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Dogu Afrika’da Miisliiman Kardesler
ve El-Islah Ornegi

Mehmet Oztiirk”
Oz

Miisliiman Kardesler (Ihvan-1 Miislimin), Misir’da, 1928 yilinda, Hasan el-Benna
tarafindan kurulmustur. Kurulusundan kisa siire sonra hem iilke i¢inde hem de
iilke disinda kendisine ¢ok sayida taraftar bulan Miisliman Kardesler; sadece
kurulduklar1 yer olan Misir’da degil, Liibnan, Filistin ve Suriye basta olmak iizere
diinyanin degisik yerlerinde etkisini hissettiren bir hareket olmustur. Bu ¢aligmanin
amaci, bdylesine aktif bir hareketin Dogu Afrika’daki etkilerinin nasil oldugunu
arastirmak ve Somali’deki el-Islah’in bu hareketle iligkisini tespit etmektir. Bunun
icin ¢aligmada nitel arastirma desenine uygun olarak Miisliiman Kardesler ve el-
Islah tizerinden orgiit incelemesi yapilmaktadir. Yapilan arastirma neticesinde
Miisliiman Kardesler 6rgiitiiniin etkisinin Dogu Afrika’da da hissedildigi ve 6zellikle
Somali’de el-Islah olarak bilinen Islami hareketin, Misir Kardesleri ile yakin iliskisi
bulunurken, tilke i¢indeki diger hareketlerden ayristig tespit edilmistir.
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Muslim Brotherhood in East Africa
and the Case of Al-Islah

Mehmet Oztiirk”

Abstract

The Muslim Brotherhood (Ikhwan-i Muslimin) was founded in Egypt in 1928 by
Hasan al-Banna. Shortly after its establishment, it found many supporters both
inside and outside the country. Therefore, it became a movement that made its
influence felt in Egypt, where it was founded, and in different parts of the world,
especially in Lebanon, Palestine and Syria. This study aims to investigate the
effects of such an active movement in Eastern Africa and determine the relationship
of al-Islah in Somalia with this movement. For this purpose, organization analysis
is carried out through the Muslim Brotherhood and al-Islah in accordance with
the qualitative research pattern. As a result of the research, it was seen that the
effect of the Muslim Brotherhood organization was also felt in Eastern Africa. In
addition, it has been determined that the Islamic movement known as al-Islah in
Somalia has a close relationship with the Egyptian Brotherhood while differing
from other movements in the country.
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1. Giris

1928 Mart aymnda Hasan Ahmed Abdurrahman el-Benna (1906-1949)
tarafindan Cem’iyyetii’l-thvani’l-Miislimin ismiyle Ismailiye’de kurulan
Miisliman Kardesler kisa siirede kendisine ¢ok sayida taraftar bulmustur.
Bu siiregte oncelikle Ebu Savir, Port Said, el-Bahr es-Sagir, Siiveys
gibi yerlesim yerlerinde subelesen Miisliman Kardesler idari merkezini
Ekim 1932°de Kahire’ye tagimistir.! Sonraki bir yil iginde subelerini
tilke genelinde elliye ¢ikaran orgiit, iilke disinda ise Liibnan, Suriye ve
Filistin’de Orgiitlenmeye baglamistir. 1933’ten sonra her yil diizenli
kongreler gerceklestirilerek orgiitiin stratejileri belirlenmeye baslanmustir.
Bunun yaninda haftalik el-Thvanii’l-Miislimun Gazetesi (1933-1938), en-
Nezir Dergisi (1938-1939) ve Risaletii’l-Mii’temeri’l-Hamis (1939°da el-
Benna’nin orgiitiin amag, davet ve faaliyetlerini aktardigi konusma metni)
gibi yayinlar ¢ikartilmistir.?

Miisliman Kardesler, kurulusunun ilk yillarinda daha ¢ok apolitik, dini
reform amaglayan ve sosyal yardimlagma kurulusu niteligindedir. ilk on
yilinda iilke i¢inde higbir parti ve kurulusun yaninda ya da karsisinda
olmamakla beraber hareketin davetini siyasi partiler ve devlet yoneticilerine
aktarmay1 amaclamistir. S6z konusu davette Islamin hiikiimlerinin yerine
getirilmesinden ve somiirgecilere firsat verilmemesinden soz edilmistir.
Ayrica “particilige son vermek ve milletin siyasi enerjisini tek bir yone
yonelterek tek bir saf etrafinda birlestirmek™ gerektigi ifade edilmistir.
Bu baglamda Miisliman Kardeslerin temel yaklagimlarini, politikalarini
duyurmak amaciyla ve anayasal sinirlar igerisinde kalmak sartiyla her tiirlii
propaganda araglarinin da kullanilmasi gerektigi belirtilmistir.?

1941 yilindaki orgiitiin 6. Kongresi’nde Misir’da yapilmasi planlanan
secimlere katilma karar1 almakla birlikte Mustafa el-Nahhas’la yapilan
goriismelerden sonra Benna, segimlere katilmaktan vazgegmistir.
Bunun karsiliginda Miisliiman Kardeslerin faaliyetleri ve talepleri
konusunda bir takim tavizler alabilmistir. Bununla birlikte el-Benna’nin

! Hasan el-Benna, Hatiralarim (Miisliiman Kardesler), gev. M. Besir Eryarsoy (Istanbul:
Beka Yayincilik, 2019), 129-184.

Ibrahim Beyyiimi Ganim, “lhvan-1 Miislimin,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam
Ansiklopedisi 21 (Istanbul: TDV Yayinlari, 2000), 580-581.

3 Hasan el-Benna, Risaleler, gev. Mehmet Eren ve Mehmet Akbas (Istanbul: Nida
Yaymecilik, 2016), 223-318; El-Benna, Hatiralarim (Miisliiman Kardesler), 371-446.
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sonraki Misirli yoneticilerle arasinin agilmasi, hareketin etkisinin
artmasi ve bilhassa sOmiirgecilige karsi gergeklestirilen protestolar,
Miisliiman Kardeslere yonelik baskilart ve yasaklamalari beraberinde
getirmistir.* Nitekim el- Benna, Ingilizlerin baskilart sonucu 1941
Mayisinda Kahire’den ayrilma karar1 almak zorunda kalmistir. Bunu
ise Ekim ayinda onun ve diger iiyelerin tutuklanmalari izlemistir. S6z
konusu devlet tedbirleri, araya Ikinci Diinya Savasi’min girmesiyle
gevsetilmistir. Bu sayede yeniden aktif hale gelen orgiitiin, hizla iiye sayis1
ve etkinligi artmig, ayrica gizli paramiliter bir kola da sahip olmustur.®

Savasg sonrasi siyasi seckinlere giivensizlik hisseden dindar Misir halki igin
cazip hale gelen Miisliiman Kardeslerin, 6zellikle Ingiliz karsithgi ve Filistin
davasina destek vermeleri, Misirli milliyetgileri de derinden etkilemistir.®
Miisliiman Kardeslere yonelik baskilarin arttigi 1954-1971 arasinda orgiit;
Seyyid Kutub’un bagini ¢ektigi radikaller ile kurucu lider el-Benna’dan
sonra yaklasik 20 y1l harekete baskanlik eden Hasan Ismail el-Hudaybi’nin
onciiliigiinii yaptig1 ilimlilar arasinda kalsa da giinlimiizde daha ilimli bir
noktada oldugu ve genellikle siddet iceren faaliyet gerceklestirmedigi 6ne
stiriilmektedir.” Ayrica Mursi donemi Misir’1, Sudan ve Gazze Seridi’nde
Hamas gibi istisnalar hari¢ tutulacak olursa devlet giiciinii tamamen
kontrol ettigi sdylenemeyen orgiitiin, kendine 6zgii bir 6rglitlenme sekli
olmakla birlikte tamamen bir merkezden yonetildigi de soylenemez.®

Bu caligmada Miisliiman Kardeslerin Dogu Afrika’daki etkilerinin nasil
oldugu arastirilmaktadir. Ayrica bu Orgiitiin bolgedeki rolii spesifik bir
ornek olusturmasi bakimindan Somali’deki el-Islah hareketi iizerinden
incelenmektedir. Bu ¢aligmanin One siirdiigii argiimanlardan birisi

4 Richard P. Mitchell, The Society of The Muslim Brothers, (New York: Oxford
University Press, 1993), 21-23.

5 Ziad Munson, “Islamic Mobilization: Social Movement Theory and the Egyptian
Muslim Brotherhood,” The Sociological Quarterly 42, no. 4 (2002): 4-5.
¢ Ana Belén Soage ve Jorge Fuentelsaz Franganillo, “The Muslim Brothers in Egypt,”

icinde The Muslim Brotherhood: The Organization and Policies of a Global Islamist
Movement, ed. Barry Rubin (New York: Palgrave Macmillan, 2010), 40.

7 Barbara H.E. Zollner, The Muslim Brotherhood: Hasan al-Hudaybi and Ideology
(New York: Routledge, 2009), 1.

Barry Rubin, “Introduction,” icinde The Muslim Brotherhood: The Organization
and Policies of a Global Islamist Movement, ed. Barry Rubin (New York: Palgrave
Macmillan, 2010), 1.
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Miisliiman Kardesler hareketinin etkisinin hissedildigi yerlerden birisinin
de Dogu Afrika oldugudur. Bir diger argiiman, Somali’de el-Islah
olarak bilinen Islami orgiitin Somali’nin Miisliiman Kardesleri olarak
bilindigi ve bolgedeki diger iligkili hareketlerden farkli bir yapisinin
bulunduguna iliskindir. Calismada bu arglimalar1 dogrulayabilmek
ve agiklayabilmek igin Oncelikle Miisliman Kardeslerin ideolojisi
ve yayllim agamalar1 -kismen oOrgiit sosyolojisi ve toplumsal hareket
teorisi ile iliskilendirilerekincelenecektir. Ikinci olarak, Miisliiman
Kardeslerin Dogu Afrika’da (bilhassa Sudan ve Somali’de) nasil bir
varlik gosterdigi arastirilacaktir. Son olarak, Somali iizerine egilerek
bu tlkedeki el-Islah’m yapisi, iilkedeki diger gruplarla ayrigan yonleri
ve Misirhh  Kardeslerle iligkisi ortaya c¢ikartilmaya calisilacaktir.

2. Miisliiman Kardeslerin Ideolojisi ve Yayilmasi

Islam’in Hanbeli mezhebine bagli Miisliiman Kardeslerin odaklandig1
baslica alanlar; Misir’in kolonilerce tahakkiimii, Misir halkinin yoksullugu
ve bireysel ahlakin azalmasi olmustur.” Miisliman Kardesler, sekiiler
yasami benimseyerek Islam’dan uzaklasan halkin ahlaki ¢okiise gectigini
savunur. Islam’a sik1 sikiya sarilmanin, onlarin hem yoksulluktan hem de
somiirgeci Bat1 hegemonyasindan kurtulmalarinda baslica rol oynayacagim
iddia eder. Bu bakimdan “adalet, dogruluk, iktidar” retorigini 6ne ¢ikartarak
hayatin her alaninda Islam’a uygun bir hayat tarzim benimsemistir.'®
Orgiitiin ideolojisi 6zellikle Bati emperyalizmden Misir’m kurtarilmasi
baglaminda &ncelikle {inlii Islam diisiiniiri Cemaleddin Afgani’den
etkilendigi goriilmektedir. Buradan hareketle islam’n esasinda demokratik
oldugu ve modern diinyanin sorunlarmi ¢ozebilecegi iddiasiyla Islami
bir devlet anlayisi benimsenmistir. Bu baglamda sekiiler yasam tarzinin
ahlaksizliga, yoksulluga ve tahakkiime yol agtig1 gerekgesiyle sekiilerizmle
arasina mesafe koymustur. Islami kurallarm siki bir sekilde uygulanmasi
ve bu konularda devlet miidahalesine sicak yaklasilmasinin yani sira

°  Munson, “Islamic Mobilization,” 6.

10 Mehmet Dalar, “Misir’da Misliiman Kardesler Hareketinin Demokrasi Anlayisi ve
Sisteme Etkisi,” Alternatif Politika 1 (Kasim 2010): 54.
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Islam tarihinin arastirilmasi, Kuran’in ezberlenmesi (hafizlik), Arapca
dilinin kullanilmas1 ve Arap devletleriyle yakin iliskiler gelistirilmesi gibi
faaliyetler de 6rgiitiin ideolojisinde kendisine yer bulmustur.!' Basta Misir
olmak {iizere Islam toplumlarinda, somiiriilestirme ve dinin yorumlanmasi
konusunda kendi ¢Oziimlerini iretememekten kaynaklanan reformist
arayis, Miisliman Kardeslerin ilgisini ¢ekmistir. Bu noktada Islam
dininin siyasi, iktisadi ve sosyal mecralardaki sorunlari ¢ozebildigini
diisiinen Cemaleddin Afgani’nin (1838-1997) yani1 sira Resit Riza (1863-
1935) ve Muhammed Abduh (1849-1905) gibi reformist diisiiniirler de
Miisliiman Kardeslerin kurulusunda ve ideolojisinde etkili olmustur. islam
toplumlariin neden geri kaldigi izerine egilen bu diisiiniirlerden 6rnegin
Abduh, kadinlara da erkeklerle esit haklar taninmasini, Bati’nin teknoloji
ve ilminin alinarak Batilagmay1 ve egitimde revizyonu savunmustur. Riza
ise daha ¢ok Islam’in ilk ortaya ¢iktigi halinin muhafaza edilerek onu
glinlimiize tagima diislincesinde olmustur. Bir biitiin olarak bakildiginda ise
Miisliiman Kardeslerin ideolojisinin reformcu Islam anlayisina dayandigi
ve 20. ylizyila damga vuran bir hareket oldugu goze ¢arpmaktadir.'

Bu goriislerden ilham alan Misliiman Kardeslerin kurucusu Hasan
el-Benna, bireyden aileye, aileden topluma uzanacak dine uygun bir
degisimin sart oldugunu ve sosyal alanda Miisliimanlarin gili¢lendirilmesi
icin toplumsal alanda drgiitlenmeye ihtiya¢ oldugunu diisiinmiistiir. islam
toplumlariin Batililagmig Miisliiman aydinlar ve Avrupali koloniciler
nedeniyle geri kaldigim1 diisiinen el-Benna &ncelikli olarak Islam
cografyasinin Ozgiirlesmesi gerektigini one siirmiistii. Bu baglamdaki
goriislerini “Risaleler” isimli eserinde de islemistir.'®

El-Benna, Islami anlayis bakimindan Selefiyye ve Islah1 benimsemistir.
Selefiyye itikadi meselelerde Kur’an ve Stinnet’in lafzina uygun ve te’vili
reddeden anlayisi, Islahise Islami degerleri, yasam tarzi ve inang baglaminda

Munson, “Islamic Mobilization,” 7.

Tayyar Ar ve Engin Kog, “Miisliman Kardesler Hareketinin Misir Hiikiimeti ile
Paradoksal Iligkilerinin Analizi: 1931-1970,” Dumlupinar Universitesi Sosyal Bilimler
Dergisi 42 (2014): 226; Irfan Kaya Ulger, “Misliiman Kardesler Teskilatinin Ideolojisi
ve Misir Siyaseti Uzerindeki Etkileri,” Kirikkale Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi
6, no. 2 (2016): 145.

13 Ulger, “Miisliiman Kardesler Teskilatinin Ideolojisi,” 145-146; El-Benna, Risaleler,
151-189.
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yeniden canlandirma (ihya etme) gayesindeki fikir ve eylemleri igerir. El-
Benna’'nin 1949°da suikasta ugramasinin ardindan Miisliman Kardesler
hareketi, radikaller ve ilimlilar olarak ikiye ayrilmistir. Radikalleri Salih
Asmavi ve ed-Da’ve Dergisi, ilimlilar1 ise Said Ramazan ve el-Miislimiin
Dergisi temsil etmistir. Bununla birlikte Benna’nin islam’da sosyal adalet
anlayist harekete 1951°de Seyyid Kutub’un katilmasini beraberinde
getirmis ve Kutub 1990’11 yillara kadar harekette derin izler birakmigtir.'*
Kulluk bilinciyle hareket edip yasayan insanlarin olusturdugu toplumu
Miisliiman toplum (buna uygun olmayanlari cahiliye toplum) olarak goren,
Islam inancinda “hakimiyetin, her alanda Allah’in mutlak hiikiimranligin
ifade ettigini” ve bu baglamda mesruiyetini Allah’tan almayan yonetimlerin
tagut (zorba) oldugunu diistinen Kutub’un etkisi, Miisliiman Kardeslerin
yani sira tiim ¢agdas Islami hareketlerde derin izler birakmustir. 'S

Hasan el-Benna ve Seyyid Kutub’un Miisliman Kardeslerin ideolojik
zeminin ingasinda 6nemli etkileri goriilmekle beraber bu hareketin varligini
stirdiirebilmesinde ve yeri geldiginde kismi revizyonlar yapabilmesinde
Hasan el-Hudaybi’nin etkisinin oldugu One siirlilmektedir. Ayrica
Misliiman Kardesler arasinda 1980’lerin ortalarmdan giiniimiize kadar
uzanan donemde Vasatiyye (orta yol) isimli ideolojik bakisin dne ¢iktig
goriilmektedir. Yusuf el-Kardavi’nin onciiliik ettigi bu orta yol, laiklik
ile siddeti mesru goren radikal Islami akimlar arasinda 1limli bir durusu
yansitir. Diger bir deyisle modern diinya ile uyumlu, hosgériilii ve islam
adina siddet kullanmaya kars1 bir dini anlayis1 barindirir. Hareket i¢indeki
bu doniisiim Batiya ait bazi degerlerin Islam’la ¢elismedigi, dolayisiyla
toptanci bir bakisla Bati karsit1 bir pozisyonun terkedilmeye baslandigi bir
anlayis1 beraberinde getirmistir.'e Dahas1 boyle bir déniisiim Islam hukuku
smirlar1 i¢inde anayasal hiikiimeti ve sivil 6zgiirlikleri harmanlayan bir
sivil devleti cagristirmaktadir. Bu anlamda demokrasiye olan inancin
arttigr gortilmektedir. Hatta rgiitiin siyasal sistem icinde faaliyet gosterip
demokratik reform talepleri, siyasi segmenlerini de artirmistir.'”

Ibrahim El-Beyylimi Ganim, “Hasan El-Bennd,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Isldm
Ansiklopedisi 16 (Istanbul: TDV Yayinlari, 1997), 309.

Ulger, “Miisliiman Kardesler Teskilatinin ideolojisi,” 146.

a.g.e., 147.

Chris Harnisch ve Quinn Mecham, “Democratic Ideology in Islamist Opposition? The
Muslim Brotherhood’s ‘Civil State,”” Middle Eastern Studies 45, no. 2 (2009): 189-
194.
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Dolayisiyla kurulusundan giiniimiize Miisliiman Kardeslerin ideolojisi
ve pratigi yekpare oldugu sdylenemese de Misir toplumunun énemli bir
kesimi tarafindan destek gordiigii soylenebilir. Bu durum o6zellikle Hiisnii
Miibarek rejiminin 11 Subat 2011°de sona ermesinden sonra yapilan
secimleri Ozgiirliik ve Adalet Partisi/FJP temsilinde Muhammed Mursi
liderligindeki Miisliiman Kardeslerin kazanmasinda goriilmektedir. Ancak
hareketin yoneticilerinin bu siirecte pragmatizmden uzak sdylemleri,
siyasal deneyim eksikligi, ideolojilerini siyasete birebir aktarim yapmaya
caligmalari, biirokraside etkin olan eski rejim giiclerinin varhigim
kiigimsemeleri en 6nemli eksiklikleri olarak goriilmektedir.'

Oyle ki 6zgiir ve demokratik olarak secilmis ilk cumhurbaskani olan
Mursi, 3 Temmuz 2013’te, kendisinin Genel Kurmay Baskani olarak
atadigr Abdiilfettah es-Sisi’nin liderligini yaptig1 askeri darbe sonrasi
devrilmis ve pek ¢cok Miisliiman Kardesler tiyesi tutuklanmistir. Miisliiman
Kardeslerin iiyeleri bu durumdan dolay1 eski rejim gii¢lerini (derin devleti)
suglarken, Khalil al-Anani, Mursi liderliginin aceleci tavrinin ve hesaplama
yanligliginin bunda etkili oldugunu 6ne siirmektedir.'” Bununla birlikte bu
darbede i¢ faktdrler kadar dis faktorlerin de goz ardi edilmemesi gerektigi,
Arap Isyanlar siirecinin hatirlattig: bir olgudur.?

Mursi’den sonra teskilatin Misir’daki varligi ve gelecegi; mevcut rejimle
uzlasma, ortadan kalkma/par¢calanma ya da yeniden icat/geri doniis seklinde
farkli secenekler {izerinden tartisilmaya devam etmektedir. Ancak Mursi
ile beraber goriilmiistiir ki Misir’da Islami bir siyasi ve sosyal diizen kurma
hayali, Misir toplumunun sonraki donemlerde yeniden gergeklestirmeyi
deneyebilecegi bir olgu olarak 6nemli bir referans olmustur.!

Misliiman Kardeslerin 2000-2010 arasindaki tecriibesi yani dini ve
ahlaki diigiince eksenini siirdiirmekle beraber bunu siyaset alanina tagima
ugraslar1 ve Mursi doneminde iktidara gelindiginde bu yondeki faaliyetlerin

Ulger, “Miisliiman Kardesler Teskilatinin Ideolojisi,” 147.

19 Khalil al-Anani, “Upended Path: The Rise and Fall of Egypt’s Muslim Brotherhood,”
Middle East Journal 69, no. 4 (Sonbahar 2015): 527.

Muhittin Ataman, “Arap Diinyasinda Degisim Talebi Devam Ediyor,” Anadolu Ajanst,
23 Aralik 2019, Son erisim tarihi: 27 Subat 2021, https://www.aa.com.tr/tr/analiz/
arapdunyasinda- degisim-talebi-devam-ediyor/1681527

21 Ashraf El-Sherif, The Muslim Brotherhood and the Future of Political Islam in Egypt
(Washington, DC: Carnegie Endowment for International Peace, 2014), 27-28.

20
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siirdliriilmesi, Miisliman Kardeslerin 1limli bir siyaset yiiriitebilen bir
harekete doniisebildigini gostermistir. Bununla beraber Miisliiman
Kardeslerin ideolojik baglami dikkate alindiginda siddet igermese bile
Misir’da seriata dayali bir siyasal rejim olusturmak istemesi, 6rnegin
Uluslararasi Kriz Grubu gibi diisiince kuruluglarinca politik, misyoner ve
cihatg1 bir cercevede degerlendirilmistir. Bu Islami hareketin farkli kollart
olmakla beraber neticede Islami bir devlet olma arzusu noktasinda bu
kollarin birlestikleri one stiriilmuistiir.??

Miisliiman Kardeslerin, Hizb al-Tahrir ile Urdiin disinda pek bir temasi
bulunmadigi, el-Kaide ile ise Amerika karsithigl ve ideologlarina saygi
disinda pek bir ortak noktalarinin bulunmadigi, hatta birbirlerini rakip
gordiikleri one siirtilmektedir. Misliman Kardesler ile el-Kaide ii¢
baglamda kiyaslanabilir. Birincisi, aralarinda fiili ve ideolojik siddetli
bir ¢atigma olmasa da kitle destegi ve devlet iktidar1 i¢cin miicadele eden
rakip iki akimdir. Ikincisi, el-Kaide ABD ve Israil gibi uzak diismana
saldirmaya, Miisliiman Kardesler ise Israil karsiti (Hamas’1 destekleyen
pozisyonda) olmasina karsin yakin digmana (Arap hiikiimetlerinde
degisime) odaklanmaktadir. Ugiinciisii, el-Kaide sadece silahl1 miicadeleye
egilimliyken, Miisliman Kardesler ise esnek ve uzun vadeli amaglar
tagimaktadir.”

Kardesligin tam iiyesi olabilmek sekiz yili bulabilmektedir. Aday tyeler,
mubhibten (takip¢i) muayyad’a (destek¢i) muntasib’e (bagli) muntazim’e
(organizator) ve tam tesekkiillit Kardes’e kadar yiikselebilmektedirler.*
Miisliiman Kardeslerin 1930’lar sonrasi iilke icinde ve disinda taraftar
toplayabilmesinin nedenleri iizerine literatiirde yeterince arastirma olmasa
da Emile Durkheim’in toplumsal degisim ve anomali iizerine diisiinceleri
bu noktada yol gosterici olabilir. Bu baglamda degerlendirildiginde
geleneksel inanglara duyulan inancin, niifus artisinin ve kentlesme ve
sanayilesmenin getirdigi anormal sosyal kosullarin, bu harekete yonelik

22 Tsaac Kfir, “Islamic Radicalism in East Africa: Is There a Cause for Concern?,” Studies

in Conflict ve Terrorism 31, no. 9 (2008): 830.

Barry Rubin, “Comparing Three Muslim Brotherhoods,” iginde The Muslim
Brotherhood: The Organization and Policies of a Global Islamist Movement, ed. Barry
Rubin (New York: Palgrave Macmillan, 2010), 7-8.

Hussein Solomon, “Political Islam: An African Perspective,” Contemporary Review of
the Middle East 2, no. 1-2 (2015): 92-93.

23

24
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talebi artirdig1 diisiiniilmektedir. Ayrica geleneksel yasam ile modern
yasam arasindaki gerilim ve goreceli yoksunluk yine bu hareketin poptiler
hale gelmesini agiklamada kullanilabilecek kavramsallastirmalar olabilir.
Bununla birlikte Ziad Munson’a gore; gerginlik (modern-geleneksel
arasindaki), anomi ve goreceli yoksunluk, kismi olarak agiklama yapabilse
de drnegin isin i¢ine psikolojik faktorlerin girmesi ve test olanaginin kisith
olmast, tam bir ¢ikarim yapmay1 zorlagtirmaktadir.”

Miisliiman Kardesler tabiatiyla islami yonii agir basan bir toplumsal
harekettir. Kavram olarak “toplumsal hareketler”; statiikoya, otoriteye
ya da kiiltlirel degerlere, “kolektif, organize, siirdiiriilebilir ve kurumsal
olmayan” bir karst durusu tanimlamak i¢in kullanilmaktadir. Bunlarda,
“sembol, sdylem ve pratige dayali seferberlik” ile aktivizmin desteklenmesi
amaglanir. Toplumsal hareketlerin bir parcasi olan islamci hareketler ise
Islami anlayisa uygun kollektifligi destekleme ve tutarlilik sergileyen
amaglar bakimindan ortiismekle beraber oOrgilitlenme sekilleri, araglar,
taktik ve zamanlama bakimindan ayrisabilmektedirler. Ornegin, islamci
hareket (Islamc1 aktivizm ve politik Islam’dan ayr dzellikler tasir) icinde
yer alan Miisliiman Kardesler; siyasi, ekonomik ve toplumsal sorunlarin
kokeninde Islam’dan uzaklasma oldugunu 6ne siirer.2

Bu dogrultuda Miisliiman uluslarin sorunlarini ele almak, Islam diinyastyla
temasta bulunmak ve hareketin davasini yaymak amaglanmistir. Miisliiman
Kardesler, bu amaglarin yerine getirebilmesi i¢in kollektifligin énemini
kavramig olacak ki uluslararasi aktivizmi kolaylagtirma adina cografi odakli
ve alt komiteler seklinde drgiitlenmeyi se¢mistir. Yedi alt komite seklinde
faaliyet gbsteren bu yapinin cografi olarak sekillenisi su sekildedir: Sudan;
Bereketli Hilal (Suriye, Liibnan, Filistin, Urdiin ve Irak); Arap Yarimadas1
(Suudi Arabistan, Yemen ve Korfez Ulkeleri); Kuzey Afrika (Etiyopya,
Somali, Nijerya ve Senegal); Asya Miisliman {ilkeleri (Endonezya,
Hindistan, Seylan, Iran, Afganistan ve Pakistan); Asya’daki Islami
azinliklar (Cin, Malezya ve Filipinler’deki) ve Avrupa’daki Misliimanlar
(Tiurkiye, Rusya ve 6tesi).?

2> Munson, “Islamic Mobilization,” 8-12.

% Bulut Giirpmar, “Toplumsal Hareketler ve Ortak Diisman Algisi: Suriye Thvani ve

HAMAS,” Ege Akademik Bakis 18, no. 3 (2018): 332-333.

27 Martyn Frampton, The Muslim Brotherhood and the West: A History of Enmity and
Engagement (Cambridge, Massachusetts: The Belknap Press of Harvard University
Press, 2018), 128.
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Miisliman Kardesler, ilk basta Misir’da Ingiliz manda rejimine kars
duran ve Islamcilar arasinda ilk siyasal sistemde degisiklik yapma
amaciyla Orgiitlenen bir toplumsal hareket olarak, giiniimiize kadar 6
kitada 72 devlette yayilma bagarisi1 gdstermistir. Yayildiklar1 ve yogun etki
biraktiklari cografyalardan birisi de siiphesiz Dogu Afrika olmustur.?

3. Dogu Afrika’da Miisliiman Kardeslerin Etkisi

Isaac Kfir, Dogu Afrika’da Islami hareketleri birbirinden ayirmada birtakim
zorluklar bulunmasina ragmen yine de 4 gruba ayrilabilecegini One siirer.
Birincisi, siyasi temsili, inanclar1 ve gelenekleri baglaminda ulusal taninma
icin ¢abalamakla beraber, siddetin amaglarina hizmet etmeyeceginin
farkinda olarak, siddete bagvurmadan ulusal siyasi sisteme entegre olmak
isteyen Miisliiman gruplardir. Siyasal islamcilar olarak da adlandirilan bu
gruba Kenya Islam Partisi ornek olarak gosterilebilir. ikincisi, resmi ya
da gayri resmi olarak, kiiresel cihat agina mensup olan ve amaci halifeligi
restore etmeyi amagclayan gruptur. Uglinciisii, seriatin uygulanmasini
isteyen ve bu ugurda siddet uygulamayi makul géren gruptur. Bu gurubun
modus operandi anlaminda yirittiigi faaliyetleri ¢ogu zaman terdrist
faaliyetler olarak degerlendirmek zorlasmaktadir. Ddrdiinciisti, kendi
anayurtlarini farkli etnik ya da dis isgalcilerden ozgiirlestirmeyi isteyen,
gerektiginde cihadi olanakli goren etno-milliyetgi Islamcilardir.? Buna
Etiyopya’nin Somali’deki askeri varligindan rahatsizlik duyanlarin direnis
amacli olusturmus olduklar1 Somali’nin Yeniden Kurtulus ittifaki (ARS)*
ornek olarak verilebilir.

I[slam’mn, Dogu Afrika’daki varligi yiizyillar 6ncesine uzanmaktadur.
Bolgenin  Islamlasmasinda  Osmanlilari,  selefiligin  (sonrasinda
vahhabiligin), koleligin, ticaretin, Asya iilkelerinden Afrika’ya gogii tesvik
eden Avrupali somiirgecilerin (hatta bu Deobandi Okulu gibi farkli bir
Islam geleneginin olusmasinda) etkisi belirgindir. Kfir, Dogu Afrika’daki

% Giirpinar, “Suriye Thvani ve HAMAS,” 333-334.
2 Kfir, “Islamic Radicalism in East Africa,” 830-831.

2007 Eyliilinde Asmara’da Islam Mahkemeler Birligi’nin halefi olarak kurulmustur.
2008’deki Cibuti Gorligmelerinde ARS ile Gegici Federal Hiikiimet arasinda birlik
hiikiimeti kurulmasi kararlastirtlmistir. Bu siirecte es-Sebab bu olusumun disinda
kalmay1 segerek, saldirilarini siirdiirecektir.
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Islami aktivizmi siyasal islam, misyoner ve cihadc1 seklinde ii¢ kulvara
ayirarak ele almaktadir. Siyasal islamin siyasal partilerle, misyonerligin
teblig ve selefilikle, cihadciligin ise milliyetci, etno-milliyet¢i ve kiiresel
sekilde cereyan ettigi tespitinde bulunan Kfir, kiiresel cihadin hedefini
halifelik, siyasal partilerin hedefinin Islam devleti olusturma, digerinin ise
Islami devlet ya da halifelik seklinde iki hedefi olabilecegini belirtir.>!

Dogu Afrika’da son yillarda radikallesmenin artmasi; geleneksel ve
Sufi tasavvufi uygulamalar karsisinda Selefi ve Vahhabi ideolojilerinin
giiclenmesi ve bu ideolojilerden etkilenen asirilik yanlisi ve terdrist
gruplarin ortaya c¢ikmasiyla kendini gostermistir. Bu durum kismen
sosyopolitik faktorlerin kismen de Dogu Afrika bolgesine 6zgii gerekcelere
dayanmaktadir. Bélge, Islam’1n farkli akimlarinim etkisine agiktir. Ozellikle
Suudi fonlar1 ve ideolojisi ihracinin, uluslararasi radikal aglarin, Iran’daki
Islam devriminin ve Miisliman Kardeslerin etkileri, bélgenin disindan
ancak cografi ve Kkiiltiirel yakinligi nedeniyle Orta Dogu’nun Dogu
Afrika’daki giiglii tesirini gostermektedir.’> Ozellikle 2010’un sonunda
baglayan Arap isyanlari sonrasi Suudi Arabistan onciiliiglindeki koalisyon
(BAE, Bahreyn ve Sisi Misir’1), Miisliiman Kardesleri rejimleri i¢in tehdit
olarak goérmiiglerdir.*

Dogu Afrika’da Islami gruplar arasindaki rekabet, geleneksel Sufi Islam
ile Islam’in Selefi ve Vahhabi yorumlari arasinda bir miicadele olarak
kendisini gosterir. Miisliiman Kardesler de Selefiligin siyasi ifadesinin
yayilmasi i¢in énemli bir rol oynamistir. El-Benna tarafindan 6ngoriilen
hedeflerin hiyerarsisini takiben bir Islami diizen (el-nizam el-islami)
olusturulmasi amaci vardir: Miisliiman birey, Miisliiman aile, Miisliiman
toplum, Miisliiman hiikiimet, Miisliiman devlet ve nihayetinde halifelik
inga etmek. Bununla birlikte 1928’de Misir’da kuruldugundan bu yana
Miisliiman Kardesler, politik ortamindaki degisikliklere tepki olarak bir dizi
asamadan gecerek evrimlesmis ve diinya ¢apinda subeleri olan bir orgiit
halini almigtir. Miisliiman Kardesler, Dogu Afrika’da, Hasan el-Turabi’nin
Sudan’daki Ulusal islami Cephesi’nin (NIF) militan islamc1 bigiminden,

31 Kfir, “Islamic Radicalism in East Africa,” 831-832.

32 Angel Rabasa, Radical Islam in East Africa (Santa Monica, CA: RAND Corporation,
2009), 39.
Harry Verhoeven, “The Gulf and the Horn: Changing Geographies of Security

Interdependence and Competing Visions of Regional Order,” Civil Wars 20, no. 3
(2018): 348.
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Somali’deki goriinliste modernist ve siddetsiz el-Islah hareketine kadar
farkli bigimler almistir. 1940’larda Sudanli 6grenciler, Kahire’de kendi
Miisliiman Kardesler subesini kurmuslar ve daha sonra Misir hareketi
tarafindan Sudan’da iiye toplamaya gonderilmiglerdir. Bu sayede Sudan
subesi, resmi olarak 1954 yilinda kurulmustur.>*

Sudanli iiyeler, Sudan’da Ingiliz yonetimi hakimken Misir’la birlesme
yanlis1 olmakla birlikte, Abdiinnasir rejimin baskilari nedeniyle bu
diisiinceden vazgecmisler ve bagimsizlik yanlisi tutum takinmislardir.
Bagimsizlik sonrasinda 1964’te kendisini Islam Sart1 Cephesi (ICF) olarak
revize etmisler ve Islam Seriat yasasi tarafindan ydnetilen bir Sudan i¢in
lobi yapmaya baslamislardir.**Bu dénemde Sudan Miisliiman Kardeslerinin
yeniden oOrgiitlenmesinde Hasan Abdullah el-Turabi’nin 6nemli pay1
vardir. Yasal olarak faaliyet gdsteren tek siyasi parti olan Islamcilar, Sudan
toplumu iizerindeki etkilerini genisletebilmislerdir. Ayrica bu dénemde,
Islami bankaciliktan yatirima, giyimden ticarete kadar farkli sektdrlerde
etkinlik kurmuslardir.3¢

Bununla birlikte 1969°daki Numeyri darbesi sonrasi Sudan Miisliiman
Kardesler iiyelerinin biiyiik boliimii tutuklanmis ve bir kismi idam
edilmistir. Ancak Numeyri, sol egilimli bir darbe tesebbiisiiniin ardindan
Miisliiman Kardeslerin destegine ihtiyag duymus ve onlarla 1970’lerde
iyi bir iliski kurmustur. Hatta 1973’teki yeni anayasada, kanunlarin dine
uygunlugunun tespiti amaciyla olusturulan konseyin baskanligina Hasan el-
Turabi atanmistir. Sudan’da Miisliiman Kardesler bu siiregte giiglenmisler
ve isimlerini Ulusal islam Cephesi (NIF) olarak degistirmislerdir. Sudan
Misliiman Kardesleri, Numeyri sonrasinda siyasal parti olarak se¢imlere
girmis ve el-Turabi degisik hiikiimetlerde Adalet Bakanlig1 gibi {ist diizey
gorevler listlenmistir. Ancak 1989°da Sudan’da darbe ile yonetimi ele
geciren Hasan el-Besir ile iligkileri istikrarsiz olmustur. 1999°da Besir’in
cumhurbagkan: olarak yeniden secilmesini engelleme girisimiyle aralari
iyice bozulmus ve bu olay sonrasi hareketin basindan da ayrilmistir.’’

3% Rabasa, Radical Islam in East Afiica, 40.
Ulger, “Miisliiman Kardesler Teskilatinin ideolojisi,” 144.
Solomon, “Political Islam: An African Perspective,” 96.

37 Ulger, “Miisliiman Kardesler Teskilatinin Ideolojisi,” 144-145; M.A. Mohamed Salih,
“Transnational Islamist (Jihadist) Movements and Inter-State Conflicts,” Nordic Africa
Institute: Policy Notes (2011): 1.
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Turabi’nin etkisinde ve golgesinde kalan Sudan’daki Miisliiman Kardesler,
Yemen’de (Yemen el-Islah ismi ile bilinir) siyasi olarak gii¢clenmislerdir.
Yine 1slah ismini kullanan Somali’deki el-Islah ise iilkenin i¢inde
bulundugu i¢ savas nedeniyle Somali’den kaganlarin olusturduklari, 1limh
ve daha ¢ok sosyal hizmet saglayict yonleriyle hem Somali’de hem de
bolgede 6ne ¢ikmustir.®®

4. Somali’de Dini Gruplar

Afrika Boynuzu’na Islam 1400 yil énce Arap Yarrmadasindan (6zellikle
Umman ve Yemen’den) ticaret ve gocle ulagsmistir. Somali’de ilk Dir klani
tarafindan benimsenen Islam, daha sonra tiim iilke geneline yayilmustir.
Glnlimiizde niifusun tamamina yakini Siinni Misliman ve Safii
mezhebindendir.*

Somali’de tiim Miisliimanlar1 temsilen bir biiylik kadi ve 6nemli yerlesim
yerlerinde kadilarin idaresinde Islam mahkemeleri bulunurken, 1970’te
bu mahkemelerin sayist 47°ye ulagmistir. Somali’nin Islamlasmasinda
Sufi (tasavvuf) tarikatlarin biiyiik rolii vardir. Bunlardan ilki, kokleri
15. yiizyila kadar uzanan Kadiriyye’dir. Bu, Seyh Abdurrahman Zeylai
tarafindan kuzey Somali’de etkin olmustur. Ikincisi, Ahmed bin idris’in
liderligini yaptig1 Idrisiyye (Ahmediyye) tarikatidir. Bunun 19. yiizyilda
reformist tiirevi ise Salihiyye tarikatidir ve lgilincii tarikat olarak kabul
gormektedir. Bu tarikat, Mekke’den Somali’ye goé¢ eden Muhammed b.
Salih er-Residi tarafindan kurulmus, Seyh Ali May Durogba araciligiyla
Marka ve Sebelle bolgesinde etkili olmustur. Dahasi tilkedeki milli direnis
hareketinin lideri Muhammed bin Abdullah Hasan Serbera’da, Seyyid
Muhammed ed-Denderavi ise Somaliland’da bu tarikatin temsilcileri
olmuslardir. Déordiinciisii, Makdisu ve Marka’da yerlesik Makalla
Araplari’nin benimsedigi Rifaiyye’dir.*°

3% Stig Jarle Hansen ve Atle Mesay, “The Muslim Brotherhood in the Wider Horn of
Africa,” NIBR Report 33 (2009): 4.

Georg-Sebastian Holzer, “Political Islam in Somalia: A fertile Ground for Radical
Islamic Groups?,” Geopolitics of the Middle East 1, no. 1 (2008): 23.

% Ahmet Kavas, “Somali,” Tiirkiye Diyanet Vakfi islim Ansiklopedisi 37 (istanbul:
TDV Yaymlari, 2009), 375; David Last ve Anthony Seaboyer, “Clan and Islamic
Identities in Somali Society,” Defence R&D Canada Report (2011): 81.
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Geleneksel Islami okullarn ve ulemanin, italyan Somaliland’indaki
somiirge yonetimine yonelik siyasi muhalefeti disinda 6ne ¢ikmadiklari
goriilmektedir. Bu durumun, tarihsel siirecte seriatin Somali’de yerlesik
olmamas1 ve biliylik Olciide kirsalda bir yasam tarzinin benimsenmis
olmasindan ileri geldigi sdylenebilir. Bu ayn1 zamanda dini regetelerden
ziyade geleneksel yasalarin (xeer) isletildiginin gostergesidir.*! Somiirge
oncesi donemlerde ve kismen somiirge sonrasinda iilkede klan biiyiikleri
ve dini liderler olarak iki ayr1 otorite, bireysel ve toplumsal iliskilerin
yiriitilmesinde etkili olmustur.*?

Bazi sufi emirleri somiirgecilik karsiti direniste aktif rol oynasalar da
modern bir siyasal bilincin ortaya ¢ikmasi ancak 1960’larda el-Ahli*
ve Vahdet es-Sebab’in olugmasiyla ivme kazanmaya baslamistir. Her
ikisi de yeni, bagimsiz ve modern bir Somali devleti baglaminda Islami
ilkeleri uygulamay1 amaglamis ve Misir’in Miisliman Kardeslerinden
esinlenmiglerdir.*

Bununla birlikte 1969°daki darbe ile iktidara gelen Muhammed Ziad Barre,
1970’te resmi olarak “bilimsel sosyalizmi” ilan etmis ve iilkedeki Islami
gruplar da dahil olmak iizere tiim devlet dis1 Orgiitleri yasaklamigtir.*®
Binlerce Islam alimi yurtdiginda 6rgiitlii bir hareket baglatmak amaciyla
Suudi Arabistan, Misir ve Sudan gibi iilkelere kagmis ya da yer altinda
gizlenmek durumunda kalmistir. Bu durum, daha oOnce birlesmis bir
goriintli ¢izen Somali Miisliimanlar1 arasinda ideolojik boliinmeye yol
acmustir. Oyle ki bunlar 1970’lerin sonlarinda Somali’ye déndiiklerinde
yanlarinda béliicii ideolojiyi ve Islam’imn farkli yorumlarini getirmislerdir.*

4 Last ve Seaboyer, “Clan and Islamic Identities in Somali Society,” 48.

4 Shaul Shay, Somalia Between Jihad and Restoration (USA: Transaction Publishers,

2008), 37.

Jama’at al-Ahl al-Islaami olarak da bilinir ve 1969°da Barre iktidara gelince dagilmak
zorunda kalmistir. Vahdet es-Sebab iiyeleri ise iilke disina ¢ikmak ya da yer altina
gizlenmek zorunda kalmistir. (Anouar Boukhars, “Understanding Somali Islamism,”
Son erigim tarihi: 27 Subat 2021, https://jamestown.org/program/understandingsomali-
islamism/)

43

4 Ruan van der Walt ve Hussein Solomon, “Histories and Spaces of Terrorism in Africa:

The Post-9/11 Strategic Challenge of Somalia’s al Shabab,” Afio Eurasian Studies
Journal 3, no. 1 (2014): 86.

4 Holzer, “Political Islam in Somalia,” 24.

4 Abdurahman M. Abdullahi, Meeting Summary: Islamism and Politics in Somalia.

Londra: Chatham House (2012): 2-3.
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Zira siirgiindeki Somalililer’den bazilari, Miisliman Kardeslerle uyumlu
hareket ederek siyasi eylemden yana tutum takinmuglardir. Digerleri ise
selefi-vahhabi fikirlerden ve Afganistan’daki Sovyet karsiti cihatgilardan
etkilenmislerdir. Bu durumun olumlu y&nii ise Somalili islamci hareketin
gelismesi adina katki verici olmasidir.*’

Busiiregte Somali’de siyasal Islamin gelismesini tesvik eden baska gelismeler
de yasanmistir. Ornegin Somali’nin, 1974’te Etiyopya’nin Ogaden bolgesini
geri alabilmesi igin diplomatik destek ve uluslararasi yardim elde etmek i¢in
Arap Birligi’ne iiye olmasi sayesinde ¢ok sayida Somalili 6grenci el-Ezher
ve Suudi Arabistan gibi yerlerde egitim alabilmiglerdir. Somali ordusunun
1977-78 Ogaden Savasi’nda Etiyopya’ya yenilmesi ve 1979°daki iran Islam
devrimi gibi gelismeler de bu egilimi degistirmemistir.*® Oyle ki 1980’lerde
Somali Islamci hareketi dnemli lgiide biiyiimiistiir. 1991°de Barre rejiminin
devrilmesi ise bu orgiitlere daha fazla alan agmigtir. Somali’de benzersiz
bir Islami rejim arzusunda olan bu hareketler arasinda temel farkliliklar,
doktrinel (gelenekgiler, reformistler, modernistler, selefiler, cihatcilar gibi),
liderlik, baskin klan iligkisi ve sektorel ¢ikarlarin degisik olmasindan ileri
gelmistir.®

Somali’deki dini gruplar su sekilde 6zetlenebilir:
1- Cihadi Islamcilik (Jihadi Islamism): Islamciligin siyasi ve misyoner

akimlarindan farkli olarak cihat eylemcileri, siddete ve silahli direnise
kendilerini adamisglardir.

a) Tekfir ve Hicret (Al Takfir Wal Hijra)

b) El-ittihad el-Islamiye (AIAI/Al-Itihad Al-Islamiya/Unity of Islam)
(Asagidaki iki koldan olusan bu grup 1982-1984 yillar arasinda
birleserek bu ismi almustir.)

b.1) Islam Camiasi/Cemaat-i islamiye (Al Jama’a al Islamiya)
(Mogadisu’da ve Seyh Dahir Indhabour, Abdullahi Ali Hasi,
Seyh Abdulkabir Ga’amey liderligindeki selefi grup)

b.2) Islami Genglik Birligi/Vahdet es-Sebab el-Islamiye (Wahadat
al Shabaab al Islamiya) (Kuzey Somali’de, Seyh Ali Varsame

47 van der Walt ve Solomon, “Histories and Spaces of Terrorism in Africa,” 86.
48 Holzer, “Political Islam in Somalia,” 25.

49 Shay, Somalia Between Jihad and Restoration, 37.

50 A.ge., 38-47.
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liderliginde ve Miisliman Kardeslerden esinlenen vahhabi
grup)
2- Misyoner Islamizm
a) Selefiyye Cedide/Yeni Selefiler (Salafiyya Jadiida)
b) Cemaat el-Teblig (Jama’at al-Tabligh)
c) El-Ensar el-Siinnet (Al-Ansar al-Sunna)

3- Siyasi Islamcilik (Political Islamism)

a) Somali’deki Islam Ummeti (Majma Ulimadda Islamika ee
Somaliya)

b) Ehli Siinnet vel-Cemaat (Ahlu Sunna wal Jama’a)
c) El-Islah Hareketi (Harakat Al-Islah)

Somali’de dini gruplar denildiginde El-ittihad el-islamiye (AIAI) ve
el-Islah’in 6nemli bir yeri vardir. AIAI kurulus doneminde Miisliiman
Kardeslerden esinlenmistir. Ancak sonraki siirecte doniisiim yasamistir.
Ayrica ATAI i¢inden gelen selefi-vahhabi®!' es-Sebab™ (Genglik), son 15
yildir ismini llke iginde ve disinda gergeklestirmis oldugu saldirilarla
duyurmustur. Siyasi islamcilik i¢inde kategorilestirilen el-Islah ise hem
tlimli olmasi hem de Misliman Kardeslerle iligkisi baglaminda 6ne
cikmaktadir.

Es-Sebab’in kurulusu, 1994’te Mogadisu’da kurulan Islam Mahkemeler
Birligi’ne (IMI /Ittihad al-Mahakim al-Islamiya) kadar geri gotiirtilebilse™
de 2004’te IMI'nin askeri kolu olarak ortaya c¢iktig1 kabul edilmektedir.

51 Burada selefi-vahhabi denilirken, Selefiligin kat1 bicimi olan Vahhabilik (Vehhabilik)
kastedilmektedir. Selefiyye Ehl-i Siinnet i¢inde yer alir. Selefiligin pasif bigimi,
mezhepleri reddeden, silahli eylemleri onaylamayan ve Kur’an ve siinnete donmeyi
savunan entelektiiel selefi hareketi igerir. Selefiligin kat1 bicimi olan Vahhabilik ise;
19. ylizyilda viicut bulan dini-politik bir hareketi igerir. Bu genellikle silahli bir eylemi
politik bir amag i¢in ara¢ yapabilen bir harekettir. Bunlara gore; sirk ve kiifiir, dinden
cikarici eylemlerdir. (Hilmi Demir, “Akl1 Karisiklar I¢in Selefilik ve Siinnilik Rehberi,”
Son erigim tarihi: 16 Subat 2021, https://www.21yyte.org/tr/merkezler/aklikarisiklar-
icin-selefilik-ve-sunnilik-rehberi).

52 Es-Sebab ayrica su adlarla da bilinir: El-Sebab, el-Sebab el-Islam, el-Sebab el-Cihad,
Hareket el-sebab el-Miicahidin, Hizbul Sebab, Miicahidin Genglik Hareketi, Geng
Miicahit Hareketi, Geng¢ Kanat (Australian National Security, “Al-Shabaab,” Son
erigim tarihi: 2 Haziran 2020, https://www.nationalsecurity.gov.au/).

53 Dirk Baehr, “The Somali Shabaab Militias and Their Jihadist Networks in the West,”
KAS International Reports 8, (2011): 23.
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Barre rejimi doneminde albay olarak gorev yapmis ve 1970’lerde
Etiyopya’ya kars1 savagmis Hasan Dahir Aveys, orgiitiin kurucu lideri
olarak bilinmektedir. Gegici federal hiikiimeti devirerek iilkenin tamamini
kontrol etmeyi ve Etiyopya ve Kenya gibi Somalililerin yasadig1 yerleri de
icerecek sekilde genis bir islam devleti kurmay1 amaglamaktadir. EsSebab’m
tarihsel kokleri, el-Ittihad el-Islamiye’ye (AIAI) kadar geri gider. AIAI,
1982-84 yillar1 arasinda Islami Genglik Birligi ve Islam Camiasi’nin
birlesmesiyle olusmustur. Barre rejimini (1969-1991) devirmeyi, iilkedeki
yoksulluk ve yolsuzlugu gidermeyi, Bati etkisini ortadan kaldirmay1 ve
bir islam devleti kurmay: amaglayan AIAI'nin kurucusu olarak Seyh Ali
Varsame bilinmektedir.** AIAI, kendisini siyasi ve askeri bir hareket olarak
gormektedir. Sudan’daki el-Turabi’nin Milli islami Cephesi gibi, AIAI’'nin
liderleri de Misir Kardeslerinden etkilenmisler ve bazilar1t Mekke, Medine
ve Kahire’de egitim gormiislerdir. Somali’deki klanlar iizerinde yapisal bir
diizen olusturamayan AIAI, Afrika Boynuzu’nda siyasi Islamin ve cihatg1
orgiitlenmelerin ortaya ¢ikmasinda rol oynamistir.>

Barre rejimi sonrasinda AIAI siyasi parti olarak faaliyet yiirlitecegini
duyurmus ve iilkede sirketler, okullar, yetimhaneler agarak oncelikli
olarak iiyelerinin yararina sunmustur. Hasan Dahir Aveys’in AlAl’ya
1993°te katilmasi ile orgiit silahli miicadelelerini artirmis, Ogaden,
Dirre Dawa ve Addis Ababa’da saldirilar diizenlemis ancak 1990’larin
sonunda zayiflamistir.® Bunun {izerine birkag taktik izlemistir. ilk olarak,
Somali’nin heniiz Islami egemenlige hazir olmadigini anlamis ve klanlarin
Islam egitimine 6nem vererek Somali toplumunu egitmek i¢in uzun vadeli
bir strateji gereksinimi duymustur. ikincisi, AIAI iiyeleri hedef alinmaktan
kacinmak i¢in kendilerini yerel Somali topluluklariyla biitiinlestirmeyi
secmistir. Ayrica hiicrelerini stratejik ve izole kirsal alanlara yerlestirmistir.
Ucgiinciisii, giiclii bir taban olusturmak icin ticarete yonelme ve is
insanlarini {iye yapma egilimine girmistir. Son olarak, “Turabi” stratejisi
olarak bilinen stratejiyi benimseyerek yerel yonetimlerin kilit boliimleri

% Abdurrahim Siradag, “Sahra Alti Afrikasi’'nda Terorist Gruplarin Yiikselisi: Boko
Haram ve Es-Sebab,” SETA 125 (Mayis 2015): 16-17.

»  Annette Weber, “Es-Sebab: Allahsiz Genglik,” icinde Afiika’da Cihatilik: Yerel
Sebepler, Bélgesel Biiyiime, Uluslararast Isbirligi, ed. Guido Steinberg ve Annette
Weber, ORDAF Rapor 15 (2016): 24.

% Terje Dstebe, “Islamism in the Horn of Africa: Ideology, Actors, and Objectives,”
International Law and Policy Institute (ILPI) Report (2010): 24.
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iizerinde kontrolli denemistir. Yani yonetimin dogrudan kontroliinii talep
etmeden, yavas yavas bir sivil hiikiimeti agamali olarak ortadan kaldirmay1
ve siyaseti dolayli olarak kontrol etmeyi planlamustir.>’

Buna ragmen 21. yiizy1lin basinda AIAI ¢oziilmeye baslamistir. Uyelerinin
bir kismi el-Kaide ile baglantilarindan dolay1 uluslararasi baskilara maruz
kalirken, bir kismi canlanmakta olan seriat mahkemelerine katilmis,
digerleri ise radikal kalmay1 segerek daha sonra kurulacak olan es-Sebab’in
alt zeminini olusturmaya baslamislardir.®® Gegici Ulusal Hilkiimet’in®
gorev siiresinin 2004’te sona ermesi ve bu girisimin basarisizligi, Hasan
Dahir Aveys ve Seyh Serif Ahmed liderliginde Islami mahkemelerin
canlanmasi igin bir alan agmistir.®* Baz1 AIAI faaliyetlerini de biinyesinde
barindiran ve iilkedeki seriat mahkemelerin birlesimi olan IMI, 2006’da
Mogadisu ve iilkenin orta ve giliney kesimlerini kontrol etmeyi basarmistir.
Hatta IMI’nin artan giiciine kars1 savas agalari, ABD tarafindan desteklenen
Terdrizm ve Barigin Restorasyonu ittifaki (ATRP) altinda 6rgiitlenmis ve
IMI’ya kars1 bir saldir1 baslatmiglar ancak basarili olamamislardir. Bu sefer
2006 Aralik aymin sonlarinda Etiyopyali kuvvetler miidahale etmisler ve
IMI milislerini yenip iktidardan uzaklastirmiglardir.!

IMI, 2007°de 1limlilar ve asirilar olmak tizere ikiye ayrilirken, 1limlilart
2009’da Gegici Federal Hiikiimete katilan Seyh Serif Ahmed liderligindeki
grup olustururken, asirilart Hasan Dahir Aveys onciiliigiindeki Islam Partisi
olan Hizb-iil Islam ve es-Sebab olusturmustur.®> 2008 deki Cibuti siireci
sonrast ve yeni Gegici Federal Hiikiimet Baskan1 olarak IMI’nin eski lideri
Seyh Serif Seyh Ahmed’in se¢ilmesi (2009 Ocak-2012 Agustos), selefi
gruplarin daha gii¢lii muhalefetini beraberinde getirmistir.*

57 van der Walt ve Solomon, “Histories and Spaces of Terrorism in Africa,” 87.

% Matthew Cavedon, “Men of the Spear and Men of God: Islamism’s Contributions to

The New Somali State,” Emory International Law Review 28, no.1 (2014): 486.

% Gegici Ulusal Hiikiimet 2000-2004, Gegici Federal Hiikiimet 2004-2012, 2012’den
gliniimiize Somali Federal Hiikiimeti islemektedir. 2012 Temmuzunda iilkede 20 yil
sonra ilk defa parlamento toplanmig ve merkezi hiikiimet kurulabilmistir.

% Holzer, “Political Islam in Somalia,” 31-32.

o Qstebe, “Islamism in the Horn of Africa: Ideology, Actors, and Objectives,” 25.

¢ Siradag, “Boko Haram ve Eg-Sebab,” 17.

% Roland Marchal ve Zakaria M. Sheikh, “Salafism in Somalia: Coping with Coercion,
Civil War and its Own Contradictions,” Islamic Africa 6, no. 1-2 (2015):138-139.
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Es-Sebab’in ozellikle Somali i¢inde etkinlik kurmasinda Etiyopya’'nin
Somali’ye yonelik askeri miidahalesinin (2006 Aralik aymdan 2009 Ocak
ayma) onemli bir yeri vardir. Bu saldiriya karg1 miicadele eden bir 6rgiit
olmasi, Somali’de milliyet¢i kanadin destegini ¢ekmis, siyasi ve askeri
giiclinli artirmistir. Bu siiregte es-Sebab; Etiyopya’y1 ve Gegici Federal
Hiikiimeti suglayan Somali diasporasinin da destegini kazanmistir. Es-
Sebab’m hedefleri arasinda sunlar vardir: Ulkenin Islamlasmasinda
Onemli rolii olan sufi tarikatlarla miicadele etmek, Somali halkini kendi
ideolojik (selefi-vahhabi) yapisiyla uyumlu hale getirmek ve Boko Haram
gibi cihad kavramimi radikal bir icerige indirgeyerek askeri miicadele
yiirlitmek. Somali’deki somiirgeci mirasin olumsuz etkisiyle iligkili olarak
Etiyopya, Kenya ve Cibuti’de Somali niifusunun birliginin dagilmis
olmasi, sosyoekonomik problemler, devletin temel islevlerinde ve siyasal
sisteminde kusurlar, merkezi hikiimetin uzun siire kurulamamasi, iilke
biitlinliigiinde sikintilar (Somaliland’in 1991°de bagimsizligini, 1998°de
Puntland’mn 6zerkligini ilan etmesi, Kenya destekli Jubaland sorunu),
Somali’ye yonelik dis miidahaleler, es-Sebab’in iilkede giiglenmesi ve
zemin kazanmasinda etkili olmustur.*

2010 yilinda el-Kaide’ye katildigini agiklayan es-Sebab, giiglii bir bolgesel
strateji izleyerek Dogu Afrika’da daha etkili terdr faaliyetleri yiiriitmeye
baslamistir. En 6nemli saldir1 alan1 Somali olan es-Sebab, bu dogrultuda
Puntland, Somaliland ve Federal Hiikiimet bagta olmak {izere rakip olarak
gordiiklerine saldirilar diizenlemektedir. Ornegin, 2010 Martinda Hizbii’l
Islam komutani Ali Bare’yi 6ldiirerek Hizbu’l Islam’mn kendilerine
katilmasini saglamistir. Ayrica orgiit, Uganda, Kenya, Etiyopya ve Cibuti
gibi bolge tilkelerinde de saldirilar yapmaktadir.®®

5. El-Islah

El-Islah ya da Harekat el-Islah “reform, iyilestirme, uzlasma ve diizeltme”
anlamimna gelmektedir.®® Miisliman Kardeslerin Somali subesi olarak

¢ Siradag, “Boko Haram ve Eg-Sebab,” 17-18.
S A.ge.,21-23.

% Abdurahman M. Abdullahi, “The Islah Movement: Islamic Moderation in War-torn
Somalia,” Son erigim tarihi: 27 Subat 2021, https://www.hiiraan.com/oct2008/ISLAH.
pdf, 8.
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goriilebilen el-Islah, 11 Temmuz 1978’de Kardesler iiyesi Seyh Muhammed
Garyare tarafindan Riyad’da (Suudi Arabistan’da) kurulmustur. Ayrica Dr.
Ali Seyh Ahmed, Dr. Ibrahim Dusugqi de kurucu isimler arasindadir. Bunlar
kiiresel kardeslik hareketinin ayrilmaz pargalaridir. Yakin dénemde 6ne
¢ikan liderleri olarak Ali Bashi Omer Rooraaye (Baskan), Abdurahman M.
Abdullahi (icra Kurulu iiyesi), Hassan Seyh Mahmud (Somali Eski Baskan1
ve Baris ve Kalkinma Partisi/PDP Baskani) sayilabilir.” Orgiitte ayrica Dr.
Ali Seyh (Mogadisu Universitesi Rektorii) baskanlik, Abdirahman Badiyo
bagkan yardimeciligi ve Dr. Ibrahim Dusuqi genel sekreterlik gorevinde
bulunmustur.®® Orgiit liderleri arasinda Islami kimligi ve toplumsal
doniisiimii savunup iktidar pesinde kosulmasina karsi ¢ikanlar (Seyh
Garyare) ile siyasette de yer almak isteyenler (Ali ve Badiyo) olmak tizere
farkli gorisler yer almigtir.®

El-Islah’in yiiksek kurul tiyeleri bes yilligmma sura meclisi tarafindan
secilirler ve gorevleri iki dénemle smirlidir.” Orgiitte Hawiye klaninin
agirlikli oldugu elestirilerine el-Islah liderleri belli ilkelere gore lye
seciminin oldugu cevabini vermiglerdir.”! El-Islah ilk dénemlerinde daha
cok giivene dayali ve klan temelli liye kazaniminda bulunmustur. Bu
ozellikle Barre rejimi doneminde gereklilik duyulan bir unsur olmustur.
Ulke disindaki Somalili 6grenciler arasinda aktif olan drgiit ayrica ulema
(Seyh Nur Barud, Seyh Hassan Dahie oOrgiite dahil edilmis), doktor,
miihendis, subaylardan iiye aliminda bulunarak bu entelektiiel elit kesimin
toplumu daha hizli dontstiirebilecegine inanmigtir.”

Sufi olmayan en biiylik kuruluslardan birisi olan el-Islah, 1990’lar
boyunca, basta ZamZam vakfi (1992) ve Tadamun vakfi (1992) olmak
iizere birgok prestijli proje baslatmistir. 1990’larda enerjisinin ¢ogunu
insani faaliyetlere (6zellikle kuzey Somali’ye) ve temel sosyal hizmetlerin

¢ Counter Extremism Project, “Muslim Brotherhood in Somalia,” Son erigim tarihi: 4

Haziran 2020, https://www.counterextremism.com/content/muslim-brotherhoodsomalia;
Hansen ve Mesgy, “The Muslim Brotherhood in the Wider Horn of Africa,” 38.
“Somalia’s Islamists,” International Crisis Group Africa, Report no. 100 (2005): 13.
% Hassan M. Abukar, “Turmoil in Al-Islah, Somalia’s Muslim Brotherhood,” Somali
Observer, Son erisim tarihi: 4 Haziran 2020, http://somalicolumn.blogspot.
com/2012/07/turmoil-in-al-islah-somalias-muslim.html

68

70 Shay, Somalia Between Jihad and Restoration, 38.

71 “Somalia’s Islamists,” 14.

2 Hansen ve Mesgy, “The Muslim Brotherhood in the Wider Horn of Africa,” 40.

203



Mehmet Oztiirk

restorasyonuna adamis ve egitimde (Arapga okullart gibi) 6nemli adimlar
atmistir. Ayrica tibbi programlarin ve ticari girisimlerin yanm sira barig
konferanslarina da katki vermistir. Ornegin Arta Baris Konferansi’ndaki
rolii buna 6rnek olarak verilebilir. Cok partili demokrasi, basin 6zgiirligi,
serbest secimler el-Islah’1n lizerinde durdugu unsurlardir. Farkli anlayiglara
sahip Miisliimanlar1 kabul ederek cesitlilikte birlige inanmasi, demokrasiyi
ve kadinlarin siyasete katilimini desteklemesi 6zellikle diger gruplarin
tepkisini gekmigtir.”

El-Islah’in eski bagkani Dr. Ali Seyh Ahmed’e gore; “Islah, Somali’de
Islami 1hmliligin ilkelerine ve metodolojisine bagl, baris¢il bir Islami
harekettir”.”* Yine el-Islah tiyesi Abdullahi’ye gore; “Islah ne Bati karsiti
bir harekettir ne de Islami degerlere aykir1 olan Bati kiiltiir kaliplarini
taklit eder. Bunun yerine, Somali halki i¢in sosyal ve kiiltiirel gerceklikler
temelinde hareket eden, olgun ve ileriye doniik Somali yanlis1 yerli bir
reformist harekettir.””

El-Islah, toplumdaki islami degerlerin canlandirilmas1, Somali kiiltiiriiniin,
devlet yasalarmin ve politikalarnin Islami yasal gerceve ve degerlerle
uyumlastirilmasini tesvik etmek amaciyla kurulmustur.”® Diger bir deyisle
amaci, Somali’de seriat yasalarina dayali Islami bir devlet kurmak ve
Somali toplumunda Islami ilkeleri tesvik etmektir. Bunu, Misir Miisliiman
Kardesleri modelini izleyerek gergeklestirilebilecegine inanmaktadir.”’
Bu nedenledir ki el-Islah’in Misir Kardesleri ile giiclii ve yakin bir iliskisi
bulunmaktadir. El-Islah’in, el-Turabi’nin Afrika’da pan-islami bir orgiit
olusturma girigimlerine katilmay1 reddetmesi, el-Islah’in Misir Kardesleri
arasindaki popiilaritesini artirdig1 gibi Misliiman Kardeslerin uluslararasi
yapisina resmen kabul edilmesine de katkida bulunmustur. Ayni yil
Uluslararas1 Sura Kardesler Konseyi’nde yer alan ilk Sahra-alti Kardeslik
orgiitii olmustur. El-Islah ayrica, kendisini saf bir Somali orgiitii olarak
gormemis ve diger Afrika Boynuzu iilkelerinde faaliyetlerde bulunmustur.

3 Hansen ve Mesg@y, “The Muslim Brotherhood in the Wider Horn of Africa,” 49-51;
Cavedon, “Islamism’s Contributions to The New Somali State,” 483.

74 Abdullahi, “The Islah Movement,” 2.
B Age., 8-9.
76 Abdullahi, “Meeting Summary,” 3; Abdullahi, “The Islah Movement,” 30.

7 Evie Browne ve Jonathan Fisher, Key Actors Mapping: Somalia (Birmingham, UK:
GSDRC, University of Birmingham, 2013), 13.
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Glintimiizde el-Islah’in Kenya, Etiyopya ve Cibuti’de faaliyetleri
bulunmaktadir. Ozellikle bu iilkelerdeki Somalililer arasinda aktiftir.”®

El-Islah, diktatorlik (1969-1991) ve i¢ savas (1991-2008) doneminde
bariscil Islami reformlar1 tesvik eden, modern ve iliml bir yaklasim
benimsemistir. ilk dénem kurulus, zuliim ve hayatta kalma zorluklariyla
miicadele etmistir. ikinci dénemde egitimli elitlere odaklanarak topluma
acilma, geleneksel Islam alimlerine, milliyetci hareketlere saygi gosterme
ve onlarla igbirligi yapma, tartismali dini konulardan uzak durarak siddet ve
agiriciligi reddetme, ulusal devlet kurumlarinin restorasyonu, sivil toplum
oOrgiitlerinin, demokrasinin ve kadin haklarimin tesviki ve insan haklarmin
korunmasi gibi politikalar izlemistir. Ayrica orgiitsel yapisinin esnekligi
ve i¢ demokratik uygulamalar sayesinde 1limli Islami hareket cizgisinde
ilerlemistir.”

Somali’de neredeyse her 6rgiitlii siyasi hareket kendisini Islami terimlerle
tanimlamaktadir. Bu, 1970’ler ve 1980’lerde Barre rejiminin sekiiler
“bilimsel sosyalizminden” o6nemli bir degisimdir.*® Bununla birlikte
1978’den giinlimiize Somali’de modern merkezi devlet ile g¢elisen
ideolojiler bir baska deyisle devletle toplum arasinda siire gelen bir
karsithk vardir. Bunda Ingiliz, Fransiz ve Italyan sémiirgeci mirasin,
cografyanin, soguk savasin, uluslararasi terérizmin, deniz haydutlugunun
ve devlet i¢i istikrarsizligin etkileri elbette hissedilmektedir. Ancak s6z
konusu karsithgin 6zellikle {i¢ catigma alanindan beslendigi sdylenebilir.
Birincisi, modernite ile gelenek arasindaki ¢atismadir. Ikincisi, Islameilik,
milliyetcilik ve klanizm arasindaki catismadir. Ugiinciisii, tasavvuf (sufilik),
selefilik ve Miisliiman Kardesler basta olmak iizere Islam toplumdaki
farkli akimlar arasindaki ¢atismadir. Asirilik (extremist) yanlist hareketler
ozellikle 1991°de devletin ¢okiisii ile etkinlik kazanmistir. Bu dénemde
AIAI biinyesinde el-Kaide katilimli, Islami ve milliyetci giindemle hareket
eden bir silahli grup olusturulmustur. Ancak AIAI silahli miicadeleyi terk
ettiginde 2003 ten sonra alan es-Sebab’a kalmigtir.®!

8 Hansen ve Mesgy, “The Muslim Brotherhood in the Wider Horn of Africa,” 39,42.
7 Abdullahi, “Meeting Summary,” 3; Abdullahi, “The Islah Movement,” 30.

80 Alex de Waal, Somalia Synthesis Paper (Londra: LSE Conflict Research Programme,
2017), 15.

8 Abdullahi, “Meeting Summary,” 3.
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El-Islah’1n, kokleri Miisliiman Kardeslere uzanan gerek es-Sebab gerekse
de AIAI’dan gelinen asamada oldukc¢a farkli oldugu goriilmektedir.
Ornegin, 1989°da Barre rejiminin sonuna gelindigini anlayan el-Islah,
orgiitlenme yoniinden zayifliklarini gordiigii icin AIAT ile isbirligi yapmaya
yonelmigtir. Ancak ¢ok gegmeden iki Orgiit arasinda onemli farkliliklar
bulundugu anlasilmistir. AIAI; el-Turabi’nin Sudan’ina daha yakin bir
cizgide yer almasinin yaninda daha parcali 6rgiit yapisini ve siddet yanlisi
giiclli bir selefi-vahhabi unsuru barindirmistir. Ayrica AIAI lideri Seyh Ali
Varsame gibi birka¢ eski el-Islah iiyesinin AIAI’ya ge¢mesi, aralarinda
onemli sorun olusturmustur. Biitlin bunlar Kardeslik unsurlartyla eski
baglara sahip AIAI ile el-Islah arasinda igbirligini engellemis ve ideolojik
farkliliklar agir basmustir.®?

El-Islah’in liderleri bu yilizden AIAI'min beslendigi selefi-vahhabiligi
“asiricilik, ice doniik bir inang sistemi”, bunun iiyelerini de “miinhasirlik ve
mutlakiyetgilige inanan asirilik yanlilar1” olarak gorme egilimindedirler.®
Buna karsin pragmatik bir siyasi Islam anlayisin1 benimseyen Miisliiman
Kardesler grubu olan e-Islah; Islamci militan grup AIAI (devlet) ve el-
Kaide iiyesi es-Sebab (halifelik) gibi zorla Islami hakimiyet kurmak
isteyen selefi-vahhabi ¢izgiden ayr1 bir noktadir. Bu anlamda bir Islam
devleti kurma cabalarinda siddetten kagindiklar1 gibi tekfiri de Islami
bulmadiklar1 6ne siiriilmektedir. Ancak bu el-Islah’in tamamen siddetten
uzak oldugu anlamina gelmez. Ornegin, el-Islah’n alt kanad1 olan Damul
Cedid, Etiyopya’nin Somali’ye askeri miidahalesi esnasinda siddeti acikca
benimsemis ve IMI ile birlikte miicadele etmistir. Dahasi bu Damul Cedid,
2006’da Etiyopya’nin Somali iggaline kars1 el-Islah i¢indeki baz1 {iyelerin
silahlanmasiyla kurulmustur. Bu olusum ayni zamanda séz konusu iggale
gerekli tepkiyi gostermeyen diger el-Islah iiyelerinden farkli durusu
yansitir.3

2009 basinda Etiyopya’nin Somali’den ¢ekilmesinden bu yana, Damul
Cedid siddet kullanmaktan kagmarak Somali siyasetinde aktif bir rol
tistlenmeyi tercih etmis ve sonunda Aralik 2016 segimlerinde parlamentonun
iktidar partisi olmustur. El-Islah’a bagli Barig ve Kalkinma Partisi’nin

2 Hansen ve Mesgy, “The Muslim Brotherhood in the Wider Horn of Africa,” 45.

8 “Somalia’s Islamists,” 14.

8 Counter Extremism Project, “Muslim Brotherhood in Somalia”
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(PDP) kurucusu ve baskant Hassan Seyh Mahmud, 2012’den 2017’ye
kadar Somali’nin Bagkanligin1 yapmigtir. Mahmud, bu gorevi tistlendikten
sonra, Somali Federal Hiikiimeti’nde bazi Damul Cedid iiyelerini dnemli
gorevlere atamistir. PDP, Aralik 2016 parlamento secimlerinden zaferle
ayrilmis ancak Mahmud, Subat 2017°deki devlet baskanligi secimlerinde
beklenmedik bir kayip yasayarak yerini milliyet¢i aday Muhammed
Abdullahi Mohamed’e (Fermacu’ya) devretmistir.®

6. Sonug¢

Tarihsel siiregte Dogu Afrika’nin, Islam’in farkli akimlarinim etkisine agik
bir bolge oldugu goriilmektedir. Cografi ve kiiltiirel yakinligindan dolay1
Orta Dogu’nun etkisi bolgede yogun olarak hissedilmistir. Dogu Afrika;
Suudi fonlarinin ve ideolojisinin (selefi-vahhabi) ihraci, uluslararasi radikal
aglarmn, Iran’daki Islam Devrimi’nin ve Miisliiman Kardeslerin etkileri
baglaminda yogun rekabetin yasandigi bir cografya olmustur. Bolgede
oteden beri geleneksel sufi Islam ile Islam’in selefi ve vahhabi yorumlar
arasinda bir miicadele yasanmaktadir.

Misliiman Kardesler, Dogu Afrika’da Hasan el-Turabi’nin Sudan’daki
Ulusal Islami Cephesi’nin militan Islamci biciminden Somali’deki
modernist ve ililmli el-Islah hareketine kadar farkli bicimler almistir.
Bolgede Miisliman Kardesler, Sudan’da El-Turabi’nin golgesinde
kalirken, Yemen’de “el-Islah” ismi ile daha ¢ok siyasi faaliyet ylriitmiistiir.
Somali’deki el-Islah ise tilkenin muzdarip kaldig1 uzun i¢ savag ortamindan
kacanlarca kurulmus ve daha ¢ok ilimli ve sosyal yardim faaliyetleriyle
one ¢ikmistir. Bu hareketin ayrica Misirlit Misliiman Kardeslerle giiglii ve
yakin bir iliskisi oldugu goriilmiistiir. Bu durum, Misliiman Kardeslerin
etkilerinin Misir’la sinirli kalmadigim, farkli Islam iilkelerine yayildigini
ve bu etkinin hissedildigi alanlardan birisinin de Dogu Afrika oldugunu
gostermektedir.

Somali’de Miisliiman Kardeslerle iliskili dini gruplar dendiginde el-
Islah’in yan1 sira AIAI’in da 6nemli bir yeri oldugu goriilmiistiir. Ancak el-
Islah’1n, gelinen asamada kokleri Miisliiman Kardeslere uzanan AIAI’dan
oldukga farkli oldugu tespit edilmistir. Parcali 6rgiit yapisina sahip olmasi,

8 Counter Extremism Project, “Muslim Brotherhood in Somalia”
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Turabi’nin ¢izgisine yakin olmasi ve daha da onemlisi siddet yanlisi
olmasi ile bilinen AIAI i¢inden gelen selefi-vahhabi es-Sebab ise son
yillarda ismini iilke i¢inde ve disinda gergeklestirmis oldugu saldirilarla
duyurmaktadir. S6z konusu saldirilar ise gerek Somali gerekse de Dogu
Afrika i¢in istikrarsizlagtirict bir etki dogurmaktadir.
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