Abdullah Azzam, Usame bin Ladin, Ebu Musab
Zerkavi gibi isimlerin organize ettigi cihat¢i orgiitler Afgan Cihadiyla birlikte ulusal
sinirlarin disina ¢ikarak Bosna Hersek, Cegenistan, Irak gibi diger isgal ve catisma
alanlarinda faaliyet gostermeye baslamuslardir. Uluslararas: islami Cihat Cephesi ya
da el-Kaide gibi ¢ati orgiitlerine dahil olan cihat¢1 selefi gruplar 1990’lar ve
2000’lerde Batili merkezlerde kiiresel sistem karsit1 olmak iddiasiyla teror eylemleri
gerceklestirmislerdir. El-Kaide’nin fistlendigi 11 Eylil saldirilarinin  ardindan
ABD’nin 2001°de Afganistan’1t ve 2003’de Irak’1 isgal etmesinin de etkisiyle bu
cografyalarda El-Kaide networkiine bagli yeni cihatg1 selefi gruplar ortaya ¢ikmustir.

2010 yilnin son giinlerinde baslayan ve Arap-Islam diinyasindaki sekiiler
otoriter rejimlerin devrilmesi ya da biiylik 6l¢iide zayiflamasiyla sonuglanan Arap
Bahari/Arap Devrimleri ortada giic ve anlam boslugu yaratmistir. Bu bosluk farkli
egilimlere sahip selefi hareketler i¢in de genis bir manevra alani saglamigtir. Misir ve
Tunus gibi iilkelerde yasallik kazanip siyasal partilere doniisiirken; Esed rejiminin
direndigi Suriye’de diger muhaliflerle birlikte i¢ savasa dahil olmuslardir.
Pakistan’daki bazi koklii selefi hareketler ise 1980’lerden itibaren siyasi partilere
doniisiirken Diyobendiye ekoliine bagli Taliban ve Sipah-i Sahabe gibi cihatgi

gruplar ise silahli eylemlerini giiniimiize kadar siirdiirmiislerdir.

Bu c¢aligmada Selefiligin siyasi bir ideolojiye donilisme siireci Selefiligi
siyasal Islamcilikla iliskisi baglaminda Misir, Pakistan ve Tunus’taki selefi
hareketler tizerinden incelenmistir. Misir ve Pakistan’in tercih edilme nedeni bu
iilkelerin selefi diisiince ve selefi hareketlerin en 6nemli merkezleri olmasidir. Tunus
ise basarili bir devrimin ardindan demokratiklesme siirecine girmesi, ciddi bir laiklik
tecriibesine sahip olmasi, lilkedeki selefi hareketlerin kendine has bir siyasallasma
seyri takip etmesi nedeniyle tercih edilmistir. Inceleme konusu olan her ii¢ iilkenin
ortak noktast XIX. yiizyilda Fransa ve Ingiltere gibi Batili gii¢lerin niifuzu altina

girmeleri ve bu devletlerin somiirge/manda yonetimlerine karsi bagimsizlik savasi
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vermis olmalaridir. XIX. yiizyilda baslayan 1slah ve tecdit akimlarinin en 6nemli iki
merkezi olan Misir ve Pakistan ayni zamanda en koklii selefi olusumlarin ortaya
ciktig iilkelerdir. Misir ve Tunus 1950’lerden itibaren otoriter laik yonetimler eliyle
ciddi bir laiklesme deneyimi yasamis Islami hareketler yogun baski ve sindirme
politikalarina maruz kalmistir. Pakistan’da ise sinir savaglarinin, etnik, dini ve
mezhepsel catismalarin istikrarsizlastirdign  bir siyasal ortamda diger islami
hareketler gibi selefi hareketler de az ¢ok gelisme imkani bulabilmistir. Her {i¢
iilkede de selefi hareketler benzer ve farkli kosullarin etkisiyle siyasallasma ve

radikallesme egilimi gostermistir.

Dini metinlere ve ritiiellere asir1 sadakat gosteren, tarihin bir Kkesitini
dinlestiren ve yeniligin her tiirlisiinii dini safliktan ayrilma olarak kodlayan Selefi
zihniyet laiklesme ve batililasma politikalarina  karst  etkili bir direng
gelistirebilmektedir. Selefi diisiince siyasal Islamci ideolojiyle bulustugunda siyasi
otekiyi (Batililasmig kesimi, laik rejimi) kolaylikla dinin digina itebilmekte ve
Kitleleri dini bir sadakatle davaya baglayabilmektedir. Selefi ideoloji bir siyasal
miicadele bigimi olarak siddetin reva¢ buldugu bir konjonktiirde cihat eylemini siyasi
otekine yonelik silahli miicadeleye, terérizme doniistiirmeye; bu silahli miicadeleyi

de dini bir vazife olarak adlandirmaya yonelebilmektedir.

Selefiligin ~ degisim siirecinde uluslararast  konjonktiirin  etkisi de
yadsinmamalidir. Soguk Savas doneminde SSCB ve ABD arasindaki giic miicadelesi
selefi soylemden hareketle bir “cihat” ideolojisi insa etmek ve bu ideolojiye taraftar
toplayabilmek igin elverisli bir zemin saglamigtir. Sovyetlerin Afganistan’t isgali;
ABD’nin 6nce Afganistan’t sonra Irak’1 iggali Selefiligin radikallesmesinde 6nemli
doniim noktalar1 olmustur. Soguk savas sonrasinda kiiresellesen cihat hareketlerine,
Selefiligin kiiltiirel etkilerden ve tasavvuf, felsefe ve kelam disiplinlerinin sundugu
beseri yorumlardan aridirilmig din anlayisi, kiiltiirler tstii durusuyla, siddete yonelik

bir topluluk olusturmak icin kullanigh bir ideoloji sunmaktadir.

Yabanci isgallerinin, vekalet savaglarinin ve i¢ savaslarin Orta Dogu’da
yaratilan iktidar boslugu, ¢atisma ve kaos ortaminda Miisliiman toplumlarin yasadig
magduriyet ve maduniyet hali cihat¢1 selefiligin yiikselisinde diger bir 6nemli

etkendir. ABD’nin Irak’in Isgalinden sonra gelen Sii ydnetiminin Siinni kesimlere
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karst uyguladigi adaletsiz politikalar da Irak’ta cihatg1 selefi orgiitlerin  giig
kazanmasina neden olmustur. Cesitli Siinni gruplara mensup gengler, Saddam
rejiminde gérev yapmis askerler ve Baasg1 subaylar Irak el-Kaide’sine dahil olmuslar
daha sonra da ISID’1n kurucu kadrolarini teskil etmislerdir. Irak’taki ABD isgaline
ve Sii iktidarinin baskisina kars1 bir direnis orgiitii olarak kurulan ISID, 2011 yilinda
baslayan Suriye i¢ savasina dahil olmustur. Irak ve Suriye’de bazi 6nemli bolgeleri
ele geciren Orgiit kiiresel bir hilafet kurdugu iddiasiyla “gercek inananlar1” cihatgi bir
iitopyaya davet etmistir. ISID ve el-Kaide baglantili cihatg1 selefi &rgiitler Suudi
Arabistan’in iran’a karst Irak, Suriye, ve Yemen’de yiiriittiikleri mezhepgi

miicadelede Sii giiglere kars1 kullanigh aktorler haline gelmistir.

Son olarak Selefi hareketler sekiiler otoriter rejimin devrilmesi ile olusan
iktidar boslugunda yasal siyasi aktorlere de doniisebilmektedirler. Tunus ve Misir
orneginde oldugu gibi Selefi hareketler devrimlerden sonra siyasi partiler halinde
orgiitlenmislerdir. Afganistan, Irak ve Suriye’de olusan i¢ savas ortaminda ise silahli
orgiitler olarak yapilanarak mezhepgilik, ekonomik rant ve siyasi niifuz temelinde

yiriitiilen ¢ok tarafli i¢ savaslara dahil olmuslardir.

Bu ¢aligmada bir siyasal ideoloji olarak Selefilik olgusu ele alinmis ve farkli
kosullarda bu ideolojiyi ortaya ¢ikaran ve bigimlendiren nedenler arastirilmustir.
Ulkemizde ve Diinya’da Selefilige ilginin daha ¢ok 11 Eyliil 2001 saldirilarindan
sonra arttigi soylenebilir. Arap Devrimleri ve Suriye i¢ savasiyla tekrar giindeme
gelen Selefi ideoloji, Orta Dogu’daki birgok siyasi ve dini olusuma ve kiiresel
Olcekte faaliyet gOsteren teror Orgiitlerine referans teskil etmesi agisindan onem arz
etmektedir. Islam toplumlarindaki mevcut istikrarsizlik ve catigma ortami devam
ettikge bir kriz teolojisi ve siddet ideolojisi olarak Selefilik olgusunun da giincelligini

koruyacag1 ongoriilmektedir.

Konu uzmanlar: sosyal medya imkanlariyla genis bir yayilma potansiyeline
sahip bulanan Selefiligin ciddi bir risk olarak dikkatle c¢alisilmasinin 6nemini
vurgulamaktadir. Siyaseti dinin kavramlar1 iizerinden okuyan ve siyasal amaglar
ugruna dini aragsallastiran selefi soylemin Tirkiye ve diger cografyalarda
yayginlagsma ihtimali, farkli dini ve ideolojik kimliklerin uzlagsmasi temelinde insa

edilmis siyasi kiiltirleri olumsuz yonde etkileyecektir.
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Selefilik olgusu Islam toplumlarmin dini, siyasi, kiiltiirel ve diisiinsel yapisini
coziimlemek, hem son yiizyillik gecmisini hem de gelecek on yillarin1 daha saglikli
degerlendirebilmek agisindan biiyiik 6nem arz etmekte ve lizerinde daha yogun
calisilmay1 hak etmektedir. Selefiligi kavramsal, kurumsal ve tarihsel boyutta ele
alan, selefi hareketleri siyasi tarih, siyaset bilimi, sosyoloji, ilahiyat vb. disiplinlerin
perspektifinden inceleyen arastirmalarin artmasi gerektigine inanityoruz. Bu tez

calismasi da bu yonde sarf edilmis miitevazi bir ¢abanin sonucudur.
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