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Oz

Ttirkiye'de Islamcilik, Osmanli 1mparatorlugu’nun son donemlerinden itibaren
farkli asamalardan ge¢mistir. Devleti kurtarma regetelerinden biri olarak ortaya cikan
Islamcilik, tek parti doneminde siyasal alandan cekilmek durumunda kalmistir. Demokrat
Parti'nin iktidara gelmesini takip eden stirecte Islamc1 aktorler kendilerini daha cok kiiltiirel
meseleler tizerinden ifade etmis, politik etki kapasiteleri ise smirli kalmistir. Buna karsin
ideolojik kristallesmenin yasandig1 1960’1 yillar Islamcilik icin politik ve kiiltiirel manada bir
doniim noktasi olmustur.

Bu calisma, 1960'larin Islamar siireli yaymnlarindaki temel sosyo-politik tartismalar:
tematik olarak inceliyor. Donemin Islamciligiin kendini sag siyasi yelpazenin iginde
tanimladig1 ve bu yelpazenin i¢indeki ittifaklar silsilesine dayanmak kaydiyla “milli olan1”
Islami motifleri onceleyerek yeniden insa etmeyi hedefledigini iddia ediyor. Oncelikle
1slamc1hg1mn sag siyaset ile kurdugu iligkinin seyrine odaklaniliyor. Ikinci olarak uluslararas:
gelismeler 1s5181nda, 1slamc1hg1n timmet vurgusunun, ulusu asan bir aidiyet formu olarak
icsellestirilmesinden ziyade jeostratejik-pragmatik bir diizlemde 6ne ciktigiileri stiriiltiyor. Bir
diger alt baslikta, donemin 6ne ¢ikan temalarindan biri olan kalkinmanin Islamct dergilerdeki
yansimalar1 inceleniyor; “manevi kalkinma” temasinin ortaya cikis sertiveninden s6z ediliyor.
Son olarak Islamc1 yazarlarim solun kiilttirel hegemonya kurma ¢abasina cevap vermek icin
edebiyat ve sanat alanlarimn kapsayacak sekilde gelistirdikleri 6nerileri irdeleniyor.

Anahtar Kelimeler: Islamcilik, Manevi Kalkinma, Sag Siyaset, Ummetcilik, Kiiltiirel
Hegemonya.
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THE MENTAL MAP OF ISLAMISM IN THE 1960s:
THE ATTEMPT TO REVISE “WHAT IS NATIONAL”

Abstract

After its emergence as an ideological prescription to salvage a state in crisis, Islamism
in Turkey has gone through various stages since the last decades of the Ottoman Empire.
During the single-party period, it had to withdraw from the political sphere. Following the
coming of the Democrat Party to power, Islamist actors expressed themselves mostly through
cultural issues while their capacity of political impact remained limited. It was, however, the
ideological crystallization in the 1960s that became the political and cultural turning point for
Islamism in Turkey.

This study thematically examines the major socio-political discussions published
in Islamist journals throughout the 1960s. Islamism of that period defined itself within the
right-wing political spectrum and, by remaining within the range of that spectrum, aimed
to reconstruct “what is national” along with the priorities of Islamic motives. This research
particularly focuses on the trajectory of Islamism’s alliances with the right-wing politics.
Another argument is that the emphasis of Islamism on “ummah” stems from a geostrategic-
pragmatic plane rather than being the result of the internalization of an extra-national form
of belonging. In addition, this work also analyzes “development” as one of the prominent
concepts of that era and the course in which the term of “spiritual development” emerged.
Lastly, this study looks at the prescriptions, which involve the fields of literature and art, of
Islamist authors in their endeavor to respond the left’s efforts to build cultural hegemony.

Keywords: Islamism, Spiritual Development, Right-wing Politics, Ummahism, Cultural Hegemorny.

Giris

1950'1i yillar boyunca Islam’1 siyasal bir dil olarak yeniden kurma ve
bilhassa kiiltiirel alanda canlandirma faaliyeti muhafazakar sag cevrelerde
hiz kazanmistir. Bu durum stiphesiz Demokrat Parti'nin (DP) iktidara gelmesi
ve dini kesimlere belirli bir 6zgtirltik alan1 agmasiyla yakindan iliskilidir. DP
bir yandan Islami aktorleri partinin siyasal niifuzu altina almaya calismis
diger yandan da koktenci nitelikler arz eden kimi Islamci egilimleri pasifize
etmeyi denemistir. Orgiitlenme ve yayin faaliyetini arttiran Islamc1 gruplar ise
kendilerine kiiltiirel alandan ideolojik miicadele ¢izgisine evrilen bir yol haritas1
cizmistir.! Kentli ve sekiiler bir ittifakin neticesi olan 27 Mayis askeri darbesi
bu siireci kesintiye ugratmis ve Islamcilar kismi bir geri cekilme dénemine
girmistir. Darbeyi izleyen giinlerde olusan politik ortam, sol/sosyalist egilimli
politik aktorlerin kamusal tartismalar1 belirleme giictiniin nispeten artmasi ve
sektiler-milliyetci karakteri belirgin bir toplumsal dalganin ytikselisi s6zii edilen
gecici geri cekilmenin temel nedenleri arasindadir.> Ancak kisa bir siire sonra

1  Resul Tirk, “Tiirkiye’de Siyasal fslam’in Orgiitlenme Faaliyetleri”, Akademik Hassasiyetler
Dergisi, C. 2,S. 3, 2015, ss. 114-116.
2 Bu geri gekilmeyi mutlak manada diistinmemek gerekir. Ornegin 1960 6ncesinde yayimlanan
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Islamci yazarlar, solun ideolojik ve kiiltiirel hegemonya® kurma cabasina karst
milliyetci-muhafazakar kanatla birlikte harekete gecmisler, drgiitlenme ve yayimn
faaliyetlerine yeniden hiz vermislerdir.

1960’1 yillari, Islamci siyaset agisindan 1961-65 ve 1965-70 olmak tizere iki
ana doneme ayirmak miimkiindiir. 27 Mayzs etkisinin stirdtigti ve CHP nin basin
cektigi hiiktimetlerin iktidarda oldugu ilk donemde daha ziyade savunmaci bir
nitelige biirtinen Islamcilik!, milliyetgi-muhafazakar aktorler ve soylemle anti-
komitinizm temelinde kurdugu ortaklig1 politik bir zirh olarak kusanmaistir. Dini
motifleri kampanyasinda kullanmaktan c¢ekinmeyen Demirel liderligindeki
Adalet Partisi'nin® (AP) 1965 secimlerinden galip ¢ikmasi ve hiikiimeti tek
basina kurmasi ile baslayan ikinci donemde ise iktidarla yakin iliski tesis etme®
ve Islamci argtimanlarin altin1 daha fazla ¢izme egilimi bas gostermistir. Bu
stirecte hem dogrudan iktidar degisikliginin sag siyasette yarattig1 ivme hem de
dolayli olarak islam tilkelerinde yasanan diistinsel ve siyasal gelismeler etkilidir.
Tiirkiyeli Islamcilar, 6zellikle 1960 larin ortalarindan itibaren islam diinyasinda
belirginlik arz eden siyasal Islam dalgasindan etkilenmeye baglamistir.” Ceviri
faaliyetlerinin hiz kazanmasi sozii edilen stirecin 6nemli bir parcasidir. Bu ikinci
donem ayni zamanda slamci entelektiiellerin sol/sosyalist yazarlarin dolasima
soktugu anti-emperyalizm, anti-kapitalizm, planli kalkinma, ABD karsitlig
temalariyla yiiz ytize gelme ve onlara alternatif tiretmeye calisma donemidir.

1960’ larin Islamci entelektiiellerini etkileyen bir dizi ulusal ve uluslararast
politik faktor sz konusudur. Uluslararasi lcekte en dikkat cekici gelismeler,

Sebiliirresad, Hildl gibi dergiler 27 Mayis askeri darbesinden sonra ¢tkmaya devam ederler.
Ancak birkag istisna disinda (Bkz. Sebiliirresad, “Ilahi Kanunlar Sasmiyor”, C.13, S.310,
Haziran, ss. 146-153) bu dergilerde dogrudan darbe stirecini konu alan yazi bulmak ¢ok
zordur, daha ¢ok giinliik gazetelerde yayimlanan haberlerin aktarilmasiyla yetinilmistir.

3 Marksist diistincede kiiltiirel hegemonya kavrami, yonetici smifin gesitli araclarla
toplumun algilamalarini, inanglarini, degerlerini maniptile ederek kendi diinya gortistinu
bir norm olarak kabul ettirmesidir ve kavram bu haliyle Gramsci'nin fikirlerinden ilhamla
gelistirilmistir (bkz. Antonio Gramsci, Hapishane Defterleri: Felsefe ve Politika Sorunlari:
Se¢meler, cev. Adnan Cemgil, Belge, stanbul, 2014, s. 352). Bu calismada ise kiltiirel
hegemonya ifadesi, kiiltiirel olarak cesitlilik arz eden bir toplumda bir siyasi aktériin ya
da grubun toplumun diisiinme ve algilama bicimlerini sekillendirme ve alternatif bakis ve
diistinme bigimlerini sinirlandirma faaliyeti olarak ele almmustir.

4  CHP'li hiiktimetlerin tek parti donemi laiklik uygulamalarina donmedigi, bu dénemde

cok sayida yeni caminin ve imam Hatip Okulunun (IHO) acildig1, Diyanet'in biitgesinde

kismi bir artis yapildig: ifade edilmelidir. Gareth Jenkins, Political Islam in Turkey, Palgrave

Macmillan, New York, 2008, ss. 126-127. Bununla birlikte islamci dergiler, sozii edilen ilk

donemde Nurculuk, din gorevlilerinin nitelikleri ve benzeri konularda din karsit1 olarak

degerlendirdikleri kimi vekillerin beyanatlarina sayfalarinda cevap vermistir. Ornegin

Diyanet Isleri'nin biitgesi goriisiiliirken din adamlarinin nitelikli olmadig elestirisini yapan

Osman Sefik Inan’1 Hilil agir bir dille elestirmistir. Bkz. Hilal, “Sefik [nan’a Cevap”, C.3,

S.32, Ekim 1962, ss. 17-18.

Jenkins, a.g.e., s. 128.

Heinz Kramer, A Changing Turkey: The Challenge to Europe and the United States, Brookings

Institution Press, Washington D.C, 2000, ss. 63-64.

7  Banu Eligiir, The Moblization of Political Islam in Turkey, Cambridge University Press, New
York, 2010, ss. 61-62.

o Q1
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anti-kolonyal miicadeleler ve Suudi Arabistan’m bagii cektigi “Islam Birligi”
kurma gabalaridir. Tiirkiyeli Islamcilar igin iki kutuplulugun smnirlarini esnetme
cabast oOzellikle bagimsizligina kavusan eski somiirgelere dair umutlarla
birlesmistir. Yeni kurulanlar basta olmak tizere Islam iilkelerini bir cat1 altinda
toplama fikri, reel politik kaygilarla Bat1 kutbunda yer almis olmanin kiilfetinden
bir kurtulus olarak tahayyil edilmis, boylece anti-komiinizm ve geleneksel Bat1
stpheciliginin birlikte akabilecegi bir mecra bulunmak istenmistir. Yerel/ulusal
diizeyde ise isci sinift hareketi ve 6grencilerin politik mobilizasyonu {izerinden
berraklasan “toplumsal uyamisa” dair kaygilar belirleyici olmustur; bu da,
doénemin Islamci yazarlarmin reaksiyoner temeldeki milliyet¢i-muhafazakar
cizgiden tam manasiyla kopamamasina neden olmustur.

Politik kristallesmenin yasandigi 1960'li yillarda Islamcilik genel
hatlariyla iki boyutlu bir strateji izlemistir. Ilk boyut, sag siyasetin semsiyesi
altinda kalarak en giiclii merkez sag aktor ile irtibatlanmak ve Tiirk
milliyetciliginin muhafazakar sag yorumunu kabullenmek; ikinci boyut ise
Islamcr aktorler arasindaki goriis ve yorum farkliliklarmin bir i¢ catismaya
dontsmesini engellemek ve bilhassa kiilttirel-edebi zeminde yayincilik faaliyeti
araciligiyla yeni ortakliklar kurmaktir. Bu genel gergeve iginde Islamci gruplarin
btiytiik bir boltimii, 1950’ lerde nasil CHP'ye kars1 DP’yi desteklemislerse 1960’1ar
boyunca da AP’yi desteklemeyi tercih etmisler ve bilhassa 1965 sonrasinda “sag”
sifatin1 benimseyerek siyasi yelpazede konumlanmislardir. Bir diger yandan
da cesitli Islamci dergi ve gazeteler etrafinda orgtitlenme, Islami meseleleri
tartisma ve politik giindeme miidahale etme yolunu yeglemislerdir. Dénemin
Islamcr siireli yayinlari, Islamci siyasetin genel tartisma bagliklar1 hakkinda bilgi
vermesinin yani sira bahsi gegen stratejinin pratikteki izdtistimiine dair bazi
veriler sunmasi acisindan da dikkate degerdir. Bu yaymlarin bir kismi Islam
tarihine, menkibelere ve dini yasama dair yorum ve haberlere odaklanirken
bir diger kismi, daha ziyade kiiltiirel ve aktiiel-politik meselelere yer vermistir.
[slam Peygamberinin hayati, ahlak bilgisi, kotii alisgkanliklardan uzak durma,
cocuklara ve genclere dini nasihatler gibi temalar ise sozii edilen yaymnlarin
tiimtinde benzerlik arz eder.

1960'larin Islamci dergilerinde yazar kadrosu acisindan gorece bir
cesitliligin oldugu yadsmnamaz. Bu donemde ikinci kusak diyebilecegimiz
Islamci entelektiiellerin agir bastig1 yayinlar kadar resmi din gorevlilerin ya da
gayri resmi dini onderlerin katki sundugu yaymlar da vardir. Ornegin Thsan
Babalimin sahibi oldugu Isldm Diisiincesi ve Sezai Karako¢'un omurgasini
belirledigi Dirilis ilk kategoriye dahil edilebilecek bir ¢cabanin tirtintidiir. Her iki
dergi de hem 6nemli Islamci kalemler icin bir bulusma zemini olmus hem de
Islamci literatiirii zenginlestirmistir. Islamci cevre, 6zellikle Dirilis'te T. S. Eliot,
Paul Hazard, Kierkegaard, John Perse gibi yazarlardan yapilan gevirilerle Bat1
kaynakl1 felsefi metinlerdeki modernite ve pozitivizm elestirileriyle tanismistir.®

8 Metin Giircan, “Seventh Son of the East: Sezai Karakog¢ an His Doctrine of Revival”, Turkish
Studies, 16: 1, April 2015, s. 4.
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Tiirkiye Din Gorevlileri Federasyonu Baskani Ismail Cosar'in genel yayin
yonetmeni oldugu Hakses (1965) yukarida sozii edilen ikinci kategoriye ornek
olusturur. Hakses'te 6zellikle miiftiiler, miiezzinler ve diger Diyanet gorevlileri
yazmugtir. imam Hatip Okullar1 mezunlar1 1960'larda Islam'mn Ilk Emri Oku
(1961) ve Tohum (1963), islam Enstitiileri mezunlar1 da Islam Medeniyeti (1967)
gibi yayinlarla dergicilik faaliyeti baslatarak kiiltiir ve politika gtindemine
dahil olmustur.’ Yeni Istiklal, Sebiliirresad, Biiyiik Dogu ve Hilal gibi yayinlarda
ise M. Sevki Eygi, Hasan Basri Cantay, Muhammed Hamidullah, ismail Kazdal
basta olmak {izere Islamci yazarlari, din gorevlilerini, milliyetci kimligiyle tin
kazanmis yazarlari ve hatta AP’li siyasetcileri gormek miimkiindiir. 1960'larda
[slam’1 komiinizme panzehir olarak betimleyen milliyetci derneklerin®® sozctileri
de zaman zaman bu dergilere yaz1 gondermistir. Sozii edilen durum Islamcilik
ile milliyetci-muhafazakar siyasetin 1960'lardaki icigeligini anlatmaktadir.

Bu calisma, Islamcilik tizerine yapilan akademik arastirmalarda gorece
az calisilmis bir donemi birincil kaynaklar esliginde ve belirli kavramlar
etrafinda ele aliyor." 1960'larm Islamci siireli yayinlarindaki temel sosyo-
politik tartismalar1 tematik olarak inceliyor. Teoloji tizerine kaleme alinmis
metinleri ve ceviri makaleleri ise incelemenin disinda tutuyor. 1960’larmn
[slamciligimin kendini sag siyasi yelpazenin iginde tanimladig1 ve bu yelpazenin
icindeki ittifaklar silsilesine dayanmak kaydiyla “milli olam” Islami motifleri
onceleyerek yeniden insa etmeyi hedefledigini iddia ediyor.'? Bu 6zelligiyle hem
Osmanli’'nin son déneminde devleti kurtarma ve 1slahat recetesi olarak ortaya

9  Imam hatip okullart mezunlarinin ¢ikardig1 dergiler politik-kiiltiirel tarismalarm yan1 sira
hem iilkedeki THO'larin faaliyetleri hakkinda bilgi vermis hem de mezunlarin taleplerini
sayfalarindan duyurmustur. AP iktidar1 doneminde hiikiimetten beklentilerin arttig1 ve
IHO mezunlarinin iiniversiteye girme talebinin yiikseldigi gozlenmektedir. Bkz. Kerim
Aytekin, “Universite Hakkimiz”, Tohum, C.3, S.34, Kasim 1968, ss. 22-23.

10  Feroz Ahmad, “Politics and Political Parties in Republican Turkey”, Turkey in the Modern
World (Ed. Resat Kasaba), Vol:4, Cambridge University Press, 2008, s. 246.

11 Islamciligin Tiirkiye’deki genel seyrini arastiran metinlerde 1960'1 yillardan genellikle cok
kisa bahsedilir. Bu donemin anti-komiinizme angaje olma ve ceviri faaliyetleri vasitasiyla
bagka Miisliiman gruplarla ve politik Islam ile tanisma evresi oldugunu belirtmekle yetinilir.
Ornegin Ahmet Cigdem, “Islamcilik ve Tiirkiye Uzerine Bazi Notlar”, Modern Tiirkiye'de
Siyasi Diisiince: Islameilik, (Ed. T. Bora ve M. Giiltekingil) C.6, Tletisim Yayinlar1, Istanbul,
2005; Gencay Saylan, Tiirkiye'de Islamci Siyaset, Verso Yayincilik, Ankara, 1992; Burhanettin
Duran, “Cumhuriyet Donemi Islamciligi: ideolojik Konumlari, Déntistimii ve Evreleri”,
Modern Tiirkiye’de Siyasi Diisiince: Islameilik... Milli Goriis tizerine yazilan ¢alismalarda ise
1960'larmn Islamcilign Milli Nizam Partisi'nin kurulus stirecine giden yola odaklanilarak
anlatilir. fslamciligin temel sorunsallarini analitik bir perspektiften ele alan kimi 6nemli
siyaset bilimi calismalarmda da ¢ogunlukla bu makaleden farkli yontemler kullanilmis ve
birincil metinlere nadiren bagvurulmustur. Oregin Menderes Cnar, Siyasal Bir Sorun Olarak
Islamcilik, Dipnot Yaynlari, Ankara, 2005. Bununla birlikte, 1960'larin Islamc1 ajandasinda
da yer tutan kimi sembollerin miistakil olarak ele alindig1 calismalar mevcuttur. Ornegin.
M. Inang Ozekmekgi, “Tiirk Saginda Ayasofya Imgesi”, Tiirk Sagi: Mitler, Fetigler, Diigman
fmgeleri (Ed. I. Kerestecioglu ve G. G. Oztan), Heti§im Yaymlari, Istanbul, 2012,

12 Bu bahiste Osmanli'nin son déneminde ortaya c¢ikan Islamciligin milliyet kavramini
genellikle “Islam milleti” manasinda kullandigim ve Islamcilarin cumhuriyet déneminde
de Osmanli millet sisteminden beslenen bir millilik algisina sahip oldugu not edilmelidir.
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cikan Islamciliktan farkli oldugu hem de bilhassa 1970'lerin ikinci yarisinda
yiikselise gegen timmet referansli islami canlanmadan ayrildig: ileri siirtiliiyor.
Calismanin ilk odak noktasini Islamciligimin sag siyaset ile kurdugu iliskinin
seyrini anlamak olusturuyor. Sonrasinda 1slamC1hgm timmet vurgusunun,
ulusu asan bir aidiyet formu olarak igsellestirilmesinden ziyade jeostratejik-
pragmatik bir diizlemde 6ne ciktig1 iddia ediliyor. Bir diger alt baslikta, 1950'1i
ve 1960'l1 yillarin popiiler basliklarindan biri olan kalkinma fikrinin Islamci
dergilerdeki yansimalari inceleniyor; “manevi kalkinma” temasinin ortaya cikis
seriiveninden soz ediliyor. Son olarak Islamciligin solun kiiltiirel hegemonya
kurma cabasina cevap vermek i¢in edebiyat ve sanat alanlarini kapsayacak
bicimde formiile ettigi 6nerileri irdeleniyor.

1. 1960'1arin islamciliginin Sag Siyaset Icindeki Konumu ve
Anti-komiinizm

1940’larm ikinci yarisindan itibaren belirginlesen milliyetci-muhafazakar
cizgi, Tirk saginin farkli akimlarmi ayni potada bulusturan esnek ama saglam,
eklektik ama etkili ideolojik-bir soylemsel cerceve insa etmistir. Bu gercevede
Islam, 6nce “milli ahlakin” temel unsuru haline getirilmis, daha sonralari ise “milli
ethos”un yaprtast olarak tescil edilmistir. Milliyetci ve Islamci entelijansiyanm
politik sosyalizasyonu, milliyetci-muhafazakar soylemin icsellestirilmesi stirecine
tabi olmustur ve tam da bu nedenle sag entelektiieller uzun bir siire miisterek
politik gramere uygun bir bicimde kendi kanaatlerini ifade etmisledir.

Cok partili hayatta Islamcilik, 1970’ lerin ikinci yarisinda agitkca immetgi
bir istikamete meyledene dek sozii edilen milliyet¢i-muhafazakar politik cizgiye
destek olmus ve onu giiclendirmistir. Necip Fazil Kisakiirek, Kadir Misirlioglu
ve Nuri Pakdil gibi anti-komiinizme angaje olan yazarlarin basin1 cektikleri ya
da iginde yer aldiklar1 yayinlarin bu siirecte 6nemli roller iistlendigi, 6zellikle
Kisakiirek ve Nurettin Topgu'nun Islamcilik ile milliyetcilik arasinda kopriiler
kurdugu goriilmektedir.® Bu doénemin Islamciligi, Bora’nin ifadesiyle “anti
komtinist seferberligin hizmetinde, etno-dinsel toplulugu (topluluklar:)
koruma refleksi etrafinda bigimlenmisti[r]”."* Hal boyleyken Islamci yazarlarin
kendilerini acik ya da ortiik bir bicimde sag siyasetin icinde tanimlamasi sasirtic
degildir. 1960'larin baginda Islamci dergilerde sag siyaset adma soz alanlar,
Cevat Rifat Atilhan 6rneginde oldugu gibi DP déneminde Islamci siyasetin
icinde etkili olan isimlerdir. Onlar1 harekete geciren ise 27 Mayis sonrasinda
solun “taarruza ge¢mesi”, sosyalist fikirlerin gengler arasinda yayginlasmasi
buna karsilik sag cenahin “6liim stikutu” igerisinde olmasidir.™

13 Bkz. Gokhan Cetinsaya, “Islamciliktaki Milliyetcilik”, Modern Tiirkiye'de Siyasi Diisiince:
Islamcilik, (Ed. T. Bora ve M. Giiltekingil) C. 6, Tletisim Yayinlari, Istanbul, 2005, ss. 420-451.
Funda Coban, “Islamciligin Fikri Tastyicisi Olarak Tiirkiye Siyasi Hayatinda Necip Fazil”,
Miilkiye Dergisi, 39 (3), 2015, ss. 59-87.

14  Tamil Bora, Tiirk Saginin Uc Hali, Birikim Yaynlari, Istanbul, 2003, s. 130.

15 Cevat Rifat Atilhan, “Tehlikeli Hareketler”, Hilal, C.2,S.23, Ocak 1962, s. 3.
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Turkiye siyasetinde politik aktorlerin kendilerini “sagda” ya da “solda”
tanimlamalarinn tarihi gorece yenidir. CHP ve karsitlar tizerine kurulu siyasi
denklem, 27 May1s askeri darbesi sonrasinda yeni politik 6znelerin olusmasiyla
degismeye baslamis, Tiirkiye Isci Partisi'nin (TIiP) kurulmastyla farkl bir boyut
kazanmustir. Bu atmosferde CHP nin kendini “ortanin solunda” tanimlayan ani
ve de parti icinde tartismalara neden olan hamlesi', politik koordinat belirleme
ihtiyac ve baskisimnin bir tirtinti olmakla birlikte rakiplerini de bu dogrultuda
pozisyon almaya zorlamustir. Sozii edilen gelismeleri dikkate alan Taskin,
sagcilik sifatinin kabul edilmesinin baslangicta DP-AP cizgisinin asli bir tercihi
olmadigini ifade eder.” Demirel'in, CHP'nin tavri sonrasinda AP'nin siyasi
yelpazenin saginda bulundugunu ilan etmek zorunda kaldiklarini soylemesini
de buna kanit olarak gosterir.

1965-1970 donemine gelindiginde [slamci yazarlar sag siyaseti tanimlama
konusunda 1960’1arin ilk yarisina oranla daha aktif bir pozisyon tistlenmislerdir.
Sag ve sol politik ayrimini kutsal metinlere referansla temellendirme ve dini
yorumu giincel siyasetteki cephelesmeye uyarlama denemeleri siklagmugtir.’®
Kimi Islamci entelektiieller arasinda sag siyasetin kose taslarinin belirlenmesinin
bir zaruret oldugu diistincesi agirlik kazanmaktadir. S6z konusu ¢aba milliyetgi-
mubhafazakar cizgiyi dislamayan ancak Islam’t merkeze alan bir tesebbiistiir:

“Sagciligin  tarifini yapma zamam Qelmistir dedik! [Sagcilik] Mubhtelif
rivayetlerin, bir miistakil maksudu olamaz, bu diisiiniis akla ve izana muhaliftir,
kendi kendini aldatmaktir. Sagciliga, buralarin ve ételerin hesabini veren bir hiiviyet
kazandirlmalidir. Bu hiiviyet de tek kelime ile ifade edilir, Islam... Ciinkii sagci tabirini
ilk defa Allah"in kelam1 olan Kur’an-1 Kerim kullanmistir. Miisliiman olmadiktan sonra
sagcilik iddiasinda bulunmak abestir. Sagcilia hakiki hiiviyetini kazandirmak icin onu
mutlaka Islam’in mahiyetine vermek lazimdir.”*

Sagcilik ile Islam’in bu sekilde bir araya getirilmesine itirazlar yiikselmis
olacak ki Kazdal ayni konuda bir yaz1 daha kaleme almak durumunda kalir ve
sagciligin en biiytik talihsizliginin, birbirleriyle ayn1 potada diistintilemeyecek
yorum ve inanglarin sagcilik adi altinda toplanmasi oldugunu ileri stirer.
Kazdal, solcularin da bu karisikliktan yararlanarak sagciligr kapitalizm,
liberalizm, fasizm gibi ideolojilerle bir tutmaya gayret ettiklerini iddia eder.
Halbuki Kazdal'a gore “sa§ teslim olunacak dlgiiler manzumesidir. [ltizam edilecek
ve tarafgirligi yapilacak bir mefhum degil!”*

n

16  Bkz. Ozkan Agtas, “Ortanin Solu: Ismet Inonii’den Biilent Ecevit'e”, Modern Tiirkiye'de
Siyasi Diisiince: Sol, (Ed. M. Giiltekingil) C.8, Heti@im Yaynlari, Istanbul, 2007, ss. 194-261.

17 Yiiksel Taskin, “Tirkiye’de Sagcilik”, Modern Tiirkiye’de Siyasi Diistince: Ddnemler ve
Zihniyetler, (Ed. T. Bora ve M. Giiltekingil) C.9, fletisim Yayinlari, istanbul, 2009, ss. 462-463.

18  Bkz. Ilahi Isik, “Sagc1Solcu”, C.4,5.79, Ocak 1970, ss. 6-7. Bu gabanin 1960'lardaki erken bir 6rnegi
i¢in bkz. Enver Tuncalp, “Sagc1 ve Solcularin Kur’an’da Yeri”, Islam, C.6,5.63, Aralik 1962, s. 82.

19  Ismail Kazdal, “Komiinizm Kapiya Dayand1”, Hildl, C.5, S.54, Agustos 1965, s. 3.

20 Ismail Kazdal, “Sag ve Sagc1”, Hilal, C.5, .58, Haziran 1966, s. 6.
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Ortanin solu/merkez sol ve merkez sag gibi kavramlarin kullanim
yayginlastikca, bu siyasi konumlanisi temsil edenlerin disinda kalan siyasi
aktorlerin “asir1 cereyanlar” olarak tanimlanmasi hiz kazanmistir. Gergekten
de “asir1 sol” ve “asir1 sag” betimlemeleri, 6zellikle toplumsal mobilizasyonun
ve ideolojik rekabetin goriintirliik arz ettigi 1960’larin ortalarindan itibaren,
hem merkez siyaset ve ona yakin kanaat énderleri tarafindan hem de ideolojik
kutuplasmanin sozciileri tarafindan yiiksek sesle dillendirilmeye baslamustur.
Milli devletin ve parlamenter demokrasinin “asir1 cereyanlar”dan korunmasi
gerektigine dair resmi tez, muhafazakar isimlerin demokrasinin 6ziinde
maneviyat¢i oldugu argiiman ile desteklemistir.» Buna gore dinsiz bir toplumda
demokrasi kalic1 olamaz.” Din - demokrasi iliskisine dair genellikle ABD tipi bir
“uzlasmay1” savunan milliyetci-muhafazakar siyaset, “asirilig1” sol akimlarla
0zdes gormiis ve mezkdr sifat1 sag siyasi aktorlere yakistirmaktan kaginmustr.
1960’11 yillarda “asir1 sag” betimlemesinin sosyalistlerin kendilerini aklamak
icin 6ne stirdtigii bir tabir oldugu fikri sagin farkli katmanlarinda egemen olan
bir gortistiir. Donemin Islamc1 dergilerinde de bu egilimin 6rneklerini gérmek
mimkindiir:

“Goriiliiyor ki; "Asirt Sag’ ve "Asir1 Sol’la miicadele derken, en basit komiinist
ayak oyunlarina aldanarak, gaye ve maksadi biitiin medeni Bati iilkelerinde tescil
edilmis ‘SAG’a vurmaya kalkmayalim. Sol ne kadar cemiyetlerin solakligi ise Sag da
onlarin “Saghg1” ve ‘Saglamhigidir’. Bugiin memlekette esmekte ve estirilmekte olan
‘Sol’ felaketini gormezlikten gelip de sag, sag diyerek ona yiiklenmeye ¢calismak, ancak ve
ancak komiinistlerin ekmegine yag siirecegini asla hatirdan ¢ikarmayalim.”

Birgok Islamci yazar igin sagin semsiyesi altinda kalmak somut bir
zaruretten kaynaklanir. O zaruret komiinizme kars1 durmaktir.** Solun “ilerici
- gerici giicler” siniflandirmasini reddeden®, “gericilikle miicadele” sdyleminin
komiinistlere ait oldugunu iddia eden® Islamc1 yazarlar, komiinizmi ve tarihsel
materyalizmi Ttirk milliyetgileri ile maneviyatcilarinin ortak diismani olarak ilan
etmistir.” Bu sartlar altinda “Allah’in ismi ve emirleri iizerinde birlesmekten”?
ve “birlikte miicadeleden” baska bir secenek yoktur?; milliyetci-mukaddesatct
kesim igindeki ayriliklar, kirginliklar bir yana birakilmalidir.® Sozii edilen
“birlikte miicadele” cagrilarinin Soguk Savas denkleminde ABD ve NATO

21  Ali Fuat Basgil, “Demokrasi Maneviyatcidir”, Hildl, C.4, S.41, Temmuz 1963, ss. 16-17.

22 Afife iffet, “Demokrasi ve Din”, Tohum, C.1,S.3, Aralik 1963, s. 25.

23 Zeki Metiner, “ Asir1 Sag ve Sol Cereyanlar”, Hakses, Y1l: 1, S.6, Haziran 1965, s. 17.

24 Ozellikle 1960'1arm ilk yarisinda CHP nin sol akimlara kars: etkin bir miicadele yiiriitmedigi
fikri sozii edilen “zarureti” tescil eden bir gelisme olarak degerlendirilmistir.

25  Ornegin bkz. Kemal Kuscu, “Demokrasi ve Mlericilik-Gericilik”, Sebiliirresad, C.14, S.327,
Ekim 1961, ss. 28-29.

26 Kemaleddin Nomer, “Gericilikle Miicadele ve Arkas1”, Hilal, C.4, S.46, May1s 1964, s. 3 ve 5.

27 Necati Tamer, “Diismanimizi Tantyalim, O'na Savas Acalim”, Hilal, C.2, S.24, Subat 1962, s. 10.

28  Nail Papatya, “Birlik Olalim Fakat Nasil?”, C.6, S.71, Haziran 1967, s. 7.

29  Semahaddin Cem [Kerestecioglu], “Komiinizme Kars1 Maneviyat ve Milliyet”, Hakses, Y1l:
2,5.17, May1s 1966, ss. 8-9.

30 Tahir Buytikkoriiketi, “Cileli Bir Diinyada Yasiyoruz”, Hakses, Y1l: 4, S.41, Mayis 1968, s. 3.
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tarafindan desteklendigi de ileri siirtilebilir. ABD yonetimi ayn1 dénemde
Tiirkiye’de komiinizm tehdidi oldugunu diisiinmekte ve Islam’a, komiinizmle
savasta ideolojik bir misyon yiiklemektedir.*' Islamc1 yazarlarm, inang ve devlet
yonetimi boyutuyla Islam’in sosyalizmi kesin surette reddettigini savunmasi®
bu “misyonu” kuvvetlendiren bir faktordiir.

Donemin islamci dergileri ile doktriner milliyet¢i yayinlari, s6z konusu
sol akimlar ve sosyalist devletler oldugunda benzer bir icerik ve {iislupta
bulusurlar. Komiinizmi “veba”*, “psiko-sosyal bir hastalik”** ya da “insanlik
aleminin bas belas1i”® olarak nitelendirmenin, Rus-Cin katliamlar1 ve kizil
emperyalizm anlatisin’®® kolektif mazlumluk mitini giiclendirecek sekilde
tekrarlamanin milliyetci metinlerdeki ifadelerden pek bir fark: yoktur. Bu tespiti
sol-sekiiler akimlar1 besledigi diistintilen maddi ve manevi sartlar baglaminda
yinelemek de olasidir. Esas meselenin tatmin edilmemis dini-manevi ihtiyaglar
oldugu iddias1” Islamc1 dergi yazarlarinin tiimiinde karsimiza gikar. Ornegin
Sinop Miiftiisii [smet Selim, kom{inistlerin iktisadi, siyasi ve manevi ¢cokiintiiden
nemalandiklarmni ileri siirer. Ona gore bu ti¢ alani, manevi alandan baslamak
kaydiyla gticlendirmek elzemdir.*® “Miisltiman Tiirk ruhunu” yakalama, “6ztine
donme” cagrilar1 da milliyet¢i-muhafazakar politik aktorlerin metinleriyle
Islamc1 dergilere dahil olur.* Dini, manevi ¢okiintiiniin ilaci olarak tarif eden
yazarlar icin Islam’1 6grenmek/6gretmek hem iyi bir miimin olmanin hem de
komitinizmle miicadelenin 6n sartidir. Nesli/gencligi kurtarmak ya da yeni bir
nesil/ genclik yetistirmek boylece bir beka meselesi haline getirilir.*’ Biittin tarih
“imanlilar” ve “imansizlar” arasindaki bir miicadele olarak tarif edilir.*

31 Eligiir, a.g.e., s. 62.

32 Namik Zeki Aral, “Miisltimanlik ve Sosyalizm”, Islan, C.8, S.88, Ocak, 1965, ss. 105-106; M.
Naim Karaman, “Islam’in Miicadelesi Yapilmali!” Hilal, C.5, S.51, Nisan 1965, s. 8.

33 M. Liitfi ikiz, “Sosyalizm Modas1 ve Komtinizm Vebas1”, Hilil, C.3, S.31, Eyliil 1962, s. 9.

34 Yusuf Degirmenci, “Komiinizm Psikososyal Bir Hastaliktir”, Hakses, Y1l: 4, S.45, Eyliil 1968, s. 19.

35  Ismet Selim, “Insanlik Aleminin Bas Belast: Komtinizm”, Hakses, Yil: 2, 5.20, Agustos 1966, ss. 17-18.

36 Halis Giiler, “Rus Katliami ve Tiirk Milleti”, Hilal, C.2, S.16, Ocak 1961, s. 17; Ahmet Hazer
Hizal, “Kuzey Kafkasya’da Toptan Imha, Tehcir ve Katliam Genocide”, Hildl, C.2, S.19,
Eylul 1961, ss. 21-22; Ahmet Avar, “Rus Emperyalizmi”, Hilal, C. 2, S. 20, Ekim 1961, ss.
22-23; Etem Demirci, “Komiinizm”, Tohum, C.1,S.5, Subat 1964, ss. 25-26. Hilal, “Miisliiman
Tiirklere Kars: Komiinizm Mezaliminin Bir Yenisi”, C.3, S.30, Agustos 1962, s. 9.

37 Yusuf Demirdag, “ Imanlilarin Komiinistlere Kars1 Savagt” Hilal, C.3,5.34, Aralik 1962, ss. 10-11.

38  ismet Selim, “insanlik Aleminin Bas Belast: Komtinizm”, Hakses, Y1l: 2, S.20, Agustos 1966, ss. 17-18.

39  Orn. Mehmet Emin Balyan, “Genglige Hitap”, Hilal, C.3, S.31, Eylil 1962, s. 11; Hiisnii
Dikecligil, “Sana Yakismiyor Milletim”, Hilal, C. 3, S. 30, Agustos 1962, s. 5 ve 14; Hiisnii
Dikegligil, “Uyaniyor Topragimiz ve Topragimizin Cocuklar1”, Hilal, C.3,5.31, Eylul 1962, s. 8.

40  Ornegin Ismet Selim, hutbe yarismasinda ikinciligi kazanan metninde soyle der: “Iman ve
ahlaktan yoksun olarak yetisen nesillerin omuzlarina tevdi edilen vatan ve milletler, kisa zamanda
izmihldle stiriiklenmeye, diinya haritasmdan silinmeye mahkiim olurlar. Iste meseleye bu agidan bakarak
diyoruz ki gengligi kurtaralim, zira gencligi kurtarmak, vatan: kurtarmak, milleti kurtarmak; her seyi
kurtarmak... demektir”. Ismet Selim, “Neslimizi Kurtaralim”, Hakses, Y1l: 5, 5.49, Ocak 1969, s. 13.

41  Bu kapsamda degerlendirebilecegimiz tipik bir dizi metnin yazar1 AP’den secilmis Trabzon
senatorii ve emekli general olan Yusuf Demirdag’dir. Bkz. Yusuf Demirdag, a.g.m., ss. 10-11
ve “Tarih Boyunca Imanli-Imansiz Miicadelesi”, Hilal, C.3, S.30, Agustos 1962, s. 4 ve 16.
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Islamcidergiler1961-1965 doneminde her ne kadaridarecileri komiinizme
kars1 tedbir almaya cagirsa da*? CHP'li hiikiimetlerden umutlu degillerdir. 1965-
1970 aras1 donemde ise AP hiikiimetinin sol akimlarla yakin gegmise oranla cok
daha etkin bir miicadele ytiriitmesi gerektigi fikrinde birlesirler. Devletin zor
aygitlarinin yeniden yapilandirilmasi cercevesinde diistinebilecek dnerileri yeni
istihbarat biirolarinin kurulmasi, kolluk kuvvetlerinin yetkilerinin arttirilmasi,
Ceza Kanunu'nda yer alan 141 ve 142. maddelerin tadil edilmesi ve 6zel yetkili
mahkemelerin kurulmasi olarak 6zetlemek miimkiindiir.* S6z konusu talepler
milliyetci yayin organlar: tarafindan da tekrarlanmistir. Nitekim 1968 sonrasinda
AP hiiktimetinin sol akimlara karsi giristigi miicadeleyi sertlestirmesinde
Islamci ve milliyetci aktorlerin tazyiki de rol oynamugtir.*

Dénemin  Islamci dergilerinde yine anti-komiinizm cevresinde
dtigtimlenen ve fakat milliyetci dergilerde pek rastlanmayan bir tema vardir;
o da bazi Miisliman tilkelerin komtinizme kars: aldigr 6nlemler hakkinda
okuyucuya bilgi verme gabasidir. Islamci yazarlardan yapilan ceviriler, genellikle
hiiktimetlerin komiinizmle miicadele konusunda sert 6nlemler almasini olumlu
goren ancak bunun 6tesinde dini/toplumsal acidan da seferberligin liizumuna
isaret eden metinlerdir.® Imanin komiinizme set cekecegi diistincesi yalnizca
[slam cografyasi igin mi gecerlidir? Komiinizm neden yoksul Islam tilkelerinde
degil de mureffeh Bat1’da ortaya ¢cikmustir? Bu ve benzeri sorulara cevap bulmaya
calisan Karakog, Bat1’da komiinizmin meydana ¢ikisini “gercek” Hristiyanliktan
uzaklasilmasiyla izah eder. Ona gore sorunun kaynagi aslen kapitalist tiretim
kosullarinin yol catig1 celiskilerde degil Bati’daki inang sisteminin ¢okiistinde
gizlidir.** Karako¢’a benzer bir bicimde Hristiyanhgmn tiikenis evresine
girdigini iddia eden ¢ok sayida metin Islamc1 dergilerde yaymlanmistir. Bati
medeniyetinin krizi temasi, ABD’de ve Avrupa’da ivme kazanan 1968 hareketine
dair ilk yorumlarda da karsimiza cikar. Bu ilk yorumlarda kismi olmakla birlikte
genclik hareketlerini anlamaya yonelik bir ¢caba s6z konusudur:

“Bircok irili ufakli sebeplerle birlikte bu hareketlerin bir tek biiyiik miiessiri vardir,
buhran... Evet bu hareketlerin esas mensei, bati medeniyetinin beseriyeti siiriikledigi tehlikeli
istikametlerin insana verdigi dehsettir. Bu dehgeti biitiin detaylariyla géren, gormeye

42 Bkz. Sebiliirresad, “Memleketi igin[d]en Yikacak Komiinist Talimati”, C.14, S.337, Haziran
1962, ss. 190-191.

43  Semahaddin Cem [Kerestecioglu], “Milli Uyaniklik”, Tohum, C.2, S.21, Haziran 1965, ss. 26-
27; Ahmet Kanbek, “Komiinisti Teshiste Ol¢ii”, Hildl, C.6, S.69, Nisan 1967, ss. 4-5.

44  Carter V. Findley Turkey, Islam, Nationalism and Modernity: A History (1789-2007), Yale
University Press, New Haven&London, 2010, ss. 315-316

45  Ornegin Komiinist Parti'nin yasaklandif1 ve tiyelerinin tutuklandig (1954) Pakistan’dan
yazan Naim Siddiki'nin komiinizmle miicadele yontemlerine dair fikirleri Ziibeyir Kog
tarafindan gevrilip Hilal Dergisinde yayimlanmistir. Naim Siddiki, “Komiinizmle Nasil
Miicadele Edilir -1”, Hildl, C.2, S.19, Eyliil 1961, ss. 23-24.

46  Sezai Karakog “Sag ve Sol 117, Dirilis, C.2, S.3, Haziran 1966, s. 8.

47  Halil Medeni, “islami Feza Cag1”, Hilal, C.7, S.80, Mart 1968, s. 3; Halil Zafir, “Hakikat
Isiginda Meseleler”, Hildl, C.7, S. 83, Temmuz 1968, ss. 10-12; Hildl, “Bizden Olanlara:
Avrupa ve Biz”, C.8, S5.86, Ekim 1968, ss. 29-31.
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muvaffak olan bati insanumin buhranmdir, bat: gengliginin sahsinda tecelli eden son hareketler.
Hepsi de Garp aleminin en miireffeh memleketlerinde yasayan bu gencler kendilerine
hakim olan telakkilere isyan etmektedirler. Mevcut diizene karst gelmeye calismaktadirlar.
Ciinkii mevcut diizenin kendilerini ve biitiin insanhg stiviikledigi ucurumlari, daha heniiz
emperyalizm sehvetine kapilmamis bu geng dimaglar gorebilmektedirler.”*

1968 hareketlerinin etkisinin Tiirkiye’de de goriilmesiyle birlikte
baslardaki bu anlama cabas1 biiytik 6lctide terk edilmistir. Islamct yayinlarda
gengleri, ongoriilemez eylemleri dolayisiyla tekinsiz olarak tanimlayan, onlarin
cinsi buhran icinde olduklarini iddia eden, “anarsi hareketlerine” katilmalarinin
nedenini bu buhrana baglayan ifadelere rastlanir.* islamci yazarlar, bir yandan
sol yaymlarda genclik hareketini ekonomik, politik ve sosyal boyutlariyla
analiz edenlerin dini ve manevi ¢oktintiiyli hesaba katmamalarin elestirirler.
Diger yandan da devleti idare edenleri maneviyata 6nem vererek genglerin
sorunlarin1 ¢é6zmeye davet ederler. Buna gore Miisliiman Turk genclerinin
Bat1’daki yasitlarina benzer bir buhrana stirtiklenmemesi icin onlara peygamber
yolu denilen “Has Yol” 6gretilmelidir.

Gengleri denetleme ve manevi olarak disipline etme arzusu, Islamci
dergilerde 1960’larin basindan itibaren gtindemde olan din egitimi mevzusunun
devamu niteligine biirtinmistiir. Anti-komiinizm cercevesinde Imam Hatip
Okullarmin (IHO) ¢ogalmasina ve okullarda din dersinin cok daha kapsamli
olmasi gerektigine dair diisiinceler Islamci yazarlarin ortak paydasidir.”
1960’'larin ilk yarisinda CHP iktidar1 doneminde Milli Egitim Bakanligi'nin
tasarruflarima iliskin elestirel pozisyon olan bu yazarlar®?, AP iktidar1 doneminde
daha ziyade Bakanligin icraatlarini onaylar bir konumda yer almistir. Bakanligin
[HO agilmasina hiz vermesi ve bu okullardan mezun olanlarin sayisinin artmast
destegin temel nedenidir.”> Aymi zamanda anti-komdiinist orgiitlenmelerin AP
hiiktimetine orta okul ve liselerde din derslerinin uygulanmasina dair sundugu
oneriler Islamci dergilerde kendine yer bulmustur.>

48  Hilal, “Bati Diinyasinin Gengligi Ne Istiyor?”, C.7, S.82, Haziran 1968, ss. 2-3

49  Ismail Kazdal, “Genglik Nedir?”, Hilal, C.8, S.85, Eyliil 1968, ss. 2-3.

50  Sami Kocaoglu, “Diinya Gengligindeki Bunalm ve Din”, Hakses, Y1l: 4, 5.43, Temmuz 1968, ss. 18-19.

51 Bkz. Halide Nusret Zorlutuna, “Dini Egitim”, Hilal, C.3, S.26, Nisan 1962, s. 17.

52 (")rnegin Sebiliirresad, “Maarif Vekaletinin Haksiz Bir Karar1”, C.14, S.328, Ekim 1961, s. 46.
Ayrica Milli Egitim Bakani Ibrahim Oktem’in “Tiirkiye’de din egitimi tehlikeli bir yoldadir”
dedigi iddias1 tizerine Islamci dergilerde bakani elestiren cok sayida yazi kaleme alinmis
(bkz. Osman Turan, “Din Ogretimi ve Maarif Vekili”, Hilal, C.4,S.41, Temmuz 1963, s. 1 ve
4), Tmam Hatip Okullar1 Mezunlar Cemiyeti de bir bildiri yaymnlamistir. Bkz. “Bildiri”, Hildl,
C4, 541, Temmuz 1963, s. 17.

53 1966-1968 arasinda AP hiikiimeti 3 Yiiksek Islam Enstitiisii ve 43 yeni [HO acarak onceki
yillarin istatistiklerini agik ara geride birakmistir. 1965-1966 egitim 6gretim yilinda 13.500
olan IHO ogrenci sayis1 1968-1969"da 41 bini gegmistir. Jenkins, a.g.e., ss. 128-129.

54  Ornegin Tiirkiye Komiinizmle Miicadele Dernegi'nin genel baskanligini yapan Saffet
Solak’m, bu sifatiyla liselerde din dersi konmasi talebini iceren metni Hildl Dergisi'nde
baska milliyetci gevrelere 6rnek olmasi dilegiyle yayimlanmustir. Bkz. Hilal, “Okullarda Din
Dersi”, C.6,5.72, Temmuz 1967, ss. 16-17.
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2.1960’larin Islamciliginda Ummet ve Millet

1960’larm politik atmosferinde farkli siyasetlerin milliyetciligi tanimlamak
tizerine yogun bir rekabete giristikleri gozlemlenir. Ttrk milliyetciligini sag
siyasete ait politik bir kimlik olarak benimseyenlere karst Kemalistler ve de
sosyalistler “gercek milliyetciligi” kendilerinin temsil ettigini ileri stirmiistiir.®
Islamar dergiler ozellikle 1961-65 arasinda bu tartismaya dahil olmus, Islamc
yazarlar millet ile milliyetciligi mukaddesatc1 bir baglamda yeniden tarif etmeye
calismislardir. Milletin, c¢ikar ortakligi gibi maddi bir zemin tizerinden tarif
edilmesine kars: ciktiklar1 gibi milli hislerin yurttashk bagina indirgenmesine de
itiraz ederler.* Mehmet Akif Inan'in tanimuyla milliyetcilik, “ne buram buram icten
pazarlik kokan bir kipkizilin ne de kiiciiciik bir a1 icerisine cebren oturtulmasini isteyen
ham ve beyinsiz kavmiyet¢ilerin malidir.”” Bu bakis agisina gore Turanci-Tiirkgti kanat
[slam’a gereken 6nemi vermedigi icin, Kemalistler gecmisle bag1 kopardiklari
icin, sosyalistler ise samimi olmadiklar1 i¢cin “gercek milliyetci” olamazlar. Benzer
bir pencereden bakan Saffet Solak, Ttirk milliyetcisinin Miislimanlik konusunda
ecdadina yakisir davranmak zorunda oldugunu ileri stirer, ona gore “Islami
askin tecellisi” icin caba gostermeyen milliyetci olamaz.® “Sahte” ve “gercek”
milliyetcilik tartismasini 1960’larin ikinci yarisinda canli tutan Kisakiirek de
makbul milliyetciligi Islam’a tabi olan milliyetcilik olarak tarif eder.”

Donemin Islamci dergilerinde immet ve millet kavramlarmin esnek
bir bicimde ve ¢ogu zaman birbirileri yerine kullanildig fark edilir. Her iki
sozctuge dair kavramsal analize ise siireli yayinlarda nadiren rastlanir. Az
sayida drnekten biri olan Cinaryerli’nin makalesinde millet Islam toplulugunun
objektif, immet ise siibjektif ad1 olarak tarif edilir.” Ona gore “zimmet ve millet
kavramlar: bazi diistiniirlerin sandig1 ve 1srar ettigi gibi ayr1 topluluklarin degil aym
toplulugun, Islam toplulugunun birbirinden ayrilmaz, biri dbiiriinii biitiinleyen, biri
miimin ve inang, 6biirti peygamber ve tarih agisndan bakan iki adidir.”®" Bununla
birlikte donemin yazarlar1 timmetten ziyade “Misliiman Tiirk’e” seslenmeyi
tercih etmisler ve Tiirk milletini de tipki milliyetci cizgide oldugu gibi organik bir
biitiin olarak tahayytil etmislerdir.® Ozellikle 1961-1965 aras1 dénemde Tiirkiye
[slamcilig1 icinde timmetgiligin giiglii bir diistinsel akim oldugunu s6ylemek

55 Bkz. Gokhan Atilgan, “Sosyalist Milliyetcilik Soylemi (Ttiirkiye, 1961-1968): Temeller,
Ayriliklar”, Ankara Universitesi Siyasal Bilgiler Fakiiltesi Dergisi, 64 (3), 2009, ss. 1-25.

56 Bu baglamda Ahmet Karabacak'in, Ahmet Hamdi Basar'in “Milliyet¢ilik Anlayisinda
Tehlikeli Bir Buhran icindeyiz” adli yazisina verdigi cevap ilging bir 6rnektir. Karabacak,
milliyetciligin maddi bir c¢ikar oldugu iddiasini reddederek onun manevi bir uyanis
oldugunu yazar. Ahmet B. Karabacak, “Garip Bir Milliyetcilik Anlayis1”, Tohum, C.2, S.14,
Kasim 1964, ss. 22-24.

57  Mehmet Akif inan, “Milliyetcilik - 17, Hilal, C.3, 5.33, Kasim 1962, s. 1.

58  Saffet Solak, “Din ve Milliyet”, Tohum, C.1, S.5, Subat 1964, ss. 13-15.

59  Cetinsaya, a.g.m., s. 437-438.

60 Hasan Cinaryerli, “fslam’m Millet Gortisii”, Dirilis, C.2, S.4, Temmuz 1966, ss. 15-20.

61 Agm.,s. 17

62  Bkz. Necati Tamer, “Milletler Nigin Geri Kalir ve Nasil [lerler”, Hildl, C.3,S.26, Nisan 1962, s. 9.
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kolay degildir. Islamci dergilerde Hasan el-Benna, Ebu’'l Ala el-Mevdudi,
Seyyid Kutub gibi 6nemli Islamci diisiintirlerin ceviri metinlerine rastlamr;
zaman zaman Panislamist bir 6rgiit olan Diinya Islam Kongresi'nden haberlere
yer verilir®; Afrika’da yeni bagimsizligina kavusanlar basta olmak tizere
Miisliimanlarin yasadig: iilkelerden, halklarin Islam’t yasama bigimlerinden,
Tiirkiye’nin bu cografyalarla yakin iliski kurmasi gerektiginden s6z edilir®;
bilhassa Cezayir Savasi bir “miicahit savas1” olarak ele alinip islenir.®® Ancak
tim bunlar derinlemesine bir tartismanin, ulusu asan politik bir aidiyet
arayismin ve ¢ok boyutlu bir arastirmanin hentiz birer parcas: degildir. Daha
cok bu siireg, somiirge sonrasi politik literatiir ile ilk tanisma dénemi olarak
nitelendirilmelidir. Turkiye’ye post kolonyal Miisliiman dtinyada bir niifuz
alan1 arama ve Ozellikle Afrika’y1 bir “hinterland” olarak diistinme egilimi
esas cabanin tilkeyi Bati disinda alternatif bir politik-ekonomik koordinata
yerlestirmek oldugu izlenimini kuvvetlendirir. Misliiman tilkelerin el ele
vermesinden s6z eden metinlerde daha ¢ok Soguk Savas reaksiyonerliginin
izleri, iktisadi beklentiler ve Osmanli Barisi'na (Pax Ottomana) yapilan atiflar
goriltir. Nitekim Islam tilkelerine yonelik dayamisma cagrilarinin merkezinde
“ihtilalci sosyalist ve anarsist hareketlere” kars1 giti¢ birligi yapmak vardir.*

[lk Islam Zirvesi Konferansi'mn (22-25 Eyliil 1969) toplanmasina giden
stirece dair cesitli degerlendirmelerde Ttirkiye’deki Islamcilar icin timmetcilikten
ziyade jeostratejik kaygilar on plana ¢ikmis gibi gortinmektedir. Bir diger
ifadeyle iki kutuplu sistemin dinamiklerinden neset eden “giivenlik” arayisi,
muhayyel dinsel birlikteligin ve yeni ittifak arayislarinin ¢atisin1 olusturmustur.
Kibris sorununun 1960’11 yillardaki seyri®, Tiirkiyenin dis politikada yasadig1
zorluklar, sag siyasette SSCB korkusunun diri tutulmasi sozii edilen alternatif
arayisinisiyasetin giindeminde bag siralarda konumlandirmistir. Nitekim Islamect
dergilerde Islam Birligi tasarisi etrafinda kaleme alinan yazilarda Cumhuriyet
ile “Sark’a sirt ceviren” Tiirkiye'nin® Kibris sorunundaki yalnizlig1 6rnek olarak

63 “Diinya fslam Kongresi”, Hilil, C.4, S.38, Nisan 1963, s. 10.

64 Bkz. Mehmet Sevki Eygi, “Uyanan Afrika’da Islamiyet”, Sebiliirresad, C.13, S.317, Subat
1961, ss. 266-267; Veli Ertan, “Miisliman Devletler: Endonezya Cumhuriyetleri Birligi”,
Hildl, C.2,S.24, Subat 1962, ss. 12-13; Salih Ozcan, “Pakistan Notlar1”, Hildl, C.4,S.39, Mayis
1963, ss. 12-15; Inamullah Han, “Miisliiman Nijerya'da Krizler”, Dirilis, C.2, S.5, Agustos
1966, ss. 47-50.

65 Cezayir Savasi'nda Cezayirli askerlere destek icin yazilan metinler daha sonraki yillarda
Afganistan miicahitleri icin kaleme alinacak metinleri 6ncilii niteligindedir. M. Liitfi Ikiz,
“Cezayir Miicahitlerine”, Hilal, C.3, S.29, Temmuz 1962, s. 12.

66 Semahaddin Cem [Kerestecioglu], “Islam’da Gaye Birligi”, Hakses, Yil: 3, S.32, Agustos
1967, ss. 7-8.

67 Kibris'ta siddetin tirmanisa gectigi 1964'te ve ilerleyen zamanlarda Johnson mektubunun
iceriginin 6grenilmesiyle Kibris sorunu Islamc siireli yayinlarda kendine yer bulmustur.
Bati'nin tutumu Hagli benzetmesine bagvurarak dini-tarihsel argtimanlarla izah edilmis ve
Fener Rum Patrikhanesi benzer bir cerceveden elestirilmistir. Bkz. H. Cavid Kalpaklioglu,
“Kibris Firildag1”, Tohum, C.1, 5.6, Mart 1964, ss. 4-5; Kemaleddin Nomer, “Kibris ve
Patrikhanenin Faaliyetleri”, Tohum, C.1,S.5, Subat 1964, ss. 7-9.

68  Salih Ozcan, “Islam Alemi ve Ttrkiye”, Hilal, C.5, 5.56, Mart 1966, s. 7.
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gosterilmis, yakin tarihten gereken dersin ¢ikarilmasi ve dis politika kapilarinin
Miisliiman devletlere sonuna kadar acilmasi salik verilmistir.”” Ote yandan AP
doneminde, 6zellikle de 1967 Arap-israil Savasi’'nda Tiirkiye'nin Araplara daha
yakin bir tutum takinmasi Islamei yazarlar1 umutlandiracaktir.

Suudi Arabistan’in Araplarin Birligi'nin krizde oldugu bir konjonktiirde,
ozellikle Israil’e karsi Miisliiman iilkelerin birligini saglama ve Ortadogu’da
Baasci akimlara set cekme cabasmun bir iiriinii olan Islam Birligi tasarisi
Tiirkiye'de ilk duyuldugunda kimi Islamcilar bu projenin tarihin gidisatini
degistirebilecegini diisiinmiistiir. Onlara gore Islam Pakt1 ya da Islam Bloku
gecikmis ama elzem bir projedir.” Gecikmistir ¢iinkii II. Diinya Savast sonunda
ortaya ¢ikan uygun kosullar zamaninda degerlendirilememistir. Cezayir 6rnegi
dahil bircok bagimsizlik miicadelesinin bu gecikme ytiziinden ¢ok daha agir
bedeller 6denmek kosuluyla kazanildig1 diisiintiliir. Yine de Islam Blogunun
kurulmasi, belki de iki kutuplu diinyanin sonu anlamina gelecek ve tahakktim
altindaki tilkeler diger bloklardan adim adim kopacaktir.”! Miisliimanlar:
“hakem” konumuna getirmesi arzu edilen boylesi bir birligin kurulmast islam
diinyas: i¢in bir beka meselesi olarak tasvir edilir. Ayn1 donemde Briiksel
Antlasmasiyla (1965) Avrupa’da “birlik” stirecinin hiz kazanmasi dikkate
alindiginda Dirilis’te yer alan su ifadeler daha anlasilir bir hale gelir: “Avrupa
Birligi kurulmadan Islam Birliginin gerceklestirilmesi bir sarttir. Yoksa Birlesik Avrupa
dogdugu giin, Rusyasiyla, Amerikasiyla, Avrupasiyla biitiin bir Miisliiman olmayan
iilkelerin anlasacaklart ilk nokta, Islam iilkelerini kolelestirmek, ezmek, Islam Dinini,
Kiiltiiriinti ve Medeniyetini ortadan kaldirmaktir.””

Bir politik zaruret olarak takdim edilen Islam Birligi projesi ve Suudi
Arabistan Krali Faysal'm 1966’daki Tiirkiye ziyareti Islamci1 yayinlarda tilke igin
ayni zamanda yeni bir iktisadi firsat olarak degerlendirilmistir. Bu gercevede
sosyalistlerin savundugu kapitalist diinyadan koparak ekonomik bagimsizlig:
kazanma modeline kars1 Islami bir alternatif yaratma cabas: dikkat ¢eker. Sol
siyasetlerin millilestirme onerileri yerine Tiirkiye'ye Islam cografyasinda bir
pazar bulmak, ihracat alanini genisletmek ve nakit akisiyla tilkenin dis borcunu
O0demek {izerine cesitli projeksiyonlar yapilir. Ancak sekiiler kanaat onderleri
Suudi Arabistan ile dostluk iliskilerinin devamini temenni etse de Islam Birligi
projesine stipheyle yaklasmistir. Tek ortak paydanin din oldugu bir ittifakin

69 Mehmed Muhibbigil, “Islam Birligi”, Hilal, C.5, 5.56, Mart 1966, ss. 18-20; Kalpaklioglu,
a.g.m., ss. 4-5. Istanbul'u ziyaret eden Suudi Arabistanl sair Hasan Kiitiibi'nin sozlerine
“Islam Birligi” bashg1 altinda yer verir. Kiitiibi, iddiaya gore Tiirk hiikiimetinin Kibris
meselesini Islam {ilkelerine yeteri kadar anlatamadigini, istenilmesi durumunda islam
aleminin her tiirlti destegi sunacagim soylemistir. “Islam Birligi”, Sebiliirresad, C.15, S.357,
Temmuz 1964, s. 108.

70  Nuri Pakdil, “Ankara Yazilar1”, Dirilis, C.2, S.6, Eyliil 1966, ss. 25-30; Dirilis, “Islam Birligi”,
S.1, Mart 1966, ss. 49-50.

71  Dirilis, Islam Birligi” ... s. 49.

72 A.ge.,s.50.
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isletilmesinin zorluguna deginilmistir.”® Islamc1 yazarlar ise Islam Birligine
karsi ¢tkmanin “mutlak bir ihanet” oldugunu savunmustur.”™

Islam Birligi tartismalarinda da karsimiza ¢ikan Ttirkiye'nin “Misliiman
diinyanin lideri” olmast tizerine kurulu Islamci argtiman biiytik 6l¢tide milliyetci-
muhafazakar siyasetin sdylem repertuvarindan etkilenmistir. Nitekim Karakog
basta olmak iizere bircok Islamci yazar icin Tiirk devleti, Islam ve Tiirk alemi
icin tek kurtulus umududur. Devletin giictiniin arttirilmasina yapilan vurguyu
bu baglam icinde diistinmek olasidir.” islamci perspektiften devletin manevi
olarak giiclendirilmesi bir “devlet suuru” meselesidir. Kemalist devrimlerin
ve Baticihigin “kutlu gecmisi” reddederek Osmanlinin devlet anlayisiyla
Ozdeslesen “suura” zarar verdigi dustiniiliir. Bati karsisinda boynu biikiik
kalinmasinin nedeni budur.

fslamc1 yazarlarin nazarinda cumhuriyet devrinde dis politikadan resmi
kultiir politikalarina kadar tecriibe edilen savrulmalar ancak “devlet suurunun”
yeniden kazamlmasiyla bertaraf edilebilecektir. Devletin materyalist analizine cevap
olarak tiretilmeye calisilan bu yaklasim, mevcut “laik devleti” degil ama “maneviyat
ile donanmis” devleti yticeltir. Buna gore once “kabustan uyanir gibi firlamali” ve
Islam’a sarilarak ic kuvvetler pekistirilmelidir. Sonrasinda i¢ kuvvetlerden gti¢ alan
ve dis politikada somutlasan bir ideolojik perspektif insa edilmelidir.”®

Devleti maddi olarak kuvvetlendirmenin yolu ise kalkinmadan ve onun
organizasyonel yapisinin degistirilmesinden gecer. Devlet organizasyonunun
revize edilmesine dair muglak oneriler hem Cumbhuriyet ile 6zdes sembollerin
hem de biirokratik yapinin ve kadrolarin degistirilmesini sart kosmustur.”
Islamar siireli yayinlarda Aya Sofya’nin Miisliimanlar igin ibadete acilmasina’
ve Istanbul’'un yeniden bagkent yapilmasma yonelik taleplerin jeostratejik
guvenlik-gticlii devlet aksina yerlestirildigi ileri stirtilebilir:

“Londra, Paris, Moskova, New York gibi Istanbul’un da diinya siyasetinde
soyleyecegi sozler vardir. Bugiin onu kendi elimizle susturduk. Ayasofya’y: kendi elimizle
kapatti§imiz gibi. Halbuki diinya milletlerinin gelecekleri cizilirken Istanbul kafasinin
da katacag: bir harg vardir. Itiraf edelim ki bu harg, Ankara ikliminde tutmuyor...
Islam Diinyasinin, Tiirkliik Aleminin, Ortadogu'nun Merkezi tabii ve tarihi bagkenti
Istanbul’dur. Sam ve Bagdat, Ankara’yi degil Istanbul'u dinler.””

73  Bkz. Abdi ipekgi, “igbirligi Evet, Ama...”, Milliyet, 1 Eyliil 1966, s. 1.

74 Hilal, “Bir Ziyaretin Ardindan”, C.6, S.62, Eyliil 1966, ss. 2-4.

75  Sezai Karakog, “Devlet Kaygis1”, Dirilis, C.2,S.7, Ekim 1966, s. 9.

76  Sezai Karakog, “Dis Politikamiz”, Dirilig, C.2, S.8, Kasim 1966, ss. 10-11.

77  Mustafa Yazgan, “Manevi Kalkinmamiz ve Diyanet 1§leri”, Hakses, Yil: 5, 5.50-51, Subat-
Mart 1969, s.2.

78  AliRiza Alp, “Ayasofya Camii Ibadete Agilmalidur”, Sebiliirresad, C.15, S.354, May1s 1964, ss.
54-55; Dirilis, “ Ayasofya’nin Anlami1”, C.2, S.1, Mart 1966, s. 29-31. Bu konuda bir arastirma
icin bkz. Ozekmekci, a.g.m., ss. 283-306.
Sezai Karakog, “ Ayasofya, Ne Kadar Sabirlisin!”, Islam Medeniyeti, C.1,5.10, May1s 1968, s. 36.

79  Dirilis, “Istanbul’un Hakk1”, C.2, S.4, Temmuz 1966, s. 42.

411



Giiven Giirkan OZTAN CTTAD, XX1/42, (2021/Bahar)

3. Kalkinmanin Icerigi ve Yontemine Dair Tartismalar

1950'lerden 1960’1 yillara miras kalan en 6nemli tartismalardan biri
ulusal kalkinmada izlenecek yolun belirlenmesidir. DP'nin son déneminde
agirlasan ekonomik tabloyu keyfi yonetimin bir eseri olarak goren biirokratlar
ve entelijansiya ulusal kalkinmanin ancak planli ekonomiye gecisle miimkiin
olacagin1 dtistinmistiir. 1961 Anayasasi, Devlet Planlama Tegkilatinin
kurulmasi ve 1963’te ilk bes yillik kalkinma planinin hazirlanmasi, Tiirkiye’deki
farkli siyasetlerin kalkinma meselesini birinci giindem maddesi yapmalarin
beraberinde getirmistir. Solun kalkinma receteleri® ile merkez sag siyasetin
kalkinma perspektifi dayandiklar1 smiflar, devlete bictikleri roller ve dncelik
verdikleri ekonomik ve sosyal alanlar acisindan birbirinden biiytik olgtide
farklilasmistir. Hal boyleyken 1960'larm Islamciliginin kalkinma tartismalarinda
nerede durdugu ayrica nem kazanmaktadir.

Islama1 dergilerde kalkinma, 6ncelikle “giclii devlet” ve “dindar toplum”
insasmin temel bir unsuru olarak ele alinir. Kalkinmanin yalmizca ekonomik
boyuttan ibaret olmadig1 vurgulanmakla beraber ekonomik biiytime, altyapi
yatirimlari, isttihdam, verimlilik gibi iktisadi olctitlere sik sik referans yapilir.
Kisi basma diisen milli gelirin artirllmasi ve ekonomide gelismis tilkelerin
istatistiklerine yaklasilmas1 amaglanir. Bati'nin kapitalist ekonomik diizenine dair
elegtiriler bu dénemde 6n planda degildir.#' On planda olanlar, basta moda ve
reklamlar olmak tizere ihtiyac dis1 tiiketimi ve kiiltiirel yozlasmay1 tesvik ettigi
diistiniilen olgulardir.® Yeni bagimsizliga kavusan tilkelerin kalkinma sorunu da
Islamc1 yazinda kendine yer bulur ancak bu konu daha cok sosyalizm elestirisi ve
kalkinmanin manevi boyutunun eksikligi iddialar1 cercevesinde islenir.®

Ekonomik kalkinmanin “manevi gelismislik” ile birlikte olmasi gerektigi
tezi yaygin bir bicimde Islamci yayinlarda tekrarlanmistir. “Manevi kalkinma”
olarak da formiile edilen dinsel-kiiltiirel gelismislik®, Soguk Savas boyunca
Islamci siyasetin belirgin bir vaadi haline gelecek, kendini Milli Goriis izgisinde
de gosterecektir. Manevi kalkinma ve Diyanet Isleri'nin rolii {izerine bir metin
kaleme alan Yazgan, anlam boslugunun maddi unsurlarla doldurulamayacaginm
goren milletlerin ahldk reformu yapmak zorunda kaldiklarini hatirlatir.®> Ona
gore Tiirkiye'nin de bir ahlak hamlesine ihtiyac1 vardir. Bunun ilk kosulu da
devletin dini “dost” edinmesidir. Bir baska ifadeyle onu muarizlarina kars:

80 Bkz. Zeynep Bursa, Tiirkiye Solunda Kalkinma Diisiincesi: 1920’lerden 1970lere, Versus,
Istanbul, 2011

81 Hem kapitalizm hem de komiinizm elestirisini igeren nadir 6rneklerden biri i¢in bkz. Sezai
Karakog, “Sitemizde Esitlik”, Tohum, C.1, S.10, Temmuz 1964, s. 3.

82  Bkz. ibrahim Atabey, “Moda Denilen Canavar”, Islam’in 1k Emri Oku, C.6, S.63, 1967, s. 5.

83  Bkz. Kamil Oztiirk, “Az Gelismis Ulkelerin Krizi”, Dirilis, C.2, S.2, Nisan 1966, ss. 16-18.

84 Kemal Vehbi Giil, “Vatan Kalkinmasinda Din Adamina Diisenler”, Islam’m Ik Emri Oku,
C.2, 5.22, Ocak 1963, ss. 17-18; Nurettin Topgu, “Manevi Kalkinma”, Islam’in Tk Emri Oku,
C.7,5.67, Temmuz 1967, s. 14.

85 Yazgan,a.g.m.,s. 1.
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korumasi ve gozetmesidir.* Bu tartisma bir yoniiyle laiklik taniminin yeniden
yapilmas: talebini icermekle birlikte bu bahiste bir yogunlasma oldugunu
soylemek zordur.

Manevi kalkinma vurgusu yapan yazarlara gore ekonomik refah sayet
kiiltiir, diinya goruisii ve ahlak ile “dengesiz” bir bicimde artarsa toplumsal
yozlasma kaginilmazdir. Bu iki alan arasinda denge kurulmasi durumunda ise
bir medeniyet imkan1 dogar:

“Bir koylii yeni bir ziraat denemesi yaparak muvaffak olup, o sene gelirinde
bir fazlalik olsa; meseld her sene bugday ektigi tarlaya pancar veya musir ektigi tarlay
fundalik yapsa, normalin iizerindeki bu gelir fazlasini sarf yeri yeni bir problemdir.
Bu parayr kumarda yiyebilir; misalleri var, barda, icki alemlerinde yiyebilir; misalleri
var, kumarda on binlerin, yiiz binlerin dondiigii kasabalar, kéyler var. Diger taraftan
kiiltiirii, diinya Qoriisii ve ahlik: gelirine gore artarsa, evinin daha giizel ve rahat
olmasini isteyecek, evini yeniden yapacak, onu yeniden doseyecek, temizlik icin suyu
sart gorecek, evine su almanmin carelerini arayacak, belki gaz lambasini begenmeyecek;
evini, koyiinii elektriklendirmek isteyecektir... Esasen geri kalmis memleketlerin bir
hususiyeti de paralarinin sarf yerlerini bilmemeleridir.”®

Gorildiigt tizere 1960'larda Islamci dergilerde kalkinma konusunda
yazanlar, yozlasma tehdidi ve medeniyet imkani bahsini genellikle koy ve tasra
tizerinden tartismay1 yeglemistir. Koyt ve koyluyti romantiklestiren drnekler
varligim stirdiirse de® koyiin sorunlarimi 6n planda tutan, azgelismislige
vurgu yapan elegtirel nitelikteki metinler cogalmustir.* Ornegin Tiirk tipi bir
“Ronesans” arayisinda olan Topcu, Anadolu’nun maddi ve manevi unsurunun
perisan oldugunu yazar. Manevi unsurdan tarihi, maddi unsurdan ise tabiat:
kastetmektedir. Islami-milli bir romantizm ve “Rénesans”’mn birlesmesini
Anadolu’nun ayaga kalkmasinin bir geregi olarak goriir.”

[slamci yaymlarda Osmanli-Cumhuriyet modernlesmesinin koyti ve
koyltiyti ihmal ettigi, koyltintin kalkinma talebinin isitilmedigi elestirileri
aydin ztimrenin kiiltiirel yabancilasmasi temasiyla birlikte ele alinir.”" Boylesi
elestirilerin ortaya ¢ikmasinda solun dolayl etkisinin yar sira koy gercegini
deneyimleyen din gorevlilerinin yazdiklar1 dogrudan rol oynamistir. Ornegin

86 A.gm.,s. 2.

87  Turhan Utku, “Koy Kalkinmas ve Lider [I]”, Hakses, Y1l: 3, 5.33, Eyliil 1967, s. 10.

88  Buyiikkoriikei, a.g.m., s. 3; Sadik Ozarslan, “Koyumiiz ve Koylimuiz”, Tohum, C.1,S.6, Mart
1964, ss. 11-12.

89  Bkz. Sabri Arslan, “Sakin Soyleme”, Hildl, C.3, S.34, Aralik 1962, s. 16; M. Turgut, “Anadolu
Koyliisti”, Tohum, C.1, 5.2, Kasim 1963, ss. 15-16; Mehmet Akif Inan, “Koy Gergekleri”, Hilal,
C.3,5.35, Ocak 1963, s. 15; Kemal Tabak, “Ttirkiye’de Kéy Problemleri”, Hakses, Yil: 4, S.39,
Mart 1968, s. 16; Ekrem Sagirli, “Koy Problemleri ve Hal Careleri”, Hakses, Y1l: 5, S.50-51,
Subat-Mart 1969, ss. 14-15.

90 Topgu, a.g.m., s. 14.

91 Bkz. Hiiseyin Ugar, “Koylii Kalkinmak 1stiyor”, Tohum, C.2,S.13, Ekim 1964, ss. 19-21; Cahit
Baltaci, “Kalkinma Koyden Baslamalidir”, Islam Medeniyeti, C.2,S.1, Eyluil 1967, ss. 34-35.
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Turkiye'nin farkli bolgelerinde gorev yaparken karsilastigi koy sorunlarim
siralayan Tabak, ana problemin egitim eksikligi oldugunu yazar. Agr1 kdylerini
anlatirken halkin Tiirk¢e bilmedigini, taleplerini din kardesligi {izerinden
dillendirdigini ifade eder. Tabak’a gore “bu kimseler kendilerini Tiirk saymadiklar:
Qibi, Tiirk vatandas: olarak kabul etmek istemiyorlar”dir.”* Yazar Artvin’deki kendi
koytinde issizlik ve bilgisizlik manzaralarina atfen Milli Egitim Bakanligi'nin
kendisinden beklenen vazifeyi gerceklestiremedigini sdylerken Adapazarinin
koylerinde dini ve milli ahlak ile bagdasmayan modanin salgin hale geldigini
iddia eder. Tum bu sorunlarin ¢oziilmesi igin planli bir koy egitimi sarttir. Bu
egitim dini ve ahlaki egitim, saglik, ziraat, kiiltiir ve pratik bilgileri icermelidir.”

Koytn kalkinma sorununu giindemde tutan sol entelektiieller, toprak
reformu yapilmasin1 ve Koy Enstitiileri'nin yeniden agilmasin1 talep etmistir.
Ozellikle 1960’larin ilk yarisinda Enstitiilerin tekrar faaliyete gecmesi yoniinde
hiiktimete biiytik bir tazyik s6z konusudur. Kimi sekiiler yazarlar Koy Enstittileri
ile IHO'lar1 ilki lehine karsilastirmay1 deneyince ozellikle I[HO mezunlarinin
cikardig1 dergilerde tepkiler biiyiir. Islamci yazarlar, Enstitiilerin kapatilmast
surecinde dile getirilen argiimanlar1 bir kez daha tekrarlar. Enstitiilerin milli
egitimi baltaladigl, milli duygulardan mahrum nesiller yetistirdigi iddialar
yeniden dolagima sokulur.** Islamcilar, sosyalist fikirlerin tasraya ulasmasmdan
endise etmistir. Bu endisenin somut nedeni 6zellikle 1965 sonrasinda hiz kazanan
koylti eylemleridir. Kiictik {ireticilerin ve topraksiz koyliilerin protestolar:
zaman ic¢inde politiklesmis ve dgrenci orgiitlerinin katilimiyla siklagmigtir.®
Hal boyleyken Islamci yazarlar, Islami esaslara uygun bir kalkinmanin koyliiyi
“devlet ile kars1 kars1 getiren” hareketlere son verecegini ileri stirmtisttir.

Donemin Islamci dergilerinde rastladigimiz kéyii kalkindirma arzusu
erken cumhuriyet doneminden itibaren entelijansiyanin ortak arzusudur.
Koytin altyapisini iyilestirmek ve miisterek alanlar1 daha verimli hale getirmek
sozli edilen hedefin basat gostergeleridir. Kemalist entelektiieller bu amaca
ulasmanin yolunun 6ncelikle kirsal alanda hurafenin ortadan kaldirilmasindan,
laik rejimin niteliklerinin koylti tarafindan benimsenmesinden gegctigini
distinmustiir. Koy ogretmenlerini asli, kentli aydinlar1 da yardimc bir giic
olarak tahayytil etmistir. Aydinlarin sol/materyalist fikirlere meyletmesinden
sikayetci olan Islamc1 yazarlar ise koylerin kalkinmasi gorevini daha c¢ok din
adamlarinin/dini onderlerin sorumlulugu olarak tarif etmistir. Ornegin her
koyde okul olmadiginin ama bir caminin oldugunun altini ¢izen Yiizendag’a gore
din gorevlisinin donanimli olmasi halinde koylerin kalkinma sorunu kolaylikla

92 Tabak, a.g.m., s. 16.

93 A.g.m.s.16; Baltaci, a.g.m., s. 35.

94  Bkz. Ali Uygur, “Koy Enstitiilerinin 1(; Yiizii”, Hilal, C.4, S.40, Haziran 1963, ss. 13-14; Fazli
Akkaya, “Koy Enstitiilerinin Hasretini Cekenler”, Sebiliirresad, C.15, 5.355, Haziran 1964, s. 72.

95 Gokhan Atilgan, “Sanayi Kapitalizminin Safaginda”, Osmanli’dan Giiniimiize Tiirkiye'de
Siyasi Hayat, (Ed. G. Atilgan, C. Saragoglu, A. Uslu), Yordam Kitap, Istanbul, 2015, s. 615
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coziime kavusturulabilir.” Islamc1 dergilerde koy kalkinmasinin takviye giicti
olarak ise sehirde okumus, inangli, idealist genclik tarif edilir. Iyi yetismis,
kendini farkli alanlarda gelistirmis din kadrolarinin koyde bir kalkinma mucizesi
gerceklestirebilecegi tezi”” gercekte modernist bir perspektifin tirtintidiir ve her
ne kadar manevi yontin alti gizilse de kalkinma 1960'larmn Islamci siyasetinde
hala bicimsel 6zellikleriyle tahayytil edilmektedir.

4. Sekiiler Kiiltiirel Hegemonyaya Kars1 Islami Arayislar

Manevi kalkinma tartismalarm Islamci siyasetin milli kiilttirti bityiik
oranda Islam’a tabi bir bicimde yeniden yorumlama arayslariyla birlikte
diisinmek de mumkiindiir. 1960’lar, edebiyattan sinemaya bircok kulvarda
smif temasmin ve toplumsal celiskilerin sanatsal faaliyetlere yansitilmaya
basladig yillardir. 1950’lere hakim olan Amerikanci ve bireyci kiiltiir anlayisina
kars1 toplumcu gercekcilik akiminin izinden giden sanatcilar koyde ve sehrin
ceperlerinde ezilenin, sesi duyulmayanin oykiistinii anlatmaya c¢alismislardir.
Giinluk gazetelerde toplumcu fikirleri dile getiren kdse yazarlari artmis, edebiyat
dergilerinde sanatin roliine dair ytrttiilen politik tartismalar cogalmustir.

Islamci yazarlar, siireli yayinlarinda edebiyat ve sanatin toplumsal islevi
ne olmalidir sorusuna kayitsiz kalmamuslar ancak bu konuda da milliyetci-
muhafazakar ¢izginin geneline benzer bir bicimde reaksiyoner bir tutum
takinmiglardir.”® Kiiltiirel yasama yonelik elestirilerin birbiri icine gegen iki
vechesi vardir. Bunlardan ilki Cumhuriyet'in kurulmas: siirecinde izlenen
sekiiler niteligi belirgin ulusal kiiltiir politikalarna dairdir. Tkincisi ise 1961
Anayasas1'nin kabulii sonrasinda olusan “hiirriyet ortamini” istismar ettiklerini
dtistindiikleri kiilttir insanlarmna iliskindir. Genel egilim ikincisinin ilk durumun
bir neticesi oldugunu varsaymaktir. islamci entelektiieller sozii edilen veghelerin
Bat1 taklitciligi dolayimiyla birbirine baglandigini dtistntrler. Boylece
[slamciligin kendi tarihinde siireklilik arz eden Baticilik elestirileri toplumcu
kiiltiirel tiretim bahsinde bir kez daha disa vurulmus olur. Muasirlasma ile
Batililasmanin sekiiler kesimlerde benzer goriilmesini elestiren Islamcilara gore
esas hedef medeniyeti cagdas seviyeye ¢ikarmak ise Bat1’dan teknik bilgi disinda
alinacak bir sey yoktur.” [slamcilarin, sekiiler entelektiiellerin Bat1’y1anlamaktan
¢ok onu kendi tahayydillerindeki gibi resmettikleri dolayisiyla Bati'nin “manevi”
ilham kaynaklarin g6z ardi ettikleri tezi sadece 1960’larin entelijansiyasini degil
ulus-devletlesme siirecinin aktorlerini de kapsamaktadir.'®

96  Ahmet Yiizendag, “Toplum Kalkinmasi ve Din Adamlarimiz” Islam Medeniyeti, Y1l: 2, 5.21,
Temmuz 1969, ss. 17-18. Benzer bir ¢rnek icin Giil, a.g.m., ss.17-18.

97  Turhan Utku, a.g.m. ve “Koy Kalkinmasi ve Lider [II]”, Hakses, Yil: 3, S.33, Ekim 1967, ss. 14-15.

98 Bkz. Ahmet Bayezid, “Sosyalizm Merdiveni”, Hilal, C.4, S.47, Temmuz 1964, s. 5; Bahri
Zengin, “ Aldatmalar”, Hilal, C.5, 5.50, Mart 1965, s. 25.

99  Ziibeyir Yetik, “Batililasmak”, Hilal, C.4, S.48, Aralik 1964, ss. 20-21; Ozcan, a.g.m.

100 Nevzat Yalcintas, “Garba ve Garplilasmanmiza Bir Bakis”, Islam Diistincesi, C.1, S.1, Mart
1967, ss. 27-30.
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Osmanl kiiltiir evrenini Bat1 ile karsilastirmak ve bu karsilastirmada
Osmanliyr {istiin  bir konumda tasvir etmek'!, Islamcilarin medeniyet
tasavvuruna ickin bir 6zgtiven meselesi oldugu kadar Cumhuriyet rejimiyle
0zdeslestirilen maziden kopma ve kiiltiirel yabancilasma iddialarinin da bir
yansimasidir. Bu nedenle 1960'larin Islamci yazininda sol/sosyalist kiiltiirel
tiretime yonelik elestirilerin genellikle Cumhuriyet’in kurulusu ve devrim
surecine dair elestiriler ile birlikte ele alinmas: tesadiif degildir. Kemalizm’i
dogrudan siyasi argiimanlarla hedef almak yerine Cumhuriyet projesinin
kiltiirel alanda aksayan yanlarmi, solun ve materyalizmin yiikselisinin bir
sebebi olarak takdim etmek hem anti-komiinizm cephesine eklemlenmek
acisindan hem de muhtemel bir devlet baskisindan uzak kalmak acisindan iradi
olarak tercih edilmis gortinmektedir.

[slamci yayinlarda, 6zellikle 1961-1965 arasindaki donemde, Tiirkiye’de
sosyalistlerin tiim propaganda araclarini tek tek ele gecirdigi iddiasina
siklikla rastlanir.'” Komiinizmi telin mitinglerine de damgasin1 vuran bu
iddianin ardinda'®, sanatcilarin bir bélimiiniin TIP etrafinda toplanmast
ve partinin soylemlerini sanatcilarin katkisiyla yayginlastirmasi vardir. Hal
boyleyken Islama yazarlar, materyalist kiiltlirtin yayginlasmasina neden olan
eserlerin yasaklanmasi ya da boykot edilmesini talep etmistir.'® 1960'larmn
sol entelektiiel cevrelerinde ve sekiiler kiiltiirel tiretimde dinin dislanmasi ve
din adamu ile dindar tiplemesinin karikatiirlestirilmesi Islamci cenahta tepki
ceken diger bir konu baghgidir. “Gerici” ifadesinin ve “yobaz” stereotipinin
sahis ya da sahislar toplamimi degil dogrudan dogruya Islam itikadini hedef
aldig1 distintldiigiinden Misliimanlar sik sik Islam’a sahip ¢ikmaya davet
edilmis'®; edebi-felsefi tartismalara yansiyan dinde reform talepleri sert bir
dille elestirilmis'® ve milliyetci dergilerde gordiigiimiiz “uyanik olma” cagrisi
Islami bir icerikle ve kiiltiir alanim1 da kusatacak bicimde tekrarlanmistir.'”
Miiteyakkiz olma ikazi hem sekiiler-sol yazina hem de birer misyoner faaliyeti

101 Bkz. Cevat Ulger, “Osmanlh Mimarligi ve Abstre Anlayis”, Dirilis, C.3, S.3, Aralik 1969, ss.
40-46; M. Cahit Atasoy, “Milli Musiki: Tiirk Musikisi”, Dirilis, C.3, 5.3, Aralik 1969, ss. 47-49.

102 Ornegin Ismail Kazdal, fsmail Kazdal, “Komiinizm Kapiya Dayandi”, Hildl, C.5, S.54,
Agustos 1965, s. 3

103 Atilgan, a.g.e., s. 651

104 Bayezid, a.g.m.; Semahaddin Cem [Kerestecioglu], “Soysuz Dergilere Gore...”, Hilal, C.5,
5.54, Agustos 1965, s. 12.

105 Ornegin Ozgedlk soyle der: “Cemiyetimizi ikide bir irtica var feryadi ile calkalayanlar, din
kelimesinin agza dahi alinmasini men edercesine miicadele edenler, bu hareketlerinin ekseriya yersiz
bir telag oldugunu diistinsiinler... Diistintinler ki, milletimizin en biiyiik kudreti olan imamna
saldirmak ancak komiinistlerin isine yaramaktadir”. Orhan Ozgedik, “Irtica”, Hildl, C.3, S.25,
Mart 1962, s. 4. Islamc1 yayinlarda asil gericiligin Bati'ya 6zenmek, dinsizlige heves etmek,
gayri ahlaki islere karismak vb oldugunu iddia eden metinlere rastlamak olasidir. Bkz.
Ragip Giizel, “Gerici Kim?”, Hakses, Y1l: 5, 5.55, Temmuz 1969, s. 15.

106 Cevat Rifat Atilhan, “islam Diismanligi, Sebepler, Mesulleri”, Sebiliirresad, C.13, S.316, Ocak
1961, s. 250

107 Hakses, “Uyanik Olalim”, Y1l: 2, 5.20, Agustos 1966, ss. 12-13.
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oldugu diistiniilen edebi-sanatsal tirtinlere yoneliktir.'®® Zira Islamci yazarlar
ideolojik ve kiilttirel bir savas icinde olduklarini diisinmektedirler:

“... Evet bir harp icindeyiz. Fakat bu harp gecen asirlarin silahli miicadelesi
degil, asrimizin fikir ve kalem carpigmasidir. Oyle ise sen bu manevi harp icerisinde bir
Miisliiman olarak kendini hakka hizmette elan vazife basinda bir asker bilmelisin! Bir
askerin muvaffakiyeti, modern silahlarla miicehhez olmast ve harp teknigini bilmesiyle
kaimdir. Diisman ilim, fen, sanat ve edebiyat gibi modern silahlarla bu iistinliigii
temin etmistir. O halde biz de medeniyetin her safhasinda temayiiz edip bayrag: elimize
almaya, her sahada iistiin duruma gecmeye mecburuz. Tek kelimeyle mahkiim degil
hakim olmaluyz.”"%

Sekiiler kiiltiirel {iretime alternatif yaratma arayisina giren Islamcilik
bir yaniyla milli kiilttirti, devletin ihmal ettigi diistintilen Osmanli ge¢misine
referansla yeniden insa etme amacini giiderken bir yaniyla da kiilttir alanini
denetleyici nitelikteki devlet miidahalesinin arttirilmasini talep eden bir soylemi
canli tutmustur. Devlet miidahalesi tartismasini hem TRT hem de sanstir kurullar:
etrafinda gormek miimkiindiir. Oyle ki, devletin kiiltiir ve sanat yayinciliginda
izlemesi gereken yolun politik bir cephelesme konusu oldugu 1960’larin ikinci
yarisinda TRT, iktidar ve muhalefet arasinda parlamento tartismalarmin 6nemli
bir parcasi haline gelmistir."'® TRT'nin yayin politikasma iliskin ilk siyasi
tartismalara Islamci yazarlar da katilmis ve kurumun materyalizmle 6zdes
goriilen Batic1 egilimlerden uzaklasarak Miisliiman Tiirk’e hitap edecek bir
yay1n politikasini benimsemesini talep etmislerdir.'!

Dil inkilab1 ve Tiirk Dil Kurumu, 1960’'larda da Islamci elestirinin
merkezindedir. Latin alfabesine gecisin ve dilde arilasma cabalarinin Bati'ya
hos gortinmek icin yapildigr ancak Batililar tarafindan dahi alay konusu haline
geldigi'?, tistelik toplumda uzun soluklu bir tahribat yarattig: diistintlur.
Devrimlerin diisiince akimi ve felsefe olusturamadigi gibi edebiyat da insa
edemedigini iddia eden Karakog ise Tiirk edebiyatinin derin bir kriz icerisinde
oldugunuyazar."*Onagore “Marksist¢izgiler” biitiinedebiyati kaplamakistemis
ancak basarili olamamuistir. Krizden yeni bir akim dogmas: ise kagiilmazdir.
Ancak Karakog, kisa stireli akimlar yerine “koke, tarihe ve temele” dayanan
bir kanon beklentisi icindedir."”® Islamci dergilerde tekrarlanan evrensellige
ancak milli olanin dztimsenmesiyle ulasilabilecegi tezi, milli olan1 biiytik

108 Ziibeyir Kog, “Biz Héala Uyuyoruz”, Hakses, Y1l: 4, S.45, Eyliil 1968, s. 21.

109 Mehmet Emin Balyan, “Miisliiman Kardes Vazife Bagina!”, Hildl, C.4,S.39, May1s 1963, s. 10.

110 Bkz. Milliyet, “TRT Konusunda Bakan ile CHP'liler Tartist1”, 18 Ocak 1966, s. 7.

111 Hilal, “T.R.T idaresi”, C.5, S.51, Nisan 1965, s. 19 ve 33.

112 Osman Turan, “Tirk Dil Kurumuna Toplu Bir Bakis”, Hilal, C.5, S.53, Temmuz 1965, ss. 2-3
ve “Tiirk Dili'nin Miidafaast”, Islam Medeniyeti, C.1, S.1, Eyliil 1967, ss. 36-38.

113 Kemal Kuscu, “Miisahadeler-Miilahazalar: Adlarimiz, Soyadlarimiz”, Hilal, C.2, S.20, Ekim
1961, s. 11.

114 Sezai Karakog, “Devrimler ve Edebiyatimiz”, Dirilis, C.2, S.5, Agustos 1966, s. 8.

115 A.gm., s. 10.
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olciide Islam ile 6zdeslestirmenin yani sira ezen-ezilen iliskisine odaklanan
sekiiler ve toplumcu edebi tiretimi taklit olarak tarif etme cabasimi da kapsar.
Islamc1 yazarlarin “sosyal roman” kaleme alan isimlerin isledigi temalar1 “koki
disarida” gormeleri bu saptamayi destekler niteliktedir:

“Bugtin Orhan Kemal, Yasar Kemal, Kemal Tahir ve benzerleri sosyal gercekgilik
adina bize ne verebilir? Adlarini andigimiz bu yazarlar ve daha niceleri sosyal roman
yazma iddiasindadir. Ama “sosyal’den anlagilan ne? Eldeki drneklere bakilirsa gayet
basit, ilkel, yer yer dis bir doktrine yamanms, daha dogrusu or[a]dan esinlenmis bir
toplum anlayis: bu. Hepsinin ortak yani isci-patron, kéylii-aga kisacast ezenle ezilenin
cekismesi. Bir de sive taklidi yapildi mi her sey tamamdir saniliyor. Bir toplumun yapist
bu kadar basite ve tekdiizelige indirgenemez. O tarihi, siyasi, dini, metafizik yasantisi,
gecmisi ve kaygilariyla karmagik bir yapr gosterir.” 11

Bizim Kéy'iin yazart Mahmut Makal'in araladig1 kapidan gecen bircok
edebiyatc1 1960'larda bir kdy roman kiilliyat: olusturmaya baglamistir. Ozellikle
koydeki sosyal iliskileri elestirisinin merkezinde konumlayan koy edebiyat:
baska sanat dallarmna da ilham kaynagi olmustur. Ancak koy edebiyatina
hem soldan hem de Islamci kanattan elestiriler vardir. Islamc1 yazarlar, koy
edebiyatini otantik olmamakla itham ederler. Ornegin Mehmet Akif inan, koyiin
maddi imkanlar agisindan ¢ok geri oldugunu kabul eder ancak bu alandaki edebi
eserlerin realizmin sinirlarini zorladigini, kdylerdeki cinsel, ahlaki bozukluklar:
merkeze alarak hakikatten uzaklagtigini ileri stirer. Halbuki Inan’a gore biitiin
yokluklara ragmen koytin en onemli vasfi ahlaki mazbutluktur. Sehirde koy
yasamina atfedilen bozukluklarin ¢ok daha fazlasi vardir. Yazara gore koytin
manevi hususiyetini inkar ederek yapilan koy edebiyat1 “belki de yabanci eller
tarafindan idare edilmektedir”; hedeflenen ise koklerinden kopuk nesiller
yetistirmektir.'’

[slamc1 yayinlarda metafizik ve dini kaygilar1 merkeze alan bir kiiltiirel
tretim ihtiyacina vurgu yapilmasi alternatif kiiltiirel hegemonya projesine dair
bir arayisa isarettir. Kiiltiir alamini Islamilestirmek ise ancak o alanda farkl
toplumsal kesimleri igine gekecek, nitelikli ve stirekli {iretimle miimkiindiir.
Bunun ilk kosulu s6z konusu tiretimi yapabilecek beseri imkana sahip olmaktur.
1960’ larin ikinci yarisinda dini tedrisatin ivme kazanmasina isaret eden Islamci
kesim kadro sorununun yakinda c¢oziilebilecegini diistinmektedir. Ancak
yetisecek kadronun ihtiya¢ duydugu araclari1 kullanabilmesi icin sermaye
birikimi gereklidir."® Bu cercevede farkli 6neriler vardir. Ornegin Gonen
Miiftiisiit Rahmi Serin, Islami bir sermayenin olusturulabilmesi i¢in Ordu

116 Rasim Ozdenoren, “Romanin Cikmazi”, Dirilis, C.2, S.8, Kasim 1966, ss. 38-39.

117 1Inan, a. g.m., s. 15. Benzer yorumlar icin bkz. Ahmet B. Karabacak, “Edebiyatta Yolumuz”,
Tohum, C.2,S5.17, Subat, ss. 11-12.

118 1960'larin baslarindan itibaren Islam’da iktisat bashig1 altinda faizsiz bankacilik konusu
tartisilmaktadir. Bkz. Muhammed Hamidullah, “Islam’da Tktisat: Faizsiz Bankacilik
Kooperatifleri”, Hildl, C.3,5.25, Mart 1962, s. 3 ve 24. Bu metinlerde Islam tilkelerinden 6rnekler
verildikten sonra her tilkenin 6zgiin sartlarina uygun modeller gelistirebilecegi de yazilir.
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Yardimlasma Kurumu'nun (OYAK) bir benzerinin Diyanet Isleri Baskanlig:
mensuplaria yonelik olarak kurulmasini 6nerir. Islami usullerle biriktirilecek
bu sermayenin bagislarla desteklenmesi ve ticari alana sevk edilmesi durumunda
kiiltiirel hedeflere ulasilabilecegini ileri siirer. Islami sermayeyle ilk yapilacaklar
arasinda matbaa ve radyo kurmak vardir. Akabinde Islami konular1 ele alacak
tiyatro ve sinema prodiiksiyonlar1 hazirlanmalidir."*

[slamc1 dergilerde kiiltiir meseleleri iizerine yazanlarin ortak kanaati
sinemanin yazili kiilttr rtinlerinden daha genis bir kitleye ulastigidir. Bu
durum, sinemay1 kiiltiirel hegemonya tartismalarmin vazgecilmez bir unsuru
kilar. 1961-1965 arasinda toplumcu gercekgilik akiminin, gecikmeli de olsa, Ttirk
sinemasinda etkisini gostermesi ve Otobiis Yolcular: (Ertem Goreg, 1961), Gurbet
Kuglar: (Halit Refig, 1964) Karanlikta Uyananlar (Ertem Goreg, 1964) basta olmak
tizere ¢ok sayida politik icerikli filmin cekilmesi Islamci ve milliyetci yazarlar1
harekete gecirir. Gog, grev, isci haklar1 gibi konular: isleyen filmler siklikla
Marksist esintili olduklar: iddiasiyla elestiriye tabi tutulur.'® 1965 sonrasinda
AP iktidarmun tavri ve yapimcilarin piyasanin taleplerini 6ncelemesi nedeniyle
sinemada toplumcu gercekcilik akimmin ivme kaybetmesi sozii edilen
elestirilerin dozunu azaltmaz bilakis artirir.

Kologlu'na gore sinemalarda “milli terbiye ve ananelere bagli” neredeyse
hicbir film yoktur.'*' Hakses’te kiiltiirel meseleler {izerine yazan Eldivan Miiftiisti
Goktas ise Tiirk sinemastun “Tiirk asilli olmayan ve dine ve Tiirk’e diisman unsur
ile Tiirk asilli olup da din duygusundan nasipsiz kisilerin tekelinde” oldugunu ileri
siirer.'? Komiinistlere, sol sempatizanlara ait oldugunu iddia ettigi eserlerin
Miisliiman Turkiye sinemalarinda ilgi gormesini esefle karsilar. Goktas’a gore
yabanci filmler ya Yahudilik ve Hristiyanlik propagandas: yapmaktadir ya da
izleyicilere nihilizm asilamaktadir. Hal boyleyken sanstir kurullariin daha etkin
isletilmesini, sanstir nizamnamelerinin Diyanet’in katiimiyla yenilenmesini,
film sirketlerinin ve salon sahiplerinin “dini ve milli biinyeye aykir1” filmleri
almamasini salik verir. Yazar ayni zamanda “din diismani1” yabanci rejisorlerin
ve film sirketlerinin Tiirkiye'yi film platosu olarak kullanma serbestligini
elestirir.'” Ona gore Tiirkiye’de film gekmek isteyenlerin kimliginden senaryoya
kadar her unsur resmi makamlar tarafindan siki bir bigimde tetkik edilmelidir.'*

Sinemay1 mevcut haliyle dindarlar icin bir tehdit olarak algilayan
yazarlar i¢in “Islam sinemas1” bir mecburiyettir. “Milli sinema” ad1 da verdikleri
Islam sinemasinin ozelligi ise Islam’in emirlerine uygun bir bicimde, Islam-Tiirk

119 Rahmi Serin, “Islam - Kadro - Sermaye”, Hakses, Y1l: 4, S.45, Eyliil 1968, ss. 5-7.

120 Bkz. Yiicel Cakmakli, “Milli Sinema 1htiyac1”, Tohum, C.1,5.11, Agustos 1964, s. 3.

121 Thsan Kologlu, “Sinema ve Cemiyet”, [slam Medeniyeti, C.2, S.16, Kasim 1968, ss. 43-44.

122 Yasar Sabri Goktas, “Sinema 11”7, Hakses, Y1l: 4, S.38, Subat 1968, s. 7.

123 Benzer elestiriler icin bkz. Yiicel Cakmakli, “1963-1964 Film Mevsimi”, Tohum, C.1, S.2,
Kasim 1963, s. 31

124 Goktas, a.g.m., ss. 7-8.
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nesilleri yetistirme hedefine gore organize edilmesidir.’® islamcilar, sinemanin
finansmanindan konu ve oyuncu secimine kadar tiim asamalarinin dindar
Miisliimanlarca tayin edilmesini sart kosar. Bu cercevede dénemin Islamci
yazarlarmin iki somut talebi dile getirdikleri goriilmektedir. Bunlardan ilki,
din adamlarinin sinemay1 islam-toplum iliskileri 6zelinde 6ncelikli bir konu
olarak ele almasidir.”® Ikincisi de yapimci ve sermayedarlarm Islam’a uygun
filmleri desteklemeye davet edilmesidir.'”” Ornegin kendisi de o dénemde geng
bir sinemaci olan ve Miisliiman ¢rgiitlenmelerinin sinemaya kayitsiz kalmasini
elestiren Yticel Hekimoglu, “korkulu silah” olarak betimledigi sinemanin
uhrevi amaglar i¢in kullanilmasimi talep etmekle kalmaz; din adamlarinin
[slam’1 konu alan filmlerin kontroliinde yer almasini ve dini organizasyonlarin
sinemaya maddi ve manevi destek olmasini da talep eder.® Goktas da
zengin dindarlarin kar amaci giitmeden film sirketleri kurmasi; senaristlerin,
rejisorlerin, oyuncularin dindarlar arasindan segilmesi, dini ve milli konularin
tercih edilmesi gerektigini yazar."® Filmlerin denetimi konusunda Goktas,
Hekimoglu ile benzer duistinmektedir. Ona gore nasil orduyla ilgili filmlerde
askeri bir uzman stirece nezaret ediyorsa dini filmlerde de Diyanet’ten bir yetkili
ayn1 vazifeyi tstlenmelidir. Dine uygun filmler ¢ekmenin yeterli olmadigs,
sinema salonlarinin haremlik-selamlik olarak diizenlenmesi gerektigi de “Islam
sinemas1” basliginin altinda tartisilmigtir.’*

Islamcr stireli yayinlar, islamci bir giindem etrafinda harekete gecen
sanatcilar1 destekleme ve onlar1 okuyuculara duyurma gibi bir misyon
benimsemistir.’® Ancak 1960'larin kiiltiirel atmosferinde Islamci sanatcilarin
kilttirel tiretimi smirh bir diizeyde kalmis'®* ve sekiiler sol {iretime alternatif
olusturma cabasi Islamci entelektiielleri tatmin edecek bir sonu¢ vermemistir.
[slami sinema ve edebiyat aslen 1970'lerde canlanacaktir ve bu siiregte 1960'l1
yillardaki tartismalar etkili olacaktir.

125 Yiicel Cakmakli, “Milli Sinema 1htiyac1", Tohum, C.1,5.11, Agustos 1964, s. 3

126 AKkif Can, “Islam’mn Emrinde Sinema”, Tohum, C.3, S.32, Ekim 1967, ss. 26-27

127 Cakmakly, a.g.m., s. 3.

128 Yiicel Hekimoglu, “Sinema Silahtir”, Islam Medeniyeti, C.1, S.1, Agustos 1967, ss. 38-39.

129 Goktas, a.g.m., ss. 7-8

130 A.g.m., ss. 8-9.

131 Ornegin Osmanzade, “Tiyatro”, Hildl, C.7, S.84, Agustos 1968, ss. 13-14.

132 Bu dénemde Necip Fazil Kisakiirek'in yaznus oldugu piyesler Islamci gengler tarafindan
sahnelenmistir. Sinema alaninda ise Muharrem Giirses’in yonettigi Hz. Yusufun Hayati
(1965) dikkat cekici bir 6rnektir. Cakmakli'nin Birlesen Yollar (1970) adl: filmi ise 1970'lerde
hiz kazanacak olan “milli sinema” 6rneklerinin 6nciiliidiir. Jenkins, a.g.e., s. 129.

420



1960’ Yillarda Islamczlzgzn Zihin Haritasi: “Milli Olam” Revize ... CTTAD, XXI1/42, (2021/Bahar)

Sonug¢

1960’ larin Islamcilig1 genel hatlartyla “sistem ici” kalmaya 6zen gosteren
bir siyasi hatta karsilik gelir. 1961-65 arasinda sistem ici olmak, olas1 bir hiikiimet
ve ordu baskisindan sakinmak anlamma gelirken 1965 sonrasinda iktidarla
yakin iliski kurmak ve biirokraside yer alarak devlete niifuz etmek manasina
gelmistir. Ozellikle ilk dénemde, Islamciligin anti-demokratik olmadigini
ispat etmeye calisan kimi Islamci yazarlar, Islam’m 6ziinde demokratik bir
din oldugunu tarihsel olarak kamitlamaya calismislar ve dolayisiyla ona
dayandirilan bir diinya goriisiiniin de demokratik olacagini iddia etmislerdir.
Ancak Islamci metinlerde, secimler gibi bicimsel demokratik mekanizmalara
dair fikirlere rastlanulsa da bir politik 6zne olarak yurttasa ve ulusal egemenlik
fikrine referans veren orneklere tesadiif etmek cok olasi degildir. Haklar ve
ozgiirliikler de yalmizca din ve vicdan hiirriyeti baglaminda ele alinmustir. Tkinci
donemde ise Islamcilik, sag siyasetin kose taslarii belirleme ve merkez sag1
Islami bir cizgiye yaklastirma hedefine uygun bir bigcimde hareket etmistir.

[slamciligi 1960'1ardaki “sistem igi” pozisyonu, milliyetci-muhafazakar
siyasetin genel sablonu iginde kalmasmin hem nedeni hem de bir anlamda
sonucudur. Islamcilar Tiirk milliyetcileriyle yaptiklar: yogun mesai neticesinde
milliyetciligin “hareket” formundan etkilenmigler ve de Islam'in, anti-
komitinizmin basat unsuru olduguna milliyetgileri ikna ederek onlar1 ideolojik
zeminde etkilemislerdir. Dolayisiyla bu donemde ana akim Ttirk milliyetciligi
ile dogrudan catisan, polemige giren Islamci yazar bulmak giictiir. Bununla
birlikte, “gercek milliyetcilik” tarifinin yapildig1 Islamci dergilerde, Islam’i
Turkltigiin asli bileseni olarak gormeyen Turanci-Tiirk¢ti cenaha ve milliyetciligi
sekiiler bir perspektiften yorumlayan Kemalist aktorlere elestiriler mevcuttur.

fslamc1 yazarlarin 1960'larin ana giindem maddeleri olan kalkinma,
sosyal hareketlilik, somitirgelerin bagimsizlik miicadeleleri ve kiilttirel tiretimin
politik niteligi {izerine yazdiklarinda iki temel motivasyon kendini belli
eder. Bunlardan ilki “milli kimligi” ve “milli olan1”, kurucu stirecteki sekiiler
tasarimindan uzaklastirarak Islami bir icerige biriindirmektir. Milliyetci-
muhafazakar siyasetin argtimanlarini biiyiikk oranda benimseyen Islamct
yazarlar sectikleri baslklarda bu argtimanlarin smirlarm Islami kavram ve
hedeflerle yeniden tarif etmeye calismislardir.

fkinci motivasyon ise sol siyasetin ve sol entelektiiellerin kuramsal
cikarimlarina ve giincele dair yorumlarina alternatif olusturmaktir. Ornegin
somiirgelerin bagimsizligini anti-emperyalizm kavrami ve kapitalist olmayan
kalkinma yontemleri etrafinda tartisan soldan farkli olarak bu gelismeleri
Islami bir yeni cekim merkezinin ingsasina giden yol olarak degerlendirme
egilimindedirler. Kalkinmanin tiim tilke sathina yayilmasi gerektigi konusunda
Islamcilar da sosyalistler gibi diistinmektedir. Ancak sol entelektiieller kalkinma

421



Giiven Giirkan OZTAN CTTAD, XX1/42, (2021/Bahar)

ontindeki en biiyiik engelin emperyalizme gobekten bagh sermaye sinifi ve
kirsaldakiagalik sistemi oldugunu diistiniirken Islamcilar esas engelin maneviyat
eksikliginden ve Bat1 hayranligindan kaynaklandigin ileri stirmektedir.

1960'l1 yillarin deneyimi, Islamciligin milliyetgi-muhafazakar siyasete
bagimli bir bicimde biiytimesinin smirlar1 oldugunu ortaya koymustur.
Islamct dergilerde yazanlarin bir boltiimti, Milli Nizam Partisi'nin kurulmasi
neticesinde Islamcilik miistakil bir siyasi partiye sahip olunca kendilerini Milli
Gortis cevresinde ifade etmeye baslamistir. Maddi ve manevi kalkinma, Islami
kiltiir, Islamc1 dis politika basta olmak tizere 1960'lar boyunca Islamcr siireli
yayinlarda islenen basliklar, kismen Milli Goriis siyasetinin program etrafinda
toplanmistir. 1970'lerde Islamci siyaset, anti-komiinizmden vazgecmemekle
birlikte, kendi politik istikametini belirginlestirmek adina milliyetci 6znelerle
rekabet diizeyini arttirmis ve iimmeti sdylemsel olarak 6n plana gikaran, Islami
bir diizen kurulmasini talep eden ve militan yan1 daha kuvvetli olan bir ¢izgiye
meyletmistir.
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Extended Abstract

After its emergence as an ideological prescription to salvage a state in
crisis, Islamism in Turkey has gone through various stages since the last decades
of the Ottoman Empire. During the single-party period, it had to withdraw from
the political sphere. Following the coming of the Democrat Party (DP) to power,
Islamist actors expressed themselves mostly through cultural issues while their
capacity of political impact remained limited. It was, however, the ideological
crystallization in the 1960s that became the political and cultural turning point
for Islamism in Turkey.

There are a series of national and international political factors that
influenced the Islamist intellectuals in the 1960s. Anti-colonial struggles and the
attempts led by Saudi Arabia to establish “Islamic Union” are the most salient
international developments. The efforts of Turkish Islamists to expand the
boundaries of the bipolarity merged with their hopes about the recently liberated
ex-colonies. The idea of gathering Islamic countries, primarily those which were
newly founded, under the same banner was conceived of as the salvation from
the burden of having partaken in the Western front, and accordingly, as a new
channel for anti-Communism and the conventional anti-Western sentiments.
On the local/national level, the concerns about “social awakening” that were
crystallized with the working-class movement and the political mobilization of
students were decisive, and that prevented the Islamist authors of the time from
breaking away from the reactionary line of nationalism-conservatism.

In its broad contours, Islamism followed a strategy with the dimensions.
The first one was maintaining the connection with the strongest center-right
actor by remaining under the umbrella of the right-wing politics. The second
dimension was preventing the transformation of differences of views and
opinions into internal conflicts and establishing new partnerships especially on
cultural-literary grounds through publishing. Withing this general framework,
a large segment of Islamist groups chose to support DP in the 1950s and
Justice Party (AP) in the 1960s against Republican People’s Party (CHP), and
situated themselves within the political spectrum by assuming the etiquette of
“right”. On the other hand, they preferred to organize around various Islamist
magazines and newspapers, discuss Islamic issues, and interfere in the political
agenda. In addition to providing information about the main titles of Islamist
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debates, Islamist periodicals of the period are also of importance regarding the
projection of the abovementioned strategy on the practical level. Some of these
publications focused on the history of Islam, parables, and news and opinions
on religious life while some others include cultural and day-to-day political
issues. The subjects shared by all periodicals are Islam, the life of the prophet,
morality, abstinence from bad habits, religious advice for children and youth.

It cannot be denied that Islamist journals had relatively diverse cadres
of authors in the 1960s. There were publications dominated by the allegedly
second generation of Islamist intellectuals as well as publications contributed
by religious officials and unofficial religious leaders in this period. For istance,
Islam Diisiincesi, owned by Thsan Babali, and Dirilis directed by Sezai Karakog
can be placed under the first category. Both journals yielded a meeting ground
to Islamist intellectuals while they also enriched the Islamist literature. The
Islamist audience became familiar with the translated criticisms of modernity
and positivism in Western philosophical pieces penned by authors such as T.
S. Eliot, Paul Hazard, Kierkegaard, John Perse in journals, particularly Dirilis.
Hakses (1965) whose editorial director was Ismail Cosar, the former president of
the Federation of Religious Officials in Turkey, falls within the second category.
Particularly muftis, muezzins, and other Diyanet officials wrote in Hakses.
Graduates of Imam Hatip schools and Islamic Institutes through publications
started publications, respectively Islam’in ik Emri Oku (1961) and Tohum (1963)
on the one hand, and Islam Medeniyeti (1967) on the other, in order to take part in
cultural and political discussions. One comes across Islamist authors, religious
officials, writers known for their nationalist identity and even politicians from
AP including M. Sevki Eygi, Hasan Basri Cantay, Muhammed Hamidullah,
[smail Kazdal in publications such as Yeni Istiklal, Sebiliirresad, Biiyiik Dogu and
Hilal. Also, the representatives of nationalist associations who depict Islam
as an antidote against Communism were published in these journals. These
circumstances showcase the extent to which Islamism and the nationalist-
conservative politics were intertwined with each other in the 1960s.

This study thematically examines the major socio-political discussions
published in Islamist journals throughout the 1960s. Islamism of that period
defined itself within the right-wing political spectrum and, by remaining within
the range of that spectrum, aimed to reconstruct “what is national” along with the
priorities of Islamic motives. This research particularly focuses on the trajectory
of Islamism’s alliances with the right-wing politics. Another argument is that the
emphasis of Islamism on “ummah” stems from a geostrategic-pragmatic plane
rather than being the result of the internalization of an extra-national form of
belonging. In addition, this work also analyzes “development” as one of the
prominent concepts of that era and the course in which the term of “spiritual
development” emerged. Lastly, this study looks at the prescriptions, which
involve the fields of literature and art, of Islamist authors in their endeavor to
respond the left’s efforts to build cultural hegemony.

433





