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Ozet

Bilindigi gibi Arap diinyasinda 20. yilizyiin baglarindan itibaren ciddi gekilde yaganmaya
baglanan sorunlar giinimiizde de devam etmektedir. Elbette bu sorunlarin Arap milliyetciligi
ekseninde degerlendirilmesinin ayn bir anlanu vardir. Zira, 19. yiizyihn revagta akimu olan
milliyetciligin Arap topraklanna niifuzu, giiniimiize dek siirecek olan sorunlann kaynaginda yer
almaktadir. Bu aqdan gahigmanin, tarihsel siireg icinde Arap milliyetgiligi ve bugiin itibariyle
konumunun belirlenmesi temel amacina yéneldigi séylenmelidir.

Bugiin itibariyle i temel sorun mevcuttur: Filistin Sorunu, Islam ve Batihlagma. 11k nesil
Arap milliyetgilerinin 6ngérdiigii Islami temel kurallara dayanma gerekliliginin hangi boyutta
olacagi, daha dogrusu radikal veya reformist yaklagimlann hangisinin galebe calacag, hem
Bathlagma sorunu ile ilgilidir, hem de Arap milliyetgiliginin gelecekteki konumunu belirlemesi

agsindan 6nemlidir. Filistin konusu da ayru derecede etkili bir sorun olarak ¢6ziim beklemektedir.

Arab Nationalism

Abstract

As is well known the Arab World has been facing serious problems since the beginning of
the 20th century. It is important to note that these problems should be assessed in conjuction with
the concept of Arab nationalism.

The aim of this paper is to examine the historical evolution of the Arab nationalism and to
indicate its significance in relation to the events occurred in the Arabian Peninsula.

There are three main issues with which the Arab World has to deal in this century: Islam, the
Palestine Question and the concept of Westernisation. The first generation of Arab nationalists
argued that the idea of nationalism had to be in compliance with the basic principles of Islam. The
view which will be taken in relation to Islam, whether fundamental or creative, will determine what
the Arab nationalism really means. In the same vein, the development with regard to the Palestine
issue will also be effective on the future of Arab nationalism.
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Arap Milliyetgiligi

Girig

Kasim 2000'de Beyrut'ta sergilenen "Arap Riyasi” adh miizikalin,
organizatorleri dahi sasirtacak derecede ilgi gérmesi (MUSTAFA, 2000: 1), Arap
milliyetciligi konusu iizerindeki tartigmalara hiz kazandirdi. Arap diinyasinda
baslayan ve "yeniden dirilmeyi” giindeme getiren bu tartigmalarin slogan
diizeyinde kalmasinin ve gegmisin Arap entellektiiellerinin goriiglerinin
akademik ¢evrelerde hicbir katki olmadan canlandinlmasiun nedenleri
konusunda diisiinmek, Arap milliyetgiligi agisindan gelinen noktay: tespit
etmek agisindan oldukg¢a dnemlidir.

Gelinen noktay:, gelisim siirecini incelemeden anlamak mimkin
olmadify diisiiniildiigiinde ve teorik bir gergevenin de zorunlulugu dikkate
alindiginda, bu ¢ahgmanin birka¢ bolimden olugsmasi kagirulmazdi. Elbette
temel amag, Arap milliyetgiligi kavramirun siire¢ ve bugiin itibariyle igeriksel
belirlenimidir. Bunun yaninda, Bati dencyiminde "millet” ve "milliyetgilik”
kavramlarinin incelenmesi ve bu gergevede, sdzii gegen kavramlarin Arap
diinyas! agisindan 6neminin ihmal edilmesi de mimkin degildi.

1. Millet ve Milliyetgilik Kavramlan Uzerine Kisa Bir Degerlendirme

‘Millet” kavramini agiklama ¢abalarindan elde edilen, lizerinde anlagma
saglanabilmig ortak bir tanimlamaya gidilemedigi sonucu olmugtur. Daha dogru
bir ifadeyle, farkl iilkelerde farkh pratiklerle igeriginin belirlendigi dikkate
alindiginda millet; W. Connor igin ortak ideoloji, ortak miiesseseler ve adetlerin
yaninda toprak unsurunun da 6n plana giktig1 bir kavram iken (CONNOR,
1994: 37), E. Gellner ise kiiltiir ve hissin 6nemine isaret etmektedir. Buna gére,
“diisitinceler, isaretler ve ¢agngumlar, davranig ve iletisim bigimleri sistemi"”
anlamina gelen kiiltiirlin paylagim: ve ayru millete mensubiyet hissinin varhigi
yeterlidir (GELLNER, 1992: 28). Ya da millet, "hayal edilmis bir siyasal
topluluktur” (ANDERSON, 1995: 20) veya E. Hobsbawm'in yaklasimu
dogrultusunda, nesnel ve 6znel tarumlar tatmin edici olmadig: igin bu alanda
benimsenecek en iyi tutum bilinemezciliktir ve a priori bir tarumda
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bulunmaktansa bir baglangi¢ varsayimu olarak “kendilerini bir milletin iiyeleri
goren yeterli biyiikliikteki insan topluluklan bu halleriyle millet" olarak kabul
edileceklerdir (HOBSBAWM, 1995: 23-24).

Tamimlama girisimlerinde ortaya qkan farkliliklar, milleti olugturan
unsurlarin belirlenmesinde de soz konusu olmaktadir. Uzerinde en ¢ok durulan
unsur olan dil, M. Guibernau'ya goére milli bilincin olugmasinda en énemli
faktérlerden biridir. Zira, bir milletin iginde kalabilmenin temel 6lgiitii dildir.
Ciinkii, "anlamama" veya “anlagilmama", yani "yabanci" olmanuin temel sorunu
iletisim kurma yetersizligidir ve bu durum bir milletin diginda kalmak icin
yeterlidir (GUIBERNAU, 1997: 120). Benzer sekilde E. Balibar ve I. Wallerstein'a
gore de dil, bireyleri her an fiili hale gelebilecek bir kokene baglama fonksiyonu
ile etnikligin tiretilmesinde 6nemli bir etkendir (BALIBAR / WALLERSTEIN,
1993: 122). Oysa, milliyetcilik konulu akademik ¢aligmalarin kurucularindan biri
olarak kabul edilen H. Kohn'a gore milletin olusumunda dil, Herder ve Fichte
tarafindan 6ne siriildigli kadar onemli degildir. Ciinkii, Isvigre ve Latin
Amerika ilkeleri dikkate alindiginda farkh dilleri konusan topluluklardan
tegekkiil etmig milli devletlerin bulundugu goriilecektir (KOHN, 1969: 14).

Kiltir ve tarih birligini de milletin temel unsurlan arasinda
degerlendiren gorigler mevcut olsa bile, sdzii gegen kavramlarin igeriginin
geriye doniik bir edimle ve belirli bir siyasi amag gergevesinde belirlencbilir
oldugu dikkatten kagmamalidir (EROZDEN, 1997: 110). Aynca, E. Gellner'in de
belirttigi gibi, kiiltiirel farkliliklann insanhk tarihinde gok fazla yer edindigi, bu
farklihklann stirdGgi ve kiiltiirel sirurlanin ¢ok zaman belirginsizlestigi de goz
Onine alinmalidir. Yayginlagmig egitim ve iletisim sistemleri sayesinde
standartlagmig tst kiltirlerin, milli kimligi ortak bir kiltlirle tarumladig
sOylenebilir veya bireylerin ancak ortak bir kiltiirle tarumlanan birimlerde
yagayabilir olduklari ve kiiltiirel gogulculugun giincel kosullarda gegerli
olmad:g ileri siiriilebilirse de, bunun her zaman bdyle oldugunu sdylemek bir
hayli giigtiir (GELLNER, 1992: 103-104).

Benzer sekilde soy birliginin de milleti meydan getirmede ne derece etkili
oldugu tarhsmalidir. Zira, modern hayatin mobilizasyonu ve tarihin biiyik
gogleri sayesinde soy birligi kalmamishr (KOHN, 1969: 14). Ayrica, wrk
bakimindan homojen millet tarumlamasi, ¢agdas devletlerin ¢ogunlugunun
etnik homojenlige sahip olmadiklan dikkate alindifinda, uygun bir nitcleme
degildir (PFAFF, 1994: 16).

Son olarak din kurumunu ele almak miimkiindir. Ancak, E. Erdzden'in
de belirttigi gibi, 6zellikle bilyiik dinlerin evrensel mesajlart millet ve milli
devlet gibi kavramlan diglamaktadir. Ustelik millet, modernlesme siireci ile
birlikte ortaya ¢itkmig ve modernlesmenin temel dinamiklerinden biri olan
diinyevilesmeyi igsellestirmigtir. Yine de, dinin kimi milletlesme stireglerinde
yadsmamayacak bir 6neme sahip oldugu gézden kaginlmamalidir (EROZDEN,
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1997: 112-114). Hint milliyetgiligi ve milletinin yaratlmasinda Hindu
kahramanlar ve tannlar konu alan dualardan yararlanulmasi ve "dini topluluk
ile dini mesihgiligi ve milliyetciligi igeren millet olgusunun Yahudi distince ve
pratiginde neredeyse 6zdeg" olmasi iki &nemli 6rnek olmustur (SMITH, 1994:
135, 177).

Yukandaki agiklamalardan da anlagilacag) iizere, millet kavram iizerine
yapilan tartigmalardan ortak bir tarumlamaya gitmek miimkiin olmamaktadir.
Hemen belirtmek gerekir ki, Arap diinyas: agsindan da belirleyici bir tanuma
ulagmak oldukga zordur. Konu, linguistik bir tahlil gercevesinde ele alindigi
takdirde, Arapga millet kavramu diginda iizerinde énemle durulmast gereken ve
Arap milliyetgilerinin de sikqa vurguladiklan “asabiye”, "kavim” ve "immet"
kavramlanna deginmek gerekmektedir. S6zii gegen kavramlarla 6zgiin bir Arap
millet ve milliyetgiligi formunu yakalamak- miimkiinse de, 19. ve 20. ytizyl
Arap tarihi icinde bu formu diglayacak pratiklere ve diiginsel agilimlara
rastlanmaktadir. Zaten, galismarun ilerleyen boliimlerinde de gorilecegi gibi
Arap milliyetciligi, Pan-Arap ideoloji ile iggalci giiglere tepkiyle ortaya gikan
milli devlet(lesme) istegi dogrultusunda 6zgiin bir icerige kavugmamughr.

Oldukga tarunmig bir Arapga sozliikte kavim, ayni soydan gelen akraba
topluluklar olarak tarumlanmaktadir. Yine aynu sozliikte asabiye ise, bir grubun
prensiplerinin desteklenmesi, savunulmasi ve bu gruba giddetli arzuyla baglilik
olarak agklanmaktadir (DAR EL MESRIK, 1973: 508, 664). Asabiye (tribal
feeling, spirit of kinship), “isba" kokiinden tiiremektedir ki, akrabalig1 ifade eder.
"Isb" ise, kahkaha ¢igeginin adidir ve bu ¢igek bir agag veya benzeri bir nesnenin
etrafinda kendiliginden donme 6zelligine sahiptir (RIDA, 1962: 75-76).

Kavim ve asabiye kavramlarimn tarumlanmasinda ortaya gikan temel
unsur, "Akrabalik Ruhu" ile birbirine baglanmis ve ayni soydan gelen bireylerin
olugturdugu toplulugun farkh soydan gelenleri digladigidir. Bir st birlesme
formu olarak millet de, soy birligini ifade etmektedir. M. Hudson'in da belirttigi
gibi, millet kavram Islam iimmeti i¢indeki dinsel bir birlikteligin ifadesi olarak
kullarulmighr (HUDSON, 1977: 37). Elbette bu birlikteligin kavim ve asabiye
kavramlan gergevesinde degerlendirilmesi gerekmektedir. Zira, son agamada
immet, soy birlikteligi olarak tarumlanmaktadir (DAR EL MESRIK, 1973: 17).
Her ne kadar {immet kavramu Islam birligi ifade edilirken kullanilageldiyse de,
20. yilizyil Arap milliyetGili§i igindeki anlamu "Arap milleti” veya “Arap
{immeti"nin nitelendirilmesi yoniinde olmugtur (HUDSON, 1977: 37).

Soy ortakhigiun yani sira, Arap medeniyetinin kurucu unsurlanindan
birinin de dil oldugu kabul edilmektedir (RABBATH, 1962: 110). A. Alayili'ye
gore Arapga, sanat, edcbiyat, heyecan ve diglincelerin ortaklig1 igin gerekli ve
yeterlidir. Atalann dili sevdirilmeli ve bitin Araplar ¢aligmalariu bu
dogrultuda yonlendirmelidirler. Zira, genis bir cografya iginde ortak bir tarihi
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paylagan Araplan bir arada tutmarun ve aralannda giiglii bir dayanisma
saglamarun yolu budur (ALAYILI, 1962: 123-124).

Yukaridaki agiklamalardan soy unsurunun Araplar agisindan oldukga
Onemli oldugu ortaya ¢cikmaktadir. Arap olan, Arapca konugan ve Islam dinine
mensup bireylerin olugturdugu bir topluluk igin uygun olacak bir milliyetgilik
tarumlamas: yapmak ¢ok zor degil, ancak bundan daha 6nemli olan pratigin
saruldig: gibi tekdiize ve agk bir sekilde gerceklesmemis oldugudur. Ustelik
Arap diinyasinda milletlesme siired Bat'daki dinamiklerle benzerlik
gostermedigi gibi, kendine 6zgl sorunlar da icermekteydi.

Bati digt toplumlarda degigim siireglerini anlatmaya ydnelik olan
"modernlegme kurami"nun ongordiigii temel dinamik, ¢ok kisa bir siire icinde
gerekli doniiglimleri saglamak amaayla "insan iradesinin aktif miidahalesi"nin
zorunlulugudur. Elbette bu miidahalenin, "modern devlet'in temel
dinamiklerini kavramus seckinlerce yapilmasi gerckmektedir (KOKER, 1995:
13-14). Zira, heniiz milletlesme agsamasina ulagamamug Bati digi toplumlarda,
Ozellikle de Arap diinyasi ozelinde, dinsel-kiiltlirel alanlarla oriilii toplumsal
yapilarda (HOBSBAWM, 1995: 164) miidahale olduk¢a Onemli olmaktadir.
Belirli bir siyasal akima dayanma zorunlulugu hisseden insan iradesinin aktif
miidahalesi, Ortadogu‘da ayn bir zorluk yagamstir. S. S. Ogiin‘iin de belirttigi
gibi, Ortadogu'daki siyasal akimlar ve bu baglamda milliyetilik, “geri
kalmighk™ ve “miisliimanbk (dogululuk) duygusu” baskisi alinda kalmighr.
Buna ek olarak, haberlesmenin kisithhii, yerlesik topluma gegisin hentiz
tamamlanmamig olmas: ve alt-kiiltiir dinamikleri olarak mezhep ve tarikatlarin
kiiltirel hayattaki etkinlikleri milli biitiinlesmeyi saglamada kargilasilan
giicliiklerdi (OGUN, 1993: 103, 109). Dolayisiyla Arap dinyasinda milletlesme,
Batr'daki Orneklerin aksine, daha gok "yukaridan asagiya” gergeklestirilmeye
cahsilan ve bu cercevede siyasal seckinlerin onemli Olglide miidahalesini
Ongdren bir doniisim olarak algilanmgtir. Siyasal segkinlerin aktivitelerine
diigtinsel destek de donemin Arap entellektiiellerince saglanmaktaydi.

2. Arap Milliyetgiliginin Distinsel Temelleri

Milliyetcilik ideolojisinin 19.ylizyilda pratife aktarilmasinda yagsanan
sorunlar, hem Avrupa hem de Osmanli Imparatorlugu icin bir hayli énemlidir.
Fransiz thtilali sonras: biitiin Avrupa'y: etkisi altina almug olan bu ideolojinin ve
bu cercevede milletlesme egilimlerinin, 19.ylizyilin sonu itibariyle tezahiiri,
milletin etnik-dilsel temelde tarumlanmasi sonucunu dogurdu. Bu agidan
Romantizm akimi, hem Bati Avrupa‘'un ¢oktan milletlegmis tilkelerini kiiltirel
haklarin azinhiklar noktasinda yeniden tarumlanmas: zorunluluguna itti, hem de
milletlegememis  topluluklann milletlesme yolundaki taleplerine ivme
kazandirdi. Osmanl1 Imparatorlugu da kendini bu siirecin tam ortasinda buldu.
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Milliyetgilik ideolojisinin Tiirkler digindaki unsurlarda etkisini gostermesi
cok kisa siirede oldu. Osmanh yonetimi ise, "Osmanlicihk” ideolojisi ve
ardindan I.Abdiilhamit'in Islam birligi siyasetiyle Imparatoriugun devamin
saglama gabas: igindeydi. Ashinda, bir paradoks da olsa, her iki birlik siyasetinin
ayn1 anda uygulandig1 dénemler oldu. Bu gekilde, hem gayri Tiirk Miisliiman
unsurlarnn, hem de gayrimiislimlerin Imparatorluktan kopmamast saglanacakt.
Oysa, bu unsurlarda milliyetilik ideolojisi bir hayli yayginlagmst ve
"Osmanlic1” veya “Islama” bir iist kimlikle bunlarin bir arada tutulmasi imkaru
kalmamugti.

Osmanli idare tegkilabmun 18. yilizydan itibaren bozulmas: ile,
Imparatorluk siurlan iginde yer alan Arap topraklarinda Batili devletlerin
faaliyetleri arth. Ve 19. ylizyihn baslarindan itibarcn Bati ile kurulan temasta,
misyonerlerin  onciiliigii ve Bat'ya gonderilen Ogrenciler ve gogler ile,
milliyetgilik fikri ithal edilmeye baglandi. Arap edcbiyati ve Islam tarihine
yonelik galismalarla zenginlestirilen bu fikirler, zamanla din ayirt etmeksizin
Arapga konusan halkin birligini savunacak hale geldi. Ancak pan-Arabizm
akimi, Islamiyetin hala 6nemli bir etken olarak devam etmesinin ve Ingiltere'nin
Misir isgalinden sonra ayrnt bir Misir milliyetgiliginin dogmastrun etkisiyle
onemini kisa siirede yitirdi (KURKCUOCLU, 1982: 9-14). Yani sira, Arap
milliyet¢i hareketi baglangigta hem orgiitsel bir boyut kazanamadi, hem de
Araplar arasmnda Osmanli Devleti'ne sadakatin devamu konusunda goriis
aynliklan dogdu (CLEVELAND, 1971: 10).

Goriig aynligiun temel nedeni, Arap kimliginin Islaman bir dist kimlik
gergevesinde korunabilecegi veya tam aksi olarak gittikge Tirk etnik unsuruna
daha ok dayanma temayiilii gosteren Osmanli yOnetiminin asimilasyonist
politikalan ile zamanla unutulacagy endisesi idi. Genel kabul goéren goriis ise,
Osmanli yonetimi altinda Arap milliyetgi hareketinin  higbir  sekilde
gelisemeyecegiydi (THE ARAB GOVERNMENT OF THE HIJAZ, 1962: 94,
KRAMER, 1996: 22).

Arap milliyetci hareketinin diislinsel temelleri ise Selefi Akimu ile atildi.
Selefi Akimu ilk olarak Misir'da kok saldi ve kurucusu franlt pan-Islamar aktivist
Jamal al-Din al-Afghani (1839-1897) idi. Afgani'nin, Ezher Universitesi
ogrencilerine yonelik mesaji, yabana hakimiyetinden kurtulugun tek yolunun
Islami reform iginden gegtigi tezi iizerine oturmaktaydi. llk jenerasyon
Miisliimanlarin (al-salaf al-salih, the venerable ancestors) érnek alinmasi ve bu
dogrultuda var olan kurum ve pratiklerin gdzden gegirilmesi zorunluydu.
Dolayistyla, “Islami dayarusma” kavrami iizerine temellenmis Afgani'nin
reformist yaklastmi, milliyetci ve ayriik¢t olmaktan ¢ok, pan-Islama bir igerige
sahipti (TAYLOR, 1582: 7).

Afgani'nin pan-islama disiincesi takipgileri tarafindan destek gormedi.
Selefi Alumi, Afgani disiincesinin aksine kiiltirel bir boyutta yeniden
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canlandinildi. Muhammed Peygamberin Arap kdltiirtiniin yiiceltilmesindeki
oneminin hatirlanmasi1 (SHAIKH, 2000: 2) ve Muhammed Abduh'un Misir ve
Araplar tizerine 6zel ilgisi sonucu Selefi Akuru milliyetci bir igerige biiriindii
(TAYLOR, 1988: 35).

Bah tepkisi igerikli Abduh'un Islam modernizmi diisiincesi kisa zamanda
etkisini gosterdi. 20. yiizyiin ilk yillarindan itibaren de Miisliiman Araplar
kendilerine 6zgii bir Arap milliyetgiligi gelistirmeye bagladilar. Abduh'un Islami
modernizminin onciiliik ettigi bu yeni akimda ana tema, Misliimanlanin hata
i¢ine diigmelerinden kaynaklanan geriligin Islamin temel referanslarina
doniilmekle agilabilecegi inana idi. Gergek Islam O'nun atalarirun fslamiyd: ve
bu atalar Arapt. O halde Miisliimanlarin uyaruginda Araplar ve Arap kiiltiiri
oncli olmahydi. Bu fikirler, Abduh'un takipgileri tarafindan gelistirildi. Gergi
ilkler siyasal otonomiden bahsetmekten kagindilar, ama sonradan gelenler Arap
kiiltiirel liderligini savundular ve Islami modernizasyonun bu versiyonu Arap
milliyetgiliginin en erken sembolleri olarak benimsendi (DAWN, 1991: 7-8;.

Muhammed Abduh'un fikirleri, Kahire'de El Menar Dergisi'ni ¢ikaran ve
yazdigi Kur'an tefsiri ile adiui duyuran Libnan dogumlu Rashid Rida
(1865-1935) tarafindan gelistirildi (DAR EL MESRIK, 1976: 308). R. Rida'nin
fikirleri, M. Abduh'da oldugu gibi, Islami yeniden diriligin Arap énciiliigii ile
olacag: ana temasi lizerine oturmaktaydi (TAYLOR, 1988: 35). Aynca, Rida'ya
gore, Islam'in temel kurallann iginden milliyetgiligi dislayacak bir sonuca
ulagilamazdi. Modern zamanlann ideolojisi olarak milliyetgilik, bir iilkenin
insanlarin1 birlik halinde vatan savunmasina ve bagimsizlik miicadelesine
yoneltmektedir ki, Islam'in da Kutsal Savas'tan amagladigy budur. Buna ek
olarak, Islam kurallarinin himayesi altinda bulunan gayrimislimlerin de millet
kavrami diginda degerlendirilmesi miimkiin degildir (RIDA, 1962: 76).

R. Ridamun katkisi, Arap milliyetgiligini Renana bir yaklagim
gergevesinde degerlendirmesiydi. Hemen belirtilmelidir ki, 19. ytizyilin sonu ve
20. yuzyiin baglan itibariyle Arap milliyetcili§i kavramsal boyutta formiile
edilebilmig degildi. Ayni tarihlerde milliyetgilik, laik kavramlar iginden de
anlagilmaya ¢aligildi. Yabana kontroliine endekslenmis ozgiirliik sorununun
gok Onemli olmasi da, milliyetgilik ideolojisinin politik bir platforma gekilmesine
neden oldu.

3. Misir'da Milliyetgilik

Misir'da Napolyon iggalinin ardindan milliyetci bir uyarus yasanacaktr.
Muhammad al-Mahdi gibi entelektiiel onciilerin ve Kahire'deki gazetelerin
gayretleri ile bu uyarus tesvik edildi ve Muhammad Ali'nin baglattig1 hareket ile
doruga ulagh. Muhammad Ali 6zellikle egitim konusuna agirlik verdi ve birgok
gencin Avrupa'ya gonderilmesini sagladi. O'nun idaresi altinda ltalya, Fransa ve
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Ingiltere'ye ok sayida Ogrenci gonderilmesinin yaninda, iilke i¢inde de yeni
okullar agidi. Ornegin 1835'te faaliyete baglayan Dil Okulu, Misir'in siyasal
diiglincesini bigimlendirmede merkezi bir rol oynadi. Okul, Arap diinyasina
Muhammad Abul Sa'ud ve Muhammad Uthman gibi digiiniirler
kazandirmasinin yaninda, Avrupa baskisi kitaplari Arapga'ya gevirebilecek
terclimanlar yetigtirdi. Boylece, milliyetgilik ideolojisinin Misir'a tatbiki ve Arap
dilinin modernizasyonu yontemleri grenilmeye baslandi. Bu harekete ivme
kazandiran ise, Misir entellektiiellerinin en onde gelen ismi olan Rifa'ah Rafi
al-Tahtawi idi. Misir milliyetcili§ini Arap milliyetciliginden ayiran Tahtawi,
Islam birligi ilkesinden ayrilan ilk Misirl diisliniirdii ve Misir milliyetciliginin
adeta temelini ath (AHMED, 1960: 2-5).

Misir'daki bu ilk uyanmarun ardindan, ikinci nesil Selefi entellektiellerin
onciiligiinde milliyetgilik gagdas bir boyut kazanmaya basladi. M. Abduh'un
takipgileri, Ozellikle Muhammad Farid Wajdi (1875-1954), Qasim Amin
(1865-1908) ve Ahmad Lutfi al-Sayyid (1872-1964), fslami reform kavramiru
tedricen degistirdiler ve Bati modernizminin anlagilmasina yonelik bir igerige
kavugturmaya galistilar. 19. yiizyilin son geyreginde ortaya konan milliyetgiligi
anlama gabasi Batt modernizmini éne gikanyordu, ancak ayru tarihlerde yabana
miidahalesi endeksli milliyetgi bir karg durug da popiiler bir yiikselig
saglamaktaydi ve Albay Ahmad Arabi Paga 6nderliginde gelisiyordu (TAYLOR,
1988: 36). Ozellikle 1882 Ingiliz isgalinin ardindan yan gizli olarak kurulan
Ulusal Parti'nin ve Arabi Pasa'nun onciiliigiinde milliyetgi hareket 6nemli bir giig
kazand:. 1907 tarihinde ise, Mustafa Kamil (1874-1908) resmi olarak kurulan
Ulusal Parti'nin en Onde gelen kisilii oldu ve sgehirli kitlelerden ve
ogrencilerden yogun destck almaya bagladi (TAYLOR, 1982: 8-9).

Mustafa Kamil milliyetgiliginin odak noktas: Islam veya timmet degildi.
Yeni bir yurtseverligi tesvik ediyordu ve iilke sevgisinin romantize edilmesi ile
Misir topragina mistik bir bag Ongtrmekteydi (TAYLOR, 1982: 36). Yapmig
oldugu bir konusmadan milliyetcilifinin temel dinamigi rahatlikla
anlagihyordu:

"Anavatan, ya anavatan: Sevgim ve kalbimsin. Hayatim ve varolusumsun.
Karum ve ruhumsun...” (SAFRAN, 1961: 87).

Duygusal bir bag olarak milliyetgiligin bu ifadesi, daha sonralari Ahmad
Lutfi al-Sayyid tarafindan daha sofistike bir tarzda gelistirildi. Ancak, Misir'da
milliyet¢ilik fikri asla Bati politik digiincesindeki olgunluga ulasamadi. Saad
Zaghlul ve 1919'da kurdugu Wafd Partisi, bir politik doktrin olma ugrasina
yonelip Litfi al-Sayyid'in laik yorumunu déntstiirmeye galigt ise de, bu arayig
bosa ¢ikh (TAYLOR, 1988: 37).
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4. Verimli Hilal (The Fertile Crescent; Suriye, Irak, Liibnan, Urdiin,
Filistin)'de Milliyetgilik

Verimli Hilal'deki milliyetgi ilk uyarug 1847 yilinda Suriye'de olusturulan
kiiglik bir edebi topluluk ile siyasal ve toplumsal etki alamun genigletilmesi
¢abalan ile bagladi. Bu edebi akim, biitiin Ortadogu'yu ciddi sekilde etkiledi ve
"kendi kaderini tayin hakk:" fikrinin yayginlagmasiru sagladi (HADDAD, 1997:
9.

Kisa bir siire sonra da, Amerikali Protestan misyonerlerin egitim
faaliyetleri onemli diisiinsel gelismelere neden oldu. Libnan'in hemen her
tarafinda ilkokul ve ardindan ortaokullar acan misyonerler, 1920'de American
University of Beirut adini alacak olan Syrian Protestan Colleget kurdular. 1866
yilinda Beyrut'ta kurulan kolej, kiiltiirel akimlann en 6nemli merkezi haline
geldi. Bati bilim ve tibbinin yarunda Arap tarihi ve edebiyatinin araghnimast ile,
Arap milli kimligi konusunda ciddi caligmalar yapildi ve sonuglar Kolej
6grencilerine aktarildi (TAYLOR, 1982: 11).

Bu gelismelerle birlikte 19. yiizyilin son ¢eyregine gelindiginde Verimli
Hilal'de milliyetgilik ayriikg bir igerife biirindi. Osmanlt yonetiminin
bozulmasi ve ozellikle 1908 Devrimi'nden sonra merkezi hiikimetin
"Tiirkgiiliik"e yonelmesi ile Verimli Hilal'de ayrihikg hareketlere ivme
kazandiracak yer alti orgiitleri olugturuldu. Bu orgiitlerin en 6nemlileri, 1909'da
kurulan Al-Qahtaniyya, 1911'de kurulan Al-Jamiyya Al-Arabiya Al-Fatat ve
1914'te kurulan Al-Ahd idi (TAYLOR, 1988: 37).

Benzer orgiitler Arap topraklarinda tuzla yayild: ve Istanbul'da da etkisini
gosterdi. Ulusal fikirlerin yayginlastrilmasiu amag edinen ve kisa siirede
kapatilan Arap-Osmanli Kardeglik Cemiyeti ve 1909 yilinda da El Muntada El
Edebi ad1 altinda bir edebiyat kuliibii kuruldu. Bu érgiitienmeler, milliyetgilik
konusunda Oonemli basarilar clde ettiler (KURKCUOGLU, 1982: 21-22). Elbette
bu gelismeler, Mekke Serifi Hiiseyin'i, 1916 Hazirarunda isyana (the Great Arab
Revolt) gotiirecek etkenlerden biri oldu.

5. Arap Milliyetciliginde Pan-Arabizm

Milliyetci elitin ilk nesli orta siruf veya orta sirufin istiine mensup
kisilerdi ve ya Avrupa'da ve Amerika‘da, ya da kendi iilkelerinde Batili okul ve
kolejlerde egitim gérmiiglerdi. Onlann gagdas egilimi, parlamenter demokrasi
ve gelencksel Bat liberalizmi ile rekabet etme amacina yonelik bir arayigin
uzantisiydi (TAYLOR, 1988: 38). Ancak, isgal Oncesi doneme 6zgii olan bu
entellektiicl arayigin, Birinci Diinya Savagl sonrasi geligimi oldukga farkliyd.
Zira, liberal 6zgiirliik ve burjuva demokrasisini cagdas bir Arap devleti metni
icinde ve Bat orijinli olarak irdeleyen goriislerin yerini, isgalci giiglere
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reaksiyoner olarak geligen, popiilist ve siklikla saldirgan olan fikirler almaktaydi
(TIBI, 1981: 90). En Onemlisi de pan-Arap ideolojinin gelisme icinde olmasiydi.
Bu ideolojiyi acik bir gekilde ifade eden en 6nemli kisi Sati al-Husri (1880-1968)
idi. Al- Husri'nin Arap milliyetgiligi doktrini, 1960'lara kadar etkisini slirdtirdi
ve Baas Partisi'nin ve Nasircilarin popiilarize ederek savunduklan pan-Arap
ideolojinin temeli oldu (TAYLOR, 1988: 40).

Sati al-Husri'ye gore, politik birlik lizerinde dinin etkisi konusunda tarihe
kisaca goz ahldifinda goriilecektir ki, yalruzca sirurl: bir alanda ve kisa bir siire
zarfinda Ortagag disarida tutulmak kaydiyla, diinya dinleri farkh dilleri
konugan insanlann birlesmeleri noktasinda bagarilt olamamuslardir. Islam
dinyasinda da politik birlik kosullarin degiskenligi ile baganlamamigtr.
Giiclinlin ve baganisinin zirvesinde olan Abbasi Halifeligi bile, politik 6nderligi
alinda bitin Miisliimanlan  birlik alinda toplayamamishr. Islam dini
yayildikca birlik azaldi ve bundan sonra da bu yonde bir birlikteligin olmasi
mimkiin degildir. O halde Islam birligi ilkesi gerceklegtirilmesi miimkiin
olmayan bir idealdir ve Araplar agisindan da dnemli olan Arap birligidir ki, bu
ideal igin gerckli kogullar mevcuttur. Zira, Araplar dinsel ve dilsel ortaklik
noktasindan hareketle boylesi bir birlikteligi gergeklestirecek giice sahiptirler
(HUSRI, 1962: 148-151).

Al-Husri'de merkezi terim milliyettir ve ortak dil ve tarihsel tecriibeden
dogar. Bu yiizden Husri'ye gore gergek Ozglirliikk, anayasal garantilerden ve
parlamenter demokrasiden degil, milli birligin basarilmasindan ve milli ethosun
kesfedilmesinden gelir (TAYLOR, 1988: 40).

Al-husri'nin fikirleri Abdul Rahman al-Bazzaz (1913-1973) ve Michel
Aflaq tarafindan gelistirildi. Bazzaz'a gore Islam, oncelikle Araplarn dinidir ve
bu fikri destekleyecek birgok ifadeye Kutsal Kitap'ta rastlamak miimkiindii.
Bazzazin “Islam and Arab Nationalism" adli makalesinde yer verdigi ve
tizerinde dnemle durdugu ayetler sunlardi:

Ibrahim Suresi 4. ayet: "Ve Biz, her gonderdigimiz peygamberi, onlara
apagik anlatsin diye, ancak bulundugu kavmin diliyle konugarak gonderdik."
Bakara Suresi 143. ayet: “Biz, sizi dogru bir yola gkarip, orta yolda yiiriiyen bir
ummet kildik ki, siz bitiin insanlara gahitler olasiniz. Peygamber de sizin
Uzerinize gahit olsun." Yusuf Suresi 2. ayet: "Biz, o Kitab: anlayasimz diye
Arapga bir Kur'an olarak indirdik." Duhan Suresi 58. ayet: "Biz Kur'aru ancak
senin dilinle kolaylagtirdik. Umulur ki &giit alsinlar.” Cuma Suresi 2. ayet: "O
Allah'dir ki, immiler i¢inden kendilerine bir peygamber gonderdi. Uzerlerine
O'nun ayetlerini okuyor ve onlan temize gikanp, fikirlerini agiyor, kendilerine
kitap ve hikmet 6gretiyor..." Tevbe Suresi 128. ayet: "Andolsun ki size, i¢inizden
gayet izzetli bir Resul geldi. Zorlanmaniz O'na agir geliyor" (BAZZAZ, 1962:
176-177).
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Benzer bir yaklasimi Michel Aflaq’da da gbérmek miimkiindiir. Bir
Hiristiyan olan Aflaq, Islam1 bir Arap hareketi olarak degerlendiriyordu ve
Muhammed'in Arap milletinin yaratlmasindaki Onemi {izerinde 1srarla
durmaktaydi. Diigiincelerini politik bir platforma da tagiyan Aflaq, 1943'te Baas
Partisi'ni kurdu ve 1950'de Akram Hourani'nin Sosyalist Partisi ile birlegmenin
de etkisiyle Arap sosyalizmi kavramiru pan-Arap ideolojiyle uyumlagtirma
Gabasi icine girdi (TAYLOR, 1988: 41).

Doénemin o6nemli ideologlanindan biri olan ve Beyrut Amerikan
Universitesi dgrencileri iizerindeki etkisi ile tarunan Quastantin Zuraiq de Arap
milliyetciliginin 6nde gelen savunuculan arasinda yer almaktaydi (SALEM,
1994: 46). Zuraiq'e gore din, gegmisten miras kalan en 6nemli giligtii ve
Muhammed Peygamberin dnciiliigiinde biiyiik bir yayginlik kazanan Islam dini
de oOncelikle Arap kiiltirini dddi boyutlarda sekillendirmisti. Dolayisiyla,
Arap kiiltiiriiniin 6nemli bir pargasi haline gelen Islam dininin gercekleri
araghrilmali ve bu dogrultuda Arap milletinin daha gerqekgi anlagilmasi
saglanmaliydi (ZURAIQ, 1962: 167, 169).

Goriildiigli gibi, Birinci Dilinya Savagi sonrasi Arap entellektiieller
arasinda yaygin olan milliyet¢ilik formu pan-Arap ideolojiye dayanmaktaydi.
Bu ideolojinin revacta olmasinin nedenlerinden biri hi¢ sliphesiz Filistin'in
iginde bulundugu durumdu (PORATH, 1986: 162). Filistin topraklarindaki
belirsizlik ve Yahudi gogiiniin ciddi boyutlara varmasi, Arap milliyetgi
diisiincesinde pan-Arap ideolojinin 6nem kazanmasina neden olmaktaydi.

6. Politik Platformda Milliyetcilik

1948 yilinda Israil devletinin ilan edilmesiyle, pan-Arap ideoloji Arap
devletlerinde politik bir arag¢ olma yoluna girdi. Arap milliyetgiligi orta simf
iizerine oturtulmaya ¢alisildi, dogrudan dogruya diinyevilesmeye yonclme ve
pan-Arap birligi igin toplumsal devrim ileri siiriildi. Yeni radikal milliyetgiligin
ilkeleri dogrultusunda bazi Arap iilkelerindeki elit subaylar iktidarlar1 ele
gecirmeye bagladilar. 1952'de Misir'da Nasir, 1955'de Suriye'de Baas Partisi,
1958'de Irak'ta Abd al-Karim al-Qasim iktidan ele gegirdi. Liibnan, Urdiin,
Sudan, Yemen ve Libya'da da gelencksel iktidarlar diigme noktasina geldi. Yeni
milliyetgiligin en 6nemli ismi ve demagogu da Nasir oldu (SALEM, 1994: 41).

Haziran 1952 Devrimi'ni takiben {ilkenin lideri olarak ortaya gikan Gamal
Abdul Nasser ile Misir'da pan-Arabizm resmi bir doktrin haline getirildi. Arap
tlkeleri arasinda tarihsel baglann ve ortak diigmanlarin bulundugu temel
fikrinden hareket eden Nasir, goriislerini diger Arap llkelerine yayd1 ve Arap
birliginin gerceklesmesi yolunda oncii oldu. Fikirlerine destek saglamak
amaciyla da, sosyal egitlige elverigli bir politika araci olarak gordigu Arap
sosyalizmini 6ne gikardi (TAYLOR, 1988: 42). Elbette, Nasir'in Arap birligi
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yolundaki gayretlerinin politik bir amaa da vardi. Ozellikle Sovyetler Birligi'nin
destekleyici politikalariyla daha da 6énem kazanan Misir, bdlgede lider iilke
konumuna yiikselme amacina ydneldi. Dolayisiyla pan-Arap ideoloji dayanakl
milliyetgilik, Nasir'in {izerinde 6énemle durabilecegi en 6nemli politik arag oldu
(HAMMOND, 1972: 20). Ancak, 1967 Arap-lsrail Savagi'ndan sonra Nasir'in
fikirleri ve bu dogrultudaki ¢abalan popiilaritesini yitirdi. Ayru zamanda, 1967
yilna kadar kurulmus olan ve Arap lilkeleri arasinda ekonomik ve siyasal
dayarugmayr Ongéren orgiitlenmelerin faaliyetleri sckteye ugradig: gibi, bu
tarihten sonra kurulan drgiitlenmeler de belirgin bir basar elde edemediler. Hig
suphesxz bu olugumlardan en 6nemli olaru 11 Mayls 1945'de kurulan Arap
Birligi Orgiitii idi. Arap tarihinin ganina vurgu yapan Orgiit'iin temel amaglan
icinde Arap tilkeleri arasinda ekonomik ve siyasi birliktelik saglamarun yarunda,
tiye iilkelere yonelik saldirilar kargisinda ortak hareket etme de vardi. Boyle
olmakla birlikte Orgiit'in ekonomik ve siyasal basarist oldukga sirurh kald
(ARAFAT, 1998: 313, 333).

Arap Birligi Orgiitii disinda, 13 Agustos 1964'de imzalanmug olan ve ortak
gumriik tarifesini amag edinmis olmasina ragmen konu hakkinda herhangi bir
ilerleme saglayamamig olan Arap Ortak Pazan Antlagmasi, 1968'de imzalanan
ve gerektiginde petrolii bir silah olarak kullanmay: amag edinen Petrol lhrag
Eden Arap Ulkeleri Orgiitii'niin kurulmasina iligkin antlagma ve nihai hedefi tek
milli para olan Arap Para Fonu Antlagmasi yiirirlige girmistir (KARLUK, 1998:
133, 355, 493).

Yukarida ifade edilen Orgiitlenmelerin belirgin tek bagans: 1989 yilinda
Yemen'in birlesmesini sa‘{;layacak ortami hazirlamis olmalanydi. S6zi gegen
orgiitlenmelerin  basanlarirun  diisiik olmasiun en 6nemli nedeni Arap
devletlerinin bdigesel politikalar agisindan farkli bakig agilarina sahip olmalart
ve bu tlilkeler arasinda ciddi ekonomik ve siyasal dengesizliklerin bulunmasiydi.
Ustelik, 1990'da ilk kez bir Arap devletinin diger bir Arap devletini isgal
etmesiyle sonuglanan Kuveyt Bunalimi ve 1991'de Madrit'te baslayan
Arap-lsrail bang gorismeleri birlik yolundaki galismalan sckteye ugratti
(AHMAD, 2000: 37-39).

7. Arap Milliyetgiliginde Doniim Noktasi: 1967'den Guniimiize

1950'li yillara kadar Arap milliyetciligi konusunda doktriner caligmalar
yapan entellektiieller mevcut oldu. Bu tarihlerden sonra ise konu tamamen
politik bir platform iginde glindemde kald1 ve zaten fikir bazinda yeni agilimlara
ve degerlendirmelere yonclecek milliyetgiler de olmadi.

Pan-Arap ideoloji de 1967 Arap-lsrail Savasi'ndan sonra dnemini yitirdi.
Savag'in Araplann yenilgisiyle sona ermesi ve kisa bir siire sonra da Misir'in
Israil ile anlagma yoluna gitmesi sonucu Arap birli§i ger¢eklesmesi miimkiin
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olmayan bir ideal haline doéniigti (HANANIA, 2000, 1). Ustelik, Anwar al-Sadat
yonetiminde Misir milliyetcili§i yeniden canlandinldi ve 1970'lerin sonuna
dogru Arap diinyasindan kopug siireci hizlandi (TAYLOR, 1982: 10). Musir,
Filistin Kurtulug Orgiitii'niin faaliyetlerine sururh bir destek verdi ve Liibnan
icindeki sivil savasla da ilgilenmedi. Korfez'e yonelik politikalar gelistirildi ve
Bat ile ittifakin yollar arand1 (BAYOMI, 2000: 18).

Arap {lkeleri arasindaki bu bolinmiisliik, halkin Arap kimligi
konusundaki yaklagimina da yansidi. Her ne kadar Filistin sorununa kargt
duyarll olunsa da, milyonlarca insan ayru dili konugup, ayri kultiri
paylagmasina ragmen, ortak bir Arap kimligi hissinin yagatldiginu sdylemek
miimkiin degildir (AMIN, 1978: 10).

1980'lerin sonlarinda "intifada" hareketine duyulan sempati Arap halki
agisindan birlik hissini canlandird: ise de, en basit 6rnegiyle Kuveyt bunaliminin
da gosterdigi gibi, politik bir birlegmenin miimkiin olamayacag: ortaya ¢ikb.
Yaru sira, 1990'larin sonuna dogru Arap toplumu da artan bir hizla kutuplagh.
Ustelik, kontrolden ¢iktigina inarulan Batihlagma siirecine karst dinsel
radikalizmin Onciiliik ettigi popiiler bir reaksiyonun yarunda, petrol Gretim
arhgiun yol aghg ticari patlama ve endistrilesmenin sonucu devlet igi
teknokrasinin biiylimesiyle elit seviyede de ciddi bir depolitizasyon yagsanmakta
(KERR, 2000:1).

Simdilerde Arap milliyet¢i diisiincenin {izerinde durmas: gereken birkag
kavram var: Islam, Arap kiiltir ve degerleri ve Batililagma. Buna ragmen,
Filistin'in "Arap halkurun en temel meselesi” oldugu yoniinde slogan diizeyinde
bir yaklasgtm Arap milliyetciliginin ekseni olmaya bagladi (YAHYA, 2000: 9).
Dolayisiyla “siyonist diisman”, Arap milliyetcilii agisindan "teki“nin
belirlenmesinde temel faktor olma yolunda.

Sonug

19. yiizyilda milliyetciligin etnik-dilsel temelde tanimlanmig olmasinin,
bircok toplulugu milletlesme amacina yonelttigi bilinmektedir. 20. yiizyiin
sonlar: itibariyle Balkanlarda yaganan gelismeler, Dogu tipi olarak adlandirilan
milliyetgilik formunu tekrar glindeme getirdi. Bununla birlikte, Avrupa Birligi
gibi 6nemli bir siyasal ve ekonomik biitiinlesmenin millet / milliyetgilik gibi
kavramlarin ve buna dayali ideolojilerin akibetinin ne olacagi konusunu
tartigmaya ach. BOyle olmakla birlikte, milliyetgilik ideolojisinin digladigs,
kendinden saymadig) veya daha dogru bir ifadeyle her toplulugun digerlerine
oranla kendinde 6zgiin olarak bulunduguna inandig1, vazgegilemez, miidahale
edilemez degerlere sahip olduklan inana gergevesinde disarida tutulan bir
“Oteki” mutlaka vardir. Hatta Avrupa Birligi'nin dahi bdylesi bir yaklagimla
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degerlendirilmesi gerektigi lizerinde duran goriisler yadsinamayacak kadar
Goktur.

Konuyu Arap diinyas: agisindan degerlendirdigimizde ilk ifade edilmesi
gereken, Arap milliyetgiliginin Osmanhi ve Bat kargih diisiincelerle ifade
edilmeye baslanmig oldugudur. Kiiltiirel uyanma gerekliliginin eglik ettigi
kendine yeterlik hissinin temel dayanagi, 19. yiizyll milliyetcilik diigiincesinin
gbzde kavrami olan "biriciklik"ti. Herkesin biridk oldugunu iddia ettigi bir
doénemde Araplar da sdyleyecek bir geyler buldular elbette. Ustelik, diinya
haritasinda hatir1 sayilir bir yayginlia sahip olan Islam dininin Arap 6znesini
temel alan yorumunun da milliyetgilik konulu galigma ve aktivitelere 6nemli bir
gii¢ saglayacagi gézden kaginlmadi.

Entellektiiel sahada boy gosteren milliyetcili§in kisa siirede politik bir
argiiman haline gelmesi saglandi. Pan-Arap ideolojinin 1960'lann sonuna kadar
gindemde kalma nedenlerinden biri de buydu. 1967 tarihi ise, bir doniim
noktast gibi, pan-Arap ideolojinin ¢dkiisiiniin ve tek tek Arap iilkelerinin
kendilerine 6zgli milliyetgiliklerinin baglangian igaret etmekteydi. Kendine
yeterlik ve biricikligin petrol rezervlerine endekslendigi ve Bah ile uzlagma
arayiglarirun basladig bir dénem girildi.

Bugiin itibariyle Arap milliyetcilifini tarumlamak mimkiin degildir.
Daha dogrusu, Arap milliyetcilerinin &niinde agikliga kavugturulmas: gercken
ii¢ temel konu vardir: Filistin sorunu, Islam ve Batililagma. Filistin konusunda
sirekli bir bangsa ulasilmasi, etkisini oldukga kaybetmis olan pan-Arap
ideolojinin  sonunu  hizlandiracaktir. Islam ise, Batiillasma ve/veya
modernlesme ile aym gergevede degerlendirilmesi gereken bir konu. Tercihin
yonii, yani radikal Islam ile modernlesme arasindaki tercih veya uyum Filistin
sorununun gelecegi ile birlikte Arap milliyetgiliginin igerigini belirleyecektir.
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