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Ozet

Islam devletinin hizla toprak kaybetmesi,
hilafetin geri getirilmesi iddialarin zayuf-
latmis gibi gortiniiyor. Bunun giindeme
getirdigi soru ise genel olarak Islam dev-
letinin sonunun siyasal {slam igin ne an-
lama geldigidir. Bu soruyu ele almak icin
bu makale, siyasal fslam’in IslAm Devleti
grubunun kaderinden ne derece ayrilabi-
leceginin agiklamasini saglayacaktir. Bu
baglamda, siyasal Islam’in ortaya gikisi-
nin yalnizca jeopolitik degil, ayn1 zaman-
da hakim olan normal bilime epistemolo-
jik bir meydan okuma olarak arastirildig:
bir analiz olacaktir. Bu makale elestirel
Miisliman arastirmalarinda bir aligtir-
madir ve Avrupa merkezcilik elestirisi
olmadan siyasal Islam’1 anlamanin miim-
kiin olmayacagin tartismaktadir.

Anahtar Kelimeler: Siyasal Islam, Eles-
tirel Miisliman Calismalari, Oryantalizm,
Avrupa Merkezcilik, slam Devleti

Abstract

The rapid contraction of the territorial ex-
tent of the Islamic state seems to have den-
ted its claims to have restored the calip-
hate. The question that this raises is what
does the end of the Islamic state mean for
political Islam in general. To address this
question, this article will provide an ac-
count of the degree to which political Islam
can be distinguished from the fate of the
Islamic state group. In the process, it will
put forward an analysis in which the emer-
gence of political Islam is explored not only
as a geopolitical but also epistemological
challenge to the prevailing normal science.
This essay is an exercise in critical Muslim
studies and argues that no understanding
of political Islam can be successful without
a critique of Eurocentrism.
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Giris

Cagdas diinyada Islam’in siyasetle eklemlenmesi, siyasal Islam’i
Aydinlanma degerlerini baz alan ve Avrupa emperyalizminden teva-
riis edilen makdl siyaset ile mukayese eden bir saplant1 hakim olma-
ya devam ediyor. Miisliimanliktan etkilenen siyasal ifadenin analizi,
yeterince kuramsallagtirilamama sorunu devam ediyor. Bunun bir 6r-
negi 3 Ekim 2011’de oldu. Slavoj Zizek, Misir ordusu ile Miisliiman
Kardesler'in anlasacaklarini “ytizde doksan” varsaydi. Misirl bir ga-
zeteci ve blog yazar1 olan Mona Eltahawy, bunun zaten gergeklestigini
sOyledi ve Zizek ise ABD hiikiimetinin bu anlagmay1 destekleyecegini
sOyleyerek devam etti. 3 Haziran 2012’de Maresal Abdyil Fettah el-Sisi
liderligindeki Misir ordusu, Misir anayasasina gore segilmis olan Misir
Cumhurbaskani ve Miisliiman Kardesler iiyesi Muhammed Mursi'yi
gorevden aldi. Mursi hapse atildi, Miisliiman Kardesler siyasi olarak
yasakland1 ve Ingiliz isgali giinlerinden beri Misir’da goriilmemis ev-
safta, en siddetli devlet baskisiyla binlerce Miisliiman Kardesler des-
tekgisi olduirialda.

Bu makalede iki sey yapiyorum: Birincisi, Islamcilig1 anlatiyorum
ve ikinci olarak da Irak ve Sam Isldm Devleti (ISID) olarak da bilinen
Islam Devleti grubunu Islamciliktan ne Slciide ayirabilecegimizi inceli-
yorum. Bu iki noktay1 ele alma siirecinde, Islamcilik sorunlariin daha
biiyiik bir sorun olan Avrupa merkezcilik sorununun bir pargas1 oldu-
gu yoniinde bir iddia ortaya atiyorum. Bu yansimalardan gegen akais,
elestirel Miisliiman calismalarindan elde edilmektedir (Sayyid, 2014:
11-15; Yayimn Kurulu 2015: 5-10). Benim yontemim, elestirel Miisliiman
calismalar: ortaya ¢ikaran resimlerin ufkunu genisletmektir. Bu dii-
siince serisine Zizek’e donerek basliyorum.

Siyasal islam’in Gizemleri

Zizek'in ongoriisiinii uygun baglamina oturtmak i¢in hem Zizek hem
de Eltahawy'nin ABC kanalinin 6nemli giincel olaylar programi Q ve
A i¢in bir panelin pargasi oldugu Avustralya’da gergeklestigine dikkat
¢ekilmelidir.! Bu tahmine isaretten amag, pek ¢ok tahmin gibi, bunun
da nasil bosa ¢iktigin1 yahut felsefeyi astrolojiyle karistirmanin tehli-
kelerini ortaya c¢ikarmaktan ziyade bdyle bir tahminin epistemolojik

! Bu program, dinleyicilerden gelen giincel konulardaki sorulari yanitlamak {izere
politikacilardan, yorumculardan ve {inliilerden olusan bir panel formatinda gerceklesmektedir.
Su linkten erisilebilir: http://www.abc.net.au/tv/qanda/txt/s3326264.htm adresinde bulunur (17
Ekim 2017 tarihinde erisildi).
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temellerini incelemektir. Tiim gerekli uyarilar bir kez yapildiginda (6r-
negin, hatali konusma riskinin yiiksek oldugu ve birinin her zaman
en ¢ok dikkatli olmadig1 TV’de canli yayinlarinda oldugu gibi), hala
Misir ordusu ile Miisliman Kardesler arasindaki anlasmanin sadece
mimkiin degil, ayn1 zamanda kuvvetle muhtemel de goriildiigii te-
mayiiliin muhafaza edildigi bir durumdayiz. Bu sadece Zizek’in ken-
dine 6zgii bir bagska miidahalesi de degildir; sonugcta Eltahawy de bu
tahmini destekledi.

Bu tahminin temeli, Misir ordusunu ve Miisliiman Kardesleri
oziinde sagc1 Orgiitler ve dolayisiyla dogal miittefikler olarak goren
teorik bir modeldi. Ne Zizek’in ne de Eltahawy’'nin (tiim aksi yonde-
ki delillere ragmen) Misir’daki ordu ile Miisliiman Kardegler arasinda
bir yakinlasma bulmamasimin nedeni Miisliiman Kardesleri ve Misir
ordusunu 6ziinde “gerici” giigler olarak anlamalaridir. Sosyal aktorle-
rin, kararli ve dngoriilebilir bir sekilde takip ettikleri i¢sel menfaatlere
sahip olduklar: fikri, 6zcii sosyal bilimlerin temelidir. Zizek normalde
bir 0zcii olarak kabtil edilmez, ancak siyasal ile Islamailik arasindaki
eklemlenme onu bdyle birine ¢evirme etkisine sahip. Bunun nedeni,
siyasal [slAm’in analizine, “siyasal Islam”1n “siyasal” kismini ciddi-
ye almay1 reddeden bir anlayisin hakim olmaya devam etmesidir.
Neticede, siyasal Islam, genel olarak, kafi surette kuramsallastirala-
mamustir. (Sayyid, 2015a: 7-27). Siyasal Islam’in bu kuramsallastiril-
masindaki noksanlik, kismen siyasetin ve siyasetin gelisimini miinha-
siran Batili olarak gormeye devam eden bir inangtan kaynaklaniyor.
Fransa ile Ingiltere veya Almanya ile Fransa arasindaki catisma, tarihi
kokeni olan etnik nefretlerin sonucu olarak goren makil tanimlama-
lar ¢ok nadirdir. Bat1 disindaki ¢atisma, ekseriyetle, tarihsel doniistim-
lere yatkin olmayan veya kabile diismanliklarindan baska hicbir seyi
yansitmayan temel farkliliklar agisindan tanimlanmaktadir. Ornegin,
Saddam Hiiseyin’in 1980’de Iran’1 isgali, bin yildir Araplar ve Persler
arasinda devam eden savasin bir pargasi olarak tanimlandi. Bilhassa,
Zizek’in Avrupa merkezciligi benimsemesiyle 6zciilitk onun analizi-
ne girer. Zizek’in (1999) Avrupa merkezcilik talebi, daha ziyade ABD
kampiislerini domine ettigini diistindiigii “Yeni Cag” ¢okkiiltiirliiliigii
bicimine muhalefetinde konuslandirilmistir. Bununla birlikte, liberal
miireffeh Kuzey Amerika'nin “kafeinsiz” dogasmni kiiciimsemekten
daha fazlas1 mevzubahis. Belirtildigi gibi Zizek, Islam, Hiristiyanlik ve
Kiiresel Giiney sorulariyla ilgili siklikla Avrupa merkezli bir pozisyon
alir.
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Burada kullandigim anlamda Avrupa merkezcilik etnik, kiiltiirel
veya cografi bir kategori degil, bilakis, epistemolojik bir kategoridir.
Bu epistemik Avrupa merkezcilik, Avrupali olmayan olarak tasnif edi-
len ile Avrupali olarak tanimlananin ayrildigi sinir bolgelerinde gok
acik bir sekilde goriiliir. Bu nedenle, tarihe sahip insanlar ve tarihsiz
insanlar agisindan Avrupali ve Avrupali olmayanlarin formiilasyonu
¢ok ehemmiyet arz eder. Avrupa merkezcilik, tarih yazma yeteneginin
garantisi olarak siyaseti ancak kendi hakki olarak kavrayabilir. Tarih
yapma konusundaki tiim girisimler Bati tarafindan iddia ortaya atil-
makta ve sahiplenilmektedir (Sayyid, 2015a: 131-35). Tarih yapmanin
Bati tekelinde oldugu diisiiniiliir ve Batili olmadig1 kabtil edilenler ta-
rih yazamazlar, sadece onu Bati’dan ithal ederler. Boylesi bir gerekge-
lendirme, oryantalizmin temelidir ve Arabistanli Lawrence gibi figiir-
ler de bunun temsilcileridir (Said, 1985: 246).

Oryantalizm, sozde Arap Bahari’'ni anlatan baskin anlatida faal
goriilebilir. Bu oryantalist anlati, Zeynel Abidin Bin Ali ve Hiisnii
Miibarek’in gérevden alinmalarin1 devam eden uzun demokrasi ytiri-
ylisti olarak gordii. Bu goriise gore, Arap Bahari, Batililagmis gencligin
sosyal medya araciligiyla birbiri ile baglanmas1 ve Bati’da bulunan de-
mokratik yasam vizyonlariyla ateslenmesi nedeniyle ortaya ¢ikti. Bu
anlati Batili izleyicilere oldugu kadar diinyanin geri kalanindaki “Bat1
Zehirlenmesi’ne de hitap ediyor. Arap Bahari’min Bati romantizmi,
Avrupa merkezciligin mantigina dayanan {i¢ temel varsayimi sergi-
ledi. Demokrasinin tek bir kaynag1 oldugu ve ancak o kaynag taklit
ederek gerceklesebilecegi varsayilir. Demokrasi, serbest piyasaya sa-
hip Bat1 yanlis1 bir hiikiimet ve sosyal s6zlesmelerin Bat1 toplumunun
kendi imajinin yaklasik degerleri oldugu bir toplum igin bir metafor-
dur. Ikinci varsayim, teknolojinin kendi haricindeki sosyal siiregleri
belirleyebilecegidir. Diger bir deyisle teknoloji, toplumsal doniistimii
gerceklestirebilecek 6zerk bir gii¢ iken toplumun bir parcas: degildir.
Ayni zamanda teknoloji, Bat1 medeniyetinin bir hususiyeti olarak ka-
blil edilmektedir. Bu nedenle, teknolojik determinizm, Batili olarak
goriilmeyen kiiltiirlere uygulandiginda, modern toplumsal doniisii-
miin motoru olarak Bati’'min 6nemini belirtmenin baska bir yoludur.
Ugiincii varsayim ise, Arap Bahari'nin Islamciligin sonu ve basarisiz-
11 anlamina geldigidir (Dabashi, 2012). Arap Bahari'min temsili- ve
Tiirkiye’deki Gezi Parki gosterileri ile Iran’daki sozde Yesil Hareket
gibi benzerleri- tarihin kendini otomatik olarak diizeltmesi anlamina
geliyordu: halkin tevecciihiiniin ve Islimciligin nihayetinde uyum-



Serra Tugba Genc ll 179

suz oldugunu ve bu uyumsuzlugun Islamcihigi nihai basarisizhiga
mahk{im ettigini teyit eder gibi goriiniiyordu. Siklikla belirtildigi gibi,
her taziye, siyasetin Aydinlanma vizyonunu dogruladig1 ve diinyanin
gelecegi icin Avrupa merkezciligin gerekliligini teyit ettigi icin, stirekli
olarak siyasal Islam’mn 6liim ilanlarimi yazma egilimi vardir (Sayyid,
2007). Herhangi bir siyasal Islam tartigmasinda sézkonusu olan, yal-
nizca diinyanin belirli bolgelerindeki yonetisim veya ¢atisma sorunu
degil, diinyanin olusumudur. Bunun nedeni, bagaril bir siyasal {slam
kuramsallastirmasinin, siyaset ve siyasetin kavramsallastirilmas: ol-
madan ilerleyemeyecegidir. Siyasallik, belirleyici karar alma mekaniz-
masinin belirli diizenlemeleri ve dagitimlariyla ilgili degildir; sosyal
sistemin belirli kisimlariyla ilgili degildir, kurum ve idari birimlerle
(parlamentolar, bakanliklar, biirokrasiler) de sinirli degildir. Daha zi-
yade sosyal sistemlerin kurumuyla ilgilidir.

Makalenin bir sonraki boliimiinde, Islamciligin ve siyasal Islam’in
farkli bir agiklamasini sunacagim. Bunu Islamciligin giincel gelisme-
leri ve ozellikle ISID’in ortaya cikisi iizerine baz1 aciklamalarla takip
ediyorum. Bu siirecte, politik olanin ontolojik dogasmi gosteren bir
dizi 6rnekler ve betimlemeler sunuyorum. Bu makale, siyasal Islam
meselesinde sorunun neden sadece analitik olmaktan ¢ok epistemolo-
jik oldugunu ortaya koymaktadir. Islamcilig1 anlamak, oryantalizmin
ve Avrupa merkezciligin normal bilim’in parametrelerini nasil gerge-
veledigini kabtil etmek anlamina gelir ve tam da bu paradigma siyasal
Islam’1 anlamanin yolunu tikar.

Siyasal islam’in Tezahiirleri

Ug temel zellik Islamciligin gériintimiinii karakterize eder. Birincisi,
Islamcilik, hem resmi Avrupa kolonyal imparatorluklarini izole kara-
kollara indirgeyen somdiirgecilikten kurtulma dalgasiyla uyumlu ol-
mas1 agisindan, hem de ¢agdas diinya diizeninin anayasasindaki so-
miirgecilikten tiireyen sonuglarin devamhiligini taniyabilen teorik bir
anlayis olarak post-kolonyaldir. Bat1 merkezinden uzaklasmasi bagla-
minda IslAamalik miimkiindiir (Sayyid, 2015a: 113-21). Ikincisi, halifeli-
gin fiili olarak kaldirilmasiyla olugan boslukta Islameilik miimkiindiir;
bu, Ebu Bekir el-Bagdadi'nin halife olarak ilan edilmesinin kapatama-
dig1, boylece son Baasg1 Neo-Hariciler projesinin sefil basarisizligini
gosteren bir bosluktur. Hilafetin kaldirilmasi, yasal ve kurumsal gerge-
vesini asmaktadir ve Miisliimanlarin sadece boliinmiis ve ikinci sinif
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olmadiklari, ayn1 zamanda kaygilarini ve taleplerini kiiresel olgekte
stirdiiriilebilir bir sekilde temsil edecek bir mekanizmadan yoksun bir
diinyaya isaret ediyor. Ugiincii olarak, Islamcilik, gelismelerin yakin-
lagsmasinin ulus-devletin temelden zayiflamasina yol actig1 post-West-
falyan (Vestfalya sonras: diizen) baglamda ortaya ¢ikar (Sayyid, 2015a:
34-36). Kiiresellesme, ulus-devletlerin ekonomilerini diizenleme kapa-
sitesini asindirdi ve neo-liberalizm sosyo-ekonomik konularda devle-
tin rolii oldugu fikrini tahrip ve tahfif icin cok sey yapti. Terore karsi
savag- insansiz hava araclar1 saldirilari, somiirgeci tip istilalar ve is-
galleri, ABD vatandaslar1 i¢cin ABD topraklar1 disinda talep edilen do-
kunulmazliklar- ulusal egemenlik alanlarini altiist etti. Siber alemdeki
gelismeler, bilgi akislar1 i¢in merkezi referans noktasi olarak hareket
etmede ¢ogu ulus devletin kapasitesini asmada iletisim kabiliyetlerini
artirdi. Sonug olarak post-Westfalyan diizen yipranmaktadir ve san-
ali bir sekilde ulusétesi bir Miisliimanlik duygusu ortaya ¢ikmustir.
Islamailik, bu ulusdtesi Miisliimanligi kolektif bir politik 6znellik hali-
ne aktarma ve doniistiirme girisimlerini tanimlar.

“Siyasal Islam”imn tezahiirleri, Misir'da ve Suriye’de Miisliiman
Kardesler, Tiirkiye’de Adalet ve Kalkinma Partisi, Pakistan’da Cemaat-i
Islami, Filistin’de Hamas ve Liibnan’da Hizbullah gibi siyasi partiler-
den Pakistan (1956), Moritanya (1958), Iran (1979) ve Afganistan (1992)
gibi Islam cumhuriyetlerine kadar uzanmaktadir. Suudi Arabistan
ve Malezya gibi {ilkeleri ve ISID, el-Kaide, Boko Haram ve El-Sebap
gibi isyanci gruplar1 kapsayabilmektedir. Bu gesitli tezahiirlerin tiimdi,
otoritelerini mesrulagtirmanin bir yolu olarak Islam’1 kullanmaktadir.
Siyasal Islam’in olusumunda belirleyici oldugu diisiiniilen, islam’in
konuslandirilmasidir. Islam’mn konuslandirilmasma vurgu yapmak-
la ilgili sorun, cogu zaman tarih dig1 oldugu icin devam etmektedir.
Medine devletinin baglangicindan bu yana, iktidarin mesruiyetinin
Miisliimanistan’da en sik ve yogun sekilde orgiitlenmesini saglayan
araglarin Islam oldugu konusunda ikna edici bir delil sunulabilirdi.
Miisliimanlar tarafindan yonetim kurumu, hiikiimdarin adina -hutbe-
nin (Cuma hutbesi) okunmasindan, hiikiimdarlarin himayesinde cami
ingaama, hiikiimetin hitkiimdarlik tinvanlarina kadar- Islam ile yazil-
mus bir dizi unsur gelistirdi. Bu durumda, siyasal islam, Medine’den iti-
baren Miisliiman devletleri de havi sekilde genisletilmelidir. Bununla
birlikte, genel olarak, siyasal Islam ¢ok daha dar bir kullanim alanina
sahiptir. Aslinda, siyasal Islam ile ilgili mevcut endise daha eski 6nciil-
ler tasisa da en fazla elli yillik bir ge¢mise sahip oldugunu savunmak
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miimkiindiir. Cogu zaman, bu hadisenin baglangic1 olarak 1967'den
ve Alt1 Giin Savasi'na tepkiyi veya 1974’te OPEC petrol fiyatlarinin
dort katina gcikmasini yahut 1979'daki Islam Devrimi'ni ya da 1978'de
Sovyet isgaliyle baslayan Afganistan cihadini baz alir. Ancak bu olay-
lar, Islamciligin ortaya cikisini miimkiin kilan ve daha 6nce Miisliiman
kurulusglarca kullanilan mesruiyet sdzciiklerinden tarihsel baglamdan
ayirmaktadir. Islam’in acgiklandig1 cergevenin bir kuramsallastirilmas:
olmadan yapilacak bir siyasi analiz, sadece taksonomiler veya yumu-
sak etnografiler tiretebilir, agiklamalar tiretemez.

Siyasal Islam’la ilgili incelemeler, gazetecilik analizlerinden yogun
sekilde etkilenmistir ve etkilenmeye devam etmektedir. Bu gazetecilik,
daha genis Bat1 dis politika kuruluslarinin ihtiyag ve endiselerine ¢ok
siklikla uyum saglar ve (baz1 barizistisnalar disinda) Bat1 dis politika-
sinin kavramsal gergevesini yeniden iiretir. Bu alanda “anlik uzmanla-
rin” goriintirliigii dikkat gekicidir. Boyle bir anlatimin neticesi, siyasal
Islam, gok zay1f kavramsallagtirilmast nedeniyle eksik anlagilmaya de-
vam etmektedir.

Miisliimanligin kolektif bir siyasal 6znellik haline getirilmesinde
neyin yer aldigini anlamak icin din ve siyaset arasindaki dogru ilis-
kinin Aydinlanma anlayisindan ipuglarini alan agiklamalara dayanan
Islam ile siyaset arasindaki kesisimin tezahiiriinii bir araya getiren am-
pirik diizlemin Gtesine gegen bir analize gereksinimimiz var. Politika
ve din arasindaki diizgiin iliskiye dair bilime ve arastirmaya bir dere-
ceye kadar yansitma getirmek igin, Thomas Kuhn'un ¢alismasindan
tiiretilen “normal bilim” ve devrimci bilim kavramini tanitmak iste-
rim. Bilimsel Devrimlerin Yapisi'nda, Kuhn, normal bilimi “bir veya
daha fazla ge¢mis bilimsel basariya dayali arastirma olarak tanimlar,
bu basarilar kibilim camiasinin bir kism1 bir siire aragtirmanin ileri
uygulamasi i¢in temel olusturdugunu kabtl eder” (Kuhn, 1970: 10).
Normal bilimin faaliyeti bir paradigma ger¢vesinde gergeklesir, bu pa-
radigma neyin dogru arastirma ve akademik uygulama olarak kabfil
edilecegini, hangi sorunlarin ¢oziilmesi gerektigini ve bunlarin ¢ozii-
mii i¢in mesru mekanizmalar1 tespit eder. Kuhn, devrimci bilimin,
normal bilimdeki anormallikler biriktik¢e bir paradigma uyumunu ve
mesruiyetini kaybetmeye basladiginda ve bir alanin arastirmasi ile bi-
limine iligskin yerlesik tanimlar bu gorev igin yetersiz goriindiigiinde
ortaya ¢iktigini anlatir. Avrupali olmadig: diisiiniilen toplumlar: an-
lama ve agiklama igin normal bilimi yoneten paradigma (her ne kadar
tartismali olsa da) oryantalizm olarak tanimlanabilirse, bu paradigma-
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nin krizde olduguna dair ¢ok az siiphe vardir. Bu krizin merkezinde,
Bat1 tarihinin diinyanin geri kalanini anlamak i¢in bir model olarak ne
olctide kullanilabilecegi vardir. Bat1 tahayyiilii hem dini hem siyase-
ti farkh tarihi ve kiiltiirel baglamlarda kullanilabilecegini soylemek-
tense ikisi arasindaki iliskiyi kendi tarihinin kendi anlayisina tekabiil
edecek sekilde tanimladig icindin ve siyaset sorunu bu proje igin ¢ok
onemlidir.

Kemalist Hegemonya

islémcﬂlgm asli 6zellikleri yoktur; ancak iligkisel zitliklar iginde orgiit-
lenmis farkliliklar sistemlerinde zuhtir eder. Islamcilig1 tesis eden soy-
lemsel unsurlardaki dagitimin diizenliligini anlamak igin, bu 6gelerin
hukuki olarak siralanmasini degil, daha ziyade -iclerine uyum ve sekil
saglayan bir digsallik olan- bir sinirin eklemlenmesi agisindan nasil da-
gitildiklarini gormeyi gerektirir. islémcﬂlgln esas noktasi, Kemalizm’e
karsithgidir. Kemalizm derken, sadece Mustafa Kemal'in 1922’ deki as-
keri zaferinin akabinde gergeklestirdigi dontisiim dizisini degil, ayni
zamanda tiim Misliimanistan’da hegemonik hale gelen bu reformlar
toplulugunu kastediyorum (Sayyid, 2015a: 52-83).

Kemalizm terimini Tirkiye Cumhuriyeti sinurlari disinda kul-
lanmama kars1 siklikla ileri siiriilen bazi itirazlar var. Ik olarak,
Kemalizm’in ¢ok gelisigiizel olduguna dair itirazlar var, ornegin
Suudiler gibi rejimler de dahil olmak iizere, onlari laik olarak gorme
noktasini genigletiyor. Bu itirazlar dizisi genisleyen Kemalizm kav-
raminin sinirlarini sorgulayan tartismalara dayanmaktadir. Tkincisi,
Kemalizm arasindaki ayrimi goren, ¢ok keskin ¢izilen ve ¢ok kat1 bir
sekilde siirdiiriilen bir dizi elestiri var. Boylesi keskin bir ayrimin,
Islamcilarin Kemalistler olarak nasil davrandiklarini ve davranislari-
n1 hesaba katmadig1 savunuluyor. Dolayisiyla Islameilik ile Kemalizm
arasindaki devamliligin Kemalizm kavramini siirdiirmenin zor oldu-
gu bir diizende olduguna inamilmaktadir. Uciinciisii, cesitli ulus dev-
letlerdeki farkliliklarin bir araya toplanamayacak kadar gesitli oldugu-
nu iddia eden itirazlar vardir.

Kemalizm kavraminin genislemesi ve yeniden formiile edilmesi-
ne yonelik farkl: elestiriler, bir siyasal soylem belirlemenin zorluklar:
tizerinedir. Bu gozleme dayali bir konu degil, epistemolojik bir me-
seledir: normal bilimin parametreleri dyledir ki, siyaset bilimi, ulus-
lararasi iligkiler ve alan arastirmalar1 gibi disiplinlere, icinde Bati'nin
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isaretlenmedigi ve Batili olmayanin isaretlendigi ayrimlar hakimdir.
Bu tiir bir isaretlemenin temsili, ideolojik olanin, Bati liberal deneyi-
minin normallegtirilmesiyle saglandig1 varsayilan dogal (normal, yani
ideolojik olmayan) ile nasil mukayese edildigi ile saglanir. Diger bir
deyisle, gerceklik Batilidir. Bat1 liberalizminin hegemonyasi, liberali
dogal ya da normalden ayirma zorlugunu 6zellikle zorlastirir. Bat1 bil-
gisinin temelinde oryantalizm, siyasal ve [slam analiz etme gorevini
glgclestirmektedir.

Kemalizm’i Tiirkiye'nin 6tesinde genisletmenin amaci, uygulan-
dig1 cesitli yerler arasindaki yerel farkliliklar: inkar etmek ya da tiim
tarkli unsurlarinin Mustafa Kemal’in eylemleriyle ortaya ¢iktigini id-
dia etmek degildir. Kemalizm diye tanimladigim seye kuskusuz pek
¢ok Ornek bulabiliriz. Kemalizm, yapibozum potansiyeli nedeniyle
elestirel Miisliiman galismalarmin gelisiminde temel bir kavramdir.
Bununla birlikte Kemalizm kategorisi, ulus-devletleri merkeze alan
tarihgiligin otesinde diisiinmemize yardimci olur ve boylece bizzat
ulus devletin olusumuna kalitimsal bir boyut kazandirir ki boylece
onlarin olusumunun olasiligina dikkat ¢eker ve onlara kalic1 mekansal
kuruluslar olarak ayricalik taniyan Sarkiyatcilig: sorgular. Kemalizm
onemlidir; ciinkii Islamiyetin siirekliligi ile kopuk bir araya isaret eden
bir dizi uygulamalarin sembolik yogunlagsmasidir.

1922’de Yunan gliglerine karsi kazanmilan zaferin ardindan,
Mustafa Kemal ve destekgileri kalan Osmanli topraklarinin kontrolii-
nii ele gecirdi. Bu topraklardaki insanlar, Libya'nin Italyan isgalinden
(1911-1912) yikia1 Birinci Balkan Savasi'na (1912-1913), Birinci Diinya
Savas1 ve Tiirk Kurtulus Savasi'na (1919-1923) kadar on yildan faz-
la bir siiredir neredeyse araliksiz siiren bir savasin sikintisini gektiler.
Osmanlilar, bu savaglar sirasinda meydana gelen yikim ve etnik temiz-
ligin dogrudan bir sonucu olarak, salgin boyutlarinda demografik bir
kay1p yasadi ve niifus ytizde yirmi azaldi (McCarthy, 1995; Ulrichsen,
2014: 3).> Organik bir krizin arka planmna karsi, boylesine yaygin bir
yikimin yerinden edici etkilerinin neden oldugu Kemalist radikal do-

2 McCarthy'nin ¢alismasi, 1995'te Ermenilerin kaderiyle ilgili goriislerinden dolay: saldiriya
ugradi. McCarthy, Ittihat ve Terakki rejimi tarafindan soykirim gerceklestirmeye yonelik
sistematik bir program olarak degil de bir milyon Ermeninin 6liimiinii bir i¢ savasin sonucu olarak
gormiistii. Onun argiimanlari, bir milyon Ermeni’nin 6liimiinii, Nazilerin ya da kolonyallarinin
dayattig1 kasith bir imha politikasinin pargasi olmaktansa Ingiliz Hindistan’m Béliinmesi'nde
6len milyonlara benzer konuma tasimaktaydi. Bu nitelendirmeye veya gercekte 6zel olarak
ittihat ve Terakki'nin ve genel olarak Osmanli toplumunun soykirimi ve suglu gikarmaksizin
McCarthy’nin Balkanlar'daki Miisliimanlar hakkindaki demografik analizi, elestirilerinin en iyi
neticesiyle, hayatta kalmaya yetecek kadar saglam goriiniiyor.
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niisiim programi uygulamaya konuldu. Etkili olarak, boyle bir 6lgekte
Islamsizlastirmaya, Iber Yarimadasi, Bati yarikiirenin Avrupa somiir-
ge tarim ekonomileri ve Komiinist rejimler disinda nadiren tegsebbiis
edilmisti ve tiim bu durumlarda, Islamsizlagsma programlari baglatan-
lar agik¢a gayrimiislimlerdi. Kemalizm ile ilgili yeni ve rahatsiz edici
olan sey, en azindan ge¢miste kendilerini Miisliiman olarak tanimla-
yanlarin yiiriittiigii bir siireg olmasidir. Kemalizm, Miisliiman {ilkele-
rin diger yoneticilerinin istismar edebilecegi bir ufuk agti. Miisliiman
tiimmetin yasadig1 topraklarda, Mustafa Kemal'in sunduguna benze-
yen, Ortiisen bir dizi politika yeniligi gerceklesti. Bu politika degisik-
liklerinin higbiri Tiirkiye’de yapilanlar kadar yogun, radikal veya sis-
tematik olmadig1 rahatlikla soyleyenebilir.

Tiirkiye’de Kemalistlerin gerceklestirdigi doniistimlerin siddetini
ve radikalligini bir sekilde agiklamaya giden {i¢ temel faktor mevcut.
Birincisi, ¢ok az sayida Miisliiman toplum, Osmanli Devleti'nin son
on yillarinda yagadig: tiirden bir yikimla kars1 karsiya kaldi. Bu yi1-
kim, gii¢ kaynaklarini tahrip ederek eski Osmanli diizenini zayiflatt:
ve Kemalistler tarafindan desteklenen boylesi bir radikal doéniisiim
projesinin diisiiniilebilecegi ve uygulanabilecegi kosullarin meydana
gelmesine yardimci oldu.

Ikinci olarak, Osmanli diizeninin yagmaci Avrupa giiglerine gore
nispeten yiiksek derecede egemenligi siirdiirme yetenegi, Osmanl
entelektiiellerinin bagimsiz diislincelerini kullanmalarina ve artan
Avrupa merkezli bir diinya sisteminde Osmanli Devleti'ni konumlan-
dirmaya yardimci olacak sosyal reformlari benimseme olasiligini tar-
tismalarina gecit verir evsafta bir dereceye kadar yalitim sagladi.

Bu sosyal degisimlerin ¢ogu, Avrupa giiciiniin nedenleri olarak
kabtl edilenleri, kiiresel yiikselisinin nedenlerini taklide dayaniyordu.
Boylece, Osmanli 6rneginde, Batililagsma fikirlerinin kiigiik ama etkili
gruplar arasinda ¢oktan dolasmaya basladigi, bir stiredir ayakta du-
ran bir sosyal taban kulugkaya yatiyordu. Boylelikle, Mustafa Kemal
iktidara geldiginde, bu fikirleri, uygulanacak politika planlarinda
kullanabildi.

Kemalist kirilmanin yogunlugunu agiklayan {iglincii ana faktor
ise Kemalizm karsitt muhalefeti stirdiirme ihtimali olan ancak bunu
basaramayanlar tarafindan alinan bir dizi kosullu kararlardi. Bunlar,
Osmanl hiikiimdarlari tarafindan hanedan miilahazalarinin ayricalik-
11 hale getirilmesinden, Birinci Diinya Savasi sirasinda Enver Pasa’nin
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stratejik hatalarma, on dokuzuncu yiizyll Osmanli hiikiimetlerinin
siirekli ve sistematik sekilde “kendi kendini giiclendiren reformlar”
gerceklestirememesine dek uzaniyordu. Kemalizm’in ne kapsami ne
de yogunlugu itibariyle kaginilmaz bir yani mevcuttu.

Kemalist dontistimiin Oykiisii, 1922’de saltanatin sona ermesi (1
Kasim 1922), Cumhuriyeti’'nin ilan1 (29 Ekim 1923), halifeligin fiilen
kaldirilmasi (3 Mart 1924), fesin yasaklanmasi (25 Kasim 1925) ve la-
ikligin ilan edilmesi (10 Nisan 1928) ile baslayan on yillik bir yasama
programu etrafinda bir dizi baslikta ele alinabilir. 1933te, Islam’in bas-
langicindan beri Arapga okunan ezanin Tiirkge olmasi zorunlu kilinda.
1934’te Soyadi Kanunu kabfl edildi ve hiikiimet yetkilileri etrafta do-
lasarak insanlara Avrupai soyadlar verdi. 1935’te Avrupa (ve tabii ki
Hiristiyan) uygulamasina uygun hale getirmek ve cumanin ve cuma
namazinin onemini azaltmak icin yasal haftalik tatil giinii olan cuma,
pazar giintiyle degistirildi.

Bu eylemler, eski Osmanli diizenini Bati’ya yeniden yonlendirme-
yi amagliyordu. Kemalistler Islam’1 oryantalizm araciligiyla imgeledi-
ler. Kemalistlerin Tiirkiye’de ilk defa uygulamaya koydugu onlemler
sadece modernlesme girisimleri degil, ayn1 zamanda bir Batililasma
girisimi idi. Alternatif bir modernlesme tiiriinii diistinemediler bile
ve modern olmak, Batili olmakla es anlaml idi (aksi takdirde Tiirk
Halk Miizigi'nin yerine operay1 tesvik eden ve fesi yasaklayan mev-
zuat nasil agiklanir). Bati kimliginin islémiyet’in dislanmasina ne 6l-
ciide dayandig: diistintildiigiinde, modernlesme elestirel olmayan bir
Batililasma olarak anlasilirsa, modernlesmek, Miisliman olmamak
anlamina geliyordu. Kemalizm, analitik bir kategori olarak Tiirkiye’de
Mustafa Kemal’in politikalarindan ve stratejilerinden daha genis bir
gegerlilige sahiptir. Kemalizm, kendilerini Miisliiman olarak adlandi-
ranlarin yonettigi hiikiimetlerin, , Miisliiman siyasal temsil olasiligini
zorlastiran reformlar1 gergeklestirdigi bir dizi doniistimii tanimlamak
icin kullanilir. Tarihsel kayit, Kemalizm’in takip edilme derecesindeki
dalgalanmalar1 acikca gosterecektir, ornegin, bir ugta Burgiba tarafin-
dan Ramazan ayindaorug tutmay1 yasaklama girimisi diger ucta bazi
hiikiimetlerin Islami dindarliga bagl olmayi ulusal bir ncelik mesele-
si olarak gormesi gibi farklilik arz etmetkedir.

Kemalizm’i tanimlamanin temeli, belirli bir igerik listesine odak-
lanmak degil, daha ziyade kolektif bir 6znellik {iretmek igin sabit ol-
mayan isaretlerin eklemlenmesini organize eden karmasik bir icerme
ve diglama dizisidir.
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Dolayisiyla, Suudi klani, fran Pehlevileri'nin eski hiikiimdarla-
11, Suriye’deki Esadlar ve Cezayir cuntast Kemalizm ailesinin farkl
ornekleridir.

Kemalizm, bir 6z etrafinda Orgiitlenmis birlesik bir uygulama-
lar dizisini degil, “bir aile benzerligini” ifade eder. Mustafa Kemal'in
reformlar1 ile Pehleviler, Esadlar, Hasimiler, Sutidiler vb. tarafindan
uygulanan politikalar arasinda nedensel bir iligki yoktur. Esasen, ba-
zilar1 Riyad’in yoneticilerinin Kemalistlerin antitezi oldugunu siddetle
savunabilir. Boylesi bir red, Suudi klaninin Islami olmadigim diisiin-
diigii davranislari resmen yasaklamalariin da gosterdigi gibi, Islam’a
baglilig1 konusunda ¢ok dikkat ¢ekici oldugu icin yapiliyor. Bununla
birlikte, boyle diisiinmenin bazi zorluklar: vardir. Bir rejimin karakte-
rini nasil belirleriz? Cevaplardan biri, hangi iddialarda bulunduguna,
hangi dili kullandigina bakmak, digeri ise ne yaptigina odaklanmak
olacaktir. Soylem ile eylem arasindaki bu ayrim, yalnizca bir diializm
getirme riskini almakla kalmaz, ayn1 zamanda ifadelerdeki ve eylem-
lerdeki farkliliklari, yinelemeler veya celiskiler disinda herhangi bir
sey olarak anlamakta zorlanir. Resmi a¢iklamalarla resmi uygulamalar
arasindaki farklarin aragsal sekilde okunmasi, ifadelerin ve eylemlerin
ayni soylemde isledigini anlamaz. Bu su demek; bir anlam toplulugu,
kamuoyu agiklamalari ile rejim eylemleri arasindaki farkliliklar: ha-
vidir. islémiyet’in 0zel durumunda, Korfez otokrasilerini Kemalizm
saflarindan harig tutma kararliligi, ayni zamanda Islamciligin &zellik-
leri ile siyaset ve din anlayisina iligskin bir dizi Oryantalist varsayima
dayanmaktadir.

Kemalist programmn en 6nemli 6z tanimlarindan biri laiklikti.
Kemal'in eylemlerinin ¢ogu, Islam’mn Tiirk yasamindaki roliinii orta-
dan kaldirmaya veya tahfife yonelikti. Bu eylemler genellikle (dilsel
ve kavramsal olarak) Tiirkiye Cumhuriyeti'nin Bati Hiristiyanli§inin
mantigini yeniden iirettigi ve Islam’m kamu kurumlarindan etkisi-
ni ortadan kaldirdig: sekiilerlesme olarak gevrilir. Bununla birlikte,
Islami alanlarda kilise ve devlet ayrimini tekrarlamak miimkiin de-
gildir; zira, Islam’in bir kilisesi yoktur ve Hristiyanlik tarafindan be-
lirlenen din kategorisinin bunun yeterli bir tanim1 olmadigini savunu-
yorum. Kimilerinin, Riyad rejimini Kemalizm saflarina dahil etmekte
yasadiklar1 zorluk, dini ve devleti birlestirmek igin boylesine agik bir
girisimde bulunan bir hiikiimetin laik ve dolayisiyla Kemalist olama-
yacag1 inancindan kaynaklanmaktadir.



Serra Tugba Genc Ml 187

Sorun, elbette, Atatiirk ve takipgilerinin dini devletten ayirma-
masindadir, daha ziyade devlet dini alan1 ele gecirmistir. Ankaranin
Islami kurumlari ele gecirmesi ve Riyad'in kontrolii zit kutuplar de-
gildir. Suudi rejimini Kemalizm’in bir versiyonu olarak tanimlamanin
bu zorlugu, Riyad'in 2030 Vizyonunu agiklamasiyla biiyiik olglide
kolaylagmistir. Vizyon 2030, sosyo-ekonomik déniisiim igin bir plan;
[ran Beyaz Devrimi'nin Sahi (1963-1978) gibi projelerle pek ¢ok &zel-
ligi paylasmakla kalmiyor, ayn1 zamanda ¢agdaslatirmanin temelde
Batililasma oldugu ve Batililasmanin temel varsayimi, Islami ehliles-
tirmenin Kemalizm’in kilit bir formiilasyonu oldugu anlamina geliyor.

Kemalizm’i anlamak i¢in en ehemmiyetli nokta, Avrupa kolonyal
gliciiniin geri ¢ekilmesinin ardindan Miisliimanistan’da bolgesel ola-
rak ihtiyatl bir devletin ortaya ¢itkmasina neden olan uygulamalar ve
protokoller dizisi araciligryla gozlemlenebilen bir dizi ortiigsen ortaklik-
lardir. Kemalizm hem dilbilimsel hem de dilbilimsel olmayan unsurla-
11 ifade eder; edimsel ve kurumsaldir. Diger bir deyisle, Kemalizm bir
sOylemdir (Laclau ve Mouffe 1985). Bu, Kemalizm’in homojen oldugu
anlamina gelmez; ancak bu sdylem icinde birkag yineleme ve konfigii-
rasyon vardir.

Muhaberat devleti, boyle bir yinelemedir. Bu devlet bi¢imi, dev-
letlerarasi savasin iki stiper gii¢ tarafindan disiplin altina alindig1 i¢in,
¢ogu devlete yonelik en biiyiik tehdidin dis degil, i¢sel oldugu iki
kutuplu bir diinya diizeni baglaminda resmi somiirgecilikten kurtul-
manin ardindan ortaya ¢ikmistir. Muhaberat devletleri, i¢ tehditlere
odaklanir ve kendilerini yabanci tehditlerden korumak igin dis itti-
taklara giivenir. Topyekin halk kalkismalarmi 6nlemek i¢in kapsamli
istihbarat servislerini ve sistematik iskenceyi kullanirlar. Bu tip dev-
letler, iktidar1 siirdiirmek adina stiper gli¢lerin destegine dayandiklar:
i¢in halkin mesruiyetini bir kenara atabilirler. 2001’den bu yana, “tero-
re kars1 savas” tehdit eksenini rejimlerin siirekliligine yonelik i¢c muha-
lefetten giiglii devletlerin dis miidahalesine kaydirds; ¢linkii ABD as-
keri tistlinliigli ulusal egemenligi asindirtyor ve ABD hegemonyasina
kars1 bir karg1 agirligin olmamasi1 ABD miidahalesi esigini diistiriiyor.
Devletler, 6zerkliklerini ancak halk mesruiyetini ve destegini sagla-
diklar1 miiddetce kullanabilirler. Iskence ve ikrah ile yoneten rejimler,
terorle savasin hedef tahtasinda kaldiklarinda halklarinin destegini
alamayacaklardir. Muhaberat devletinin Kemalizm’i, Batililasma ola-
rak modernlesme anlayisindan, Miisliiman 6zerkligi sorunlarina kars:
tutumundan ve yoOneticiler ile yonetilenler arasindaki somiirge boliin-
mesinin devamliligindan kolayca anlagilabilir.
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Kemalizm, 1924’ten itibaren iki kesinti- 1947’de Pakistan’in kuru-
lusu ve 1978-1979’da Iran’da Islam Devrimi- hari¢ tiim Islamosferde
hegemonikti. Pakistan drneginde, Miisliiman kimligin siyasallagsma-
s1, tam da onun olasiligimin kosuluydu. Miisliiman bir vatan talebi
ve “Islam tehlikede” qiglig1, Miisliimanligl 6zel bir alana hapsetmeyi
cok zorlastirdi. ingiliz Hindistan'inda Miisliiman bir siyasal 6znelli-
gin ifadesi, Pakistan hareketinin Medine’yi insa etme girisimi olarak
Miisliiman Giiney Asyalilarin hayal giiciinii yakaladig: bir kiiltiirel de-
gisim siirecinin doruk noktasiydi (Dhulipala, 2015: 499-501). Pakistan
hareketi, Kemalizm’in kiracilarinin ¢ogunun reddedilmesi demekti.

fran 6rneginde, “diisiiniilemez devrim” Islamciligin Kemalist re-
jimleri devirebilecegini ve yikim, isgal ve ABD’nin kigkirttig1 BM yap-
tirrmlaridan kurtulacak kadar direngli bir Islam cumhuriyeti kurabi-
lecegini ortaya koydu. Islam Devrimi, Miisliiman siyasal temsiliyetinin
varsayilan eksikliginin Islam’a veya Miisliimanlara 6zgii olmadigini,
daha ¢ok Kemalizm’e 6zgii bir dizi karar ve yaklagima bagli oldugunu
kesin bir sekilde gosterdi. Miisliiman 6zerkligini imkansiz kilan Islam
degil, Kemalizm’dir. Imkansizlik, modern yonetimsellik tekniklerinin
oldugu kadar epistemolojinin de bir islevidir. Kemalizm, misal olarak,
Cezayir'de oldugu gibi, somiirge yonetimine kars: iktidara geldiginde
bile, Avrupa kolonyal girisiminin bir¢ok agidan bir devamidir.

Somiirgecilik derken evrensel uygulamaya sahip bir seyi ifade et-
miyorum. Somiirgeciligi 6zellikle, on altinc yiizyildan yirminci ytiz-
yila kadar ki diinya olusturma siireci olan Avrupa somiirge girisimi
ile es anlamli olarak kullantyorum. Avrupa somiirgeciligi sadece eko-
nomik somiirii ve irksal yonetimin asina boyutlarina sahip degildi;
ayn1 zamanda kolonyal olmayan bilim adamlarinin da belirttigi gibi
bir epistemolojik siddet projesiydi (Mignolo, 2009). Somiirgecilik de,
beraberinde getirdigi dehsetle birlikte, Avrupa projesinin ayirt edici
ozelligi olan modernlesen uygarliktan bir sapma degildi. Aksine, ge-
zegenin biiyiik bir boliimiinde modernite tecriibesi somiirgecilik bigi-
minde ifade edildi.

Somiirgecilik ve modernite esanlamliydi. Burada kullandigim an-
lamda dekolonizasyon, somiirge yonetiminin kurumlarin kaldirmak-
la sinirh kalamaz, daha ziyade alternatif bir diinya olusturmanin bir
egzersizi olmalidir. Bu durumda halifelik, alternatif bir diinya kurma-
nin lokomotifi olabilir ve bu sekilde yaygin olan “Miisliimanlarin ka-
y1p halifelige olan 6zleminin” en iyi anlasilabilecegini iddia ediyorum
(Sayyid, 2014).°

* Mona Hassan’in (2016) halifeligin 1258 ve 1924’teki kaybinin Miisliiman duyarliliklar1 {izerinde
kiiltiirel etkileri aragtirmasina bakin.
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Siyasal islam ve Hilafet

Islam Devleti grubunun 29 Haziran 2014'te hilafeti ilan etmesi bu 6z-
leme bir cevaptir; ancak gorecegimiz gibi bunun saglanmasinin nihai
bir ertelenmesidir de. Islamcilik, iimmette halifelik seklindeki boslugu
doldurma arzusuyla yonlendirilmigse, Ebu Bekir el-Bagdadi'nin halife
olarak ortaya ¢ikmasi Islamci projenin tiiketilmesine isaret etmez mi?
29 Haziran 2014, cesitli ve sayisiz Islamcilig1 silme girisimlerinden bir
bagka tarih degil midir? ISID haydutlarinin icra ettigi dehset, siyaset
ile dini karistirmanin ve evrensel degerlerin kiiciik detaylara teslim
etmenin tehlikelerini bir kez daha gostermiyor mu? Bunu daha derin-
lemesine irdelemek iizere, Irak’taki gesitli silahli gruplarin Saddam
Hiiseyin’in Baas rejiminin devrilmesinin ardindan kendilerini yeniden
yapilandirma ve hilafeti ilan kararini inceliyorum.

Hilafeti ilan etme kararimin ardindaki mantik tuhaf bir sekilde
yeterince analiz edilmedi. Bu kismen ISID’in anlasilmasi oldukca zor
olan ¢alisma sekli hakkinda bilgi edinmenin zorlugunun bir yansimasi
ve kismen de yeni muhafazakarligin (neo-conlarin) hilafetin gelmek-
te oldugu ve goriiniisiiniin bir kehaneti yerine getirmis gibi goriin-
diigli, Bush'un baskanhgiyla baglantili yeni muhafazakar hagli seferi
kalintilarindan kurtarilacak bir sey olarak sunulabilecegi konusunda
onceki on yili uyarida bulunmakla harcamasindan kaynaklaniyor.
Boylesine genis kapsamli hesaplarla ilgili sorun, analiz birimini hafife
almalarindandir.

Kolektif kimliklerin insan ruhlarina siki sikiya bagh oldugu var-
sayimi1 vardir ki bu, herhangi bir siyasi siirecin temel 6zelliklerinden
birini analizden gizler: kolektif kimliklerin olusumu.

ISID’in Mustafa Kemal’in sona erdirmesinden seksen kiisur yil
sonra halifeli§i neden ilan ettigini sormak 6nemlidir. Hilafeti ilan et-
menin dort ana nedeni oldugunu diisiiniiyorum. {lk neden ISID ile El
Kaide arasindaki anlagmazliktan kaynaklaniyor.

Usame Bin Ladin’in 6ldiiriilmesi ve ABD'nin El Kaide liderliginin
“basin1 kesme” kampanyasi, grubun cesitli “cihatc1” egilimler arasin-
da tistiinliik kurma becerisini énemli olglide azaltti. Bu arka planda,
El Kaide ile ISID’in onciileri arasinda taktikler iizerine kaynayan an-
lasmazlik ve mezhep cizgileri boyunca saldirilar1 kurcalayarak yay-
gin destek elde etme arzusu, El Kaide'nin otoritesine ve megruiyetine
dogrudan bir meydan okumaya doniistii. Boylece, ISID’in halifelik
ilan1 El Kaide’yi golgede birakmaya calisti. El Kaide'nin liderligi, bir
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halifeligin kurulmasmin habercisi olarak, emirlikler gibi halifelik alt
yonetimlerinin kurulmasi ile sinirlandirmisti. El Kaide igin jeopolitik
kosullar bir hilafetin ilani i¢in dogru degildi.

Ikinci ana faktor, ISID grubunun Irak ve Suriye’nin ¢evresindeki
marjinal konumunu yeni bir merkeze doniistiirme girisimidir. ISID,
halifelik oldugunu iddia ederek basarisiz devletlerin bogluklarinda
ortaya ¢ikan pek ¢ok silahli gruba, ornegin Uganda’daki Tanrmin
Direnis Ordusu’na bagl olan savas lordu lekesinin tistesinden gelme-
yi umuyor.

Ikincisiyle yakindan baglantili olan iiciincii faktor, Islam Devleti
grubunun yalnizca iki ulusal smirin tizerinde bir {iissii giivence alti-
na alabilmesi ve faaliyet alanlarina tutarlilik saglayan hicbir bolgesel
unvanin olmamasi, dolayisiyla gelgitlerin emirleri onlari, mevcut bir
devleti ele gecirmedikleri veya alt-ulusal bir varlig1 ortaya ¢ikarmadik-
lar1 bir duruma itti; bunun yerine, egemenlik cografyalarin1 yansitan
ulusétesi bir jeopolitik pozisyonu iistlenmeye zorlandilar. ISID ile ilgili
Ruritanyali* bir sey var ve halifelige sahip ¢ikma girisimi, ISID toprak-
larindaki Ruritan gerceginden kacma cabasi. ISID, kendisini halifelik
ilan ederek, neredeyse ytiz yil 6nce Sykes-Picot Antlasmasi’nin kur-
dugu bolgesel sistemin yok edicisi olarak kendisini tanimlamaktadir.

Dordiinciisti, halifeligin kirk yillik Baas yonetiminin zulmiine ug-
ramig iki tilkenin sinir bolgelerinde ortaya ¢ikmasi belki de tesadiif
degildir. Hilafetin ilani, iki Baasg1 parti tarafindan benimsenen Arap
birligi fikrinin yeniden formiile edilmesidir. ISID, iiyelerinin Arap
milliyetgisi olmadigini iddia ederken, onlarin Islam’1 ifade etmeleri,
Islam’in gercek Oztine dair Arap milliyetci bir anlatidan agikga etkilen-
mektedir. Bu, 6rnegin Caferi Mezhebi ile teolojik anlagsmazliklar: etnik
ve ulusal anlasmazliklar olarak nasil sunduklarinda goriilebilir. Arap
milliyetgiligin etkisi, Saddam rejiminin eski {iyelerinin 6nemli pozis-
yonlara konuslandirilmasinda goriilebilir. Sosyal iligkileri yapilandir-
mak i¢in rutin mekanizmalar olarak siddet ve iskenceyi kullanan bir
orgtitsel kiiltiirde de goriilebilir. Bunun amaci, daha genis toplumda
uyumsuzluk riski konusunda farkindalik tesisinde spesifik olmaktan
ziyade geneldir. Dolaystyla, halifeligin beyani, Pan-Arabizmin Islami
bir sicile dontistiiriildiigii son donem Baasizm’inde bir gelisme olarak
da gortilebilir.

* Ruritanya, Anthony Hope'un Zenda Mahkiimu roman1 ve devam kitaplarinda yarattig1 hayali
Avrupa lilkesi. Bagkenti Strelsau’dur.
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Bir hilafet ilan etmenin manti81, birkag olasi stratejik faktor tara-
findan belirlendi. Ancak karar, ISID ile 1slémc1l1g1n serliveni arasinda-
ki iliski hakkinda soru isaretleri uyandiriyor. ISID, Mustafa Kemal’in
hilafeti ortadan kaldirma karariyla ateslenen bir siirecin neticesi degil
midir?

Daha endise verici olan, Islam Devleti grubu Islamcilik projesinin
entelektiiel, kiiltiirel ve ahlaki bir ¢gikmaza girdiginin nihai bir goster-
gesi degil midir? Islamcilik bayrag: altinda bu tiir acimasiz zuliimler
islenebiliyorsa, o zaman Islamciliktan murad nedir? Siyasal Islam’m,
Islam’a ihanet ettigine dair son ironi degil midir? Gergek Islam, siyasi
iktidarin cazibesi ve yozlasmasmin diginda var olmakta degil midir?
Bu sorular dizisi, Islama anlatilarin hilafetin ilanma verdikleri tep-
kilerde yetersiz kalmasindan kaynaklaniyor. Yetersiz derken ISID’i
kinamadiklarini kastetmiyorum; ¢iinkii Islamailik ile baglantili ¢cogu
orgtit, ornegin Hamas, Hizbullah ve Miisliiman Kardegler, I$iD’i red-
dettiklerinde seslerini duyurdular. Sorun daha ¢ok, gesitli Islamcr 6r-
glitlerin tekrarladig1 en yaygin tepkinin, ISID’in gercek Islam’1 temsil
etmedigini savunarak temelde teolojik gerekgelerle ISID’i reddetmeye
odaklanmis olmasidir.

Gergek Islam’a yapilan bu ¢agr1 hem Miisliimanlar hem de gay-
rimiislimler i¢in gecerlidir. Siyasal Islam’in cesitli formiilasyonlarina
karsi, birinin begenmedigi en yaygin yanitlardan biri, su ve bunun
gercek Islam’1 temsil etmedigini iddia etmektir. Neyin uygunsuz veya
uygun Islam olduguna dair bu tiir beyanlar, bu ayrimin sag tarafinda
bulunanlar i¢in ¢ok tatmin edici olsa da ne analitik ne de retorik olarak
ozellikle yararli degiller. Bu varsayim, sadece Islam Devleti'nin gergek
Islam’1 temsil etmedigi ortaya konulursa mesruiyetinin ¢kecegi degil;
ayn1 zamanda megruiyette boyle bir ¢okiisiin, islam Devleti'nin Islami
olmadigini ayrintili alintilarla gostererek ortaya ¢ikacagimi one siir-
mektedir. ISiD’e katilanlarin, izledikleri stratejilerin ve amaglarinin,
Miisliiman alimlerin ¢ogunlugunun gercek Islam’1 ve hilafeti neyin
olusturduguna dair gortislerinin dikkatli bir sekilde ele alinmasina ve
reddine dayandig1 agik degildir. Islam Devleti grubunu ve yandasla-
rin1 ayakta tutan seyin Islam’in teolojik olarak onaylanmis bir versiyo-
nu oldugunu varsaymak yanlistir. Baasgilar ve neo-Hariciler tarafin-
dan el-Bagdadi cevresinde halifeligin ilan edilmesi, kosullar1 dikkatle
diistintilmiis doktrinlerin uygulanmasinin sonucu degildir. Hilafetin
ilan1 retorik bir eylemdir. Fikihin disiplin matrisine tam olarak atifta
bulunularak geri alinamaz. Boyle bir yaklasim, siyasal eylemleri bir
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temel araci olarak gormek yerine temellendirildigini varsayar: bagka
bir deyisle, “siyasetin” kurucu unsuru kurallar belirler ve bu nedenle
asagidaki kurallarla belirlenemez.

Eger “Gergek Islam” a yapilan gagrilar ISID ile Islamcilik arasinda
ayrim yapmamiza yardimci olmuyorsa ISID’in ve cesitli Islamcr ideo-
loglarin politika igeriklerini inceleyerek farkliligin derecesini bulmak
miimkiin degil mi?

Bu yaklagim, ortak ozellikleri belirleyecek ve ISID programinin
ve Islamar politikalarin 6ziine iligkin bir yargiya varacaktir. Programa
dair igerikteki benzerlikler, bir siyasi ideolojinin kimligini belirleme-
nin en yaygin yollarindan biridir.

Bu yaklagimin uygulandig: diizenlili§e ragmen, bir dereceye ka-
dar ozciiliige bagh oldugu igin kafi surette saglam bir konum degildir.
Boyle bir yaklasim, belirli tiirdeki programlarin ve politikalarin ken-
dilerine 6zgti bir aidiyete sahip oldugunu varsayar; bagka bir deyisle,
politikalarin temel bir ¢ekirdegi vardir ve analistin isi basit¢e bu 0zii
dogru sekilde bir araya getirmektir. ISID ile Islamciligin karsilagtiril-
masina uygulandiginda, bu yaklagim iki sorunla kars1 karsiyadir.

[k olarak, herhangi bir siyasi olusum ya da izlegin 6zii olmadi-
gindan, politikalar ve partiler arasinda gerekli baglar1 kalic1 bir sekil-
de tayin etmek zordur. Ornegin, Almanya’daki Sosyalist Parti'nin bir
diismani olan Otto von Bismarck’mn (1815-1898), diinyanin ilk modern
refah sistemini kurmaktan da sorumlu oldugu soylenebilir. Belirli po-
litikalarin anlami, temel niteliklerinden degil, eklemlenmelerinden
kaynaklanir. Francois Burgat'in (2003: 77) bize hatirlattig1 gibi, ortak
ideolojik izlekleri paylasiyor gibi goriinseler bile Ku Klux Klan’1 Nixon
dénemi Cumhuriyetgi Parti ile karigtirmak olagan degildir. Izleklerin
varligidir ama ayni zamanda farkh siyasi bakis agilarina, projelere ve
konumlara kimlik veren smirlarin eklemlenmesidir.

Ikincisi, Islamc1 bir programin genis sinirlarinin ne oldugu belirsiz
oldugu icin bu yaklasimla ilgili zorluklar ortaya ¢ikiyor. Islamciligin
bir dizi standart politikay1 ifsa edebilecek kapsamli bir yazar1 veya
metni yoktur. Burada “komiinizm” ile zitlik, 6greticidir. Rusya ve
Cin’deki komdiinist partiler yalnizca analitik bir ¢erceve olmayip ayni
zamanda tiretim araglarinin kamu mdilkiyeti gibi bir politika tepkileri
repertuarini da paylastilar. Islamci politika programi bu diizeyde bir
ayrint1 diizeyine ulagsmadi. Netice olarak, ISID ile karsilastirmak igin
karakteristik veya tutarli bir politika karisimi gelistirmek zordur.
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ISID ile Islamcilik arasindaki iliskiye dair sorulari yanitlamak
i¢in tamamen farkl bir yaklasim gerekiyor. Bu yaklasim, islémcﬂlgl
bir dizi belirli tesekkiiller veya bildiriler olmaktan daha ¢ok bir gra-
mer olarak algilar. Yasin Aktay’in da isaret ettigi gibi, Islamcr ek-
lemlenmeler dizisi, sadece Iran’daki Islam Devrimi’ni degil, aym
zamanda (Kesmir, Filistin, Afganistan, Cegenya ve Irak) isgallere ve
(Masir, Suriye, Cezayir, Tunus) tiranliklara kars: direnis hareketleri-
ni de kapsamak igin devrimlerin {irettigi {itopyalarin birebir aynisi
gortintiistiniin Otesine ge¢mistir. Segimlerde basarili olan siyasi par-
tileri (Tiirkiye’de AK Parti, Litbnan’da Hizbullah, Filistin’"de Hamas,
Misir’'da Misliiman Kardesler, Tunus’ta Ennahda vb.) belirlemeye
baslad1. Aktay’1 “Islamcilik Islam’in siyasi grameri” sonucuna gétiiren
iste bu tiir ifadelerdir (Aktay, 2013). Aktay, Tiirkiye’deki Islamciligim
sona erdigi yoniindeki iddialara cevaben bu sonuca varir. Elbette bun-
lar, Oliver Roy’un siyasal Islam’m sona erdigi seklindeki Don Kisot
vari/hayalperest saptamasini tekrarlar; Aktay, Islamciligi sadece mu-
halif bir hareket olarak gérmenin miimkiin olmadigini gostermeye
meyillidir.

Siyasi bir projenin amaci toplumsal doniisimii saglamaktir;
insa etmeden kendisini elestiriyle sinirlayamaz. Aktay, Islamciligi
Islamiyet'in kalic1 bir 6zelligi olarak degil de post-kolonyal fenomenler
olarak goriiyor. Bagka bir deyisle, Islamciligin arka planini olusturan,
Avrupa’nin kolonyal diinya kurma deneyimidir. Bu noktay1 agikliga
kavusturmak igin, Aktay’in agiklamasini su sekilde nitelendirebilirim:
Islamailik, Islam’in dekolonyal bir siyasi grameridir. “Dekolonyal” ni-
teligini ekleyerek, 6n plana ¢ikarmak istedigim sey, Islamciligin tarih-
sel oldugu (Islam’in kalic1 bir 6zelligi degil) ve Avrupa’min kolonyal
diinya yapisinin énemli yonlerini geri alma girisimi oldugudur. Politik
bir gramer, belirleyici karar vermeyi saglayan kavramlara iliskin an-
layisimizi yoneten sozlesmeleri ve gomiilii yollar1 tanimlar. O halde
Islamcilik, Islam’daki etik diirtiilerin siirdiiriilebilir gruplasmalar igin
sOzlesmelere dontistiiriildiigii fikirler, mecazlar, kurumlar ve izlekler
dizisidir. Bagka bir deyisle, Islamciligin siyasi dogasini, diinyada ama-
ca yonelik hareket edebilecek kolektif 6zneler olusturma kapasitesine
odaklanarak vurgulamak istiyorum. Amacin bir kism1 dekolonyaldr.

Siyasi projelerin sinirlari, bir projenin kendisini nasil ifade ettigin-
den anlasilir. ISID, islémcﬂlgm tiim ana yinelemeleri ile diismanca bir
iliskiye sahiptir. Islam Devrimi'nden Miisliman Kardegler’e, Islam
Devleti grubu her tiirlii siyasal Islam’a diismandir. Dislayict mantigs,
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onunla iligkili herhangi bir ideolojik hareket veya egilim ailesinin ara-
sina yerlestirilmesine izin vermez.

Bunu, Nazilerin kendilerini diger Avrupali fasist gruplarla ve
Japon militarizmiyle bakis acilarin1 ve yonelimlerini paylagarak an-
latabilme bigimleriyle karsilastirin. Islam Devleti, Taliban, El Kaide,
Riyad, Tahran ve benzerlerine muhaliftir. Destegi, Miisliimanistan'in
gesitli bolgelerinde savas lordlaria verilen imtiyazlarda ortaya ¢ik-
maktadir. Tekfirizm ve Baascilik karisimi, Islamciligin devami olan
her tiirlii ciddi ve stirdiiriilebilir iddianin altin1 oyuyor.

Ancak Bagdadi'nin yaptig1 sey, halifelik fikrinin ortadan kalk-
madigini- su anda yapabilecekleri icin degil, sahip oldugu potansiyel
agisindan ¢ok giiglii bir sembol oldugunu kabtil etmektir. Misir’da
Mursi'ye yapilan darbeyle birlikte, mevcut ulus devletlerin ve sinirla-
rin manzarasinda “Islami” bir devleti giivence altina alma girisimleri
zor bir teklif gibi goriiniiyor. Yine de tiim diinyadaki Miisliimanlar
arasinda adil, duyarli ve yetkin yonetim yapilar: igin agik bir talep
var. Mevcut diinya diizeninin Miisliimanlara kars1 yagmaci niteligi
gbz Oniine alindiginda Miisliimanlar: koruyan ve onlarin yasamlari
hakkinda karar verme yeteneklerini giliclendiren yonetim bigimleri-
ne ihtiya¢ duyuldugu da giderek artan bir sekilde kabtil gormektedir.
(Burma’daki Rohingya’daki etnik temizlik, Miisliimanlarin yasamlari-
nin bugiinkii diinya diizeninde nasil bir nemi olmadigina dair bagka
bir 6rnek veriyor gibi goriiniiyor.) Bu tiir yonetisim bigimleri, diinya-
daki mevcut boliinmelerle sinirlanamaz. Diinyadaki Miisliimanlar i¢in
kiiresel bir sese ihtiyag¢ var.” Halifeligin ilani, Miisliimanlarin mevcut
durumdan duydugu memnuniyetsizligin taninmasidir. Halifelik fikri,
en iyi ihtimalle, ulusttesi, mezhepler Gtesi bir olasilig1 ifade eden bir
semboldiir. ISID’li neo-Baasgilarin son derece rastgele yapilan kuru
metinsel/okumalar disinda Islam’1 ve Islami anlayis1 anlamadaki ye-
tersizligi, halifeligin ulusal (ve mezhepsel) sinirlar1 asan ¢agrisinin
farkinda olsalar da metaforik sdylemlerini anlamada yaratic1 kaynak-
lardan yoksunlardir. Hilafet, oryantalist bir nostaljiyle degil; dekolon-
yal bir gelecekle ilgilidir. Sonug Islamciligin ifsasi, bu tiir davraniglart
tanimlayabilecegimiz araglari saglamak icin tek bir dil oyununa giive-
nilemeyen bir anda ortaya ¢ikar.

Bu nedenle, herhangi bir siyasal Islam tartismast Avrupa merkez-
cilikle ytizlesmelidir. Onun igin, Oliver Roy gibi yazarlarin ve bu dii-

° Return of the Caliphate? https://www.dailysabah.com/opinion/2014/07/18/return-of-the-
caliphate, (29 Ekim 2017 tarihinde erisildi).
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siince zincirini takip eden digerlerinin, islamcilig1 anlamak igin veri ve
gerceklerin yeterliligine olan giivenleri sadece yanlis yere konmakla
kalmaz (bkz. Volpi, 2010: 1-21). islamcilig1 anlamak, sadece dogru ve-
rilere ve gergeklere sahip olmak degil, ayn1 zamanda gergeklerin ve
verilerin sinirlarinin ne oldugu konusunda net olmak ve sadece ontik-
ten ziyade ontolojik olana dikkat kesilmek demektir.

Tim bu tartismalarin kapsayici temast su ki; Avrupa merkez-

ciligi normatif degil analitik bir mecburiyet olarak terk etmenin
gerekliligidir.
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