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GIRiS

Bu calismanin hedefi veya nihai amaci kavramsal bir analiz degildir.
Dolaysiyla, bir “Islamcilik” veya “muhafazakarlik” tarumina yonelmek
diisiiniilmemektedir. Amaamiz, 1970'li yillann bagindan itibaren
Turkiye'de “Milli Goriig” hareketi ile bagimsiz bir siyasal orgiitlenme

hiiviyeti kazanan Islamciligin 1960'h yillanin muhafazakar egilimleriyle
bagintisini ortaya koymaktan ibarettir.

Hig kusgkusuz Tiirkiye'de Islamaihik, cumhuriyetten eski bir gecmise
sahiptir. Bu bakimdan Narmk Kemal kusagiyla kendini hissettiren, Batinin
meydan okumasi kargisinda devletin bekasi kaygisiyla kimi Osmanli
aydinlarinun iirettikleri zengin bir Islama literatiir ve bunun baz: acgilardan
uygulamasi niteliginde olan II. Abdiilhamit iktidan temel bir gerceve
olarak belirlenebilir. Ancak Tiirkiye'de Megrutiyet dénemi Islamailig ile
1970lerde Orgiitlii hale gelen siyasal Islamalik arasinda ideolojik bir
surekliligin varh$ son derece tarhigmalidir. Zira Mesrutiyet donemi
islamcxh‘g:mn ne Slglide kitlesellesebildigi ayn bir tartisma konusu olmas:
yanusira Islama akimlann Cumbhuriyetin ilaruyla birlikte derin bir
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sessizlife gomiildiigii, ideologlanmn ve kanaat dnderlerinin dnemli bir
kismuni yitirdigi, yayin organlanimin faaliyetlerine kendiliginden veya
siyasal iktidar eliyle son verildigi dikkate alinacak olursa, bdyle bir
ideolojik boglugun ortaya grkmasimun kaginilmaz oldugu soylenebilir.
1946'da Tiirkiye'de ¢ok partili yasama gegilmesiyle birlikte siyasal
rejim, sadece Orgiitli siyasal gruplann faaliyetlerine izin vermekle
kalmamus, tek parti donemi boyunca denetim alinda tutulan genig bir
toplumsal muhalefetin serbest bir sekilde drglitlenmesine riza gostermigtir.
Bu dénemde CHP diginda yeni siyasal partiler kuruldugu gibi, tek parti
yOnetiminin elestirisi iizerinde yogunlagan dernekler ve basin-yayin
kuruluslan da faaliyette bulunma imkaru elde etmislerdir. Ancak bu goreli
demokratik kogullarda Esref Edip Ferganin Sebiliirresad1 gibi tescilli
Islama yayin organlan bile mevcut siyasal sorunlara karst Islama bir bakig
aqis1 getirecek biitiinciil bir proje olmanin ¢ok uzaginda, genel bir tema
olarak din ve vicdan hiirriyetiyle birlikte Islam’in Tiirk toplumundaki
onemine dikkat geken bir yaymn politikasi izlemiglerdir.

Dinin toplumsal iglevini yiicelten ve dolaysiyla Tiirk toplumu
agisindan Islam’mn 6nemine vurgu yapan sdylem basta Demokrat Parti
olmak iizere varlik nedenini CHP’ye karg1 olmaktan alan tiim siyasal ve
toplumsal oérgiitlenmelerde hakim tema haline gelmistir. Bir bagka
ifadeyle tek parti yonetimi altinda gozardi edilen dinin yeniden ihya
edilmesi; Tiirkgciiliik, Islamalik ve muhafazakarliktan miitegekkil Tiirk
Sagi'min ortak paydasi haline gelmistir. 27 Mayis 1960'tan sonra
Tiirkiye’de sol siyasal akimlann gii¢ kazanmasi, dinin tek parti
déneminde ihmal edildigi savinin daha genis kesimlerden destek
bulmasina, komiinist cereyanlara kargi dinin bir “panzehir” igleviyle
dolayli olarak megrulagtirilmasina yol agmigtir (Bora, 1998; 82-83). Bu
sayede Tiirkiye’de Islam’in ihyasi kendisine konjonktiirel bir gerekge
bulmakla kalmamug, Tiirk Sag yiiriirliikteki laiklegtirici politikalarin
rejimin gelecegi agisindan sakinca olugturabilecegini ileri siirmiigtiir.

Cok partili hayata gecilmesiyle birlikte Tiirkiye’de siyasal
modernlesme baglaminda partilerin kitlesel talepler karsisinda daha duyarh
hale gelmesi, basta din egitimi olmak iizere uygulanan din politikasinda
CHP'yi bile daha esnek davranmaya sevketmisti. Zira yarigmaci ve katihma
bir demokratik ortamda Islam’a kargi bir goriintii sergilemenin siyasal
faturasi ¢ok agir olabilirdi. Nitekim 1947 sonrasi CHP yOnetimi tarafindan
ozellikle din egitimi konusunda yiiriirliige konulan birtakim degisikilikler
bu olumsuz imaji bertaraf etmeye doniik girisimlerdi. Benzer sekilde
Demokrat Parti doneminde de miitedeyyin kitleleri hognut etme taktigi,
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genel bir politika olarak dnceki dénemden daha yogun gekilde uyguland.
Boylece Tiirkiye'de cok partili dénemin baslangicindan itibaren dinsel
diizenlemeler, iktidar ve muhalefet arasindaki gerilimin ana
tarigmalarindan birini olugturdu. Ote yandan 1961 Anayasasi’'mn sagladig
demokratik giivenceler, Tiirkiye'de sosyalizm gibi sekiiler ideolojileri etkin

kildig1 gibi, Islam’t ¢ne gikaran geleneksel ogelerin de siyasallagmasina
miisait bir zemin yaratti (Saribay, 1985b; 60).

Islamciligin yukanda s6zii edilen sartlar altinda 1960l yillardaki
serliveni, Kemalist modernlesme projesinin-bu arada laisizmin-
radikalligine karsi daha mutedil bir modernlesme projesini savunan
miittefik ideolojilerle (Tiirk milliyetciligi, muhafazakarlik, liberalizm)
¢ogu zaman kol kola ve i¢ ige yiiriidii. Nitekim énce Demokrat Parti,
ardindan Adalet Partisi zikredilen akimlarin tiimiinii programinda
miindemi¢ bulunan partiler olarak temayiiz etmislerdi. Buna ilaveten
1960'h yillarda NATO ittifaki igerisinde yer alan Tiirkiye’de komiinizme
kargi dinin dnemi, periferinin artan siyasal etkinligi ve AP icerisindeki
parti ici miicadele gibi etkenler toplumsal ve ekonomik konjonktiiriin de
etkisiyle Islamciligi uzun bir aradan sonra bagimsiz bir siyasal harekete
dontistiirmeye yetmigtir. Cumhuriyet déneminde Milli Nizam
Partisinden 6nce de “Islamci” diye nitelendirilebilecek partiler
kurulmustur; fakat hi¢ biri uzun Smiirlii olmadigy gibi, Tiirk siyasal
yagamu {lizerindeki etkileri de 1970'lerin basinda ortaya c¢ikan “Milli
Goriig” hareketi kadar olmamustir.

TURKIYE'DE COK PARTILi HAYAT SONRASI DiN VE SiYASET

Tirkiye’de cumhuriyetin kurulugundan tek parti déneminin sonuna
kadar Orgiitlii dinsel gruplar (cemaatler ve tarikatlar) siyasal yagam
izerinde kayda deger bir etkiye sahip olamamustir. Hatta Kemalist
cagdaslasma projesinin  geregi olarak siyasal alamin  dinden
arindirilmasiyla yetinilmemis, uzun vadede Islam’in toplumsal agirhgin
ve onemini azaltacak bir din politikasi izlenmigti. Ancak Tiirkiye’de 1946
yithnda ¢ok partili hayata gecilmesiyle birlikte en azindan segmen

hiiviyéti kazanan miitedeyyin kitleler en basta CHP'nin dikkatini
cekmisti (Ahmad, 1996; 361-63).

Gok partili diizende de iktidari siirdiirmeyi hedefleyen CHP’nin
Ozellikle 1947 kurultayinda gegmisteki kati laiklik uygulamalarinin
yumugatilarak din konusunda daha liberal ve esnek bir politikanin
izlenmesi yoniinde birtakim talepler giindeme getirilmisti. Kurultayda
Suikrii Neyman, Hamdullah Suphi Tanriover, Sinan Tekelioglu ve Yusuf
Ziya Kosemen gibi milletvekilleri tarafindan dillendirilen bu talepler,
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sessizlige gomiildiigii, ideologlannin ve kanaat snderlerinin énemli bir
kismin yitirdigi, yayin organlanmn faaliyetlerine kendiliginden veya
siyasal iktidar eliyle son verildigi dikkate alinacak olursa, béyle bir
ideolojik boslugun ortaya gikmasinin kaginilmaz oldugu soylenebilir.

1946'da Tiirkiye'de ¢ok partili yagama gegilmesiyle birlikte siyasal
rejim, sadece orgiitlii siyasal gruplann faaliyetlerine izin vermekle
kalmamus, tek parti dénemi boyunca denetim altinda tutulan genig bir
toplumsal muhalefetin serbest bir sekilde drgiitlenmesine riza gostermisgtir.
Bu donemde CHP diginda yeni siyasal partiler kuruldugu gibi, tek parti
yonetiminin elegtirisi iizerinde yogunlagan dernekler ve basin-yayin
kuruluslan da faaliyette bulunma imkaru elde etmiglerdir. Ancak bu goreli
demokratik kogullarda Esref Edip Fergan'in Sebiliirresad’t gibi tescilli
Islama yayn organlan bile mevcut siyasal sorunlara kars! Islama bir bakig
aqst getirecek biitiingiil bir proje olmanin ok uzaginda, genel bir tema
olarak din ve vicdan hiirriyetiyle birlikte Islam'in Tiirk toplumundaki
onemine dikkat ¢eken bir yayn politikas) izlemiglerdir.

Dinin toplumsal islevini yiicelten ve dolayisiyla Tiirk toplumu
agsindan islam’in Gnemine vurgu yapan sdylem basta Demokrat Parti
olmak iizere varlik nedenini CHP'ye kargi olmaktan alan tiim siyasal ve
toplumsal orgiitlenmelerde hakim tema haline gelmigtir. Bir bagka
ifadeyle tek parti yonetimi altinda gozardi edilen dinin yeniden ihya
edilmesi; Tiirkgiiliik, Islamclik ve muhafazakarhiktan miitegsekkil Tiirk
Sagi'min ortak paydasi haline gelmigtir. 27 Mayis 1960°tan sonra
Tiirkiye'de sol siyasal akimlann gii¢ kazanmasi, dinin tek parti
doneminde ihmal edildigi savinin daha genig kesimlerden destek
bulmasina, komiinist cereyanlara kargi dinin bir “panzehir” isleviyle
dolayh olarak megrulaghnlmasina yol agmigtir (Bora, 1998; 82-83). Bu
sayede Tiirkiye’de Islam’in ihyasi kendisine konjonktiirel bir gerekge
bulmakla kalmamus, Tiirk Sag yiiriirliikteki laiklegtirici politikalarin
rejimin gelecegi agisindan sakinca olusturabilecegini ileri stirmugtur.

Cok partili hayata gegilmesiyle birlikte Tiirkiye’de siyasal
modernlesme baglaminda partilerin kitlesel talepler kargisinda daha duyarh
hale gelmesi, basta din egitimi olmak iizere uygulanan din politikasinda
CHP'yi bile daha esnek davranmaya sevketmisti. Zira yanigmaci ve katilimci
bir demokratik ortamda Islam’a karsi bir goriintii sergilemenin siyasal
faturasi ¢ok agir olabilirdi. Nitekim 1947 sonrasi CHP yonetimi tarafindan
ozellikle din egitimi konusunda yiiriirliige konulan birtakim degisikilikler
bu olumsuz imaji bertaraf etmeye doniik girisimlerdi. Benzer gekilde
Demokrat Parti doneminde de miitedeyyin kitleleri hognut etme taktigi,
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genel bir politika olarak énceki donemden daha yogun sekilde uygule?ndl.

Boylece Tiirkiye'de gok partili dénemin baglangicindan itibaren dinsel

diizenlemeler, iktidar ve muhalefet arasindaki gerilimin ana

tarigmalarindan birini olugturdu. Ote yandan 1961 Anayasasi‘mun sagladigy

demokratik giivenceler, Tiirkiye’de sosyalizm gibi sekiiler ideolojileri etkin

kaldig gibi, Islam'i 6ne gikaran geleneksel delerin de siyasallasmasina

miisait bir zemin yaratt (Saribay, 1985b; 60).

Islamaligin yukanda sézii edilen sartlar alinda 1960l yillardaki
seriveni, Kemalist modernlesme projesinin-bu arada laisizmin-
radikalligine kargi daha mutedil bir modernlesme projesini savunan
miittefik ideolojilerle (Tiirk milliyetciligi, muhafazakarhk, liberalizm)
¢ogu zaman kol kola ve i ige yiiriidii. Nitekim énce Demokrat Parti,
ardindan Adalet Partisi zikredilen akimlann tiimiinii programinda
miindemi¢ bulunan partiler olarak temayiiz etmislerdi. Buna ilaveten
1960’ yillarda NATO ittifak igerisinde yer alan Tiirkiye’de komiinizme
karg1 dinin Gnemi, periferinin artan siyasal etkinligi ve AP icerisindeki
parti i¢i miicadele gibi etkenler toplumsal ve ekonomik konjonktiiriin de
etkisiyle Islamciligl uzun bir aradan sonra bagimsiz bir siyasal harekete
doniigtiirmeye  yetmigtir. Cumhuriyet doneminde Milli Nizam
Partisinden 6nce de “Islama” diye nitelendirilebilecek partiler
kurulmustur; fakat hi¢ biri uzun &miirlii olmadig1 gibi, Tiirk siyasal
yasamu Uzerindeki etkileri de 1970lerin baginda ortaya ¢ikan “Milli
Goriig” hareketi kadar olmamugtir.

TURKIYE'DE COK PARTILi HAYAT SONRASI DiN VE SIYASET

Tirkiye’de cumhuriyetin kurulusundan tek parti doneminin sonuna
kadar orgiitlii dinsel gruplar (cemaatler ve tarikatlar) siyasal yagam
Uzerinde kayda deger bir etkiye sahip olamamughr. Hatta Kemalist
cagdaglasma projesinin geregi olarak siyasal alamin dinden
arindirilmasiyla yetinilmemis, uzun vadede Islam’in toplumsal agirhigin
ve Onemini azaltacak bir din politikas izlenmigti. Ancak Tiirkiye’'de 1946
yiinda ¢ok partili hayata gecilmesiyle birlikte en azindan se¢cmen

hiiviyéti kazanan miitedeyyin kitleler en basta CHP'nin dikkatini
cekmisti (Ahmad, 1996; 361-63).

Gok partili diizende de iktidariru siirdiirmeyi hedefleyen CHP’nin
Ozellikle 1947 kurultayinda gegmisteki kati laiklik uygulamalariun
yumugatilarak din konusunda daha liberal ve esnek bir politikarun
izlenmesi yoniinde birtakim talepler giindeme getirilmisti. Kurultayda
Siikrii Neyman, Hamdullah Suphi Tannéver, Sinan Tekelioglu ve Yusuf
Ziya Kosemen gibi milletvekilleri tarafindan dillendirilen bu talepler,
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dinin “manevi bir gida” oldugu varsayimindan hareketle toplumsal
yasamun dEVaIl'lllllg'lnl Sag]ayan temel bir unsur olarak yeterince
onemsenmedigi, hatta ihmal edildigini vurgulamug, bu durum devam
ettigi slirece yeni nesillerin kaginilmaz olarak manevi bir bogluga
diisecegine isaret edilmigti (Ozek, 1968; 163-65). Dinin felsefi degerinden
¢ok toplumsal islevine vurgu yapan bu muhafazakar bakig agisina gore,
Islam’in 6zellikle ahlak Ogretisinin geng nesillere telkin edilebilmesi igin
okullara din dersi konulmas: temel bir gereklilik olarak goriiniiyordu.

CHP'li muhafazakar delegelerin laik politikalarin esnetilmesine
iliskin tezleri kurultay sirasinda hiisnii kabul gormedi, fakat CHP
iktidan 1950 secimlerine giderken bu taleplerin dénemli bir kisminu
karsilayacak kapsamh bir yasal degisikligi gerceklestirdi. Bu meyanda
ilk olarak 1948 yilinda uzun bir aradan sonra ilk defa hacca gidecek
olanlara doviz tahsis edilmis, ardindan 1 Subat 1949'da ilkokullara din
dersi konulmus, bu degisiklikleri Ocak 1949’da agilan imam-hatip
kurslan ve Ilahiyat Fakiiltesi izlemigtir (Saylan, 1987; 55). Biitiin bu
degisikliklerin tek parti déneminin laiklik politikasindan belirgin bir
sapma oldugu tarhsmaya gerek duymayacak &lgiide agiktir. CHP
yonetimi bu politika degisikliginin arkasinda yatan saikleri tartigmaya
agmamakla birlikte, yeni uygulamalarin zamanlamasi demokratik
siireglerin igledigi bir siyasal rejimde CHP'nin bile dinsel taleplere
duyarsiz kalamadigim gosteriyordu.

CHP'nin uzun yillar boyunca uyguladigi ekonomik ve toplumsal
politikalara kars: tepkili kitlelerin 14 Mayis 1950°de iktidara tagidig
Demokrat Parti, her ne kadar farkli toplumsal tabana ve siyasal
ideolojiye dayaruyor idiyse de, laiklik konusunda CHP'nin daha once
baglatmus oldugu yumusamay1 esas itibariyle devam ettirmigtir. Bu
baglamda DP iktidarinin ezanin tekrar Arapga okunmasina izin vermesi,
Eyiip Sultan tiirbesinin ziyarete agilmasi, imam-hatip kurslarinin imam-
hatip okullarina déniigtiiriilmesi zikredilmeye deger uygulamalardir.
Ozellikle ezanun Tiirk¢e disinda bagka bir dilde okunmasinu yasaklayan
Tiirk Ceza Kanununun 526. maddesinin kaldinlmas:1 esnasinda
parlamentoda CHIli iiyelerin de DFliler ile birlikte hareket etmesi
(Ahmad, 1996; 363), Islam’in en azindan toplumsal iglevinin megruiyeti
konusunda iktidar ve muhalefet arasinda genig bir konsensiisiin

varligina igaret ediyordu.

Demokrat Parti’ye destek veren siyasal tabanin agirhkl olarak
gelenekgi-muhafazakiar  gevrelerden  miitesekkil ~ oldugu  hem
parlamentodaki temsilcilerinden, hem de tagra ydnetimlerinden
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hissediliyordu. Cok homojen olmamakla birlikte bu kitle DP iktidarin
“[slam’a doniis” konusunda daha cesaretli diizenlemeler yapmaya
zorluyordu. Ozellikle DP’nin daha saginda yer alan Millet Partisi,
iktidarin din tlizerindeki biitiin baskilar1 kaldirmak suretiyle islam’a bir
tiir iade-i itibar yapilmasini Oneriyordu. Ote yandan tagrada Ticaniler
gibi Kemalist devrimi dogrudan hedef alan tarikatlann faaliyetleri,
Maregal Fevzi Cakmak’in cenaze téreni, Malatya suikasti davasi gibi
olaylar CHP tarafindan iktidarin gericiligi himaye ettigi ithamiyla
kargilagacakti (Karpat, 1996; 226-235). Oysa DP yonetimi din-siyaset
iligkisinin cumhuriyetin en hassas dengesi oldugunun farkindaydi ve bu
anlamda sadece din ve vicdan hiirriyeti baglaminda degerlendirilecek
thmli birtakim degisiklikler yapmanin yeterli oldugunu diigiiniiyordu.

Demokrat Parti iktidar1 uygulamaya gecirdigi dinsel liberalizasyonu
savunmakla birlikte, bu uygulamalardan kaynaklandign iddia edilen
agwrihiklan dizginlemek maksadiyla birtakim tedbirler almanun kacinilmaz
oldugunu hissediyordu. Bu dogrultuda laikligi elestiren yazilanyla
taninan Samsun milletvekili Hasan Fehmi Ustaoglu partiden ihrag edildi,
Said Nursi hakkinda sorusturma baglatilds, Necip Fazil Kisakiirek hapis
cezasina carptinldi, Tiirkiye Milliyetciler Dernegi ile Millet Partisi din
Ortiisti altinda yikia faaliyette bulunma gerekgesiyle kapatildi (Ahmad,
1996;367-68). Ancak biitiin bu uygulamalar 6zellikle CHP muhalefetini
tatmin etmemis, DP iktidannin sonuna kadar “gericiligi himaye”
tartismalar devam etmigtir. Ote yandan DP, Millet Partisi’nin tahriklerine
ragmen muhafazakar secmenin destegini almay: siirdiirmiigtiir. Zira ne
Millet Partisi, ne de onun ardili olan Cumhuriyetgi Koyl Millet Partisi
hicbir dénem ciddi bir oy oranina ulasamarugtr.

ASKERI MUDAHALE SONRASI GELISMELER

Tiirk siyasal yagamu bir biitiin olarak diigliniildiigiinde, 1960 askeri
miidahalesi kugkusuz bircok bakimdan onemli bir déniim noktas:
olmustur. Ordunun siyasal yagama fiilen miidahalesi aslinda olaganiistii
bir durum degildir; nitekim Osmanh Imparatorlugu’'nun  son
doénemlerinde benzer girigimler yagsanmigtir, ancak 27 Mayis hareketi
agir-aksak da olsa siiren demokratik bir siyasal yasamun sona ermesine
neden olmugtur. Bununla birlikte Tiirkiye’de demokrasi yanhlarinin
korktugu olmamus ve Tiirk ordusu fiili miidahaleyi kisa zamanda sona
erdirip demokratik yagama tekrar doniilmesinin yollarini agmugtr.
Nitekim, Demokrat Parti'nin  demokrasiden sapmig  oldugu
diigiiniiliiyordu ve askeri miidahale de hem stz konusu sapmay1
Onleyecek hem de rejimin yeni siyasal sapmalara ugramasi yollarin
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tikkayacakt (Sava, 1965; 181). Yeni anayasa bunu saglayabilecek bir
icerikle Tiirk siyasal yasamindaki yerini almugtir.

1961 Anayasas), temel hak ve ozgiirliikleri anayasal giivence altina
alarak Tiirkiye'de varolan neredeyse her ideoloji icin hem orgiitlenme
hem de eylem yollarini agmus oldu. Artik en kiigiik fraksiyonun bile bir
Orgiitli ve gok ses getirmese bile sokaga gikip kendini duyurabilme gansi
oluyordu. Kugkusuz bdyle bir siirecin miitedeyyin kitleler aglsmd.an da
benzer yonde islemesi dogaldi. Bu durum, herkes igin oldugu gibi Islami
kesim icin de bir demokrasi sinavi olacakt.

1970’lerin baginda 1961 Anayasasi'min Tiirkiyeye uygun olmadig,
daha dogrusu Tirk insarunin demokratik bir sistemi igletebilecek
kabiliyette bulunmadig kanaati siyasal seckinlerin tekrar giindemine
oturmugtur. Bu alg1 yeni degildi ve Osmanl imparatorlugu’ndan bu
yana varolan siyasal elitizm temasiun ve hatta ¢ogu zaman
hakimiyetinin bir uzantisiydi. 1876 tarihli “Softalar Darbesi”nin
nderlerinden biri olan Siileyman Paga, “ Anadolu’nun ve Rumeli'nin
birtakim cahil Tirklerini toplaylp da onlardan rey ve tedbir mi
soracaksiuz? Her isi adalete gore goriin; bir sorundan stipheniz
oldugunda Fetva-y1 Serife basvurun” demisti (Cavdar, 1995; 39).
1970'lerde ve hatta giiniimiizde degisen fazla bir sey olmarmgti. Degisen
tek sey fetva makamiyd: ve “cahil Tiirk” algis1 bazilarimn zihninde
yasamaya devam etti.

Nitekim 1961 Anayasasi, 1971 degisiklikleriyle temel hak ve
ozgiirliikler agisindan énemli 6lgiide tirpanlandi. Tiirkiye’nin 1970’lerde
gelmis oldugu bu noktanin onlarca sebebi vardi. Bunlann tiimii genis
kapsamli birer calismay1 hak edecek kadar 6nemlidir. Bu galisma ise
yalnuzca muhafazakar ve miitedeyyin kitlelerin s6z konusu siirecte nasil
rol aldigina odaklanacaktir.

1961 REJiIMININ DiN VE VICDAN HURRIYETI PERSPEKTIFI

1961 Anayasas, temel hak ve ozgiirliikler agisindan O6nemli
diizenlemeler getirmis olmasina ragmen, din hiirriyeti konusunda yeterli
diizeye ulagamarrugtir. Askeri miidahalenin temel gerekgelerinden biri
de Demokrat Parti hiikiimetlerinin din konusundaki yumugak tavr
olarak gosteriliyordu ve ordu koruyucu gdrevini bu baglamda harekete
gecirmigti (Landau, 1979; 10). Anayasa, siyasal diigiince ozgiirliigiini
onemsemis ama dinin ideolojik yaylimi endigesini tagimig ve bu
baglamda da sirurlar ihdas etmistir (Saribay, 1985a; 97).
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Din-devlet iligkileri konusu, Tiirkiye’'nin giindemine ilk kez
gelmiyordu. Konu, Osmanli son déneminden itibaren tartigimaya
baglanmusg, artan oranda Tiirk siyasal yagaminin giindemini meggul eder
olmugtur. Dinin, Tirk toplumunda yadsinamayacak Onemi siyasal

aktdrler ve partiler igin her zaman bir cazibe unsuru olmug ve kugkusuz
1960 sonras1 donem igin de degisen bir sey olmamustir.

Tiirkiye'de gok partili dénemden itibaren din-siyaset iligkisinin
kargilikh menfaat'l_er dogrultusunda sekillendigini soylemek bir abart
sayilmamalidir (Ozek, 1968; 163). Bir tarafta cemaat ve tarikatlan
vazgecilemez oy depolar olarak géren ve bu cergevede politikalarina yon
veren siyasal liderler, diger tarafta orgiitlenme o6zgiirligiinii siyasal
koruma altina alma cabas icinde olan dini o6nderler varligiru
stirdiirmigtiir. Bu iligki ayr: zamanda, Islami kesimin sézciiliiiinii yapan
aydinlara, aslinda séz konusu kitlenin pek de umursamadign konulan
tarigma veya giindeme getirme imkaru saglarmustir. Demokratiklesme
konusunda ne derecede katki saglamustir bilinmez ama Tirkiye’de zaten
on yillardir konusulan birgok husus eskisine oranla daha ozgur bir
bigimde tartigilir olmugtur. Laiklik {izerinden yiiriitiilen ve Diyanet Isleri
Bagkanhgi'm da igeren tartismalar bu baglamda 6ne qkmus ve Islami
kesimlerin tavri hak ve 6zgiirliikler veya bir biitin olarak
demokratiklesme yolundaki giizergahi aqisindan 6nem kazanmugtir.

1961 Anayasasi'min hazirlanma siireci, laiklik konulu tartigmalan da
hizlandirmigtir. Nitekim konunun Tiirkiye Biiyiik Millet Meclisi’'nde
gorisiilmesi esnasinda, hem meclis icinden hem de digaridan din ve
vicdan  Ozgiirliigiiniin  kisitlandigina  dair  itirazlar  olmugtur.
Muhafazakar kesimlerin dénem itibariyle en cok itibar ettigi isimlerden
biri olan Ali Fuat Baggil de soz konusu tartigmalara miidahil olmus,
bunun da &tesine giderek bir taslak hazirlayip deklere etmigtir. Taslakta
(Basgil, 1960; 131-134), din ve vicdan ozgurligunin devlet miidahalesine
maruz kalmadan ve elbette devlet giivencesi alinda diizenlenmesi
geregini vurgulayan Basgil’e Meclis icinden de destek gelmigtir.

Ord. Prof. Dr. Ali Fuat Baggil, kamuoyunun Yeni Sabah’taki
yazilarindan tanudig ve Tiirkiye’de muhafazakar liberalizmin en éneml
temsilcilerinden biriydi. Miitedeyyin kitleler kendisine ozellikle
Ozglirliik¢li bir laiklik yorumu nedeniyle tevecciih gostermis, 1960
sonrasinda sagdaki siyasal giigler tarafindan cumhurbagkanhg igin
diistiniilmiigtii. Baggil'e gore (2003; 198), Tiirkiye’de cumhuriyet ile
baglayan devrim ve zaman icerisinde bu devrimi koklestirme cabalan
kendi donemi igerisinde anlagihr ve makul kargilanmasi gereken
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seylerdi. Ancak iizerinden bunca zaman gegtikten sonra ozellikle laiklik

konusundaki hukuk disi tedbirlerin yumugamasl beklenirken, daha
yogun bir sekilde uygulanmasii izah edebilmek miimkiin
goriinmiiyordu. Nitekim 1926 yihnda yiiriirliige konulan Tiirk Ceza
Kanunu'nun iinlii 163. maddesi 1949 yilinda daha da agirlagtirilarak
Tirkiye’de din ve vicdan hiirriyeti gercevesinde dini Ogrenme Ve
ogretme hakkin biisbiitiin ortadan kaldinyordu.

Basgil'e gore demokratik bir rejimin temel bir unsuru olarak laiklik;
ne devletin dine, ne de dinin devlete baglandig bir denge sistemidir. Bu
sistemde her iki kurum, din ve devlet, birbirlerinden bagimsizdir. Bu
durumda demokratik ve laik olma iddiasi tagiyan Tiirkiye’de yapilmasi
gereken en oOnemli diizenleme Diyanet Isleri Bagkanhigi'min tipki
iiniversiteler gibi 6zerk (muhtar) hale getirilmesidir. Ancak bu 6zerklik
sadece “idari 6zerklik” olmamali, mali 6zerkligi de kapsamaliydi. Bunun
icin de Tiirkiye'deki vakiflann Diyanet Isleri Bagkanligi'na devredilmesi
yeterli goriiniiyordu (Basgil, 2003; 171, 203-205). -

Anayasa tasansiun laiklikle ilgili 19. maddesinin gdriigtilmesi
siiresince Cumhuriyet¢i Koylii Millet Partisi'nin milletvekilleri, Basggil
tarafindan dile getirilen itirazlan giindemde tutmaya cahigmuglardir.
Onlara gore, dinin devlet iizerindeki denetim iglevi kalkmakta ancak
devletin din iizerindeki etkisinde bir degisiklik olmamaktaydi.
Dolaysyla, din ve vicdan hiirriyeti baglaminda giindemdeki anayasarun
yeni bir diizenleme getirmesi s6z konusu degildi (Sebiliirresad, 1961; 316-
318). Zaten, tasan hazirligini yapan komisyonun sozciiliigiinii Gistlenen
Muammer Aksoy da verdigi demegte farkh bir sey sGylememisti. Aksoy,
Avrupa tarz bir laiklik anlayigini benimsemediklerini, din tizerindeki
devlet kontroliiniin devam edecegini ve hatta etmesinin de faydal
olacagini ifade etmisti (Diigiinen Adam, 1961; 6).

Dénemin muhafazakir diisiince agisindan dnemli simalarindan biri
olan Osman Turan, 19. maddeyle ilgili goriiglerini demokratik bir iilkede
varolmas: gereken kistaslar ercevesinde degerlendirmekteydi. Turan’a
gore, yeni diizenlemenin ilk fikralan din Gzgiirliigtini one stirmekle
birlikte miiteakip fikralarda aym 6zen gosterilmemekte, tam tersi
diizenlemelerle din baski altina alinmaktaydi. Din konusundaki
orgiitlenme 6zgiirligiiniin de engellendigini diigiinen Turan, yeni
diizenlemeyle eskisine oranla demokrasi baglaminda bir geriye gidis s6z
konusu olmaktaydi (Turan, 1978; 105-115).

1961 Anayasasi, Islami kesimden gelen elegtirilere ragmen dinin
devlet denetiminde olmasi geregini israrla vurgulamig, bu baglamda
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diizenlemeler igermig ve kuskusuz bunlarn icinde en 6nemli olan1 da

Diyanet Isleri Bagkanligi'nin konumu olmugtur, 154. maddeyle Baskanlik
hiikiimete bagli bir kurum olarak birakilmustir..

Diyanet Isleri Bagkanhg ile ilgili diizenlemeler, Islami kesimin
gozdesi basin-yayin organlari tarafindan en &nemli giindem maddesi
olarak sunulmusg, bu baglamda s6z konusu kesimin konuya ilgisi sicak
tutulmaya cahgilmugtir. Sebiliirresad, Hilal, Oku, Islam gibi dergilerin
onciiliik ettigi tartismalar, muhtevadan ok Islami kesimin devlet-
hiikiimet meselelerine uzak kalmamas; gerektigi amacina yonelmistir.

Diyanet isleri Bagkanhigi'nin devletten bagimsiz, 6zerk bir kurum
haline getirilmesi geregine vurgu yapan Islamci aydinlanin temel
gerekgesi mevcut diizenlemenin laiklik ilkesine timiiyle aykinhk tegkil
ettigiydi. Esref Edip bu yonde yazilar kaleme alan isimlerden sadece

biriydi ve O'na gore devlet kontroliinde bir din isleri kurumu
olmamaliyd: (Edip, 1961; 293)

“Materyalist bir zihniyetle biitiin ihtiyaglan tamamlanmus bir
cemiyet, manevi inang olmayinca huzura, siikuna kavusamaz”
(Zorlutuna, 1964; 2) fikri, Diyanet Isleri Bagkanligi'mn 6nemine bir
vurguydu. Elbette, s6z konusu &nem Bagkanligin devlet miidahalesi
olmadan varlhigimi  siirdiirebilmesiyle yakindan  baglantilh
disiiniilmekteydi. Bir bagka ifadeyle, islami kesim icin dine yonelik
devlet miidahalesi hem din ve vicdan hiirriyeti baglaminda anti-

demokratik bir tutumdu, hem de manevi ihtiyaclanin giderilmesinde
onemli bir engeldi.

Askeri miidahalenin ardindan, sivil yonetime gecilen tarihe kadar
olan siirede siyasal iktidar kontroliinii elinde bulunduran Milli Birlik
Komitesi'nin ilk icraatlarindan biri din konusunda varolan tedirginligin
giderilmesi y6niinde adimlar atmak olmustur. Bu cercevede bir teblig
yayinlayan Komite, Islami kesimin de destegini almay: basarmugtir. 25
Temmuz 1960 tarihli 35 nolu teblige “Vicdan hiirriyetinin hazinesi olan
mukaddes dinimizin, irticai ve siyasi cereyanlara alet edilmeden, saf ve
lekesiz kalmasi, Milli Birlik Komitesinin en biiyiik emelidir” ciimlesiyle
baglanmig, devaminda ise din ve inang ozglirliigliniin garanti altina
alinacag1 ifade edilmigtir. Teblig ayrica, Tiirkge ezan ve Kur'an
okutulmasi  yoniinde hicbir  girigimin olmadifii  beyan ederek
(Sebiliirresad, 1960; 162), Tiirk toplumunun oldukca hassas davrandign

bir konuda Milli Birlik Komitesi‘nin de duyarli olacag isaretini
vermistir,



Demokrasi Platformu

Milli Birlik Komitesi'nin din ozglirliigiinii te n
kararhligr gesitli teblif ve demeglerle siirdiiriilmiigtir. Ornegin Fahri
Ozdilek, “herkes inananda hiirdiir, ibadetini diledigi gibi yapmakta
serbesttir. Din egitimi yapan miiesseselerin, diger okullar gibi, devletin
ilgi ve himayesinden tam istifade ettirilmesi ve geligtirilmesi esas
amaglardandir” diyordu (Cumhuriyet, 1961; 5). Bu yaklasim, genel
olarak Milli Birlik Komitesi dénemini 6zetlemekteydi.

Benzer tartgmalar 1961-1965 tarihleri arasinda sik sik degisen
koalisyon hiikiimetleri dSneminde de yaganmustir. Tiirkiye, aymi konulan
!conusrna.ktan, tartismaktan bikmamug ve yine giindemde laiklik, Diyanet
isleri Bagkanlgn tiriinden konular biitiin sicakhg ile varligin
stirdiirmiistiir. Oniine bir tirld gecilemeyen siyasal istikrarsizliklarin da
neden oldugu belirsizlik ortamunda, din konulu diizenlemeler miitedeyyin
kesimlerin ¢ogu zaman hosuna gitmeyecek sekilde olmug ve ciddi
elestiriler de almugtr. Bu baglamda, Siileyman Teymuroglu Biiyiik Dogu
dergisinde yayimlanan makalesinde gelinen noktayr “din diismanhg”
olarak nitelemekten (Teymuroglu, 1964; 6) cekinmemigtir.

islami kesim, koalisyonlar déneminde varolduguna inandigl dine
karg: ilgisizligin veya menfi tavir aligin sebebinin Cumhuriyet Halk
Partisi olduguna kanaat getirmistir. Oyle ki, Demokrat Parti'nin bir
uzants: olarak kabul ettikleri Adalet Partisini 1965 secimlerinde
desteklemisler ve bu cercevede de dine dair diizenlemelerin olumlu
sekilde sonuglanacagina inanmuglardr.

Umulan gerceklesmis, Siileyman Demirel’in Islam’a kargi yumugak
tavri secimlerde basan elde etmesini saglamigtr (Mardin, 1992; 135).
Adalet Partisi iktidan déneminde daha rahat hareket etme imkani bulan
islami kesim, hem diigiinsel manada hem de &rgiitsel diizeyde Snemli
mesafeler kaydetmistir. Demokratik siirecin iglerligi her kesim icin
oldugu kadar Islami kesim icin de ciddi faydalar saglamugtir. Bu
cercevede, Adalet Partisi ve lideri Siileyman Demirel s6z konusu kesim
tarafindan 1960’larn sonuna kadar desteklenmigtir, Bu destegin Islami
kesim agsindan gerekgesini ve anlamiu, donemin en 6nemli Islama
simast olan ve séz konusu kitleyi etkilemekte tarismasiz bir 6ncii haline
gelmis bulunan Necip Fazil Kisakiirek agiklamigtir (Kisakiirek, 1968; 1):

Demirel’i tutmak...Onu kendisi icin degil, diismanlarimuz tarafindan
mevzuumuzda sorumluluk hedefi sayildi§r i¢in. Diigmanlarimiz Demirel’,
Tiirk'iin ruh kokiine bagh davanin son giinlerde gikardigi masum seslere kars!
koymakla suglandirdigr igin...Diigmanlarimiz Demirel’i, ruhunda islami bir
mayaya sahip zannettigi ve Allah bu zanm belki gergeklestirecegi, bu zanna gore

min etme yolundaki
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halkedece§i igin...Komiinist onu sermaye ugagi, Amerikan ajami bildigi ve
“Morison Siileyman” diye lakablandirdigs icin... Hasih: Allah dostlarini miisbet
bir aksiyonla hognut ettigi icin deil, Allah diismanlanm durdugu yerde
catlattigr igin...lyi eser verdigi icin degil, kitii eser hazirlayanlara zemin
agmadi§r igin...Bekledigimiz insan olarak geldigi icin degil, gelmesinden
korktugumuz insan olmadigr ve bekledigimiz insanin gelmesine mahsus iklimi

bugtine kadar iirkiitmedigi, incitmedigi, zedelemedigi icin...Iste biitiin bunlar
i¢in Demirel’i tutmak...

Islami kesimin siyasal parti desteginden, demokratik siireglerden
anladig1 tamamiyla bu muydu bilmiyoruz ancak Necip Fazil'in énemli
kisiligini ve s6z konusu kesim iizerindeki etkinligini goz ard: etmemiz
miimkiin degildir. Bu baglamda, 1960’larin sonuna gelindiginde islami
kesim icinde de birtakim aynhklar dogacak ve bunlarin kaynaginda
hangi siyasal hareketin desteklenmesi gerektigine dair tartismalar yer
alacaktir. Bir bakima Islami kesim kendi icinde de arhk demokratik
teamiillerin yer edinmesi yollanm acacaktr. Denilebilir ki, 1960'lar
herkese oldugu kadar islami kesime de demokrasiyi gretme konusunda
6nemli yillar olmustur. Ay kesimin iginde degerlendirdigimiz cemaat
ve tarikatlarda da durum gok farkh olmamustr.

CEMAAT / TARIKAT- SIYASET iLiSKiSi

1960'lar cemaatler ve tarikatlar igin de orgitlenme firsab ve
kolayhg saglamasi baglaminda verimli yillar olmustur. Said Nursi
baghlanindan miitesekkil Nurcu cemaat, Hiseyin Hilmi Tunahan
bagllarindan miitegekkil Siileymana cemaat ve Mehmed Zahid Kotku

liderligindeki Iskender Pasa Dergahu s6z konusu donemin en giiglii dini
Orgiitlenmeleri olarak degerlendirilebilir,

Said Nursi'nin bir dénem siyasetle iligkisi konusunda higbir
tereddiit bulunmamaktadir. Nitekim Nursi, 1935 yihinda kaleme aldig
bir beyanatinda yagamuin ikiye ayirmug “eski Said” olarak nitelendirdigi
ve 1925 yili 6ncesine tekabiil eden tarihlerde siyasetle ugrashginu ancak
bu ugragindan hi¢ de memnun olmadifini, “dokuz-on sene evvelki eski
Said, bir mikdar siyasete girdi. Belki siyaset vasitasiyla dine ve ilme
hizmet edecegim diye beyhude yoruldu...ve gordii ki: o yol megkiik
miigkilatli ve bana nisbeten fuzuliyane, hem en liizumlu hizmete mani
ve hatali bir yoldur” (Hilal, 1971) climleleriyle anlatmustir. Aym
Yazisinda, “Yeni Said” i siyasetten uzak olarak nitelendirmistir.

Said Nursi'nin siyasetten uzak tavri, Demokrat Parti'ye verilen
sinirh destek bir kenara birakilirsa, oliimiine kadar devam etmistir.
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Ibadet ve inan¢ kurallanmn yayginlagtinlmasina onem vermig ve
baghlanu da siyaset konusunda uyarmugtr. Ancak, kendisinden sonra
gelenler igin durum farkh sekillerde tezahiir etmis, Nurcu c:am:aat
siyasetle iligkinin yerindeligi ve boyutu tartigmalar icinde boliinmuigtiir.

Baska etkenler de olmakla birlikte, Nurcu cemaatin iginde mey .cla'n
gelen bolinmenin temel sebeplerinden bir tanesi de siyasetle iligkinin
boyutu konusunda olmustur. Bu baglamda kaba hatlariyla ifade etmek
gerekirse, Said Nursi'nin dgiitlerini dikkate alanlar siyasetten uzak bir
Srgiitlenme ve varhigin siirdiirme rotas: belirlemisken, bir kistm cemaat
iiyesi de biisbiitiin siyasetin iginde yer almay tercih etmistir. Adalet
Partisi‘ni destekleyerek siyasal yagamun, siyasal iktidarin ve demokratik
teamiillerin iginde yer edinmeyi hedef edinen ikinci grup, bu cabasinin
karsihgru her secim déneminde kendi i¢lerinden gikardiklari adaylarim
milletvekili segtirmekle elde etmislerdir. Kugkusuz bu yénde bir sonug
almabilmesi, her iki taraf icin de dnemli kazamimlar saglamis, Adalet
Partisi siyasal destek devsirirken cemaat onderleri de orgiitlenme ve
yayilma hedeflerinde devlet korumas talep edebilmiglerdir. Bir yoniiyle
de cemaat, siyasal sistemin icine dogru yol alarak demokratik stireci ve
kendi icinde yasatma yollanm Ggrenmigtir. “Devlet”le olagan iligki
kurulmustu artik. Cemaatin siyasetle ugrasmayan diger kism igin de
devlet higbir zaman sorun edilmemis ve tartigilmamugtr.

Siilleymana cemaatin de devletle iligkisi ok sorunlu olmamughr.
Ancak, cemaatin Imam Hatip okullan, ilahiyat Fakiilteleri ve Diyanet
Isleri Bagkanlig1 konusundaki olumsuz tavn ve s6z konusu kuruluglarin
hicbir kosulda din adamu yetigtirme kabiliyetinin bulunmadigina dair
inanc zaman zaman cemaat-devlet iligkisinde sorun yaratma potansiyeli
tasimugtir. Bunlara ragmen Cemaat, siyasetle iliskisini sicak tutmug,
kendi iginden liderlerini ve baghlarimi milletvekili sectirerek hareket
alanlanni genisletme ve rahatlatma imkani bulmugtur.

Siyasetle iligki baglaminda, Iskender Paga Dergahi ve Ismail Aga
Cemaati de soz etmeye deger iki dini Orgiitlenmedir. Tarikatlarin
miinzevi yasam konusundaki asirlardir siiren yéntemlerinin digina gikan
her iki dergahin da, Milli Nizam Partisi'nin kurulusunda manevi destek
sagladiklan bilinmektedir.

MUHAFAZAKAR TURK SAGINDA AYRISMAYA DOGRU

27 Mayis askeri miidahalesinden sonra muhafazakar akim igerisinde

Islamciligin kristalize olmasina yol acan ii¢ 6nemli olgudan bahsedilebilir.
Bunlardan birincisi yeni anayasanin haklar rejiminden yararlanarak
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faaliyetlerini daha genig bir alanda siirdiirme firsati yakalqyan Islami

dernek, vakif ve yayin organlanindaki olaganiistii artighr. Ikincisi ayn
yillarda gelisen biiyiik sermaye kargisinda kiigiik sermayeyi temsil eden
ticcar ve esnaf kesimlerinin mevcut konumlanni muhafaza etme

endisesidir. Uglincii neden ise, Demokrat Parti'nin siyasal mirasi lizerine
oturan Adalet Partisi igerisindeki iktidar miicadelesidir.

1961 rejiminin Tiirkiye islammhgmn gelisimi bakimindan en 6nemli
sonuglarindan biri dinf icerikli yayinlardaki biiyiik artisa dolayh olarak
imkan saglamasidir. Nitekim Landau’nun tespit ettigi gibi (1979; 254-60),
1930’1u y1llarda Tiirkiye’de basilan toplam kitaplar icerisinde dini igerikli
olanlarin sayisi ancak bir diizine iken, bu say1 1960’lann ortalaninda
birkag yiizler ile ifade edilir hale gelmisti. Benzer bir gelismeyi Islami
stireli yayinlarda da gézlemlemek miimkiindiir. Bugiin, Babi Ali’de Sabah,
Yeni Asya, Hakikat ve Terciiman gibi giinliiklerin yarusira tiraji birkag
binlerle ifade edilen Ittihad, islam ve islam Diigiincesi gibi haftahk veya
aylk yayin organlani bu dénem icerisinde islami egilimleri
siyasallagtirma yoniinde 6nemli bir rol ustlenmislerdi. Sozii edilen
yaynlar 1960’ yillar boyunca Tiirkiye’deki Islami gevrelerin kolektif bir
aidiyet olugturmasinin ve bilinglenmesinin en énemli kaynaklandur.

Sebiliirresad, Serdengecti ve Biiyiik Dogu'ya ilave olarak bu dénemde
ortaya gikan yayin organlarinda birkag ortak temarun siirekli bir sekilde
iglendigi gozlemleniyordu (Landau, 1979; 255-56). Bu baglamda hemen
timii Islam'in yillardir thmal edilen Snemine vurgu yapiyor ve “Islami
dirilisi” mevcut siyasal, ekonomik, toplumsal sorunlann ¢6zimii yolunda
yegane alternatif olarak takdim ediyordu. Nitekim Osmanl
imparatorlugu’nun cokiigli  biitiiniiyle Islami ilkelerin zayiflamasina
baglaruyor, yeniden dine déniisiin biiylik zaferleri geri getirecegi
vurgulaniyordu. Dolayisiyla Islam, iddia edildiginin aksine gelismenin ve
ilerlemenin 6niinde bir engel degil, tam aksine Bat'daki maddi ilerlemeyle
uyumlu bir dindir. Ote yandan islam ile laiklik ve milliyetcilik arasinda da
bir celiski yoktur; gercek uygulamasiyla laiklik Islamiyeti destekledigi gibi
Tirkliik ve Miisliimanhk da birbirlerini biitlinlemektedirler,

Bu dénemde Tiirkiye'de dini orgiitlenmeler de 6nceki dénemlere
kiyasla biiyiik bir artg gostermistir. Ozellikle sol akimlarin  giic
kazanmasini endige icinde takip eden siyasal giiclere, bu durumun
islamm/milliyetqi egilimleri esas alan orgiitlenmelerle dengelenmesi
cazip gelmigtir. Bu anlamda 1960’larin baginda kurulan Komiinizmle
Miicadele Dernei gibi orgiitler komiinizme karst Islam’t “panzehir”
olarak takdim etmig, bu durum dinin devlet katinda megrulastinnlmasina



Demokras! Platformu——
katkida  bulunmugtur (Ahmad, 1999; 170). Komiinizmle miicadele
doénemi Tirkiye’de  Islam’in  konumunu  birkag bakimdan
guclendirmistir. Oncelikle agin sol akimlarn gii¢ kazanmastnin temel
nedeni Tiirk gengliginin manevi boglugudur. Bu bakimdan “komiinist
tehlike”nin varhg, Tiirk toplumunun daha fazla dindarlagmasina hakl
bir gerekce olugturmaktadir. Ote yandan komiinizmin din karsithg,
Tiirkiye'de yiiriirliikteki laiklik politikasinu elestiren fslamai yazarlara
genis bir hareket alaru saglarmgtir. Oyle ki, islam’1 denetim altina almak
isteyen hemen herkes “din diigmani” sifatiyla “komiinist” kategorisi
igerisine artik kolaylikla dahil edilebilmektedir.

Islamabg:in 1960 sonrasinda geligip kristalize olmasinda
Anadolu’'nun geleneksel orta siuflanmn mevcut ekonomik gelismeler
karsisinda konumlanm muhafaza endigesinin 6nemli bir pay1 bulundugu
da soylenebilir. Istanbul ve izmir gibi biiyiik kentlerde gelismeye baslayan
bilyiik sermaye sahiplerine karst &rgiitlii ilk tepki 1960’larin sonunda
Tiirkiye Ticaret ve Sanayi Odalan Birligi'nde kendini gostermis ve bu
kesimler Necmettin Erbakan’i bagkanliga tasiyacak olgiide kontrolii ele
gecirmisti. Bu bakimdan Milli Goriis hareketi, kentlerde biiyiik sermayeyi,
kirda tanm burjuvazisini destekleyen Adalet Partisine karg1 gelisen bir
tepki hareketi olarak degerlendirilebilir (Ozdemir, 1995; 309).

Tiirkiye'de Islamabgin merkez sagdan aynsmasina neden olan
iigiincti gelisme Adalet Partisi igerisinde liberal ve muhafazakér hizipler
arasindaki iktidar miicadelesidir. Bu miicadele 1964 Kongresinde
Siileyman Demirel ile Saadettin Bilgig arasindaki genel bagkanhk yangina
kadar geri gotiiriilebilirse de, 1960'larin sonuna dogru baz1
milletvekillerinin Demirel'in tutumundan rahatsizliklarn agik bir sekilde
hissediliyordu. Nitekim bir dénem genel bagkan yardimalig) da yapmis
olan Prof. Dr. Osman Turan, elestirilerini gazete siitunlarina tagiyinca 1967
yilinda partiden ihrag edildi. Osman Turan, Demirel’i Ismet Paga’'min
giidiimiine girmekle, komiinist cereyanlara kars: pasif kalmakla, biiyiik
sermayenin oyuncag olmakla itham ederken, “milliyeti-maneviyatct”
kesimlere karg1 duyarsiz kalmakla sugluyordu (Turan, 1980; 147-50).

Ote yandan hemen aym tarihlerde degisik partilere (AP, MP,
CKMP, YTP) mensup bir grup milletvekili Osman Turan’in 6nciiliigiinde
zaman zaman bir araya geliyor ve “milliyetgi-maneviyatcl” bir partinin
kurulmas: icin bagimsiz bir érgiitlenmenin miimkiin olup olmadigin
tartigiyordu. AP’den Osman Yiiksel Serdengegti, Hasan Aksay, Ahmet
Tevfik Paksu, Arif Hikmet Giiner; YTP'den Siileyman Arif Emre, Millet
Partisi'nden Fehmi Cumalioglu gibi milletvekilleri ve senatdrlerin
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katildigi toplantilarda  AP'nin  “masonik giigler”in partisi haline
geldiginden hareketle yeni bir partinin kurulmasi geregine isaret
ediliyordu (Emre, 2002; 156-160). Anilan girisim sonugsuz kald: fakat,
yukarida sozii edilen milletvekillerinin cogunun icinde yer aldig1 Milli
Nizam Partisi, 26 Ocak 1970'te islami yayin organlariin ve
orgiitlenmelerin 6nemli bir kisminin destegini alarak yeni bir siyasal
seriivene yelken acti. 1969 secimleri 6ncesinde adaylik bagvurusu yaptig
sirada “mukaddesatcyr veto AP'yi boler” tehdidiyle Demirel’i uyaran
Erbakan’in sGyledigi gerceklesmis ve AP 1970li yillar boyunca Islami
kesimlerin destegini 6nemli dlciide yitirmisgti.
SONUC YERINE

Tiirkiye’de cumhuriyet yonetiminin kurulmasiyla birlikte arzu
edilen hizh modernlesme sadece siyasal rejimi degil; toplumsal ve
kiiltiirel alani da doniistiirmeye yénelmis ve bu durum geleneksel Islami
deger ve kurumlarin toplumsal yagamdaki etkinliklerinin azalmasina
neden olmustur. Tek parti y6netiminin laikligi tavizsiz bir bigimde
uygulamaya cahishg donemlerde kendi icine kapanan veya yer altina
inen gelenekgi kesimler, ikinci Diinya Savagi sonrasi mevcut otoriter
siyasal rejimin gevsetilmesi sayesinde &nceki doneme iligkin tepkilerini
muhafazakar bir diskur cercevesinde formiile etmislerdi.

1960'l yillar Tiirkiye'de din-siyaset iligkisi baglaminda tek parti
yOnetiminin modernlesme politikalarina karst gosterilen muhafazakar
tepkinin 6rgiitlii bir Islamchga dogru evrildigi gecis donemi olarak
nitelendirilebilir. Bu nedenle 1970'li yillardan itibaren Tiirk siyasetinde
etkili olan Milli Gériis hareketinin ideolojik kokenlerinin, Mesrutiyet
donemi Islamciligindan ok, 1960'L yillann muhafazakar siyasal
akimlar igerisinde aranmasinin daha isabetli olacag goriilmektedir.

Bu baglamda ¢ok partili dénemden itibaren birbirleriyle ittifak eden
Islamcilik, muhafazakarhk ve milliyetcilik 70'li yillarin baginda bir yanda
demokratiklesmenin, diger yandan toplumsal ve ekonomik birtakim
gelismelerin etkisiyle birbirinden ayngmig ve kristalize olmustur.
1960’larin  sonuna  gelindiginde, gelenek¢i  kesimler ideolojik
biitiinliigiinii saglamak soyle dursun, bircok bakimdan pargalanmustr,
Komiinizmle miicadelenin ayakta tuttugu ve islamm—milliyetgi bir
sentezle varhigini yaklagik on yil boyunca siirdiirmiis olan bu birliktelik,
Milli Nizam Partisinin kurulus tarihlerine denk gelen ddnemde
kopmugtur, Bu durum, 1960 sonras Ozglr ortamun bir iirlinii olarak
degerlendirilebilecegi gibi, Islami kesimlerin demokrasi

icindeki
arayiginin bir uzantisi olarak da diisiiniilebilir.
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