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ONSOZ

Miisliman Kardesler Hareketi’ni sosyolojik betimlemeyi amaglayan bu tez
calismas1 fikir olarak Arap Bahari siirecinde basladi. Arastirmaya basladigim siiregte,
Ortadogu'nun toplumsal gergeklikleri iizerinde yeterince sosyolojik arastirma yapilmadigini
gordiim. Ortadogu konusunu daha cok gazeteciler, uluslararasi iligkiler uzmanlar1 ve
siyaset bilimciler ¢alismiglardir. Yapilan bu c¢alismalar da yabanci literatiirle
kiyasladigimizda yetersiz kalmaktadir. Ortadogu konusunu ¢alismak hem cesaret
gerektiren hem de Ozveri gerektiren bir alandir ve Ozellikle sosyologlarin ilgisini
beklemektedir. Sosyolojide bu alana ilgiyi artirmasini umdugum miitevazi tezim, bana
katki ve cesaret veren hocalarim ve dostlarimin katkisi olmadan asla tamamlanamazdi.
Oncelikle tezime ¢ok emegi gegen ve bana her zaman cesaret veren tez danismanim Yrd.
Dog. Dr. Mustafa CAGLAYANDERELI hocama; tez siirecinde deneyime dayali
fikirleriyle beni yonlendiren hocam Prof. Dr. Yasar ERJEM’e ve jiirime katilmay1 kabul
eden Yrd. Dog. Dr. Mustafa SENER hocama; tez ¢aligmasi kapsaminda miilakat yaptigim,
bana degerli zamanmi ayiran Y.T.U. Siyaset Bilimi Uluslararas: Iligkiler Boliimii’nden
Prof. Dr. Fulya ATACAN’a ve Marmara U. iktisadi ve Idari Bilimler Fakiiltesi Siyaset
Bilimi ve Uluslararasi {liskiler Béliimii’nden Doc. Dr. Yiiksel TASKIN’a; tez calismamda
bilgi aligverisinde bulundugum, beni destekleyen Nermin TUTUCU, Mahir
YALCINYIGIT, Hakan Menekse, Turan TUTUCU, Sehriban SIM’e ve adimi anmadigim
bircok arkadasima buradan tesekkiirleri bir bor¢ bilirim. Umarim bu calisma akademik

literatlire miitevazi bir katki sunar ve yeni ¢alismalarin baglamasina vesile olur.



OZET

Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH), Misir’in isgal altinda oldugu dénemde,
¢oziilemeyen toplumsal sorunlar1 karsisinda Islam’in dziine déniisii dneren bir toplumsal
hareket olarak dogmustur. Benzerleri arasinda en fazla taraftar1 olan ‘Islamci’ orgiittiir.
MKH’nin kurulus yillari, Ingiliz isgaline kars1 dogan Arap milliyetciliginin yiikselise
gectigi bir doneme denk diiser. Islam hukukunu (Seriat1) esas alan MKH, siddetsiz cihat
anlayisi denemek istemistir. Misir’da ve Ortadogu’da orgiitlerin kurulmasina da kaynaklik
etmistir. MKH, kurulusundan 1970’lere kadar kentli orta siniflara dayanan bir 6rgiit olarak,
camilerde ve kurdugu hayir kurumlarinda orgiitlenerek; Hz Muhammed’in sozlerini,
davraniglarint ve Kuran’it Kerim’i referans almis basit bir orgiit gdriinlimiindedir. Bu
donemden sonra, en zengininden en fakir koylii/bedevilere kadar bir¢ok taraftar1 olmustur.
1990’larda siyasete de 1sinan Orgiit, Bati’da (Avrupa ve ABD) OoOrgiitlenmesini
gliclendirmistir. Bu giin anti-kapitalistlerden-neo-liberallere, fakir koyliilerden-sermaye
siifina kadar farkli kesimleri igerisinde barindiran MKH nin yonetim kadrosu ve iiyeleri
arasinda tam bir uzlas1 oldugunu sdylemek zordur. Arap Baharinda 6ne ¢ikan ve kisa siire
iktidar olan MKH, bugiin geldigimiz siirecte acik anlasilir bir toplum modeli ortaya
koyamamustir. Post-Islamci ¢izgiye gegen hareketin yonii belirsizdir. Iste bu c¢alismada
MKH’nin toplumsal bilesenleri, hedefleri, orgiitsel yapis1 ve degisim siireci Bagimlilik
Teorisi perspektifinden sosyolojik olarak betimlenmistir.

Anahtar Kelimeler: Miisliiman Kardesler Hareketi, Toplumsal Degisme, Arap

Bahari, Siyasal Islam, Misir, Bagimlilik Teorisi.



ABSTRACT
The Muslim Brotherhood Movement in Egypt Sociological Analysis

(British Invasion in the Arab Spring)

The Muslim Brotherhood Movement (MBM), came out as a social movement
suggest returning to the original of Islam in the period of Egypt’s occupation against its
social problems unable to be solved. It is the Islamist organization which has the most
supporters among similars. MBM.’s foundation Yyears corresponds to the Arab
nationalism’s rising period against British occupation. MBM taking Islamic law (Sharia) as
a basis wanted to try jihad without violence.It has been a source to the organisations in
Egypt and the Middle East. MBM, as an organisation consists of the urban middle class
from its foundation to the 1970s, organized at the mosques and charities, got reference The
prophet Muhammad’s utterances,manners and Quran seems as a simple organization.A fter
this period,it has had many supporters from the richest to the poorest peasant/Bedouins. In
1990s, this organization doing politics strengthen its organization in the West (Europe and
USA). Today, it’s difficult to say there is a perfect agreement between MBM’s board of
directors and the members consists of different groups from anti capitalists,neo
liberals,poor peasants to capital class.MBM, came into prominence and was a power for a
short time in the Arab Spring,today could not present a clear understandable society
model. This movement’s trend passing to Islamist Post is unclear.So, at this study from the
Dependency Theory perspective MBM’s social components, aims, organizational structure
and the process of changing has been described sociologically.

Keywords: Muslim Brotherhood Movement, Social Change, the Arab Spring,

Political Islam, Egypt, Dependency Theory.
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GIRIS

Ortadogu bolgesi simirlar1 nerde baglayip nerde bittigi belirsiz olan bir
cografyaya verilen isimdir. Bilinen en eski medeniyetlere ev sahipligi yapmistir. Bereketli
Nil deltasinda, Arap ¢ollerinde ve zengin Mezopotamya topraklarinda birgok uygarlik
gelisip serpilmistir. Ug¢ bilyiik tek tanrili din (Yahudilik, Hristiyanlik, Islamiyet)
Ortadogu’da ortaya ¢ikmistir. Bu yiizden yalnizca medeniyetler arasi catigsmalar degil, ayni
zamanda ilk dinler ve mezhepler c¢atismalarda bu cografyada patlak vermistir. Bu
catismalar giiniimiize kadar 6zde degil bi¢imsel olarak degisikliklerle giiniimiize kadar
devam etmistir.

Ortadogu’da ki bu dinler, din olmanin 6tesinde bir anlam tasir. Ulusal kiiltiirtin
olusumunun yani sira, siyasi bir birlik olusmasina da katki sunmaktadir. Hristiyanligin ve
Yahudiligin dogmas1 ve yayilmasi ile birlikte Araplarda islam semsiyesi altinda toplanarak
kendi siyasi ve kiiltiirel birlikteliginde bir cat1 olarak kullandilar (Amin, 2006). U¢ semavi
din yayilip gelistikce catismaya (dzellikle Hristiyanlik ve Islamiyet) basladilar. Bu
catismalar 18. Yiizyila kadar devam etti ve Osmanli Imparatorlugu’nun Bati karsisinda
gerilemesine kadar devam etti.

Bu gerileme sonucunda emperyalizm, Ortadogu’da modernlestirme adi altinda
isgal etmeye basladi. Bdylece basta Ingiltere olmak iizere emperyalizm, Islam iilkelerine
sOmiirii amaglarinin disinda “ehlilestirme” ve hagh zihniyetiyle yaklagsmistir (Said, 2003 ve
Dirlik, 2008). Islami toplumlar emperyalizmin gdziinde hep kamgi ile “ehlilestirilmesi”
gereken bir kaplan olarak goriilmiistiir. 19. ylizyilda “medeniyet gotiirme” ve 20. ylizyilda
“demokrasi gotiirme” politikalarinin, Bati emperyalizminin sOmiirii politikasin1 hep
golgede birakmistir (Amin, 2006). Yoneticilerinde kayitsiz kalmasi Araplar arasinda

rahatsizliga neden olmustur. Hem Osmanli ruhunu yeniden canlandirmak hem de Islami
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birligi kurmak i¢in orgiit ve tarikatlar kurarak kurtulus careleri aramaya baslamislar. Bu
arayislar sonucunda Ortadogu’da Islamiyet radikallesmis ve ‘siyasal Islam’ ortaya
cikmistir. Siyasal Islam, emperyalizm ve onun temsil ettigi modern degerler sistemine
kars1; Islamiyet’in ideolojik bir kimlige biiriinmesidir.

“Islam toplumlar1 yeni bir donemle kars1 karsiya olduklarmi 18. yiiz yildaki
Bat1 iistiinliigiinii agikc¢a ortaya ¢ikmasiyla iddia etmislerdir”. Bati’nin daha ¢ok askeri ve
emperyalist baskis1, buna bagli olarak Islam toplumlarinin her alanda yenilgisi-gerilemesi
belirli bir kargasaya yal agmustir. Bu kargasa Islam toplumlarmin birliinin par¢alanmasina
ve Dogu’nun tarihteki belirleyici roliiniin yitirilmesine yol agmustir. O andan itibaren Islam
cografyasinda sufi ekoller daha etkin hale gelmeye baslamis ve bunlarin Batili giiglerle ¢ok
boyutlu iligkileri belirleyici olmaya baslamistir (Metin, 2011: 55-56; Mardin, 2007;
Ortayli, 2005; Mitchell, 1969).

Arap-Ortadogu cografyasinda siyasal Islam, cemaat (sivil toplum ) ve devlet
olmak {izere iki kaynaktan beslenmistir. Zaman zaman devletler (iran), zaman zamanda
cemaatler (MKH), Arap-Islam toplumlarinda hem giindelik yasam alaninda hem de
ekonomi-politik alanda belirleyici olmustur. Bu yilizden cemaatler, ruhani diinyayla ilgili
kilavuzluk gbrevinin yani sira siyasal bir gii¢ olarak da hareket ederler.

Tezin konusu olan Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH) siyasal Islamciligin
en etkili hareketlerinden birisidir. Mitchell’in tespitine gore MKH nin kokeni sufi ekoller
okuludur (1969). Sufi ekoller 6ziinde dinsel igerikli olmakla birlikte 18. yiizyildaki i¢ ve
dis dinamiklerin etkisiyle siyasal icerik de kazanmaya baslamistir (Amin, 2006). Boylece
bu sufi ekoller, modernlesmeyi medenilesme ile esanlamli kullanma iddialarina karsilik,
Islamcilik yeniden tanimlanmaya calismistir. Bu anlamda, siyasal Islamcilarin bazi

aktorleri aslinda modernlesmeyi tamamen reddetmemekle birlikte, Islam’m (su an
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gerilemis olsa da) Ozl itibari ile parlak ve ayr1 bir medeniyet oldugunu gostermeye
calismustir. Fakat biitiin bunlarm 6tesinde, 20. yiizy1lda Islamci hareketlerin ne ¢ikmasinin
nedenlerini sadece Islamciligim kendisinde aramak yerine daha ¢ok modernligin agmazlari,
celiskileri ve oryantalist-emperyalist politikalarda da aramak yerinde olacaktir.

Yukaridaki agikladigimiz temel iizerine, bu tez ¢alismasinda ‘Misir’daki MKH,
toplumsal degisme siirecinin 6nemli bir aktorii olarak ele alinmis ve sosyolojik (toplumsal
iligkiler) zemininde tartisilmistir. Tartismanin ana eksenini su sorulara verilen yanitlar
olusturur: ‘Toplumsal yapinin degisme siireci’, ‘Ortadogu ve Misir’da meydana gelen
emperyalist isgal ve bunun MKH’nin gelisimine etkileri’, ‘Ortadogu’da Modernlesme
hareketleri karsisinda MKH’nin tutumu’, ‘MKH’nin siyasi evrimi’, ‘sosyal hareketler ve
MKH’nin sosyal hareketler i¢indeki yeri’.

Bu tez calismasinda Ortadogu-Arap siyasetinde ve toplumsal iliskilerde yiiz
yila yakin bir ge¢misi olan MKH, tarihsel perspektifle ve toplumsal degisme siirecinde
betimlenmistir. Caligmanin teorik zeminini toplumsal degismenin makro sosyolojik
teorileri olusturur. Bunlar: ‘Modernlesme Teorileri’, ‘Bagimlilik Teorisi’ ve ‘Bati-dis1
Modernite Paradigmasi’dir. Bu teorilerin segilme nedeni Misir modernlesme siirecinden
gecmektedir ve MKH’de bu siirecin en 6nemli aktoriidiir. Fakat bu modernlesme siireci
Bati modernlesme tarzi bir ama¢ mi gilitmektedir; yoksa Bati emperyalizminin
kumandasinda bagimlilik iliskisi midir; ya da kendine has bir modernlesme denemesi mi
vardir? Tezde bu sorulara Bagimlilik Okulu goriisleri ¢ergevesinde yanit aranmastir.

Lerner, Eisenstadt, Levy ve Inkeles gibi Modernlesme Teorisinin 6nde gelen
diisiintirleri, toplumsal degisme olgusunu Avrupa-merkezci bakis acisiyla ele almis ve
toplumlar1 ‘gelismis merkez iilkeler’ (Bat1) ve ‘gelismemis cevre iilkeler’ (Dogu) olarak

simiflandirmiglardir. Modernlesme Teorisine gore, Bati’nin modern toplum yapisinin
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diisiinsel temelleri antik Yunan’dan, Roma’dan gelir. Bu temel iizerine Ronesans, Fransiz
Devrimi, Sanayi Devrimi ve Reform gibi sosyal, siyasal, ekonomik ve kiiltiirel alanlar1
kaplayan toplumsal degismeler saglanabilmistir. Bu tarihsel ve sosyolojik niteliklere sahip
olmayan oteki - gevre toplumlar Bati modeline uygun bir yol izlerlerse kalkinabilecek,
gelisebileceklerdir (Kongar, 2003: 227).

Bagimlilik Teorisi ise ‘gelismemis’, ‘cevre’ ya da ‘Bati-disi’ denilen
toplumlarin  (modernlesme teorilerinde iddia edildigi gibi) Bati’y1 taklit ederek
geligebilecekleri savi hem gergekle uyusmamakta hem de tehlike barindirmaktadir. Samir
Amin, Immanuel Wallerstein, Fernando Cardoso, Andre Gunder Frank gibi Bagimlilik
teorisyenlerine gore, Bat1 dis1 toplumlarin geri kalmisligi icsel dinamiklerle degil, daha ¢ok
dissal dinamik olan emperyalizmle (sistemsel ve tarihsel faktorlerle) agiklanabilir. Buna
gore ‘geri kalmiglhik’tan degil ‘geri biraktirilmislik’dan s6z etmek daha dogru olacaktir.
Ciinkii ‘cevre iilkeleri’ Bat1 ile iligkilerini yakin zamanlara kadar ‘somiirge’ ya da ‘yari-
sOmiirge’ statlistinde siirdiiriiyorlardi. Bu esitsiz iligki, geri kalmis denilen {ilkelerde
rantiye-devlet ve tek-iiriin ekonomisi gibi ekonomik sorunlara, (laikler-antilaikler gibi)
kiiltiirel yapida ikiliklere ve askeri darbeler ve i¢-savaslar gibi siyasal istikrarsizliklara yol
agmaktadir. Wallerstein’in “Diinya Sistemi Teorisi’ne gore, merkez iilkelerin ¢evre tilkeler
tizerindeki  egemenliklerini  gelismis  kapitalist ekonomileri sayesinde devam
ettirmektedirler. Batili lilkeler ucuz hammadde aldiklar1 Gteki iilkelere pahali teknolojik
triinlerini satmaktadirlar. Bagimlilik Teorisi’ne gore, toplumsal degisme modernistlerin
ileri siirdigii gibi lineer (dogrusal) degil, helezoniktir (sarmal). Dolayisiyla ileri-geri
gidisler her zaman i¢in olasidir. Bagimlilik Teorisi’ne gore Batililasma ya da modernlesme

siireci bazi ilerici kiiltiirel-teknolojik degismelere ragmen bu iilkeleri geri biraktirmada arag
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olarak kullanilmaktadir. O halde, ¢evre iilkelerin gelisebilmeleri i¢in dncelikle emperyalist
iliskilere son vermeleri gereklidir.

Eisenstadt, Levy ve Moore gibi modernist diisiiniirler, ‘cogul modernliklere
dikkat ¢cekmisse de Niliifer Gole ile birlikte anilan ‘Bati-dis1 modernlik’ paradigmasi en
basta ‘modernligi’ Bati’nin kendi i¢inde ve kendi basina iirettigi izlenimi veren yaklagimi
elestirir. Bu girizgdh Gole’den once Baykan Sezer’de vardir (Sezer, 1997 ve Kizilgelik,
2000). Modernlik bir durumdur ve insanliga ait (evrensel) bir kavramdir. ‘Modernlesme’
ise bir siirectir ve modernlige giden yolda farkliliklar1 da igeren (6znel) bir kavramdir. Esas
itibariyle, ‘Bati-dist modernlik’ paradigmasint ‘¢ogul modernlik’, ‘yerel modernlik’ ve
‘alternatif modernlik’ kavramlar1 bir arada temellendirir. Bu yeni paradigmada, Bati
modernlik referans alindigi halde ‘yeni bir modernlesme anlayisinin olasiligi {izerinde
durulur. Bu yaklagimda Bati modernligini ‘reddetmek’ yerine onu ‘asmak’ diisiincesi
vardir. “Bati-dis1 modernlik, modernligi farkli perspektiflerle, 6zellikle Dogu toplumlarinin
periferisinden yapilan bir degerlendirmeyi icerir”. Bu, aslinda modernligi Bati’nin disindan
anlama girisimidir ve gereklidir de. Kiiresellesme siirecinde modernligin Bati’yla ‘mutlak
baglari’nin ¢6ziilmeye basladigi ve eger yeni bir modernlik okumasi olacaksa bunun da
Bat1 disindan bir ¢abayla olabilecegi iddia edilmektedir. Boylece, Bati-dist modernlik
paradigmasi modernlesme teorilerinin aksine ‘gelenegi’ de icermektedir. Bu konuda Daniel
Brown, Robert Bellah, Reinhard Bendix ve Niliifer Gole ayni diisiinceyi paylasirlar:
Modernlik ve gelenegin birbirlerini reddetmesi gerekmez, ikisinin karisimiyla yeni (melez)
degerler olusabilir (Yiicedag, 2010; Gole, 2004; Gole 2012 ).

Bu genel tanimlamalara gore, Modernlesme teorisinin ‘islevci’, Bagimlilik
Teorisi’nin ‘gatismaci-diyalektik’ ve Bati-dist Modernite paradigmasinin da ‘eklektik’

yaklasima sahip oldugu sdylenebilir. Toplumsal ve toplumlararas: esitsizliklerin



derinlestigi, insan haklar1 ihlallerinin arttig1 gliniimiizde neo-liberal ekonomi politikalari,
modernlesme ve kiiresellesme teorileri sorgulanmaktadir. Ote yandan ‘Bati-dis1 modernite’
paradigmasi ad1 altinda gelistirilmek istenen yeni ekonomi-politik ve bilim anlayis1 ise (en
azindan Maisir, Tiirkiye ve Cezayir 6rneginde) kurulu Bati-Dogu esitsiz iliskilerine dolayli
da olsa hizmet etmekte ve (en az bunun kadar olumsuz bir siire¢ olarak) ‘gelenck ve
modernite el ele’ sdylemi altinda kurulu gorece laik/demokratik diizenler ve toplumsal
iligkiler ortacag din toplumlarinin yapisina, statiisiine savrulmaktadir (din yeni modernlik
olarak sunulmaktadir). Bu durumda ‘Bagimlilik Teorisi’nin goriisleri Misir’daki MKH ni
aciklayabilecek gercekei bir arag olarak 6ne ¢ikmis goziikiiyor.

Bu tezde MKH ¢evrecilik ve kadin hareketleri gibi konulara odaklanan mikro
sosyoloji teorileri ¢ercevesinde degerlendirilmemistir. Toplumsal hareket teorileri konuya
kiiltiirel, ekolojist, cinsiyetci, milliyetci, feminist ve din ekseninde baktiklari i¢in Misir
MKH hareketini ve Misir’1 ¢oziimlemekte bize dogru bir kilavuz olamazlar. Toplumsal
hareketler toplumlarin tarthsel gelisimi ve sosyolojik yapisina gore ortaya g¢ikar. Her
toplumsal hareket kendi kosullar1 ¢ergevesinde 6zgiindiir. Ancak, Ortadogu’da emperyalist
tahakkiimiin bagimsiz bir degisken olarak rol oynadigi iktidar ve ekonomik paylasim
sorunlari, dinsel ve milliyet¢i hareketlerin ortaya c¢ikmasinin ana nedenlerinden birisi
olarak degerlendirilmelidir. Buna gore, MKH gibi dinsel hareketleri tek yonlii incelemek
yaniltic olur, kapsamli bir analiz gerekir. Bati’da gelistirilen toplumsal hareket teorilerinin
gorgiil ornekleri daha ¢ok Bati toplumlarini esas almaktadir. Boyle olmadigi durumda da
toplumsal hareketler ‘cevre’ ya da ‘dogu’ genellemesi altinda; 6teki toplumlarin kiiltiirel,
ekonomik, siyasal kosullar1 g6z ardi edilerek ‘modernist’ tarzda (ikili) agiklanmak
istenmektedir. Misir’in tarihi somiirge tarihi oldugu i¢in bu iilkede ortaya c¢ikan bir

toplumsal hareketi kendi kosullar1 igerisinde ele almak en dogrusu olacaktir. Misir’da
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MKH ve diger Islami hareketlerin ana karakteristigi dini devlet amaglamanin yaninda
emperyalizme kars1 olmaktir. Bu yiizden Bagimlilik Teorisi Misir’1t ve MKH hareketini ele
almamizda bize yol gosterici olmaktadir.

MKH’nin sosyolojik ¢ézliimlemesinin yapildig1 bu tezde Bagimlilik Teorisi’nin
goriisleri esas alindiginda tezin temel iddias1 soyle ifade edilebilir: Islam toplumlarinin
onemli bir tlilkesi olan Misir’in 20. ylizyildaki toplumsal degisme siireci ‘modern sosyal
teorinin’ Ongoriilerinin disinda olmasa da modernist degisimlere ragmen, Misir’da
beklenen toplumsal kalkinma/gelisme saglanamamigtir. Bu durumun etkisiyle, MKH
emperyalizme ve onun igbirlik¢isi yonetimlere, toplum kesimlerine muhalif bir hareket
olarak dogmus sistem karsit1 harekettir. Ancak modern donemdeki bir¢ok oOrgiitiin
(6zellikle Ortadogu hareketleri igin) ortak 6zelligi olan hareketin mevcudiyetinin devam:
amaglarin oniine ge¢mesinden dolayt MKH’de dogusundan bu yana degisen siyasi
konjoktiirlere gore orgiitlenme yapisindan-ilkelerine, orgiit yonetiminden-hedeflerine kadar
degisim ve doniisiim gegirmistir. Bagimsiz, kalkinmis ve Islami geleneklere gore
sekillenmis modern bir Misir hedefiyle ortaya ¢ikmis olan MKH, ‘6zgiil toplumsal
degisme paradigmasi ve uygulamasi’ gelistiremedigi icin sonucta Misir’in ‘Bati’ya
bagimlilik’ sarmali diginda bir hareket degildir. Tezde bu tespitin sosyolojik nedensellikleri
betimlenmek istenmistir.

Tezdeki bilgilerin sistematigi hakkinda su bilgileri verebiliriz: Bu calismada
tim Ortadogu’ya yayilmis olan MKH bir sivil toplum orgiitii ya da geleneksel cemaat
olmanin 6tesinde toplumsal degismede her zaman dikkate alinmasi gereken sosyolojik bir
nosyon olarak kabul edilmistir. MKH, siinni Islam kokenli hareketler igin bir okul islevi
gormiistiir. Misir’daki radikal Islam hareketlerden hepsi ya MKH ya da MKH biinyesinde

bulunmus kisiler tarafindan kurulmustur. Bu yiizden MKH’ni anlamak diger Islami
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hareketleri anlamanin da 6n kosuludur (Erkilet, 2004: 229). Aslinda MKH toplumsalin
Otesinde kiiresel nitelikte bir harekettir: MKH farkli tilkelere yayildik¢a bulundugu tilkenin
Ozgiin kosullarina gore sekil alarak ¢ok merkezli bir hal almistir. Bu yiizden MKH her
iilkede ayr1 bir inceleme konusu olmayr gerektirmektedir. Bu c¢alisma, Bagimlilik
Teorisi’nin temel goriisii olan merkez-¢evre ililkeler arasindaki esitsiz bagimlilik iliskisi
gergevesinde, bir ¢evre iilkesi olan Misir’in MKH’ni sosyolojik betimlemektedir.

Tezin Birinci Boliimiinde MKH iizerinde yapilmis calismalarda ortaya konan
‘temel caligmalar’ (literatiir), Ama¢ ve O6nemi ele alinmistir. Bu bdliimde ayrica &teki
calismalarda goreli birakilmis veya eksik gordiigiimiiz sosyolojik boyuta dair sorular
belirlenmistir. Tezin Ikinci Boliimii ¢alismanin metodolojisini tanitmaktadir. Ugiincii
Bolimde MKH’ni betimleme aracit olabilecek kavramsal ve kuramsal cerceve cle
alimustir. Tezin dordiincii boliimiinde ise arastirma verileri sunulmus ve analiz edilmistir.

I. BOLUM: ARASTIRMANIN TANITIMI ve LITERATUR
|.1.Arastirmanin Amaci, Onemi ve Sorular

Tezin Giriginde ortaya konuldugu {izere Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH),
kiiresel iligkilerin yogunlastigi glinlimiizde 6zel olarak siyaset alaninda 6nemli bir aktor
haline gelmistir. MKH siyaset bilimi, uluslararasi iligkiler ve ilahiyat bilimleri gibi
alanlarda yogun olarak calisilmis ve ¢alisilmaktadir. Bu alanlarda tiretilen bilgiler sosyoloji
bilimine aktarilmaktadir. Aktarilan bilgiler ise ¢ok kez sosyolojik igerikten yoksundur.
MKH’nin olgu diizeyine yaklasan onemi ortadayken istendik sosyolojik bilginin heniiz
yeterli diizeyde ortaya konulamamasi, sosyoloji kadar tarih, siyaset ve uluslararasi iliskiler
gibi oOteki alanlart da ilgilendiren 6nemli bir sorunsaldir. Esas itibariyle MKH’nin
sosyolojik ¢ozlimlemesine Misir’in, Ortadogu’nun ve diinyanin (bu arada Tiirkiye’nin),

giniimiiz ve Onlimiizdeki siirecinin toplumsal degigmelerini gergek¢i olarak
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degerlendirebilmek icin ihtiyag vardir. Bu tez c¢aligmasinin Onemi buradan

kaynaklanmaktadir.

Tezin temel amaci, Bagimlilik Teorisi yaklasimi temelinden, Ortadogu ve
O0zelde Misir’da etkili bir siyasal-toplumsal aktér olan MKH’ni toplumsal degisme
stirecinde sosyolojik betimlemektir. Bu betimleme faaliyetinin verisi olmak tizere, MKH
hakkinda sorular sorulmus ve literatiirden ve gerceklestirdig§im miilakatlardan bu sorulara
yanit aranmistir. Arastirma sorulari1 genel olarak soyle ifade edilebilir:

1. MKH’ni doguran toplumsal etken ve kosullar nedir?

2. MKH’nin Orgiit yapist nedir?

3. MKH’nin toplumsal iligkilerdeki yeri nedir?

4. MKH’nin 6nerdigi toplum modeli nedir?

Arastirmanin bu dort genel sorusu ayrintilandirilarak tekrar soyle ifade

edilebilir:

1) Misirin ekonomik yapist MKH hareketinin olusumunu ve degisimini nasil
etkilemistir?

2) Misirin siyasal yapisi nedir ve bu yapt MKH hareketinin olusumunu ve
degisimini nasil etkilemistir?

3) Misirin kiiltiirel yapist nedir ve bu yapt MKH hareketinin olusumunu ve
degisimini nasil etkilemistir?

4) Misirin  diinya sistemindeki konumu onun toplumsal yapisiyla nasil
iligkilidir ve bu durum MKH’nin olusumunu ve degisimini nasil
etkilemistir?

5) Islamcilik ve post-Islamcilik nedir? MKH nin islamciliktan Post-Islamciliga

donilistim yasamasi nasil olmustur?



6)

7)

8)

9)

10
MKH Misir ve Ortadogu’da Orgiitlenirken hangi igsel ve digsal
dinamiklerden beslenmis ve etkilenmistir? Hangi dinamikler MKH igin
doniim noktas1 olmustur?
MKH nasil bir drgiitlenme yolu segmistir? Orgiitlenme bigimi zamanla nasil
degismistir? islam, MKH nin érgiitlenmesinde nasil bir islev gormiistiir?
MKH nasil bir toplumsal amagla kurulmus? Siyasi kimligi nasil
bicimlenmis? 20. Yiizyil boyunca amaglarinda nasil bir degisim gegirmistir?
MKH dayandigi toplumsal taban nedir? Siire¢ igerisinde bu tabanda degisim

olmus mudur?

10)MKH’nin karar alma organlari hangi kesimlerden olusmus ve nasil bir

degisim gecirmistir?

11) Arap Bahar1 siirecindeki MKH’nin pozisyonu nedir? Yeni toplumsal

hareketler olarak degerlendirilen bu Arap Bahari hareketleri siirerken, bir
toplumsal hareket olan MKH Arap Bahar siirecinin neresindedir? Once
Bati’da ve sonrada Arap Baharinda One siiriilen sivil haklara yonelik

taleplere nasil yaklasmaktadir ve neyi amaclamaktadir?

1.2. Arastirmanin Kapsami

Bu tez caligmasinda bir¢ok iilkede subesi ve oOrgiitlenmesi olan Miisliiman

Kardesler Hareketi (MKH) sadece Misir Ornegi ile ele alinmistir. Hareketin global
aciklamasi i¢in baska calismalara gereksinim vardir. Tez caligmasi kapsaminda Misir’a
seyahat ve miilakatlar ongoriildiigii halde bilimsel arastirma proje desteginin yetersiz

olmasi neticesinde gergeklesmemistir.

1.3. Literatiir
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MKH iizerine genis literatiir mevcuttur. Bu calismalarin ¢ogu sosyolojik
perspektiften uzaktir. MKH konusunda yapilan yerli c¢alismalarin hemen hepsi
amacladigimiz sosyolojik analize yeterince uymamaktadir.

Yiizyila yakin tarihi olan Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH), Ortadogu’da
kurulan ilk modern Islam &rgiitiidiir (Atacan, 2013). Ortadogu’da toplumsal etkileri yaygin
olan Orgiitlerin en basinda gelir (Roy, 1995). Tiim Ortadogu’ya yayilmistir ve bircok
Islamec1 orgiitiin ortaya c¢ikmasma dogrudan veya dolayli etkisi olmustur. Bu yiizden
siyasette ve sosyal bilimde MKH {izerine yogun ilgi vardir. MKH iizerine yapilan
calismalarin ¢ogu yabanci literatiirdedir. S6z konusu c¢alismalar sadece akademik alanda
degil askeri ve istihbarat alaninda dahi mevcuttur (Aboul-Enein, 2013: 1-22). MKH
lizerine yapilan akademik c¢alismalar1 alanlarina gore sinifladigimizda cogunlukla
uluslararas1 iliskiler, gazetecilik, stratejik arastirma merkezlerinin raporlar1 ve tarihi
calismalar 6ne ¢ikmaktadir (Roy,1995-2003; Caglayan, 2011; Cetinkaya, 2011; Cubukgeu,
2013; Dag, 2011; Dag, 2012; Havva, 1980; Hiir, 2011, Kacar, 2012; Karadavi, 2012; Lia,
2000; Merley, 2008; Walsh, 2003; Wickham, 2011).

MKH literatiiriine gazetecilerin ve arastirmaci yazarlarin 6nemli katkilar
olmustur. Bunlardan birkagini sdyle anabiliriz: Ayse Hiir’iin dergi ve radyolarda yazi ve
rOportajlar1 (Taraf Gazetesi, Radikal Gazetesi vd.), Selin Caglayan’in (MKH’den Yeni
Osmanlilar’a Islamcilik, 2010) ve Mete Cubuk¢u'nun (Yikilstn Bu Diizen—Arap
Ayaklanmalar1 ve Sonrasi, 2012) kitaplar1 6ne ¢ikmaktadir.

Cubukcu kitabinda Misir, Tunus, Suriye ve Libya lizerinden Arap Bahari
olaylarinin Oncesini ve sonrasimni ele almistir. 10 boliimden olusan kitapta, Bati
isbirligindeki diktatorler tarafindan yonetilen iilkelerdeki neo-liberal diizenin yarattig

yoksullugun ve yozlagmis diizenin ayaklanmalarin en biiyilkk nedeni oldugunu iddia
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etmektedir. Cubuk¢u’ya gore, bu ayaklanma hareketleri ¢cok bilesenlidir ve tek nedenli
(Islamc1) okumak yaniltici olabilir. Misir, Tunus, Libya ve Suriye {izerinden ayaklanmalari
irdeleyen Cubukcu, ayaklanmalardaki halkin bilesenlerini ¢oziimler. Ozellikle genglerin
Onemini ve profilini olusturmaya caligmis, ayrica ayaklanmalardaki sosyal medyada ki
genglerin roliine dikkat ¢ekmistir. Son olarak Cubukg¢u Tunus, Libya, Misir ve Suriye’de
orgiitli olan MKH’ni ayrica irdelemistir. Arap Bahar1 sonrasinda iktidar1 ele gegiren
MKH’ne her ne kadar sekiiler gruplara ve Hristiyan niifusa hosgoriilii olarak davransa da
kafalardaki soru isaretlerini (6zellikle Hristiyan gruplar) gidermeleri gerektigi Onerisi
yapar.

Selin Caglayan ise 15 bdliimden olusan kitabinda (2010) Islamciligin tarihsel
gelisimini incelemis ve Onemli aktorleri {izerinde durmustur. Muhammed Abduh,
Cemalettin Afgani, Seyit Kutup ve Hasan el-Benna gibi sahsiyetler énemli islamci fikir
adamlar1 olarak One g¢ikarilmaktadir. Kitabin 11. Boliimiinde MKH’nin Arap Bahari
stirecindeki rolii ele alinmistir. Yazara gore eylemlerin baslangicinda degilse de ilerleyen
siirecinde MKH 6nemli bir aktor olarak 6ne ¢ikmistir. Sonrasinda ise durumu belirsizdir.
Kitabin son béliimiinde Islamciligin bugiinkii durumu ve gelecegi irdelemistir.

MKH ve Ortadogu konusunda siyaset, ekonomi, sosyoloji ve uluslararasi
iliskiler alanlarinda bir¢ok sosyal bilimcinin 6zel ¢alismalarit olmustur. Bu isimlerden 6ne
cikanlar soyle; Samir Amin’in “Le monde arabe dans la longue durée: un printemps des
peuples?” (Uzun donemde Arap diinyasi, Arap Baharit mi?) (2011); Olivier Roy’un
Kiiresellesen Islam (2003) ve Siyasal Islam’m iflas1 (1995); Emre Kongar’in Siyasal
Islam’in ABD ile Dans1 (2012); Brynjar Lia’nin MKH’in Dogusu (2012); Zeynep Giiler’in
Stiveys’in Batisinda Arap Milliyet¢iligi Misir ve Nasircilik (2004); Hamit Bozarslan’in

Ortadogu: Bir Siddet Tarihi (2010).
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Misirl bir sosyal bilimci olan Samir Amin, MKH’ni yakin olarak tanimaktadir.
Samir Amin yazilarinda (6zellikle 2011°de yazdig1 “Arap Bahar1t mi1?” adli makalesinde)
‘MKH’nin, siyasal Islam’in en ama en gerici—antidemokratik ve toplumsal ilerleme karsiti
selefi orgiit olarak Ingiliz destegi ile kuruldugunu’ iddia eder. Amin’in goriisleri 6zetle
soyle: “Nasir donemine kadar saray ve Ingiltere arasinda dengeli bir politika izleyen MKH,
yoksul kesim i¢inde ‘hayir isleri’ yaparak Kkitlesini genisletmistir. Nasir, MKH ve
milliyetgilerin destegiyle 1952 yilinda Misir’1 bagimsizligina ulastirdiktan sonra Islami bir
diizen talep eden MKH ile catismistir. Ciinkii Nasir ordu kokenli sekiiler bir anlayisa
sahipti, ayrica popiilist halkg1 bir politika izleyerek hem Bati karsisinda hem de islamcilar
karsisinda mesafeli bir durus sergilemistir”. Amin’e gére MKH bu yiizden ABD ile
yakinlasmaya baslatmistir, bunun iizerine Nasir MKH’ni yasaklamistir. Arap Bahar’ina
kadar yasakli olarak devam eden MKH, ayaklanmalar basladiginda temkinli davranmis ve
ayaklanmalara baslangicta katilmamigtir. Miibarek sonrasinda, Nisan 2011°de liberal ve sol
guruplar tarafindan kurulan “Ulusal Konseye” katilmay1 reddetmis ve gerici bir blok
kurmustur. Daha sonrasinda ise ordunun ve ABD’nin destegiyle iktidara gelmistir.

Roy, eserlerinde (1995, 2003) siyasal Islam’mn ideolojik ve aktorler bazinda
siyasi bir degerlendirmesini yapiyor. Roy, MKH’nin modernlikten beslenen yeni bir
Islamct proje yaratmaya calistigini ve bu politikanin handikaplarini degerlendirmektedir.

Emre Kongar kitabinda Soguk Savas déneminden giiniimiize ABD ve Islam
iliskilerini ele aliyor. ABD ve Islamci hareketlerin iliskisini Biiyiikk Ortadogu Projesi
(BOP) merkezinde degerlendiriyor. Bu cercevede Arap Bahari siirecini ve MKH’ni
sosyolojik ¢oziimliiyor. Kongar’a gére, ABD MKH’ni 1liml1 Islamc1 bir hareket olarak

desteklemistir ve ilerleyen siiregte bunun sakincalar1 ortaya ¢ikmaya baglamistir. Kongar’in
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MKH’nin smifsal yapisinin ¢oziimlemesi onemlidir ve bu tezde de referans olarak
kullanilmustir.

Tarih¢i Brynjar Lia (2012) 1928-1942 arasinda MKH’ nin kurulusunu ele alir.
Bir taraftan yoksul halk kitlesine yonelik hayir isleriyle faaliyet gosteren MKH, diger
taraftan milliyetci ve Islamci bir goriiniim cizerek genis kitlelerce sempati kazanmistir.
Fakat MKH biiyiidiikge sarayin ve Ingilizlerin dikkatini ¢ekmistir. MKH bunun iizerine
denge kurmaya calisarak pragmatik bir politika izlemistir. Lia’nin dikkat ¢ektigi dnemli bir
konu ise, o yillarda MKH halkin iktidara ve siyasetcilere olan giivensizligini bildigi igin
siyasetten uzak durmustur.

Akademik alandaki ¢aligmalarin 6nemli bir kismini yiiksek lisans ve doktora
tezleri olusturur. YOK Tez Merkezinde MKH konulu 9 adet lisansiistii tez mevcuttur. Bu
tezler Kamu Y&netimi, Uluslararasi Iligkiler ve Ortadogu Arastirmalar1 Anabilim Dallarina
aittir. Bu tezlerde (Terzioglu, 2010; Baban, 2010; Agikalin, 2009; Avsar, 2008; Canbegi,
2013; Ates, 1998; Ozdemir, 2013; Arslantas, 2013)

Akademik alandaki ¢alismalarin 6nemli bir kismimi yiiksek lisans ve doktora
tezleri olusturur. YOK Tez Merkezinde MKH konulu 9 adet lisansiistii tez mevcuttur. Bu
tezler Kamu Y6netimi, Uluslararasi Iliskiler ve Ortadogu Arastirmalart Anabilim Dallaria
aittir. Bu tezlerde (Terzioglu, 2010; Baban, 2010; Agikalin, 2009; Avsar, 2008; Canbegi,
2013; Ates, 1998; Ozdemir, 2013; Arslantas, 2013) MKH’nin ordu-siyaset iliskisi, tarihsel
gelisimi, oteki Islamci hareketlere etkisi, ideolojisi ve siyasetteki yeri ve AKP-MKH
karsilastirmasi ele alinmistir.

Arslantag’in yiiksek lisans tezinde (2013) “ilimli Islam’ olarak adlandirilan
siyasal modelin Tiirkiye ve Misir 6rneginde farklilasmasi ele alinmistir. Bu modelin

Misir’da basarisizliga ugramasinin nedenleri tespit edilmeye ¢alisiimistir.
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Ozdemir’in ¢alismasinda (2013), Hasan el-Benna'dan, Muhammed Mursi'ye;
Misir'daki MKH’ nin siyaset tecriibesini analiz etmeye calismistir. Calisma genel olarak
MKH nin, kurulusundan bu yana tarihsel olarak siyasi taktik ve stratejilerini ele almistir.

Pehlivan (2013) Siyasal Islam’m yiikselisine yol agan faktdrler: Misir'daki
MKH iizerinden ele almaya calismistir. Calisma siyasal Islam’1 analiz ederek, MKH nin
yiikselisine neden olan faktorleri analiz etmeye ¢alismistir.

Eldeniz (2012) MKH ve Nasir arasindaki iliskileri ele aldig1 tez ¢calismasinda,
her iki siyasi olusumun da emperyalizme ve modernlesmeye karst benzer tutum
sergiledigini iddia eder. Diger yandan, her iki kesim de birbirine kars1 alternatif teori ve
yonetim araclari gelistirebilmislerdir. Caligmada 6zellikle bolgenin baskin Bati degerleri ve
modernizme kars1 yerel alternatifler tespit edilmeye caligilmistir.

Terzioglu (2010) Hasimi Rejimi ve Urdiin'deki MKH Hareketi arasindaki
iliskiyi inceledigi tez calismasinda, Urdiin'deki MKH’ nin diger iilkelerdeki MKH’nden
farkli olarak reformcu ve pragmatist bir politika anlayisina sahip oldugunu iddia eder.
Aragtirmaciya gore, iki taraf arasindaki iligkiler, rejimin varligimi siirdiirme endisesi ve
bolgedeki Filistin sorunu ekseninde bir arada yasama, isbirligi, kontrol, baski ve ¢evreleme
politikalar1 arasinda degisiklik gostermektedir.

Avsar’in tez calismasinda (2008) Misir’daki MKH’nin siyasi ideolojisinin
dontlisimii ve demokrasi sOylemi ele alinmistir. Arastirmacinin iddiasina gére, MKH
1980’lerden bu yana, Islamcilar ve devlet iliskileri {izerine literatiirde var olan hakim
tartismaya ters diisecek sekilde kendisini doniistiirmeye baglamistir. MKH 1980'lerden
sonra, baski donemlerinde dahi istikrarli bir sekilde 1limli kalarak radikal goriinlimden
stiyrilmaya g¢alismistir. Arastirmact bu doniisiimiin i¢ ve dis dinamiklerini belirlemeye

caligmustir.
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Ates tez calismasinda (1998) Ekonomik kalkinma ve koktenci hareketlerdeki
degisimler iizerinde durur, MKH’ni 6rnek olay olarak inceler. Arastirmaciya gore,
ekonomik liberalizasyon politikalar1t MKH’nin orta sinif {iyelerinin ilimlagsmasina ve orgiit
ici hareketlige yol agmustir.

Canbegi tez c¢alismasinda (2013) Misir'da MKH’nin tarihsel gelisimini
betimlemistir. Hareketin ortaya ¢ikis kosullar1 ve siire¢ icerisinde gelistirdigi siyasi ve
ideolojik kimlik incelenmistir.

Baban (2006) MKH’nin c¢agdas Islamci akimlar iizerindeki etkilerini
incelemistir. Arastirmacinin iddiasina gore, 1928'de Misir'da kurulan MKH islami nitelikli
6zii yanminda anti-emperyalisttir. Bu niteligi nedeniyle diger Islam toplumlarina da
yayilmistir.

Alev Erkilet, ‘Ortadogu’da Modernlesme ve Islami Hareketler’ isimli
calismasinda kurulu rejime alternatif olabilecek ‘devrimci’ Islamci hareketleri Tiirkiye,
[ran ve Misir iizerinden incelemistir. Teorik ve metodolojik olarak Erkilet’in ¢alismasi ile
bizim bu tez arasinda benzerlik ve farklar var. Benzer olan yon, her iki ¢calisma da konuyu
‘toplumsal degisme’ ve ‘modernlesme’ ana sorunsali igerisine oturtmustur. Farkli olan yon
ise, her iki ¢alisma da ‘diyalektik’ yaklasimi esas almakla birlikte analitik ¢6ziimlemede
Erkilet’in caligmas1 Sorokin’in igsel bakisi esas aldigi halde, bu tez calismasi toplumsal
kosullar ve emperyalizmin etkisini onceleyerek digsal bakisi1 esas almistir.

Erkilet, Islamci hareketler iizerine yapilan c¢alismalari olgunun kokenine
inmedikleri i¢in yani olguyu zihinsel temeller, deger sistemi gibi igsel dinamiklerden
bagimsiz ele aldiklari i¢in elestirmektedir. Erkilet’e gére, MKH nin dini ideolojisinin temel
referanslar1 Kur’an ve Stinnet gibi i¢sel dinamiklerdir. Cihat ve sehadet emperyalist isgale

kars1 halkin dogal savunma bigimleri olan siyasal igerikli kavramlardir (2004: 10). Fakat
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bu igsel dinamikler denilen Kur’an ve Siinnet, Amin’in dedigi gibi Islami iilkelerin
Yahudilik ve Hristiyanlik karsisinda kurumsallagtirmis oldugu ideolojik kalkan olarak
yorumlanabilir. Boyle bir yorum gecerli kabul edilirse ayn1 kavramlar (deger sistemleri)
digsal dinamik olur. MKH vd. Islami hareketler, temelde halkin yoksullugu, yoksunlugu,
haklardan mahrumiyeti ve/veya anti-emperyalist tepkilerinden dogmus olan halk
hareketleridir. Islamcilar deger sistemlerini isin i¢ine katarak bunlar1 6rgiitlemislerdir.

Erkilet (2004) Islamci hareketlerin ekonomik, toplumsal ve siyasal faktorler
(digsal dinamikler) esas alinarak aciklanamayacagmi iddia ediyor. Gerekge olarak da
bunlarn Bati toplumlarmni aciklama araci oldugunu sdyliiyor. Islam toplumu ile Bati
kiiltiiri arasindaki farklara dikkat ¢ekiyor. Haklilik payr vardir, ¢linkii toplumlarin kendi
0zglin siireclerini ve deger sistemlerini (kiiltiir) g6z ard1 edemeyiz. Fakat bunun tersi de
gecerlidir. Erkilet’in ¢oziimlemesinde dikkat ¢ceken diger bir husus, i¢sel dinamiklere segici
yaklagilmig olmasidir. Soyle ki kiiltiiriin icerisinde deger sistemleri esas alinmakta ve fakat
deger sistemleri igerisinde de din esas alinmak suretiyle etnisite, ulusculuk disarida
birakilmaktadir. Boylece Erkilet’in ¢dziimlemesinde Islami toplumlar1 geri biraktiran
esitsiz bagimlilik iliskisi ve ulusguluk ‘ara degisken’ statiisiine indirgenmistir.

Literatiirden aktardifimiz bu c¢alismalar kendi alanlar icerisinde MKH
hakkinda 6nemli bulgular sunmakla birlikte (Erkilet, Amin ve Kongar’in ¢alismasi haric)
sosyolojik igerikten yoksun goziikiiyor. Tarihsel, cografi ve 6zel olarak kiiltiirel (dinsel)
bagimizin oldugu Ortadogu’daki toplumsal degismeler ve bunun 6nemli bir aktorii olarak
MKH’nin sosyoloji alaninda betimlenmesi 6nemlidir. En basta konu hakkindaki genis ve
daginik bilginin sosyal bilim teorileri igerisinde simiflandirilarak, sistematik hale
getirilmesi gerekiyor. Bu tez c¢alismasinda MKH, Bagimlilik Teorisi c¢ercevesinde

betimlenecektir. Bu ¢alismada eksik degerlendirilen sosyolojik igerik, ‘MKH’in tarihsel
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gelisimi’, ‘MKH’in toplumsal iliskilerdeki yeri ve rolii’, ‘MKH’nin smifsal yapist’,
‘MKH’nin kiiresellesme stirecindeki yeri’ ve ‘MKH’in oOnerdigi toplum modeli’ gibi
bilgiler bir arada ele alinmak suretiyle verilmistir. Bu tez g¢alismasini alaninin 6ncii
caligmalarindan birisi olarak gormek ve baska calismalarla sosyoloji literatiiriinii
zenginlestirmek Onerilmektedir.

Bu tez calismasinin temel amaci, konunun 6nemine yapilan vurguda ortaya
konuldugu gibi sosyoloji literatiiriinde yetersiz goriilen bilgi agigim1 giderilmesine katki
saglamaktir. Calisma sonucunda ortaya konulacak sosyolojik bilginin sozii edilen alanlarda
degerlendirilmesi ile sivil toplum ve katilimci demokrasinin gelisme siirecine de katki

saglanacagina inanilmaktadir.
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II. BOLUM: METODOLOJI

Bu tez calismasinda Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH) {izerine sunulan
bilgiler, belge tarama yoluyla temin edilmis ve miilakatlar ile desteklenmistir.

II.1. Arastirmanin Niteligi

Bu tez calismasi ‘teorik’ ve ‘betimsel’ niteliktedir.

Sosyolojik arastirmaya konu olan problemler (olgusalliklar) ya betimlenir ya
da agiklanir. Arastirmaci aragtirmanin konusuna ve amacina uygun olarak, bu iki arastirma
tiriinden birini seger ve secilen arastirma tipine gore arastirmasini gergeklestirir.
“Aciklayict arastirma” belirli bir sosyolojik problemi ‘agiklama’ iddiasiyla gergeklestirilir.
Aciklayic1 arastirmalarin  belirgin  6zelligi varsayimdan hareketle bilgi iiretmesidir.
Aciklayic1 arastirma tipinde olguya ait elde edilen bilgiler literatiir bilgileri ile
karsilastirilmak suretiyle nedensellik iliskileri belirlenir, aciklanir. “Betimleyici
arastirmalar” ise yeni ortaya ¢ikmis bir durumu veya az anlasilmis bir konuyu betimler.
Varsayim sinama, genellemeler yapma s6z konusu degildir. Arastirma ‘sorular’ sormak ve
bunlara ‘yanitlar’ vermek iizerine yiiritiiliir (Giildiken ve Caglayandereli, 1997: 6)

Bu tez ¢alismasinda varsayim yerine arastirma sorularit kullanilmistir. Bunun
temel nedeni Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH) literatiiriinde farkli alanlar i¢in yeterli
sayida bilgi olmakla birlikte ‘sosyolojik’ nitelikte bilgi yetersizligidir.

I1.2. Arastirmanin Veri Toplama ve Veri Analiz Teknigi

Betimleyici nitelikteki bu caligmada oncelikle Miisliiman Kardesler Hareketi
(MKH) ile ilgili literatiir taramas1 yapilmistir. Belge tarama teknigi kullanilarak MKH
tizerine yazilmis One c¢ikan tez, makale ve kitaplar taranmistir. Elde edilen bilgiler
arastirma sorularina cevap verebilmek i¢in smiflandirilmistir. Literatiir bilgileri miilakat

bilgileri ile desteklenmistir. Mersin Universitesi Bilimsel Arastirma Proje Destegi
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sayesinde MKH ile ilgili calismalar1 olan Y.T.U. Siyaset Bilimi Uluslararas:1 Iliskiler
Boliimii'nden Prof. Dr. Fulya ATACAN ve Marmara U. lktisadi ve Idari Bilimler
Fakiiltesi Siyaset Bilimi ve Uluslararasi Iliskiler Boliimii’nden Dog. Dr. Yiiksel TASKIN
ile gorigsmeler yapilmistir. Yar1 yapilandirilmis miilakat formu araciyla tezin aragtirma
sorular1 goriisme yapilan kisilere sorulmus ve yanitlar kayda gecirilmistir.

Bu tez ¢calismasinda asagida tanimlanan aragtirma teknikleri kullanilmistir.

Goriisme: Goriisme (interview, miilakat), sozli iletisim yoluyla veri toplama
teknigidir. Goriisme, genellikle yiiz yilize yapilmakta ise de, gorsel araglarla da
gerceklestirilebilir. Sosyal bilimlerde kullanilan goériisme teknigi, genel olarak arastirma
konusu hakkinda yeterli literatiir olmadigi durumlarda ve konu hakkinda daha
derinlemesine bilgi toplamak amaclandiginda bagvurulan bir arastirma teknigidir.

Belge Tarama: Var olan kayit ve belgeleri inceleyerek veri toplamaya belge
tarama denir. Duverger’nin (1973) belgesel gozlem dedigi bu metodu Rummel (1964)
dokiiman metodu olarak tanimlamaktadir. Best (1959) ise bu yontemi “mevcut kayit ya da
belgelerin, veri kaynagi olarak, sistemli incelenmesi” olarak tanimlamistir. Bu teknik,
kaynaklar1 bulma, okuma ve not alma ve degerlendirme islemlerini kapsar. Belge tarama
yontemini iki sekilde ele almak miimkiindiir. Bunlar genel tarama ve igerik

¢Oziimlemesidir. Bu ¢alismada genel tarama teknigi kullanilmistir.
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III. BOLUM: KAVRAMSAL VE KURAMSAL CERCEVE

Bu boélimde Miisliman Kardesler Hareketi’ni (MKH) sosyolojik olarak
betimleyebilmek i¢in gerekli olan kavramlar ve teoriler tanitilmistir.

III.1. Kavramsal Cerceve

Arastirmanin temel kavramlart ‘toplumsal degisme’, ‘siyasal ideoloji’, ‘siyasal
orgiitlenme’ ve (mekan anlaminda) ‘Ortadogu’dur. ‘Toplumsal degisme’ ana kavramiyla
baglantili olarak ‘modernlesme’, ‘kiiresellesme’ ve ‘Arap Bahari® kavramlart da
tammlanacaktir. ikinci olarak ‘siyasal ideoloji’ ana kavramiyla baglantili olarak ‘siyasal
Islam’, ‘post-Islamcilik’ ve ‘Arap milliyetciligi’ kavramlari tanimlanacaktir. Ucgiincii
olarak ‘siyasal Orgiitlenme’ kavramiyla baglantili olarak ‘Miisliiman Kardesler Hareketi’
(MKH) tanimlanacaktir. Son olarak ‘Ortadogu’ ana kavramiyla baglantili olarak da ‘Misir’
tanimlanacaktir.

I11.1.1. Toplumsal degisme

“Degisme, onceki durum ya da davranistan farklilasma” olarak tanimlanir
(Tezcan, 1991). “Toplumsal degisme ise, toplumun yapisini olusturan iliski aglarinin (rol
ve statiilerin) ve bunlarin genellemesi olarak toplumsal kurumlarin, kiiltiirel Oriintiilerin
degismesi” olarak tanimlanmaktadir (Tezcan, 1991; Erjem ve Kizilgelik, 1996, 487).

Toplumsal degisme sosyal bilimlerin temel kanunudur ve sosyoloji biliminin
temel konusudur. Sosyolojide toplumsal degisme konusu ¢ok nedenli bir olgu olarak ele
alimmaktadir ve siire¢ halinde agiklanmaktadir. Toplumsal degigsmenin bilinen temel
nedenleri sdyle siralanabilir: Icatlar, kesifler, teknoloji, fikirler, inanglar, endiistriyel
gelismeler, niifus artisi, kentlesme, kiiltiirel etkilesimler, toplumsal gerilimler, savaslar, ...

(Erjem ve Kizilgelik, 1996, 488).
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Sosyal bilimde toplumsal de§isme olgusu en genelde ikili yaklasimla ele
alinmaktadir. Bunlar ‘iglevsel’ ve ‘diyalektik’ yaklasimlardir. Diyalektik yaklagimin
temsilcisi Karl Marks’a gore toplumsal degisme devrimci bir nitelik tasir ve sosyal smiflar
arasinda ekonomik temelli dstiinliik kurma c¢atigsmalar1 seklinde gergeklesir (Marshall,
1999:136). Islevselci yaklasima gore ise toplumsal degisme rutin isleyen sistemin zaman
iginde ‘gelismesidir’ (6rn. refah toplumu olma), bu siiregte ortaya ¢ikabilecek gerilimler alt
sistemlerin kontrol mekanizmalari araciyla giderilir.

Sosyal bilimlerdeki bu iki farkli yaklagimdan birisi olduk¢a karamsar digeri ise
olduke¢a iyimser olarak degerlendirilmektedir. Ancak ne var ki toplumlarin sosyal degisme
siirecinde bircok sorunla karsilastigi gozlenen gercektir. Toplumsal degisme olarak
nitelenen ‘yeni duruma’ karsi sosyal tepkiler ortaya g¢ikar. Degismeye karsi olanlar ve
degisme yanlilari arasinda ¢ok kez ¢atigma yasanir (Erjem ve Kizilgelik, 1996, 488).

Toplumsal degisme kavrami genellikle ilerleme, kalkinma ve gelisme
kavramlar1 ile iligkili olarak kullanilmasina ragmen her degisme gelisme olarak
nitelendirilemez. ‘Gelisme’ veya ‘ilerleme’ kavramlart ‘istendik yonde gerceklesmis
bilingli bir harekettir’. Istenilen yoniin ne oldugu ise secilen amaglara, benimsenen
degerlere gore degisik yanitlar kabul eder. Yani ‘gelisme’ kavrami deger yargisi igerir
(Kongar, 2003; Tezcan, 1991; Marshal, 1999).

Toplumsal degisme sinirlar1 zor c¢izilen bir olgu ve siiregtir. Zaman olarak
gecmis ve gelecekle baglantilidir. Toplumsal yapi ve iglevlerin her alaninda s6z konusudur.
Belirli zaman kesitinde toplumsal degismenin belirli goriintimleri farkli kavramlar ile
tanimlanmistir. Bunlardan ‘modernlesme’, ‘kiiresellesme’ ve ‘Arap Bahari’, ‘Toplumsal
hareketler’, ‘Siyasal Islam’, ‘Post-Islamcilik’, ‘Arap milliyet¢iligi’ konumuz itibariyle

tanimlamasi yapilacak olan kavramlardir.
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I11.1.1.1. Modern/Modernlik/Modernizm/Modernlesme

Sozliik anlamina gore ‘yeni’ ve ‘yenilesme’ olarak kullanilan ‘modern’
kavrami sosyal bilimde ‘gelenegin’ yani ‘eskinin’ karsit1 olarak kullanilmaktadir.
Literatiirde bu kavramdan tiiretilen ve farkli anlamlarda kullanilan baska sozciikler de
mevcuttur; ‘modernlik’, ‘modernizm’ ve ‘modernlesme’ bu kavramlardan bazilaridir.

Modernlik: En kisa tanimiyla modernlik uzun insanlik tarihinin kiimiilatif
birikimi sonucunda ulasilan, eskiye benzemeyen, yeni tipte toplum olma durumudur. Bir
toplumsal degigsme kavrami olan ‘modernlik’ Anthony Giddens’a gore, 17. yiizyilda
Avrupa’da baslayan ve sonralar1 tiim diinyaya yayilan ‘yeni’ toplumsal yasama ve
orgiitlenme bicimidir (2010). Berman’in ayrintili ¢dzlimlemesine gore, modernlik
‘paylasilan bir deneyim tarzidir’. Modernlik deneyiminin igerigini uzay ve zaman, ben ve
oteki, yasamin olanaklar1 ve zorluklar1 olusturur. Modernligin mekéani diinyasaldir; ama
cografi, etnik, sinifsal, ulusal, dinsel ve ideolojik sinirlarin 6tesine gegen bir mekandir bu.
Modernlik ‘paradoksal’ bir durumdur; hem birlesme hem de boliinmedir. Modernligin
zamani 500 yildan uzun bir siiredir. Modernlik kendisinden 6nceki ‘Yitik Cennet’in’
geleneklerini yiktig1 gibi algilansa da kendisi de 500 yildir bir gelenek ortaya koymusturl.
Modernlik pek ¢ok kaynaktan beslenmistir: Kesifler, bilimsel bilgi, teknoloji, sanayilesme,
gocler, kentlesme, kitle iletisim sistemleri, biirokrasi, ulus devlet, toplumsal hareketler,
kapitalist diinya pazari... Tiim bu siirecler ‘modernlesme’ adini1 verdigimiz ‘stirekli olus
hali’ diyebilecegimiz bir girdap yaratmistir (Berman, 2000; Hobsbawm ve Ranger, 2006).

Latince ‘modo’ teriminden tiireyen sozciik Tiirk¢e anlamiyla ‘en son ya da tam
simdi’ olarak cevrilebilir. Besinci ve yedinci yiizyillarda ‘modern zamanlar’ ‘bugiiniin

insanlar1’ anlamina gelecek sekilde kullanildi. Bu ylizden modernlik Hristiyan Ortagaginda

! Ayrintili bilgi igin tarih¢i Eric J. Hobsbawm ve Terence Ranger’m ‘Gelenegin Icad:’ eserine bakilabilir.
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dogmustur (Kumar, 2004: 97). Modernligin dogusu konusunda hem fikir olunmus bir tarih
yoktur. Krishen Kumar’a goére modernlik 17. ylizyllda Bacon, Hobbs ve Montaigne gibi
sanatc1, filozof ve bilim adamlarinin ¢alismalarinda kullanilmis bir kavramdir (2004: 97).
Mike Featherstone’a goére modernlik, Ronesans’la birlikte dogmustur (2005: 21).
Modernlik geleneksel diizenle bir karsitlik icinde ele alinir ve tiim diinyanin ekonomik,
sosyal ve siyasal olarak adim adim rasyonellestirilmesi ve farklilagsmasina isaret eder
(Featherstone, 2005: 22; Altun, 2002). Modernligin 6ziinde geleneksellikle karsitlik vardir,
ama toplumun en modernlestigi donemlerde bile gelenek yok olmaz, rol oynamayi
stirdiirtir (Giddens, 2010: 39-40).

Giddens’a gore modernlik daha ¢ok modern feodal ¢ag sonrasi yeni bir
toplumsal diizenin dogmasi anlamindadir ki buna birgoklar1 ‘modern toplum’ demektedir.
Peki, modernligin parametreleri ya da kurumlart nelerdir? Giddens’a gére modernligin dort
kurumsal boyutu vardir. Bunlar: Gozetleme (enformasyonun ve toplumsal denetlemenin
kontrolii), askeri iktidar (savasin endiistrilesme baglaminda siddet araglarinin kontrolii),
kapitalizm (rekabetci emek ve Triin piyasalar1 baglaminda sermaye birikimi) ve
endiistriyalizm’dir (doganin doniistiirtilmesi ve yapay ¢evrenin gelisimi) (Giddens, 2010:
58). Giddens modern toplumun ‘kapitalist’ 6zlinii 6ne ¢ikardig: halde (Pierson, 2001: 85)
Castells ‘enformasyon sistemlerinin’ yeni ve gelismisligini 6ne alir (2011), Faucoult’da ise
modernligin dogusunu bireyin kisitlanmasi, magdur edilmesi anlaminda ‘gdzetlemenin’ ve
‘denetimin’ artirildig1 toplum olarak okuma vardir (1998).

Niliifer Gole’ye gore modernlik tarihsel ve sosyolojik pek ¢ok ve stirekli
ortamlarin {irlinii olmakla birlikte, bir etken olarak, modernligin aktdrleri Snemlidir.

Modernlik bir yandan ‘eylemcilerin’ diger yandan ‘analistlerin’ eseridir. Miihendisler,
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siyasetciler, girisimciler yani toplumu, devleti, ekonomi ve dogay1 doniistiiren eylemciler
onemlidir (Gole, 2012).

Modernlik insan algi, tutum ve davranislarini ve toplum yasamini devrimci
tarzda doniistiirmiis ve geri doniis yollarin1 tikamistir. Bu goriise katilmakla birlikte
Habermas i¢in modernlik hala tamamlanmamis bir projedir (1996). Yani modernlik
kusursuz degildir; olumsuz yanlar1 da olan degisim siirecidir. Giddens, modernlik insanlara
toplumun gelisimi ile giivenli ve hos bir ortam yaratirken, karanlik tablolar da ¢izmistir
der. Giddens bu tespitinin yeni olmadigini; Marks’in, Durkheim’in ve Weber’in de
eserlerinde modernlige elestirel ve sorunlu (ya da gelistirilmesi gereken) bir alan olarak
baktiklarini soyler (2010: 14). Peter Wagner ise modernligi madalyona benzetir; o bir
yoniiyle 6zgiirlestirirken diger yoniiyle disiplin altina alir. Modern zamanlarda ‘giiven’ ve
‘risk’ kavramlar1 6ne ¢ikmistir. Risk kavrami gegmisten kurtulma ve gelecegin getirecegi
yiikleri sirtlama g¢abasina isaret eder. Sigorta ve emniyet kavramlari ise riskin diger
yiiziidiir (2005). Daha karamsar goriiste olan post-modernistlere gore, modernligin
sonucunda ‘belirsizlik’ ve ‘siireksizlik’ hakim hale gelmistir; modernligin radikallesmesi
ve dlinyanin her yere yayilmasiyla birlikte risk toplumu ortaya ¢ikmistir (Beck, 2011;
Pierson, 2001: 90-91). Ozetle, elestire] modernistlerin® ve post-modernistlerin® goriisleri
esas alindiginda; modernlik bireye ve topluma refah ve bolluk sunarken (en azindan
vadederken), risk ve giiven sorununu da beraberinde getiriyor. Kentlerin dolup tasmasi,
hayatin standartlagmasi, denetimin artmasi sonucunda bireylerde yalmizlik ve giivensizlik
hissi yogunlasiyor. Bu durum birgok yazar ve diisiiniiriin eserlerinde goériilmektedir (Talu,

2010: 141).

2 Herbert Marcuse, Theodor W. Adorno, Max Horkheimer, Walter Benjamin, Jiirgen Habermas, (kismen)
Anthony Giddens vd.

% Martin Heidegger, Jacques Derrida, Michel Foucault, Jean-Francois Lyotard, Richard Rorty, Jean
Baudrillard, Fredric Jameson, Douglas Kellner vd.
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Modernizm: Tanim olarak ‘modernizm’; (a) modern (yeni/yaratici) diisiince
bi¢imidir, (b) bir tislubun ya da bir iiriiniin modern zamana 6zgii 6zellikleridir, (c) moderne
duyulan yakinlhiktir (Arslanoglu, 1988: 59). Modernizm, ‘modern olma bilincidir’ aslinda.
Bu bilinglenme 16. ylizyildan itibaren Avrupa’da baslamistir; Avrupa, Dogu’ya gore kendi
gelismisligini ve modernligini kesfetmistir. Aydinlanma felsefesine dayali olarak artan
ekonomik/teknolojik gelisme diizeyi siyaseten giiclenmeyi de beraberinde getirmistir. Bu
giiclin verdigi giiven ve hirsla yeni diisiince ve uygulamalar eskilere (gelenege)
hiikmetmeye baglamis; geleneksel yasam tarzi gelismenin Oniinde engel olarak
algilanmistir. Buna goére, modern olmak, artik diine ait olmayan ve baska yontemlerle ele
alinmasi gereken bir diinyada yagamak demekti (Kiigiik, 1994).

Modernizm 19. ylizyll sonunda edebiyat sanat ve bilimdeki radikal
degisiklikleri tanimlamak icin de kullanilmistir (Marshall, 2003: 508). Featherstone’a gore,
modernizm 20. yiizyilda baslamis olan ¢esitli sanat ve bilim dallarinda hakimiyet kuran bir
tarzdir. Modernizm akimi temsilcileri olarak edebiyatta Joyce, Faulkner, Kafka vd. siirde
Eliot, Lorca, resimde Picasso vd. sayilabilir (2005: 28).

Genel olarak pozitivist, teknoloji merkezli ve rasyonalist egilimli olarak
algilanan modernizm, dogrusal gelismeyle, mutlak dogrulara inancla, toplumsal diizenin
rasyonel bi¢gimde planlanmast ve  Orgilitlenmesiyle ve bilgi ve iretimin
standartlastirilmasiyla 6zdeslestirilir. Bunu tamamlayacak bicimde Aydinlanma projesi
olarak kabul edilen modernizmde, nesnel ve evrensel bilim diisiincesi, buna bagli olarak
evrensel ahlak ve hukukun olabilirligi temel parametrelerdir (Aslan ve Yilmaz: 96-97).

Modernlesme: Modernlesme en yalin tanimiyla, modernlige dogru yasanan
siireci niteler (Altun, 2002). Modernlesme, batili toplum bilimciler tarafindan, biitiin

gelismekte olan toplumlarin, batt toplumlarina benzer asamalardan gececekleri
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anlayisindan hareketle olusturulmus bir kavram ve (daha genis olarak) teoridir (Kongar,
2003). Buna gore, diinyadaki ekonomik gelismelerin (daha dogrusu kapitalizmin
gelisiminin) geleneksel toplumlar1 ve yapilarn donistiirecegi; bilim ve teknolojik
gelismelerin bunu destekleyecegi; ulus devletlerin yayginlasarak kurumsallasacagi ve
bunlara paralel olarak kentlesmenin, sekiilerlesmenin, rasyonel toplum kurallarinin vd.
artacag1 varsayillmaktadir (Featherstone, 2005: 22). Bu ‘yenilesme’ siirecinin basat
unsurlar1 sanayi toplumu olma (endiistrializm) ve bilimin ve teknolojinin ilerlemesidir
(Kizilgelik ve Erjem, 1996: 385). Sanayilesme siirecinde, iiretimde verimlilik artisi ve
akilcilik anlayis1 hakimdir. Verimliligi saglayan unsur modern yontemlerin kullanilmasidir
(Marshall, 2003:195).

Daha ¢ok kentlesme, sanayilesme, rasyonellesme, bilim ve teknolojinin
tiretimde kullanimi gibi kavramlarla (altyapisal niteliklerle) anilan modernlesme sadece
bunlardan ibaret degildir. Teknolojik gelisme ve sanayilesmenin yaninda toplumun sosyo-
kiiltiirel yapisinda da degisimler beklenmektedir. Burada hukuk kurallarinin, aile yapisinin,
eglence diinyasinin, giindelik yasamin... Batili modernlesmis toplumlara benzer degisim

gecirecegi varsayllmaktadir (Aslan ve Yilmaz, 2001: 97).

II1.1.1.2. Kiiresellesme

‘Kiiresellesme’ diinyanin degisim siirecini agiklamak i¢in kullanilan anahtar
kavramdir. Mimarlik ve giizel sanatlar gibi farkli alanlarda 1960’lardan itibaren
kullanilmaya baslanan kiiresellesme kavrami 1980 sonrasi sosyal bilimde yer etmistir.
Kiiresellesme kavraminin bilimsel kullaniminin temeli Garett Hardin’in 1968’de yazdigi

‘Kaynaklarin Paylagimi ve Kullanimi” konulu ¢alismasina dayandirilmaktadir (Karabicak,
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2002: 116’dan aktaran Kivileim, 2013: 221). Kiiresellesme son donemde ortaya ¢ikmis
yeni bir olgu olarak degerlendirilse de bazi sosyal bilimcilere gore yeni olan sadece
kavramin yaygin kullanimidir. Wallerstein’a gore, kapitalizm dogasi geregi zaten
kiireseldir ve 500 yildir zaten kiiresel bir iliski aginin igerisinde yasamaktayiz (1999).
Genel olarak kiiresellesme, insanin bugiin iletisim ve hareket etme becerisini
gecmiste hayal edemeyecegi kadar hizli gelistirmesi sonucunda mal/para, fikir ve hizmet
akisinin kiiresel olcekte dolagimi * olarak tanimlanabilir. Ne ki para/mal, fikir ve
hizmetlerin dolagimi kaginilmaz olarak siyasi ve kiiltiirel etkilesimlerin artmasina da yol
acmaktadir. Sonugta ortaya ¢ikan kiiresel iliski ag1t McLuhan’in (1992) deyisiyle diinyay1
kocaman bir kdye doniistliirdii. Bayar, kiiresellesme siirecinde toplumlararasi iletisim ve
etkilesim derecesinin ‘karsilikli bagimlilik’ dl¢iitiine gore artmakta olduguna dikkat c¢eker
(2008: 25).
Kiiresel degisimler ekonomik, siyasi ve kiiltiirel olmak tizere iic boyutludur.

Bunlarin kisa agiklamasi asagida sunulmustur:

Kiiresellesme Olgusunun Ekonomik Boyutu:

Kiiresellesmenin belki de en 6nemli boyutu kapitalist diinya ekonomisidir.
Diinya giderek tek (biitiinlesmis) pazar haline gelmektedir ve bu pazarin saticilar1 ulus agiri
sirketlerdir (mal ve hizmet iireten firmalar, finans kuruluslar1 ve bankalar). Kapitalist

diinya ekonomisinin belirgin 6zellikleri sdyle siralanmaktadir (A¢ma, 1996; Kozanoglu,

2002: 59-61; Giddens, 2010: 69-73; Ritzer, 2010: 55):

*Uluslararasi sanayi mallarmin ticareti 1955-2007 arasinda 100 kattan fazla artnustir (95 milyar $’dan 12
trilyon $’a). (BBC News. Globalisation Shakes The World. 21 January 2007)
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Isciler iiretim araglarinin kontroliinden uzaklastirilmis ve is giicii metalagmustir.
Buna karsin, mal ve hizmet {iretiminde teknolojik makineler (bilgisayarlar, robotlar,
cgipler...) hakim hale gelmistir.

Belirli bir iriiniin parcalar1 farkli yerlerde iiretilmekte ve belirli bir yerde
birlestirilmektedir (modiil tiretim).

Lokal, standart ve stok iiretim yerine kiiresel, esnek ve anlik iiretime geg¢ilmistir
(fordizmden post-fordizme gegis).

Kiiresellesme siirecinde iilkelerin kendi icinde kapali ekonomi olma ozellikleri
zorlagmigtir. Sermaye ve sermayedar ‘uluslararasilagsmis’, ulusal sermaye devri
kapanmistir.

Batida yogunlagmis olan fabrikalar ¢evre lilkelere kaydirilmis ve boylece iiretimde
tek merkezlilik ortadan kalkmistir (desantralizasyon). Cevre iilkeler (6zellikle Dogu
toplumlar1) i¢in sanayilesme Bati toplumlar1 icin ‘sanayisizlesme’ donemi
baglamistir.

Cevre tllkelerde kalkinmayr hizlandirmak amaciyla dogayr dikkate almayan ve
uzun vadeli tercihler yerine kisa vadeli tercihleri yegleyen sanayilesme
politikalarinin ~ yam1  sira icinde bulunduklar1 6zel (yetersiz) kosullar,
sanayilesmeden kaynaklanan kirlenmeyi daha da artirmaktadir.

‘Devletin ekonominin diginda yer almasinin rasyonel olacagi’ ve ‘devleti kiiresel
ekonominin ihtiyaglarina adapte etmenin kagilmaz oldugu’ tezine dayali neo-liberal
ekonomi politikalar1 iman edilmesi gereken kural haline getirilmistir. Bunu
belirleyen basta ABD olmak {izere merkezi iilkelerin iradeleridir.

Tiim bu degisimler, kiiresel ekonomiden ‘kazananlar’ ve ‘kaybedenler’ dikotomik

yapisini ortaya ¢ikarmistir: Cevre iilkeler merkez iilkelere daha da bagimli hale
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gelmis; ekonomik bagimsizligi kazanamaz veya kaybeder olmuslardir.
‘Uluslararas1 Para Fonu’ (IMF) ve ‘Diinya Ticaret Orgiitii’ (WTO) gibi ekonomik
kiiresel kurumlar araciligr ile gelismekte olan tilkelerin ekonomileri kontrol altina
alinmaktadir. Bu kurumlarin isleyisinde gozlenen o ki iiye iilkeler parasal katkilari
veya ekonomik giigleri 6l¢iisiinde soz sahibidirler. ABD ve baz1 gelismis tilkeler bu
kurumlarin para ve ticaret politikalarini belirlemektedirler.

e Tabakalasma acgisindan ulus ic¢i sinifsal esitsizlikler uluslar arasinda da so6z
konusudur ve giderek derinlesmektedir. Birlesmis Milletler’in (UNO) 2010 insani
Gelisme Raporu’nda (HDR) yer alan bilgilere gore, en tepedeki 358 kiiresel
milyarderin toplam serveti, en yoksul kesimi olusturan 2,3 milyar insanin gelirine
esittir (diinya niifusunun %45°1). Bu veriyi esas alan Ritzer’e gore, aslinda tim
diinya kiiresellesmiyor. Bu giin mali, ticari ve silah baronlar1 vd. diinyanin {igte
ikisini dighyorlar. Yani ‘tepeden kiiresellesme siirecini’ yasiyoruz. Bu giin
‘Sekizler Grubu’® (G8) gibi bolgesel ortakli kiiresel giicler ¢evre/fakir iilkelerin
kaynaklarini kendi merkezlerine tasimaktadirlar. Bu ekonomik emperyalizm
siirdiikce kiiresellesme, diinyanin geri kalan cogunlugu i¢in gercek bir kabus
olmaya devam edecektir.

Kiiresellesme Olgusunun Siyasal Boyutu:

Diinyada siyasal koklii degisim ‘Sovyet Blogunun Coziilmesiyle’ baslamistir:
Soguk Savas Doneminin iki kutuplu siyasal sistemin statik ve gorece istikrarli dengeleri
terk edilerek, yerine dinamik ama belirsizligin hakim oldugu bir déneme gecilmistir.
Sistemler arasi siyasal yapilanmanin ¢oziiliisii siyasal cografyalarda biiylik bir boslugun

dogmasina yol agmistir. ‘Yeni Diinya Diizeni’ gibi kavramlar bu boslugu doldurmaya

5 ABD, Japonya, Almanya, Birlesik Krallik, Fransa, Italya, Kanada, Rusya.
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yonelik arayislar1 yansitmaktadir ama kavramin acik bir tanim1 da yapilamamaktadir. Hatta
diinya siyasetinin geldigi noktay1 ‘Yeni Diinya Diizensizligi’ kavramiyla agiklamanin daha
dogru olacagi onerisinde bulunanlarin sayisi artmaktadir (Hacisalihoglu, 2000: 49).

Diinyada siyasal anlamda biitiinlesme arayisi var goziikse de kiiresellesme
siirecinin yapilanmasi buna imkan tanimamaktadir. Gilincel goriiniim; ¢ok aktorlii, cok
miicadeleli ve son derece dinamik yeni siyasal atmosferin karmasik, istikrarsiz ve oynak
bir siyasal yapilanmay: sabitledigi noktasindadir. Siyasal gii¢ ve rekabet miicadelesinde
cok aktorliiglin basoyuncusu (simdilik) ABD ise de en azindan Soguk Savas sonrasi
donemde Avrupali iilkeler ve Japonya’nin kendi basrollerini oynayacaklari1 yeni senaryolar
icin hazirlandiklar1 gézden kagmamaktadir. Yeni Diinya Diizensizliginin ilk habercisi bu
gelisme olmustur ancak Rusya’nin ve Cin’in yeni politik sekillenmede yer arayislari asil
onemli gelismedir (Hacisalihoglu, 2000: 49-51). Sangay Isbirligi Orgiitii ® bunun agik
argiimanidir. Rusya Devlet Baskami Putin, Sangay Isbirligi Orgiitii'niin Agustos 2007
Biskek Zirvesi’nde “Tek kutuplu diinya kabul edilemez.” diyerek bir anlamda birligin
misyonunu belirtmistir (Sanghay Isbirligi Orgiitii, 2014).

Kiiresel ekonomik degisimler kiiresellesmenin siyasi boyutunu biiyiik oranda
belirlemekte, sekillendirmektedir. Onemli siyasal degisimlerden biri ulus devletin asinmasi
durumudur. Kiiresellesme stirecinde ulus devletlerin egemenligi tartisilir hale gelmistir.
Kiiresellesme siirecinde devletlerarasi sistemde higcbir devlet basina buyruk hareket
edememektedir. Ozellikle ¢evre iilkeler icin bu durum daha belirgindir (Wallerstein, 2009).

Zapatistalarin efsanevi komutan1 Marcos kiiresellesme konusunda: “Devler kiiresellesme

® Cin Halk Cumhuriyeti, Rusya, Kazakistan, Kirgizistan ve Tacikistan'n 1996'da yilinda olusturduklart
ekonomik, siyasi, askeri ve kiiltlirel amaglar1 olan yapilanma Sanghay Beslisi olarak aniliyor. Bu orgiit
2001'de Ozbekistan'in katilimiyla iiye sayisim altiya gikarttr. Hindistan, Iran, Mogolistan ve Pakistan
gbzlemei olarak bulunuyor. Iran tam iiyelik basvurusunda bulundu. Tiirkiye 2012'de, Sangay Isbirligi
Orgiitii’ne Diyalog ortagi olarak katildi (Sanghay Isbirligi Orgiitii, (2014).
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sahnesine ¢iktiginda striptiz yapmaya bagslar, gosterisinin sonunda tizerinde yalnizca
¢iplak acil ihtiyaglari, yani baski gii¢leri kalir”. Maddi temeli tahrip olmus, egemenligi ve
bagimsizlig1 iptal edilmis, politik sifat1 silinip kaybolmus ulus devlet, mega sirketlerin
basit bir gilivenlik birimi haline gelmistir. Diinyanin yeni efendilerinin dogrudan
yonetmeye ihtiyact yoktur artik; ulusal hiikiimetler onlar adina isleri yoluna koyma
gorevini lislenmistir (Bauman, 2006: 77).

Kiiresellesme siirecinin siyasal boyutunda dikkati ¢eken temel paradoks su ki
‘ulus devletin asimmas1’ olarak ifade edilen degisim merkez ve gevre iilkelerde esit
etkilenmeyle islememektedir. Gelismis Bati toplumlari, diinyanin ekonomik yasaminin
kurumsal cergevesini belirlerken, wulusal ¢ikarlarin1 korumak/saglamak ve ulusal
ekonomilerini denetlemek islevini siirdiirmektedirler. “Ornegin, Avrupa Birligi’nin birgok
alanda biitiinlesmis birer ‘ulus devlet toplulugu’ oldugu, ulusal diirtiilerin eksilmedigi,
hatta bu dogrultuda yeni politikalarin gelistirildigi bilinmektedir... Oysa petrol zengini
Ortadogu’ya onerilen model, ulusal devletin yerine alacak ‘Etnik Devletler’dir. Ustelik
bunun ¢ok yeni bir yan1 yoktur. Ciinkii ‘B6l ve Yonet® politikas1 tarih kadar eskidir
(Hacisalihoglu, 2000: 57).

Kiiresellesme Olgusunun Kiiltiirel Boyutu:

Bugiin genis kesimlerce ‘kiiresellesme siirecinde ulus devletlerin giderek
asinacagi, kiiresel c¢apta Kkiiltiirel bulusmanin, biitiinlesmenin saglanacagl’ tezi
savunulmaktadir. Bu tezin temel vurgusu, ‘ortak diinya kiiltiirinlin yaratilacagi’ ve
‘kiireselin yereli diglamadan icerecegi’ ongoriisii lizerinedir (Hacisalihoglu, 2000).

Kiiresellesmenin kiiltiire] yansimalarmmin genel olarak iki ydnde seyir
izlenecegi ya da izlenmeye baslandigi noktasinda oldugu diisiiniilmektedir. Ik olarak,

“Ortak diinya” kiiltiirliniin yaratilacagi’ ongoriisti eselendiginde, (siyasal boyutta oldugu
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gibi) kiiresellesme siirecindeki ekonomik degisimlerin kiiltiirel boyutu biiyiikk oranda
belirledigi ve sekillendirdigi tespit edilmektedir. “Yeni kiiltiir endiistrilerinde, diinyanin
kiltiirel biitiinlesmesi yoniinde bir inang¢ vardir ve bu inan¢g yasam big¢imlerinin, tiiketici
davraniglarinin kisaca kiiltiirlerin biitiin diinyada birbirine benzer hale gelecegi beklentisine
yol agmustir” (Morley ve Robins, 1997: 155, Hacisalihoglu, 2000: 65). Giindelik hayattaki
degisimler de hep bu yondedir. Kiiltiirel kiiresellesmenin bas ajan1 ‘Cok Uluslu Sirketler
(CUS), kiiresel c¢apta grosmarketlerle, kentlerdeki renkli 1s1kli mekanlariyla, ‘¢ilgin
genclik, acken sen, sen degilsin!” vb. kiskirtict sloganli reklamlarla, markalariyla,
imajlariyla; arzu, istek ve diisiinceleri benzer olan ideal ‘diinya vatandasi® ve ‘tiikketim
diinyas1’ yaratmaya c¢alismaktadirlar. Bu durumda ortak bir diinya kiiltiiriiniin olugmasi
yerine var olan kiiltiirlerin yok oldugunu sdylemek daha gergekei bir tespit gibi geliyor
(Talas ve Kaya, 2007:152).

Ikinci olarak, ‘kiireselin yereli dislamadan igerecegi’ sdylemi de tartismalidir.
Diinyadaki gelismeleri takip eden Kilighay’in gbézlemine gore, diinya capinda “Mc
Donalds veya Levi’s imparatorlugu vardir ve biitiin yerellikler giderek yerellesmekte,
marjinallesmekte ve mini-kiiresel ogeler olarak var olma gsanslarimi bile giderek
kaybetmektedirler. Lahmacun, belli bir bolgeye ait olarak hayatta kalamaz, ya
diinyasallasacak ya da yok olacaktir” (2002: 86).

Kiiresellesme siirecinde kiiltiirel degisimlerden biri ‘kimlik’ konusundadir.
Kiiresellesme kavramindan pek séz edilmeyen 80’li yillar dncesinde diinyada tanimh
kimlikler ‘ulusal’ nitelikteydi, ancak kiiresellesme siirecinin hiz kazandig: yillarda artan
iletisim ve ulasim olanaklar1 araciligi ile ulus-alt1 yerel kiiltiirler kendi degerlerini tanitma
firsatt buldu. Ama devaminda mikro-kiiltiirler ve mikro milliyetgilikler, kimi yerde

ayrilikgr akimlara doniiserek, ulus kimligini tehdit eder hale geldi. Yerine gore,
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kiiresellesme siirecini coskuyla destekleyenlerin, ulus-iistii kimlik (blok) yaratma cabalari
da ulusal kimligi zorlayabilmektedir. Ancak yaratilmak istenen kimliklerin, topluma ve
bireye, ¢agdas diinyanin getirdigi belirsizlikler igerisinde sigmacak bir liman saglama
konusunda yeterli oldugunu iddia etmek giictiir (Simsek ve Ilgaz, 2002: 195-197).

‘Kimlik’> konusunda dikkati c¢eken bir bagska durum su ki kiiresellesme
siirecinde Batil1 kapitalizminin biiyiisiine kapilan yerel halklar iirettiginden daha fazlasini
tilkketen, gosteris tilkketimi yapan, doyumsuz kuru kalabaliklar haline gelmektedir. Bu ‘yerel
kimlik algisin’ degistirecek kadar 6nemli bir degisimdir. Arabistan’da, Hindistan’da,
Tiirkiye’de vd. kendi kiiltiiriinde olmadig1 halde ayakiistii kola ve hamburgerle beslenen,
giyim kusamda batili moday1 takip eden, rap-pop-caz miizikleri dinleyen... gencler yerel
kimliklerin ‘gdniillii asimilasyon’ 6rneklerini sunmaktadirlar.

Kiiresel degisim siirecinin kiiltiirel etkilerinden bir digeri meta anlatilar1 goreli
hale getirmesidir. Bugiin basta Islamiyet olmak {izere birgok Dogu dinleri, her ne kadar
kiltiirel 6z niteliklerini korusalar da, ekonomik, siyasal ve kiiltiirel boyutta devam eden
kiiresel etkiler onlarmn kiiltiirel dokularina sizmistir. Din kurumu kapitalizmin hakim hale
gelmesiyle giderek folklorik bir unsur haline gelmektedir. Bati toplumlari bu deneyimi
yasadi simdi sira ¢evre llkelere gelmis gibi goziikiiyor (Kiligbay, 2002: 86). Fakat su an
yasadigimiz donemde Ortadogu’da tersine bir egilim saptanmaktadir.

Kiiresel degisim siirecinin bir bagka 6nemli kavram ‘kiiltiirel hegemonyadir ve
bunun 6nemli araci dildir. Diller arasinda hakimiyet miicadelesini ABD ve Birlesik
Krallik’in etkisiyle Ingilizce kazanmistir ve diinya kiiresellestigi olciide Ingilizce
konusacaktir (Kilighay, 2002: 86). Ingilizce diinyada resmi olarak 8 iilkede
konusulmaktadir ve en ¢ok kullanilan fdglincii dil statiisiindedir. Buna ragmen,

kiiresellesme siirecinin iletisim dili olarak kabul edilmektedir (Dil siralamasi, 2014).
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Ingilizce, kiiltiirel hegemonyanin araci olma islevinin yaninda yerli dillerin biinyelerine
niifuz ederek dillerin yapisini, 6zgiinliiglinii bozmaktadir.

Kiiresel degisim siirecinin kiiltiirler tizerindeki etkili aract medyadir. Kiiresel
medya ekonomik, siyasal ve Kkiiltiirel alanlarda kiiresel politika ve uygulamalarin
mesruiyetini  saglamada ve tiikketim toplumunu olusturmada islevsel olarak
kullanilmaktadir. Sergie Latouche (1993) diinyanin kiiltiir izerinden ve 6zellikle de medya
kullanilarak Batililastirildigini sdylemektedir. Latouche’un argiiman olarak kullandigi
bilgiye gore, diinyada bir giinde ajanslara diisen haberlerin dortte ti¢ii, dort ajanstan ¢ikiyor
(AP, CNN, BBC ve Reuters). Diinyadaki bir¢ok yerel basin bu dort medya karteline
abonedir. Haberlerin icerigine, siiresine ve hangi siklikta yaymlanacagina medya kartelleri
karar verir. Dolayisiyla manipiilasyona aciktir. Egemenlerin istemedigi bir haberin
diinyaya yayilmasi ¢ok zordur ve onlarin gercegi diinyanin gergegi haline gelmistir.

Fakat yine de kiiresellesmenin olumlu getirilerinden soz edilebilir. Yenilenen
ve gercek anlamda kitlesellesen iletisim aracglar1 sayesinde bilgiye ulasmak kolaylagmistir.
Bir yorumcu, modern gazetelerin ¢ikisiyla, kiiciik bir kdyde oturan bir kisinin cagdas
olaylar1 yiizyil oncesinin yoneticilerinden daha iyi anladigini yazar. Bilgiye ulasmanin
kolaylagsmasiyla birlikte, sanal iletisim aglar1 (sosyal medya) olusmustur. ‘Asagidan
kiiresellesme’ denilen bir durumu egemenlerin hesaplayamadigr ve kontrol edemedigi
soylenmektedir (Latouche, 1993).

Bu tez calismasinda ‘Bagimlilik Teorisi’ goriisleri esas alinmig ve
kiiresellesmenin ~ bagimliligi  koriikledigini  diisiinmekteyiz.  Wallerstein’a  gore

Kiiresellesme kavraminin 1980 sonrasi artan kullanimi tesadiif degil amaglidir. 19.
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yilizyilldan bu yana jeo-kiiltiir " olusturan liberalizm, girdigi krizlerden ¢ikis yolu olarak
kiiresellegsme kavramina sarilmistir (1999). Frank ve Gills’e gore de insanlik tarihinin 5000
yillik kiiresel okumasi yapilabilir. Bu siiregte yeni olan sadece sermayenin finansallasmasi
olarak ifade edilen kapitalizmin kar araglarini1 degistirmesidir; dolayisiyla somiirii de renk
degistirmistir (2003).

Uzun bir agiklamasini yaptigimiz kiiresellesme kavraminin tez agisindan 6nemi
biiyiiktiir. Ortadogu’da yapilar, devletler ve hareketlerde erken kiiresellesme ve geg
kiiresellesme doneminde bir degisim ve doniisiim gecirmektedir. Gegmiste Soguk Savas
doneminde yapilan ittifaklar ve kamplasmalar, kiiresellesmeyle birlikte mezhepler ve
cikarlar etrafinda ittifaklar olugmaktadir. ABD’nin Ortadogu’da Israil ve Tiirkiye
lizerinden Siinni-Islam hatt1 iizerinden yeni bir Ortadogu sekillendirmeye calismasi agiktir.
Bu giiciin karsisinda yer alan Iran-Hizbullah tarafindan sekillenen ve Suriye’nin de
denkleme itildigi bir karsit kamp olusmustur. 20. Yiizyil baglarinda baglayan ve 1950 ve
1960’larda Israil karsithg iizerinden yiikselise gecen pan-Arap¢iligm hayalini kurdugu
emperyalizme karsi Arap devletlerinin birlesmesi hayali® kiiresellesmeyle birlikte sona
ermistir. Artik c¢ikarlar ugruna her tiirli seytanla ittifaklarin yapildigi kiiresellesme
stirecinde, sekiiler Arap milliyet¢iligi simdilik basarisiz olmus, koktenci ve anti-modernist
hareketler ortaya ¢ikmistir (Hardt ve Negri, 2003: 165). Cemaatlesmeler, devletlerin gegici
ittifaklar;, Hamas, Hizbullah ve son olarak da ISID gibi radikal Islamci orgiitler ortaya

ctkmistir. Ote yandan genel anlamda bir doniisiim gecirdigini diisiindiigiimiiz MKH

7 Jeokiiltiir: Diinya-sistem iginde genis 0l¢iide mesru olduklari kabul edilmis normlara ve sdylem tarzlarina
gonderme yapan bir kavramdir. Devletlerarasi sistemde gii¢ kiimelenmelerini ve manipiilasyonlar: ifade eden
jeopolitik adli terime atifta bulunulacak sekilde kullanilmaktadir. Daha ag¢ik bir tanmimla jeokiiltiir:
Liberalizmi gegerli bir ideoloji olarak kabul ettirmek anlamindadir. Radikal ve muhafazakar hareket ve
ideolojileri kendine benzeten ve ekonomik, siyasi ve kiiltiirel anlamda liberal bir diinya kiiltiirii olusturma
slirecine deniyor.

® Tezin 4. boliimiinde ‘Misir’in genel tarihi’de ayrintilarim verdigimiz gibi Nasir, Suriye ile birlikte Birlesik
Arap Cumhuriyeti girisimleri olmus fakat basarisiz olunmustur.
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ozellikle kiiresellesme déneminde radikal Islamci goriislerini terk ederek, “Yeni Diinya
Diizenine” ayak uydurmaya ¢alistig1 aciktir. Ozellikle “11 Eyliil Saldiris1 ”ardindan basta
ABD olmak iizere Batili devletlerin radikal Islam ile miicadelelerinde 1limli gériinmeye
ozen gostererek post-Islamci ¢izgiye kaymustir. Bu yiizden kiiresellesmenin iyi bir

aciklanmasina ihtiyag duyduk.

111.1.1.3. Toplumsal hareketler

Belirli amaci, planli ve programi olan bir sosyal grubun toplumdaki egemen
sosyal kurum ve orgiitlerin yapisini, iligki bigimlerini koymak igin giristikleri orgiitlii ve
ortaklasa eylemlere sosyal hareket denir (Erjem ve Kizilgelik, 1996: 494). Baska bir tanima
gore ise toplumsal hareketler, ortak umut, duygu ve ¢ikarlar1 paylasan kadin ve erkeklerin
bir arada hareket etmesiyle olusan, bilingli, planli ve bir amaca yonelik protestolar1 iceren
kolektif eylemlerdir (Neveu, 2005: 3-5 ve Lecomte, 2005: 513-14 aktaran Atvur, 2014:
15). Farkli ve 6zgilin bir bakis agisina gore toplumsal hareketler, kurulu yapilara verilen
onayin kollektif olarak geri ¢ekilmesi olarak bakilabilir (Brecher, vd. 2002: 44).

Toplumsal hareketler kavramini iki baslik altinda ele alacagiz. Biz bu iki
bashigr tarihsel baglaminda irdeleyerek ele alacagiz. Toplumsal hareketleri eski ve yeni
toplumsal hareketler olarak ele alacagiz. Toplumsal hareketleri eski ya da yeni diye
ayirmamizin sebebi sadece ortaya ¢ikis zamanlar1 degil, miicadele yontemleri, hedefleri,
profilleri, 6rgilitlenme yontemleri ve amaglar1 dahil birgok farkliliklar: vardir.

Eski Toplumsal hareketler:

Toplumsal hareketler ismi ilk kez 18. Yiizyilda Fransa diisiiniir Saint Simon

tarafindan kullanilmistir. Sirmon, iilkesi ve bagska iilkelerde ki toplumsal protestolar
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nitelendirmek i¢in ‘sosyal hareket’ terimini statiikoya karsi ¢ikan toplumsal kalkigmalari
nitelendirmek i¢in kullanmistir (Marshall, 2003:746). Eski toplumsal hareketlerin 6zii
‘stmif miicadelesine’ yani kapitalizmin c¢eliskisine dayanir. Grevlere toplu gosteriler
diizenlemek, gerekli durumlarda siddete bagvurmak ve silahli miicadeleye girismek bu
hareketlerin temel miicadele yontemleridir (Atvur, 2014: 16). Karl Marks kapitalist
sistemin celigkilerini ve sinif miicadelesini, Fransa’daki sinif catismalarina yani “Paris
Komiinii” deneyimine dayandirir (Arrighi vd, 1995: 17). Harvey bu miicadeleleri kent
miicadeleleri olarak okur. Harvey’e gore kent mensgeli sinif miicadeleleri hayret verici bir
tarihe sahiptir. Paris’te 1789°dan, 1830’e ve oradan da 1871 Komiiniine dek birbiri ardina
siralanan devrimci hareketler 19. Yiizyildaki en bariz 6rnekleridir (Harvey, 2013: 171).
Marksizm’in etkisiyle 19. Yiizyilda hiz kazanan devrimci is¢i miicadeleleri 1. Diinya
Savasi ile kesintiye ugramistir (Atvur, 2014: 17). Daha sonra burjuvalar bu simif
miicadelesiyle bas edebilmek i¢in milliyet¢ilik kozunu kullandilar. Ilk olarak ingiltere’de
Ingiliz is¢i simifi ortaya ¢ikt1 ve kendilerini Irlandali iscilerle ayirdilar. Bu ulusal is¢i ve
burjuvazi yaratma gayreti burjuvazinin sinif ¢ikarlarini savunmada 6nemli bir anahtar
oynadigi inancinin var olmasidir (Arrighi, 1995: 30-31). Bu durum “ulus” ve “ulus devleti”
kavramimin ortaya c¢ikmasinin en Onemli nedenlerindendir. Sonrasinda ise smif
hareketlerinin yaninda ulusal kurtulus hareketlerinin de ortaya c¢ikmasina neden oldu.
Sistem karsiti hareketler”, milliyet¢i anti-emperyalizm ve proleter anti-kapitalizm
temelinde ikili bir mesruiyet kazanmaya caligsarak, “ulusal kurtulus hareketleri” giysisini

giderek daha fazla biirtindiiler (Arrighi, 1995: 33).

% Arrighi vd toplumsal hareketleri tarihsel baglami iginde irdeleyerek “sistem karsiti hareketler” olarak ele
alirlar. “Sistem karsit1 hareketler” kavrami toplumsal hareketler, ulusal hareketler vd diger hareket
bicimlerini ele alan daha genel bir kavramdir.
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Toplumsal hareketlerin diinyada birgok ¢esidi vardir. 19. Yiizyildan 21.
Yiizyila kadar toplumsal hareketler arasinda keskin bir ayristirmaya gitmek miimkiin
olmasa da, toplumsal oOrgiitlenme, amag, miicadele yontemleri ve ideolojilerine gore
farklilagirlar. Toplumsal degisimler hareketlerin eylemliliklerini, amaglarin1 ve
yontemlerini de etkilemektedir (Atvur, 2014: 14-15; Arrighi vd, 1995). Bu hareketleri ii¢
tiire aymrir: Bu hareketlerden “Toplumsal hareketler” (burjuvazinin proletaryaya karsi,
igverenin is¢iye karsi baslatmis oldugu hareketler) ve “ulusal kurtulus hareketleri” (bir
etnik kokenin diger bir etnik kdkene karsi baslatmis oldugu hareket) devlet aygitini ele
gecirmeyi hedeflemislerdir. Bu iki hareketin yaninda reform yoluyla istedikleri amaglara
ulagsmay1 hedefleyen “sosyal demokrat hareketler” vardir (Arrighi, 1995). Her {i¢ harekette
20. Yiizyilin ortasina devlet yonetimini ele ge¢irmisler, fakat basarili olamamaslar.

Sonug olarak eski toplumsal hareketlerin 6zelliklerini belli basliklar altinda ele
alabiliriz. Birinci olarak sistem karsiti hareketler kapitalist sistemin yarattig1 sorunlara ve
emperyalizme kars1 ortaya cikmis hareketlerdir. ikinci olarak eski tiir sosyal hareketler
genel olarak amaglarina ulagmak icin devlet aygitin1 ele gecirmeyi hedeflemisler ve uzun
vadeli hareketlerdir. Ugiincii olarak, 20. Yiizyiln ortalarina kadar iktidara gelmisler,
amaclarina ulasamamislar ve genel anlamda kendi kitlelerinde hayal kirikliklar
yaratmiglardir. Dordiincii olarak, genelde ii¢ ¢esidi olsalar da, her hareket tipi kendi iginde
homojen bir yapiya sahiptirler.

Yeni Toplumsal Hareketler:

Yeni toplumsal hareketler, genel olarak, ‘“‘endiistriyel toplumdan’ ‘post-
endiistriyel topluma’, ‘orgiitlii kapitalizmden’ ‘Orgiitsiiz kapitalizme’ ge¢isin sonucu olarak
ortaya ¢ikmig, ge¢misin nesnel siif ¢ikarlarina (boliisim sorunlarina) dayali olarak

hareket eden is¢i sinifi hareketleri yerine kiiltlir, kimlik, O6zerklik, nitelikli yasam
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meselelerini koyan hareketler” olarak tanimlanmaktadir. Bu tanimlamadaki ‘yeni’ kavrama,
kronolojik bir siralamaya degil fakat ‘eski’ simif temelli ve ¢ikar gruplarina dayali
hareketlerden bir farkliliga isaret etmektedir. (Coskun, 2007: 134-135 ve 107; Tatar, 2013:
12).

II. Diinya Savasi sonrasinda Batida uygulanmaya baslayan Keynesyen
politikalar, devletin ekonomiye miidahalesi ve sosyal alanlarda sorumlulugunun artirilmasi
yoniinde adimlar atilmasini saglamistir. Batili ulus devletler tarafindan uygulanan sosyal
politikalar, bir yandan kapitalizmin emek {izerindeki somiiriisiiniin sinirlarini belirlerken,
bir yandan da refah diizeyi artan is¢i sinifini sistemin igine ¢ekmistir (Harman, 2010: 522-
24 aktaran Atvur, 2014: 18). Gelisen makro gelismeler bircok yeni gelismeleri
kortiklemigtir. Yeni toplumsal hareketler de bu gelismelerden birisidir. Toplumsal
hareketler uzun stiredir var olsa da ¢agdas hareketler 1960’larda dogan vizyonlaria ¢ok
sey bor¢ludur (Dirlik, 2008: 73 aktaran Akpinar vd, 2011: 62). Kuramcilarin ortaklasa
vurguladiklart noktada, yeni toplumsal hareketlerin yeni bir donemi baslatiyor olmasidir
(Crossley, 2002: 150 Akpinar vd, 2011: 62). S6z konusu yeni donemin baslangici da
1960’1ar gosterilmektedir. 1950’lerde Fransa, Almanya, Ingiltere ve oradan da diinyanin
baska bdlgelerine yayilan Ogrenci eylemleri, Sonrasinda feminizm hareketleri, ¢evreci
hareketler ve Katolikligin gelisimi yeni bir toplumsal hareketlerin isaretlerini vermekteydi
(Della Porti ve Diani, 2006: 1 aktaran Akpinar vd, 2011: 62). 1968 6grenci hareketleri
daha sonra, zenci hareketleri (ABD’de Martin Luther King’in 6ldiiriilmesi ile), orta sinifin
demokrasi talepleri, Vietnam Savasi’na karsi baglatilan savas karsiti eylemler ve irke¢ilik
karsiti gosterileri koriiklemistir (Tilly, 2004: 113-115 Akpmar vd, 2011: 63). Isci
hareketlerinin diisiise geg¢mesi, Vietnam Savasi sonrasi anti-kolonyal ve ABD karsiti

gosteriler, yerel topluluklarin ve kentlerde gelisen sivil haklar i¢in yapilan gosteriler,



41
sosyalist lilkelerde ki despotik yonetimlerin insanlarda hayal kirikligima yol agmasi bu
donemde yeni tip toplumsal hareketlerin dogmasmnin isaretleridir. Ozellikle isci
hareketlerin sona ermesi ve endiistri sonrasi toplumun elestirilerine yonelik hareketler eski
tip toplumsal hareketlerden farkli bir toplumsal hareketlerin dogmasimna yol agmistir
(Wallerstein, 1999 ve Tilly, 2004: 116; aktaran Akpinar vd, 2011: 63-64).

Ritzer bu hareketlerin ortak noktalarinin kiiresellesme karsit1 olduklarina dikkat
ceker. Ciinkii bu hareketler sadece toplumsal hareketler degildir, ayn1 zamanda kiiresel bir
nitelik tasir. Ciinkii bu hareketler kendilerini kiiresellesme siirecini elestiren hareketler
olarak degerlendiriyor. Ikinci olarak geleneksel olmayan eylem (8rnegin sokak gosterileri
gibi) yontemlerini kullamiyorlar bu tir eylemleri giderek kiiresel hedeflere
yonlendiriyorlar. Ugiincii olarak sosyal medyay1 kullaniyorlar ve dordiincii olarak ise,
catisma tanimlan kiiresel kapsamdadir... Yine Ritzer’e gore bu hareketler esnek orgiitsel
bicimlere ve bir¢ok baska agla ilintili baglantilara sahiptir. Asagidan kiiresellesme denen
bu hareketlere karsilik gelecek en iyi kavrami “alternatif kiiresellesme “ karsilayabilir
(Ritzer, 2010: 503).

Yeni toplumsal hareketlerin baglamasi sadece kapitalizmin ve emperyalizmin
degil; iktidara gelen eski toplumsal hareketlerin yarattigi hayal kirikligi iizerine ortaya
cikmistir. Wallerstein’ e (1999) gore 1968 olaylar1 bu durumun en 6nemli gdstergesidir.
Yeni toplumsal hareketleri eski toplumsal hareketlerle ortak noktalar1 vardir. Yeni
toplumsal hareketler eski toplumsal hareketlerde oldugu gibi kapitalist ve emperyalist
sisteme kars1 olarak ortaya ¢ikmistir. Eski toplumsal hareketlerin ¢6zemedigi sorunlar ve
derinlesen kapitalizm kaynakli problemleri karsi sokaklarda kendiliginden ortaya ¢ikmis
hareketlerdir. Her iki hareket tipi de sistem karsiti olmasina ragmen yeni toplumsal

hareketler eski toplumsal hareketlerin devami niteliginde oldugu sdylenemez. Ciinkii
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Ozgiin niteliklere sahiptir. Genel olarak yerel, topluluk temelli miicadele yontemlerini
benimsedigi gibi, yeni toplumsal hareketlerin kiiresel alana taginarak ulus-Otesi bir
orgiitlenme yonleri de vardir (Atvur, 2014: 23). iktidara ulasmanin sorunlari ¢dzmede
yeterli olmadigini anlayan yeni toplumsal hareketler, mikro direnis yOntemleri
benimseyerek, cevre, insan haklari, demokrasi, feminizm, etnik sorunlar gibi birgok
konuda kisa vadeli, ¢oziim odakl1 bariscil eylemlerle seklinde orgiitlenmektedirler.
Giiniimiizde belirli bir toplumsal hareketin konusu olan sorun, belirli bir
toplumsal yap1 icerisinde yesermekle birlikte, kiiresellesme siirecinin bir getirisi olarak tiim
diinyanin ortak sorunu haline gelebilmektedir. “Once sanal alemde, sosyal aglar vasitasiyla
insa edilen birliktelikler daha sonra mekanda birliktelik yoluyla toplumsal hareketlere
dontisebilmektedir. Ya da ortaya ¢ikan bir toplumsal hareket, sanal alemin etkisiyle sinir
tanimaz bir mahiyette dalga dalga yayilabilmektedir. Herkesin kendisinden bir parca
buldugu sanal alemin olusturdugu ve vaat ettigi gerceklik algis1 ve olgusu bireyleri

cezbetmektedir” (Tatar, 2013: 11).

R

Fotograf 1 - 17 Haziran 1965 Washington'da Vietnam Protestosu
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Coskun yeni toplumsal hareketlerin 6zelliklerini soyle siralar (Coskun, 2007):

e Yeni toplumsal hareketlerin toplumsal taban1 sinif yapisini asar ve daha ¢ok yas, toplumsal
cinsiyet gibi toplumsal statii unsurlarina géndermede bulunur.

e Yeni toplumsal hareketlerin ideolojik karakteri isci sinifi hareketinin ve ortak eylem icin
birlestirici ve biitiinlestirici bir unsur olan Marksist ideoloji anlayisinin tam ziddi bir noktada
durur.

e Yeni toplumsal hareketler, diisiinceler ve degerler cogullugu sergiler; pragmatik

yontemlerle birlikte katilimecilarin karar alma mekanizmalarina katilimini genisletecek olan

=99

kurumsal reformlart hedefler. Giindelik yagamin “demokratiklesme dinamigi’ne ve siyasal
boyutlar karsisinda toplumsal yasamin sivil toplum boyutunun genislemesine isaret eder.
e Yeni toplumsal hareketlerde celiskiler ve harekete gegirici faktorler , kimlik ile ilgili olan

kiiltiirel ve sembolik sorunlara iliskindir. Yeni toplumsal hareketler daginik ve merkezsizdir.

Yeni Toplumsal Hareketlere Farkli Yaklasimlar:

Yeni toplumsal hareketlerin nitelikleri ve eylemcilerin simifsal konumu
itibariyle iki farkli yaklagim s6z konusudur. Buechler’in siniflamasina gore, yeni toplumsal
hareketler “kiiltiirel" ve “siyasal” versiyonlar olarak iki gruba ayrilabilir (Buechler, 2000:
48-51 ve Savran, 1992: 9°dan aktaran Coskun, 2007: 139):

Kiiltiirel yaklasim (post-Marksist bakis), gecmisteki ve glintimiizdeki toplumsal
hareketler arasinda radikal bir kopma oldugu iddia eder. “Toplumsal biitiinligii semiyotik
ya da kiiltiirel kosullarla dzdeslestirir. Iktidar ve direnmenin merkezsizlesmis dogasini
vurgular ve giindelik yasama, sivil topluma, devlet ve sivil toplum arasinda 6zgiir alanlarin
yaratilmasina odaklanir. Yeni toplumsal hareketlerin toplumsal temelini sinifla degil, fakat
hareketi tanimlayan farkli degerler ve ideolojilerle O6zdeslestirir. Bu anlamda yeni
toplumsal hareketler, sinif miicadelesinin ‘yerini almakta’, dolayisiyla da simif politikas1
astlmaktadir”. Kiiltiirel yaklasim Habermas, Laclau ve Mouffe, Inglehart, Touraine,

Melucci, Castells ve Cohen ve Arato tarafindan temsil edilmektedir.
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Siyasal yaklasim (neo-Marksist bakis), ¢agdas siif yapisini analiz ederek yeni
toplumsal hareketlerin toplumsal temelini siif terimleriyle tanimlar; ileri kapitalizmi
toplumsal biitiinliik olarak ele alir ve yeni toplumsal hareketlerin ortaya ¢ikisi ile ileri
kapitalizm arasinda gii¢lii baglar oldugunu iddia eder. Ortaya ¢ikan yeni celiski ve
antagonizmalar, genel olarak emek-sermaye ¢eliskisinin karmasiklasmis dolayimlaridir. Bu
yaklasima gore, simif temelli ve simif temelli olmayan hareketler arasinda uygun ittifaklar
ve koalisyonlar kurulabilirse yeni toplumsal hareketler ilerici bir degisim igin potansiyel
Olusturabilir. Eski ve yeni toplumsal hareketler arasinda ‘siireklilik’ oldugunu iddia eden
siyasal yaklasimi Offe, Wallerstein ve Williams temsil etmektedir.

Yukarida Ozeti sunulan iki farkli yaklasimin argiimanlari toplumsal
gercekliklere denk diismektedir, ancak kiiltiirel yaklasimda iddia edildigi gibi (ve
‘ideolojik bir sdylem’ olarak) “sinif hareketinin bittigi, bundan sonra gelismesinin de
olanaksiz oldugu, bunun yerine yeni toplumsal hareketlerin gectigi” bigimindeki yorum
biitlinliyle gercegi yansitmamaktadir. Yasananlar kapitalist sistemin kendi i¢indeki
degisimlerdir. Kapitalist sistem ortadan kalkmadigina gore sinif hareketi de degiserek var
olmaya devam edecektir (Coskun, 2007: 112).

Bununla birlikte yeni sosyal hareketlerin en azindan bigimsel olarak eskKi
toplumsal hareketlerden 6nemli oranda farklilastigir da dogrudur. Eski ve yeni toplumsal
hareketler arasindaki farklar 6zetle s0yledir: Sonug olarak hangi yaklagim tercih edilirse
edilsin, ‘toplumsal yap1 ve islevlerin de§ismesine kosut olarak siyasetin degistigi ve yeni
toplumsal hareketlerin 6ne c¢iktig1 bir gercektir’. “Burada siyasetin parlamenter
kurumlardan sivil toplum alanina kaydigi, geleneksel siyasi kurumlarin deger yitirdigi
belirtilmektedir. Bu yeni sosyal hareketlerin kurulu ¢ikar gruplarindan farkli oldugu gibi

siyasi yontemlerinin de geleneksel temsil mekanizmasindan ve rutin siyasi yollardan farkl



45
oldugu vurgulanmaktadir... Bu yeni sosyal hareketler parti yapisin1 asindirdigi gibi partiler
hiikiimeti yapisini da asindirmaktadir” (Yilmaz, 2003: 371).

Genel olarak yeni toplumsal hareketlerin 6zelliklerini asagidaki basliklar
altinda toplayabiliriz. Birinci olarak, toplumsal yap1 ve islevlerin degismesine kosut olarak
siyasetin degistigi ve yeni toplumsal hareketlerin One ¢iktigi bir gergektir. “Burada
siyasetin parlamenter kurumlardan sivil toplum alanina kaydigi, geleneksel siyasi
kurumlarin deger yitirdigi belirtilmektedir. Bu yeni toplumsal hareketlerin kurulu ¢ikar
gruplarindan farkli oldugu gibi siyasi yontemlerinin de geleneksel temsil mekanizmasindan
ve rutin siyasi yollardan farkli oldugu vurgulanmaktadir... (Yilmaz, 2003: 371). Ikinci
olarak katilimc1 profillerini degismistir. Artik klasik bilek giiciine dayali olan proletarya
tanim1  degismis, neo-liberal politikalarin sonucu olarak tabandaki mavi ve beyaz
yakalilarin {icretlerinin erimesi ile bilek ya da kafa giiciiyle ticretli olarak calisan herkes
is¢1 olarak algilanmaya baslanmistir. Ayrica protestolar sadece smif temelli degil,
feminizm, ¢evre, etnik, dini miicadeleler gibi bir¢ok konuda ortak amaglari olmayan
insanlar eylemlerde bir araya gelmeye basladilar. Ugiincii olarak, yeni toplumsal hareketler
genel itibari ile iktidar siddet yoluyla devirmeyi hedeflemeyen, kisa vadeli kazanimlarla
devleti demokratiklesmeye zorlayan bariscil eylemler gelistirmistir. 21. Yiizyil toplumsal
hareketleri, yeni toplumsal hareketlerin ag yapilanmasini genisletmistir. 1999°da ABD’nin
Seattle kentinde diizenlenen Diinya Ticaret Orgiitii (DTO) Bakanlar Konferansi’na yonelik
protestolar, 2001 yilinda Brezilya Porto Alegre’da yapilan Diinya Sosyal Forumu gibi
gelismeler kiiresel bir direnis hareketinin baslangicini olusturur. Dérdiincii olarak yeni
toplumsal hareketleri eski hareketler gibi, iktidar ele gegirmek gibi uzun vadeli hedefleri
olmayan, kisa stireli kendiliginden 6rgiitlenen hareketlerdir. Besinci olarak yeni toplumsal

hareketler sinif temelli, ideolojik temelli orgiitlenmelerden cok, neo-liberal politikalarin
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yarattig1 sorunlar karsisinda sosyo-kiiltiirel sorunlar temelinde orgilitlenmislerdir. Altinci
olarak ozellikle 21. Yiizyilda sosyal medya yeni toplumsal hareketlerin orgiitlenmesinde
onemli rol oynamustir.

Yeni toplumsal hareketlerde orgiitsel hiyerarsi zayiftir ve enformeldir. Bireysel
Ozerklik yeni hareketlerin yapisinda temel bilesendir. Eski toplumsal hareketlerde goriilen
dikey hiyerarsik yap1 yerine yatay orgiitlenme s6z konusudur. Hareketin (varsa) lideri,
karizmatik ya da “kurtaric1” niteligi ile degil, koordinasyonu saglayan ve katilimi tesvik
eden demokratik tavri ile kabul edilir. Harekete katilanlar farkli toplum kesimlerinden
bireylerdir; bunlar icerisinde egitim seviyesi yiiksek, nitelikli iggiiclinii olusturan, yiliksek
statiili mesleklere mensup bireyler, 6grenciler, ev kadinlari, egitimli issizler, (bazen)
ciftciler ve esnaf One c¢ikmaktadir. Yeni toplumsal hareketler zayif/gevsek yapilanmasi
nedeniyle, gorece kisa vadelidir. Eski toplumsal hareketlerde yer alan biiyiik kalabaliklar
yerine gore siddet iceren eylemler gerceklestirirlerdi. Yeni eylemciler ise daha yaratici
yollarla ve kamuoyunun ilgisini, takdirini ve sevgisini kazanmaya yonelik eylemlerle
kendilerini ifade etmektedirler. Bu eylemler 6zellikle internet araciligiyla duyurulmaktadir
(Offe, 1999°’dan aktaran Tatar, 2013: 13-14).

Toplumsal hareketler agisindan Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH):

MKH hem kronolojik olarak hem de orgiitlenme/miicadele tarzi, hedef ve
amaglart itibari ile eski bir toplumsal hareketlerdendir. Emperyalizmin ve iktidar baskisinin
toplumda yarattig1r huzursuzluk MKH’ nin o6rgiitlenmesinde 6nemli rol oynamistir. MKH
sivil haklar, demokrasi vb. yeni toplumsal hareketlerde oldugu gibi yerel ve kisa vadeli
hedefler cercevesinde orgiitlenmemis, eski sistem karsitt hareketler gibi kademeli hedefler
belirlenmistir. Once devlet iktidarini ele gegirdikten sonra dzlenen Islami temelli kalkinmis

bir Misir toplumu olusturulacak sonrada Ortadogu ve diger islam toplumlarimi tek bir
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bayrak altinda toplayacak bir evrensel Islami Milletler Cemiyeti tesis etmeyi hedeflemistir.
MKH kat1 bir hiyerarsik temelli 6rgiitlen gelistirmistir ve homojen bir yapiya sahiptir.
Yonetim anlayisi demokratik degil, liderlere biat seklindedir. Disiplinli, hiyerarsik bir
orgiitlenme tarzi vardir, 6rgiite kabul olmanin ve yiikselmenin belirli bir kurallar silsilesi
vardir. Oysaki yeni toplumsal hareketler gevsek bir Orgiitlenme tarzina sahiptir ve
hiyerarsik degildir. MKH eski toplumsal hareketler gibi ideolojik bir orgilitlenme tarzina
sahiptir, oysa ki yeni toplumsal hareketler ise; neoliberalizmin yol agtigi sorunlar ve kati
devlet yapilanmasini hedef alir ve amaca ulastiginda dagilir.

I11.1.1.4. Arap Bahan

Arap Bahari, 20. yiizyilin ikinci donemine kadar bagimsizligina kavusmus, ana
karakteri baskici-otokratik olan yonetimlere karsi, Kuzey Afrika ve Ortadogu
cografyasinda (Tunus, Fas, Misir, Libya, Bahreyn, Yemen, Cezayir, Urdiin) orta smiftan
genclerin baslattigi eylemlerdir. Eylemler, sadece anti-demokratik politikalara kars1 degil,
ayn1 zamanda issizlik, enflasyon gibi yletersiz ekonomik kosullara karsi isyandir.
Ayaklanmalarin Misir ve Tunus gibi tlkelerde iktidar1 devirmeyi kadar giden devrimci
sonuglarida olmustur.

17 Aralik 2010°da Tunus’ta ‘calismasina izin vermeyen’ zabitayl protesto
etmek icin kendini yakarak 6len Muhammed Bouazizi (asil adi Tarik el Tayyib) isimli
seyyar satict Arap Baharinin fitilini atesledi. Bouazizi’'nin 6liimiiyle 6fkesi kabaran Tunus
halki, yoksullugu ve baskici rejimi protesto etmek icin kamu binalarina yonelik eylemler
gerceklestirdi. Eylemler ayaklanmaya doniistii ve devaminda mevcut rejim diistii. Tunus
cumhurbagkan1 Zeynel Abidin Bin Ali rejiminin devrilmesi (14 Ocak 2011) ‘kelebek
etkisi’ yaratti; halk hareketleri Musir (25 Ocak 2011°de Tahrir meydaninda ilk eylemler

basladi.), Libya (17 Subat 2011°de Kaddafiye karsi protestolar basladi), Bahreyn (14
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Subat 2011°de rejime karsi ilk biiyiik gosteriler diizenlendi), Suriye (18 Mart 2011°de
iilkede ilk isyanlar baslad1.), Liibnan (25 Ocak) Fas (9 Mart 2011) , Urdiin (25 Subat), Irak
(25 Subat) ve Yemen (23 Ocak 2011°de Salih’e kars1 protestolar basladi) gibi diger Arap
iilkelerine de sigradi. Suriye’de aylardir siiren i¢ savasi atesledi ve ¢atismalar uluslararasi
Kirli bir boyut kazand1 ve hala devam etmektedir. Misir’daki Tahrir Meydani’nda aylarca
siiren gosteriler sonucu Devlet Bagkani1 Hiisnii Miibarek gorevi birakmak zorunda kald1 ve
bugiin Misir’da Ordu Arap Bahari sonucu kurulan Mursi hiikiimetini devirdi ve son olarak
Genelkurmay Baskani1 General Sisi diisiik katilimli bir se¢imle yeni cumhurbaskani segildi.
En kanli sonu ise Libya lideri Muammer Kaddafi yasadi. Koltugu birakmakta direnen
Kaddafi, 20 Ekim'de dogum yeri Sirte'de muhaliflerce ele gegirilerek o6ldiirtildii. Libya’da
yeni segimler yapilmasina ve yeniden hiikiimet olusturulmasina ragmen iilkede mesruiyet
hala saglanamadi. Ulkede asiretlerin ayaklanmasindan dolay: iilkede hala hiikiimetin
otoritesi tam olarak saglanamadi. Tunus’ta El Nahda Partisi se¢imleri kazandi ve halkin
hosnutsuzlugu yer yer eylemlerle kendini gostermektedir. Yemende Salih yonetimi birakti
ve yeniden sec¢imler yapildi. Bahreyn (Bahreyn’de Suudi Arabistan sunni yonetime destek
icin asker gonderdi), Fas ve Urdiin’de ise isyanlar reform hareketleri ile bastirildi. (Arap
Baharinin Bir Yili, 2011; Castells, 2013; 235-242 ve Aktas, 2012).
Kuzey Afrika ve Ortadogu cografyasinda devam eden eylemler sirasinda ‘Arap
Bahar’ kavrami ¢ok tartisildi, kabul edenler ve reddedenler oldu. Kavram daha g¢ok
ideolojik icerigi acisindan sorgulandi ve dis giiclerin etkisine (emperyalizm) vurgu yapildi.
Ortadogu’da uzun siire gazetecilik yapan Cubukc¢u’nun toplumsal hareketleri kavramsal
degerlendirmesi soyle (2012:190):

Arap Bahari sézcigiiniin kavram olarak ideolojik ve sikintili oldugunu diisiiniiyorum. Tunus’ta
ilk isyan dalgalar1 giktiginda kisa siire sonra Cezayir ve Urdiin’e sigrayinca aceleci Bat1 medya
yorumcular1 ‘Arap Bahar1’ terimini kullandilar; kavram o kadar begenildi ki pek sorgulanmadi.

Ama ‘bahar’ adi lizerinde uyanistir ama gegicidir ve kisa dalgali olmasa da diisiiniilmiis
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olabilir. ‘Isyan’ ya da ‘devrim’ gibi kavramlar, Bat1 basim ya da neo-liberallere sevimsiz
geldigi icin pek kullanilmadi sanirim. Bu yiizden Arap Bahart yerine kisa vadeli olmayan
‘Arap Uyanisi’ ya da ‘Arap Isyanlar’ demek daha dogrudur. ‘Devrim’ de diyemiyoruz ¢iinkii
hareket bastan beri yeterince Orgiitlii degildi ve heniliz siyasi diizeni degistirdikleri de
sOylenemez. Fakat Arap ayaklanmalari devrim miydi degil miydi? Diye cok tartisildi.
Sokaklara ¢ikan gengler bunun bir devrim oldugunu sdyliiyorlar. Icerik ve sonug anlaminda
hala bir devrim gerceklesmese de, ortaya c¢ikis ve hayata gecirilis manasinda kendileri

agisindan bir devrimdir.

Tim diinyada ‘heyecanla’ izlenen ayaklanmalarin nedenleri ¢ok tartigildi. Ama
bilinen bir ger¢ek var ki Arap Bahar1 ansizin, gelisigiizel ortaya ¢ikmis bir hareket degildir.
Slavoj Zizek eylemlerin esas talebinin egitlik, laik temelde ozgiirliik ve adalet oldugunu
sOyler (2011). Totaliter Arap yoOnetimleri tarafindan ‘tepeden’ ve ‘baskici’ tarzda
uygulanan acimasiz neo-liberal politikalarin yol agtig1 yoksulluk/yoksunluk durumu uzun
yillardan beri devam eden huzursuzluklara yol agmisti. 1990’11 yillardan itibaren irili ufakl
bir¢cok gosteriler ve yer yer isyanlar Arap Baharinin ipuglarimi veriyordu (Bayat, 2006;
Amin, 2011; Cubukgu, 2012). Amin’in degerlendirmesine gore, kitlesel hareketlerin temel
nedenlerinden olan neo-liberal politikalar, ulusasir1 trostlerin taseronu durumundaki
sirketlerin karhiligina hizmet ediyordu ve tamamen uyumsuz bir ekonomik sistem
olusturmustu. Bu ekonomik yap1 icerisinde orta simif giderek kiigiiliirken alt siniflarda da
yoksulluk derinlesiyordu (Amin, 2011).

Bayat’in ¢oziimlemesine gore, isyan dalgasinin énemli bir 6zelligi oncekiler

gibi Islamci tarzda talepleri oncelemesi degildir. Orta siniftaki bu uyanisin sebebi (2011):

Son 20-30 yilda petrol gelirleri ile gelisen Ortadogu iilkelerindeki genglerin egitim
imkanlarinin artmasi ile beraber sosyo-ekonomik ydnden yeterince tatmin olamadiklarindan
dolay1 bir tepki gelistirmis olmalaridir. Ozellikle issizlik kronik hale gelmisti ve insanlar artik
demokratik olmayan ve ekonomik restorasyona kapali otokratik yonetimlerden bikmuslardi.
Isyanin patlak vermesi igin bir kivilcom(Muhammed Bouazi’nin kendini yakmasi) yeterli
olmus ve sonug olarak Tunus’ta isyan patlak vermisti. Halkin 6fkesi o kadar biiyiimiistii ki,
kisa siirede Tunus’ta ki yonetimin devrilmesi ile sonuglanan isyan dalgasi domino etkisi

yaratarak sonra Libya’da ve Misir’da da isyanlarin ortaya ¢ikmasina neden olmustur.
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Isyan dalgasinin en 6nemli 6zelligi dncekiler gibi siyasal Islamc1 bir ayaklanma

degil, daha ¢ok post-islamcigoriiniimliidiir. Bayat bir roportajda bu konuda soyle

demektedir(Yildirim: 2011):

Evet, ben bu isyan dalgasinin post-islamci bir yonelimde oldugunu 6ne siiriiyorum. Bununla
1980°ler ve 90’lardan bu yana Arap diinyasina (genel olarak da Miisliiman diinyaya) hilkmeden
milliyetci/yerlici ve Islamci siyasetlerin egemenligindeki hakim siyasette gdzlemlenen bir
degisikligi vurgulamaya calistyorum. Ancak bu isyanlarda dinsel bir dil mevcut degildi.
Insanlar Islami bir devlet gagris1 yapan sloganlar atmak yerine, demokrasi, sosyal adalet ve
insan onuru konularina odaklandilar. Su giinlerde Misir’da bile mesela, Selefiler ’in bir anda
ortaya ¢ikip kamusal alanlarda ‘demokrasinin haram oldugunu’ ilan etmesine ya da rehber ilke
olarak seriatin hiikkiim siirmesini talep etmesine ragmen, halkin cogunlugu genel olarak inangh
toplumlariin yapisi i¢inde sivil demokratik bir devleti tercih ediyor. Bence bu, post-islamci
bir yonelim tasiyor. Gergekte, dini esas alan liderler bile AKP’yi favori modelleri olarak
gdsteriyorlar. Bu, Iran tipi teokratik ve baskici bir devletten ciddi bir kopusu ifade ediyor. Bu

anlamda olumlu bir gelisme olarak gériiyorum.

Amin’e gore Ugiincli Diinya’nin devrim 6ncesi (ve belki devrim sonrasi da)

istikrarsiz sistemleri ¢ogunlukla ABD destegiyle kurulmus ve siirdiiriilmiistii (1995: 15).

Bu durum Ortadogu’da ki Arap iilkelerini derinden etkilemisti. Bu ylizden ayaklanmalarin

ilk nedeni emperyalizme olan bagimliliktir. ikinci neden ise, uzun siiredir uygulanan neo-

liberal politikalarin yarattig1 ve gittik¢ce derinlesen ekonomik bunalimdir. Cevre iilkelerin

pek cogunda oldugu gibi Ortadogu’da yiiksek issizlik rakamlar1 ve enflasyon niifusun

biiylik bir kismin1 yoksulluga stiriikklemistir. 1970’lerde ABD, G-77 ve Baglantisizlar

Hareketi’ni saf dis1 biraktiktan sonra, Ugiincii Diinya iilkelerine IMF ve Diinya Bankasi

gibi kurumlar aracilig ile neo-liberal politikalar1 dayatarak ‘kemer sikma, ozellestirme,

yapisal uyum, borg¢larin 6denmesi’ gibi esitsiz ve bagimli bir sistem kurmustur (Amin, vd,

1995: 18).

Rusya’nin Sesi Radyosu yorumcularindan Yevgeniy Yermolayev’e gore, Arap

Bahart siirecinde farkli iilkelerde es zamanli meydana gelen isyanlarin etkileri farkl

olmustur. Tunus ve Misir’daki isyanlarda i¢ dinamiklerin agirhig1 daha fazla oldugu halde



51
Libya ve Suriye’de dis dinamiklerin agirligi daha fazladir. Yani birinciler ‘kendi kendine’

ortaya ¢iktig1 halde ikincilere Bat1 aktif bir sekilde yardim etmistir. (Arap Bahari iste boyle

basladi, 2013):

Gerek Tunus gerekse Misir’da halkin protesto eylemlerinin temelinde Bin Ali ve Miibarek
rejimlerinin ekonomik ve sosyal politikasindan duyulan memnuniyetsizlik bulunuyordu. Her
iki ilkede rejimler ekonomi politikasini Bat1 standartlarina gore izlerdi. Bununla beraber ortaya
cikmasi kaginilmaz olan sosyal sorunlarin ¢oziilmesiyle hemen hemen ilgilenmezlerdi.
Ozellikle gengler arasinda yiiksek issizlik orani kosullarinda kitlesel protesto gdsterilerinin
yapilmasi kaginilmazdi tabii. Bu arada, Libya Cemabhiriyesi ve Baas Suriye’sinde bu sorunlarin
etkisi Misir ile Tunus’taki duruma kiyasla ¢ok daha azdi. Libya ve Suriye’de de ¢6ziilmemis
sorunlar vardi, ama onlar ¢6zliimiinii bekleyebilirdi. Hem Libya hem de Suriye senaryosunda
bu ‘uyuyan’ sorunlarin atesi dis miidahale vasitasiyla koriiklendi. Bunun i¢in biiyiik paralar
harcandi, burada gizli servislerin, Libya’da ise silahli kuvvetlerin eli vardi... Tunus ve

Misir’daki rejimler dis miidahale olmadan sayili haftalar icerisinde

Halk hareketlerinde 06zellikle, sosyal medyay1 etkin sekilde kullanan,
egitimli/kentli ve orta siiftan gencler ve kadinlar yer almigtir (SETAV adina Bolme vd.
2011: 20). Bununla birlikte biitiin bu siire¢ icinde genclerin de sosyal iletisim aglariin da
roliine gergekei yaklagsmak gerekmektedir. Bunun yani sira her ne kadar protestolarin
baslangicinda 6nemli bir rol oynadiysalar da asil basariyr getiren genis bir kesimden
aldiklar1 destektir (Bolme vd: 2011, 20). Ama yine de sosyal medya Arap Bahar siirecinde
cok etkileyici olmustur. Manuel Castells’in sosyal medyanin roliine deginen asagidaki

aciklamasi sosyal medyanin roliinii 1y1 anlatmaktadir (Castells, 2012: 64).

Arastirma sirketi Ovum’a gore, 2010 yili sonunda Misirlilarin tahminen yiizde 80’1 cep
telefonu sahibiydi. Uluslararas1 Telekomiinikasyon Sendikasina gore 2009 itibariyle hanelerin
yaklasik dortte birinin internet erisimi vardir. Ama bu oran Kahire, Iskenderiye ve baska kent
merkezlerinde 20-35 yas grubu arasinda ¢ok daha yiiksektir; bu grup ¢ogunlukla, ister evden,
ister okuldan ya da internet kafelerden olusan internet erisimine sahipti. Facebook’un Arapga
stirimiinii 2009°da yiiklemesini takiben iki yildan kisa bir siire i¢inde kullanici sayisi ii¢ katina
¢ikti. Subat 2011°de 5 milyona yiikseldi, bunlarin 600.000°1 devrimin bagladigi Ocak ve Subat
aylarinda facebook’a girdi. Mesajlar internetten gonderildiginde, faal, teknolojiden anlayan
genis bir gen¢ Misirli grubuna ulasiyor, cep telefonu aglar1 mesaji niifusun daha genis bir

kesimine yayiyordu.
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Tim diinyada ‘heyecanla’ izlenen ayaklanmalarin nedenleri ¢ok tartigildi. Ama

bilinen bir ger¢ek var ki Arap Bahar1 ansizin, gelisigiizel ortaya ¢ikmis bir hareket degildir.
Slavoj Zizek eylemlerin esas talebinin esitlik, laik temelde 6zgiirliik ve adalet oldugunu
soyler (2011). Totaliter Arap yoOnetimleri tarafindan ‘tepeden’ ve ‘baskici’ tarzda
uygulanan acimasiz neo-liberal politikalarin yol a¢tifi yoksulluk/yoksunluk durumu uzun
yillardan beri devam eden huzursuzluklara yol agmisti. 1990’11 yillardan itibaren irili ufakli
bir¢cok gosteriler ve yer yer isyanlar Arap Baharinin ipuglarimi veriyordu (Bayat, 2006;
Amin, 2011; Cubukgu, 2012). Amin’in degerlendirmesine gore, kitlesel hareketlerin temel
nedenlerinden olan neo-liberal politikalar, ulusasir1 trostlerin taseronu durumundaki
sirketlerin karhiligina hizmet ediyordu ve tamamen uyumsuz bir ekonomik sistem
olusturmustu. Bu ekonomik yap1 icerisinde orta sinif giderek kiiciiliirken alt siniflarda da

yoksulluk derinlesiyordu (Amin, 2011).
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"2: Birinci 'Arap Bahart', 2011
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Arap Bahari olarak isimlendirilen halk hareketleri sonucunda Tunus, Misir ve

Libya’da otokratik yonetimler devrildi. Cezayir, Urdiin, Umman, Yemen, Fas ve
Bahreyn’de rejim degismedi, ekonomik alanda gdstermelik adimlar atildi. Buna ek olarak
s0z konusu iilkelerin ¢ogunda katilimci demokrasinin araclar1 (anayasa, parti, se¢im,
parlamento, sivil toplum kuruluslari, bagimsiz yargi) ve ekonomik olarak (gelir adaletini
saglayacak, issizligi ve yoksullugu azaltacak politika ve uygulamalar) saglanamadi 10,
Ekonomi-politik basarisizliklara ek olarak kiiresel egemen giiglerin bu iilkeler iizerinden
kendi aralarindaki giic miicadelesi de devam ediyor ve tabi Arap halklarin hosnutsuzlugu
da. ¢ dinamik olarak halklarmn hosnutsuzlugu ve dis dinamik olarak egemen giiglerin
stratejik projeleri etkisiyle Arap cografyasinda ‘yeni arayislar’ s6z konusudur. Bunlara

ornek olarak Misir ve Libya’da ordunun serbest se¢imle iktidara gelen hiikiimetlere

19 Sabah Gazetesi’nin New York Times’dan aktardigi “Tunus’ta Umutsuzluk Artiyor: Devrimin Basladig:
Ulke Huzursuz” baslikli haberde; “Tunus'ta tipkt Misir'daki gibi halk isyaninin kériikledigi iyimserlik,
hayatin ¢abucak iyilesmedigiyle hatta ekonomilerin hiz kestigine ve gegici liderlerin yeni bir sistem kurmaya
ugrastiklari ig¢in ¢ogu kez daha da zorlastigina dair ac1 gercekle yiiz yiize gelmek zorunda kaldi.” Yorumu
yapiliyor. Yorumun argiimanlar1 sdyle: Tunus Universitesi'nde ekonomi profesérii olan Mongi Boughzala,
"Olusturulan az sayidaki program ya geg geldi ya da yetersiz kaldi" diyor. Gengler hemen bir seyler olmasini
bekledi. Bu devrimci adimu attiktan sonra istihdam ve ayni1 zamanda ilgi anlaminda bazi kazanimlar olmasin
umdular. Boughzala, "'Is istiyorum. Dislanmaktan biktim. Artik bu hayata tahammiil edemiyorum’ diyen geng
bir insan, bunun hiikiimetin mi yoksa piyasamin mu hatast oldugunu umursamaz" diye ekliyor. Tunus'ta
gengler arasindaki issizlik devrim doneminden de yiliksek seyretmektedir. Ekonomistlere gore, Sidi Bouzid
(Arap Baharmin fitilini atesleyen Muhammed Bouazizi'nin memleketi) gibi kasabalarda igsizlik ylizde 401
geciyor. Ancak isyanin ardindan ciddi darbe alan Tunus ekonomisinin bu yil, ¢ok az biiylimesi bekleniyor.
Zayiflayan turizm sektorii ve komsu Libya'daki savastan kagan miiltecilerle ilgilenmenin yarattigi yik,
iilkenin mali durumunu ve istihdam sorunlarim1 daha da kotiilestirdi... Gengler hiikiimetin duruma, bos
yardim vaatleri ve ilgisizlikle cevap verdigini soyliiyor... (Ulkede) belli vaatler beklentileri yiikseltti ve
ardindan da yerini kargilikli su¢lamalara veya sivil itaatsizlige birakti. Kassrine'de igsiz 6gretmenler iki aydir
oturma eylemi yapiyor... Yirmiden fazla kisinin 6ldiigii Kassrine ile yakinlarindaki Tala, Ocak 2011
isyanindan biiyiik zarar gordi. Yoredeki en biyiik is kaynagi, bir kagit fabrikasi. Halk bolgenin diger
yerlerinde yasayanlar gibi giinde yaklasik 5 dolar kazandiklari mevsimlik tarim isleri buluyor... Tren
raylarina oturup ise yarar seyler bulma umuduyla ¢opleri karistiranlar1 izleyen Samir Rhimi, "Bu bdlgede
kallinma olmazsa iilkede istikrar olmaz" diyor. Orduyla gostericiler arasindaki siddetli ¢atigmalarda 14
yasindaki bir ¢ocugun Olmesi lizerine, yetkililer Sidi Bouzid'de birkag¢ hafta 6nce sokaga ¢ikma yasag:
uyguladi. Olaymn ardindan alisildik ihmal sikayetleri yiikseldi. Oglu Thabit'i kaybeden Belkasim Haclavi,
"Kimse gelip ne oldugunu agiklamadi. Vali 'Oglunun olmesine iiziildiim' dedi" seklinde konusuyor...
(Tunus’ta Umutsuzluk Artiyor: Devrimin Basladig1 Ulke Huzursuz, 2011).
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miidahalesi gésterilebilirll. Dolayisiyla Arap Bahari (ya da yeni isimlendirmelerle ‘Arap
Kis1”) hala devam etmektedir ve (bu Arap mevsimleri) uzun siire devam edecege benziyor.

I11.1.2. Siyasal Islam (islamcilik)

Oncelikle ‘Islamc’ ve ‘Miisliiman’ kavramlarinin semantik farkina dikkat
etmek gerekir: “Miisliiman, Islam dinine mensup olan kimse anlamina gelirken, Islamci
belli bir siyasal bilinci ve tavr1 bulunan kisileri nitelendirmektedir” (Ormeci, 2008). Bu
nedenle Siyasal Islam tanimini Miisliiman degil Islamc1 kavrami iizerinden yapmak dogru
olacaktir.

Tiirkone’ye gore, Islamcilik dogasi geregi ideolojik agla oriilii bir diinya
goriisii sistemidir (1991). Aslinda bu 6zellik tiim dinler icin gegerlidir. Inang sistemi ve
praXiS12 olarak tiim dinler; dogaiistii inamislar, anlamlar, degerler, kurallar, davranig
oOrtintiileri, rittieller, ibadet mekanlari, topluluk olarak cemaat yasantisi, din adamlar1 sinifi
gibi bilesenleriyle gruplar arasi iliskileri ve gilindelik yasami, kisaca toplumsal yapiy1
diizenleyen, kontrol eden bir sosyal kurumdur. Din kurumunun toplumsal degisme
stirecinde de 6nemli rolii vardir ama bu iki zit islevli roldiir: Din ¢ok kez diinyayi/diizeni

mesrulastirma, slrdiirme araci olarak rol oynar; bazi hallerde de diinyanin/diizenin

" Misir’da 4 Temmuz 2013 tarihinde ordu (Genelkurmay Baskani Abdulfettah Sisi) yonetime el koydu.
Miisliman Kardesler’in temsilcisi olarak bilinen Muhammed Mursi, Misir’da 2011°de yapilan devrimle
Hiisnlii Miibarek’in gorevden ayrilmasinin ardindan ilk demokratik se¢imle Cumhurbaskanligi koltuguna
oturmustu (Misir'da Mursi'ye darbe, 2013). Libya’da ise emekli tuggeneral Halife Haftar dnciiliigiinde bir
grup darbe girisiminde bulundu. Ancak istedigi sonucu elde edemedi. Ardindan, Halife Hafter'e baglh
birliklerin sozciisii Albay Muhammed el-Hicazi, Milli Genel Kongre'nin (MGK) Bagbakan Ahmed Maatik
hitkiimetine verdigi giivenoyunu tanimadiklarini agikladi (26.05.2014). Anadolu Ajansi Libya Temsilcisi
Biilent Sahin’e gore, “...Arap Bahari siireci aslinda bolgedeki Bati ile igbirligi tutmus olan monarsilere ve
Baas tipi diktatorliiklere yonelik bir isyan hareketiydi. Dolayisiyla bu isyan hareketlerinin sonucunda
demokratik siire¢ baglayinca demokratik siireclerden Tunus’ta Nahda, Misir’da MKH basta olmak iizere
Islame1 partiler bagariyla giktilar. Dolayisiyla islami hareketlerin iktidara taginiyor olmasi, bazi iilkelerde
iktidara taginamasa da giiclenmis olmasi Arap Bahari siirecinin sonucu olarak bu siirece karsi yeni bir
cephelesmeye yol agti... ‘Anglo-Arap Monarsileri” denen Suudi Arabistan’in basim ¢ektigi Katar digindaki
Korfez Kralliklari bu siiregten son derece rahatsiz oldu... (ve) siireci tersine ¢evirmek i¢in karsi operasyona
basladilar. iki yildir... ok sistematik kampanya yiiriitiiliiyor. Bu kampanyada El Cezire’ye kars1 ¢ok giiglii
bir Birlesik Arap Emirlikleri, Suudi Arabistan ve Bati medya cetelesmesini goriiyoruz” (Halife Haftar,
Libya'nin Sisi'si olmaya ¢aligtyor, 2014).

12 Eylem kilavuzu.



56
(bozuldugu iddiasiyla) degismesini ister ya da degistirmek isteyenlere katki yapar (Berger,
1967, Delibas, 2006: 494; aktaran Ogus, 2010: 11).

Celik’in ©nerisine gore, “Siyasal Islam, ¢dziimii devlette goren, degisimi
siyasal iktidarin giiciinde ve etkili araglarinda arayan, yukaridan asagiya Miisliimanlasmay1
Oongoren, resmi bir din gorlisiine dayanan, total egilimleri baskin bir anlayis olarak
tanimlanabilir” (2009: 16).

Ogus’un Onerisine gore ise ‘Siyasal Islam genellikle tabandan tavana, devlet ve
statiilkoya meydan okuyan bir hareket olarak islemektedir, ancak onun devlete mesruiyet
kazandiracak bi¢imde tam tersi bir rol {istlenmesi miimkiindiir’ (2010: 13).

Bu iki 6rnek tanimda goriildiigii iizere, ‘Siyasal Islam’ kavraminm ¢ogunlugun
kabul edebilecegi genel/ortak tanimi yapilamamaktadir. Bu durum sosyal bilimlerde pek
cok kavram i¢in gegerlidir. Bunun temel nedeni her tanimin belli bir yaklagimi temsil
ediyor olmasidir.

Batur’a gore, Islamcilik, genis cografyalarda ve ¢ok kiiltiirlii yap1 igerisinde
gecerli oldugu i¢in yani Islamcilik temsil ettigi kitleler acisindan homojen 6zellik
gosteremedigi i¢in tanimlamasi zor bir kavramdir. Bu durum aslinda 6zgiin bir ideolojiden
cok daginik ve belirsiz bir olguyla kars1 karsiya oldugumuzu diisiindiirmektedir. Batur’un
perspektifi oldukca genis tanimlamasiyla, Islamcilik, “gercekte Islam’dan genel ilham
alarak farkli zamanlarda ¢ogu kez de oldukga ¢eliskili farkli giindemler ve programlar
iireten bir siyasal hareketler, ilkeler ve felsefeler dizisidir” (2007: 40).

Siyasal Islam tamimlar1 siniflandirilirsa  bes farkli  yaklasima gore
kavramsallagtirildig1 goriiliir. Bunlar 6zetle s0yle agiklanabilir (Delibas, 2004: 9-17°den

aktaran Ogus, 2010: 13-17; Amin, 2013):
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1) Siyasal Islam’t Batiya yénelmis ciddi bir tehdit, hatta ‘komiinizm
tehlikesi’'nin yerini alan ‘yesil tehdit’ olarak degerlendiren ve sorunun ¢oziimiinii
uygarliklar ¢atismasi olarak goren goriis:

Bu yaklasim, Soguk Savas doneminin sona ermesi ve daha cok 11 Eyliil
saldirilart sonrasinda Bati kamuoyunda olusan ‘olumsuz’ Islam algisin1 esas alir. Bu
diisiince daha ¢ok Samuel Huntington’in ‘Medeniyetler Catismasi’ tezini desteklemek igin
ortaya atilmistir. Huntington’a gore 19. ylizyilda ulus devletler ve 20. ylizyillda da
ideolojiler savas1 yasanmistir. 21.ylizyilda ise artik din ve kiiltiir agirlikli medeniyetlerin
savas1 goriilecektir. Huntington’a gore, uluslararasi politika ilk defa (!) her biri aym
zamanda birer gii¢ demek olan, ¢ok kiiltiirlii ve medeniyetli bir yapiya kavugmustur ve bu
da catismaya yol acacaktir. Huntington, ilk ve en énemli ¢atismanin Islam, Cin ve Bati
diinyas1 arasinda olacagi ve Miisliiman ve Miisliiman olmayan iilkelerin ayr1 taraflarda yer
alacaklar1 Ongoriisiinde bulunur. Huntington’a gore Bati yaklasan savasi kazanmak
istiyorsa kendi biricik medeniyetini (modernlesme tezleriyle) yaymak yerine koruma altina
almali, Amerikalilar da ayr1 bir medeniyetmis gibi hareket etmekten yerine Bati
medeniyetinin basina ge¢cmelidir. Bati medeniyeti kita Avrupa iilkelerine aittir, ¢evre
iilkeler modernlesebilirler ama Batililagsamazlar.

Huntington tezinde Tiirkiye icin Onerilere de yer vermistir: Ona gore
Tiirkiye’nin 6z medeniyeti yoktur ve Tiirkiye Islam ve Bati medeniyetleri arasinda
bocalamaktadir. Tiirkiye Bati medeniyeti icerisinde yer alamayacagina (ve Bati i¢in artik
jeopolitik fazla bir 6neminin kalmadigmna) gére Islam medeniyeti iginde ve Islam
diinyasinin lideri olarak kendine yeni bir statii belirlemelidir. Bunu saglayabilmesinin 6n
kosulu Kemalist ideolojiyi birakmasi olacaktir.

2) Siyasal Islam’t modernite karsiti / diismani olarak algilayan gériis:
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Bu yaklasim Islam toplumlarinin geri kalmishigi sorunsalin1 esas alir. Bu
goriisii savunanlara gore Islam; bagnazligi, geri kalmislig1 ve modernlesmeden uzak ilkel
toplumlar1 simgelemektedir. Islami hareketler geri kalmishiklarinin da etkisiyle
moderniteyi diisman olarak goérmekte ve yasamin ana ilkelerini kutsal kitaptan
almaktadirlar. Ne var ki Islamc1 koktenci hareketlerin en saglam birligi modernlik ve
modernlesmeye kararli bir bigimde karsi olma noktasinda kurulur. Politik ve Kkiiltiirel
modernlesme bir sekiilerlesme siireci oldugundan, Islame1 koktencilik politik kuruluslarimn
merkezine kutsal metinleri ve politik iktidar konumuna da, hem din adami hem yasa
koyucu olarak, dini liderleri koyarak buna karsi ¢ikar. Yine ailede cinsel roller, aile
yapilari, kiiltiirel bigimler ag¢isindan da degismez. Modernizmin sekiiler ve dinamik toplum
karsisinda koktencilik duragan ve dinsel bir toplum diker (Hardt ve Negri, 2003:165).
3) Siyasal Islam’1 post-modern bir fenomen olarak degerlendiren goriis:
Modernizmin bireysellige yaptigi asir1 vurgu sonrasinda yabancilasan,
yalnizlasan insanlarin siginabilecegi liman olarak din, cemaat ya da etnik gruplagmalar
ortaya ¢ikmustir. Post-modern durumda Islam’in da iginde oldugu yeni toplumsal
hareketler canlanmistir. Burada modernizme ve ulus devlete meydan okuma vardir.
Kavramin kiiresellesme 1ile baglantisi da kurulmaktadir. Buna gore, kiiresellesme
doneminde, sinifsal 6zelligi arka planda kalan yeni toplumsal hareketlerde artis goriilmiis
ve yerel kimlikler 6n plana c¢ikmistir. Bu durum kimlik siyasetini de onemli hale
getirmistir. Kimlik siyasetinde ise en Onemli nokta kendini konumlandirabilmek ig¢in
otekine duyulan ihtiyactir. Kiiresellesme siirecinde ‘yeni otekiler’ etnik, dilsel, dinsel,
kiltiirel, tarihsel, sosyal, siyasal ve ekonomik farkliliklara gore yaratilmaya calisilmaktadir

4) Sivasal Islam’1 toplumsal nedensellik iliskisi baglaminda ele alan gériis:
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Bu yaklasimi savunanlar Islamcilarm bilingli bir sekilde modernizmin farkinda
olduklarm ifade etmektedirler. Islamc1 hareketlerin yiikselisinin ana nedenini (islam’dan
uzaklasma fikri degil) gittikce daha koétiilesen sosyo-ekonomik, siyasal ve demografik
kosullara baglamaktadirlar. Bu olumsuz kosullarda toplumsal diizeni islam’in sartlarina
gore yeniden inga etmek amaciyla ortaya ¢iktiklarini ifade etmektedirler.
5) Sivasal Islam’1 emperyalizme bagimli ve isbirlikci deSerlendiren goriis:

Bu yaklasimi savunanlar genel olarak ‘Bagimlilik Teorisi’ temsilcileridir. Samir
Amin’in Siyasal Islam ¢6ziimlemesi sdyle (Amin, 2011):

“Siyasi Islam, goriiniisteki ifade cesitliliginin 6tesinde (ister begenin, ister begenmeyin) ‘dini
inancin yeniden dogusu’ filan degil, aksine asirt gerici yeni bir sivasi giictiir. iktidarin,
niifuzunu kullandig1 her yerde yasayan halklart ve insani her anlamda gerileterek kurban eden;
onlart maruz kaldiklar1 sorunlar karsisinda herhangi olumlu bir girisimde bulunmaktan
alikoyan bir engeldir. Bu giig, yaklasik otuz yildir siiregelen bir yoksullasma ve zayiflama
stirecini frenleyemiyor. Hatta kendini de bdyle besleyerek bu siireci hizlandirtyor.
Bugiinkii yapisiyla ii¢lii emperyalist gii¢ (iiglii triad: ABD, Avrupa, Japonya), siyasal islam’1
yukardaki ana nedenlerden oOtiirii stratejik miittefik olarak gormektedir. Alinan ‘basarill’
sonuglar bu giiclerin gerici siyasal Islam’a sunduklar1 sistemli destegin devamini zorunlu
kilmaktadir... Siyasal Islam’mn sbéziim ona ‘ihml1’ kanatlari, terdrist eylemler diizenleyen
Islameilarin ‘Selefci’ kesimlerini higbir zaman temelli bir bicimde mahk(im etmediler.
Bu hareketler (radikal Islamcilar), diin de ve hatta gerektiginde bugiin bile Korfez iilkelerine
‘sigindilar, sigimmaya devam ediyorlar’. Diin Libya’da, bugiin Suriye’de ayni {iglii onlar1 hala
desteklemeyi siirdiiriiyor. Islamci terdristlerin gdz yumulan cinayet ve zuliimleri, Triad’m
gelistirdigi strateji sdylemiyle miikemmel bir ahenk iginde yiiriitilmektedir: Bir yanda
‘uygarliklar catigmasi’ savina sayginlik kazandirilirken, 6te yanda Tiran, ortami bahane ederek
kendi halkinin tekellerin kapitalist ‘uzlagsmac1’ toplumsal projesini kabullenmesini kolaylastirir.
Demokrasi ve terdrizm ile savas sdylemleri, bu stratejinin biitiinlesmesini saglar.
Bazi &meklerde kullamilan ‘ilimli’ siyasal Islam’in demokrasi ile bagdasabilecegi tezine
inanabilmek, yliksek dozda ‘saflik’ gerektirir. Kuskusuz bu ‘ilimlilar’ ile sahte bir saflikla
fanatiklik, canilik ve hatta terérizm tuzagina (!) diistiigii ileri siiriilen ‘Selefiler’ arasinda bir
gorev paylasimi mevcuttur. Ancak yontemleri ne olursa olsun, hepsinin asgari bir

demokrasinin dahi zit kutbunda yer alan toplumsal projeleri ortaktir.

Olivier Roy ve Gilles Kepel gibi diisiiniirlerin ¢aligmalarinin 6ne ¢iktigi Bati

literatiirinde Siyasal Islam yerine daha c¢ok Islami Fundamentalizm kavraminmn



60
kullanildig1 dikkat ¢eker. Kokenleri Protestan koktenciligine dayanan Fundamentalizm,
1920’1i yillarda Amerika’da ortaya c¢ikan, giiniimiizde daha ¢ok cevre iilkelerde yaygin
olan, din ve siyaset arasindaki ayrimi reddederek kaynagimni Islam dininden alan siyasal ve
toplumsal hareketleri tanimlamak i¢in kullanilmistir (Delibas, 2004:2).

Bagimlilik Teorisi’nin diyalektik ¢6ziimlemesinin aksine, fonksiyonalist bakis
agisindan, “Islamciligin siyasi bir ideoloji olarak tarihselligi, emperyalizmin toplumsal
sonuglarina karsi1 direnmeyi veya bu sonuglari Islam toplumlarinin da yararina olmak iizere
doniistirmeyi amaglayan bir hareket olarak degerlendirilir” (Cigdem, 2005: 27). Bati
karsisinda yeniden giliglenmenin, Bati teknigini ve degerlerini kosulsuz almaktan gectigini
ortaya koyan Batililasma akimina karsilik olarak Islamcilik akimi; Bati egemenliginin
temelinde yatan teknigin ve kurumlarin aslinda ¢ok 6nceden Islam medeniyetinde var
oldugunu ve bunlarm unutulmas1 sonucu islam Diinyasi'nin geriledigi tezini 6ne siirmiistiir.
Bu anlamda fonksiyonalist yaklasim kendisini daha bagindan itibaren Batililasmanin ve
Batr’nin tekisi olarak tanimlar. Her ne kadar Islamcilik Batililasmaya bir tepki ortaya
koysa da c¢agin gerekleri baglaminda isine yarayan Batili kurum ve degerleri almaktan geri
durmamustir (Haspolat, 2006:5).

Islamcilik konusunda uygulamali calismalariyla tanmnan Olivier Roy’un
‘siyasal Islam’ ve ‘siyasal Islamcilar’ konusunda sosyolojik nitelikte tespitleri sdyle:

1. Siyasal Islam zihinleri siyaseten insa etme isidir. Islami ydnetim tarzi
(seriat), hayatin her alaninda sdzii olan ve diizenleyen kurallar biitiiniidiir. islamcilara gore,
Islam, seriatin basit uygulanisinin Stesinde bir seydir: Islam, 6nce toplumu déniistiiriip,
ardindan seriatin neredeyse otomatik bir bigimde yerlesebilmesini saglayan biitiinliik¢ii bir
siyasi ideolojidir. Siyasal Islam ¢ogu zaman pragmatiktir ve devlet iktidarim ele gegirmek

icin bircok ydntem benimsemistir: Urdiinlii Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH)
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parlamento secimlerine katildi; Pakistanli cemaat ve Sudan MKH askeri darbeleri
destekledi; Misirli Islami Cihat Hiikiimette yer alan sahislara suikastlar diizenledi (1995:
43, 59, 60).

2. Islamciligin siyasal jargonu, Marksist ve liberallerin kavramlarin1 ve
araclarini1 Kuran-i bir kaliba ya da terminolojiye doniistiirme yoluyla olusmustur. Kuran’in
siyasal bir okunusunu yaparlar (1995: 61).

3. Islamcilari izleyen kalabaliklar daha ‘geleneksel’ ya da ‘gelenekei’ degildir.
Modern kentin deger yargilari i¢inde yasamaktadirlar. Eskinin birlikte uyum i¢inde yasama
aligkanliklarini, biiyliklere saygiyr ve wuzlagsmayr koyii terk ederken arkalarinda
birakmiglardir. Biiylik metropollerin vitrinlerinin asiladigi tiiketim degerleri gozlerini
kamagtirir. Modern deger yargilarini igsellestirmis ve modern yasamla uyum ig¢indedirler.
Modernligin biitiin nimetlerini paylasip, Islam’in toplumun c¢aga ayak uydurulmasi veya
modernlestirilmesine gerek duyulmayan bir sistem oldugu goriislinii yeniden ele alirlar.
(1995:18 ve 59).

4. Islamcilik modernlesme karsiti degil bizzat modernlesmenin iiriiniidiir.
Islamcilarin  kadrolar1 Batililasmis 68renim veren devlet okullarinda yetismis ve
cogunlukla kisa siire dnce kentlesmis ailelerden gelme geng aydinlardir. Islamcilarda
kadinlar eve kapatilmaz ve kamusal yasama katilmalarinda bir sakinca goriilmez.
Kadinlarin egitim ve toplumsal yasama katilmalarina olumlu bakilir ve oy hakki taninir.
Ancak kapanmak kaydi ile (1995: 59 ve 76-77).

5. Islamc1 hareket, ruhban ya da ulema sinifi tarafindan degil, kendilerini ‘dini
diisiiniirler’ olarak ortaya koyan laik gen¢ aydinlar tarafindan yonetilmektedir. Her tiirlii
bilgi dini ve ilahi kabul edildigi i¢in, bir kimyaci, bir miihendis, bir iktisat¢1 ya da

hukuk¢unun her biri din bilginidir (Turabi’den aktaran Roy, 1995: 57).



62

6. Islamciligin yiikselisi ve farkli iilkelerde iktidara gelmesi, ulusalcilik ve
Marksizm gibi sekiiler diisiince yapilarina dayali yonetimlerin basarisizliginin sonucudur.
Genel olarak sanayi yoluyla kalkinmay1 kendilerine amag edinmislerdir (1995 : 79).

MKH’ne baktigimizda genel olarak siyasal Islamc1 bir hareket olsa da, birgok
Islamc1 harekete gdre daha basarili olmus bir harekettir. Herseyden once Islamciligi
modernlik karsit1 bir ideoloji olarak kullanmamus; Islamciligin 6ziine aykiri olmayan
modernlesme ve kalkinma anlayisi benimsemistir. Hatta son zamanlarda modernlige ait
deger yargilarinin Islamiyet’in zaten dogusundan beri mevcut oldugunu iddia edecek kadar
cagdas diinyanin deger yargilarim1 reddetmediklerini gostermek istemislerdir. Ancak bu
tutum bile pragmatik bir tutumdur ve Bati1 karsisinda 6tekilesmekten kaginmanin getirdigi
bir politikadir.

111.1.3. Post-islameihik

Post-Islamcilik kavramini ilk kez 1996 yilinda Asef Bayat, “Post-Islamci Bir
Toplumun Ortaya Cikis1” adli yazisinda kullanilmistir. Bayat terimi, Iran Islam
Cumbhuriyeti’ni gdzlemleyerek ortaya atmis ve Islami hareketlerde gozlenen stratejik
degisiklikleri betimlemek igin kullanmistir. Gilles Kepler’e (2006) gore ‘post-islamcilik,
Islamcilarin cihat ve selefi goriislerini terk etmeleri’ anlamindadir. Oliver Roy (1995),
Post-Islamcilik  kavramini analitik tarihsel bir dénem olarak degil, Islamizasyonun
ozellestirilmesi anlaminda deneysel olarak anlasilmast gereken bir olgu olarak

degerlendirir. (Bayat: 2012; aktaran G6kmen: 2011, 97):

Post-Islamcilik, Islami duyarhiliklari demokratik bir siyasa ile uyumlu hale getirmek ve bazi
sivil haklarin taninmasini saglamak icin bir ¢er¢eve olarak ortaya cikti. Bunlar kadinlarin,
Ogrencilerin, entelektiiel kesimin ve digerlerinin mubhtelif toplumsal hareketleri ve gayri

hareketleri tarafindan sik¢a dile getirilen kaygilardu.
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Ismail Yaylaci’ya gore, post-Islamcilar siyasal Islamciligin gz ardi ettigi
parametreleri temel almislardir. Bu nedenle Islamcilign ve post-Islamcilign dikotomik

olarak karsilagtirmak daha agiklayici olacaktir (2011):

Islamcilik devlet merkezli ve yukaridan otoriter-liberal egilimlidir, post-islamcilik ise liberal
kodlarla daha barisik ve asagidan yukarrya dogru bir harekettir. Islamcilik seriata atif yapar,
post-islamcilik ise sekiiler hukuk kurallara atif yapar. islamcilik gorev ve yiikiimliiliiklere
vurgu yapar, post-islameilik ise hak ve uzlasilara vurgu yapar. Islamcilik kendinden olmayani
dislayicidir, hakikatin tekligine ve tekilligine inanir, post-islamcilik ise daha cogulcu ve
cogunlukcudur. Islamcilik siyasaldir ve alternatif olmaya c¢alisir ve catismacidir, post-
Islamcilik ise Bati kurum ve deger yargilari ile daha barisiktir. Islamcilik sekiilarizmi tehdit
olarak alir, post-Islamcilik ise sekiilarizmi hedef olarak alir ve savunur. Islamcilik
gelenekselcidir, post-islamcilik ise daha ¢ok kiiresellesme yanlisidir. Islamcilik dini ve Islami
medeniyeti referans alir, post-Islamcilik ise daha ¢ok demokrasiyi ve modernlesmenin

evrenselligini referans alir.

Post-Islamcilig1 “‘dini toplum’ olarak nitelenen Iran iizerinden ve dini liderleri
Humeyni sonras1 bir gelisme olarak ¢oziimleyen Rustamov’a gore, “Post-Islamcilarin ortak
ozellikleri, siyasal olanla dinsel olanin ayriminin, dinselin disaridan elestirisiyle degil, din
lizerine gelistirilen diisiincelerle saglanmas1 ve bu dogrultuda yeni bir Islami goriisiin
bigimlendirilip tanitilmasidir”. Yani post-Islamcilar “din ve siyaset iizerine diisiincelerini,
Bati kokenli laik modernlik felsefesine gondermeler yaparak degil, dinsel bir
¢dziimlemeden hareketle gelistirirler. Post-Islamcilara gore Islam, eksiklikleriyle ona golge
diisiirecek herhangi bir iktidara indirgenemez. Din ve devlet ayirimi, dini zayiflatmak i¢in
getirilmemistir. Buradaki amacin, bir iktidarin kusurlarini ve siradan uygulamalarin1 dine
yansitmasini, dini olumsuz yonde etkilemesini engellemek oldugu belirtilmektedir” (2004:
68).

Biitiin bu tanimlardaki ortak vurgu Islamciligin ve post-Islamciligin farkl
kimlik ve ideoloji oldugudur. islamcilik Bati modernitesi ile uzlasmak yerine ¢atismay1

tercih eden alternatif bir ideolojidir; post-Islamcilik ise, Bati'nin ve modernlesmenin
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karsisinda olmak yerine biinyesinde Islamiyet’i ve demokrasiyi eriterek kiiresel diinya ile
uyumlu liberal bir anlayistir. Post-Islamcilikta, Islamcilik terkedilmemekte fakat alternatif
bir ideoloji olma iddiasindan vazgec¢ilmektedir. Arap diinyasinda 1980’lerde baslayan ve
ABD’deki 11 Eyliil 2001 saldiris1 sonrasinda olgunlasan post-islamc1 déniisiim, Arap
Bahari ile altin ¢gagini1 yasamaya baslamistir. Teknolojinin ve egitim imkanlariin gelismesi
ile Bat1 ile temaslar1 daha da siklagan Arap aydinlar1 ve gengleri, Arap diinyasinin da artik
diinyadaki gelismelere kayitsiz kalamayacagmi her firsatta gdstermislerdir. Post-islamci
déniisiimiin aktorleri ise, MKH™ gibi cemaatler ve yliksekdgretim goren genc kusaklardir
(GOkmen:2011).

Post-Islamc1 dénemin aktdrleri genel olarak savasan ve cihat yapan sakalli
Islamcilar olmaktan cikarak takim elbiseli, modern goriiniimlii paray1 seven, mekénlara
yatirim yapan, Islam’1 ritiieller boyutunda yasayan, kiiltiir-sanat etkinligine déniistiiren
fakat ekonomik olarak neo-liberal olan Tiirkiye’de de 6rnegine ¢ok rastladigimiz yeni nesil
abdestli kapitalistlerdir.

111.1.4. Arap Milliyetciligi

‘Milliyetcilik® kavraminin ‘kimlik’ ve ‘ideoloji’ olmak ftizere ikili anlam, iki
boyutu vardir (Erdogan, 2014: 1):

Ideoloji olarak milliyetcilik ne kisinin belli bir ulusa ait olma duygusunun/bilincinin ne de
yurtseverligin dogal-mantiki bir sonucudur. Bir topluluga ait olma ihtiyacinin kokleri belki de
yazili tarihin ilk baslarindaki kabile duygusuna kadar geri gider. Tarih boyunca bu duygunun
odagi aile, klan, kabile, ziimre (tabaka), sosyal diizen, simf, dini 6rgiit, siyasi parti ve nihayet
ulus ve devlet olarak ortaya ¢ikmigtir. Mamafih, bu aidiyetlerden hig birisi kisiyi yalniz bagina
tamimlamaya yetmedigi gibi, bunlardan herhangi birinin bilincinde olmak da o aidiyet veya

mensubiyeti ideolojilestirmeyi zorunlu kilmaz. Baska bir anlatimla, kisinin kendisini belli bir

B3 Gokmen’den yapilan bu alintida MKH post-islame1 siirecin aktérleri olarak degerlendirilmistir. Bu
degerlendirme her ne kadar gecerli bir degerlendirme olsa da, MKH nin homojenlikten uzak, farkli sinifsal
katmanlarin bulundugu bir yap1 olmasi sebebiyle MKH nin biitiin olarak post-islamc1 bir kimlige uymadigin
belirtmekte fayda vardir. Yalniz son 20 yildir hareketin politikasinda bu yone bir kayma vardir. Bir taraftan
da hareketin kendi i¢inde bir ¢ekigsme vardir. Arap Bahari siirecinde bu durum ortaya ¢ikmustir.



65

kolektif varliga ait hissetmesi anlaminda “ulusal kimlik” bilinci ile normatif bir siyasi doktrin

olarak milliyetgilik iki farkli olgudur.

Esas itibariyle Avrupa'da gelisen milliyet¢ilik (ulusguluk) kavraminin, “tarihte
sadece kendi vatandaglarinin bagliligini 6ngoren ulus-devletler tarafindan temsil edildigi
sOylenir. Ulusgulugun, tmmet kavramiyla catismasi, iste bu baglilik sorunundan
kaynaklanir”. Kiiltiir ve onun 6nemli pargalar1 olarak din ve siyaset kurumlar1 milliyetcilik
diisiincesini etkiler. Bu noktada Avrupa ve Islam iilkeleri milliyetgiligi arasindaki farklar
tizerinde durmak onem kazanir. Ahsen’in Weberyen ¢oziimlemesine gore, Avrupa ve
Islam iilkeleri gerek sosyolojik nitelikleri gerekse tarihsel gelisimleri itibariyle iki farkli
toplum modeli olusturur. Buna gore milliyetgilik diigiincesi de iki ayri yol izlemistir

(Ahsen, 1995):

Ortacaglar boyunca ne Isldim diinyasinda, ne de Avrupa'da milliyetciligin izlerine rastlanmaz,
zira o giinlerde ulus-devletler heniiz olugsmamistir. Toplumsal baglilig1 saglayan, Avrupa'da
Huristiyanlik Islim diinyasinda ise IslAm {immetidir. Ulusculugun gelismesiyle birlikte
Hiristiyanlar, bir Ingiliz, bir Fransiz yahut bir Alman haline gelirler. Batili giiglerin dogrudan
veya dolayli somiirgeleri haline gelen ve bu, giiglere karsi verilen geleneksel miicadelenin
basarili olamayacagini anlayan Islam diinyas1, on dokuzuncu yiizyilin sonlarina dogru yeni bir
miicadele seyrine yonelir. Avrupa'nin ancak kendi sildhlartyla alt edileceklerine inanan
Miislimanlar, Bati dillerini ve tartisma big¢imlerini &grenir; onlart ulusguluk diislincesine
uygular ve kendilerinin Avrupali efendilerinden farkli olduklarini ileri siirmeye baslarlar. Iste
iki ulusguluk arasindaki fark burada temayiiz eder. Avrupali entelijansiyanin sahip oldugu
toplum anlayiginin arka planinda, kiliseye ve kilisenin toplum igerisindeki niifuzuna karsi1 bir
tepki yatar. Misliman entelijansiya agisindan ise belirleyici olan, topraklarinin Avrupa
tarafindan somiirgelestirilmis olmasidir. Bu ylizden Avrupa'da ulusgulugun geleneksel

sembolleri Avrupa'da laik bir yap1 arz ederken, Islam diinyasinda dini bir karakter tagir.

Bati’da temel hareket noktasi sekiilarizm oldugu i¢in Avrupa ulus¢ulugunda dil
ve kiiltiir 6n plana ge¢cmistir ve Avrupa'daki ulus-devletler bu esas lizerinde yiikselmistir.
Miisliiman ulus-devletler ise, farkli bir tarihi arka plana sahip olmalarina ragmen,

Avrupa’min sartlarina gore sekillendirilmis mevcut uluslararasi sisteme baglanmiglardir
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(Ahsen, 1995). Bu goriis Bagimlilik Teorisi’nin merkez ve ¢evre iilkelerin iliskileri {izerine
onerdikleri tezleri destekler niteliktedir.

Genis cografyayr kapsayan Arap milliyetciligi basit bir kimlik insa etme olay1
degildir, karmasik yapisi vardir. Sadece cografi ve kiiltiirel farklar veya dinsel alan
(Islamiyet) g¢ercevesinde aciklanamayacagi gibi sekiiler Arap aydinlarmin ‘Bat1 tipi’
siyasal yon arayis1 da degildir. Arap milliyet¢iligi belki de bunlarin hepsini i¢ine alabilen
cok daha genel kavrayis gerektirir. Genel olarak bakildiginda bir¢ok siyasi, etnik ya da
dinsel hareket icerisinde Arap milliyetciliginin izleri goriiliir.

Digerleri gibi Arap milliyetciligi de kendi igerisinde doniisiim
gecirmig/gecirmekte olan bir ideoloji ve kimliktir. Bu doniisiimii kavrayabilmek adina
Arap milliyetciligini modernlesme Oncesi ve modernlesme sonrast donem olarak
incelemek yararli olacaktir.

Arap milliyet¢iliginin koklii tarihsel mirast vardir. Kimi yazarlara gore
kokenleri 1slamiyet oncesi donemlere kadar uzanir (Arsel, 1999; Amin, 2006). ilhan
Arsel’e gore, Arap milliyetciligi Hz. Muhammed doénemine dayandirilmaktadir; bunun
arglimanlar1 olarak Peygamberin Arap toplumundan se¢ilmesi ve Kuran’in dilinin Arapca
olmas1 gosterilmektedir (1999: 20). Samir Amin’e gore Arap milliyetciligi, Yahudilik ve
Hiristiyanligin emrine girmek istemeyen Miisliiman Araplar i¢in bir segenek olarak
dogmustur (2006). Arap milliyet¢iliginin giiglii olarak Emevilerde ortaya ¢iktigini iddia
eden Giil’e gore, Emeviler Arap olmayanlara devlet ve ordu kademelerinde ¢ok az yer
veriyordu; farkli etnik guruplar biiyiik oranda 6tekilestiriliyordu (2012: 117). Vahabilik’in
de Arap milliyet¢iliginin 6nemli kaynaklarindan birisi oldugu sdylenir. Vahabilik, Osmanli
yonetimine tabi olmamis Arap yarimadasinda, ‘Araplarin’ Onciilii§iinde baslamis bir

hareketti. Amaci ise baslangigtaki Islam’a donmekti. Potansiyel olarak milliyetci unsurlar
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igeren bu dini istekler Osmanli ya da herhangi bir yabanci giice kars1 idi. Hareket, ismini
ve dini ve siyasi Ogretilerini Muhammed Ibn Abdulvahhab’dan alir (1703-1791).
Gorevinin Miisliimanlar1 sahih inancina dondiirmek olduguna inanan Abdulvahhab, dort
Stinni mezhepten en kat1 olani; Hanbelilik’i savunuyordu. 14. yiizyilin 6nde gelen
Hanbelilerinden Ibn Teymiye ve Ibn Kayymm el-Cevziye'nin siyasi teleolojisini
kullaniyordu (Tibbi, 1998:113).

Arap milliyetciligi lizerine ¢calismalariyla taninan Bessam Tibi (1998) hareketin
icerisindeki niteliksel degismelere dikkat ¢ekmek {lizere Arap milliyetciliginin olusum ve
gelisim donemlerinin ayr1 ele alinmasini 6nerir:

Arap milliyetgiligi 19. yiizyllda Osmanli Imparatorlugu ¢okerken ortaya
cikmistir. Arap milliyet¢iliginin bu dénemde ortaya ¢ikist dogrudan ‘modernlesme’ ve
‘kiiresellesme’ siiregleriyle baglantilidir. Batili emperyal diisiincenin ‘cevre iilkelere’ goz
dikmesi kapsaminda modernlesme hareketi ve bunun igerisinde ‘millet olma fikri’
Ortadogu-Arap toplumlarina kadar uzanmistir. Ornegin, Osmanli imparatorlugu’nun ¢okiis
siirecinde Vali Kavalali Mehmet Ali Pasa Misir’in fiili bagimsizligini ilan etmistir (Tibi,
1998).

Araplar, Yavuz Sultan Selim’in Misir’1t fethetmesi (1517) ve Abbasi
halifeli§ine son vermesi ile Osmanli Imparatorlugu egemenligi altinda girdiler. Araplar
16.-19. yiizyillar arasi1 farkli eyaletlerde Osmanli Imparatorlugu’na bagh yasadilar. Arap
eyaletleri Osmanli merkezi yonetiminin (Saray’in) uzaginda oldugu halde, Araplar
Osmanli Imparatorlugunun iist ydnetim kademesinde pek yer alamadilar. Bu durum Arap
milliyetciliginin 6nemli nedenlerinden birisi olarak gosterilir. Kayali su bilgiyi verir (1998:
21):

Araplar, Osmanli Tarihi boyunca st diizey gorevlerde ¢ok az bulunmuslardi. Tanzimat

donemindeki atama siireci de, daha Onceden beri var olan bu egilimi devam ettirdi.
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Danismend’e gore, 215 Osmanli Sadrazamindan higbiri Arap kdkenli degildi, ancak 78 Tiirk

31 Arnavut sadrazama karsilik 3’linlin ‘Arap kokenli olma ihtimali’ vardir. Kaptan-1 Deryalar

arasinda Arap yoktur, bas defterdarlar arasinda 1, reisiilkiittaplar arasinda ise 4 Arap vardir.

Osmanl1 Imparatorlugu ¢dziiliirken Bat1 emperyalizmi ile savas halindeydi. Bu
siirecin 6nemli olaylarindan birisi (Misir’in 6zerkligi) Napolyon’un 1798°de Misir’1 isgal
etmesi ile baslar. Bu isgalden kisa siire sonra Ingilizler Napolyon’u yendi (1801). Ardindan
Paris Antlasmasi ile yonetim tekrar Osmanli imparatorlugu’na gecti (1802). Ancak, Misir
hukuki olarak degilse de 1805°teki Kavalali Mehmet Ali Pasa isyaniyla fiilen Osmanli
topragi olmaktan ¢ikti. Kavalali Hanedan1 150 yil boyunca (1952’ye kadar) Sudan, Misir,
Filistin, Liibnan ve Suriye'nin ger¢ek hiikiimdar olarak kabul edildi (Kavalali Mehmet Ali
Pasa, 2010).

Kavalali Mehmet Ali Pasa yonetiminde Misir, sosyal ve kiiltiirel alanda birgok
yenilikle tanisti. Bir anlamda Kavalali Mehmet Ali Pasa Arap modernizminin (dolayisiyla
Misir Arap milliyetgiliginin) onciilerinden kabul edilir (Soy, 2004: 175). Mehmet Ali Pasa

Misir’da gergek anlamda devrim gerceklestirdi (Tibi, 1998:106).

Mehmet Ali, iktidara gelisinin baslarinda, Fransiz uzman ve bilim ve adamlarinin yardimiyla
modernlesme planlarini hayata gecirmeye basladi. Bununla birlikte basa gegisinin hemen
ardindan Misirli 6grenci ve subaylari egitilmeleri ve yetistirilmeleri maksadi ile Avrupa ‘ya
gonderdi. Biiyiik oranda etkili modern bir ordunun taleplerini karsilayacak sekilde bizzat Misir
igerisinde yeni bir egitim sistemi olusturdu. Gelenek¢i ulemanin etkisini 1809 ayaklanmasinda

kirmusti, ancak bu yeni politikalar1 destekleyen ulemayi ise yiiksek mevkilerle 6diillendirdi.

Tibi’ye gore, ‘Batili tarz’ Arap milliyet¢iliginin ilk Ornegi Suriye’de
baslamistir (1998: 127). Hatta Lewis, bu doneme ait belgelerde, Arap kelimesinin Suriyeli
anlamma geldigini bile iddia eder (2006: 265). Tanzimat‘in etkisi altinda Arap
milliyetciligi akimi Hiristiyan Araplar arasinda yayginlagti. Bu akimin taraftarlar1 daha ¢ok
‘Suriye Ilim Cemiyeti’ (1857) altinda toplandilar. Bu, kolektif bir hareketin ilk
disavurumuydu. Avrupa’daki romantik milliyetci hareketten etkilenen hareket, Arap irkini

ve dilini yiiceltmekte arzusu tasiyordu (Kayali, 1998: 25). Hiristiyan Araplar, Arap
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milliyetciliginin  ‘kdkleri Islamiyet’ten daha eskiye dayanan® sekiiler goriiniim
kazanmasina yol actilar (Soy, 2004:187).

Misir Valisi (sonra Hidivi) Kavalali Mehmet Ali Pasa’nin oglu Ibrahim
Pasa’nin, babasi gibi Suriye’de baslattifi modernlesme hareketi Arap milliyetciliginin
kaynaklar1 arasinda sayilir. Ortadogu’daki modernlesme hareketlerinden dolay:
ayricaliklarini ve niifuzlarimi kaybeden yerel ulema hem Misir’da hem de Suriye’de
isyanlar ¢ikarmustir (Tibi, 1998:127-131).

Fransiz Cizvitlerinin ve Amerikan Protestanlarinin Suriye’de agtiklari okullar
ve enstitiler de Arap milliyetgiliginin kaynaklar1 arasinda sayilir. Bu okullarda
milliyetcilik fikrini besleyen Arap tarihi ve kiiltiirii dersleri okutulmustur. (Soy, 2004:
176). Bunun yaninda Beyrutlu bilim ve edebiyat ¢evreleri gibi Hristiyan ve bir kismi
Miisliiman Arap liberal aydinlar da milliyet¢i fikirlerin yayilmasinda etkili olmuslardir
(Gtiler, 2004: 185).

Arap milliyetciliginin kaynaklarindan birisi olarak da Osmanli Imparatorlugu
reform hareketleri siirecinde ortaya cikan yeni fikirler, orgiitlenmeler ve miicadeleler
gosterilir. Abdiilhamid yonetimine kars1 ve Imparatorlugu kurtarmak adma Bati’da egitim
alan bir grup subay (Jon Tiirkler) ¢cok-ulusluluk temelinde ‘Osmanlicilik’ fikri gelistirdi.
Bu akim kendi etnisiteleri baglaminda Arap kokenli subaylari, aydinlari da etkiledi (Lewis,
2008: 267). Hatta bu kesim ‘Arap-Osmanli Kardesligi Cemiyeti’ kurdu. Mahmut Sevket
Pasa gibi Arap kokenli 6nemli sahsiyetler de bu cemiyette yer aldi (Tibi, 1998: 146). Bu
girisimler basta Ingilizler ve Fransizlar olmak iizere Avrupa’dan da ilgi ve destek gordii.
Jon Tirklerin olusturmak istedigi ‘Osmanlicilik’ kimliginden ayr1 olarak Balkanlar’da ve
Ortadogu’da yayginlasan farkli milliyetcilikler neticesinde Jon Tiirklerde yeni bir kimlik

ingast olarak ‘Turancilik’ fikri gelisti. Bu etki-tepki durumu Arap subay ve aydinlarinin



70
Arap milliyetciligi fikrini daha da pekistirdi. Oyle ki Arap milliyetcisi gruplar, 1908°de 2.
Mesrutiyet’in ilan1 ile Abdiilhamid’in J6n Tirk hareketini bastirma faaliyetlerinde yer
aldilar (Lewis, 2008: 267). Fakat Abdiilhamid’in tahttan diisiiriilmesinin ardindan bu sefer
Jon Tiirklerin  kati merkezilestirme politikas1 cer¢evesinde Arap milliyetcileri
kovusturmaya ugradilar (Tibi, 1998: 147). Bunun {izerine milliyetgilik fikri gelisen Araplar
gizli cemiyetler kurdular. Ozellikle Suriyeli Araplar Fransa’dan otekiler Birlesik
Krallik’tan destek gordiiler (Tibi, 1998:149). Arap milliyet¢iligi temelinden ayriliket
hareketler bas gosterdi ve nihayet 1916’da Arap isyan: gerceklesti (Ingiliz kiskirtmas: ile
Mekke Serifi Hiiseyin Osmanli Imparatorlugu’na isyan etmisti). (Lewis, 2008: 279).

Arap milliyet¢iligi, dar anlamda siyasi hareketti ve sosyal perspektiften
yoksundu. Gergek¢i olmayan, bigimsel Ozgiirliik pesindeydi ve hareketin ideolojisi
muhafazakarlikti. Muhafazakarlar Osmanli Imparatorlugu yonetim felsefesinin Islam’dan
uzaklagtigini iddia ediyorlardi. Sinifsal olarak ¢oziimlendiginde bu hareket; sadece kiiciik
burjuva gecmisleri olan, Bati’da egitim almis yazarlar ve subaylar kesimince
desteklenmiyordu, ayrica ve bilhassa, 1914’ten sonra isyanin bas gosterdigi yerlerde genis
topraklart olan zengin feodaller ve ticaretle ugrasan cesitli kesimler de destek verdiler
(Tibi, 1998: 153-157; Giiler, 2004: 190).

Ortadogu’daki isyanlarla ve Osmanli Imparatorlugu’nun toprak kaybetmeye
baslamas1 neticesinde Arap milliyetciligi giderek siyasallagsmistir. Bu durum, Tibi’nin
dikkat ¢ektigi ‘Arap milliyetciliginin gelisim doneminin’ baslangicidir. 20. yiizyilin ilk
ceyreginde, Arap milliyet¢iligi kurumsallagsmis, ideolojik bir yapiya biirtinmiistiir (Lewis,
2008: 281). 1. Diinya Savas1 ve sonrasi siirecte Ortadogu’da Bati’min somiirii diizeni
sekillenmistir. Osmanli Imparatorlugu ¢okmiis ve Imparatorluktan ayrilan topraklarda

Ingiliz ve Fransiz mandasi devletler kurulmustur. Iki savas arasi1 dénemde Arap
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milliyetciligi emperyalizmin araci olarak kullanilmistir (Gershoni ve Jankowski, 1997: 22;
Giler, 2004: 74).

II. Diinya Savasi’ndan sonra, ozellikle 1948 Arap-Israil Savasi ile Arap
milliyet¢iliginde ciddi bir degisim goriliir (Kamrava, 2005: 90). Bu savasta Araplarin
yenilgiye ugramasi ve Israil devletinin kurulmasi iizerine gen¢ Araplar, liderlerini
sorgulamaya baslamis ve yeni diisiinceler gelistirmislerdir. Bu baglamda 1948 sonrasi
Arap milliyetgiliginde {i¢ 6zellik 6n plandadir: Birincisi, modernlesme arzusudur (feodal
geleneklerden kurtulmak, esitlik¢i toplum yaratmak). Ikincisi, militarizmdir (&zellikle
Israil’e kars1 silahlanmak). Uciinciisii, pan-Arabizm’dir (Arap Birligi siyaseti). Arap
milliyetciliginin bu yeni bi¢cimi, Misir’da 1952°de Kral Faruk’a karsi ‘Hiir Subaylar’
darbesi ile iktidara gelen Cemal Abdiil Nasir nezdinde somutlasmistir (Kamrava, 2005:
89). Araplarin 1967°de (Alt1 Giin Savas1) Israil yenilgisinden sonra, popiiler (sekiiler) Arap
milliyetciligi derin darbe almis ve bu durum Islamci siyasetin tekrar giiclenmesine yol
agmustir. Misir’da Enver Sedat’in iktidarinda (1970-1981) muhalif islamc1 gruplara 1limli
politika izlemesiyle Miisliiman Kardesler gibi bir¢cok hareket giiclenmistir. Sekiiler Arap
milliyet¢iliginin diisiise gegcmesindeki etkenlerden birisi de soguk savas doneminde SSCB
ve “komiinizm tehlikesine” karsin ABD ve Bati tarafindan gelistirilen ‘yesil hilal
projesidir’.

Teorik olarak Arap milliyetgiligi, Arap kimliginin tanimlanmasi konusunda
ciddi sorunlarla kars1 karstyadir. Ornegin Hiristiyan Araplar, Miisliiman Arap milliyetgileri
icin her zaman sorun teskil etmistir. IslAm tarihinin Arap tarihiyle karistirilmasi, Arap
milliyetciliginin tipik 6zelliklerinden biridir. Yine 6rnegin, “Arapca konusan Hiristiyan ve
Miisliiman tarihgiler, Arap ilkelerinin kolonizasyon doneminin belirlenmesi konusunda

ihtilaf halindedirler. Mesela, Hiristiyan Arap tarih¢isi Hisam Sa'rabi, Osmanli yonetimini,
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kolonyal dénem sayarken, Miisliiman tarih¢i Abdullatif Tibavi sadece Ingiliz ve Fransiz
yonetimlerini kolonyal donem olarak zikreder” (Ahsen, 1995).

Uygulamada Arapg¢a konusan iilkeler II. Diinya Savasi sonrasinda, her biri
kendi kiltliriiniin tistlinliiglinii savunan ulus-devlet haline geldiler. Arap milliyetciligi ise,
kendi teorisyen ve takipgilerine duygusal bir baglilik olarak kaldi (Ahsen, 1995).
Esposito’dan (2002: 140-141) aktaran Oztiirk’iin degerlendirmesine gore; “Pan-Arapcilik
(Arap milliyet¢iligi) Arap liderler ile toplumlarin farkli ¢ikarlarin1 agamamis, sosyo-
ekonomik agidan vaat edilen esitlik¢i Arap diizeninin dnciisii olamamis ve kitlelerin koti
durumlarmi diizeltememistir. Kimlik, milli ideoloji, siyasi mesruiyet ve sosyo-ekonomik
reform gibi eski meseleler oldugu gibi kalmistir” (2012: 128-129).

I11.2. Kuramsal Cerceve

Sosyal bilimlerde ‘toplumsal degisme’ olgusunu agiklayan farkli teoriler
vardir. Bunlar ¢ok sayida olmakla beraber biz burada 6nemli gordiigiimiiz su ii¢ teoriye
deginecegiz: a)Modernlesme Teorileri, b)Bati Disi Modernite Goriisii, c)Bagimlilik
Teorisi. Asagida aciklayacagimiz bu teoriler toplumsal degisime kendi bakis acilarindan
aciklama getirmeye calisirlar. ‘Teori’, toplumsal gergekligi sistematik aciklayan bilgi
govdesidir. Sosyoloji, teoriler araciyla toplumsal gergekligi agiklamaya calisir. Toplumsal
degisme teorileri, toplum yapisinda gergeklesmis ve devam eden de8ismeleri acikladiklar
gibi gelecekteki olas1i degismeleri de betimlerler. Misir’in modernlesme (degisme)
stirecinde 6nemli bir aktor olan Miisliman Kardesler Hareketi’ni (MKH) betimlemeye
calistigimiz bu tezde, ‘Bagimlilik Teorisi’ esas alinmistir. Asagida ti¢ farkli degisme teorisi
bir arada sunularak, Bagimlilik Teorisi’nin 6teki degisme teorilerinden farki sergilenmistir.

I11.2.1. Modernlesme Teorileri
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Modernlesme teorileri, Amerika’da bir grubun Marksizm’e alternatif bir teori
ortaya koyma c¢abasinin iirliniidiir. Talcot Parsons’in modernlesmeyi agiklamak igin
‘yapisal farklilasma’ kavramindan hareket etmistir. Ana fikir olarak, geleneksel toplumlar
yapisal olarak farklilasmak suretiyle modern toplumlara dontismektedirler (Marshall, 2003:
509). Teorinin Onciilleri arasinda, T. Parsons, N. J. Smelser, D. Lerner, M. J. Levy, R.
Bellah ve S. N. Eisenstadt’in isimlerini sayabiliriz. Bu saydiklarimiz Weber, Durkheim,
Comte ve Spenser’in izinden hareket etmislerdir. Teoriye gore diinyada ‘geleneksel ve
modern’ olmak iizere iki toplum yapis1 vardir. Geleneksel yani ‘medeni’ (¢agcil) olamamis
toplumlar, ekonomik olarak piyasa modelini sosyal bakimdan ise Batili kurum ve deger
yargilarin1 benimserlerse ¢agdas uygarlik diizeyini yakalayabileceklerdir (Kizilgelik, 2007:
176-177).

Kizilgelik modernlesme teorisini, burjuvazinin mazlum toplumlara reva
gordiigii somiirgeciligin mesrulastirma araci olarak goriir. Hristiyan motifli modernlesme
teorisi, Bati-dis1 toplumlarin kendi degerlerini birakmalarini, Bati toplumlarmin deger
yargilarin1 benimsemelerini gelisme icin 6n kosul sayar. Eisenstadt’a gore; ekonomik
alanda modernlesme, endiistrinin ve ticaretin tarimin Oniine ge¢mesidir; siyasal alanda
modernlesme, rejimin halka ve demokrasiye dayanmasidir; kiiltiirel alanda modernlesme,
felsefe, din ve bilimin ayrigsarak, laik ve demokratik egitimin yayginlagmasidir.
Modernlesmenin aktorleri, gelismemis! toplumlar adina her seyi diisiinmiisler ve baska bir
alternatifin olmadigini iddia etmislerdir (Kizilgelik, 2007: 178).

Modernlesme Teorilerinin Elestirisi:

Genel olarak, degisme olgusu karsisinda klasik diisliniirlerin yaklasimlart goz
Oniine alindiginda gozlenen, her birinin diisiincesinde Batili toplumsal siireclerin

olusumunun "biricik" (unique) ve tekil bir tarihsel siireg igerisine oturtulmasidir. Yani, Bati
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Avrupa'da yasanan tarihsel silireglerin, yeryiizii 6l¢eginde yaygin ve genellestirilebilir bir
proje oldugu tezinin hakim olmasidir. Dolayisiyla, Bati-dis1 tecriibeler ve siireglerin,
modern ve geleneksel baglaminda, gelenckselin kurgusal betimlemesine hapsedilmesi s6z
konusudur. Klasik diisiiniirlerin, toplumsal degismeyi, Bati merkezli bir toplumsal olgu
olarak kabul etmeleri yaninda, bu siireci "tek yonlii-dogrusal (iinilineer) ve "geri
cevrilemez" bir siire¢ olarak betimlemeleri de tartisilabilir bir konudurl4. Buna gore,
degisim siireci/modernlesme, diinyanin hemen her yerinde ayni bicimde ve inissiz-¢ikissiz
olarak ilerleyen tek yonlii bir siire¢ olarak tanimlanmaktadir. Bu kabul, sonraki tecriibeler
ve bilimsel veriler ger¢evesinde siddetli elestirilere konu olmustur. (Solmaz, 2011: 42).
Baslangicta, Bati Avrupa'da yasanan toplumsal olusumlari tanimaya ve
anlamlandirmaya calisan diisiiniirlerin trettikleri yaklasimlar ve ¢oziimleme teknikleri,
yine Avrupa'nin sanayi toplumu olarak firettigi ideolojik, yeryliziine genellestirilmis
somiirgeci, oryantalistik c¢er¢evede harmanlanarak yeni diisiince modelleri ve toplum
projeleri haline déniistiiriildii. “Ileri-geri”, “geleneksel-modern”, “gelismemis- az gelismis-
gelismis” gibi kategorik olarak ayrimlastirilan toplum tipleri, Bati merkezli kurgular, adeta
ticlincli diinyaya dayatiliyordu. S6zgelimi modernlesme teorisyeni sayilan Daniel Lerner,
modernlesmeyi Batililagsma ile "6zdes" gérmektedir“. Bir bagka modernlesme kuramcisi,
S.N. Eisenstadt, modernlesmeyi tarihsel olarak Bati Avrupa'da ve Kuzey Amerika'da
gelistirilmis olan toplumsal, ekonomik ve siyasal sistemlere dogru bir gelisme siireci olarak
tanimlar. 1960'l yillarin basindan itibaren iiretilen tiim modernlesme kuramlari, Bati-

Merkezli (euro-centric) bir ¢ikis noktasini esas alir. Buna gore endiistrilesmis, kentlesmis

1415 Lerner, omegin Tiirk modernlesmesini (Atatiirk Devri) Batililasmayi esas alan bir modemlesme bi¢imi
olarak ele alir ve ¢ozlimlemeler yapar. Genis bilgi i¢in bkz: The Passing of Traditional Society: Modemizing
The Middle East, The Free Press of Glencoe, U.S.A., 1962.
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Batili toplumlarin kendi tarihsel doniisiim siiregleri, aynen Bati-dis1 toplumlar tarafindan
da izlenmistir™ (Solmaz, 2011: 43).

Modernlesme kuramcilarinin bdyle evrimci, tlimelci, modernlesmeyi karmasik
bir sekilde de tek nedene baglamalar1 ve modernlesmeyi soyut bir olgu olarak ele almalari
elestirilmistir. Toplumlarin 6zgilin yapilarin1 gézardi eden modernlesme teorileri,
modernlesme deneyimini tekil bir deneyim olarak gormektedir. Fakat son zamanlarda
modernlesme teorilerinin soyut ve gerceklikten uzak degerlendirmelerine karsin yeni teori
arayislart vardir. Asagida bahsedecegimiz Bati-dist Modernlik paradigmasi modernlesme
teorilerine bir itiraz olarak ortaya ¢ikmustir.

111.2.2. Bat1 Dis1 Modernlik Paradigmasi

Latince yeni ya da hemen simdi anlamia gelen ‘modernus’ kelimesinden
dogan modernligin dogusu ve gelisimi ile ilgili uzlasilmig bir tarihsel olay yoktur. Farkli
tarihsel olaylar modernligin dogusunda referans olarak gosterilir. Ortagagin kapali diislince
diinyasina ve geleneksel deger yargilarma bir baskaldir1 projesi olarak modernlik,
kaynagint Amerika’nin kesfi, Ronesans, Reformizm ve Aydinlanma Hareketinden alan
eskinin reddi ve yeninin referans alinmasidir. Modernlik, bize degisimin kaginilmaz
olduguna ve geleneksel deger yargilarindan uzaklasmamiz gerektigini salik verir.
Modernite, Avrupa'da yaklasik olarak 17. yiizy1l dolayinda ortaya ¢ikan ve zamanla tim
diinyaya yayilan, toplumsal degerler sistemine ve organizasyonuna verilen isimdir
(Giddens, 2012: 9). Giiciinii 18. yiizy1l felsefesinden alan modernite, akli ve insan1 merkez
olarak belirler, toplumsal yasami rasyonalize eder, dini toplumsal yasamda arka plana iter
ve laikligi ilke olarak benimser. Oznenin ve dzgiirliik fikrinin yaygimlasip giiglenmesi ve

bunlarin tiim siyasal ve felsefi diislincenin merkezi durumuna gelmesiyle anlamini bulur.

15 5 N. Eisenstadt, Tradition, Change and Moderrnity, A. Waley —interscience Publication, New York.1973.
$S.47-72



76
Ayrica terimin gelisen anlamlarinin, 18. ve 19. yiizyillarin kesifleri ve buluslariyla da
iliskili olarak boyut kazanmis oldugunu belirtmek gerekir. Ozet olarak modernite, diisiinsel
olarak Aydinlanma Cagi'na, politik olarak Fransiz Devrimi'ne ve ekonomik olarak da
Sanayi Devrimi'ne baglidir. Modernizm kavrami daha geg¢ tarihli bir adlandirmadir ve
farkli bir alani ifade eder.
Yukaridaki verdigimiz bilgilerden de anlasilacagi iizere modernlesmenin
Oznesi Bat1 olarak referans edilir. Bat1 dis1 modernite Niliifer Gole tarafindan gelistirilen
bir kavramdir. Modernite konusunda, Avrupa merkezci ve tikelci agiklama tarzlarina bir
itirazdir. Bati disi modernligi, modernligin benzestirici ve evrenselci anlayisina karsi
olarak gelistirmistir. Temelde modernligin yerelden hareketle ortaya ¢iktigin1 savunmustur
(Topses, 2005). Gole en basta, Avrupa merkezci ve tikelci bakis agisini elestirir. Gole,
farkli bakis agilarinin olabilecegi gerceginden hareketle, ‘Bati dis1 modernlik’ kavramini,
modernligin benzestirici ve evrenselci anlayisina karsi olarak gelistirmistir (Erdem, 2001).
Ozde modernite uygarliklarinin ortak eseridir. Ronesans ve Aydinlanma hareketinin
baslamasinda dogulu diisiiniirleri eserlerinin okunup ve yorumlanmasinin katkisi1 géz ardi
edilemez. Bati, kendi gelismesini Dogu-Bati iligkileri i¢inde gergeklestirmistir. Dogu’nun
kendi gelisme ¢izgisini de Dogu-Bat iligkilerinde aramamiz gerekmektedir (Sezer, 1997,
Topses, 2005). Fakat nedense, modernligin temelinde Batili degerlerin var olmasi1 Bati
disinda kalan toplumlarin modernlesme konusunda Bati’y1 6rnek almasi gerektigi gibi bir
anlayist1 dogurmustur (Sezer, 1997; Yiicedag, 2010: 70). Gole boylece, Dogulu
toplumlarinin da modernlik deneyimleri gecirebilecegini iddia etmistir. Gole Batili
olmayan toplumlarin modernlik deneyimleri yeni bir iddia tagiyabilir mi? sorunsalina iki
yonlii aciklama getirir. Birincisi, modernlik pratigine ve ikincisi ise bilginin iiretimine

iliskindir. Batili modernlesme teorilerine makro diizeyde elestiriler getiren Baykan Sezer
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ve Niliifer Gole’de ortak olan anlayis, Bati’nmin ¢izdigi yoldan giderek Batililasmaya
calismak tuzaktan bagka bir sey degildir. Zaten bu tiir Bati endeksli modernlesme
soylemler ideolojiktir. Tiirkiye’de bu noktada Osmanli’nin son donemlerinden bu yana
olan modernlesme deneyiminde bu tuzagin pesinden siiriklenmistir.  Tiirk
modernlesmesinin reddi miras {izerine sekillendigini ifade etmistir. Bu reddedisin
temelinde geleneklerin modernlige engel teskil ettigi anlayis1 vardir. Baska bir deyisle,
geleneksellik, modern olmayan her seyi igeren bir kategori olarak goriildigl icin
elestirilmistir. Ustelik Tiirkiye’de modernlik par¢a parca olustugu icin heniiz desen
netlesmemistir (Sezer, 1997; Yiicedag, 2010: 70-79). Sunu unutmamak gerekir ki Gole,
modernligin, Aydinlanma, Sanayi Devrimi, bireycilik, esitlik ve laiklik gibi Batili degerler
tarafindan sekillendirildigini belirtmistir (Erdem, 141).

Bati-Dis1 Modernligin Teorik Temelleri:

Gole, Batili olmayan toplumlarin modernlik arayiglarimi belli kavramlar
tizerinden temellendirmeye caligmistir: (1)Batt modelinin merkezden kaydirilmasi.
(2)ilerlemeci zaman anlayisindan eszamanli modernlik anlayisma gegilmesi. (3)Eksik
yerine ekstra modern olanin gézlemlenmesi. (4)Geleneksel yerine geleneksizlesme tezleri
tizerinde temellendirme (2004: 60).

Merkez-Dis1i Bati: Merkez-disi Bati kavrami, Batili olmayan toplumlarin
Batiya kars1 ya da Bati ile hesaplagsmasi degil, Batili olmayan toplumlarin modernlesme
deneyimlerini icerden okumaya yonelik bir teorilestirme ¢abasidir. Bati-dis1 modernlesme
kavrami, Batili olmayan ama modernligin etki alanina girmis toplumlar1 isaret ediyor.
Yoksa modernligin disinda kalmak zaten miimkiin degildir (Gole, 2004: 60). Gole’ye gore,
bu konuda iki sorunla karsilagilmistir. Bunlarin ilki, Bati disinda kalan toplumlarin

modernligi degerlendirirken ortak bir hareket noktas1 olusturup olusturamadigidir. Ikinci
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sorun ise, modernlik ve Bati’nin iki ayr1 gergeklik oldugu kabul edildiginde, modernligin
sinirlarinin ne oldugu ve kim tarafindan tanimlanacagidir. Bunlar, modernligin kavramsal
anlamda asinmasi riskini ortaya ¢ikarmistir (Yiicedag, 2010: 70).

Es Zamanh Modernlik: Niliifer Gole, Bati’'nin modernlesme ve ilerleme
deneyimlerinin hedefini ve yoniinii belirleyerek, evrenselcilik adi1 altinda tikelci ve tekgi
diinya goriisiine itiraz etmistir. Modernlesme deneyiminin zamani ve konumu agisindan
toplumlar1 ayirmistir. Bati, diinya toplumlar1 i¢in dikotomik siniflamalara gitmis ve
gelismig-azgelismis, cagdas-barbar, geleneksel-modern olarak ‘deger igeren’ ideolojik
ayrimlar yapmustir. Oysa Bugiin modernite Batili olmayan toplumlarin tarihine, toplumsal
muhayyilesine, diislince bigcimlerine ve kolektif eylemlerine hatta bireylerin davranis ve
arzu bigimlerine kadar sirayet etmistir (Gole, 2004: 61). Gole, ‘eszamanlilik’ kavraminm
ortaya atmak suretiyle, ‘Merkez’i, Batili modernitenin disina kaydirmaya; bunu da Bati-
disindaki pratikleri ‘tarihsel geri kalmighik’, ‘gec¢is’ veya ‘modernite eksikligi’ konumuna
indirgemeden, sahip olduklart teorik verimlilik olarak anlamlandirmaya yani Bati-dis1
pratikleri ¢cagin igine oturtmaya” calismistir (Yiicedag, 2010: 70).

Ekstra Modernlik: Modernligin dogusundan bu yana emperyal bir goriiniim
sergileyen Bati, diisiince bigimlerinde de bir yayillmaci amag tasimistir. Bati, bilimin,
sanatin ve siyasetin hatta geleneklerin bile neye gore sekillenecegini ve nasil gelismesi
gerektigini Dogu toplumlarima kabul ettirmeye c¢alismistir. Bati-dis1 toplumlarin ortak
ozelligi iste bu Bati modernligine olan bagimliliklaridir. ister sémiirgeciligin zorlamast ile
ister goniillii modernizasyon araciligi ile olsun, bu toplumlarin tarihi Bati’nin izdiisiimii ile
yeniden yazilmistir. Zayif tarihsellik nitekim bu bagimliligi, ekonomik iligkilerin 6tesinde

kavramsallastirmay1 amaglar (Gole, 2004: 63). Gole’nin ‘ekstra modernlik’ kavrami, Batili
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olmayan toplumlarin modernlik istegini ifade eder. ‘Ekstra’ kavramini hem Bati’nin
disinda hem de Bati’yla birlikte diisiinmemiz gerekir (Yiicedag, 2010: 78).

Geleneksizlesme: Osmanli imparatorlugunun son dénemlerinde baslayan ve
Cumhuriyet Tirkiye’sinde de devam eden ‘Cagdaslasma Hareketleri’ Batili emperyal
bakis acilarma uygun bir sekilde devam etmis ve ‘gecmisin reddi’ adina geleneklerden
radikal bir sekilde kopus yasanmustir. Gole’ye gore, geleneklerin modernlige engel teskil
ettigi sayilt1 olarak kabul edilmis ve buna gore ya goz ardi edilmis ya da yasaklanmustir.
Boylece, modernligin etkisi gelenek iizerinde doniistiiriicii olamamustir. Gelenekler,
degisimin dinamik kaynaklar1 olarak yeniden yorumlanip modernligin igerisine
tasinmamig, bunun yerine dondurulmus, folkloriklestirilmis ve miizelestirilmistir (Gdle,
2004: 63). Oysa geleneksiz modernizm zaten modernizm degildir. Sadece kotii bir
kopyadir, bir balon gibi 6zentidir. Diger taraftan, modernlikle aligverisi olmayan gelenek
tutuculasir ve bogucu bir hal alir. Gole’ye gore, gelenekler, Daniel Brown’in da belirttigi
gibi, degisimi mesrulastirmak i¢in kullanilabilecegi gibi yok olmaya yiiz tutmus degerleri
korumak i¢in de kullanilabilir (Yiicedag, 2010: 79).

Gole, Bati-dis1 modernlik tartismasinda, Batili olmayan toplumlar1 anlamak
i¢cin diger alt kavramlara ihtiyacimiz oldugunu sdyler. Bunlar: ‘Yerel modernlik’, ‘Cogul
modernlik’ ve ‘Alternatif modernlik’ kavramlaridir.

Yerel modernlik: Modernlesme evrensel bir ozellik tasidigi gibi yerel
Ozelliklerde barindirir. Yerel modernlik kavramsallastirmasi, “Bati-merkezli modernlik
okumalarindan ¢ikip ¢evreye, otekine, tikel pratiklere yonelmekte, bizi yeni melezlenme
sekillerini  anlamaya  yaklagtirmakta ~ve sosyal bilimsel lisan tarafindan

kavramsallagtirilmamis, dillenmemis bir alana sokmaktadir” (Gdle, 2002: 163). Bu,
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modernlige yerelligin damgasim1 vurup, modernligi yerelden okuma cabasidir. Yerel
modernlikler toplumlarin daha yerel, mikro 6zelliklerini 6n plana ¢ikarmaktadir.

Cogul modernlikler: Tek gilizergahli ve kiiltiir dis1 modernlik anlatim1 yerine,
cok gilizergahli ve kiiltiir bagimli yeni bir modernlik okumasidir bu. Hatta bu kavram, bati-
dis1 modernligin kendi igindeki farkliliklarini giin 15181na ¢ikararak tekei bir modernlik
anlattmimi, Bati’nin merkezinden -elestirmekte, Bati modernligi diye biitiinsel bir
kategorinin neredeyse olmayacagini diisiindiirtmektedir. Bu yaklasim, modernlik anlatisini
farkli kiiltiirlerin ve tarihsel ¢izgilerin 1s181nda zenginlestirmektedir.

Alternatif modernlik: Bu kavram ile Bati modernligi disinda yeni bir
modernlesme anlayisit olabilecegi varsayimi ileri siiriilmektedir. Alternatif modernlik,
“modernligin tanimini degistirebilecek olan yeni deneyimlerin varligin1 varsaymaktadir”
(Yiicedag, 2010: 71). Modernlesme konusundaki hakim paradigmay1 kirabilecek bir
denemedir. Modernligin ¢evre goziiyle yeniden okunmasi, anlagilmasi ve pozitivist bilgi
anlayisinin igten ¢okertilmesidir. Hedeflenen alternatif modernlik hem Avrupa merkezli
hakim modernlesme anlayisina bir alternatif yaratma hem de modernligin evrensel desenini
zenginlestirmektedir. Bati’nin kiiclimseyici reddedisine karsilik, Dogu’nun varligini ortaya
koyma cabasidir (Gole, 2004: 58).

Bati Dis1 Modernlik Kavrami Elestirisi: Bati dist modernlik kavraminin
emperyalizmin ve onun araci haline getirilen ‘modernlesme teorilerinin’ karsisinda oldugu
cok acik. Modernlesme teorilerinin ‘6tekilestirdigi’ ¢evre toplumlar i¢in bu olum bir
diisiinsel gelisimdir. Ancak c¢evre toplumlarda cereyan eden degisim siireglerini
aciklayabilmek adina gelistirilen ‘Bat1 dis1t modernlik kavrami’, nasil ‘anlamlandirildigr’,
ve bu anlamlandirma isinde ‘hangi argiimanlarin kullanildig1’ sorunsali gergevesinde

elestirilmelidir.
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Boyle bir elestiriye baslandiginda ilk dikkati ¢eken husus, Bat1 dis1 modernlik
kavrammin ‘giincel siyasetle baglarinin kurulmamis olmasidir’ . Bu kavramin
yaygmlastirilmak istendigi toplumlar cogunlukla ‘Islam’ inamisinda olanlardir. Bu
toplumlarin ortak 6zelligi ise demokratiklesme ve kalkinma sorunlarini yogun yasiyor
olmalaridir.  Kiiresellesme siirecinde ‘kiire’ c¢apinda derinlesen ‘yoksulluk’ ve
(bireysel/siyasal haklarin gelistirilememesi ya da gasp edilmesi temelinden) artan
‘otokratizm’, halklarin yaygin hosnutsuzluguna yol agmistir. Bu olumsuzluklarin suglusu
mevecut kurulu diizenler, hakim ideolojiler olarak goriilmiistiir. Halklarin bu algisini
(ekonomik-siyasal egemenlerin elinde oyuncak haline gelen) ‘kitlesel medya’
desteklemekte ve yonlendirmektedir. Istendik toplumu saglayabilecek ¢oziim arayisina
gecildiginde ise, 1980 sonrast siirecte kapitalizm karsisinda yenik diisen sosyalizmin (en
azindan simdilik) timit vermedigi, ama modern ulus-devlet asamasinda pek iktidar yiizii
gérememis dini ideolojilerin (Islamcilik) ‘tek ¢oziim’ gibi algilandign gdzlenmektedir.
‘Bati disi modernlik’ kavrami aragsallastirilarak, Siyasal Islam’in iktidara tasindig
durumda ise ekonomik yapida kapitalist (neoliberal) iliskilerin siirdiiriildiigti halde sosyal,
kiltiirel ve en nihayetinde siyasal yapida ‘muhafazakar’ (dinsel) degisimler onerilmekte
ve/veya dayatilmaktadir. Boylece g¢evre iilkelerde yeni bir ekonomi-politik ve kiiltiirel
krizin i¢ine girmis olarak toplumsal degisme siireci devam etmektedir.

Bu ¢oziimlemede ‘Bati dist modernite’ kavrami daha ¢ok ‘i¢ dinamikler’
acisindan elestirilmistir. Elestiri ‘dis dinamikler’ dikkate alinarak siirdiiriildiigiinde; kiiresel
toplumsal degisme hareketlerinin sosyalist ve Islamist cografyanin énemli bir kismini
etkisi altina aldigi halde ‘Bati dist modernite’ paradigmasi bu hareketlerin ‘sol’ ve

‘Islamc1’ hareketlere etkisine yer vermiyor. Yine ‘Bati dist modernite’ paradigmasi
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emperyalist kamp ile Islami hareketler arasindaki iliskilere ve bu iliskilerin Islami
hareketler iizerinde yarattig1 etkilere yer vermiyor.

Nihai soru su: ‘Bati dis1 modernlik hangi zemin iizerinden insa edilecek?’.
Aralarindaki sosyal mesameyi gérmezden gelemeyecegimiz farkl kiiltiirlerin, siiflarin ve
yasama bi¢imlerinin, toplumsal biitiinlesmesini (ve boylece gelisimi) saglayabilecek ortak
bir zemin gereklidir. Ve ayni cografyada yasamak ‘farklilasma’ dinamiklerinin hizh
isledigi gilinlimiizde yeterli zemin degildir. Bu durumda Bati dist modernligin zemini
‘Islam m1dir?” sorusunu sormaliy1z. Sorunun cevabi ‘evet’ ise ‘Gteki ruhani inanislarin da
(hatta Islam’mn kendi igindeki Siinnilik-Siilik gibi mezheplerin de) ayr1 ayrt modernlik alg1
ve davranislarinin ortaya ¢ikmasi durumunda ortak zemin i¢in kavga ¢ikmaz m1?’

I11.2.3. Bagimhlik Teorisi

Bagimlilik Teorisi kapitalist sistemin gelisimini Marksist bir bakis agisiyla
aciklamaya c¢alisgan makro sosyoloji teorisidir. Latin Amerika tizerine gozlemler yapilarak
gelistirilmigtir. ‘Az gelismis’ ‘ligiincii diinya’ veya ‘gevre’ denilen iilkelerin toplumsal
degisimlerini Bati’nin (merkezin) bunlar iizerinde kurdugu somiirii iliskileri ¢ercevesinde
aciklamaya calisir. Bagimlilik Teorisi, modernlesme teorilerinin tiim tezlerini reddeder.
‘Cevre iilkelerin modernlesme evrimini izlemeleri halinde gelisebilecekleri’ tezi bir
aldatmacadir (Karadmerlioglu, 2002: 83 ). Bagimlilik Teorisi’nin temsilcileri P. Baron,
A. G. Frank, Das Santos, G. Arrighi, P. Sweezy, S. Amin ve 1. Wallertein’dir. Teoriye gdre
Ucgiincii Diinya Ulkelerinin gelisememelerinin en basta gelen nedeni gelismis iilkelere olan

bagimlik iliskileridir (Marshall, 2003: 55).

Bagimlilik Teorisinin Tezleri:
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Bagimlilik Teorisi’nin en temelde tiim diinyanin basit ve geleneksel toplumdan
karmasiklasmis/modernlesmis topluma gegilecegi noktasindaki evrimci/determinist bakis
agisina sahip olan modernlesme teorilerine karsi ¢ikar (Kizilgelik, 2004: 75). Bagimlilik
Teorisi’nin  6zglinligi ve en Onemli dikkat g¢eken Ozelligi kapitalizmi yorumlama
anlayisinda yatar. Kapitalist diinya sistemi kendisinden onceki hegemonik sistemlerden
farkli olarak, ideolojik ve politik egemenligin yani sira ekonomik anlamda da bir
egemenlik kurmustur. Kapitalist sistemin dogas1 geregi belli ¢evrimleri vardir. Bu
cevrimler Kondratif A (yiikselis donemi) ve Kondratif B (diisiis evreleri) olarak adlandirilir
(Wallerstein, 1999). Sistemin dogas1 geregi daha fazla kar edebilmek, iiriinlere olan talebin
karsilanmas1 ve rakiplerine karsi basari edebilmek igin siirekli bir yatirnm yapilir. Bu
acidan kapitalist sistem kacinilmaz duraklamalar yasar. Kapitalist sistemde inis ve ¢ikiglar
kacinilmazdir (Amin, 1999:14). Bu giinkii kapitalizm kondratif B asamasindadir. Onu daha
genis perspektif ve siiregler baglaminda ele alip degerlendirmekte fayda vardir (Frank ve
Gills, 1994: 141)

Teorinin Onciilerinden Wallerstein, Arrighi, Frank ve Amin’e gore, dogusu 16.
yiizyila giden kapitalizm 19. yiizy1l sonunda tiim diinyaya yayilmistir. Kapitalist sistemin
motor giicli sonsuz sermaye birikimidir ve sermaye ¢evre lilkelerden merkez iilkelere akar
(Kizilgelik, 2004: 77).

Bagimlilik Teorisi kapitalist diinya sisteminin merkez {ilkeler ve c¢evre
iilkelerin®® yer aldig1, bu yapilarin i¢inde rekabetin, hegemonya savasinin, sermaye akisinin
oldugu ve bu siirecin bir devinim ic¢inde hareket ettigi bir diinya sistemi olarak goriir

(Frank ve Gills, 1994: 24).

1% Merkez iilkeler askeri, siyasi ve ekonomik giiciinii kullanarak cevre iilkelerinin art1 iiriiniine el koyan
kiiresellesmenin aktorii olan iilkelerdir. Cevre iilkelerin diinyadaki konumlar1 merkez tilkelere gore sekillenir.
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Diinya ‘Merkez Ulkeleri’ Japonya, Avrupa iilkeleri ve ABD olmak iizere iic
bolgede toplanmistir (Wallerstein, 2000: 57). Bu ii¢ merkez giic 1970’lerden itibaren
sermaye transferini 1972-76 arasinda, 441 milyar dolardan 1992-1995 arasinda 1364
milyar dolara c¢ikarmistir (Kizilgelik, 2004: 79). Bunlarin yani1 sira ‘Yari-Cevre’
konumunda gosterilen, gerek askeri, gerekse niifus ve ekonomik olarak ¢evre iilkelerinden
farklilasan iilkeler de (Cin, iran, Brezilya ve Hindistan gibi) mevcuttur (Wallerstein, 2000:
45). Bagimlhilik Teorisi’nin ana tezine gore, kapitalizmin 6z niteligi, cevre iilkelerin
zenginliginin somiiriilmesi olarak emperyalizmdir. Diinya ticaret sisteminde {ilkeler
arasinda karsilikli bagimlilik iligkisi kurulmustur: Baz iilkeler biiyiirken, bazilar1 bagimh
bir durum diiser; ¢evre iilkelerin merkeze olan bagimliliklarindan dolay1 genisleyebilmeleri
miimkiin degildir. Ancak bagimlilik iligkilerini reddedip kendi kosullarinda biiylimeleri
olasidir (Ercan, 2001: 126).

Bagimlilik Teorisi’ne gore, merkez-¢cevre arasinda tek tarafli bir bagimlilik
iliskisi (Cevre iilkeler Merkez iilkeler i¢in hammadde kaynagi ve pazardir ) vardir.
Kiiresellesmeyle birlikte bir hegemonya miicadelesinin Dogu ve Bat1 arasinda degil, Kuzey
ve Giliney, yani merkez ve ¢evre arasinda yasandigimmi One slirmiistiir (Sandikli ve
Emekliler, 2011: 23). Merkezin giivenligi ve refahi igin ¢evre flilkelerin zenginlikleri
merkeze aktarilmaktadir. Modernlesme teorilerinin dedigi ‘kalkinma yoluyla gelisme’ bir
tuzaktir. Ornegin merkezin giivenligi, cevrenin giivenligini tehdit etmekte ve ¢evrenin
giivensizligi anlamina gelmektedir. Kisacasi glivenlik ikileminin merkez Kuzey iilkeleri ile
cevre Giiney iilkeleri arasinda yasandigini varsayan neo-Marksist diisiiniirler, kuzeyin
giivenligi ve gilineyin gilivensizligi arasinda siliregelen yapisal bir gerilim oldugunu

vurgulamaktadir. Bagimlilik Teorisi’nin 6nemli temsilcisi Samir Amin’e gore, merkez-
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cevre ya da Kuzey-Gijney17 catigmasi kapitalizmin tarihi boyunca var olmustur. Bu siire¢
1492°den (Amerika’nin kesfi) 1917’e (Sovyet Devrimi) kadar devam etmistir. Giiney
iilkeleri, ilk kez 1917 Ekim devrimi ile Kuzey’e meydan okumustur. Sonrasinda Cin,
Vietnam ve Kiiba’daki bu sosyalist devrimlerle kars1 durus devam etmistir (Amin, 2010:
43).

Bu merkez-gevre iilkeler bir diinya sistemi®® icinde yer alir. Bu sistemin
devamini saglayan hayati islev birikimdir (Frank ve Gills, 1994: 99). Bu son diinya sistemi
kendinden onceki diinya sisteminin devamidir. Fakat her diinya sisteminde lider rolii
oynayan bir aktor vardir. Bundan onceki diinya sisteminde, Cenevizler, Hollandalilar,
Ingiltere ve son olarak ABD liderlik yarisinda ne gegmistir. Sistemin en énemli 6zelligi
kapitalizm ve bolgesel gii¢ arasindaki ¢atigmalar ve lider kapitalist devletin bu siyasi ve
ekonomik alani yeniden orgiitlemesidir (Arrighi, 2000: 67).

Bagimlhilik  Teorisi’nin  bir diger tezi ise Avrupa-merkezciliginin
sorgulanmasidir. Bagimlilik Teorisi diinya tarihinin yazimmin Avrupa-merkezli ve tekil bir
tarth anlayis1 ile yazildigin1 ve amaglarinin insan merkezli bir diinya tarthi yazmak
oldugunu soyliiyorlar. Bagimlilik teorisyenlerine goére (6zellikle bu konuda Amin
calismistir), simdiye kadar yapilmis tim Avrupa-merkezcilik elestirileri eksik kalmistir.
Avrupa-merkezciliginin elestirisinin amact insan merkezli bir diinya tarihinin alt yapisim
sunmaktir. Avrupa merkezcilik diinya tarihine vurulmus bir prangadir (Frank ve Gills,
1994: 57). Ingiliz pragmatizmi Avrupa-merkezciliginin temelini olusturmaktadir (Amin,

2010: 43). Bu giin Avrupa-merkezcilik 19. yiizyildan beri tim diislince yapimizi

17 Kuzey iilkeleri bugiin bildigimiz gelismisi Bat: iilkelerini temsil etmektedir. Baska bir deyisle cografi olarak daha gok
kuzeyde bulunan bu Kuzey iilkeleri kapitalizme yon veren iilkelerdir. Giiney iilkeleri ise cografi olarak daha giineyde
bulunan ¢evre tilkelerdir.

18 Cok daha 6nceleri de diinya sistemleri var olmustur. Bugiinkii diinya sisteminin ilkel bigimi yani atas ilk
olarak 1.0. 3000’lerde Mezopotamya’da kurulmustur.
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etkilemistir. Bugilin adeta Avrupa-merkezciligin oOtesinde diisiinmek imkansiz hale
gelmistir. Bu yiizden bilgi ve diisiince (bilim dallar1 basta olmak iizere sanat ve mizah
anlayisimiza kadar) diinyamizi1 kokiinden sorgulayarak yeni bir paradigma olusturulmalidir
(Dirlik, 2006). Bagimlilik Teorisi’nin 6nemli isimlerinden Andre Gunder Frank, tarihin ve
diinya sisteminin motor giicii olan sermaye birikiminin kapitalist sistemle (baska bir
deyisle modern diinya sistemi) baslamadigini diinya tarihinin birka¢ bin yil geriye gittigini
(6rnek vermek gerekirse Mezopotamya) belirtmektedir. Frank, modern diinya sisteminin
(Wallerstein’in belirledigi 1492 Amerika’nin fethiyle baslayan) en 6nemli karakteristiginin
hegemonya ve sermaye birikiminin ¢evrimsel oldugu ve birbiri ardindan geldigini
vurgular. Ama daha Onceki diinya sistemlerinde farkli bigimlerde rekabet ve birikim
yasanmustir diye 6zellikle vurgular (Frank ve Gills, 1994).

Bir bagka tez ise Arrighi, Hopkins ve Wallerstein tarafindan sistemlestirilen
‘sistem karsit1 hareketler’dir. Kapitalist sistemin ilk niiveleri ortaya ¢iktiginda, insanlik
tarihi somiiriiniin vahsi ve ilkel orneklerine sahit oldu. Bunun {izerine iki ¢esit toplumsal
hareket ortaya cikti; sinif hareketleri ve ulusgu hareketler. Her ikisi de modern diinyanin
temel politikast olarak devleti secti ve bu nedenle ilk is olarak devleti ele gecirmeyi
hedefledi. Sinif hareketleri her ne kadar Marksist argiimandan beslenseler de, kendi i¢inde
reform mu, devrim mi? tartismasi yasayarak sosyal demokratlar ve komiinistler olarak
ikiye ayrildilar. Sonug olarak ulusal hareketler 19. yiizyilin sonlarinda ve yirminci yiizyilin
basinda, komiinist hareketler ise 20. yiizyilin ortalarina kadar, c¢evre ve yar1 gevre
iilkelerde iktidara geldiler. Sosyal demokratlar daha ¢cok merkez iilkelerde iktidara geldiler.
Her {i¢ hareket de devlet iktidarini ele gegirmeyi hedeflediler; fakat kitlelerde beklenen

umudu gerceklestiremediler. Otoriter, biirokratik bir devlet aygitina doniistiiler. 1968
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Mayisinda 6grenci eylemlerinde ¢ikan yeni toplumsal hareketler, bir anlamda kapitalist
sistemden ¢ok eski sistem karsit1 hareketlere olan bir isyandi (Arrighi vd., 1995: 35-36).
Ozetle, Bagimlilik Teorisi’nin temel sdylemine gore; Bat1 disindaki ‘Cevre
Ulkeler’, kendi i¢ dinamikleriyle geri kalmamis ama ‘dis dinamik’ olarak sémiirgeci Bat1
tarafindan ‘geri  biraktirilmislardir’. Modernlesme teorilerinin = gosterdigi  yoldan
gelisebilmek olas1 degildir, bu geri biraktirilmanin en 6nemli nedenidir, bir tuzaktir.
Teorinin 6nemli diisliniirii Frank, gelismis iilkelerin hicbir zaman az gelismisligi
yasamadigini bundan dolay1 kapitalizmi tarihselligi icinde incelememiz gerektigini belirtir.
Kapitalizm bugiin tiim diinyaya hiikmetmektedir ve kendini siirekli yeniden iireten az
gelismisligin sorumlusudur. Bu yilizden diinyanin geri kalani kurtulus icin kapitalizmle
miicadele etmelidir (Karadmerlioglu, 2002: 83). Ciinkii Bati’nin ‘azgelismislik’ dedigi
durum s6z konusu iilkelerin kendi sucu degildir. Aksine dogrudan kapitalist gelismenin
sonucudur. Bu bagimlilik iliskisi (Bat1 dis1 toplumlarin gelismis iilkelere olan her agidan
bagimliligi), diizene, esitlige ve zenginlige degil, tam aksine kaosa, diizensizlige ve
yoksulluga hizmet etmistir (Kizilgelik, 2004: 81). Bu ylizden Bati-dis1 toplumlar gelismek
ve bagimsiz olmak i¢in Batili/emperyalist toplumlarla iliskileri sonlandirmalidir.
Miisliman Kardesler Hareketi’'nin (MKH) dogdugu ve serpildigi Ortadogu
emperyalizmin ve kapitalizmin ustaca cadi kazanina doniistiirdiigii bir cografyadir. Bu
yiizden Ortadogu ve MKH’ ni anlamak i¢in Ortadogu ve emperyalist iliskileri ¢éziimlemek
gerekmektedir. MKH, Ortadogu’nun somiirgelesme ve modernlesme siirecinde ortaya
cikmis olan bir toplumsal harekettir (Atacan, 2013). Baslangicta Misir ve genel olarak
Arap toplumlari ile emperyalist Bat1 arasindaki bagimlilik iligkilerine tepki olarak baglayan
hareket en azindan Nasir’a (dolayli olarak Sovyet ideolojisine) karst ABD’ye (dolayl

olarak Batili modernlesme eksenine) yakinlastig1 icin ‘Bati dis1t modernist hareket’ olarak
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okumak c¢ok da dogru degildir. Bunun baska arglimanlar1 da var: 6rnegin, MKH iginde
‘radikal Islam’ adima yerine gore siddet kullanan bir grup vardir. Yine MKH nin kurulus
amaglarindan birisi de Ortadogu’da (1923’den beri) Tiirkiye ve (1980’e kadar) iran gibi
sekiiler tilkelerin kurulmasina tepkiydi. Hatta Kemalist Tiirkiye’nin halifeligi kaldirmasina
da bir tepki vardi. Biz bu konuda Bagimlilik Teorisi’nin tezlerinin konu tizerinde dikkate
deger oldugunu diisiiniiyoruz. Cilinkii Ortadogu’nun ve 6zel olarak Misir’in tarihi somiirge
tarihidir. Bagimsizlik déneminde bile Arap toplumlari iizerinden Ingiltere, ABD,
Sovyetler, Fransa ve Almanya gibi klasik emperyal giiglerin gélgesi hi¢ eksik olmamustir.
Bu giiniimiizde de siirmektedir: Misir’da Sisi rejimini ABD’nin 6rtiik destegi ve Suriye’de
Esat rejimini Rusya’nin ortiik destegi en bariz 6rneklerdir.

Maisir tarihinin somiirgeler tarihi olmasive 6zellikle 19. Yiizyilin sonundan 20.
Yiizyill baslarinda bagimliligin derinlesmesinin yarattigr gerilim, MKH’ nin en 6nemli
kurulus nedenlerinden birisidir. Bu yiizden MKH nin sosyolojik olarak ¢odziimlemesinin
yapilabilmesi i¢in Ortadogu ve Misir’da ki bagimlilik iligkilerinin 1skalanmamasi
gerekmektdir. Fakat obiir taraftan MKH’ nin kurulus sebeplerinden en &nemlisi Islam’m
oziine uygun bir Islam birligi kurmaktir. MKH i¢in Islam (din) sadece kiiltiirel bir unsur
degildir. Amin’nin (2006) Islam’in, Arap yarimadasindaki dogusu iizerine Hristiyanlik ve
Yahudilik karsisinda Arap siyasi birligini kurmada 1ideolojik bir kalkan olarak
yorumlamasindan yola ¢ikarsak; MKH’de Islam temelli bir kalkinma® hedeflemekteydi.
MKH, ‘Merkez Ulkeler’ karsisinda Misir basta olmak iizere Arap toplumlarini Islam catis1
altinda kalkindirip ¢evre iilkesi olmaktan kurtarmayr hedeflemisti. Bu yiizden Ortadogu,
Misir ve MKH’ ni Bagimlilik Teorisi gozliigiinden okumak amacimiza en uygun bakis agisi

olacaktir.

19 Benna, islam prensiplerine bagl kalkinmis bir Oretadogu hedefledigini bir¢cok yazisinda dile getirmistir.
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IV. BOLUM: MUSLUMAN KARDESLER HAREKETI’NIN
SOSYOLOJIK COZUMLEMESI

IV.1. Ortadogu, Miisliman Kardesler Hareketi ve Misir’in Toplumsal

Yapisi:

Miisliman Kardesler Hareketi’'nin (MKH) sosyolojik ¢dziimlemesine
geemeden 6nce MKH’ ni anlamak i¢in ortaya ¢iktig1 ve biiyiidiigli cografyaya genel olarak
bir bakmakta fayda vardir. Bu yiizden MKH’ nin ortaya ¢iktigi Ortadogu cografyasini,
Misir’in toplumsal ¢oziimlemesi ve sonrada MKH’ni ortaya ¢ikisindan gilinlimiize kadar
tarihini ele alacagiz.

Ortadogu:

Ortadogu, hi¢ bir zaman yalnizca cografyaya isaret etmedi. Hep daha fazlasi vardi, Said’in
dedigi gibi, “Sark, Sarkiyatcilik yiiziinden bagimsiz bir diisiinme ya da eyleme nesnesi olamadi
(hala da degil)... Dogu’nun sémiirgeci bakigla ingasi, bu cografyayi cografyadan fazla bir sey,

bir arzu nesnesi olarak tasarladi” (Bora, 2008: 55).
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T 8 ded o e Areus strelimes dssxiated
ofthe Midde East Greator Midde East wihthe Greater Niddie East

Harita 1: Ortadogu

Yalniz MKH i¢in degil, Ortadogu’da herhangi bir iilkede ortaya ¢ikan hareketi
anlamak icin sadece iilke kosullarin1 anlamak yetmez; ayni zamanda Ortadogu
cografyasmin da genel hatlari ile bilinmesinde fayda vardir. Baska hi¢bir bolgenin iilkeleri
Ortadogu tiilkeleri kadar i¢ ice gegmis bir ortak kiiltiire sahip degildir. Ortadogu halklar1
hem etnik, hem dinsel, hem de dilsel olarak birbirlerini etkilemislerdir.

“Ortadogu tam olarak sinirlar1 belirsiz olsa da, Dogu ile Batiyi, Akdeniz ile
Hint Okyanusu’nu, Rusya ile sicak denizleri birbirine baglayan, ayn1 zamanda Dogu ile
Bati arasindaki biitiin ticari ve kiiltiirel baglantilarin yapildig: bir bélgedir. Yeryiiziiniin en
onemli kara ve suyollarint kumanda etmesinin kendisine kazandirdigi essiz jeopolitik
deger, Ortadogu’yu tarihin ilk donemlerinden bu yana diinya egemenligi pesinde kosan
giiclerin birincil hedefi haline getirmistir”. Sahip oldugu petrol rezervi, Ortadogu’nun
stratejik 6nemini daha da artirmaktadir (Sakin ve Deveci, 2011: 282).

‘Ortadogu’ terimi oryantalist bir nitelendirmedir ve emperyalist Bati’nin

zihinsel diinya haritasinin bir Uriiniidiir. Tuzak bir kavramdir ve Bati’'min kiiltiirel
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tahayyiiliiniin bir triiniidiir. ‘Ortadogu’ s6zciligli, hem kavram hem de cografya olarak
belirsizdir. Ornegin, Ortadogu Arap yarimadasindan mu ibaret? Tiirkiye Ortadogu iilkesi
sayilabilir mi? Ya da Ortadogu’yu sadece Islam ile mi anmak gerekir? ‘Ortadogu’ kavrami
aslinda Ingiliz somiirgeciligiyle ortaya ¢ikmustir ve II. Diinya Savasi sonrasinda ‘Yakin
Dogu’ kavraminin yerini almistir (Parlar, 1997: 2010; Bozarslan, 2012: 42). Ozde
‘Ortadogu’ heterojenik yapiyr anlatan bir kavramdir; diinya iizerinde siyasi, ekonomik,
etnik ve dini agilardan homojenlik arz edebilecek belki de son bolgedir. Bunu iyi kavrayan
Bati, 6zelde ABD emperyalist amaglar1 dogrultusunda “Genisletilmis Ortadogu” gibi yeni
terimlerle etnisite ve din temelinden sinirlar1 yeniden ve yeniden ¢izmek istiyor (Sagir,
2010). Diinyanin Avrupa-merkezci olarak yeniden sekillenmesi siirecinde yaratilan yeni
bolgelere verilen yeni isimler art niyetliydi. ‘Ortadogu’ bu kavramlardan birisidir (Pappe,
2008: 2):

Ikinci Diinya Savasi’ndan sonra bilimsel calismalarda ve uluslararasi siyasette giderek
kullanim1 yayginlasan ‘Ortadogu’ kavramini ilk defa 1902 yilinda Amerikan deniz tarihgisi ve
stratejisti A. T. Mahan, (National Review'de yayinlanan) yazisinda Arabistan ile Hindistan
arasindaki bolgeyi ifade etmek igin kullanmustir. Yiizyilin baglarinda Basra Korfezi'nin stratejik
énemi ve bu bolgede Alman Imparatorlugu, Ingiltere ve Rusya'min niifuz miicadelelerini
anlatmaya calisan A. T. Mahan, jeo-stratejik bir kavram dahilinde kullandigr "Ortadogu"
(Middle East) kavranu ile Siiveys’ten Singapur'a kadar uzanan deniz yolunun bir bdliimiinii
koruyan ve kesin sekilde sinirlarini belirtmedigi bir bolgeyi anlatmaktaydi. Mahan'in ardindan
Ingiliz gazetesi The Times'in dis politika editérii V. Chirol, Tahran muhabiri imzasiyla Basra
Korfezi'nin stratejik 6nemini, Almanya'nin insa etmeye ¢alistig1 Bagdat demiryolunun Basra'ya
kadar uzatilmasinin Ingiltere’nin bélgede ve Asya'daki cikarlarina verecegi zararlar1 anlattigi

birkag yazisina "Ortadogu’nun Problemleri" basligini koyarak kavrami Basra Korfezi bolgesini

anlatmak i¢in kullanmustir.

Bu orneklerden anlasilacagi iizere, ‘Ortadogu’ kavrami, "Sark" (East) ve

"Yakindogu" (Near East) kavramlar1 gibi Bat1 merkezli ve siibjektif bir kavramlastirmanin
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tirlintidiir. Bu kavramlastirmada ana diisiince; Avrupa'y1 diinyanin merkezine koyarak diger
bolgeleri bu merkeze olan uzakliklarina gore "yakin", "orta" ve "uzak" seklinde kategorize
etmekti. Avrupa merkezci (etnosentrik) yaklasim, Ortadogu’nun somiirgecilikten
arimmasindan sonra bile, ulusalci tarihgilikte siirdiiriildii. Avrupa-merkezci modernlesme
teorileri, ileriye dogru biiylik bir sigramayi olast kilmak i¢in Batili somiirgecilik donemi
kavramlarini segtiler (Pappe, 2008: 2).

Bati Avrupa ve Kuzey Amerika’da kurumsallasan modernlik, 19. yilizyildan
sonra diinyanin geri kalanina da ulasmaya bagladi. Ortadogu’da modern ¢agin baslangicini,
diinyanin her yerindeki gibi, Bati’nin etkisi ile aciklamak bir gelenek olmustur. Bu etkinin
baslangicina iliskin farkli tarihler kabul edilir. Kimine gore, 1798’de Fransa ordusunun
Misir’a girmesi; kimine gore galip Rusya’min maglup Osmanli Imparatorlugu’na
imzalattig1 Kiiciik Kaynarca Antlagmasi, kimine gore ise Tirklerin 1683’te Viyana
kusatmasindaki son basarisizliklar1 bu siirecin baslangic1 olmustur (Lewis, 2000: 315).
Hangisi kabul edilirse, bu tarihlerden sonra Ortadogu, siyasi birligini saglayan Fransa,
Ingiltere gibi giiclii ulus devletlerin ilgisini c¢ekmeye baslamistir. Ortadogu Bati
emperyalizmi destekli modernlestirme cabalar iki sebeple gerceklestirilmistir. ilk olarak
Osmanli Imparatorlugu egemenliginden stratejik konumu ve sanayi ig¢in hammaddesi
deposu olarak kullanmak isteyen Fransa ve Ingiltere Misir’da kendi amaglar
dogrultusunda Ortadogu’da modernlesme cabasi igine girmistir. Ikinci olarak Ortadogu
Diinya petrol rezervlerinin iicte ikisine (% 65.3) ve dogalgaz rezervlerine sahip olmasi

kiiresel giicler icin Ortadogu’nun 6nemini iyice artirmistir (Aktas, 20121:20).

Kimilerine gore, ‘Ortadogu’ Avro-Amerika merkezli bir kavramdir. Siradan
Batililarin zihninde; dogulu, statik, duragan, eskiyadir, fanatiktir, hatta sapiktir, siddet
egilimli, koktenci, seytan, vahsidir, gerici ve yobaz gibi bircok olumsuz anlami gagristirir.

Fakat Kapitalist bir Batili i¢in (petrol ihracatgisi ve silah tiiccar1) Ortadogu, Mercedes’le ve
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kalasnikofla kandirilarak ya da isgal edilerek tonlarca petroliine el konulabilecek bir hazine
yuvasidir. Ruslar i¢in ‘zorunlu miittefik’, Tiirkler i¢in ‘glivenilmez kardes’, kisaca herkesin
‘Ortadogu’su farkhdir.

Misir’in Toplumsal Yapisi:

Tablo 1: Misir Tanitic1 Bilgiler (Misir Genel Bilgileri, 2013)

Bayragi P

Bagkenti Kahire (2013 sehir merkezi niifusu 9.120.000 kisi)
Resmi Dili Arapca
Etnik Gruplar1 %82 Misirlt Arap, %18 Kipti

Dini Inanis

Yonetim Bigimi
Kurulusu

Yiizolgtimii

Niifusu

Para Birimi

GSYIH (2010)

(Satimalma Gicii Paritesine Gore)
Cari islemler dengesi (yardimlar haric)
GSYIH Biiyiime Hiz1

Ihracat — Diinya Siralamasi
Ithalat — Diinya Siralamas1
Enflasyon Orani

Kamu borcu

Dis Borg

Okur-Yazar Orani

Insani Gelisme Endeksi (2012)
Dogum Sirasinda Yasam Beklentisi (y1l) (2012)

% 90 Miisliiman (¢ogunlukla Siinni), % 9 Koptik

Hristiyan, %1 diger.

Uniter Yari-Baskanlik Sistemi

[k Haneden: 1.0. 3150

Ingiltere’den Bagimsizlik: 28 Ocak 1922
Cumbhuriyet’in {lan1: 18 Haziran 1953
1,001,450 km*

84.550.000 (2013)

Misir poundu (1$=6,99) 2013

Toplam: 254,9 milyar $ (43. biiyiik ekonomi)
Kisi Bas1: 3,025 $

-4,9 (2014)

2,3% (2014)

26,8 milyar $ / 64. Biiyiik ihracatc1

59,7 milyar $ / 49. Biiyiik ithalatc1

11,2 % (2014)

2010’da 76,6 milyar $; 2014’de 92,7 milyar $
2010°da 14,8 milyar $; 2014°de 18,5 milyar $
%71.4 (2005)

Deger: 0,662

Siralama: 187 iilke arasinda 112. (orta)

73,5

MKH’ni sosyolojik analizden ge¢irmeden dnce ortaya ¢ikip yayildigi Misir’in
toplumsal yapisini ele almak gerekir. Ciinki Misir MKH’ni hem etkilemis hem de MKH
Misir tarihinde derin izler birakmistir. Bu yiizden Misir’in genel olarak tarihine ve
toplumsal yapisina bakacagiz.

Modern insanin (homo sapiens) ge¢misi Afrika kitasina dayandirilmistir; daha
sonra baska yerlere de yayilmis; 60.000 y1l 6nce Ortadogu’ya, 40.000 yil 6nce Avrupa’ya,
Gilineydogu Asya adalarindan Avusturalya’ya, 12.000 yil 6nce de Bering Bogazi’ni

gecerek Amerika’ya gitmistir (Harman, 2002: 3-5). Misir’in tarihi ‘homo sapiens’in ilk
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ortaya ¢iktign donemden, insanligin yerlesik tarima gectigi 1.0. 10.000’lere kadar gider.
Afrikanin  kuzeydogusunda bulunan Misir, kuzeyde Akdeniz'e, doguda Israil ve
Kizildeniz'e, glineyde Sudan'a ve batida Libya'ya komsudur. Misir stratejik konumda bir
iilkedir; Afrika, Ortadogu ve arka planda Asya’nin giris kapisidir. Bereketli Nil
Havzasi'nin ¢evresinde yer alan Misir, sadece Arap diinyasinin degil, biitiin insanligin en
onemli kiiltiir merkezlerinden birisidir. Isa’dan Once yaklasik 3150 yilindan itibaren cesitli
hanedanlara mensup firavunlar tarafindan yonetildi. Son firavunun (Cleopatra)
hakimiyetinden sonra sirastyla Yunan, Pers, Roma, Osmanli ve Britanya'nin parcasi olan
Maisir, Arap halklarinin siyasi ve kiiltiirel yasaminda 6nemli bir yer.

Ayrica Akdeniz ve Kizildeniz’i (devaminda Hint Okyanusu’nu) birbirine
baglamak suretiyle Asya ve Avrupa kitalar1 arasinda dogrudan deniz tasimacilig
yapilmasini saglayan Siiveys Kanali Misir topraklarinda yer alir ve Nasir’dan bu yana
Misir denetimindedir. Misir cografi konumuna ek olarak medeniyetler besigi bir mekandir.
Firavunlar {ilkesi Misir Yunan, Roma, Osmanli, Britanya ve sonra Rusya ve ABD kiiresel
giiclerinin gdz diktigi bir yer olmustur. Hiristiyanlikla Miisliimanligin harman oldugu bir
yerdir. Arap diinyasinda da lider iilkelerden birisidir. Bunlarin disinda yer alt1 ve yeriistii
kaynaklariyla, turizm potansiyeliyle yine gozde cografyalardan biridir. Konumuz itibariyle
Misir’t Islamiyet’in etkilerinin islemeye basladigi dénemden giiniimiize ele almak uygun
olacaktir.

Misir’in Genel Tarihi:

Eyyubiler Donemi (639-1250): Misir’in yonetimi, Avrupa somiirgecilerinin
isgaline kadar birgok kez el degistirdi; M.S. 639 yilindan bu yana Islam’in etkisi altindadur.
Araplar Islami birligi sagladiktan sonra cihat seferlerine basladilar ve M.S.639 yilinda

Misir’1 istila ettiler. O zaman kadar Misir Bizans’a bagli Iskenderiye merkezli bir valinin
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yonetimi altindaydi. O donemde Misir halki Monofizit Hiristiyanlik inanisindaydi ve
Melkit Hiristiyanlik inanisinda olan Bizans ydnetimi ise onlar1 sapkinlikla sugluyordu.
Ayrica yonetimin aldigi agir vergiler halki ydnetimden sogutmustu. Ulkenin yeni
yonetimini ellerine geciren Araplar halka ya Islamiyet’i benimse ya da vergi ver gibi iKi
secenek sunmus. Halk vergi vermeyi kabul etmis ve Misir’in Islamlasmas1 birkag yiizyil
stirmiistiir. Fakat Araplar fethettikleri yerlerde genelde Onceki yoOnetim anlayisina
karismadig1 icin bu durumun sonucunda halk ile yoneticiler arasinda yabancilasma bu
donemde de stirmiistiir (Marsot, 2007: 1-2).

Memlukler Donemi (1250-1516): Arapga ‘sahip olunan’ (Kolemen) anlamina
gelen Memluklerin (Marsot, 2007: 23) Misir’da iktidart ele gegirmesi biraz ilging
olmustur. Son Eyyubi hiikiimdar1 el-Melikii's-Salih iilkesini Mogol istilasindan korumak
icin ordusunu giiclendirme yoluna gitmis ve kole getirtmeye karar vermis. Bu kolelerin
cogu kuzeyden ve Karadeniz kiyilarindan ve Kafkaslardan (bazi1 kaynaklarda bu kdlelerin
Cerkez ve Tiirk olduklar1 sdylenir) getirilmistir. Askeri egitim alan bu koleler zamanla
giiclenerek el-Melikii's-Salih’in oglunu 6ldiirmiis ve iktidar1 ele gecirmislerdir. On yil
siiren taht miicadelesinden sonra Baybars el-Bundukdari Misir’in ilk Memluk sultani
olmustur (Sinoue, 2004: 17). Misir’da 267 yil iktidar olan Memluk Devleti’ni sosyal
bilimciler Bahri Memlukler (1250-1382) ve Burci Memlukler (1382-1517) olarak
dikotomik donemsellestirir (Solak, 2012: 201). Bahri (nehir) Memlukleri genelde Tiirk ve
Mogol olarak bilinir. Cerkez ve Tiirk kokenli olarak bilinen Burci (Hisar) Memlukler ise
daha ¢cok kale icinde konaklamislardir. Ortadogu’nun askeri yapilanmasinda Tiirklerin
onemli pay1 olmustur (Marsot, 2007: 27-28).

Memlukler, Sultan Baybars ve Sultan Kalavun dénemlerinde yiikselmisler;

askeri ve tip alanlarinda 6nemli gelismeler saglamislardir. Fakat Burciler doneminde
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emirlerin Sultanlar {lizerindeki etkisi ve kara vebanin yiizbinlerce kisiyi oldiirmesi ile
birlikte yOnetim yozlasmaya bagslamis; halk agir vergi altinda kalmis ve eskiyalik
faaliyetleri bas gostermistir. Katibay doneminde yeniden refahi saglasalar da, yeni bir veba
salgi1 ve El-Esref Kansu el-Gavri’nin kotli yonetimiyle birlikte tekrar diistise
gecmislerdir. Burci Memlukler ile Yavuz Sultan Selim’in padisah oldugu dénemde,
Osmanli ordusu Halep civarindaki Mercidabik ovasinda karsilasmislar ve Sultan Selim
Memlukleri agir bir yenilgiye ugratmistir. Yeni Sultan Malik ul-Esref Tumanbay Misir’in
Osmanli valisi olma 6neresini reddedince Osmanli imparatorlugu 1517°de Misir’t Osmanl
topragina katmistir. Boylece, Misir tizerinde artik 350 yildan fazla siirecek olan Osmanh
Imparatorlugu egemenligi baslamistir (Marsot, 2007: 40).

Osmanh Imparatorlugu Dénemi (1517-1805): Yavuz Sultan Selim’in Misir
seferinde Ridaniye Savasi sonucunda hem Misir hem de halifelik Osmanlilarin eline
geemistir. Osmanlilar doneminde Misir’a vali atanmis, iilke hiikiimet temsilcilerinin
yonettigi on dort kisama bdliinmiis ve sonraki altmis yi1l boyunca Misir’da durum sakin
gitmistir. Fakat sonradan cografi kesiflerle birlikte gelen altin ve giimiis iilkede enflasyonu
devaliiasyonu koriiklemistir. Maaglar1 eriyen askerler isyan ¢ikarmaya baslamistir. Misir’a
giden her vali bu sorunla yiiz yiize kalmistir. Oyle ki isyanlar karsisinda valiler
Memluklerin yardimina muhtag hale gelmistir (Marsot, 2007: 41-43).

18. yiizyila kadar Memlukler ve asker arasinda siire giden iktidar ¢ekismesi
Fransiz iggaline kadar stirmiistiir. 1789 yilinda ‘esitlik, 6zgiirliikk ve kardeslik’ sloganlari ile
Fransa Kralina kars1 6zgiirliik savasi veren Napolyon on yil sonra Misir’t isgal etmistir.
Boylece Yavuz Selim’in 1517 fethinden bu yana Osmanli Imparatorlugu hiikiimdarlig:
altinda kalan Misir’in somiirge donemi baslamistir. Sekiilarizme ve bilime 6nem veren

Napolyon, kendisini Medeni Bati’nin temsilcisi olarak gérmiistiir. Ona gore Avrupa’nin
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kilavuzlugunda (Napolyon dnderliginde) diinyanin diger bolgeleri medenilesmeli idi (Isik,
2012: 357-367). Misir’t isgal eden Napolyon Misir’da bazi yeniliklerin de baslamasina
zemin hazirlamistir. Arap-Islam cografyasina Avrupa isgalleri ayn1 zamanda Misir’in ve
oteki yerlerin modernlesmesinin de baslangici sayilir. Tibi’ye gore, Napolyon ‘Dogu
prensesini iki bin yillik uykusundan uyandirmistir’ (1998: 97).

Napolyon’un Misir egemenligi ¢ok siirmemis ve Ingilizlerin yardimi ile
Napolyon Misir’dan 1801 yilinda g¢ekilmek zorunda kalmigtir. Osmanli Imparatorlugu,
Misir’da siyasi birligi saglamasi i¢in Kavalali Mehmet Ali Pasa Misir valisi olarak
atamistir. Sonraki yillarda Mehmet Ali Pasa, her ne kadar Osmanli imparatorlugunun
Misir valisi olarak goriilse de tilkenin fiili olarak hiikiimdar1 olmustur (Marsot, 2007).

Kavalali Hanedanhg Donemi (1805-1952):

Modern Misir’'in kurucusu olarak Osmanli Imparatorlugu'nun Misir Valisi
Kavalali Mehmet Ali Pasa kabul edilir. Kavalali, 1805-1848 doéneminde iilkeyi yonetmis
ve kendisini Misir'in ilk hidivi ilan etmistir. Kavalali Mehmet Ali Pasa iktidarimin ilk
yillarin1 muhalefetle miicadeleyle gecirmis ve ardindan ekonomik ve askeri agirlikll
reformlarla merkeziyetci bir otorite kurmaya ¢alismistir. En basta harp akademisi agmis,
modern bir ordu kurmustur. Dagmik haldeki Misir’dan gii¢lii bir devlet yaratma azminde
olan Mehmet Ali Pasa, egitime ve bilime Onem vermis, tarimsal iiretimi o dénemin
bilimsel kosullarina uygun hale getirip verimliligi artirmaya c¢alismistir. Mehmet Ali
Pasa’nin baslattigt modernlesme hamlesi ile Suriye, Irak gibi {ilkelerde de gelismeler
yasanmis ve Misir’da tekstil fabrikalar1 kapitalist iiretim modelinin dogusuna taniklik
etmistir. Fakat kimi aragtirmacilara gére, Mehmet Ali Pasa’nin ihracat ve sanayi tesis etme
caligmalarinda basarisiz olmustur ve bircok gereksiz savaglara girmistir. Her seye ragmen

Kavalali Hanedanligi’nda ardillarinin  higbiri Mehmet Ali  Pasa’nin  basarini
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yakalayamamistir. Bu donemde, Kavalali siilalesinden olanlar ve yonetime yakin olan
toprak sahipleri gii¢c kazanmustir. (Marsot, 2007: 55-65).

19. yiizyila girildiginde kapitalist diinya diizeni yiikselise gectiginde cevre
iilkesi olan Misir, Kavalali Mehmet Ali Pasa doneminde yiikselmeye baslamis ama
somiirge kosullarinda istendik gelismeyi saglayamamstir. Ingilizler Siiveys Kanali’ni
kontrol ettikleri gibi Misir’in kaynaklarin1 da Britanya’nin yiikselen fabrika sistemine
aktarmiglardir (Amin, 2011). Britanya, Misir’in pamugunu ithal eder ve sonra kumas
olarak ve c¢ok pahaliya geri satardi. Misir’in kalkinamamasinin 6nemli bir nedeni de
1850’11 yillarda Siiveys Kanalini insa etmek icin Bati’ya borclandirilmasidir. Tiim bu
durum Misir ekonomisini iyice dibe cokertmistir (Caglayan, 2011: 32). Misir halki
yoksulluk ve sefalet icinde yasarken yabancilar (Levantenler, ingilizler) zenginlik ve refah
icinde yasamiglardir. Ekonomik sorunlar siyasal sorunlarla birlesince, Misir tarihi
isgallerin isyanlarin ve darbelerin tarihi olmustur.

“Ingiltere’nin Akdeniz ve uzak doguda s6z sahibi olmasindan rahatsiz olan
Fransizlar, Ingilizlerin giiciinii kirmak, uzak doguya giden yollar1 ele gecirmek ve bdlgede
etkili olabilmek igin 1798 yilinda Misir’1 isgal etmistir. Ug y1l Fransiz isgali altinda kalan
Misir, Osmanli ve Ingiliz miittefik kuvvetlerinin ¢abasiyla 1801 yilinda geri alinmus,
Kahire ve Iskenderiye’de yapilan iki tahliye sézlesmesiyle Fransizlar Misir’1 terk etmistir”.
Fransa bu seferden bir basar1 elde edemese de gelecekte kuzey Afrika’da kuracagi somiirge
rejimi i¢in deneyim kazanmistir. “Misir’in isgali, Osmanli Devleti’nin toprak biitiinligiinti
tek basma koruyamayacagi gibi bir sonu¢ dogurmus, Bab-1 Ali bundan sonra Avrupali
devletlerarasinda denge politikasi izlemeye baslamistir” (Colak, 2008: 141).

Osmanli’ya yardim edip Fransizlari bdlgeden uzaklastiran Ingilizler sonra

kendileri ayn1 rolii oynadi: Misir 1882 yilinda Britanya’nin isgaline ugradi. Boylece Misir
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tarthinin diger donemlerinde oldugu gibi 20. yiizyila isgal altinda girecekti. Misir’da
Misir’a ait bir yonetim var idiyse de bu sembolikti, perde arkasindan iilkeyi Ingiltere
yonetmekteydi. Bunun &nemli bir gdstergesi Misir yonetiminde ciddi anlamda Ingiliz
memurlarinin yer almasiydi. Kamu hizmetlerinde Misirhilarin sayis1 %30’lar dolayindaydi
(Gtiler, 2004: 68).

Fransa ve Britanya isgallerine tepki olarak Arap on-milliyet¢iligi dogmustur.
Rafi el- Tahtavi (1801-1873) gibi isimler ‘vatan’, ‘vatan sevgisi’ gibi kavramlari Arap
diinyasina soktu. Cemaleddin Afgani (1839-1897) gibi din adamlar1 ‘medeniyet’ kavramini
Islam alemine kazandirdi. “Miisliiman Araplarin biiyiik ¢ogunlugu Osmanli’yla birlikte
hareket etmekten yanaydi. Bunlardan biri de, Osmanli ve Islam karisimi bir milliyetciligi
savunan Mustafa Kamil’di” (1874-1908). Fransa’da hukuk okuyan Mustafa Kamil, 1898’te
yazdig1 ‘Sark Meselesi’ (el-mesele el-Sarkiyye) adli kitabinda ‘ingilizlerin destegiyle
Osmanli’dan koparilacak topraklar iizerinde bir Arap hilafeti kurulmasi yOniindeki
sOylentilere siddetle karsi ¢iktr; bunun Osmanli’nin sonunu getirecegine; Arap halklarini
ise Bat1 boyundurugu altina sokacagina inandi’. Mustafa Kamil ‘Osmanli Misir’1t’ tanimini
yapt. Misir’1 Ingiliz isgalinden kurtarmak icin Tiirk, Cerkez, Firavun soyundan gelenler,
Kiptiler vd. herkesin igbirligi yapmas1 gerektigini savundu (Yalg¢in, 2010).

Mustafa Kamil ve arkadaslari 1907°de el-Hizbii’l Vatani’yi (Milli Parti)
kurdular. Parti, isgalci Ingilizlere de, Arap milliyetciligine de karsiydi. Oteki gruplari
dislayic1 yapidaki Arap milliyetciliginin Ingilizlere karsi miicadelede basarisiz olacagina
inantyorlardi. Osmanlt hilafeti altinda federatif bir siyasi yapi Oneriyorlardi. Hizbii’l
Vatani’nin rakibi Ahmet Liitfi es-Seyyid onderligindeki ‘dinsel motifli’ Hizbii’l Umme
(Ummet Partisi) idi. “Bu partiye gore, Misir’a eger bir hami gerekiyorsa, bu Osmanlilar

degil, ingilizler olmalryd1!” (Yalgin, 2010).
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Mustafa Kamil ve arkadaslar ingilizler ve onlarin kuklas1 Hizbii’l Umme’yle
miicadele ettikleri gibi bir donem destek aldiklar1 Hidiv Abbas Hilmi Pasa’yla da (1874-
1944) miicadele etmek durumunda kaldilar. Cilinkii Hidiv Abbas Hilmi Pasa zamanla
Ingilizlere yakinlasmist1 (Yalgin, 2010; Giiler, 2004: 68-69).

Mustafa Kamil’in Misir ve Osmanli sevgisinden ve Ingilizlere kars1 keskin
siyasi tavrindan etkilenenler bir¢ok yeni orgiit kurdular. iha El -Arabi El- Osmani
Cemiyeti, EI Kahtaniyye Cemiyeti, EI Ahd Cemiyeti, La Merkeziye Cemiyeti, El Fetat
Cemiyeti bunlardan bazilaridir. Arap orgiitlerinden La Merkeziye Cemiyeti ve El Fetat
Cemiyeti zamanla Ingiliz emperyalizmine karsi miicadele veren Mustafa Kamil’in
yolundan sapti. “Bas celiskinin emperyalizm oldugu gercegini kavrayamamislardi. Cok
vakit sonra Ingilizlerin kuklasi olduklarini anladilar ama is isten gecmisti. Ve onlar
yiiziinden Arap topraklari bugiin hala yar1 somiirge niteliginden kurtulamadi” (Yalgin,
2010).

1905 yilinda 6grenci ve halk isyanlarinin artmasi etkisiyle liberal hiikiimet
devrilerek, Saad Zaglul’un da i¢inde bulundugu Mustafa Kamil bagbakanliginda yeni bir
hiikiimet kuruldu. Mustafa Kamil’in karst oldugu Britanya Baskonsolosu Lord E. B.
Crommer istifa etti ve yerine Sir E. Gorst atandi. 1911°de Sir E. Gorst’un yerine (ama bu
sefer Britanya Valisi olarak) Vikont H. H. Lord Kichener getirildi (Giiler, 2004: 70-71).

Misir’da 1. Diinya Savasi kosullarinda kentlerde issizlerin sayist artmus,
kahvehaneler dolmus ve kirsalda niifusun ¢ogunlugunu olusturan koyliiler aghigin
pengesinde kivranmustir (Benna, 2012). Halkin Ingiltere’ye ve onun kuklasi Hidiv
yonetimine tepkisi bliylimiis ve meydanlar siirekli eylemlerle ¢alkanmaya baslamistir. Bu

isgal farkli kutuplardaki Misirlilart gorece bir araya getirebilmistir (Ganim, 2012: 47).
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Osmanli Devletinin I. Diinya Savasina katilmasi lizerine Birlesik Krallik
(Ingiltere), iki Osmanl1 toprag iizerinde egemenlik haklarin1 kurdu (1914). Bunlar Kibris
ve Misir’di. Ingiltere’nin Misir {izerinde himaye kurmas1, Arabi Pasa’dan (1841-1911) beri
gelismekte olan Misir milliyetciligini hareketlendirdi. Bu olayin yaninda, ABD Bagkani
Wilson’un I. Diinya Savasi'ndan sonra kurulmasini istedigi ‘yeni diinya diizenine’ iliskin
ilkeleri (1918) Misirlilarin bagimsizlik timitlerini kuvvetlendirdi. Ama bu beklenti
gerceklesmedi. Bunun iizerine Saad Zaglul Pasa’nin (1857-1927) 1919°da kurdugu
‘milliyet¢i-sekiiler’ Vafd Partisi’nin®® keskin muhalefeti; Misir genelinde diizenlenen
gosteriler ve kimi yerde ¢ikan ayaklanmalar; milliyetci liderlerin siirgiin edilmesi; gizli
goriismeler... neticesinde Misir 1922°de Britanya'dan tek tarafli bagimsizligini ilan etti.
Boylece Misir mesruti monarsi yonetimine gecti. Kavalali Hanedanindan Hidiv Ahmed
Fuad Pasa (1. Fuad) (1922-1936) Misir krali oldu. Boylece Misir Osmanl
Imparatorlugu’ndan bagimsizlasti ama bu Ingiltere’nin giidiimiinde ve denetiminde
bagimsizlikti (Isik, 2012: 362; Caglayan: 2011; Marsot, 2007: 85; Giiler, 2004: 74-75;
Aboul-Enein, 2013: 1-22).
1922 yilinda liberal bir anayasa ile gostermelik se¢imler yapildi. Zaglul
Pasa’nin kurdugu Vafd partisi secimleri kazandi ve Zaglul Pasa basbakan oldu. Kral
Fuad’la siirekli catisma yasadi ve istifa etmek zorunda kaldi. Ingilizler onun bir daha
Bagbakan olmamasi i¢in Kral’1 etkilediler (Marsot, 2007: 85). Bagimsizlik doneminde
milliyetci Vafd Partisi hem Ingilizlerle hem de 1. Fuad’la miicadele etti. Bu arada 1928
yilinda Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH) Hasan el-Benna liderliginde basladi. Misir
halkinin yogun destekledigi Vafd Partisi 1923-1930 aras1 tiim sec¢imleri kazandi.

Ingilizlerin etkisi altinda ve Vafd’m giicii karsisinda 1. Fuad 1930°da parlamentoyu

% Kurulusundaki adi Hizb Almani (Laik Parti) dir. Arapca ‘Vafd® sdzciiginin ‘cokluk’, ‘cemaat’ ve
‘heyet/elgilik’ gibi anlamlar1 vardir.
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feshetti, monarsik diktatorliik kurdu. Ismail Sidki'yi basbakanlhiga atadi. Vafd'in boykot
ettigi Haziran 1931'deki segimden giiclii bir ¢ogunlukla cikan Ismail Sidki'nin kurdugu
hiikiimet Eyliil 1933'e degin gorevde kaldi. Italya’nin Habesistan’a saldirip ele gegirmesi
ve Italya ve Almanya’nin Arap milliyetcilerini ingiltere ve Fransa’ya kars1 kiskirtmalar
gibi olaylarin etkisiyle I. Fuad 1935 yilinda 1923 anayasasini tekrar yiiriirlige koydu ve
dort ay sonra da 6ldii. Yerine 16 yasindaki oglu I. Faruk gecti. 1936 secimlerini Vafd
Partisi ezici ¢ogunlukla kazandi. Vafd lideri bagsbakan Mustafa en-Nahhas Pasa (1876-
1965), 1936'da Ingilizlerle karsilikli savunma ve ittifak antlasmasi1 imzaladi. Misir’m tam
bagimsizlig1 yolunda ilk adim olan bu anlasmanin 20 y1l gegerli olmasi planlanmistir. Bu
anlagsma, Ingilizlerin 1882°den beri fiili olarak siirdiirdiikleri Misir isgaline son vermek
anlamina geliyordu. Anlasma geregi Misir i¢ islerinde bagimsiz olacak, ancak Britanya’nin
Stiveys Kanali tlizerindeki egemenligi devam edecekti. 1937 Mayisinda Misir’da
kapitiilasyonlar kaldirild1 ve Misir Milletler Cemiyeti’ne iliye oldu (20. yiizy1l Siyasi Tarihi,
2014; Misir Kralligi, 2013; Isik, 2012: 362; Caglayan: 2011; Marsot, 2007: 85; Giiler,
2004: 79).

Kral Faruk, II. Diinya Savasi'nin baslarinda Ingilizlerin Misir'daki iisleri
kullanmasina ses ¢ikarmamakla beraber tarafsiz kalmaya calisti. Ancak, Almanya’nin
Misir’a saldirma olasiligr karsisinda Subat 1945'te Almanya ve Japonya'ya resmen savas
acti. Vafd'in Ocak 1950 se¢imlerini kazanmasindan sonra basbakan olan Mustafa en-
Nahhas Pasa, ingilizlerle bir uzlasmaya varamaymca Ekim 1951'de tek yanli olarak
savunma ve ittifak antlasmasim1 bozdu. Ingiliz karsiti gosterileri kanal bdlgesindeki
birliklere yonelik gerilla saldirilar izledi. Ingilizlerin Ocak 1952'de Ismailiye'de giristigi
askeri harekat Kahire'deki gosterileri daha da tirmandirdi. Bunlar arasinda MKH’nin

radikal eylemleri dikkat ¢ekiyordu. Art arda gelen hiikiimet degisiklikleri de tilkeyi tam bir
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siyasi bunalim ig¢ine soktu (20. yiizyil Siyasi Tarihi, 2014; Misir Kralligi, 2013; Isik, 2012:
362; Caglayan: 2011; Marsot, 2007: 85 Giiler, 2004: 80).

Misir’da artan sosyo-ekonomik sorunlar yaninda 1948’de ‘Israil’in Misir’a

komsu olarak kurulmasi’ Arap milliyet¢iligini ve Vafd Partisini yiikselise gecirdi. 1948-

1949 Arap-israil Savasi’nda Misir’in yenilgisi bardag: tasiran son damla oldu ve ordu

1952°de yonetime el koydu (Hiir Subaylar darbesi). Misir’da 18 Haziran 1953’te

Cumhuriyet ilan edildi (Baker, 1978: 29-32°den aktaran Ormeci, 2011).

Cumhuriyet Dénemi (1953-):

General Cemal Abdul Nasir
Dénemi (1952-1970): Misir’da  Ingiliz
aleyhtar1 bircok geng 1 Subat 1952°de
Ingiliz ordu birliklerine saldirdi. Ingilizler
olaydan Misir polisini sorumlu tuttu; asker

ve polis arasinda ¢ikan catigmada onlarca

polis oldiiriildii. Ayn1 anda Ingilizler ait
bircok isyeri yakildi. Bu olay Misir
Fotograls General Comal AU Nasir (I915-4970) tarihinde Kara Cuma olarak bilinir. (Marsot,
2007: 105).

Yiikselen siddet olaylarini gerekce gosteren ordu 23 Temmuz 1952°de darbe
yapti. Boylece Misir’in iki bin yillik isgali son bulmus ve Misir, tarihinde ilk defa bir

Misirh tarafindan yonetilmeye baglamistir. Darbeyi yapan ‘Hiir Subaylar’ 1936 yilinda

imzalanan Misir-Britanya anlagsmasi sayesinde orduya girmis olan siradan halk
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cocuklarrydi. Bir¢oklar1 Islamci, milliyetci, sosyalist muhalif gruplara katilmist1; drnegin
Nasir ve halefi Sedat ve MKH kokeninden gelmekteydiler (Marsot, 2007: 107).

Darbeyi gergeklestiren askerler, ilk olarak ii¢ yillik gecis donemini ilan ettiler.
Daha sonra Devrimci Komuta Konseyi (DKK) eski anayasay1 lagvetti ve darbeye
mesruiyet veren gecici bir anayasa ilan etti. DKK monarsiyi kaldirdi. Hiir Subaylarin lideri
General Muhammed Necip ilk Cumhurbagkani oldu. Yarbay Cemal Abdul Nasir ise
Bagbakan ve Igisleri Bakani oldu (Caglayan, 2011: 198). ‘Hiir Subaylar’ arasinda siiren
iktidar ¢ekigsmesini Nasir kazandi1 ve 1954’te tam kontrolii ele gegirmis ve Nasir 1956
yilinda iilkenin ikinci Cumhurbagkani oldu. (Marsot, 2007:107).

Nasircilik, “Misir Devrimi’nin baglangicint Temmuz 1952'ye oOteleyerek,
1919'dan 1952'ye kadar gegen yillarin tiim tarihini silip yok eden bir ideolojik sdylem
ortaya koymustur (Amin, 2011). Nasir, sosyalist ekonomik goriislerinin altinda Arap
milliyetciliginin gili¢lii isimlerinden biriydi. Onun iktidar1 doneminde (1956-1970) Mistr,
Yugoslavya ve Hindistan’la birlikte ‘Baglantisizlar Hareketi’ni baglatti. Ancak, Avrupa’ya
karst Sovyet yanlist siyaset yiiriitmek durumunda kaldi; 1956 yilinda Siiveys Kanali
millilestirildi; 1958 yilinda Maisir ile Suriye birlesti, '‘Birlesik Arap Cumhuriyeti' adiyla tek
devlet haline geldiler. Ancak bu birlik, Suriye’ nin ¢ekilmesiyle 1961'de dagilds; Israil 1967
yilinda Alt1 Giin Savasi’nda Arap ve Miisliiman diinyanin tiim deste§ine ragmen Misir’
agir sekilde yendi (Ormeci, 2011; Ulke profili: Misir, 2014).

Nasir, yiikselen Arap milliyetciliginin (ve diinyada yiikselen sosyalizm akimi)
etkisiyle tiim Ortadogu’da sevilen bir lider haline geldi. Ancak, Nasir doneminde beklenen
demokratik gelisme saglanamadi. Parlamento yiiriitmenin kontroliinde bir aygit oldu ve
rejimin mesruiyeti hukuksal, siyasal ekonomik temellerden c¢ok Nasir’in kisisel

karizmasina dayandirilmak istendi. “Israil’e ve Bati1 diinyasma diklenmesi sayesinde bir
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Arap kahramani haline gelen Abdiil Nasir, Bandung Konferansi’na (1955) katilarak
Yugoslavya devlet baskani Josip Tito, Hindistan devlet basbakan1 Jawaharlal Nehru ve
Endonezya devlet bagkani Achmed Sukarno ile birlikte Bati ve Dogu bloklarina alternatif
tclincli diinyact Baglantisizlar Hareketi’nin (1961) onderleri arasinda yer aldi”. Nasir
Sovyetler Birligi’'nin destegiyle 1956 yilinda Siiveys Kanali {izerindeki Ingiliz
hakimiyetine son verdi, Siiveys’i millilestirdi. Bunun iizerine Israil, Britanya ve Fransa
Misir’a saldirdilar. ABD ve Sovyetler Birligi saldirtyr kinadi. Birlesmis Milletler (BM)
nezdinde bir ateskes antlagmasi imzalandi. BM Acil Miidahale Giicii duruma el koydu,
Israil isgal ettigi Sina Yarmmadasi’ndan cekilmek zorunda kaldi. Nasir, iilkesi isgale
ugradig1 halde, kendisini galip saydi. Bu onun Arap diinyasindaki kahraman imajin1 daha
da gii¢clendirdi. Nasir, 1955’te kurulan (ABD giidiimlii) Bagdat Paktr’na® katilmay1
reddetti ve katilan iilkelere muhalif oldu. Buna karsilik olarak 1958 yilinda Misir ve
Suriye’yi ‘Birlesik Arap Cumhuriyeti’ adi altinda birlestirdi. Birlige Yemen de katildi. Bu
birlesimin altinda Suriye ve Misir’da yaygin tabani olan milliyetci/sekiiler Baas (yeniden
dogus) fikri yatar. Ancak Sovyet giidiimlii bu birlik Suriye’nin ¢ekilmesi nedeniyle {i¢ yil
yasayabildi ( Ormeci, 2011; Marsot, 2007: 109-111; Giiler, 2004: 139).
Nasir’in Araplart birlestirme diisiincesi dis giiclerin de etkisiyle tam tersine
Araplar arasinda derin béliinmelere yol agmustir. Ozellikle gayri-Miislimler ve Arap
olmayanlar, ‘Birlesik Arap Cumhuriyeti’nde otekilestiklerini hissetmis ve bu birlikten
rahatsiz olmuslar. Birlik disindaki Arap iilkeleri ise (Liibnan, Suudi Arabistan, Urdiin vd.)
Amerikan yanlist siyaset izlemeye baslamiglar. Bu donemde bolgedeki dnemli olaylarin

kronojisi sOyle: Liibnan ekonomisi ¢okiince Nasir yanlis1 Hiristiyan ve Miisliiman bir grup

L CENTO (Central Treaty Organization - Merkezi Antlasma Teskilati), onceki adi: Bagdat Pakti (1955-
1958), Tiirkiye, Iran, Irak, Pakistan ve Birlesik Krallik arasinda, Sovyetler Birligi'nin Ortadogu'da niifuz
kurmasini 6nlemeye yonelik olarak kurulan eski karsilikli giivenlik ve savunma orgiitii. (Cento, 2013).
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iktidar1 ele ge¢irmistir. Irak’ta Baascilara karsi gergeklesen askeri darbe ile General
Abdiilkerim Kasim iktidara gelmis ve Nasir karsit1 siyaset giitmiistiir. Yemen’de Kraliyet
karsit1 subaylarin baglattig1 hareket ile iilke ikiye boliinmiis ve Kuzey Yemen Cumhuriyeti
kurulmustur. Bu olayda Suudi Arabistan Krali devrimcilere destek olmustur; Nasir’in
gonderdigi askeri birlik bozguna ugramistir. Araplar arasindaki bu ¢ekismeler 1967 Arap
Israil savasina kadar siirmiistiir (Marsot, 2007: 116-119; Giiler, 2004: 148).

Nasir, Bati’da kendisine artan 6fke nedeniyle Baglantisizlar Hareketi’nden
giderek Sovyet yanliligina kaymak zorunda kaldi. Sovyetler Birligi’nin teknik ve mali
yardimiyla genis ¢capli kalkinma hamlesi baslatti: cogalan fabrikalar, barajlar ve kdyliileri
topraklandirma gibi atilimlar yan1 sira kadin haklarini genisletme ve egitimi yayginlagtirma
gibi sosyal ve kiiltiirel hayata dair 6nemli adimlar da atti. Misir ekonomisi, millilestirme ve
sanayilesme politikalar1 sonucunda gelisti, GSMH % 6 oraninda biiyiidii. Sosyalist egilimli
politikalar1 nedeniyle kendi burjuvazisi ile ters diisen Nasir’in modernlesmeci, millici
ancak otoriter rejimi, Bati’nin da siirekli kendisini hedef alan politikalar1 (ambargo) sonucu
giderek zayifladi. Nasir, Israil karsiti siyaseti nedeniyle silahlanmaya genis kaynaklar
ayirdi. Bu ekonomik sorunlar1 daha da agirlastirdi ve nihayet Misir’in Israil’le yaptigi
savasta bozguna ugramasi ekonomiye tam bir darbe vurdu (Ormeci, 2011; Giiler, 2004:
147; Marsot, 2007:118-125). Nasir’in Sovyet yanlisi siyaseti ABD’nin Ortadogu’ya niifuz
etmesinin 6nemli bir nedenidir. Bunun somut &rnedi, ABD’ nin destegini alan Israil’in
1967 yilinda Alt1 Gilin Savasi’nda Arap ve Miisliman diinyanin tiim destegine ragmen
Misir’t agir sekilde yenmesidir. Bu olay 6zelde Nasir’in karizmasmin genelde Arap
milliyet¢iligi ve arka planinda Sovyet gliciinlin yipranmasina yol agmuistir.

On wyil gibi kisa zamanda (1955-1965), Nasirc1 projenin tiim ilerici

potansiyelini kaybetmesinin 6nemli nedeni, ABD’nin Onciiliik ettigi emperyalizmin,
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bolgedeki aktorii olan Israil’i mobilize ederek hareketi kirdirmasidir. 1967 yenilgisi, yarim

yiizy1l boyunca siirmiis dalganin sonunu getirmistir. Hareketin geri ¢ekilisi, Nasir’in baska

katmanlarin yani sira (1970te Nasir’in olimii 6ncesi ve sonrast kisa bir siire sahneye

cikan) Ogrenci hareketinin c¢agrida bulundugu radikallesme yerine saga (kapitalizme)

Odiinler verme yolunu se¢gmesine yol agmistir (Amin, 2011).

Nasir'n 1970'te kalp krizinden 6lmesi lizerine yerine Hiir Subaylardan Enver

Sedat gecti. (Ulke profili: Misir, 2014; Ormeci, 2011). Nasir doneminde halk simdiye

kadar olmadig1 kadar iilkesine ve yonetimine baglh kalmistir. Bu yiizden her seye ragmen

oliimii bir¢ok Araplar i¢in act verici olmus ve hala da Nasir hayranligi devam etmektedir

(Marsot, 2007: 128).

Fotograf 5: Muhammed Enver Sedat (1918-1981)

Enver Sedat Donemi (1970-
1981): Nasir’in yardimcisi olarak gérev yapan
Enver Sedat da rakiplerini bertaraf ederek
iktidara gegmistir. (Marsot, 2007: 130).
Nasir’in finosu olarak bilinen Sedat hafife
alinmayacagmi hemen gostermis ve 1971
yilinda  hiikiimette ve  Arap  Sosyal
Birligi’ndeki rakiplerini temizledi (Cleveland,
2004: 416). Sedat’in izledigi politika genel

olarak Nasir ¢izgisinden kopus olarak

goriilebilir. Ozellikle Israil’e karst ABD ile ittifak kurmaya sicak bakmis ve Misir’da

kapitalistlesme ve dolayisiyla liberallesmenin yolunu a¢mistir (Cleveland, 2004: 415;

Marsot, 2007: 134).
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Enver Sedat iktidarinin ilk yillarinda Hafiz Esad (Suriye Devlet Baskani),
Hiiseyin (Urdiin Krali) ile birlikte Israil’e saldir1 karar1 almistir. Misir ve Suriye kuvvetleri
es zamanl olarak Israil’e saldirmis ve Israil’i bozguna ugratmistir. Savas sonunda Israil
tam bir bozguna ugramasa da, en azindan yenilmezlik efsanesine son bulmustur (Marsot,
2007: 132). Amaci1 Israil’in yenilmezligine son vermek ve ABD’nin artik Israil’i
dizginleyen bir tutum igerisine girmesini saglamak olmustur (Cleveland, 2004: 416).

Savas ve dis borglar Misirlilart iyice yoksullastirinca Enver Sedat, ¢ikis yolu
arayis1 cergevesinde Kudiis’e gidip Basbakan Begin ile gorlismiistiir. Bu goriisme, ABD
arabuluculugunda ‘Camp David’ antlasmasina kadar uzanmistir. Sedat, bu antlagmay1, hem
Misirhilarin barisa ve refaha kavusmasi icin hem de Israil ile sonu gelmez savaslar
silsilesinin bitmesi i¢in zorunlu goriiyordu. Arap Birligi, bu baris antlagsmasina ilk basta
tepki vermedigi halde, Misir’in Sina’y1 geri almaktan bagka 6nemli bir anlam1 olmadigina
kanaat getirince Misir’1 Birlik’ten ¢ikartmigtir (Marsot, 2007: 134-135).

Misir’da  iktidar-muhalefet gerginliginin  arttigi, 1981 yilinda, Misir'in
bagimsizliginin kutlandig1 téren sirasinda Enver Sedat silahli saldirtya ugrayarak ldiirtildii
(Marsot, 2007: 137). Sedat, kimi ¢evrelerde ‘Nasir’in finosu’ olarak anilir ve dogrusu orta
ve dar gelirlilerin pek saygisini kazanamamistir. Buna ragmen, Misir siyasi tarihinde izi
olan bir kisiliktir (Cleveland, 2004: 416).

Hiisnii  Miibarek  Donemi
(1981-2011) ve Son Gelismeler: Hiisnii
Miibarek Sedat suikastinda Hava Kuvvetleri
komutaniydi; Sedat’in yaninda oturuyordu
ve olaydan yarali kurtuldu. Hiisnii Miibarek

1981 yilinda Misir’in devlet bagkani oldu.

Fotograf 6: Muhammed Hiisnii Said Miibarek (1928-)
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Miibarek'in 30 yillik iktidar1 goreli istikrar donemidir. Siyasal partilerin ve sivil toplum
orglitlerinin  Orgiitlenme  Ozgiirliikleri goérece saglanmis, siyasal tutuklular serbest
birakilmis, yarginin yliriitmeyi denetleme yetkileri arttirilmis, basin ve ifade 6zgiirliigiinde
gorece gelisme saglanmistir. Ancak her seye ragmen bu donemde de siyasal liberallesme
tam anlamiyla saglanamamistir. Merkezi devletin askin giici Miibarek doneminde de
devam ettirilmis ve siyasal Ozgiirliiklerden ¢ok bireysel ozgiirliikler (merkezi otoriteyi
tehdit etmeyecek sekilde) gelistirilmistir (Ormeci, 2011; Hiir, 2011; Kilavuz vd, 2012: 35).
Dis politikada ise Sedat iktidarinda ABD ve Israil’le gelistirilen olumlu iliskiler
devam ettirilmis ve Israil-Filistin sorununda halkin tepkisine ragmen Nasir déneminin
radikal sdylemine doniilmemistir. “1991 yilinda Birinci Korfez Savasi’nda Kuveyt’i isgal
eden Irak’a karsi ABD’ye destek veren Miibarek, karsiliginda iilkesinde giderek artan
ekonomik sorunlar1 biraz olsun hafifletmesini saglayan hibe ve kredilerle Bati1 tarafindan
odiillendirilmistir. Arap diinyasiyla da zaman igerisinde iligkileri diizelten Miibarek,
1989°da Misir’in yeniden Arap Ligi’ne kabul edilmesini saglamistir” (Ormeci, 2011; Hiir,
2011; Kilavuz vd, 2012: 35).
30 yillik Miibarek rejiminde gorece
‘gelisme’ saglanmigsa da istendik demokratik
ve kalkinmisg refah toplumu saglanamamustir.
2011’in ilk haftalarinda Tunus’ta yasanan
Yasemin Devrimi’nin ardindan Misir’da patlak

veren biiyiik olaylar sonucu Miibarek rejimi

son buldu. Miibarek yeni bir hiikiimet ilan

ederek ve halka yonelik baz1 vaatlerle

Fotograf 7: Muh d Mursi (1951- 9 .
oros uhammed Mursi (1951-) koltugunu korumaya calisirken, Twitter,
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Facebook gibi sosyal medya siteleri lizerinden oOrgiitlenen ve genglerin yogun katiliminin
gozlendigi kitlesel gosterilerde yiiz binlerce insanin kararli tutumu Miibarek’1 koltugundan
etti (Ormeci, 2011).

Bati’da miittefikleri olan Miibarek rejiminin neredeyse hi¢ destek gérmemesi
nedeniyle Misir Arap Bahari’'nda Bati’'min da parmagi olabilecegi diisiincesini
bircoklarinda uyandirdi. Misir Arap Bahar1 siirecinde Miibarek sonrast donem igin
uluslararas1 basinda eski Uluslararast Atom Enerjisi Kurumu baskant ve Nobel Baris
Odiilii sahibi Muhammed El Baradey’in sistemli bir sekilde parlatilmasi ve Miisliiman
Kardesler’in de destegini almasi bu noktada komplo teorilerini giiglendirmektedir (Ormeci,
2011).

Miibarek yonetiminin devrilmesinin ardindan; se¢gmenin %52’sinin katildigi,
30 Haziran 2012 tarihli secimde; Miisliiman Kardesler’in (Ozgiirliik ve Adalet Partisi’nin)
adayr Muhammed Mursi (%52), eski sisteme yakinligiyla bilinen bagimsiz aday Ahmet
Sefik'l (%48) geride birakarak Cumhurbaskani se¢ildi. Mursi, iktidarinin birinci yilinda (3
Temmuz 2013) askeri darbeyle devrildi. Yerine Adli Mansur getirildi (Ulke profili: Mistr,
2014).

Askeri darbenin ardindan darbe yoOnetiminin kontroliinde yeni bir anayasa
hazirlandi. 14-15 Ocak 2014 tarihinde se¢menin
%38'inin katildig1 referandumda onaylanarak yiiriirliige
girdi. 26-27 Mayis 2014’de Cumhurbagkanligi Secimi
yapildi. Segmenin %47’sinin katildig1 se¢imde gegerli
oylarin %97'sini alan Abdel Fettah el-Sisi yeni devlet

baskanm1 oldu (Ulke profili: Misir, 2014; Haber:

Tahrir’de Sisi’nin Zafer Kutlamasi, 2014).
Fotograf 8: Abdel Fettah el-Sisi (1954-)
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Misir Ekonomisi:
Modernlik ve kapitalizm Avrupa’da dogdu (Hardt ve Negri, 2001:109).
Modern Avrupa zaman igerisinde Asya, Amerika ve Afrika’yr sOmiirgelestirdi. Bu
somiirgelerden birisi Misir’dir. 19. Yiizyilda Osmanli Imparatorlugu’nun imzaladig
anlagsmalar c¢ercevesinde uyguladig1r kapitiilasyonlar ve ‘agik kapi® politikasiyla da
ekonomisi disa bagimli sekilde geligsmistir (Tiir, 2009: 184). Britanya 18. ve 19. Yiizyilda
Asya ve Afrika’nin bazi bolgelerinde somiirgelestirme faaliyetlerine baslamistir (Arighi,
2000). Ingilizler, Napolyon’un Misir’1 isgalinden hemen sonrasinda 1802 yilinda Osmanl
Imparatorlugu’nun isbirligi ile Misir’1 Fransizlardan almis ve isgal etmistir. Ingiltere,
kolonizasyon sistemi kapsaminda Misir’da modernlesme faaliyetlerine girismistir.
Modernlesme faaliyetleri, Osmanli Valisi Mehmet Ali Pagsa doneminde baglamistir. Maisir,
Mehmet Ali Paga’nin reformlarinin sonucu olarak 19. yiizyil sonlarinda Ortadogu’nun en
zengin merkezlerinden birisi haline gelmistir. Tarimsal iiretim, 6zellikle pamuk {iretiminin
1880°den itibaren yayginlasmasiyla artmustir. Ingilizlerin de destegiyle 1880-1914 arasi
pamuk {iretimi iki buguk kat artarak 3 milyon kantardan 27,5 milyon kantara ulagmistir
(Tir, 2009: 184). Bu modernlesme faaliyetlerinin sonucu olarak Misir, 1850’lerden bu
yana dis pazara agik bir konuma gelmistir. Fakat iilkenin ekonomisinin gelisimi iilkenin
ithtiyaglar1 dogrultusunda degil, emperyalist iilkelerin ihtiyaglarmi gore sekillenmistir.
Ornegin ulasim sektdriinde bile bu amagla rayl sistem kurulmustur (Erkilet, 2004: 222).
20. yiizyilin basinda iilkede genis topraklarin biiyiik bir cogunlugu (%45) 6zel
ve yabanci kisilerin elinde olmustur. Misir 1922°de bagimsizligini1 kazanmis olsa da tilke
siyasetinde ve ekonomisinde Britanya ve Batili devletlerin etkisi siirmeye devam etmistir.
Ekonomide liberallesme ve disa agilma yoksullugu derinlestirmistir. 1920’de Bank

Misir’in kurulmasinin ardindan yerel sanayiyi gelistirecek ve yerel yatirimcilara yatirim
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olanaklar1 saglayacak kaynaklar sunulmaya baslanmistir. Misir’1, Misir’in kaynaklariyla
gelistirme ve kalkindirma fikri tilkede gili¢ kazanmistir. Bu ¢ergevede 1930’larda giiclenen
‘Misirlastirma’ politikasiyla beraber milli bir sanayi, finans ve ticaret burjuvazisi olusmaya
baslamis.1946-48 arasinda kurulan sirketlerin %84t Misirlilar tarafindan kurulmustur.
Ancak ekonomide yabancilarin etkisi azalmis olsa da sinifsal olarak zenginligin Misir’in
geneline yayildigini sOylemek miimkiin degildir ve Hiir Subaylar Darbesi’ne (HSD)
kadarda bu durum bdyle devam etmistir. Onemli bir oranda Ingiliz, Fransiz, ABD ve diger
yabanci sirketlerin agirligi olan Misir’da devletin ekonomide agirligt %13 civarindadir. Bu
anlamda bu ‘yerli’ burjuvanin ne derece yerli, Misirhh kapitalin ne derece Misir’in
cikarlarina hizmet ettigi 6zellikle Cemal Abdul Nasir’in basa gelmesiyle daha ¢ok
sorgulanacaktir (Tiir, 2009: 184-186).

1952°deki Hiir Subaylar Darbesi, 2000 yillik tarithinde Misir’1 gergek anlamda
bagimsizligina kavusturmustur. Misir’da tam bagimsiz Cumhuriyet kurulmustur. 1954°te
yonetimi tamamen ele gegiren Nasir (Sonmez, 2009: 495), iktidarinin ilk yillarinda ABD
ve Sovyetler Birligi kutuplagsmasinda denge politikast izlemistir. Fakat 1956 yilinda
yasanan Siiveys Kanali krizi sonrasinda Nasir’in ABD’den bekledigi krediyi alamamasi
sonucunda Misir’in basta ABD olmak iizere, Israil, Fransa ve Ingiltere ile aras1 agilmistir.
Bu durumun etkisiyle zaten Misir milliyet¢isi olan Nasir kamu sektoriinii giiglendirme
yolunu se¢mis ve yabanci sirketler (Ingiliz ve Fransiz) kamulastirilmistir. Bu durum
zorunlu bir tercihtir, zira Nasir’in amact eski rejimin destekcilerini ortadan kaldirmaktir
(Tibi, 1998; Mitchell, 2001; Marsot, 2007; Amin, 2011 ).

1952-56 arast Misir’da kamu sektoriiniin biiylimesi desteklenmisse de bu
genelde 0zel sektore karst degil, onun yetisemedigi sektorlere yatirim seklinde olmustur.

Durum bodyle olmasina ragmen oOzel sektor, yani ‘aristokrat burjuvazi’ giiciin Hiir
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Subaylarin eline ge¢mesini endiseyle izlemistir. Ozellikle 1952 Toprak Reformu bu
cercevede Onemlidir. Toprak reformu o6zel toprak miilkiyetini 200 feddanla
sinirlandirmakta ve bu miktar {izerindeki topragi topraksiz koyliilere dagitmayi
ongormekteydi (Tiir, 2009:186). Nasir’in sosyalist modele benzeyen toprak reformu,
genellikle toprak sahipleri yerine devlet egemenligi anlamina gelmistir (Erkilet, 2004:227).

Nasir Onderligindeki Misir hiikiimetleri 1957 yilinda bes-yillik sanayi
planlarii yiirlirliige sokmus, 1960 sonrasinda ise tiim ekonomiyi bes-yillik planlarla
yonetmeye baglamustir. Ozel sektoriin rejimle ilgili kaygilart 6zel miilkiyet altinda olan
Misir Grubu’nun ve Bank Misir’in devlet eline gegmesiyle birlikte iyice artmistir. 1961 yili
‘sosyalist kararlariyla’ hemen hemen tiim biiyiik Olgekli sanayi, bankacilik, sigorta,
yabanci ticaret sirketleri, pek cok otel ve biiyiik magaza millilestirilmis ve bunun
sonucunda da bu doneme dek korunmaya calisilan devlet-6zel sektor iliskisi kesilmistir.
Nasir yonetimi eski varlikli smiflarin  yani biiylik toprak sahiplerinin, monarsi
biirokrasisinin ve aristokratlarinin pahasina, bu kiiciik grubun elinde toplanan biiyiik
zenginligin Misir’in ‘gercek sahiplerine’ dagitildigi, tam bagimsiz, milliyetci bir kalkinma
modeli dogrultusunda kurgulanan politikalar1 uygulamaya baglamistir. Devletin tiim
ekonomik faaliyeti eline aldigr 1961 sonrasinda Misir klasik bir ithal-ikameci kalkinma
modeli izlemeye baslamistir (Tiir, 2009: 187). Nasir doneminde ‘sosyalizm’ soslu ‘devlet
kapitalizmi’ uygulanmistur.

Nasir, Aswan Baraji gibi dev projelerle iilkesinin modernizasyonunu Batili
giiclerden bagimsiz sekilde gerceklestirmek istemistir (Diridz, 2012: 86). Ayrica Nasir’in
iki siiper gii¢ arasinda Baglantisizlar Hareketini (1961) tercih etmesi, Misir’in Mehmet Ali
Pasa’dan sonra c¢evre iilkesi olmaktan kurtulabilmenin ikinci deneme olarak

degerlendirilebilir.
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Nasir doneminde, tam bagimsiz ve esitlikgi Misir ideali adina yiiriitiilen
ekonomi politikalarin sonraki yillarda yiiziinli gosterecek olan siyasal sonuglar1 olmustur:
Bu ‘siyasal Islam’dir. Samir Amin’in degerlendirmesine gore, Nasircilik tamamen su
formiilasyona yoneldi: Kararli bir antiemperyalist enternasyonal durus (pan-Arap ve pan-
Afrika hareketleri ile baglantili sekilde) ve bir miktar ilerici (ama “sosyalist” olmayan)
toplumsal reform. Her sey tepeden inme bir sekilde hayata gecirildi; yalnizca
“demokrasisi” degil (halk yiginlarinin kendileri tarafindan ve kendileri i¢in orglitlenmesine
yonelik hicbir hak taninmadi), ayn1 zamanda her tiirden politik yasami “feshederek”. Bu,
boylelikle olusturulmus olan boslugu doldurmas igin siyasal Islam’a yapilmis bir davet
anlamina gelmistir (Amin, 2011).

Nasir’dan sonra iktidara gelen Sedat, Nasir’in aksine ABD ve Bati ile sicak
iligkiler gelistirerek Batiya ve dolayisiyla ekonomik liberalizme agilmayi tercih etmistir.
Nasir’in devlet kapitalizmini terk etme politikas1 yiiritmiistiir (Kilig, 2012: 17). Baskan
Sedat’in 1974 Mayis ayinda onaylanan reform paketinde alinan kararlar 6zetle soyle idi:
“Oncelikle Misir 2000 yilina kadar modernlesecek, bunun igin ‘yeniden insa savasmna’
girecektir. Bu modernlesmenin temelinde ekonomik biiyiime vardir ve bu da disaridan
yatirim almadan ger¢eklesemez” (Tiir, 2009: 190). Bu durumda ekonomi disariya acik
hale getirilmistir. Aslinda bu durum Bagimlilik Teorisi’nin iizerinde durdugu kalkinma
tuzagi anlamina geliyordu. Ulkenin devlet yatirimlar1 6zellestiriliyor, bunlar ¢okca yabanci
sermayenin eline gegiyor; karlar Bati’ya akiyordu. Ve yine, dis bor¢glanma yoluyla tilkenin
kaynaklar1 ucuz bir sekilde Bati’ya akiyor ve yine iilke Bati mamul maddelerinin pazari
haline geliyordu. Bu baglamda Bati’dan dayatilan “kalkinma” politikalari, emperyalizme
esitsiz bagimliligi derinlestirmekten baska bir ise yaramiyorlardi (Amin, 2005; Frank,

2003; Wallerstein, 2000).
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Hiisnii Miibarek, 1981°de Enver Sedat’in suikast sonucu Oldiiriilmesiyle
iktidara geldi. Miibarek rejimi de ekonomik liberal politikalari devam ettirdi. Nasir
yonetiminde Misir’in ekonomisi biiyiik Ol¢lide devlet kontrolii altindaydi. Sedat ve
Miibarek donemlerinde ekonomik oOzellestirme (neoliberal) politikalari, Misir’in dis
diinyaya bagimliligin1 artirmistir. Uluslararas1 Para Fonu ve Diinya Bankasi’ndan alinan
krediler iilkenin borg yiikiinli artirirken 6zellikle kiicliik ve orta 6l¢ek ekonomide zarara
neden olmustur. Stirekli artan fiyatlar halkin alim giiclinti diistirmiistiir. Egitilmis kitle bile
igsizlik sorunuyla ytlizlesmistir. 2000’ler boyunca cok yliksek oranda seyreden issizligin
Misir’da 2011 yilinda gergeklesen ayaklanmanin en 6nemli nedeni oldugu sdylenmektedir.
(Tigls, 2011: 8; Ulke profili: Misir, 2014; Kilig, 2012: 17). Misir’da resmi yoksulluk orani
%26,3’diir. Resmi igsizlik orani ise %13,4’tiir (20. ylizyil Siyasi Tarihi, 2014).

Misir’da 6zel sektoriin yeterli yeni is alanlar1 yaratamamasi, artan iggiiciiniin
devlette isttihdamini beraberinde getirmektedir. Her yil yaklagik 500 bin kisi isgiiciine
katilmaktadir. Bu isgiicliniin biiylik bir boliimii kamuda istthdam edilmeye c¢alisilmaktadir.
Ama bu ise giderek sisen yurtici agiklara 6nemli miktarda katkida bulunmaktadir. Misir
ekonomisinin yogun bicimde ithalata bagli kalmasi1 6demeler dengesi problemini kronik
hale getirmektedir (Zengingoniil, 2005: 97). Diinya Bankas1 tarafindan yillarca ovgii ile
karsilanan sozde yiliksek ekonomik biiylime oranlarinin hi¢bir anlami yoktur. Misir’in
bliylimesi son derece kirilgandir dahasi, boyle bir biiylime yaninda esitsizlikte dayanilmaz
bir yiikselis ve iilke gengliginin cogunlugunu etkisi altina alan bir igsizlik getirmistir. Bu
durum patlama riski demekti. Bu patlamada patlama gergeklesti (Amin, 2011).

2008 yilinda yasanan kiiresel ekonomik krizde yiikselen gida ve emtia fiyatlari
Misir ekonomisini enflasyon baskisina sokmus ve gelir dagilimimi daha da bozmustur.

2005-2008 doneminde yillik ortalama %7’lik biiylime kaydeden Misir ekonomisi, 2009-
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2010°da %S5, 2011°de %1.8, 2012°de % 2.2 ve 2013’de de %2.3 oraninda biiyliyerek 255
milyar $§ ekonomik biiyliklige ulagabilmistir. Biiylime oraninin 2014 yilinda da mevcut
diisiik seviyesini siirdiirece8i ongoriilmektedir. Misir, petrol ve dogalgaz ihracat1 yapiyor.
Ancak Libya’yla karsilastirildiginda petrol rezervleri oldukc¢a simirlidir. Ham petrol
kaynaklarinin 4,6 milyar varil oldugu tahmin edilmektedir. Ulkenin milli gelirinin %
10’unu petrol sanayi olusturmaktadir. Misir’in toplam ihracatinin yaklasik % 40’1n1 petrol
ve Uriinleri ile dogal gaz olusturmaktadir (Sarikaya, 2013: 3). Misir ekonomisinde turizm
(piramitler vd.) olduk¢a 6nemli ancak Misir'daki i¢ karisiklik, bu sektore de biiylik darbe
vurdu (Ulke profili: Misir 2014). Akdeniz’i Hint Okyanusu’yla birlestiren Siiveys Kanal,
Misir hiikiimeti i¢in 6nemli bir gelir kaynag: olsa da iilkede yogun bir sanayilesmeye
ihtiyag duyuluyor (Ulke profili: Misir, 2014). Misir’daki mevcut siyasal istikrarsizlik
ortami, ekonomik alandaki sorunlar1 arttirmakta, bu cercevede, hizla azalan doviz
rezervleri ve dis 6demeler dengesinde sorunlar 6ne ¢ikmaktadir. 2011 olaylar1 sonrasinda
yapilan analizlerden, iilkenin kriz doneminde 30 milyar $ civarinda ekonomik kayba
ugradig1 tahmin edilmektedir (Misir’in Ekonomisi, 2014).

Oteki ¢evre iilkelerin pek cogunda oldugu gibi Misir silahli kuvvetleri (ordu)
ekonominin 6nemli bir aktorii konumundadir. Ekonomik gelisme agisindan ‘girisimcinin’
kim oldugunun onemsiz gorilebilir. Ancak bdliisiim adaletsizliginin oldugu iilkede
askerlerin artan refahi1 milyonlarca yoksulu ciddi rahatsiz ediyor. Magd’a (Birer, 2013)
gore, Amerikan emperyalizminin iilkedeki kontrolii biiyilkk oranda ordu aracilifi ile
gerceklestirilmektedir. Misir ordusu, ABD’den silah ve para yardimi aldig1 gibi, iilkedeki

en bliylik sermaye yatirimcilarindan da birisidir®®. Ekonomide ordunun rolii halen Misir

2 Misir Ordusu ABD’den yilda 1300 milyon dolar alarak hibelerin aslan paymi almaktadir. ki iilke
arasidaki ylllqr boyu siiren yogun askeri igbirligi yaninda, taahhiitler ve 6nemli baglar var. Ordu ekonominin
icinde ve GSYIH nin % 20-30 kadarini kontrol ediyor (Abascal, 2013: 86).
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ekonomi-politiginde en biiyiik tabulardan birisidir. Son 30 yildir ordu, biiyiik ekonomik
yatirnmlarini gizlemekte ve bu konuda seffafliktan kaginmakta israr ediyor. Tahminlere
gbre Misir ordusunun ekonomideki payt %25-40 arasinda bir orana sahiptir. 2007 yilinda
yiriirliige giren Serbest Ticaret Anlasmasinin da etkisiyle Tiirkiye ve Misir arasindaki
ekonomik ve ticari iligkiler gelismektedir ama diisiik diizeydedir. 2013 yilinda Misir-
Tiirkiye ticareti 4,8 milyar $ diizeyinde ger¢eklesmistir (Misir’in Ekonomisi,, 2014). Misir
ekonomisine ait bu veriler, Misir’in kronik ‘gevre iilkesi’ yapisinin devam ettigini
gostermektedir.

Misir’in Demografik ve Kiiltiirel Yapisi:

Misir toplumu temelde iki farkli etnik topluluktan olusmaktadir: Araplar ve
Kiptiler. iki topluluk da homojen yapida olup Niibye, Beja, Cerkez ve Berberi
topluluklarin i¢ ige ge¢mesi sonucu olugmuslardir. Ayrica tarimla ugrasan “Fellah” diye
ayr1 bir topluluk da bulunmaktadir. Yonetim aygitinda etkili olan grup Araplardir. Araplar
kendilerini diger topluluklardan daha ayricalikli goriirler ve diger etnik topluluklar
tizerinde kiiltiirel niifuz saglamislardir. Miisliimanlarin biiyiik bir bolimii Siinni ve Safii
mezhebine mensuptur. Kiptiler ise Hiristiyanligin Ortodoks mezhebine baglidirlar.
Hiristiyanlar genelde Kahire ve Iskenderiye gibi bilyiik sehirlerde yasarlar. Misir’da
Sehirliler ve koyliiler arasinda derin ugurum vardir. Sehirlilerin egitim diizeyi yiiksektir,
genelde orta simif tabakayr olustururlar. Kdoyliiler ise geleneksel gogcebe bedevi hayati
stirmektedir (Abouzahir, 2009 ve Guirguis, 2009’dan aktaran Tigl, 2011: 7-8).

Misir’da okur-yazar orani % 71°dir (2005). Okuma-yazma orani kadinlarda
%47, erkekler %68’dir. Okuma yazma oranimin diisiik olmasinin nedeni kirsal kesimlere
hala yaygin egitimin goétiiriilemeyisidir. Nil kenar1 disindaki yerlesim bolgelerinde gogebe

niifus etkin oldugu i¢in bu bolgelere kalict okullar yapilmamistir. Son yillarda ‘egitim
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diizeyi ile kalkinma arasindaki dogrusal iliskinin’ bilincine varilmis ve egitim seferberligi
baslatilmistir. Buna ragmen heniiz istendik basar1 elde edilememistir. Kalabalik siniflar,
bircok okulda 6gretmenlerin yetersiz olusu gibi sorunlar devam etmektedir (Clark, 2004 ve
Abouzahir, 2009’dan aktaran Tigl1, 2011: 8).

Misir’da Siyasal Islam’in Yiikselisi:

Osmanli Imparatorlugu gerilemesi sonucunda hem ekonomik hem de siyasi
olarak zayiflayan Misir, Ingilizlerin Fransizlar1 (1801) Misir’dan uzaklastirmasindan bu
yana emperyalizmin kiskaci altinda olmustur. Dolayisiyla bagimhilik iligkisinin
derinlesmesi sonucunda Misir ekonomisi yabanci sirketler, Ordu ve bir avug yerli
isbirlik¢inin elinde olmustur. Orta sinifin da yok denecek kadar az olmasi, halkin biiyiik bir
kisminda derin bir yoksulluk meydana getirmistir. Emperyalizm isgali ve devaminda 1921
anayasas1 liberal- sekiiler yonetim anlayisinin basarisiz olmasi iilkede siyasal Islam’m
yiikselmesine neden olmustur. Misir’da siyasal Islam’in ortaya ¢ikmasinda ve ideolojik bir
kimlige biirinmesinde reformcu bir anlayis gelistiren Cemalettin Afgani ve Muhammed
Abduh gibi iki 6nemli diisliniir vardir (Zubaida, 1994: 85; Marsot, 2007; Caglayan, 2011).
Siyasal Islam, 19. Yiizyilin ikinci yarisindan itibaren biiyiik oranda kabul géren Avrupa
modeli ulus devletin dogus siirecinde, hanedanin yozlasmis politikasinin dininin® (resmi
Islam anlayisinin) sonucu olarak yiikselise gecmistir (Zubaida, 1994: 80). Misir’da
modernlesme deneyimlerinin getirdigi basarisizligin (ekonomik ve siyasi olarak) yarattigi

hayal kiriklig1 ve olusan ydnetim boslugu MKH gibi Islami hareketlerin ortaya ¢ikmasina

2 Musir’m ingiliz ve Fransiz isgali altinda olmasmi sonrasinda iilkenin kaderini emperyalizmin insafina
birakan Mehmet Ali Pasa’nin halefleri Misir’t emperyalizme kokten bagli bir {ilke haline getirdiler. Misir
Boylece 19. Yiizyil sonu ve 20. Yiizyl basinda askeri ekonomik ve siyasi olarak emperyalizsmin kontroliine
girdi. Bu durum iilkenin kentlesmesine, tarimda onemli dlgiide kapatilast iliskilerin girmesi ekonomik,
toplumsal ve kiilttirel olarak bir takim koklii degisiklere yol agti. Okur-yazarhigin diisiik olmasi, yabanci
etkisinin {lilkede artmasi ve 6zgiirliik vaat eden Avrupa ideallerinin karsisinda hanedan ydnetiminin totaliter
anlayist halkta kirginhiklar yaratti ve yoksullasmis kamuyu politiklestirdi. Iste Misir’da Islamiyeti
siyasallastiran budur (Zubaida, 1994: 86).
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zemin hazirlamistir. Bu durum Misir’da siyasal Islam’in yiikselisi i¢in ilk Kirllma
noktasidir.

Cemal Abdiil Nasir’in sekiiler, otoriter ve nasyonel sosyalizm yonetim anlayisi
baslangigta halkta heyecanla karsilanmistir. Ama 1967 Arap Israil Savas’i sonucunda
Misir’in yenilmesi Nasir’in yarattigi iyimserlik havasina bir darbe vurmustur. Nasir’in
6liimiinden sonra hayal kiriklig1 yasayan Misirli geng Araplar Iislamci ¢izgiye kaymaya
basladilar (Caglayan, 2011; Amin, 2011). Bu durum Misir’da siyasal Islam’in yiikselisi
icin ikinci kirillma noktasi olmustur. 1970’lerde ABD projesi olan ¢ Yesil Kusak Projesi’
radikal Islamcilarin yiikselise gecemsine neden olmustur. Bu durum siddette mesafeli
olarak bilinene MKH i¢inde bile catismaya yol agcmistir. MKH icinde baslayan catisma
Ortadogu’da oldugu gibi Misir’da iki tiir siyasal Islam anlayis gerceginin oldugunu
gostermektedir. Birincisi MKH gibi modern devlete referans veren sdylem ve pratikleri
olan hareketler (Zubaida, 1994: 81), ikinci kanat siddet yanlis1 radikal bir Islam anlayist
devam etmektedir. Bu iki kanat, sekiiler, liberal kesimlerle oldugu kadar kendi aralarinda
da catisma halindedirler. ki kanatta 20. Yiizyi1l sonuna kadar varhigmi siirdiirse de,
ozellikle MKH kendi biinyesinde Bati ve modern deger yargilar ile ¢atismanin dozunu
diisiik tutmay1 basardi.

Miisliiman Kardesler Hareketi (MKH):

‘Miisliiman Kardesler Hareketi” (MKH) Arap
diinyasinda koklii gegmisi olan etkili bir Islami harekettir
ve Siinni Islam icinde en meshur fundamentalist harekettir
(Zubaida, 1994: 91). Bir¢ok Arap iilkesinde genis tabani

olan siyasi muhalif Orgiit olarak taninir. Misir'da 1928

yilinda Islam 4limi ve &gretmen olan Hasan el-Benna

Fotograf 9: Hasan EI Benna (1906-

1040\
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tarafindan temelleri atilan ve Abduh, Afgani, Riza ve Rida’nin diisiincelerinden etkilenen
popiilist bir ¢agriyr amaglayan toplumsal hareket olarak dogmustur (2014, Zubaida, 1994:
91).

Miisliiman Kardeslerin kurulusu Ingiliz isgalinin en hararetli yillarma denk
gelmistir. Birinci Diinya Savas1 bitmisti ve Misirlilar artik Ingilizlerden bagimsizlik
beklemistir. Beklentileri dogrultusunda adim atarak Zaglul Pasa’nin Onderliginde Paris
Baris Konferansina bir heyet olusturup Misir’in bagimsizligini talep etmek amaclamislar.
Ingilizler, kars1 atak yaparak Zaglul Pasay1 tutuklatmislar. Daha sonra Misirli yurtseverler
ayaklanmalar baslatmiglar. Fakat Ingilizler bu temsil heyetini bagimsizlik istegini
destekleyen gosterileri durdurabilmek icin tutuklamistir. Bu durum daha ¢ok birgok gosteri
ve grevlerin fitilini ateglemis (Isik, 2012:362).

Modernlesme deneyimini isgal ile ayn1 anda yasayan Arap halklari, yasanan bu
olaylar karsisinda milliyet¢i refleks gostermistir. Boylece Arap milliyet¢iligi Misirla
baslayan ve diger Islam iilkelerine yayilan popiiler bir diisiince akimi haline gelmistir.
Ingilizlerin Misir petrollerine el koymast ve Misir refahina el koymas: yoksul Misirl
yurtseverlerin orgiitlenmesine neden olmustur. Milliyet¢i Arap gencleri, sultan iken kral
olanlarin, egemen iken isbirlik¢ilige donenlerin aczini gordiikce iglerine sindirememisler
ve isyanlar c¢ikarmiglardir (Caglayan: 2011). Bu donem aymi zamanda Arap
milliyetciliginin de doruga ciktig1 yillardi ve milliyet¢i Vafd partisinin lideri Zaglul
donemin simge ismi oldu.

1922 yilinda liberal bir anayasa olusturuldu ve gostermelik secimler yapildi.
Zaglul’un yonetiminde Vafd partisi se¢imleri kazandi ve Zaglul basbakan oldu. Kral
Faruk’la siirekli bir ¢catisma yasad1 ve istifa etmek zorunda kald1. Ingilizler onun bir daha

Bagbakan olmasina izin vermediler ve Kral Faruk Meclisi dagitt1 (Marsot, 2007: 85).
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Misir’in bagimsizligini kazanmasinda etkili olan ‘milliyet¢i-sekiiler’ Vafd
Partisi’nin kurucusu Zaglul Pasa’nin 6ldigi yillarda (1927) ekonomik depresyon bas
gosterdi; kitlik yasandi ve halkin %70°1 (6zellikle fellahlar) bu durumdan etkilendi. Misir
halki Kral Fuad’a, hem kétii kosullarindan dolayr hem de ingiliz somiirgeciligine boyun
egdigi icin kizgindi. Valf Partisi onciiliigiinde ¢esitli gosteri ve ayaklanmalar bu kizginligi
ifade ediliyordu. MKH’nin kurucusu Hasan el-Benna (1906-1949), heniiz 13 yasindayken
bu eylemlere katilmistir (Marsot, 2007: 90; Caglayan: 2010, 165). Bu bilgiler MKH nin i¢
ve dis dinamikleriyle ekonomik ve siyasi kriz ortaminin iiriinii oldugunu gosteriyor.

1928’in Mart ayinda Hasan el-Benna ve alti arkadasi Miisliiman Kardesler’i
kurdu. ‘Amacimiz Allah, yasamiz Kur’an, liderimiz Resul, yolumuz cihat, Allah yolunda
O6lim imamimizin adi.’ onlarin genel prensipleriydi. Topluluk diyebilecegimiz bu
olusumun kuruculart ‘siradan halk’tir: Iclerinde hirdavatci da vardi saatci de hamal da
(Furkan, 2013).

MKH’nin kurulus nedenleri temelde modernlesme ve Bati karsitligi olarak
sOyle belirtiliyor (Serif, 2012: 571; Isik, 2012:366):

1. Batili giiglerin Islam cografyasini isgali; ekonomik ve kiiltiirel emperyalizm.

2. Islam iilkelerindeki ydnetimlerin Batili giiglerle isbirligi yapmasi.

3. Hilafet kurumunun kaldirilmasi.

4. Seriat hiikiimleriyle hiilkmedilmemesi.

5. Sekiiler egitimin yayginlastirilmasi.

6. Kiiltiirlerde fikri bozulmalara yol ac¢tig1 iddia edilen batili akimlar.

Liderlik 6zelligi olan Hasan el-Benna, 14 Ekim 1906‘da Misir’in Buhayre
vilayetinin Mahmudiye kasabasinda dogmustur. 8 yasinda ilkdgrenim i¢in gittigi Resad

Dini Bilgiler Okulu’nda 12 yasina kadar okuduktan sonra Mahmudiye Ortaokulu’na
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kaydolmustur. Heniiz okurken once ‘Ahlak ve Edep Cemiyeti’ni daha sonra da
‘Haramlarm Islenmesini Onleme Cemiyeti’ni arkadaslariyla birlikte kurmustur.
Ortaokullar kaldirilarak, bu okullarin da ilkokul diizenine gore yeniden ayarlanmasi
kararlastirildigindan el-Benna Demenhur’daki 6gretmen okulu olan Daru’l-Ulim’a
gitmistir (Kagar, 2012: 8; Atay 2011).

Hasan el-Benna’nin 1927°de ilkokul 6gretmeni olarak atandign Ismailiye
sehrinin kosullar1 onun Miisliiman Kardesler fikrinin sekillenmesinde oldukca etkili
olmustur (Caglayan: 2010, 166). ingiliz isgali, yoneticilerin duyarsizhig ve halkin diistiigii
zavalll durum el-Benna’yr derinden etkilemistir. Iginde bulundugu ruh hali anti-
emperyalist ve Bati1 karsiti tutum gelistirmesinin dnemli bir nedenidir. Bunu yazdig
yazilarda ve vaazlarinda da dillendirmistir. El-Benna gézlemlerini ve hislerini sdyle ifade

eder (Benna: 1969, 8):

Ismailiyye’nin o zamanlar yiirekler pargalayict durumu vardi. O giinkii durumu goriip de
hiingiir hiingiir aglamamanin imkan1 yoktu. Bat1 tarafindan Ingiliz Karargahi, dogu tarafinda
Stiveys Kanali idarecilerinin ¢ocuklar i¢in a¢ilmis bulunan Hristiyan okulu. Bu okula Misirl
cocugu giremez. Sanki biz kendi 6z vatammmizda koleydik. Ingilizler memleketin biitiin
gelirlerini kendi ellerine gegirmislerdi. Devletin biitiin mekanizmas1 Ingiliz sémiirgecilerinin
kuklas1 hitkkmiindeydi. En giizel binalarda onlar oturur, en giizel yemekleri onlar yerdi. Her
yerde Ingilizce konusulurdu. Burasi sanki Frenk memleketi idi. Sehrin en genis caddelerinden
birinin ad1 “Cami Caddesi” idi, ama caddenin alnina asilan levha beni beynimden vurulmusa
dondiirmiistii. “Rue de la Mosquée”. Bu da ne demekti? Sarkin en biiylik kumandani
Selahaddin-i Eyyubi’nin vataninda Risar’in ¢ocuklarimin isi neydi? Sanki bu hilalin alnina

takilmis bir hagt1.

Hasan el-Benna, Gengliginde sufizm ve milliyet¢i heyecandan etkilenmis ve
bir siire sonra bir grup arkadasiyla Hasaffiye Yardim Toplulugu’'nu kurmustur. Bu
orgiitlenmenin amaci1 Islam ahlakim muhafaza etmek ve kasabadaki Hiristiyan
misyonerlere karsit miicadele etmekti. Benna, bu olusumun MKH’nin onciilii oldugunu

sOylemistir (Atay, 2011). Benna Konusmalarinda ve yazilarinda, Allah’a ve Peygamberine
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derin iman ile baglilik ve Allah’in miitevazi bir kulu olmak i¢in ¢alistigini, bunun disinda
herhangi bir servet veya baskanlik pesinde kogsmadigini belirtmesi, halkin {izerinde etki
uyandirmistir. Bu durumun boyle gitmeyecegini sik sik dile getirmis ve arkadaslarinin da
etkisi ile isgale oOrgiitli bir sekilde karst koyma fikri gelistirmistir. Ayrica halktaki
yozlasmaya karsilik, Hz Muhammed zamanindaki Islami gelenegin dgretilmesi ve yeniden
yasatilmas1 gerektigini ileri siirmiistiir. Benna’ya gére Islami diisiince ilk nesil
Miisliimanlar tarafindan temsil edilmistir. O donemde Kur’an prensiplerine siki bir baglilik
vardir ve asil ‘milliyet’ islam’dir (Cakmak: 2007, 79).

Hasan el-Benna, ‘Hanbeli mezhebi’ inanisinda olan bir aileden geldigi igin,
MKH’de Hanbeli mezhebini temel alan bir hareket olarak degerlendirilmektedir.
“Hanbelilik mezhebinin kurucusu ibni Hanbel biitiin fikih sorunlarmi Kur’an ve hadislere
dayanarak ¢6zmeye ¢alisti; ancak ¢ok zorunlu durumlarda kisisel goriis ve diisiinceye (rey)
bagvurulmasmna izin verdi. Lia’ya gore, Hanbeli mezhebine bagli olanlarin &teki
mezheplerden kisilere karsi sert davramiglarda bulunmalari, hatta kimi zaman siddet
kullanmalar1 birgok Miisliiman'in bu mezhebe tepki duymasina yol a¢cmustir. Ayrica
Hanbelilerde keskin Bat1 karsithigi vardir (2012: 34).

Lia’nin verdigi bilgiye gore, Hasan el-Benna, 1931-1932 yilinda MKH i¢inde
kendi liderligine karsi bas gosteren muhalefet ile ugrasti. Bu miicadeleden liderligini
pekistirerek cikti ve MKH 1930’lu yillarin ikinci yarisina geldiginde Misir’da en biiyiik
Islami hareket haline geldi (2012: 106). 1950’lerin ilk yarisinda &rgiitiin etkin iiye sayisinin
1 milyondan fazla, sube sayisinin da 1500 oldugu tahmin edilmektedir (Kacgar, 2012: 9;
Caglayan, 2011:168). MKH, zaman i¢inde Misir siirlarim1 asarak Ortadogu ve Kuzey
Afrika'da genis taban buldu, hatta Asya ve Avrupa’nin bazi iilkelerinde de Orgiitlendi.

MKH farkl1 isimler altinda cesitli Islami &rgiitlerin ortaya ¢ikmasinda da model olarak rol
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oynadi (Cakmak: 2007, 76). Ve bunlarla (Suriye’deki Hayir Cemiyeti gibi) MKH arasinda
temaslar baslad1 (Lia, 2012: 211). 1934’den sonra el-Benna’nin buraya gelmesiyle
Hareket’in merkezi Kahire oldu (Gtiler, 2004: 91).

MKH, hem Ingilizlerin Misir’t terk etmeyecegi diisiincesiyle hem de
Filistinlilere yaptiklar1 gibi kendilerine de biiyiik bir saldir1 baslatilacag1 endisesiyle 1936-
1937°de silahli kanat olusturdu. MKH’nin silahli kanadiin Filistinlilerin yaninda
savagsmak amaci da vardi (Caglayan, 2011: 174). Miisliman Kardesler 1939‘dan itibaren
de 1. Diinya Savasi‘mi takip eden ii¢ yil i¢inde hiikiimete karsi sert bir muhalefet
yiiriitmiistiir. MKH, 1941 yilinda parlamento secimleri i¢in aday gostermekle etkin olarak
siyasal arenaya girmis oldu. Bu yilda biiyiik ¢apli halk gosterileri ve yiiriiyiisleri organize
ederek, sosyal reform ile Ingiliz askerlerinin bir an once iilkeden ayrilmasi cagrisini
yapmigtir (Dalar, 2010: 51).

Benna Ingilizlerin Misir ydnetimini siddetli elestirmesi ve MKH taraftarlariin
yogun eylemleri sonucunda Benna 1941 yilinda Damanhor’da ki konusmasiin ardindan
Hiiseyin Sirr1 hiikiimeti tarafindan gozaltina alindi. Benna bir ay boyunca tutuklu kald1 ve
sonrasinda Hiiseyin Sirr1 Hiikkiimeti diistii. Yerine gegen Nahas Pasa Benna’y1 secimlere
girmemesi konusunda uyardi ve Benna daha sonra se¢imlere girmekten vazgecti (Mahmud,
1990: 125). 1945 yilinda Bagbakan Dr Ahmet Mahir, Misir’in Birlesmis Milletlere girmesi
i¢cin Misir’inda savasa girdigini ilan edince Miisliiman Kardesler iiyesi oldugu iddia edilen
bir geng tarafindan oldiiriilmiistiir. Mahkeme kesin olarak suc¢luyu bulamasa da Basbakan
Nukrasi Pasa Miisliiman Kardesleri yasaklamis ve mal varligina el koymustur. Hatta
MKH’nin ‘Cevval’ adinda bir silahli 6rgiit kuruldugu dedikodusu yayilmis ve baz1 devlet
dairelerine saldirilar olmus (Kagar, 2012:326). Ortaya ¢ikan olaylarin sorumlusunun Benna

oldugunu ileri siiren Ingilizler, Benna’nin Kahire’den ayrilmasini talep etmisler. Ayn1 yilin
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Ekim aymmda Benna ve diger MKH yetkilileri cezaevine konularak cemaatin gosterileri
yasaklanmistir. O dénemde hiikiimet, 2. Diinya Savasiyla mesgul olmasi nedeniyle igte
fazla glic kaybetmemek gayesiyle bu hareketle fazla ugrasmak istememis, liderlerini
serbest birakmistir (Dalar, 2010: 51). 1948 yilinda Basbakan MKH’ni yasaklamaya karar
vererek aslinda kendi 6liimiiniin zeminini hazirlamistt (Marsot, 2007:103). Bu arada 1946
yilinda Basbakan Sidki Pasa’nin Ingilizlerle yapigi anlasmayla Misir’a smirli bir
bagimsizlik vermesi (Caglayan, 2011:173) ve 1948 yilinda patlak veren Arap-israil savast
MKH’de siddet yanlilarinin sesini ylikseltmistir. Benna’nin siddet karsiti olarak
taninmasina ragmen24 gencleri sakinlestirmesi kolay degildir. MKH’nin binalarinda
silahlar bulunmasi orgiitiin lagvedilmesine yol agar (Caglayan, 2011:174). MKH’nin
radikal kanatlarinda biitiin bu olanlardan sonra siddetli gdsterilere baslamis ve Bagbakan
Nukrasi ‘ye suikast yapmislar. Bu yiizden MKH’ne olan bask1 artmistir. Hasan el Benna 12
Subat 1949 ‘da misilleme olarak suikasta kurban gitmis ve Miisliman Kardesler yeniden
yer altina cekilmistir (Gtliler, 2004: 93). Ama sadece MKH degil solcu ve milliyet¢i
genglerde tutuklanmistir (Marsot, 2007:103).

MKH 2. Diinya Savas1 sonrast donemde giderek siyasallagsan; hem Misir’daki
otokratik yonetimleri hem de ‘bagimlilik iliskileri’ c¢ercevesinde Batili {ilkeleri
kaygilandiran gelisim seyri izlemistir. Misir iktidarlariyla siirekli miicadele i¢inde olan
MKH; kimi zaman (Nasir donemi, Sisi donemi) yasaklandigi i¢in yer alt1 orgiitii statiisiinde
yoluna devam etmis, siyasetin ilimlastig1 kimi zaman ise (Sedat donemi) otekiler iginde

denge aktorii olarak rol oynamistir. MKH ile Misir iktidar1 arasindaki siyasi miicadele

* MKH, silahsiz milislere de sahiptir. Siyasallasma diizeyleri ve iclerinde 6zel operasyonlarla gérevli
birimlerinde yer aldig1 orgiitlenme bigimleri, ordunun igine yerlesmeleri onlar1 potansiyel olarak siddete sevk
eden bir dinamik igine sokmaktadir. 1948’de Israil’e karsi yapilan savasa katilmalarim, Kahire’de
sinemalara, dans kuliiplerine ve liiks otellere yonelik bir dizi saldir1 ve giivenlik giigleri ile bir dizi ¢atisma
izler (Bozarslan, 2010: 87).
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zaman zaman siddet igcermektedir. Misir’da basbakan ve devlet baskanlarina suikastlar
diizenlendigi gibi MKH de iktidarlar tarafindan siddetli baskiya maruz
kalmistir/kalmaktadir. Ornegin 1945°de basbakan Dr. Ahmet Mahir Pasa’nin, 1949°da
MKH kurucusu Hasan el-Benna’nin ve 1981°de devlet baskan1 Enver Sedat’in suikast ile
oldiirtilmesi olaylar1 bunlardan 6ne ¢ikanlardir (Caglayan, 2011).

Bu arada 1952 yilinda ilging bir olay yasanmistir. Tutuklanmayan bir¢ok
Misirh geng, Ingiliz ordu birliklerine kars1 savas agtilar. Ingilizler ise Misir polisini
olaydan sorumlu tutarak karakolu sarip polislerden teslim olasini istediler ve polisler teslim
olmad1. Onlarca polis atismada 61dii ve aym anda birgok Ingilizler ait isyerleri yakildi ve
Misir tarihinde unutulmayacak bir yanginla basladi ve bir¢cok diikkan zarar gordii,
Kahire’nin gokyliziinii kara bir duman kapladi (Marsot, 2007:105). Daha sonra bu yangin
olayini Ingiliz ajanlar tarafindan ¢ikarildigini sdylentiler oldu.

Hasan el Benna’dan sonra hareketin basina saygin bir yargi¢ olan ve orgiit
disindan sevilen bir isim olan Hasan Ismail el-Hudaybi getirilmistir. Hudaybi, sartlarin
uygun olmamasi nedeniyle Benna gibi siddet karsiti olmasina ragmen oOrgiitteki silahli
kanad: lagvetmeyi basaramamustir. Zira orgiit “Hiir Subaylar Orgiitii” ile birlikte ortak bir
darbe planlamistir. Darbeyi yapan “Hiir Subaylar” 1936 yillarindaki Misir ve Ingiliz
anlagsmasi sayesinde orduya girmislerdi ve ¢ogu subay Misir’in bagimsizligl i¢in can
atiyordu. Bircok Arap gen¢ muhalif gruplara katilmig, Enver Sedat ve Cemal Abdiil
Nasr’da MKH’ne katilmisti (Marsot, 2007:107). Bu anlasma sonucunda fakir halk
cocuklar1 orduya girmis ve ordudaki ingiliz hakimiyeti kirilmist: (Caglayan, 2011:197).

Aslinda bu ortak darbe girisimi MKH i¢in uygun bir yontem de degildir.
Ancak, hem baski altinda kalmalari, hem de iilkenin isgal altinda olmasi1 bu ittifaki zorunlu

kilmistir. Bu plan sonucunda, 1952°de “Hiir Subaylar Orgiitii” kansiz bir darbe ile yonetimi
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ele gecirmistir. Artik Misir’da darbeden kisa bir siire sonra iktidara gecen Cemal Abdul
Nasir ile birlikte yeni bir donem baslamustir. Nasir, sekiiler bir Misir planlamakla birlikte
MKH’nin bekledigi gibi Kuran ve Islam temelli bir iilke ydnetimi diisinmemistir. Bu
durum MKH ve Nasir arasinda bir siirtiisme sebebi olmus ve Nasir’a diizenlenen basarisiz
suikasttan dolay1r Miisliiman Kardesler suclanmistir. Nasir iktidarin ilk yillarinda ve hatta
iktidar siiresince mubhaliflerini etkisiz kilmakla mesgul olmus. Cogu zaman siirgiinler,
iskence, tutuklama ve idam gibi acimasiz yontemler denedi. Komplo teorileri muhalifi
alasag1 etme yontemi olarak sik sik kullanmigtir. Nasir’in iktidara gelmesinde etkili olan
MKH tarafindan 1954 yilinda Nasir’a karst suikast diizenlendigi iddiasinin arkasindan
tutuklamalar, hapisler geldi ve MKH yer altina ¢ekilmis (Marsot, 2007: 109). MKH i¢inde
Seyyid Kutup gibi 6ne ¢ikan isimleri zindanlara atilmis ve yer altina ¢ekilmislerdir.

Bu donemde MKH, Nasir’in sert ve acimasiz tutumu karsisinda ister istemez
gerilemistir. Geng kusak dise dis, kana kan savas istese de yash kusak ge¢misteki yedikleri
darbenin etkisi ile mevzileri koruma egilimindeydi (Dag, 2012: 504). Bu durumda Nasir’in
hem icte hem disarda 6nemli bir destege sahip olmasindan dolayt MKH nin etkinliginin
azalmasinin etkisi vardi. iki biiyiik darbe ve sindirme operasyonuna maruz kalan MKH,
daha fazla yipranamamak i¢in muhafazakar yontemleri tercih etti. Yine de bu kadar seye
ragmen MKH i¢inde ¢ok fazla kopma olmadi (Dag, 2012:504).

Nasir donemi MKH ic¢in bir doniim noktas1 olarak ele alinabilir. Nasir’in Arap
Cumhuriyeti kurma fikri, nasyonal sosyalist diisiinceleri ve Sovyetler ile yakinlagsmasi
MKH ile Nasir’in arasimi agmistir ve bu durum 6rgiitiin Ortadogu disina yani Avrupa ve
ABD’ye dogru kaymasina sebep olmustur. MKH bes kitaya dogru yayilmaya baslamistir
(Ganim, 2012: 495). Ote yandan Nasir Baskisindan kagan MKH’nin énemli bir kesimi

Suudi Arabistan’a sigindi. Boylece bu giline kadar gelen bir Suudi baglantis1 6nemli bir
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maddi ve manevi destek sagladi. Yakin donemlerde MKH ile baglantili kisi ve orgiitler
mali ve is ¢evrelerinde oldukga aktif duruma geldiler (Zubaida, 1994: 94-95).

1954 yilindan beri yasadis1 olan MKH, 1970°de Nasir’in 6liimiiyle Enver Sedat
doneminde tekrar yasal olarak taninmistir. Bu donemde Nasir tarafindan baski altina
alinmis ve kiistiiriilmiis bircok muhalefete Ayrica Nasir’in karizmatik kisiliginin etkisini
silmek ve Nasir doneminden kalma kisileri yonetimden uzaklastirmak i¢in muhaliflere
kars1 iliml1 bir politika izlemistir (Hinnebusch, 1985 aktaran Kilavuz vd, 2012: 33). Sedat
MKH f{iyesi bircok kisiyi serbest birakarak kendine miittefik yapmak istemis ama durum
kontrolden ¢ikmistir. Sokakta g¢arsafli kadinlarin artmasi gibi giindelik yasamda goézle
goriiniir bicimde goriilen Islamci egilimin artmasi, Sedat’in Islamci giigleri kontrol
edemedigini gostermektedir. Sadece MKH degil Cemaat-i islamiye gibi baska Islamci
gruplarda yiikselise ge¢mis (Marsot, 2007:137). Sedat’n bu tutumu iilkede kendisine ait
bir toplumsal taban olusturmasi ve Israil’e karsi miittefik olusturma gayreti ile yaptigi
sOylenebilir. Bu yiizden halkla birlikte namazlar kilmis ve ge¢misinde MKH {iyesi
oldugunu belirtmistir (Hopwood’dan aktaran Kilavuz vd, 2012: 34). Ayrica MKH ise bu
donemde Nasir doneminden aldig1 derslerle bir reforma gitmis ve Hiikiimete karsi
yumusama belirtileri gostermistir. Fakat Hareket icinde bu duruma kars1 olanlar oldugu
icin bazi kopuslar yasanmis Islami Kurtulus Orgiitii, Tekfir el Hicre ve Cihad gibi
orgilitlenmelere gidilmistir (Kilavuz vd, 2012: 34).

Sedat, Cemal Abdiil Nasir ‘in Rusya ve Baglantisizlar olan iliskisinin aksine
ABD ve liberal Batr’ya yiiziinii ¢evirmistir. Ulkede ki neo-liberal politikalar halktaki
yoksullugu derinlestirmis ve eriyen orta sinif huzursuzlanmaya baglamis. Bu duruma Sedat
‘in Israil ile “Camp David’ anlagmasmi imzalamasi Islamci muhalefeti de

ayaklandirmistir. Islamec1 gruplar giic kazandigindan dolayr Camp David anlasmasina
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muhalefette boylelikle yiikselise gecti. Sedat yonetimi muhalefeti susturmak i¢in Nasir gibi
otokratik yoOnlerini gostermeye baslamis ve hem basin hem de muhalefet susturulmus
(Caglayan:2011: 244). Biitiin Bunlara ragmen Hareket Misir’da ¢ok giiclii bir konuma
yerlesmistir. Daha sonra Arap-Israil Savasi kutlamalarin yapildig: bir askeri toren sirasinda
MKH’nin bir iiyesi oldugu iddia edilen bir kisi Enver Sedat’i suikastla Oldiirmiistiir
(Kilavuz vd, 2012: 34).

Sedat’tan sonra koltuga gecen Miibarek, silahli direnise gecen Islamcilari
siddet yoluyla imha etme konusunda basar1 elde ederken, ayni donemde iilke genelinde
ilimli bir Islamlasmay1 da tesvik ederek, esas tehdit olarak gordiigii Miisliiman Kardesleri
izole etmeye ¢alismistir. Miibarek yonetimi, MKH karsisinda, bazen agik baski, bazen de
isteksizce kabullenme yOntemlerini izlemis olsa da, hi¢bir zaman bu hareketi tam
manasiyla ortadan kaldiramamistir. Rejimin bu basarisizliginin ana nedeni, devletin
izlemekte oldugu acimasiz liberal ekonomik programla, orta ve alt simiflarin ideolojik ve
manevi destegini kazanabilecek araglar1 yitirmis olmasi olarak degerlendirilebilir. Bu
stiregte, 1960’11 yillarda Abdiil Nasir’in pesinden giden 6grenciler, aydinlar ve yoksullar
artik biiyiik oranda Islamci muhalefetin bilesenleri haline gelmisler ve bu orta ve alt
siniflarin, Abdil Nasir ve Enver Sedat doneminde devlet kurumlarinda istihdam
edilmesine 1986’de son verilmistir. Bu insanlar i¢in artik tek gare, liberal ekonomik
programin baskisi altinda biiyiiyen 6zel sektor kurumlarinda ¢aligmak haline gelmistir. Iste
bu kentli emekgi kitlenin ana gévdesini de MKH {iyeleri olusturmustur (Caglayan, 2011).

1980’lere gelindiginde Ortadogu’nun bir¢ok yerinde oldugu gibi Misir’da da
muhalif cemaat ve diger yapilanmalarin orgiitlenmelerine izin verilmis ve MKH’de
bunlardan birisidir (Kamrava, 2005: 317). Miibaregin 1981 ‘de giiclenmesinden bu yana

Miisliiman Kardesler politik gergevede etkili olabilmek icin ii¢ strateji belirledi. lk olarak,
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Misir parlamentosunda uygun bir yer edinebilmek icin kiiclik gruplarla koalisyon
olusturdu. Ikinci olarak yine secim siireci boyunca iilkenin dgrenci ve meslek orgiitlerini
kontrol altina almistir (lilkedeki en 6nemli gizli organizasyon). Son olarak en genis bir
sekilde sosyal yardim ve koy agini kurmus. Dogrudan hiikiimete meydan okumadan
devletin biraktigi bu boslugu doldurma girisimi MKH‘ne popiilarite kazandirmistir.
Miibarek radikal olmayan Islamci gruplarla birlikte ¢alisabilecegini acikladi. Basarili bir
politika olmasia ragmen, Miibarek asla titizlikle takip etmedi ve Islamc1 gruplarin ¢ogu
rejimin aldig1 bazi baskic1 6nlemlerle Misir sistemi i¢inde basarili oldu (Walsh, 2003: 32).

1990 ve sonrasinda MKH ig¢in siyasal ideoloji yillar1 olarak anilabilir. MKH bu
donemde yasakli bir hareket olmasina ragmen bagimsiz olarak se¢imlere gidilmis ve 2005
yilinda % 20’lik gibi bir se¢im basarisi elde ettiler. Daha sonra Miibarek bir takim yasal
yollarla MKH’nin mesrulasmasina ve se¢ilmelerini engellemesine ragmen, 454 kisilik
Ulusal Meclise 88 milletvekili sokmay1 basarmislardir (Kilavuz vd, 2012: 35).

Miisliman Kardesler diinyadaki gelismelere her zaman dikkate alan ve yeni
konjoktiire uyabilmek igin reformlar yapabilen bir hareket olmustur. Orgiitiin klasik secim
slogani olan “Coziim Islam” bile bu siiregte degistirilmis ve “Demokratik Degisim” slogani
2000’11 yillarla birlikte kullanima sokulmustur. 2008’de Hareketin Genel Miirsidi Mehdi
Akif Celal el-Azm Arap Sagi’nin da Tiirkiye’ye yonelik bakis agisinin ciddi bigimde
degistigini vurgulamistir. Ornegin, MKH 6nciiliigiindeki Islamci1 Arap sagi daha once
Hilafet ’i kaldirmasi, Kemalizm’i ve laikligi, Baticihgi ve Israil ile iliskileri yiiziinden
Tiirkiye modelinden hi¢ hazzetmemekteydi. Daha sonra ise MKH’ nin acikladigi reform
programi, AK Parti’nin laik devlet ve demokratik se¢cim sistemi ile gelistirdigi yumusak
islubundan, programindan ve basarisindan ilham almisti. Daha o6nce “Kur’an

99 <¢

Diisturumuz,” “Seriat Hemen Uygulansin” ve “Tek Coziim Islam™ gibi sloganlar1 yerine
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arttk MKH, Batili tarzda sosyal reform, demokrasi ve haklardan bahsetmeye basladi
(Uysal, 2011: 76).

MKH, Hasan el-Benna ve onun oliimii sonrasinda Seyyid Kutub diisiincesi
temelinden radikal (kati) Islamci bir hareket olarak tamimlanmakla birlikte Sedat
doneminden giliniimiize gelen siliregte yapisinda belirli bir esnekligin olustugu sdylenebilir.
Farkli ideolojideki partilerle se¢im ittifaki yapmak, ABD ile temas halinde olmak gibi bu
iddianin argiimanlar1 vardir. Hatta bu iddiayr hareketin kendi i¢inden dillendirenler
ayrilarak farkli Islami hareketler baslatmislardir. Bu tez calismasi kapsaminda MKH
yapisinda ortaya ¢ikan degismenin i¢ ve dis dinamikleri (ekonomi-politik kriz ve Bati’nin
artan etkisi) ‘Bagimlilik Teorisi’ tezi ¢ergevesinde betimlenecektir.

IV.2. Miisliiman Kardesler Hareketi’nin Hedefledigi Toplum Modeli

El-Benna’nin baslattigi toplumsal hareketin ii¢c bagimsiz degiskeni var. Bunlar;
siyasal Islam (ser-i devlet), ingiliz isgalinden dolay1 anti-emperyalizm ve iimmetgilikle ters
diismeyen Arap milliyet¢iligi olarak siralanir.

El-Benna MKH’nin kurulus amacini s6yle ifade etmistir (Said, 2012: 261):

Miisliiman ferd, Miisliiman aile, Miisliman toplum, Islam devletine onciilik eden ve
Miisliimanlarin bir¢ok ¢esidini barindirdigi gibi Miisliimanlara seref ve itibarlarini iade eden
bir devlet istiyoruz. Kaybettigi topraklarini, ¢alinmis topraklarini, ¢alinmig vatanlarini, zorla el
konulmus yurtlarin1 geri alan bir devlet istiyoruz. Sonra; cihad bilgisini ve Allah’a davet
sancagmi tasiyan ve boylelikle diinyayr Islam’m Ogretileriyle yiicelere gikaran bir devlet

istiyoruz.

“Miisliiman Kardesler, Misir’da Islam seriatina layik, 6rnek bir Islam devleti
kurmak igin ¢alisma sorumlulugunu iistlenmislerdi. Bu sorumluluk, ideal Islami diizenin
tanimlanmasini da zorunlu kilmaktaydi” (Erkilet, 2004: 256). El-Benna’ya gore, buna
gereksinim vardi, ¢linkii Misir’in da dahil oldugu Dogu uluslar1 hastaliklara yenik

diismiistii: “siyasette dis diismanlarin igsgali ve partizanlikla boliiciilikk; ekonomide faizin
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yayilmas1 ve yabanci istilasi; fikirde anarsi, yikicilik ve inkarcilik; toplumsal hayatta Bati
taklit¢iligi, orf ve adetlerden uzaklagsma, ahlak ve faziletleri terk etme; hukukta beseri
kanunlar1 kabul etme; egitimde gergek bilgileri yeni nesillere aktaramama; ruhta ise
umitsizlik, korkaklik, kolelik, cimrilik, kibir ve gurur” gibi hastaliklar tedavi bekliyordu
(Benna, 1980: 128-129 aktaran Erkilet: 2004: 256). Benna’ya gore, kendisinin
onderligindeki Miisliiman Kardesler yardimiyla, toplumun biitiin alanlar1 islaim temelinde
yeniden yapilandirilmali ve Islam’in hayata aktarilmasi saglanmaliydi (1980: 132°den
aktaran Erkilet, 2004: 257; Lia, 2012: 113).

MKH Misir’in somiirge doneminin iriiniidiir. Bu akima goniil verenlerin
varsayimina gore; iilkenin isgal altinda olmasinin ve isbirlik¢i yOnetimlerin bir tiirlii
cozemedigi ekonomi-politik krizlerin ve giindelik hayattaki bozulmalarin ana nedeni
‘Islami diizenden uzaklasma’dir. Tekrar Asr-1 Saadet donemindeki diizenin 6nce Misir’da
sonra Islam cografyasinda ve nihayet diinyada kurulmasi halinde tiim sorunlar son bulacak,
‘diinya cenneti’ saglanabilecektir (Benna, 2012: 120; Caglayan, 2005; Lia, 2007; Kagcar,
2012: 317-318; Isik, 2012: 366). El-Benna’nin yazilarinda MKH’nin faaliyetleri icin ii¢
amagc sOyle belirleniyordu: Birinci amag¢ Misirin kurtarilmasi ve 1slah edilmesi, ikinci amag
Arap birliginin tesis edilmesi ve nihai amag ise insanligin evrensel barisi adina Islamiyet’in
kiiresel egemenliginin kurulmasi (Benna, 2012: 120).

Bu temel amaglara ‘sosyal adalet’, ‘ekonomik refah’ ve ‘Islami egitim’ olarak
tic ama¢ daha eklenerek MKH’nin kurulus ‘ilkeleri’ haline getirilmistir. Diinya siyasetini
ilgilendiren bu amaglar1 gerceklestirme araci olarak da ‘Hilafet’ diistintilmiistiir (Kacar,
2012: 319; Cakmak, 2007: 80; Lia, 2012: 31). Kahire’de biiylikel¢ilik yapmis olan Yakis’a

(2012) gore, MKH’nin kurulus amaglar1 arasinda zaten yeni kurulan Tiirkiye
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Cumhuriyeti’nin halifeligi kaldirmasinin arkasindan dogan boslugu doldurmak amaci
vardir. Oncelikle Araplar1 birlestirmeyi hedeflenmistir.

Buna gére el-Benna’nin (MKH’nin) énerdigi toplum modeli ‘bagimsiz Islami
ulus-devletler konfederasyonu’ olarak nitelenebilir. Erkilet’in ifadesiyle, “Benna’nin,
ozelde Islam toplumuna genelde ise {immete hakim olacak tek bir Islam anlayis1 ideal,
sosyalist ideolojideki evrensel sosyalist birlik iitopyasini andirmaktadir” (2004: 247).
Giiniimiizde bu tarz kapsayici ve idealist Islami goriisler/akimlar ‘radikal Islam’ olarak
etiketleniyor. MKH nin varlik nedeni olarak ortaya koydugu bu radikal Islamc1 goriis kimi
Batili cevrelerde ve sekiiler kesimde rahatsizlik yaratmistir. Amerikali arastirmaci
Christina P. Harris (1964) ‘Misir’da Nasyonalizm ve Devrim: Miisliiman Kardeslerin
Rolii’ isimli ¢caligmasinda Miisliiman Kardesleri ‘keskin Bati karsit’, ‘fanatik’ ve ‘yabanci
diisman1’ gibi sifatlarla niteler. M. Halpern ve N. Safran gibi Misir {izerine ¢alismalar1 olan
bilim insanlari da MKH’nin ‘fasist egilimlerden gii¢lii bir ilham alarak dogdugunu’ ve
‘sosyo-ekonomik baskilarla beslendigini’ iddia ederler (Lia, 2000: 17).

Bu elestiriler gozoniine alindiginda, MKH’nin o6nerdigi toplum modelini
‘modernlesme’ ve daha 0Ozelde ‘Batililasma’ sorunsali g¢ergevesinde degerlendirmek
gerekir. Bu degerlendirme i¢in MKH’nin kurucu miirsidi El-Benna’nin zihinsel
formasyonunu belirleyen ‘hayatindan kesitler’ argiiman kabul edilebilir. Bunlar soyle
siralanir;

Ailesi (¢ift¢i baba, ev hanimi anne),

Kendisinin karizmatik kisiligi/mizaci,

Sekiz yasindan itibaren aldig1 Islami din egitimi,
Ogretmen okulunda aldig1 (kismi) Batili egitim,
‘Hanbeli’ inanisinda olmasi,

Sufi tarikat cevreleriyle yakin iliskiler,

N o g bk~ wDd e

Ingilizlerin Misir’da isgalci/sdmiiriicii gii¢ olarak bulunmasi,
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8. Musirlilarin  somiirgecilere ve isbirlik¢isi yOnetimlere isyani (grevler,
gosteriler),

9. Halktaki yaygin yoksulluk — hastalik - cehalet,

10. Okumak i¢in Kahire’ye (kente) gb¢ etmesi,

11. Kahire’de (kentte) karsilastig1 heterojenik sosyal-kiiltiirel yap,

12. Zengin-fakir ayriminin keskinlestigi kentsel sinifsal yapi,

13. Ismailiye’de icra ettigi ‘6gretmenlik meslegi’,

14. Koylere yaptig1 saysiz ziyaret, verdigi vaazlar,

15. Ibn Teymiyye ve Muhammed bin-Abdulvahhab’in ‘Selefi’ anlayisindan
etkilenmesi,

16. Muhammed Abduh, Cemaleddin Afgani ve Resid Riza’nin modernist-
25

reformist Islam anlayisindan etkilenmesi.

MKH toplum modelinin ¢6ziimleme araci olabilecek bu igsel-dissal dinamikler

arasinda bir i¢ dinamik olarak ‘Islam’?®

(ve 0Ozel olarak Hanbeli inanig) el-Benna
(dolayisiyla Miisliman Kardesler) diisiincesinin felsefi temelini olusturur. Miisliiman
Kardesler diisiincesinde “Islam’, inananlarin siyasal, ekonomik, toplumsal ve kiiltiirel
yasaminin her ayrintisini1 diizenlemek tizere etkili bir sistem 6neren biitiinliiklii bir ideoloji
olarak” kabul ediliyor (Atay, 2011). Etimolojik acidan ‘idealar 6gretisi’ anlamina gelen
‘ideoloji kavrami’ sosyal bilimde ‘insanlarin kendi varolus kosullar1 ve iligkilerinden

dogan yasam tarzlariyla ilgili tasarimlarin tiimii’ olarak tanimlanir (Topakkaya, 2007: 164;

Cevizci, 2002: 533). Misliman Kardesler’in ideolojik tasariminda bir ‘ihtiya¢’ haline

% “Hasan el-Benna’nin ideolojik formasyonunda Vahhabiligin yani sira 19’uncu yiizyihn meshur modernist-
reformist IslAm anlayisinin da bir alt yap1 olusturdugu soylenebilir. islim modernistleri, modern (Batilr)
bilim, diisiince ve kurumlarin islam’la entegrasyonunu saglayarak islami diisiinceyi yeniden formiillestirmek
ve Islami toplumu ¢aga uygun bir sekilde yeniden bigimlendirmek istemislerdir. Bu egilimin en dnde gelen
sahsiyeti, hatta ideolojik mimar1 olan Cemaleddin Afgani, bilimsel ve felsefi bilginin islaim’a uyarlanmasini
desteklemis “panislamist” bir diisiiniirdii. Onun 6grencisi olup Islam’1t modern diisiince ile uzlastirmak
yolunda daha da ileri giden Misirli Muhammed Abduh, “stira”, “maslahat”, “icma” gibi Islami kavramlarin
“parlamenter demokrasi”, “pragmatizm” ve “kamuoyu” gibi modern Bati kavramlarina denk oldugunu
onermistir. Abduh’un dgrencisi Resid Riza ise hocasmin Islaim’in ¢aga uygunlugunu, hatta modern diinya
icin gerekliligini savunan goriislerini ¢ok daha radikal sekilde benimseyip siyasallastirmis, daha “Selefi-
mesrep” bir diigliniirdiir”. (Atay, 2011).

% El-Benna islam’1 sdyle tanimliyordu: islam, insanlarin biitiin sorunlarina ¢6ziim getiren bir nizamdir. Bu
bakimdan, ‘hem ibadet hem inan¢tir, hem din hem devlettir, hem madde hem manadir;, hem vatan hem
vatandagstir, hem kitap hem de kiligtir’ (Benna, 1980: 230’dan aktaran Erkilet, 2004: 247).
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geldigi iddiastyla ‘dinsel inan¢ ve pratigin piiritenlesmesi’ yani ‘baslangigtaki en saf ve
katisiksiz haline dondiiriilmesi’ diislincesi var (Atay, 2011). Bu tasarimin uygulanmasinda
onem sirasina dikkat ederek “Kur’an, Siinnet ve Sahabe ile Tabii’nin goriisleri” insan
yasamini diizenleyecek ‘temel kaynaklar’ olarak kabul ediliyor (Erkilet, 2004: 248). Tanr1
ile Peygamber ve gerek duyulursa Sahabe ile Tabii’nin séziiniin esas alinmasinin gerekcesi
ise “tarihin cesitli donemlerinde Islami olmayan unsurlarin Islam’a sokulmaya c¢alisiimis
olmasr™®’ (Erkilet, 2004: 245) olarak belirtiliyor. El-Benna diisiincesinde, R. Merton’in
kavramlastirmasiyla, bu ‘bozuk islevli durum’a (dysfunction) iki degisken yol aciyor:
‘Tasavvuf’ ve ‘I¢tihat’. El-Benna’ya gére, Islam diinyasmin ¢okiisiiniin bas sorumlusu
bozulmus tasavvuf anlaylsl/yasaylsldlr’zs. Ikinci olarak, “IslAm ulemasimin ortagag Islam
diinyasinda ortaya cikmis yasal/hukuksal diizenlemelere (igtihatlara) dayanarak karar
verme aliskanligi hem temel kaynaklari astig1 icin Islam’m 6ziine aykir1 hem de giiniin
yasantisiyla uyusmuyor’. Sorunun ¢oziimil i¢in “Peygamber ve Dort Halife Devri’nin
(““Asr-1 Saadet”) kural ve diizenlemelerine doniis savunuluyor” (Atay, 2011).

El-Benna diisiincesinde ‘dinsel inan¢ ve pratigin piiritenlesmesi’ ve bu
temelden ‘bagimsiz Islami ulus-devletler konfederasyonu’nun kurulabilmesi igin ‘cihat’

kavramiin yeniden islerlik kazanmas1” Oneriliyor. ‘Cihat’ kavrami savast cagristirdigi

2 El-Benna, Islami olmadig1 halde islam’a sokulmaya ¢alisilmis olan unsurlarin “diisiinsel’ ve ‘davranigsal’
diizlemde tespit edilmesini ve bunlardan sakimilmasii &giitliiyordu. Ornegin, diisiinsel diizlemde; islam’1
sadece zahiri ibadetler kabul etmek, Islam’1 sadece yiice bir ahlak kabul etmek veya islam’1 atalardan kalan
gelenekler gibi algilamak bunlardandir... Davranigsal diizlemde ise; muska, nazarlik, biiyiiciiliik, hakkinda
kesin bir bilginin bulunmadig1 ayetler hakkinda diisiinceler gelistirmek, ibadetlere ekleme-¢ikarma yapmak,
kabirlerden yardim dilemek, adak adamak, Kelime-i Sehadet getiren ve farzlari yerine getiren kisilere kafir
demek bunlardandir. (Erkilet, 2004: 245-246).

% “Tasavvuf’u ‘egitim ve yasayis ilmi’ olarak niteleyen el-Benna 6zde tasavvufa ve tarikatlara kars1 degildir.
El-Benna tasavvufu, toplumun manevi giiciiniin toplandig1 bir mekén olarak diigiiniir. Ona gére, bu mekanda
mutasavviflar egitimcilerin yapamadiklar1 seyi yapar; nefisleri terbiye ederler. Tasavvuf ve tarikatlarin bir
diger 6nemi de Islam’in uzak bélgelere yayilmasinda énemli islev gérmeleridir (Benna, 2007). El-Benna’ya
gore tasavvufun bu yapis1 zaman igerisinde biiyiik oranda bozulmustur. Séyle ki, tasavvufun Misir'in, Islam
cografyasinin geleneksel halki {izerinde biiyiik etkisi oldugu halde, birgok tarikat seyhi bidat ve hurafelerle
dolu bir Islam" anlayis1 ortaya ¢ikarmistir. Ozellikle “tasrada tarikatlar Islam olarak biliniyor ve bu, seyhlere
dindar Misirlilar {izerinde bir niifuz sagliyor’ (Benna, 1987: 32).
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i¢in, “Orgiitiin amacina ulagmak i¢in asla zor kullanmayacagi” sozii veriliyor. (Bu soze
ragmen MKH’nin zaman igerisinde gizli ve silahli kanadi kurulmus ve bu kanat Filistin’de
(1947-48), Suveys’te (1951) savasmistir.) Cihat’a “Islam’in  evrensellesebilmesi”
(Panislamizm) icin gereksinim oldugu ifade ediliyor. “Isldm diinyasim ve Islam’1
‘materyalist Bat1 tehdidi’ karsisinda gii¢lii kilmak tizere tiim Miisliimanlar birlesmelidir”.
(Atay, 2011) 6nermesi ortaya atiliyor. Daha 6nce bildirtildigi gibi, Benna’nin (MKH’nin)
Islam ideolojisi uygulamada 6nce Misir’da sonra Arap cografyasinda ve diinyada Islami
devrim 6ngoriiyor. “Islam, bireyden baslayarak aileye, topluma, devlete ve nihayet diger
devletlere dogru uzanan bir 1slah cercevesi ¢izmistir. Diger toplumlarda da Islam
devletlerinin kurulmasi yoniinde cihad yapilacaktir (Benna 1980: 89’dan aktaran, Erkilet:
2004: 250).

El-Benna diisiincesinde, Bati iilkeleri ve onun emperyalizmi ‘6teki’ ve
‘diisman’ olarak belirleniyor; ‘Batililagmanin tehlikelerine’ dikkat etmek gerektigi
ogiitleniyor. Bununla birlikte, “(Vahhabilikten farkli olarak), Islam’la uyarli ve
biitiinlesebilir olmast kosuluyla, modern yeniliklerin kabuliinden yana” tavir alimyor.
Boylece, “Islam modernistleri (gibi), modern (Batili) bilim, diisince ve kurumlarm
Islam’la entegrasyonunu saglayarak (onlar1 Islam’a uydurarak) islami diisiinceyi yeniden
formiillestirmek ve Islami toplumu caga uygun bir sekilde yeniden bigimlendirmek”
isteniyor. MKH’ nin bu diislincesi agik¢a ‘modernist bir reform Onerisi’ olmakla birlikte
ideolojinin ‘radikal’ &zelligi korunuyor. Soyle ki, Islam toplumlarinda halihazirdaki
devletin  (asker-sivil biirokratlarin, entelektiiellerin vd.) ‘modernlesmeci 1slahat
uygulamalar’ Batili ve sekiiler tarzi nedeniyle bastan ‘yanlis’ olarak niteleniyor, kabul
edilmiyor. Bunun yaninda bir kisim Islam ekollerinin giiniin kosullarma gére ‘Islam’

yeniden yorumlamak’ gibi ‘islahat’ diisiince ve uygulamalar da “cok ileri gittigi ve
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Islam’m temellerine yonelik tehdit olusturmaya basladig1” gerekgesiyle elestiriliyor (Atay,
2011).

Goriildiigii lizere el-Benna, toplumsal yasamin her alanini, ‘Islami prensipler’e
gore ‘yeniden yapilandirma’yr hedeflemistir. “Iceride idarenin 1slahini, disarida Islam
tilkelerinin diger iilkelerle olan mevcut iliskilerinin diizenlenmesini savunmustur. El-
Benna'nin benimsedigi toplumu ve devleti 1slah metodu kapsayici olmak o6zelligi ile
temayliz etmistir. Islah programlarmin fert, aile, toplum, devlet ve biitiin bir beseriyeti
icine almasina 6nem verilmistir” (Ganim, 2012). Karaman, Uluslararas1 Hasan El Benna
Sempozymu’nda sundugu bildirisinde, El-Benna’nin tasarladig1 ‘Islahat ve Yeniden Inga
Programinmin Esaslari’ni sdyle siralamistir (2012):

1. Gelenek haline gelmis dini anlayisin ve kurumlarin yenilenmesi gerekiyor.
2. Dini diisiince ile akli (felsefi) diisiince uzlastirilmalidir.

3. Islam’in her sartta uygulanabilirlik ve insanligm birikimine aciklik 6zelligi

vardir.

4. Anayasaya dayali parlamenter sistem Islam’a aykir1 degildir.

5. Batililasmaya kars1 olmak ve maddeci Bati medeniyetine elestirel bakmak
gerekir.

6. Kutsal ve degismez dogru (ma’sum) olan diisiinceye dayali miras1 ayirmak
gerekir.

7. Islam devletinin tarihine ve Islam medeniyet tarihi diisiince ydntemine
tenkitgi olarak yaklasmak gerekir.

8. Kapsayict manada bagimsiz medeniyet ve ilmmetin egemenligi
hedeflenmelidir.

9. Vatan, kavim (etnik koken) din ve insanhikla ilgili aidiyetlerin
biitiinlestirilmesi/uzlastirilmasi gerekir.
10. Bir kimse, “Allah bir, Muhammed O’nun elgisidir” diyorsa asla tekfir

edilmemelidir.
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11. Durum dogru degerlendirilmeli, bir 1slahat programi yapilmali ve sosyal
adalet gergeklestirilmelidir.

12. Islahatin aceleye getirilmemesi, planli ve saglam bir hazirlik sathasinin
gecirilmesi, 1slahatin uygulayicilarinin iyi yetistirilmis olmasi gerekir.

13. Giig, siddet ve devrim.

MKH‘nin yukarida ‘fikir’ olarak ortaya koydugu ‘toplum modeli’nin
kavramsal gelisimi iki yoldan takip edilebilir: Ekonomi ve Siyaset.

Ekonomi ag¢isindan ele aldigimizda, MKH toplum modelinin s6z - davranis
tutarsizligi tespit edilir. S0yle ki, MKH nin ana amaglarindan birisi “6nce Misir’1, sonra da
tiim Islam diinyasim1 emperyalizmin etkilerinden kurtarmakti. Yabancilarm ekonomik
somiiriisiinden ve bunun bir sonucu olan Islam-dis1 yollardan gelir elde etme hatasindan
kurtulusun yolunu gdstermek amaciyla, Islami 6lgiilere uygun ticari girisimlerde
bulunuyorlardi”. Faizsiz ¢alistig1 iddia edilen bu girisimler sanayi ve hizmet sirketleri,
finans kurumlari, miiteahhitlik, basin-yaym ve market¢ilik gibi genis alanlari kaplamisti
(Mahmud, 1990: 49°dan aktaran Erkilet, 2004: 259-260). “Kardesler’in bugiin de finans
alaninda biiyiik bir giici bulunmaktadir. Ancak hareket giderek yumusama igine girdigi ve
var olan siyasal partilerle isbirligi yaptig1 i¢in, sistem aleyhine (devrimci/radikal) bir giic
olusturdugu sdylenemez. Aksine bu sirketlerin, ‘faize bulasmak gibi’ geleneksel kaygilarla
yastik altinda kalan paralarin ulusal ekonomiye kanalize edilmesinde 6nemli payr vardir.
Mevcut haliyle Ihvan (MKH), giinliik sorunlara somut ve pratik ¢dziimler iireten, ancak bu
arada Miisliimanlar1 da var olan sistemle baristiran ara-Islimi mekanizmalar iiretmektedir”
(Erkilet, 2004: 260).

Siyaset acisindan ele aldigimizda, (ekonomi alaninda oldugu gibi,) MKH

toplum modelinin s6z - davranis tutarsizligi yine tespit edilir. So6yle ki, MKH’nin ana
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amaglarindan biri de ‘Islam ile hiikkmetmek’ yani ‘devleti seriat esaslar1 iizerine
oturtmakti’. El-Benna’nin ¢6ziimlemesine gore, Misir Anayasasi’nda ‘devletin dini
Islam’dir kurali yazdig1 halde uygulamada bu kural gegerli degildir. Yiiriirliikteki pek cok
kanun da Anayasa’daki bu kuralla ¢elismektedir (Benna, 1980: 316-323’den aktaran

Erkilet, 2004: 260-261).

Ornegin, Islam’da esas sorumlu devlet bagkanidir ve ayni zamanda halka hesap vermek
durumundadir. Misir  Anayasasi’nda ise baskanmn sorumluluk alani belirlenmemistir.
Parlamenter sistem, partilerin yarattiklar1 parcalanmiglik nedeniyle istikrarli bigimde
yiirimemektedir. Islami diizende partiler ilga edilecek, secimler bireyler arasinda yapilacaktir.
Se¢imler, Ehlul-Hall ve’l-Akd olan kisileri (igtihad etme yetkisine sahip alimler, iilke sorunlari
hakkinda bilgi ve deneyim sahibi olan veya yoneticilik niteligi yiiksek kisiler) segmeye
elverisli oldugu siirece parlamenter sistemle yapilabilir.

El-Benna’da ‘Islam Birligi® icin ‘halifelik’ kurumunu tesis etmek diisiincesi
var. Bunun uygulama adimlarin1 s6yle belirliyor: “Miisliiman Kardesler Hilafetin yeniden
kurulmast i¢in bazi 6n hazirliklarin yapilmasmin gerekliligine inanmaktadirlar. Oncelikle
Islam milletleri arasinda tam anlamiyla kiiltiirel, ekonomik ve sosyal yardimlasmay:
baslatmak, Miisliiman iilkeler arasinda paktlar, ekonomik birliklere girmek. En son
merhale olarak Birlesmis Islim Milletleri Birligi’nin kurulmas1 ve birlikten sonra
Miisliimanlarin imaminin se¢ilmesi” (Mahmud, 1990: 115°den aktaran Erkilet, 2004: 261).
Bunu degerlendirdigimizde; El-Benna’nin organlarmma varana kadar evrensel siyaset
tasarimi (halifelik kurumu) yaptigini, ancak “var olan parlamenter sistem yerine bir
alternatif getirmekte basarisiz kaldigin1 ve bu konudaki goriislerini netlestiremedigini’
sOyleyebiliriz. “Partilerin kaldirilacagini belirtmekle beraber, halktan kimselerin meclise
girip giremeyecegini ve meclisin gorevlerinin bagkaninkinden nasil ayrilacagini agik¢a
ifade etmemektedir. Ehlul-Hall ve’l-Akd’in gérevi tam olarak ne olacaktir? iran’daki
Meclis-i Nigehban gibi yasalarin anayasaya uygunlugunu mu denetleyecektir? Bir halk

meclisi olacak midir? Benna bu konular1 agik birakmaktadir” (Erkilet, 2004: 262).
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MKH Toplum Modeli Elestirisi

MKH*‘nin 6nerdigi ‘toplum modeli’ degisen i¢ dinamikler ve degisen diinya
kosullarma bagli olarak degisim gegirmistir. Ozellikle Misir siyasetinin otokratik
Ozelliklerinin siirmesi; MKH’nin 1948, 1954, 1977 ve 2005’te devletten yedigi agir
darbeler ve Misir’in degisen toplum yapisi gibi i¢sel dinamiklerin yaninda; soguk savas
doneminin sona ermesi, diinyadaki Amerikan hegemonyasi, neo-liberal politikalarin tiim
diinyaya yayilmasi, Islam cografyasindan Bati’nin dogrudan isgalin ¢ekilmesi ve diinyada
katilimc1 demokrasinin yayginlagsmast gibi olgusalliklar bu degismede etkilidir.

MKH’nin yiiz yila yaklasan tarihinde, ‘sistemle iliskilerini kesmeksizin
gerceklestirmeye calistigi 1slah etkinlikleri 6nce yerini radikalizme ve siddete birakmustir,
sonra radikallikten ¢ikip ‘1limanlasmistir’. Bu tespit yani “MKH nin “post-Islamer’ (1liml1
Islam) degisim yasadig1” goriisii oldukca yaygin. Buna gore hareket ‘radikalizmden’
giderek uzaklagsmakta ve kapitalist, demokratik topluma aktor olarak uyarlanmaktadir. Bu
tarz degisim daha ¢ok kiiresellesme siirecinin getirisi olarak degerlendiriliyor.

Toplumsal degisme siirecinde MKH, iiye ve ideoloji bakimindan giderek
modern toplum kesimlerine dayanmaya baslamistir. “Islami hareketin kadrolarinda laik
okullarda okuyan ya da bu okullardan mezun olmus, orta sinif ailelere mensup iiyeler yer
almaya baglamistir. Bu kisilerin toplumda saygin ve gegerli olan meslekleri vardi. Biitiin
bunlar, Misir i¢in de geleneksel Miisliiman nitelemesinin de8ismekte oldugunu
gostermektedir” (Erkilet, 2004: 308).

Hareketin degisiminde ‘lider’in de etkisi vardir. “Benna’dan sonra hareketin
basina gecen Hasan el-Hudaybi, Omer et-Tilmisani, Muhammed Hamid Ebu Nasr ve
Mustafa Meshur gibi MKH o6nderleri (miirsid - genel baskan) ise, yonetsel lider 6zelligi

gostermislerdir. Yonetimleri doneminde, liye kaydetme, gelir toplama ve dagitimim
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saglama, tyeleri koordine etme gibi islerle mesgul olmuslar; ancak ne Benna’nin
karizmasina ne de Kutub’un fikriyatina sahip olduklar1 icin MKH’ nin giderek sistem i¢i bir
muhalefet odagi haline gelmesine yol agmislardir” (Erkilet, 2004: 309).

Hareketteki degisimin bir baska 6nemli nedeni, “MKH’nin Misir i¢inde ve
disinda gerceklestirdigi ekonomik yatirnmlar1 koruma kaygis1 ve kaybettigi yasal
statiiyii geri kazanma arzusudur”. “MKH, bu kaygilarla iiyelerine yonetimle kavgaya
girmemelerini ve tiim enerjilerini insanlardaki cahiliyeyi ortadan kaldirmaya harcamalarin
ogiitlemektedir. Hatta bu kaygilar Genel Miirsidlerin se¢iminde bile etkili olmaktadir.
Hiikiimeti rahatsiz etmeyecek 1limli kisilerin secilmesine 6zen gosterilmekledir” (Verdani
1991: 33-41°den aktaran Erkilet, 2004: 309).

MKH’ndeki degisimin somut gostergeleri soyle 6zetlenebilir:

MKH’nin ‘ilimasinin’ en somut gostergesi se¢imlere artan ilgisi ve en
nihayetinde kendisinin partilesmesidir. Oysaki el-Benna’nin ‘Partizanlik kaldirilmals,
milletin siyasi giicii tek bir safta toplanmalidir’ ilkesi yerinde duruyor. Miisliiman
Kardesler, Miibarek donemindeki baski ve yasaklamalara ragmen secimlere girmekten
cekinmemis ve Misir eksik-demokrasisinin aktdrlerinden birisi olmustur. Dalar’a gore bu

durum, MKH’ni birkag¢ yonden siyasal ve sosyal hedeflerine yakinlastirmistir (2010: 60):

1. Cemaatin, se¢im siirecindeki kampanyas1 mevcut sosyo ekonomik sorunlara dikkat ¢ekerek
“Islam’1n ¢6ziim” oldugu ydniindeki siyasal mesajinin daha rahat yayginlik kazandigi alanlart
yakalamasini saglamustir.

2. MKH’nin se¢im siireci boyunca daha fazla demokrasi istedigini agiklamasi toplumun genis
kesimlerinde yanki uyandirmig ve kitle partisi olabileceginin isaretlerini vermistir.

3. Miibarek rejiminin baskist MKH’ni halk nezdinde magdur konuma doniistirmiis ve
kendisine kars1 sempati beslenmesine yol agmustir.

4. MKH’nin, ekonomik, sosyal ve adli sorunlara getirmek istedigi ¢0ziim yontemleri

konusunda siyaset deneyimi kazanmasi istenmistir.

Caglayan’a gore de MKH aslinda 1930’lardan beri siyasi bir olusumdur ¢iinkii

onerdigi bir toplum modeli vardir. Hareket yasakli olmadigi donemlerde bagimsiz
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milletvekili adaylar1 ile parlamenter rejimin kiyisindan kdsesinden giris yapmak
niyetindeydi. Ve yine bu niyet MKH’ nin degisebileceginin; radikal Islam anlayisindan
cark edebileceginin mesajini veriyordu. Ozellikle 1990’lar sonrasinda Dogu Bloku’nun
¢Oziilmesinin etkisiyle ‘demokrasi’ diinyada yiikselen deger haline geldigi i¢cin, MKH de
bu siirecin disinda kalamayacagini anlamistir. Bu yiizden, dnceki se¢imlere ‘Coziim Islam’
sloganmiyla giren MKH, 20001 yillarda sloganim1i "Demokratik Degisim" olarak
degistirmistir (2010: 248).

MKH nde 1limli-Islamci1 degisimin ikinci gstergesi en azindan 2000°li yillarda
siddet ve catisma unsurlarin1 bir kenara birakarak, iceride ve disarida ‘uzlasmact kimlik
arayisima’ girmis olmasidir. Zaten 1950’11 yillardan beri ABD ile yapilan goriismelerde
hareketin bugiin alacag1 yon, o zamandan belli olmustu ve bu nedenle MKH, el-Benna’dan
sonra keskin bir sekilde, kurulustaki radikal hedeflerinden sapmustir.

MKH’ndeki 1himli-Islamer degisimin bir diger gostergesi ‘yeni genclik’
profilidir. Kiiresellesme siirecinde artan iletisim, ulasim teknolojilerinin ve egitim ve
calisma olanaklarinin etkisiyle 6zellikle ‘gen¢ kusagin’ kiire capinda ‘katilimci demokrasi’,
‘insan haklar1’ gibi degerleri paylasmasi, bireysellesme siireglerinin artmast sonucunda
‘yash kusagin muhafazakarligina’ itirazci tavir gelistirmesidir. Bu durum daha ¢ok Arap
Bahar’inda kendisini gostermistir. Asef Bayat MKH’nin gen¢ kesimindeki bu talepleri

yakinen bilen bir uzmandir. Ona gore (Gokmen, 2011: 97):

MKH’nin genglerini igeren muhtelif gruplar, cogunlukla yeni gelismeye baslayan toplumsal
medya aracilifiyla orgiitlenmeye bagladilar. Bu giine kadar, hepsi ideoloji sonrasi, milliyetgilik
sonrasi ve hepsinden dnemlisi post-Islamci yeni bir siyaset benimsediler. Devrim siirecinde
Tahrir’in bag sloganlarindan biri olan ‘Devrimimiz medenidir, ne siddetli ne dini!” bu yeni

siyaseti yansitiyor. Evet, bu slogan Misirin post-islamciligini temsil ediyor.
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Yiiksel Tagkin ise MKH’ nin ‘1limli’ degisiminin nedenini hareketin siyaseten

‘heterojenik yapisia’ bagliyor. Gorlist soyle (Taskin, 2013):

kesimler,

MKH’nin kisa bir zaman diliminde olsa iktidar uygulamalarina baktigimizda otoriter ve neo-
liberal cizgide olanlarin karar almada etkili olduklarmi sdyleyebiliriz. Ozellikle 2000’lerin
baglarinda degisim gecirmislerdir. Solcu, liberal ve Nasirci solcu yani milliyet¢i diye ideolojik
boliinme yasiyorlar. Hristiyanlarla birlikte Irak Savasi ve Miibarek karsit1 eylemler icinde yer
aliyorlar. Kifaye (yeter) hareketi iginde yer aliyorlar. ilk defa kendilerinin diginda olanlarla
birlikte hareket etmeyi dgreniyorlar. Onceleri Marksistlerle bogaz bogazaydilar. Genel olarak
MKH icinde s6z sahibi olanlar post-Islamci ve neo-liberal ¢izgiye yakin olsalar da, su an
yeniden bir harmanlama siirecinden ge¢mektedirler. Mesela seriat diizeni gelmesin diyen hi¢
yoktur. Fakat ne sekilde uygulanacagi konusunda tartigma vardir. Bir kesim hemen uygulansin
derken, baska bir kesim toplumun egitimden gegmesi gerektigini ve seriatin sonra uygulanmasi
gerektigi diisinmektedir. Her ne kadar AKP modelini uygulamay: diisiinseler de, Misir
halkinin yoksul olmasi ve Selefiler gibi koktenci ve ikinci oy oramina sahip rakipleri
olmasindan kaynakla seriata yakin durmak zorundalar. Devlet ve demokrasiye aragsal bir bakis
acisina sahipler. Sec¢imler bizi iktidara gotlirdiigii siirece, devlette bizi zenginlestirdigi siirece

iyidir diye diisliniiyorlar. Zaten iktidar deneyimleri de bunu gostermektedir.

(Daha once ifade ettigimiz gibi,) Bu degerlendirmeye katilmayan kimi

MKH’ndeki  degisimin  iktidar igin aldatmaca (takiye) oldugunu

diistinmektedirler. Amin su sozlerinde MKH’ni bagimhilik iliskileri ve smnifsal yap1

cergevesinde degerlendirir ve hareketin degisimine olumsuz bakar (2011):

MKH, tamamen disa bagimli, piyasaya dayanan bir ekonomik sisteme baglilik ifade
etmektedir. Gergekte, komprador burjuvazinin bilesenidirler. Is¢i smifi tarafindan diizenlenen
biiytik grevlerin ve yoksul koyliiliigiin kendi topraklarini elde tutma miicadelelerinin kargisinda
durmuslardir. Dolayisiyla MKH yalnizca iki konuda (herhangi bir tiirde ekonomik ve sosyal
program sunmay1 reddetmeleri, dolayisiyla da gercekte gerici neoliberal politikalar1 sorgusuz

kabul etmeleri ve bolgede ve diinyada ABD denetiminin hayata gegirilmesine fiilen boyun



144
egmeleri) “itlimlidir”. Boylelikle MKH, simdi “demokratik niteliklerine” kefil olan Washington
icin yararli bir miittefiktir.

MKH’nin degisimi konusunda net bir sey sdylenemeyecegini diislinenler de
var. Ornegin, el-Benna’nin Avrupa’da yasayan torunu (Oxford’da ‘Cagdas Islam
Caligmalar’’ profesorii: Bati ile MKH’nin baglanti noktalarindan birisi olarak
degerlendiriliyor) Tarik Ramazan’a gore, pek ¢oklarinin gdzden kagirdigi dnemli gergek su
ki, Misir’da MKH ve genel olarak Islamcilar cogunlugu temsil etmiyor. ‘Misir siyaseti ¢cok
bilesenli ve Miibarek sonrasi donem i¢in hangi kesimin hakim konuma gelecegi belirsiz’.
Durum boyle olunca MKH’nin oOnceliklerini tespit etmek imkansizlagiyor. MKH’nin
“Birlesik bir hiyerarsik goriiniisiin arkasinda birbiriyle ¢atisan gii¢ler var. MKH nin hangi
yola girecegini kestirmek ¢ok zor... Kat1 dindarlarla, Tiirkiye 6rnegini savunanlar arasinda
her sey olabilir”. Ramazan’in bu tez i¢in 6nemsedigimiz ikinci dnemli tespiti de ‘Misir
siyasetinin sadece i¢ dinamiklere gore agiklanamayacagi gergegi’dir Hareketi kiiresel

capta degerlendirmek gerekiyor (Ramazan, 2011):

Hareketin siyasi diislincesi son 20 yilda oldukga gelisti. Gerek ABD gerekse Avrupa, Misir
halkimin demokrasi ve 6zgiirliikk diisiini hayata gegirmesine kolay kolay izin vermeyecek.
Stratejik ve jeopolitik hesaplar dyle biiyiik ki, reform hareketi ABD tarafindan, Misir ordusuyla
isbirligi iginde yakindan takip edilecek ve zaten ediliyor da.

Miibarek karsitlart arasinda ismi 6ne ¢ikan Muhammed el Baradey’in arkasinda saf tutma
karartyla Thvan, Bati’y1 korkutabilecek siyasi talepler 6ne siirerek rengini belli etmenin vakti
olmadig1 kanaatinde. Hareketin parolasiysa, ihtiyat.

...Bat1 (ise), pasifligini ve diktatorliiklere destegini mesrulastirmak igin ‘Islamci tehdit’
mazeretini kullanmaya devam ediyor. Miibarek’e direnis biiyiidiikce, Israil hiikiimeti
Washington’a tekrar tekrar halk iradesine karsi Miibarek’in cuntasini destekleme ¢agrisinda
bulundu. Avrupa da ‘bekle ve gor’ tavri takindi. Her iki yaklasim da manidar: Nihayetinde,
demokratik ilkelere dair siislii laflar, siyasi ve ekonomik ¢ikarlarin savunulmasi karsisinda pek

fazla agirlik tasimiyor. ABD, petrole erisimi garanti eden ve Israil’in Filistin’i adim adim
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somiirgelestirmeyi siirdiirmesine goz yuman diktatorliikleri, halkin bu tiir seylerin devamina

izin vermeyecek olan muteber temsilcilerine tercih ediyor.
(Ancak Bati’nin bu politikasi) ...giinii kurtarmaktan baska ise yaramayan bir tutum.

Gerek Bush gerek Obama doneminde ABD, Ortadogu’da giiven kaybetti: Ayni durum, Avrupa
icin de gecerli. ABD ve Avrupa, politikalarin1 gézden gegirmedigi takdirde, Asya ve Giiney
Amerika’daki diger giicler, kendi dikkatli stratejik ittifak yapilariyla sahneye ¢ikabilir.

(Sonug olarak istikrarsiz bir durum s6z konusu. Ancak,) Bu istikrarsizlik durumu,

hem endise hem de umut verici. Arap diinyast uyaniyor. Degisimler, gergek demokratlar igin
umut 15181, demokratik ilkeleri ekonomik ve jeostratejik hesaplarina feda edenler iginse kabus
anlamina geliyor... Neticede Ortadogu’da barisi ancak biitiin siyasi giicleri kucaklayan ve

siddetten uzak demokrasiler getirebilir ve baris, Filistinlilere de sayg1 gostermek zorunda.

Fulya Atacan da MKH’ndeki degisim ve MKH’nin nasil bir toplum modeli
onerdigi/Onerecegi konusunda kararsiz olanlardan. Atacan’in daha ¢ok i¢ dinamikleri

onceleyen degerlendirmesi sdyle (Atacan, 2013):

MKH’nin kendileri pek bir degisim oldugunu diisinmiiyorlar. 1928°deki kurulus amaclari,
Misir’1 Islami degerler igerisinde yeni bir toplum, yeni bir nesil yaratmakt: hala da o amag
devam etmektedir. Fakat MKH heniiz bir iktidar deneyimi yasamadiklar1 i¢in, hareketin bugiin
nasil bir doniisiim yasadig1 konusunda net bir degerlendirme yapamayiz. MKH’nin Bat1 ve
ozellikle ABD ile iligkiler gelistirerek ideolojik sapma yasadiklarini diigiinmek yanlistir.
MKH’nin kendini Bati’ya sevdirme gibi bir derdi olmamistir. Akli basinda her diinya giicii
diplomatik siyaset geregi bir lilkede iktidar ve muhalefetle (hele hele Misir ve MKH gibi giiclii
bir muhalefetle) iletisime gegmek ve onun hakkinda bilgi sahibi olmak ister. Ama bu
gdriismeler resmi goriismeler degildi ve Thvan resmi bir muhalefet degildi. MKH daha iktidar
deneyimi yagayamadi, bunu derken ne kastediyoruz; devlet bagkanligi yapiyorlar ama hala eski
rejim ayakta, hala devlet kadrolarin1 degistiremediler ve iktidarinizi koklestirebilmek igin belir
bir siire zaman gerekir. Ama MKH, tabi ki 1928’de kuruldugu gibi kalmadi ve kagmilmaz bir
takim degisimler yasadi. Fakat MKH cogunlukla illegal kalan bir yap1 oldugu i¢in ne kadar

degistiklerine dair elimizde bir veri yoktur. Bu yiizden de MKH degisim yasadi diyemeyiz. Bir
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takim yazilanlar var, konusulanlar var ama hakikaten Grgiit nasil, nereye kadar uzaniyor bu
bilgiler sinirli ve bu yorumlar1 da daha ¢ok dis ceper {izerinden yapiyoruz ve bir de kendi
anlattiklar1 var. Biz suan buzdaginin iistiinii goriiyoruz ve agagisina dair verimiz yok, bilgimiz

yok. Gordiigiimiiz kisimdan tahminler yapiyoruz.

Kisaca MKH kiiresellesmis ve kiiresellestikce de ABD’nin lokomotifligini
yaptig1 neo-liberal diinyaya uyum saglamaya calismistir. Mursi yonetimindeki MKH nin,
bir yillik iktidar pratiklerinde neo-liberal kalkinma modeli benimsedigine dair bazi
emareler goriilmektedir. IMF ile 4,5 milyar dolarlik bir anlagsma yoluna gidilmistir.
Yonetime MKH kadrolarindan bireyleri alinarak kadrolasmaya yoluna gidilmis ve halkin
ekonomik durumlarinda da bir ilerleme goriilmemistir. Kisacas1 islam motifli alternatif bir
modernite ve bagimsiz bir Misir hedefi ile yola ¢ikan MKH, devrim sonrast Misir’
yeniden insa etmek yerine Oncelikle devleti ele gecirme ve kadrolasma yoluna gidince
hayal kiriklig1 yasatmistir. Halkin yogun tepkileri sonucunda ortaya cikan kaos iizerine,
ABD’nin garantorii olan Ordu darbe yaparak rejimin giivenligini garantiye aldi. Sonug
olarak MKH yasakland1 ve boylece MKH yeniden yer altina girmistir.

IV.3. Miisliiman Kardesler Hareketi’nin i¢ ve Dis Dinamikleri

Miisliiman Kardegler Hareketi (MKH) 86 yillik tarihinde Misir’da kurulan,
oradan Ortadogu’ya sonra oteki Islam cografyalarina yayilan, Bati toplumlarinda dahi
subeleri olan ‘kiiresel ¢apta Islami harekettir’. MKH basit bir Islami cemiyet olarak
kurulmus ve zamanla Misir’daki diger Islamci cemiyetleri gdlgede birakarak Misir’da en
giiclii hareket olmustur. MKH, 1930’lardan sonra genisleyerek Misir disinda Fas, Cezayir,
Libya, Liibnan, Urdiin, Irak, Suudi Arabistan, Bahreyn, Afganistan, Pakistan vd. iilkelerde
de orglitlenmis ya da benzer hareketlerin olusmasinda rol modeli olmustur (Baban, 2006:
110). MKH’nin ortaya ¢ikmasi ve gelisimi siirecinde bazi sosyolojik dinamikler i¢ ve dis

sosyolojik dinamikler etkili olmustur. MKH’ni etkileyen i¢ ve dis dinamikler 1950 6ncesi
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ve sonrasi olmak iizere iki donem halinde incelenebilir. Bu donemsellestirme, hem
Hareketin lideri Hasan el-Benna’nin 6ldiiriildiigii yil itibariyle anlamlidir hem de MKH’nin
Bat1 ile temaslar1 daha ¢ok 1950’lerden sonra basladigi i¢in anlamhidir. MKH bu
dinamiklere bagl olarak, hem Misir’daki ekonomi-politik krizler hem de hem Misir’in Bati
ile olan ‘bagimlilik iligkisi’ hem de Bati ile temaslar1 ¢ergevesinde bir takim diisiinsel,

ideolojik ve sosyal degisimler gecirmistir.

1950 Oncesi Miisliiman Kardesler Hareketi’ni etkileyen i¢-dis dinamikler:

1950 6ncesi MKH Hareketinin ortaya ¢ikmasinda ve gelismesinde etkili olan
i¢-dis dinamikleri soyle siralayabiliriz (Benna, 1969; Tibi, 1998; Caglayan, 2007; Marsot,
2007; Lia, 2012):

e Britanya’nin Misir’t isgal etmesi (emperyalizm) ve gelistirdigi ‘bagimlilik
iligkisi’.

e Emperyalizme ve isbirlik¢isi yonetimlere duyulan tepki sonucu iilke ¢capina
yayilan isyan dalgas1 ve kargasa ortami.

e Britanya’nin kuklasi yonetimlerin sekiiler/liberal politikalarinin ekonomik,
siyasal ve sosyal alanda basarisiz olmasi (mesruiyet krizi).

e Osmanli Imparatorlugu’nun dagilmasi ve Tiirkiye’deki Kemalist rejimin
halifeligi kaldirmasi.

e Giderek giiglenen sekiiler/milliyetci akim.

Burada baska etken ve kosullar da sayilabilir, fakat bu siralananlar temel
nitelikte olanlardir.

Bagimlilik Teorisi’nin teorisyenlerinden Samir Amin’e gore, Britanya Misir’1
isgal ederek ‘cevre’ iilkesi statiisiine getirmistir; geri biraktirilmis tilke olan Misir, kirk yila
yakin bir siire (1880—1920) hakir bir ¢geper muamelesine maruz kalmig, kurumlar1 donemin

kapitalist/emperyalist birikim modeline uyacak sekilde yeniden diizenlenmistir (2011).
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Misir’in kaynaklar1 Britanya’ya (Bati’ya) aktarilirken ayn1 zamanda yeni gelisen fabrika
sisteminin mamul maddeleri i¢in ‘pazar’ olarak diigiiniilmiistiir. Bu durumun en 6nemli
sebebi ise, Misir ile Bati arasinda kurulan ‘esitsiz’ bagimlilik iligkisi onun gelismesini
engellemesidir. Yoksulluk artmig, demokratik haklar gelisememistir. Ortaya ¢ikan
‘mesruiyet krizi’ ortaminda MKH halkin anti-emperyalist ve milliyet¢i tepkilerini merkeze
alarak 6rg1'itlenmistir29. Halkin, yoneticilere olan giiveninin azalmasi ve Ingiliz
emperyalizminin baskisi altinda ortaya ¢ikan iktidar boslugu, MKH’nin orgiitlenmesini
kolaylastirmistir. Bu durum MKH’ni kurulusunu ve biiylimesini etkileyen en Onemli
dinamiktir. Iktidarin emperyalizm ile iliskisi halkin dahada yoksullasmasina yol agmistir.
Yoksulluk (ekonomik kriz) MKH’nin ortaya ¢ikmasinin 6énemli nedenlerinden birisidir.
Misir’da Zaglul Pasa’nin 61diigii yil (1927) uzun siirecek kitlik yillar1 baslamis ve halkin
%70’1 (6zellikle fellahlar) bu durumdan etkilenmis. Kiimiilatif artan sosyo-ekonomik ve
siyasal sorunlar nedeniyle Misir halkinda biriken 6fke, toplumsal hareketlere yol agmus.
MKH bu ortamda kurulmus ve kitlesel destek bulmustur. (Baker, 1978: 29-32 aktaran
Ormeci, 2011; Marsot, 2007: 90).

Misir’in yari-bagimsizlik (siirlandirilmis monarsi) doneminde iilkede ticaret
ve sanayi ile ugrasan yeni bir burjuva smifi gelismeye baslamistir. “Yerlesik toprak sahibi
sinifin muhalefeti nedeniyle 1950’lere kadar burjuvazi toprak sahipleriyle bir koalisyon
kurarak iktidarin arkasindaki sosyal gii¢ olmustur. Ancak modern siyasal hayat ve siyasal
partiler giiclii toplumsal baglara dayali olarak gelisemedigi i¢in, siyasal arenadaki en
onemli aktorler Kral ve Ingiliz isgal giicleri olmustur”. Siyasal alanda ise giiclii bir sosyal
tabani bulunan milliyet¢i ve bagimsizlik¢1 Vafd Partisi toplumsal degisme siirecinin 6nemli

aktorlerinden birisi olarak rol oynamustir. Ancak, Islami gevreler milliyet¢i harekete pek

» MKH’nin kurulusunun Ingilizlerin ve sarayin bir plam cergevesinde ortaya ¢iktigindan kusku duyanlar
vardir ve Samir Amin (2011) bu kisilerden birisidir.
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sicak bakmiyorlardi. Ciinkii milliyet¢i hareket laik egilimlerle birlikte gelisiyor ve bunlarin
varligin1 tehdit ediyordu. ‘Liberal Era’ olarak adlandirilan bu donem, “yaygin riisvet ve
yolsuzluklar ve bunlara ek olarak iilke iizerindeki Ingiliz etkisi nedeniyle halkta olumsuz
izler birakmistir”. Ingiltere’nin elinde kukla haline gelen krallar, tam bagimsizlig
kazanamadiklar1 gibi sosyo-ekonomik ve siyasal sorunlar1 da ¢ézemediler (Binder, 1978:
27°den aktaran Ormeci, 2011; Giiler, 2004: 42; Tiftik¢i, 2013). Emperyalizme olan bu
“bagimlilik iligkisi”, MKH nin hem kurulusunu hem de gelismesini etki eden en 6nemli i¢
ve dis dinamiktir.

Bir diger dnemli dinamik ise Osmanli Imparatorlugu’nun dagilmas: sonrasinda
Tiirkiye’deki Kemalist rejimin Halifeligi kaldirmas1 ve yine Tiirkiye basta olmak iizere,
[ran ve Afganistan gibi iilkelerde sekiiler egilimli ydnetimlerin ortaya ¢ikmasi durumu,
kurtulusu Muhammed’in “asr-1 saadet” giinlerinde arayan MKH’ni endiselendirmistir.
Kurulus sebepleril9. Yiizyila dayanan MKH’nin kurulmasi sebeplerinden en Onemlisi
yasadiklar1 iki biiyiik sok ¢ok 6nem arz eder. Osmanli Imparatorlugu’nun dagilmasi ve
sonrasinda kurulan Tiirk devletinin hilafeti kaldirmasi ve Kemalist rejimin Islamiyetten
uzaklagmasi1 gen¢ Benna’yr lizmiistiir (Bozarslan, 2010: 86). Tiirkiye’de Mustafa Kemal
liderliginde yeni bir cumhuriyet kurulmus ve halifelik kaldirilmistir. Halifeligin
kaldirilmasina tepkiler Misir ve Hindistan’da Kongreler ve toplantilar yoluyla yankilar
biiylik olmus. Hasan el Benna Halifeligin kaldirilmasin1 ve Mustafa Kemal liderligindeki
Tiirkiye Cumhuriyeti’nin sekiiler tarzda bir iilke insa etmesini elestirmis. Misir’da Hasan el
Benna’nin MKH hareketini kurmasinin nedenlerinden birisi de bu olmustur ve halifeligin
kaldirilmasindan 4 yil sonra kurulmustur (Isik, 2012:366).

1950 Sonras1 Miisliman Kardesler Hareketi’ni etkileyen ic-dis

dinamikler:
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El-Benna’nin oliimiinden sonra Miisliiman Kardesler Hareketi’nin (MKH)
degisiminde etkili olan i¢-dis dinamikleri soyle siralayabiliriz:

e Nasir Donemi’nde (1954-1970) MKH’nin yasaklanmasi.

e Enver Sedat’in MKH’nin radikal silahli kanadi tarafindan 6ldiiriilmesi.

e Miibarek Donemi’nde (1981-2011) MKH’nin baski altinda tutulmasi. Ve
yasakli secimler.

e 1967 Arap-Israil yenilgisi

e Sosyalist Sistem’in ¢okiisiiniin Ortadogu ve MKH tizerindeki etkileri.

e Arap Bahar (Kiiresel toplumsal degisme hareketleri).

e Neo-liberalizm (Kiiresel ekonomik kriz) ortaminda merkez-¢evre arasinda

Fotograf 10: Miisliiman Kardesler heyeti Beyaz Saray'da Eisenhower ile birlikte-1953 (Johnson, 2011)

derinlesen ‘esitsiz’ bagimlilik iliskisi.

MKH ordu i¢indeki sekiiler-milliyet¢i “Hiir Subaylar” olusumunun darbe
diisiincesini destekledi. Darbeyi yapacak olanlar 1936 yilinda Misir-ingiliz anlasmasi

sayesinde orduya girmis olan ve ¢ogu MKH iiyeleri ile ayn1 toplumsal kokenden gelen
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(fakir halk c¢ocuklar1) ama siyaseten milliyetci olan subaylardi (Marsot, 2007: 107;
Caglayan, 2011: 197). MKH kendi koklerinden gelen “Hiir Subaylar Hareketi” ile birlikte
hareket ederek iktidara yonelik darbe gergeklestirdiler. Aslinda bu ortak darbe girisimi
MKH ig¢in uygun bir yontem degildi. Ancak, hem bask1 altinda kalmalari, hem de iilkenin
isgal altinda olmasi nedeniyle Kral Faruk’a karsi olmak bu ittifaki zorunlu kilmisti. Hatta
MKH’nin o6nemli diisliniirii  Seyyid Kutub Miisliiman Kardesleri temsilen ihtilal
komitesinde goérev aldi. Kutub Komitedeki tek sivil liyeydi. Ama birkag ay sonra
Komitenin Islami bir yonetim kurmayacagini anlayinca istifa etti. Hiir Subaylar’m lideri
General Muhammed Necip, “cumhuriyet” doneminin ilk Misir Cumhurbagkani oldu.
Ancak, Yeni donemin karizmatik lideri Cemal Abdul Nasir olacakti (Baker, 1978: 29-
32’den aktaran Ormeci, 2011; Marsot, 2007: 109; Caglayan, 2011; Tiftikci, 2013).
Hiir Subaylar Hareketi’nin etkin isimlerden biri olan Yarbay Cemal Abdul
Nasir, 1956°da tek partili (Mili Birlik Partisi ya da 1962’den sonraki adiyla Arap Sosyalist
Birligi) siyasi sisteme dayali yeni anayasanin yiirlirliige girmesiyle tek aday olarak
Cumbhurbagkan: secildi. “Sosyalist ekonomik goriislerinin altinda ciddi bir Arap
milliyet¢isi olan Nasir; tiim diger siyasal partileri kapatti ve kendisine muhalefet eden
Miisliiman Kardesler’i sindirerek iktidarini pekistirdi” (Ormeci, 2011). Nasir’in Misir igin
sekiiler/ulus-devlet diisiincest MKH 1ile arasinda stirtiisme nedeniydi. Ayrica MKH Necip
ile Nasir arasinda baslayan miicadelede Necip’in yaninda saf tutmustu. Gergin ortamda
1954 yilinda Nasir’a basarisiz bir suikast girisimi oldu**ve MKH suclandi. Nasir, basta
MKH olmak iizere muhaliflere karsi tutuklama, siirgiin, iskence ve idam gibi sert
Oonlemlere basvurdu. Boylece, Hiir Subaylarin iktidara gelmesine destek olan MKH yer

altina ¢ekilmek zorunda kaldi (Marsot, 2007: 109). Nasir doneminde MKH hem

%0 Bazilar1 bu suikastin Nasir’in MKH ni lagvetmek i¢in tertipledigini diisinmektedir.
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yasaklandig1 i¢in hem de Nasir’in igerde ve disarda artan popiilaritesi nedeniyle Misir’da
etkin ve etkili olamadi (Dag, 2012: 504).

1960°larda Nasir MKH’ni tekrar serbest birakti. Amaci komiinistlere karsi bu
giicii kullanabilmekti. Ama MKH’nin adi rejime kars1 bir komploya karisinca, aralarinda
Seyyid Kutub’un da bulundugu ii¢c MKH lideri asildi. Kutub’un asilmasindan sonra MKH
icinden yeni Orgiitler ¢ikti. Daha ¢ok Seyyid Kutub’un fikir ve eyleminden etkilenen ve
silahli miicadeleye egilimli bu gruplar ciddi bir gii¢ olamadilar (Tiftik¢i, 2013).

Nasir’in Sovyet yanlisi, sekiiler, ulus¢u ve otokratik tavri MKH ile arasini iyice
acti. MKH destek arayisina giristi ve dzel olarak ABD’ye yakinlastt (Ganim, 2012: 495).
II. Diinya Savasi ardindan, ABD’nin giiclenen sol/sosyalist akim karsisinda din
Ozglrliigiinii destekleme karar1 almasi iizerine, MKH ile ABD’nin ilk temaslar1 1950’lerde
basladi. 1953’te CIA ve ABD Baskani1 Eisenhower ve Hasan el-Benna’nin damadi Said
Ramazan (1926-1995) Oval Ofis’te goriismeler yaptilar. Bu tarihten sonra MKH ABD’de
orgiitlendi (Johnson, 2011). Bu olay, anti-emperyalist ve tam bagimsiz Misir politikasi
giiden MKH’nin ideolojik sapma gostergesi olarak degerlendirilmektedir. Fakat hem
yonetim hem de taban olarak homojen bir hareket s6z konusu olmadigi i¢in, bu olay
spesifik olarak da degerlendirilebilir. Ama her seye ragmen ‘radikal Islami’ goriisiin yeni
donemde yumusayabileceginin ipuclarin1 vermistir. Bu silireg sirasinda MKH, 1954’ten
1970’e kadar yer altina ¢ekilmek zorunda kaldi. Misir’da barinmakta zorlanan MKH hem
Batiya a¢ildi, hem de daha ¢ok radikalleserek siddet yanlilar1 olan yeni bir hizip ortaya
¢ikt1. Nasir’in MKH karsisindaki bu tutumu MKH’ni etkileyen en 6nemli i¢ dinamiktir.

Bu donemde hem MKH’ni hem de bolgedeki diger Islamci hareketleri
etkileyen en 6nemli dinamik “1967 Arap-Israil Savasinin” kaybedilmesi ve sonrasinda

yasanan toplumsal bunalimdir. Israil’in zaferi bircok Arap halkinda hiisrana yol agmistir.
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Bu olay Nasir’in kisiliginde popiilerlesen “Arap milliyetciligini” diislise gegmesine yol
agmistir. Bazilarina gére bu olay (Saad Eddin Ibradin ve kismen Gilles Kepel)
1970’lerdeki Islamciligin yiikselise gegmesinde baslica etken olarak goriir ( Ibradin, 1980;
Kepel, 1986 ve Bayat, 2006: 156-57).

Misir’da 1970 yilinda Cumhurbaskani koltuguna Enver Sedat oturdu. Nasir
gibi O da Hiir Subaylar Hareketi’ndendi ve Arap milliyetcisiydi. Nasir’dan ekonomi-
politik kriz devralan Sedat’1n ilk isi yonetime destegi azalan burjuvaziyi yeniden kazanmak
icin caligmalara baslamak oldu. Nasir’in alt siniflara yonelik politikalarini bir yana birakan
Sedat tek orgiitlii sosyal gii¢ olan burjuvaziyi 6nceleyen politikalar izledi. Ornegin, “dzel
miilkiyeti kisitlayan bazi kanunlar kaldirilmis, basindaki sansiir azaltilmis ve 1977 yilinda
siyasal partilerin yeniden kurulmasina izin verilerek siyasal muhaliflere kisitli da olsa
siyaset yapma hakki taninmistir”. Ancak 1978’de liberal ekonomi yanlist Ulusal
Demokratik Parti’yi kurdugu halde 1979°da Nasir’in Arap Sosyalist Birligi’ni (Parti)
kapatmistir. Misir’da Sedat’in, Nasir’a gore daha fazla siyasal oOzgiirliikler tanidig
dogrudur; ancak bunlar devletin niteliginde 6nemli degisiklik yapmaya yetmemistir; Nasir
doneminin ‘kisisel mesruiyete dayal1 ve biiyiik 6l¢ilide biirokratik-otoriter yapisi’ stirmiistiir
(Baker, 1978: 132’den aktaran Ormeci, 2011).

Nasir’in destekcileri emekciler ve entelektiieller iken, Sedat’in destekgileri
burjuvazi olmustur. Misir’1n artan cari a¢igini azaltmak ve yiyecek tahsisini saglamak i¢in,
IMF’den borg¢ almaya baglamistir. IMF, karsiliginda Nasir doneminden kalma ‘dar kesime’
sosyal yardimlart kesmesini ve kaynaklar1 iiretken bir bicimde kullanmasint sart
kosmustur. Bu sartin uygulanmasiyla da halk canindan bezmis ve isyan ¢ikarmistir; liks
mallar ve arabalar yakilmistir. Yonetim gosterileri bastirabilmek icin en az 150 Misirliyt

Oldiirmiistiir. Buna ragmen Sedat, yabanci sermayeyi Misir’a yatirim yapmaya davet
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ediyor, ilkenin dort bir yaninda ithal/liikks mallar, alisveris magazalar1 ve fast-food
zincirleri ¢ogaliyordu. Emekgilerin ve kdylilerin Nasir donemindeki kazanglari
siipiiriiliyor buna karsin yeni bir burjuvazi smifi ortaya cikiyordu. Ulkede bir anda
milyonerler ¢ogaldi, liiks icinde yasayan bir kesim olustu. Ulkedeki yoksullar bu duruma
tepki gosterince de muhaliflere ve basina karsi sansiir ve tutuklamalar artmaya basliyordu
(Marsot, 2007: 130-136; Cleveland, 2004: 421).

Sedat rejimi genel olarak ‘cevre iilke olmaya goniilli olma donemidir’
denilebilir. Belirgin olan Sedat’in ‘liberalligi’ idi ve “Sedat’in bu liberal ekonomi tercihi,
dis politikadaki Bat1 yanlis1 liberal agilimiyla da ortlisiiyordu”. Nitekim Sedat 1973’te
Misir’in Israil’e Yom Kippur Savasi’nda yenilmesi sonrasinda, 1975°te Sovyetler Birligi
ile 1iligkileri dondurdu, bununla da yetinmeyerek 17 Eylil 1978’de ABD’nin
arabuluculugunda Israil’le Camp David Baris Sozlesmesi’ni imzaladi. Bu antlasmanin
uluslararas1 siyaset agisindan Onemi; Misir’mm Altt Gilin Savasi’nda kaybettigi Sina
Yarimadasi’n1 geri almasimdan ¢ok Israil’i tanimis olmasidir. “Bu antlasma sonrast Misir
Arap Birligi’nden ihra¢ edilmistir” (Baker, 1978: 132’den aktaran Ormeci, 2011;
Cleveland, 2004: 421).

Misirhilarin 6nemli bir kism1 da Camp David antlasmasinin ne Misir ne de
Filistin i¢in bir kazang olmadigini; ulusal onurdan 6diin verilmesine karsin 6nemli bir sey
kazanilmadigina inaniyordu. Ustelik yiiksek enflasyon, devlet memuru ve subaylarm
maaglarinda gerileme ve birgok Misirlinin ¢aligmak i¢in yurt disina go¢ etmesi durumu
Sedat’a olan 6fkeyi artirmistir (Marsot, 2007:135). En son 1500 kisinin tutuklanmasi ve
daha 15000 kisilik liste oldugu dedikodusu insanlarda Sedat’a ve ydnetime olan derin

hayal kirikligini iyice derinlestirmistir.
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1954 yilinda yasadis1 ilan edilen MKH, 1970’de Sedat doneminde tekrar yasal
olarak tanindi. Nasir’in halefi Sedat, saga doniisii yogunlastirip kapsamini genisletiyordu
ve MKH gibi muhalefet gruplarim1 kendi yeni otokratik sistemine angaje etmeye
calistyordu (Amin, 2011). Bunun 6nemli nedeni; Nasir’in karizmasim etkisizlestirmek,
Nasir doneminin biirokrasisini degistirmek ve ABD’nin telkinleriyle, Nasir doneminin
bakiyesi sol gruplar1 zayiflatmakti (Kilavuz vd., 2012: 33; Hiir, 2011). Yumusama Siyaseti
cercevesinde, 1976’da ‘Tek Parti’ sistemine son verildi ve kisith da olsa demokratik bir
se¢im sistemine gegildi (Hiir, 2011). Uygun ortamda Islamci hareketler canlandi; sadece
MKH degil, Cemaat-i Islamiye gibi baska Islamci gruplar da yiikselise gecti (Marsot,
2007: 137). Sedat’in ‘1tliml’ tutumu karsisinda MKH de yumusama belirtileri gosterdi.
Fakat MKH icinde ‘Seyyid Kutub diisiincesine ihanet edildigini’ diisiinenler Kutubgular,
et-Tekfir ve’l-Hicre, Islami Cemaat, Islami Cihat, Yeni Cihat, Askeri Teknik Okul Orgiitii,
Atesten Kurtulanlar, Muhammed Gengligi, Sevkiciler, Nezir Grubu gibi adlarla
radikallesmeye bagladilar (Hiir, 2011; Kilavuz vd., 2012: 34).
Sedat, Nasir’in Rusya ve Baglantisizlarla olan yakin iliskisinin aksine yiiziini
ABD ve liberal Bati’ya donmiistii. Ancak somiirge doneminden gelen Bat1 tepkisi yaninda
uygulanan liberal ekonomi politikalar1 halktaki yoksullugu derinlestirince eriyen orta
sinifta tedirginlik artti. Bu durumun iizerine, Sedat’in Israil ile ‘Camp David’ Baris
Anlagmas1’n1 (26 Mart 1979) imzalamas1 islamc1 muhalefeti iyice kizdird1 ve ayaklandird.
Sedat yonetimi muhalefeti bastirmak icin, Nasir gibi baskici yonteme bagvurdu; 6zellikle
basin iizerinde sansiir ve baski artirildi. Baskilara ragmen Genel Miirsid Hasan FEl
Hudaybi’nin iktidara yonelik sert agiklamalarinin da etkisiyle MKH Misir’da giic kazandh.
Halkta o donem giyim-kusam ve yasam tarzlarinda muhafazakarlasma bagladi. Batili

degerlere ve yasam bi¢imine ciddi bir muhalefet dalgasi olustu. MKH gibi dini gruplar
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yasanan ekonomi-politik olumsuzluklarin Camp David antlasmasinin bir sonucu oldugunu
ve kurtulusu Tanrmmin emrettigi dini diizende gordiiklerini beyan ediyorlardi (Marsot,
2007:138). Sedat sonunda 1981 yilinda Misir’in bagimsizlik téreni sirasinda 6ldiriildi.
Sekiz arkadasiyla birlikte Sedat’a suikast diizenleyen Halid el-Islambdli, yasakli "Misir
Islami Cihad" orgiitiine bagli bir subaydi (Caglayan, 2011: 244; Kilavuz vd., 2012: 34;
Marsot, 2007: 137; Amin, 2011).

Hiisnii Miibarek rejimi, Sedat’in dldiirlilmesine yol acan bir siirii sorunlar
yumagiyla kars1 karsiya kalmistir. Cari agik sikintisi ¢eken iilkede, ne yoksul olan halki ne
de burjuvaziyi vergilendirmek kolay degildi. Hiisnii Miibarek de Enver Sedat gibi
ekonomide liberal politika izlemistir. 1980’lerde Ingiltere ve Amerika’dan yayilan neo-
liberal politikalar Miibarek tarafindan hizli bir sekilde Misir’da tatbik edilmistir. Emekgi
kesimler yoksullasirken komprodor burjuvazi, ulusasir1 sermaye Misir’dan kar etmistir
(Kamrava, 2005: 317). Misir’da yoksulluk, riisvet ve siyasi baskilar artmistir. Misir’da %
10’luk dar bir sermaye grubu aymi zamanda siyasi kararlara da hakimdir. Ustelik bu
kesimler Miibarek’in akrabalari ve yakin g¢evresidir. Sermaye grubunun bir¢ogu ayni
zamanda iktidar partisi ile baglantilar1 olan kisilerdir. Milletvekilligi zenginlesmenin bir
araci olarak goriilmiis ve bu durum halk i¢inde huzursuzluk ve kutuplagsma yaratmistir
(Aktas, 2012: 63).

Miibarek istikrar1 saglayabilmek i¢in demokrasiyi ‘sinirli” tuttu! Hala
parlamento devlet baskanina (yani Miibarek’e) kars1 sorumludur. Bagbakani devlet bagkani
belirlemektedir. Se¢imler hileli oldugu halde (seleflerinin yaptig1 gibi) muhalefete baski
kurmaktaydi. Ornegin, Sedat’in dldiiriilmesi ile uygulanmaya baslanan sikiydnetimi iki yil
daha uzatti. ABD’nin baskisiyla secimlerde muhalefetin aday gostermesini kabul etti ama

mubhalefet aday gosterince de (Ayman Nur) hapse attirdi (Marsot, 2007: 143-147).
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Hiisnii Miibarek déneminde pek ¢ok muhalife (6zellikle 1liml1 Islamcilara)
siyaset kanallar1 a¢ilmistir. MKH de bu kanaldan siyaset sahnesine girenlerden birisidir;
sistemin disinda kalmak yerine iginde muhalefet yolunu se¢mistir. Ornegin 1984
secimlerine (%8 olan se¢im barajini1 asmak icin) sekiiler Vafd Partisi ile ittifak yaparak
girdi ve oylarmn %15’ini alarak, 448 sandalyenin 58’ini kazandi. 1987 se¢imlerine ise Isci
Partisi ve Liberal Parti ile ittifak yapti. Ittifakin kazandig1 60 sandalyeden 35°i MKH’ne
aitti. Bu sonug, Hiisnii Miibarek’i endiselendirdi. i1k isi secim kanununu degistirmek oldu.
Bundan boyle sadece kanunlara gore kurulmus siyasal partiler se¢cime katilabilecekti (Hiir,
2011; Kilavuz vd., 2012: 35). Selefi Sedat gibi neo-liberal ve ABD’ye yakin politika
izleyen Miibarek bunun 6diiliinii ABD’nin Israil’den sonra en ¢ok destekledigi iilke olarak
fazlastyla almistir (Ayhan ve Algan, 2011: 4). Ama bu tek basina ekonomik kalkinmay1
saglayamayacak bir enstriimanda.

Misir’da Islami hareketlerin yiikselmesinin 6nemli bir nedeni, Miibarek
yonetiminin izlemekte oldugu liberal ekonomik programin istendik kalkinmay:
saglayamamasi ve bunun sonucunda orta ve alt gelir gruplarinin ideolojik ve manevi
destegini yitirmis olmasi olarak degerlendirilmektedir. 1960’11 yillarda Abdul Nasir’in
pesinden giden &grenciler, aydmlar ve yoksullar 1980’lerde ¢ogunlukla Islamci
muhalefetin bilesenleri haline geldiler. S6z konusu bu kesimler kamu kesiminde yeterince
istthdam edilemedi, liberal ekonomik programin baskisi altinda biiyliyen 6zel sektoriin
insafina terk edildiler. Esitsiz gelisme siirecinde, kentli emekgi kitlenin ana govdesi basta
MKH olmak iizere islami hareketleri destekledi (Can, 2011; Aboul-Enein, 2013: 1-22).
Baas-nasyonal rejimleri halkin umutlarina care olamayinca Arap Milliyetciligi yerine

MKH ve diger dini cemaatler yiikselise gecti.
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“1991 Korfez Savasi sirasinda Misir’in ABD ile ittifaki radikal islamcilarla
hiikiimeti kars1 karsiya getirdi. Misir Islami Cemaat adli &rgiit Batili yasam tarzini
sembolize eden g¢esitli hedeflere (sinema, tiyatro, turistler, elgilikler) yonelik siddet
eylemlerine giristi. Saldirilardan hiikiimet yetkilileri, giivenlik giicleri, Hiristiyan Misirlilar
(Kiptiler), faizle ¢alisan finans kuruluslar1 ve laik yazarlar da nasiplerini aldilar. 1990’11
yillarda iki bini askin kisi Islamc1 terdr-devlet terdrii sarmalinda hayatini kaybetti” (Hiir,
2011).

Misir’inda artan siddet olaylarint MKH desteklememis ama acikga
kinamamistir da. Siddet olaylar arttikca hiikiimetin baski politikasi da artmis ve
nihayetinde 1995 Haziran ayinda Miibarek’i hedef alan bir suikast girisimi olmustur. Bu
kaotik ortamda MKH o yilki secimlere katildi. Ancak sadece bir iiyesini parlamentoya
sokabildi. Onu da hiikiimet bir yil sonra ‘teror orgiitli liyeligi’ suc¢lamasiyla sinir dist etti
(Hiir, 2011).

1996°da MKH ciddi bir i¢ ¢atisma ile sarsildi. Orgiitiin radikal gengcleri, eski
kusaklarin otoriter yontemlerine isyan ederek MKH’nden ayrildilar ve “Hizb’ul-Wasat”
(Merkez Parti) adiyla bir parti kurdular. Ancak Miibarek rejimi bu tiir egilimlere kayitsiz
kaldi (Hiir, 2011).

1980 sonrasinda MKH siyasal alanda etkili olabilmek i¢in ii¢ strateji belirledi.
Ik olarak, Misir parlamentosunda uygun bir yer edinebilmek icin kiiciik gruplarla
koalisyon olusturmak. ikinci olarak, yine se¢im siireci boyunca iilkenin 6grenci ve meslek
orgiitlerini kontrol altina almakti. Son olarak, en genis bir sekilde sosyal yardim ve koy
agim1 kurmak. Dogrudan hiikiimete meydan okumadan ama devletin biraktigi bu boslugu

doldurma girisimi MKH’ne popiilarite kazandirdi. Bunun {izerine Miibarek, radikal
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olmayan Islamc1 gruplarla birlikte calisabilecegini agikladi ama ragbet gormedi (Walsh,
2003: 32; Kamrava, 2005: 317).

1999°daki saibeli baskanlik secimini %94 oyla kazanan Miibarek, 2000
parlamento sec¢imlerine Miisliman Kardeslerin katilmamasi i¢in elinden geleni yapti.
500’1 askin orgiit iiyesi tutuklandi, se¢imlere katilacak adaylara biiyiik zorluklar ¢ikarildi.
Buna ragmen, Miisliman Kardesler 454 {yeli mecliste 17 sandalye kazandilar. Bu
secimden sonra, Miisliman Kardesler “demokrasi” meselesine daha farkli bakmaya
basladilar. Ornegin 1995 segimlerine ‘Coziim Islam” sloganiyla girmislerdi, 2000’lerin
baslarindaki sloganlart “Demokratik Degisim” idi (Hiir, 2011). Bu strateji degisikligi
konusunda iki farkli goriis var:

Kimilerine gére Dogu Bloku’nun ¢dkmesinden sonra tiim diinyay1 saran
liberallesme ve demokratiklesme (kiiresel degisim) dalgasti MKH’de etkilemisti,
doniistiirmiistii. Berlin Duvari’nin yikilmasi, Sovyetler Birligi’nin ¢okmesi ile diinyanin
yeni bir doneme girdigini fark eden Miisliiman kardeslerin onciileri demokrasinin yeni
donemlerde en fazla bagvurulacak ydntemlerden biri oldugunu bilmekteydiler. Insan
haklar1, esitlik, adalet, Ozgiirliik gibi kavramlar her zamankinden daha c¢ok misir
toplumunda duyulmaya baglanmisti. Politik bir harekete doniismek yerine politikada
kendine yer edinen bir sosyal hareket haline gelmek Miisliiman Kardeslerin gelenegi
acisindan daha tutarliydi. Misir’in totaliter yapist da Miisliiman kardeslere parti kurma izni
vermiyordu (Tigli, 2011: 47). Eski algi, tutum ve davraniglar degismisti. Ornegin, 2008°de
Hareketin Genel Miirsidi Mehdi Akif Celal el-Azm, Arap saginin Tiirkiye’ye yonelik bakis
agisinin ciddi bicimde degistigini vurgulamistir. MKH’nin de iginde yer aldigi Islamci
Arap sag1 daha once Kemalist Tiirkiye’den sekiiler olmasi, Hilafeti kaldirmasi, Batici

olmasi ve Israil ile iyi iliskileri yiiziinden hi¢ hazzetmemekteydi. Simdilerde ise MKH nin
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acikladigr reform programi, AK Parti’nin laik devlet ve demokratik se¢im sistemi ile
gelistirdigi yumusak tislubundan, programindan ve basarisindan ilham almaktadir. MKH
daha énce ‘Kur’an diisturumuz’, ‘Seriat hemen uygulansin’ ve ‘Tek ¢oziim Islam’ gibi
sloganlar yerine artik, Batili tarzda sosyal reform, demokrasi ve haklardan bahsetmeye
baslamistir (Uysal, 2011: 76; Hiir, 2011).

Kimilerine gore ise Misliiman Kardesler, amaclarina ulasmak igin
demokrasinin en uygun ortam oldugunu fark etmislerdi. Onlar i¢in demokrasi bir “deger”
degildi, islevini gordiikten sonra bir kenara atilacak olan bir “ara¢”ti. Bu diislinceye uygun
olarak 2005 yil1 se¢im bildirgelerinde sunlar yaziyordu: “Bizler, Miisliiman Kardesler’in
iiyeleri, Islam semsiyesi altindaki bir cumhuriyete, parlamenter ve anayasal sisteme
baghligimiz1 garanti ediyoruz.” Bu argiimana gore, kuskucularn “Islamcidan demokrat
olur mu” sorusu hala yanitlanamadi. Ciinkit MKH, Kuran ve Siinnet’in egemen oldugu bir
toplum diizeninden gayrisina razi olmayacak Selefiye doktrinine hala siki sikiya bagh
(Hiir, 2011).

2005 segimleri ‘kiiresel demokratik diinyanin baskisiyla’ 6nceki yillara nazaran
cok daha “seffaf” gecti ve Miibarek’in partisi (Milli Demokratik Parti) meclisteki 454
sandalyeden 311’ini aldi; se¢imlere 11 farkli grubun olusturdugu “Kifaya” (Yeter!) adl
ittifakla giren MKH ise 88 sandalye kazanmay1 basardi. Ger¢i se¢imlere katilma oraninin
cok diisiik (%26) olmasi yiiziinden bu “zafer” MKH’ni tatmin etmedi ama sonugta,
parlamentoda ilk kez Miibarek’in partisinden sonra ikinci biiyiik grubu olusturmuslardi. Bu
durum sayginliklarini arttirdi, mesruiyetlerini giliclendirdi (Hiir, 2011; Caglayan, 2011:
247-248). MKH’nin bu basarilarin1 basta ABD olmak iizere Bati destekliyordu. Bazi

cevrelerde bu destek pek ‘hayra alamet’ olarak degerlendirilmiyordu!
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Daha oOnce ifade ettigimiz gibi, Misir gibi ‘otokratik’ rejimlerin ekonomik,
siyasal, sosyal ve kiiltiirel gelisimi saglayabilecek enstriimanlarinin yok veya eksik oldugu
bir gercek ve fakat egemen giicler ile kurulan ‘esitsiz’ bagimlilik iliskisi de
‘gelisememenin’ Onemli bir nedeni. Egemen giicler cikarlari dogrultusunda ve kendi
aralarindaki ‘paylasim ¢ekigsmesi’ kapsaminda, bu rejimlere; sOmiirge doneminde
‘dogrudan’ ve bagimsizlik doneminde de ‘dolayli’ miidahale ettiler. ‘Az gelismis’ denilen
‘cevre’ lilkelerin yer alti ve yeriistii kaynaklarin1 aktarmak, insan emegini ucuz isgiicii
olarak kullanmak ve gelisen kapitalizmin pazar1 haline getirmek i¢in mevcut kurulu
rejimler ‘insan haklarina’ saygili olup-olmamasimna bakilmadan ‘mesrulastirildr’.
Simdilerde mesrulastirma aract ‘demokrasi’. Ornegin, Arap Bahar siireci 6ncesinde,
“Misir demokrasisinin ve Israil ile olan iliskilerin istenilen seviyeye getirilememesinden
sikdyetci olan ABD” adina eski Amerikan Bagkan1 George Bush Kasim 2003°te ‘Heritage
Institute for Democracy’de yaptigi konusmada ‘Misir’in Ortadogu’daki barig siirecine
bliylik bir katki sagladigini ve simdi de Misir’in demokrasi i¢in bir seyler yapmasinin
zamaninin geldigini’ sdyliiyordu. Ayhan’a gére, oysaki “Israil’den sonra bolgede en fazla
Amerikan destegi alan Misir’da yaklasik 30 yildir iktidarda olan Hiisnii Miibarek
yonetimine ABD ve Bati lilkelerinden verilen destek, bu iilkenin demokratiklesmesi
oniindeki en onemli engeli olugturmaktadir”. Bati’nin ‘demokrasi’ vurgusu ‘yiiksek oranlh
halk destegi’ ise 2005-2011 arasi donemde gergeklestirilen genel ve yerel secimlerde
Miibarek’in Ulusal Demokratik Partisi siirekli bir sekilde %80’lerin {istiinde oy
almaktaydi. Bati’nin ‘demokrasi’ vurgusu ‘katilimci kurumsal yap1’ ise kokleri 1840’lara
kadar uzanan bu yapiy1 Bati’nin kendisi Misir’1 isgal siirecinde ortadan kaldirmisti. Soyle
ki (Ayhan, 2011: 16):

Ozellikle 1798 tarihinde Napolyon’un Misir’a asker ¢ikartmasindan sonra Osmanl

Imparatorlugu 1805°de Mehmet Ali Paga’yt Misir’a Vali olarak atamasindan sonra danisma
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meclislerinin olusturulmasi ve kadinlarin is hayatinda erkeklerle birlikte ¢alismasina izni
verilmesine dikkat ¢ekmek gerekir. Ali Pasa’dan sonra egitim ve politik alandaki reform
hareketleri Hidiv Ismail doneminde en iist seviyesine ulasmustir. Ismail Pasa déneminde
Misir’in Avrupalilagsmast yolunda ekonomik ve sosyal alanda dnemli adimlar atilirken, bir
yandan da ciddi anlamda Avrupalilardan bor¢ alinmasi ileriki yillarda iilkenin isgal edilmesine
yol agacaktir. Hidiv Ismail Misir’s modernlestirme girisimlerinde Batinin degerlerini referans
almasina karsin Batinin askeri ve ekonomik hegemonyasina da karsi ¢ikmaktaydi. (Misir’da
‘demokrasinin gelisimi’ konusunda) 1842 tarihinde agilan hemsirelik okulu... Binlerce
Ogrencinin yurt digina egitim almalar igin gonderilmesi ve egitim biitgesinin artirtlmast... 1866
tarihinde bir Sura Meclisi’nin ac¢ilmig olmast (6nemli gelismelerdi). Ancak Misir’in
modernizasyon calismalarini siirdiirmesi sonucu yaganan ekonomik sorunlar en sonunda Misir
ekonomisinin iflas etmesi ve ardindan da 1876 tarihinde Siiveys Kanali’nin agilmasindan 7 yil
sonra Ingiliz ve Fransizlarin Misir maliyesini yonetmesiyle sonu¢lanmistir. Iki iilke bir de borg
komisyonun g¢aligmasini saglayabilmek adma hiikiimette iki bakanla temsil edilmekteydiler.
1876-1882 arasi donemde Misir halki bir yandan Batilarin iilke ekonomisi ve siyaseti
tizerindeki etkilerinden rahatsiz olmus diger yandan da artan vergilerin yaratmis oldugu ciddi
bir yoksullasma sorunuyla miicadele etmek zorunda kalmisti. Hidiv Ismail’in Batilarin Misir
iizerindeki etkisini azaltma girisimlerine sert tepki veren Ingiltere ve Fransa... (en nihayetinde
iilkeyi isgal ettiler. Ingiltere 1882-1953 déneminde Misir’1 somiirge topragi haline getirdi.
Nasir’la baglayan Cumhuriyet doneminde de 6nce Sovyet sonra ABD etkisi biliniyor.)

MKH’ni etkileyen dinamiklerden birisi de ‘Arap Bahari’dir. 2010 yil1 ve
sonrasinda, Kuzey Afrika ve Ortadogu’da ‘Arap Bahar1’ olarak isimlendirilen toplumsal
hareketler Misir’da da cereyan etti ve ‘geleneksel iktidar’ (askeri vesayet ve tek adam)
degisimi ile sonuglandi. Arap Bahari isyanlarini rejimin baski altinda tuttugu MKH
baslatmadi, ama kitlesini hizl1 bir sekilde organize ederek avantaji eline aldi. MKH politik
lider haline geldi. MKH’nden yaklasik bir milyon ‘genc¢ aktivist” Misir’in Arap Baharinda
rol oynadi. Onlara hemen radikal sol ile demokratik orta siniflar katild1 (Ehrenfeld, 2011:
69; Amin, 2011). MKH nin elde ettigi liderlik pozisyonunun gostergesi Miibarek sonrasi
secimlerde aldig1 yiiksek oy oranidir (Verdem, 2011).

MKH diinya siyasetini yakindan takip eden ve konjonktiire gore politika
belirleyen pragmatik bir hareket. Baz1 ¢cevrelerde MKH degisen diinyaya ayak uydurmaya

caligan ‘thimli’ Islami hareket olarak degerlendiriliyor! Diger selefi hareketler gibi
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kendilerini diinyaya kapatmak istemiyorlar. Ustelik MKH, (en azindan el-Benna sonrasi)
homojen bir hareket de degil, icerisinde farkli egilimler var. Hareket bilesenlerinin ortak
noktas1 kiiresel gelismelere hassasiyet (Atacan, 2013). Tarik Ali’ye gore, “MKH, Bati
Avrupa’daki Hiristiyan Demokrat partilerden pek de farkli degil. Sosyal ve siyasal olarak
muhafazakarlar ama ekonomik olarak neo-liberaller. Bu yiizden Amerikalilar onlarla is
yapacaklardir” (Ali, 2012). MKH Batiyla uyumlu ve diyaloga agik politika izliyor. O’nun
degisen ‘durusu’ igin post-Islamci tanimi yapilabilir. Yénetici kadrosunda Batida egitim
almis kisiler ve sermaye kesiminden gelenler var. Bu yiizden de Ozgiirlik ve Adalet
Partisi’ni kurarken ABD’ye bir heyet gonderdiler. MKH’nin {ist diizey yonetiminde yer
alan Hayrat el Satr gibi zengin smiftan gelenler, neo-liberal uygulamalar konusunda ¢ok
istekli goriiniiyor. Mursi’nin kisa yonetim deneyiminde IMF ile kredi goriismeleri
yapilmis, yabanci sermayeyi c¢ekebilmek i¢in Silikon Vadisine benzer bir yapilanma
hedeflenmisti.

Sedat ve Nasir doneminde diinyada yasanan bu neo-liberal siire¢ ve “sosyalist
blogun “cokmesi ve kapitalizmin “zafer” ilan etmesi MKH ni koklii degisiklikler yapmaya
itti. MKH, ozellikle 1990’larda islam anlayisi degisti. MKH, Benna déneminde
demokrasiye olan mesafeden vazgegildi ve segimlere girmeye basladi. Daha sonra MKH
daha da ilimanlasarak Bati ile daha yakin iliskiler kurma yoluna gitti. Batili deger
yargilarina ve parlamenter sisteme olan kati tutumundan vazgecti. Kisaca MKH
1970’lerden sonra ideolojik olarak koklii degisiklikler yasadi.

IV.4. Miisliman Kardesler Hareketi’'ni Oteki Islamc1 Hareketlerden
Ayiran Ozellikler

Misir siyasi tarihinde rejimler, kontrol dis1 dindarlar1 bastirabilmek i¢in, kendi

resmi dindarlarin1 yaratmiglardir, bu devlet gelenegi haline gelmistir (bir¢ok diger
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iilkelerde oldugu gibi) (Atacan, 2013). Bu duruma emperyalizm ve yoksullugu da eklersek
Misir’da devlet-toplum arasinda gerilimin dogmasi kagiilmaz oluyor. Bu ylizden iilkede
bircok orgiit, cemaat ve olusum var. Ozellikle 20. yiizylla geldigimizde Ingiliz
emperyalizmi altinda olan Misir’da toplumsal muhalefet artmis ve paralelinde baskilar da
artmistir. Halk, bagimsiz uluslarin arttig1 bir donemde kral ile Ingilizler arasindaki bu
gerici ve yoz ittifaki asla kabul etmemistir. Dayatilan bu gerileme, iilkenin politik ve
toplumsal kurumlarini iiretim sisteminin iizerinden ve onun otesinde vurmustur. Ulkeyi
bagimli konumunda tutmaya yarayan gerici ve ortagagdan kalma kiiltiirel ve ideolojik
anlayislarin tiimiinii sistematik olarak pekistirmek {izere ¢calismistir. Misir halki, elitleri bu
konumu asla kabullenmediler (Amin, 2011). Islami karakteri olan Misirli olusumlar
emperyalizme ve hakim din anlayisina kars1 6rgiitlenmislerdir.

MKH Misir’da kurulmus ve c¢ok kisa siirede Ortadogu’ya yayilmistir.
Hareketin bu kadar hizli yayilmasinda belli bash 6zellikleri vardir. Bu 6zellikler sunlardir:

a. MKH’nin kendine has bir Islam anlayis1 vardur.

b. ‘Islami egitim’ MKH’nde 6rgiitlenmenin araci olmustur.

Cc. MKH baslangigta anti-emperyalist ve misyonerlik karsitidir.

d. MKH pragmatik bir harekettir.

e. MKH alt ve orta gelir gruplarina; kdy tabanli yoksullara yonelik politika
gelistirmis (hayir kurumu gibi) bir harekettir.

f. MKH toplum yasaminin bir¢ok alaninda (egitim, saglik, ekonomi vd.)
faaliyet gostermis bir harekettir.

0. MKH baslangicta (en azindan el-Benna’nin oOliimiine kadar), siyasi
partilerden uzak durmus bir harekettir. Ancak i¢ ve dis dinamiklerin etkisiyle zaman
icerisinde siyasallagmistir (Arap Bahar1 siirecinde kendisi partilesmistir).

h. MKH kahvehane ve camiler gibi halkin iginde orgiitlenmis ve halktan
kisileri yonetime almustir.

i. MKH iiyelerinin ‘Miisliiman Kardesligi Kimligi’ olusturmaya ¢alismistir.
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J- Hasan el-Benna’nin karizmas1 hareketin biiylimesinde etkili olmustur.

MKH’nin kendine has bir Islam anlayis1 vardir: MKH’nin islam anlayis
zaman ic¢inde ve degisen iilke ve diinya kosullarina gore doniisiime ugramistir. Ciinki
merkez (emperyalist) lilkelerin ana hedef noktalarindan biri olan Misir’da siyaset yapmak
kolay degildir. MKH bu gercegin bilinci ile hareket etmistir.

MKH’nin kurulus dénemindeki Islam anlayisi, dSnemin &teki cemaatlerinden
teori ve uygulama olarak farkliydi. Ayet ve Siinnet temelinden Islam’1 ana referans alan
MKH resmi ve metincilige dayanan Islam anlayisma karsi ¢ikti; daha ¢ok uygulamali
Islameilik taraftar1 oldu. Islam temelinden toplumsal kalkinmanin nasil saglanabilecegi ana
sorunsald: (Lia, 2012: 111). MKH Islam’1 siyaset, ekonomi, giindelik yasam, kiiltiir vd. her
seyin temeline koymak istedi. Benna’ya gore ‘Islam’in, insanin sadece ruhani ve ibadet
yoniinii kapladigini ve diger yonlere karismadigini diisiinenler yanilmaktaydi’. Ona gore,
‘Islami hiikiim ve prensipler, hem ahiret hem de diinya islerini diizenleyen samil ve kamil
(kapsayict ve miikemmel) bir diizendir’ (Benna, 1969: 25). Islam’1 hakim kilabilmek i¢in
Islami tarzda egitim almis ve ahlakli {immetin orgiitlenmesi gerekiyordu. Miisliiman
Kardeslere gore, ‘bir Miislimanin temel 6devi iyi bir Miisliiman olmak, Allaha ve onun
yeryiiziindeki temsilcilerine itaat etmektir”. ‘Ey inananlar! Allah’a itaat edin, peygambere
ve sizden buyruk sahibi olanlara itaat edin. Allah’in eli cemaatle beraberdir. Kim

cemaatten ayrilirsa cehennemi boylar’31

(Havva, 1980: 63). El-Benna’nin bu tavsiyesine
gdre, iyi bir Miisliiman ayn1 zamanda sadik bir cemaat {iyesi olur. ‘Iyi Miisliiman sadece

Allaha iman eden ve ibadet eden degildir. islerinde Miisliimanlig1 unutanlar ve sadece

camide Miisliman oldugunu hatirlayanlar, kiyamet giinii azaplarin en biyliglini

3! Nisa Suresi, 59. Ayet: “Ey iman sahipleri! Allah'a itaat edin. Resule ve sizin i¢inizden olan/sizin se¢tiginiz
hiikiim ve yetki sahiplerine de itaat edin. Sonra bir seyde tartismaya girdiniz mi, eger Allah'a ve dhiret
giiniine inaniyorsaniz, onu Allah'a ve resule arz edin. Béyle yapmaniz hem daha haywlh hem de sonug
bakimindan daha giizeldir”. (Tefsir: Yasar Nuri Oztiirk)
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yasayacaklardir’ (Benna, 1969: 28). Bu durumda MKH nin 6rgiitlenme tarzi ilk basta, kati
bir itaat ve disiplin iizerine oturmustur (Amin, 2011).

Hasan el-Benna ve arkadaslarinin MKH’ni kurmalarinin 6nemli bir gerekgesi
‘yoneticilerin Islami anlayisinin yozlasmis oldugu’nu diisiinmeleridir. El-Benna, bunu sik
sik kitap, dergi, makalelerinde ve konugmalarinda dile getirmistir. El-Benna’ya gore, bir
iilkenin kalkinmasimin yegane yolu, Kur’an’1 referans alarak Allah yolundan gitmesine
baghdir (Ganim, 2012: 247). Eger yoneticiler Islam’mn yol gostericiliginden sapar ve
yozlagmis Bat1 devletlerine teslim olursa, o zaman cihat tiim Miisliimanlara farzdir (Said,
2012: 252). El-Benna MKH’nin metodunu da Islam’in metoduyla bir tuttugunu belirterek

sOyle demektedir (Benna, 1969: 28):

Iste Thvan-1 Miislim’in metodunda bdylece Allah’in kitabina sarilip onun gosterdigi yolu takip
ediyor. Biz Islam’in kiilli ve samil bir nizam oldugunu kabul ediyoruz. islam’in biitiin hayat
konulara hakim olmasina veya yasayisimizin rengini ondan almasini, islam’a gore hareket
edip onun prensip ve kaidelerini yiiriitmeyi kabul ediyoruz. Tamamen Miisliiman’ca yagamak
isteyen herkeste aym yolu tutmak mecburiyetindedir. Ad1 Islam olup da camiye gelen ibadet
eden, sonra da diger islerinde Miisliman olmayanlar1 taklit ederek hayat prensiplerini
yabancilardan alan kimseler tam Miisliiman sayilamazlar. Onlarin islamiyet’i Allah’mn kitabi
miibininde ki su hitkmiin gergevesi igerisine girer. “Yoksa siz kitabin bir kismina inantyorsunuz
da bir kismini inkdr m1 ediyorsunuz? Su halde iginizden boyle yapanlarin cezasi diinya
hayatinda bir riisvaliktan baska bir sey degildir. Kiyamet giiniinde de onlar azabin en ¢etinine

itileceklerdir. Allah ne yaparsaniz higbirinden gafil degildir’. (Bakara:35).

MKH’nin Islam anlayisinda tiim Miisliiman toplumlar1 Islam semsiyesi
yaratma arzusu ve gayreti de var. Bunun i¢in ilk olarak Misir’da emperyalist Ingilizlere
kars1 birlik olusturmak hedeflenmekteyken, nihai amag ise biitiin Islam iimmetini Islam
catis1 altinda toplayarak onderligi ele almak hedeflenmektedir (Lia, 2012: 121).

‘Islami egitim’ MKH’nde orgiitlenmenin araci olmustur: MKH Islami
egitime 6zel 6onem vermistir. El-Benna’nin tasavvuf egitimi kdkeninden dolayt MKH nden

‘tasavvufun 6ziiniin Miisliimanlar i¢in ideal bir egitim programi oldugu’ inanci hakimdir
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(Lia, 2012: 67). MKH bir arkadas sohbetinde kurulmus bir hareket olmasina ragmen,
zamanla sistemli bir sekilde biiyiimiistiir. MKH kurulusunun ilk yillarinda Islami tarzda
egitim veren basit bir ‘tezhip okulu’ adi altinda faaliyet gosteren bir cemaat olarak
kurulmustur. Hasan el-Benna ‘Tezhip Okulu’nun programini anilarinda soyle anlatiyor

(Benna, 2000: 134):

...Program Islami bir egitimdi. Temeli; bu okula gelen her kardesimizin, Kur’an’1 dogru bir
sekilde okumak arkasindan tecvid hiikiimlerine gére okumasini diizeltmek, sonra Kur’an’dan
birtakim sureler ve ayetlerden ezberlemek ve bunlara uygun bir sekilde tefsirini 6grenmek,
birtakim Hadis-i Serifleri ezberlemek ve bunlar1 uygun bir sekilde agiklamay1 6grenmek, Islam
tarihini, Selef-i Salihin’in ve Hz. Peygamber’in siretini,-ameli ve ruhi yonlerini hedef alan basit
bir sekil igerisinde- 6grenmek; nazim, nesir ve daveti ilgilendiren konular1 ezberleyebildigi
kadariyla giici yeten kimseleri pratik olarak konusmaya ve davet yapmaya hazirlamak, ilk
olarak onarli bu ortamda ders ve konferans vermekle yiikiimlii kilmak, daha sonra da genis bir

ortam igerisinde bunu tekrarlatmak idi.

Hasan el-Benna’ya gore Islami egitim ii¢ asamada seyreder (Said, 2012: 260):

1. Cagri, tamtim, fikriyatin duyurulmast ve bu duyurunun halk
katmanlarindaki kalabaliklara ulagsmasi.

2. Olusum asamasi; yardimci personelin se¢imi, gorevlilerin hazirlanmast ve
saflarin kendisine davette bulunulan kisilerle doldurulmasi agamasi.

3. Icraat, uygulama ve {iriin verme asamasi.

“Hira Islam Enstitiisii’ ad1 verilen bir okul agilmistir. Bu okulda dini okullara,
giizel sanatlara ve liselere hazirlik egitimleri verilmistir (Kagar, 2012: 301).

MKH’nde islami egitim diinyada ve ahirette en yararli, en hayirli olana
ulagmaktir. Bu hedefin igerigi genel hatlari ile sdyle belirlenir (Mahmud, 1990: 15-18):

1. Allah’1n seriatinda emrettigi gibi O’na kulluk etmek.

2. Allah’1n yeryliziindeki hilafeti (Allah adina yeryiiziinii 1slah etmek).
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3. Insanlar adina tanisma (marufla muamele): Buradaki amag, ister kadin ister
erkek olsun, Allah’in tiim emirlerini yerine getirmektir. Ister baska milletten olsun tiim
insanlar1 diigmanlik yerine baris ve kardeslige sevk etmek ve tanigmalarini saglamak.32

4. Yerylzii egemenligi (temkin):  Allah iman edenlere ve salih amel
isleyenlere ii¢ s6z vermistir: (a) Yeryiiziindeki hilafeti saglayacak gii¢ ve kuvvet verecek,
(b) Yeryiiziine gonderdigi diger dinlerin hepsinden iistiin kilacak ve (c) Korkularini giivene
cevirecek.

5. Allah’1n seriat1 ile hilkkmetme: Bu hedef diger dort hedeften 6nemlidir ve
diger dort hedefin de ashidir. Bu hedefte Allah’in s6z ve emirlerini yeryiiziinde en yiice s6z
olarak hiikiim silirmesi i¢in, metot, nizam ve cihat dahil tim yol ve ydntemlerin
denenmesidir.

MKH islami egitimin genel olarak alanlarini da belirlemistir:

1. Kisi ve 0zel egitimi ile ilgili her sey,

2. Miisliiman aile ve ailenin sahip olmasi gereken deger yargilari,

3. Miisliiman toplum ve toplumla ilgili alanlar,

4. Islam iimmetinin olus ve yiikselisi ile ilgili alanlar,

5. Miisliiman bir devletin sahip olmas1 gereken siyasi nizam ve yonetimi.

MKH baslangicta anti-emperyalist ve misyonerlik karsitidir: MKH’nin
kurulus dénemlerinde Misir Ingiliz emperyalizminin isgali altindaydi. Ulkede siirekli
isyanlar ¢ikmaktaydi. Bu isyanlar el-Benna’nin gozleri 6niinde seyir etmekteydi. El-Benna,
isgal altindaki bir iilkenin isyanlarla biiyiiyen bir ferdi idi (Caglayan, 2011: 165). Ingiliz

isgali, yoneticilerin duyarsizligr ve halkin diistiigi zavalli durum el-Benna’y1 derinden

%2 Hucurat Suresi, 13. Ayet: “Ey insanlar! Biz sizi, bir erkekle bir disiden yaratuk. Ve érfler yoluyla tanigip
kaynasasiniz diye sizi milletlere, boylara aywdik. Hi¢ kuskusuz, Allah katinda en seckininiz, sakinilmasi
gereken seylerden en ¢ok sakinanimizdir. Allah her seyi bilir, her seyden haberdardir.”. (Tefsir: Yasar Nuri
Oztiirk)
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etkilemistir. Bati emperyalizmi karsisinda antiemperyalist ve Bati karsiti tutum
gelistirmistir.

El-Benna, Kuzey Afrika Emiri Abdulkerim el-Hattabi, Emir Abdulkadir el-
Cezairi ve Mustafa Kamil gibi birgok somiirge karsit1 kisiden etkilenmistir. El-Benna’nin
gbdzlemi ve Ongoriisiine gdre, sdomiirgeciler hicbir Islam devletinin kalkinmasma izin
vermeyecektir (Ganim, 2012: 172 ve 245).

MKH’nin, 1930’larin sonlarindaki siyasallagan faaliyetlerinin biiyiik bir kism1
Ortadogu Islam cografyasmdaki emperyalizmle miicadele ekseninde sekillendirmistir ve en
cok mesailerini de Filistin {izerine harcamislardir (Lia, 2012: 213). El-Benna’nin, Islam
cografyasinda Hiristiyanlarin misyonerlik faaliyetlerine karsi miicadelesi daha ‘Hasefi
Hayir Cemiyeti’ giinlerinde baslamistir. Bu cemiyet MKH’nin onciilii sayilmaktadir.
MKH’nin baslamasinin ardindan 1930’larda yiiriitiilen ‘mektuplu’ kampanyada, Kral
Faruk, aileler ‘Miisliiman ¢ocuklarinin misyoner okullarma gonderilmemesi’ konusunda
uyarildi (Lia, 2012: 163). MKH’nin bu tepkisinin altinda ‘misyonerlik faaliyetlerinin
emperyalizm icin aracsallastirilmasi’ diisiincesi var. Atacan’a gore, “MKH’nin kurucusu
el-Benna icin anti-emperyalist ve Ingiliz somiirgeciligine kars1 diyebiliriz. Bu nedenle de
hapsediliyor ve bu nedenle de Oldiiriiliiyor. Bundan dolayr da MKH’nin Hiir Subaylar
Orgiitii ile baglantilar1 var ve anlasabiliyorlar” (2013).

e MKH pragmatik bir harekettir.

e MKH baslangicta (en azindan el-Benna’nmin o6liimiine kadar), siyasi
partilerden uzak durmus bir harekettir. Ancak i¢ ve dis dinamiklerin
etkisiyle zaman icgerisinde siyasallasmistir (Arap Bahan siirecinde kendisi
partilesmistir).

MKH nin, kisa siirede biiylimesinin ve tiim Ortadogu {ilkelerine yayilmasinin
onemli bir nedeni onun ‘pragmatik’ niteligidir. Uyelerinin dini egitimlerinde bile bu

pragmatizm gozlemlenir. MKH, yeni iiyeleri hemen ideolojik egitime almamustir ve Islami
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egitim konusunda iiyelerini sikmamistir (Lia, 2012: 157). Bu tutum MKH’nin
kitlesellesmesinde popiiler hale gelmesinde c¢ok etkili olmustur. Ayrica ulusal ve
uluslararasi konjonktiire gore strateji gelistirerek ayakta kalmaya ¢abalamistir.

MKH’nin kurulus yillarinda kat1 bir anti-emperyalist tutum i¢inde oldugunu
sOylemistik. MKH, el-Benna doneminde Bati ile dikkate deger bir iliskiye girmemistir.
Bati ile iliskiler el-Benna’dan sonra baglamakla birlikte, MKH ndeki ideolojik sapmalar da
bu tarihlerde ortaya ¢ikmistir. MKH’nin Bati ile ilk temaslarinin 1950’lerde basladigini
belirtmistik.

MKH 1980’li yillardan itibaren etkili olmaya baslayan neo-liberal riizgardan
etkilenmistir. Genelde kentli orta sinifa dayanan bir tabam1 olan MKH, yeni donemde,
burjuva sinifindan ve biirokrasiden de taraftar toplamistir. MKH, Avrupa ve ABD dahil
diinyanin farkli yerlerinde subeler ag¢mis, benzer olusumlara rol modeli olmus;
kiiresellesmistir. Islami hareketler igin tiim bu degisimler ‘post-Islamcilik’ kavrami
kapsaminda degerlendirilmektedir. Radikal duruslarin ‘yumusadig’ bir degisim s6z
konusudur.

Bir bagka pragmatik davranis ‘demokrasi meselesi’ ile ilgili. El-Benna’nin
liderlik ettigi MKH kurulusundan II. Diinya Savasi’na kadar Devletle (Sarayla) hep uysal,
uzlagsmaci, isbirlikci bir tavir i¢inde olmustur. “Ornegin Saray, Orgiitiin secimlere
katilmamasini, ingiliz-Misir sémiirge anlasmasina sadakatini ilan etmesini istedi. Cemiyet
kars1 ¢cikmasina ragmen Benna bu dayatmalara uydu. Benna ayaklanan el Ezherlileri kinadi
ve MKH’nin bu gosterilere katilmamasini istedi. Ve sonunda o6rgiit Benna’y1 dinlememeye
basladi. MKH, 1945’ten sonra yani savas bittikten sonra silahli miicadeleyi baslatt1”

(Tiftikgi, 2013).
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MKH, el-Benna doneminde partilere mesafeli yaklagsmistir. EI-Benna, siyasi
partilerden diiriist olmadiklari; yolsuzluga bulastiklar1 ve halkin siyasetcilere giivenini
yitirdigi i¢in uzak duruyordu (Caglayan, 2011:164). El-Benna siyasi partiler ve particiligin
bazi1 iilkelere uyabilecegini, fakat Islam toplumlarina uymadigini diisiiniiyordu. Hatta
iilkesindeki ‘biitiin siyasal partilerin kapatilmasi gerektigini, ¢iinkii Islam’mn birlestirici
Ozellikte oldugunu ve Miisliimanlarin, tlkelerinin esenligi i¢in birbiriyle isbirligi iginde
hareket etmeleri gerektigini’ tavsiye etmistir (Atay, 2011; Karadavi, 2012: 637-639). El-
Benna’nin particilige karsi ¢ikmasmin diger bir nedeni de siyasi partilerle ¢ekiserek
diisman kazanmaktan korkmasidir; o dénem igin el-Benna ydnetimi, Ingilizleri
irkiitmekten kaginmustir (Kacgar, 2012: 331).

MKH, ‘Genel Yasasi*® (Kanunu Cem’iyetil —ihvanil-Musliminil-Amm) geregi’
siyasete karismamay1 ilke edinmisti ancak, el-Benna 1934 yilinda ‘siyasetten uzak durmak
gerektigini’ igeren paragrafi metinden ¢ikarmistir (Lia, 2012: 101). Bunun iizerine ‘siyasi
bir grup olduklar1’ elestirisine El-Benna sdyle cevap vermistir (Lia, 2012: 102):

Sizi islam’in ogretilerine, islam’in yasalari ve rehberligine ¢agiriyoruz ve bu sizin
goziiniizde ‘siyasete kalkismak® ise, o zaman bu bizim siyasetimiz. Ve eger, sizi bu ilkelere

cagiran kisi bir ‘siyaset¢i’ ise, o halde, Allah’a hamdolsun, siyasette en saygin insanlariz...

Islam bu diinyanin mutlulugunu kucaklayan bir siyasete sahiptir.

Goriildiigii {izere ‘siyasal Islam’ goriisii temelinden zaten siyasaldi. E1-Benna,
sonraki yillarda MKH’nin siyasal durusunu soyle ifade ediyordu: ‘Siyasi bir cemiyetiz.
Ciinkii idareyi Islam’a uygun hale getirip, biitin Islam memleketleriyle baglarimizi
kuvvetlendirmek, kendi milli benligimize sarilarak genclerimizi Islam izzeti ile yetistirmek

istiyoruz’ (1969: 30).

% Ortadogu’da Islami akimlar genel olarak yonetimlerin antidemokratik yapisindan dolayr kurulus
donemlerinde siyasetten uzak durmayi tercih ederler. Hemen hepsi orgiit ici davranis ve kurallar1 belirleyen
bir takim kurallar koyarlar. MKH’de benzer bir yaklagimla “genel yasa” gelistirmistir (Lia, 2012: 101).
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“El-Benna’nin Filistin ayaklanmasma aktif destek vermesi, Miisliiman
Kardesler’in Misir’in disina daha giiclii sekilde yayilmasini sagladi. Bu donemde el-
Benna’nin... Ingiliz aleyhtar1 propagandasmin ayn1 dénemde Ingiltere’ye kars: yiiriitiilen
keskin bir Fasist-Nazi kampanyasiyla titresim igerisinde oldugu da soylenebilir. 1939
yilima kadar Miisliiman Kardesler sayisal gii¢ olarak cok biiyiik bir artis gostermis,
Ozellikle kirsal kesimde en iyi Orgiitlenmis topluluk haline gelmisti. Artik siyasiler, el-
Benna’nin aktif destegini ¢ok daha fazla aramaktaydilar. Fakat o, siyasete girmeme
konusunda dikkatliydi ve yonetimin disinda kalmaya 06zen gosterdi”. El-Benna’nin
oliimiine yakin siyasallasan hareketin rakibi bagka bir Islamc1 akim/parti degil, genis kitle
destegi olan milliyetci Vafd Partisi olmustur. “1947°de o6rgiit, milliyetci ve Islamci 15
kadar grup ya da topluluktan olusan bir birligin hakim {iyesi oldu. Gruplarin birlikte
calismak iizere hazirladiklar1 program, ‘Misir’a gecikmeksizin hiirriyet’ olarak
adlandirilmaktaydr” (Atay, 2011).

Hareket siyaset sahnesine ¢iktigr andan itibaren el altindan farkli partilerle
secim ittifaki yapabilmis; bagimsiz adaylarla secime girmis; se¢cim kavgalarina tutusmus
hatta adi suikastlara, darbe girisimlerine karigmis; ve en nihayetinde de Arap Bahari
siirecinde Ozgiirliik ve Adalet Partisi (OAP, 30 Nisan 2011) adiyla partilesmistir. Zaman
icerisinde hareketin radikal siyasal sdylemi de yumusamustir: ‘Huzur Islam’da’ veya
‘Coziim Islam’ slogan1 yerine “Demokratik Degisim” slogan 6ne ¢ikarilmistir. Daha 6nce
de belirtildigi gibi bu sdylem degisikligi konusu tartismalidir. Hareket, kiiresellesme
siirecinde Gteki partiler (ideolojiler) gibi liberallesti ve demokratiklesti mi (gédmlek mi
degistirdi) ya da din devleti kurmak i¢in demokrasiyi ara¢ olarak m1 kullaniyor? Heniiz
bilinmiyor. Her iki iddia i¢in de kanit var! (Hiir, 2011; Aboul-Enein, 2013: 28; Lia, 2012:

200).



173

e MKH, alt ve orta gelir gruplarina; koy tabanh yoksullara yonelik politika
gelistirmis (hayir kurumu gibi) bir harekettir.

e MKH toplum yasammin bircok alaninda (egitim, saghk, ekonomi vd.)
faaliyet gostermis bir harekettir.

MKH’nin ilk kurulus donemlerindeki oOrgiit tabani, genel olarak kamuda
calisma imkani olmayan alt kademeden issiz ve yoksul kentli kesimlerdi. Bu ylizden
cemaat kurulug doneminde taban olusturabilmek i¢in hayir kurumu gibi orgiitlenmistir.
Cemaatin sosyal ve hayir isleri yaparak orgilitlenmesinin diger énemli nedeni de yoksul
kesimlerin fazlaligina ragmen devletin (Sarayin, sOmiirgecilerin) ‘sosyal harcamalar1’
genisletememis olmasidir. MKH, egitime ve kamu yararin1 gozeten faaliyetlere biiyiik
Oonem vermis, bu ¢ergevede hem erkekler hem de kiz ¢ocuklart igin ayr1 ayri ilk, orta ve
teknik okullar, Kur’an 6greten 6zel din okullar1 ve sanayi merkezlerindeki isciler i¢in de
0zel teknik okullar a¢mustir. Bu egitim faaliyetlerinin yani sira koylerde yasam
standartlarin1 yiikseltmeye yonelik faaliyetler de yiirlitmiistiir, elektrifikasyon, yoksullar
icin yardim toplama, Oksliz cocuklara yardim, cami yapimi... MKH tarafindan
sorumlulugu tistlenilen iglerin temel bagliklart olmustur (Atay, 2011; Caglayan, 2011: 169;
Marsot, 2007).

MKH ilk kuruldugu yillarda, biitiin bu islerin finansmani i¢in halktan “toplanan
paralar bankaya yatirilmakta ve tahvil, bono, hisse senedi seklinde yatirima
doniistiiriilmekteydi. Toplulugun yedi sirketi vardi. Ilging bir nokta, bu sirketlerin
calisanlarinin da yatirim yapmalarina izin verilmesiydi” (Atay: 2011).

MKH, birgok cami ve mescit yaptirmis ve onarmustir. Ismailiye’de iki okul ve
birgok kuran kursu ag¢mistir. Misir’da halkin birgogunun okuma-yazma bilmemesi
(yaklasik %80) dolayistyla Kur’an kurslart ve egitim kurumlarinin énemli bir yeri vardir.

Ayrica kiiciik ekonomik isletmeler (diikkanlar, imalathaneler) gibi ekonomik faaliyetlere



174

girismisler ve ekonomik bagimsizliga 6nem vermislerdir (Lia, 2012: 159). Cami disinda
medrese ve ilave tesisler de yapilmistir. Bu medrese, MKH nin arzuladigi kisilik yapisini
(miimin) yetistirmek i¢in planlanmistir; adin1 da ‘Hira Islam Enstitiisii’ (Muhammed’e
peygamberlik miijdesinin verildigi Hira magarasindan esinlenerek) koymuslardi (Dag,
2004: 62).

MKH, her ne kadar ilk baglarda bir hayir kurumu olarak orgiitlense de el-
Benna ve hareketin vizyonu aslinda hayir kurumu olmanin Gtesine gegiyordu. Temelde
Islami ama kapali olmayan egitimli bir toplum yaratmay: hedeflemislerdi. El-Benna’nin
tabiri ile ‘burada amag sadece bir okul, cami ya da bir asevi kurmak degil, amag nefislerin
insasidir’ (Lia, 2012: 100). Giinlimiizde, Misir’da var olan yasal 5000’e yakin sivil toplum
kuruluglarinin yaklasik %20’si MKH tarafindan yonetilmekte ya da finanse edilmekte
olup, biitiin bu kuruluslar Sosyal isler Bakanligi’nin onayi ile calismaktadir. MKH’nin
sozciilerinden Ebu Fatuh, ‘yapilan biitiin bu faaliyetlerin yardim olmadigmi, islami bir
yasamin geregi oldugu i¢in yapildigini’ dile getirmistir (Dalar, 2010: 53-54).

Giliniimiizde MKH nin mali yapis1 tam olarak bilinmiyor. Ancak hareket zaman
icerisinde kentli ve orta smiftan farkli kesimlerin destegini aldigi i¢in mali olarak
giiclenmistir. Ayrica, baz1 bdlge iilkelerinden de mali destek gordiigii biliniyor. Ozellikle
Mursi’nin iktidara geldigi donemde Katar ve Tiirkiye’nin MKH’nin 6nemli destekgisi
oldugu biliniyor.

e MKH kahvehane ve camiler gibi halkin icinde orgiitlenmis ve halktan
kisileri yonetime almistir.
e MKH iiyelerinin ‘Miisliiman Kardesligi Kimligi’ olusturmaya calismistir.

Halkin yoneticilere ve secgkinlere olan giivensizligini ¢ok iyi gézlemleyen el-
Benna, ilk orgiitlenme yeri olarak kahvehaneleri ve camileri se¢misti. Orgiitlenme genel

olarak yoksul mahalleler ve kirsal bolgelerde yapiliyordu. MKH, hareketin miiridi olarak,
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igsiz kentlileri ve yoksul koyliileri hedef olarak se¢mistir. El-Benna, koy kdy dolagsmis ve
toplantilar diizenlemistir. A¢ilan subelerin basina alt tabakadan insanlarin gegmesine 6zen
gosterilmistir. MKH kurulusundan itibaren, giiven vermeyen ve halkin gdziinde itibarlari
olmayan varlikli kimseleri yonetiminden uzak tutmustur. Ama zamanla bu politika
degismistir. Ekonomik ve siyasal giic elde edebilmek i¢in varlikli kesimden, ordudan,
biirokrasiden ve entelektiicl ¢evrelerden de harekete katilimlar olmustur. Bu kesimler
yonetimde sz sahibi olmustur (Lia, 2012). Ornegin, MKH’ne sonradan katilan ve
Ozgiirliik ve Adalet Partisi’nin bagkan1 olan ve sonra Misir’m 5. Cumhurbaskani segilen
Muhammed Mursi, bir kdylii ¢ocugu oldugu halde; Kahire Universitesi'nde okuyarak
Maden Miihendisi olmus; ardindan miihendislik alaninda Giiney Kaliforniya
Universitesi'nde doktora yapmus; ve sonra Northridge Kaliforniya Eyalet Universitesi'nde
yardimc1 dogent olmus; ve siyasete atildigi donemde de Misir’daki Zagazig
Universitesi'nde dgretim {iyesi olan bir sahsiyettir (gazeteler).

MKH iyelerinin ‘Miisliman Kardegligi Kimligi® olusturmaya oOnem
vermektedir. Hasan el-Benna, MKH’ne katilan bireylerin zihinsel doniisiimiine ¢ok 6nem
vermistir. MKH’ne katilim belli asamalardan sonra gerceklesmekte ve hatta bir nevi yemin
benzeri taahhiitler ve beklenen davranislar sergilenmesi i¢in iiyelerden sozler alinmistir. Bu
yemin benzeri alinan kararlar ideolojik bir drgiitlenme amaci ile yapildigi anlasilmaktadir.
MKH’nin III. Kongresi’nde asagidaki kararlar agiklanmistir (Benna, 2000: 311-312):

1. Islam dinini tiim benligimle anlamaya ¢alisacagimi, Kur’an’1 Kerim okuma,
Hadis-i Serifleri ezberleyip uyacagima ve sahabelerin hayatlarmi etiit edecegime s6z
veririm.

2. Diiriist, ibadet sahibi, giizel ahlakli olup ¢irkinliklerden uzak durmayi ve

higbir sekilde mahkemeye gitmeyecegime s6z veriyorum.
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3. Tutumlu olacagima, zekat verecegime, hayirli islerde bulunacagima ve
faizden uzak duracagima s6z veriyorum.

4. Ailemi Islam kuralarina uygun sekilde yasatacagima ve Islam kurallarina
uygun olmayan okullara ailemi gondermeyecegime s6z veriyorum.

5. Miisliiman halkin1 kalkindirmak icin, gercek Islam diizenini geri getirmek
icin elimden gelen her seyi yapmak i¢in her tiirlii fedakarligi yapmaktan geri
durmayacagima s6z veriyorum.

6. Ummetcilik, biitin Miisliimanlarin tek bir biitiiniin parcasi olduguna
inanacagima ve bu yiizden Miisliimanlar arasindaki goriis ayriliklarina neden olan sorunlari
¢ozmeye calisacagima s6z veriyorum.

7. Miisliimanlarin geri kalmalarinin nedenlerinin Islami anlayistan uzak
durmalarindan kaynaklandigina, bu yiizden de esas kurtulusun Islam diizenine geri déniisle
miimkiin olacagina inantyorum. MKH’nin bu kurtulusu gergeklestirecegine, bunun i¢in de
Miisliman Kardeslerin emrinde asker olarak c¢alisacagima ve gerekirse Olece§ime soz
veriyorum.

Hasan el-Benna’nin Karizmasi1 Hareketin Biiyiimesinde Etkili Olmustur:

Hasan el-Benna iizerine yapilmis bir¢ok ¢alisma ve hatiralarda ortak goriis
etkileyici bir kisiligi, hatip yetenegi ve Islami bilgi birikimi ile beraber tam bir lider olarak
resmedilmesidir. MKH’ ni kurdugunda daha 22 yasindaydi. Heniiz 25 yasindayken bircok
kasaba ve ilden toplantilara ¢agrilmistir (Dag, 2011: 62). 1949 yilinda 6liimiine kadar
MKH i¢in yeri doldurulamaz bir kurucu lider olarak kalmistir ve otoritesi pek
sorgulanmamustir.

Hasan el-Benna’nin karizmatik kisiligi insanlari etkiledigi gibi, O’nun (daha

cok kirsal kesime yaptigl) yolculuklari ve verdigi vaazlart MKH’nin yayilmasini
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saglamistir (Lia, 2012: 176). “20 yil igerisinde 3 bin koyii ziyaret etmis, 17 bin konusma
yapmis, 30 bin toplantiya katilmis ve 1000 makale (Ramazan’a gore bu say1 2 bindir)
yazmistir’’(Caglayan, 2011: 170).

IV.S. Misir’in Sosyal Yapisi ve Miisliman Kardesler Hareketi’nin
Dayandig1 Toplum Kesimleri

“Ismailiye’de Hasan el-Benna etrafinda toplanan ilk ‘Kardesler’, genellikle
egitimsiz alt smiflardan gelen insanlardi. Fakat Kahire’de oOrgiit, toplumun daha {ist
tabakalariyla bulusma ve onlart etkileme imkani buldu. Bunlar arasinda El Ezher’den
azimsanmayacak miktarda 0grenci; memurlar ve diger beyaz yakali ¢alisanlar; isciler;
Misir ordusundan subaylar ve askerler; fakat hepsinden 6nemlisi iilke niifusunun kahir
ekseriyetini olusturan, dogasi itibariyla da dindar-muhafazakar olan kirsal kesim ahalisi
vardi” (Atay: 2011).

Miisliiman Kardegler Hareketi’nin (MKH) dayandig1 belirli bir toplum kesimi
yok. Kitlesini olusturan farkli kesimlerin agirlig1 cesitli donemlerin simif 6zelligi, i¢-dis
siyasi olaylar ve ekonomik yapiya gore degisiklik gostermistir.

Misir’da 1922 yilindaki yari-bagimsiz, monarsik ve laik yonetimin reform
cabalar1 basarisizliga ugrayinca halkla yonetim arasindaki iliskiler gerilmistir (Giiler, 2004:
90). Ingiltere’nin golgesinde hazirlanan sekiiler anayasa halk nezdinde sdmiirgecilerin
projesi olarak goriilmiis ve itibar edilmemistir. Yeni anayasaya Misir’t ‘Islami’ ‘ulus
devlet’ olarak tanimliyordu. Ve genisletilecek haklar yoluyla refah vaat ediyordu. Fakat
uzun savaglarin sonunda agir yoksulluk c¢eken halk yonetime giivenmiyordu. Misir’da
halkin dindar olmasi, somiirge karsiti tutumlar1 ve yoksul olmasit MKH’ nin 6rgiitlenmesi

icin uygun zemin yaratmistir (Ganim, 212). Daha 6nce belirttigimiz tizere, MKH, devletin
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yapmasi1 gereken ‘kamusal hizmetleri’ hayir kurumu olarak calisarak sagladigi icin
Ozellikle yoksul/yoksun kesimden taraftar toplamistir (Lia, 2012).

El-Benna cemaati alt1 is¢i arkadasiyla beraber kurmustur. Bu kisiler is¢i, esnaf
gibi kentli ve alt ve orta gelir grubundan insanlardi. El-Benna bir sdylesisinde ‘toplumdaki
iist kademeden kisileri Islam davasina ikna edemedigini’ soylemistir (Caglayan, 2012:167;
Giiler, 2004: 91). MKH o6teki sinif hareketlerinde oldugu gibi burjuvazinin ya da is¢i veya
koylii sinifinin baslattigl toplumsal hareket degildir. O tarihte Misir’da isgiicii temel {iretim
araci olan toprak tizerinde yogunlasmistir; koyliiliik ¢oziilmemis; go¢ dalgasi baslamamus;
is¢i smnifi olugsmamis; sermaye cogalmamis; kentlerde fabrika sistemi kurulamamaigtir!
MKH konjonktiirel bir olusumdur; mevcut yonetimin ve somiirgecilerin yasanan sorunlarin
sorumlusu goriildiigii ortamda, halk, Islami bir diizenegin kurulmasi halinde sorunlarmin
coziilebilecegine ve refah ve mutlulugun saglanabilecegine inandirilmaya c¢alisilmistir.
MKH, Kahvehane ve camilerde Islami séylemi cergevesinde orgiitlenme yoluna gitmistir.
Sonradan koyleri de dolasarak orgiitlenmeyi genisletmistir. Hareketin basladigi yillarda
tiye profilinde 6nce alimler, ikinci olarak tarikat seyhleri, tigiincii olarak toplumun ileri
gelenleri ve dordiincii olarak kuliiplerdeki gengler yer almistir (Ganim, 2012: 145).

MKH’nin kuruldugu yillarda genelde alt tabakadan kisilerin yOnetime
gelmesine 6zen gosterilmistir (Lia, 2012: 69). Ki bunlarin 6nemli bir kism1 yirmili yaslarda
geng insanlard: (Lia, 2012: 177). Issizlik gibi sorunlar1 bizzat yasayan bu insanlar, o
zamanki yoneticileri sert bir sekilde elestiriyor; devleti sosyal harcamalar yapmaya ve
ekonomiye miidahale etmeye ¢agirtyorlardi (Caglayan, 2011:170). Aym1 zamanda bu
kisiler ‘Miisliman Kardesligi’ duygusuyla kendi aralarinda yardimlasiyor, mekanik
dayamisma iligkilerini genisletiyor ve zamanla ‘hayir cemiyeti’ gOriinlimiinde

kurumsallastiriyorlardi. Bunlar arasinda tasavvuf tutkusu ve ahlaki terbiye ortak degerlerdi
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(Lia, 2012: 65). MKH’nin bu degerler cercevesinde alkol, kumar ve uyusturucu ile
miicadeleleri ve hayir projeleri kimi yerde yerel elit ile catismalarina sebep olmustur
(Caglayan, 2011: 191).

Anti-emperyalizm ve anti-kolonyalizm MKH’nin tabaninin genislemesinde
onemli bir temadir. Halki sik sik Ingiliz emperyalizmine kars1 durmaya cagirmislardir.
Misirlilara Ingilizlerin yaninda hizmetgi ya da baska bir sekilde ¢alismayr reddetme
yoniinde telkinlerde bulunmuslardir (Dag, 2011: 58; Atacan, 2013)

MKH genelde yonetici ve zengin elitlerden uzak durmay1 tercih ediyordu ama
onlar1 da karsisina almiyordu. MKH 6gretileri dogrultusunda yonetimin uygulamalarin
elestiriyor ama diyalog kapilarm da kapatmiyordu. Ornegin, 1935 yilinda hiikiimetin
baslattig1 sekiiler egitim reformuna karsit bir kampanya yiiriiterek karsi ¢iktilar. Hiikiimete
bircok dilekce ve mektup yazdilar. Hiikiimet temsilcileri ille MKH yoéneticileri arasinda
goriismeler oldu. Bu olay MKH’nin hem siyaset¢iler tarafindan dikkatini ¢ekti, hem de
yoneticilerin ileri gelenleriyle iliskiler tesis etmesine yol act1 (Lia, 2012: 79-80).

MKH, El-Benna’dan sonraki dénemde kiiresel ¢apta oOrgiitlenmeye basladi
(Roy, 2000; Caglayan, 2011; Lia, 2012). MKH’nin orgiitlendigi bolgeler, 6zellikle ABD ve
Belcika’dir (Merley, 2008). MKH‘nin Batida yayilmasinin en 6nemli nedeni, Nasir
tarafindan Misir’da yasaklanmasidir. MKH, 1940-1970 arasinda yeraltt Orgiit olarak
faaliyet gosterdi. Bu nedenle hareketin gelisimi konusunda saglikli  bilgilere
ulagilamamaktadir (Caglayan, 2011).

1970 sonrasinda ekonomide uygulanan liberal politikalar kentli orta siniflari
daraltt1; igsizlik, yoksulluk arti. Bu durumda MKH kurulus asamasinda oldugu gibi hem bu
kesimleri hem de koyliileri orgiitlemeye agirlik verdi (Lia, 2012). Hiisnii Miibarek

doneminde uygulanan neo-liberal politikalar dar bir toplum kesimini zenginlestirdi, halkin
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cogunlugu ekonomik sorunlarla bogusmaya devam etti, bir yandan da (kiiresellesme
siirecinin getirisi olarak) ‘demokratik haklarin’ genisletilmesini talep etmeye basladi.
Gorece demokratiklesen rejimde, MKH bagimsiz adaylarla girdigi secimlerde oy oranini
giderek artirtyordu. Bu durumu ‘tehlike’ olarak algilayan Miibarek rejimi tekrar haklari
daraltti, MKH’ni baski altinda tuttu. Her seye ragmen ‘care arayisindaki’ &grenciler,
aydinlar, yoksullar... alt ve orta gelir gruplar1t MKH’ne ilgi géstermeye basladi (Can,
2011). 1980 sonrasinda Misir’in giidiik ‘sivil toplum kuruluslari’ da MKH’ne ilgi
gostermeye basladi. Bunlar arasinda 6grenci dernekleri ve meslek oOrgilitleri dnemli yer
tutar (Walsh, 2003: 33).

Misir’in kronik ekonomi-politik kriz hali ve artan demokrasi talepleri sonucu,
Misir’da 25 Ocak 2011°de baslayan halk ayaklanmasiyla 30 yillik Miibarek rejimi son
buldu. Ardindan yapilan secimlerde MKH tarihinde ilk defa iktidara geldi. Ama bir yillik
iktidarin ardindan ordu darbe yapti ve Misir makis talihine geri dondii: yani Ordu
vesayeti! Misir’da segimlere katilim orani ¢ok diisiik seyrediyor ve i¢-dis gelismelere gore
siyasetin zemini ¢ok kaygan; bu nedenle Gteki siyasal kesimler gibi MKH’nin de Kitlesinin
say1s1 tam olarak bilinmiyor. Ornegin, 2012 Cumhurbaskanlig: se¢imi: yaklasik 49 milyon
se¢cmen var, secime katilim orani yiizde 40 dolayinda, ilk turda %24 oy alan MKH aday1
Mursi ikinci turda %52 oy aliyor, ama kendisine oy veren se¢men sayist 5 milyon, yani
tiim se¢menin yiizde 10’u! Secim hileleri, baskilar... derken 6zgilirliikciiler de darbeciler de
yiizde 80’lerin iizerinde oy alabiliyor!

MKH’nin giiniimiizde homojen yapida oldugunu sdylemek ¢ok zor. Bu giin

MKH yonetim kadrosunda farkli kesimler var: Neo-liberalist** zenginlerden, anti-

% Hayrat el-Satir, MKH’nin teorisyeni ve onde gelen finansorii olarak gosteriliyor. Miibarek rejimi

doneminde 10 yildan fazla siire hapis yatan ve askeri mahkemede yargilanan el-Satir, devrimle birlikte
Ozgiirligiine kavustu. Hareketin resmiyette iki numarali ismi olan ancak perde arkasindaki lideri olarak
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emperyalistlere ve seriat¢ilara kadar birgok kesim ittifak edebiliyor (Atacan, 2013).
Amerikan (Bat1) karsit1 olmamak ve neoliberal ekonomiye inanmak ortak payda gibi

goziikiiyor. Taskin’in (2013) MKH bilesenlerini degerlendirmesi soyle:

MKH iizerine saglikli bir degerlendirme yapmadan 6nce Misir’in toplum yapisina bakmak
lazim. Misirda hangi kesimden bahsedersek bahsedelim (liberal, solcu ve Marksist) Islam’dan
bagimsiz diisiinemeyiz. Halk, hem yoksul ve hem de Islamc1 bir yapiya sahiptir. Selefiler gibi
koktenci bir Islamc1 guruptan, sosyal adaleti savunan anti-emperyalist guruba ve Bati ile temas
etmis liberal gruplara kadar bir¢ok kesimi icinde barindiran bir halk vardir. Bu durum Misir’da
kurulan birgok hareketi etkilemistir. Bu yiizden, MKH’nin giiniimiiz yapisi1 konusunda toptan
bir etiketleme yapmak giictiir. Hayrat el Satir gibi siyaseten otoriter, fakat ekonomik olarak
neo-liberal ve ABD yanlisi olan ve MKH i¢inde s6z sahibi olan kisiler vardir. Diger taraftan
Miirsit olan Muhammed el Bedi gibi geleneksel aksakallilar (yaslt kusak) vardir. Geleneksel
olan yash kusagm karsisinda yenilik¢i ve post-islamec1 diyebilecegimiz (Arap Baharinda
sokaklarda goérdiigiimiiz gruplar ya da beyaz yakalilar) kisiler vardir. Ayrica sosyal adaleti
savunan, anti-kapitalist ve demokrat ¢izgide olan MKH iginden kopmus ve hala igerisinde olan

zayifta olsa bir grup vardir.

Aslen Misirli olan ve Fransa’da yasayan sosyolog Samir Amin, genel
coziimlemeden farkli olarak, “Nasir doneminde adi suikast olayina karisan ve yasaklanan
MKH’nin sonraki donemlerde etkin sekilde (igerde devlet, disarda Bati tarafindan)

desteklenen tek siyasal gii¢ oldugunu” iddia eder (Amin, 2011; Kongar, 2012: 79-80):

Sedat ve Miibarek, onlara {i¢ temel kurumun kontroliinii devretmistir: Egitim, mahkemeler ve
televizyon. MKH, birakiniz ‘demokratik’ olmayi, hi¢bir zaman ‘1limli” olmamistir ve olamaz.
Liderleri —mirsit (‘rehber’-Fiihrer’in Arapgasi)-kendi kendini atamaktadir ve Orgiit,
liderlerinin emirlerinin hi¢bir sorgulama olmaksizin disiplinli bir sekilde yerine getirilmesi
ilkesine dayanmaktadir. Ust diizey liderligin tiimii, (kismen Suudi Arabistan —isin ozii
Washington—tarafindan finanse edilmeleri sayesinde) son derece zengin adamlardan
olugmaktadir, ikinci diizey liderligi olusturan adamlar orta sinifin gerici katmanlarindan, asagi
tabakas1 ise MKH tarafindan igletilen (ayn1 sekilde Suudiler tarafindan finanse edilen) yardim
hizmetleri {izerinden devsirilen alt simif tabakalardan gelmektedir. Infaz kolu ise kriminal

unsurlardan devsirilen milislerden olugmaktadir (baltacilar). Miisliman Kardesler tam bir dis

gosterilen milyoner isadami, ‘mithendis’ lakapli Satir, genglik yillarinda Nasir’in Sosyalist Birlik hareketi
icinde yer aldi, 1980’1 yillardan itibaren MKH’nde aktif olarak gorev almaya basladi. Nasir’dan biiyiik bir
darbe yiyen hareketin 1980°li yillarda Mustafa Meshur liderliginde yeniden toparlandig: biliniyor.
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bagimlilikla biitiinlesen piyasa ekonomisine baglidir. Aslinda komprador burjuvazinin bir

pargasidir.

Sonug olarak MKH’nin kurulugunda kentli orta sinifa dayali bir hareket olarak
dogdu. Yoneticilerin Ingilizlerin elinde kukla olmasi ve halkin yoksullasmasi, MKH’nin
tabanin1 hizli bir sekilde biiylittii. Kisa siire sonra kirsalda orgiitlenmeye basladi. Benna’nin
Olumiiyle birlikte Avrupa’ya agilan MKH, 1970’lerden sonra meslek gruplarinda
(Miihendisler, doktorlar, avukatlar vb.) orgilitlenmeye basladi. MKH biiyiidiik¢ce tabani
iyice genisledi. Biinyesinde zenginler ve elitleri de almaya basladi. Bu giin toplumsal
tabani hala kentli ve kirsal kesimlere dayansa da, yonetim kadrosu entellektiieller ve
zenginler sz sahibi olmaya baglamistir.

IV.6. Miisliiman Kardesler Hareketi’nin Orgiit Yapisi



183

Crenel Mirgid

Genel Sekreter <ﬁ> Genel Merkez

Idan Biiro

A
Bolge(Her 10 aileve bir naldp secilir)

L%
Genel Meclis SubefAgiretten olusur. Birlegile 10 afle)
Idari Eurul (Aileden 5 kisi)
R
Adle

Sekil 1: Miisliiman Kardesler Orgiit Semas1

Miisliman Kardesler Hareketi her ne kadar Islami temelli ve Islam’m 6ziine
donmeyi hedeflemis bir hareket olsa da, sonug olarak “siyasi orgiitlenme temelinde hareket
etmis bir Orgiittiir. ‘Siyasal oOrgilitlenme’ kavramini ele almadan Once ‘Orgiit’ ve
‘6rgiitlenme’  kavrami iizerinde durmak gerekir. Orgiit, formel birliktelik icindeki
toplumsal 1iliskileri karakterize eden deger, norm ve eylem modellerini ifade eder
(Marshall, 1999:563) Bicimsel anlamda orgiit, iki veya daha fazla kimsenin bilingli
koordine edilmis faaliyetleri veya gii¢lerinden olusan sistemdir (Leblebici, 2008: 113-114).

Orgiitlenme, 6rgiit tanimindan ¢ikarilacag: iizere s6z konusu olan bu eylem,
iliski ve degerlerin belirli bir hedef dogrultusunda kosullanmasidir (Leblebici, 2008: 117).
Buradan hareketle Siyasal Orgiitlenme; belirli gruplarin, toplum kesimlerinin veya daha
genel olarak toplumun tamaminin bilingli olarak koordine edilmis ve formel yapida siyasal
iliskileridir. Siyasal partiler, sendikalar ve kimi sivil toplum kuruluslar1 siyasal orgiitlenme
kapsamindadir. Toplum yasaminda birgok 6rgiitlenme s6z konusu oldugu i¢in sosyolojik

olarak tam bir tanimlama yapmak giictiir. Weber’in de icinde bulundugu sosyolog ve



184
siyaset bilimciler (Blau, Etzioni, Blauner, Burns, Stalker, vd.) 6rgiitleri toplumsal sistemler
olarak ve eylem yapilari olarak ayirmislardir (Marshall, 561-562).

Orgiitler yapy, islev ve biiyiikliik acisindan énemli farkliliklar sergilemektedir.
Orgiit hiyerarsisinin bazi orgiitlerde yiiksek piramit seklinde oldugunu gorebiliriz. Bazi
orglitlerde bu hiyerarsi daha basiktir. Hiyerarsinin bigimi orgiitteki yetki ve kontrol yapisi
hakkinda fikir verir (Leblebici:117). Orgiitteki hiyerarsi ve kontrol, érgiitiin amaglarina ve
demokrasi kiiltiiriine gére degisir. Ornegin askeri orgiitler kati bir hiyerarsi anlayisina
sahiptir ve bu amac1 geregi de zorunludur.

Siyasal alanda illegal (yasadis1) ve legal (yasal) olmak tizere iki farkli orgiit
tiirii vardir. illegal orgiitler, genel olarak, bir devlet catisi altinda iktidar1 yasadis1 yollardan
degistirmek ya da gizli bir amac1 gergeklestirmek icin faaliyet gosterirler. Bu tiir orgiitler,
belli bir toprakta egemenlik hakki olan devletler tarafindan ‘terér Orgiitleri’ olarak
nitelendirilir. Legal olan orgiitler ise STK’lar ve siyasi partilerdir ve yasal yolla, bir
program dogrultusunda iktidar elde etmek ya da baska kazanimlar hedefleyen siyasi
orglitlerdir (Aliefendioglu, 2012: 96).

Siyasal Orgiitlenme, Merton’in toplumsal degisme teorisi (Kongar, 1985;
Tezcan, 1991) cercevesinde degerlendirildiginde; siyasal orgiitlerin farkli donemlerde ‘agik
islevleri yaninda gizli islevlerinin de olabilecegi’; ve bunlarin sosyal, kiiltiirel ve ekonomik
isler gormek suretiyle ‘islevsel esdegerlilik’ sunabilecegi; yine bunlarin bazi donemlerde
‘islevsiz’ kalabilecegi veya kimi zaman da ‘ters islevli’ olabilecegi sOylenebilir. Misir
O0zelinde MKH tarihsel gelisim siirecinde bu farkli ‘islevselliklerden’ birkagini
sergilemistir.

“Hasan el-Benna Miisliiman Kardesler’i 1928’de Ismailiye’de bir genclik

kuliibii olarak kurdu. Ancak Orgiitiin resmi statli kazanmasi 1929°da olmustur. Baslangigta
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sadece dinsel canlanmayi, ahlaki ve toplumsal reform gergeklestirmeyi amaglayan bir
olusum iken giderek siyasal-dinsel bir harekete doniismiis ve zamanla siyasal ton, tabii ki
Islami diisturlar temelinde, orgiite daha fazla hakim olmustur. Iki kili¢ arasina
yerlestirilmis Kur’an’dan olusan orgiit amblemi, bu durumu oldukga iyi 6rnekler” (Atay,
2011).

MKH, Misir’in somiirge doneminde ve ekonomi-politik Kiriz ortaminda kentli
alt ve orta siniflar1 hedef kitle olarak secen ve sonra kirsal kesime yonelen bir hareket tarzi
gelistirmistir (Marsot, 2007; Caglayan, 2012, Lia, 2012). Devletin kamusal hizmetler
alanindaki eksikligini gidermek istedi; ev kiraladilar okuma-yazma kurslar1 actilar; vaaz ve
irsad faaliyetlerine basladilar; muhtaglara yardim sandiklar1 kurdular; enstitii, okul ve
hastane insa ettiler (Said, 2012: 258).

MKH Islami hareket ve cemaatlerin baska hicbirisinin ulasamayacagi bir
biiyiikliige ve etki giiciine ulasmis bir harekettir. Islami kdkenli bircok orgiit ve cemaatin
ozellikle Misir’da ve sonra Misir disinda Fas, Cezayir, Libya, Liibnan, Urdiin, Irak, Suudi
Arabistan, Bahreyn, Afganistan ve Pakistan’da ortaya ¢ikmasina kaynaklik etmistir (Roy,
1998: 55; Kagar, 2012: 288; Baban, 2006: 110). Ozellikle Ortadogu-Arap-islam
cografyasinda MKH ile esdeger baska hareket yoktur. MKH’nin bu kadar biiyiik ve etkili
olmasinin 6nemli bir nedeni orgiitlenme tarzidir.

MKH, modern o6rgiitsel yapida gelismistir: Hiyerarsi (yonetici kadrosu, atama,
liyakat usulii), kurumsallasma, tiiziik/yasalasma, iiyelik/yemin siireci, subeler agcma vd.
(Havva, 1980: 67). Bu formel tarzdaki orgiitlenme yapisi, o donemde ve higbir Ortadogu-
Islam hareketinde olmayan bir ozelliktir. Islamci hareketlerin bu tarz orgiitlenmesi

Tiirkiye, Iran, Filistin iilkelerde ancak 1970’lerden sonra baslamistir (Atacan, 2013).
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MKH’nin orgiitlenmesinin temeli Benna’nin fikirlerine dayanir. Benna,
MKH’nin faaliyet programini ii¢ asamada tasarlamistir. Bu asamalar (Verdani, 1998: 53).

1. Propaganda ve tanitim asamasi,
2. Olusum ve “Ensar” {iyenin se¢imi
3. Uygulama ve eylem asamasidir.

Benna’da {iye se¢imi 6dnemlidir ve Benna {iyelerinden derin bir itaat bekler. Bu
yiizden “Biat Risalesi” kaleme almistir. Bu risalede yaptig1 agiklamada iiyelerinden
okuyup uygulamalarinit bekledigi 10 temel “bi’at riikunlar™ olarak kabul ettigi
kavramlar belirlemistir (Verdani, 1998: 54). Bu kavramlar sunlardir (Verdani,

1998: 55).

Anlayis,
Ihlas,

Amel,
Cihad,
Fedakarlik,
Itaat,
Kararlilik,
Soyutlanma,
Kardeslik,
10. Giivendir.

© 0 N o g bk~ 0w DR

MKH kendine 6zgii oOrgiitlenme modeli gelistirmistir. 1933 yilinda birinci
Kongrede, merkezi karar alma organi olarak Mekteb-ul Irsad (Rehberlik Konseyi) kuruldu.
MKH’nin ilk tyeleri; el-Ezher kokenli iki 6gretmen, bolgesel subelerden dort sube
baskani, Kahire subesinden dort iiye ve el-Benna’nin kardesinden olusuyordu. MKH, bir
slire sonra liye sayisint 15 ¢ikardi (Lia, 2012: 137). El-Benna’nin 6ldiiriilmesinin ardindan
“El-Hudeybi’nin liderligi altinda orgiit varligini siirdiirebilme yolunda ‘piramidal’ bir
hiyerarsik yapilanma igerisine girdi. Tepede ‘Genel Miirsid’ vardi. Altinda onun adina

orgiitiin siyasi karar alicist konumundaki 11 kisilik yiiriitme konseyi olan ‘Irsad
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(Rehberlik) Ofisi’ mevcuttu. Onun altinda da Irsad Ofisi’nin {iiyelerini yillik olarak
belirleyen ‘Kurucular Komitesi’ bulunmaktaydi. Baglantili olarak irsad Ofisi de Genel
Miirsidi iki yilligina segmekteydi. Kurucular Komitesi’nin altinda 10 tane bolge komitesi,
onlarin altinda da mahalli subeler yer almaktaydi. Bu hiyerarsik yapi, yukaridan asagi
oldukea sik1 ve disiplinli bir isleyis i¢inde oldugundan Irsad Ofisi tarafindan alinan kararlar
hizl1 ve etkin bir sekilde uygulanmaktaydi” (Atay, 2011). Genel Irsad Biirosu, MKH nin
fikirlerinin ve ideolojisinin {iretildigi ve temsil edildigi yerdir. Kararlar burada alinir (Lia,
2012: 141). MKH merkeziyetci bir yapida oldugu i¢in, Rehberlik Konseyi kendisi ile bolge
subeleri arasinda delegeleri se¢me yetkisine sahipti. Hatta Konsey subelerin aykir1 gordiigi
kararlarim1 reddedebilir (Lia, 2012: 141). MKH’nin Ill. Kongrede belirlenen idari
kuruluslar: sunlardir (Benna, 1987: 370, Erkilet, 2004: 237; Kacar, 2012: 313):

Genel Miirsid

Rehberlik Konseyi (Genel Irsad Biirosu)

Bolge temsilcilerinden olusan Danigma Meclisi (Sura)
Bolge ve Kisim Temsilcileri

Sube Temsilcileri

Merkezi Danisma Meclisleri

Bolge Kongreleri

Biiro Temsilcileri

Izcilik Kollar

10. Kiz kardes kollar1

© © N o g bk~ w DNhE

El-Benna, MKH’nin saglam orgiitlenebilmesinin ve bunu siirdiirebilmesinin
temelini Islami egitimde goriiyordu (Benna, 2010: 257). Bunun i¢in MKH, ‘Hira Egitim
Enstitiisii’ kurmustur. El-Benna ‘Hatiralarim’ kitabinda Islami egitim faaliyetlerini ve
orgiitlin ¢aligma usullerini soyle belirler (2010: 255-56):

1. Evlerde, camilerde konferanslar ve dersler verilmesi,

2. Genel miirsidin risaleleri,
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Beden egitimi ve izci orgiitleri,

Universiteler ve diger egitim kurumlarinda drgiitlenme,
Subelerde yillik kongreler yapilmasi,

Tiim subelerde Islami giinlerin kutlanmast,

Islami davalara (6zellikle Filistin davas1) katki bulunulmast,

Siyasi ve sosyal konularda yayinlar yapilmasi,

© o N o g Bk~ w

Misyonerlik hareketlerine kars1 konulmasi ve dini egitimin tesvik edilmesi,
10. Islami yonetimden uzaklasmis yoneticileri usuliince uyarilmast.

MKH’nin ilk kongresi 1933 yilinda yapildi. Kongrede tiiziikk belirlendi ve
Miisliiman Kiz Kardesler kolu olusturulmasi karar1 alindi. El-Benna i¢in bu énemliydi
clinkii O ‘iyi bir Misliiman nesil yetistirmek i¢in ilk 6nce kadinlardan baslanmasi
gerektigine’ inanityordu. Uygulamada, bir kadin vekil Kiz Kardesler Kolu ile Miirsid
arasindaki iletisimi saglamistir. Kiz Kardesler Kolunun toplantilari, katilim kosullar1 ve
tiyelik aidat1 gibi diger isler belirli kurallar ¢ercevesinde gergeklestirilmistir (Benna, 2010:
275-276).

El-Benna’ya gore, aile, Misliman Kardesler’in Cihat’in1 basariya
ulastirabilecek onemli bir aragtir. Aileler belirli esaslar dahilinde oOrgiitlendirilmelidir

(Mahmud, 1990: 164-175 ve Tilmisani, 1987: 222-223’den aktaran Erkilet, 2004: 250):

Tanigma, karsilikli anlayis ve tekafiil (Kardesler’in birbirlerinin maddi ve manevi sorunlarinin
¢Oziimiinii ortaklasa iistlenmeleri). Buna gore, her aile bir yardimlagsma sandigi olusturuyor,
Kardesler bu sandiga gelirlerinin bir kismiyla katkida bulunuyor ve elde edilenlerden tekafiil
yolu ile kardeslere yardim ediliyordu. Tekafiil kurumu, fhvan men-suplarmin cezaevi
donemlerinde hem disardaki aileler arasinda, hem de mahpuslar arasinda basariyla
uygulanmigtir. Benna, yardimlagsmanin saglanmasi ve davetin yayginlastirilmasi igin ailelerin
belli araliklarla bir araya gelmelerini ve goriis aligverisinde bulunmalarini istemistir. Bunu
saglamak icin de, 1943 te yayinlanan Aile Tamimi’nde nakiplik kurumunu ortaya atmistir.
Bélgelerde her on aileye bir nakip segilir ve on aile bir aileyi olustururdu. Bu aile sistemi,
miiteselsil bir bigim arz ederdi. Soyle ki, her dort aileye (birlesik on aile) agiret denir. Her
asiret 40 kisiden olusur. Asirete ilk ailenin reisi baskanlik eder. Idare siirekli olarak iiyeler ve

nakipler arasinda el degistirir.
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MKH orgiitlemesinde diger onemli birim ‘Genglik Kollarr’dir (Katibe).
“Genglik Kollari'na katilabilmek, aile igindeki gorevleri basariyla yerine getirmeye
bagliydi. Genglik kollarinin hedeflerinden biri, cihadin anlamini kalplerde canli tutmakt.
Bu nedenle, sorumluluklari aileninkinden fazla, egitimi de sikiydi”... Asketik yasam bigimi
kazandirilmaya calisiliyordu (Mahmud, 1990: 218-221). “Nitekim Genglik Kollar1 daha
sonra Usra admi almis ve calismalarina gizlilik hakim olmaya baslamistir: Bu kiigiik
birimlerin omurgas1 yoluyla MKH, askerilesme siirecini daha da ileri gotiirdii... Ag¢ik usra
diizeninden gizli milislere gecildi. MKH milisleri... 1940’larin basina dogru, basta 6zel
diizen, sonralar1 ise gizli birim diye adlandirildi. Hiyerarsik yap1 i¢inde kiiciik usra
birimleri daha agir bir egitim programu ile beraber gizli birimlere uygulandi (Osman 1991:
62-63’den aktaran Erkilet, 2004: 252). Bu kol zaman i¢inde agirlik kazanmis ve MKH nin
giderek radikalize olmasina yol agmistir... MKH’nin yasa-dist ilan edilip, malvarligina
elkonmas1 ve tiiyelerinin tutuklanmasi ile sonuclanan 1948 krizinin nedeni de yine bu
birimdir” (Erkilet, 2004: 252).

Erkilet’in degerlendirmesine gore: “Biitiin bu ornekler, Kardesler’in aile’den
asiret’e, oradan genclik kollari’na ve toplum nizamina ve nihayet devlet kademelerine
kadar sistemin her alanini, basamak basamak, kendi goriisleri dogrultusunda diizenlemeye
girismis olduklarmi gdstermektir. MKH, bu yolla toplumu bir biitiin olarak Islam nizami
cercevesinde toplamaya ¢alisiyordu... Devlet icinde kadrolasma hedefini de giidiiyordu.
Benna, Kardesler’'den okul, enstitii ve tiniversitelerdeki; fabrikalardaki, ticaret ve ziraat
alanlarindaki; ozel sektor ile kamudaki gérev ve konumlari isgal etmelerini istiyordu. Ona
gore ‘goriinmeyen ger¢ek devrim buydu’ (Mahmud, 1990: 155). Benna, devlete kars1 agik
bir savasa girismek yerine, daha emin adimlar atmay1 yani sistem i¢i bir kadrolagsma

hareketini tercih ediyordu” (Erkilet, 2004: 252-253).
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MKH 1930’Iu yillarda yonetimi dort diizeye bolmiistiir. Kahire’deki merkez,
‘bolgeler’(Menatik, sayilart 1935°te 12, 1940’ta 20), ‘mintikalar’ (ed-Devair, sayilari
1937°de 89) ve son olarak ‘subeler’ (es-Suab). Hareketin orgiitlenmesinde akrabalik ve
hisimlik baglarina gore sosyal statii elde edilmesini ve kisisel menfaat saglanmasini
engellemeye yonelik bir yol izlenmistir. 1930’lar boyunca da bu konuda basarili
saglanmistir (Lia, 2012:143-149).
MKH’de iiyelige girme ve iiyeligi devam ettirme ayrintili olarak
sekillendirilmis ve ‘Genel Yasa’da belirtilmistir. MKH’de yemin su sekildedir (Lia, 2012:
152):

Cemiyet’in ilkelerini onaylamaya, onun amaclarinin gerceklesmesi igin ¢alismaya, Islam
ahlakina siki siki baglanmaya, Cemiyet ‘in vakarini korumaya Allah sahidim diyerek soz
veriyor musunuz?

(Beklenen cevap, ‘evet sdz veriyorum’dur)

O halde ben de seni kendim ve Miisliiman Kardesler adina Allah katinda kardeslerimizden biri
olarak kabul ediyor ve sana sabir ve dogru sozliligii emrediyorum; Allah beni ve seni
bagislasin

(Cevap, ‘Ben de bunu kabul ettim. Sizin kardesiniz olacagim’ olmaktadir).

MKH fiiyeligi hiyerarsik olarak ii¢ asamali belirlenir. Bu asamalar (¢irak, kalfa
ve usta gibi) ‘Nasir, Miineffiz ve Nakib’ olarak siralanir. Ilk asama ‘Nasir’in belli

sorumluluklar1 vardir. Bu sorumluluklarin birka¢i soyle (Havva, 1980: 136):

[EEN

. Tayin edilen programi okumas1 ve ameli yonlerini hayatina uygulamasi,

N

. Cemaate baglanmasi1 ve kendisine izin verilmedik¢e baska parti cemaat,
teskilat ve cemiyete baglanmamasi,

3. Islam’in farz kildig1 seylere sarilmasi ve yasaklardan sakinmast,

4. Sembolik olarak cemaate maddi yardimda bulunmasi,

5. Cemaatin yayinlarina; kitap, gazete ve dergilerine abone olmasi.

Biitiin bu kurallar MKH’nin oldukca sistemli Orgiitlendigini gosteriyor.

Kurallarin altindaki temel amag zihinlerin dontistimiidiir.
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MKH i¢inde 1932 yilinda i¢ ¢atisma yasandi. Bu ¢atisma hareketin merkezi ve
otoriteryen karakterini giliclendirdi. 1934 yilinda el-Benna tarafindan hazirlanan ‘Genel
Yasa’ yiiriirliige girdi. Yonetim (merkez) giiclendirilerek ‘siki’ bir lidere biat uygulamasina
gecildi (Roy, 1994; Ganim, 2012). El-Benna bu ¢atisma nedeniyle ‘se¢imlerin gercekten
hak eden kisileri iktidara getirmedigini’ ifade ederek demokrasiye olan kuskusunu dile
getirdi (Lia, 2012:105). Orgiitte liderlik 6ne ¢ikarildi. El-Benna’ya gore, ‘toplumun refahi
ve mutlulugu i¢in’ ‘lider diiriist, saglam ve temiz kalpli olmaliyd1’; lider ‘sagduyulu, kisisel
kaygi giitmeyen ve aciya dayanabilen kisilikte olmaliydi’. El-Benna’ya gore ana gaye
Islami bir yonetim diizeni kurmaktir. Bunu saglamak icin en dénemli kural ‘ydneticinin
sorumlulugu’dur. “Yonetici, halkin ticretli ¢alisani, coban1 ve Allah’in elgisidir’. Halk da
buna karsilik olarak yoneticiye (lidere) itaat etmelidir. ElI-Benna, kisisel olarak bireysel
Ozglrliigiin bir hak oldugunu diisiinse de, liderin otoritesine ve Orgiitliiliige zarar veren
Ozgilirliik anlayigina karsi ¢ikmistir (Ganim, 2012: 132, 244 ve 301-302). Tiim bu diisiince
ve uygulamalara karsin hem MKH’nin niceliksel biiyiimesi hem de Arap-Israil Savas: gibi
ekonomi-politik gelismeler merkeziyetgi yonetim anlayisina ket vurdu; istendik biat tam
olarak saglanamadi. Ornegin, El-Benna déneminde Ingilizlere ve Israil’in Filistin Isgaline
karst olusturulmus olan silahli kanat zamanla biiyiimiis kontrolden ¢ikmistir. En
nihayetinde bu olusum Bagsbakan Nukrasi Pasa’ya suikast diizenleyerek oldiirmiistiir. (Isik,
2012: 374; Caglayan, 2011).
MKH igerisindeki ‘gizli aygit’ (silahli kol) 6zellikle Filistin Sorunu karsisinda
1940 yilinda el-Benna’nin teklifi ile bes kisi tarafindan kurulmustu. Ama bu olusum hem
el-Benna’nin hem de sonraki miirsidlerin basina bela olmustur. MKH, Nasir ile arasindaki
kriz yliztinden 1954’ten Nasir’in 6ldigii 1970°e kadar yasaklandi, Sedat doneminde

yasallasti, ancak Sedat’in 6liimiinden sorumlu tutuldugu icin neredeyse 2000’11 yillara
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kadar tekrar yasakli kaldi. Bu yasakli doneme ait orgiitlenme bilgisi ¢ok yoksa da el-
Benna’nin Oliimiinden sonra baslayan siddet yanlist yeni kusak ile ilimlhi yash kusak
arasindaki catigmalar giinlimiize kadar strmiistiir. Hatta bu yiizden Muhammed Mehdi
Akif Miirsidler arasindaki gelenegi bozarak 6liimiine kadar devam edecek olan gérevinden
cekilmistir (Isik, 2012: 375).

MKH’nin modern bir orgiit oldugunun bir diger  gostergesi
‘kurumsallagsma’dir. Hem ekonomik ve siyasi bagimsizligi tesis etmek hem de cemiyet
kiiltliri yaratmak icin kurumsallasma caligmalarina 6zel 6nem vermistir. Ekonomik
amaglar i¢in bir sirket (propagandacilar i¢in fon ve sigorta semasi), okullar (hem okuma
yazma egitimi hem de gaz saldirilarindan korunma yontemleri gibi pratik amaclar igin),
bilim, tip ve kiiltiir komiteleri gibi basin-yayin kuruluslar1 gibi degisik alanlarda faaliyetler
yuriitmislerdir (Lia, 2012: 217). Ayrica cami, okul, hastane ve fabrikalar kurmak suretiyle
bir nevi devlet iginde devlet yaratmaya ¢alismislardir (Caglayan, 2011: 169).

Misir’da uzun yillar kalmis olan Fulya Atacan, kendisiyle yaptigim goriismede,

MKH o6rgiitlenmesinin genel degerlendirmesini s0yle yapt1 (Atacan, 2013):

MKH hig klasik bir cemaat tarzi orgiit degildir, aksine ilk modern drgiitlenmeyi gerceklestiren
Islamc1 harekettir. 1928de kuruldu. Tiirkiye’de o tiir orgiitlenmeler ancak 1980’den sonra
ortaya ¢ikt. MKH hakikaten modern bir drgiittiir ve basarasi da bundandir zaten. Bu sayede bir
stirli yerde orgiitlenebildi ve bir siirii yerde sube agabildi. Misir’da genel olarak bir tarafta el-
Ezher vardi ve bir tarafta da tarikatlar vardi. MKH bunlarin disginda bir orgiitlillik
gergeklestirdi ve zamanla diger modern orgiitler gibi teskilatlanma, {iyelik siireci, yasalar ve
yonetmelikler vs gibi kurumsallasma yoluna gitti. 1928°li yillarda diger tiim Islamc1 hareketler
geleneksel networklere (sebeke) dayali bir drgiitlenme yoluna gitti. Orgiitliiliigii asla Misir’la
siirli gormedi (Nasir’in Arap milliyetgiliginde yaptigi gibi). Biz de ancak bu zamanlarda
Giilen Hareketi suraya buraya gitmektedir. Ihvan kuruldugu andan itibaren ilk
orgiitlenmelerine baktigimizda modern bir vizyon olusturarak kuruldu. Diger iilkelerle iliskili
bir boliimil vardi, kendileri hakkinda ¢ikan haberleri takip ediyorlard: (bizde su an partilerin
yaptigini ta o zaman yapiyorlardi). El-Ezher Universitesinin varligi, MKH’nin diger Arap

iilkelerinde orgiitlenmesine katki sagladi.
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MKH orgiitlenmesinin  genel degerlendirmesini  yapmasin1  istedigim
arastirmact Yiksel Taskin su bilgileri verdi: “MKH 'nin gelisimini, biiytimesini ve diger
hareketlerden farkini belirleyen birkag¢ nokta var. Birincisi Misir yonetiminin bos biraktig
bircok alana yerlesiyor ve sosyal lisan anlayisi gelistiriyor. Ikinci olarak Naswrcilik gibi
bolgesel bir harekettir ve bir¢ok orgiitiin dogusuna kaynaklik etmistir” (Taskin, 2013)
Giliniimiizde MKH’nin baglangicta oldugu gibi yine kentli-orta sinifa dayandigi
ama kirsalda da yaygin orgiitlendigi biliniyor. Gegmis donemlerden farkli olarak kiiresel
baglantilar1 olan El-Ezher entelektiielleri, Hayrat el Satir gibi liberal milyonerler, sosyal
adaletei aktivistler gibi pek ¢ok farkli kesimi biinyesinde barindiriyor. Bu heterojenik yap1
kat1 biat kiiltiirline dayal1 6rgiitlenmeye izin vermiyor. En iist yonetim kademesi ile taban
arasinda sosyal ve ekonomik mesafe agilmis goziikiiyor. Hapishaneler kusagi denen yash
kusak (hala yonetimde s6z sahibi olan ve Miirsidin de i¢inde bulundugu grup), farkl
diistincelere ¢ok fazla toleransli degil ve yeniliklere kapalidir. Bu durum geng¢ kusakla
aralarinda ¢atisma nedenidir. Ornegin, Arap Bahari siirecinde ABD elcilik protestolarinda
yonetim uzak kaldigi halde MKH geng¢ligi alanlara inmistir.
IV.7. Misir’da ki Arap Bahar ve Miisliiman Kardesler Hareketi’nin Rolii
Misir Ortadogu’da en 6nemli stratejik iilkelerden birisidir ve siirekli Bati
emperyalizminin kontroliinde bir iilke olmustur. Ayn1 zamanda Misir’da Enver Sedat ile
birlikte acimasiz neo-liberal politikalarin uygulanmis ve baskict diktatorlerin halkin
tizerinde monarsik bir yonetim politikas1 uygulamasina géz yumulmustur. Enver Sedat ile
baslayan Misir’da ekonomik liberallesme ¢abalar1 Miibarek ile doruk noktasina ulagmistir.
Nasir doneminin tersine Sedat ile Miibarek doneminde tipik bir ¢evre iilkesi olan Misir’da
sinirli sanayide bir montaj sanayi ve firavuna (Miibarek) yakin elit bir kesimin yonettigi

Misir ekonomisinin sonucu olarak sinirli sayida bir profesyonel meslek sahibi orta sinif
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yaninda halkin biiyiik bir kism1 temel ihtiyaglarini bile karsilamaktan uzak, yoksul bir
hayat yasamaktadir (Aktas, 2012: 49). Bu 6nemli durum Misir’daki degisim siirecine,
geemis yillara kadar uzatabilecegimiz protesto kiiltiirii de zemin hazirlamistir. Zira Misir, 1998
ve 2004 yillar1 arasinda toplamda 1000’in iizerinde toplumsal protesto hareketine sahne
olmustur (Kilig, 2012: 20). Bu yiizden Tiim diger Arap bahar1 yasayan iilkelerde oldugu gibi
Misir’da da meydana gelen ayaklanmalar biriken toplumsal 6fkenin sonucudur. Misir’da
Arap Bahari siireci Tunus’ta ki ayaklanmalardan hemen sonra baslamis ve biriken 6fkenin
sonucu olarak Tahrir meydanina kisa siire sonra milyonlar akmistir. Son firavunu 18 giinde
alasagi eden 25 Ocak Devrimi baski, adaletsizlik, yoksulluk, issizlik, cinsiyetgilik,
demokrasi aldatmacasi ve polis siddetinin derinlerinden dogmustur (Castells, 2013: 61).
Aslina bakilirsa da Misir Arap Bahari eylemleri, gecmiste yapilan ve basarisiz olan
eylemlerin en sonuncusu ve en etkili zinciridir. Fakat simdiye kadar yapilmis eylemler,
Misir’da gostermelik se¢imlerle her zaman iktidara gelmis ve ABD’nin destegini almis
firavunlar gosterileri hep kanli bastirmistir (Castells, 2013: 82; Amin, 2011 ve Bayat,
2012).

Manuel Castells Misir’daki eylem yapanlarin kimlerden olustugunu soyle

agiklamaktadir (2013: 72):

Protestocularin ¢ogu gengti, bircogu tiniversitede dgrenciydi. Ama bu durum kentli niifusun
yanlt tablosunu sunmuyordu: Zira Misirlilarin dgte ikisi 30 yasin altindadir, {iniversite
mezunlar1 arasindaki issizlik oram1 daha az egitimliler arasinda oldugundan 10 kat daha
yiiksektir. Aslina bakilirsa isgiicliniin ¢ogunlugu hayatta kalabilmek icin gayri resmi
faaliyetlerde bulunur; zira igsiz olmak pek az kisinin kaldirabilecegi bir seydir. Niifusun en az
yiizde 40’11 olusturan yoksullarin elde ettigi gelir ne kadar diisiik olsa da, agta kalsalar, gelir
getiren bir faaliyete katilmalari gerekir. Hareket her ne kadar 6zgiirliik ve insan haklarina ag,
yoksul diigsmiis bir orta sinif tarafindan baglatilmis olsa da kentli yoksullardan gida fiyatlarinin
artmas1 sonucu caresizlik i¢inde kalan kesimlerde harekete katildi. Sanayi iscileri gerek sendika
destegiyle gerek boyle bir destek almaksizin birkag giiclii grev diizenledi; 6zellikle Siiveys’te

yogun olarak yasanan grev dalgasi sehrin birka¢ giin boyunca isgal edilmesine yol acti. Bazi
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haberler hareketin sanayi isgiiciine yayilmasindan duyulan korkunun, girisimci ordu

generallerinin kendi karlar1 i¢in diktatdrii kurban etmesinde etkili olduguna isaret ediyordu.

Samir Amin Arap Bahari’n1 kiiresel sistem ve onun degisimi baglaminda
degerlendirir (2011):

Bu hareketler, her yoniiyle (siyasal, ekonomik ve toplumsal) sarsilan neo-liberal sistem icin bir
son dngdérmenin miimkiin oldugunu gostermektedir. Misir halkinin bu devasa hareketi, ii¢ aktif
bilesenle baglantilidir: Kendi iradeleri ile ve kendi bulduklari modern bicimlerde yeniden
politiklesen genglik; radikal sol gii¢ler ve demokratik orta simflardan giigler. Genglik (yaklasik
bir milyon aktivist) harekete onciiliik etmistir. Onlara hemen radikal sol ile demokratik orta
simflar katilmigtir. Genglik ve radikal sol ti¢ ortak hedef gilitmiistiir: Demokrasinin yeniden
ingas1 (polis/ordu rejiminin sona ermesi), halk kitleleri yararina yeni ekonomik ve sosyal
politikalarin benimsenmesi (kiiresel kapitalizmin taleplerine boyun egmekten vazge¢mek) ve
bagimsiz bir dis politika (ABD hegemonyasinin gerekliliklerine ve diinya iizerindeki ABD
askeri denetiminin uzantis1 olmaya boyun egmekten vazgegcmek). Demokratik devrim dedikleri

sey, bir demokratik toplumcu ve antiemperyalist devrimdir.

Ozkan’a gore, demokrasi sorununu Arap toplumlarmin i¢ dinamikleriyle

aciklamak eksik degerlendirme olur, Bati’nin dolayli sorumlulugu vardir (2011):

Misir Devlet Bagkani Hiisnii Miibarek 30 yillik iktidart boyunca ABD’ye dayanmustir.
Miibarek ABD’den yilda aldig1 yaklasik 1,5 milyar dolarlik askeri yardimla kendi giivenligini
saglamig; karsiliginda ABD’nin bélgedeki ¢ikarlarini koruma gorevini {istlenmistir. Misir
halkimin pasifize edilmesi misyonunu da Amerikali sivil toplum kuruluslart ve kalkinma
yardimlari yerine getirmistir. Birlesik Devletler Uluslararasi Kalkinma Ajansi’nin (BDUKA)
1975°den bu yana Misir’a sagladigi ekonomik ve kalkinma yardimlari 28 milyar dolar
bulmustur. Bir iilkenin digerine ekonomik veya baska konularda yardim saglamasi elbette
yanlis degildir. Ancak ABD’nin hem Misir’a hem de diger Arap devletlerine sagladigi bu
yardimlar buralarda demokrasinin gelismesini degil, tam tersine otoriter yapilarin
muhkemlesmesini saglamistir. Bu anlamda ABD’nin Ortadogu ve 6zellikle de Misir politikast,
bugiin demokrasi talebiyle halk hareketlerinin ortaya ¢ikmasinda dogrudan rol oynamustir.
Kisacas1 hem Tunus’ta Bin Ali hem de Misir’da Miibarek oryantalist anlayisi ¢cevrede pratige
doniistiiren birer ara¢ olmaktan 6teye gidememis; kendi halklarinin demokrasi, adalet ve refah
icinde yasamak gibi taleplerini gormezden gelmislerdir. Bu anlayisa karsi biriken tepki de

bdlgede halk devrimleri olarak kendini gostermektedir.

Rejimin  bu  kadar kolay diismesi elbette gligsiiz  olmasindan
kaynaklanmamaktadir. Miibarek 30 yildir iktidarinda bir¢ok isyan gérmiistiir ve hepsini

bastirmistir. Miibarek rejimi, Miibarek ailesi ve generaller, biirokrasi, emniyet kuvveti
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mensubu, polis muhbir haydut ve hirsizdan olugsmaktadir. Rejimin bel kemigini ise Ordu ve
uluslararasi baglantilar1 sayesinde 6zerklesmis olan sermaye smifidir. Bu ittifak 30 yildir
korku imparatorlugu yaratarak Misir’t yonetmistir (Castells, 2013: 73). Fakat Tunus
devriminin insanlarda yarattig1 umut insanlarda korku duvarinin asmasina neden olmus,
Ordu’nun ve rejimin Bat1 gli¢lerinin de desteginin de ¢ekmesi ile birlikte rejim diismiistiir.
Herkes bir araya gelirse ve riskleri ragmen taviz vermeksizin miicadele ederse gayet iyi
kok salmis bir rejimi devirmenin miimkiin oldugunu géstermistir (Castells, 2013: 83).

Arap Bahan siirecinde Misir’daki isyani, neredeyse 1928’den beri yasak olan
MKH baglatmadi. Ama kitlesini hizli bir sekilde organize ederek avantaji eline aldi.
Gosterilerin boyutu ve onlarin ortaklart MKH’nin politik liderligi ele almalarina mesru bir
ses katt1 (Ehrenfeld, 2011: 69). MKH, hem pragmatik bir tercih hem de (radikal kesimi
hari¢) siddetten uzak durma politikasindan dolay1 eylemlere ilk 6nce katilmadi. Fakat
Orgiitiin gengleri boykota uymayarak sokaklara akin etti; ordunun da sessiz kalmasi ile
beraber, MKH yonetimi eyleme destek karari aldi.

MKH, eylemin oldugu Misir, Tunus ve Libya’da en giiclii siyasi olusumdur.
Misir’da MKH’nin kurulusuna 6n ayak oldugu Ozgiirliik ve Adalet Partisi (OAP), segim
yariglarinda iddiali oldugunu gostermistir. Se¢imlerin ilk asamasinda 9 milyon 734 bin 413
gecerli oyun 3 milyon 565 bin 92'sini alarak %36,6'lik oy orami ile birinci ¢ikmis,
Selefiler'in Nur Partisi 1se %24,4 alarak ikinci olmustur. MKH devrimden sonra,
secimlerde de On plana c¢ikmistir. Se¢imin hemen sonrasinda da degisim isaretleri
vermislerdir. Tunus’ta El-Nahda Partisi, 1liml1 bir parti olduklarini, seriatla arasina mesafe
koydugunu aciklamis ve Parti iilkede en ¢ok oyu almistir (Verdem, 2011). EI Nahda
Partisi’nin baskan1 Rashid Ghannoushi, bir agiklama yaparak partisinin Tunus’ta seriat

uygulama niyetinde olmadigini, kadinlar1 6rtiinmeleri i¢in zorlamayacagini ve lokantalarda
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alkol servisini yasaklamayacaginmi belirtmistir (Yakis, 2012: 65). Misir’da da benzer bir
yaklasim sergileyen OAP, secim zaferinin ardindan Selefilerin radikal islamc1 Nur Partisi
ile koalisyon olusturmayacaklarini resmi olarak aciklamistir (Yakis, 2012: 66). Ayrica
MKH, OAP igin Tiirkiye modelini (AKP) referans alacaklarimi birgok yerde belirtmistir.

Isyanc1 genglik ile MKH’nin ortak talebi demokrasi ve 6zgiir secimlerdir. Bu
yiizden selefiler gibi bazi seriat yanlisi kesimlerin yeni olusacak Misir yonetiminde bir
agirliglr olmayacak gibi goriinmektedir. MKH oOnciiliiglinde gerceklesen bu siire¢, ABD
destekli yeni Ortadogu politikasi ile ¢elismemektedir.

Arap Baharinin bir bagka ayagi olan ve hala devam eden Suriye’de yasanan
olaylar ise bir satrang oyunu gibidir. 1ki egemen giig; ABD ve Rusya, Suriye iizerinden
miicadele etmektedir. MKH’nin Suriye politikasi ise, ABD-israil ve onlarin Miisliiman
iilke olarak politika ortaklar1 olan Tiirkiye ve Katar’in ¢ikarlar ile ortiistiigii sOylenebilir.
ABD onciiliiginde Uluslararas1 ve bolgesel gii¢ler Suriye yonetimini devirmek igin her
tirli girisimden geri kalmamaktadirlar. MKH zaten Hama Katliamindan bu yana Suriye
yonetimi ile hep kavgali olmustu. Fakat Misir isgaline karsi Ingiltere ile Filistin isgaline
kars1 Israil ile savasan ‘Hasan el-Benna zamanmim Miisliiman Kardesleri’, bu aralar
gecmisteki tutumundan oldukca uzaklasmistir. Emperyalizme kars1 olan MKH, bugiin ayn1
emperyalizmle gizli ya da acik isbirligi igindedir (Amin, 2011). iran ve El Kaide
birbirlerine zit taraflarda yer alirlarken, hem El Kaide hem de ABD, Suriye ¢atismasinda
ayni safta yer almistir (Yakis, 2012: 66). Sapla samanin bdyle birbirine karigmasinin
nedeni simdiki Islamci hareketlerin (Basta MKH olmak iizere) soz konusu gikarlari
oldugunda (ekonomi-politik iktidar i¢in) Bati ile isbirliginden ¢ekinmemektedirler.
Marksist analizei Tarik Ali (2012) bir roportajda MKH ile Bati arasindaki ‘eski diisman,

yeni dost iliskisini’ soyle degerlendiriyor: ‘Bence Misirli MKH Vahabi degil, bunu
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unutmamak ¢ok énemli. Onlar ana akim Siinni Miisliimanlar. Bati Avrupa’daki Hiristiyan
Demokrat partilerden pek de farkli degiller. Bana bunu hatirlatiyorlar, sosyal ve siyasal
olarak muhafazakdrlar ve ekonomik olarak neo-liberalizmi bir sekilde kabul ediyorlar. Bu
yiizden Amerikalilar onlarla is yapacaklardir. Hatta halihazirda yapmaktalar, bunu sahne
arkasindan yapiyorlar ¢iinkii iilkenin ¢cogunlugu onlari destekliyor’. Bu durumda MKH’ nin
kurulustaki ‘ser-i hukuk kurallarina dayali immetg¢i toplum’ idealini ve Bat1 karsiti, radikal
Islamer tutumunu terk ettigi ve daha ¢ok post-Islame1 denilen ‘1tlimli’ bir siyaset ve kimligi
insa etmeye basladigi degerlendirmesi anlamli goziikiiyor. Ama yine de bu ‘gdmlek
degistirmenin’ tabandan ¢ok da kolay destek gérmeyecegini sdylemek lazim. Uzun bir siire
once siddeti reddeden MKH, radikaller tarafindan Amerika'ya kars1 cok yumusak olmakla
elestirilmistir. Dahas1 somiirge ge¢misi olan Misir halki, Bati'ya siipheyle bakmaktadir.
Bunun nedeni, Miibarek rejiminin giivenlik gerekgesiyle, Amerikan yardimlarina angaje
olmast ve ABD’nin insan haklar1 ihlallerine goz yummasidir. Bir¢ok Misirliya gore,
‘giivenlik’ denilen sey aslinda Israil'in bekasidir (Ozkan, 2011).

MKH’nin 6nemli bir agmazi, politik sdylemde birligi saglayamayacak kadar
heterojenik yapiya biiriinmesidir. Ozellikle sempatizanlar ile yonetici elitler arasinda
ekonomik, politik ve kiiltiirel ¢ikarlarin uyusmamas: s6z konusudur. Halkin biiyiik
cogunlugu (%83) Amerika karsitidir (Petras: 2012, 78). MKH’nin yonetiminde, basta
Amerika olmak tizere Bati’da egitim gormiis yiiksekdogrenim sahibi kisiler ve zengin
sermaye sinifi yer almaktadir. Misir’daki MKH’nin OAP genel sekreteri Muhammet
Baltaci, daha 2011°de devrim siirerken, MKH’nin Amerika ve Israil ile anlasma yaptigina
dair orgiitiin gen¢ kanadindan gelen iddialar1 reddetmis fakat kimseyi inandiramamaistir.

Bugiin OAP’nin ABD’yle temaslarinin oldugu biliniyor. Orgiitiin yasli-ydnetici kadrosu
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ve gencler arasinda Arap Bahari zamaninda olan gerilim, bu son gelismelerle beraber
artacaga benziyor.

MKH, Miibarek’in iktidardan ¢ekilmesine yol agan isyanlarin ardindan,
‘serbestlesti’ ve sonra izledigi 1limli politika araciyla tartismali da olsa Misir’da iktidara
geldi. Bir yi1l sonra da askeri darbe ile iktidardan uzaklastirildi. Askeri darbenin higbir yer
ve zamanda savunusu olmamali. Ancak, MKH bugiin her ne kadar darbe magduru roliinii
oynasa da, askeri darbe Oncesi milyonlarca kisinin protesto eylemleri ve iktidardaki
‘demokrasi dis1’ kimi icraatlar1 kanit kabul edilirse, basarisiz bir yonetim sergiledigi ve
mesruiyet krizine yol agtigr iddia edilebilir. MKH adayr Mursi’nin devlet baskanligi
siirecinde; basarisiz ekonomi yonetimi, is¢i grevleri, Mursi'nin MKH lideri Muhammed
Bedi'nin golgesinde kalmasi, biirokraside kadrolasma, MKH’ ne yakin olmayanlara yonelik
cifte standartli muamele ve Ortadogu’da dengeleri degistirebilecek uluslararasi iliskiler
(6rnegin Katar’la yakinlagma ve buna S. Arabistan’in tepkisi) gibi tiirlii nedenlerden otiirii
demokrasi sinavini layikiyla veremedigi sdylenebilir.

Misir’da halkin yogun protestosuna yol acan ve darbenin gerekcesi olarak
gosterilen en 6nemli iki olay eski devlet bagkan1 Mursi’nin 22 Kasim 2012 Bildirisi ve 15
Aralik 2012 yeni anayasa metninin kamuoyuna sunulmasidir.

Mursi’nin 22 Kasim 2012 Bildiri maddeleri soyle (Telci, 2012):

(1) Eski rejimin devrim sirasinda islenen suglardan sorumlu olan gorevlilerinin yeniden
yargilanmasi;

(2) Goreve geldigi tarihten itibaren baskanin aldig: tiim kararlarin yeni bir anayasa kabul edilip
ve yeni bir halk meclisi segilene kadar gecerli olmasi, hi¢bir sekilde dava konusu edilememesi
ve bunlara yonelik acilan davalarin iptal edilmesi;

(3) Misir Cumhuriyet Bagsavcisi’nin devlet bagkani tarafindan yargi iiyeleri i¢cinden dort yillik
bir siire igin se¢ilmesi ve bu kararin hemen uygulamaya gegirilmesi;

(4) Yeni anayasay1 hazirlayacak olan Kurucu Meclis’in kurulusu ile ilgili 30 Mart 2011 tarihli
Anayasa bildirgesinde “kuruldugu tarihten itibaren en geg¢ 6 aylik siire igerisinde yeni anayasa

taslagi hazirlanmis olmalidir” maddesinin, “8 aylik siire i¢erisinde” seklinde degistirilmesi;
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(5) Higbir yargi organinin Kurucu Meclis’i ve Sura Meclisi’ni feshedemeyecegi;

(6) Baskan’in devrimin hedeflerini korumak i¢in her tiirlii nlemi almas1 yetkisinin taninmasi.

22 Kasim Bildirisi sonrasinda muhalefet, Mursi’yi ‘yeni Firavun’ olarak
nitelemistir. Meydanlarda eylemlere baslayan o6fkeli muhalefet, Mursi’nin dolayisiyla
Islamcilarin asil amacinin, (kisa siire 6nce feshedilen Misir Halk Meclisi’nin alt kanadi ile
Anayasa Komisyonu’nu tekrar toparlayarak) siyasette baski grubu olarak rol oynayan
orduyu ve demokrasinin teminati olan yargiyr devre disi birakmak oldugu; bunun ise
‘Mursi’nin tek adam rejimine yol agacagi’ biciminde algilanmistir. Muhalefet oylamaya
sunulacak olan (Miisliiman Kardegler ve Selefiler kontroliinde hazirlanan) yeni anayasa
metnine de ‘seriat devletini’ amagladig1 gerekgesiyle bastan itiraz etmistir. Muhalefet en
onemli kanit olarak, eski anayasanin “Seriat, yasama giicliniin kaynaklarindan bir
tanesidir” maddesi yerine “Seriat, yasamanin ana kaynagidir” maddesinin yazilmisg
olmasini gostermistir. Bdylece, 25 Ocak Devrimi’ni bir arada gergeklestiren kitleler
ayrismis ve catismistir. Buna karsin, Misir’da Bati’nin (6zellikle ABD) emniyet siibabi
goriintlisii veren ‘Ordu’, Miibarek donemindeki isyanlar boyunca hi¢ ortada goriinmedigi
halde MKH iktidarinin yol actig1 mesruiyet krizine miidahale etmis, darbe yapmistir. Su an
Misir’da yeni anayasa, yeni se¢imler araciyla tekrar demokrasiye doniilmiis gibi goziikse
de ordu fiilen yonetimdedir; darbenin lideri Sisi devlet bagkanidir, MKH yasaklanmistir.
Dahast MKH’nin 500°den fazla yoneticisi ve Onde gelenleri hakkinda idam karari
verilmistir. Aslinda her sey yolunda gidiyor imaj1 verilse de Misir su an Arap Baharindaki
kaos giinlerine geri donmiistiir.

Misir’in yasadigt ve devam eden siyasi krizlerin temelinde Arap Bahari
devrimi sonrasi siirecte lilkedeki aktif siyasi aktorlerin yeni iktidar semasinda kendilerine
en avantajli pozisyonu kapma miicadelesi yatmaktadir. Bu aktorler arasinda 6ne cikanlar

MKH’nin de i¢inde bulundugu islami kesim, Miibarek yanlilar1, entelektiiel liberaller, ordu
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ve son olarak yliksek yargidir. Miicadeleler bu gruplar arasinda zaman zaman

siddetlenmektedir (Telci, 2012).

Misir’in Arap Bahari Siirecinin Toplumsal Bilesenleri:

Misir Devrimi siirecinde ki sokaga cikan kitleler genelde ii¢ farkli egilimi
temsil etmektedir. Sol, liberal ve Hristiyanlarin olusturdugu Ulusal Cephe, Selefiler ve
Miisliiman Kardesler Hareketi olarak siniflayabiliriz.

Liberal-Sol Cephe:

Misir’da ilk sol egilimler Avrupa’ya egitim amacli giden Misirli 6grenciler
araciligi ile baslamistir. 19. Yiizyil ve 20. Yiizyilda Avrupa’da milliyetcilik, sosyalizm ve
liberalizm ile tanisan bir grup Hristiyan Araplar Misir’a da yayilarak sosyalizm ve
milliyet¢ilik tohumlarint Misir’a ekmisler (Giiler, 2004: 96). 1930’lu yillarda tarimda
yasanan krizler ve toprak gelirlerinin azalmasit kent niifusunu artirmistir ve bunun
sonucunda kent niifusunu artmistir. Milliyet¢i Vefd Partisinin liberal programi da basarisiz
olunca iilkede bir kaos durumu olustu ve Miisliiman Kardesler, Gen¢ Miisliimanlar birligi
gibi cemaatler olusmaya basladi. Bir taraftan da Misirli aydin ve is¢i sinifi kesimi bozulan
durumlarindan dolayr Marksist diisiincelere yakinlasmiglardir. Fakat isciler arasinda
orglitlenme yapan sadece komiinistler degil, MKH’de isciler arasinda orgiitlenme
yapryordu. Fakat iilkede milliyet¢i ve dinci hareketler giic kazaninca sosyalist fikirler
zayiflamaya basladi (Giiler, 2004: 99). Fakat daha sonra Nasir iktidarinda popiiler Arap
milliyetgiligi politikast sonucunda Islamcilar ve komiinistler bastirildi. Nasir’m son

donemlerinde Israil’e kars1 yenilgi ve sonrasinda Sedat’in Bati1 ve Israil ile yakin iliskiler
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kurup halki yoksulluga terk etmesi, Arap milliyetgiligine ve sekiiler yonetimlere karsi
hayal kiriklig1 yasayan halk tabani arasinda Islamciligin giiglenmesine yol agmustir.
Yoksullugun yayginlasmasi ve giderek daha egitimli hale gelen orta smifin yasam
standartlar1 diismesi, bircok gencin hem 1limli hem radikal bir bigimiyle Islamciliga
kaymasina yol acti (Castells, 2013: 82). Bu yiizden 1970’lerden sonra Islamcilar
giiclenmistir. Arap Bahar1 Segimlerde islamci kesimler olan selefiler ve MKH nin yiizde
60’1 bulan oy orani bu durumun gostergesidir (Amin, 2011; Castells, 2011 ve Marsot,
2007).

Bu yiizden sol gii¢ler Misir’da Islamcilar kadar giiclii degildir. Devrimi yapan
ve suan muhalif pozisyondaki sol-liberal-Nasirci-sekiiler gruplarin tabanlarinin daha
egitimli ve sehirlesmis olmalar1 sdylenebilir. Sekiiler, liberal, sosyalist ve Kipti olan bu
gruplar geleneksel olarak Kahire, Iskenderiye ve Mahalle El-Kiibra gibi niifus olarak
biiyiik sehirlerde yogunlagmistir. Buna ilaveten bu gruplarin sosyal egitim diizeylerinin de
daha yiiksek oldugunu belirtebiliriz (Telci, 2013: 88). Bu sol guruplar Mursi iktidarindan
yasadiklar1 hognutsuzluga kars1 daha sonra bir araya gelerek “Ulusal Kurtulus Cephesini”
kurdular.

Ulusal Kurtulus Cephesi:

Ulusal Kurtulus Cephesi, Muhammed Mursi’nin 22 Kasim anayasal
diizenlemelerinden sonra, alinan kararlara tepki olarak dogmustur.

Muhammed Mursi’nin kendi yetkilerini genislettigi anayasal diizenlemeler

sOyle 6zetlenebilir (Yorulmaz, 2013: 8):

1. Cumhurbagkant 25 Ocak Devrimi’nin kazanimlarii korumak igin istisnai kararlar alma
yetkisine sahip olacak.

2. Cumhurbagkanm tarafindan alinan kararlar, yeni anayasa tamamlanana ve halk meclisi
secimleri yapilana kadar higbir kurum tarafindan durdurulmayacak.

3. Anayasa Komisyonu’nun ¢aligma siiresi uzatilacak.
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4. Anayasa tamamlanan kadar seg¢imler yapilmayacak
5. Yargt kurumlari, Parlamento ve Sura Meclisi ise anayasa hazirlama komisyonunu
feshedemeyecek.

6. Bagsavci, cumhurbagkani tarafindan atanacak.

Ulusal kurtulus cephesi asagida aciklayacagimiz sol, liberal, Hristiyan ve
milliyet¢ilerden olusan partilerden ve hareketlerden olusmaktadir.

Muhammed el Baradey ve Destur Partisi:

Devrim sirasinda liberal kesimin en onemli siyasi figliri Uluslar aras1 Atom
Enerjisi Dairesi eski bagkani Muhammed el Baradey’dir. Baradey ’in gelisi bir kisim
halkin gbziinde biiyiik bir “siyasi degisim ve umut “olmustur. Hatta Baradey Devrimden
once kendi hareketini “Misir’da siyasi hareketin ikinci dalgast ’oldugunu iddia etmistir
(Abdulcelil, 2012: 127). Parti kurulduktan sonra siirekli olarak belli ilkeler dogrultusunda
ittifaklara agik oldugunu belirtmis. Ancak devam eden calkantili donem igerisinde ¢ok
giiclli bir taban olugturamamis. Fakat daha sonra, Parti kurulduktan sonra siirekli olarak
belli ilkeler dogrultusunda ittifaklara agik oldugunu belirttmis. Devam eden calkantili
donem igerisinde ¢ok giiclii bir taban olusturamamis. Mursi’nin devrilmesinden sonra
kurulan hiikiimette gorev almasina ragmen bir siire sonra istifa etmistir (Yorulmaz, 2013:
8) .

Hamdin Sabbahi ve Halk Hareketi:

Hamdin Sabbahi Nasirc1 ¢izgide siyaset yapan bir siyaset¢i. Gengliginden beri
siyasetin i¢inde yer alan Sabbahi, en basindan beri 25 Ocak Devrimi gosterilerinde yer alan
bir isim. Sabbahi devrimden sonra Kerame Partisi bagkani olarak siyaset yapti.
Cumbhurbagkanligi se¢imlerinin birinci turunda beklenmedik bir oy alan Sabbahi
secimlerde en fazla oy alan 3. aday oldu. Sabbahi’nin oy orani yilizde 20,7 olarak agiklandi.

Hamdin Sabbahi’nin se¢im kampanyasint tamamen goniillii gengler
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yiriitmektedir. Laiklik, sosyal adalet ve halk¢ilik vurgusu yapt1 ve Mursi’nin devlet iginde

kadrolagmasina karsi ¢ikt1 (Yorulmaz, 2013: 9).

Amr Musa:

Arap Birligi Eski Genel Sekreteri olan Amr Musa, Mursi karsiti cephenin agir
toplarindan biridir. Miibarek doneminde Daisisleri Bakanligi yapmis olan Amr Musa,
Misir’in bir donem BM’deki daimi temsilciligi gérevini de yiirlitmiistiir. Se¢im siireci ilk
basladiginda en gii¢lii adaylardan biri olarak goriilen Amr Musa’nin oy orani yiizde 11,1 de
kalmustir.

Amr Musa, daha sonra 25 siyasi hareket ve Orgiitiin katilimiyla Kongre
Partisi’ni kurmustur. 8 Parti’nin kurulusuna katilan siyasi hareketler genel olarak solcu ve
liberal egilimlidir. Ulusal Kurtulus Cephesi’nin kurulusunda etkin rol oynayan Amr Musa,
3 Temmuz darbesine kadar bu olusumun ic¢inde kalmistir. Darbeden sonra ise, Kongre
Partisi’nin bagkanligindan istifa etmistir (Yorulmaz, 2013: 9)

Yeni El Vafd Partisi:

Yeni El Vafd Partisi, Misir’in en eski siyasi partilerinden biri olan El Vafd
Partisi’nin devamidir. Bu yiizden Misirlilar arasinda sadece‘El Vafd Partisi’ olarak bilinir.
Partinin kurulusu, Misir’daki Ingiliz sémiirge donemine kadar uzanir ve kurucusu Saad
Zaglul’dur. 1952 yilindaki darbeye kadar devletteki hakim partiolarak kalan vefd Partisi,
bu tarihten sonra kapatilir. Partinin tekrar siyaset sahnesine ¢ikmasi ise Enver Sedat
doneminde olmustur. 25 Ocak Devrimi’nden sonra siyasi faaliyetlerine devam eden El

Vafd Partisi, kendini liberal olarak tanimlamaktadir. Partinin bagkani is adami Seyyid
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Bedevi’dir (Yorulmaz, 2013: 11) . Bir diger siyasi aktor ise Mursi ile cumhurbaskanligi

secimlerinde yarisan Ahmet Sefiktir.

Devrimci Demokratik Ittifak:

2012 wyilmin Eyliil ayinda kurulan ittifak, yeni liberal politikalara karsi
olusturulmustur.12  Ittifak ekonomik politikalarda halkin ekonomik ¢ikarlarmin
gbzetilmesini amagclamaktadir. ittifak icerisinde yer alan partiler ve hareketlerin isimleri
sOyle (Yorulmaz, 2013: 14):

Sosyalist Halkg1 ittifak Partisi
Topluluk Partisi

Komiinist Parti

Sosyalist Parti

Isci ve Ciftci Partisi

2 e o

Sosyalist Genglik Birligi
7. Mina Daniel Hareketi (Mina Daniel, 9 Ekim 2011 yilinda Kipti
Hiristiyanlarin eylemlerinde hayatin1 kaybeden bir aktivisttir)

Kifaye (Yeter) Hareketi:

Kifaye hareketi 2004 yilinda ortaya cikmistir. Eski devlet baskani Hiisnii
Miibarek’in gorev siiresinin uzatilmasina ve devlet bagkanliginin veraset yoluyla oglu
Cemal Miibarek’e devredilmesine karsi, bazi aydinlar ve {iiniversite hocalar1 tarafindan
olusturulmustur. Kifaye hareketi 2004 yilinda ortaya ¢ikmistir. Misir’daki en 6nemli siyasi
hareketlerden biri olan Kifaye Hareketi, icerisinde farkli goriislerden farkli sahsiyetleri
barindirmistir ve bu yoniiyle siyasi partilerden ayrilmaktadir. Hareketin asil ad1 “’Degisim
icin Misir Hareketi”’dir. Kurulduktan hemen sonra hem fiilke icinde hem de yurt disinda

bliyiik tine kavusmustur (Yorulmaz, 2013: 14).
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2000 yilindan beri devam eden halkin reform cagrilari, 2004 yilinda Maisirh
entelektiieller tarafindan kurulan Kifaye (Yeter) hareketinin 6n ayak oldugu ve farkli
meslek gruplariin bulustugu gosterilerle ayr1 bir boyut kazanmistir (Kilig, 2012: 20). 2000
yilsindan beri devam eden bu protestolar sonucunda Kifaye Hareketi Misir’da Arap Bahari
eylemlerinin de baslangig fitilini atesleyen gruplardan birisidir. Kifaye Hareketi ve genglik
gruplarinin drgiitlenerek milyonlar: bir araya topladig “Ofke giinii” olarak isimlendirilen
biiylik bir gosteriye sahne olmustu (Kilig, 2012: 13). Kifaye Hareketi, boylece Misir’da
Miibarek ve onun ¢evresinde kiimelenen iktidarin devrilmesinde 6nemli bir rol oynadi.

6 Nisan Genglik Hareketi:

Hareket meshur 6 Nisan 2008 is¢i grevinin ardindan ortaya ¢ikmistir. Garbiye
kentindeki Mahalla El Kiibra’daki greve destek veren gencler tarafindan kurulmustur.
Hareket bu tarihten sonra, Miibarek rejimine karsi diizenlenen 6nemli eylemlere destek
vermistir. 6 Nisan Genglik Hareketi, 25 Ocak 2011 Devrimi’nin 6nde gelen
aktorlerindendir (Yorulmaz, 2013: 14) . ‘6 Nisan Genglik Hareketi’ Kifaye Hareketi'nin
2000 yilindan bu yana yaptigi reform g¢agrilarina ilk katilan gruplardan birisidir. 2008
yilinda 6 Nisan genclik hareketi gibi gen¢ gruplar gosterilerde daha aktif rol almaya
baslamislardir (Kilig, 2012: 20).

Temerriid Hareketi:

Temerriid Hareketi, askeri darbeyle gorevden alinan Muhammed Mursi’ye
kars1 baglatilan bir imza kampanyasidir. Kampanyanin baglangic tarihi, 26 Nisan 2013
olarak belirtilmektedir. Bu kampanya Mursi’nin gérevden alinmasiyla sonuglanan 30

Haziran siirecinin de baglangici olarak kabul edilir (Yorulmaz, 2013: 15) .
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Liberal ve sol cepheyi kisaca tanittiktan sonra Misir’da bir baska toplumsal gii¢
olan “Selefiler”dir. Selefiler MKH ve Ulusal Kurtulus Cephesi ile birlikte {iglincii
toplumsal bilesendir.
Selefiler
Selef kelimesi Arapga anlami Onde gelen demektir. Selefiler deyimi;
miintesiplerinin inanglari, yasantilar1 ve goriintiileri nedeniyle Selefi bir sahsiyete biiriinen,
gelenekgi bir Islami akim i¢in kullanilmaktadir. Selefilik Islam diisiince tarihinde akil-nakil
tartismasi cergevesinde olusmus en eski ekollerden birisidir. Selef, kelime olarak “ge¢mis,
gitmis olanlar veya &ncekiler” anlamina gelmektedir. Terim olarak ise “Islam’mn ilk
donemlerinde yasayan, kendilerine gore metotlart ve goriisleri olan ilim adamlari”n1
tanimlamak i¢in kullanilmistir. “Selefi diisiince” terkibi ise Hz. Muhammed ve sonrasi ti¢
kusagi, -sahdbe, tabiin ve tebeu’t-tdbiin- tanimlamak icin kullanilmaktadir. Ayet ve
hadislerin sonraki kusaklara aktariminda oynadiklar1 kilit rol sebebiyle sonraki dénem
Miisliimanlar1 bu ti¢ kusagmn diistince ve eylemlerini kendileri i¢in 6rnek olarak kabul
etmiglerdir (). Selefiyye dinde selef kabul edilen kisilere hi¢bir degisiklik yapmadan tabi
olmay1 esas alir. Cagdas Selefi akim, Ahmet b. Hanbeli’n baslattigi, Ibn-i Teymiyye ve
ogrencisi Ibn el Kayyim’mn siirdiirdiigii Hanbeli ekoliiniin devamidir Bu akimi yeniden
giindeme getiren Muhammed b. Abdulvahap’tir. Selefi akimin Merkezleri Suudi Arabistan
ve Misir kabul edilir. 1950’11 yillarda itikadi meseleler konusunda olusan goriis ayriliklar
nedeniyle ortaya c¢ikan ‘Amnsaru’s Sunneti’l Muhammediye Cemaati’, bu hareketin
tohumlarint ekmistir (Verdani, 2011: 121-122).  Selefiler, Nasirciligin yol agtig1
“sapkinlikarla” miicadele ile ugragmistir. Daha aktif gorev alinmasi gerektigine inanan
baska bir kesim olan ‘Yeni Miisliiman Gengligi’ 1970’11 yillarda hareketten ayrilmistir

(Verdani, 2011: 121-122). Selefiler, MKH ile birlikte Islami uyanis hareketin iki biiyiik
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kutbundan birisidir (Abdulcelil, 2012: 123). Zaman zaman MKH ile birlikte ¢alismalar
yapsalar da, Selefiler daha kati bir islam anlayisina sahiptir. Batililarla higbir sekilde
iletisim kurulmasimi kafirlik olarak goren Selefilerin belli basli prensipleri vardir. Cihat
anlayis1 konusunda MKH ile pek uzlagsmayan Selefiler, siddeti cihatin bir araci olarak
gormemekte ve Islama davette yumusak davranmak gerektigini diisinmektedirler
(Verdani, 2011: 121-122). Miibareck kendi doneminde MKH’nin biiylimesi tehlikesine
kars1 Selefileri destekledi. Selefilerin camiler, dernek ve vakiflar aracilifi ile
orgiitlenmelerine ve 6zel televizyon kanallari agmalarina imkan tanindi (Abdulcelil, 2012:
123).

Selefiler’in toplumsal tabani daha ¢ok 6grencilerden olugsmaktadir. MKH gibi
Selefi akimin onderleri de i¢ ve dis baskilara maruz kalabilecek herhangi bir siyasi
calismay1 reddetmistir. Ancak Arap Bahari sonrasinda yapilan se¢imlerde Selefiler Nur

Partisini kurmus ve ylizde 25 civarinda oy almustir.
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SONUC ve DEGERLENDIRME

MKH konu itibariyle farkli yaklagimlarla incelenebilir, ancak bu tezde
Miisliman Kardesler Hareketi’nin (MKH) sosyolojik betimlemesi yapildi. MKH Misir’in
toplumsal degisme siirecinin dnemli bir aktorii olarak ele alinmasindan dolayr degisme
stirecini agiklayan {li¢ ana teori (Modernlesme teorileri, Bagimlilik Teorisi ve Bati dist
modernlesme paradigmasidir) ele alindi. MKH nin Misir’in somiirge doneminde ortaya
¢ikmast itibariyle, bu tezde Bagimlilik Teorisi’nin gortisleri esas alindi.

Tezde MKH’ni betimleyebilmek i¢in belirli kavramlar kullanildi. Kavramlar
olgular1 agiklama aracidir. Tezin ¢ikis noktasi toplumsal degisme oldugu i¢in dncelikle
toplumsal degisme kavrami tanimlandi. Oz olarak toplumsal degisme; “toplumun yapisini
olusturan iliski aglarinin (rol ve statiilerin) ve bunlarin genellemesi olarak toplumsal
kurumlarin, kiiltiirel oriintiilerin degismesi”dir (Tezcan, 1991; Erjem ve Kizilgelik, 1996:
487). Toplumsal degismenin 6zel goriiniimleri olarak modernlesme, kiiresellesme ve yeni
toplumsal hareketler ayrica tamimlandi. Oz olarak modernlesme; “geleneksel iliski
aglarinin degiserek uzun insanlik tarihinin kiimiilatif birikimi sonucunda ulasilan, eskiye
benzemeyen, yeni tipte toplum olma durumudur”. Modernlesme siirecinin ileri asamasinda
ulasilan kiiresellesme; “insanin bugiin iletisim ve hareket etme becerisini ge¢miste hayal
edemeyecegi kadar hizli gelistirmesi sonucunda mal/para, fikir ve hizmet akisinin kiiresel
Olgekte dolagimi” olarak tanimlanmaktadir. Yeni toplumsal hareketler ise; “endiistriyel
toplumdan ‘post-endiistriyel topluma’, ‘orgiitlii kapitalizmden’ ‘Orgiitsiiz kapitalizme’
gecisin sonucunda geleneksel sorunlar yerine kiiltiir, kimlik, 6zerklik, nitelikli yasam vd.
yeni sorunlar etrafinda sekillenen hareketler” olarak tanimlanmaktadir. Bu tanimlamadaki

‘yeni’ kavrami, kronolojik bir siralamaya degil fakat ‘eski’ sinif temelli ve ¢ikar gruplarina
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dayali hareketlerden bir farkliliga isaret etmektedir. (Coskun, 2007: 134-135 ve 107; Tatar,
2013: 12). Yeni toplumsal hareketler tigiincii kusak haklar ¢ergevesinde ortaya ¢ikmaktadir
ve cesitlidir.

Bu noktada cevaplanmasi gereken soru, “Arap Bahar1 yeni toplumsal
hareketlerin bir ¢esidi olarak degerlendirilebilir mi? Arap Bahar1 kapsaminda ortaya konan
eylemlere baktigimizda, bunlarin Kuzey Afrika ve Ortadogu cografyasinda halklarin
yetersiz ekonomik kosullara ve otokratik/baskici yonetimlere karsi baglattigi ve basardig
‘toplumsal hareketler’ oldugu goriiliir. Samir Amin bu ayaklanmalar1 giiniimiizdeki
feminist, ¢evreci ve genglik eylemleri gibi yeni toplumsal hareketlerden ayirir. Amin bu
hareketleri, Latin Amerika halklarinin 20 ytlizyilin baslarinda yasadig: siirece benzetir. Ona
gore bu hareketler, giiney halklarinin uyanisinin ikinci dalgasidir. Bu hareketler neo-liberal
vahsi politikalarin iflasinin ispatidir. Yani kiiresel, finansallagsmis, genellesmis tekellerin
kapitalizminin diigiisine denk diismektedir. Bu hareketler, onceki yiizyilinkiler gibi
bagladilar. Bu hareketler ile sistemin ceperindeki halklar ve iilkeler bagimsizliklarimni
yeniden kazaniyor, diinyayr doniistiirmede yeniden insiyatif kazaniyorlar. Bu sebeple tim
antiemperyalist hareketlerin {izerindedirler ve dolayisiyla sadece potansiyel olarak
antikapitalisttirler. Amin’e gore, Ortadogu’daki halk hareketleri merkez {ilkelerin iscileri
ile birlesebilirse diinyada yeniden sosyalist bir yol acilabilecektir. Bu agiklama kimilerine
iitopik goriinebilir. Ancak radikal toplumsal degisme amaci olan Arap Bahar1 eylemlerini
ve yiiz yila yaklasan MKH’ni yeni toplumsal hareketlerle agiklamak da ¢ok dogru olmaz.
Bu nedenle Bagimlilik Teorisi’nin onermeleri, Misir’in toplumsal degisme siirecinin ve
MKH’nin ortaya ¢ikmasi ve gelisiminin en azindan dis dinamigini olusturdugu i¢in 6zel

olarak sec¢ilmistir.
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Tezde agiklama araci olabilecek ikinci ana kavram siyasal ideolojidir. Bu ana
kavram altinda siyasal Islam, Post-Islamcilik ve Arap milliyet¢iligi kavramlar1 yer alir.
MKH Islamciliktan beslenen ve Islamcilig1 merkez alan bir harekettir ve Islamciliga ters
diismeyen bir Arap Milliyet¢iligi anlayisiyla ortaya cikmustir. El-Benna Ingiliz
emperyalizmine kars1 baglatilan milliyetci eylemlerin iginde yer almistir.

Tezin iiglincii ana kavrami siyasal orgiitlenmedir. Nihayetinde MKH daginik
bir hareket degil, orgiitlii bir olusumdur. MKH’nin tarihsel gelisimine bakildiginda en
bastan modern tarzda formel Orgiitlenmesini yaptigi, sistematik faaliyetler yiriittiigli ve
siyaseti etkileyen dnemli akim haline geldigi goriiliir.

Tezin dordiincii ana kavrami1 MKH ve Misir’t i¢inde yer aldig1 ‘mekan’ olarak
‘Ortadogu’dur. Ortadogu bir cografyanin ismidir ne ki en bastan Batililar ‘emperyalist’
amaglart itibariyle anlam yiliklemistir. Kavramin igeriginde, zenginliklerine el
konulabilecek basit insanlarin yasadigi bir mekan anlami gizlidir. Ortadogu kavrami
altinda Misir bir toplum olarak ayrica tanitildi. Misir lizerine derledigimiz bilgiler onun
‘cevre iilke’ statiisiinde ¢ok da gelisemedigini gosterdi.

Tezde tanimlanan bu kavramlar teorik bir zeminde MKH ni betimleme amacl
kullanildi. Teorik zemin olarak Bagimlilik Teorisi esas alindi fakat i¢sel dinamikler ihmal
edilmemeye calisildi. Yani aslinda ‘eklektik’ bir yaklasim benimsendi. Bagimlilik Teorisi
her ne kadar digsal yani merkezin ¢evreye etkisi ile aciklama getirse de, toplumlarin kendi
i¢ dinamikleri de vardir. Baskic1 bir ydnetim ve siyasal Islam &nemli bir i¢sel dinamiktir. O
halde MKH konusu agiklayabilmek icin ‘eklektik yaklasim’ uygun diismektedir. Soyle ki;
toplumsal degisim konusunu ele alirken farkli agiklama modelleri vardir. Bu modeller en
genelde iki u¢ludur (dikotomiktir). Bir model bir iddia ortaya atar, diger model karsit bir

tez ortaya koyar. Ornegin islevselci model ve c¢atismaci modeller bdyledir. Kongar
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toplumsal degisimin agiklama modelleri i¢cin sdyle demektedir. “Belli yaklasimlar ve
bunlarin sonunda ortaya konan toplumsal modeller, genellikle toplumsal gercegin tiimiinii
karsilamaz. Bu modellerin bir kismi birbiri ile catistiklart halde bir kismi da birbirini
tamamlar. Boylece bazen toplumsal gergeklige birka¢ modelin ardinda yatan
yaklasimlarin  birlestirilmesi yoluyla daha kolay ulasilabilir. Ornegin diyalektik ve
fonksiyonel modellerin toplumu tek tarafli, fakat birbirini tamamlayan sekilde ortaya
ciktiklar: 6ne siiriilmiistiir*® (Kongar, 2012: 279).

Modernlesme kavrami aslinda pek c¢oklarinin ‘eksik degerlendirdigi’ gibi
stirekli ilerleme ve gelisme degildir. Yine Kongar’dan bir alintt vermek gerekirse (2012:
304); “Modernlesme, insanoglunun genel evrim ¢izgisi bakimindan geri kalmig
toplumlarin, zamamimizda bu ¢izginin son noktasina gelmis olan toplumlara yetigmesi
demektir. Yani modernlesme bir ilerleme degil bir esitlenme siirecidir.” Buna gore
modernlesme teorilerinin Onermeleri ¢evre toplumlarin toplumsal degisme siirecini
aciklamada yetersiz kalir ve bazen de yaniltict sonuglar ortaya koyabilir. Bagimlilik
Teorisi’nin 6nermeleri daha anlamli goziikiiyor. Fakat bagimlilik tezlerinin Ortadogu ve
ozellikle Misir i¢in bir karsiligi var m1 buna bakmak gerekir. Bu noktada Ortadogu
aragtirmalartyla iinlii Zubaida’nin asagidaki gozlemi Bagimlilik Teorisi’nin tezlerinin

karsilig1 oldugunu gosteriyor (1994: 213-214).

Ortadogu devletleri ve de Misir, Bati’nin (Merkezin) ¢ikarlari ¢ergevesinde bigimlenen gevre
devlet statiisiindedirler. Merkezin ¢evre ile iligkisi esitsiz degisim ve gevreden merkeze deger
aktarimina dayali ekonomik hesapga yonetilir ki; bu Bat1 i¢in ekonomik rasyonalite, Dogu i¢in
somiirii anlamindadir. Bagimlilik herhangi bir ekonomik gelismeyi engeller: Bu vaat ettigi
seyleri yerine getiremedigi icin modernlestirici devletin mesruiyetini azaltir. Gelismenin
basarisizlig1 ayrica yoksulluk, esitsizlik, gelir paylasiminda bolgesel dengesizligi artirir. Biitiin

bunlar bir arada otorite ve diizeni tehdit eden krizle celiskiler iiretmektedir. Devlet egemen

% Bu agiklamayi 6ne siiren Pierre van Berghe, Dialectic and Functionalism: Toward a Theoretical Synthesis,
American Sociological Review, XXVIII, (Oct., 1963), s. 695-705
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oldugu iilke igindeki her tiirlii 6zerk, merkez ya da eylemi kontrol etmek, bastirmak ya da
mahvetmek gayretiyle giderek baskici onlemlerle tepki gosterir; devlet bunu merkezden
sagladig1 bagimli kaynaklar ve teknik araglarla bagsarma yoluna gider. Merkeze baghiligin diger
yonii ise devletin yonettigi toplumdan giderek daha fazla 6zerklesmesidir. Bu nedenle iiciincii
diinyada devletin toplumdan giderek yabancilagsmasi ve devletin giderek artan baskiciligr Asya
tipi despotizmin tarihsel devami degil, aksine kapitalist diinya ekonomisinin modern
gorintiistidiir.

Marksist terminolojide Asya Tipi Uretim Tarzi (ATUT) her tiirlii iiretim,
tilkketim ve planlama devlet merkezli oldugu icin, bu tarz zorunlu olarak despotizm
tiretiyordu. Sivil toplumun gelismesine izin vermeyen bu anlayista kapitalist iliski tipinin
de gelismesine izin verilmemistir. Boylelikle yukarida bahsettigimiz bagimlilik iliskileri
Ortadogu ve Ozellikle Misir’da ancak emperyalizmle girilen tek tarafli bagimlilik iligkisi
sonucunda ortaya ¢ikmistir. Kavalali Mehmet Ali Pasa zamaninda baslayan modernlesme
ve kapitalistlesme siireci Ingiltere’nin gdlgesinde gerceklestigi icin, Misir’da yasanan
modernlesme (6zel olarak kapitalizm) ayn1 zamanda somiiriiyli de beraberinde getirmistir.
Bundan dolayidir ki iilkedeki yozlasmaya ve somiiriiye tepki olarak dogan MKH gibi
Islami hareketler, modern dénemin bagimlilik iliskilerinin sonucu ortaya ¢ikmustir.

Icsel dinamiklere baktigimizda, Islam ya da diger dinler ayni zamanda
toplumun bir kiiltiirel 6gesidir ve toplumun geleneksel iliskilerinden kaynaklanir.
Modernlesme ve kapitalizm yerel halkin kiiltiiriinii zayiflatip yerine kapitalist iliski aglar1
orer. Bu durum geleneksel kesimlerde dogal olarak tepki olusturur ve yozlasma olarak
algilanir. Bundan dolayr MKH’nin, yéneticileri islam’dan uzaklasmakla suglamasi, ayni
zamanda toplumun Kkiiltiirel ve deger yargilarimin yok olmasi yani Misir’in toplumsal
kimliginin tehdit altinda olmasina kars1 duyulan bir tepkidir. Sonug¢ olarak Zubaida’nin
dedigi gibi, MKH’nin ortaya ¢ikmasi tarihsel siirecin birikiminin degil, modern dénemdeki

bagimlilik iliskilerinin sonucudur.
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Zubaida, Islamci hareketlerin ortaya ¢ikmasi ve kisa siire icinde tiim
Ortadogu’ya yayilmasinin en 6nemli nedeninin modern-ulus devletin yasadig1 basarisizlik
olarak goriiyor. Zubaida’ya (1994) gore modern devletin yarattifi ve/veya yaratamadigi
‘mutluluk vaadi’ boslugunu doldurabilecek bir arayis ¢ergevesinde, din: cemaat, Islami
fikirler s6z konusu olmustur. Aslinda bu sadece Ortadogu i¢in degil, diinyanin baska
yerleri i¢inde gegerlidir. Zubaida’nin dediginden yola ¢ikarsak MKH gibi hareketlerin
ortaya ¢ikisinin temelleri buraya dayanmaktadir.

Tezin teorik zemini bdylece kurgulanmig olmaktadir. Bu zemin {izerinde
argiimanlar ile MKH betimlemesi basta sordugumuz sorulara cevap vermek suretiyle
yapilmistir. Bunlar1 arastirmanin bulgusu olarak sdyle siralayabiliriz:

MKH ideolojisinin islamciliktan Post-Islameihga déniisiimii:

Islamcilik, toplumsal degisme siirecinde igsel ve dissal dinamiklerle
belirlenmis olan toplumsal sorunlara ¢6ziim bulabilmek i¢in sufi ekoller, tarikatlasma ve
tasavvuf anlayis1 ¢ergevesinde olusturulmus bir diisince biitiinidiir. Ama tezde
acikladigimiz {izere Islamcilik, hem Kkiiltiirel bir kimliktir hem de siyasal ideolojidir.
Islamcilik sadece dini aktiviteler ve dinin 6ziine donme degildir. Burada bir toplumsal
miihendislik projesi vardir. Bozulduguna inanilan toplumun tekrar koklerine dondiirme
anlayis1 s6z konusudur. O halde Islamcilik, milliyetgilik ve sosyalizm gibi bir ideolojidir.

Post-Islamcilik ise, Islamcilik anlayisinin terki degildir. Bati emperyalist
devletlerinin kurdugu bagimlilik iliskilerine tepki olarak ortaya ¢ikan radikal Islamcilik;
gelinen siirecte soguk savas sonrasinda iflas etmis ama tamamen ortadan kaybolmamastir.

Soguk Savas doneminde geger akge olan ‘Islamcilik’, Bat tarafindan Dogu bloguna karsin
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aragsallagtirilan®® (yesil kusak projesi) tek kutuplu diinyada kiiresellesme ve neo-
liberalizmin dayatmasiyla mesruiyetini yitirdi. Post-Islamc1 aktorler ise kiiresel diinyaya
entegre olabilmek icin yeni stratejiler gelistirdiler. Bu stratejilerin temeli, Islamcilikta
oldugu gibi Bati’ya karsit degil Bat1 ile uyumlu olabilme ¢abasina dayanir.

MKH’nin islamcilikla bagina gelince; Asr-1 Saadet dénemini referans gosteren
ve tasavvuftan etkilenen el-Benna’nin kurdugu hareket, somiirge dénemi Misir’da ortaya
ciktig1 i¢in siyasi bir durusu vardir. MKH, her ne kadar igsel dinamiklerle ortaya ¢ikmis
olsa da, iilkedeki emperyalizme karsidir ve varliklarindan rahatsizdir. MKH’nin
Islamcihiga karsi olmayan bir milliyet¢i yonii vardir. Sol ideoloji dislandigi halde,
emperyalizmin varligindan dolay1 kendiliginden bir anti-emperyalist yon s6z konusudur.
Kisaca MKH’nin Islamc1 kimligi saf bir sekilde seriata dayali Islamcilik degildir. Tezde
ayrintili olarak ortaya koydugumuz tizere modernligin getirisi olan her seye karsi olmayan,
modern diinyaya uyumlu bir islamcilik anlayis1 hakimdir.

El-Benna’nin 6liimiine kadar zaman zaman radikallesen, zaman zamanda
sistemle ¢atismamak i¢in 1limli bir politika anlayis1 gelistiren MKH, ¢izgisinden ¢ok fazla
sapmadan yoluna devam etti. Benna donemi MKH nin politikasinda Bati’ya her zaman bir
mesafeli olma ve bir karst durus olmustur. Bu politikanin siirdiiriilmesinde Arap
halklarinin emperyalist politikalarindan dolayi, Bati’ya duyulan tepkinin de etkisi vardir.
Islamciligin MKH ve tiim Ortadogu’da bu kadar radikallesmesinde Bati’nin da Islamcilig
Otekilestirmesi, somiirmesi ve zaman zamanda Dogu bloguna kars1 aragsallastirmasi etkili
olmustur. Fakat el-Benna’nin 6liimii sonrasinda, Soguk Savas doneminin baslamasi ve
sekiiler Nasir doneminde yasaklanmast MKH’ni yeni pozisyonlar almaya zorladi. MKH

icin bu dénemde Islam toplumuna tehdit olarak kapitalist Bati'nin yanina Nasir’in Dis

% Ortadogu’da yasanan darbeler, yeni devletlerin ortaya ¢ikmasi, simflara paylarin dagitilmasi, cemaatlerin
ortaya ¢ikmasi ve seyhlerin giiclenmesinin kokeninde Islamcilarin Bati ile iliskilerinin etkisi biiytiktiir.
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politikasindan dolayr komiinizm tehdidi de eklendi. Zaman zaman komiinizm ve Nasir
tehdidine kars1 ABD ile gizli goriismeler yaptigina dair bilgiler mevcuttur.

Soguk Savasin bitiminde, basta ABD olmak iizere Bat1 i¢in komiinizm tehdidi
ortadan kalkmis ve yerine Islamofobi tehdidi ortaya ¢ikmistir. Huntington’in Medeniyetler
Catismas1 vb. tezlerin popiiler olmasi da bundan kaynaklanmaktadir. Bu tezlerin
arkasindaki zihniyet, Bati’'nin ge¢cmisteki hagli zihniyetini, medeniyet ¢atismasi seklinde
giiniimiize uyarlamaya ¢aligsmasidir. Islamcilik korkusunun yayilma ¢abasi bir yandan Bati
emperyalizmi i¢in yeni mesruiyetler kazandirirken, diger taraftan da neo-liberal
politikalarina kars1 olusacak olasi i¢ huzursuzluga karsi halkin dikkatini bagka yone
cekmek ve sisteme destegini canli tutmak amaclanmistir. Tehlikeli siniflarin biiylimesinin
Oniine gecilebilmesinin en etkili yolu olarak sanal olarak hep bir dis tehdit unsurunun diri
tutulmasidir.

Bati kendi toplumu agisindan Islam’1 yeni tehdit objesi olarak secerken,
Ortadogu’daki Islamci hareketlerini de bir secime zorladi; Ya cagcil diinyanin diismani
olarak oteki statiisiine hapsolmak ya da kapitalizme ve neo-liberal politikalara uyumlu yeni
bir Islamc1 (1limli) kimlik edinmek. Bu yeni Islameci kimlik post-Islamcilik olarak
kavramsallastirilmistir. MKH ikinci tercihi benimsemekte zorlanmadan gecis yapmuistir.
MKH’nin Sermaye siniflari ile kurdugu iliskiler ve ticari faaliyetlere girmesi post-Islamci
siirece hizli entegre olmasina yol agmis ve Bati’ya alternatif olma yetisini kaybetmistir.
MKH nin post-islamc1 déniisii konusunda Benna’nin torunu Tarik Aziz ve Samir Amin
benzer diisiincelere sahiptirler.

Fakat bu post-islamci siire¢c hem kendi igerisinde bir elestiriden gegmekte, hem
de Bati’nin goziinde hala tehdit unsuru olarak tartisilmaktadir. Bu durumda MKH ve

benzeri hareketleri Bati’daki Hristiyan demokratlar gibi algilamamakta fayda vardir. Su
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anki MKH bir yillik kisa iktidar deneyiminde yasaklanmasina ragmen hala giiclii bir
muhalefet potansiyeline sahiptir. ABD ile hala iyi iliskiler siirdiirmek istemektedir. Ama
Mursi’nin kisa iktidarinda Seriati anayasanin temel kaynagi olarak ortaya koymasi ve
Mursi tek adam olmaya calisarak otokratik bir yonetime kaymaya calismasi® demokrasi
ile sorunlar1 oldugu kaygilarini artirmistir. Amin’in dedigi gibi MKH gerici ve anti-
demokratik 6zellikler barindirmaya devam ettirmektedirler. Bu durumda MKH’nin post-
Islame1 6zelliginde cagdas, demokratik bir durus yoktur ve ABD’den de ortiik destek
almaktadir.

MKH’ni diger islamc1 hareketlerden ayiran ézellikler

MKH ilk basta sémiirge karsit1 ve Islamc1 bir devlet kurma hayali ile yola cikt1.
Asr-1 saadet donemine ulagmayi hedefledi. El-Benna’nin 6liimii sonrasinda radikallesti
ama son donemde 1limlasti.

Oteki Islamc1 hareketlerin de bircogunda benzer bir gelisim seyretmistir. Fakat
MKH’nin digerlerinden ayiran en onemli 6zelligi Ortadogu’da ki bilinen ilk kapsamli,
sistematik, organize modern orgiitii kurmus olmalaridir. Islamci hareketlerin bdylesi bir
modern oOrgiitlenmesi ancak 1980’lerden sonra gozlenir. MKH’nin 0Orgiit yapisi
yonetmeliklerle belirlenmis, iiyelik kabul stiregleri belli kistaslara baglanmistir. Subeler
acilmis, lyeligi kendi i¢inde asamali hale getirmis ve tiyelerine sorumluluklar yiiklemistir.
Fakat otoriter ve merkezi bir karar alma siireci vardir. Kati hiyerarsik bir orglittiir. Miirsit
son sozii sdyler. Ayrica Misliiman kiz kardesler ve genclik gibi kollara ayrilmistir.
Sirketlesmistir; yoksullara yonelik oOrgilitlenmenin aracit olarak da kullamilan hayir
kurumlar1 ve camiler kurmustur. Orgiit kimligi olusturmak iginse okullar agmistir. 1950

yilina kadar Ortadogu’ya yayilan MKH, 1960’lerden sonra MKH kiiresel bir cemaat halini

%" Bu konuya tez iginde Islahat ve insa programimin esaslar1 ve Mursi doneminde ortaya atilan 6 maddelik
programinda deginildi.
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almis ve Avrupa ve Amerika’da orgiitlenme yollarina gitmistir. 1980°den sonra bagimsiz
ya da ittifaklar yoluyla parlamentoya giren hareket, en sonunda partilesme siirecine
gecmistir.

MKH’nin Benna’nin olusturdugu tasavvuf ve sufi yonleri olan kendine has bir
Islam anlayis1 vardir. Cihat sadece bir savas degil, kalkinma, modern doneme ayak
uydurma ve Islam toplumundaki geri kalmishiga bir ¢oziim arayisidir. Kurulu diizenle
catismayan, iktidarlarla iyi gecinen ve radikallesip goze batmayan devlet i¢inde drgiitlenen
bir orgiitlenme anlayislar1 vardir. Bu 6zelikler o donem cagdaslar1 olan bircok harekette
olmayan bir 6zelliktir.

Baglangicta  anti-emperyalisttir  ve  misyonerlik  karsit1  faaliyetlerde
bulunmuslar. Alt-orta gelir guruplarinda Grgiitlenmeyi temel alan ama zamanla biiylime
ithtiyacindan dolay1 yonetici segkinler ve sermaye sinifina agilan pragmatik bir yonii vardir.
Ekonomi, egitim, saglik ve kiiltiir gibi toplumsal kurumlarin hemen hepsinde faaliyet
halindedir. Kimlik (aidiyet) MKH’nin 6nemli bir 6zelligidir. Baslangigta siyasetcilerin
toplum nezdinde itibarinin olmadig iddiasiyla siyasetten uzak durmus; ama zamanla
kendisi siyasi partiye dontigmiistiir. Halkin i¢inde yani kahvehane ve camilerde
orgiitlenmistir. MKH y6netimine halktan kisileri getirmeye 6zen gostermistir. Kisaca dnce
zihinsel ardindan uygulamaci bir hareket olarak gelisim gostermistir.

MKH’nin yapisal i¢ ve dis dinamikleri

MKH’ni ortaya ¢ikaran ve gelisiminde etkili olan i¢ ve dis dinamikler
birbiriyle i¢ ige bir sekilde etkilesmistir. Tezdeki argiimanlara gore, Misir Osmanl
Imparatorlugu’na bagl iken dnce Fransizlar daha sonrada Ingilizlerin isgaline ugramistir.
Bati emperyalizmi MKH i¢in ilk 6nce catisma unsurudur. 1980’den sonra gelen post-

Islamc1 donemde ise MKH, aym1 Bat1’ya uyumlu olma ¢abas1 giitmiistiir. Stratejik ortalik
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arayisina gitmistir. MKH nin Bati ile iliskileri negatiften-pozitife giden bir seyir izlemistir.
D1s dinamik olarak Bati ¢evre iilkeleri ile bagimh bir iligski gelistirerek ¢evreden merkeze
kaynak aktarimi gergeklestirmistir. Bati’nin ihtiya¢ duydugu hammaddeleri ¢evreden
merkeze aktarmistir. Daha sonra iirettigi bu mamul iirlinler igin c¢evreyi tiiketici pazara
doniistiirmiistiir. Bu durum sonucunda Bat1 emperyalizmi etkisindeki ¢evrenin yoneticileri
halkin taleplerine kars1 daha baskici ve otokratik bir yonetim sergilemistir. Boylece is¢i
smifi gelismemis, demokrasi giidiik kalmis ve g¢evre ile merkez arasinda esitsizlik
biiylimiistiir. Sonug¢ olarak c¢evre lilke yonetimlerinde halkin hosnutsuzlugu isyanlara yol
acmis, yonetim krizi dogmustur. Bdylece hosnutsuz kitleler siirekli isyan halindedir.
Sonugta bu durum, muhalif orgiitlerin dogmasina ve biiylimesine kaynaklik etmistir. Bu
isyanlar sirasinda ortaya ¢ikan MKH’nin de en biiyiik kurulus nedeni emperyalizmin
varligindan dolayidir. Ama bunun yaninda baska dis dinamikler de s6z konusudur:

1-Halifeligin kaldirilmasi

2-Ortadogu’da sekiiler yonetimlerin iktidara gelmesi
3-Soguk Savagin baglamasi

4-Nasir doneminde MKH’nin yasaklanmasi

4-Dogu blokunun ¢okmesi

5-Arap Bahari

MKH’nin gelisim siirecinde Nasir dénemi hem bir i¢ dinamik hem de bir dis
dinamik olarak etki etmistir. Bu donemde MKH yer altina ¢ekilmis, radikallesmis ve kendi
iginde Kutupg:u38 siddet yanlhilari-ilimlilar olarak i¢ ¢atigmalar yagamistir. Daha sonra Sedat
doneminde yasal olan MKH, Sedat’in oliimiinden sorumlu tutulunca tekrar yer altina
cekilmis ve yasaklanmistir. Miibarek doneminde yasallagsmasina ragmen siirekli baski

altinda kalmistir. Soguk Savasin bitmesi ve ABD/Bati tarafindan yeni diismanin islam

% Seyit Kutup MKH biinyesinde ok iist diizey gorevlerde yer almamasi ve kisa siire kalmasma ragmen,
iskencelerdeki direnci ve yazdiklari ile siddet yanlilari i¢in her zaman ruhani bir lider olarak kalmustir.
MKH’nde bir déneme damga vurmustur ve hala da etkisi devam etmektedir.
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olarak belirlenmesinden sonra MKH’nin Bati ile uyumlu olma g¢abasindan dolay1 post-
Islame1 bir politika izlemesi bir dis dinamik etkisi yapmustir. Arap Bahari bu dsnemde hem
i¢ hem de dis dinamik etkisi yapmistir. Arap Bahart MKH i¢in bulunmaz bir firsat olmus
ve Misir yonetimine talip olmasina yol agmustir.

I¢ dinamik olarak neyi &ne ¢ikaracagimiza gelince, MKH’nin olusumuna ve
gelisimine etki eden olaylar1 ele aliyoruz. ingilizlerin Misir’da sémiirgeci olarak bulunmasi
ve yoneticilerin kukla olarak itaat etmesi, toplumsal dengeleri alt-list etmistir. Bu yiizden
MKH kurtulusu 6nce emperyalizmin iilkeden ¢ikarilmasinda daha sonrada Asr-1 Saadet
dénemine geri doniilmesinde bulmustur.

Bu i¢-dis dinamikler tartismasinda kimileri i¢ dinamikleri 6ne ¢ikarmis kimileri
ise dis dinamikleri yani emperyalizmi merkeze almistir. Herhangi birisini 6ne ¢ikarmak
Misir’t anlamamizda bizi hataya diisiirecektir; fakat burada i¢ ve dis dinamikler karsilikli
olarak birbirini etkilemistir. Bu ylizden emperyalizmin neden oldugu dogrudan ve dolayl
sorunlar i¢ dinamiklere etki etmistir. Sonug olarak Merkez-¢evre gerilimi Ortadogu’da her
zaman taslar1 yerinden oynatan birincil kuvvet olarak etki etmis ve birgok i¢c ve dis
dinamikleri harekete gecirmistir.

MKH’nin Arap Baharindaki rolii:

Arap Bahar1 baskict ve otokratik rejimlere karsi alt ve orta gelir gruplarinin,
kentli kesimin baglattig1 bir halk hareketidir. Arap Bahar siirecinde daha ¢ok gengler 6n
planda olmus; ama sosyal medyada biiyiik rol oynamistir. Ama en 6nemli etki ise neo-
liberal donemin yarattif1 kaos ve issizliktir. Samir Amin’e gore sokaga ¢ikan kitleler (sol
giicler, liberaller ve MKH gibi Islamc1 giicler) kisaca ii¢ 6nemli talepte bulunmuslardir.
Demokratik bir yonetim talebi, bagimsiz bir dis politika ve iiretimden yeteri kadar pay

talep edilmistir.
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Ozkan’a gore (2011), bir toplumda isyan, devrim olusabilmesi igin olumsuz
ekonomik kosullar onemlidir ama bu yetersiz kosuldur. Bunun yaninda, ydneticilerin
olumsuz demokrasi algisi, muhalefetin giici ve dis giiclerin etkisine bakmak
gerekmektedir. Misir halk hareketinde bu kosullarin biri hari¢ hepsi mevcuttur. Dis giigler
ornegin Libya’da yoOnetimin diisebilmesi icin topa tiifege sarilirken, Misir’da sessiz
kalmay1 tercih etmisler, hatta Miibarek icin endise duymustur. Keza Tunus ve Suriye’de ise
dis giiclerin tutumlari farkli farkli olmugtur.

MKH, Arap Baharimin ilk gilinlerinde pragmatik bir tutum almis yani sessiz
kalmistir. Daha sonra Ordu ve ABD’nin Miibarek’ten destegini ¢cekmesi ile birlikte siirece
aktif olarak katilmistir. MKH, Miibarek’in yikilmasindan sonra partilesti, ABD’ye heyetler
gondererek iktidarin en biiyiik aday1 olarak se¢imleri kazandi. Fakat MKH nin demokrasi
anlayisinin s1ghig1 ve devlet icinde kadrolasmaya Oncelik vermesi, halkin beklentilerini
ikinci plana itmesine yol a¢cmistir. Sonrasinda ABD’nin kadim ortagi Ordu darbe ile
yonetime el koymustur.

Samir Amin bu noktada 6nemli bir soruna parmak basiyor. Arap Bahari bir
toplumsal hareket ve bir degisim talep ediyor ise acaba Batili tarzda bir demokrasi insa
edebilir mi? Cevap olarak su denilebilir, G6le’nin Onerisiyle, Ortadogu toplumlar kiiltiirt,
tarthsel gecmisi ve toplumsal yapist geregi Bati toplumlarindan ayristigi igin, Bati dist bir
orgiitlenme ve demokrasi inga edilebilir. Ancak Erkilet’in ¢ok dnceden gordiigii gibi MKH
toplum modeli ekonomi-politik alanda basarisizdir. Ya da ortaya koydugu model
muglaktir. Bati’ya veya geleneksel yonetimlere alternatif olusturabilecek kanitlardan
yoksundur. Hele ki, 1990 sonrasinda ‘ilimlasma’ siirecine girmesiyle, Batiyla onun neo-

liberalizmiyle 1yi gecinen ‘millilestirme’ veya ‘ahlak zabitaligi’ gibi geleneksel sdylemi
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unutan bir yapiya biirlinmiistiir. Bu durumda kendileri de eski iktidarlarin devami
niteliginde bir pozisyon almiglardir.

Amin, Arap Baharindaki eylemleri, Bati’daki ¢atisizlar, topraksizlar ve Wall
Street isgali gibi hareketlere benzetmektedir. Bu hareketlerin Latin Amerika’nin harekete
gecmesinin devami olarak gormektedir. Bu durumda Bati ile Dogu’daki is¢i siniflari
birlesip yeni bir demokrasi dalgasi1 yaratabilir mi? Sorusunu sormaktadir. Fakat Arap
Baharindaki gelinen siire¢ (6zellikle MKH nin politikalarlgg) bu umutlar1 sondiirmektedir.
Amin daha sonra bagka bir ihtimalin ortaya ¢ikabilecegi konusunda kaygilanmakta ve
uyarida bulunmaktadir. Ulus devletlerin Ortadogu’da krize girmesi sonucunda, demokrasi
yerine mezhepgi ittifaklar ve cemaat tipi olusumlarin 6ne ¢ikmasi sonucunda Ortadogu’da
barbarlik yeniden niiksedebilir

MKH’nin dayandig1 toplum kesimleri

Misir, MKH nin ortaya ¢iktig1 yillarda emperyalizmin somiirgesi altinda halk
yoksullasmistir. Ingiliz somiirgesi altindaki yoneticiler halktan uzaklasmistir. Misir
ekonomisinin énemli bir kismin1 Ingiliz ve diger yabanci sirketler ydnetmekteydi. Bu
sartlarda kurulan MKH is¢i ve memur temelli bir orgiitlenme gerceklestirmis; daha sonra
da koylere agilmistir. Hedefinde emperyalizmin iilkeden atilmasi ve pesinden Asr-1 Saadet
donemini yeniden canlandirma olan MKH, Benna’nin 6liimiine kadar bu dinsel temelden
gelisim gostermistir. MKH Benna zamaninda el-Ezher’den hocalarla ve saraydakilerle
baglantilar kursa da daha ¢ok kentli-orta siniflar arasinda yayilmistir. Fakat 1980’ler
sonrasinda post-Islamc1 siyasete yonelen MKH iginde alt ve orta gelir gruplarmin
yonetimdeki temsilleri azalmis, egitimli ve elit kesimler yonetimde s6z sahibi olmustur.

Erkilet’in de dedigi gibi MKH sirketleserek baskalasim gecirmistir. Kiiresellesme

¥ MKH kisa yonetim deneyiminde, seriat1 referans almislar, Batili degerleri hala i¢sellestirememis, se¢imler,
demokrasi konusunda ikircikli olmus ve sekiilerlesmeye siddetle karsi ¢ikmugtir.
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siirecinde ise sermayenin uluslararasilasmasi sonucu Islami sermaye de diinya ¢apinda
yatirimlarla giliclenmistir. MKH farkli sermaye guruplan ile i¢ ice ge¢mistir; hatta ilk
cumhurbagkani adaylar1 Misirli trilyoner is adami Hayrat el Satr olmustur. Benna’nin
torunu Tarik Aziz, MKH’nin artitk homojen bir kimligi kalmadigin1 ve heterojenik bir
yapiya biirlindiigiinii sOylemektedir. Yonetimde yaslilar ve gengler arasindaki ¢atismalar
oldugu gibi, smifsal bir ¢atismanin da oldugunu sdylemistir. MKH iktidara yeniden
gelecek olsa bile sermayeyle olan organik baglarindan dolayr kendi i¢inde ¢atisma
yasayacaktir.

MKH’nin onerdigi toplum modeli

Tezin belki de en 6nemli bulgusu MKH’nin 6nerdigi toplum modelidir.
Tezdeki ortaya koydugumuz veriler itibari ile MKH’nin 6nerdigi toplum modelinin ii¢ tane
bagimsiz degiskeni vardir. Bunlardan birincisi, siyasal Islam, ikincisi anti-emperyalizm ve
timmetgilikle ters diigmeyecek Arap milliyetciligidir. Bu ii¢ degiskenden bahsetmemizin
nedeni; bu hareket herhangi bir toplumda degil somiirge iilkesinde ortaya c¢ikmuistir;
dolayisiyla i¢-dis dinamikler de buna gore sekillenmektedir. Bu durumun goézden
kacirilmamasi gerekir. Ciinkii nasil bir toplum modeli 6nerdigine cevap vermeden Once
nasil bir iilkede ve donemde ortaya ¢ikti sorusunun cevap bulmasi gerekmektedir.
Dolayisiyla somiirge toplumu olmasindan dolay1 toplumsal kurumlar ¢6ziilmiis ve ¢iirtime
her yerde etkisini stirdiirmiistiir. MKH kati Hambeli mezhebinden referans almasindan ve
halkin geleneke¢i, muhafazakar yapisindan dolayr Asr-1 Saadet donemini kurtulus caresi
olarak isaret etmistir. MKH sosyal adaleti savunarak kendi hayir kurumlarmi kurmus ve
gelir adaletsizligine siirekli vurgu yapmustir. Ulkedeki kalkinmanin toplumun tiim
kesimlerine yansimasi gerektigini vurgulamistir. Devletcilik modelini 6ne siirmiis ve

yabancilarin ellerindeki mallara el konulmasi gerektigini belirtmis, corak topraklarin
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ekilmesini Onermistir ve topyekiin kalkinmadan bahsetmistir. O dénemde, bu kalkinma
anlayis1 ‘Islami motif® disinda Kemalistlerin uygulamaya basladig1 devlet¢i modeli yani
karma ekonomi modelini andirmaktadir. Buna gore Ozgiinliigli gorelidir. Aslinda
ekonomik, siyasal, kiiltiirel ve sosyal anlamda ortaya konulan ilkeler ‘idealist’ goriislerdir.
Ustelik demokrasinin gelisim siirecinde pek ¢ok ilke insan haklariyla karsitlik halindedir.
Bireyin toplumsal hayatta siki kontrolii esas alinmistir ki tekrar donilis ongoriilen Asr-1
Saadet doneminde dahi yasanmamis olan bir toplum yasantis1 dnerilmektedir.

MKH’nin 6nerdigi toplum modeli sadece Misir i¢in degil Marksizme benzer
bi¢imde evrensel diistiniilmiistiir.

Birinci asamada, Misir’da emperyalizmin iilkeden atilmas1 ve gercek bir islam
devletinin kurulmasi; ikinci asamada, Ortadogu ve tiim Islam toplumlarinin kurtarilmasi ve
Islami devlet yapilarinin yayginlastirilmasi; Ugiincii asamada, Tiim Islam devletlerinin
birleserek bagimsiz Islami {immet devletleri toplulugunun kurulmasi diisiiniilmiistiir.
Birlesmis Milletleri modelleyen bu birligin basinda bir imam bulunacaktir. Erkilet
Benna’nin birlesik Islam projesini, birlesik sosyalist devletler hayaline benzetmistir. Bu
toplum 6nerisine giiniimiizde radikal Islamci proje denilmektedir. Bu din devleti kurma
anlayis1 Batili ve sekiiler ¢cevrelerde rahatsizlik uyandirmistir.

MKH’nin ortaya ¢ikmasinda ve biliylimesinde oldugu gibi toplum projelerinde
de el-Benna’nin belirleyiciligi hakimdir. Tezde ayrintilari ile belirtildigi lizere Benna’nin
aile yapisi, etkilendigi kisiler, otoriter kimligi, aldig1 egitim, Ismailiye ve Kahire’de uzun
yillar yasamasindan dolay1 toplumun her kesimini iyice tanimasinin verdigi tecriibelerle
MKH programinin olugsmasinda énemli etkisi olmustur. Benna se¢imlerin ve demokrasinin
gerekliligine inanmamaktadir. Hatta kendisi bizzat “simdiye kadar se¢im yoluyla hak eden

bir kiginin yonetime geldigini gormedim’ demistir.
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Benna’nin 6liimiinden sonra MKH’de karizmatik kisiligi ile hareketi bir arada
tutacak bagka bir liderin olmamasindan dolay1 hareket kendi i¢inde catigmalar yasamistir.
1980’lerden sonra MKH, kendi icinde radikal gruplar1 bertaraf ederek post-islamci bir
siirece adim atmustir.

1990’lar sonrasinda Dogu Bloku’nun ¢oziilmesinin etkisiyle ‘demokrasi’
diinyada yiikselen deger haline geldigi icin, MKH de bu siirecin disinda kalamayacag gibi
bir izlenim vermektedir. Dolayisiyla baslangigtaki radikal din devleti sdylemleri geri plana
itilirken daha demokratik, uzlagsmaci sdylem gelistirilmektedir. Zaten 1950°1i yillardan beri
ABD ile yapilan goriigmelerde hareketin bugiin alacagi yon, o zamandan belli olmustu ve
bu nedenle MKH, el-Benna’dan sonra keskin bir sekilde, kurulustaki radikal hedeflerinden
sapmistir.

MKH’ndeki 1limli-Islame1 degisimin bir diger gostergesi ‘yeni genclik’
profilidir. Son 20 yilda Bati’da egitim goren ve dis diinyay: tantyan genclik insan haklari,
demokrasi, bireycilik ve refah talep ederek icerisinde bulunduklari 6rgiitleri de etkilemistir.
Bunun en 6nemli Ornegini Arap Bahari sirasinda MKH’nin uzak durmasma ragmen,
MKH’nin gencleri sokaklart doldurmustur.

MKH’nin siire¢ igerisindeki degisimine karsin Islam’dan kopus, vazgecis
yoktur ve Islam onlar igin toplumsal ve kiiltiirel yasamda hep merkezdedir. Onerdigi
toplum modeli hem ekonomik olarak hem de siyasi olarak sikintilidir. Dolayisiyla
MKH’nin yeniden iktidara gelse bile ne yapacagi belli degildir. Kiiresel bir hareket olarak
ABD, Sermaye ve diger alanlarda girdikleri grift iligskiler sonucunda bugiin hareketin ne
oldugunu ve nereye evrilecegini kestirmek zordur. Ne yapacaklar1 biraz da Ortadogu ve

Diinyanin gelecegi duruma goére onceden oldugu gibi degisebilir. MKH her ne kadar
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siddetten uzak olsa da®, her zaman siddet olaylar1 ile anilmistir ve igerisinde siddet yanlisi
unsurlar vardir. Benna’dan sonra harekete liderlik edecek bir karizmatik kisilik
ctkmamistir. MKH post-Islamlasma siirecinde sirketlesme ve yatirimlara da hiz vermistir.

Son s6z: MKH yiizyila yakin bir hareket olmakla birlikte Arap Bahar1 sirasinda
diinyanin giindemine oturmustur. Bu hareketi diyalektik yaklasimla agiklayan Samir
Amin’e gore MKH hala bir degisim ge¢irmektedir, bu degisim sonu¢lanmamistir. Amin’e
gore, bu hareketin daha da 1limlasacagini zannedenler yanilabilirler. MKH gibi dini ya da
etnik temelden hareketler; sekiiler, demokratik, esitlik¢i ve pozitif hukukeu diizenden yana
degisirse bu diinyanin yararina olur. Ancak Misir’da ylizyildan fazladir iktidarin en 6nemli
agirligini olusturan ordu, Misir devriminin tamamlanmasinda ve demokratik bir yonetim
tesis edilmesinde en onemli engeldir. MKH/Mursi iktidart Arap Baharinda sokaga cikan
insanlarin sorunlar1 ¢6zmek yerine kadrolasma yoluna gitmesi, hem muhalefeti hem de
ABD’nin Misir’da ki garantorii Ordu’yu endiselendirmistir. Mursi’nin zaten tartismali bir
secimle iktidara gelen zayif mesruiyeti, “Ikinci Devrim” diye adlandirilan eylemlerle
sarsilmasini firsat bilen Ordu ydnetime el koydu. Ciinkii “ikinci Devrim” diyerek sokaga
cikanlar, Ordu ve ABD’nin Mibarek’t feda ederek kurtardiklar1 iktidarlar
sarsilabileceginden korkmustur. Selefiler ve sol/liberal cephe ise MKH iktidarindan
kurtulmak i¢in Ordu yonetimine sessiz kalmistir. Fakat bu yasaklanma ve tutuklanmalar
MKH i¢in yeni degildir. MKH tarihi ayn1 zamanda iskenceler ve yasaklanmalar tarihi

olmustur. Bu yiizden MKH ortadan yok olmayacaktir ve yeni bir firsat kollamak i¢in

0 E] Benna MKH’ni kurdugunda her ne kadar siddetten uzak dursa da, bu hareketin siyasi programmdan
kaynakjlanmaktadir (Bozraslan, 2010: 86). MKH siddeti hi¢gbir zaman tam olarak reddetmemistir. Benna
kendisine siddetle devrim gergeklestirmeyi diigiiniiyor musunuz sorularina; Kuran’dan alintilar yaparak
birlikteligin kuvvetin énemli oldugunu belirtmistir. Ancak simdiye kadar yapilan devrimlerin hic¢bir sorunu
¢ozmedigini soylemistir. Onemli olan kuvvet sahibi oldugunda onu her zaman kullanmak degil, kuvveti
kullanma metodudur der. Kuvvet her zaman son g¢aredir der. Benna, siddet yerine halkin génliinde taht
kurarak zihinlerin insasinin énemli oldugunu diisiinmektedir. Bu bir nevi “sessiz devrimdir” (Verdani, 2011:
54).
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tetikte bekleyecektir. Sisi’nin yOnetimi krize girdiginde, Islamc1 kamuoyu MKH’nin
yeniden yasallagsmasi i¢in baski yapacaktir. MKH yeniden iktidarin en biiyiik aday1 olacak
ve geemis hatalarindan ders alarak daha liberal ve akilc1 bir politika izleme olasiligi
yiiksektir. Cilinkii MKH’nin tarihsel olarak, Bati ve demokratik degerlerle catismak
istemeyen bir Islam devleti tesis etme politikalar1 vardir. Fakat Ortadogu’da gelisen
durumlar ve MKH tabaninin gelismelere verecegi cevap MKH’nin politikalarim
etkileyecektir. Ortadogu’daki siyasi bosluk ve ISID gibi orgiitlerin yaratacagi kaos

Misir’da ki Islamcilara da yansimasi, MKH’nin radikallesmesine yol agcabilir.
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