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SIYASAL ISLAM VE FUNDAMENTALIST ISLAM CERCEVESINDE
MUSLUMAN KARDESLER HAREKETI UZERINE BiR ANALIZ

Fatih TEKIN?, Ali ATILGAN?
Oz

Giiniimiizde Islam diinyas: iizerindeki en etkili faktorlerden biri Islamci hareketlerdir. Islam diinyasinda farkli
anlayislara sahip ¢ok sayida Islami hareket bulunmaktadir. Bu hareketler i¢inde en énemlilerinden birisi de Misir
merkezli olan Miisliiman Kardesler hareketidir. Bu arastirmanin amaci Miisliiman Kardesler hareketinin siyasal
Islamec1 hareket olarak siniflandirilmasmi iddia etmektir. Literatiirdeki ¢alismalarin bazilarma gore Miisliiman
Kardesler fundamentalist bir hareket olarak nitelenirken bazilarina gore siyasal Islamci bir harekettir. Bunun ana
nedeni, bu iki kavram arasindaki farkin géz ardi edilmesidir. Literatiirde siyasal islam ve fundamentalist Islam
kavramlari birbirinin yerine kullanilmistir ancak bu kullanim kafa karisiklig1 yaratmaktadir. Bu makalede, kavramsal
karisiklig1 ortadan kaldirmak amaciyla fundamentalist Islam ve siyasal Islam karsilastirmali olarak analiz edilmistir.
Miisliiman Kardesler hareketi tarihsel olarak incelenerek politik anlayisi betimlenmistir. Bu makalenin 6zgiin degeri
Islami hareketlerin analizinde daha dogru bir degerlendirme alan1 yaratmasidir.
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AN ANALYSIS ON THE MUSLIM BROTHERHOOD MOVEMENT IN THE
CONTEXT OF POLITICAL ISLAM AND FUNDAMENTALIST ISLAM

Abstract

Islamist movements are one of the most influential factors on the Islamic world today. There are many Islamic
movements with different understandings in the Islamic world. One of the most important of these movements is the
Muslim Brotherhood movement based in Egypt. The purpose of this article is to argue that the Muslim Brotherhood
movement is classified as a political Islamist movement. According to some of the studies in the literature, the Muslim
Brotherhood is characterized as a fundamentalist movement, while according to some, it is a political Islamist
movement. The main reason for this is that the difference between these two concepts is ignored. The terms political
Islam and fundamentalist Islam have been used interchangeably in the literature, but this usage creates confusion. In
this article, fundamentalist Islam and political Islam are analyzed comparatively in order to eliminate conceptual
confusion. The Muslim Brotherhood movement has been historically examined and its political understanding has
been described. The original value of this article is that it creates a more accurate field of evaluation in the analysis of
Islamic movements.
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Siyasal Islam ve Fundamentalist Islam Cercevesinde Miisliiman Kardesler Hareketi Uzerine Bir Analiz

GIRIS

Toplumsal hareketler arastirmalari ve din sosyolojisi arastirmalari, hizla sanayilesen ve sekiilerlesen
diinyada meydana gelen siire¢ ve catismalara hangi degisikligin sebep oldugunu anlamak ve arastirmak icin
daha biiyiik bir sosyolojik ¢cabanin {iriinii olmak iizere ilk olarak 19.yiizyilda ortaya ¢ikmistir (Hannigan,
2012, s. 242). Toplumsal hareketler cesitli sekillerde tarih boyunca var olmustur. Bu hareketler politik,
ekonomik, kiiltiirel ve toplumsal yasam iizerinde derin izler birakmistir. Toplumsal hareketlerin bir kismi
reaksiyoner ve kisa siireliyken bir kismi da uzun bir zamana yayilan ve kendini yeniden insa eden bir sekilde
olabilir (Cetinkaya, 2017, s. 713). Bu baglamda fundamentalist Islam anlayis1 ve siyasal Islam anlayis1 20.

yiizyilda gelisen ve giiniimiizde 6nemli uluslararasi etkileri olan toplumsal hareketlere kaynaklik etmektedir.

Islamcilik, kokleri 19. yiizyila dayanan bir ideolojidir ve Islam diinyasinin kurtulusuna yénelik
akimlardan biridir. Islam diinyasinin Batili sémiirgecilerden kurtulmasini ve birlesmesini hedeflemektedir.
20.yiizy1lda ortaya ¢ikan Islamc1 hareketler de yine 19. Yiizyil Islamcilik ideolojisi gibi Islam diinyasinin
kurtulusuna yonelik bir recete ortaya koyma iddiasi tasimaktadir. Ancak, her ne kadar 19. yiizyil
Islamciligimin devami olsa da 20.yiizy1l Islamcilik hareketlerinin karakteristik olarak 19. yiizy1l Islamcilik
ideolojisinden ayrilan yonii bulunmaktadir. 20.yiizy1l Islamcilik hareketleri, ulus devletler icinde
Miisliimanlarin ekonomik, sosyal ve siyasi problemlerine cevap aramaya odaklanmistir. Oncelikle bir devlet
catist altinda toplumsal doniisiimii gerceklestirerek Miisliiman diinyay:1 birlestirmeyi hedeflemektedir.
Islamc1 hareketler, Islamciligin eyleme ge¢mesini saglayan araglardir. Islam kelimesinin sonuna eklenen
“c1hik” eki Islam ile Islamcilik arasinda bir fark olduguna isaret etmektedir. islam ve Islamcilik arasindaki
ayrimin kokeninde Miisliiman diinyanin 18.yiizyildan itibaren igine girdigi modernlesme siireci etkili
olmustur. islam’in degerler ve hiikiimler sisteminin toplumsal yapinin disina itilmesi Miisliiman kitlelerde
mesruiyet krizi ortaya ¢ikarmis ve bu durum akim olarak Islamciligi ve onu gergeklestirme noktasindaki

yapilar olan Islami hareketleri ortaya ¢ikarmistir (Erkilet, 2018, s. 682).

Hasan El-Benna tarafindan 1928 yilinda Misir’da kurulan Miisliiman Kardesler Cemiyeti (Cemiyyet-
il Thvan-iil Miislimin), hem bu toplumsal hareketlerin en biiyiigii olma y&niiyle hem de ilklerinden biri olma
yoniiyle incelenmeye degerdir. Ayrica bu hareket, Islam diinyasinda 1limlidan radikale, gelenekselden

reformiste kadar pek ¢ok anlayisi etkilemis hatta pek ¢ogunun sekillenmesinde rol model olmustur.

Kuruldugu giinlerden bugiine kadar fundamentalist Islam ile siyasal Islam arasinda gidip gelen
Miisliiman Kardesler, giiniimiizde siyasal Islam formunu almistir. Fundamentalist Islam gériisii yani bir
baska ifadeyle radikal Islam yaklasimi, mevcut diizenleri reddetmektedir ve bu diizenlerin i¢inde siyaset
izlemenin bu yozlagmis diizenleri mesrulastirdigi goriisiindedir. Fundamentalist goriisler siddet yoluyla

veya devrim yoluyla mevcut rejimlerin yikilmasi gerektigini ileri stirmekte ve altin ¢ag olarak nitelendirilen
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geemisteki donemleri mit haline getirmektedir. Ana gayeleri de bu donemlerdeki forma donmektir (Erkilet,

2018, s. 683; Best, Hanhimaki, Maiolo ve Schulze, 2008, s. 459).

Siyasal Islamcilar ise hem mevcut diizenler iginde siyasi faaliyet siirdiirmekte hem de toplumsal
faaliyetler ve iliskiler icine girmeye calismaktadir. Siyasal Islam yaklasimmin da gayesi elbette radikal
Islamecilar gibi toplumsal bir doniisiimle Islam diinyasim kurtarmak ve Miisliiman halklar1 6zgiirlestirmektir.
Ancak bu iki yaklagimin, toplumsal doniisiimden anladigi seyler ayn1 olmamakla birlikte bu doniistimii

gergeklestirme metodu agisindan da énemli farkliliklar1 bulunmaktadir (Erkilet, 2018, s. 684-685).

Dolayisiyla bu ¢alismada ilk olarak islamcilik ideolojisindeki farklilasma agiklanmaya calisiimustur.
Literatiirde fundamentalist Islam kavrami ile siyasal Islam kavrammin birbirinin yerine kullanilmasi
elestirilmistir. Ikincisi, bu ¢alismada kimilerine gére fundamentalist bir hareket olarak degerlendirilen
kimilerine gore siyasal Islam olarak degerlendirilen Miisliman Kardesler hareketinin, giiniimiizde
fundamentalist yaklagimlardan uzaklasarak bir siyasal Islam formuna déniistiigii hipotezi savunulmustur.

Ucgiinciisii de Miisliiman Kardesler hareketinin uluslararas etkilerine odaklanilmustir.

Giiniimiizde 6zellikle Islam diinyas1 basta olmak iizere diinyanin pek ¢ok iilkesinde faaliyetlerini
siirdiiren Miisliiman Kardesler hareketi, kimilerine gére siyasal Islam kategorisine yerlestirilmis, kimilerine
gore ise fundamentalist bir hareket olarak nitelendirilmistir. Ornegin, Gus Martin (2010, s. 104-105),
Miisliiman Kardesleri, ¢ok uluslu Siinni fundamentalist bir hareket olarak tanimlarken, Allison Pargeter
(2013) ise hareketi siyasal Islamc1 bir hareket olarak anmistir. Dolayisiyla literatiirde bu kavramlar bir kafa
karigiklig1 yaratmaktadir. Hatta &yle ki bu kavramlar birbirinin yerine kullanilir hale gelmistir. Buradan
hareketle demokrasiler iginde siyasi miicadele veren Islami gériislere sahip siyasal partiler ve hareketler ile
modern ulus devleti ve demokratik degerleri reddeden radikal 6rgiitlerin ayni kavramla tanimlanmasi 6nemli

bir sorun olusturmaktadir.

Miisliiman Kardesler, tarihi siire¢ iginde bazi donemlerde fundamentalist goriislere ve faaliyetlere
sahip olmussa da 1973 yilindan sonra siddeti tamamen terk ettigini belirterek siyasal ve sosyal meselelere
odaklanan bir Islami hareket haline gelmistir. Giiniimiizde geleneksel goriislerle reformist goriisleri bir

arada barindiran hareket, siddet ve radikal egilimlerin uzaginda bir siyasal islamc1 harekettir.

Nitel arastirma yontemlerinin kullamldigi, tarihsel analiz tekniginden yararlanilan bu makalenin
amaci, siyasal Islam ile fundamentalist islam anlayisinin farklihigimni ortaya koymaktir. Ayrica makalede
farkl1 egilimlere sahip pek ¢ok Islami yap1 ve hareket iizerinde etkileri bulunan Miisliiman Kardesler
hareketinin, giiniimiizde fundamentalist bir islam anlayigmin diginda kaldigmi ancak gegmisinde bu

anlayislar1 benimsedigi ve besledigi savunulmaktadir.
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ISLAMCILIK iDEOLOJISI

Islamcilik 19. ve 20. yiizyilda Islam’1 hayatin biitiin yonlerine yeniden hakim kilma ve islam
diinyasim bat1 somiiriisiinden kurtarma, birlestirme ve kalkindirma amaciyla modernist ve aktivist yonii
baskin olan politik, ideolojik ve ilmi ¢alisma, arayis ve ¢6ziim Onerileri seti olusturan bir akim olarak
tamimlanmaktadir (Kara, 2020, s. 19; Tunaya, 1998, s. 25-31). islam diinyasimin yasadig: iktisadi, toplumsal
ve politik problemlerin kaynagini dinin 6ziinden uzaklagsma seklinde tanimlanan cahiliye diislincesine
baglayan Islamcilik akimi, dinin 6ziine dénmeyi amaglayan ve bunu 6rgiitlii bir miicadele ydntemiyle

gerceklestirilecek siyasi bir proje olarak tanimlayan bir ideolojidir (Giirel, 2012, s. 407).

Islamcilik akimi 19. yiizyilda dogmus bir ideolojidir. Ancak 20. yiizyilda islamc1 hareketler daha
farkli bir karaktere biiriinmiistiir. 19.yiizy1l Islamciligmin 20. Yiizyil islamc1 hareketlerden ayirt edilmesi
gerekir. 19. yilizyilin son donemleri, Osmanli Devleti ve Avusturya-Macaristan gibi imparatorluklarin
¢okmekte oldugu bir donemdir. Bu donemde ulus devlet formlari, mevcut siyasal formlarin yerini ikame
etmektedir (Cillier, 2015, s. 47). Islamcilik ideolojisinin, degisen diinya sartlarina ve onun getirdigi sosyal,
iktisadi ve politik degisimlere kars1 degisik cografyalarda Miisliman aydinlarin sergiledigi bir tepki ve
gelistirdigi bir alternatif olarak ortaya ¢iktig1 sdylenebilir. Bu zaviyeden bakildiginda Islamcilik ideolojisi
yalnizca emperyalist politikalara ve saldirilara karsi verilmis bir yanit degil, bunun yani sira toplumsal,
kiiltiirel ve politik alanlarda ortaya c¢ikan degisim ve doniisiime karsi gdsterilen bir tepki ve alternatif
arayistir (Guida ve Caha, 2013, s. 570; Kara, 2020, s. 21-22). Islamc1 ideolojiye gére, toplumun Islam’in
esaslarina ve prensiplerine gére yeniden inga edilmesi, modern/sekiiler devlet diizenlerinin reddedilmesi,
bunun yerine Islam hukukunu temel alan bir devlet ikame edilmesi gerekmektedir. Islamc1 ideolojiye gore,

Bat1 ve Bat1 degerleri yozlastirici olarak goriilmektedir (Heywood, 2016, s. 148-149).

Ik kez 19. yiizyilin son ¢eyreginde kullanilmaya baslanan islamcilik kavrami, Osmanli Devleti’nin
bekas1 ve muhafazasi i¢in sarilinmis bir refleks olarak ortaya ¢ikmustir (Aktay, 2004, s. 19). islamcilik akimu,
Islam diinyasinin batili sémiirgecilerden kurtulmasi gerekliligini ifade eden Cemaleddin Afgani ile anilan
bir fikir akimudir. Afgani’ye gore, islam diinyasi halifenin sahsinda ve liderliginde biitiinlesmelidir. Sultan
II. Abdiilhamid’in de savundugu Islamcilik politikas1 6ncelikle Osmanli Devleti’nin topraklarindaki
Miisliimanlar1 daha sonra da biitiin diinyadaki Misliimanlan birlestirmek ve biitiinlestirmek gerekliligini

savunmaktadir (Akgura, 2005, s. 39).

Osmanli Devleti’nde baslangigta “Basiret Gazetesi” sayesinde taban bulan Islamcilik, II. Abdiilhamid
tarafindan uygulamaya konmustur. Ahmet Cevdet Pasa, Gazi Ahmet Muhtar Pasa gibi simalar islamcilik

taraftarlar1 olarak padisah ¢evresinde konumlanmislardir. Mehmet Akif ise basyazarligimi yaptig1 Sirat-1
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Mustakim (1912’den itibaren ismi Sebil-iir- Resat) ile bu akimi1 benimseyen halk tabanini genisletmeye
calismistir. Seyhiilislam Musa Kazim, Semsettin Giinaltay ve Sait Halim Pasa da Islamciligin

savunuculugunu yapmig 6nemli simalardir (Cillier, 2015, s. 56).

19. yiizy1l Islamciligmin baslangici, 1856 yilinda Islahat Fermani’nin ilan edilmesi sonrasinda ortaya
¢ikan tepkilere kadar gotiiriilebilir ve hilafetin kaldirildig 1924 yili bu birinci nesil islamcilik akiminin son
buldugu yer olarak belirlenebilir. Ciinkii birinci nesil Islamcilik akimimin temel argiimanlari kurtarict bir

misyon, Islamlastirma ve dinin aslina dénme seklinde 6zetlenebilir (Bulag, 2004, s. 48).

20. yiizy1l islamcilig1 ise hilafetin ortadan kalktigi doneme kadar uzanir. Ikinci nesil Islamcilarin
temel argiimanlari ise, yeni bir devlet ve toplum tasarim ile kurucu bir misyon ve Islamilestirmedir. Bu
misyon yalnizca Islami bir devleti degil bununla birlikte Islami bir toplumu da olusturma iddiasindadir.
Ikinci nesil islameilarin ideolojik, politik ve ictimai etkinliklerini en iyi ifade eden kavram Islami harekettir

(Bulag, 2004, s. 49).

20. yiizy1l Islamcilik ideolojisinin beslendigi koken, her ne kadar 19. yiizy1l Islamcilik Ideolojisi olsa
da bu dénemler arasinda 6nemli farkliliklar bulunmaktadir. Her seyden énce 19.yiizy1l islamcilik ideolojisi
veya akimi Miisliiman toplumlarin birleserek kurtulabilecegine yonelik bir ¢cagriy1 giindeme getiriyordu. 20.
yiizy1l Islamcilik ideolojisinde de bu amag¢ bulunmaktadir ancak 6ncelikle Miisliimanlarin devlet aygitina
olan ihtiyaci &n plana ¢ikmaktadir. 19. yiizyil islamcilik akiminda bu aygit Osmanli Devleti olarak
goriildiigiinden boyle bir ihtiya¢ bulunmamaktadir (Bulut, 2018, s. 907-908).

20. yiizy1l islamci hareketleri kabaca 1940’lardan itibaren yiikselise ge¢mistir. Kuskusuz giiniimiize
kadar Islamc1 hareketler ve anlayislar evrimlesmis, tarihsel sartlar degismis, béliinmeler ve farklilagmalar
akimi cesitlendirmistir. Ancak suras1 6nemle belirtilmelidir ki islami hareketlerin miintesipleri nadiren
mollalar ve Sufilerden olusurken genelde modern okul sisteminden gelen ve iiniversite 6grenimi goren
kisilerden olusmaktadir. Tarikat ve medreselerde yetisen kisiler ve genel olarak Islam cografyasimdaki
halklar, Islam’1 bir din olarak gériirken Islami hareketlere mensup bireyler Islam’da hem bir din hem de bir

ideoloji bulurlar (Roy, 1994, s. 3).

20.yiizy1lda Islam diinyasinda ¢ok sayida ulus devlet kurulurken ayni zamanda uluslararasi toplumsal
hareketler agisindan Islam referansli onemli hareketler de ortaya ¢ikmistir. Bu dénemde Islame1 ideoloji pek
¢ok diisiiniir tarafindan savunulmus ve ¢ok sayida Islamc1 toplumsal hareket dogmustur (Giirel, 2012, 406).
Pakistan’dan Ebul Ala El Mevdudi ve Cemaati islamiyye, Misir’dan Hasan El Benna tarafindan kurulan
Miisliiman Kardesler hareketi ve Seyyid Kutub, iran’dan Ayetullah Humeyni gibi diisiiniirler kurucu

teorisyenler olarak anilmaktadir (Demant, 2006, s. 94-95; Kepel, 2003, s. 23).
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20.yiizy1l Islamcilik akiminin ortaya c¢ikmasinda ve giiclenmesinde; Miisliiman toplumlarin
batililagsmasima karsi bir tepki, ABD’nin Israil’e olan destedi, otoriter ydnetimler, yolsuzluk, Islam
diinyasinda olusan magduriyetler gibi faktorler etkili olmaktadir. Islamc1 hareketler her zaman belirli bir
baglamla iliskili olmustur. Bununla birlikte ortaya g¢ikan yapilarin stratejileri ve amaclar degisiklik
gostermektedir. Islamci hareketlerin bir ucunu siyasal Islamcilar olustururken diger ucunu ise

fundamentalist Islamc1 hareketler olusturmaktadir (Best vd., 2008, s. 459).

Ozetle Islame1 hareket, Islami kanunlara dayanan bir devlet kurmay: hedefleyen bir siyasi ideoloji
olarak tanimlanmaktadir ve Islamc1 hareketlerin ortaya ¢cikmasi yirminci yiizyila 6zgii bir fenomendir. Bu
baglamda ortaya ¢ikan ilk hareket 1928 yilinda Hasan el Benna tarafindan kurulan fhvan-1 Miislimin yani

Miisliiman Kardesler hareketidir (Best vd., 2008, s. 456).
ISLAMi FUNDAMENTALIZM VE SiYASAL iSLAM

Fundamentalizm kelimesi, Latince “temel” anlamindaki “fundamentum” kelimesinden tiiretilmistir.
Fundamentalizm, ABD’de 19.yiizyilda ortaya cikan ve Hiristiyanligin koklerindeki en temel esaslara
doniilmesini savunan teolojik bir ekol olarak ortaya ¢ikmistir. Amerikan Protestanlar arasinda gelisen

fundamentalist goriisler Amerikan Katoliklerini de etkilemistir (Gelvin, 2011, s. 313).

Fundamentalizm terimi 20.ylizyilin baglarinda Amerikan Protestanligi icindeki tartismalarda
kullanilmistir. Evanjelik Protestanlar, 1910 ve 1915 yillar1 arasinda Incil’in yamlmazhgm ve mutlak
dogrulugunu savunan The Fundamentals (Koktenciler) baglikli el ilanlar1 dizisi yayinlamigtir.
Fundamentalizm terimi, genellikle katilik, dogmatizm ve otoriterlikle iliskilendirilmektedir (Heywood,
2007, s. 351).

Fundamentalizm, modernite ile olusan yozlasmaya kars1 ahlaki bir tepkiyi ifade eder. ilahi diinya ile
beserl diinya arasindaki bagi yeniden tesis etmek i¢in bir diizen kurmayir amaglayan fundamentalist
hareketler, 1970’li yillardan itibaren ABD’deki yeni Hiristiyan saginda ortaya ¢ikmistir. Islam diinyasinda
ise basta Misir olmak iizere iran, Pakistan, Afganistan, Tiirkiye gibi iilkelerde islami fundamentalizm olarak
gelismeye baslamistir (Heywood, 2007, s. 352). Fundamentalist Islamcilar, islam diinyasiin yasadig
¢okiisii ve krizi agmasi i¢in Bati’nin askeri, ideolojik ve politik saldirisindan kurtularak bir 6nceki duruma
yani kutsallastirdig1 altin ¢aga bir baska ifadeyle 6ziine ve koklerine donmesi ¢agrisinda bulunurlar
(Losurdo, 2017, s. 22). Fundamentalist olarak nitelenen kisiler genelde bu terimi asagilayici olarak
gormektedir ve bunun yerine kendilerini muhafazakar, uyanisci, 6ze doniis¢ii vb. olarak tanimlamay tercih

etmektedir (Heywood, 2013, s. 239).
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Fundamentalizmin bir takim karakteristik 6zellikleri bulunmaktadir: Birincisi, fundamentalizm, din
ve politika arasindaki ayriligi reddeden bir 6zellige sahiptir. Dolayisiyla fundamentalist bir anlayisa gore
din yalnizca kisisel yasamla sinirli kalmamalidir ve sosyal, siyasal, ekonomik ve hukuksal yonleriyle
kamusal alam da diizenlemelidir (Heywood, 2013, s. 239). Ikincisi, temel ve kurucu olarak goriilen degerlere
ve fikirlere bagliligi ifade eden fundamentalizm, bu degerlerin ve fikirlerin siirekliligine ve degismezligine
vurgu yapar. Yani revizyonizm karsiti olarak da ifade edilebilir (Heywood, 2007, s. 358). Ugiinciisii,
modernizm karsithigr olarak ifade edilebilir. Dini fundamentalizme gére modernlesme, diisiis ve ahlaki
yozlagmayla es deger olarak goriilmektedir ve ¢oziim ise altin ¢gagin geleneklerine ve maneviyatina donerek
miimkiin olabilir (Heywood, 2007, s. 360). Dordiinciisii, fundamentalizmin militanlik 6zelligidir.
Fundamentalistler, enerjik militan ve bazen de siddet iceren bir eylem tarzin1 benimserler.
Fundamentalistler, militan olarak goriilmekten memnuniyet duyarlar. Militanlik 6zelligi fundamentalistlerin
goziinde, dinamik ve inandig1 degerler ugruna her tiirlii miicadeleyi géze alma seklinde algilanmaktadir
(Heywood, 2007, s. 362). Besincisi ise fundamentalist hareketlerin toplumsal tabani1 genellikle kentlerde
yasar. Fundamentalist hareketlerin okuma yazma bilmeyen toplumlarda taraftar bulmasi nadir
goriilmektedir (Losurdo, 2017, s. 15). Son olarak, islami fundamentalizm hem geleneksel islam anlayisina

hem de resmi dini kurumlara kars1 diismanca bir tutuma sahiptir (Losurdo, 2017, s. 16).

Fundamentalist Islamcilar yani diger ifadeleriyle radikal Islamcilar, var olan siyasal sistem iginde
miicadele etmenin o rejimleri mesrulastirdigina inanmaktadir. Bu sebeple diizen karsiti olan fundamentalist
Islamcilar, demokratik siyasi miicadeleye karsi ¢ikmaktadir. Fundamentalist Islamci1 hareketlerin ¢ogu
mevcut diizenleri devirmek icin gilic kullanma stratejisini benimser ve cihat¢ilifi bir yontem olarak
savunurlar. Bu yontemsel tercih siyasal Islamcilar ile radikal Islamcilar arasindaki en temel farki
olusturmaktadir (Best vd., 2008, s. 459). Yani bir diger agidan Islami fundamentalizm, Bat: medeniyeti, Bat1
siyasal sistemleri ve Bat1 degerleri ile Islam arasindaki niteliksel geliskiye vurgu yapan politik-kiiltiirel bir
diisiincedir (Choueiri, 2010, s. 157). Seyyid Kutub, Mevdudi, Humeyni ve Nebhani gibi pek ¢ok diisiiniire
gore Islam, laik rejimlere muhalefet etmektedir ve bu diisiiniirlere gore, adaleti saglamanin yolu islam’1

devlete ve topluma hakim kilmaktan gecer (Giirel, 2012, s. 408-411).

Fundamentalist Islam hareketleri mevcut diizen igerisinde siyasal yollarla miicadele etmeme ve bu
rejimleri tagut (bozulmus, ifsat olmus) olarak niteleme konusunda ortak bir paydada bulunmalarina ragmen
yontemsel agidan farkliliklar gosterebilir. Dolayisiyla fundamentalist Islamcilarin hepsi cihat taraftari
degildir. Ornegin Takiiiddin En Nebhani tarafindan kurulan Hizbuttahrir, mevcut diizenleri toplumsal
degisim yoluyla doniistirmeye ¢alisirken El Kaide gibi orgiitler ise silahli miicadeleyi bir yontem olarak

benimsemektedir.
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Islam Diinyasi’nda 20.yiizyildaki ulusal bagimsizlik miicadelelerine genelde laik elitler liderlik
etmistir ve ortaya cikan ulus devletlere de onlarin anlayiglari damga vurmustur. Bu elitler, kitlelere
ekonomik refah ve emperyalizmden bagimsizlik vaat etmistir. Ortadogu’daki ve Kuzey Afrika’daki tilkeleri
1950°li yillarda sosyalist olarak adlandirilan laik milliyetgi partiler yonetmeye baglamistir. Ayrica Israil’e
karst miicadele temasi1 da 6énemli bir faktor olmustur. Laik milliyetci rejimlerin ve radikal sol hareketlerin
1960’larda yakalandiklar1 krizler, farkli tipteki muhalif Islamci hareketlerin yiikselisine zemin
olusturmustur. Bu rejimlerin ve yoneticilerin kitlelere verdikleri vaatleri yerine getirme noktasindaki

basarisizliklari Islamciligin giiglenmesini dogrudan etkilemistir (Giirel, 2012, s. 412).

Siyasal Islamcilar, bir Islam devleti kurabilmek icin siyasi yollar1, toplumsal yollar1 ve egitim
yollarini kullanirlar. Toplumu islamlastirmak ve devlette reform yapmak igin eldeki devlet sistemi ve siyasal
yap1 iginde miicadelelerini yiiriitiirler (Best vd., 2008, s. 494). Siyasal Islamciligin, toplum yapis1 ve
devletin isleyisi bakimindan {izerinde énemle durdugu temel unsurlar bulunmaktadir. Birincisi, toplumda
Islam’in anlammm yeniden tamimlamaktir. ikincisi, kurulu diizenin mesruiyetine meydan okumaktir.
Ucgiinciisii, siyasal elestiri birikimi olusturmaktir. Dordiinciisii, reform, adalet ve toplumsal degisimi
savunmaktir. Besincisi, otoriter devleti ve yozlasmay1 elestirmektir. Altincisi, yardim amagh sivil toplum
kuruluslar ile alternatif sosyal hizmetler sunmaktir. Yedincisi, demokratiklesme ve insan haklar1 ¢agrisi
yapmaktir. Sekizincisi, siyasal partilere destek vermektir. Dokuzuncusu, sivil toplumun gelismesine

calismaktir (Fuller, 2004, s. 23-34).

Literatiirde genelde radikal Islamcilik yani fundamentalist Islamcilik ile siyasal Islamcilik birbirinin
yerine kullanilmaktadir. Ancak fundamentalist Islamcilar mutlak anlamda bir islam devleti kurmaya
odaklanirken, siyasal Islamcilar her zaman Islam devleti kurmay1 amaglayan yapilar degildir. Bunun yan
sira devlette reform yapmay: da tercih edebilirler. Fundamentalist islamcilar, mevcut diizenler iginde siyasi
siireclere katilmay1 reddetmektedir ancak siyasal Islamcilar, mevcut diizenler icinde siyasi partiler
araciligryla siyasi bir miicadele yiiriitebilirler. Ancak her iki yaklasimin da ortak paydada bulustugu bir
nokta bulunmaktadir ki o da Islam dininin bireysel bir alana sikistirilamayacag: toplumsal bir din oldugu
goriisiidiir ve bu iddiaya gore Islam’in siyasi bir yoniiniin bulundugudur. Ancak yukarida belirtildigi gibi
fundamentalist Islamcilar ile siyasal Islamcilarin amaglar1 bazen farklilik géstermekle birlikte ydntemleri

birbirinden tamamen farklidir (Erkilet, 2018, s. 687; Kara, 2019, s. 86).

Literatiirde Islamc1 hareketler; radikal Islam, 1liml1 Islam, geleneksel Islam, reformist Islam, devrimci
Islam, resmi Islam, halk/cogunluk Islim’1 ve siyasal Islam gibi pek ¢ok isimle siniflandirilmaktadir. Burada

en fazla kafa karigiklig1 yaratan kavram siyasal Islam kavramudir. Ciinkii siyasal islam, bazen radikal islami

325



Anadolu Universitesi Iktisadi ve Idari Bilimler Fakiiltesi Dergisi, 24(3), 318-341

hareketler i¢in, bazen 1liml1 islamcilar i¢in, bazen de Islami toplum diisiincesine sahip olan ama radikal ya

da 1liml olarak nitelendirilemeyecek hareketler veya siyasi partiler i¢in kullanilmaktadir.

Cheryl Benard (2003) Islam diinyasim fundamentalistler, gelenekselciler, reformistler ve sekiilerler
olmak iizere 4 grupta simiflandirmustir. Siyasal Islamcilik ile Fundamentalist Islamciligin ayristign ve
kesistigi 6zellikler yukarida belirtilmistir. Ilimli Islamcilar ise, dini siyasallagtirmaya mesafelidir ve Islami
toplum diisiincesi tasimazlar bu sebeple siyasal Islamci olarak nitelendirilemezler. Ciinkii siyasal Islam

anlayis1 bir iktidar talebi tasimaktadir.

Siyasal Islam, Miisliiman halklarin mevcut diizenler iginde siyasi ve sosyal projelerle tedricen
doniistiiriilecegini ve dziine dondiiriilebilecegini savunmaktadir. Fundamentalist Islam ise Islamcilik akimi
icinde siddeti benimseyen ucu temsil etmektedir. Ancak salt fundamentalist Islamcilarin haricinde
geleneksel Islam anlayisma ve reformist Islam anlayisina sahip olan fundamentalist hareketler de

bulunmaktadir.

Miisliman Kardesler, kuruldugu giinden beri fundamentalist, geleneksel, siyasal ve reformist
goriisleri biinyesinde barindirmis bir harekettir. Orgiitiin baz1 dénemlerinde bu ézelliklerinden biri baskin
hale gelmis bazi donemlerinde ise bir digeri baskin hale gelmistir. Bu sebeple Miisliiman Kardesler hareketi,
farkl1 anlayislara sahip ¢ok sayida siyasal islamc1 ve fundamentalist Islamci hareket iizerinde ciddi tesirler

birakmig bir harekettir.
MUSLUMAN KARDESLER’IN (IHVAN-1 MUSLiIMIiN) ORTAYA CIKISI VE EVRELERI

Bir toplumda ortaya ¢ikan ve mevcut rejimin mesruiyetini sorgulayan biitiin toplumsal, siyasal ve
dini soyleme sahip fikir akimlar1 ve ideolojiler; o rejimlerin kuruldugu yillarda ya da 6ncesinde meydana
gelen politik, toplumsal ve iktisadi bunalimlar ya da bagimsizlik, inang hiirriyeti vb. gibi temel sorunlara
tepki niteliginde ortaya ¢ikmistir. Thvan-1 Miislimin gibi giiglii ve etkili bir hareketin ortaya ¢ikisinda da
birtakim unsurlar etkili olmustur (Ar1 ve Kog, 2014, s. 225).

Miisliiman Kardesler hareketi, Misir toplumunun tecriibe ettigi siyasi, ekonomik, dini, sosyal ve
kiiltiirel alanlardaki biiyiik capli degisimlere bir tepki olarak dogmus ve bilhassa 20. yiizyilda gelisen sosyo-

politik travmalara regete sunmak maksadiyla kurulmustur.

Ingilizler, 1882 yilinda isgal ettigi Misir’da kendi iktisadi ve politik ¢ikarlarini maksimize edebilmek
icin burjuvaziyi kendi safina ¢ekerek Misir halkinin biiylik ¢ogunlugunu yoksulluga ve sefalete mahkim

etti. Kirsal kesimde yasayan ve toprak agalarinin baskisindan kurtulmak isteyen insanlar biiyiik kentlere go¢
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etmek zorunda kaldi. Cogunlugu egitimsiz olan kitleler, kent yasaminda umduklarin1 bulamadilar ve
ekonomik durumlar1 daha da kétiilesmeye basladi (Hiiseyin, 1991, s. 86). Yani Miisliiman Kardesler gibi
bir toplumsal hareketin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlayan birinci etken kitlelerin i¢inde bulundugu kétii

ekonomik kosullardir.

Islam diinyasinda ve Misir’da bulunan ikinci biiyiik bir problem de, dinin yorumlanmasi ve islam
diinyasinin mevcut problemlerine, bilhassa Islam iilkelerinin sdmiiriilmesine karsi etkili ¢oziimler
{iretilememesiydi. islam dininin toplumsal ve siyasal yasamda mevcut sorunlari ¢ézme yetkinligine sahip
oldugunu diisiinen Cemallettin Afgani ve Muhammed Abduh gibi diisiiniirler nispeten bu problemlere din
eksenli reformist ¢oziimler ortaya koydular (Kara, 2020, s. 19; Halverson, 2010, s. 62; Bulut, 2018, s. 906;
Ar1ve Kog, 2014, s. 225). Miisliiman Kardesler’in ortaya ¢tkmasina zemin hazirlayan ikinci etmen de islam

diinyasinin mevcut problemler karsisinda din merkezli bir ¢6zlim iiretme noktasinda yetersiz kalmasidir.

1920’li yillarda Miisliiman Kardesler ortaya ciktiginda islam diinyas: bir kargasa icindeydi. 1924
yilinda Miisliimanlarin birligini simgeleyen halifelik kaldirilmistir. Miisliiman Kardesler, Islam’in siyasi
boyutunu yeniden kazanmak igin ortaya ¢ikmustir. Bagimsizlik, Ingilizlerin ayrilmasi ve demokratik bir
anayasa talep eden donemin Misirh milliyetcileriyle karst karsiya gelen Miisliiman Kardesler, islami
hareketlerde hala gegerliligini siirdiiren bir slogani benimsemislerdir: “Kur’an anayasamizdir”. Miisliiman
Kardesler’e gore Islam eksiksiz ve kusatic1 bir sistemdir ve toplumsal diizenin temellerini Avrupa’nin
degerlerinde aramaya gerek yoktur. Cemiyetin bu goriisleri tiim Islamci hareketler tarafindan
benimsenmistir ve tiim Islamci hareketler, Miisliimanlarin kars1 karsiya oldugu sorunlarmn ¢dziimiiniin
gecmiste hilafet mekanizmasinin yaptig1 gibi islam’in kutsal metinlerinin kanununu uygulayacak bir Islam

devleti kurulmasinda yattig1 konusunda hemfikirdir (Kepel, 2003, s. 27).

Miisliiman Kardesler Hareketi’nin kurulusundan giiniimiize kadar farkli donemlerde farkli egilimlere
dogru gidip geldiginin {izerinde durulmasi gerekir. Hareketin lider kadrosu her donemde daha ilimli bir
cizgiyi takip etmeye gayret gosterse de hareketin bir nevi sarkag gibi radikal ug ile 1liml1 ug arasinda gidip
geldiginin alt1 ¢izilmelidir. Ciinkii hareketin miintesipleri tamamen 1limlilardan olugsmamaktadir. Ayrica
baski donemlerinde hareket igindeki gengler radikallesmektedir. Nitekim Kara’ya goére (2019, 88)
Miisliiman Kardesler’in radikal anlayistan demokrasiye, demokrasiden radikal anlayisa gidis gelisleri
1950’11 yillardan beri askeri ve sivil biirokrasi ile pek ¢ok defa ittifak iligkileri icine girmeleri seklinde

tezahlir etmistir.

Miisliiman Kardesler orgiitii, 1928 yilinda bir ilkokul 6gretmeni Hasan El Benna tarafindan Misir’in

Ismailiye kentinde kurulmustur. Kuruldugu yillarda faaliyetlerini isciler ve lise dgrencileri {izerinden
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olusturmustur (Baker, 2003, s. 2-3). Hasan El Benna, bu olusumu yaymak i¢in teblig yontemini segmis ve
bu maksatla kahvehaneler, camiler, diigiin ve cenaze térenlerinde faaliyet gostermeye galigmistir. Buralarda

gengleri bilinglendirmeye ¢alisarak taraftar kitlesini artirmistir (Brynjar, 2013, s. 60).

Miisliiman Kardesler 6rgiitii genislemeye baslayinca faaliyet alanlarini da genisletmistir. Hasan El-
Benna ilk olarak hareketin merkezini Kahire’ye tagimistir. Okuma yazma 6gretilen egitim kurumlari, dini
egitim veren kurumlar ve mahalle camileri insa etmek; halka acik hastaneler ve kiigiik isletmeler kurmak
gibi pek ¢ok alanda girisimlerde bulunmustur. Boylece toplumla dogrudan temasa 6nem veren hareket,
faaliyet alanlarin1 bu yonde cesitlendirmis ve kendisine bir toplumsal taban olusturmaya baglamistir
(Cakmak, 2007, s. 76). Miisliman Kardesler’in basarisi, ¢ok farkli gruplari bir araya getirebilme
kapasitesinden ve cami, mescit, dispanser, atlye gibi hayirsever faaliyetler yoluyla {iye toplayabilme
yeteneginden kaynaklanmaktadir. Ideal bir Islam toplumunu insa etmeyi hedefleyen cemiyet, giiglendikce

kendisini Misir halkinin bir organizasyonu gibi algilamistir (Kepel, 2003, s. 30).

Miisliiman Kardesler, 1930°1u yillarda Urdiin, Sudan, Kuveyt, Pakistan, Yemen, Suriye, Kuzey ve
Orta Afrika ve Avrupa’daki baz iilkelerde subeler agmistir. Ayrica bir¢ok iilkede farkli isimlerle kurulan
Islami yapilarin ortaya ¢ikmasinda onemli bir rol oynamustir. Miisliman Kardesler, ozellikle Arap
diinyasinda sempati kazanmis ve etkinligini artirmistir. Miisliiman Kardesler’in Siinni Islam 6zelliginin

baskin olmasi Sii diinyasinda etkili olmasinin 6niine ge¢mistir (Cakmak, 2007, s. 76).

1933 yilindan itibaren yillik kongreler diizenlemeye baslayan olusum 1939 yilinda hareketin onuncu
y1ldoniimii miinasebetiyle bir araya gelmis. Hasan el Benna bu toplantida Miisliiman Kardesler’in hedefini,
davetini ve etkinliklerini agiklamistir (Ganim, 2000, s. 581). Hasan El Benna, bu toplantida hareketi bir
siyasi Orgiit olarak tanimlamistir (Atalan, 2018, s. 17). Hasan El-Benna’nin parlamentoya girerek politika
yapmakla ilgili bir problemi yoktur fakat EI-Benna, Miisliman Kardesler hareketini tamamen bir siyasi
partiye doniistiirmek istememigtir. Ona gore hareketin ana amaci toplumu egitmeye calisan dini ve
toplumsal bir yap1 olarak kalmasidir (Ataman, 2015, s. 59). Dolayisiyla Miisliiman Kardesler’in kurucu
kadrosunun baslangictan itibaren siyasal Islam diisiincesine sahip oldugu gériilebilir ¢iinkii parlamentoda

politika yapmak onlara gore ifsat olmus diizeni mesrulastirmak demek degildir.

Hasan el Benna, iilke i¢inde yonetimin eksiklerini ve diizeltilmesi gereken hatalarmi elestirmistir.
Ancak yonetime kars1 siddet kullanilmasini sdylemlerinde ve eserlerinde higbir zaman dile getirmemistir.
Bununla birlikte 1930*lu yillarda izci kollar1 kurulmus, emekli Tegmen Mahmud Lebib izcilerin genel
miifettisi olmustur. 1938 yilinda iki aylik bir yaz kampi diizenlenmis ve El-Benna bizzat bu kampa
katilmistir (Kagar, 2012, s. 321).
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Miisliiman Kardesler’in son kongresi 1941 yilindaki altinci kongredir ve bu kongreden sonra kurucu
tiyelerin toplantis1 genel kurul kabul edilecektir. Son kongrede Misir’in toplumsal, ekonomik ve siyasi
durumu tartigilmistir. Hareketin bazi mensuplarimin parlamentoya girmesi i¢in aday olmalarma karar
verilmistir. Bylece hiikiimet tarafindan uygulanan baskilarin kirilacagi diistiniilmiistiir. 1944 yilinda
orgiitten alt1 kisi aday olarak gosterildiyse de basar1 saglanamanustir. Bunun iizerine érgiit, Ikinci Diinya

Savagi sonrasi siirecte yeniden toplumsal ve iktisadi faaliyetlere yonelmistir (Ganim, 2000, s. 581).

Filistin sorunuyla da yakindan ilgilenen Miisliman Kardesler bilhassa Siyonizm tehdidini
vurgulamaya ¢alismis ve Filistin’in kurtulusu i¢in cihat ¢agris1 yapmistir. 1948 yilinda Israil Devleti’nin
kurulmas: ile baglayan Arap-israil savasinda Miisliiman Kardesler iiyeleri fiilen yer almistir. Miisliiman
Kardesler’in yiiriittiigii cihat hareketi Ingiltere, Fransa ve ABD gibi Batili iilkelerin tepkisine yol agnustir.
Bu iilkeler, Kahire’deki biiyiikel¢ileri vasitasiyla Misir hiikiimetinin Miisliiman Kardesler’i dagitmasi
tavsiyesinde bulunmuslardir. Bunun {izerine 1948’in sonlarinda Misir hiikiimeti harekete gegerek orgiitiin
devlete kars1 ayaklandig1 gerekgesini ileri siirerek dagitilmasina karar vermistir. Bu karar Thvan-1 Miislimin
iiyelerince sert bir tepkiyle karsilanmistir (Ganim, 2000, S. 581). Bu déonemde Basbakan Nukrasi Pasa’ya
yonelik suikast gerceklestirilmis ve Miisliiman Kardesler suglanmistir. Hasan El-Benna bu suglamayi
reddetmis ve suikastgiler hakkinda “onlar ne Miisliiman ne de kardestiler” baglikl1 bir yaz1 kaleme almistir
(Gadban, 2017, s. 23). Akabinde 12 Subat 1949’da Hasan el-Benna hiikiimetin diizenledigi bir suikast ile
hayatini kaybetmistir. Hiikiimetin bagina gegen Ibrahim Abdiilhadi, Miisliiman kardesler iizerinde bask1 ve
iskence siyaseti izlemis ve alt1 ay i¢inde 4000 Miisliiman Kardesler iiyesini tutuklatmigtir (Ganim, 2000, s.

581).

Hasan El-Benna’nin éliimiinden sonra hareketin basina miitevazi siyaset tarzi ve aristokrat tavri olan
Hasan El- Hudaybi gegmistir (Choueiri, 2010, s. 185). Hasan el Hudaybi 1973 yilina kadar Orgiitiin
liderligini stirdirmiistiir. Hudaybi iliml1 bir siyaset izleyerek orgiitii bir arada tutmayi ve siddeti engellemeyi
kismen basarmistir (Munson, 2001, s. 489). Hudaybi 1liml1 bir siyaset izlemeye ¢alistiysa da hareketin tabani
Hasan El Benna’nin yonetim tarafindan oldiiriilmesine karsi 6fkeli ve saldirgan bir tutum igindeydi.
Miisliiman Kardesler iiyelerinin bu saldirgan tutumlari yonetimin Miisliiman Kardesler’e yonelik baski,

tutuklama ve siddet gostermesine yol acti. (Caglayan, 2001, s. 193).

Bu yillarda Hasan El-Hudaybi ¢ok istekli olmasa da Miisliiman Kardesler hareketi Hiir Subaylar
Darbesi’ne destek vermistir. Hareket bu darbeyle Kral Faruk’u saf disi birakarak sivil bir yonetimin
kurulacagina inansa da darbe sonrasinda Cemal Abdiinnasir’in diktatorliigii baslamistir (Demant, 2006, s.
97; Caglayan, 2011, s. 205). Kisa siiren cunta i¢i miicadelelerden sonra iktidar1 tam anlamiyla elde eden

Nasir, darbenin hazirlik sathasinda Miisliiman Kardesler’in destegine sahiptir. Ancak iktidar olduktan sonra
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Nasir’in milliyetci giindemi cemiyetin Islamciligi ile ¢atismaya baslamistir (Kepel, 2003, s. 29). Yasanan
anlagmazlik ve ¢ekigmeler neticesinde hareketin faaliyetleri durdurulur ve o6rgiit feshedilip yasaklanir. Bu
yasak Misliiman Kardesler orgiitiinii yeraltina iter ve gizli hale getirir. Cemiyet iiyeleri sindirilir ve ciddi
iskencelere maruz kalir (Halverson, 2010, s. 85). Bu baski ortami, yonetime karsit goriisleri ile bilinen
Seyyid Kutub’un yildizinin parlamasina neden olur. Kutub’un goriisleriyle 6rgiit, Hasan el-Benna ¢izgisinin

disinda gelisen yorumlarla karsilasir. Neticede Kutub, orgiit iginde farkli kliklerin olugsmasina neden olur.

Orgiite sonradan dahil olan ve goriisleri sebebiyle drgiitiin kendisinden sonra boliinmesine yol agan
Seyyid Kutub, Hasan El-Benna’dan farkli olarak batili modern kavramlari kullanmamigtir. Zira Hasan el-
Benna i¢in parlamento, anayasal rejim ve secimler gibi kavramlar yabanci degildir. Ancak Seyyid Kutub,
mevcut rejimin her kurumuna ayri ayri karsi ¢ikar. Radikal olarak nitelenen bu goriisler 6zellikle Seyyid
Kutub’un kitaplarinda daha da belirgindir. Boylece oOrgiitiin igerisindeki bazi gruplar radikal egilimler
gosterme yoluna girer. Ancak Hasan El-Benna’dan sonra orgiitiin liderligini yiiriiten Hasan El-Hudaybi

siddet taraftar1 degildir ve daha 1liml bir yaklasima sahiptir.

26 Ekim 1954’te Cemal Abdiinnasir’a basarisiz bir suikast tesebbiisiinde bulunulmasi fhvan-1
Miislimin’in tarihinde énemli bir doniim noktasi olusturur. Her ne kadar bunun bir tertip oldugu sonradan
ortaya ciktiysa da suikasttan sorumlu tutulan Orgiit, kanun dis1 ilan edilmis ve binlerce mensubu
tutuklanmustir; 4 Aralik 1954°te yedi lideri idam cezasina carptirilmis ve bazi islam iilkelerinin ricasi {izerine
baskan Hasan el-Hudaybi’nin cezasi miiebbet hapse ¢evrilmekle birlikte digerleri idam edilmistir. Thvan-1
Miislimin bu tarihten sonra faaliyetlerini yer altina kaydirmistir (Ganim, 2000, s. 582; Cleveland ve Bunton,
2008, s. 305-306). Hasan El Benna’nin éliimiinden sonraki siiregte 6zellikle 1954 sonrast harekete yonelik
baskilarin arttigi donemde hareket i¢indeki gengler i¢in ideolojik boslugu dolduran Seyyid Kutup, radikal
bir yaklasim gelistirerek mevcut devlet sistemini Islam disi olarak nitelemistir. Tutuklu bulundugu
magduriyeti bir gurur durumuna doniistiirerek geng liyeler basta olmak lizere hareket i¢indeki tutuklularin

tutunabilecegi bir ideoloji kazandirmistir (Zollner, 2009, s. 3).

Hasan El Hudaybi’nin dliimiinden sonra 1973 yilinda hareketin basma gecen Omer El Tilmisani,
1986 yilia kadar orgiitiin liderligini siirdiirmiistiir. Demokrasi ve insan haklari kavramlari onun doneminde
on plana cikarilmistir. Bu donemde siddetten tamamen vazgectigini bildiren 6rgiit, ilimli bir siyaset

izlemeye ve yonetimle diyalog gelistirmeye ¢alismistir (Tasar, 2018, s. 90; Halverson, 2010, s. 87).

Bazi donemlerde siddete bagvuran Miisliiman Kardesler Orgiitii 1930’larin Misir’inda, halkin rgiitlii
toplum anlayisina uzak oldugu bir Orta Dogu iilkesinde, sesini yonetime duyuramayan, problemlerini

anlatamayan kapali bir toplumda kitlelerin sesini duyurmasi1 bakimimdan miihim gorevler tistlenmistir. Yani
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Miisliiman Kardesler, halkin siyasi siireglere katiliminin son derece sinirli oldugu Arap diinyasinda 6nemli
roller oynamistir. Halkin taleplerinin kismen de olsa siyaset alanina tagimmasina katkida bulunmustur

(Cakmak, 2007, s. 93).

Tilmisani’den sonra drgiitiin bagina gecen Muhammed Hamid Ebu’n Nasr, 1996 yilina kadar drgiitiin
liderligini siirdiirmiistiir. O da Tilmisani gibi 1limh politikalar izleyerek radikal egilimleri orgiitten uzak
tutmaya calismistir. Bu dénemde Sosyalist Is¢i Partisi ile ittifak yapan Miisliiman Kardesler, 1987
secimlerinde 36 liyesini meclise sokmay1 basarmistir (Wickham, 2013, s. 47).

Muhammed Hamid Ebu’n Nasr’m 6liimiiniin akabinde 1996 yilinda 6rgiitiin bagina Mustafa Mashur
gecmistir. Entelektiiel kisiligi ile 6n plana ¢ikan Mustafa Mashur 18 kitap yazmis ve Miisliiman Kardesleri
Seyyid Kutub ¢izgisinden uzak tutarak iliml ¢izgide kalmasini saglamistir. Bununla birlikte Miisliiman
Kardesler i¢indeki reformist gruba da mesafeli olmustur (Tasar, 2018, s. 108). Miisliman Kardesler’in
parlamento secimlerine katilmasina sicak bakan Mustafa Mashur, harekete zarar veren diisiincelerle

miicadele etme noktasinda parlamentoyu etkili bir arag olarak gérmiistiir (Wickham, 2013, s. 49).

Mustafa Mashur’dan sonra Hasan El Hudaybi’nin oglu Memun Hudaybi 2002°den 2004’e kadar
orgiitiin liderligini siirdiirdii. Daha sonra Muhammed Mehdi Akif liderlige geldi. Muhammed Mehdi Akif,
hareketi rejimle baristirma ve mevcut siyasi sisteme dahil etme noktasinda dnemli gayretler gostermistir.
Demokrasi, insan haklar1 ve uluslararasi hukuk ¢agrilari igerisinde cemiyetin sivil toplumu sahiplenmesi ve
parlamenter cumhuriyete bagliligim pekistirmek istemistir. irsad Biirosu igerisinde yer alan Abdurrahman
Abdul Bar, se¢imlere katilmanin dini bir gérev oldugunu ve boykot etmenin giinah oldugunu beyan eden
bir fetva yayinlamigtir (Aydemir, 2021, s. 13-14). Bu hareket agisindan kritik bir fetvadir. Ciinkii hareket
ilk defa siyasi konular1 dini bir yonden ele almistir. Ayrica hareketin demokratik segimlere katilmanin haram
oldugunu ve taguti sistemi onaylamak oldugunu belirten radikal anlayiglardan uzaklagma c¢abasinin somut
gostergelerinden biridir. 2010 yilinda Seyyid Kutub ¢izgisine yakin olan ve bugiin de hareketin lideri olan
Muhammed Bedii hareketin bagina gegmistir (Tasar, 2018, s. 117). Ancak Bedii her ne kadar Seyyid Kutub

cizgisine yakin olsa da Miisliiman Kardesler’in siddete bagvurmasina karsi ¢gikmugtir,

Arap Bahari’min Misir’a sigramasiyla 25 Ocak 2011 tarihinde baglayan protestolar, 1952 yilindaki
Hiir Subaylar Darbesi’nden beri askeri vesayetle yonetilen Misir’in kaderini degistirmeye ¢cok yaklagmistir.
11 Subat 2011 tarihinde Hiisnii Miibarek’in gorevi birakmasiin akabinde Yiiksek Askeri Konsey gegici
stireligine gorevi devralmistir. Miisliiman Kardesler, Hiirriyet ve Adalet Partisi’ni kurmus ve partinin bagina
hareketin Irsad Biirosu iiyesi ve medya sozciisii olan Muhammed Mursi gegmistir. Mursi, hareketin teblig

caligmalarina devam etmesi gerektigini belirterek parti ile hareket arasinda bir ayrim yapsa da hareketin
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siyasi bir partisinin bulunmasi hareket i¢indeki baz1 ¢evreleri rahatsiz etmistir. Onlara gore hareket siyaset
tistli konumu siirdiirmelidir. Ancak hareketin i¢indeki gelenekselci kusak siyasal sistem iginde kalarak siyasi
miicadeleyi Onceleyen bir tutuma sahipti. Ayrica bu donemde Miisliman Kardesler’den ayrilarak kurulan
Giiglii Musir Partisi, Misir Akinu Partisi, Onciiler Partisi, Yeniden Dogus Partisi, Adalet Partisi, Reform ve
Kalkinma Partisi gibi partiler ortaya ¢ikmaya baslamistir. 1970’li yillarda Seyyid Kutup’un etkisinde kalan
radikal gortiglere sahip gengler tarafindan kopmalar yasayan hareket, bu kez de Arap Bahar1 sonrasinda
Misliiman Kardesler’in siyasi alandaki manevralarindan hoslanmayanlarin kopmalartyla kirilmalar
yasamistir. Ancak Hiirriyet ve Adalet Partisi 508 sandalyenin 206’sim kazanarak iktidar yiriyiisii
baglamistir. Muhammed Mursi, cumhurbaskani aday1 olarak ilk tur secimlerinde %24 ikinci turda ise %52
oy alarak halk tarafindan secilen ilk cumhurbaskani olurken Miisliiman Kardesler de ilk kez iktidara
gelmistir. Varlig1 devlet tarafindan uzun yillar boyunca kisitlanan ve baskilanan islami bir 6rgiit kendini
kisitlayan aygitin yani devletin basina gegti (Wickham, 2013, s. 1; Aydemir, 2021, s. 14-15). Mursi’ye
verilen destek dogrudan Miisliman Kardesler’e verilen destek anlamia gelmemektedir. Toplum
kesimlerinde askeri vesayete yonelik tepkilerden kaynakli zorunlu bir destektir. Nitekim Mursi’nin
yonetiminde toplum kesimlerinden Misir’in ihvanlastigt iddialar1 artmis ve ekonomik krizler de
coziilemeyince Mursi karsiti gosteriler gerceklesmistir. Mursi yonetiminin bu gosterilerin yogunlastigi
donemlerde siddet kullanmasi ise tepkileri daha genis toplum kesimlerine yaydi ve halk nezdindeki
mesruiyeti yara aldi. 1 Temmuz 2013 tarihinde ordu; hiikkiimet ve protestocularin 48 saat icerisinde
uzlagmalar1 yoniinde bir uyarida bulunmustur. 3 Temmuz 2013 tarihinde ise Abdulfettah El-Sisi

yonetimindeki ordu yonetime el koymustur (Aydemir, 2021, s. 15-17; Wickham, 2013, s. 248).

Askeri darbeden sonra Miisliiman Kardesler’in Genel Miirsidi Muhammed Bedii basta olmak tizere
hareketin ¢ok sayida yonetcisi hapsedilmistir. Bu dénemde Muhammed Bedii’ye vekaleten Mahmut Izzet
gorevi yuriitmiistiir. Abdulfettah El-Sisi kendinden 6nceki darbecilerden farkli olarak hareketin etkisini
kirmaktan ziyade tamamen yok etme amaci tagimaktadir. Sistematik baskilarini artiran yonetim Miisliiman
Kardesler’in radikalleserek halk tabanindan kopmasini hedeflemektedir. Hareketin pek ¢ok yoneticisinin
oldiiriildiigii veya hapsedildigi donemde 2020 yilinda vekaleten gorevi siirdiiren Mahmut Izzet de
tutuklanacaktir. Ancak hareket biitiin bu sistematik baski, zuliim ve tutuklamalar karsisinda yonetimin
oyunlarina diiserek siddeti bir yontem olarak benimsemeyerek mesruiyetine zarar gelmesini istememistir.
Yine de 90 yillik tarihi boyunca siirdiirdiigii sosyal projelerler ve tebliglerle Misir toplumunda 6nemli bir
sempati kazanan hareketin kisa stireli iktidar deneyimi sahip oldugu olumlu imaja biiyiik zararlar vermistir

(Aydemir, 2021, s. 19-21).
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MUSLUMAN KARDESLERIN ISLAM DUNYASINDAKI HAREKETLER UZERINDEKI
ETKIiLERI

Miisliiman Kardesler, Islam cografyasindaki iilkelerde yiiriittiigii faaliyetleri agisindan ve pek ¢ok
cagdas Islamci harekete gerek siyasi gerekse toplumsal anlamda esin kaynagi olmasi agisindan, Ortadogu
siyasi tarihinde miithim bir yer tutmaktadir. Hareketin yonetici kadrosu, iiyeleri ve sempatizanlarinin
bulundugu iilkelerde mevcut yonetimlerle, siyasi akimlarla, baski gruplariyla, sivil toplum orgiitleriyle ve
sosyal yardim kuruluslariyla iliskileri giiniimiiziin siyasal Islamc1 ve radikal islamci &rgiitlenmelerini

dogrudan etkilemis ve onlara 6rnek olusturmustur (Demant, 2006, s. 97; Baban, 2006, s. 128).

Barry Rubin’e (2010, s. 1) gére, Miisliiman Kardesler, diinya iizerindeki acik ara en basaril1 islamc1
orgiittiir. Her iilkedeki organizasyonu birbirinden bagimsiz olan Miisliman Kardesler, genellikle siddet

kullanmaktan kag¢inir ve bulunduklar1 iilkenin kosullarina gore politikalarini bi¢cimlendirir.

[hvan-1 Miislimin hareketinin uluslararasi alanda etkili bir profile sahip olmasinda rgiitlenme yapis,
soylemleri ve fikirleri bulunmaktadir. Bu baglamda en 6nemli nokta bi tarafta Hasan El-Benna ile onun
halefleri olan orgiitiin diger liderleri ve diger tarafta Seyyid Kutub’un 6rgiit icinde olusturdugu ¢izgidir. Bu
uclardan biri siyasal Islam anlayisini temsil ederken digeri fundamentalist islam yani bir baska ifadeyle
radikal Islam kanadini temsil eder. Modern dénemde radikal bir Islam vizyonunun olusmasinda kuskusuz
Seyyid Kutub ¢ok 6nemli bir yere sahiptir (Fuller, 2004, s. 52; Choueiri, 2010, s. 4). Bu baglamda Seyyid
Kutub’a ayr1 bir parantez agmak gerekmektedir.

Seyyid Kutub’un Miisliiman Kardesler ekoliiniin disinda oldugu gibi bir elestiri getirilmektedir ancak
toplumsal hareketler donuk yapilardan ziyade doneme ve kosullara gore farkli egilimlere sahip olan
yapilardir. Seyyid Kutub, elbette Miisliiman Kardesler’in lider kadrosu iginde degildir. Ancak toplulugun
egitiminde kilit bir rol oynamis ve hareketin Irsad Ofisi’nde faaliyetler gdstermistir (Giiney, 2020, s. 444).
Ayrica Seyyid Kutub’un 6zellikle harekete katildigi giinden idam edilisine kadar gegen siirede hareketin

tabanini olusturan kitle iizerinde ¢ok fazla etkisi olan bir fikir adami oldugu tartigmasizdir.

Seyyid Kutub, Miisliiman Kardesler Tegkilati'na katilmadan 6nce bir siireligine Misir'daki milliyet¢i
bir parti olan Veft’e tiye olmustur. Daha sonra partinin yolsuzluklara bulastigi gerek¢esiyle bu partiden istifa
etmistir. Bir siire sonra Veft'in bir kolu olan Sadiyye hareketine katilmis, buradan da umdugunu bulamamis

ve ayrilmistir (Biiyiikkara, 2016, s. 165).

1952 yilinda ortak kaderini paylasacagr Miisliman Kardesler Teskilati'na tliye olmustur. Teskilatin

milliyetci sdylemleri yamnda Islami bir canlanmay1 kendine amag edinmesi Seyyid Kutub'un teskilata
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katilmasinda etkili olmustur. Seyyid Kutub’un Amerika Birlesik Devletleri’nden dondiikten sonra katildigi
Miisliiman Kardesler Teskilati’nin kurucusu Hasan el-Benna, Kutub’u en ¢ok etkileyen sahsiyetlerden
biridir (Demant, 2006, s. 98; Berekat, 1987, s. 23). Seyyid Kutub, diislinsel birikimlerini 6ziinde
harmanlayarak kendi 6zgiinliigiinii yakalamigtir. Onun hem Miisliman Kardegler Tegkilati’na hem de
kendisinden sonra gelen Islami hareketlerin fikirlerine dnciiliik etmesi kendine has diisiinme biciminden

kaynaklanmaktadir (Altun, 2013, s. 109).

Miisliiman Kardesler’e katildigi 1953 yilindan idam edildigi 1966 yilina kadar devam eden diigiince
seriiveninde Seyyid Kutub’un en somut ¢iktis1 Yoldaki Isaretler isimli eseridir. Bu eserde hakimiyet ve
cahiliye gibi kavramlara yeni anlamlar yiikleyen Seyyid Kutub, bir Islami manifesto ortaya koymustur. Bu
eserinde dile getirdigi fikirler heniiz kendisi hayattayken biiyiik yanki uyandirmis vefatindan sonra da pek
ok dile terciime edilmistir. Seyyid Kutub’un fikirleri diinyanin cesitli bolgelerindeki Islamci hareketler
iizerinde ciddi tesirler birakmistir (Kutub, 2011, s. 12; Yildirim, 2017, s. 73). Kutub, islam hakkinda
ulemanin geleneksel referanslar ve bilgiclik dolu yorumlarla yiikli karmasik retoriginden daha farkli olarak

basit ve anlasilir bir yaz1 bi¢cimine sahiptir (Kepel, 2003, s. 26).

Yoldaki Isaretler basta olmak iizere hapishanede yazdig1 metinlerin pek ¢ok dile cevrilmesinden sonra
Batil1 yazarlar, Kutub’u “terdriin filozofu”, “kiiresel cihadin Marx’1” ya da “Islamciligin esas ideologu”
seklinde tarif etmeye baslamiglardir (Martin ve Bargezar, 2009, s. 1). Dostoyevski’nin Gogol i¢in sdyledigi
“hepimiz Gogol’un paltosundan ¢iktik” ifadesi radikal cihat¢1 goriisler i¢in Seyyid Kutub hakkinda

sOylenebilir: Modern donem radikal cihat¢1 hareketlerin tamami Seyyid Kutub’un paltosundan ¢ikmustir.

Hasan El-Benna’nin ilimli tavrinin aksine Seyyid Kutub serttir ve yonetimle uzlasma diisiincesinden
oldukga uzaktir. Hasan El Benna’nin egitim ve kamuoyu olusturma ydntemine karsilik Seyyid Kutub
sinirlari net bir bigimde ¢izilmis radikal Islam tasavvuruna sahiptir. Seyyid Kutub’un goriisleri, Miisliiman
Kardesler i¢cinden dogacak olan radikal hareketler igin zemin hazirlamistir (Manaz, 2008, s. 225; Choueiri,
2010, s. 158). islamiyet’in gelisinden 6nceki Arap toplumunun yasantisini ifade eden cahiliye kavramimin
modern formiilasyonunu olusturan Seyyid Kutub, Allah’in emirlerinin uygulanmadig: sistemleri cahiliye
olarak nitelemistir. Seyyid Kutub, demokratik sistemler de dahil olmak iizere insan yapimi yasalara dayali
tim sistemleri cahiliye kategorisi igerisine almaktadir (Wickham, 2013, s. 28). Seyyid Kutup, Nasir
dénemindeki Misir’1 cahiliyye olarak tanimlamistir. Ona gére peygamberin cahiliyeyi yikarak yerine islam
devletini ihdas ettigi gibi modern Misir yikilmalidir. Bu goriisler Miisliiman Kardesler Hareketi’nin
benimsedigi yontemden ayrilmaktadir. Cilinkii bu diisiince toplumun Miisliman olarak goriilmedigi
anlamim barindirmaktadir. islam doktrininde “tekfir” olarak bilinen bu niteleme Miisliiman oldugunu iddia

eden kisinin Miisliman olmadig1 ve Miisliimanlarin nazarinda aforoz edilmesi gerektigini belirtmektedir.
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Olgiisiiz bir sekilde kullanildiginda bu yaptirim Miisliiman toplumun pargalanmasina sebep olabilir. Ciinkii
Miisliimanlar birbirlerini karsilikli olarak aforoz etmeye bagvurduklarinda immet olarak ifade edilen genel

toplum béliinecektir (Kepel, 2003, s. 31).

Seyyid Kutub’tan sonra Miisliman Kardesler i¢inde tekfir konusunda ii¢ ayr1 ekol olugmustur.
Birincisi, tekfirde en asiriya giden et-tekfir vel-hicre grubudur. Onlara gére gergek inang sahibi kiigiik bir
topluluk disinda diinyanin geri kalani kafirdir. Ikincisi, Islami kaidelerle toplumu ydnetmedikleri icin
yoneticileri tekfir eden goriislerdir. ikinci grup tekfiri dini emirlere gére hiikkmetmeyen yoneticilerle
sinirlandirmuistir. Ugiineii grup ise Miisliiman Kardesler’in ana omurgasini olusturmaktadir. Onlara gére
toplumdan kopus fiziksel anlamda degil manevi anlamda gerceklesmelidir. Hasan el Benna’nin halefi
Hudaybi, cemiyetin {iyelerini bir yargi¢ degil, vaiz olarak gdrmektedir. Ona gore toplumu kinamak degil,
topluma Islam’m daha iyi nasil yasanacagim vaaz etmek gerekmektedir. Birinci gruptaki genc radikaller,
yonetimi dinsiz olarak kabul ettikleri i¢in onu cezalandirmak isterken Miisliiman Kardesler Cemiyeti,
radikalizme kars1 ¢ikmakta ve siyasi uzlagsmayi tercih etmekteydiler (Wickham, 2013, s. 29; Kepel, 2003, s.
32-33).

Misir, Islamer ideoloji konusundaki en koklii gecmise sahip iilkelerden biridir. Hasan El-Benna
tarafindan kurulan Miisliiman Kardesler (Ihvan-1 Miislimin) Orgiitii, bilhassa Seyyid Kutub’un yazilar1 ve
eylemleriyle diinyanin her tarafindaki islamcilara esin kaynagi olmustur. Cemal Abdiinnasir’in laik rejimine
kars1 miicadele eden Seyyid Kutub, 1966 yilinda idam edilmistir. Misliiman Kardesler érgiitiiniin pek ¢ok
iist diizey tliyesi bu baski ortaminda Misir’1 terk etmistir (Giirel, 2012, s. 418).

Suudi Arabistan’a gegen Miisliiman Kardesler iyeleri buradaki tiniversitelerde cesitli gérevler alarak
Islamciligin ideolojik gelisimine katkilarda bulunmustur. Nasir’in dliimiiniin akabinde ydnetimi devralan
Enver Sedat, rejimin itibari1 yeniden kazanmasi icin ve Marksist muhalifleri sindirebilmek icin Islamcilara
yonelik agilimda bulunmustur. Bu siirecte Ihvan-1 Miislimin’in pek ¢ok iiyesi Misir’a geri donmiistiir. Ancak
Enver Sedat ile islamcilarin birlikteligi uzun siirmemis ve Camp David Antlasmast ile Israil’i diplomatik
olarak tanityan Enver Sedat, islamcilar tarafindan hain ilan edilmistir. Enver Sedat, Islami Cihat Orgiitii
tarafindan 1981 yilinda suikasta ugrayarak hayatin1 kaybetmis ve yonetime gelen Hiisnii Miibarek radikal
gruplara karsi cadi avi baslatmistir. Ancak Miibarek, 1liml1 bir ¢izgide duran ihvan-1 Miislimin’i tamamen

ezmeye yonelmemis sadece faaliyetlerine belirli sinirlamalar getirmistir (Giirel, 2012, s. 419).

335



Anadolu Universitesi Iktisadi ve Idari Bilimler Fakiiltesi Dergisi, 24(3), 318-341

El-Kaide ve ISID gibi radikal orgiitlenmeler iizerinde Seyyid Kutub’un fikirleri énemli etkiler
birakmustir. Seyyid Kutub, bu hareketler igin adeta ¢agdas ibni Teymiyye’dir® . Ornegin El-Kaide’nin
Usame bin Ladin ile birlikte kurucu iki liderinden biri olan Eymen ez-Zevahiri eski bir Miisliman Kardesler
tiyesidir (Halverson, 2010, s. 79). Ayrica orgiitiin kurulmasindaki ilk adimi atan Abdullah Azzam bizzat
Seyyid Kutup’un 6grencilerinden biridir. Suriye’de 1980 y1linda Hama kentinde ayaklanmay1 baglatan Said
Havva da genglik yillarinda Misir’da Seyyid Kutub’tan etkilenmistir. Yine El-Kaide’nin kurucusu Usame
bin Ladin’in Seyyid Kutub’un kitaplarin1 okudugu ve ondan etkilendigi bilinmektedir. Giiniimiizde ISID
olarak bilinen yapinin kurucusu olan Ebu Musab ez-Zerkavi de Muhammed Makdisi’nin 6grencisidir ve
Makdisi de Seyyid Kutub’tan etkilenmis bir radikal islam ideologudur. Ayrica Filistin’de Seyh Ahmet Yasin
tarafindan kurulan Hamas’in kokenleri bizzat Miisliiman Kardesler iiyelerine dayanmaktadir. Oyle ki
Seyyid Kutub, iran’da dahi etkili bir fikir adamidir. Kara’ya gére (2019, 99), Iran’mn radikallesmesinde
Seyyid Kutub’un kitaplarmin Fars¢a’ya terciimesinin onemli etkileri bulunmaktadir. Ornegin Iran’in
glinlimiizdeki dini lideri Ayetullah Ali Hamaney, genclik yillarinda Humeyni’den etkilenmis geng bir

mollayken Seyyid Kutub’un Istikbal islam’indir eserini Fars¢a’ya ¢evirmistir.

Buna ek olarak, Hasan El Benna’nin kurdugu Miisliiman Kardesler, Pakistan’da Mevdudi’nin
kurdugu Cemaat-i Islami {izerinde ve Tunus’ta Gannusi’nin kurdugu Nahda {izerinde kayda deger etkiler
birakmistir. Ayrica Miisliiman Kardesler’den ayrilan ve 1953 yilinda Hizbuttahrir’i kuran Takitiddin En-
Nebhani de Miisliiman Kardesler’den etkilenmis ancak siyasal siireglere dahil olma konusunda fikir

ayriligina sahip oldugu i¢in hareketten ayrilmistir.

Miisliiman Kardesler, Tiirkiye’deki radikal Islamci ve siyasal Islamci hareketler {izerinde etkili
olmustur. Ozellikle 1960’11 y1llardan sonra Miisliiman Kardesler’in &nemli isimlerinin kitaplarinin Tiirk¢eye
terciime edildigi bir dsnemde Islam Devleti tartismalar1 baglamistir (Kara, 2019, 54). Miisliiman Kardesler,
Tiirkiye’de siyasal Islamcilar iizerinde de 6nemli etkiler yaratmistir. Necmettin Erbakan’in Tiirkiye’de
kitlelere ulagsma yolu Hasan ElI-Benna’in yontemlerine benzemektedir. Miisliimanlar arasinda dayanigma ve
orgiitlenme yontemleri olusturma agisindan Milli Goriis hareketi Miisliman Kardesler’den etkilenmistir

(Eskicioglu, 2021, s. 84-96).

Geleneksel tarikatlarin dini yaklagimlari tizerinde etkili olamayan Miisliiman Kardesler, bu tarikatlart

cagdas fikirleri ile etkilemistir. Ayrica Hasan El-Benna’min farkli Islami anlayislarla catismaci degil

% Ibni Teymiyye 1263-1328 yillari iginde yasamis ve Miisliiman diinyaya ideolojik direnis modeli olusturmus bir Islam diisiiniiriidiir. islam’m ana
kaynaklarina doniilmesi gerekliligini savunan Teymiyye, tevhid, cihad, tekfir, cahiliyye ve tagut kavramlarina agirlik veren bir diisiiniirdiir. Seyyid
Kutup, Ibni Teymiyye’nin dgretilerini ¢agdas Islami diisiinceye uyarlamistir (Sahzad, 2014, 221-224).
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uzlagmaci bir kisiliginin olmas1 da bu geleneksel yapilarin Miisliiman Kardesler hareketine olumlu bir

zaviyeden bakmasinda etkili olmustur.

Seyyid Kutub ise radikal anlayislar1 etkiledigi gibi eserleri sayesinde Islam diinyasinda pek cok
reformist anlayisin kiymet verdigi ve 6rnek aldig1 bir sahsiyettir. Ilimli reformistler bile Seyyid Kutub’un
radikal goriislerini gormezden gelerek gelencksel bazi anlayislara karsi gelistirdigi tavri takdirle
kargilamakta ve eserlerine bagvurmaktadir (Aksakal, 2015, s. 66-67). Miisliiman Kardesler’in, 6zellikle
Islam cografyasinda daha da dzelde Ortadogu’da en biiyiik, en koklii, en yaygin ve diger yapilar iizerinde

en etkili toplumsal hareket oldugu iddia edilebilir.
SONUC

Giiniimiizde Islam diinyas1 iizerindeki en etkili aktdrlerden biri Islamci hareketlerdir. islam
diinyasinda farkli anlayis ve ekollere sahip ¢ok sayida Islamci hareket bulunmaktadir. Bu hareketler en
temelde fundamentalist Islamci1 hareketler ve siyasal Islamci hareketler olarak smiflandirilabilir.
Fundamentalist Islamc1 hareketler, mevcut diizenler iginde siyasal siireclere katilmay1 reddetmektedir. Bu
yapilara gore Islami bir yonetim ya siddet yoluyla ya da toplumsal bir degisimin neticesinde devrim yoluyla
kurulabilir. Siyasal islamc1 hareketler ise, mevcut diizenler iginde siyasal siireclere katilmaktadir ve mevcut
diizenler i¢inde devlette reform yoluyla amaglarina ulasmaya ¢alismaktadir. Bu sebeple hem El Kaide ve
ISID gibi orgiitleri hem de Refah Partisi, En-Nahda, ve Miisliiman Kardesler’i siyasal islam kavram ile
tanimlamak problem teskil etmektedir. Dolayisiyla modern demokratik sistemlerin igerisinde siyasi
faaliyetler yiiriiten Islamci1 hareketlerin siyasal Islamci hareketler, modern demokratik sistemleri taguti
yonetim olarak niteleyen ve bu sistemlerde siyasi miicadele yontemini Islami bir yéntem olarak kabul
etmeyen hareketleri ise radikal Islamci hareketler olarak nitelendirmek gerekmektedir. Bu ¢alisma gelecekte
Islamcilik konusunu ele alacak arastirmacilar igin fundamentalist islamci1 ve siyasal islamc1 ayrimima dikkat

cekmeyi hedeflemektedir.

Misir’da 1928°de kurulan ve giiniimiizde Islam cografyasinda ve diinyada en yaygin islami hareket
olan Miisliiman Kardesler, giiniimiizde siyasal Islamci bir ¢izgide durmaktadir. Ancak ge¢miste Islam

diinyasindaki radikal anlayislar1 ve siyasal Islam anlayislarim sekillendiren ve etki eden bir harekettir.

Miisliiman Kardesler hareketi, tarihi siire¢ icinde fundamentalist Islam goriisii ile siyasal islam
anlayis1 arasinda siirekli gidip gelmistir. Orgiitiin kurucusu Hasan el-Benna ve ydneticileri genel olarak
siyasal Islam gizgisine yakin olan kisilerdir. Ancak basta Seyyid Kutub ve onun fikirlerinden etkilenen pek
cok isim fundamentalist bir ¢izgi iizerinde kategorilestirilebilir. Ozellikle 1966 yilinda Seyyid Kutub’un

idam edilisinden sonra hareket icindeki fundamentalist goriislere sahip kanat, orgiit i¢inden ayrilmistir ve
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1973’te hareketin basina gelen Omer el-Tilmisani’nin dénemiyle birlikte hareket siddet ile baglantisim
tamamen kestigini bildirmistir. Ancak bazi donemlerde yasanan gelismeler hareketin radikal egilimlere
yonelmesine neden olsa da orgiitiin ¢ekirdek kadrosu buna her zaman temkinli yaklagsmistir. Bu lider kadro,
orgiit icindeki radikal egilimlerin 6niinii almaya ¢alismistir ve hareketi siyasal Islam ¢izgisinde tutmaya

gayret gostermistir.

Arap Baharn olarak adlandirilan halk ayaklanmalarinda 6nemli roller oynayan Miisliiman Kardesler
hareketi, bu siirecte dahi radikal egilimlere girmemeye 6zen gdstermistir. Ancak hareketin i¢inden ¢ikan ve
hareket ile baglantisi koparan ¢ok sayida yap1 bu donemde radikal egilimlere yonelmistir. Donemin El Kaide
liderleri ve eski bir Miisliman Kardesler iiyesi olan Eymen Ez-Zevahiri, Miisliiman Kardesler’e 2013
yilindaki darbeden sonra demokratik yontemden vazge¢meleri cagrisinda bulunsa da Miisliiman Kardesler
mesruiyetini kaybetmemek i¢in sistem disina ¢ikmayr tercih etmeyerek siddeti bir yontem olarak
benimsememistir. Bu donemde siddeti savunan kanatlar hareket icerisinden kopmustur. Her baski
doneminde hareketin igerisinde siddeti bir yontem olarak benimseyen Kkitlelerin olusmasi hareketin
gelecegini tehlikeye atmaktadir. Hareket uzun yillar boyunca siddet ile arasina mesafe koyarak siyasal islam
cizgisinde dursa da potansiyel agidan her an radikal Islam cizgisine déniisebilecek genlere sahiptir.
Dolayistyla Miisliiman Kardesler hareketi, geleneksel Islam anlayisindan reformist islam anlayisina, siyasal
Islam anlayislardan fundamentalist egilimlere kadar pek cok hareket iizerinde ciddi tesirler biraksa da
giiniimiizde siyasal Islamci bir ¢izgide bulunmaktadir. Ancak hareket gegmiste oldugu gibi bugiin de radikal
egilimlere sahip olabilecek alt yapiya ve potansiyele sahiptir. Wickham (2013, s. 2-3), Islamc1 orgiitlerin
yekpare olusumlar olmadigini ileri siirmektedir. Bir Islamci &rgiit icinde yer alan iiyeler her konuda ayni
sekilde diisiinen ve hareket eden kisiler degildir. Bu makalede de Miisliiman Kardesler giiniimiizde siyasal
Islam cizgisinde yer alan bir hareket olarak nitelense de radikal egilimleri potansiyel olarak tastyan bir

harekettir denilmesinin temelinde bu diisiince yatmaktadir.
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