AFRIKA'DA iSLAM, ANTi-KOLONYALizZM VE
SIYASET: MORITANYA ORNEGi*

Islam, Anti-Colonialism and Politics in Africa:
The Case of Mauritania

Miirsel BAYRAM**
0z

Afrika’nin ézellikle kuzey, bati ve dogu bélgelerinde Islam, toplumsal kimligin temel
bilesenlerindendir. Bu kimlik, sémiirgeci dénemde etkili bir siyasal mobilizasyon
islevi gérmiistiir. Dekolonizasyon sonrasinda Miisliiman Afrika devletleri, Islam’in
toplumsal-kiiltiirel boyutunu muhafaza ederken siyasal hayat iizerindeki etkisini
stnirlandirmistir. Calismanin konusunu olusturan Moritanya da kendisini Islam
Cumhuriyeti olarak nitelemesine ragmen, Islam-siyaset iliskisi séz konusu
oldugunda sekiilerizme yakin bir tutum sergilemistir. Basta Misir olmak iizere,
Magrib devletlerinin tamaminda mevzubahis tutumun hdkim oldugu séylenebilir.
Bu noktadan hareketle makalede, genel olarak Kuzey ve Bati Afrika’da, ézel olarak
Moritanya’da Islam’in anti-kolonyalizm ve bagimsizlik sonrasi siyaset lizerindeki
etkisi arastirtlacaktir.
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Abstract

Islam is among the basic components of social identity in Africa, which was effectively
utilised for political mobilisation during the colonial period. Decolonised Muslim
African states have conserved the socio-cultural aspect of Islam but restricted
its influence on politics. Despite officially defining itself as an Islamic republic,
Mauritania also maintained a quasi-secular stance with regard to the political
role of Islam. This stance is observed in the other Maghreb states as well. Starting
from this point, the present paper will investigate the influence of Islam on anti-
colonialism and post-independence politics in northwestern Africa in general and
Mauritania in particular.
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Giris

Balkanlar’dan Malay Adalari’na, Sahraalti Afrika’dan Orta Asya’ya
kadar uzanan cografyada, niifusunun ¢ogunlugu Miisliimanlardan
olusan 50’yi askin devlet vardir. Bunlarin bazilar1 alan ve niifus
acisindan biiylik (6rn. Endonezya ve Nijerya), bazilar1 ise tam
tersine oldukca kiigliktiir (6rn. Maldivler ve Komorlar). Cogu
Misliiman devlet azgelismis tlkeler kategorisinde yer alirken
(6rn. Afganistan ve Nijer), kisi bas1 milll gelir diizeyi hayli yiiksek
olan Miisliman devletler de vardir (6rn. Kuveyt ve Brunei
Dariisselam). Miisliiman tilkelerin bir kisminda monarsik-otoriter
siyasal sistemler etkili olmaya devam ederken (6rn. Fas ve Suudi
Arabistan), demokrasi endekslerinde nispeten yiiksek siralarda yer
alan devletler de bulunmaktadir (6rn. Malezya ve Tunus). Kisacasi,
Islam diinyas: olarak anilan cografya, icerisinde bir¢ok siyasal ve
ekonomik zithig1 barindirmaktadir.

Islam diinyasin1 birlestiren temel tarihsel olgu, hemen
hemen biitin Misliman devletlerin dekolonizasyon veya
deemperyalizasyon neticesinde bagimsizliklarin1 elde etmis
olmalaridir. Bu stirecte yer yer milliyetcilikle harmanlanan cihad
nosyonu, etkili bir motivasyon unsuru olarak kullanilmistir.
Hindistan’da Seyyid Ahmed Barelvi, iran’da Mirza Hasan Sirazi,
Libya’da Omer Muhtar, Cezayir'de Emir Abdulkadir, Sudan’da
Muhammed Ahmed EI-Mehdil liderliginde ytriitilen anti-
kolonyalist miicadeleler, propaganda unsuru olarak islam’
esas almistir! Calismanin konusunu olusturan Moritanya’'da
somiirgecilik karsiti miicadelenin liderligini {istlenen Seyh
Maalayneyn es-Sengiti de benzer sekilde bélgenin geleneksel islam
anlayisina dayali bir anti-kolonyalist hareket drgilitlemistir.

Misliman ilkelerin 6nemli bir boélimi bagimsizliklarini
takiben Islam’1 resmi devlet dini olarak benimserken (6rn. Pakistan
ve Irak), baz1 Misliiman tlkeler tam tersine laikligi/sekiilerizmi
esas alan bir siyasal anlayisi tercih etmistir (6rn. Azerbaycan ve

1 Seyyed Vali Reza Nasr, “European Colonialism and the Emergence of Modern Muslim
States”, The Oxford History of Islam, John L. Esposito, der., Oxford University Press, Oxford
1999, s. 551-558.
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Senegal). Islam’1 devlet dini olarak benimseyen her iilkede islami
hassasiyetleri dikkate alan bir siyaset hakim olmadigi gibi (6rn.
Misir), laikligi benimsemis olan biitiin Miisliiman tlkelerde de din
ve devlet isleri birbirinden tam manasiyla ayrilmis degildir (6rn.
Tiirkiye).

1960’ta Fransa’dan bagimsizhgini ilan eden Moritanya Islam
Cumbhuriyeti de, Misir érnegine benzer sekilde, Islam’1 resmi devlet
dini olarak benimserken “din esash siyasi partileri” onaylamamis
ve bolge disi Islam yorumlarinin etkili olmasini &nlemeye
calisarak Islam’'in geleneksel-kiiltiirel bir 6ge olarak kalmasina
O0zen gostermistir. Maliki mezhebinin yaygin oldugu iilkede
geleneksel olarak Kadiriyye ve Ticaniyye gibi Sifi ekoller etkili
olmakla birlikte, son donemlerde Sii ve Selefl gruplarin da taraftar
kazanmaya basladig1 gorilmektedir. Makalede bu durumun ve
genel olarak Islam’in Moritanya’da siyasal hayata yon verme
bakimindan ne tiir etkilerinin oldugu arastirilacaktir.

Afrika’da Islam, Devletlesme ve Anti-Kolonyalizm

Islam, teorik olarak, siyasi otoritenin ve organizasyonun
belirlenmesi hususunda ilahi kanunlar1 esas alan nomokratik bir
yonetim ongoriir.? Fakat pratikte bdyle bir yonetim anlayisin ne
Olclide hayata gecirilebildigi tartismalidir. Zira Hz. Peygamber’in
vefatindan bugiine kadar Islam diinyasinda uygulanagelen,
lizerinde uzlasilmis bir yonetim bicimi mevcut degildir.? Bu durum,

2 Serif Mardin, The Genesis of Young Ottoman Thought: A Study in the Modernization of
Turkish Political Ideas, Syracuse University Press, New York 2000, s. 82-83; Tengku Ahmad
Hazri, “The Rule of Law in Islam: Between Formalism and Substantivism”, Islam and
Civilisational Renewal, 7(1), 2016, s. 65-77.

3 Hz. Muhammed'in (s.a.v.) vefatin1 miiteakiben Islam cografyasini idare edecek bir siyasi
otoritenin belirlenmesi gerektigi konusunda uzlasilmis; ancak bu otoritenin nasil tesis
edilecegine dair bir nass bulunmadig! i¢in ¢ogunlukla dini ve kabilevi temelde ¢oztimler
tretilmistir. Bilindigi gibi, dort halifenin goreve gelis bicimleri dahi birbirinden farkhdir. Hz.
Ebu Bekir sinirh bir secimle; Hz. Omer dogrudan tayin yoluyla; Hz. Osman bir segiciler kurulu
vasitaslyla; Hz. Ali ise dolayl bir ihtilal neticesinde halife olmustur. Hentiz izerinde uzlagilmis
bir tayin yolu bulunmazken Muaviye bin Ebu Siifyan’in hilafeti saltanata déniistiirmesi, islam
diinyasinda siyasi otoritenin ve organizasyonun tespitinde yeni bir de facto durum ortaya
cikarmistir. Bu durum, islam’'in da Hiristiyanhik gibi dogmatik bir yapiya sahip oldugu,
zamanin akisina ayak uyduramayarak diinya ile ¢atistig1 ve netice itibariyle ona boyun egdigi
yéniinde yorumlara neden olmustur. Bu tiir yorumlara cevaben, Islam’in hayatin her alanina
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Islam’in siyasal yorumlarinin bélgeden bélgeye farklilasmasini
beraberinde getirmistir. Islam’in Asya’dan sonra yayildig1 ilk kita
olan Afrika’da hakeza farkl siyasal gelenekler ortaya cikmistir*
Ik olarak, Abbasiler déneminde Irak ve Sam cografyasinda
tutunamayan Harici ve Sii gruplar, biiylik niifuslar halinde Kuzey
Afrika’ya go¢ ederek burada etkili birer siyasi glice dontismiislerdir.
Berberilerin 6zgiirliikcii-bagimsizliker mizaglarina uygun bir dini
propaganda ile gorece genis bir taraftar kitlesi kazanip Midrari
(757-909) ve Riistemi (761-909) devletlerini kuran Harici Sufriyye
ve Ibaziyye firkalari, bunun yaninda ticaretle de ugrasarak Biiyiik
Sahra’nin giiney bélgelerine Islam’in girisini saglamislardir.’
Haricilerin halifenin Kureys'ten olmasi fikrine karsi ¢cikmalar1 ve
bunun “bir Zenci bile halife olabilir’ seklinde sloganlastirilmasi,
Harici gruplarla temas halinde olan Bat1 Afrika toplumlari izerinde
etkili olmustur.® Ayni sekilde, Abbasi kontroliinden uzaklagsmak
adina Kuzey Afrika'ya yerlesen Sia'nin Zeydiyye ve Ismailiyye
firkalarina mensup gruplar da Idrisi (789-985) ve Fatimi (909-
1171) devletlerini kurarak bolge siyasetinin giiclii birer aktori
haline gelmislerdir. Halen Afrika’nin g¢esitli bolgelerinde Harici
ve Sii gruplara rastlanmakla birlikte, bu firkalarin etkisi Safi
ekollerinki kadar kalici ve yaygin olmamistir.

Moritanya’y1 da kapsayan Kuzeybati Afrika’da Muradbit ve
Muvahhidler déneminde Maliki mezhebi yayginlasmistir. Kurucu
kabileye atfen Devletii’l-Lemt{iniyye olarak da bilinen Murabitlar
(1056-1147), adlarin1 Abdullah bin Yasin'in Senegal Nehri

yonelik bir “genel ilkeler ¢ercevesi” sunmakla yetindigi ve bu ¢ercevenin ayrintilandirilmasi
hususunda zaman ve mekana bagl degisimleri dikkate alarak ig¢tihada imkan tanidig
soylenebilir. Bkz. H. Kiibra Yiicedogru - Vejdi Bilgin, “Onbirinci Yuizyilda Siyasal Gergeklik
ve Islam Siyaset Diisiincesine Etkisi”, Uludag Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi, 17(2),
2008, s. 729-746; Hizir Murat Kése, “Islam Siyaset Diisiincesini Yeniden Okumak: Elestirel
Bir Giris”, Divdn Disiplinlerarast Calismalar Dergisi, 14(27), 2009, s. 6-7.

4 Vincent Monteil, Afrika’da Islam, gev. izzet Tanju, Pinar Yayinlari, Istanbul 1992, s. 79.

5 Abdelkader El-Ghali, Les Etats Kharidjites au Maghreb, Centre de Publication Universitaire,
Tunis 2003, s. 51-53; Phillip Chiviges Naylor-Alf Andrew Heggoy, Historical Dictionary of
Algeria, Scarecrow Press, Lanham 1994, s. 8.

6 Ishaq D. Al-Sulaimani, “Black Abrahamic Muslims Known as the Kharijites”, Africa
Resource, https://www.africaresource.com/rasta/sesostris-the-great-the-egyptian-her-
cules/black-abrahamic-muslims-known-as-the-kharijites-amir-ishaq-d-al-sulaimani/,
(Erisim Tarihi: 01.11.2018).
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lizerinde insa ettirdigi ribattan’ almislardir. Murdbitlar, Berberi
kabilelerinin hakim oldugu Kuzeybat1 Afrika’y1 Maliki mezhebine
bagh bir islami anlayis cercevesinde birlestirmislerdir® Hemen
hemen ayni bolgede 1130-1269 yillar1 arasinda hiikiim siiren
Muvahhid Devleti ise bir 1slah hareketinin temsilcisi olarak ortaya
cikmistir Hanedanin kurucusu Muhammed bin Abdullah bin
Tamert, Islam’a aykir1 anlayis ve davranislari ortadan kaldirmay:
ilke edinmistir. Ibn Timert'in bu yéndeki cagrilar1 uyarinca,
Kur’an ve Siinnet’ten uzaklastiklar1 distintilen Maliki fakihlerinin
eserleri imha edilmistir. Buna ragmen boélgede Malikilik varligini
korumustur. Keza, tasavvuf da bir kisim fukahanin karsi ¢ikmasina
ragmen, etkisini giiclii bicimde hissettirmeyi stirdiirmiistiir.®

Kuzey Afrika devletleri ve toplumlarn ile ticarl ve kiiltiirel
temaslar neticesinde, Bati1 Afrika savaninda hikim siren Mali
ve Songhay devletlerinin de hem hiikiimdarlar1 hem tebaalari
Islamiyet ile tamismistir'® Biiyiikliikleri ve zenginlikleriyle!
dikkat ceken bu devletler, Islam medeniyetinin 6zgiin bir formunu

7 Ip, bag, saglam yap1 gibi anlamlara gelen ribat, Kur'an-1 Kerim’'de “savas i¢in baglanip
beslenen atlar” (Enfal, 8/60) ve “simirda diismana karsi nébet tutma” (Ali imran, 3/200)
baglaminda kullanilmistir. Bu anlamdan hareketle, sinir boylarinda ve stratejik mevkilerdeki
asker! amach miistahkem yapilara ribat; buralarda toplanan gontillii askerlere ise murdbit
denilmistir. Baslangicta atlarin baglandigi ve murabitlarin konakladig1 basit ¢adirlardan
ibaret olan ribatlar, 6ncelikle Bizans’a karsi Suriye ve Kuzey Afrika sahillerinde yapilmistir.
Ozellikle Abbasiler devrinde Kuzey Afrika’da ¢ok sayida ribat insa edilmistir. Ribatlarda
asker egitimin yani sira ibadete ve ilmfi faaliyetlere de 6nem verilmistir. Murabit(in denilen
goniillii askerler askeri egitim disindaki zamanlarimi Kur'an okuma, ibadet ve zikirle
gecirirlerve kendilerini cihada hazirlarlardi. Sinir boylarindaki ribatlar diisman topraklarina
yonelik harekatta bulunacak birliklerin toplanma yeri olurken bir saldir1 tehlikesi s6z
konusu oldugunda ¢evredeki halk i¢in siginak olarak kullanilmistir. Ticaret yollari tizerindeki
gecitlerde insa edilen ribatlar ise bélgede Islamlasmanin tamamlanmasindan sonra
kervanlarin yol glivenligini ve konaklama ihtiyaclarini saglamaya yonelik birer kervansaraya
donismistir.

8 Ismail Yigit, “Murabutlar”, [slam Ansiklopedisi, Cilt: 31, Tiirkiye Diyanet Vakfi, Ankara 2006,
s.152-155.

9 Mehmet Ozdemir, “Muvahhidler”, islam Ansiklopedisi, Cilt: 31, Tiirkiye Diyanet Vakfi,
Ankara 2006, s. 410-412.

10 James A. Miller, “Trading through Islam: the Interconnections of Sijilmasa, Ghana and the
Almoravid Movement”, North Africa, Islam and the Mediterranean World: From the Almoravids
to the Algerian War, Julia Clancy-Smith, der., Frank Cass, Londra 2001, s. 44.

11 Oyle ki, 1324-1325 yillarinda 100 deve yiikii altin ve 60 bin Kkisilik bir kervan ile hac
yolculuguna ¢ikan Mali Sultani Mansa Musa'nin Iskenderiye’de altin fiyatlarini diisiiriip
emtia fiyatlarinda ani artisa yol agacak kadar altin dagittig1 nakledilmektedir. Bkz. David C.
Conrad, Empires of Medieval West Africa: Ghana, Mali, and Songhay, Chelsea House, New York
2010, s.47.
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temsil etmisler ve bolgenin ilim merkezi olarak sivrilmislerdir.
16. ylizyilda sadece Timbuktu sehrinde 150’den fazla medresenin
bulundugu belirtilmektedir.*?

Songhay sonrasi dénemde Bati Afrika’da islAm’i yayma ve
Avrupa iilkelerinin somiirgeci genislemesine karsi koyma amaci
tasiyan hareketler ortaya c¢ikmistin Tasavvufi diisiinceden
etkilenen bu hareketlerin en 6nemlileri Fulani, Masina ve Tekrur
cihadlaridir. Fulani Cihadi, Osman’dan Fodyo'nun pagan kabileler
arasinda Islam’1 yaymak icin baslattig1 bir hareket olup 1809’da
Atlantik sahillerinden Kuzey Nijerya'yva kadar olan bolgede
Islami esaslara dayali bir devletin kurulmasini beraberinde
getirmistir. Dan Fodyo’nun o6liimiinden sonra oglu Muhammed
Bello, Sokoto Hilafeti ad1 alinda hem Fulani hakimiyetini kabul
etmeyen kabilelerle savasmis, hem de ilmfi gelismeyi tesvik ederek
cok sayida medrese ve cami insa ettirmistir Bu yontyle Fulani
Cihadr’'nin bolgeyi dinamize eden bir siyasal ve entelektiiel hareket
oldugu sdylenebilir®* Seku Amadu olarak bilinen Fulani alimi
Ahmed bin Muhammed bin Ebu Bekr, Osman’dan Fodyo'nunkine
benzer bir hareket orgiitleyerek Masina bolgesindeki kabileler
arasinda Islam’1 yaymaya calismis ve pagan Bambara kabilelerine
karsi cihad ilan etmistir. 1826’da Timbuktu'ya kadar ilerleyen Seku
Amadu, burada Hamdullahi merkezli bir islim devleti kurmustur.
Mekke’de Ticani seyhi Muhammed el-Gali'ye intisap edip g
yil hizmetinde bulunduktan sonra Bati Afrika’ya halife sifatiyla
gonderilen El-Hac Omer EI-Fiiti'*, 1862’de Hamdullahi devletini
ortadan kaldirmistir’® El-Hac Omer, hem miiridleriyle birlikte
Fransizlar'a kars1 miicadele etmis, hem de Islam’in yayillmasinda
etkili olmustur. Senegal nehri kiyisindaki Medine sehrini
Fransizlara karsi savunan El-Hac Omer’in burada kurdugu Tekrur

12 Philip Koslow, Songhay: The Empire Builders, Chelsea House, New York 1995; Abd al-
Rahman ibn Abd Allah Sa’di, Timbuktu and the Songhay Empire, ¢ev. John 0. Hunwick, Brill,
Leiden 2003.

13 Marilyn Robinson Waldman, “The Fulani Jihad: A Reassessment”, The Journal of African
History, 6(3), 1965, s. 333-355; ayrica bkz. Kemal Kahraman, Afrika’da Bir Direnis Oykiisii
Osman Dan Fodio ve Sokoto Hilafeti, ilke Yayincilik, istanbul 2017.

14 Batili metinlerde Al-Hadj Umar Tall seklinde ge¢mektedir.

15 Rahmane Idrissa, The Politics of Islam in the Sahel: Between Persuasion and Violence,
Routledge, Londra ve New York 2017, s. 155.
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Devleti, i¢c ayaklanmalar nedeniyle zayiflayip nihayet 1893’te
Fransizlar tarafindan ortadan kaldirilmistir.¢

Kolonyalist donemde bir direnis motivasyonu olarak islev
goren Islam, yogun Hiristiyanlastirma faaliyetlerine ragmen
dekolonizasyon sonrasi siirecte de Afrika sosyo-politigi lizerindeki
etkisini korumustur. Glnilimiizde 1.6 milyara ulasan diinya
Misliiman ntifusunun yaklasik yilizde 20’si Kuzey Afrika’nin da
dahil oldugu Orta Dogu tilkelerinde yer alirken, yiizde 15’i Sahraalti
Afrika lilkerinde yasamaktadir.!” Kuzey Afrika lilkeleri ile Somali’de
nifusun hemen hemen tamami, Bati Afrika tlkelerinde ise
niifusun ytizde 80’den fazlas1 Mislimandir (bkz. Ek 1). Niifusunun
neredeyse ylizde 100’4 Miisliiman olan Moritanya, bu anlamda
Islam’in siyasal etkilerinin incelenebilecegi iilkelerden biridir.

Moritanya’da islam’in “Yollar1”: Kadiriyye ve
Ticaniyye

Bir milyon kilometre kareyi asan yiizolciimii ile Tirkiye'den
daha biiyiik bir alana sahip olan Moritanya’da ¢6l iklimi hakim
oldugu i¢in nifus yogunlugu hayli diistiktiir. 4 milyon civarindaki
Moritanya niifusunun yaklasik yiizde 40’11 Arapg¢anin Hassaniye
lehgesini konusan Haratin adli eski kolelerden miitesekkil siyahi
Mirlar'®; yiizde 30’unu Beydan denilen Arap veya Berberi kokenli
beyaz Mirlar; diger ylizde 30’luk kismini ise anadili Arapga
olmayan Halpulaar, Soninke, Volof ve Bambara etnik gruplari
olusturmaktadir.

16 Riza Kurtulus, “Afrika/Baslica Islami Cihad ve Direnis Hareketleri’, Islam Ansiklopedisi,
Cilt: 1, Turkiye Diyanet Vakfi, Ankara 1988, s. 426-428.

17 “Muslim-Majority Countries”, Pew Forum, http://www.pewforum.org/2011/01/27/
future-of-the-global-muslim-population-muslim-majority/, (Erisim Tarihi: 02.11.2018).

18 Ulkeye de adini veren Mir (Moor) ifadesi, Romallar'in “koyu tenli” Bat1 Afrikalilari
nitelemek icin kullandigi Maurus kelimesiyle baglantilidir. Kelime, ispanyolcaya Moro
seklinde gecmistir. Romalilar gibi ispanyollar da baslangicta Moro adini Fas iizerinden
gelen Arap-Berberf ordulari icin kullanmislardir. iber yarimadasini fetheden bu insanlarin
Misliiman olmasi nedeniyle kelime dolayll olarak Miislimanlkla da 6zdeslesmistir. Bkz.
Mehmet Ozdemir, “Moriskolar”, Islam Ansiklopedisi, Cilt: 30, Tirkiye Diyanet Vakfi, Ankara
2005, s. 288-291.
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8. ylzyllin sonlarinda Miisliimanlarla kurulan ticarl baglar,
Moritanya’da Islamlasmanin temellerini atmistir. Pagan olmalarina
ragmen Miisliiman topluluklarin kendi topraklarinda barinmasina
izin veren Gana krallari, bu tutumlariyla Misliiman Berberilerin
kendi halklariyla kaynasmasina imkan tanimislardir. Senegal’de
hiitklim stiren Var Cabi (War Dyabe) gibi siyahi Miisliiman
krallar ve Kuzeybati Afrika’'ya hitkmeden Murabit Devleti'nin
kurucusu Abdullah bin Yasin, bélgenin islimlasmasinda etkin rol
oynamislardir. Bin Yasin doneminde benimsenmeye baslanan
Maliki mezhebi, biitiin Bati Afrika’'ya yayilmis ve ayni sekilde
tarikatlar da o donemden itibaren Moritanya'nin dini hayatinda
gittikce artan bir bicimde O6nem kazanmaya baslamistir.
Moritanya’da en fazla miintesibi olan Sifi tarikatlerin basinda
Kadiriyye ve Ticaniyye gelmektedir.*®

Bati Afrika ile birlikte Moritanya’da da etkili olan Kadiriyye,
Abdiilkadir-i Geylani’ye nisbet edilen Isldm diinyasinin ilk
tarikatlerindendir. Bagdatin  Mogollar tarafindan isgalini
miiteakiben Geylani’nin ¢ocuklar1 ve torunlari islam diinyasinin
cesitli bolgelerine go¢ ederek buralarda hem koklii ve genis aileler
olusturmuslar, hem de Kadiriyye'nin yayilmasini saglamislardir.?
Kuzey Afrika’daki Kadir{ seriflerinin atas1 Geylani’'nin ogullarindan
Ibrahim’dir. Endiiliis’e yerlesen ibrahim’in torunlari, bélgenin
Hiristiyanlarin eline ge¢mesi lizerine Kuzey Afrika’'ya gog
etmislerdir. Burada 15. ytlizy1l baslarinda Sidi Ali el-Kiinti tarafindan
yayllan Kadiriyye, Ahmed el-Bekka'nin faaliyetleri neticesinde
bugiinkii Moritanya topraklarina kadar niifuz etmistir.!

Baz1 Kadiri seyhleri somiirgecilerle isbirligi yapmay1 tercih
ederken, Kadiriyye’'nin Gudfiyye kolunu temsil eden Seyh

19 Yahya Ould Al-Bara, “Mutations des Formes de Religiosité: Sources et Débats”, Les
Trajectoires d’un Etat-Frontiére: Espaces, Evolutions Politiques et Transformations Sociales en
Mauritanie, Zekeria Ould Ahmed Salem, der,, CODESRIA, Dakar 2004, s. 207-239.

20 1077'de, bugiin iran sinirlan igerisinde kalan Gilan’da diinyaya gelen Abdiilkadir-i
Geylant’'nin 22’si kiz, 27’si erkek olmak tizere toplam 49 ¢cocugunun oldugu belirtilmektedir.
Geylan?’'nin ¢ocuklarinin babalarinin manevi mirasina sahip ¢ikarak onun yolunu devam
ettirmeleri, Kadiriyye'nin en yaygin tarikat olmasini saglayan nedenlerdendir. Bkz.:
Muhammed b. Yahya et-Tazefl, Kaldidii’l-Cevahir fi Mendkibi’s-Seyh Abdilkadir, Kahire 1303.
21 Nihat Azamat, “Kadiriyye”, Islam Ansiklopedisi, Cilt: 24, Tiirkiye Diyanet Vakfi, Ankara
2001,s.131-136.
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Muhammed Mustafa Maalayneyn Es-Sengiti, Fransiz ve Ispanyol
somiirgecilere kars aktif bir direnis orgiitlemistir.?> Moritanya'nin
Brakna, Tagant ve Trarza emirleri Fransiz idaresini kabul ederken
Adrar Emirligi, Es-Sengit'nin destegiyle Fransizlarla savasmistir.
Fransiz komutan Xavier Coppolani, 1905’te Gudfiyyeye mensup
bir mirid tarafindan oldirilmistir. Adrar Emirligi bilahare
Fransa’nin Moritanya kolonisine dahil edilse de buradaki isyanlar
1934’e kadar devam etmistir.?®

Moritanya’da yaygin olan bir diger tarikat, Cezayirli Seyh
Ahmed et-Ticani'ye nisbet edilen Ticaniyye’dir** Ticaniyye'nin
Moritanya’da yayilmasini saglayan isimlerin basinda Muhammed
Hafiz El-Muhtar gelmektedir. El-Muhtar, irsad faaliyeti icin
gonderildigi iilkesinde Ticaniyye’'yi Hz. Ali soyundan geldiklerini
iddia eden Idev Ali kabilesi mensuplar1 arasinda yaymistir.
Ticaniyye, tamamen Ticani olan bu kabilenin yani sira,
giiney bolgelerde yasayan siyahi niifus arasinda da yayilarak
Moritanya’nin adeta “milli tarikat1” haline gelmistir.?

Ticaniyye’'nin Hamaliyye kolunun kurucusu kabul edilen Seyh
Ahmed Hamallah?®, somiirgecilige karsi aleni bir tavir almamakla
beraber, Fransiz idarecilerle isbirligi yapanlari elestirmistir.?”
Bu elestiriler dogrultusunda miiridlerinin somiirge idaresine
karsi eylemlerde bulunmalari nedeniyle Fransa'nin giineyindeki
Vals-les-Bains kasabasina siirgiin edilip Yahudilerin bulundugu
bir kampa konulan Seyh Hamallah, burada artan hastaliklari
neticesinde 16 Ocak 1943 vefat etmistir. Buglin Moritanya'nin

22 Ismail Hakki Géksoy, Cagdas Islam Ulkeleri Tarihi, Fakiilte Kitabevi, Isparta 2015, s. 242-
2463.

23 Bradford G. Martin, Muslim Brotherhoods in Nineteenth-Century Africa, Cambridge
University Press, Cambridge 1976.

24 Misir'da Halveti seyhi Mahmiid el-Kiirdi’den icazet alan Ahmed et-Ticani, halife sifatiyla
Cezayir'e dondiikten sonra manevi kesfe nail oldugunu, tarikatina ait evrad ve ezkarin
riyasinda bizzat Hz. Peygamber tarafindan kendisine 6gretildigini séylemis ve hicbir
tarikatla ilgisinin bulunmadigini bildirmistir.

25 Kadir Ozkése, “Ticani”, Islam Ansiklopedisi, Cilt: 41, Tiirkiye Diyanet Vakfi, Ankara 2012,
s.130-133.

26 “Allah’in himaye ettigi kimse” anlamindaki “Hamahullah”, zamanla “Hamallah” seklinde
telaffuz edilir hale gelmistir.

27 John Obert Voll, Islam: Continuity and Change in the Modern World, Syracuse University
Press, New York 1994, s. 266.
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Hodh ve Atar boélgelerinde, ayrica Mali, Burkina Faso, Senegal ve
Nijer’de Hamalilere rastlanmaktadir.?®

Moritanya i¢ Politikasinda islam

28 Kasim 1960’ta Fransa’dan bagimsiz olan Moritanya, halihazirda
Islam Cumhuriyeti adin1 kullanan tek Afrika devletidir. Bu noktada
dikkat edilmesi gereken husus, Miisliimanlarin Moritanya Islam
Cumbhuriyetini 1958 yilinda ilan etmis olmalaridir. Dolayisiyla
bagimsizligin kazanildig1 1960 yilina kadar gegen siire zarfinda
Islamiyeti referans alan Moritanyalilar anti-somiirgeci bir hareket
ortaya koymuslardir. Bu baglamda Islamiyeti'in Moritanya'nin
bagimsiz bir devlet haline gelmesinde belirleyici oldugu ifade
edilebilir. Nitekim bir iilkenin teorik olarak Islam seriati ile
yonetildigini gdsteren islam Cumhuriyeti ibaresi, ilk olarak 1956’da
Pakistan, daha sonra sirasiyla Moritanya (1958), iran (1979) ve
Afganistan (2004) tarafindan benimsenmistir.2°

Moritanya'nin Islam Cumbhuriyeti &zelligi, anayasal olarak
tescil edilmistir. Moritanya Anayasasi’nin 1. maddesinde {ilke,
“Islami, béliinmez, demokratik ve sosyal bir cumhuriyet’ olarak
tarif edilirken 5. maddede “devletin ve halkin dini Islam’dir” ibaresi
yer almaktadir. 23. maddede “Cumhurbaskani devletin bast olup
Islam dinindendir” denilerek cumhurbaskani segilebilmek icin
en basta Miisliman olma sartinin aranacagi belirtilmektedir. 29.
maddede cumhurbaskani yemini, “Allah’a yemin ederim” seklinde
baslatilmakta ve yeminin Yiiksek Islam Konseyi Baskani’nin
huzurunda yapilmasi dngoriillmektedir.3°

28 Ahmet Kavas, “Hamaliyye”, Islam Ansiklopedisi, Cilt: 15, Tiirkiye Diyanet Vakfi, Ankara
1997, s.400-401.

29 Dogu Afrika’daki Komor Devleti de 1978’de adini Komorlar Federal islam Cumhuriyeti
olarak degistirmis; fakat 1999 darbesinden sonra bu isim terk edilerek Komorlar Birligi
adi kullanilmaya baslanmistir. Ayni sekilde, Bat1 Afrika devletlerinden Gambiya'nin Aralik
2015’te resmi adin1 Gambiya {slam Cumhuriyeti olarak degistirdigi duyurulmus; ancak Ocak
2017’de rejim degisikligine paralel bicimde iilkenin ad1 yeniden Gambiya Cumhuriyeti olarak
degistirilmistir.

30 “Mauritania’s Constitution of 1991 with Amendments through 2012”, Constitute Poject,
https://www.constituteproject.org/constitution/Mauritania_2012.pdf?lang=en, (Erisim
Tarihi: 04.11.2018).
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Baskanlik sistemi ile yonetilen Moritanya’da sirasiyla Muhtar
Veled Daddah (Kasim 1960-Temmuz 1978), Mustafa Veled
Salik (Temmuz 1978-Haziran 1979), Muhammed Mahmud
Veled Lili (Temmuz 1979-Ocak 1980), Muhammed Hiina Veled
Heydallah (Ocak 1980-Aralik 1984), Muaviye Veled Sidi Ahmed
Taya (Aralik 1984-Agustos 2005), Ali Veled Muhammed Fal
(Agustos 2005-Nisan 2007) ve Sidi Muhammed Veled Seyh
Abdullahi (Nisan 2007-Agustos 2008) cumhurbaskanlig1 gérevini
yuritmistiir. Halihazirdaki Cumhurbaskani ise Muhammed Veled
Abdulaziz'dir3*

Ulkenin ilk Cumhurbagskan1 Muhtar Veled Daddah, bir marabu?3?
ailesinin cocugu olarak diinyaya gelmistir. Moritanya’nin Magrib
ile Sahraalti Afrika arasindaki koprii konumunu pekistirmeye
calisan DAddah, islam’'in Moritanya toplumu iizerindeki etkisini
onemsemis ve bu etkiyi farkli etnik gruplari bir arada tutabilecek
bir “mill birlik” unsuru olarak degerlendirmistir. Moritanya islam
Cumhuriyeti adinin tercih edilmesi de bu gaye ile baglantilidir.
Daddah doneminde yiriirliige giren 20 Mayis 1961 tarihli
Moritanya Anayasasi, cumhurbaskani secilebilmeyi Miisliimanlik
sartina baglamis, fakat bu durum Moritanya'nin teokratik bir
idare tarzi benimsemesi anlamina gelmemistir. Nitekim salt
Islam seriatina dayanmayan, islam ile Fransiz medeni hukukunun
karisimi niteliginde bir hukuk sistemi benimsenmistir. Her ne
kadar iilkede Islam harici dini materyalin basimi ve dagitimi
yasaklanmissa da, anayasada din 0zgiirliigii garanti altina alinmis
ve sayllart 4 bin kadar olan Katolik cemaatinin ibadethane
acabilmelerine ve insani faaliyetler yiiriitebilmelerine imkan
taninmistir.

10 Temmuz 1978’de Daddah’t deviren askeri cunta da biyiik
olciide DAddah dénemindeki gibi Islam’t Moritanya sosyo-
politiginin anahtar unsuru olarak gérmeyi siirdiirmiistiir. Ozellikle

31 “Mauritania”, World Stastesmen, http://www.worldstatesmen.org/Mauritania.htm,
(Erisim Tarihi: 21.11.2018).

32 Marabu (marabout) ifadesi, murdbit kelimesinin yerel karsiligidir. Bolgede ribatlar,
zamanla nitelik degistirerek, “dervislere mahsus zaviye, hankah, yolculari, kimsesizleri,
hacilar1 barindiran misafirhane” anlaminda kullanilirken “savas¢i ve asker” anlamindaki
marabu/murabit kelimesi de “dervis, veli” anlaminda kullanilir olmustur.
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Muhammed Hiina Veled Heydallah déneminde, devletin [slam
seriatina baghiligini sembolize etmek adina, el kesme, kirbaglama,
idam gibi cezalarin uygulanmasina 6énem verilmistir. Fakat artan
ic ve dis tepkiler neticesinde bu tiir cezalarin uygulanmasi Subat
1984’te askiya alinmistir. Heydallah Hiikiimeti, 1974’te kurulan
Cemaa Islamiye ile yakin iligki icerisinde olmustur. [hvan’t Miislimin
ile irtibath olan Cemaa islamiye’nin hiikiimet ile isbirligini
onaylamayan Islami gruplar, kisaca Hasim olarak bilinen Hareket
es-Siydsiyye el-islamiyye fi Muritaniyye’yi kurmustur. Cemaa
Islamiyye ve Hasim, Moritanya’daki mevcut Islami referansh
partilerin dnciisii olmuslardir.33

Muaviye Veled Sidi Ahmed Taya doneminde devletin geleneksel
Islami karakteri muhafaza edilirken, Islam-siyaset iliskisi
hususunda temkinli bir yaklasim benimsenmistir. Bu donemde
daha onceki donemlerdeki gibi Kur’an egitimi devlet tarafindan
tesvik edilmis ve yeni camilerin insa edilmesine imkan verilmistir.
Nitekim baskent Nuaksot'ta 1963’te yalnizca 1 cami mevcutken bu
say1 1980’de 25’e ¢ikmis, Taya iktidarinin son yili olan 2005’te ise
730’u bulmustur3* Ote yandan, 20 Temmuz 1991’de revize edilen
anayasa ile salt dinf referansli partilerin kurulmasi yasaklanmistir.
Ekim 1993’te iki Katolik rahip ve bir polis memuruna yonelik
saldirilardan sonra Hizbullah, Ummet Partisi ve Thvan-1 Miislimin
gibi hareketlere yakin gruplarin toplanma yerleri kapatilmis, bazi
tiyeler sinirdisi edilirken bazilar1 yargilanmistir. Cumhurbaskani
Taya; Iran ve Sudan’dan destek alarak yasadisi siyasal faaliyet
yuriitmek ithamiyla 30 Eyliil 1994’te tutuklanan 60 kisiyi bilahare
affetmis, ancak “Islam’1 ve Araplig: radikal dincilerden 6grenecek
degiliz” diyerek bundan boyle iilkede bu tiir yapilanmalara izin
verilmeyecegini belirtmistir.3

3 Agustos 2005’te iilke yonetimine el koyan ve basta siyasi
mahki{imlarin serbest birakilmasi ve yeni siyasi partilerin taninmasi

33 Alex Thurston, “Mauritania’s Islamists”, Carnegie Endowment for International Peace,
http://carnegieendowment.org/2012/03/ 01/mauritania-s-islamists-pub-47312, (Erisim
Tarihi: 20.10.2018).

34 CédricJourde, “Politique des Récits de I'Islamisme en Mauritanie: Entre Marée Montante
et Islamisme Kalachnikov”, Politique Africaine, 2(114), 2009, s. 69.

35 Anthony G. Pazzanita, Historical Dictionary of Mauritania, Scarecrow Press, Lanham
1996, s. 158-160.
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olmak iizere, bir dizi demokratik reformlar vadeden Askerl Konsey
de, Taya donemindekine benzer sekilde, “dini referansh partileri”
tanimay1 kategorik olarak reddetmistir3® Askeri Konsey, bu
tutumuyla bilhassa Selefi akimlarin giic kazanmasini engellemeye
calissa da, hiikiimet, ordu, sendika ve sivil toplum kuruluslar
icerisinde Selefi akideye yakin isimlerin sayisi artmaya devam
etmistir.3”

Misir merkezli thvan-1 Miislimin’in savundugu Selefi anlayis38,
halk tabaninda da karsilik bulmaya baslamistir. Nitekim 2007’de
Ihvan-1 Miislimin’e yakin siyasf isimlerce kurulan ve kisaca Tevassiil
olarak bilinen Et-Tecemmu’ el-Vatani lil-Isldh vet-Tenmiye'nin
adayr Muhammed Cemil Veled Mansur, Kasim 2009’daki
cumhurbagkanligi se¢imlerinde oylarin yiizde 4.76’sin1 almistir.
Parti ayrica Moritanya Milli Meclisine 4 milletvekili ile girmeyi
basarmistir. 2013 yilindaki secimlerde milletvekili sayisin1 16’ya
cikaran Tevassiil, 2018 yilindaki secimlerde 14 milletvekili ile
Moritanya Milli Meclisi'ne girerek ililkenin ana muhalefet partisi
durumuna gelmistir.3°

Esasen Tevassil, 2011 yilinda Hizbullah ve Suriye Baas Partisi
ile isbirligi anlasmalar1 akdederek radikal Selefilerden farkl

36 Zekeria Ould Ahmed Salem, “Islam in Mauritania Between Political Expansion and
Globalization: Elites, Institutions, Knowledge, and Networks”, Islam and Muslim Politics in
Africa, Benjamin F. Soares - Rene Otayek, der., Palgrave Macmillan, New York 2007, s. 27-46.
37 Sebastian Elischer, “The Growth of Islamism in Mauritania: Should Western Allies
Worry?”, African Arguments, https://africanarguments.org/2015/05/20/the-growth-of-
islam-in-mauritania-should-western-allies-worry-by-sebastian-elischer/, (Erisim Tarihi:
27.10.2018).

38 18.yiizyllda Arap Yarimadasi'nda sarsicl etkilere yol agmis olan Vahhabiligin kurucusu
Muhammed bin Abdiilvahhab gibi ihvan-1 Miislimin’in kurucusu Hasan el-Benna da koyu
bir Hanbeli idi. Hem selefinin hem de mezhebinin izinde o da dinsel inang¢ ve pratigin
pliritenlesmesinin, yani baslangictaki en saf ve katisiksiz haline dondiiriilmesinin bir ihtiyac¢
oldugunu savunmustur. Abdiilvahhab’'in ge¢ Ortacag Islam’inin {inlii alimi Ibn Teymiyye'ye
dayanarak modern zamanlarda giincelledigi, Hasan el-Benna'nin da benimsedigi bu anlayis
“Selefilik” kategorisinde degerlendirilebilir. El-Benna insan yasamini diizenleyecek temel
ve asli kaynaklar olarak Kur’an ve Siinnet'in sadece lafzl yorumlariyla yetinilmesini bir
zorunluluk olarak degerlendirmistir. Muhammed bin Abdiilvahhab gibi o da tasavvufu Islam
diinyasiin ¢ékiisiiniin bas sorumlusu olarak gérmiistiir. islam alimlerini Ortacag Islam
diinyasinda ortaya ¢ikmis i¢tihadlara dayanmalarindan dolayi elestirirken de Abdiilvahhab’la
bulusan El-Benna, Hz. Peygamber ve Dort Halife Devri'nin kural ve diizenlemelerine dontisii
savunmustur. Bkz. “Miisliman Kardesler Nedir, Ne Degildir”, T24, http://t24.com.tr/haber/
musluman-kardesler-nedir-ne-degildir--2,127654, (Erisim Tarihi: 11.10.2018).

39 “Mauritania”, World Almanac of Islamism, http://almanac.afpc.org/Mauritania#, (Erisim
Tarihi: 22.09.2018).
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bir cizgide durdugunu gostermistir.*® Tevasstl Genel Baskani
Veled Mansur, Misirdaki [hvan-1 Miislimin ile bircok konuda
ortakliklarinin oldugunu, ancak Selefi akimlardan belli noktalarda
ayrildiklarini  vurgulamistir*® Bu itibarla Bati medyasinda
Tevassiil'un “radikal islama” bir parti olarak nitelenmesine karsi
cikan Veled Mansur, Moritanya'ya 6zgii bir islami yonetim anlayisi
ortaya koymak istediklerini, bunu yaparken Fas’taki Hizb el-Addlet
vet-Tenmiye (Adalet ve Kalkinma Partisi), Tunus’taki Hareket en-
Nahdd (Dirilis Hareketi) ve Tiirkiye'deki Adalet ve Kalkinma Partisi
gibi “modernizme acik” ornekleri incelediklerini beyan etmistir.
Veled Mansur, demokrasiyi reddeden Selefl yorumlarin aksine,
demokrasiyi stratejik bir tercih olarak gordiiklerini soylemis
ve iktidara geldiklerinde Islam seriatina dayali bir idare tarz
benimseyip benimsemeyecekleri yoniindeki bir soruya yanit olarak,
Moritanya’'nin zaten Miisliiman bir lilke oldugunu ve anayasanin
acikca Islam’i referans aldigini belirtmistir** Bu beyanlardan
Tevassiil'un tamamen Islam’1 referans alan bir programa sahip
olmadig1 ve radikal bir ideolojik durus benimsemekten ziyade,
siyaseten “hayatta kalmaya” odaklandigi séylenebilir.

Her haliikarda Tevasstil'un Moritanya miiesses nizami icin
tehdit olarak algilanmaya basladig1 bir gercektir. Eyliil 2018’deki
milletvekili secimlerinde Tevass@il’'un nispi bir basar1 elde etmesini
takiben Moritanya Cumhurbaskani Muhammed Veled Abdulaziz,
“Islam’in yalnizca belli bir gruba degil, Moritanya halkinin biitiin
bilesenlerine ait oldugunu”, dolayisiyla “bir partinin Islam’1 tekeline
almasinin normal olmadigin1” vurgulamistir. Veled Abdulaziz’e
gore, “Arap diinyasinin yasadigi talihsizlikler Filistin’in isgaline
baglanabilir, ancak dinin siyasal amaglara alet edilmesiyle birlikte
bu talihsizlikler daha da artmistir. Bu durum Arap lilkelerini yikima
gétiiriirken Israil'i rahatlatrustir”. Muhammed Veled Abdulaziz
Hiikiimeti'nin “dinin siyasal asirilik¢ilik yararina kullanilmasina

40 Bazi ihvan-1 Mislimin iiyelerinin de Hizbullah’a ve Iran’a sempati ile yaklastigini
belirtmek gerekir.

41 “Jemaa Islamiyya and Tawassoul”, http://www.ikhwan.whoswho/en/archives/1168,
(Erisim Tarihi: 22.09.2018).

42 Christophe Boisbouvier, “Mohamed Jemil Ould Mansour, président parti Tewassoul”,
Radio France Internationale, 22 Nisan 2014, http://www.rfi.fr/emission/20140422-
mohamed-jemil-ould-mansour-president-parti-tewassoul, (Erisim Tarihi: 20.10.2018).
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miisaade etmeyeceklerini” ve bu hususta “vakti geldiginde
harekete gececeklerini” agiklamasi, Tevass@l'un kapatilabilecegi
yoniinde yorumlara neden olmustur.*3

Moritanya Dis Politikasinda islam

Moritanya, Islam’1 referans alan veya herhangi bir ideolojiye dayali
bir dis politika takip etmemistir. Bagimsizliginin akabinde Bati
Sahra meselesi ve Fas irredantizmi nedeniyle giivenlik temelli bir
dis politika izlemek durumunda kalan Moritanya, anayasasinin
dibacesinde belirttigi gibi, “toprak biitiinliigiint, bagimsizligini
ve milll birligini teminat altina almaya” odaklanmis ve “kardes
halklarla baglarin gliglendirilmesi gerektiginin bilincinde olarak
Arap ve Afrika birliginin gerceklesmesi icin calisacagini” beyan
etmistir.**

Moritanya, basta eski somiirgecisi Fransa olmak iizere Batili
devletlerle isbirligini siirdiiriirken, ayni zamanda Kuzey Kore
(resmi adiyla Kore Demokratik Halk Cumhuriyeti) gibi sosyalist
devletlerle de yakin iliskiler kurmustur. Oyle ki Kuzey Kore lideri
Kim il-Sung, Asya ve Dogu Bloku disindaki tek resmi ziyaretini
1975 yilinda Cezayir ve Moritanya'ya gerceklestirmistir. Ayni
sekilde Moritanya Cumhurbaskant Muhammed Veled Abdulaziz,
2018’de Kuzey Kore'nin 70. kurulus yildéniimii kutlamalarina
katilan tek devlet bagkani olarak dikkat cekmistir.4®

Moritanya, 1970°li yillardan itibaren Arap tlkeleriyle iliskilerini
gelistirerek bilhassa Irak, Kuveyt ve Suudi Arabistan’dan ciddi
miktarda ekonomik yardim elde etmistir*® Bununla birlikte,

43 Habib Toumi, “Mauritania moving towards banning Muslim Brotherhood?”, Gulf
News, https://gulfnews.com/world/mena/mauritania-moving-towards-banning-muslim-
brotherhood-1.2282210, (Erisim Tarihi: 24.09.2018).

44 “Mauritania’s Constitution of 1991 with Amendments through 2012”, Constitute Project,
https://www.constituteproject.org/constitution/Mauritania_2012.pdf?lang=en, (Erisim
Tarihi: 09.04.2018).

45 “N. Korea Holds Huge Anniversary Parade, without Intercontinental Ballistic Missiles”,
France 24, https://www.france24.com/en/20180909-north-korea-anniversary-military-
parade-ballistic-missiles, (Erisim Tarihi:12.10.2018).

46 Robert E. Handloff, Mauritania: A Country Study, GPO for the Library of Congress,
Washington 1988, s. 142-152.
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Haziran 2016’da Nuaksot'ta diizenlenen 27. Arap Birligi Zirvesi'ne
sadece Cibuti, Komor, Katar, Kuveyt, Somali, Sudan ve Yemen’den
devlet baskani diizeyinde katilimin olmasi, Moritanya'nin Arap
diinyasindaki etkinliginin zayifligina isaret emektedir. 4’

Moritanya'nin Arap llkeleriyle iliskilerindeki gerilemenin
temel sebeplerinden birisi, Nuaksot'un bir dénem Israil ile
yakin iligki icerisinde olmasidir. Genel olarak pragmatist ve
Batic1 bir dis politika izleyen Taya Hiikiimeti, 28 Ekim 1999’da
Washington’da israil ile diplomatik iliski kurulmasin1 6éngéren bir
anlasma imzalamis ve Arap devletlerinin tepkilerine ragmen, iki
tilke arasinda basbakan ve disisleri bakani diizeyinde karsilikli
ziyaretler gerceklesmistir.*® Taya Hiikiimeti, israilli yoneticilerle
temaslarinin akabinde, Libya ve Irak ile diplomatik iliskilerini
kesmis ve Suriye ile iliskilerini alt dlizeye indirmistir. Bu politika
ile Taya, muhtemelen Yahudi lobilerinin destegini alarak ABD’den
daha fazla yardim temin edebilmeyi ummustur. Ne var ki Israil
ile kurulan iliskiler, Moritanya'nin hem Miisliiman {ilkelerle, hem
de eski somiirgecisi Fransa ile iliskilerinin sogumasina neden
olmustur.*® Moritanya-israil yakinlasmasi, ayn sekilde iilke icinde
Taya Hiiklimeti’'ni tekfir etmeye kadar varan tepkilere yol acmistir.
Haziran 2003’te Taya Hiikiimetine yonelik basarisiz darbe
tesebbiisii de hakeza Israil ile yakinlasmaya ve Islami hareket
liderlerinin tutuklanmasina duyulan tepkilerle baglantilidir. Kisa
bir siire basarili olan kalkismanin Ihvan-1 Miislimin ideolojisine
yakin Salih Veled Hanenna tarafindan tertip edilmesi ve
kalkismaya tesebbiis edenlerin ilk is olarak islami hareketlere
mensup siyasi mahk{imlarin serbest birakilmasini saglamalari, s6z
konusu baglantiy1 dogrular niteliktedir.®® Agustos 2005’te Taya'ya
karsi basarili bir askeri darbe tertip eden Ali Veled Muhammed

47 Francisco Freire, “Weapons of the Weak, and of the Strong: Mauritanian Foreign Policy
and the International Dimensions of Social Activism”, The Journal of North African Studies,
April 2018, s. 2-5.

48 “Mauritania-Israel Relations”, Jewish Virtual Library, https://www.jewishvirtuallibrary.
org/israel-mauritania-relations, (Erisim Tarihi: 23.11.2018).

49 Freddy Eytan, “Tension Mounts between Iran and Mauritania”, Jerusalem Issue Briefs,
18(15), 2018, http://jcpa.org/article/tension-mounts-between-iran-and-mauritania/,
(Erisim Tarihi: 28.10.2018).

50 Elischer, a.g.m.
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Fal ve Mart 2007’de seg¢imle isbasina gelen Sidi Muhammed
Veled Seyh Abdullahi, israille iliskileri kagit iizerinde devam
ettirmistir. Agustos 2008’de askerl miidahale ile iktidara gelen
Muhammed Veled Abdulaziz Hiikiimeti, Israil'in Gazze'ye yonelik
operasyonlarindan sonra Subat 2009’da Moritanya’nin Israil
biiyiikelcisini geri cagirmis ve bir ay sonra Israil'in Nuaksot'taki
biiyiikelciligi kapatilmistir. Ocak 2010’da ise Israil ile iliskilerin
tamamen Kesildigi duyurulmustur.5?

Moritanya dis politikasinda Islam’in etkisini érnekleyebilecek
bir diger vaka, Iran ile iliskilerdir. Iran-Irak Savasi sirasinda Saddam
Hiiseyin rejimini destekleyen Taya Hiikiimeti, 1987’de Kuveyt'ten
gelen bir heyetle goriistilkten sonra Iran ile iliskilerini kesme
karar1 almistir. Bununla birlikte Taya, iran rejimine ve bolgedeki
faaliyetlerine yonelik suglayici ifadeler kullanmaktan cekinmistir.
Israil ile iliskilerin kesilmesine paralel olarak Moritanya ile iran
tekrar yakinlasma siirecine girmistir. 2010 yili basinda Iran’a resmi
ziyaret gerceklestiren Moritanya Cumhurbaskant Muhammed Veled
Abdulaziz, Iran ile 6zellikle ekonomik alanda isbirligini gelistirmek
istediklerini belirtmistir. Fakat Moritanya’daki Iran Biiyiikelciligi'ne
yakin Imam Ali Camii’nde Sia propagandasi yapildigi ve bu
propagandanin da etkisiyle Moritanya’da Sii mezhebine gecenlerin
sayisinin 50,000’e kadar ¢iktigr yéniindeki iddialar?, iran ile kisa
stireli diplomatik gerilime neden olmustur. Mayis 2018’de Iran’in
Moritanya Biiylikelgisi Muhammed Omrani, Moritanya Disisleri
Bakanligi'na cagrilarak tilkede artan Sii faaliyetleri hakkinda bilgi
istenmistir.5® Biiylikelci ile gortismenin ardindan, bahsedilen Sii
camiinin imami degistirilmis ve yapilan agiklamada Iran elgiligi ve
baglantili kuruluslar vasitasiyla “Moritanya toplumunun itikadini

51 Arye Oded, “The Islamic Republic of Mauritania and Israel”, Research on Islam and
Muslims in Africa Occasional Papers, 3(6), Temmuz 2015, https: //muslimsinafrica.wordpress.
com/2015/07/28/the-islamic-republic-of-mauritania-and-israel-dr-arye-oded/(Erisim
Tarihi: 29.10.2018).

52 Fatimiler doneminde Arap yarimadasindan bugiinkii Moritanya topraklarina yerlesen
“Zeynebi” adli Sii kabilelerin varligi bilinmektedir. Moritanya’daki Siilerin 6nde gelenlerinden
Seyh Bakkar bin Bakkar Muhammed Ali’ye gore bu kabilelere mensup olanlarin sayisi binleri
bulmaktadir. Bkz.: “Mauritanian Shia Leader Says Thousands of Shias Live in the Country”,
Shia Waves, http:// shiawaves.com/english/world/748-mauritanian-shia-leader-says-
thousands-of-shias-live-in-the-country, (Erisim Tarihi: 11.10.2018).

53 Eytan,ag.m.
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degistirecek yonde faaliyetler yiiriitiilmesine izin verilmeyecegi”
vurgulanmistir.>* Nuaksot Blylik Camii'nin imami Ahmed Veled
taraftar kazandigina dikkat ¢ekmistir. Bu durumun giderek artan
diizeyde bir tehdit olusturdugunu belirten Veled Habiburrahman,
Hiikiimeti'ne iran ile iliskilerini kesme cagrisinda bulunduklarini
soylemistir.5®

Sonug

Afrika toplumlar, islam’in Arap yarimadasinda yayilmaya basladigi
donemden itibaren bu dinin tabileri arasinda yer almislardir.
Nitekim Hz. Peygamber’in ilk siitannesi Siiveybe, dadisi Ummii
Eymen, ilk miiezzin Bilal bin Rebah el-Habesi ve Uhud sehitlerinden
Sa’d el-Esved, Islam tarihinin sembol isimleri arasinda yer alan
Afrika kokenli sahabilerdir. islam’in Afrika’ya siyasi ve askeri olarak
yayllmasi Hz. Omer devrinde (634-644) baslamistir. Islamlasma
sonrasinda Kuzey Afrika’da Murabit ve Muvahhid gibi kabile
konfederasyonu niteliginde devletler kurulurken Dogu Afrika’da
Svahili sehir devletleri yiikselmis; Bati1 Afrika’da ise Mali, Songhay
ve Sokoto gibi bélgenin Islami kimligini ve dinamizmini yansitan
imparatorluk niteliginde devletler etkili olmustur. Kolonyalist
donemdeki yogun Hiristiyanlastirma faaliyetlerine ragmen kitanin
Islami karakteri korunmustur. Halihazirda Afrika niifusunun yiizde
50’ye yakini Miislimandir. Bu oran, Afrika’y1 diinya tlzerinde
Miisliiman niifus oraninin en yiiksek oldugu kita yapmaktadir.

Afrika’daki tek islam Cumhuriyeti olan Moritanya’da dini hayat,
Maliki mezhebi ve tarikatler tizerinden sekillenmistir. En yaygin iki
tarikat Kadiriyye ve Ticaniyye’'dir. Bu tarikatlerin Moritanya’daki
temsilcileri, kolonyalist dénemde Islam’1 bir direnis unsuru olarak
kullanmislardir. Moritanya’y1 da etkisi altina alan Fulani, Masina ve

54 Seyh Mohammad Hormah, “ui) s Wikwyse o o=l ¢ guz ss5(Teyettur Ciddi Filalakat Beyne
Moritanya ve [ran)”, https://www.saharamedias.net/jt,se-s-o-g-gaz- 555/, (Erisim Tarihi:
12.11.2018).

55 Mauritania 2017 International Religious Freedom Report, https://www.state.gov/
documents/organization/281008.pdf, s. 2-6, (Erisim Tairihi: 12.11.2018).
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Tekrur devletleri, islam vasitasiyla hem kitleleri kolonyalizme karsi
harekete gecirebilmisler, hem de kendi genisleme siyasetlerini
mesrulastirmiglardir.

Moritanyal siyasetciler, Fransa’dan bagimsizliklarin1 ilan
ettikten sonra, Islam1 iilkede milli birligi saglayacak bir unsur
olarak degerlendirmisler ve bu dogrultuda islam’a referanslar
veren bir anayasa hazirlamislardir. Bununla birlikte, simdiye
kadarki Moritanya hiikiimetleri islam’'in siyasallasmasina karsi
cikmis ve toplumsal hayatla sinirh bir geleneksel Islam’1 6n plana
cikarmislardir. Dini referansh siyasi olusumlari 6nlemeye yonelik
politikalar gelistirilmesine ve toplumsal diizeyde tasavvufi
ekoller etkili olmasina ragmen, lilkede 1980’li yillardan itibaren
Thvan-1 Miislimin ile baglantih hareketler de taraftar kazanmaya
baslamistir. Bu tiir hareketler Moritanya siyasetinde heniiz ¢ok
giiclii bir etkiye sahip olmasalar da, 2007’de kurulan Tevass{il'un
milletvekili secimlerinde gosterdigi kayda deger basarilar ve
2013’'te Salih Veled Hanenna onciiliigiinde gerceklesen darbe
tesebbiisii, bu gruplarin zamanla etkili bir siyasl giice ulasma
potansiyellerinin olduguna isaret etmektedir. Aym sekilde, Iran’in
faaliyetleri neticesinde iilkede giderek biiyliyen bir Sii cemaati
olusmustur. Moritanyali Siiler, heniiz bir siyasl orgilitlenme
icerisine girmemis goriinseler de, sayilar1 arttikca hem Moritanya
ic siyasetini hem de iilkenin iran ile iliskilerini etkileyebilecek bir
siyasi aktore doniisebilirler.
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EKLER

EK 1. Afrika Ulkelerinin Miisliiman Niifus Oranlari

Olke Ads Nifus Sapist | - Oram (6)
Moritanya 4,171,633 100
Tunus 11,190,000 99.8
Sahra Dem. Arap. Cum. 528,000 99.6
Fas 33,646,788 99
Cezayir 40,559,749 99
Somali 9,231,000 98.9
Nijer 19,502,214 98.3
Komorlar 791,918 98.3
Sudan 39,027,950 97
Cibuti 853,000 97
Libya 6,325,000 96.6
Senegal 14,584,931 95.9
Gambiya 2,080,240 95.3
Mali 15,667,704 95
Misir 87,336,965 90
Gine 8,693,000 84.2
Sierra Leone 4,171,000 71.5
Burkina Faso 11,270,000 60.5
Cad 7,827,653 58
Nijerya 95,316,131 50
Eritre 1,909,000 47
Gine Bissau 808,344 45
Fildisi Sahili 10,375,283 40
Tanzanya 19,426,814 35
Etiyopya 35,713,657 34
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Benin 2,710,000 24.5
Mozambik 5,340,000 22.8
Kamerun 4,940,000 209
Togo 1,593,011 20
Gana 4,914,000 18
Mauritius 230,118 17.3
Orta Afrika Cum. 403,000 15
Malavi 2,399,531 12.8
Liberya 523,000 12.8
Uganda 5,030,000 12
Kenya 5,332,963 10
eSwati (Svaziland) 129,230 10
Gabon 145,000 9.7
Madagaskar 220,000 7
Giiney Sudan 610,000 6.2
Kongo Dem. Cum. 8,330,115 5
Ruanda 589,429 4.8
Ekvator Ginesi 28,000 4.1
Zimbabve 488,656 3
Burundi 277,480 2.5
Cabo Verde 10,000 2
Giiney Afrika Cum. 1,050,000 1.9
Kongo Cumhuriyeti 77,736 1.6
Seyseller 1,000 1.1
Zambiya 140,000 1
Angola 90,000 1
Namibya 9,000 0.4
Botsvana 8,000 0.4
Lesotho 1,000 0.1

Aralik 2018 o 2 (2) @ 218-245



ANKASAM | Bélgesel Arastirmalar Dergisi

Structured Abstract

African societies have been among the believers of Islam from
the time that this religion began to spread out of the Arabian
Peninsula. The Islamic Prophet’s companions of African origin
such as Umm Ayman, Thuwaybah, Bilal ibn Rabah al-Habashi, and
Sa’'d al-Aswad were prominent figures in the history of Islam. The
politico-military expansion of Islam throughout Africa started in
the time of Caliph Umar ibn al-Khattab (634-644). Following the
Islamisation, several states in the form of tribal confederations like
Almoravids and Almohads were organised in North Africa, while
prosperous Swabhili city-states emerged in East Africa, and imperial
states of Mali and Songhay rose to prominence in West Africa as
a reverberation of Islamic identity and dinamism of the region.
Despite the collapse of these states in the colonialist period and
the activities of Christian missions, the socio-political influence of
Islam in Africa has continued to this day.

Mauritania can exemplify the place of Islam in African
anti-colonialism and post-colonial politics. Upon achieving
independence from France in 1960, Mauritania officially defined
itself as an Islamic republic. In the country, Maliki school
(madhhab) of Islamic jurisprudence is widely practiced, and Sufi
orders (tarigah) of Qadiriyya and Tijaniyyah are influential, but
Salafist and Shiite groups have also started to attract supporters
in recent decades. The present paper investigates the influences of
the mentioned Islamic tendencies on the political life of Mauritania.

Some religious leaders (shaykhs) of Qadiriyya and Tijaniyyah in
Mauritania colloborated with the French colonial administration,
while some shaykhs like Hamallah and Ma al-Aynayn used Islam
as an element of motivation in the anti-colonial resistance.
Fulani, Masina and Tekrur states, which penetrated the present-
day Mauritania as well, tried to legitimise their expansion while
mobilising the West African masses against colonialism via the
Islamic notion of jihad.

After declaring independence from France in 1960, Mauritanian
politicians regarded Islam as a powerful factor to ensure the
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national unity. To this end, they adopted a Constitution with
clear references to Islam. On the other hand, the Mauritanian
governments up to now have opposed to the politicisation of
Islam and prioritised a traditional Islam whose influence would be
limited to social life.

The first president of Mauritania, Moktar Ould Daddah, was
born to a marabout family. He worked to fortify the Mauritania’s
position as a bridge between the Maghreb and Sub-Saharan Africa.
In this context, Daddah attached importance to the influence
of Islam on Mauritanian society and utilised this influence as a
component of national unity to bind the different ethnic groups
together.

Like Daddah, the successive military juntas continued to see
Islam as a key component of Mauritanian socio-politics. The most
notable policy then was the institution of Islamic sharia law in
1980-83 under Mohamed Khouna Ould Haidalla. The traditional
Islamic character of Mauritania was also preserved under
Maaouya Ould Sid’Ahmed Taya, while the state-religion relations
changed considerably during Taya’s long rule. Qoranic education
was supported by the government and the number of mosques
substantially grew, whereas religiously-motivated political
parties were not welcome in accordance with the constitutional
amendments in 1991. Mauritanian Islamic movements linked
to the Egypt-based Jam’'iyat Ikhwan al-Muslimin remained
under pressure after the attacks against two Catholic priests
and a policeman in 1993. Although both the Taya regime and
the subsequent goverments tried to prevent Salafi currents from
gaining power, many figures close to Salafism remained to be
active within the Mauritanian army, labour unions, and civil society
organisations.

Salafist Islamic movements have not exerted a powerful effect
on Mauritanian politics so far, but the salient performance of
Tewassoul in parliamentary elections after 2009 and the coup
attempt led by Saleh Ould Hanenna in 2013 indicate that these
groups have a potential to reach an influential political power.
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For this reason, they are perceived as a threat to the Mauritanian
political establishment, notwithstanding the fact that Tewassoul
seems to have focused on political survival rather than adopting a
radical ideology.

In the same way, it is understood that there is a growing
Shiite population in Mauritania. They do not appear to have
been organised politically, but as their number continues to
increase, Shiite groups may also turn into a political actor in this
northwestern African country, which will affect both Mauritanian
internal politics and the country’s relations with Iran.
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