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Asef Bayat’in Post- Islameilik Kavramsallastirmas: ve Tiirkiye’de Post-islamcilik Tartismalar
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Ozet

Asef Bayat, Islamcilikla ya da siyasal Islam’la ilgili arastirma yapan Olivier Roy ve Gilles Kepel gibi, Islam Devrimi sonrast
siiregte once Iran’da, sonra diger islam cografyasinda yasanmaya baslanan -reform yanlis1 yeni siyasi aktorler ve soylemlerin
yayginlagmasi, dinin yorumlanmasinda farkli yaklasimlar ortaya koyan diisiiniirlerin goriiniir olmaya baglamasi ve ozgiirlik, esitlik
kavramlarini 6ne ¢ikaran toplumsal hareketlerin etkisini artirmasi gibi- bazi siyasi, entelektiiel ve sosyal degisimleri
gozlemlemektedir. Ancak Bayat, Roy ve Kepel’den farkli olarak siyasal islam’in sonu teorisini kabul etmekten ziyade Islamciliktaki
yeni siireci tanimlamak adina post-islamcilik kavramsallagtirmasini gelistirmektedir. Post-islamcilik kavramsallagtirmast zaman
icerisinde, bu makalede Tiirkiye ornekligine deginildigi tizere, gesitli tartismalara yol agmaktadir. Bu ¢alismada Tiirkiye’de post-
Islamciliga dair tartismalar goriiniir kilmak amaciyla literatiir taramas1 yapilmakta, gesitli diisiiniirlerin ve arastirmacilarin gazete
yazilari, makaleleri ve kitaplart analiz edilerek goriisleri ortaya konmaya g¢aligilmaktadir. Arastirma sonucunda Tiirkiye’de post-
[slamciliga dair tartigmalarda bir gesitlenmenin oldugu goriilmektedir. Bu gesitlenme, 6zetle, kavrami reddedenler, kabul edenler ve
olumsuz anlam yiikleyerek kavrami degerlendirenler olmak iizere ii¢ temel kategoride ele alinabilmektedir. Post-Islamcilik {izerine
yapilan tartismalarin varhigini 6nemli gérmekle birlikte, bu kavramun refleksif alandan ¢ikarilarak ¢ok daha detayl ve incelikli
analizler esliginde kritik edilerek agiklanmasi gerekliligi giincelligini korumaktadir.

Anahtar Kelimeler: Post-islamcilik, Asef Bayat, Tiirkiye.

Asef Bayat’s Conceptualization of Post-1slamism and the Perspectives on Post-1slamism in Turkiye
Abstract

Asef Bayat observes some political, intellectual, and social changes, such as the spread of new reformist political actors and
discourses, the emergence of thinkers who put forward different approaches to interpretation of religion, and the increasing influence
of social movements that emphasize the concepts of freedom and equality, that began to take place in Iran and other Islamic geography
after the Islamic Revolution. Bayat develops the conceptualization of post-Islamism to describe this new process in Islamism. In this
study, a literature review has been conducted to indicate the perspectives on post-Islamism in Tirkiye, attempts are made to reveal
the opinions of various thinkers and researchers by analyzing their columns, articles, and books. As a result of this research, it is seen
that there is a diversification in the perspectives on post-Islamism in Turkiye. This diversification can be briefly addressed in three
basic categories: those who reject the concept, those who accept it, and those who evaluate it by attaching a negative meaning. While
we accept that the existence of these perspectives is important, the necessity of taking this concept out of the reflexive field and
explaining it critically with much more detailed and nuanced analyses remains up to date.
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Extended Abstract

Unlike Olivier Roy and Gilles Kepel, who advocate the theory of the end of political
Islam, Asef Bayat accept the concept of post-Islamism which roots back to Islamism and
does not indicate a rupture but a renewal and change in Islamism. For him, both Islamism
and post-Islamism can make themselves visible in the same surroundings and even
individual. Bayat finds the essence of post-Islamism in the change of religious
interpretations, the strengthening of social movements, the prominence of the desire for
democratization, and the spread of discourses such as justice and equality. He states that
the discussions on the relationship between Islam and democracy should be read as a
struggle for power. Therefore, post-Islamists are trying to create space for themselves in
the political arena by using the idea that Islam is an inseparable with democracy.
However, accordingly Bayat, the outcome of this struggle depends on which side aligns
with the power of knowledge. Herein he evaluates that the contributions of intellectuals
to the post-Islamist discourse is also important. Another significant point to consider in
the post-Islamism debate is the power of civil movements. The strengthening of civil
movements inevitably create change in political life and intellectual discourse (Bayat,
2015b).

It is seen that several academic studies have been written to evaluate the concept of
post-Islamism in Turkiye. Almost all these studies, like Yusuf Evirgen (2021), Zeynep
Irem Atalay-Ustiin (2023) and Ali Haydar Beser (2020)’s theses, Ali Kaya (2023) and
Slimeyye Sakarya (2023)’s articles, refer to post-Islamism and critique its visibility in
Turkiye in one way or another (political, social or intellectual). Unlike these studies, this
article attempted to analyse the issue of how the diversified perspectives can be read and
categorized. To demonstrate that a literature review was conducted, and a descriptive
analysis was attempted to be presented based on researchers’ and thinkers’ columns,
articles and books.

Yasin Aktay (2000) does not accept the idea of ‘the end of political Islam’.
According to him, the change on attitude or discourse of Islamism does not indicate a
breaking off but shows its structure that makes it normal to speak out sensitivities (Aktay,
2013; 2014). Simeyye Sakarya (2023) rejects the discourse of the end of political Islam
and ‘the conceptualization of post-Islamism’. According to her, if there is an end, it should
also be valid for post-Islamism, and this represents that it should be argued that a ‘post-
post-Islamist’ era has been started (Sakarya, 2024). Nilufer Géle (2000; 2012) observes
that there has been a change in Islamism in the political and public sphere and admits and
utilises the concept of post-Islamism to explain this change. And she states that the AK
Party demonstrates the change in Islamism in Tlrkiye and reveals the existence of an
‘Islamist bourgeoisie’ formed with the AK Party. But for her, this bourgeoisie has taken
on a structure that transcends politics and even separates from it (Goéle, 2013). It is seen
that Nuray Mert (2011; 2020) emphasizes that the concept of post-Islamism should be
approached critically because it originates from the West and is coming from a limited
perspective such as the transfer of Islamism from the political sphere to the social sphere.
Ercan Yildirim (2016) highlights the concept of ‘neoliberal Islamism’ to represent the
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political and social changes in Islamism and attributes a negative meaning to this change.
Therewithal, it is seen that he accepts and uses the concept of post-Islamism by attaching
a negative meaning to devalue Islamism (Yildirim, 2019). Atasoy Miiftiioglu (2017)
argues that there is a change in Islamism that can be perceived negatively, and this change
is based on individualization, individual religiosity, intellectual dilemmas, secularization
and capitalism. He also acknowledges the existence of the concept of post-Islamism by
filling it with negative content such as the suppression of Islamism, passivity and
sectarianism (Miiftiioglu, 2016).

Consequently, as seen above, there is a diversification in the perspectives on post-
Islamism in Turkiye. However, it is possible to analyse this diversification in three
categories: those who reject the concept (Aktay, Sakarya), accept it (Gole) and evaluate
the concept by giving it a negative meaning (Mert, Yildirim, Miiftiioglu). Beser states
that the concept of post-Islamism in Trkiye is mostly rejected or critically addressed on
the grounds that the concept is shaped through the thesis of the end of Islamism (2020, p.
124). When these three categories are examined, it is seen that rejecting the concept and
critical approach toward it are the majority. This situation necessitates the re-analysis of
Asef Bayat’s studies on post-Islamism.

Giris

Post-Islamcilik, basta Iran olmak iizere Islam cografyasinda yasanan siyasi (reform
yanlist yeni siyasi aktorler ve sOylemlerin yayginlasmasi), entelektiel (dinin
yorumlanmasinda farkli yaklasimlar ortaya koyan diisiiniirlerin daha gérinir olmaya
baslamasi) ve sosyal (6zgiirliik, esitlik gibi sylemleri 6ne ¢ikaran toplumsal hareketlerin
etkisini artrmasi) degisimleri vurgulamak icin ortaya konan bir kavramdir. Post-
Islamcilik kavraminin tezahiirlerini Islamcilik {izerine yiiriitiilen tartismalarda bulmak
mimkindir. Bu sebeple post-Islamciligin anlasilabilmesi adma oncelikle Islamcilik
kavraminin ve onda yasanan degisimlerin ilgili yazarlar olan Olivier Roy, Farhad
Khosrokhavar, Gilles Kepel ve Asef Bayat tarafindan nasil algilandigini ortaya koymak
gerekir.

Olivier Roy, 1992 yilinda Fransizca olarak kaleme aldig1 “L’Echec de I’Islam
politique” (Siyasal Islam’in iflasi) adli eserinde siyasal Islam’1 ve siyasal Islam’in
karsilastig1 basarisizliklar1 ortaya koymaya calismustir. O, Islamciligi 6zellikle ‘6ze doniis
sdylemi’ cercevesinde, Hasan El Benna ve Ebul Ala Mevdudi’nin énderliginde “Islam 1
sivasal bir sistem olarak tamimlamaya ¢alisan yeni bir diisiince hareketi” olarak
nitelemistir (Roy, 2005, ss. 10-11). ‘Modern Islamc1 hareket’ islam’t hem din hem
ideoloji olarak temel almasi hem de eylemlilige sahip olmasi dolayisiyla geleneksel
Islamc1 hareketten ayrilmus, “Bati’ya ve Orta Dogu’daki rejimlere karsi muhalefeti
alevlendirme” gorevini iistlenen bir hareket olarak algilanmistir (Roy, 2005, s. 9). Islami
hareket zamanla gesitli basarisizliklarla karsilasmistir. Islamciligin siyasal anlamda koklii
degisimlere yol agacak yeni bir sdylem ve eylem gelistirememesi bu basarisizligin bir
nedenini olusturmustur. Elbette Islamcilik siyaset sahnesinde tamamen yok olmamustir
ancak yonetimlerle biitiinlesmis ve siradanlasmustir. “Islamcilik, yeni siyasal bigimler
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yaratamadan, yalmizca Islami hukuku, seriati yeniden kurmaya ¢alisan bir yeni-
fundamentalizme doniis”mistiir (Roy, 2005, s. 12).

Islamc1 hareketin bir dier basarisizhig1 6zgiin bir ekonomik sdylem
olusturamamasimdan kaynaklanmustir. ‘Islami ekonomi’ doktrini “... sosyalizasyon ve
liciincii diinyact bir devletciligi (Humeyni donemindeki Iran) ya da iiretimden cok
spekiilasyona yonelik bir ekonomik liberalizmi allaywp pullayan bir hamasetten baska bir
sey” ortaya koymamistir (Roy, 2005, s. 12). Roy’a gore Islamcilik diisiinsel anlamda da
bir basarisizlik yasamistir. Roy bu basarisizligin sebebini siyaset ve erdem arasindaki
iligkide aramustir. Siyasetin sadece ahlaki bir unsur olarak goriilmesi bu hareketleri
geleneksel olanla benzer kilmis yani fikir olarak gelenekselin bir tekrarimi yansitmistir.
Tarihsel baglamda siyasal Islam ne yeni bir toplum ingasin1 gergeklestirebilme ne de
ekonomik anlamda yeni bir tavir ortaya koyabilme noktasinda basarili olabilmistir.
Siyasal Islam artik kiiresel bir gii¢ olmaktan ¢ikarak toplumsal bir alana sikisip kalmistir
(Roy, 2005, ss. 12-13). Roy’a gore bu basarisizliklar ‘siyasal Islam’m iflas’ ettigini
gostermistir.

Olivier Roy, Farhad Khosrokhavar ile kaleme aldiklari “Iran Bir Devrimin
Tiikenisi’nde 2000 yilinda Iran’da yapilan segimleri de@isimin bir ifadesi olarak
okumaktadir. Ona gore secimlerde Islami sdylemin egale edilmesi ya da Islami
sOylemlerde bulunan kimselerin se¢ilmeyerek siyasetten uzaklastirilmasi demokratik bir
sekiilarizasyon doneminden gecildigini ortaya koymaktadir. Ruhban smifi i¢inde
meydana gelen parcalanmalar sonucunda gelenekgiler artik demokrasinin ‘ideolojik bir
Islam’ ile bir arada yiiriiyemeyecegi fikrini benimsemektedirler (Khosrokhavar & Roy,
2013, ss. 7-8). Khosrokhavar ve Roy’a gore siyasal Islam’daki yumusama ve
demokratiklesme ile el ele giden siireci anlatan post-Islamcilik, yeni sosyo-ekonomik yol
alisla derinlesme imkan1 bulabilmektedir. Bunlarin yaninda post-islamcilik, onlara gore,
sivil toplumla ve entelektiiellerle iliskili, demokrasi, bireysel dindarlik, sekiilarizasyon
temalariyla dogrudan baglantili bir kavram olarak degerlendirilmelidir (Khosrokhavar &
Roy, 2013, ss. 15-16).

Roy’a gore Islamci hareket ‘ana akim sag muhafazakar hareketlere’ doniismekte,
bu sebeple siyasal Islamcilar marjinal gruplar haline gelmekte ve fazlaca g
kaybetmektedirler. Ona gore, post-Islamciligin Tiirkiye’deki Ornegini AK Parti
olusturmaktadir. AK Parti hem Islam’in demokratiklesmesine yol agmakta hem de
Tiirkiye’de demokrasinin iyice yerlesmis olmasi nedeniyle varligin1t devam
ettirebilmektedir (Roy, 2004). AK Parti’nin se¢men Kitlesinin de sekiilerlestigini Savunan
Roy (2020), Islam’a iliskin yasanan tartismalarin azaldigini sOylemekte ve bunun
nedenlerini Islamc1 entelektiiellerin geri ¢ekilmesine, Tiirk toplumunun agik bir toplum
olmasina ve AK Parti’nin Islamc1 hareket ve cemaatlerle baglantilarm zayiflamasina
dayandirmaktadir. Ona gére siyasal Islamciligin sonu yeni neslin eski neslin soylemlerini
kabul etmemesi ve davranig kaliplarini tatbik etmemesinden kaynaklanmaktadir. Bunun
bir drnegini ise Arap Bahari olusturmaktadir. Ozellikle Arap Baharinda gdzlemlenen
ideolojik yoksunluk ve 6ncii bir liderin olmamasi gibi durumlar ona gore siyasal islam’mn
iflasin1 kanitlamakta ve yeni bir doneme gegisi gostermektedir (Roy, 2020). Tekrar
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vurgulamak gerekirse ona gore giiniimiizde de siyasal islam’1n iflas1 teorisi gecerliligini
korumaktadir. Gegmiste bu iflas Islamci1 hareketteki yenilik getirmeyen sdylem ve
adimlarda aranabilirken giiniimiizde Islamcilikta ve Islamcilarda gdzlenen siyasal ve
entelektiiel degisimlerde ve Arap Bahari gibi toplumsal stireglerde bulunabilmektedir.

Gilles Kepel, siyasal Islam’m Kur’an ve siinnet temelli bir siyasi sistem kurma
hedefinin oldugunu ifade etmektedir. islami devlet, hukuk sistemini seriat iizerinden
kurmay1 amaglamaktadir (Kepel, 2018). Islamc1 hareket ilk olarak ideologlar eliyle
sekillendirilmekte, 1970’lerden itibaren ise toplumlarda yanki uyandirmaya
baslamaktadir. 1979 Devrimi ile iki zit Islamc1 akim ortaya ¢ikmaktadir; Iran’daki radikal
Islam ve Suudi Arabistan’daki muhafazakar (geleneksel) islam (Kepel, 2001, s. 14).
Tabilerine ‘Asr-1 Saadete’ donme sozii veren Islamcilik, otoriterlesen, yolsuzluga
bogulan ‘asinmis rejimlere’ karsi ¢ikmasiyla gii¢ toplamakta ve toplumlari mobilize etme
imkanina kavusmaktadir. Ona gore Islamci hareketteki degisim Afganistan Savasi ile
belirgin hale gelmektedir. Bu savasta ‘hem radikal, hem 1liml1 biitiin militanlar’ bir araya
gelmekte, bu ydnleriyle millet odakhiliktan Islamciliga gecisi simgelemektedirler. Bu
Islamc1 hareket sadece Miisliman cografyayla smirli kalmamakta Batr'ya da
uzanmaktadir (Kepel, 2001, ss. 15-17). Bunun yaninda Islamc1 hareket Dogu Bloku’nun
yikilmasi ile Orta Asya ve Katkasya’ya dogru da bir yayilis gostermektedir. Ancak son
kertede 1990’11 yillarda islamcilik isteneni vermemekte, bu hareket iginde olanlar birbiri
icinde bir miicadeleye giriserek giic kaybetmeye baslamaktadirlar. Ozellikle 1997 ve
sonrast dénem “Islamct koalisyonun bircok toplumsal aktériiniin” bu koalisyondan
ayrilmak i¢in ¢abaladigi bir siireci yansitmaktadir (Kepel, 2001, s. 20).

1990’lardan itibaren Miisliman cografya arttk Bati ile kaynasarak
modernlesmektedir. Islamciligin bu diisiisii ile ‘misliman demokrasiye’ gegis
yasanmaktadir (Kepel, 2001, ss. 13-14). Sonu¢ olarak Kepel’e gore giiniimiizde tek bir
siyasal Islam’dan bahsetmek miimkiin olmamaktadir. Siyasal islam’mn biri radikallige
digeri ise ¢ogulculuga kayan ve birbirine uymayan iki farkli egilimi bulunmakta ve bu da
siyasal Islam’n gerilemesine yol agmaktadir (Kepel, 2018). Ona gére siyasal Islam iig
evreden olusmaktadir; 1997 yilinda Afganistan’da basarisizlikla sonuglanan cihatgi
hareketler evresi, 11 Eyliil saldirilarinin gergeklesmesine yol agan ve yine basarisizlikla
sonu¢lanan ‘diismanla uzaktan savagma evresi’ ve yine basarisizliga dogru yaklasan
‘Avrupa merkezli, Avrupa ile Ortadogu arasinda gidip gelen ve tepeden degil tabandan
gelen cihatc1 hareket evresi’. Arap Bahari ile ivme kazanacag diisiiniilen siyasal Islam’m
bekleneni verememesi ve Birlesik Arap Emirlikleri’nin modernlesme yanlis1 adimlar1 da
siyasal Islam’da bir ¢atirdamanin oldugunu géstermektedir (Kepel, 2018).

Asef Bayat’a gore ise Islamcilik yani siyasal Islam 1970’lerde etkisini
arttirmaktadir. "Bayat’a gore Islamciligin temel amaci toplumsal kalkinmadan ziyade
Islami bir devlet kurmak, bu devleti Islami yasalar ile yonetmek ve ‘ideolojik bir cemaat’
olusturmaktir" (2015, s. 40). Ona gore 1979 Islam Devrimi ile Iran’da tepeden inmeci bir
‘Islamcilagma’ siireci yiiriitiilmeye baslanmustir (Bayat, 1996, s. 43). Kéklerini Sii On iki
Imamhgindan alan ‘Velayet-i Fakih® doktrininin anayasaya entegre edilmesi, Islam
hukukunun {stiinliigiiniin vurgulanmasi, parlamentonun olusturulmasi ve yasalarin
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kabulii noktasinda Fakih tarafindan belirlenmis on iki kisiden olusan ‘Anayasayi
Koruyucular Konseyi’nin’ giiciiniin devrim sonras1 siyasette etkili olmasi, yeni Iran
Islamciligmin hiiviyetini olusturmustur. Kadin haklarmin geri birakilmasi, egitim
sisteminin  Islamilestirilmesi,  giindelik  hayatin  giyim-kusam,  yeme-igme
aligkanliklarindan tutun filmler, diziler, televizyon programlari, tatillere varincaya kadar
diizenlenmesi bu Islamcilagsma siirecinin ana noktalarini ortaya koymustur (Bayat, 1996,
S. 44). Islamcilik adma atilan tiim bu adimlar bir siire sonra ciddi elestirilerle
kargilagmustir.

Olivier Roy’un ‘siyasal Islam’in iflas1® olarak tamimladig1 siireci merkeze alarak
Bayat, ashinda Islami aktivizmin ve sdylemin sona ermedigini ifade etmektedir. Islam
cografyasinda din, siyaset lizerindeki etkisini siirdiirmektedir (Bayat, 1996, s. 43). Ancak
Islamc1 ekonominin basarisizliklar,, Iran-Irak Savasi siireci ve sonrasi toplumsal
memnuniyetsizliklerin artmasi1 ve Humeyni sonrasi ideolojik bosluklarm meydana
gelmesi Islamciligin siirdiiriilebilirligini zedelemektedir. Bu da post-islamci bir gegise
yol agmaktadir (Bayat, 1996, ss. 44-45). Ona gore sistematiklestirme gayretinde oldugu
post-Islamcilik kavrammin gelecegi, ki bu kavram daha muhafazakar kesimlerce
elestiriye tabi tutulmaktadir, siyasal ve toplumsal degisim ele alindiginda basta Iran
olmak iizere Islam cografyas: i¢in yeni bir donemin baslangicina isaret edebilmesi
acisindan 6nem arz etmektedir (Bayat, 1996, s. 52).

Tiirkiye’de post-Islamciligin mahiyeti iizerine degerlendirme yapma noktasinda
cesitli akademik ¢aligmalarin kaleme alindig1 goriilmektedir. Yusuf Evirgen’in “The AK
Party’s Ideological Shift: From ‘Post-Islamism’ to ‘Muslim Nationalism’” (AK Parti’nin
Ideolojik Kaymast: Post-islamciliktan Miisliiman Milliyet¢iligine, 2021) bashkli yiiksek
lisans tezi ve Zeynep Irem Atalay-Ustiin’iin “Post-Islamist Political Parties as Agents of
Democratization in Muslim-Majority Countries” (Cogunlugun Miisliiman Oldugu
Ulkelerde Demokratiklesme Araci Olarak Post-Islamc1 Siyasi Partiler, 2023) isimli
doktora ¢alismasi siyaset ve siyasal partiler iizerinden post-islamcilig1 degerlendirmeye
gayret etmektedir. Bu tezlerin yaninda Ali Haydar Beser, “1990 Sonras1 islamcilarm
Siyasal Soylem Farklilig1” baghkli doktora tezinde bazi arastirmacilara (Thsan Dag1, Akif
Emre, Mustafa Boliikbasi gibi) atif yaparak post-islamciligmn Tiirkiye’de nasil
algilandigin1 ortaya koymaktadir. Ali Kaya 2023 yilinda yayimlanan “Tiirkiye’de
Islamciligin Déniisiimii: Post-Islamcilik ve Smirliliklarr” adli makalesinde, Niltifer Gole,
Ihsan Dag1, Menderes Cinar gibi arastirmacilarin post-Islamcilik kavramsallastirmasini
nasil kullandiklarin ifade etmektedir. Ona gore, bu arastirmacilar AK Parti’nin merkez
saga yaklasarak post-Islamc1 bir yapiya biiriindiigiinii kabul etmektedirler. Kaya
arastrmacilarin  bu kabuliiniin Islamciliktan kopus olarak agiklanabilecegini de
vurgulamaktadir. Siimeyye Sakarya ise “Bir Unutulus Seriiveni: Islamcilik, Post-
Islamcilik ve Siyasal Uzerine Notlar’ makalesinde hem post-islamcilik kavramini hem
de siyasal Islam’1n sonu soylemini elestirmektedir.

Bu ¢alismalarin hepsi neredeyse bir yoniiyle post-Islamciliga ve onun Tiirkiye’deki
gorliniirliigiine atif yapmaktadir. Ancak bu ¢aligmalarda ¢ogunlukla Tiirkiye’de post-
Islamciliga dair farkli perspektiflere yer verme geri planda birakilmaktadir. Bu makalede
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Tiirkiye’de post-Islamcilik iizerine vyiiriitiilen tartismalarin arastirmacilar tarafindan nasil
yorumlandig1 analiz edilmeye calisilmaktadir. Bu noktada gesitlenen yorumlarin ve
analizlerin nasil kategorize edilebilecegi hususu da degerlendirmeye alinmaktadir. Bu
calismada Tiirkiye’de post-islamcilik tartigmalarmin kategorizasyonu arastirmacilarin ya
da akademisyenlerin gazete yazilari, makaleleri ve kitaplar1 kullanilarak bu kavrama
yiikledikleri anlamlar 1s1ginda ortaya konmaya caligmaktadir.

Bu makalede Tiirkiye’de post-Islamciliga iliskin tartigmalarm nasil ilerledigini
ortaya koyabilmek adma literatiir taramasi yapilarak betimsel bir analiz sunulma
gayretinde bulunulmustur. Ancak bu analizden 6nce post-Islamcilik kavrammni sistematik
bir sekilde tanimlama gayretinde olan Asef Bayat’in fikirleri kendi metinleri temel
alinarak belirtilmistir. Asef Bayat’m bu kavrami sistematik olarak tanimlama gayretinin
yaninda post-Islamcilik kavrammi Islamciligin sonu tezinden ziyade yeniden farkli bir
dille baslangic1 olarak agiklamasi onun fikirlerine 6ncelik verilmesini gerekli kilmistir.
Bu agidan kendisinin igerisinden ¢iktig1 Islam cografyasinda yasanan degisimlere farkl
bir okuma sundugu diistiniilmiis ve fikirleri 6ne ¢ikarilmistir.

Asef Bayat’in Post-Islamcihk Kavramsallastirmasi

Asef Bayat, post-Islamciligi 1990°larmn ikinci yarisindan itibaren Iran’da belirmeye
baslayan ve Islamciligm hem igsel hem de dissal etkilerle degisen yiiziinii gosteren bir
unsur olarak degerlendirir (2015b, s. 42). Bayat’a gore post-Islamcilik iran’da kendisini
ii¢ sekilde goriiniir kilar: Tahran’daki modern sehirlesme projesi, Abdiilkerim Siirus gibi
entelektiicllerin i¢inde bulundugu reform yanlis1 ‘alternatif diisiince hareketlerinin’
ortaya ¢ikist ve ‘Islami feminizmin® yilkselmesi (1996, ss. 46-49). islamcilar yonetici
konumuna gegtiklerinde kendi iktidarlarim1 mesrulastirma, gerekgelendirme ve
kurumsallastirma siirecinde kendi sistemlerine ickin olan bazi sikintilarla ve
yetersizliklerle karsi karsiya gelirler. Bunlar1 diizeltme noktasinda attiklar1 adimlar
sonucunda da elestirilere maruz kalmaya baslarlar. Bu sebeple Islamci elitler hem kendi
i¢c sikintilar1 ve yetersizlikleri hem de toplumsal bazi istekler dolayisiyla kendilerini
yenilemeye, doniistiirmeye ¢alisirlar ve bu yenilenme ¢abasi Islameilik iizerinde bir dizi
niteliksel degisime yol acar (Bayat, 2015b, s. 42). “Iran ve Irak arasindaki savasin sona
ermesi (1988), Ayetullah Humeyni’nin 6liimii (1989) ve Iran’daki Cumhurbaskan
Rafsancani’nin yonetiminde savas sonrasi yeniden yapilanma programi” gibi adimlar
onun post-Islamcilik kavraminimn temelini olusturur (Bayat, 2020).

Bayat (2020), post-Islamcilik kavramini yalnizca degisimin nedenlerini gdstermek
maksadiyla degil, bunun yaninda “sosyal, politik, entelektiiel alanlarda Islamciligin
oOtesine ge¢menin gerekgesini ve yontemlerini kavramsallastirmak ve strateji gelistirmek
i¢in bilin¢li bir proje” olarak agiklamaktadir. Bayat’n bir degisimi gostermek amaciyla
sistematiklestirme gayretinde oldugu bu kavram, Islam karsit1, gayri Islami ya da laiklik
yanlist bir proje olarak okunmaktan ziyade “dinselligi ve haklari, inang ve ozgiirliigii,
Islam 1 ve ézgiirligii (dindari ve Gzadi) birlestirme cabasi” olarak algilanmalidir (2015b,
s. 44). Bayat ileri siirdiigii post-Islamcihgm bireysellik, demokrasi, 6zgurlik ve
modernlikle iliskilendirilmis yeni bir Islami sdylem olarak anlasilmasi gerektigini
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savunmaktadir. Bir diger ifadeyle ona gore, Islamciligin geleneksel kodlarmda yer alan
gorev bilinci, otoriteye baglilik, kutsal metinler ve ge¢mis bilinci yerini, post-islamcilikla
birlikte hak kavramina, c¢ogulculuk diisiincesine, tarihsellige ve gelecek bilincine
devretmektedir (Bayat, 2020).

Bayat, islamcilik ve post-islameciligin bir degisimi ve farki ortaya koyan iki ayri
ideoloji olarak tanimlandigini ifade etse de bunlarin birbirini tamamen dislayan ve yok
sayan siirecler olarak okunamayacagini vurgulamaktadir. Ona gore “... ger¢ek diinyada
bir¢ok Miisliiman her iki soylemin vechelerine eklektik ve es zamanli bir bi¢cimde bagli”
olabilmektedir (Bayat, 2015b, s. 47). Buradan yola ¢ikarak post-Islamciligin bir zihniyet
yapist olarak ortaya ¢ikmasi ve yayilmasinin Islamciligm sonunun geldigi anlamini
tasimayacaginm altin1 ¢izmektedir. Aksine “es zamanli Islamcilasma ve post-
Islamcilasma siireglerine tanik” olmanin miimkiinliigiinii gostermektedir (Bayat, 2015b,
S. 47).

Bayat’a gore post-Islamciligin genislemesi igin arkasinda giiclii bir toplumsal
hareketi getirmesi gerekmektedir. Bir diger ifade ile post-Islamciligin yayilmasi
Miisliman toplumlarm demokratiklesmesinin Oniinii agacak giiclii ve yOnetimi ele
gecirme kabiliyeti olan bir sivil topluma sahip olmasina bagli olmaktadir (Bayat, 2015b,
ss. 47-48). Bu cercevede post-Islamcilik sadece siyasi alanda yasanan degisimleri
tanimlamak amaciyla kullanilmamakta, ayn1 zamanda toplumsal bir hareketi agiklamak
maksadiyla da dolasima sokulmaktadir. Arap Bahari bunun bir 6rnegini olusturur
gorinmektedir. Arap Baharini denecyimleyen bdlgelerde bir yandan toplumda bir
dinamizm -okuma yazma oranindaki, kent niifusundaki, geng niifustaki artis, neo-liberal
ekonomik politikalarla smif farkliliklarmin derinlesmesi ve kiiresellesme ile gelen
farklilagsma- s6z konusuyken siyasal alanda her gegen giin daha da otoriterlesen ve toplum
iizerindeki baskisini artiran bir yonetim s6z konusu olmaktadir. Toplumda meydana gelen
degisimler otoriter rejimleri sorgulamaya baslayan siyasal aktorlerin ortaya ¢ikmasina yol
acmakta, bu da degisimi koriikleyen ana etmen haline doniismektedir (Bayat, 2011).

Bayat, post-islamcilik kavramini gelistirme sebebinin Islam’in demokrasi ile
uyumunu tartismak olmadigmi aksine esas amacinm Miisliimanlarin Islam’1t hangi
gerekcelerle, demokratik degerlerle nasil herciimerg ettigini ortaya ¢ikarmak oldugunu
ifade etmektedir (2015a, s. 119). Bunu da dini 6zgiculik vurgusu cercevesinde
degerlendirmelerde bulunarak ortaya koymaktadir. Dini 6zgiiciiligiin derinlesmesine yol
acan u¢ temel unsur bulunmaktadir. Bunlarin basinda oryantalist diisiincenin Miisliiman
toplumlar1 acgiklama noktasinda baskin olarak kullanilmaya devam etmesi sonucunda
olusan tepkiler gelmektedir. Bunun yaninda yerel otoriter rejimlerin ABD ve Batili
devletlerce desteklenmesi ve muhafazakar ve demokratik olmayan toplumsal hareketlerin
ortaya ¢ikist ve yayginhigi da bu diisiinceyi ciddi bir sekilde beslemektedir (Bayat, 2015b,
s. 32). Bayat’a gore Islam’m demokrasi ile uyumlu olup olmadigi tartismasi dini
Ozguculik ile ortaya ¢ikan esas mesele olarak belirmektedir.

Bayat’a gore Islam dogasi geregi demokratiktir gibi bir sdylem, Islami iktidar
diistincesini demokratik kilmaya yonelik bir siyasal miicadele alan1 olarak belirir ve boyle
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bir soylemin genellikle entelektiiel bir ¢abanin {iriinii olarak okunmasi gerekir. Ona gore
asil “zorlu is demokratik yorumlara maddi gii¢ kazandirmak, bunlart popiiler biling ile
bir araya getirmektir” (Bayat, 2015b, s. 37). Bayat’a gore sadece sdylemin gii¢lii ve dogru
olmasi yetmez. Cogunlugun ve giiciin nerede ve kimde oldugu bilginin ve sdylemin
giiciiniin kimin elinde bulundugunu gésterir niteliktedir. “Isldm ile demokrasinin uyumu
va da uyumsuzlugu... demokratik bir din isteyenlerle bunun otoriter bir bicimi pesinde
kosanlar arasindaki gii¢ dengesidir. Islamcilik ve post-Islamcilik bu iki toplumsal giiciin
hikayesini anlatir” (Bayat, 2015b, s. 37).

Bayat, post-islamci diisiiniin sekillenmesinde ve halk tabanina, cesitli ziimrelere
(kadinlar, gengler vs.) yayilmasinda da etkili olan en temel sinifin dini entelektiiel smif
oldugunun altim1 ¢izmektedir (2015b, s. 151). Bu entelektiiellerin temel amaci dini
metinleri yeniden bir okumaya tabi tutarak siyasaya karsi yeni bir soylem gelistirmektir.
Ancak bu yeni séylem dilinin bir sekiilerlesme isteginden ziyade “bir dizi din adam: ve
dini fikirli entelektiielin asli dini siyasal tahakkiim araci olarak kullanilmis olan bir
toplumda dinin kutsalligint ve devletin rasyonelligini saglamak iizere bir girigim” olarak
okunmasi gerekmektedir (Bayat, 2015b, s. 152). Bununla birlikte boyle bir entelektiel
hareketin bir islam reform hareketi olarak ele almabilecegi ifade edilmektedir. Bu
baglamda post-Islamc1 sdylemin esas aldigi meseleler “teoloji, ictihat bilimi, dinf
kurumlar ve din ile devletin birlesmesi” temelinde gergeklesmektedir (Bayat, 2015b, s.
152). Islam reformu olarak degerlendirilebilecek post-Islamc1 sdylem hem bizzat
Islamciligin i¢inden hem de egemen sdylemin ana ekseni disindan kaynagini almaktadir.

Bayat, Tiirkiye’de post-Islamciliga iliskin olarak da bazi ¢ikarimlarda bulunmustur.
Ona gore Tiirkiye’de Islamcilik ve Islamcilardaki degisim ¢ok koklii olmamustir. Ciinkii
Tiirkiye Cumhuriyet’inde Islamcilar hicbir zaman Islami devlet kurmay1 amaglamamistir.
Tiirkiye’de Islamcilarm temel amaci cogunlukla kati Kemalist rejim karsit1 sdylem
gelistirmek olmustur. Onlar bu rejime karsi ‘laikligi derinlestirme, ¢ogulculuk ve
sekiilerlesme’ vurgusu yapmislardir (Bayat, 2013, s. 10). Bu nedenle olmalidir ki Bayat,
Tiirkiye’de siyasi yasamda siiregiden post-islamc1 bir sdylem ve tavir oldugunu ifade
etmistir. “Tiirkiye tipik Islamci siyaseti hemen hemen hic tecriibe etmedi; onun yerine ana
dini partileri (Refah, Fazilet ve ozellikle Adalet ve Kalkinma partileri) biiyiik él¢iide
sekiller demokratik bir devlette dindar bir toplumu savunan post-Zsidamci bir yonelim
sergilediler” (Bayat, 2015b, s. 310).

Bayat, post-islamcilik kavramma kars: getirilen bazi elestirilere de deginmektedir.
Bu elestirilerin temelinde post-Islamciligin Avrupali arastirmacilar tarafindan iiretildigi
ve kullamldigi, siyasal Islamcilik olarak degerlendirilen bir Islamcilik tiiriinde
gerceklesen degisim merkeze alinarak olusturuldugu fikri yatmaktadir. Bu elestiriyi
yoneltenlere gore doniisiime ugrayan temel unsur, post-Islamcilik soylemine dahil edilen
ve degisimin &ncii faktorii olarak sayilan siyasal Islam degil onun ‘sadece belirli bir
radikal devrimci versiyonunu’ icermektedir (Bayat, 2020). Bir diger soyleyisle bu
kavramin kapsayiciligma iligskin siipheler bulunmaktadir. Bu kars1 ¢ikisi gelistirenlere
gore post-islamcilik kavrami ile degerlendirilen doniisiim olgusu sadece ‘Islamci
siyasetin bir varyantma’ isaret etmektedir. Bu baglamda Asef Bayat gelistirmis oldugu
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bu kavrammn bir nevi yanhs anlasildigmi ifade etmektedir. Ona gore post-Islameilik
kavrami “...analitik bir kategoriden ziyade ampirik bir kategori olarak sunuldu ve
algilandi” (Bayat, 2020). Oysa bu kavram “hem bir durumu hem de ana bir hareketin...
i¢cinde somutlasan bir proje”yi anlatmaktadir (Bayat, 2020).

Tiirkiye’de Post-islamcihk Tartismalar

Bayat’in post-islamcilik kavramsallastirmasini aktardiktan sonra Tiirkiye’de bu
kavram iizerine tartigmanin nasil sekillendigi ele almabilir. Ancak bundan 6nce Sinem
Arslan’in Islamc1 sdylemin degisik evrelerde doniisiim gegirdigini ifade ettigi fikrini
ortaya koymak, aslinda Islamcilikta yasanan degisimlerin sadece bugiin degil tarihin
belirli donemlerinde de bazen asirilasarak bazen ise daha yumusayarak yasandigini bir
kez daha vurgulamak agisindan gereklidir. Bu 6zet ayn1 zamanda Islamcilik evresinden
post-Islamcilik evresine gecisi gérebilmek acisindan da nemlidir.

Sinem Arslan’a gore Islamc1 sdylemi degistiren kirilmalardan biri Soguk Savas ve
sonrast dénemde olmustur. Soguk Savas déneminde radikal bir Islami sdylem olusmus
ve Islamcilik siyasal miicadele alanina tasmmustir. “Boylece 19. yiizyilda Islamct séyleme
hdkim olan devleti kurtarma fikvi, yerini 20. yiizyilda devlet kurma fikrine birakmistir”
(Arslan, 2022). Islamc1 sdylemde biiyiik doniisiime yol acan bir diger etken Iran’da
gerceklesen 1979 Devrimi olmustur. Uzun zamandan beri siyasi alandan uzak kalmis olan
Islamcilik kendisini yeniden gdsterme imkani bulmus hatta bir devlet yapilanmasi haline
gelmistir. Islamci1 séylemde bir diger dnemli degisim 1990 sonras1 dénemde olmustur. Bu
donemde radikallik ya da uzlasmazlik yerine daha ilimli bir yaklagim ve s6ylem insa etme
fikri 6ne ¢ikmustir. Yeni Islamc1 soylem “toplumu asagidan yukariya Islamilestirmeye
calisan ve devlet yerine sivil topluma vurgu yapan yeni bir anlayisa kavus”maya imkan
saglamistir (Arslan, 2022). 2011 yilinda Tunus’ta baslayan Arap Bahari, 19901 yillarda
yeniden geri plana atilma gayreti igerisinde olunan Islamciligin, sdylem degistirerek de
olsa, yeniden siyasi arenada yer bulabilmesini saglayan bir hareket olarak
degerlendirilmistir. Arap Bahar1 Islam cografyasinda varolan ahlaki acidan yozlasmis
rejimlerin elestirisi olarak ortaya ¢ikmistir. Yasanan mesruiyet sorunlar1 ve yapisal
sikintilar “Islamct hareketlerin giindemlerini énemli él¢iide” degistirmis ve iktidarda
bulunan islamci cevreleri “iyi yénetisim, ekonominin iyilestirilmesi ve istikrarin
saglanmast gibi somut hedeflere” yoneltmistir (Arslan, 2022).

Yasin Aktay, ‘siyasal Islam’m sonu’ tartigmalarma katilan bir isimdir. O, siyasal
Islam’in sonunun geldigini varsayabilmek icin 6ncelikle ‘siyasal islam’ kavraminin
gecerliligini kabul etmek gerektigini savunmaktadir. Ona gore bu kavramin kabull ise
onun bazi negatif unsurlar1 da i¢inde barindirdigini tasdik etmek anlamina gelmektedir.
Dolayisiyla bu  kavramin  kabulii ~ “kiiltiirel Islam veya geleneksel Islam’
kategorizasyonunun da onaylanmasini saglamaktadir. Ona gore bu tir yorumlarin bir
ucunda asir1 siyasallasmis hatta bunun icin silah giiciine basvurmus Islamci otoriteler
bulunmaktayken (siyasal Islam) diger bir ucunda diinya gelismelerine kendisini kapamus,
geleneksellige, kiiltiire nemli atiflar yapan muhafazakar bir Islam ve Islamcilik (Kiiltiirel
Islam) vurgusu bulunmaktadir (Aktay, 2000, ss. 103-104). Bu ayrimlar iizerinden
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inceleme ve analiz ¢abalar1 Islamcilig1 ve Islamcilar1 anlamaya ket vurmakta ve bazi
indirgemeci ¢ikarimlara yol agmaktadir.

Aktay’a gore Olivier Roy’un sistematize ettigi ‘siyasal Islam’m iflast’ tezi farkl
iilkelerden, oldukga farkli hareketlerin, duruslarin, sdylemlerin iizerinde durmaktadir.
Roy’un bunu yapmaktaki amaci tim bu farklhiliklara ragmen “her birinin basladig
noktadan ne kadar uzaklagsmis oldugunu” ortaya ¢ikarmak isteginde yatmaktadir (Aktay,
2000, s. 105). Bu hareketlerin basladiklar1 noktadan uzaklasmis olmalarmin Roy’da
ifadesini bulan sebepleri ise hareketlerdeki tutarsizliklar ve “reel-politik duvarina ilk
carptiginda kendini doniistiirme ihtiyact hissedecek kadar hazirliksiz ve donanimsiz”
oldugundan kaynaklanmaktadir (Aktay, 2000, s. 105). Ancak ona gére siyasal Islam’m
sonunun geldigini savunanlar aceleci bir tavir sergilemektedir. Ozellikle 1980’lerin
sonundan itibaren baski rejimlerinin Islamcilar1 sessizlestirme gayreti icerisinde
oldugunu ve bunda da basarili olduklarmni kabul etmektedir. Ancak Islamcilardaki bu
sessizlik Islamciligim sonundan ziyade bu ‘son’ sdylemini savunanlarm anti-demokratik
rejimleri kabul ettiklerini gostermektedir (Aktay, 2013, s. 111).

Aktay, Roy’un 2011°de kaleme almis oldugu “Post-islami Devrim” baslikl
yazisina atifta bulunarak Arap Bahar1 devrimlerini gerceklestiren genglerden yola ¢ikarak
Islamcilarin yok olmadigini ancak siyasal anlamda Islamcihigin iddialarini ortadan
kaldiracak bir yone dogru evrildiklerini ifade ettigini agiklamaktadir. Aktay’a gore daha
dindarlasmis halklar s6z konusu iken sdylem olarak Islami bir jargonun olusturulmamis
olmas1 Roy’u boyle diisiinmeye sevk etmektedir (2014, s. 38). Aktay, ayni zamanda
Gilles Kepel’in Orta Dogu’daki gelismeler {izerine yaptigi konusmasina da
deginmektedir. Ona gdre Kepel, Arap Baharinda tabanm Islami liderlik ve icerikten azade
olmus sdyleme sahip oldugundan yola ¢ikarak “...bu durumunsa radikal Islam in can
cekismesi anlamina gelmesi dolayisiyla olaganiistii bir 6neme sahip oldugunu ve bu
halleriyle radikal Islam 1n sonu’nu kanitladiklarmi sdyledigini ifade etmektedir (Aktay,
2014, s. 41). Aktay, onlarin bu fikirlerini elestirmek adma, Islamciligin toplumla bizzat
iliski icerisinde olarak sdylemini yenileyebilecegini savunmaktadir. “...Islamcilarin
diktatorliige karst halkin iradesini, yonetimde yozlagsmaya karst seffaflik ve hesap
Verebilirligi savunmasi baglamsal olarak bizatihi Islamciliktir... Ciinkii Islamcilik bir
bakima da miimkiin olamn siyasetidir’ vurgusuyla bu kavramlarin kullanilmasinin ve
halkin bu isteklerde bulunmasinin baglamsal olarak Islam’a ve Islamciliga uydugunu
ifade etmektedir (Aktay, 2014, s. 44).

Aktay’a gore, Iran Islam Devrimi Islamcilar i¢in Islamciligin modern koklerini
anlamak noktasinda 6nem arz etmektedir. Ciinkii devrim sayesinde Islamc1 hareket, Islam
devleti kurma, demokrasi ortami olusturma gibi olgular tizerine ortaya koydugu fikirlerini
yenileme ve yeni stratejiler belirleme imkanma erigsmektedir (Aktay, 2013, s. 113). Bu
dogrultuda Aktay, islam’in statik bir olgu olarak anlasiimasina kars1 gikmakta ve zamanin
ruhuna uygun olarak yenilenebilecegini savunmaktadir. Ancak Islam cografyas: bugin
yorum ¢ikmazi igerisindedir. Bunun temel nedeni ise gtinceli takip eden bir ‘alim sinifina’
sahip olunmamasindan kaynaklanmaktadir. Her ne kadar alimin yeri ‘aydin din adamr’
tarafindan doldurulmaya calisilsa da bu yeterli olmamaktadir (Aktay, 2010, s. 267).
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Ancak ona gore yeni yorumlarin kim tarafindan ortaya konacagi ve nasil uygulanacagi ya
da boyle bir degisime neden ihtiya¢ duyuldugu sorunsalindan daha 6nemli sorun bu
yenilenme siirecinin bir ‘protestanlagsma’ stireci olarak sunulmasinda yatmaktadir (Aktay,
2010, s. 265). Ciinkii Protestanlik hem baglamsal hem soylemsel hem tarihsel hem de
teolojik olarak Islam’la bir benzerlik tasimamaktadir. Bunun yanmda kullanilan
‘protestan Islam’ kavramsallastirmas: “tekrar hayatiyet kazanmaya baslamis Miisliiman
varligina karst bir memnuniyetsizligin, bir muhalefetin dili”’nin gostergesi olarak
karsimiza ¢ikmaktadir (Aktay, 2010, s. 267). Tiim bu diisiinceleri degerlendirildiginde
Aktay’in siyasal Islam’m sonu diisiincesini kabul etmedigi goriilmektedir. Ona gore
Islamciligm tavir ya da sdylem degistirmesi bir kopusu degil onun baglamsal ve
duyarliliklara ses ¢ikarmayi olagan kilan yapisimi gostermektedir. Bu son sgylemlerinin
otoriter rejimleri destekleme anlaminda anlasilabilecegini, Islam’da yenilesme sdylemini
protestanlagma olarak ele almanin da degisime ket vurucu bir etkisinin olabilecegini ve
bu protestanlasma sdyleminin Islamciligin yeniden giic kazanmaya baslamasina kars1
cikanlar tarafindan gelistirildigini ifade etmektedir.

Siimeyye Sakarya’ya gore post-Islamcilik, Islamcilik fikrine sahip insanlarm onun
gerektirdigi halleri yerine getirmedigi her diizlemde kullanilan bir okuma olarak
degerlendirilmektedir. Bu noktada Arap Bahari post-Islamcilik acismdan énemli bir atif
merkezi haline gelebilmektedir. Ciinkii gdstericilerin ve Islamc1 aktorlerin Arap Bahari
ve sonrasi siiregte iimmet yerine kendi halklar1 i¢in insan haklarina vurgu yapmalari ve
ozgiirliik istemeleri, Islam devleti, teokratik yonetimler yerine cumhuriyeti, secimleri ve
demokrasiyi savunmalari, seriat yerine hukuk kurallarm1 6ncelik haline getirmek
istemeleri Islamciligm sonunu gdstermektedir (Sakarya, 2023, s. 255). Ancak Sakarya’ya
gore siyasal Islam’m sonu, post-islamcilik gibi kavramlar Arap Bahar1 sonrasi siirecleri
tanimlamak i¢in de kullanilmakta, Tiirkiye’de AK Parti’nin se¢im basarisizliklar1 buna
ornek olarak gosterilmektedir. Sakarya (2024) “eger Islamcilar 1990 larda éliip post-
Islamciya déniistiilerse, Arap Baharinda élenlerin veya secimlerde basarisiz olanlarin
Islamcilar degil post-Islamcilar olmasr” ve bunun sonucunda ‘post-post-islame1’ yeni bir
donemin baslamasi gerektigini ifade etmektedir. Bu ifadelerinden yola ¢ikildiginda
Sakarya’nin siyasal Islam’m sonu sdylemini ve post-Islamcilik kavramsallastirmasini
reddettigi, eger bir son varsa bunun post-islamcilik icin de gegerli olmasi ve post-post-
Islamci bir evreye gecildiginin savunulmasi gerektigini ifade ettigi goriilmektedir.

Ali Haydar Beser’e gore Tiirkiye’de 1990’lar Islamciligin en hizli tirmandigi
dénem olarak degerlendirilmektedir. Bu dénemden itibaren Islamcilik bir ideoloji
olmaktan ¢ok daha Oteye gegirilerek yalnizca siyaseti degil toplumu, sanati, kiiltiird,
egitimi ve ekonomiyi de etkisi altina alacak sekilde genisletilmektedir (Beser, 2019, s.3).
28 Subat’la birlikte Islamcilarda Islami Devlet doktrini terk edilmekte, Iislami doniisiimiin
‘asagidan yukariya dogru’ gerceklesmesi gerektigi fikri one ¢ikmaya baslamaktadir
(Beser, 2019, s.6). Bu da Islamciligin siyasetten ziyade toplumsal hareketler diizlemine
kaymasi olarak ortaya konmaktadir. Islamciliktaki bu yaklasim kaymasmin teorik
temellere oturtulmas: agisindan dne ¢ikarilan kavram ise ‘yeni Islamcilik’ olmaktadir
(Beser, 2019, s.7). Bunun yaninda Beser, Islamc1 sdylemin degisimini gostermek igin
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kullanilan bir diger kavramin ‘post-islamcilik’ oldugunu ifade etmektedir. Bu dogrultuda
Beser ‘post-Islamcr’ olarak nitelenen kesimin bazi 6zelliklerine deginildigini
vurgulamaktadir. Tiirkiye’de post-islamci kesimin Islami kaynaklardan ziyade Batili
kaynaklara yoOnelerek literatiirlerini sekillendirdikleri ve fikirlerini bu sekilde
genislettiklerinin alt1 ¢izilmektedir. Post-Islamcilar dillerini Kemalist rejimi elestirmek
iizerine kurmus olsalar da onu tamamiyla reddetmemekte, iyi yonlerini kabul edip kat1
yonlerinin torpiilenmesi gerektigini savunmaktadirlar. Ancak onlarin bu savunularmin
Islami siyasal bir rejim kurma diisiincesinden ziyade giindelik hayatin yeniden
olusturulmasi lizerinden analiz edilmesi gerekliligi de vurgulanmaktadir (Beser, 2020, s.
124). Beser’in Islamcilikta bir degisimin yasandigini, bu degisimin ortaya ¢ikarilmasi i¢in
yeni Islamcilik, post-islamcilik gibi kavramlarin kullamlabildigini kabul ettigi
gorulmektedir.

Ali Kaya’ya gore Niliifer Gole Tiirkiye’de Islamciligin AK Parti ile “Gnemli bir
degisim gecirerek merkez saga yaklastigi” fikrini savunmakta ve Gole’nin bu
savunusunun Islamcilikta radikal bir kopus yasandigmi ileri siirdiigii seklinde
yorumlanabilecegini vurgulamaktadir (2023, s. 43). Kaya, bu kopus fikrinin ise
“Tiirkiye deki Islamciligin siyasal talebini devlet eliyle kamusal alanimn déniisiimiine
indirgemesi” sorununa yol agtigimi belirtmektedir (2023, s. 43). Bu noktada Gole’nin
Islamcilik, islamc1 aktorler ve kamusal alanda Islamcilarin goriiniimiine iliskin fikirlerine
deginmekte yarar bulunmaktadir. Niliifer Gole’ye gore Islamcilig1 ve ondaki degisimi
anlamak adina Islam modernite ile uyumlu mudur sorusunun yanmda hem Islam hem de
modernizm birbirini nasil etkilemektedir ve doniistiirmektedir sorularinin da sorulmasi
gerekmektedir (2000, s. 94). Gole, son yirmi yilda modern Islami harekette ciddi
degisimin oldugunu ifade etmektedir. Islamc1 aktdrler giderek gesitlenmekte, Islami
sOylemin ve degerlerin iiretimi ve degisimine katki sunmaktadirlar (Géle, 2000, s. 93).
Islamcilik yeni orta smiflar1 i¢ine katan, kendi entelektiiel, siyasi elitlerini olusturan ve
bu sayede toplumsal goriiniirliigiinii artiran bir yapiya kavusmaktadir. Islamcilik politik
ve devrimci huviyetini yitirirken sosyal ve kiltirel giindelik hayat pratiklerinde kendini
daha goriiniir kilmaktadir. Bu da post-Islamci gegisi gostermektedir (Géle, 2000, s. 94).

Niliifer G6le’nin bu baglamda 6zellikle kamusal alana atif yaptig1 goriilmektedir.
Kamusal alan Ozgirliklerin ortaya ¢iktigi, farkliliklarmn karsilagtign ve ‘sosyal
farkindaligin’ olustugu bir alandir. Toplumsal hareketler kamusal alanin belirlenmesi ve
kullanilmasi agisindan 6nemli goriilmekte; kamusal alanda kendiligini ortaya koyabilmek
onemli bir vatandaslik adimi olarak ortaya ¢ikmaktadir. Avrupa’da yasanan bagortiisii
sorunlar1i, camilerin yapilmasi ve yeme aliskanliklarinda helal gidalarm aranmasi
Miislimanlarm kendilerini kamusal alanda gosterme ¢abalarinin bir uzantist olarak
okunmalidir (Goéle, 2020). Gole, Tiirkiye’de ise bunun goriiniirliiginii AK Parti ile
Islamc1 kimlikli yeni bir burjuva smifinin olugsmasinda bulmaktadir. Bu smif ‘mazlumluk,
dislanmiglik, bat1 karsithig1’ dilinden vazgecerek disa agilmakta “kendi yasam bigcimleri,
tiiketim aliskanliklarr” ile var olma gayretinde bulunmaktadir (Gole, 2013, s. 4). Bu
cergevede Islamci burjuva smifi sadece Islamci kimligi ile degil hatta daha da énemlisi
burjuva kimligi ile 6ne ¢ikmaktadir. Gole, AK Parti’nin Tiirkiye’de Islamcilikta yasanan
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degisimi gdsterdigini belirtmekte, AK Parti ile olusan bir Islamci1 burjuvazinin varligin
gozler dniine sermekte ancak bu burjuvazinin siyasay1 asan hatta ondan ayrisan bir yapiya
biiriindiigiinii ifade etmektedir. Gole, siyasal ve kamusal alanda Islamcilikta bir degisim
yasandigin1 gdzlemlemekte, bu degisimi agiklamak adina da post-Islamcilik kavramini
kabul ederek kullanmaktadir.

Nuray Mert “Siyasal Islam’m Kaginci Oliimii...” (2020) baslikli yazisinda yapilan
post-islamcilik tanimlar1 iizerinden post-Islamciliga elestiriler sunmaktadir. Post-
Islamciligim Islamci hareketlerin siyasal alandan cekilerek yoniinii toplumsal alana
cevirdigi tanimmdan yola ¢ikarak yapilan elestirilere katilmaktadir. O, “Islamcilarin
tepeden Islam devieti kurma hayalinden vazgecip, toplumsal alanda érgiitlenmeyi 6ne
ctkarmasimin  siyasalliktan uzak bir yonelis olmadigi seklinde” yapilan elestirileri
desteklemektedir (Mert, 2020). Mert’e gore post-Islamcilik okumasinda Islam’m
toplumsallagmas1 ve demokratiklesme yolunda 6nemli bir adim olarak goriilmektedir.
Ancak bu sefer de baska bir problemle karsilasma s6z konusu olmaktadir; o da
Islamciligin hem iktidar1 ele gegirme amaci ve bu minvalde izlenen yol hem de Islamc1
ideolojinin demokrasi, bireysel haklar gibi meselelere yaklasimi yani siyasal boyutlari
tartismanmn  digina itilmis olmaktadir. Bu da post-Islamcilik yorumlarinin Islami
demokrasi giizellemesine yol agmaktadir (Mert, 2020). Mert’e gore post-islamcilik
liberal demokratlari sandigi1 gibi bir demokrasi savunusunda bulunmamaktadir. “Post-
Islamct denilen hareketler veya ¢evrelerin, iddiasi, ..., kendi algiladiklar: ¢ergevede
Islami kurallart dayatan ve sadece sivasal iktidarin secimle belirlendigi Islami
demokrasilerdir” (Mert, 2011). Bu sebeple bu kavramin biiyiik degisiklikler getirici bir
soylem igerdigini diisinmemek gerekmektedir.

Bunun yaninda Mert tarafindan, post-Islamcilik kavrami, Bati’nin Islam iilkelerine
kars1 gelistirdigi bir dis siyaset araci olmaya elverisli bir kavram olarak degerlendirilir.
Amerika ve Bat1 1990’larda Soguk Savas ile ivme kazanan radikal islamcilik ve iran’dan
gelebilecek yeni bir tehdide kars1 onlem alma noktasinda yeni siyaset arayisina girer. Bu
arayts strasinda bulduklar1 ¢oziim ‘radikal’ ve ‘tlimlr’ Islam ayrimi yapmak ve 1liml
Islamcilar1 desteklemektir (Mert, 2020). Bu devletlere gore ilimli Islamcilarla iliski
icerisinde olmak onlara bazi imkanlar saglayacaktir. Bu imkanlardan birisi 1liml
Islamcilarin radikalizmin &nlenmesi noktasinda islevsel bir arac olacag: diisiincesidir.
Bunun yaninda Miisliiman cografyada 6nemini yitirmeye baslayan sekiiler rejimlerin
yerine gelebilecek en makul rejimlerin 1limli Islamcilar tarafindan olusturulabileceginin
kabul gormesi de 1limli Islamcilara olan ydnelimi artirir (Mert, 2020). Mert’in Bat1
kaynakli olmasindan ve Islamciligin siyasal alandan sosyal alana tasinmasi gibi kisitli bir
perspektiften ele alinmasindan dolay1 post-Islamcilik kavramma elestirel yaklasilmasi
gerektigini vurguladigi goriilmektedir.

Ercan Yildirim 1980°lerden itibaren Islamciligin degisim igerisinde oldugunu ifade
etmektedir (2016, s. 7). Islamcilik hareketi diinya sistemi ile iliski kurarak kendisini
yenileyip doniistiirmektedir. Islamcilik artik Islam Devleti gériisiinden, Islam’1 hayatin
biitiiniinde var etme ¢abasmdan koparak Miisliimanlarin kamusal alanda goriintirligiini
saglamak lizerine dil kuran, Bati’ya elestiriler getirmek yerine Bati ile hatta piyasa
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ekonomisi ile kaynasan, islami kaynaklara yonelerek olusturulan ‘tecdid, ihya, 1slah’ gibi
kavramlarin geri birakilarak Miisliimanlarin kamusal alanda goriiniirliiklerini artiracak
‘baris, cogulculuk, ¢okkiiltiirliliik, hosgorii’ gibi kavramlar1 kullanan bir hareket halini
almaktadir. Ona gore siyasi anlamda bu yeni Islamciligin temellerini Refah Partisinde
aramak dogru degildir. Ciinkii “RP ye yapilan elestirilerin basinda “Nigin Islami siyaset
uygulamiyorsun” degil, “Neden 90’ larin tezlerini, cogulculuk, ¢okkiiltiirliiliik, bir arada
yasamayr hizlandirmiyorsun?” gelmektedir (Yildirim, 2016, s. 12). Yeni siyaset dilinin
yaninda Islami bir burjuvanin ortaya cikmasi ve “her sahada Miislimanlarin da
bulunmast” anlayisi, Islami bankacilik sisteminin olusturulmasi, katilim bankalarmin
kurulmas, Islami tatil ihtiyaglari, islami moda arayislar1 da bu yeni Islamcilig1 goriiniir
kilmaktadir (Yildirim, 2016, s 13). Bu degisen islamcilig1 Yildirim ‘neoliberal Islame1lik’®
olarak tamimlamaktadir. Ona gore neoliberal Islamciligm ii¢ evresi bulunmaktadir:
‘adaptasyon’ (1980ler), ‘tartisgma’ (1990lar), ‘sahiplenme ve uygulama’ (2000ler)
(Yidirim, 2016, s. 14). Yildirim, bu analizleri yaparken giiniimiizde cevaplanmasi
gereken en 6nemli sorularin basinda Islamcilarin diisiincelerini ne kadar Islam merkezli
olarak olusturduklar1 ya da olusturmadiklarmin geldigini ifade etmektedir (2016, s. 15).

Bu kavraminm yaninda Yildirim (2019), Islamcilikta yasanan degisimleri ‘post-
Islamcilik evresine gegis® olarak da okumaktadir. Ona gore post 6n eki ‘Islamcilik
sonras’’ olarak degil ‘Islam’in degersizlestirilmesi’ ya da ‘etkisizlestirilmesi’ olarak
anlasilmalidir.  Islamciligm  bu  sekilde degerlendirilmesi post-truth  ¢aginmn
getirdiklerinden kaynaklanmaktadir. Bu ¢agda her problemin nedeni Islamcilik olarak
algilanmaktadir. Cogunlukla islenen her sug, yapilan her hata Islamcilar ve Islamciliga
yikildig1 i¢in bu degersizlestirme ya da etkisizlestirme g¢abalar1 basarili bir sekilde
yirtimektedir. Bu noktada genglerin deizme yonelmesi, kadina kars1 siddetin yaygmligi,
basortiisii sorunlari, tarikat ve cemaatlerin yaptiklar1 usulsiizliikler iizerine yliriitiilen
tartismalar Tiirkiye’de “post-Islamcilik icin, Islamciligi kétiilemek, degersizlestirmek”
maksadiyla malzeme olarak kullanilmaktadir (Yildirim, 2019). Yildirim Islamciliktaki
siyasal ve toplumsal degisimleri gostermek adina neoliberal Islamcilik kavrammi dne
¢ikarmakta ve bu degisime olumsuz bir anlam yiiklemektedir. Ayn1 zamanda Islamci1lig1
degersizlestirmek ve etkisizlestirmek seklinde negatif anlam yiikleyerek post-islameilik
kavramini degerlendirdigi goriilmektedir.

Atasoy Miiftiioglu, Islam Devrimi’ni Islamcilifi yeni bir seviyeye tasimasi
acisindan 6nemli gordiiglinii ancak Sii perspektife takildigindan ve millilestiginden
dolay1 evrensel bir siyasal sistem kurma ya da sdylem gelistirme, Islam toplumlarina yeni
bir alan agma noktasinda basarisiz oldugunu ifade etmektedir. Miifttioglu bunun yaninda
Islam cografyasinda ciddi yapisal sorunlarm varligma, bu sorunlarin kaynagmni disaridan
degil bizzat i¢eriden aldigina deginmektedir. O, bu sorunlara ¢dziim bulma noktasinda ne
diistinsel ne de kiiltiirel anlamda bir yol haritasinin da olusturulmadigini savunmaktadir.
Bunun sebebi ise Islam’in felsefeye, ictihada kapali tutulmasindan ve gelenekgilige
gdmiilmesinden kaynaklanmaktadir. Bundan dolay1 da evrensel bir Islami gelecekten séz
edilemeyecegine vurgu yapmaktadir. Ona gore giincel sorunlari tartisacak ona ¢oziimler
sunacak Islamci entelektiiel bir ziimre bulunmamakta, bu da bilylik agmazlara neden
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olmakta, bizi daha da bireysellesmeye itmektedir. Bu bireysel dindarlik ise kendimizi
daha c¢ok neoliberalizme birakmamiza, kapitalizme entegre olmamiza ve
sekiilerlesmemize yol agmaktadir (Miiftiioglu, 2017).

Miftiioghu Islamcihigin ‘post-Islamci gevreler’ tarafindan baski altina alindigini
ifade etmektedir. Ona gore post-islamcilar muhafazakar, gelenekei, sagci, mezhepei ve
milliyetci bir damara sahip olmalar1 hasebiyle “Islami biitiinii gerceklige déniistiirme
bilincine/hassasiyetine/kaygisina/ufkuna  sahip”  degillerdir  (Miiftiioglu, 2016).
Miiftiioglu’nun diisiincesinde kiiltiirel bir Islam’la yogrulan, Islam’in tek bir yorumuna
biat ettikleri icin post-Islamcilarin giristikleri miicadele Islam i¢in degil milliyetgilik ve
mezhepgilik adina olmaktadir. Bu da toplumsal, siyasal alanda ‘tagralilik ve koyliligiin’
varhigim gostermektedir. “Toplumlarimiz, ... tasralilikla malul bulunmamis olsalardi,
post-Islamci (muhafazakar- edilgen) bir baglami- konumu secmeyecek, emperyalist-
ideolojik projeler tarafindan asagilanarak aragsallastiriimayr reddeden bir direnis
bilincine, kiiltiiriine sahip bulunacakti” (Miiftiioglu, 2016). Miiftiioglu aslinda evrensel
hiiviyete sahip olabilecek Islamcilig1 yeniden canlandirmak ve Bat1 emperyalizminden
koparak ona karsi ses ¢ikarmak i¢in yapilmasi gerekenin ‘tarihsel-varolussal-ontolojik
farkindalik® yaratmakta yattigmi vurgulamaktadir. Bu ise ancak “diisiinmekle,
ogrenmekle, hatirlamakla, tamklik etmekle, hakikatin ifadesi olmakla” miimkiin
olmaktadir (Miiftiioglu, 2020). Miiftiioglu islamcilikta olumsuz olarak algilanabilecek bir
degisimin yasandigimi ve bu degisimin bireysel dindarlik, entelektiiel a¢mazlar,
sekiilerlesme ve kapitalizme dayandigmi savunmaktadir. Post-Islamcilik kavrammin
varligmi igerisini Islamciligm baski altina alinmasi, edilgenlik, mezhepgilik gibi olumsuz
bir iceriklerle doldurarak kabul etmektedir.

Sonug

Siyasal Islam, siyasal Islam’m sonu, post-Islamcilik gibi kavramlar ve teoriler
Islam cografyasindaki degisimleri gdstermek adina one siiriilmektedir. Islamcilik genel
olarak hem Olivier Roy’da hem Gilles Kepel’de hem de Asef Bayat’ta dinin siyaset
iizerindeki belirleyiciligi olarak degerlendirilmekte, seriat kurallarinin siyasete ve
topluma hakim olmasma dayandirilmakta ve ‘siyasal islam’ olarak adlandirilmaktadir.
‘Siyasal Islam’in sonu’ tezi ise Roy’da ve Kepel’de hem Batr’ya hem de geleneksel
Islamciliga kars: yeni bir sdylem, siyaset ve ekonomi politikas1 ortaya koyamamasi
nedeniyle Islamciligim yok olusunu ifade etmek i¢in kullanilmaktadir. Ancak ‘post-
Islamcilik’ kavramini sistematik hale getiren kisi olarak bilinen Asef Bayat’a gore kokleri
Islamciliktan ¢ikan post-Islamcilik kavrami bir kopusu degil Islamcilikta bir
yenilenmenin, degisimin oldugunu gostermektedir. Clinkli Bayat’a gére hem Islamcilik
hem de post-Islamcilik ayn1 ortamda hatta ayni bireyde kendisini goriiniir kilabilmektedir.

[ran Islam Devrimi’nin yarattig1 diis kirikliklar: iizerinden degerlendirmelerde
bulunan Bayat, post-islamciligin 6ziinii genel itibariyle dini yorumlarm degismesinde,
toplumsal hareketlerin kuvvetlenmesinde, demokratiklesme isteginin 6n plana
¢ikmasinda, adalet ve esitlik gibi soylemlerin yayilmasinda bulmaktadir. Bayat, islam’in
demokrasi ile iligkisi lizerine tartigmalar yiiriitmenin aslinda bir iktidar miicadelesi olarak
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okunmasi gerektigini, post-Islamcilarin Islam’m demokrasi ile ayrilmaz bir biitiin oldugu
fikrini kullanarak kendilerine siyaset arenasinda alan agmaya ¢alistigini ifade etmektedir.
Ancak Bayat’a gore siyasi giic gibi bilginin giiciiniin de kimin yaninda oldugu bu
miicadelenin sonucunu belirlemektedir. Bu noktada entelektiiellerin de post-islamci
soyleme katkilariin 6nemli oldugunu degerlendirmektedir.

Fakat post-islamcilik tartismalarinda dnemsenmesi gereken énemli noktalardan bir
digeri sivil hareketlerin giiciinde yatmaktadir. Bir iilkede sivil toplum ne kadar giiclii ise
degisim istekleri o kadar kolay kabul edilebilmektedir. Sivil hareketlerin giiglenmesinin
siyasi hayatta, entelektiiel soylemlerde degisim yaratmasi kagmilmaz olmaktadir. Halkin
taleplerine kapali bir siyasi giindem etkisini koruyamamakta, halki etkilemeyen bir fikir
yasamini devam ettirememektedir. Bu dogrultuda saglam bir sivil toplum giicii elinde
bulunduran taraf olmaktadir. Bayat’a gére bunun giiniimiizdeki 6nemli gostergelerinden
biri Arap Bahar1 olarak degerlendirilebilmektedir. Arap Baharindaki kitle hareketlerinin
sOylemi genelde Ozgiirliik, esitlik, siyasalarin secimle belirlenmesi, ekonomik refah
isteme tizerinden sekillenmektedir. Ancak bizce Arap Bahari sonrasi yasanan olaylar
halkin bu sdyleminin siyasi alanda ne kadar yanki buldugunu tartismali hale
getirmektedir.

Asef Bayat (2020) gelistirdigi kavramin elestirilere tabi tutuldugunu ve bunun
nedeninin kavramim yanlis anlasilmasindan kaynaklandigini ifade etmektedir. Ona gore
post-Islamcilik  kavrami istediginin aksine ampirik olarak anlasilmakta ve
aktarilmaktadir. Ancak Bayat, bu kavrami analitik bir kavram olarak sunmaya calistigini
vurgulamakta, 6zellikle bir durum ya da hareketin icinde gorinir olan bir projeyi
aciklamak i¢in kullandiginin altin1 ¢izmektedir.

Sonug olarak, Tiirkiye’de post-islamcilik kavramma iliskin tasavvurlarda bir
cesitlenmenin séz konusu oldugu goriilmektedir. Kimileri post-islamcilik ya da Roy’un
ifadesiyle siyasal Islam’m iflas1 fikrini tamamen reddederken (Aktay, Sakarya) kimileri
siyasal, kamusal ve entelektiiel alanda degisimleri ortaya koymak adina post-islamcilik
kavrammin kullanilabilecegini kabul etmektedirler (Beser, Gole). Bazilar1 post-Islameilik
kavramina Bati kaynakli olmasi ve indirgemeci degerlendirme igermesinden dolay1
elestirel yaklagilmasi gerektigini diisiinmekte (Mert), diger baz1 arastirmacilar bu kavrami
olumsuz bir igerik olarak kabul etmekte (Yildirim), diger bazilar1 ise gunumuz
Islamciligmi  ve Islamcilarni  elestirmek adma  post-Islamcilik  kavramma
deginmektedirler (Miiftiioglu). Bu ¢esitlenmeyi 6zet itibariyle U¢ kategoride analiz etmek
miimkiin olmaktadir: ‘kavrami reddedenler’ (Aktay, Sakarya), ‘kabul edenler’ (Gole) ve
‘olumsuz anlam yukleyerek kavrami degerlendirenler’ (Mert, Yildirim, Miiftiioglu).

Beser, Tiirkiye’de post-islamcilik kavraminin, ¢ogunlukla kavramm Islamciligin
sonu tezi lizerinden sekillendiginden yola ¢ikilarak reddedildigini ya da elestirel bir
sekilde ele alindigmi ifade etmektedir (2020, s.124). Tiirkiye’de post-Islamcilik
tartigmalar1 bashigi altindaki detayli degerlendirmelere veya ozet itibariyle olusturulan {i¢
kategoriye bakildiginda da bu kavrama iliskin reddedici ve elestirel yaklasimin
cogunlukta oldugu goriilmektedir. Bu durum ise 6zellikle kavrami sistematik hale getiren
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Asef Bayat’m post-islamcilik {izerine yiiriittiigii ¢ahsmalarmin tekrar tekrar analiz
edilmesi gerekliligini dogurmaktadir. Tiirkiye’de post-Islamcilik kavramu {izerinde ¢esitli
tartigmalarin varhigini 6nemli gormekle birlikte bu kavramin, Yasin Aktay’in da siyasal
Islam’1n sonu tartismalari i¢in ifade ettigi gibi (2000, s. 103), refleksif alandan ¢ikarilarak
cok daha detayli ve incelikli analizler esliginde kritik edilerek aciklanmasi gerekliligi
giincelligini korumaktadir.
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