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Giris: Islameiligin Kamusal Gérindrligindeki Artig ve Karsitlasan Yorumlar

slamcilik, ginimiz Turkiye'sine iliskin str-

dirtlen sosyal ve siyasal icerikli akademik

ya da medyatik tim kamusal tartismalarin

en dnemli referanslarindan biri haline gelmis
bulunuyor. Gergekten de cagdas Turkiye'ye ilis-
kin tartismalarin bu ugraga deginmeden tutarl
ve yeterince guivenli bir yol izlemeleri pek mim-
kiin goérinmiyor. Zira kamusal alandaki islami
gorinirligunin dramatik artisi ve bu baglamda
islami / islamci hareketlerin ¢agdas Turkiye'deki
yeri ve degisiminin anlamlandiriimasi, bugiinin
toplumsal ve siyasal atmosferinin anlasiimasinda,
onemli ve ayricalikli bir yer tutuyor.

Tirkiye tartismalarinda islamciiga  6zel

bir yer verdi§imizi reddetmeden, soézgelimi,
Turkiye'de “sol” ve sosyalist diistincenin etrafinda
kiimelenen toplumsal hareketlerin degisimi ve ev-
rimi, kiiresel temayille uyumlu bigimde, tartisma
dist ya da tartismanin marjinda kalirken, islam-
cilik ve islami siyasi kimlik, tartismalarin merke-
zinde yer aliyor. Su halde, denebilir ki, islami ola-
ni bu tartismalarin 6nemli bir odagi haline geti-
ren sey islam dini ya da islam teolojisi degildir.
islam’in, bir kimligin organize edici ilkesi olarak
ortaya ¢ikmasli, 6zellikle de bu kimlik merkezin-
de kiimelenen toplumsal hareketlerin bir yandan
siyasi ve ekonomik bir gii¢ kazanirken, diger yan-
dan kamusal alandaki goriintrluklerinin artmasi-
dir. Diger bir ifadeyle, bu konuya iliskin stirdi-
rilen tartismalar islam dinini degil, Msliman’y,
kolektif 6zne konumundaki islami sosyal hare-
ketleri, islami grup ve cemaatleri ve yasam diin-
yasini’ bicimlendiren bir dederler manzumesi ola-
rak Mslimanhgi konu ediniyor.

Akademik yazin ve medyada yer alan kamu-
sal tartigmalarda islam’in kamusal gérinirligi-
niin artisi konusunda ortaya ¢ikan goris birli-
§i, gorundrligun miktarlandiriimasi (derecelen-
dirilmesi), yéninun belirlenmesi, agiklanip yo-
rumlanmasi s6z konusu oldugunda, tartismanin

glincel siyasetle iliskisi ve reel siyasetin karsi ko-
nulmasi glc, “taraf tutma” cagrisi karsisinda, ye-
rini keskin bir ayrismaya birakiyor. Gittikge gesit-
lenen ve kimi zaman agikca karsitlasan (zitlasan),
birbirleriyle rekabet halindeki bu gérusler kamu-
sal tartisma ortaminda kaginilmaz bir sekilde si-
yasal bir nitelik kazanarak, birbirlerine Ustiinlik
sa§lamaya calisiyor.

islamcihgin kamusal alandaki gdriinirli-
gundn artisini yorumlamayi ve belli bir “Tarki-
ye’ anlayisiyla, islamciligin *yéniin{” tespit etme-
yi hedefleyen akademik ¢alismalarda, kimi zaman
karsitlasan (zitlasan), kabaca iki ana yaklasimdan
s6z edilebilir: Bunlardan ilki, bu gortnarlik ar-
tisini kurucu “muasir medeniyet” hedefine karsit
bir ilerleyis, hatta “sizma” ve “ele gegirme” olarak
konumlandirarak, islami gorandrlaga, tanimla-
yici nitelikleri agisindan irrasyonellik, marjinallik
gibi yapisalci-islevselci analizler baglaminda islev-
sizligi isaret eden ozelliklerle betimliyor (Hung-
tington, 1996: 174). Bu yaklasim, Cumhuriyet
tarihinin ilk yillarindan miras kalan ve hala gi-
clini koruyan “karsi-devrim” temasiyla, islami si-
yasal hareketleri gericilik, “laik rejim diismanhgi”
gibi koktenciligin damgalayici vasiflarini da kap-
sayan bir dizi sistem-disi niteliklerle tanimladi-
g1 gozleniyor. Bu yaklasimin karsi kutbunda ise,
perspektifi itibariyle islamci kimligin tarihselli-
gine ve bu tarihte agifa cikan degiskenlik ve ge-
sitlilige dikkatleri geken, islamci hareket icindeki
sistem-ici ve sisteme tehdit icermeyen olanaklarin
altini ¢izen bir baska bakis acisi yer aliyor (Yeni-
giin, 2006; Onis, 1997, 2000, 2001; Kuru, 2007;
Yavuz, 2005).

islamci kimligin tarihsel serlveni iginde-
ki farkli duraklari konu edinmeye calisan ikinci
perspektif, islamci kimli§in cagdas gelismelerle
donuslu iliskisine ve donusme kapasitesine isaret
ediyor. Bu yoruma gére, islamci kimlik devletin
ve toplumun islamlastirimasi yonindeki reel si-
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yasal talepten, baska yasam tarzlarini diglamayan
bir siyasal anlayisa ve bununla uyumlu bir din an-
layisina dogru bir gelisim gdsteriyor.

Siyasal olarak islamcilik, bugiin, radikal ya
da 1hmh hegemonya stratejilerindense bariscil
bir-arada yasama arayislarina, milliyetci (yerel ve
geleneksel) cercevede sekillenen bir din algisin-
dansa evrenselci ( kiireselci) ve (yeni) sivil bir din
anlayisina yoneliyor. Son tahlilde, ikinci perspek-
tifte, islamci kimligin déntsimi, islami sosyal
hareketin demokrasi, sivil toplum ve demokratik-
lesmeye yonelik tutumlari bakimindan sinanma-
ya calisildi§i soylenebilir. Bu dogrultuda, islam-
¢l kimli§in 6zneleri, artik siyasal sdylemlerinin
merkezine, dini hukukun cagdas uyarlamalari-
ni degil, demokratiklesme perspektifini ve anaya-
sal hukukun Usttinligu prensibini yerlestiriyor-
larl. TUm bu ‘yon” tartismalari ve degisimle ilgili
yorumlarinda, islamcilarin demokrasi oyununun
kurallarina bagliliklari, su pratik ve kesin bigim-
de yanitlanmasi zor soruyla sinaniyor: islamcila-
rin demokrasi yanlisi goriintii vermeleri sahici bir
demokratik kimligi benimsiyor olmalarindan mi,
yoksa islamci hegemonyanin kurulusu yolunda
gercek amaclarini gizlemede demokrasiyi bir arag
olarak kullanmak istemelerinden mi doguyor?

1 Elbette, sozi edilen dontsim, islam’i kimliklerinin merke-
zine yerlestirmek isteyen bitin Musliman aktérler / grup-
lar ya da hareketler agisindan dogru degildir. Ancak, giinimiiz
Tirkiye'sinde ekonomik, kilturel, sosyal ve egitim alanlarinda
islami gorunirlilugin artisina neden olan Misliman 6zneler /
gruplar agisindan, bir baska ifadeyle burada ana akim diyebile-
cegimiz kesimler acisindan degerlendirildiginde, boylesi bir d6-
niisiim oldukca belirgindir. S6zgelimi, Tiirkiye isadamlari ve Sa-
nayiciler Konfederasyonu (TUSKON), Mistakil Sanayiciler ve
isadamlari Dernegi (MUSIAD), is Hayati Dayanisma Dernegi
(ISHAD) gibi is adamlari drgitleri, Saadet Partisi (FP) ? , Ada-
let ve Kalkinma Partisi (AKP) gibi siyasal partiler ya da basin ya-
yin organlarinda islamciligiyla én plana gikan Zaman, Bugiin,
Star, Yeni Safak gibi soylemsel alanlar olarak gazeteler; Bilim Sa-
nat, Aksiyon, Sizinti, Képrii, Dergah ?, Tezkire gibi entelekti-
el kamusallifin alanlari dergiler; Akra FM, Bur¢ FM, Moral FM
gibi radyo kanallari ve Kanal 5, Kanal 7, Mehtap TV, Samanyolu
TV, Dost TV, Mesaj TV, Ulke TV, TVnet, TV 24 gibi gorintilu
medya organlari agisindan bu déntsim yadsinamayacak bir bo-
yuttadir.
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islamei gérindrlikteki artigin isaret ettigi
yoni ve bu yonin aciklanmasinda 6znenin degi-
siminin payini konu edinen bu yazi, genel olarak
ikinci perspektifteki yaklasimin yaninda konum-
landirilabilir. Bu perspektifin bize gdsterdigi sey,
Tarkiye'deki islamei kimlikteki dinamizmin ta-
rihsel seriiveninde geldigi son istasyonlardan biri-
nin modernlesmenin siyasal boyutunu ifade eden
cagcil demokrasi (liberal demokrasi) oldugu yo-
niindedir. Eger, soz konusu yonelisin ana dogrul-
tularindan biri gercekten demokrasinin yerlesik-
lestirilmesi (kurumsallastirilmasi) ve sinirlarinin
genisletilmesi ise, bu yonelisin agiklanmasi kadar
kapasitesinin de tartismaya agilmasi ve hatta gele-
cekteki seyrine yonelik tahminlerde bulunulmasi
da 6nem kazanmaktadir.

Oryantalist G6z ve islamcilija Bakmak

Bize gore, bu iki yaklasimdan ilki oryantalist
ve neo-oryantalist2, ikincisi ise post-oryantalist
bir disince cercevesi etrafinda sekillenmekte-
dir. Daha once de ileri stirdugumuz gibi (Nisan-
cl, 2005: 89-91), metin-merkezli ve yapi-odakli
anlamlandirmalar klasik oryantalizmin, laik-
lik ve rejim dismanhgi gibi tehditkéar temsiller
neo-oryantalizmin ana cergevesini olustururken,
post-yapisalci ve ©zne-odakli yaklasimlar post-
oryantalist bir yaklasim1 isaret eder3.

islamci kimligin yoéni konusunda birin-
ci perspektiften cekilen fotograflarin daha bas-
tan bir kadraj (cerceveleme) sorunuyla karsilasti-
gini belirtmek gerekir. iki-renkli bir objektifle fo-
tograflari siyah ya da beyaz (Dogulu - Batili) ola-
rak ceken ve dogasi geregi dissal fenomeni don-
duran, hatta kadraji (cercevelemeyi) belli bir egi-
lime gore ayarlayan ve boylece strekli belirli ka-
relere odaklanarak fenomenin bittinselligini géz
ardi eden bu yaklasim, Dogu diinyasini ve her
nedense bu diinyayi temsil iglevi kazanan islam’i
Otekilestirilmis bir 6ze sabitlemekle ( indirge-
mekle) malGldir. Bu toplumsal fenomenin dina-
mizmini géz ardi eden s6ziim ona objektif yak-
lasimda, daha bastan otekilestirici, kimi zaman
kaba bir oryantalizme varan bir dil is basindadir.
Gadamer'in isaret ettigi, ufuklari kaynastiran bir
yaklasim yerine (Barcadurmus, Nisanci, 2007:
110) onlari birbirinden koparan bir tutum anla-
ma etkinliginin kendisini kolonilestirmekte ve is-
lamci &zne-ler dilsizlestirilmekte ya da dinamizm-
leri timden g6z ardi edilmektedir. Oryantalizm-
den beslenen okuma bicimleriyle fotograf maki-
nesinin dis diinyayla kurdugu iliski arasindaki bu
analoji eder uygunsa, post-oryantalist bir tutumu;
hareketli goriintileri de alan-aktaran ve kadrajin
buna gore surekli degistirebilmesine imkan tani-
yan bir kameraya benzetebiliriz demektir.

2 Neo-oryantalizmin islam tasavvuru konusunda bkz, Sadowski
(1993: 14-40).

3 Post yapisalci ve 6zne odakl yaklagimlar sosyal insaci yaklasimi
ana perspektif olarak kullanirlar. Bu konuda bkz, Yavuz (2005:
20-28 ve 2006) ve Kuru (2005)

iste, post-oryantalist cercevedeki ¢oziimle-
melerde farklilasma kendini bu noktada gosterir.
Burada, islamci kimligin 6zcti yorumlarini yerin-
den etmek amaciyla fotograf makinesi (klasik ve
neo-oryantalist yaklasimlar) yerine kamera (yani,
tarihselligi vurgulayan post-oryantalist yaklasi-
min) seciminin elzemli§i kadar, kameranin ayak-
larinin hangi noktalara yerlestirilece§i de blyuk
6nem kazanir. Benzetmeyi bu bi¢imde strdirdu-
gumuzde, kameranin tzerinde bulundugu tgaya-
din su noktalara yerlestirilmesi énerilebilir: “yap1”
olarak ‘firsat yapisi’, kolektif 6zne(ler) /gruplar ve
ahlaki-moral glc / kutsal dava olarak inanglar4.
Tarkiye'deki islamei kimligin dénisimini konu
edinen sosyal bilimcilerden bazilari degiskenler-
den (tripotun ayaklarindan) sadece birini, bazilari
ikisini, di§er bazilariysa Gcund birden dikkate ala-
rak analizlerini yapmaktalar. Bazilari, s6zgelimi
kamerayi tek bir noktaya sabitleyerek, yapi olarak
‘firsat yapisindaki’ degisimi ve Tirkiye'nin anaya-
sal diizeninin /yapisinin otoriter, laik niteligini bu
degisimin temel aciklayicilari seklinde &ne ¢ikari-
yorlar. islamci kimligin dénisiim yéniniin belir-
lenisinde ve bunda ‘firsat yapisinin’ rolinin ta-
yini konusunda bu yaklasimlarin 6nemli bir yeri
bulunuyor. Ancak, bu yaklasimlarin islamci ha-
reket ve bu hareket Gzerinde somutlagan islam-
ci kimlik, Halil i. Yenigin’in de vurguladigi gibi,
epifenomenal veya yapi-Gsti bir olgu muamelesi
gériiyor ve islam’in ahlaki-moral giicii ve islamci
6znenin mudahil eli g6z ardi ediliyor. Diger bazi-
larlysa, islamci kimligi tagtyanlarin tutumlarinin
belirlenmesinde islami anlayisin ahlaki-moral gi-
clindn altini giziyor ve inanglarin statik kategori-
ler olmadigini hesaba katarak analizlerini surdu-
riyor. Ancak, bu analizlerde de islamci 6znenin
bizatihi kendisinin donusturict kapasitesi anali-
zin disinda kaliyor. Hakan Yavuz gibi kimi sos-
yal bilimciler ise, kameranin ayaklarini tgiinin
Uzerine birden yerlestirerek daha gliclii bir analize
imza atiyor. Nevarki, Yavuz'un ¢alismalarinda is-
lamci gruplarin, diger bir ifadeyle kolektif 6zne-
nin i¢indeki (cemaatler ya da gruplar arasinda de-
gil, icinde yasanan) gerilimler énemli bir degis-
ken muamelesi gérmiyor. Oysa islamci kimligin
dondsumiinin ve sivillesmesinin agiklanmasinda,
cemaatlerin disina da akseden cemaat-ici demok-
ratiklesme taleplerinin ve temelde bu grup-ici ge-
rilimin aciklayicilik kapasitesi de ihmal edileme-
yecek bir 6neme sahiptir.

Hem yukarida sézii edilen U¢ temel aya-
ga yerlesen dinamik bir bakisi yakalamak hem
de sozii edilen perspektiflerin gozden kacirdik-
lari noktalarin altini ¢izmek ¢alismamizin basli-
ca O0devi olarak karsimiza cikiyor. Su halde, bi-
zim dnerimize gore, sézi edilen iki ana yaklasim-
la elestirel bir diyalog icerisinde, kameranin bir
4 Ancak bu lic noktanin da sabit dedisken olmadiklari hatirda tu-

tulmahdir: Onlarin her biri bir digeriyle etkilesim halindedir. Su
halde, soziini ettiimiz ¢ degiskenden her birinin birbirleriyle

iliskisinde hem degistirme hem de degisme iliskisi sz konusu-
dur; degiskenler de dogalari geregi tarihsellesiyor.

ayagini islamci 6zneye /gruplara, bir ayagini ‘ya-
piya”, bir digerini ise ahlaki-moral guce yerlesti-
rerek, islamci kimlikteki donisimu titizlikle ele
almak gerekir. Ote yandan, yazinin basindan bu
yana yapmaya calistifimiz gibi, bu tiirden bir mo-
del konuyla ilgili strddrulen tartismalarin elestiri-
sinde de isbasinda tutulabilir.

islamci 6zneyle, islamci hareket icinde yer
alan -genelde- gruplari ve -6zelde- bireyleri kast
ettifimizi soyleyebiliriz. Ahlaki-moral gli¢ ile hem
islamci 6gretiyi hem de hareket liderlerinin Me-
sihvari karizmasindan5 beslenen ve grup icinde
gelisen kolektif benli§in sinerjisine génderme ya-
pihyor. “Firsat yapisiyla” ise, sadece (T trkiye'deki)
islamci gruplarin her birinin iginde ya da diginda,
sOzgelimi Ulkede veya kiresellesen diinyada orta-
ya gikan ve islamci 6zneleri gelistiren olanaklari
degil, ayni zamanda grup icinde cereyan eden ata-
erkil nitelikli baskilari ve grup disindan, s6zgelimi
devletin ¢ekirdeginden gelen otoriter baskilar ve
tehditler de kast ediliyor. Tirkiye’deki islamcili-
gin tarihi, islamci politik kimligin dénistiminin
anlasilabilmesi bakimindan, gerilim ve tehditlerin
neredeyse imkanlar kadar islevsel olabildigini gos-
termektedir (Torun, 2008). Metnin ilerleyen kis-
minda bu noktaya da deginilecektir.

Ele alinan cercevede, bir takim sorular can
alict bir nem kazanir: islamci kolektif 6zne(ler)
nasil ortaya ¢ikmistir? Kolektif dzne(ler) olarak
islamcr gruplarin islam algilayigindaki dénigim
nasil gerceklesmektedir? Kolektif 6zne doniislii-
luk iliskisi cercevesinde, diger degiskenleri nasil
etkilemektedir? Daha da énemlisi, islamci hare-
ketler icinden demokratiklesme talebini 6ne ¢ika-
ran, islamcr kimli§i demokratiklestirmek isteyen
oznelerin hikayeleri ve dzellikleri nelerdir? islam-
cilar son yillarda fazlaca iddiali olduklari demok-
rasi dersini ne kadar calistilar? Eger calistilarsa, bu
nerede, ne zaman, nasil ve neden gerceklesti? De-
mokrasi, nemli karar merkezlerine ve konumla-
rina, kendi diinya goriisiniin disindaki hareket ve
anlayislari tasimig ya da se¢mis olsa, ayni 6lgide
desteklenir mi? iste bu hayati sorulari cevaplaya-
bilmek icin, islamci kimligi ortaya gikaran islam-
ci hareket(ler)i tarihselligi ihmal etmeyen, dina-
mik bir perspektiften degerlendirmek kaginilmaz
gérintyor. Bu bakimdan, islamci kimligin tari-
hini, tarih boyunca yasadigi dénistimi ¢ok ka-
baca da olsa bir dénemsellestirmeye tabi tutmak

5 islamci gruplarin énderleri olarak bilinen Mehmed Zait Kotku,
Sileyman Hilmi Tunahan, Necmettin Erbakan, Said Nursi, Re-
cep Tayyip Erdogan ve Fethullah Gilen Hocaefendi'nin 6ncilik
ettikleri gruplar icin, Max Weberci anlamda, karizmatik 6nder-
lerdir denilebir. Bu 6nderlere yakinliklariyla bilinen kisilere de
olaganiisti nitelie sahip karizma niteliginin atfedilmesi bilinen
bir konudur.

6 Bu gergevede alti cizilmesi gereken bir nokta daha bulunuyor: O
ise, islamci 6zneyi ortaya gikaran imkan ve tehdit tanimlanma-
larinin da 6zsellestiriimeme geregidir. Yani, islamci 6zneyi yarat-
mada firsatlar kadar gerilim ve tehditler de 6nemlidir. Devletin
hard core’undan islamci gruplara yénelen laisist otoriter uygula-
malarin islamei grup igindeki paternal nitelikli baskilara karsi ka-
dirsinas itaatsiz bir tavirla micadele eden grup-ici (younger gene-
rations) kesimler -ki bu kesim demokrasi talep eden islamci 6z-
nedir- i¢in son tahlilde bir imkana dontsebilmektedir.
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gerekiyor:

1980 6ncesi ve sonrasi. islamciliga iligkin ga-
lismalarda da siklikla rastlanabilecegi lzere, bu
iki donem de kendi icinde ikici bir donemselles-
tirmeyi icap ettiriyor: 1923-1950, 1950-1980,
1980-1997, 1997-2007. Birinci donemi kendi
icinde detaylandirmayi gerekli gérmiyoruz; ¢iin-
kii Islami gériintrliikteki radikal artis 1980 son-
rasina denk geldigi gibi, bizim ele aldiimiz do-
niistim ve bu dénisimin 6zneleri gene bu zaman
aralijinda daha belirgin hale geliyor.

1923 Sonrasi Dénemde islamci
Hareketin Betimlenmesi

Her ne kadar devletin birokratik teskilatlan-
masl i¢inde, cami-merkezli din hizmetlerini sag-
lamak Uzere, Diyanet isleri Bagkanligi adi altinda
iri cUsseli burokratik bir organ ihdas edilmis olsa
da, Turkiye'deki islamci hareket devlet-merkezli,
siyasal bir hegemonya projesi cercevesinde degil,
toplumsal bir hareket olarak konumlandirilarak
anlasilabilir. Zira bu teskilat sosyal, siyasal, kiil-
turel alanlar Gzerinde dinsel bir kontrol saglamayi
ya da toplumun dindarlastiriimasini hedeflemi-
yor. Aksine, cami-merkezli din hizmetleriyle, sivil
nitelikli alternatif dini yapilanmayi engellemek ve
potansiyel tehditleri tetikleyebilecek bir gii¢ ola-
rak dini, vaftiz edilmis bir blrokrasinin denetimi
altinda tutmak gibi bir misyona sahiptir. Tekrar
etmek gerekirse, islamci hareket Tiirkiye'de cami-
merkezli gelismedigi gibi, dinsel kimligin tarih-
selligi icindeki sertiveni de bu birokratik teski-
latlanmanin disinda, gayri-resmi, devlet-disi bir
mecrada ilerler. Gergi, kimi zaman cuma namaz!
sonrasinda Beyazit Camisi gibi bazi camilerde kit-
lesel eylemler gbzlenmektedir. Ancak bunlar cami
cemaatinin organizasyonundan daha ¢ok, cami
icindeki sivil islami hareketlerin organizasyonu
olarak gorilmelidir.

Ahmet insel (2007)’in Turkiye'de devlet-
toplum iliskilerini resmetmek uzere gelistirdigi
“i¢ toplum yaratmak” kavramsallagtirmasi, islam-
cih§in 1923 sonrasi yapilanmasi agisindan agik-
layici olabilir. Buna gore, bu hareket(ler) yoneti-
ci elitlerin 1923-1950 déneminde devreye soktu-
gu otoriter laikles(tirhme projesine hilafen, siya-
sal, kltrel ve ekonomik alanlar Gizerindeki dev-
letci tekele karsi bir hayatta kalma, varolma, tu-
tunma stratejisi etrafinda yasam bulurlar. Bu stra-
teji ilkin, islam’i ve islam’in degerler sistemini,
yeni yaratilacak steril bir ‘i¢c toplumda’ yeniden
canlandirmayi ve glclendirmeyi hedefler. Ardin-
dan, ‘yasam dunyasinda’ ve siyasal alanda Musli-
man govdenin guclu bir sekilde boy gdstererek,
hegemonik bir konuma gelmesini sa§lamak hede-
fi gelir. Kabaca resmedildiginde, Naksilik, Nurcu-
luk ve Stileymancilik seklinde Gg ayri ve rakip ana
kola ayrilan islamci toplumsal hareketin éncii ak-
torlerine gore, dncelikle korunmasi gereken islam

dinidir; sonra da Musliimanlk, dindarliktir7.

Jakoben elitlerce ideallestirilerek, devletin
sponsorlugunda, topluma vaz edilen kiilturel ice-
rikli cagdaslasma projesine karsl, sivil itaatsizligi
cagristiran, deyis yerindeyse pasif bir direnis ser-
gileyen bu hareket(ler)in énciileri ve bu 6nciile-
rin sadik takipgileri, hedeflerine ulasmak ama-
clyla, devletci tekelin disindaki alanlari bir tir si-
ginak, barinak olarak gérmuslerdir. iste bu yiiz-
den, islamci hareket(ler)in ilk yasama mekanlari,
bu amag dogrultusunda islevsellestirilen cemaate
ait ev ve daireleridir. islamcilar agisindan bu evler
cok fonksiyonludur: hem bir ikametgah (6zellik-
le Universite 6§rencileri icin) hem dinsel dgreti ve
degerlerin tatbik edilebildigi sera(lar), hem dinsel
ibadetlerin yapildigi bir mescit, hem de felsefi, si-
yasal ve sosyal igerikli tartismalarin yapilabildigi
bir yari-kamusal alandir. (Yavuz, 2005:165-171).
Genel olarak burokratik devletin otoriter miida-
halesine bagisik kalan bu evler, i¢ toplumun ko-
runakli ve mahrem mekani haline gelmis, televiz-
yon, radyo ve gazete gibi dis dinyanin yumusak
iktidar araglarina da ¢cogunlukla kapal kalmislar-
dir. Alenilesmeme, mahremiyet ve dis diinyadan
nispeten soyutlanma gibi &zellikler sivillesme ve
demokratiklesmeye engel teskil etmistir. Ancak,
asagida analiz edilecegi tizere, bu zellikler bir ter-
cihin sonucundan ¢ok, secenegi kalmamis olma-
nin kaginiimaz sonucudur.

Gerek siyasal gerekse sivil tiim ideal deger-
lerin kaynag! olarak gorilen islam “davalastiril-
mig”, “yiceltilmistir.” “Dava” haline gelen islam,
‘i¢ toplum’ disinda kalanlar icin bir “cagriya” do-
nismastir. Ancak, bu cagri kitlelere yonelik ol-
maktan ¢ok, tek tek bireylere yoneldiginden ¢ag-
rinin kendisi ve yéntemi de buna uygun bigim
kazanmustir. Devletci ideolojinin toplumsal ala-
na neredeyse totaliter diizeyde hiikmettigi bu do-
nemde, Ahmet insel’in kavramlastirdigi sekliyle i¢
toplum yaratmaktan baska yolu kalmayan islam-
ci hareketler, toplumla iliskilerini muesses dinsel
kurumlar, gazete ve dergi gibi yazili metinler lze-
rinden degil, her bir kisiyle dogrudan ve yuz yuze
iletisimle gergeklestiriyor. ideallerin bigimlendiri-
ci ilkeler olarak is basina gectigi, bu yeni ve bir
kale gériinimine sahip farkl islamci (toplum-
sal) hareketler kendi i¢ toplumlarini genisleterek
“kutsal islamci davaya hizmet” etmek ve béylelik-
le “kurtulusa erismek” yiiksek gayesini guderler.
Olusan bu i¢ toplumun islamc, sadakatli iiyeleri

7 Bu donemde dinin inan¢ 6zii ve degerler sisteminin savunuldu-
gunu gériyoruz. Dinin ilerlemeye engel teskil etmedigi, aksine
onu tesvik etti§i, dinsel 6gretinin unintelligible bir nitelik gos-
termedigi gibi karsi argiimanlar islamcilarin ilgi odagini olustur-
mustur. Ote yandan, bu islevleri kendisine gérev edinen yukari-
da kategorize edilen islami hareketler gegmisten farkli olarak ne
iktidara yonelik siyasi bir hareket, ne de tarikatlar gibi ice donik
sivil toplum hareketidir. Yaygin olarak “cemaat” diye adlandirilan
bu hareketler, tarikatlerden farkli olarak, toplum igindeki islami
deger ve sembollerin savunusu ve tahkimi icin ¢alisan disa donik
toplumsal organizasyonlardir. Bu tarihten sonra tarikat adiyla or-
taya cikan hareketler bile cemaat niteliklidir. Tarikat, cemaat ve
sivil toplum kavramlari konusunda karsilastirmali bir analiz i¢in
bkz, Torun (2009: 255-258)

icin davaya hizmetin siniriyok gibidir: Dini genis
kesimlere yaymaya adanan bu Kisiler igin islam-
¢l bir Utopyadan, diinyevi bir cennetten bile soz
edilebilir: Bu Utopya, basta Tirkiye olmak Uze-
re, cesitli uluslarin, hatta diinyanin dnemli bir ke-
siminin “huzur” ve “kurtulusun” ‘yegane kayna-
g1 islam’la “sereflenmesi” ve toplumlarin kitle-
ler halinde Mislimanlasmasidir. Dénemin Jako-
ben aydinlarinca &tekilestirilerek geriligin temel
sorumlusu olarak damgalanan bu 6zne/hareketle-
rin bunyesinde bdylesi bir Gtopyanin gelisebilme-
si, dinin ahlaki-moral gictiniin yani sira, kisileri
mobilize etme gliciine de isaret ediyor.

Ote yandan, islamci degerleri icsellestiren
Ozneler ve kolektif 6znelerin degerler diinyasin-
da, habitus diizeyinde ve kimliklerinde bir do-
nisumin varh§r ne kadar dogruysa, bu aktorle-
rin énciligindeki islamer hareketin / kimligin
“diinyaya” girdikce donisli degismesi de o ol-
clde yadsinamaz. islamci kimlik genis anlamiy-
la diinyayi, dar anlamiyla kisisel diinyayi, toplu-
mu ya da sistem dinyasini dontstiirmek ve var-
lik alanini /i toplumunu genisletmek uzere ken-
di “kapal” dunyasinin disina ¢iktikca, ‘dis din-
yadaki' karsilasmalarindan, imkan ve tehditler-
den kaginilmaz bir bigimde etkilenir. Donusti-
ructliik rolu dstlenen kimse, girdigi iliski sonu-
cunda kendisi de kaginilmaz olarak déntstim su-
recine girer (Spivak, 1990:1). islamci gruplar i¢
toplumlarinin sinirlarini genislettikce ister iste-
mez hem genis anlamda “diinyayla”, s6zgelimi dil
dinyasiyla, zihniyet diinyasiyla, yasam diinyasiy-
la, kisaca dinyanin kendisiyle hem de bu din-
yadaki yapilarla, sozgelimi laik anayasal diizenle
veya neo-liberallesmenin yaratti§i firsat yapilariy-
la karsilasirlar.

Yukarida resmedilen tabloya karsin, devletle
islamcr gruplar arasindaki iligkiyi, tekdiize bir se-
kilde cereyan eden ve devlet elitlerinden islamc
gruplara yonelen bir antagonizmayla tanimlamak
dogru olmaz; bu tablo devlet elitleri ve islam-
ci gruplar arasindaki iliskinin sadece bir veghesi-
ni ve belli bir dénemini tanimlayabilir. Zaman ve
konjonkturdeki degiskenlik, degisen tehdit algi-
larina ve dolayisiyla degisen iliski bicimlerine yol
acar. Nitekim ikinci Diinya Savasi sonrasindaki
demokratiklesme dalgasi Tirkiye'yi de igine alip,
birokratik tahakkiimi éngéren tek parti yone-
timi son bularak ¢ok partili yasama gecildi§inde
bu iliski degisir: Islam’i Gtekilestirmeyen DP’nin
iktidariyla, islamcilar tzerindeki otoriter (ve kis-
men totaliter) baski, burokrasiden gelen tepkilere
ragmen gevsemistir.

1950 sonrasi donemde milesses devlet diize-
ni icin varolussal tehlikenin bir baska kaynaktan
geldigi dusuntlur: Kominist yayilmacilik. Boy-
lesi bir konjonktiirde, islamci gruplar izerindeki
otoriter laikci baski sadece goreli olarak gevsetil-
mekle kalmaz, ayni zamanda bu gruplar solcu ha-
reketlerle micadeleleri dlgusinde devlet aktorle-



rince kimi zaman ortald, kimi zaman agik bir se-
kilde desteklenir. Oyle ki, Necmettin Erbakan li-
derliginde, islamci bir hegemonya pesinde olan
islamci bir partinin (MNP) 1970 yilinda kurul-
masina izin verilir. Bu parti 1971'de kapatilsa da,
ayn! kadrolarin kurdugu MSP 1973'de kurulan
koalisyon hikiumetinin orta§idir. Komunizmi
kendi degerleri agisindan buyuk bir tehdit olarak
algilayan islamci gruplar, devletle goniilli ittifak
ederler ve komiinizme karsl micadelede devletin
yaninda yer alirlar.

Devletle islamci gruplar arasindaki koalis-
yonlarin varligi, devletle islamci hareket arasin-
daki iliskileri tanimlayan yegane unsurun misa-
maha ve Ortlk destek oldugunu gostermez; dev-
letin bu gruplarla ittifakinin sadece bir alana in-
hisar ettigini ve olumsallikla sinirl kaldigini ha-
tirda tutmak gerekir. Nitekim bu donemde MNP
kapatilir ve devletin cesitli kademelerinden ve un-
surlarindan islamci hareketin mensuplarina kar-
si kovusturmalar baslatilir. Burada dikkat ceken
husus, taraflar arasindaki iliskide guvensizligin
yegéne unsur olmadi§idir. Taraflar gerektiginde
ishirligine de gidebilmislerdir.

islamci hareketlerin i¢ toplumlarinda daha
rahat yasama ve cemaatlerini genisletme firsati-
ni bulduklari bu konjonktiirde, bugiin karsilasti-
gimiz dénusimin temelleri atilmis ve bu déni-
stimdeki katkilari azimsanamayacak yeni bir ke-
sim dogmaya baglamistir. Bu yeni nesil, farkinda
olsun ya da olmasin, cogu zaman adini bizim ka-
dar net koymadan, islamci kimligi sivillestirme
taleplerinde bulunmustur islamci hareketin kade-
rini belirleyen kimi kanaat dnderleri ve entelektii-
el dzneler bu nesle mensupturs.

1980 Sonrasinda islami Siyasal Kimlik
ve Ddénustmin Aktdrleri Olarak Yeni
Nesiller

1980 sonrasi, islamci toplumsal hareketin
kamusal alanda artan ivmeyle gorundrlik kazan-
dig1 bir zaman araligini isaret eder. Neo-liberal
kuresellesmenin sureci egitim, medya ve ekono-
mi olmak Uzere, baska pek ¢ok alanda devlet(ler)
in tekelci iktidarini zayiflattikca, sivil toplum ve
onun icindeki islamci hareketler igin yeni “firsat
yapilari” ortaya ¢ikar (Gole, 2000: 91-117). is-
lamci 6zneler agiga cikan yeni firsatlardan yarar-
lanirken, bu firsatlara davaya hizmetin bir araci ve
parcasi anlami yukleyip ve boylelikle artan etkin-
liklerini “6z ¢ikari” asan bir mertebeye yerlestirir-
ler. Dava ‘islam’ olunca, bu davaya hizmet konu-
sundaki her girisim islam’in ahlaki-moral giicii-
ni de arkasina aliyor. Max Weber'in ileri strdi-
gu gibi, ekonomik basariy! dinsel kurtulusun bir
simgesi diye anlamlandirarak, sinai kapitalizmi-

8 Keyman (2006), Ak Parti 6rnegi Gizerinde yaptig1 degerlendirme-
sinde, gegirdigi i¢ degisim sonrasinda islamciligin, cemaat eksenli
taleplerden haklar ve dzgiirlikler eksenli ¢ok kiiltiirli demokra-
tik vatandaslik taleplerine sicrama yaptigini ve bunda basarili ol-
dugunu belirtiyor.

nin dogusuna zemin hazirlayan Calvinist ruhun
mobilize edici guctine benzer bir gli¢ burada da
gériilebilir. islamci gruplarin iyeleri bu anlayis-
la, firsat alanlarina atilmay! bir 6dev bilmis ve “is-
lamci davaya hizmet” igin aralarinda yuksek bir
dayanisma sergilemislerdir. Tarihin bu aralifinda,
islamci senlige katilanlarin sayisinin hizla arttigi-
na taniklik edilirken, islamci var olusun sinirlari
ic toplumdan (yani, parcali kamusal alandan) dis
topluma (yani, ortak kamusal alana) dogru kaci-
nilmaz bir sekilde genislemistir. Bu genisleme, i¢
toplumla dis toplum arasindaki belirgin sinirlarin
giderek siliklesmesinin dninl de agacaktir.

Bu dénemde, islamci davaya hizmet amaci-
ni giiden islamei gruplar neo-liberal yeniden ya-
pilanma sireclerinin getirdigi firsat alanlarindan
maksimum diizeyde yararlanmasini bildiler. Or-
negin, ekonomik alanda islamei bir burjuvazinin
olusumundan soz edilebilir; Anadolu kokenli is-
lamci is adamlari bu dénemde MUSIAD catisi
altinda orgutlendiler. islamci is adamlari sadece
ic piyasalardaki firsat alanlarindan yararlanmak-
la kalmadilar ve basta Orta Asya Cumbhuriyetleri
olmak uzere, Avrupa'dan Afrika'ya kadar uzanan
pek ¢ok cografyada 6nemli yatirimlara giristiler.
Medya alaninda kamu tekelinin zayiflamasiyla/
zayiflatiimasiyla, islamci gruplar bu alanda da ha-
tir sayilir bir varlik géstermeye basladilar. Basta
Zaman ve Yeni Safak olmak Uzere, ulusal ve ulus-
lararasi diizeyde yayimlanan pek ¢ok gazeteyle bu
alanin hatiri sayilir aktorleri haline gelen islamci
gruplar, radyo ve televizyon kanallari aracili§iyla
da dnemli bir izleyici kitlesine hitap eder duruma
ulastilar. ilk kez bu dénemde, Tirkiye'de Kuveyt
Turk, Faysal Finans, Albaraka Turk, Anadolu Fi-
nans gibi faizsiz bankaciligin drnekleri ortaya ¢ik-
ti ve islamei gruplar finans kuruluslarindan sigor-
ta sirketlerine kadar cesitlenen bir yelpazede Ulke-
nin hatiri sayihr yatirrmcilari konumuna geldiler.
Kendi idealleriyle yetismis yeni bir nesli hedefle-
yen islamcilarin en gok énem verdikleri alanla-
rin basinda ise, hic kuskusuz egitim alani geliyor.

Turkiye’'nin dért bir yaninda ytzlerce (ni-
versiteye hazirlik kursu, onlarca kolej ve ulke igin-
de ve disinda sayilari onu bulan Universite, ylz-
lerce 6grenci yurdu ve binlerce cemaat evine sa-
hip islamci gruplar yeni bir nesil yetistirme he-
deflerine hizla ilerlediler. Diger yandan, islamci
gruplar ozel egitim kurumlari kadar kamu &gre-
tim kurumlarina da biyiik énem verdiler. Prestijli
devlet tiniversitelerindeki iyi egitim olanaklari is-
lamci gruplar i¢in énemli bir firsat alaniydi: Basa-
rili 6grencileri Turkiye'nin en iyi Gniversitelerine
yonlendirip insan kaynag! agisindan zenginlestik-
leri kadar, 6grencilerinin uluslararasi bilim olim-
piyatlarinda ve ulusal 6lcekte yapilan sinavlarda
aldiklari basarili sonuglarla da dikkatleri cekme-
ye basladilar. Ogrencilere burs, barinak ve gayri
resmi rehberlik hizmeti sunan bu gruplar bu yol-
la onemli bir imkana kavusuyorlardi: Ogrencile-

re saglanan her turld imkanlar karsih§inda, onlar-
dan “karizmatik cemaate” sadakat ve kutsal dava-
ya hizmet etmeyi istediler. Ekonomik faaliyetlere
kér ve kazang Otesinde “manevi” bir anlam yukle-
yen islamci gruplar, profesyonel meslekler séz ko-
nusu oldugunda da isin “hizmet” veya “ibadet”
yonine vurgu yaptilar.

Ne var ki, islamci toplumsal hareketler ic
toplum ceperlerini bu surette genisletip, yeni ve
daha donanimli dava adamini artirmak isterken,
hareketin donlistimu agisindan ¢cok dnemli bir rol
oynayacak beklenmedik bir sonugla karsi karsiya
kaldilar: Yeni nesillerle eskilerin arasinda ortaya
cikan paternal9 gerilim. Gerilimin kaynaginda,
yeni nesil kategorisindeki genglerin islamci dava
adina bireysellik ve 6zgurluklerinin goz ard edil-
mesine karsi duyduklari rahatsizlik bulunuyor.
Grup icindeki enformel, fakat keskin hiyerarsi bi-
reyselliklerin ve ozgtrliklerin asiri sinirlandiril-
masl sonucunu yaratiyor. Eski nesiller, davalas-
tirdiklari bir din anlayisiyla, yeni nesillerin talep-
lerini kimi zaman gereksiz ve 6nemsiz, kimi za-
mansa zararl buluyorlardi. Esitsizlik ve 6zgurluk-
lerin sinirlandiriimasi sorunu sadece grup ici en-
formel hiyerarsi dolayisiyla degil, manevi olarak
islam-Misliman iliskisinin konumlandiriimasiy-
la da ortaya cikiyordu: islam ya da cemaat igin
feda edilmesi gereken bireysel dzgurlukler ve fark
talepleri. Oysa eski neslin emegi ve fedakarhgiyla
modern diinyaya entegre edilen yeni nesil i¢in ko-
runmasi gereken sadece din degildir; ayni zaman-
da 6zgurluk ve bireysellik talepleri de amaglar ara-
sindadir.

Yeni nesil, dinsel dederlere yakin, ama birey-
sellik ve ézgurlige gerekli dzeni gdstermeyen bir
din anlayisina mesafeli durmaya calisan bir tu-
tumla karakterize edilebilir. Din baskasina empo-
ze edilemeyecedi gibi, kisinin kendisine de empo-
ze edilmemelidir. Nitekim zaman iginde, 1980’li
yillarin ikinci yarilarina kadar her seyin basina,
islam’1 yerlestirerek onu yeniden tanimlama itiya-
di da yeni nesiller tarafindan bu anlayisla bir ke-
nara birakildi:Artik “islami toplum”, “islami dev-
let”, “islami siyaset”, “islami ekonomi”, “bilgi-
nin islamilestirilmesi” gibi makro konularda ya-
pilan gikarimlar, yerini islam’i da kusatan demok-
rasi tartismalarina ve islam’in daha mikro ve bi-
reysel diizlemdeki sorunlara getirdigi agiklamala-
ra birakiyor.

islamci gruplar iginde elestirel bir ydnelimin
dogmasina yol agan bu (hayirhah) paternal geri-
limin, varligi kadar boyutu da énemlidir. Gerili-
min boyutu eski ve yeni nesiller arasindaki iliski-
nin sekillenmesinde 6nemli bir role sahiptir. Ni-
tekim gerilim kopusla sonuglanacak 6lctide giig-
10 degildir; ¢tinkd yeni nesiller icin grup liderle-
rinin ve gruba egemen topluluk ruhunun Kkariz-
masini asabilmek, ona tam bir karsi durus sergi-

9 Paternal iliski esitsizligi icerse de salt otoriteryanlikla tanimlan-
maz; esitsizligi devam ettirdigi halde softlastirir.



leyebilmek neredeyse olanaksiz goriintyor. Geri-
lim huzursuzluk meydana getirse de, radikal kar-
sitliklara yol agacak boyuta cogunlukla tasinmi-
yor. Ancak, gene de vurgulamak gerekir ki, eski
nesiller yeni nesillere oranla cok daha az tolerans-
lidirlar. Eski tifeklerin ardinda grubun gilict ve
tavizsiz islamci yagantilari karsisinda, yeni nesil-
ler, kiiresellesme sirecinin yenidiinya diizeninin
énemli bir pargasini olusturan “Ihmli islam” ve
“Dinler arasi Diyalog” gibi konjonktirel politika-
larla eklemlenmek suretiyle blyik 6l¢ide cemaat
etkinlikleriyle ilgili inisiyatifi ellerine almaya bas-
lamislardir. Henliz tam anlamiyla ristlerini ispat
edememis, organize olamamis ve eskiler karsisin-
da tam olarak Ustiinluk kuramamislardir.

Yerlesik bir yapiya sahip islamci gruplarda,
yeni nesil Gyelerin grup i¢i etkinlikleri ¢ogun-
lukla &grencilik yillariyla sinirli olmayip, ozellik-
le yurt disi okullardaki yonetim ve egitim basa-
rilar ile kendilerine 6nemli bir konum elde et-
mektedirler. Gengler gerilime neden olan kisisel
hikayelerini birbirleriyle paylagsalar da, tam da
manevi baglliklari nedeniyle organize olup kar-
sit bir cephe kurmaya yanasmazlar. Tek siginak-
lari entelektiiel kaynaklara erisim kapasiteleri, bi-
rikimlerini tartismalarda kullanma becerileri ve
eski nesillerin muhtemel basarisizliklaridir. Dola-
yisiyla, grup icindeki organik butunliik yasama-
ya devam etse de, islamci kimligin esitsizli§i bes-
leyen yonleri elestirilme ve asinma strecine gir-
mistir. Su halde, denebilir ki, 90’ yillara kadar
islamci gruplar arasindaki gerilim azalirken, grup
ici gerilim tirmaniyor. Kuskusuz bu yillarin 6n-
cesinde de grup ic gerilimler séz konusuydu, an-
cak bu gerilimlerin dogasi farkliydi; her seyden
once gerilimler kusaklar arasi degildi ve karsithk-
lar taliydi. Bu tali karsithklar Kisi ile grup arasin-
da degil, grubun igindeki alt-gruplar arasinda ce-
reyan ediyordu. Kaynaginda tali karsithklar ol-
masina karsin, bu gerilimler grup i¢i par¢alanma-
lar olarak sonuglaniyordu. Sézgelimi Nurcu ha-
reket kendi icinde Fetullah Gilen cemaati, Yeni
Asya Cemaati, Yeni Nesilciler, Yazicilar, Mesveret-
ciler vb fraksiyonlara boéliiniyorlardi. Bu nedenle,
islamci hareket gok parcaliyd, fakat pargalanan
gruplarin dinle iliskilerini bicimlendiren zihniyet
dinyasi ortaktr: ataerkil zihniyet. Yeni gerilimler
ise parcalanmayla sonuglanmadigi gibi, daha gok
kusaklar-arasi bir gerilim seklinde cereyan etti.

islam’in degerler sistemini benimseyen, ama
bu degerlerle kendilikleri arasinda bir hiyerarsi
kurmak yerine, islam’i anlamaya ve yeniden an-
lamlandirmaya calisan bu kesimler, eski nesillerle
cogunlukla deger tartismasi degil, usul ve yontem
tartismalarina girerek 6zgurluklerini kazanmayi
hedefliyorlardi. Genelde universite editimi alan
ve sozli kultirdense literatire, yazil kiltire asina
olan bu yeni nesiller, gruba karsi bireysellikleri-
ni koruma micadelesini cogunlukla yalniz bagsla-
rina vermeye basladilar. Grup i¢cindeki konumla-

ri agisindan daha yerlesik eski nesiller (hayirhah)
paternal bir otoriteye sahipti. (Hayirhah) Pater-
nal otorite, gerilimin cemaat icinde pargalanma-
lara yol agmasinin dniine gegilse de, artik cemaat
tek bicimli bir varlik olmaktan ¢ikmaya basliyor.

islamci hareketler, kendi yasam diinyalarin-
daki bu gerilime ragmen biiyimeye ve toplum-
sal alanin her noktasinda gorunarliliklerini hizla
artirmaya devam ediyor. Oyle ki, 1996 yilinda is-
lamci grubun siyasal kanadl, siyasal iktidari elin-
de tutan koalisyon hikiimetinin buyik ortagi ol-
may! basarmis ve bagbakanlik koltuguna islamci
lider Erbakan oturmustu. Ancak, islamci iktidar,
islamci hareketin geldigi noktayl kendi varligina
biylk bir tehdit olarak algilayan devlet iktidari
tarafindan, post-modern bir darbeyle 1997 yilin-
da uzaklastirildi. Akabinde, yasam diinyasinda is-
lamci hareketlere karsi siki bir kontrol ve otoriter
uygulamalar devreye sokuldu ve nihayet, Refah
Partisi Anayasa Mahkemesince kapatildi. ilk ba-
kista, islamcilar agisindan travmatik sonuglara sa-
hip bu darbe, aslinda yeni kusaklarin 6niini agti.

islamci gruplar erken kutlamalarda bulun-
duklarini anladilar ve bu gruplarin aslinda goriin-
dugu gibi guclt olmadiklari ortaya ¢ikti. Bu du-
rum, eski nesillerin iktidarini tartismaya acti ve
elbette bu tartismalarin aktorleri yeni nesiller-
di. Cemaatlerinin glglerini sorgulamaya basla-
yan yeni nesiller, daha 6nce dile getirdikleri talep-
leri, farkli yéntem onerilerini daha yiiksek sesle
dile getirme imkani buldular ve bu kez, cemaat-
leri icinde daha fazla 6ne ¢ikmaya bagladilar. Bel-
ki bu gerilimin getirdigi en énemli yenilik, dev-
letin otoriter baskilarina maruz kalan islamci ke-
simlerin temel sorunlarin ¢éziimiinde demokra-
sinin giclnd ve kiresellesme sirecinin destegi-
nin ne kadar etkili olacagini kesfetmeleriydi. Boy-
lece, yeni nesillerin grup i¢i demokratiklesme ve
6zgurlik talepleri ile disarya agllma arzulari da
daha olumlu karsilanmaya basland.

islamci kesimler icin 28 Subat, sonugla-
ri itibariyle, demokrasinin, hukukun dstunlugu-
nin ve ¢ok kultirlulagin éneminin kavranma-
ya baslandi§i bir dénemi ifade ediyor. Bu dénem-
de, benzer hikayelere sahip ve eski nesillerin (ha-
yirhah) paternal iktidarindan bir dlcide siyrilan
yeni nesiller basta medya organlari olmak (zere,
belli catilar altinda daha organize gérunti verme-
ye basladilar: Gazeteler, dergiler, dernekler ve si-
yasal partiler gibi.

Sonug

AK Parti, eski nesillere muhalif bir tavirla
meydan okuyusu, onlardan koparak yeni bir olu-
sum icinde ortaya ¢ikmasi ve siyasal soylemiy-
le tim bu surecin neredeyse kusursuz bir érne-
gi olarak gorilebilir. AKP islamci hareket igin-
de yeni neslin eski nesil karsisinda kazandigi zafe-
rin bir semboli olmakla kalmadi, somut bir sekil-
de islamci hareketin yeni neslinden gelen taleple-

ri de kendi séylemi i¢inde konumlandirarak, isla-
mi hareketin dontisimi yonindeki tartismalarin
odag! haline geldi. Bugiin, séz konusu yeni nes-
lin mensuplari medya organlarinda, Universiteler-
de ve sivil toplum kuruluslarinda etkin bir sekil-
de calisarak, kamusal tartisma ortaminda énem-
li bir rol oynuyor. islami kimligin dénistimiinde
rol sahibi olan ve yukarida kisaca hikéyesini /tari-
hini anlatmaya calistigimiz bu kesimin, cemaatle-
rinin ve Turkiye'nin demokratiklesme tarihi tize-
rindeki etkisi yadsinamaz.

Anlagilacagi Uzere Tirkiye'de islamci gele-
nekten gelen kesimlerin demokratiklesmelerin-
de iki unsur 6n plana ¢ikmistir: Cemaat icindeki
(hayirhah) paternal gerilim ve Devletin bu kesim-
lere karsi otoriter tutum ve uygulamalari. Hem
(hayirhah) paternal gerilim hem de otoriter uygu-
lamalar islamci gelenekten gelenler icin demokra-
sinin, bireysellesmenin ne kadar 6nemli unsurlar
oldugunu kavramalarina yardim etti. Boylelikle
hem islamci politik kimligin demokratiklesmesi
icin bir olanak dogarken, hem de Tirk politik sis-
teminin demokratiklesmesi icin gerekli dzne ih-
tiyacini karsilayacak énemli bir potansiyel orta-
ya ¢lktl. Bu potansiyelin devami hi¢ kuskusuz s6z
konusu Oznelerin demokratik kiltird igsellestir-
melerine baglidir. Bunu zaman gosterecek.
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Entrance: Increase in public visibility of Pan-Islamism and interpretations that are opposed to each other

an-islamism becomes to be one of the

most important references of all the

public discussions ofacademic and com-

munication instruments with social and
political thematic that is going on about modern
Turkey. Indeed, it doesn’t seem quite possible that
the discussions about the modern Turkey would
be logical and safe enough without mentioning
this issue. Because, the dramatic increment of
Islamic visibility in public area and in this con-
text, the place of Islamic movements in modern
Turkey and naming the innovations, have a pre-
rogative and important role in understanding of
Today’s social and political atmosphere.Without
rejecting that we give a special importance to
Pan-Islamism among the discussions about Tur-
key, for example, in Turkey, while the change and
the evalution of the social movements, which are
clustered around the socialist idea, are out of the
discussions or at the interference of the discus-
sions , coherent to the global trend, Pan-1slamism
or the Islamic identification is at the center of the
discussion. So, we can say that, the thing that
take the Islamic one to the center of attraction is
not The religion of Islam or the Islamic theology,
the thing is appearing of Islam as an organizer of
an identification, especially,on the one hand the
social movements that are clustered around the
center of this identification gain politicqal and
economical power, on the other hand increasing
of the visibilith of them in public area. In other
words, the discussions about this issue, treat be-
ing a Muslim as a system of worths that shapes
the “living world” and the islamic groups and
communities, islamic public movements, not the
Islam religion.

In the public discussions that take place in
media and academical literature, the appeared
consensus about the increase of the visibility of
Islam in public, when the issue became to be lev-

eling of the visibility, determining of the direc-
tion, against the discussion’s relations with today’s
policy and the real policy’s irresistable appeal of
“advocacy”, it gives its place to a sharp seperation.
These ideas that are getting more and more vari-
ous and opposites and become more competitive,
gain an irresistable political identification in pub-
lic discussion area, try to get superiority to one
another.

(Hungtington, 1996: 174). It is seen that
this approach defined Islamist political move-
ments with “counter-revolution” contact that was
inherited from the first years of Republic history
and that still retains its power with a set of off-
system qualities covering stigmatizing character-
istics of radicalism like reaction, “secular regime
hostility”. On the cross polar of this approach
lays another point of view that draws attention
to historicity of Islamist identity in respect of its
perspective and variabilities and diversity that
emerged at this time, a point of view that under-
lines the facilities not including threat to system
in Islamist movement. (Yenigun, 2006; Onis,
1997, 2000, 2001; Kuru, 2007; Yavuz, 2005).

The second perspective that tried to make
different stops in historical adventure of Islam-
ist identity points reflexive relation of Islam-
ist identity with modern developments and its
conversion capacity. According to this comment,
Islamist identity begins to turn into a political
viewpoint not insulating other lifestyles and a re-
ligious understanding in harmony with this from
real political demand aiming at making the state
and society Islamist.

Politically, Islamism directs to peaceful quests
for living together rather than radical or moderate
hegemony strategies and to universalist (globalist)
and a (new) civil sense of religion rather than a re-
ligion perception being shaped in nationalist (local
and traditional) framework. In the last analysis,

it can be said that in second perspective conver-
sion of Islamist identity and Islamic social move-
ment’s attitudes towards democracy, civil society
and democratization. In this direction, subjects of
Islamist identity now settle the principle of consti-
tutional law’s superiority and democratization per-
spective in the center of their political discourses
rather than contemporary adaptations of religious
lawl.In their discussion of “direction” and com-
ments regarding change, Islamists’ fidelity to the
rules of democracy game is tested with this prac-
tical question that is hard to answer in a definite
manner: Does Islamists’ giving an pro-democracy
image rise from their adapting a real democratic
identity or else their wish to use democracy as a
means in hiding their actual purpose in the way of
establishing Islamist hegemony?

Being about the direction pointed by the in-
crease in Islamist visibility and share of subject’s
change in the explanation of this direction, this
study can be positioned next to the approach in
second perspective in general. What this perspec-
tive shows us is that one of the last stations that
the dynamism in Islamist identity in Turkey came
throughout its historical adventure is modern de-
mocracy (liberal democracy) that ex-presses po-
litical dimension of modernization.

1 Of course, mentioned conversion is not true on behalf of all
Muslim actors/groups or movements that want to settle Islam
at the centre of their identities. However, when it is evaluated
on behalf of Muslim subjects/groups leading to increase Islamic
visibility in economic, cultural, social and educational fields in
today’s Turkey, in other words on behalf of sections we could
call main stream such a conversion is quite obvious. For exam-
ple, are this conversion is at an incontrovertible level in terms
of businessmen associations such as Confederation of Turkey
Businessmen and Industrialists (TUSKON), Association of In-
dependent Industrialists and Businessmen (MUSIAD), Associa-
tion of Business Life Solidarity (ISHAD), political parties such
as Welfare Party (FP) Justice and Development Party (AKP) or
else newspapers as discursive fields like Zaman, Bugiin, Star, Yeni
Safak that come in forefront with their Islamism in press organs;
magazines that are the fields of intellectual publicity like Bilim
Sanat, Aksiyon, Sizinti, Képrii, Dergah ?, Tezkire; radio channels
like Akra FM, Burg FM, Moral FM and visual press organs like
Kanal 5, Kanal 7, Mehtap TV, Samanyolu TV, Dost TV, Mesaj
TV, Ulke TV, TVnet, TV24.
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If one of the main directions of said orien-
tation is actually settling (institutionalizing) de-
mocracy and expanding its borders, opening the
capacity ofthis orientation to discussion and even
making predictions concerning its course in the
future obtains as much importance as explaining
this orientation.

Looking at Orientalist Eye and Islamism

According to us, the first of these two ap-
proaches takes shape around an orientalist and
neo-orientalist2 thought and second one around
a post-orientalist thought. As we previously put
forward (Nisanci, 2005: 89-91), while text-ori-
ented and structure-focused namings constitute
the main frame of orientalism and threatening
representations like secularism and regime hostil-
ity constitute the main frame of neo-orientalism,
post-structuralist and subject-focused approaches
point a post-orientalist approach3.

It should be stated that the photographs tak-
en from the first perspective regarding the direc-
tion of Islamist identity encountered a problem
of framing at the very beginning. Taking photos
as white or black (Eastern-Western) with a bi-
color objective and freezing external phenomena
as per its nature, even setting the framing as per
a certain inclination and thus ignoring totality of
phenomena by focusing on certain squares, this
approach is invalid because of stabilizing (reduc-
ing) Islam which somehow gained the function
of representing eastern world and this world to
a otherized core. In so-called objective approach
ignoring the dynamism of these societal phenom-
ena, a language otherizing at the very beginning
and sometimes reaching to a rude orientalism is
in charge. An attitude breaking the horizons from
each other rather than an approach combining
them as Gadamer puts, (Barcadurmus, Nisanci,
2007: 110) colonizes the activity of understand-
ing on its own and Islamist subjects are made
dumb or their dynamisms are ignored at all. This
analogy between reading forms fed by orientalism
and the relation camera establishes with exterior
world can be resembled to a post orientalist at-
titude; a camera that takes-transmits movable im-
ages and enables to change the framing continu-
ously as per this.

Here, differentiation in analysis in post-ori-
entalist frame shows itself at this point. In here
where the camera stand will be put obtains as
much importance as the essentialness of cinecam-
era selection (namely, post-orientalist approach
emphasizing historicity) rather than camera (clas-
sic and neo-orientalist approaches) for the pur-
pose of displacing essentialist interpretations Is-

2 Regarding Neo-orientalizms Islam vision, see Sadowski (1993
14-40).

3 Poststructuralist and subject oriented approaches use social con-
structive approach as main perspective. See, Yavuz (2005: 20-28
and 2006) and Kuru (2005).

lamist identity. Ifthe analogy is maintained in this
way, the tripod camera stands could be proposed
to be settled on these points: ‘opportunity struc-
ture’ as “structure”, collective subject(s)/groups
and beliefs as ethical-moral power/sacred issue4.
Some of the social scientists working on Islamist
identity’s conversion in Turkey make their analy-
sis considering only one of the variables (out of
tripod stands), some consider to and some con-
sider three both. Some of them, for example, fixes
the camera on a single point and put forward the
change in “opportunity structure” as structure
and authoritarian, secular quality of constitution-
al order/structure of Turkey as basic explanatories
ofthis change. In determination ofconversion di-
rection of Islamist identity and role of “opportu-
nity structure” in here, these approaches take an
important place. However, Islamist identity that
becomes concrete on these approaches, Islamist
movement and this movement is treated as an
epipehenomal or supra-structure phenomenon
as Halil i. Yenigun puts and ethical-moral power
of Islam and intervening hand of Islamist subject
are ignored. Some others underline ethical-moral
power of Islamist perspective in determination
of attitudes having Islamist identity and main-
tain their analysis considering that beliefs are not
statical categories. However, convertor capacity of
Islamist subject itself remains out of analysis in
these analysis. Some social scientists like Hakan
Yavuz undersign a powerful analysis by settling
tripod on both three. But, the tensions in Islam-
ist groups, in other words in collective subject
(not among communities or groups, lived inside
them) are not treated as important variables.
However, intra-community democratization de-
mands that also reflect outside the communities
and capacity of explanation of this intra-group
tension basically have nonignorable significance
in the explanation of Islamist identity’s conver-
sion and becoming civil.

It is the fundamental duty of our study to
catch a dynamic look settled on above-mentioned
tripod and to underline the points mentioned
perspective miss. In this case, according to our
proposal, the conversion in Islamist identity
should meticulously be handled by settling one
of camera stands on Islamist subject/groups, one
on “structure” and one on ethical-moral power.
On the other hand, as we tried to do since the
beginning of the study onwards, it can be used
in the criticism of discussions maintained with

respect to such a model subject.

We can say that we meant groups -gener-
ally- taking place in Islamist movement and -spe-
cifically- individuals. With ethical-moral power

4 However, it should be noted that these three points are not the
fixed variables. They are all in interaction with one another. In
this case, there is a relation of both changing and amending in
the relation of three mentioned variables with each other; vari-
ables also become historical by their very nature.

both Islamist tenet and synergy of collective self
that feeds from Mahdi-like charisma of move-
ment leaders5and develops within the group are
referred. With “opportunity structure” not only
facilities that emerge inside our outside of each
of Islamist groups, for instance in the country or
globalizing world and that develop Islamist sub-
jects, but also patriarchal-quality pressures occur-
ring inside and outside of the group, for example
authoritarian pressures and threats from the core
of state are also meant6 The history of Islamism
in Turkey shows that the tensions are as much
functional as facilities in terms of understanding
Islamist political identity (Torun, 2008). This
point will be underlined in proceeding parts of
the text.

Within the handled frame, some questions
gain vital importance: How did Islamist collec-
tive subject(s) occur? How does the conversion in
Islam understanding of Islamist groups as collec-
tive subject(s) realize? How does collective sub-
ject affect other variables in the frame of reflexive
relatiorn More importantly, what are the stories
and characteristics of subjects that highlight
democratization demand out of Islamist move-
ments and wish to democratize Islamist identity?
How did Islamists study the democracy lesson in
which they were extremely assertive? If they did,
where, how and when did this come true? If de-
mocracy moved or selected the movements and
understandings out of its own worldview to im-
portant decision centers and positions, would it
be supported to the same extent? Here in order to
answer these vital questions, it looks inevitable to
examine Islamist movement(s) that put forward
the Islamist identity from a dynamic perspective
that does not ignore historicity. In this respect, it
is necessary to subject the history of Islamist iden-
tity and the conversion it went through during
history to a periodization even if roughly:

Before and after 1980. As can often be en-
countered in studies regarding Islamism, these two
periods necessitates a dualist periodization within
itself. 1923-1950, 1950-1980, 1980-1997, and
1997-2007. We don't find detailing the first period
within itself, because while radical ascend in Islamic
visibility corresponds to after 1980, the conversion
and subjects of this conversion we handle become
more evident in time range too.

5 Known as the leaders of Islamist groups Mehmet Zait Kotku,
Sileyman Hilmi Tunahan, Necmettin Erbakan, Said Nursi,
Recep Tayyip Erdogan and Fetullah Gilen are charismatic lead-
ers in Max Weberian sense. It is a known issue that the persons
known with their closure to these leaders are attributed to have
extraordinary charisma quality.

6 In this scope there is one more point that should be underlined:
That is the requirement of not customizing the definitions of
facilities and threats revealing Islamist subject. That means,
tensions and threats are as much important as opportunities
in creating Islamist subject. The secular authoritarian applica-
tions directing to Islamist groups from the hard core ofstate can
turn into an opportunity in the final analysis for the intragroup
sections (younger generations) fighting against paternal quality
pressures within Islamist group with a grateful disobedient at-
titude



Description of Islamist Movement After
1923

Although a bulky bureaucratic organ named
Directorate of Religious Affairs was established in
order to serve religious affairs within bureaucratic
organization of state, Islamist movement in Tur-
key can be understood not in a frame of political
hegemony project but by positioning as a societal
movement. Because this organization does not
aim to ensure a religious control over cultural
fields or make the society devout. On the con-
trary, it has a mission to keep religion under the
control of bureaucracy as a power that can pre-
vent civil quality alternative religious construct
and trigger potential threats. To repeat, while Is-
lamist movement does not develop mosque-cen-
tered in Turkey, its adventure within historicity of
religious identity proceeds on an informal, non-
state course out of this bureaucratic organization.
Though, sometimes mass protests are observed
around some mosques like Beyazit Mosque.
However, these should be seen as organization of
Islamist movements within mosque rather than
the organization of mosque community.

Conceptualization of “creating inner society”
that Ahmet insel (2007) developed to describe
state-society relations could be explanatory in
terms of Islamism’s construct after 1923. As per
this, this movement(s) spring to life around a
strategy of survival, existence, holding on against
a statist monopoly over political, cultural and
economic fields in contravention of authoritarian
secularization project put in effect administrator
elites in 1923-1950 periods. This strategy firstly
aims to reanimate and strengthen Islam and Is-
lam’s ethos in a sterile “inner society” that will
be newly created. Then, it is aimed that Muslim
body comes to a hegemonic position by show-
ing up in “life-world” and political field. Roughly
described, according to leading actors of Islamist
societal movement that divides into three differ-
ent and rival branches as Naksilik, Nurculuk and
Suleymancilik, what should first be protected is
Islam religion; then come Muslimism and de-
voutness?.

Exhibiting a resistance that recalls civil diso-
bedience, as the phrase is a passive resistance
against cultural content modernization project
idealized by Jacobean elites and imposed to so-
ciety in the sponsorship of state, the leaders of

7 In this period, we see that belief core and system of values of re-
ligion are defended. Opponent arguments such as that religion
does not constitute an obstacle to development, on the contrary
religious teaching does not display an unintellegible quality became
the center of attention of Islamists. On the other hand, the Islam-
ist movements cathegorized above which undertake these functions
are neither a political movements towards political power nor an
introvert civil society movement like sects. Called generally as “com-
munity” these movements are extrovert societal movements work-
ing for defence and strenghtening of Islamic values and symbols in
society different from sects. The movements revealed with the name
ofsect after this time are even community quality. For a comparative
analysis regarding sect, community and civil society concepts see,
Torun (2009: 255-258).

these movements and loyal followers of these
leaders have seen the fields out of statist mo-
nopoly as a shelter. Here therefore, the first liv-
ing places of Islamist movement(s) are the houses
and flats belonging to community and function-
alized in direction of this purpose. These houses
are multi-functional on behalf of Islamists: both
a residence (especially for university students)
and glasshouse(s) where both religious doctrine
and values are carried out, a small mosque where
both religious worships are enforced and semi-
public field where philosophical, political and
social content discussions are conducted. (Yavuz,
2005:165-171). Being generally dependent on
authoritarian intervention of bureaucratic state,
these houses became protected and confidential
place of inner society, and generally stood closed
to soft power means of outer world such as televi-
sion, radio and newspaper. Characteristics such
as not being public, confidentiality and relatively
being abstracted from outer world constituted
obstacle to becoming civil and democratization.
However, as can be analyzed below, these char-
acteristics are the results of having had no other
option rather than the result of a preference.

Islam, seen as a source of both political and
civil ideal values was “made an issue” and “canon-
ized”. Islam, which has become issue, has turned
into a call for people out of the “inner commu-
nity”. However, since this call was for individuals
instead of being for the mass of people, the call
and its method have taken the appropriate shape.
In the period in which the inner government rule
over the social sphere on the totalitarian level,
Islamic movements, as Ahmet insel conceptu-
alized, had no way instead of creating an inner
community. Islamic movements communicate
with the community directly and face to face
rather than on established religious institutions
and written materials such as journals and bulle-
tins. These new and different Islamic movements
(communities) on the shape of fortress, for which
the ideals came to power as formative principles,
aims to service to “Holy Islamic lawsuit” by en-
larging their own inner community and thus give
birth to themselves. It seems likely that, there is
no limit in the service to the lawsuit for the Is-
lamist, loyal members of the inner community:
for those people who are devoted to expand the
religion, it is possible to mention an Islamic uto-
pia and even secular paradise. This utopia is the
only source of the peace and liberation for the
most parts of the world, especially Turkey. It is an
honor for those people to convert into Muslim.
Growth of such a utopia within the body of these
agent movements, stigmatized as main responsi-
ble of deficiency by the Jokoben intellectuals of
the period, marks the power to mobilize people as
well as the religion’s ethic-moral power.

Moreover, in the world of agents and collec-

tive agents internalizing the Islamic values, it can
not be denied that Islamic movement will change
reflexively under the leadership of these actors.
As long as the Islamic identity goes beyond its
own “closed” world for the purpose of converting
the world in the widest sense, personal world in
the narrow sense, the community and the system
world and expanding its realm of existence/ inner
community, it will be inevitably affected by the
potentiality and threats of the encounters of the
outer world. Anyone taking the role of conver-
sion becomes to convert itself inevitably (Spivak,
1990:1). As the Islamic groups widen the borders
of their inner communities, they encounter both
with the world in the widest sense, for instance
languages of the world, spirits of the world, in
short with the world itself willy-nilly and with
the structures, for instance, secular constitutional
order or the opportunity structures of neo-liber-
ation.

Notwithstanding, it will be untrue to define
the relationship between the government and Is-
lamic groups occurring unvaryingly and with an
antagonism, leading from government elites to
Islamic groups; those mentioned can define only
one aspect and a specific part of the relationship
between the government elites and Islamic groups

Variation between the time and conjuncture
leads to changing threat perceptions and accord-
ingly changing forms of relationship. As a matter
of fact, when the wave of democratization after
the World War Il included Turkey and single
party rule prescribing the bureaucratic manage-
ment ends and multi-party life starts, this rela-
tion changes: with the power of the DP which
does not otherize the Islam, authoritarian( and
partially totalitarian) pressure on Islamists was
loosen despite the reaction of bureaucracy.

It is thought that existential danger comes
from another source for established state order
in period after 1950: Communist expansionism.
In such a conjuncture, authoritarian secularistic
pressure over Islamist groups is not only relatively
loosened, but also these groups are supported
by state actors sometimes implicitly, sometimes
explicitly to the extent of their fight against left-
ist movements. Such that, under the leadership
of Necmettin Erbakan an Islamist party (MNP)
pursuing to establish an Islamist hegemony is al-
lowed to be established in 1970. Although this
party is closed in 1971, MSP (National Welfare
Party) established by the same persons as MNP in
1973 becomes a partner of coalition government.
Perceiving communism as a big threat on their
behalf, Islamist groups ally with state voluntar-
ily and take place next to state in fight against
communism.

Presence of coalitions between state and

Islamist groups does not display that the only
element defining relations between state and Is-
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lamist movement is tolerance and implicit sup-
port; it should be noted that the alliance of state
with these groups is restricted to only one field
and limited with contingency. As a matter of
fact, MNP (National Order Party) is closed in
this period and prosecutions are started against
members of Islamist movement. What attracts at-
tention in here is unreliability is not the only ele-
ment in the relation between parties. Parties have
been able to cooperate when necessary.

The foundations of today’s conversion were
laid in this conjuncture where Islamist move-
ments had a chance to live more comfortably in
their inner societies and to expand their commu-
nities and a new segment whose contributions to
this conversion cannot be underestimated began
to raise. This new generation, whether conscious-
ly or unconsciously demanded to make Islamist
movement civil without putting its name as clear
as we did. Some belief leaders who determined
the destiny of Islamist movement and intellectual
subjects belong to this generation8

New Generations as the Actors of Political
Identity and Conversion After 1980

After 1980, during this time Islamist social
movement attracted attention in public field. As
Neo-liberal's globalization process weakened mo-
nopolist power of the government in especially
education, media and economy as well as many
other fields new “opportunity constructs” arise
for civil society and , , Islamist movements within
it ( Gole,2000,91-117 ). While Islamist profiles
benefit from the newly arising opportunities,
they attribute this opportunity the meaning of
being a part and means of the service and settle
their increasing activities to a position exceeding
“self benefit”. When the issue is Islam, any at-
tempt to serve this issue is backed up by ethical
and moral power of Islam. As Max Weber sug-
gests, showing the economic success as a symbol
of religious liberty, a power similar to the one
mobilizing Calvinist soul that laid the ground for
the rise of industrial capitalism. With this under-
standing, members of Islamist group considered
launching into new opportunity fields as a duty
and exhibited a high solidarity among them for
“serving Islamist action. While it is witnessed
that the ones participating Islamist festival in
this interval of history, the boundaries of Islam-
ist existence has expanded from interior society
(namely, from partial public field) to exterior so-
ciety (namely, common public field) inevitably.
This expansion will also lead to increasing disap-
pearance of obvious boundaries between interior
society and exterior society.

8 In his evaluation over AKP example, Keyman (2006) states that
after the internal change it went through, Islamism jumped to
multicultural democratic citizenship demands with the axis of
freedoms and rights from sect axis demands and became succes-
ful at this.

In this period, the Islamist groups that served
the purpose of serving Islamist action knew uti-
lizing opportunity fields that processes of neo-
liberal reconstruction brought at maximum level.
For example, formation of an Islamist bourgeoi-
sie in economic field can be mentioned. Anatolia
origin businessmen organized under the roof of
MUSIAD (Association of Independent Industri-
alists and Businessmen) in this period. Islamist
businessmen not only utilized the opportunity
fields in domestic markets, but also they made
substantive investments in many geographies
ranging from Europe to Africa especially in Mid-
dle Asia Countries. With weakening/depontiat-
ing of public monopoly in media field, Islamist
groups made their presence felt notably in this
field either. Beginning with Zaman and Yeni Sa-
fak newspapers, the Islamist groups became nota-
ble actors of this field with many other newspa-
pers published at national and international level
and they became accessible to a significant audi-
ence mass via radio and television channels. For
the first time in this period, interest free bank-
ing such as Kuveyt Turk, Faysal Finans, Albaraka
Turk, Anadolu Finance emerged in Turkey and
the Islamist groups became reputable investors
of the country in a range from finance founda-
tions to insurance companies. What the Islamist
groups that aim a new generation brought up
with their own ideals place importance the most
is undoubtedly education.

The Islamist groups that have hundreds of
university preparation courses nationwide, tens
of colleges and tens of universities both in the
country and abroad, hundreds of dormitories
and thousands of community houses proceeded
quickly to their aim of rising a new generation.
On the other hand, Islamist groups paid atten-
tion to public education institutions as well as
private education institutions. Good education
facilities in prestigious state universities were
a significant field of opportunity for Islamist
groups. While they became rich in terms of hu-
man resource by directing successful students to
the best universities of Turkey, they also attracted
attention with successful results they obtained
in international science Olympics and exams at
national level. Providing scholarship, shelter and
informal guidance to students, these groups ob-
tained a considerable facility in this way. In return
for any facility provided to students, they wanted
loyalty “charismatic community” and service to
sacred issue. Attributing a “moral” meaning to
economic activities beyond profit and earnings,
Islamist groups emphasized “service” and ‘wor-
ship” aspect of business considering professional
occupations.

However, while Islamist societal movements

wanted to expand walls of interior society in this
way and increase the number of newer and more

equipped issue men, they came across an unex-
pected result that will take an important role in
terms of conversion of movement: the paternal9
tension that emerged between new generations
and old generations. What underlies the source
of tension is the discomfort the youngsters in the
category of new generation feel against ignorance
of their individualism and freedoms in favor of
Islamist issue. The informal but sharp hierarchy
within the group leads to the consequence of ex-
cessive limitation of individualism and freedoms.
Old generations found the demands of new gen-
erations sometimes unnecessary and insignificant
and sometimes harmful with a religious under-
standing. Problem of inequity and limitation of
freedoms not only occurred due to the hierarchy
in the group but also positioning Islam-Muslim
relation morally: Individual freedoms and differ-
ence demands that are required to be sacrificed
for Islam or community. However, what should
be protected for the new generation that is inte-
grated to the world with the endeavor and sacri-
fice of old generation is not religion; also freedom
and individualism demands are among the aims.

New generation can be characterized with an
attitude trying to remain distant from a religious
understanding that is close to religious values but
does not take the necessary care for individualism
and freedom. While religion cannot be imposed
to someone else, it should also not be imposed the
individual himself. As a matter of fact, the habit to
redefine everything by putting “Islam” in front of
them till the second half of 1980s was put aside with
this understanding by new generations. Now the in-
ferences made in macro issues like “Islamist Com-
munity”, “Islamist state”, “Islamist politics”, “Islam-
ist economic”, “Making information Islamist” leave
their place to democracy discussions besieging Islam
and the explanations lIslam bring to problems at a
more micro and individual level.

The level of this (benevolent) paternal ten-
sion leading to rise of a critical orientation in
groups is much important as its presence. The
level of tension has an important role in shaping
the relation between old and new generations. As
a matter of fact, the tension is not so strong as to
result in disengagement; because it seems almost
impossible for young generations to exceed the
charisma of group leaders and community soul
dominating group and adopt an opponent man-
ner. Even if tension causes discomfort, it is gener-
ally not moved to a level to lead radical opposi-
tions. However, it should anyway be emphasized
that old generations are less tolerant compared to
new generations. Against the power of group and
uncompromising Islamist livings new genera-
tions, began to handle the initiative in their hands
regarding community activities to a large extent
9 Even if paternal relation includes inequality, it is not defined

merely with authoritarianness; it becomes soft when it maintains
inequalities.



by joining with countercyclical policies such as
“Moderate Islam” and “Interfaith dialog” that
constitute an important part of new world order
of globalization process. They have not proven
their majority, become organized and achieved
superiority against old ones yet.

In Islamist groups that have a settled struc-
ture, intra-group activities of new generation
members are generally not limited to years of pu-
pilage, they gain an important position with man-
agement and education achievements in abroad
schools. Although youngsters share their personal
stories causing tension, they don't draw close to
being organized and establishing a contrary front
due to their moral fidelity. Their only shelter is
their capacity to access intellectual resources, to
use their savings in discussions and probable fail-
ures of old generations. Therefore, although the
organic unity in the group maintains to live, the
aspects of Islamist identity that feed the inequal-
ity went into the process of being criticized and
eroded. Then, one could say while the tension
between Islamist groups reduced till 90s, intra-
group tension ascends. Undoubtedly, there were
intra-group tensions before these years; before all
tensions were not between generations and con-
frontations were subordinate. These subordinate
confrontations did emerge not between person
and group but between sub-groups within the
group. Although there were subordinate confron-
tations in its source these tensions resulted in in-
tra-group disintegrations. For example, Fethullah
Gulen community within Light (Nurcu) move-
ment disintegrated into fractions such as New
Asia Community, New Generation Community,
Writers, and Consultants etc. Hence, Islamist
movement was multi-part, but the mindset word
forming the relations of disintegrated groups with
religion was the same: patriarchal mindset. While
new tensions did not result in disintegration, it
occurred more like an inter-generational tension.

Adopting value system of Islam, but trying
to understand and remake sense Islam rather
than establishing a hierarchy between these val-
ues and themselves, these groups aimed to gain
their freedoms by discussing not values generally,
but discussing procedures and methods with old
generations. Having often taken university edu-
cation and being familiar with literature, written
culture rather than verbal culture these genera-
tions began fighting to protect their personali-
ties against group mostly on their own. The old
generations that were more settled in terms of
their positions in the group had a (benevolent)
paternal authority. Even if (Benevolent) Paternal
authority avoided tension’s leading to disintegra-
tions within community, now community begins
to get out of being a uniform entity.

Islamist movements rapidly continue grow-
ing and raising their visibility at every point of

societal field despite this tension in their own liv-
ing world. Such that, political wing of Islamist
group achieved to become a big partner of coa-
lition government retaining political governance
in 1996 and Islamist leader Erbakan took the
prime ministry chair. However, Islamist govern-
ance was alienated by government power that
perceived the point Islamist movement reached
as a big threat to itself with a post-modern coup
d’etat in 1997. Following this, a tight control and
authoritarian implementations against Islam-
ist movements were put in effect and eventually
Welfare Party under the leadership of Erbakan
was closed by Constitutional Court. At first look,
this coup d’etat that had traumatic results on be-
half of Islamist groups indeed paved the way for

new generations.

Islamist groups understood that they began
celebrations early and found out that they were
not as powerful as thought within these groups.
This case opened the power of old generations
to discussion and of course the actors of these
discussions were new generations. Beginning to
question the powers of their communities, new
generations had the chance to utter their different
method proposals and demands they mentioned
beforehand and this time they gained more
prominence in their communities. Maybe, the
most important innovation this tension brought
was that the Islamist groups that were exposed au-
thoritarian pressures of state discovered the power
of democracy how influential globalization proc-
ess could be in the solution of basic problems.
Thereby, new generations’ demand of intra-group
democratization and freedom and wish to open
abroad were welcomed more positively.

For Islamist Groups, February 28 expresses
a period when the significance of democracy,
superiority of law and multiculturalism was un-
derstood. In this period, the new generations
that had similar stories and got rid of (benevo-
lent) paternal power of old generations began to
be to appear more organized under certain roofs,
especially media organs: Newspapers, magazines,
associations and political parties.

Conclusion

Justice and Development Party (AKP) can be
seen as a challenge to old generations with an op-
ponent attitude, emergence in a new formation
by departing from old generations and a perfect
example of this process in political words. Not
only AKP stood as a symbol of victory that new
generation won against old generation, but also
became the focus point of discussions in direction
of Islamist movement's conversion by positioning
the demands coming from Islamist movement’s
new generation in its own discourse concretely.
Today, members of said generation play an im-
portant role in the environment of public discus-

sion by working in media organs, universities and
non-governmental organizations effectively. The
effect of this fraction and its communities that
played a role in conversion of Islamist identity
over democratization history of Turkey cannot
be ignored.

As can be understood, two elements come
into forefront democratization of fractions com-
ing from Islamist tradition in Turkey: the (be-
nevolent) paternal tension within the community
and authoritarian attitude and implementations
of the state against these fractions. Both (benevo-
lent) paternal tension and authoritarian imple-
mentations helped the ones coming from Islamist
tradition understand how important elements de-
mocracy and individualism were for them. Thus,
while a chance for democratization of Islam-
ist political identity rose, on the other hand an
important potential to meet the required subject
need of democratization of Turkish political sys-
tem also raised. The maintenance of this potential
is undoubtedly bound to said subjects’ internaliz-
ing democratic culture. Time will show this.
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Einfiihrung: Die Erhéhung der Offentlichkeits Sichtbarkeit des Islamismus und Kontrare Kommentare

slamismus, ist zu einer der zentralen Referen-

zen alle der beibehaltenen, akademischen und

medialen 6ffentlichen Diskussionen Uber die

Tirkei, mit sozialem und politischem Inhalt,
geworden. Wahrhaftig sieht es unwahrscheinlich
aus, dass die Diskussionen betrefflich der zeitge-
nossischen Tirkei, einen konsequenten und aus-
reichend sicheren Weg verfolgen kénnen, ohne
diesen “Ort” zu bertihren. Denn, die dramatische
Erhohung der islamischen Sichtbarkeit im 6ffent-
lichem Gebiet und in diesem Zusammenhang;
der Lage und Veranderung der islamischen 7/ is-
lamistischen Bewegungen in der zeitgendssischen
Tirkei, eine Bedeutung messen, halt einen wich-
tigen und priviligierten Platz beim Verstandnis
der heutigen gesellschaftlichen und politischen
Atmosphare, ein.

Ohne zu leugnen, dass wir bei den Diskus-
sionen in Turkei, dem Islamismus einen beson-
deren Platz geben: Wahrend die, Beispielsweise,
Wandel und Evolution der gesellschaftlichen Be-
wegungen, mit der globalen Trend harmonierend,
sich um den “linken” und sozialistischen Gedan-
ken in der Turkei gruppieren; ausserhalb oder am
Rande der Diskussion stehen, befinden sich die
Diskussionen (iber Islamismus und islamische
Politik-1dentitat, im Mittelpunkt. In diesem Fall
kann man sagen, dass es nicht die Religion Islam
oder die islamische Theologie sind, was diese
islamischen Diskussionen bedeutend machen,
sondern dass das Islam als eine, die Identitat or-
ganisierende Prinzip aufkommt; auch vor allem
weil die gesellschaftlichen Bewegungen die sich
im Mittelpunkt dieser Identitat gruppieren, wah-
rend sie einerseits politische und dkonomische
Macht erlangen, andererseits ihre Sichtbarkeit im
offentlichem Gebiet erhdht wird. Anders ausge-
driickt behandeln die, Uber dieses Thema gepfleg-
ten Diskussionen, nicht die islamische Religion,
sondern den Muslimen, die islamischen sozialen
Bewegungen im Status des kollektiven Subjektes
und die Muslimismus als Poesie der Werte, die
die islamischen Gruppen und Gemeinden und

das “Lebens-Welt” formen.

Die aufkommende Ubereinstimmung zu
den offentlichen Diskussionen, zum Thema der
Erhéhung der &ffentlichen Sichtbarkeit des Is-
lams, die in akademischen Schriften und Medien
vorkommen, gibt seinen Platz einer scharfen Zer-
setzung; gegeniiber einem unwiederstreblichen
“Partei ergreifen” Appell des aktuellen Politik-Be-
ziehung und der realen Politik; wenn die Ausmes-
sung (Abstufung) der Sichtbarkeit, Festlegung
der Richtung, Erlauterung und Interpretation be-
troffen sind. Die Ansichten, die sich zunehmend
deutlich , die
miteinander konkurrieren; versuchen eine, auf

diversifizieren und manchmal

unvermeindliche weise politische Beschaffenheit
im offentlichen Diskussions-Platform erlangend,
sich gegenseitig zu Uberfligeln.

In den akademischen Studien die, die Inter-
pretation der Sichtbarkeitssteigerung des Islamis-
mus im &ffentlichen Bereich und die Richtungs-
festlegung der Islamismus, mit einem bestimmten
“Tirkei” Verstandnis beabsichtigen; kdnnen grob
gesagt zwei konfliktvolle Haupt-Ansatze genannt
werden: Die erste davon beschreibt die Sicht-
barkeitssteigerung als Anti-Ziel-Progression der
Griinder “zeitgendssische Zivilisation; und sogar
diese als “sickern” und “erlangen” positionierend,
beschreibt er die islamische Sichtbarkeit mit, auf
seine Dysfunktion deutenden Besonderheiten
wie lrrationalitat, Marginalitat, im Rahmen der
strukturalistisch-funktionalistischen ~ Analysen
(Hungtington, 1996: 174). Es wird beobachtet,
dass dieses Ansatz mit dem, von den ersten Jah-
ren der Republik-Geschichte vererbten und seine
Macht weiterhin bewahrenden “Konterrevolu-
tions” Thema, die islamische Politik-Bewegung
mit einer Reihe von autiersystemischen Beschaf-
fenheiten wie Reaktionalitat, “sakulare Regime
Feindseligkeit”, welche auch die abstempelnden
Eigenschaften des Radikalismus mitinschlieten,
definiert. Im Gegenpol dieses Ansatzes dagegen
befindet sich ein weiterer Aussichtspunkt die, die
Aufmerksamkeit auf die Geschichtlichkeit der

islamistischen ldentitat, grundsatzlich seiner Per-
spektive und auf die Variabilitat und Mehrfaltig-
keit, die zu diesem Zeitpunkt aufkam, zieht; die
Maéglichkeiten, die im islamistischem Bewegung
keine Drohung auf das System und seinen In-
halt, darstellt (Yenigiin, 2006; Onis, 1997, 2000,
2001; Kuru, 2007; Yavuz, 2005).

Die zweite Perspektive die versucht, verschie-
denen Stationen innerhalb der historischen Aben-
teuer des islamistischen Identitats zu Thematisieren,
weilit auf die reflexive Beziehung mit den zeitgends-
sischen Entwicklungen des islamistischen Identitats
und auf die Konvertierungskapazitat, hin. Dieser
Interpretation zufolge zeigt die islamistische lden-
titat, eine Entwicklung von der realen politischen
Forderung, gerichtet an die Islamisierung des Staa-
tes und der Gesellschaft; zu einer politischen Ver-
standnis, die andere Lebensstile nicht ausschliedit
und hiermit sich zur, mit diesem harmonierendem
Religions-Verstandnis richtet.

Als politisch wendet sich die Islamismus
heute, anstatt der radikalen oder gemaliigten
hegemonialen Strategien, der Suche nach ver-
sohnlichem Zusammenleben und anstatt einer
religivsen Wahrnehmung, die sich im (lokal und
traditionell) nationalistischem Rahmen formt, ei-
nem neuen(spharisch) universellen und (neu) zivi-
len, Religionsverstandnis zu. Es kann in der letzten
Analyse/ zweiten Perspektive gesagt werden, dass die
islamistische Identitatswandlung mit seiner islami-
schen Sozialbewegung, hinsichtlich seiner an die
Demokratie, Zivilgesellschaft und Demokratisie-
rung richtenden Verhalten, versucht wird zu testen.
In dieser Hinsicht stellen die Subjekte der islamis-
tischen ldentitat, nicht mehr die zeitgendssischen
Anpassungen der religisen Rechtswesen, sondern
die Demokratisierungs-Perspektive und die Uber-
legenheitsprinzip des Staatsgrundgesetzes, in den
Mittelpunkt der politischen Diskursel. In all diesen
1 Natiirlich ist die erwahnte Umstellung, im Bezug auf alle musli-

mischen Schauspieler/Gruppen oder Bewegungen, die das Islam

in den Mittelpunkt ihrer Identitaten stellen wollen, nicht richtig.

Doch, wenn dies hinsichtlich der muslimischen Subjekte/ Grup-
pen, die in der heutigen Tirkei verantwortlich fir die islamische
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“Richtungs” Diskussionen und Interpretationen,
betrefflich der Veranderung, wird die Anhanglich-
keit der Islamisten an die Demokratie-Spielregeln,
mit dieser praktischen und schwierig zu beantwor-
tenden Frage, gepruft: Kommt die pro-Demokra-
tische Sichtbarkeit der Islamisten von einer wirk-
lichen Aneignung einer demokratischen Identitat
oder von dem Wunsch, die Demokratie als Mittel
zu verwenden, um ihre eigentlichen Absichten im
Griindungsweg der islamistischen Hegemonia aus-
zublenden, auf?

Dieses Artikel, das die Richtung, in welche
die Sichtbarkeitserhdhung der Islamisten deuten
und des Subjektes Wandelanteil, bei der Erklarung
dieser Richtung, behandelt; kann im allgemeinen,
neben dem Ansatz der zweiten Perspektive, posi-
tioniert werden. Was uns diese Perspektive zeigt
ist es, das einer der zuletzt erreichten Stationen in
der historischen Abenteuer des Dynamismusses in
der islamistischen Identitat in Turkei; die moderne
(liberale) Demokratie ist, die den politischen Aus-
maE der Modernisierung beschreibt. Falls einer der
Hauptlinien der fraglichen Orientierung, die Inte-
grationalisierung (Institutionierung) und Grenzen-
Erweiterung der demokratie, ist; gewinnen auch die
“zur Diskussion erdffnen” der Kapazitat dieser Ori-
entierung und sogar die vorhersagen dessen kiinfti-
gen Zeitlauf, an Bedeutung.

Orientalistische Auge und die
Islamismus Betrachten

Aus unserer Sicht, formt sich die erste dieser
zwei Ansatze, im Rahmen der orientalistischen
ve neo-orientalistischen2, der zweite dagegen
im Rahmen der post-orientalistischen Gedan-
ken. Wie wir auch vorher behaupteten (Nisanc,
2005: 89-91): Wahrend die text-basierten und
struktur-orientierten Bedeutungs-Ermessungen,
den Hauptrahmen der klassischen Orientalismus;
die drohlichen Vertreter wie Sakularismus und
Regime-Feindseligkeit, den Rahmen der Neo-
Qrientalismus, bilden; deuten die Post-struktu-
ralistischen und subjekt-orientierten Ansatze, auf
einen Post-Orientalistischen Ansatz hin3.

Es soll beachtet werden, dass die aus der

Sichtbarkeitssteigerung in 6konomischen, kulturellen, sozialen und
Bildungsgebieten, sind; anders ausgedriickt, wenn dies hinsicht-
lich der hier als “Haupt-Strom” benennbaren Segmente, bewertet
wird; ist eine solche Umstellung auEerst signifikant. Beispielsweise
ist diese Umstellung, hinsichtlich der Wirtschaftsorganisationen
wie Bund der Kaufleute und Industriellen (TUSKON), Bund der
Unabhangigen Kaufleute und Industriellen (MUSIAD), Bund fiir
Solidaritat im Berufsleben (iISHAD); politische Parteien wie Saadet
Partei (FP), Adalet ve Kalkinma Partei (AKP) oder Zeitungen als
diskursive Felder wie Zaman, Bugtin, Star, Yeni Safak, die in Presse-
Orgel mit ihrer Islamismus in Vordergrund treten; Zeitschriften
der intellektuellen Offentlichkeitsgebiete wie Bilim Sanat, Aksiyon,
Sizinti, Képri, Dergah, Tezkire; Radiosender wie Akra FM, Burg
FM, Moral FM und Bildmedien Organe wie Kanal 5, Kanal 7,
Mehtap TV, Samanyolu TV, Dost TV, Mesaj TV, Ulke TV, TVnet,
TV24,in einem nichtzu leugnenden AusmaE

2 Uber die islamischen gedanken der Neo-Orientalismus siehe,
Sadowski (1993: 14-40).

3 Die post-strukturale und subjekt-orientierten Ansatze, benutzen
die sozial-konstruktive Ansatz als Haupt-Perspektive. Zum The-
ma siehe, Yavuz (2005: 20-28 ve 2006) und Kuru (2005)

ersten Perspektive aufgenommenen Bilder zur
Richtung der islamistischen ldentitat, noch am
Anfang einem Rahmen (einrahmung) Problem
gegeniberstehen. Dieses Ansatz, das mit einer
zwei-farbigen Objektiv, die Bilder als Schwarz
oder WeiE (Ostlich-Westlich) aufnimmt und
aufgrund seiner Natur, das auEerliche Phanomen
einfriert, sogar den Rahmen (Einrahmung) einer
bestimmten Tendenz anpasst und somit sich kon-
tinuierlich in bestimmte Standbilder konzetrie-
rend die Ganzlichkeit dieses Phanomens ausser
Acht lasst; ist damit invalid, die ¢stliche Welt und
irgendwie das Islam, das eine “diese Welt” ver-
tretende Funktion gewann, in einen anders be-
handelten Subjekt, festzusetzen (verringern). In
diesem angeblich objektiven Ansatz die, den Dy-
namismus der gesellschaftlichen Phanomen igno-
riert; wird eine, noch von Anfang anders behan-
delnde, manchmal bis zur groben Orientalismus
reichende Sprache angewendet. Anstatt eine, von
Gadamer gedeutete, die Horizonte verschmelzen-
de Ansatz (Barcadurmus, Nisanci, 2007: 110);
kolonisiert eine, diese voneinender abreiEende
Haltung, den Erfassungstatigkeit selbst und die
islamistischen  Subjekte werden ‘“verstummt”
oder dessen Dynamismus wird ganzlich igno-
riert. Das heiEt: Falls die Analogie zwischen dem
Fotoapparat, mit seinen sich von Orientalismus
ernahrenden Lesestilen, mit der Verbindung zur
AuEenwelt entsprechend ist; kdnnen wir eine
post-orientalistische Haltung mit einer Kamera
vergleichen, die bewegliche Bilder aufnimmt und
Ubertragt und die Mdglichkeit bietet, den Rah-
men hiernach standig zu verandern.

Nun, in diesem Punkt zeigt sich die Verande-
rung bei den Analysen imd post-orientalischem
Rahmen. Genauso wie die Wesentlichkeit einer
Kamera Auswahl (klassische und neo- orienta-
listische Ansatze) anstatt einem Fotoapparaten
(also, die Geschichtlichkeit betonende post-
orientalistische Ansatz); mit der Absicht die es-
sentialistischen Kommentare zur islamistischen
Identitat zu stlitzen; gewinnen hier auch die
Punkte, auf die die StandfuEe der Kamera posi-
tioniert werden sollen, an Bedeutung. Wenn wir
diesen Vergleich auf diese Weise fortsetzen, kann
folgende Platzierung der Stativ (StandfiiEe) am
Kamera, vorgeschlagen werden: Die “Gelegen-
heitsstruktur” als ‘Struktur’, kollektive Subjek-
te / Gruppen und ethisch- moralische Macht /
Glauben als heiliger Prozess4. Einige der Sozial-
wissenschaftler, die die Wandlung der islamisti-
schen Identitat in der Tirkei behandeln, machen
ihre Analysen , nur einen der Variablen (Stativ/
StandfilEe) beachtend; einige von ihnen, zwei
davon beachtend; einige andere dagegen, alle

4 Jedoch sollte beachtet werden, dass auch diese drei Punkte keine
konstanten Variablen sind: Jeder eine davon interagiert mit den
anderen. In diesem Fall ist sowohl die Beziehung zueinander, als
auch die Umwandlung und Wandels Verhaltnis jeder einzelnen,
der erwahnten drei Variablen, fraglich; und die Variablen werden
aufgrund ihrer Natur, historisiert.

drei beachtend. Einige stellen z.B., das Kamera
an einer einzigen Punkt befestigend, die Veran-
derung in der “Gelegenheits-Struktur” als Struk-
tur und die autoritare, sakulare Beschaffenheit
der verfassungsmaEigen Ordnung 7 Struktur, als
grundlegende Beschreiber dieses Wandels, in den
Vordergrund. Die Ansatze haben bei der Festset-
zung der Wandels-Richtung des islamistischen
Identitats und bei der Bestimmung der ‘Gelegen-
heits-Struktur’ Rolle von diesem, einen wichtigen
Platz. Doch wie auch Halil i. Yenigin betont,
wird die islamistische Bewegung und (ber diese
Bewegung konkretisierte islamistische Identitat,
als ein epifenomenales oder Uberstrukturelles
Faktum behandelt und die ethisch- moralische
Macht des Islams und die beteiligende Hand
des islamistischen Subjektes, ignoriert. Einige
andere unterstreichen den ethisch-moralischen
Macht des islamistischen Verstandnisses bei der
Haltungsbestimmung der islamistischen Identi-
tatstrager und setzen ihre Analysen, beriicksich-
tigend dass Glauben keine statischen Kategorien
sind, fort. Doch auch in diesen Analysen bleibt
die Selbst-Transformationskapazitat des islamis-
tischen Subjektes, auEerhalb der Analyse. Einige
der Sozialwissenschaftler wie Hakan Yavuz dage-
gen, unterzeichnen eine noch kraftigere Analyse,
indem sie die StandfiilEe der Kamera, aufalle drei
aufstellen. Jedoch, in den Studien von Yavuz wer-
den die islamistischen Gruppen; anders ausge-
drickt, die (nicht zwischen den Gemeinden oder
Gruppen, sondern in ihnen erlebten) Spannun-
gen innerhalb der kollektiven Subjekt; nicht als
bedeutende Variable behandelt. Jedoch, bei der
Erklarung der Wandlung und Zivilisierung des
islamistischen ldentitats, tragt auch die ‘inner-
Gemeindlichen’ Demokratisierungsforderungen
und die Erklarbarkeits-Kapazitat der, im Grunde
Gruppen-internen Spannung, die sich auch au-
Eerhalb der Gemeinden reflektieren, eine nicht
zu vernachlassigende Bedeutung.

Die Unterstreichung sowohl der Erfassung
der oben erwahnten dynamischen Sicht, die
sich in die drei Haupt-StandfiiEe “eingewutzelt”
haben, sowie auch der Ubersehenen Punkte in
diesen erwahnten Perspektiven, kommt unserer
Studie als Hauptaufgabe entgegen. In diesem
Fall, ist es unserem Vorschlag zufolge erforderlich
in einer, die genannten zwei Haupt-Ansatze kri-
tisierenden Dialog einen StandfuE der Kamera,
auf den islamistischen Subjekt / Gruppen, einen
FuE auf die “Struktur”, einen anderen dagegen,
auf die ethisch-moralische Macht aufstellend,
den Wandel in der islamistischen Identitat sorg-
faltig zu behandeln. Auf der anderen Seite, wie
wir schon seit Anfang dieses Artikels versuchen:
Auch in der Kritik der beibehaltenen Diskussi-
onen betrefflich einer solchen Modell-Thema,
kann bei der Tatigkeit gehalten werden.

Wir kénnen sagen, dass wir mit dem islami-
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schem Subjekt, die an islamistischen Bewegun-
gen beteiligten, -normalerweise- Gruppen und
-insbesondere- Einzelpersonen, meinen. Mit der
ethisch-moralischen Macht wird sowohl mit der
islamistischen Lehre als auch mit der Synergie des
kollektiven Egos, dass sich von der heiligen Cha-
risma5 der Bewegungs-Fihrer ernahrt und sich
in der Gruppe entwickelt, eine Verbindung eta-
biliert. Mit der “Gelegenheitsstruktur” dagegen,
wird nicht nur die innerhalb oder auiierhalb jeder
einzelnen islamistischen Gruppe (in der Turkei),
Beispielsweise im Land oder in der globalisier-
ten Welt aufkommenden und die islamistischen
Subjekte entwickelnden Mdglichkeiten; sondern
zugleich auch die altvaterlich qualifizierten Un-
terdriickungen, die innerhalb den Gruppen vor-
gehen und die autierhalb den Gruppen, Beispiels-
weise autoritare Unterdriickung und Drohungen
die vom Kern des Staates kommen, gemeint®6.
Die Islamismus-Geschichte der Tirkei zeigt, dass
Spannung und Drohungenfast genauso funk-
tional wie die Mdglichkeiten, hinsichtlich der
Verstandnis des islamistischen Politikldentitats-
wandlung, sein kann (Torun, 2008). Im Verlauf
des Textes werden wir diesen Aspekt behandeln.

Eine Reihe von Fragen gewinnen im be-
handelten Rahmen, eine entscheidende Bedeu-
tung: Wie kamen die islamistischen kolleftiven
Subjekt(e) auf? Wie verwirklicht sich die Wand-
lung in der Islam Erkenntnis der islamistischen
Gruppen als kollektive Subjekte? Wie beeinflusst
der kollektive Subjekt die anderen Variablen im
Rahmen der Reflexions-Beziehunj. Und noch
wichtiger, was sind die Geschichten und Merk-
male der Subjekte, die die Demokratisierungs-
forderung aus den islamistischen Bewegungen
in den Vordergrund stellen und die islamistische
Identitat demokratisieren wollen? Wie sehr ha-
ben Islamisten in den letzten Jahren die Lektion
‘Demokratie’, in der sie zu ehrgeizig sind, gelernt?
Und wenn ja, wo, wann, wie und warum ist dies
zustande gekommen? Wiirde die Demokratie in
gleichem Mal unterstitzt werden, wenn dieser
den wichtigen Entscheidungszentren und deren
Status eine andere Bewegung und Verstandnis,
als das ihrer eigenen Welt-Anschauung tragen
oder wahlen wiirden? Nun, fir die Beantwortung
dieser lebenswichtigen Fragen scheint es unver-
meindlich die islamistischen Bewegungen, die
die islamistische Identitat aufbrachten; von einer,
die Geschichtlichkeit nicht vernachlassigenden,

5 Mehmet Zait Kotku, Siileyman Hilmi Tunahan, Necmettin Erba-
kan, Said Nursi, Recep Tayyip Erdodan und Fetullah Giilen, die
als Fiihrer von islamistischen Gruppen bekannt sind; sind fiir die
Gruppen die sie fiihren, im Sinne von Max Weber, charismatische
Fuhrer. Auch die Unterstellung der charismatischen Eigenschaft
mit auEergewdhnlicher Eigenschaft an die Personen, die mit ihrer
‘Nahe' zu diesen Fiihrern bekannt sind, ist ein bekanntes Thema.

6 In diesem Rahmen ist noch ein Punkt vorhanden, das unter-
streicht werden muss: Und diese ist der Bedarf an Nicht-Es-
sentialisierung, der Definitionen von Méglichkeiten und Dro-
hungen, die das islamistische Subjekt aufbringen. Also, bei der
Erschaffung des islamistischen Subjektes sind auch Spannung
und Drohungen, genauso wie die Gelegenheiten, bedeutsam.
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dynamischen Perspektive zu bewerten. In dieser
Hinsicht ist es erforderlich, die Geschichte der is-
lamistischen ldentitat, dessen durchlebte Wand-
lung im Laufe der geschichte wenn auch nur
grob, einer Periodisierung zu unterziehen:

Vor und nach 1980. Wie auch in Studien be-
trefflich der Islamismus schon oftmals begegnet
wurde, verlangen auch diese zwei Perioden, eine
zweite Periodisierung in sich selbst: 1923-1950,
1950-1980, 1980-1997, 1997-2007. Wir sehen
keinen Bedarf fir eine Detaillierung der ersten
Periode in sich; denn wie die radikale Erhéhung
in der islamischen Sichtbarkeit in die Zeit nach
1980 zutraf, wird auch die von uns behandelte
Wandlung und die Subjekte dieser Wandlung wi-
derum in dieser Zeitraum deutlicher.

Die Beschreibung der Islamistischen
Bewegung in der Periode nach 1923

Wie sehr auch in der birokratischen Rati-
onalisierung des Staates unter dem namen Amt
fur Religiose Angelegenheiten, ein birokratisches
Organ mit groliem leib hervorgebracht wurde
um Moscheen-zentrierte Gottesdienste zu bie-
ten; die islamistischen Bewegungen in der Tirkei
kénnen nicht im Rahmen der Staatzentrierten,
politischen Hegemonia-Projekt, sondern als ge-
sellschaftliche Bewegung positionierend verstan-
den werden. Diese Organisation beabsichtigt
nicht eine religivse Kontrolle (ber die sozialen,
politischen, kulturellen Gebiete sicherzustellen
oder die Religidsierung des Gesellschaftes. Im
Gegenteil hat dieser mit seinen Moscheenzen-
trierten Gottesdiensten die Mission, die Struk-
turierung des alternativen Religions mit ziviler
beschaffenheit zu verhindern und die Religion
als ein Macht, welches potanzielle Drohungen
anfechten kann, unter der Kontrolle des getauf-
ten Birokratie zu halten. Um es zu wiederholen:
Wie die islamistische bewegung in der Tirkei
sich nicht Moscheenzentriert nicht entwickelt;
schreitet auch das Abenteuer im Geschichtlich-
keit des religiosen Identitats, auiierhalb dieser
birokratischen Organisation, inoffiziell, auter-
staatlich, vor. Obwohl, manchmal werden nach
den Freitagsgebeten, in Moscheen wie die Beyazit
Moschee, Massen-Demonstrationen beobachtet.
Doch diese werden mehr, als Organisationen von
zivilen islamistischen Bewegungen, anstatt Orga-
nisationen der Moscheen-Gemeinde angesehen.

Die “innere Gesellschaft erschaffen” Konzep-
tualisierung, die von Ahmet insel (2007) in der
Tirkei, fur die Aufzeichnung der Staat - Gesell-
schaft Beziehungen entwickelt wurde; kann hin-
sichtlich der Strukturierung des Islamismus nach
1923, erklarend sein. Dem zufolge finden diese
Bewegungen, im Gegensatz zu dem autoritaren
Sakularisierungsprojekt, die die herrschenden
Eliten im Zeitraum 1923-1950 -einschalteten;

Leben , um den Uberlebens-, existenz-, festhal-

tens-Strategie gegen den statistischen Monopol,
in politischen, kulturellen und 6konomischen
Gebieten. Diese Strategie beabsichtigt anfangs,
die Islam und das Werte-System des Islams in der
neu erschaffenen, sterilen ‘Innen-Gesellschaft’
wieder zu beleben und diesem, Macht zu verlei-
hen. Dann kommt das Ziel zu sichern, dass das
muslimische Leib im ‘Lebenswelt’ und im poli-
tischen Gebiet, auf machtige Weise aufstehend,
eine hegemoniale Lage erreicht. Grob aufgezeich-
net: Den Hauptdarstellern der islamistischen
Gesellschaftsbewegungen, die sich als Naksf, Nur
und Solomonismus in drei unterschiedliche, kon-
kurrierende Hauptzweige trennen; zufolge, ist
Islam die Religion, die in erster Linie beschitzt
werden soll; danach auch die muslimische Reli-
gionitat. 7

Die Pioniere und dessen treue Nachfolger
dieser Bewegung, die zivile Ungehorsamkeit as-
sozierend einen passiven Widerstand aufwiesen,
sahen; gegenliber dem Modernisierungsprojekt
mit kulturellem Inhalt, die von den Jakobiner
Eliten idealisierend im Sponsoring des Staates,
der Gesellschaft gepredigt wurde; die Gebieten
auiierhalb der statistischen Monopol, als eine Art
Unterkunft /Obdach an. Genau deshalb sind die
an erster stelle kommenden Lebensflachen der
islamistischen Bewegungen, Hauser und Woh-
nungen die der Gemeinde gehdren, die zu diesem
Zweck funktioniert wurden. Aus der Sicht der Is-
lamisten sind diese Hauser multifunktional: diese
sind sowohl Residenze (vor allem fiir Studenten)
als auch Gewachshauser die zur religidsen Lehre
und Anwendung der Werte genutzt werden als
auch Moscheen, in der religiose Gottesdienste
errichtet werden und auch halb-6ffentliche Ge-
biete, worin Diskussionen mit philosophischem,
politischem und sozialem Inhalt gefuhrt werden
kénnen (Yavuz, 2005:165-171). Diese Hauser,
die im allgemeinen immun gegen den autoritaren
Eingriff des Staates, blieben; sind geschiitzte und
abgeschiedene Orte des innen-Gesellschafts ge-
worden und verschlossen sich oftmals, gegeniiber
den sanften Herrschaftsmedien des Aulienweltes
wie Fernseher, Radio und Zeitung. Besonderhei-
ten wie Privatsphare und relative Isolation vom
Aulienwelt, bildeten einen Hindernis zur Zivili-
sierung und Demokratisierung. Doch wie auch
unten analysiert wird; diese Besonderheiten sind
mehr das uniiberwindbare resultat der Options-
losigkeit, als die der Wahl..

Islam, die sowohl politisch als auch zivil, als die
Quelle aller idealen Werte angesehen wird; wurde
“prozessiert”, “sublimiert”. Islam, das in die Lage

7 Wahrend dieser Zeit beobachten wir, das Wesen des religiosen Glau-
bens und Wertesystem verteidigt wird. Religion ist kein Hindernis
fiir den Fortschritt, im gegenteil ermutigte ihn, das religiose lehren
keine Eigenschaften zeigen sowohl bildeten den schwerpunkt der
Argumente gegen islamisten. Auf der anderen Seite, die oben ge-
nannte islamischen Bewegung hat sich die funktionen als auftrag
genommen anders als in der Vergangenheit weder die Macht,
Gemeinde und der Zivilgesellschaft iber das konzepete fiir eine
vergleichende Analyse siehe, Torun(2009:255-258).-



des “Prozesses” kam, wandete sich fiir die auEenste-
henden der ‘innen Gesellschaft’ in ein “Appell” um.
Doch, da dieses Appell eher an einzelne Individuen,
anstatt an Massen gerichtet war, gewann das Appell
selbst und dessen Methode, einen entsprechenden
Format. In dieser Periode, in der die Statist Ideo-
logie dem gesellschaftlichen Gebiet in einer nahezu
totalitaren Ebene herrschte, realisierten die islamis-
tischen Bewegungen; denen kein anderer Weg als
die Erschaffung einer innen-Gesellschaft, in der von
Ahmet insel konzeptualisierten Form, blieben; ihre
Beziehung zur Gesellschaft, nicht Gber schriftliche
Texte wie z.B. religidse Trager Institutionen, Zei-
tungen und Zeitschriften, sondern indem sie mit
jeder Person direkt, von Angesicht zu Angesicht
kommunizierten. Die neuen und Uber das Ausse-
hen einer Festung verfligenden unterschiedlichen,
islamistischen (Gesellschafts-) Bewegungen, die sich
als verformbare Prinzipien der Ideale, an die Arbeit
machten; verfolgen die hohe Absicht, ihre eigene in-
nen-Gesellschaft erweiternd, dem “heiligen islamis-
tischen ProzeE” zu dienen und somit “Erlésung zu
erreichen. Es ist als ob, fiir die islamistischen Treue-
Mitglieder dieser entstandenen innen Gesellschaft,
keine Grenzen des Dienstes an diesen ProzeE vor-
handen ware. Fir diese Leute, die dem verbreiten
der Religion in gréEere Massen gewidmet wurden,
kann sogar von einer islamistischen Utopia, einer
weltlichen Himmel, die Rede sein: Diese Utopia
ist die “einzige Quelle” der “Ruhe” und “Erldsung”,
“Beehrung” der Islam und Muslimisierung der Ge-
sellschaften in Massen, der verschiedenen Nationen,
darunter zuvor in der Turkei und sogar einer wich-
tigen Teil des Weltes. Den Jakobiner Weisen dieser
Periode zufolge, deutet die Entwickelbarkeit einer
solchen Utopia, in der Struktur; der anders behan-
delnd als Haupt-Verantwortlicher der Retardierung
wurde; neben dem ethisch-moralischen Macht der
Religion, auch die Mobilisierung der Personen, an.

Andererseits, wie richtig auch eine Wand-
lungs-Existenz in der Habitus Stand und ldenti-
taten, im Werte Welt der kollektiven und die is-
lamistischen Werte verinnerlichten Subjekte, ist;
ist auch die reflexive Veranderung der islamisti-
schen Bewegung / Identitat in der Filhrung dieser
Schauspieler, je mehr dieser in die Welt eingeht,
im gleichen MaEe unbestreitbar. Je mehr die is-
lamistische ldentitat auEerhalb seinen geschlos-
senen Welt austritt um im breiten Sinne “die
Welt”; im engen Sinne, die individuelle Welt,
Gesellschafts- oder System-Welt umzuwandeln
und seinen Existenzgebiet /innen Gesellschaft zu
erweitern; wird dieser, von seinen Begegnungen,
Maglichkeiten und Drohungen im AuEenwelt, in
unvermeindlicher Weise beeinflusst. Jemand der
die Umwandlerrolle Gbernimmt, tritt auch selbst
im Resultat der eingegangenen Beziehungen, auf
unvermeidlicher Weise, in ein Wandlungsprozess
ein (Spivak, 1990:1). Je mehr die islamistischen
Gruppen die Grenzen ihrer innen-Gesellschaft

erweitern, treffen sie wenn auch ungewollt, so-
wohl im breiten Sinne “auf die Welt”, Beispiels-
weise Sprachwelt, Mentalitatswelt, Lebenswelt,
kurz gesagt mit der Welt selbst; sowie auf die
Strukturen dieser Welt: Beispielsweise auf die
sakulare, verfassungsmaEige Ordnung oder den
Gelegenheitsstrukturen, die die Neo-Liberalisie-
rung aufbringen, zu.

Im Gegensatz zu der oben verbildlichten Tabel-
le, ist es nicht richtig die Beziehung zwischen dem
Staat und den islamistischen Gruppen mit einer,
“auf einheitliche Weise” verlaufenden und von den
Staats-Eliten an die islamistischen Gruppen gerich-
teten Antagonismus, zu definieren; diese Tabelle
kann nur einen Aspekt und eine bestimmte Periode
der Beziehung zwischen den Staatseliten und isla-
mistischen Gruppen definieren. Die Variabilitat im
Zeit und Konstellation fiihrt zu wandelnden Dro-
hungswahrnehmungen und somit zu wandelnden
Beziehungsarten. Allerdings andert sich diese Be-
ziehung, wenn die Demokratisierungswelle nach
dem 2. Weltkrieg auch die Tirkei einschlieEend,
die Einzelpartei-Verwaltung - die die birokratische
Herrschaft vorsieht - endend, in ein Mehrparteii-
sches Leben gewechselt wird: Das autoritare (und
teilweise totalitare) Druck aufden Islamisten, wurde
mit der macht von DP die das Islam nicht anders
behandeln; trotz der Reaktionen vom Biirokratie,
entspannt.

Es wird angenommen dass in der zeit nach
1950, fur die Trager-Staatsordnung, die existen-
zielle Gefahr von einer anderen Quelle droht:
Die kommunistische Expansion. In solch einer
Konstellation bleibt es nicht nur dabei, dass das
autoritare Sakular-Druck auf den islamistischen
Gruppen relativ entspannt wird; zugleich werden
diese Gruppen, im Umfang ihrer Kampfe gegen
die linken Bewegungen, von Staatsdarstellern
manchmal in bedeckter, manchmal auch offent-
licher Form, unterstiitzt. So, die Griindung einer
islamistischen Partei (MNP), welches in der Fiih-
rung von Necmettin Erbakan, hinter einer isla-
mistischen Hegemonia ist, wird in 1970 gestattet.
Auch wenn diese Partei 1971 ausgeschaltet wird,
ist MSP, das von der gleichen Belegschaft gegriin-
det wird, der Partner des in 1973 gegriindeten
Koalitionsregierung.  Islamistische ~ Gruppen
die das Kommunismus als eine groEe Drohung
auf ihre eigenen Werte aufnehmen, verbiinden
sich freiwillig mit dem Staat und nehmen beim
Kampf gegen die Kommunismus ihren Platz ne-
ben dem Staat ein.

Die Existenz der Koalition zwischen Staat und
islamistischen Gruppen zeigt nicht, dass die einzi-
gen Bestandteile, die die Beziehung zwischen dem
Staat und die islamistische Beziehung definieren,
Toleranz und implizite Unterstiitzung sind. Es ist
auch erforderlich im Hinterkopf zu behalten, dass
die Verblndung des Staates mit diesen Gruppen,
nur in einem bereich eingeschrankt wird und mit

der Kontingenz begrenzt bleibt. Allerdings wird in
dieser Periode MNP ausgeschaltet und Strafver-
folgungen gegen die Mitglieder der islamistischen
Bewegungen aus verschiedenen Ebenen und Ele-
menten des Staates, gestartet. Die hier auffallende
Angelegenheit ist es, dass das Misstrauen nicht das
einzige Element der Beziehung zwischen den Par-
teien ist. Die Parteien konnten bei Bedarfauch ko-
operieren.

In dieser Konstellation, in der die islamisti-
schen Bewegungen einen konfortableren Leben
in ihrer innen-Gesellschaft und die Mdglichkeit
zur Erweiterung ihrer Gemeinden, finden; wur-
den die Fundamente der heute begegneten Um-
wandlung gelegt und die Entstehung einer neuen
Masse, dessen Beitrage in dieser Umwandlung
nicht unterschatztwerden darf, begann. Diese
neue Generation stellte bewusst oder unbewusst;
meistens dies nicht so deutlich wie wir benen-
nend; Forderungen, die islamistische Identitat
zu Zivilisieren. Manche Meinungsfiihrer und
intellektuelle Subjekte, die den Schicksal der isla-
mistischen Bewegung bestimmen, sind zu dieser
Generation zugehdérig8

Die islamistische Politik-l1dentitat
nach 1980 und neue Generationen als
Darsteller der Wandlung

Die Zeit nach 1980 deutet auf einen Ab-
schnitt, in der die islamistische Bewegung mit
einer steigenden Beschleunigung im 6ffentlichen
Gebiet, Sichtbarkeit gewann. Je mehr das Neo-
liberale Globalisierungsprozess in Bildung, Media
und Okonomie, sowie vielen anderen Gebieten,
die monopole Macht der Staaten schwacht;
kommen fir die Zivilgesellschaft und der isla-
mistischen Bewegungen in dessen, neue “Gele-
genheitsstrukturen” auf (Gole, 2000: 91-117).
Wahrend die islamistischen Subjekte diese auf-
kommenden, neuen Gelegenheiten nutzen; be-
lasten sie diesen Gelegenheiten, eine Bedeutung
von Mittel und Teil des Dienstes an diesen Pro-
zess und positionieren somit ihre steigende Wir-
kung, in einen den “Eigennutz” Gberschreitenden
Grad. Da das Prozess die ‘Islam’ ist, verfolgt jede
Initiative (ber dem Dienst zu diesem Prozess,
auch die ethisch-moralische Macht des Islam.
Wie Max Weber behauptet, kann auch hier; die
o6konomische Erfolg als ein Zeichen des religiosen
Befreiungs erkennend; eine Macht, vergleichbar
wie die mobilisierende Macht des calvinistischen
Geistes, die dem Geburt der industriellen Kapi-
talismus den Weg ebnet, gesehen werden. Mit
diesem Verstandnis wussten die Mitglieder der
islamistischen Gruppen, den Sturz in Gelegen-
heitsgebiete als ihre Aufgabe und demonstrier-

8 Keyman (2006), die AK-Partei Fall auf, dass die Bewertung nach
den internen Austausch von Islamismus, die Rechte und Frei-
heiten der Gemeinschaft Nachfrage-Achse orientiert sich an den
Forderungen der demokratischen Biirgerschaft direkt tbergeben
wird, multikulturell, und die besagt, dass Erfolg.
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ten eine hohe Solidaritat untereinander, fir den
“Dienst zur islamistischen Prozess”. Wahrend
wir in dieser Spalte der Geschichte, Zeuge der
rapiden Erhéhung der Teilnehmerzahlen am isla-
mistischen Feier werden; wurden die Grenzen der
islamistischen Existenz, vom innen-Gesellschaft
(also, geteilte offentliche Gebiet) zur autien Ge-
sellschaft (also, “gesamt” Gesellschaftsgebiet) auf
unvermeidliche Weise erweitert. Diese Erweite-
rung wird dazu fuhren, dass die deutlichen Gren-
zen zwischen der innen und autien Gesellschaft,
zunehmend verblassen.

In dieser Periode wussten die islamistischen
Gruppen, die die Absicht verfolgten dem isla-
mistischen Prozess zu dienen; die Gelegenheits-
gebiete, die die neo-liberale, erneute Strukturie-
rungsprozesse mitbrachten, auf maximaler Ebene
zu nutzen. Z.B. kann im 6konomischen Gebiet,
von der Bildung einer islamistischen Bourgeosie
die Rede sein; Geschaftsleute mit anatolischer
Herkunft organisierten sich in dieser Periode,
unter dem Dach der MUSIAD. Die islamisti-
schen Geschaftsleute haben nicht nur von den
Gelegenheitsgebieten des Innenmarktes profitiert
und sie sind, anfangend von den Zentral-Asien
Republiken, in vielen Geographien von Europa
bis Afrika reichend, Investitionen eingegangen.
Mit der Schwachung/Schwachen des offentli-
chen Monopols im medialen Gebiet, fingen die
islamistischen Gruppen an, in diesem Gebiet
eine erhebliche Existenz zu zeigen. Die islamis-
tischen Gruppen, die anfangend von Zaman und
Yeni Safak, mit vielen im nationalen und inter-
nationalen Stand verdffentlichten Zeitungen, zu
bedeutenden Darstellern dieses Gebiets wurden;
erreichten auch, mittels Radio- und Fernsehsen-
dern eine wichtige, den Publikum ansprechende
Lage. Das erste mal in dieser Periode enstanden
zinslose Bankwesensbeispiele in der Tirkei, wie
Kuveyt Tirk, Faysal Finans, Albaraka Tiirk, Ana-
dolu Finans und die islamistischen Gruppen wur-
den in einer diversifizierten Spektrum von Finanz
Institutionen, bis zu Versicherungsgesellschaften,
respektable Investoren des Landes. Am Anfang
der Gebiete dagegen, auf die die Islamisten, die
eine mit eigenen Idealen ausgebildete neue Gene-
ration erzielen wollen, Wert legen; kommt ohne
Zweifel das Bildungsgebiet .

Die islamistischen Gruppen, die iber hun-
dut-
im und

derten Universitats-Vorbereitungskursen,
zenden Collegen und Universitaten
ausserhalb des Landes, dessen Anzahl rund zehn
sind, hunderten Studenten Wohnheimen und
tausenden Gemeindehausern verfiigen; beweg-
ten sich schnell zu ihrem ‘“Aufzucht” Ziel, einer
neuen Generation. Auf der anderen Seite legten
die islamistischen Gruppen auch auf die staatli-
chen Bildungsinstitute, genau so wie die privaten
Bildungsinstitute, grotien Wert. Die guten Bil-
dungsmaglichkeiten in den rennomierten &ffent-

lichen Universitaten, waren fiir die islamistischen
Gruppen, ein bedeutender Gelegenheitsgebiet:
Sie fingen an mit Ergebnissen wie Bereicherung
hinsichtlich der Human Ressourcen, indem sie
erfolgreiche Schiler in die besten Universitaten
von Turkei steuerten; sowie auch mit erfolgrei-
chen Ergebnissen deren Schiller, die in internati-
onalen Wissenschaftsolympiaden in Priifungen in
nationalem Mau erziehlten, Aufsehen zu erregen.
Diese Gruppen, die den Studenten Stipendien,
Unterkunft und inoffizielle Beratungsdienste
bieten, erreichen auf diesem Wege eine wichti-
ge Gelegenheit: Im Gegenleistung fir jede Art
Maéglichkeiten, die sie den Studenten anboten,
erwarteten sie von ihnen Treue zur “karizmatik
charismatischen Gemeinde” und Dienst zur heili-
gen Prozess. Islamistische Gruppen, die den 6ko-
nomischen Aktivitaten jenseits der Gewinne und
Ertrage, eine “geistliche” Bedeutung ermessen;
betonten die “Dienst” oder “Gottesdienst” Seite,
wenn es um professionelle Berufe ging.

Allerdings, wahrend die islamistischen gesell-
schaftlichen Bewegungen, die Mauern ihrer in-
nen-Gesellschaft auf diese Weise erweiternd den
Anzahl neuer und noch ausgestatterer “Dienst-
manner” erhéhen wollten; standen sie einem
unerwarteten Resultat, die hinsichtlich der Um-
wandlung der Bewegung eine wichtige Rolle spie-
len wird, gegeniiber: Die vaterliche9 Spannung
zwischen den neuen und den alten Generationen.
Die Quelle dieser Spannung ist die Unwohlheit
der neuen Generation gegenilber dem Ignoranz
ihrer Individualitaten und Freiheiten, im namen
der islamistischen Prozess. Die informelle doch
scharfe Hierarchie innerhalb der Gruppe, re-
sultiert mit einer (ibermaiigen Begrenzung der
Individualitaten und Freiheiten. Die alten Ge-
nerationen mit einer prozessierten religiésen Ver-
standnis, empfanden die Forderungen der neuen
Generationen manchmal unnétig und unbedeu-
tend, manchmal auch gefahrlich. Die Ungleich-
heit und das Begrenzungsproblem der Freiheiten,
kamen nicht nur wegen einer informellen Hie-
rarchie in der Gruppe, sondern auch wegen der
Positionierung der Islam-Muslime Beziehung als
geistlich, auf: Die Individualitats-Freiheiten und
Unterschiedsforderungen, die fir den Islam oder
die Gemeinde geopfert werden missen. Aller-
dings ist fir die neue Generation, die mit Milhe
und Opfer der alten Generationen, in die moder-
ne Welt integriert wurde, nicht nur die Religion
die beschiitzt werden soll. Zugleich sind auch die
Freiheits und Individualitats-Forderungen, unter
dessen Absichten.

Die neue Generation kann mit einer, den reli-
gidsen Werten nahen, doch der Individualitat und
Freiheit, nicht die erforderliche Sorgfalt zeigenden

9 Auch wenn die vaterliche Beziehung eine Ungleichberechti-
gung beinhaltet wird dieser nicht mit einer absoluten Autoritat
definiert; wenn dies die Ungleichkeit fortsetzt, wird dieser “er-
weicht”.

Religionsverstandnis, zu diesem Abstand haltenden
Haltung charakterisiert werden. Wie die Religion
einem anderen nicht impragniert werden kann,
sollte dieser auch nicht dem Person selbst imprag-
niert werden. In der Tat, mit der Zeit wird der bis
zur zweiten Halfte der 80’er Jahre anhaltenden Be-
darf, an aller anfang das Islam positionierend , dies
erneut zu definieren; mit diesem Verstandnis der
neuen Generationen, bei Seite gelassen: Nun Uber-
lassen die Schliisse, die in den Makro-Themen wie
“islamistische Gesellschaft”, “islamische Staat”, “is-
lamische Politik”, “islamische Okonomie”, “Islami-
sierung des Wissens” gemacht werden; ihren Platz,
den Demokratie Diskussionen und den Erlaterun-
gen zu Problemen des Islams, in noch Mikro- und
individuelleren Ebene.

Wie die Existenz ist auch der Ausmadl der va-
terlichen Spannung, was in islamistischen Grup-
pen die Geburt einer kritisierenden Orientierung
aufbringt, wichtig. Das Ausmai dieser Spannung
spielt eine wichtige Rolle in der Formung der Be-
ziehung zwischen der alten und neuen Generati-
on. In der Tat, diese Spannung ist nicht so stark
um mit einem Riss zu resultieren; denn fir die
neuen Generationen sieht es nahezu unmdglich
aus, das Charisma der Gruppenfihrer und der
Gesellschaftsgeist, welche tber die gruppe herr-
schen, zu Giberwinden und diesem Gegenhaltung
zu demonstrieren. Auch wenn diese Spannung
Unruhe bringt, erreicht es keinen Ausmai was
zur radikalen Differenzen fihren kénnte. Doch
trotzdem sollte nochmals betont werden; alte
Generationen sind im Gegensatz zu den neuen
Generationen weniger tolerant. Gegenuber der
Gruppenmacht und kompromiilosen Lebenssti-
le der alten Waffen, nahmen die neuen Generati-
onen im groien Maie die Gemeinde-Aktivitaten
betreffenden Initiativen durch artikulieren mit

konstellativen Politiken wie “moderate Islam”
und “zwischenreligiose Dialog”, die den wichti-
gen Teil der neuen Welt-Ordnung des Globalisie-
rungsprozesses bilden, in die Hande. Diese konn-
ten noch nicht im ganzen Sinne, ihre Mindigkeit
beweisen; waren unorganisiert und den alten ge-

geniiber noch nicht ganz tberlegen.

Die Aktivitaten der neuen Generationsmit-
glieder innerhalb der Gruppe in den islamisti-
schen Gruppen, die Uber eine geregelte Struktur
verfiigen, ist meistens nicht mit deren Studiker-
Jahren begrenzt; diese erreichen vor allem mit
ihrer Filhrungs- und Bildungserfolge in den aus-
landischen Schulen, einen wichtigen Stand. Auch
wenn diese Jugentlichen ihre personlichen Erfah-
rungen, die die Spannung veranlassen, miteinan-
der teilen; kdnnen sie gerade wegen ihrer geist-
lichen Abhangigkeit nicht, sich organisierend
einer Gegenfront Griindung nahern. Ihr einziger
Unterschlupf ist ihre intellektuelle Quellen Er-
reichungs-Kapazitat, ihre Anwendungsfahigkeit
ihrer Akkumulationen in den Diskussionen und



die eventuelle Erfolgslosigkeit der alten Generati-
onen. Daher, auch wenn die organische Ganzheit
in der Gruppe weiterlebt, gingen die Ungleichheit
ernahrenden Seiten der islamistischen Identitat,
in eine Kritisierungs- und Abriebsprozess, uber.
In diesem Fall kann gesagt werden, dass wah-
rend die Spannung zwischen den islamistischen
Gruppen, bis zu den 90’er Jahren abnimmt; die
Spannung in der Gruppe steigt. Ohne Zweifel
war auch in den friiheren Jahren die Rede von
gruppeninternen Spannungen, doch die Natur
dieser Spannungen war anders; vor allem waren
diese Spannungen nicht zwischen den Generati-
onen und die Gegensatze waren sekundar. Diese
sekundare Gegensatze fanden nicht zwischen Per-
son und Gruppe, statt. Obwohl in dessen Quelle
sekundare Gegensatze vorhanden sind, resultier-
ten diese Spannungen mit gruppeninternen Zer-
splitterungen. Beispielsweise teilte sich die Nur
Bewegung sich in Franktionen wie Fetullah Gi-
len Gemeinde, Neu-Asien Gemeinde, Neu-Ge-
nerationare, Schreiber, Konsultationare usw. Aus
diesem Grund war die islamistische Bewegung
viel teilig; doch die Mentalitatswelt, die die re-
ligiose Beziehung der zersetzten Gruppen formte
war die gleiche: Das altvaterliche Mentalitat. Wie
die neuen Spannungen dagegen, nicht mit einer
Zersplitterung resultierten, fanden diese eher als
eine Spannung zwischen Generationen statt.

Islams Werte System verinnigende doch an-
statt einer Hierarchie zwischen diesen Werten
und ihnen selbst zu erstellen, Islam zu verstehen
und neue Bedeutung zu zufiigen versuchende
Massen; beabsichtigen ihre Freiheiten zu gewin-
nen, indem sie mit den alten Generationen, keine
Werte-Diskussionen, sondern meistens Verfah-
rens und Methoden Diskussionen eingingen.
Diese neuen Generationen, die in der Regel eine
hochschulische Ausbildung haben und anstatt
der wortlichen Kultur, mit der Literatur/schrift-
lichen Kultur vertrauter sind; fingen, den Indi-
vidualitatsschutz-Kampf gegen die Gruppe meis-
tens alleine zu fuhren, an. Die alten geregelten
Generationen hatten hinsichtlich ihrer gruppen-
internen Lage einen vaterlichen Autoritat. Auch
wenn die vaterliche Autoritat gegen eine, von der
Spannung herbeigefiihrte Zersplitterung in der
Gemeinde, vorbeugt; nun kommt die Zeit in der
die Gemeinde kein einheitliches Wesen mehr ist.

Die islamistischen Bewegungen setzen ihren
Wachstum, trotz dieser Spannung in ihrem eige-
nen Lebenswelt und steigern ihre Sichtbarkeit, in
jedem Punkt des gesellschaftlichen Gebietes, fort.
So, dass es in 1996 den politischen Flugel der isla-
mistischen Gruppen gelang, der groEe Partner des
Koalitionsregierungs, der die politische Macht in
seinen Handen hielt, zu werden und der islamis-
tische Fuhrer Erbakan setzte sich auf den Prasi-
dentenstuhl nieder. Doch die islamistische Macht
wurde vom staatlichen Macht, der den erreichten

Stand der islamistischen Bewegung als eine groEe
Drohung zu seinem Existenz empfand; mit einer
post-modernen Schlag im Jahre 1997, entfernt.
Im Anschluss wurde eine strenge Kontrolle gegen
die islamistischen Bewegungen im Lebenswelt
und autoritare Anwendungen in Kraft gesetzt
und die Refah Partei vom Verfassungsgericht
ausgeschaltet. Dieser Schlag, der im ersten Blick,
hinsichtlich der islamistischen traumatische Re-
sultate hervorbrachte, 6ffnete eigentlich den Weg
der neuen Generationen.

Die islamistischen Gruppen begriffen, dass sie
sich in frilhen Feiern befinden und es kam auf dass
diese Gruppen eigentlich nicht so machtig sind wie
sie scheinen. Diese Lage 6ffnete die Macht der alten
Generationen zur Diskussion und natiirlich waren
die Darsteller dieser Diskussionen, die neue Genera-
tionen. Die neuen Generationen , die anfingen die
Machte ihrer Gemeinden zu hinterfragen, fanden
die Méglichkeit ihre zuvor geauEerten Forderun-
gen, Empfehlungen anderer Methoden, doch lauter
zu auEern und diesmal fingen sie an, in ihren Ge-
meinden noch mehr in den Vordergrund zu treten.
Vielleicht ist die wichtigste Erneuerung, was diese
Spannung hervorbrachte; die Entdeckung wie wirk-
sam die Macht der Demokratie in der Analyse der
Hauptprobleme der islamistischen Massen, die den
autoritaren Druck des Staates ausgesetzt waren und
die Unterstliztung der Globalisierungsprozess, sein
wird. Somit wurden auch die Wiinsche der neuen
Generationen, mit Gruppeninternen Demokratisie-
rungs und Freiheitsforderungen sich nach aussen zu
o6ffnen, noch positiver entgegengenommen.

Fir die islamistischen Massen driickt der 28.
Februar, hinsichtlich seiner Resultate eine Phase,
in der die Bedeutung der Rechtswesenstiberle-
genheit und Multikulturalismus begriffen wurde,
aus. In dieser Periode fingen die neuen Genera-
tionen, die vergleichbare Vorgeschichten haben
und den vaterlichen Macht der alten Genera-
tionen, in einem bestimmten MaE entgangen
sind, an; anfangend von Medien-Organisationen,
unter bestimmten Dachern noch organisierter
sichtbar zu werden: wie Zeitungen, Zeitschriften,
Vereine und politische Parteien.

Fazit

Die AK-Parteis herausforderung zu der alte-
ren Generation mit der oppositionellen Haltung,
und die Trennung fir einer Bildung zu neuen
politischen Diskurs und die Entstehung all dieser
Prozesse kann als ein fast perfektes Beispiel ge-
sehen werden. Im islamistische Bewegungen hat
das neue Generation gegen den alteren Genera-
tionen nicht nur ein sieg des symbols, sondern,
auch in einem konkureten weg zur forderungen
an die neue Generation des islamistischen be-
wegungen die durch positionierung innerhalb
Diskurse, richtung der transformation der isla-
mische bewegung wurde zum mittelpunkt der

Debatte. Heute haben jede Mitglieder der neuen
Generation von Media-organen, Universitaten
und organisationen der Zivilgesselschafft durch
ein effektiven Arbeit spielten eine wichtige rolle
in der offentlichen Debatte. Eine Rolle bei der
Verwandlung der islamischen Identitat und den
oben gennanten Geschichte dieses Teils, die wir
zu erklaren versuchen, kann die Gemeinschaft
und die Auswirkungen auf die Demokratisierung
der Turkei nicht geleugnet werden,

Wie zum verstehen ist in der Tlrkei, sind in
der traditionellen demokratischen zwei Elemen-
te im Vordergrund: dieser Spannung in der ge-
meinschaft und autoritare Einstellungen der staat
gegeniiber. Sowohl Spannungen und Autoritaren
Praktiken der Demokratie hat der islamischen
Tradition geholfen, wie wichtig einzelne Faktoren
zu verstehen sind. Somit, wurde fir die Demo-
kratisierung der islamischen politischen Identitat
eine Méglichkeit geboren, ebenso wie die Demo-
kratisierung des politischen System der Tirkei
auf die Notwendigkeit fiir einen méoglichen Ge-
genstand gerecht entstanden. Kein Zweifel, die
Fortsetzung dieses Potenzial des Subjekts in Frage
hangt von Verinnerlichung des demokratischen
Kultur. So wird es sich zeigen.
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