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Ozet

Miisliman ~ diinyamin  bircok boliimiinde yeni  bir Islami  popiilizm
gelismektedir. Islami  popiilizmin ~ ortaya ¢ikisi, kiiresellesen  kapitalizmin
celiskilerine tiretilen popiilist cevabin daha evrensel halinin bir parcasidir. Aym
zamanda soguk savas donemi sosyal c¢atismalar ve Miisliiman diinyada yarim
aswdan fazla bir siiredir devam eden toplumsal yapidaki déniisiimlerin de bir
neticesidir. Yeni Islami popiilizm, ozellikle Miisliiman toplumlardaki sehirli orta
smifin ¢ogalan hwrsi ve artan hayal kirikliklar, fakir niifusun ve burjuvazinin
nispeten dislanmis kesimlerinin endigelerinden dogmaktadir. Swiflar arasi bir
birlikteligi temsil eden yeni Islami popiilizmin hedefi, temelde gittikce farklilassa da
homojen ve ezilmekte oldugu kabul edilen iimmete, devietin kaynaklarint ve siyasal
giicii agmaktir. Bu Endonezya, Tiirkive ve Misir ekseninde tartisilacaktir. Makale
son on ydwr Islami siyaset hakkindaki ¢alismalara hikim olma egiliminde olan
analizlere bir alternatif olusturmayi hedeflemektedir. Bunlar, uluslararasi golge
aglart kullanarak kiiresel sekiiler diizeni tehdit eden radikal diisiincelere temas eden
goriislerle; liml siyaset ile demokratik politikalarin uygulanmast arasinda giiglii
bir iliskinin oldugunu varsayan fakat Islami siyasetin gelisme siireclerindeki yapisal
temelleri goz ardi eden fikirleri de kapsayan analizlerdir.
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A NEW ISLAMIC POPULISM AND THE CONTRADICTIONS
OF DEVELOPMENT

Abstract

A new form of Islamic populism has evolved in many parts of the Muslim
world. Its emergence is part of the more universal phenomenon of populist
responses to the contradictions of globalised capitalism. It is also a consequence of
the outcomes of Cold War-era social conflicts and of social-structural
transformations in Muslim societies over the last half-century. Specifically, it
articulates the rising ambitions and growing frustrations of urban middle classes
across the Muslim world, the anxieties of growing urban poor populations and
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relatively peripheralised sections of the bourgeoisie. Thus representing cross-class
coalitions, the New Islamic Populism aims to provide access to power and tangible
resources to an ummah conceived to be both downtrodden and homogeneous,
though in actuality, increasingly differentiated. This is demonstrated through a
discussion of Indonesia, Egypt and Turkey. The article is intended to provide an
alternative to analyses that have tended to dominate discussions of Islamic politics
over the last decade. These include analyses that emphasise radical ideas
transmitted by shadowy transnational networks that threaten the global secular
order and those that posit a strong relationship between political moderation and
democratic practice but tend to overlook the structural underpinnings of Islamic
politics.

Key Words: Islamic politics, populism, capitalism, Indonesia, Egypt,
Turkey.

Giris

El-kaide saldirilari ile dikkati dagilmis ve Taliban ile kaygili hale
gelmis olan Bati toplumu, her zaman basar1 gosteremese de, Islam
diinyasinin bir boliimiinde biitiin canlilif1 ile yiikselmekte olan yeni bir
formdaki Islami popiilizmi zar zor gérebilmistir. Bir taraftan bu yiikselis,
ceyrek ylizyilda neoliberal ve kiiresellesen kapitalizmin ¢eliskilerine tiretilen
popiilist cevaplarin daha evrensel bir halidir. Diger yandan daha 6zelde bu
durum, soguk savas donemi sosyal ¢atismalar1 ve somiirgeciligin yikilmasi
ile Miisliiman diinyada yarim asirdan fazla bir siiredir devam eden toplumsal
yapidaki doniisiimiin bir neticesidir. Kanaatim odur ki, Islami popiilistlerin
artan hirsi, siyasal liberalizme hafiften tutunmay1 basarmis Miisliiman diinya
genelindeki sehirli orta sinifin hayal kirikliklari, solcu ideolojik gelenekten
uzak sehirli fakir niifusun endiseleri ve burjuvazinin nispeten dislanmig
kesimleri, popiilizmin toplumsal temellerini teskil etmektedir.

Yeni ortaya c¢ikan simiflar arasi koalisyonu temsil eden yeni Islami
popiilizm, devlet yoOnetiminden ve Miisliman {immetin maddi
kaynaklarindan bilyiik oranda pay sahibi olabilecek bir yapiya sahiptir.
Ummet', gesitliligi artan bir icyapiya sahip olmasina ragmen mazlum ve
homojen bir yapida tahayyiil edilmektedir. Ayrica iimmet, yeni Islami
popiilizmin baskin olarak ulusal devletlerin otoriter yapilarina karsi verilen
miicadeleden tliremis olmasi sebebiyle, Panislamci degil milli bir yapiya
sahiptir. Sunu da belirtmek Onemlidir ki, bu yeni olusum esitlik¢i bir
sOyleme sahip olsa da, varlhigi itibariyle antikapitalist olmadigi gibi
nihayetinde anti demokratik de degildir. Burada ifade edilen tezlerin tamamu
diinyadaki en biiylik Miisliiman niifusunu barindiran Endonezya ile Tiirkiye
ve Misir karsilastirilarak ele alinacaktir.
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Miisliiman yogunluklu iilkeler olmalarinin yaninda dikkate deger bir
sekilde bu ii¢ tlilke de otoriter yonetimler altinda nerdeyse paralel bir sekilde
neoliberal ekonomik reformlar gerceklestirmislerdir: 1970 ve 1980’lerde
Sedat ve Miibarek doneminde Misir, 1980 askeri darbe sonrasi Ozal
doneminde Tiirkiye ve petrol ¢ikarmada yasanan biiyiik artigin bitisini takip
eden 1980’lerde ihracat merkezli sanayilesmeye gecis yapan Socharto
doneminde Endonezya. Ustelik bu ii¢ iilke de farkli sekillerde calkantilara
sebep olan demokratiklesme siireglerinden ge¢mistir. Tam da bu noktada
Islami organizasyonlar ki demokratiklesmeyi ve ekonomik kiiresellesmeyi
savunanlar en basarililar1 olmustur, secim sahasina girig yaptilar. Tiirkiye ve
daha sonralar1 uzun 6miirlii olamasa da Misir’da bu ajandaya sahip siyasal
partiler biiyiik basar1 elde etmiglerdir. Endonezya’da ise bu siireg siirekli
basarisizliklarla doludur. Bu durumun sebeplerinden bir boliimii, ileride
gorecegimiz gibi, Endonezya’daki iktisadi liberallesme maalesef bu tilkedeki
Cinli is adamlar ile miicadele edebilecek giicte ve Tirkiye ve Misir’daki
gibi genis tabanli bir Miisliiman burjuvazi sinifi iiretememis olmasidir. Diger
bir neden ise; Endonezya’da akranlar1 Tiirkiye ve Misir’dan daha zayif bir
simiflar aras1 koalisyon tarafindan destek bulan Islami siyasal partiler, devlet
yonetiminde sadece sinirli oranda sz sahibi olabilmiglerdir.

Burada sunulan analiz bicimi, son yillarda siyasal Islam {izerine
gerceklesen tartismalara egemen olmaya niyetli bakis agilarma gecerli bir
alternatif olusturmayi hedeflemektedir. Bazi analizlerde radikal cihatcilarin
uluslararast golge aglari kullanarak milli devletlerin kiiresel sekiiler diizenini
tehdit eden ideolojik savasina vurgu yapildi(Brachman, 2009; Springer,
Regens ve Edger, 2009). Diger tiirlii analizlerde 1liml1 siyaset ile demokratik
politikalarin uygulanmasi arasinda giiglii bir iligskinin oldugu varsayilmistir
(Bubalo, Fealy ve Mason, 2008). ikinci tiir degerlendirmeler yararh bir bilgi
sunmalarma ragmen, Islami siyasetin gelisme siireglerindeki yapisal
temelleri goz ardi1 etme egilimi gostermektedirler. Endonezya orneginde,
Hefner (2000, 2005) tarihsel olarak sofistike, Kkiiltiirel olarak incelikli
analizlerinde iilkedeki siyasal islam’in “sivil” ve “sivil olmayan” akimlarini
ayirmaya yogunlagsmaktadir. Ayni endiseler “ilimli” Misliiman ¢ogunlugu
az ama dinamik “radikal azinlik” tan kiiltiir yapisi, yorum farklar1 ya da
tehlikeli yer alt1 orgiitlere bulagsma baglaminda ayirmadaki c¢abalarda da
goriilmektedir (Barton, 2004; Fealy, 2004 ve 2006). Bu c¢aligmalar
aydmlatict ve bilgilendirici olsalar da ideolojik donilisiimleri sosyal
yapilardaki  uzun  vadeli = degisimlerle  ilintilemeye  dogrudan
odaklanmamaktadirlar (Hadiz ve Robison, 2012).
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Modern Diinyada islami Popiilizm

Kapitalist gelisimin ve kiiresel entegrasyonun uygulama ve sosyal
etkilerine karst “siradan insanlar” adina gelistirilen tepkiler sebebiyle
popiilist politikalara taze wvurgular yapilmaktadir. Avrupa’da popiilist
politikalar yakin donemde Fransa’da Le Pen ailesi, Hollanda’da Fourty ve
Wilders ve Isve¢’te asir1 sagci parti tarafindan yiiriitiillen go¢ karsiti
politikalarla irtibatlandirilmistir. Bu politikacilarin hepsi de yarim yiizyildan
fazla bir stiredir koklii sosyal degisimlerin baglamasindan 6tiirti 6zellikle isci
siifinda olusan derin endigelerden faydalanmislardir. Diger yandan halke1
ve antiemperyalist soylemleri benimseyen Iran’da Ahmedinejat, Latin
Amerika’da Chavez gibi liderlerin ortaya ¢ikisi da popiilist politikalara karst
yenilenen ilginin sebeplerindendir.

Aym1 zamanda Islami siyasete karst yeni bir ilgi patlamasi da
olusmustur. Islam ve politika {izerine yapilan akademik ¢alismalar somiirge
imparatorluklart donemi ve hemen somiirgecilik sonrasi donemin baglarina
kadar geri gitse de (Geertz, 1971; Gellner, 1969), alana son donemde yapilan
katkilar 11 Eyliil saldirisi sonrast olusan imtiyazli kesim tarafindan
sekillendirilmistir. Bu sikca isaret edilen mesele, Islami kimligin ve
politikalarin Bat’da  (Laskier, 2008) ve Islam diinyasinda radikal
anlatimlariyla ilintilidir. Oryantalist Lewis’e (1990) goére bu tarz ifade
sekilleri ayn1 popiilizm gibi akildis1 anti modern olmasa da gericidir.

Popiilizm ile Islami siyaset arasindaki ilgi daha &nce de
gbzlemlenmistir (White, 2002; Colas, 2004; Roy, 2004). Bununla birlikte
son dénem Islami kimligin ve politikalarin disavurumunu, kiiresellesmenin
baskis1 ve kapitalist biiyiimenin celiskileri arasinda yeni tiir bir Islami
popiilizmin ortaya ¢ikisiyla baglantili olarak tekrar incelemek faydali
olacaktir.

Bu yeni modeli, Bat1 somiirgesinin etkili oldugu dénemde sehir ve
tagrada kendi ayricaliklarin1 korumaya calisan kiigiik zengin smifin temsil
ettigi eski tarz Islami popiilizmden ayirmak gerekir. Eski gelenekten neset
eden yapilar, somiirge donemi ve sonrasinda #mmeti, sekiiler devletle olan
etkilesiminde yillarca temsil eder konumdaydi. Endonezya’da bu kurumlarin
bazilar1 koklesmis durumdadir. ikisi de sémiirge dénemi sonlarinda kurulan,
Muhammediyye dernegi (kentli tiiccarlarin reformist kanadi tarafindan
kurulmustur) ve Nahzatu’l-Ulema (tasrada toprak sahibi din adamlar1 ve
onlarin takipgileri tarafindan kurulmustur) géze ¢arpan oOrneklerdir. Buna
baska bir 6rnek de Misir’da 1928 yilinda az bir birikimi olan ve saatgilik de
yapan bir din adaminin oglu, Hasan el-Benna (Mitchell, 1969: 1) tarafindan
kurulan Miisliiman kardeslerdir. Teskilatin kurulmasi kiigiik burjuvazinin
Ingiliz siyasal ve ekonomik baskisi altinda artan hosnutsuzlugu ile de
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ilintilidir. Ileride gdrecegimiz iizere, teskilat icyapisinda ciddi déniisiimler
gecirmistir.

Eski, geleneksel tipin aksine yeni Islami popiilizm, sehirli orta ve alt
sinift hatta kalkinma doneminde zincirlerini kiran nispeten dislanmig
burjuvaziyi giiclii bir sekilde kucaklamasiyla belirgin bir bigimde siniflar
arasidir. Yine kiiciik burjuvazi tarafindan yonlendirilen ve tagrada biiytik ilgi
goren geleneksel formun aksine yeni tip popiilizm, basarili oldugunda giiclii
is adamlarmin da destegini alan egitimli profesyoneller tarafindan
olusturulmustur. Yapisi ve yonetici kadrosu sebebiyle yeni Islami
popiilizmin hedefleri tamamen moderndir; giicii, gittikce sinifsal olarak
cesitlenen mmetin faydasina olacak sekilde yeniden organize etme. Bu
durum maddi kaynaklardan ve iktidardan pay alma konusundaki gabalart
gerekli kilmaktadir. Kapitalizmle bati somiirgeciligi araciligi ile tanisan
kiigiik burjuvazi tarafindan olusturulmus eski tip popiilizmin bdyle bir
hedefinin olmasini tahayyiil etmek giigtiir. Kiiresel batili tahakkiime"
yoneltilen devamli elestiriye ragmen, yeni Islami popiilizmin sosyal
temsilcileri cagdas kapitalizm icinde epey rahattirlar. Bunun &tesinde, bir
degisim cagrisinda bulunurlarken Islami etige uygunlugunu aramak disinda
ekonomik sistemi revize etmeyi ongérmemektedirler. Boylece dindarlarin
ekonomik ve siyasal iistiinliigline olanak saglamaktadirlar. Bu baglamda
timmet kavram sosyal ve ekonomik olarak yoksunluk ¢ekmis fakat acgozlii
elitlere kars1 miicadele eden ahlakli ve erdemli “siradan insanlardan” olusan
bir kitleyi ifade eder sekilde donlismektedir. Bu tip bir tanimlama aslinda
genel manada popiilist ideolojinin de alamet-i farikasidir (Albertazzi ve Mc
Dnnell, 2008: 3).

Diger bir deyisle, yeni Islami popiilizm, simmetin faydasina olacak
sekilde yeni piyasalar olusturacak erdemli kisiler tarafindan yonetilen bir
cesit devlet seklini 6ngdrmektedirler. Fakat bu ongorii mutlaka bir Islam
devletinin kurulmasini gerekli kilmamaktadir. Aslinda bu tiir ¢cagrilar siyaset
alaninda ilerlemesi zor olan kiiciik olusumlar tarafindan yapilmaktadir. Ne
var ki bu olusumlar bile mal biriktirme prensibine yonelik yumusak bir
diren¢ gdstermektedirler (Miilakat, Irfan Awwas, Meclis Miicahidin
Endonezya lideri, Yogyakarta, 21 Temmuz, 2010). Denebilir ki genel
manada yeni Islami popiilizmi temsil edenler, kapitalist bir devlet yapis1 ve
siyasal ve ekonomik giiclin daha “adaletli” dagitilmasini yani halihazirdaki
sosyal hiyerarside marjinallestirilmis kisilerin de bu giicten faydalanmasini
bekleyen bir toplumsal yap1 hayal etmektedirler" (Miilakat, Rama Pratama,
Adalet ve Refah Partisi (PKS)’nin Ekonomiden sorumlu yetkilisi, Jakarta, 14
Agustos, 2010). Yeni Islami popiilizmin Latin Amerika tecriibesi (Oxhorn,
1998) ile iligkilendirilen klasik popiilizmden ayrilan en 6nemli noktasi
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marjinallestirilmis kesim i¢in popiilist jargonda kullanilan “insanlar” ifadesi
yerine iimmet teriminin tercih edilmesidir".

Bu durum Tiirkiye’deki basarili yeni Islami popiilizmin bir Islam
devleti kurmaya calismak yerine, muhafazakar Islami degerler temelli bir
yonetime odaklanmasinin sebeplerinden birisidir. Yeni Islami popiilizm,
Tiirkiye ekonomisinin kiiresel kapitalizme eklemlenmesini hizlandiran
serbest piyasa politikalarint benimsemistir (Tugal, 2009). Bunun yaninda
kiiltiirel dindar burjuvazinin ve devlet tarafindan otekilestirilen orta sinifin
Oniinii acarak sekiiler kemalizm ile miicadelesine devam etmektedir.
Iktidarda bulunan Ak Parti, normalde bir araya gelmesi pek miimkiin
olmayan farkli gruplar1 sosyal hasarlarini hafifleterek kiiresellesmeyi kabul
eden Islami bir sdylem altinda toplayan yerel bir dil gelistirmistir. Bunu
yaparken sadece ahlaki kodlar1 kullanmakla yetinmeyip ezilen kesimlere
sosyal hizmetler gotiirerek de gerceklestirmektedir. Onis (2012, 12), Ak
Parti’nin popiilizmini Tiirkiye tarihindeki diger tiirlerinden ayirarak, degisen
toplumsal yapinin etkisiyle ortaya ¢ikmig, ki bu degisim Ak Parti’nin
sekillenmesine de saglamistir, “genis tabanli, siniflar arasi siyasi ittifakin”
olusturdugu “kontrollii yeni popiilizm” olarak isimlendirmektedir. Anlamli
bir bigimde Ak Parti, Kiirtlerin otonomi taleplerinde gosterdigi gibi medyada
kendisine yoneltilen elestirilere karsi sert bir tutum sergilese de demokrasiyi
benimsemektedir. Ciinkii demokrasi, koklesmis hasmane tavirlara karsi
kendisini savunmak maksadiyla kullandigi etkili bir mekanizma
olusturmaktadir (Miilakat, Ragip Duran, Gazeteci, istanbul, 13 Eyliil, 2011).

Arap baharindan sonra ortaya ¢ikan bazi gelismeler de yeni Islami
popiilizmin giindeminin nasil sekillenebilecegi hakkinda bize ipuglarn
vermektedir. Misir’da Miisliiman kardesler orgiitii yillar iginde gecirdigi
donisiimlerle siiflar arasi bir taraftar kitlesini yonlendirmeye baglamustir.
Bu durum 1970’lerden itibaren asamali olarak Misir ekonomisinin disa
acilmasi ile ortaya ¢ikan kokli sosyal degisimlerin bir neticesidir.
Miisliiman Kardesler istikrarl bir sekilde kapitalist ekonomiyi benimserken
siddet eylemlerinden kagmmus ve Islam devleti vurgusunu hafifletmistir.
Daha carpici olani, Miisliman Kardesler yeralti siyasi faaliyetlerden
vazgegerek, her ne kadar Miibarek doneminde mecburen yar1 kapali bir
sekilde olmus olsa da, siyasi secimlere katilmistir (Miilakat, Halit Hamza,
Miisliiman Kardesler Basin Merkezi, Kahire, 29 Mart, 2011). Endonezya’da
da aym sekilde su siralar yolsuzluk skandallariyla yipranmig olan iilkenin
Islami partileri arasinda en biiyiik basariy1 gostermis PKS (Adalet ve Refah
Partisi), Islam devleti insasindaki cabalarini basarili bir yonetim kurma
sorununa kaydirmistir. Bu sekilde politikalar1 yeniden tasarlama, ne sadece
basit bir firsatcilik ne de kiiresellesmeyle ilintili  degerlerin
icsellestirilmesiyle ilgilidir. Daha kokli olarak bu degisim, kapitalist
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doniigiimiin ve sosyal, ekonomik ve siyasal ortamin ortaya c¢ikardigi yeni
ihtiyaglara cevap verme ¢abasinin bir sonucudur.

Bu sebeple, evrensel olarak ezilen “insanlar” icin bagvurulan
popiilizm ile marjianllestirilen iimmeti dert edinen son dénem Islami siyaset
arasinda agik bir paralellik olusmaktadir. Bu tarz paralellikleri ortaya
cikarmak, ilgiyi atesli dindarhk ya da giniimiiz Misliiman
“militarizminin/asiriciliginin”  psikolojik yapisindan hareketle Islamci
politikalar ~ {izerine  yapilan  {iretken = olmayan  caligmalardan
uzaklastirmaktadir (Ramakrishna, 2009). Aym sekilde ilgiyi Islamci
politikalarin, Huntingtoncu bir baglamda homojen olarak kabul edilen
“Islam  Medeniyeti”  ekseninde  anlasilmaya calisilmasindan  da
koparmaktadir. Bunlar yerine ilgiyi, Miisliiman toplumlarda siyasal giiciin ve
ekonomik kaynaklarin yanhs dagilimina karsi bir cevap olarak yiikselen;
temel hak ve dzgiirliikler, sosyal adalet ve kalkinmanin hedefleri hakkinda
sorgulamaya girisen Islami siyasetin sosyal temellerini idrak etmeye yonelik
cabalara kaydirmak daha faydali olacaktir (Miilakat, Hairi Omer, Miisliiman
Kardesler Siyasi biirosu, Kahire, 20 Mart, 2011).

Sunu eklemek gerekir ki, biitiin siyasal projeler gibi yeni Islami
popiilizm de belli bir sosyal ve tarihsel siirecin igerisinde olusmustur.
Miisliiman diinyasinda da yasandigi iizere, soguk savas sonrasinda ortaya
cikan sosyal kargasa bu siirecin en 6nemlisidir. Kiiresel ekonomiyle hizl
biitiinlesmeyi takip eden siirecte, Kuzey Afrika’dan, Tiirkiye’ye, oradan
Endonezya’ya, Misliiman iilkelerde orgiitlii sol alternatifin eridigi gézlendi.
Nasil ki Avrupa’da soguk savas sonrasi solcu direnisin yikilmasi ve
neoliberal kiiresellesmenin baskisiyla sosyal demokrasinin zayiflamasi
hesaba katilmadan popiilist “alternatiflerin” ¢ekiciligini anlagilamazsa,
Miisliiman tilkelerle ilgili gelistirilen bu yaklagim da sasirtict olmamalidir
(Berezin, 2009).

Dogrusu soguk savas sonrasi olusan ortam Islami hareketlerin alenen
kapitalist perspektifleri kabullenmesini kolaylastirdi. Sosyalist hareketlerle
karsilikl1 iliski i¢indeyken ve onlarin siirekli Miisliiman toplumlarin, modern
kapitalizmle somiirgecilik doneminde nasil tamigtiklarimi hatirlattiklar: bir
dénemde bdylesi bir kabullenigin olmasi ¢ok zordu. Tiirkiye, her ne kadar
hi¢ somiirgelestirilememisse de I. Diinya savasinda Bati istilasini yasamustir.
Anadolu aslanlar1 olarak adlandirilan agik bir Islami kimlige sahip is
adamlarinin  ortaya ¢ikist AK Parti’den daha oOnceki donemlere
rastlamaktadir. Fakat bu is adamlarinin basarisin1 2002’den beri iktidarda
olan AK Parti’den bagimsiz diisiinmek pek de miimkiin degildir. Dikkate
sayandir ki bu yiikselen burjuvazi, yeni ortaya ¢ikan etkilerinin, Istanbul
merkezli burjuvazinin kasten ihmal ettigi ‘“amme menfaatinin”
gelistirilmesinde faydali oldugunu diisinmektedir (Demir, Acar ve Toprak,
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2004). Genel hatlariyla buna yakin bir durum Misir’da ihvan tarafindan
kurulan FIP (Ozgiirliik ve Adalet Partisi), Miibarek sonras1 donemdeki ilk
secimde biiylik bir basar1 elde ettiginde ve devlet baskanligin1 kazandiginda
gerceklesebilirdi. Fakat, bir yil sonra dramatik ve kanli olaylar devlet
baskanim1 yerinden edince bu gerceklesmedi’. Ne parti ne de Ihvan,
Miibarek’in yakin dostlarinin elinde tuttugu iilke ekonomisini genis bir
tabana yaymak i¢in daha gii¢lii bir kiiresel ekonomiye sahip olmay:
savunmaktan cekinmemislerdir. (Miilakat, Thab el-Fouly, isadami", Kahire,
4 Nisan, 2012 ). Ayn1 zamanda Ihvan, orta sinif mesleki derneklere hakim
oldugu gibi Misir sehirlerinde artan fakir halk tabakasina sosyal hizmetler
gotiirmektedir (Miilakat, Dr Essam Abdul Mubhsin, Islami Tip Dernegi
Hastanesi, Giza, 27 Mart, 2011)""

Ne var ki Endonezya’daki karsiliklarinda, ekonomiyi zimmet igin
faydal1 bir sekilde yeniden diizenlemek i¢in siyasal giicii elde etme fikri epey
uzak durmaktadir. Bununla birlikte Tirkiye ve Misir’da oldugu gibi
kapitalist ekonomiye karsi bir itiraz bulunmamakta; sadece bu sistemin
timmet degil de Cinli isadamlar1 tarafinda kontrol edilmesine bir itiraz
yoneltilmektedir. Endonezya’daki isadamlari, islam’m sosyal adaleti tesis
etmede sosyalist hareketlerden daha ideal oldugu iddiasini dillendirirken, is
ticarete yaptiklar pozitif katkiya gelince, halifeligin en parlak doneminde de
zengin tliccarlardan bolca bulundugunu ifade etmektedirler (Miilakat,
Munarman, islam’1 Savunanlar Cephesi, Jakarta, 8 Temmuz, 2010).

Popiilist Siyaset

Popiilizm siyasetteki sag egilimlerle de sol egilimlerle de
iligkilendirilebilecek bir terimdir (Jansen 2011). Terim, ABD’de Huey Long
gibi kisilerle 6zdeslesmis kirsal merkezli hareketler, Arjantin’de is¢i
merkezli Pernism ve Brezilya’da Vargas olusumlari, hatta Avrupa’nin
antikomtinist fagist rejimleri dahil genis bir skalada ortaya ¢ikan yirminci
yiiz yil deneyimleriyle ilintilendirilmistir. Popiilizmin hem sag hem de sol
varyantlarinin olmasi, terimi incelemede sosyal temelleri ilizerine yapilacak
sosyolojik bir caligmadan epey yararlanilabilecegi gercegini Onerir. Buna
karsilik Conniff (1999: 5) gibi baz1 yazarlara goére popiilistler yalnizca hali
hazirdaki  sosyo-politik modellerden yararlanmaktadirlar ve onlar
“diizensizce” kaynastirmaktadirlar.

Bunun yaninda popiilizm siyasal firsatgilik (oportiinizm) igin
elverigli semsiye bir tabir olmaktan baska bir sey olmadig1 da ifade edilir.
Conniff (1999: 5) popiilizmi ““ esnek, eklektik, herhangi bir zamanda en
yiiksek miktarda se¢men kitlesine ulagmak igin tasarlanmig” olarak
tamimlarken bu goriisii benimsiyor gibidir. Popiilist politikalar “renkli ve
girisken siyasetcilerin” kalabaliklar1 “kendi hareketlerine cekmek ve onlarin
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kendileri Oldiikten sonra bile sadakatlarini siirdiirmelerini saglamak”
(Conniff, 1999: 4) gibi mantiksizliklarla es anlamli kullanildiklarinda bagka
bir problem de ortaya cikmaktadir. Conniff’e gore popiilizm genelde
“yiiksek enflasyon, bor¢ batagi ve suiistimale” yol agan sorumsuz ekonomik
politikalarla es degerdedir. Fakat bu diisiinceyi 1990’larda ortaya gikan
Peru’da Fujimoro ve Arjantin’de Menem gibi Latin Amerika’daki neoliberal
popiilist hareketlerle (Weyland, 2003) bagdastirmak pek miimkiin
gbzilkmemektedir. Ayni sekilde Ak Parti’nin immetin sosyal ve ekonomik
acidan giliclendirmeyi hedefleyen neoliberal politikalar1 ile sekillenen
Tirkiye’deki popiilizm ile de agiklanamaz (Yavuz, 2009: 58-60).

Fakat son donemde popiilizm ile ilgili kaygilar diisiinsel seviyede
ortaya ¢ikmaya bagladi. Mudde (2004: 543)’ye gore popiilizm,toplumu
“saf/masum insanlara” kars1 “yozlasmis elitler” seklinde boliinmiis “birbirine
rakip iki homojen grup” olarak tahayyiil eden bir “ideolojidir”. Bu ideolojide
umumun iradesinin tecellisi beklenir.

Taggar (2008) boyle bir “insan” ideasmnin ancak erdemli ve
kenetlenmis insanlarin bulundugu hayali bir yerin olduguna inanmakla
stirdiiriilebilecegini ifade eder. Ayni dogrultuda Hawkins (2010: 5),
Venezuela’daki Chavez doneminin popiilist sdyleminin maniheist bir diinya
goriisii ile doldurulduguna temas eder.

Laclau (2005) popiilist etiketin kinama kiiltiirtinde kullanildigini
sOylemekte haklidir. Bir¢ok arastirmact karizmatik liderler tarafinda
olusturulan popiilizmi, Weber’in rasyonel modern ydnetim ilkesinin tam
aksine goz ardi etmislerdir (Weber, 1978: 1111-1156). Weber’in karizmatik
lider kavrami ekseninde bakildiginda, mesela, Ensar’i (2008) calismasinda
sabik Ahmedinejat hiikiimetini irrasyonel ve tabiati geregi istikrarsiz olarak
lanse etmistir. Fakat popiilizmi modern rasyonelligin karsisina yerlestirmek
onun potansiyel giiclinii onemsememek olacaktir.

Ne var ki, Laclau’nun popiilizmin “siyasal mantigini” istikrarsiz bir
seklide coziimlerken kullandigi bilindik diisiince ¢izgisini takip etme
zorunlulugu bulunmamaktadir (Laclau, 2005: 117-124). Yine de onun
diistinceleri, gercekte popiilizmi belirli toplumsal gostergelere yerlestirmek
ve popilist politikalarin ona yol agan toplumsal temeller iizerinde
incelemeler yaparak anlamaya calismak bakimindan faydali olmaya devam
edecektir.

Diger baz1 akademisyenler popiilist politikalarin  Grgiitsel
ozelliklerine yogunlagsmay1 tercih etmistir. Mesela Mouzelis (1985: 342),
“popiilist politikalarin kendine has 6zelliklerini orgiitsel seviyede bulmanin
miimkiin 7 oldugunu diisiinmektedir. Bu oOrgiitsel seviyede temsili
demokrasinin kurumlarini bypass etme ¢abalarini da bir kisi gézlemleyebilir.
Bu baglamda Jansen’in (2011: 82) popiilizmin halk¢1 sdylemle doldurulan
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tartismaci politikalar ve sosyal hareketlerin de dahil oldugu siyasal bir
uygulama oldugu yoniindeki goriisiinii, Mouzelis gibi onceki donem
akademisyenlere borgludur.

Dikkat c¢ekici bir bigimde Ionescu ve Gellner (1969) popiilist
politikalarin nasil muhtelif ortamlarda ve farkli sosyal etmenlerle ortaya
ciktigini yarim asir once derledikleri makalelerde ifade etmislerdir. Bunu
yaparak popiilist politikalarin sinif merkezli degerlendirilmesinin Oniinii
agmislardir. Bundan 6tiirii Oxhorn (1988: 223) Latin Amerika’daki popiilist
hareketlerin “bir ¢ok sinif arasinda olusan asimetrik bir koalisyonun” 6zel
bir seklini temsil ettigini 6ne slirmektedir. Latin Amerika’daki kalkinmanin
alt siniflarda sebep oldugu esitsizlikten mustarip olmalarindan yararlanan bu
hareketler, is¢i ve kdyliiler kadar marjinallesmemislerse de imtiyazli azinlik
tarafindan st smiflara c¢ikmasi engellenmis olan orta siniflar eliyle
kurulmustur. Modernlesme siireclerinin ortaya ¢ikardigi fakat halihazirdaki
toplumsal hiyerarside ayricalikli konumda olan kisilerin etkisinden heniiz
kurtulamamis olan fakir siniflar tam manasi ile kavranmadan bu makalede
izah etmeye c¢alistigimiz yeni Islami popiilizmi anlamak pek miimkiin
olmayacaktir. Oxhorn ve Jansen’in Latin Amerika Orneklerinden farkli
olarak, Yeni Islami popiilizmi olusturan siniflar aras1 koalisyon, milliyetci
degil; dini sembol, imgeler ve terminoloji tarafindan birbirine kenetlenmistir.

Caba herhangi bir popiilist ajanda da olusmasi ihtimal i¢ tezatlari
fark etmek lizerine olmamalidir. S6zde farklilagsmamis bir “halk kitlesini”
temsil etme iddiasina ragmen, popiilizm es zamanli olarak, marjinallesen
kigilere yonelik ilgiyi stirdiirme yetisine sahiptir. Bu siire¢ “avamin (pleps)
kendini halk (populus) olarak goérme siirecidir (Laclau, 2005: 86). Bu
sebeple popiilizm sosyal gergeklige ters olan “farkliliklarin askiya
alinmasina baghdir (Deiwiks 2009). Ayn1 prensip yeni islami popiilizme de
uygulanabilir. Yeni islami popiilizm, belirli bir tarihsel yériingede ilerleyen
Miisliiman ¢ogunluklu toplumlarda hirsli ama yorulmus orta simif, kismen
dislanmis girigsimciler ve fakir halk tabakasinin ortak bir noktada
bulusmasim1 hedefleyen bir diinya goériisiinii siirdiirmektedir. Bu farkli
tabakalar, siyasi arenadan solcu rakipleri ekarte eden soguk savas donemi
catismalari, kiiresel ekonomiye uyum siireci ve iktisadi kalkinmadan
kaynaklanan doniistimler tarafindan sekillendirilmistir.

Popiilizmin ortaya ¢ikisi, ortak bir mahrumiyet yasamus ve birbirine
benzer bir bicimde hélihazirdaki sosyal diizenin kurumlar1 tarafindan
sistematik bir sekilde baski altina alinmug farkli sosyal konumlara sahip
kisilerin endigelerini yansitmasinda yatar. Bunun anlami, bir kisi az bir
mahrumiyet bile yasasa, kendisi gibi hayal kiriklilar1 ve endiseler yasayan
bir “dengini”, ezilenlerin sikintilarina yol acan siireclerde ve mevcut sosyal
yapida bulabilir (Laclau, 2005: 77-83). Sosyal etki, sosyal adaletsizligin
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miisebbibi varsayilan kesimlere yonelik farkli toplumsal tabakalarda sebep
sonug iliskisi gelistirmektedir. Bu sebeple yeni Islami popiilizmin toplumun
en ¢ok istismar edilmis katmaninda ortaya ¢ikmamasi tesadiifi degildir.
Ortadogu iizerine yazarken Ayubi (1993), islami popiilizmin sosyolojik
kdkenini, iyi egitimli sehirli orta simif tarafinda kurulan mesleki dernekler
olarak tanimlar.

Roy’un (1996) Miisliiman toplumlardaki cabalari bosa ¢ikan ve
yiikselisi engellenmis yeni orta sinif tanimi 6nem arz etmektedir. Ona gore
Miisliiman orta sinif, “yeni sehirlesmis ailelerden ya da alt orta simnif tan
cikan, geleneksel dini okullardan ziyade “modern egitim sisteminde”
yetismis kimselerdir. Nispeten iyi egitimli ve vasifli bu kimseler, koklesmis
elitler ve siyasi kayirmacilik ile kontrol edilen toplumun tepe noktasindan
dislanmislardir. Bu halleriyle kimisi fakir ve daha az egitimli alt siniflar ile
aynit ekonomik sartlarda yasamak zorunda birakilmiglardir. Roy’un tarif
ettigi sey bir tiir sinifsiz entelektiielliktir (lumpenintelligentsia) (Wickham
2002; Kepel 2002, ozellikle bknz 4. bolim). Bu entelektiielligin
modernlesme teorilerinde iddia edildigi gibi despotizme liberal bir elestiri
yoneltmesi beklenmemeli fakat onun yerine Ortadogu’ya yayilmis giiclii
oligarsiler tarafindan kontrol edilen acimasiz otoriter rejimlere karsi Islami
popiilist bir hareket baglatmasi umulabilir.

Bunun da 6tesinde, kiiresellesme ve piyasa ekonomisinin gelismesi
ile koklii sosyal degisimler yasansa da diinya genelinde kimlik merkezli
politikalar kaybolmamig aksine zaman zaman yiikselise gegmistir. Bu durum
her zamankinden daha sekiiler ve dinden uzaklagmis bir diinya tahayyiil eden
hakim “sekiilerlesme teorileri” ile de ters diismektedir. Bu sebeple
Hindistan’da soveniz bir hareket olan ve {ist kast ve kendine glivenen orta ve
tist siniflar tarafindan desteklenen Hindutva hareketi sonuncunun dikkatini
cekmistir (Deasi, 2004)"™"

Fakat popiilizmi anlamak kimlik siyaseti ile bitmemektedir. Ulkiiler
ve adaletsizlikler Islami terminoloji ile sembolik olarak aktarilabilse de
analizler, sosyal koalisyonun yiikselmesine olanak taniyan ve hedeflerle
servis edilen ilgi kiimelerinin izahina ihtiya¢ duymaktadir. Bu noktadan
hareketle, somiirge doneminde neset edip somiirge sonrasi donemde de
varhigini  siirdiiren  kiiglik burjuvaziden, giiniimiiz kiiresel kapitalizm
cagindaki ayirt edici siniflar arasi bir yap1 olan islami popiilizme
evirilmesini tespit etmek mimkiindir

Yeni islami Popiilizmin Sosyal Temelleri: Karsilastirmah Bir
inceleme

Yeni islami popiilizm, maddi kaynaklar ve gii¢ iizerinde kontrol
saglamak ve siyasi erki elde etmek i¢in siniflar arasi bir tabani harekete
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gecirir. Bununla birlikte, kolaylikla gérmek miimkiindiir ki egitimli orta
siif, Tiirkiye, Misir ve Endonezya gibi Miisliiman ¢ogunluklu {ilkelerde
sekiiler devlet diizeninin tahribatina ve yozlagsmasina karst kampanya
yiiriiten genis tabanli sosyal bir koalisyonun olusumunda kilit rol
oynamaktadir. Zaman zaman bocalasa da ekonomik gelisme ve egitim
kurumlarinin yayginlagmasi, egitimli sehirli orta simifin biiylimesini garanti
etmektedir. Su var ki, genelde geng egilimli olan bu sinifin iiyelerinin cogu
modernlesmenin Onerdigi sosyal gelisme vaatlerinin gergeklesmemesi ile
hayal kiriklig igindedirler.

Bu tip durumlar 6zellikle yonetici elitler tarafindan kontrol edilen
sert merkezi kapitalist oligarsilerin bulundugu toplumlarda daha yaygidir.
Endonezya’da bu elitlerden bazilar1 otoriter rejimden temsili demokrasiye
geciste para politikalarini kullanarak {istiinliiklerini devam ettirmislerdir
(Robison ve Hadiz, 2004). Misir, Endonezya ve Tiirkiye gibi iilkelerde
yiiksek geng issizlik orani sebebiyle geng ve egitimli bireylerin kimisi igin
orta simf statiisii tam net olmasa da, Islam’dan tiiremis sosyal adalet fikri,
dislanmisliklar1 ve politik bir cevap iiretmeleri i¢in faydalidir.

Arap baharinda yirmi yil 6nce Ayubi (1993: 176), Arap toplumunda
ezildikleri kadar hirslt da olan orta siif bireylerin bulundugundan bahseder.
Bu sebeple haber biiltenlerini, 2011 yilinda Misir ve diger Arap lilkelerinde
ortaya ¢ikan ayaklanmadan bahsederken geng, egitimli, teknolojiyi
kullanabilen, fakat genelde diizensiz islerde caligsan, bireylerin, yozlagmis
otoriteye karsi yiriitiilen sokak protestolarinda nasil etkili olduklariyla ilgili
haberlerin isgal etmesi siirpriz degildir. Endonezya’da baskan Soeharto’yu
1998°de deviren dgrenci merkezli protestolarda ayni yapida bir demografik
profilin olmasi da sasilacak bir sey degildir.

Bununla birlikte yeni Islami popiilizmin genis toplumsal tabaninin
onemli bir bileseni de organize olamamis sehirli ¢aligan kesimdir. Hem fiziki
olarak hem de farkindalik bakimindan onceki temsilcilerine nazaran
sehirlesmis olan is¢i siifi, Endonezya ve iran gibi renkli toplumlarin uzun
stiredir vazgecilmez bir parcasi haline gelmistir (Gabriel, 1979; Skocpol,
1982; Hadiz, 1997). Bu sif sadece resmi sektorde galisanlardan ya da
endiistri iscilerinden olusmamakta ayni zamanda ¢ok sayida kayit disi1 is¢i ve
igsiz kisilerden de olusmaktadir.

Fakat Zizek ve Laklau arasindaki verimli akademik tartismalara
ragmen (Butler, Laclau ve Zizek, 2000) bu simiftaki kisilerin hangisinin
emekei hangisinin sinif bilincinden yoksun halk kitlesi oldugunu ayirmak
giictiir. Clinkii gelismekte olan {ilkelerde kente gd¢ devam etmekte olan bir
stirectir. Gliniimiiz sehirli fakir sinifin bircogu birkag nesil dnce kdylerden
gbc etmis kimselerden olusur. Neoliberal ekonomilerde bir kisi kolaylikla
emekgiler ile yoksul halk kitlesi arasinda gel git yaparken muhalif siyasi
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davraniglara ya da potansiyellere yatirim yapmak pek kolay degildir. Dikkate
deger bir bicimde sehirli fakir siniflar sosyal ve siyasal temsiliyet i¢in gerekli
araclardan yoksun kalmistir. Halihazirdaki demokratik yapisina ragmen,
1960’larda yiikselen soguk savas ile sol akimlarin giiciinii kaybetmesi ve bu
durumun otuz yil boyunca Socharto doneminde devam etmesi sebebiyle
Endonezya’da bile bu durum bdyledir.

Yeni Islami popiilizmin yiikselisine yol acabilecek smiflar arasi
koalisyon iiyelerinden biride tarihsel sebeplerle kismen diglanmis burjuvazi
kesimidir. Tiirkiye’de Anadolu burjuvazisinin  yiikselisi  ¢oktandir
gozlenmekteydi. Dikkate sayandir ki 1960 yilinda Atatiirk’iin kurdugu
CHP’ye kars1 basar1 elde eden Demokrat Parti’ye yonelik Kemalist askeri
darbeden itibaren bu sinifin siyasi emelleri diizenli olarak engellenmistir
(Keyder, 1987, bknz 4. Ve 5. boliim). Ayni zamanda toplumsal tabanda
birbirine rakip olan ve Ak Partiyi destekleyen dini cemaatlere iiye bu
burjuvazi sinifi, giiniimiizde Istanbul merkezli dev holdinglerle miicadele
edebilmek icin giiclii finansal dernekler kurmuslardir (Miilakat, Hiiseyin
Giilerce, Istanbul, 16 Eyliil, 2011).

1980’lerde yapilan yapisal reformlarin ve uluslararasi kalkinma
orgiitlerinin Anadolu’da bulunan ihracat merkezli isletmelere yeni imkanlar
saglamast da Anadolu burjuvazisinin giliniimiizdeki duruma gelmesinde
onemli katkilara sahiptir. Misirda ise benzer politikalar, Miisliiman
Kardesler ile baglantili ve otoriter baski doneminde 6rgiite ekonomik destek
saglamis disa doniik isletmelerin giiclenmesini saglamigtir (Miilakat, Diaa
Farhad, isadami ve Miisliiman Kardesler orgiit liyesi, Kahire, 4 Nisan, 2011).
Endonezya’da ise 1980’lerin baginda petrol fiyatlarinin diismesi ile ortaya
cikan ihracat merkezli endiistrilesme, giiglii burjuvaziden dindar bir kiiglik
burjuvazinin dogmasina sebep olamamistir. Bunun temel sebebi, somiirgenin
son donemlerinden beri iilkede yerlesmis Cinli isletmelerdir.

Bu baglamda, eski tarz Islami popiilizmin varisine tarihsel bir miras
biraktigini da not etmek gerekir. Endonezya 6rneginde, her iki versiyonda da
yerlesmis olan Cin karsit1 hassasiyette bu durum gériilebilir. Ozel miilkiyetin
sonlandirilmasina yonelik sosyalist hedeflere verilen tepkiden sadir olan eski
formun geleneksel sol karsithig1 dogasi, yeni islami popiilist formda devam
ettirilen ideolojik duruslardan bir digerdir. Endonezya’da yeni Islami
popiilizmin eski formla “ortak noktalarinin” sinir1 ise, dnciiliiniin olusumuna
yardimc1 olan unsurlara sahip olmamasidir. Somiirge doneminde tiireyen
Islami popiilizm, 6grenci ve orta simf bireyler tarafindan organize edilen
Endonezya Hizbu’t-tahrir (HTI) gibi emperyalizm karsit1 orgiitlerin
hedefindedir (Miilakat, Ismail Yusanto, HTI sdzciisii, Jakarta, 14 Temmuz
2010). 11 Eyliil’den sonra bu elestiriler, eski popiilistleri “Islam diigman1”
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“Amerikan emperyalizminin” ajanlar1 olarak tanitan komplo teorilerini
yeniden canlandirmstir.

Ne var ki, yeni Islami popiilizmin Endonezya’da siirli bir etkisi
vardir. Giinliik hayatta pek dikkat ¢ekmese de, hareketin, toplumsal ahlaka
yonelik, anti-pornografi yasasi ve bazi yerel yonetimlerde kadinlara yonelik
kilik kiyafet diizenlemesi gibi, ¢abalarla bazi basarilar elde ettigi dogrudur.
Fakat bu tip girisimler kendine giiveni olusturmada yetersiz ve devlet
yonetimine dogru topyekiin bir ilerleyis gostermede basarisizdir. Ayrica bu
hareketler, 2011 oncesi Misir’daki Ihvan gibi siyasi ydnetime katilma
cabalarindan ziyade toplum {izerinde kiiltiirel bir etki olusturmayi
hedeflemektedir (Bayat, 2009). Miisliiman Kardeslerin onca miicadeleye
ragmen Misir’da tutunamamasi, Endonezya’da onu takip edeceklere kotii bir
haber oldu. Ayni zamanda Endonezya’da 2000°1i yillarin basinda goriilen
terorist saldirilar da sosyal izolasyonun genislemesine ve basarisizliklarin
artmasma katki saglamistir. Endonezya’da resmi devlet kurumlarmi ele
gecirmeye calisan siddet taraftar1 olan kisilerin en az destek alan kesimler
olmas1 da tesadiifi degildir. Tiirkiye ve Misir ile karsilastirildiginda
Endonezya’da se¢cimli demokrasi ile siyasi iktidari elde etme, daha diisiik bir
ihtimaldir. Bu sebeple, Tiirkiye ve Misir’da Endonezya’ya kiyasla Islam
adma saldirilarm olmamasi, Endonezya’daki yeni Islami popiilizmin temsili
demokrasinin nimetlerinden faydalanmada digerlerine kiyasla basarisiz
oldugunu gostermektedir™. Bu baglamda, son yasananlardan sonra Misir i¢in
ise onemli bir soru da Ihvan’nin yeraltina cekilip cekilmeyecegi hatta
homojen bir tanimlamayla {immet adina siddete yonelip yonelmeyecegidir.

Sunu eklemek gerekir ki biitiin bu saydigimiz iilkelerde yeni Islami
popiilizmin sosyal temsiliyeti, parlamenter demokrasilerde miimkiindiir.
Mesela Ak Parti’nin temeli, Kemalist baskinin yogun oldugu zamanlarda
bile siyaset yapmaya calisan dini yapilardir. Miisliiman Kardesler ile
Ozgiirliik ve Adalet Partisi’nin organik bagi malumdur. Endonezya’da PKS,
otoriter Yeni Diizen doneminde genelde sehir yerleskelerinde orgiitlenerek
yar1 gizli bir yap1 olarak ortaya ¢ikmustir.

Endonezya: Yeni Islami Popiilizmin Simirlari

240 milyonluk Endonezya niifusunun %88’i kendini Miisliiman
olarak tanimlamaktadir. Endonezya kokli yapisal degisikliklere sebep olan
ve yillarca siiren diizensiz fakat kayda deger bir ekonomik gelisme
gostermistir. Bunun yaninda tartismalarla dolu kiiresel ekonomiye entegre
siireci ve son donemde, merkezi devlet otoritesinden yerellesen bir tiir
demokrasiye gecis yasamustir. (Hadiz, 2010). Islami popiilizmin ne otoriter
Yeni diizen déneminde (1966-1998) ne de suan ki demokraside iimmetin
temsiliyet kazanmasi i¢in devletin kontroliinii ele gegirme ¢abasi yoktur.
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Ortadogu’ya benzer bir bigimde modern islami siyaset, ge¢ sémiirge
doneminde sehirli tiiccarlar, kii¢iik isletmeciler ve tasra elitleri tarafindan
sekillendirilistir. Bu canli bir sekilde, yirminci yiiz yilin basinda Almanlarin
destekledigi (Sidel, 2006) Cinli isadamlarinin giiclii olduklari (mesela
tekstil) alanlarda etkin olmak maksadiyla kurulan Sarekat Dagang Islam
(Islami Tiiccarlar Dernegi, sonralari kisaca Islam Dernegi ya da SI)
derneginde goriiliir. Ilging olan Endonezya Komiinist Partisi (PKI) SI
orgiitiiniin iginden ¢ikmustir. Kiigiik burjuvazi kaynakli Islami popiilizm
tarafindan da 0Ozel miilkiyetin sonlandirilmasini hedefleyen sosyalist
hedeflere siddetle karsi ¢ikmasini saglamasina kadar Miisliiman komiinistler
Endonezya tarihinde hig garip karsilanmamstir”,

Kii¢iik burjuvazi ile Miisliiman kuruluslar ve PKI tarafindan temsil
edilen komiinizm arasindaki catisma, sOmiirge sonrasi donemde biiylik
etkiler birakmigtir. 1949 ve 1962 yillar1 arasinda Bati Java merkezli ama
Giiney Sulawesi ve Ace’de de etkili olan Daru’l-Islam hareketi, islami bir
devlet kurma niyetiyle gerilla savasi yiiritmiistiir. Her ne kadar olusum, dini
bir saikle hareket etse de bolge milislerinin diizenli orduya gecilmesinden
duydugu rahatsizlik da bir etmen olarak vardir. Bolgesel elitlerin yeni
merkezi yonetime gecilmesiyle kaybetmekten endise ettikleri sosyal
pozisyonlar1 da yine koyliilerin bu sekilde seferber edilmesinde etkili
olmustur (Van Djik, 1981; Boland, 1971).

Onemli bir nokta da asker tarafindan yenilmis olmalarma ragmen
bazi iiyelerinin PKI’1 yok etmek iizere 1965-1966’da yine asker tarafindan
mobilize edilmesiyle Daru’l-islam hareketi kismen yeniden ayaga
kalkmustir. 1970 ve 1980’lerde daha sehirli ve egitimli hale gelmis Daru’l-
Islam’1n yeni nesli, biiyiik Cinli sirketlerin gdzdesi olan ve iimmet kanadinda
karsisinda bir siyasi olusum kurulamayan Yeni Diizen rejimine yonelik
siyasal muhalefeti kurabilirdi®. Halen 1990’larda resmi siyasal ve sosyal
yasamda bir yer tutamamistir ve hareketin bir kismi, Socharto doénemi
sonras1 birgok terdrist saldiridan sorumlu tutulan Cemaat-i islamiyye’ye
dontigmiistiir (Selahaddin, 2011: 227-236).

Daru’l-Islam’in gerilla savasim desteklemeyen, kisa vadeli temsili
demokrasinin ortaya ¢iktig1 somiirii sonrasi ilk donemde bir siirii Islami parti
ve organizasyon PKI ile yarismistir. 1950’lerin sonunda anayasaya Islam’la
ilgili maddeleri koymakta basarisiz olduktan sonra askeriye ile yakin iliskiler
kurdular. Ayn1 partiler orta 6l¢ekli Miisliman is adamlarini giiclendirmede
de basarisiz olmuslardir (Robison, 1986). Orgiitlii isgiiciinii de sinifsal
catismalarin disinda tutmaya calismiglardir. Dikkate deger bir sekilde ayni
donemde asker, PKI’nin 6niinii kesmede ve millilestirilmis bir¢ok yabanci
sirketlerin yonetimini eline almada somut bir ¢ikar gézetmistir.
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1960’larin ortalarindan itibaren hem askeriye icin hem de kiiciik
burjuvazi destekli Miisliiman organizasyonlar i¢in komiinist planlarin
biiyliyen bir tehlike olarak goriilmesi siirpriz degildir. Milliyet¢i kahraman
Soekarno’nun biiyiik bir Islami parti olan Masyumi’yi ayrilik¢ilara destek
verdigi iddiasi ile kapatmasi (Kahin ve Kahin, 1995), onu komiinistlerin
gbzdesi yapmustir. Miicadele 1966’da yliz binlerce gercek ve muhayyel
komiinistin dldiiriilmesinin ardindan Yeni Diizen’in kurulmasi ile sona erdi.
ABD ve Ingiltere tarafindan aktif bir sekilde desteklenen Yeni Diizen, esasen
PKI ve Sockarno’yu diskalifiye etmek icin olusturulmus karst devrim
blogundan ibaretti.

Bu noktada soru su idi; kiiclik burjuvazinin programinda yer alan
timmet, Yeni Diizen’in ekonomik politikasinda yer ediniyor mu? Kisa bir
siire sonra goriildii ki cevap tinili bir “hayirdir”. Komiinist tehlikenin
yoklugunda eski Islami popiilizmin lider kadrosu siyaset arenasinda yalniz
birakilarak, onlarin taleplerini yerine getirmeye gerek goriilmedi. 1973’den
Soeharto’nun 1998’de devrilmesine kadar, Pancasila denilen milliyet¢i resmi
ideolojiye sadik kalmasi kosuluyla etkisiz bir Islami Partinin varligina
miisaade edildi.

Onemli bir konu da, sémiirge déneminde biiyiik bir burjuvazi sif
olarak yiikselen ve yiiksek kademeli biirokratlarla iyi iliskiler gelistiren
Cinlilere karsi, @immet iginde bir husumet olugsmustur. Bagkan Soeharto ve
biiyiik Cinli isadam1 Liem Sioe Liong arasindaki dostluk, zimmetin devlete
ve biiyiik sirketlere yonelttigi diigmanligin sembolii haline gelmistir.

Ayni donemde ekonomik kalkinma da siirdiiriilmiistiir; 6ncelikle
yabanci yardim ve yatirimlarin gelmesi ardindan beklenmedik bir sansla
petrol rezervlerinin bulunmasiyla devlet kalkinmanin “motoru” konumuna
geldi. 1980’lerin basinda petrol ¢ikarmada yasanan patlama sona erdiginde,
ekonomik gelisme, iilkenin diinya ekonomisine biiyiikk oranda
entegrasyonunu getiren ve ekonomik liberallesmeye yol acan ucuz is giiciine
dayali ihracat merkezli bir programa bagl hale geldi. Maalesef bu politikalar
iilkedeki oligarsiyi daha giiclii hale getirdi (Robison ve Hadiz, 2004). Mesela
Ozellestirme politikas1 Soeharto’nun yakinlarina ve siyasi yandaslarina
yaradi.

Tam da bu baglamda, yeni sosyal emelleri barindiran ve daha kaliteli bir
egitimle donatilmis yeni, sehirli, Miisliiman bir orta sinif gériinmeye bagladi.
Siirpriz olmayan bir sekilde islami merkezli bir kimlik 1970 ve 1980’lerde
ozellikle gec sehirli orta siifta ortaya ¢ikmaya basladi. Fakat bu dindarligin
artmas1 alelade bir sekilde olmamustir. Yerleskelerde diizenlenen Ogrenci
organizasyonlari iyiden iyiye sinirlandirilinca, ¢ok sayida geng orta sinif
mensubunun siyasal anlamda katilimci olmasini1 saglamak maksadiyla dini
sohbet ve ibadet gruplar1 aktivistler tarafindan yeniden tasarlandi. Soeharto
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yonetiminde olusan sosyal diizende siyasetci isadamlarinin biiylik bir ag
gozlilikle nasil yiikseldikleri bu toplantilara katilanlar igin anlam
kazanmaya basladi. Bu sebepledir ki PKS 6nemli bir tabani, metot olarak
dogrudan Misir’daki Miisliiman Kardeslerden alinan iiniversite merkezli
terbiye (egitim) hareketinden ¢cikmistir (Rahmat, 2008). Daru’l-Islam’da her
ne kadar faaliyetlerini gizlice yiiriitiiyor olsa da, 1970’lerden itibaren yeni
tyeleri, geleneksel dini egitim veren kurumlardan daha ¢ok sekiiler
liniversite yerleskelerinden temin etmistir. Yeni iiyeler pasentren kilat™ gibi
cesitli egitimlerden gecirilirlerdi.

Endonezya’daki kalkinma silireci ayni zamanda, bir canavara
doniigen biiyiik sehirlerin varoslarinda yasayan sehirli fakir sinifin da
bliylimesine sebep oldu. Sunu hatirlatmak gerekir ki, oOzellikle Yeni
Diizen’in son yillarinda, bagimsiz sendikaciligin olmamasindan 6tiirii iicretli
is¢iler oOzlik haklariyla ilgili miicadeleyi sosyal orgiitler araciligiyla
vermiglerdir (Hadiz, 1997). Bu haklar giinlimiizde kazanilmis olsa da ¢aligan
sinif oOrgiitleri zayif kalmaya devam etmistir. Sidel’in (2006: 52), “Yeni
Diizen donemindeki gelismeler bir timmet € mensup olma bilincine sahip bir
emekci sinifi liretmistir” fikri, degerli bir tespittir. Diizenli is bulamayan
kisiler, islam’1 Savunanlar Kanadi (FPI) gibi yar1 militan 6rgiitlere insan
kaynag1 olusturmustur (Miilakat, Munarman, FPI, Jakarta, 8 Temmuz, 2010;
Halid Seyfullah ve Totok, Hilal Yildiz Partisi mensubu ve Hizbullah
aktivisti, Solo, 26 Temmuz, 2010. Bknz Wilson, 2008).

Yeni Diizen Endonezya’da yasanan toplumdaki yapisal
degisikliklere kor degildi. 1990 yilinda Islami siyasetcilerin bazilar1 ICMI’1n
(Endonezya Miisliiman Entelektiieller Dernegi) kurulusuna katki vermeleri
icin davet edildiler (Hefner, 2000). ICMI ile Yeni Diizen {ist orta simf
Miisliimanlardan yararlanmak istemistir. Onca tantanaya ragmen ICMI kisa
stireli ve yiizeysel bir etkiye sahip olmustur. Bu sebeple de Soeharto’nun
devrilmesinden sonra gittikge etkisiz hale gelmistir. Soeharto’nun
kalabaliklar1 siyasetten uzak tutma konusundaki takintisiyla paralel olarak bu
olusum, ne Tiirkiye’de ortaya ¢ikan Anadolu kaplanlarina benzer bir yapiy1
beslemis ne de biiyiiyen fakir sehirli kesimlere yonelik bir faaliyet
yuritmiigtr.

Yeni Islami popiilizmin smiflar arasi bir birliktelik olusturma
hususundaki basarisizliklar1 Yeni Diizen’in yikilmasinda sonra ortaya ¢ikan
demokratik dénemde de devam etmistir. Son iki genel se¢imde (2004 ve
2009°da) %7-8 dolayinda oy alan PKS, islam devleti kurma hedefinden vaz
gecip oy almak maksadiyla kisa vadeli projelere yoneldigi iddiasi ile
elestirilmistir. Fakat elde edilen sonuglarin ayni yolu izleyen ve son
secimlerde oylarin neredeyse yarisini alan Tiirkiye’deki AK Parti ve
parlamentoda koltuklarin yarisim1 kazanan Misir’daki FJP ile karsilagtirmasi
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pek mimkiin goéziikmemektedir. Yolsuzluk iddialar1 ve eylemlerinin
sonuglarini pek ciddiye almamas1 PKJ’ye pek de fayda saglamamustir.

Secim yontemini kabul etmeyip siddete yonelen gruplarda durum
daha da kotii haldedir. Ara sira giristikleri eylemler uluslararasi medyada
genis yer bulurken, terér suglularinin giivenlik kuvvetleri tarafinda etkisiz
hale getirilmeleri daha sik yasanmaktadir. En meshur terér yapisi olarak
kabul edilen Cemaat-i Islamiye’nin, parcalandigina ve ydnetim problemi
yasadigina inanilmaktadir (Jakarta Post, 8 Ekim, 2010). Her haliikarda
hareket toplumsal bir tabana higbir zaman sahip olamamustir™". Giinlimiiz
kosullarinda siddet egilimle hareketlerle ilintilendirilen birgok birey dakwah-
teblig faaliyetlerine yonelmistir (Miilakat, Abdul Rochim™, Solo, 12
Temmuz 2011). Fakat siyasal arenada siiregiden basarisizlik, egitimli
genclerin yasadigi hosnutsuzluk ya da biiyliyen fakir kesim daha daginik
olsa da siddet faaliyetleri tarafindan cezp edilebilir.

Kesismeler ve Ayrismalar

Yeni Islami popiilizm, Solcu meydan okumanin yikildig
kiiresellesmis bir diinyada, ortaya cikan koklii problemlerin bir kismina
yoneltilen bir toplumsal tepki tiirli olan popiilizmin c¢esitlerinden birini
olusturmaktadir. Daha &zelde ise yeni Islami popiilizm, Islam diinyasinda
soguk savas donemi ortaya ¢ikan catismalarin ve gilinlimiizde kiiresellesen ve
liberallesen kapitalist kalkinmanin iirettigi ¢eliskilerin bir {iriintidiir™.

Endonezya’da heniiz siyasi yiikselis de garanti degildir. Ulkede
siyasi ve ekonomik giicii zimmet hesabina kullanma fikri, demokratik
secimler olsun olmasin, goriilebilir degildir. Uzun siirmese bile bu
dogrultuda bir bagar1 Misir’da elde edilmistir. Temel fark, 1970’lerde Sedat
doneminde Islami kadrolar solculugu kontrol altina almada kullanildiktan
sonra sosyal hayatin kilit noktalarinda gorev almislardir. Fakat
Endonezya’da Pancasila olarak isimlendirilen sekiiler devlet ideolojisi
tarafindan hep baski altinda tutulmuslardir. Misir’da Islami giicler sol akimi
bastirmada bir ara¢ olarak varligini siirdiiriirken Endonezya’da 1960’larda
solculuk bitirilmistir. Endonezya’da Soeharto’nun yaptigi gibi Sedat da
iilkesini bir dizi kokli sosyal degisimlere yol acan kiiresel ekonomiye
acmistir. Bu sebeple Miisliiman Kardesler bu baglamda yapisal bir doniisiim
gecirmis, baskiya ragmen muhalefetin basint ¢ekmis ve Miibarek’in
devrilmesinde sonra en basarili orgiitlenmis sivil toplum kurulusu olarak
ortaya ¢ikmistir. Emsali Endonezya’da ise ICMI'in kurulmasi ile yar1 gizli
ve ¢ok sinirl1 bir manevra alani olusmustur.

Turkiye ise baska bir cesitliligi gosterir. AK Parti demokratik
yollarla hiikiimeti kurmus fakat devlet icindeki Kemalist elitlerin
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mukavemeti sebebiyle Islam devleti kurma yolunda bir hedef
belirlememistir. Bu sebeple AK Parti Kemalist elitleri hedef alan neoliberal
ekonomik politikalar1 benimsemistir. Bu yolla eski siyasal Islami séylem ile
dislanan elitlerin menfaatleri arasinda bir kdprii olusturmus ve geng yeni
sehirlesmis orta sinifin dikkatini de celp etmeyi bagarmustir.

Daha once belirtildigi tizere Endonezya’da biiyiik burjuvazinin hala
Cinlilerin elinde olmasi sebebiyle PKS tarafindan temsil edilen Islami
popiilizm AK Parti’nin yontemini uygulayamamistir. Fakat aym1 zamanda
Istanbul ve Kahire’de yasananin tersine Jakarta’da bulunan alt siiflarin
ilgisi Islami popiilizm tarafindan ¢ekilememistir. Misir’da ihvan’m yillardir
devam ettirdigi gibi, Tiirkiye’de de AK Parti tarafindan fakirlere yonelik
sosyal faaliyetler siirdiiriile gelmistir (Miilakat, Sait Yazici, Ak Parti Tuzla
Belediye Baskami, istanbul, 12 Ekim, 2010)". Endonezya’da ise biiyiik
Islami egitim ve sosyal yardimlar, eski kiigiik burjuvazi tarafindan kontrol
edilen en sessiz ve devleti yonlendiren sosyal dengelere karsi bir direng
gostermesi olanaksiz Muhammediye ve NU gibi kuruluslar tarafindan
yapilmaktadir. Tirkiye’nin en 6zel durumu ise; ne Endonezya’daki
Muhammediye ve NU gibi ne de Misir’daki el-Ezher ulemasi gibi AK
Partinin Kemalizm’e kars1 gelistirdigi islami popiilizmi hafifletebilecek bir
gii¢ yoktur.

Diger bir ifade ile sosyo-ekonomik degisimler ve onun yarattigi
celiskiler, Miisliiman diinyanin ¢ogunda Islami popiilizme yol acan siniflar
arast koalisyonlarin olusturdugu genis sosyal taban ekseninde yeni politik
olasiliklart dogurmustur. Bu olasiliklarin gerceklessin ya da gergeklesmesin
uyumlu ortaklarin olusturulmasina, etkili stratejilerin tiretilmesine, somut
siyasal bir miicadeleye ve Orgiitsel araglarin birlestirilmesine baglidir. Yine
de kaydedilen ilerlemeleri basarisizliklar takip edebilir. Bu manada, bu
makalede onerilen perspektif, Nasr’inkinden (2009) farklilik gostermektedir.
Nasr, demokratik ve kapitalist gelisme kiiresellesmenin getirdigi degerleri
kabul eden bazi Islam iilkelerinde gerceklestigi tezini savunmustur. Nasr’in
bu teorisi, neticesinde Islami siyasetin yoriingesini etkilemis ve siniflar arasi
bir koalisyonun kurulmasina yol a¢mis olan kalkinma siireglerinin
celiskilerinden kaynaklanan siyasi miicadeleleri hesaba katmamaktadir.

Bu noktada belirtmek gerekir ki ne demokratik ne de otoriter yapilar
dogasi itibariyle yeni Islami popiilizme &nemli bir avantaj ya da dezavantaj
saglamaktadir. Bu hareket, Endonezya’da halihazirdaki sosyal diizene itiraz
etmeden hem otorite hem de demokrasi doneminde yiiriitiilmiistiir. Misir’da
fhvan igsel bir doniisiim gegirirken otoriter bir donemde kismi basari
gosterebilmistir. Kisa dmiirlii demokrasi doneminde ise biiylik bir basar1 elde
etmistir. Tiirkiye’de ise sOyle bir senaryo olusmustur: Bazi Kemalistler
tarafinda temsil edilen otoriter anlayislara karst her ne kadar Gezi Parki’nda
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oldugu gibi zaman zaman gerilimler yasansa da, AK Parti demokrasiyi
gelistirmeyi ve ekonomiyi liberallestirmeyi benimsemistir.

Sol cenahtan kayda deger bir direncin iiretilmedigi kiiresel
kapitalizmin ¢6zmesi zor celiskileri arasinda yeni Islami popiilizm,
Endonezya’da siyasal giicii paylasmaya yonelik bir girisimi olmasa da
devam edecektir. Endonezya’ya benzesin benzemesin diger Miisliiman
toplumlarin, kiiresel bir Islami siyasetin insasinda Tiirkiye ve Misir drnegini
izlemeleri daha anlamli géziikmektedir.
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" Ummet, inananlar toplulugu anlamma gelir.
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" Bu baglamda eski milletvekili Mehmet Bekaroglu Refah Partisi’nden ayrilma sebebini
aciklarken, “Amerikan emperyalizminin yikiciligindan hali” bir ekonomiyi destekledigini
agiklamstir (Miilakat, Istanbul 14 Ekim, 2010).

" Ak Parti’den Istanbul belediye meclis iiyesi olan Mustafa Ozman, Islam’in mal biriktirmeyi
yasaklamadigini fakat devletin de farkinda olmasi gereken sosyal adalet ilkesi ekseninde
sinirlandirmalar getirdigini belirtmistir (Miilakat, [stanbul, 20 Ekim, 2010).

v Endonezya’da iimmetin marjinallestirildigini mesela, Jakarta’da yerel siyasette aktif, kiigiik
olcekli is adami, eski Endonezya Daru’l-Islam hareketi {iyesi Nurhidayet giiclii bir sekilde
ifade etmektedir.

¥ Parlamento se¢imleri yenilenmeliydi fakat Misir Anayasa Yiiksek Mahkemesi tartigmali bir
bigimde sonuglar gegersiz saydi.

"' El-Fouly, énemli bir is adami ve Miisliiman Kardesler’in ikinci adanu olan Khairat el-
Satir’mn 2012°deki baskanlik adayligi esnasinda danigmaniydi. Adaylik teklifi tartismali bir
bigimde reddedilmistir.

" Nitekim fakirlere yardim hususunda son dénemde selefi hareketler de yarisa katilmustir.

" Bu noktada Amerika’da muhafazakar siyasi hedeflere hizmet etmis farkli ¢ikarlari
birlestirmeyi basaran Hristiyan koktenciliginden bahsedebiliriz.

™ 2012 Eyliil aymda Sina yarimadasinda 16 Misir askerinin 6ldiiriildiigii bir saldir
gerceklestirilmistir. Fakat saldiriy1 yapanlarin, tilkenin geri kalaniyla zayif bir bagi olan ve
Misir’daki segimlerden daha ¢ok Gazze’deki Filistin direnisi ile ilgilenen marjinallestirilmis
bolgesel kabilelerden ¢iktigina inanilmaktadir.

¥ SI'1n efsane aktivisti Haji Misbach, gercek bir Miisliimanin ayn1 zamanda komiinist olmasi
gerektigini belirtmektedir (Misbach 1925, 4).

X Bu fikir 1970 ve 1980’lerde Daru’l-islam aktivisti olan Maman Abdurrahman ile yapilan bir
miilakata dayanmaktadir (Cikarang, 25 Ocak, 2012). Kendisi Yeni Diizen’e kars1 “komando
cihadr” da dedikleri gesitli miicadelelere girdiklerini sdylemistir.

I pesantren geleneksel Islami egitim veren okullara verilen addir. Pesantren kilat ise dini ve
siyasi bir farkindaliga varmak icin diizenlenen “yogun kurslar” olarak adlandirilabilir
(Miilakat, Miirselin Dahlan, Muhammediyye, Dewan Dakwah Islamiyah Mecalis Miicahidin
Endonezya iiyesi ve kidemli Daru’l-Islamci, Jakarta, 9 Temmuz, 2012). Diger kurslar daha
gizli olarak Condet’de Usraht ve Lembaga Kerasulan tarafindan yiiriitiilmektedir (Miilakat,
Nurhidayet, Daru’l-Islam iiyesi 9 Temmuz 2012; Karsidi, Depok, 28 Ocak, 2012).

*"Miilakat, Ali Tmran, Bali Bombalamasi sonrasi tutuklulardan, Jakarta, 7 Temmuz, 2012.

" Kendisi JI’1n ruhani lideri oldugu iddia edilen Ebubekir Ba’asyir’in oglu.

* Bknz Rahnema (2008). Sunulan makale kalkinmanin “basarisizliklarii” degil de
celiskilerini konu almaktadir.

™ Cemaat de ayni sekilde Kimse Yok Mu? Dernegi ile Tiirkiye’de ve felaketlerin yasandigi
iilkelerde yardim organizasyonlar1 diizenlemektedir (Miilakat, Metin Cetiner, Kimse Yok
Mu?, Istanbul, 12 Eyliil 2012).



