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OZET

Toplumsal hareket, iktidara ve mevcut diizene karsi
kolektif, organize bir karsi ¢ikis olarak tanimlanabilir.
Toplumsal hareketler icerisinde islamci hareket,
islamci bir devlet kurmaya calisan ve islam
bayradi altinda birlesen gruplarn tanimlamak icin
kullanilmistir. Muhalif hareketler icerisinde onemli
bir yere sahip olan ihvan (ihvan-il Mislimin/
Musliman Kardesler) orgiitl, bu hareketler
icerisinde 6nemli bir gecmise sahiptir. Arap
ayaklanmalarinin ardindan kimi tlkelerde iktidara
geldikten sonra glictinii kaybederken, kimilerinde
de muhalefetin  6nemli bir unsuru olmustur.
Calisma, ayni ideolojik kokenden beslenen iki farkli
yapi olarak karsimiza cikan Suriye ihvani ve HAMAS'|
toplumsal hareketler cercevesinde amaclari, yapisi,
siddete yonelik tutumu, politik konumu, kamuoyu
destedi agisindan karsilastirmayr amaglamaktadir.
Orgiitlerin pratiginin birbirlerinden ne kadar farkli
oldugu ve bu farkliigin altinda yatan nedenlerin
ne oldugu yanitlanmaya calisilmis anahtar
sorular arasindadir. Calismada, 6ncelikle iki orgit
toplumsal hareket olarak tarihsel agidan yasadiklari
dontstmlerle karsilastiriimis, politik tutumlari ve
konumlari incelenmistir. Ardindan bugiin gelinen
noktada 6zellikle Arap ayaklanmalarinin da etkisiyle
iki orgutiin politik konumlarindaki degisim ve
farkliliklar ortak diisman algisi yaratma agisindan
ele alinarak degerlendirilmistir.

Anahtar Kelimeler: ihvan/Misliiman Kardesler,
Suriye ihvani, HAMAS, Toplumsal Hareketler, Ortak
disman algisi.

1. GiRIiS

Suriye ihvani, Suriye'deki catismalar devam eder-
ken, basta Halepliler olmak tizerine butln Suriyelilere
seslenmis ve ¢6zUm Onerilerini siralamistir. Bélgeye
yonelik her tirli gizli ya da acik dis midahalenin ve
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ABSTRACT

The social movement can be described as a
collective and organized opposition to the power
and the status quo. The Islamic movement, within
the context of the social movements, is formed
by groups who are united under the Islamic flag
and work for establishing an Islamic state. Having
a significant role in the opposition movements,
Ikhwan (Ikhvan-ul Muslims / Muslim Brotherhood)
organization has an important history in these
movements. After the Arab uprisings, while it
fell into decline after coming into power in some
countries, in others, it became an important factor
for the opposition. The aim of this paper is to
compare the two different structures living on the
same ideological root, Syrian Ikhwan with HAMAS,
in terms of their aims, structure, attitude towards
violence, political position and public support
in the framework of Islamic movements. The key
questions that are addressed in this paper are how
different the practices of the organizations and
the reasons underlying these differences are. In
this study, first, from a historical point of view the
two organizations are compared in terms of the
transformations they have experienced as social
movements, their political attitudes and positions
are analyzed. Then, the changes and differences
in the current political positions of these two
organizations which are influenced both especially
from the Arab uprisings are evaluated in terms of
creating the perception of a common enemy.

Keywords: Ikhwan/Muslim Brotherhood, Syrian
Muslim Brotherhood, HAMAS, Social Movements,
Common Enemy.

Rus saldinlarinin durdurulmasi, acil bir ateskes ilani ile
insani yardim dagitiminin saglanmasi, Birlesmis Mil-
letler, Arap Birligi ve islam isbirligi Teskilati'nin destegi
ile Suriye toprak butinligini garantileyen, Suriye
halkinin 6zglr ve gonulll olarak katilacagr secimleri
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iceren bir siyasi programin acil olarak tasarlanmasi,
yerlerinden edilmis Suriyelilerin guvenli bicimde
Ulkelerine donmelerini saglayacak bir takvim olustu-
rulmasini iceren taleplerini yayimlamistir (AA, 2016).
Bugin gelinen noktada mubhalif unsurlardan biri
olarak Suriye ihvani, Gilkenin gelecegine talip olanlar
arasinda sayllmasina karsin kamuoyundan gereken
destegi saglayamamistir.

Yakin cografyada, Filistin'de 2004 yilinin Kasim
ayinda Yaser Arafat'in 6limuyle baslayan ve Ocak
2005'te  Mahmud Abbas'in devlet baskanhgiyla
devam eden siyasi siireg, 25 Ocak 2006'da gercek-
lesen parlamento secimlerinde HAMAS'In zaferiyle
sonuclanmisti. HAMAS'In 2006 yilinda secimleri
kazanmasi ile ilk kez bir islamci hareketin serbest ve
demokratik secim yoluyla iktidara talip olmasi, Arap
diinyasinda 6nemli bir donim noktasi olmustur.
Buglin gelinen noktada, HAMAS Gazze seridinin
kontrollini ele gecirerek El-Fetih Gyelerini ve Filistin
yonetimini bélgeden ¢ikarmistir.

HAMAS'In secimlerden birinci parti olarak ¢cikmayi
basararak Ulkenin bir bolimini yonetimi altinda
birlestirmesine karsihk Suriye ihvani'min kamuo-
yundan belirgin bir destek alamamasi ilgi ¢ekicidir.
Suriye ve Filistinin farkli tarihsel ge¢misleri, buna
bagli olarak farkli kamuoyu tercihleri, iki tGlkenin farkh
jeopolitik konumlari ve farkl siyasal yapilari vardir.
Suriye'nin toprak butunligine karsilik Filistin'de
sinirlar neredeyse her zaman tartismali olmustur.
Suriye'deki merkezi hiikkiimetin yerine Filistin'in boyle
bir yonetim ge¢misi yoktur. Kaldi ki, Suriye'de catis-
malarla birlikte bircok farkli muhalif unsur yonetime
talip olmus, bdlgede i¢ savas ve bolinme gliindeme
gelmistir. Suriye i¢ Savasi “vekalet savasi” olarak
gliniimuzde uluslararasi gli¢clerin miidahalesine agik
hale gelmisken, israil-Filistin sorunu uzun zamandir
uluslararasi bir sorundur. Her iki sorunda da ulusla-
rarasi glclerin katilimlari, pozisyonlari karsilastirilan
orgutlerin glclenmelerinde/glic  kaybetmelerinde
onemli degiskenlerdendir.

Bu calisma, ihvan hareketinin icerisinden cikan
iki orgiti, HAMAS ve Suriye ihvanrni toplumsal
hareket olarak karsilastiran ilk ¢calisma olmasinin yani
sira ortak diisman yaratma siyaseti agisindan her iki
orgutl degerlendirerek alana katkida bulunmayi he-
deflemistir. Oncelikle, amac 1928'de Misir'da kurulan
ihvan hareketinin bir islamcr érgiit olarak iki farkli
Ulkedeki konumlarini karsilastirmaktir. Calisma iki
orgutl, kamuoyu destedi saglama agisindan sahip
olduklari olanaklari ortak diisman anlayisi cerceve-

sinde karsilastirmayi hedeflemistir. Filistinde uzun
zamandan beri devam eden israil sorunu kamuoyu
desteginde 6nemli bir degisken olabilir. HAMAS'In
goOrece basarisinda “ortak diisman” algisinin payi
ne olabilir, Suriye ihvani'nin ortak diisman yarat(a)
mamasi, yeterince kamuoyu destedi saglayamamasi-
nin nedenlerinden biri olabilir mi sorulari calismada
iki orgutiin izledigi benzer ve farkl siyasetlerle
yanitlanmaya calisilacaktir.

Bu cercevede c¢alismada 6ncelikle ihvanin
toplumsal hareketler icerisinde yeri tartisiimis, Suriye
ihvani ve HAMAS toplumsal hareketlerin dogus ve
birlesme, birokratiklesme/radikallesme asamalari
ile ele alinarak tarihsel acisindan karsilastirilmistir. Bu
tarihsellik icerisinde kamuoyunun olusturulmasinda
izlenen politikalardaki farkhhklara deginilmistir. Son
olarak iki 6rglitin politika ve sdylemlerinde “ortak
disman” algisinin yeri ve kamuoyu olusturmadaki
durumu tartisiimistir.

2. TOPLUMSAL HAREKETLER VE iHVAN

Toplumsal hareket kavrami, baslangicta statiikoya
karsi ¢ikan yeni siyasal guicler icin toplumsal protesto
hareketlerini nitelendirmek amaciyla adeta semsiye
bir kavram olarak neredeyse her turli ayaklanma
icin kullanilmaya baslanmistir. Ancak Alain Touraine
(2000: 125)%e gore toplumsal hareketin en onemli
ayirt edici yonu, toplumsal bitiinlesmeyi ya da eko-
nomik ilerlemeyi engelledigi dislinllen eylemlere
karsi olmasi ve toplumun genel yonelimlerini ortaya
koymasidir. Toplumsal hareket, otoritelere, iktidar
sahiplerine veya kiltiirel inanclara ve pratiklere karsi
kolektif, organize, stirdiiriilebilir ve kurumsal olmayan
bir meydan okumadir (Goodwin ve Jasper, 2003: 3).
Bu kolektif yapiya vurgu yapan Giddens’in tanimiyla
(2006: 868), toplumsal hareket, yerlesik alanin disin-
daki toplu eylemler yoluyla, ortak bir ¢ikari korumak
ya da ortak bir hedefe erismeyi saglayabilmek icin
girisilen toplu bir cabadir. Bu kolektif hareket, iceri-
sinden ciktigi toplumdan ve toplumsal gelismelerden
dogrudan etkilenir. Bu yonuyle, toplumsal hareketler
Uzerine ilk sistematik dislince ya da yaklagimin 18.
yuzyil sonlari, 19. yizyilin baslarindan itibaren ortaya
cikmaya baslamasi da tesadiif degildir. Bunun nedeni,
hizh kentlesme, gog¢, kapitalist toplumsal iliskiler,
metalasma sirecinin toplumda ciddi kargasalara yol
acmasl ve bunun sonucunda da vergi eylemlerinin,
ekmek eylemlerinin, se¢cim eylemlerinin bas gdster-
mesidir (Cetinkaya, 2008: 28). Bu eylemlilik hali ve
stattikoya karsi cikma durumunun, sosyal gelismeler-
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le i¢ ice olusu, toplumsal hareketlerin kendi icerisinde
ayrismasini da beraberinde getirmistir.

Toplumsal hareketlerin bir parcasi olarak islamci
hareket kavrami Quintan Wiktorowicz'in tanimiyla
(2004: 2), yayilma hareketleri, terérist gruplar, islamci
semboller ve kimlikler icinde kdklesmis kolektif
eylemler, islamci bir devlet kurmaya calisan acikca
politik hareketler dahil olmak (zere “islam” bayragi
altinda sikca ortaya ¢ikan ¢atismanin cesitliligini ba-
rindirmaktadir. islamci maneviyatin kolektif cabalarla
tesvik edilmesini saglayan bu gruplarin, zamanlama
ve taktikleri yerel baglamlara gore degisebilirken,
birbirleriyle tutarllik sergileyen yaygin araglari vardir.
Sidney Tarrow’un (1994: 37) 6ne surdigu gibi, bu
tur araclar, farkh aktorlerin farkli anlarda ve yerlerde
kullanabilecekleri modiler protesto bicimlerini
yeniden modellemeleri acisindan ¢ok yaygindir. Bu
gruplar genellikle aktivizmi tesvik etmek icin bir
haksizlik duygusu uyandiracak sekilde tasarlanan
sembol, soylem ve pratige dayanan seferberlik
cerceveleri Gretmektedir. Bu, islamci sosyal hareket-
lerin dinamikleri, stireci ve érgiitlenmesinin, “islam”in
0zgulliglindg, bir anlam, kimlik ve kolektif eylemin
temeli olarak kabul eden bir catismanin 6nemli
unsurlar olarak anlasilabilecegini gostermektedir.
Wiktorowicz'in belirttigi gibi (2004: 3), islam’in ideo-
lojik bir diinya goriisu olarak dustinllen bilesenleri
ve ilhami, islama hareketi diger toplumsal hareket
orneklerinden farkli kilsa da kolektif eylemin kendisi
baska bir deyisle, islamci hareket sui generis degildir.
islamci ideolojiye goére, sosyo-ekonomik ve siyasal
sorunlarin nedeni islam koklerinden uzaklasmadir
ve bunun ¢6éziimii islam'in 6ziinde aranmali, devlet
islamci ideoloji ekseninde diizenlenmelidir. Kur’an ve
Stnnete donis olarak 6zetlenebilecek bu yaklasimda
hedef seriatla yonetilen bir topluluk olusturmak iken,
ortak diisman “Allah’a direnen herkestir” (Esposito,
2002: 106). Ancak diinya tzerindeki islamci hareket-
ler monolitik bir yapida degildir, her ne kadar islam
ortak paydasinda gorilebilecek unsurlar tasisalar da
birbirlerinden farkli yontem ve 6rgiitlenme modelleri
gelistirdikleri gorulmektedir. Bu farklihgin en temel
nedeni, islamci ideolojinin ¢ikis noktasini olusturan
Kur'an ve Slinnetin yorumlanmasindaki farkllktan
kaynaklanmaktadir. Ayrica toplumsal hareketlerin
amaglari benzer olsa da buna ulagsmada kullandiklari
araclar zamanla degisebilir, birbirinde farkh olabilir.
Bir kismi mevcut siyasal sistemde reform yapmaya
calisirken, bir kismi yalnizca degisiklik talebinde
bulunur, bir kismi ise siyasal degisimin timu yerine
kiltirel agidan degisim talebi ile yetinebilir (Chris-

tiansen, 2009: 4). Bernard Lewis'e gore (1986:144),
islamci érgtitler, Peygamberin farkli yasam kesitlerini
éne cikaran bir aynmla, ihmh (quietist) ve kdktenci
(radical) gelenek olarak iki grupta incelenebilir.
[limlilar, Peygamberin devlet adami olduktan sonra
Medine donemini 6rnek alirken, aktivistler Mekke
dénemindeki konumunu benimserler. limh gelenek,
iktidar ele gecirmekten ziyade, iktidar iyilestirmeye
yonelik daha pasif bir siyasal tutum icerisindeyken,
radikaller Peygamberin devletin basina ge¢meden
once Mekke'deki muhalefetini temel alarak isyanci
kimliklerini 6n plana c¢ikartmiglardir. Ancak her ne
kadar islamci hareket, toplumsal hareketlerle eylem
ve yontem acisindan benzesse de Bayat'in isaret et-
tigi gibi (2005: 896), Islamci hareket, islamci aktivizm,
politik islam kavramlari birbirlerinden farkli 6zellikler
tasir ve “islamciligin ampirik gercekleri, daha karmasik
ve ¢cok yonli bir yaklasim benimsenmesini gerektirir”.

islamci hareketler icerisinde koklii bir gecmise
sahip ihvan hareketi, bu ismi tasiyan veya ayni ilke ve
hedefleri benimsemis olan olusumlarla, glinimizde
6 kitada 72 devlete yayilmis en énemli“islamci muha-
lefet” gurubunu temsil etmektedir (Karaman, 2007).
Olivier Roy (2005), giiniimiiz islamci diisiincesinin ve
orgutlerinin temellerinden biri olarak Hasan El-Benna
tarafindan “Kur'an bizim anayasamizdir” diyerek
Misirda kurulmus olan ihvan'i gérmektedir. ihvan, ilk
olarak Misirda 1928 yilinda ingiliz manda rejimine
karsi bir tepki hareketi olarak kurulmus, ilk baslarda
yalnizca siyasal sistemde degisiklik talebinde bu-
lunmus bir toplumsal harekettir. ihvan hareketini
diger islama 6rgiitlenmelerden farkli ve 6nemli kilan,
islamailar arasinda ilk siyasal talepli érgiitlenme ol-
masidir (Tekin ve Akgilin, 2011: 661).

ihvan hareketinin kurulusundaki amaci El-Benna
(1980)'nin su sozlerinde kendini gdstermistir: “Ey
Mdasliman Kardesler! Siz, bir hayir ve yardim kurumu
degilsiniz. Bir siyasi parti de degilsiniz. Belirli ve gegici
bir gaye icin kurulmus bir teskilat ta (sic..) degilsi-
niz... Hikiimet kurmak islamin bir parcasidir... sayet
karsimiza cikar, yolumuzda durursaniz, Allah bize,
kendimizi miidafaa etmeye dair savas izni vermistir
Bu temelle ihvan, Misirda 1936'dan itibaren ingiliz
isqalcilere karsi gosterilerle adini duyurmus, kisa
zamanda etki alanini genisleterek bitin Arap cog-
rafyasina yayilmistir (Baroud, 2009:122). Ancak siyasal
taleplerden 6nce ilk amag egitim ve sosyal faaliyetler
ile toplumu islam ile diizeltmek olarak benimsen-
mistir. Baslangicta toplumsal ve moral bir hareket
olan ihvan, 1947'de Pakistanin ilk Misliman-ulus
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devlet olarak kurulmasi ve islam devleti diisiincesinin
savunucusu Seyyid Kutub'un ihvan’a verdigi ilhamla
siyasi degisim ve/veya reform savunan politik islam
hareketine (islamcilik) dénismiistiir.

Misir'da kurulusunun ardindan, tye sayilari gitgide
artan ihvan, Misir disinda da subeler acarak Ortadogu
cografyasina yayilmaya baslamstir. ilk olarak 4 sube
ile Suriye'de, 2 sube ile Lilbnan'da, daha sonra Filistin,
Urdiin ve Sudan'da subeler acilmistir. Hareket giderek
Pakistan, Gliney Sudan ve Afrika gibi Arap topraklari
disinda kalan bolgelere de niifuz etmistir. Yayildikca,
bulundugu cografya ve siyasal ortamdan etkilenerek
déniisen ihvan‘a ait genel bilgilerin ardindan, Suriye
ve Filistin kollari (HAMAS), 6nemli donim noktalari
ve kamuoyu olusturma stratejileri acisindan sirasiyla
incelenebilir.

2.1. Suriye ihvani

Toplumsal hareketlerin gelisimi farkli evrelere
ayrilarak incelenebilir: dogus, birlesim, burokratik-
lesme/radikallesme ve yiikselme/gerileme. Oncelikle
toplumsal hareketler dogduklari asamada hentiz 6r-
gutsellik acisindan kiguktirler ve hazirlik evresinde-
dirler. Bu asamada kolektif eylemden ziyade bireysel
eylem bulunur (Christiansen, 2009: 2). Orgiitiin bu
donemdeki ana hedefi, “birlesim” asamasina gegmek,
taraftarlarini artirarak genis kitlelere yayilmaktir.
Dogus asamasindan sonra gelen birlesim asamasinda
liderlik daha fazla 6n plana cikarilir, amaclar ve buna
ulasmak icin stratejiler belirginlesir, talepler netlesir.

Suriye ihvani’nda toplumsal moral hareketten
islamcilik’a déniisim daha kurulma asamasinda
gerceklesmis, Mustafa Es-Sibai“islam devleti”icin yola
¢ikmis (Hinnebusch, 1982: 151), 1945-46 yillarinda
Suriye'de islam devleti olusturmak amaciyla var olan
érgutleri birlestirerek Suriye ihvani'ni kurmustur (Tei-
telbaum, 2004: 135). Bdylece, Suriye ihvani, Suriye'de
sekiiler Fransiz rejimine karsi ortaya cikan islamci
gruplarin bu ideoloji cercevesinde birlesmesi ile olus-
mus (Calvert, 2009: 238) ve mevcut siyasal sistemde
topyekiin reform amaclamistir (Weismann, 2010:2-3).

Politik bir parti gibi calistigi ve cemiyet olma 6zelli-
gini korudugu halde Suriye ihvani kendisini, bunlarin
her ikisinden ziyade, -tipki Misir ihvani gibi- hayatin
bitin boyutlarini kusatan ve islam toplumunun
bagrindan ¢ikan bir hareket olarak tanimlar. Sibai'nin
su sozleri bu duruma isaret eder: “Bizim hareketimiz
ne bir cemiyet ne de politik bir parti hareketidir. Bi-
zimki islam Gimmetinin biitinini kusatan bir ruhtur”
(Abdullah, 1988: 110) Sibai'nin belirttigi bu ruh, temel

olarak modern diinyada islami genis kapsamli bir
ideoloji olarak acikca beyan etmeyi amaclamis, bireyi
ve sosyal hayati bitiin yonleriyle icine alan, bitin
sorunlar ¢ézebilecek olduguna inanilan islam Niza-
mi’'na davet etmistir. Ornegin Sibai'nin énderligindeki
Suriye ihvanr'nin calisma programina gére, Suriye’nin
sorunlarina islamcr bir ¢6ziim bulmak, dis giiclere
bagimhliga, feodalizme ve Ust sinifin egemenligine
bir son vermeyi, bliylik devletlerin miidahalelerinden
korunmayi, milli bir ekonomi yaratmayi gerektiriyor-
du (Abdullah, 1988: 113).

Suriye ihvani'nin politik konumlanisini etkileyen
unsurlardan biri, kurulusunun hemen ardindan,
blrokratiklesme asamasina gecgerek yasal zeminde
temsil firsatini elde etmesidir. Suriye ihvani, daha
1946 yilinda Suriye Fransadan bagimsizlasirken
parlamenter yapiya katilabilmis, 1945-63 arasinda
siyasi parti olarak orgutlenebilmis, 1949 Darbesi'nden
sonra ilk olarak “islami Sosyalist Cephe”, ardindan
“Ihvan-Gl Maslimin” adlariyla, parlamentoda temisil
edilmis, bulylk partiler ve bagimsizlar tarafindan
desteklenmis, iki Uyesi bakan olabilmistir. (Seale,
1965: 79). Ozellikle 1947 se¢imlerinde hem komdinist
partisine hem de Baas partisine oranla daha fazla
destek gérmiistiir. Ulkenin iktidara talip bir unsuru
iken yasanan Baas Darbesi ve ardindan rejim tarafin-
dan dislanma ihvan'da travmatik bir degisim siireci
baslatmistir. Kendini yeniden tanimlama gereksinimi
icerisinde Ihvan, Baas-Sovyetler Birligi birlikteligine
kosut olarak sosyalist kimligini bir yana birakarak sol
ile arasinda mesafe koymasini beraberinde getirmis-
tir. Ikinci olarak Olesen ve Khosrokhavar'in toplumsal
hareketler icin tanimladigi yol haritasindan hareketle
(2009: 8), radikallesme asamasina gecgerek, rejimin
sekiler uygulamalarina karsi siddet eylemlerine bas-
lamistir. Her ne kadar ihvan silahli yeralti érgiitlerle
baglantisini inkar etmis olsa da, rejim ihvan‘a yénelik
baskisini artirmig, 1980 tarihli 49 Sayil Kanun ile ihvan
yasaklanarak Uyelerine idam cezasi getirilmistir. Bu
radikallesmenin sonucu, “Hama Katliami” olarak ad-
landinlan 2 Subat 1982 tarihinde Hama kentinde on
binlerce insanin 6ldirilmesi ve ikinci kusak yonetici
kadronun topyekdn strgiin edilmesidir.

Baslangicta Fransiz somirgeciligine bir tepki ola-
rak gelisen hareketin Batiya tasinmasi ideolojisinde
Bati karsiti yonln torpilenmesine, daha fazla demok-
rasi vurgusu tastyan séylemlerin yogunluk kazanma-
sina sebep olmustur. Ozellikle Hama ayaklanmasinin
uzun streli etkisi, Lobmeyer'in deyimiyle (1994: 90),
“demokrasinin degil, ihvanin siyasi amaci, ancak

334



Toplumsal Hareketler ve Ortak Diisman Algisi: Suriye ihvani ve HAMAS

bagska bir sonuca varilacak bir arac: iktidarin varsayimi”
olarak gérilmistir. Suriye ihvani her ne kadar
“demokratik, batici, sekiler” sdylemlerinde israrc
olsa da kamuoyunu ikna etmede basarisiz olmus,
soylemleri genel olarak “taktiksel” algilanmistir.
Bircok arastirmaci (George, 2003: 15; Seale, 1965:36;
Friedman, 1990:78; Lobmeyer, 1991:401) ihvan'in bu
soylemlerini tamamen taktik olarak degerlendirerek
orguti “koktendinci”kategorisinde ele almaya devam
etmistir.

Suriye ihvanr'nin Baas rejimi ile baslayan asamali
stirgiin hali, 6ncelikli hedefler konusunda da dénem
doénem o6rgitiin manevra alanini daraltmistir. Rejimi
degistirmek/donistirmek ile slirglindeki/hapisteki
Uyelerin 6zgurligini/yurda donlsini saglamak
konjonkturel olarak 6n plana ¢ikmistir. Rejimle an-
lasma cabalarinda baskiyi sonlandirma oncelikli iken,
konjonkturel sartlar elverdiginde rejimi degistirme/
donusturme birbiri yerine ge¢mistir (Glrpinar, 2015:
119). Bu pozisyon, Suriye ihvanr'nin diger muhaliflerle
birlik olabilme, bu farkli gruplarn kendi uyelerine
aciklayabilme firsatini da saglamustir. Suriye ihvani'nin
yapisinin sol hareketlerde oldugu gibi kati, hiyerarsik
ve gizli olmayip esnek ve dinamik bir yapiya sahip
olmasi Atacan’a gore (2011) hareketin yillardir varh-
gini strdirmesinin en énemli sebeplerinden biridir.
Bu esneklik Suriye ihvani'nda kendini sekiiler karsit
gruplarla, din adamlartiile is birligi yapmasi biciminde
kendini gosterir (Talhamy, 2012: 33). Ancak hareketin
strgiinde bile ayakta kalabilmesini saglayan bu
durum, kamuoyu destegi acisindan Suriye ihvani'nin
ana hedeflerinin ne oldugu konusunda belirsizlik ya-
ratmig, sonug olarak hareketin strekliligini saglarken,
kitlesel destegini azaltmistir (Gurpinar, 2015: 120).

2000'li yillar 6rglt igin yeni bir siirecin baglamasini
isaret etmistir. Uluslararasi konjonktiirde yasanan
degisimle birlikte Sovyet desteginden yoksun kalan
Suriye/Baas iktidari ve ydnetimi yeni devralan Besar
Esad, toplumsal uzlasma amaciyla ilk baslarda ih-
van’la anlasma yoluna gitmistir. ihvan'da ise yénetime
yeni 1996'da gelen Beyanuni, Hafiz Esad iktidarini
devirerek rejimi degistirme amacini gerceklestirme-
nin zorlugu ile 6ncelikle rejim ile uzlasma ve siirgiin/
hapisteki tyeleri icin ¢c6zlim bulma ¢abasina girismis,
siddeti reddettigini ve Esad rejimini tanidigini agikla-
mistir. Esad’in Beyanuni'nin 3 temel istegini (bittn
ihvan (yelerinin hapisten cikarilmasi, siirgiindeki-
lerin Ulkeye donusline izin verilmesi ve hikimetin
ihvan'a yonelik yasaklamalari kaldirmasi) reddetmesi,
Beyanuni'nin demokratik sdylemlerinde bir degisim

yaratmasa da stratejik bir farklhiiga neden olmus,
ihvan hedeflerine ulasmak icin liberaller, komiinistler,
Kirtler ve iltica eden eski Baskan Yardimcisi Abdulha-
lim Haddam gibi sekiiler muhalefet ile gliclerini bir-
lestirmeye calismistir. ihvan, Agustos 2002'de Lond-
ra'da toplanarak “Suriye Ulusal Pakti” olusturmus,
sekiler muhalafetle birlikte “Ulusal S6zlesme” hazirla-
yarak imzalamis, 2004 yilinda ise, “Suriye’nin Gelecegi
icin Siyasi Proje”yi aciklamistir (Ghadbian, 2010). Bu
metinde, Suriye'de olusturulacak cogulculuk, insan
haklari, esitlik, adalet, sivil toplum ve yasal yonetime
dayali politik yapi i¢in bir program yayimlanmistir.
Soyleme bakildiginda, Suriye toplumu 20 yil dncesine
kiyasla dini degerleri 6n plana cikardikca, ihvan'inki
sekulerlesmistir (Talhamy,2012: 35). Bu durum Suriye
ihvani'na bagli kitlelerde kopuslari beraberinde getir-
mistir.

Arap isyanlar'nin ardindan Suriye'deki géste-
rilerde Suriye ihvani ihtiyath davranarak, acikca
protestoculara destedini vurgulasa da o6rgitledigini
kabul etmemis, protestoculara yonelik siddet sona
ererse rejimle diyaloga gireceklerini agiklamislardir
(Sly, 2011). Benzer bicimde, Mayis 2011'de Antalya'da
yaklasik 300 Suriye muhalifi bir otelde 4 gunlik
konferans diizenleyerek, birlesik bir hareket yarat-
maya calismislardir. Burada Suriye ihvani temsilcileri,
“varliklarinin agilis seremonisinden sonra oldugunun”
altini ¢izmistir (Sly, 2011). Karsit gruplarin katilimi ile
olusan Suriye Ulusal Konseyi (SUK) ve ardindan
kurulan Suriye Muhalif ve Devrimci Gugler Ulusal
Koalisyonu (SMDK)'nda Suriye ihvani azinligi olustur-
mus ve etkisini gitgide yitirmistir. Stirglinde olusunun
getirdigi halka ulasma sikintilarini agamayan 6rgitiin
ozellikle genc yeleri ikna etmede sorunlari olmustur.
Daha dinamik, radikal gruplara katilmay: tercih eden
gencgler icin, yillardir Glkede olmayan Uyelerinin
gérece yash oldugu Suriye ihvani cazip bir secenek
olmayabilir (Pargeter, 2010a: 25). Sonug olarak, Suriye
ihvani’nin demokrasi ve insan haklari konularinda Ali-
son Pargeter'in deyimiyle “herkesi ikna etmede uzun
bir yolu oldugu” séylenebilir (Pargeter, 2010b: 102).

2.2 HAMAS

Misirda ihvanin kurulusunun hemen ardindan
1930’lu yillardan itibaren, Filistin ile baglanti sag-
lanmaya baslamistir. Hasan El-Benna kardesi Abdiir-
rahman El Benna'yi Filistin topraklarina temaslarda
bulunmak amaciyla géndermistir. Filistin'e gelen yeni
grup 1945 yilinda Kudiis'te ilk subesini acarak “Filistin
kolu”ile baglanti kurmustur. 1947 yilina gelindiginde
Misirdaki ana grubun yardimiyla Filistin'in diger
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sehirlerini de kapsayacak sekilde yirmi bese yakin
sube acilmistir. Orgiit bu yillardan itibaren Gazze
ve cevresinde etkili olmus ve ilk olarak Filistin'deki
ingiliz Yénetimi'ne karsi gelmek icin eylemlerde
bulunmustur. Filistin'deki ihvan bu yéni ile Suriye
ihvani ile benzesir, ikisi de “yabanci” yénetimlere karsi
anti-emperyalist islamci bir karsi cikis cercevesinde
orglitlenerek etki alanini genisletmistir.

Filistin'deki ingiliz yonetimine karsi cikis yerini
israil'in kurulmasi ile aktif bir direnise birakmustir.
ihvan, bu tarihten sonra Filistin Kurtulus Orgiiti'rnden
(FKO) farkl bir taktik izleyerek “Cihat” icin toplumun
degistirilmesi gerektigini 6ne sturmdistir. 1936-39
yillari arasindaki Buyuk Filistin Ayaklanmasindan
itibaren ihvan hareketi, Filistin meselesi icinde dnemli
bir konuma gelmis, 1948 yilinda israil'in kurulmasin-
dan sonra cikan |. Arap-israil Savasi'na aktif olarak
katilmistir.

Toplumsal hareketlerin gelismesinde 6zel amacl
dernekler ve koalisyonlar olusturma, mitingler,
gosteriler ve basin aciklamalari diizenlemek etkilidir
(Tilly, 2004:3). Cogu islamar hareket gibi Suriye ihvani
ve Filistin ihvani da dini okullar, yardim dernekleri,
camiler, sosyal kullipler ve spor tesisleri kurarak 6n-
celikle islamai bir nesil yetistirilmesi icin cabalamistir
(Abu-Amr 1993: 7). Ayrica kiliseler, camiler, sendikalar
ve mahalleler giindelik konularin tartisildigr yerler
olarak karsimiza cikarlar (Carroll, 2005: 13). insanlar
gercek anlamda sosyal degisikligi saglamak adina
dini motifleri kullanarak buralarda faaliyet gosterirler
(Snow ve Cross 2011: 118). Ortadogu cografyasinda
camiler ve mescitler orgutlerin faaliyetlerini ylrit-
mesi icin hizmet veren alanlar olmasi yoniinden
onemlidir (Olesen ve Khosrokhavar, 2009: 19-20).
Camiler Musliman toplumlar icin sadece ibadet
merkezi degildir, ayni zamanda egitim, kilttr, sosyal
ve siyasi faaliyetleri kapsayan bir toplanti yeri olarak
degerlendirilir. Nitekim Suriye ihvanimin kurulduk-
tan hemen sonra gelismesinde etkili olan faktor,
Omer Abdullah’a gére (1988:110-1), “mitkemmel bir
organizasyona sahip olmanin yani sira, program ve
adaylarini tanitmak icin camileri, pazarlari ve umuma
ait diger yerleri cok etkin bir sekilde kullanmalaridir”
Filistinde ihvanin yayilmasi ve destek kazanmasi
icin oncelikle zekat ve/ya yardimin 6n plana
cikanldigi, ibadethanelerin yaninda kutlGphaneler,
spor merkezleri ve sosyal kullplerin kurulmasiyla
halka destek saglandigi, tiniversite burslari ve ihvan
tarafindan isletilen kresler/anaokullari ile tabanin
genisledigi gorilebilir. HAMAS'In cekirdegini de yine

bir hayir kurumu olusturmustur. 1973’te Seyh Ahmed
Yasin Gazze'de El- Mucamma El-islami’yi kurarak
yoneticiligine Abddlaziz El Rantisi'nin stlenmesiyle
sosyal hizmetler bu yapidan Filistinliler'e dagitilmistir.
israil yonetimi de Miicemma’yl bir hayr kurumu
olarak gérmus ve 1978'de calismalarina izin vermistir
(Abu-Amr, 1993:7).

Hareketin itici glicii camiler, bu dénemde her tiir-
[0 kiltirel ve toplumsal etkilesime acik birer egitim
merkezi olmustur. 1967-1987 yillar arasinda, yirmi
yillik stirec icinde Gazze'deki cami sayisi 3 kat artarak
200'den 600%e ¢ikmistir. 1975'den 1980’lerin ortalari-
na kadarki stirecte kurulan hayir kurumlari, 6grenci
topluklari, islamai kuliipler dindar gengligin bulusma
merkezleri haline gelmistir (Baroud, 2009:122). Bu
hayir faaliyetlerine ek olarak HAMAS kendine son
yillarda toplumdaki bozulmadan mustarip Filistin
toplumunun ahlaki degerlerini iyilestirme misyo-
nunu edinmistir (Roy, 2011: 15). Suriye ihvani’ndan
farkli olarak Filistin ihvani, siyasete dogrudan girip
partilesme yerine uzun siire toplumsal 6rgiitlenmeye
Onem vermis, tabana yayillmaya calismistir. Ancak
bu toplumun derinine niifuz etmeyi siyasi anlamda
taglandiran iki unsur, Oslo surecindeki siyaseti ve
Arafat'in 6limuddr.

HAMASIn  kurulusunda birokratiklesme ile
radikallesme birlikte gerceklesmistir. Benna'nin
ihvan anlatimindaki “hiikiimet kurma” ve “savas izni’,
HAMAS'In cekirdegini olusturan Filistin ihvani ile
Suriye ihvani'nda farkli algilanmis ve farkli pratikler
yasanmistir. Suriye ihvani baslangicta rejime katilim
amacini glitmis, HAMAS ise dogrudan yeni bir
sistem kurma Uzerine harekete ge¢mistir. Tirkce
acilimi islami Direnis Hareketi olarak bilinen Hare-
ket-Gl Mukavemetil islamiye (HAMAS) ilk olarak 1987
yilinda Misir merkezli ihvan'in Gazze'deki kolu olarak
kurulmustur. HAMAS, 1. intifadadan (1987-1993)
itibaren bir yandan israil isgaline karsi silahli direnisi
surdurirken, 6te yandan Filistin toplumu icerisinde
gerceklestirdigi sosyal hizmetlerle ¢cok 6nemli bir
islevi yerine getirmistir. Oslo Sureci ile birlikte kurulan
Filistin Yonetimi'nin tam olarak yerine getiremedigi
egitim, saghk, gida temini gibi Filistinlilerin temel
ihtiyaclarina dontiik talepleri karsilayarak Filistinliler
arasinda itibar kazanmistir. Béylece HAMAS isgal
altindaki Filistin topraklarinda bir yandan silahli
kanadi olan, isgale karsi direnis hareketi, 6te yandan
Filistin halkina sosyal destek saglayan ve kendi 6zgiin
karakteristiklerine sahip bir toplumsal hareket, ama
ayni zamanda demokratik secimlere katilan ve bu
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secimlerden basariyla ¢ikan bir siyasal parti 6zellikle-
rinin timunu biinyesinde toplamistir. Robinson’in yo-
rumuyla HAMAS'In tabanini genisleten, “hegemonik
bir baris” olan ve Filistinlilerin haklarini gézetmekten
ziyade israil'in egemenligini kalicilastiran Oslo'ya karsi
tutumu olmustur (Robinson, 2002: 177-183).

HAMAS, Suriye ihvani'ndan ¢ok daha organize bir
yaplya sahiptir. Sura, Siyasi Biiro ile Gazze ve Bati Se-
ria'daki liderlik kilit yapilardir. Sura, kararlarin alindigi
temel yapidir ve alinan kararlar Siyasi Biiro tarafindan
hayata gecirilir (Gunning, 2007: 99). HAMAS'in askeri
kanadini olusturan izzeddin El-Kassam Tugaylarinin
Ust diizey askeri militanlarin idaresindeki ¢cok sayida
yerel girisimlerden biri olarak 1991'de kuruldugu ve
orgutin resmi askeri yapisi oldugu belirtilmektedir
(Mishal ve Sela, 2006: 64). Ancak orgiitiin yonetimin-
de Ust diizey yoneticilerin komutandan ziyade siyasi
kanattan gelmeleri HAMAS liderlerinin guclinin
dogrudan askeri kanadin siddet kapasitesinden bes-
lenmedigini gdstermistir (Gunning, 2008: 139).

HAMAS icin iki hedef bitin tarihi boyunca 6n
plana ¢ikmistir: i) Siyonist isgalin Filistin topraklar
Uzerindeki egemenliginin taninmamasi, ii) Filistin'in
toprak bitliinliginden 6diin verilmemesidir. Ancak
FKO'niin bu noktalarda tavizler vermeye baslamasi
islami Cihadin eylemlerine sempati duyan ve
toplumsal donisiim talebinde olan geng bir nesilin
ortaya ¢ikmasina sebep olmustur. Singh (2012: 535),
HAMAS'In israil isgaline karsi silahli direnis tarzini
dinin ve milliyetciligin seferber giicler olarak hizmet
ettigi, ideoloji tarafindan beslenen “kahramanca di-
renis” (Heroic Resistance) olarak tanimlamistir. Ozverili
eylemin insasi kahramani topluma, toplumu da kah-
ramana baglar (Singh, 2012: 548). Suriye ihvani'nda,
oOzellikle Batiya sirglinden sonra sirekli reddedilen
radikallik, HAMAS'ta benimsenerek one cikariimisg,
askeri kanadin gerceklestirdigi intihar eylemleri ile
orgut “kahraman”lik mitini ytceltmistir.

Suriye ihvani'nda yasanan Baas karsithgina ben-
zer bicimde, HAMAS'ta da FKO memnuniyetsizligi
kitlelerin harekete katiliminin artmasinin itici glici
olmustur. HAMAS direnisine yonelik olarak Meghal
“bizimki, askeri ve siyasi faaliyeti kaynastiran kap-
samli bir harekettir. Vizyonumuz, yalnizca ikisine de
odaklanmadan onlar birlestirmektir. Direnis, isgali
sona erdirmek, toprak ve haklarimizi geri kazanmak
icin stratejimizin temel bir parcasidir, ancak bu strateji
ayni zamanda siyasi ve popdiler eylem, medya calis-
masi ve diplomasi icermektedir” diyerek HAMAS'In
siddet/diplomasi ikiligini aciklamistir (Rabbani, 2008:

64). Gunning'in (2007: 144-5), “iki bash strateji” olarak
adlandirdigi HAMAS'In askeri yonUnin yani sira
Filistin topraklarinda kurmus oldugu gucli sosyal
ag, HAMAS'in secim zaferleri aracihigiyla siyasi glice
yukselmesini saglamistir. 1990'larda yerel isglicli ve
ogrenci sendikasi secimlerinde basarili adimlar, 2006
Filistin Yasama Konseyi (PLC) se¢imlerinde HAMAS'I
zafere tasimistir.

1990’'larda HAMAS'In glic kazanmasi El-Fetih ile
rekabet icerisine girmesine neden olmustur. Bu reka-
beti destekleyen israil, HAMAS'a yumusak davranarak
bél-yénet politikasi uygulamis, érnegin FKO gésteri-
lerini yasaklamis, HAMAS gosterilerine izin vermistir.
HAMAS ayni zamanda FKO'niin laik siyasi programini
da tartismaya ac¢mis, dini doktrinle beraber glincel
sorunlari da harmanlamayr basarmistir. Muzake-
releri 6nemseyen FKO'ye karsit, HAMAS'In politik
mucadeleye katilmamasi ve intifada boyunca silahli
eylemlere agirlik vermesi mobilizasyonu saglamak
acisindan daha islevsel olmus, israil ile siyasi pazarlik
yapan El-Fetih’in siyasal alanda yalniz kalmasina
sebep olmustur. HAMAS'In badimsiz hareket etme
tercihi HAMAS’A manevra alani saglamig, Filistinli
kitlelerle temasinda belli bir esneklik kazandirmistir.
Oslo yillart boyunca baris stirecinin seyrine gore HA-
MAS izledigi direnisin ve silahli miicadelenin dozunu
ayarlamistir. Baris konusunda umutlu olunan 1998,
1999 ve 2000 yillarinda HAMAS neredeyse hic intihar
eylemi yapmamis, sosyal yonde calismalarini 6ne
cikarmistir. Oslo sirecinin ¢ikmaza girdigi 2000’lerin
basi itibariyle HAMAS silahli eylemlerini iyice arti-
rarak, israil'e yonelik artan 6fkeyi kullanip kaynak
mobilizasyonunu hizlandirmis ve yeni kusaklarin
El-Fetih'e degil HAMAS’a katilmalarini saglamistir.
Sonugta Filistin toplumu arasinda Oslo Sureci'nin iflas
ettigi anlasilinca FKO basarisiziig ile yalniz kalirken
HAMAS siire¢ boyunca sergiledigi esnek yaklasimdan
dolayi Filistin siyaseti icerisinde oldukga glicli bir yer
edinmisti. Bu yukseliste 2004 yilinin Kasim ayinda
Yaser Arafatin 6limi HAMAS-FKO rekabetinin de
onemini yitirmesine, HAMAS'In alternatif bir hare-
ketten iktidara dogru yonelmesine sebep olmustur.
On yillik ateskes ilan ederek yerel secimlere giren
HAMAS Gazze, Kalkilya, Nablus gibi bolgelerde bircok
sandalye kazanmistir. 25 Ocak 2006'da yapilan parla-
mento secimlerinde bu basari taglanmig, HAMAS 132
sandalyeli Filistin Meclisi'nde 74 sandalye kazanirken,
Filistin lideri Mahmud Abbas'in El-Fetih hareketi 45
sandalyede kalmis, sonucta HAMAS siyasi bir unvanla
uluslararasi kamuoyunda “HAMAS Heyeti” kimligi ile
temsil yetkisi kazanmistir.
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3. SURIYE IHVANI VE HAMAS'TA “ORTAK
DUSMAN” ALGISI

Politik olarak uygulamada daha eskilere gitse de
“Devleti korumanin, ayaklanmalara, isyana, i¢ savasa
karsi glivenceye almanin en iyi yollarindan birinin,
kitleleri birbirleriyle yakinlastirmak ve ortak neden
olusturabilecekleri bir disman bulmak” oldugu di-
stincesi Jean Bodin'den (1955: 168) beriileri stirllms-
tdr. Sosyal bilimlerde bircok disiplinde ortak diisman
kavramina deginen birbirinden farkli yaklasim vardir.
Ortak disman kavramina iligkin calismalar, ortak
dismanin, dogal bir felaket ya da akilli bir diisman
biciminde ortaya cikisina, ajanlarin kolektif olarak
hareket etme olasiligini artirmasina deginmistir.
Psikoloji ve sosyolojide, bdyle bir ortak diismanin var-
liginin, temsilcilerin tercihlerini, 6rnegin; dayanisma
duygularini arttirdigina vurgu yapilmistir. Toplumsal
hareketler, kendi kitlesini genisletmek ve/veya pekis-
tirmek icin ortak dismana karsi isbirligi politikasini 6n
plana cikarabilirler. Waltz'in belirttigi gibi (1959: 163),
daha genis kitlelere etki etmek isteyen yapi, 6ncelikle
kendi kimligini, ardindan rakibini tanimlayarak, bir
diisman yaratabilir.

Uluslararasi iligkiler “ortak diisman”a alternatif bir
kavramsallastirmayla bunu “glinah kecisi hipotezi”
ismiyle dis politika teorisi olarak kullanmistir (Levy,
1989; Sirin, 2011). Buna gore hiklimetler dis diisman
yaratarak, ya da dis “glinahkecisi” bularak “icerideki”
amaclarini gerceklestirmeye calisirken, buna bir
gerekge ya da i tutarhhk saglarlar (Levy, 1989: 260).
Sosyolojide, Simmel (1955) ve Coser (1956), ortak
dismanin varliginin grup icinde uyumu artiracagini
belirtmistir. Simmel (1955) ortak bir diismanla yiz
yuze gelmenin, ortak noktasi olmayan diger insan-
lari bile bir araya getirebilecegini iddia etmistir. Bu
distince catismanin sosyolojisinde bir gerceklige
donuslrken, bazi teorisyenler bunu olasi bir sonug
olarak ele alirlar. Coser (1956: 92), dis catismanin bir
grubu bir araya getirme egiliminde oldugunu, bu-
nunla birlikte merkezilesme ile sonuglanmasinin hem
catismanin niteligine hem de grubun 6nceden var
olan fikir birligine bagh oldugunu belirtmistir. Diger
calismalar, dissal catismanin i birligi olusturmasi icin,
bir grubun dis tehditle karsi karsiya kalirken, tyele-
rini destekleme kapasitesi ve liderlik gerektirdigini
ileri stirmektedir (Stein, 1976). Bu yazinda paylasilan
gorus, ortak diisman olgusunun gruptaki psikolojiyi
veya tercihleri degistiriyor olmasidir.

ihvan heniiz kurulus asamasinda ortak diisman
tanimlamasi ile yola ¢cikmis, ingiliz hakimiyetine kars

orgutlenme ile hareket baslamistir. Ardindan Filistin
ve Suriye ihvani da “yabanci”/Misliman olmayan
hakimiyete yonelik olarak ortak diisman Uzerinden
yukselmistir. Her iki toplumsal hareket de degisim
icin kendi vizyonlarini islama figirleri kullanarak
sergilerken onlarin deyimiyle kafirlere karsi siddet
kullanmayi mesrulastirarak (Olesen ve Khosrokhavar,
2009: 9) “oteki” tanimlamasi Uzerinden glclerini
artirmistir. Kamuoyunu harekete ¢cekmek ve kolektif
eylemin hakhhgini gostermek icin “Biz ve Onlar” ayri-
mi yapilarak kolektif kimlikler yaratiimistir.

HAMAS'In kurulusunda israil ortak diismanligi 6n
plandadir ve tarihi boyunca sireklilige sahiptir. Ancak
Fransa’nin blgeden cekilmesi Suriye ihvani’nda ortak
disman algisinin soniimlenmesine neden olmustur.
Baas iktidari “ortak diisman” figlriini doldurmak icin
yetersizdir, HAMAStaki Muisliman olmayana karsi
“cihat” yapma vurgusu, Suriye ihvani’nda karsiliksiz
kalmustir. Kaldi ki, Suriye ihvan’'nin Bati'da siirglinde
iken, “cihat” sdylemleri yapmasi kendi varliginin
devamhhgr agisindan problemlidir. Bu sebeple Suriye
ihvani, Batili degerleri én plana cikararak, bolgesel
konumunu giiclendirmeyi tercih etmek durumunda
kalmistir. Kendi tanimlamasinda kullandidi Batih
degerler, “ortak diisman” sdylemi ile dogrudan celis-
kilidir.

Suriye ihvannin kendini tanimlamada yasadigi
celiski ortaya koydugu ideolojide, politikalarda tam
anlamiyla netlige kavusamamasi Suriye ihvani'nin or-
tak diisman yaratamamasinin en 6nemli nedenlerin-
den biri olabilir. Bati'da yer alip, Bati'dan destek almaya
calisirken demokrasi ve insan haklari vurgusunun 6n
planda olusu, kamuoyu nezdinde yeterince ikna edici
olmamistir. ikinci olarak, diismanini tanimlamada
netlige kavusamamasi, rejime doniik sdylemlerindeki
gegisler, kendi Uyeleri icin rejimle pazarlik yapmalari,
ortak diisman algisinin olusmasini tamamen engelle-
mis, inandiriciligini zedelemistir. Stirgiinde ve yasakli
olmanin kamuoyuna ulasmada yarattigi engellere ek
olarak biitiin bu sebeplerle Suriye ihvani halki stiriik-
leyecek dinamizmden yoksun kalmis ve Suriye'nin
geleceginde s6z sahibi olamamistir.

Suriye ihvani radikallesmeyle arasina her zaman
mesafe koyarak siddet eylemlerini istlenmemisken
HAMAS'ta cihat fikri her zaman 6n planda olmustur.
Filistin'de ihvan, Arap-israil Savasina katilarak kit-
lesellesmis, HAMAS kurulusundan itibaren siddet
eylemleri ile yikselmistir. HAMAS kendini israilin
isgali altinda, ortak diisman israil’e karsi var olma sa-
vasi veren bir konumda tanimlarken, Suriye ihvani'nin
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karsiti Baas rejimidir. Suriye ihvani, Baas'a kargi cihat
kartini kullanma olanagindan yoksundur, kaldi ki ha-
reketin stirgiindeki konumu séylem ve eylemlerinde
radikalligin sinirlandirilmasi sonucunu dogurmustur.
Suriye ihvani'min “ortak diisman” algisini yaratama-
masi hareketin yiikselisine ket vuran énemli bir unsur
olabilir.

Batili degerlerle 6n plana ¢ikmaya calisan Suriye
ihvanr'nin gelecek dénemde ortak diisman politika-
sini ne Olctide ve kime yonelik uygulayabilecegdi Baas
rejimi ile iliskilerini yeniden tanimlamadan cevap-
landinlamayacaktir. Misir ihvani ve diger Ulkelerdeki
ihvan hareketlerinin giinimiizde geldigi konum
her iki 6rgltli dogrudan etkilemektedir. HAMAS'In
pozisyonuna bakildiginda, her ne kadar secimleri
kazanmis olsa da bir bélgede yonetimle sinirh kaldig
gériilebilir. Ihvan'in uluslararasi alanda tenzili riitbesi,
HAMAS'I da derinden etkileyerek, kendini yeniden
tanimlamasinin yolunu ag¢mistir. Koklere baglihigin
sorunlu hale geldigi konjonktiirde, HAMAS, ihvani de-
viren Sisi iktidari ile iliski kurmaktadir. Bu politikanin,
ileride kamuoyu nezdinde nasil karsilanacagr soru
isaretidir.

Musliman olmayan bir “ortak diisman”a yonelik
tutumunu cihat ile bitunlestirerek uygulayan HAMAS
icin hep ortak diisman israil olarak kavramsallastiril-
mis, kullanilmis ve kamuoyu tarafindan benimsen-
mistir. HAMAS ile israil arasindaki sicak catisma, askeri
kanada sahip HAMAS icin “ortak diisman” sdyleminin
islevsellesmesine katkida bulunmustur. Daha kurulus
asamasinda HAMAS, “Bizim savasimiz Siyonist isgale
karsi” diyerek, mesru midafaa hakki Gzerinden bir
sdylem insaa etmistir (Singh, 2011: 123). Kaldi ki, Is-
rail'in de benzer séylemleri ve siddeti HAMAS'in ortak
disman algisini percinlemis ve insanin devamliligini
saglamistir. Sonucta, bir yoniyle, HAMASIn basindan
beri Lewis'in islamci 6rgit ayrimindaki “aktivist”
pozisyonda yer alirken, Suriye ihvan’nin “limh”
yonu kamuoyu olusturmada yetersiz kalmasini
beraberinde getirmistir.

Onyarginin Dogasi (The Nature of Prejudice) adh
eserinde Gordon Allport (1954), ortak dismanin
grubu gu¢lendirse de vurgunun karsithktan ¢ok gu-
venlik ihtiyacina yonelik olmasinin énemli oldugunu
belirtmistir. Nazi Almanyasini drnekleyerek, realist
bir aciklama ile “Almanlar'in Nazilere yonelik inanisi,
sadece glvenlik degil umuda ydnelik olan bireysel
bir ihtiyactan kaynaklaniyordu” demistir (1954:182).
Bu anlamda Suriye ihvanimin kamuoyu destegi
saglamada yetersizliginde, demokrasi, insan haklari

ve kadin politikalarinin gerektigi kadar acik olmayisi,
kitleyi umuda sevk edememesi etkili olmus olabilir.
Diger yandan, kamuoyu olusturmanin ilk sarti olan
iletisim kanallarinin agik olmasi konusunda Suriye
ihvani dezavantajli konumdadir. Suriye’den siirgiin
edilmis olmasi ve Ulke icerisindeki yasakli konumu
kamuoyu olusturmasini zorlayan birincil nedendir.
HAMAS ise kuruldugu andan itibaren kendi kimligini
karsithk Gzerinden insa ederek, yeni bir “umut” olmayi
basarmis, ilkede 6nemli bir kitle destegi saglamistir.

4.SONUC

Suriye ihvani ve HAMAS' toplumsal hareketler ve
ortak diisman tanimlamasi tizerinden karsilastiran bu
calismada varilan birkac sonuctan bahsedilebilir. iki
hareketin kitlelere yayilmasi isgale ve baskiya maruz
kalan halkin direnisi ile gerceklesmistir. Suriye 6rne-
ginde, bu baskiilk olarak Fransa'dan gelse de, hareketi
buyutlp gelistiren esas olarak Baas rejiminin yarattigi
ortamdir. HAMAS da Filistin halki da bu genel kuralin
disinda degildir. Oncelikle ingiliz manda yénetimine
isyan, israilin saldirilar ile El Fetih'in yetersiz kaligi
HAMAS'In gui¢ kazanmasinin ardindaki zemini yarat-
mistir. Bir baska deyisle icinde bulundugu tarihi ve
sosyo-politik kosullar, gerek bu direnis hareketinin
ortaya c¢ikmasinda gerekse onun kullandigi taktik,
sOylem ve yontemlerde belirleyici bir rol oynamistir.

Oncelikle her iki hareket de pragmatik ve rasyo-
neldir, zaman icerisinde belirgin bir esneklige sahip
olarak strateji gelistirmistir. Suriye ihvani nasil duruma
gore birincil dnceliklerini sekillendiriyorsa, HAMAS da
ozellikle Oslo siirecinde goriilebilecegi gibi, sartlara
uyum saglayabilmistir. Ancak HAMAS, 6zellikle Oslo
surecinde ne istemedigini, kiminle anlasmayacagini
acik bir bicimde tanimlamis, sadece direnis/siddet
seceneklerinde esneklik sergilemistir. Suriye ihvani
ise, karsiti Baas rejimi ile kimi zaman kendi Uyele-
rinin affi icin diyalog kurabilmis, tanimlamalarinda
esnek davranmistir. HAMAS'In esnekligi daha ¢ok
stratejilerine ydnelikken Suriye ihvani politikalarinda
esneklige gitmis, bu da kamuoyu nezdinde elestirel
karsilanmustir.

ihvan hareketinin camiler, dernekler, yardim
faaliyetleri yoluyla topluma derinden niifuz etmesi
her iki 8rnekte de gériilebilir. Ancak Suriye ihvani'nin
ilk toplumsal hareket olarak ortaya cikisindan kisa
slre sonra siyasal alana gegebilmesi, HAMAS &rne-
ginde yasanmamistir. 1930’lardan itibaren Filistin
topraklarinda faaliyet gésteren ihvan, yillar boyunca
bir sivil toplum kurulusu gibi topluma derinden
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nifuz edebilmistir. Dolayisiyla, HAMAS'In bu derin
toplumsal bagin tzerinden yukseldigi gorilar. Oysa
Suriye ihvani Baas rejimi ile Suriye'den asamali olarak
tasfiye edilmis, dolayisiyla toplumla baglarint HAMAS
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