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Ozet

19. yiizyil, Islam diinyast agisinda uzun zamandir devam eden bazi problemlerin iyice
goriiniir hale geldigi bir donem oldu. Batinin siyasi, ekonomik ve askeri giiciine karsi
koyamayacak durumda olan Islam diinyasi bir kriz icindeydi. Yiizyillar boyunca Os-
manl Imparatorlugu idaresinde yasayan Araplar da bu durumdan derinden etkilendi.
Icinde bulunduklart durumu asmak icin ¢éziim arayisina girdiklerinde ¢ogu Arap ente-
lektiieli ¢oziimiin “gercek Islam’a” déniiste oldugunu iddia etti. Bu ¢ercevede, bu ma-
kalede ilk olarak, Islam’in Araplar ve Arap kimligi acisindan onemi aciklanacaktir.
Ardindan, “gercek Islam’a” doniis soylemini kullanarak Arap ulusal kimligine vurgu
yapan reformcu akimmin temsilcileri olan Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh ve
Rasid Rida (Riza) gibi entelektiiellerin genel olarak Miisliimanlarin ozel olarak Arap-
larin i¢inde bulunduklari krizle ilgili yaklasimlar: ve ¢éziim onerileri tartisilacaktir.
Son olarak ta, Miisliiman ve Arap kimliklerinin karsilikli etkilesiminin milli kimlik
olusumunda oynadigi rol agiklanacaktir.
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ISLAMIC DISCOURSE IN MAKING OF ARAB NATIONAL

IDENTITY

Abstract
19" Century was a period when some long lasting problems of the Islamic world be-
came more apparent. The Islamic world did not have enough power to compete with
political, economic and military power of the West. Having lived under the Ottoman
administration for centuries Arabs were also deeply affected by this situation. When
they considered possible solutions to overcome present problems many Arab intellec-
tuals argued that solution was to return “the true Islam”. In this context, this article
will firstly explain importance of Islam for Arabs and the Arab identity. Then, ap-
proaches and suggestions of such intellectuals as Jamaladdin Afghani, Muhammad
Abduh and Rashid Rida in regard to problems of Muslims, in general, and Arabs, in
particular, will be explained. They were the representatives of a reformist movement
defending the idea of returning to “the true Islam” and by using this discourse they
also promoted the Arab national identity. Finally, the role of interaction between Mus-
lim and Arab identities in making of national identity will be evaluated.
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Islam ve Araplar

Yedinci yiizyillda Arap Yarimadasi’nda ortaya ¢ikan Islam dini diinya
Olceginde bir olgu olmadan 6nce Araplar tizerinde ¢ok derin doniistimlere yol
actr. Islam, kabile iliskilerinin kuvvetli ve ¢ok tanrili inancin yaygm oldugu
Yarimada’da kisa siirede hakim dini inang haline geldi'. Bu hakimiyet gercek-
lestiginde Arap kimliginin iki 6énemli unsuru olan kabilecilik ve ¢ok tanrili
inang, Islam dini tarafindan yasaklandi. Béylece, Islam dininin kabuliiyle bir-
likte Arap kimliginde ciddi bir degisim siireci baglamis oldu.

Islam evrensel anlayisa sahip bir din olarak yayilmaci bir siyaseti tes-
vik ediyordu. Bu sekilde, sinirli bir cografyada yasayan Araplar yeni dinleri
tarafindan daha biiyiik idealleri takip etmeleri yoniinde cesaretlendirildi. Ayri-
ca, Islam ile birlikte Araplar ilk defa olarak kendilerine ait siyasi bir birlik olus-
turmay1 basardilar’. Bunu gerceklestiren islam dininin peygamberi Hz. Mu-
hammed siyasi birligin liderligini de @istlendi® ve boylece teokratik bir devletin
temelleri atildi. Bu 6rnegin tarihsel dnemi son derece biiyliktii. Peygamberin
hem dini hem de siyasi bir lider olarak hareket etmesi, bu kurumlarin uzun siire
devam edecek birlikteliginin mesruiyetine bir temel olusturdu.

Islam’la birlikte Araplar sadece bir dine degil; ayn1 zamanda hayatlari-
nin her kismina etki eden kapsamli bir sosyal, hukuki ve ekonomik diizene
sahip oldular. islam’in kutsal kitabi Kuran bahsi gegen alanlarla ilgili diger
dinlerden farkli olarak ¢ok sayida diizenleme getirdi. Ayrica, Miisliimanlarin
takip etmesi beklenen ve Peygamberin uygulamalar1 olan siinnet de birtakim
yeni diizenlemeler i¢in 6rnek teskil etti.

Islam teorik olarak iki tiir diizenleme getiriyordu. Bunlarin ilki; Tanri
ve insanlar arasindaki iligkilerle ilgili diizenlemeler (ibadet), ikincisi ise; insan-
larin siyasi, hukuki, sosyal ve ekonomik iliskileri ile ilgili diizenlemelerdi (mu-
amelat). Islam inanc1 hem dini hem de diinyevi konular1 kendi mantig1 gergeve-
sinde diizenledigi i¢in “Islam’da dini ve sivil hususlar arasinda higbir gatisma
yoktu™. Bu anlayis, islam’m ilk donemlerinde son derece kuvvetliydi. Pey-
gamber ve sonrasinda halifeler islam’1 yiiceltme ve Miisliimanlar1 yonetme
sorumluluklariyla is basindaydilar.

Islam’la birlikte Araplar i¢in Miisliimanlik, Arap kimliginin 6niine ge-
cerek bir iist kimlik halini aldi. Her ikisi de Araplara ait oldugu i¢in etnik Arap

! Araplarin ve Arabistan’in durumu ile ilgili kapsamh bir ¢alisma igin bk.:; F.E. Peters, ed., The
Arabs and Arabia on the Eve of Islam, Aldershot: Ashgate, 1999.
2 G.E. von Grunebaum, “The Nature of Arab Unity Before Islam”, Arabica, No.10, 1963, ss. 4-
23. *‘...no political structure ever came to close t0 unite even a majority of those who, by com-
mon consent, were considered Arabs.”’
® Abd al-Rahman al-Bazzaz, “Islam and Arab Nationalism”, Arab Nationalism: An Anthology,
ed. Sylvia G. Haim, Berkeley: University of California Press, 1962, s. 173.
* Nazih N. M. Ayubi, “The Political Revival of Islam: The Case of Egypt”, International Journal
of Middle East Studies, Cilt 12, No. 4, 1980, s. 483.
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kimligi ve Miisliiman kimligi arasinda bir catigma s6z konusu degildi. Yine de,
kabile aidiyetinin higbir zaman 6nemini kaybetmedigi sGylenebilir. Araplarin
Miisliiman kimligini bu kadar kolay benimsemesinin temel nedeni Peygambe-
rin bir Arap ve Kuran’in da Arapca olmasiydi. Bundan sonra, Araplar bir kabi-
lenin iiyesi olmanin 6tesinde Islam toplulugunun (iimmet) bir pargasi haline
geldi. Kuran ve hadisler ger¢ek kardesligin din kardesligi oldugunu agikga dile
getiriyordu. Peygamber, vefatinin hemen 6ncesinde Veda Hutbesi’nde Miislii-
manlara su sekilde sesleniyordu:

“Ey insanlar! Rabbiniz birdir, babaniz da birdir. Hepiniz Adem’in ¢ocuklari-
swniz, Adem ise topraktandir. Arap ‘i Arap olmayana, Arap olmayanin da Arap iizerine
tstiinliigii olmadigr gibi; kirmizi tenlinin siyah tizerine, siyahin da kirmizi tenli iizerin-
de bir distiinliigii yoktur. Ustiinliik sadece takvadadir.”

Hem Kuran hem de Peygamber acik sekilde biitiin Miisliimanlarin esit-
ligini vurgulamis olsalar da tarihsel siiregte farkli yaklasimlar ortaya cikti.
Miisliimanlarin ¢ok genis bir cografyada hakimiyet saglamalari, farkli etnik ve
dini guruplarin idaresini iistlenmeleri gibi sebepler daha kapsaml1 siyasi, huku-
ki ve sosyal diizenlemeleri zorunlu héle getirdi. Ozellikle, Miisliimanlarin ve
gayri-Miislimlerin hukuki ve soSyal durumlar1 arasinda ciddi farkliliklar s6z
konusuydu. Gayri-Miislimler zimmi statiisiindeydiler ve Islami otoriteye itaat
ettikleri siirece kendilerine tolerans gdsterilmesi hukuki teminat altina alinmis-
t1. Diger taraftan, farkli etnik guruplardan ¢ok sayida insan da Islam dinine
katiliyordu. Yani Islam iimmeti sayica artiyordu. Bu da 6zellikle siyasal ve
sosyal alanlarda yeni anlayislarin ortaya ¢ikmasina neden oluyordu.

Ummet kavrami Arap olmayanlarin islam dinini kabul etmeye basla-
masiyla daha anlamli bir hal aldi. Bu kavram, ayni dini inanci paylasan insan
toplulugunu ifade ediyordu. Arap ulusu ayn1 zamanda Islam {immetini olustur-
dugu icin baslangicta bir kimlik krizi s6z konusu degildi. Ancak Islam’in ya-
yilmastyla beraber durum degisti ve Araplar kendileriyle digerleri arasindaki
farki gérmeye basladi. Dine yeni katilanlar Kuran’in dilinden farkli bir dil ko-
nusuyorlardi ve Peygamberinkinden farkli bir milletten geliyorlardi. Fakat on-
lar da Islam immetinin bir pargastydilar.

Yeni durum Araplarin kendilerinin farkina varma siirecini de baglatti.
Siireg Islam Imparatorlugu’nun kurulmasi ve halifeligin kat1 Arap kavimciligi
yapan Emevilerin eline gegmesiyle daha belirgin bir hal aldi. Emeviler, Arap
olmayanlara devlet ve ordu kademelerinde ¢ok az yer veriyordu. Boylece farkli
etnik guruplar biliylik oranda devlet mekanizmasindan uzaklastiriliyordu. Bu
durum, Islam’m bazi temel kurallarinin pragmatik kaygilarla ilk firsatta goz
ardi edilmesi anlamia geliyordu. Aslinda bu durum tarih boyunca siklikla
gbzlemlenen “tarihsel evet” ve “kuramsal hayir” arasindaki farkin bir yansima-
stydi. Baslangigta, “soya dayali monarsik yonetim anlayisi ile Kuran’t ve Pey-
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gamberi temel alan orijinal, sade ve esitlik¢i Islam™ arasinda bir uzlasma soz
konusu degildi. Ancak, Emevi Hanedani “kuramsal hayir devam etse de
emperyal islam’1 tarihsel evet olarak ortaya ¢ikardi”. Bu sekilde Miisliimanla-
rin esit olmasi kuramsal olarak bir gereklilik olsa da tarihsel siirecte durum bu
sekilde gelismedi.

Abbasi yonetiminin ortaya ¢ikmasiyla bazi Islami anlayislarin dénem-
sel ve goreceli oldugu ortaya konulmus oldu. Abbasiler, Emevilerin takipgisi
olarak Islam Imparatorlugu’nun ve halifeligin idaresini ele almigti. Bu dénem-
de, Arap olmayan guruplar 6n plana ¢ikmaya baslayarak devlet ve ordu iginde
etkili oldular. Ozellikle Tiirkler yeni dénemde etkinlikleriyle gdze garpan etnik
guruplar arasindaydi. Abbasilerin bu sekilde bir degisikligi goniillii olarak ka-
bul ettikleri siiphelidir. Sebep her ne olursa olsun, yeni anlayis Araplarin duru-
munda ciddi bir degisiklige neden oldu. Zaman i¢inde artan sekilde parali as-
kerlere, zellikle Tiirklere, ihtiyagc duyan Abbasiler artik zorlukla islam’in li-
derligi ve koruyuculugu iddiasinda bulunabilirdi. Bir yanda Miisliimanlar ara-
sindaki siyasi ve dini catismalar diger yandan Mogol istilast Araplar i¢in yeni
bir dénemin baslangicim haber veriyordu. Bundan sonra, Araplar Islam’1 ko-
ruma ve yayma ayricaligini kaybettiler. Bu durumun sarsici etkileri yiizlerce yil
sonra bile kendini gosterecekti.

13. yiizyildan sonra, Araplar eski ihtisaml1 giinlerine donmeyi asla ba-
saramadilar. Siyasi olarak 6nce Memluklulara sonrasinda ise Osmanlilara ba-
gimli hale geldiler. Bunu 16. yiizyilda dini bagimlilik takip etti. Misir’in
1517°de Osmanlilar tarafindan ele gegirilmesi ve Memluk Devleti’nin yikilma-
styla Memluklularin himayesinde varligin1 devam ettiren Abbasi Halifeligi de
sona erdi. Bu sekilde halifelik unvani1 da kurumsal olarak Osmanlilara gegerken
Araplar siyasi liderlikten sonra dini liderligi de kaybetmis oldu.

Siyasi ve dini otoritelerini kaybeden Araplar sosyal, siyasal, ekonomik
ve kiiltiirel varliklarini Osmanli imparatorlugu’nun iizerlerinde gok siki olma-
yan otoritesi altinda devam ettirdiler. Gtiglii bir kabilecilik anlayisina dayanan
ve Osmanli yonetiminin de isine gelen sekilde parcali bir yap1 i¢inde yasayan
Araplar yine de Osmanli Imparatorlugu icinde ayricalikl1 bir konuma sahiptiler.
Islami unsurlarm Imparatorluk igindeki deerinin artmasina paralel olarak
Araplarin durumu da gii¢lendi.

Medreselerdeki Islami egitim sayesinde Arapga, Kuran’in, hadislerin
ve Islami klasiklerin dili olarak 6n plana ¢ikti. Ayrica, Islam hukukunun temel
hukuk sistemi olarak yerlestirilmesiyle klasik metinlerin, diger bir deyisle bu
klasiklerin dili olan Arapganin 6nemi artti. Bu sekilde, Araplar Osmanli medre-
selerinde ve mahkemelerinde 6nemli bir rol oynadilar. Bunun yani sira Tiirkler,
Araplara karst manevi bir baglilik da hissediyorlardi. Osmanlilar, Peygamberin

% Sadek Jalal al-Azm; Abu Fakhr, “Trends in Arab Thought: An Interview with Sadek Jalal al-
Azm”, Journal of Palestine Studies, Cilt 27, No. 2, 1998, s. 76.
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de bir Arap olmas: nedeniyle Araplart “necip millet” olarak adlandiriyordu.
Biitiin bunlar Araplarin Osmanli Imparatorlugu’na baglhiliklarinin artmasina
olanak sagliyordu. Boylece muhtemelen tarihte ilk defa olarak immet kavrami
pratik olarak anlamimi bulmus oldu.

Araplarin milliyetci fikirlerle tanismasi oldukga ge¢ bir donemde oldu.
Bagimsiz Arap devleti fikri ise ¢ok daha gec bir donemde ortaya cikti. Araplar
arasinda Osmanli idaresinin sorgulanmaya baslanmasi ilk olarak milliyetci
olmaktan ziyade dini karakterli Vehhabi hareketi ile gergeklesti. On sekizinci
yiizyilin ikinci yarisinda Muhammed bin Abdiilvehhab idaresinde bir grup
Arabistan’da “gercek Islam’a doniis” iddiastyla bir hareket baslattilar. Bu hare-
ket yerel liderlerden Muhammed bin Suud tarafindan da desteklendi.
Vehhabiler, Osmanl1 y&netiminin yozlasmis oldugunu ve gercek Islam’m ko-
ruyuculugunu ve liderligini iistlenemeyecegini iddia ederek Araplar1 gergek
Islam’1n kaynaklar1 olan Kuran’a ve hadislere dénmeye davet ediyordu. O za-
manlar Vehhabi hareketi Osmanli yonetimi tarafindan fazla ciddiye alinmadi
ve kolaylikla bastirildi. Ancak hareketin ardindaki ideoloji ve takipgileri gele-
cekte 6nemli roller oynayacakt:®.

Aslinda, Vehhabi hareketi daha sonralart ¢ok sik kullanilacak bir soy-
lemin habercisiydi. Buna gére, Osmanli Imparatorlugu Islam’1 koruma gorevini
yerine getiremiyor ve gittikge yozlasiyordu. Bu nedenle “gercek Islam’a do-
nis” bir gereklilikti. Bu iddialar 19. yiizyilda yiiksek sesle dile getirilmeye
baslandi. Bu soylemler gercekte Araplarin karsi karsiya olduklari somut bir
problemin sonucuydu. Osmanli Imparatorlugu uzun zamandir devam eden bir
gerileme i¢indeydi ve Batili devletler birgok Osmanli topragini isgal etmisti.
Avrupa’nin dogrudan askeri ve ekonomik etkisi ile karsilasan Araplar arasinda
yeni bir biling ortaya ¢ikt1 ve Araplarin Osmanli idaresini sorgulamasina neden
oldu’. Bu sorgulamanin ilk asamasinda konulan teshis Osmanli yonetiminin
“gercek Islam’dan” uzaklastigiydi. islami igerikle baslayan bu sorgulama siire-
ci daha sonra Arap kimligini de i¢ine alarak yeni bir yapiya doniistii. Bu sekil-
de, Miisliman ve Arap kimlikleri ile siislenen Arap milliyet¢iliginin tohumlar
atilmis oldu.

Osmanli idaresindeki bozulmanin yaninda farkli sebepler, Araplar ara-
sinda Tiirklere kars1 bir tepkinin ortaya ¢itkmasma neden oldu. Ornegin, Bati
egitiminin ve siyasal diisiincesinin etkileri, uluslararasi ticaretin gelismesi, daha
fazla sayida kisinin Bati’ya gitmesi ya da Batlilarin daha sik gelmesi gibi se-
bepler, Araplar arasinda Osmanli idaresinden duyulan hosnutsuzlugu artirmak-

® Albert Hourani, A History of Arab Peoples, London: Faber and Faber Limited, 1991, ss. 257-

258. Ayrica, Hicaz’in milliyetgilik ve Osmanli yonetimi ile ilgili tutumu igin bk.:: William Och-

senwald, “Tronic Origins: Arab Nationalism in the Hicaz, 1882-1914”, The Origins of Arab

Nationalism, (ed. R. Khalidi vd.), New York: Columbia University Press, 1991, ss. 189- 203.

" Youssef M. Choueiri, Arab Nationalim: A History, Oxford: Blacwell Publishers, 2000, s. 60.
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taydi®. Aslinda Araplar arasinda Bat1 ile en yakin iliskileri olanlar Hiristiyan
Araplardi. Ozellikle 19. yiizyildan itibaren Arap cografyasinda Misir, Sam,
Beyrut, Sayda, Trablus ve Cebel-i Liibnan gibi yerlerde Protestan ve Katolik
misyonerlere ait ¢ok sayida egitim kurumu agilmis ve buralarda ¢ok sayida
Hiristiyan Arap genci egitim almisti. Bunlar, ilerleyen donemlerde Arap ente-
lektiiel hayatinda etkin roller iistlenerek Osmanli idaresine karst Arap milliyet-
¢iligini savundular®.

Reformcular ve Arap-Miisliiman Kimligi Uzerine Gériisleri

Osmanli Imparatorlugu’ndaki Miisliiman topluluklarin milliyetgilikleri
ge¢ kalmig milliyetgilikler olarak tanimlanabilir. Her ne kadar terim sonradan
kullanilmaya baglansa da Osmanli tebaasi millet sistemi ile yonetiliyordu. Bu-
rada millet, Yahudi, Ortodoks, Gregoryen gibi farkli dini gruplar1 ifade eden bir
kavramdi. Tirkler ve Araplar imparatorlugun diger Miisliman unsurlariyla
birlikte Miisliiman milletini — iimmet- olusturmaktaydi. Bu nedenle, Araplar
imparatorlugun ayricalikli unsurlarindan biriydi ve onlarin ekonomik, sosyal ve
idari alanlarda Osmanli idaresine yabancilagsmalar1 i¢in ortada agik bir sebep
yoktu. Bundan dolay1, imparatorlugun Hiristiyan unsurlar1 arasinda milliyetgi-
lik 19. ylizyilda kuvvetli bir sekilde gelismis olmasina ragmen Miisliimanlar
arasinda bu daha sonra gergeklesmistir.

Her ne kadar Arap milliyet¢iliginin anlamli bir seviyeye ulagmasi 20.
yiizyilda gergeklesse de bunun birden bire ortaya ¢iktigi sdylenemez ve kdken-
lerini 19. ylizyilin ikinci yarisindan itibaren gozlemlemek miimkiindiir. Bu
gelismeler, halk hareketi ve katilimi ile ortaya ¢ikmaktan ziyade Islam’la ilgili
entelektiiel bir krizin sonucunda yasanmustir™. Avrupa devletlerinin isgalleri ve
emperyalizm tehdidi diinyanin degisik bolgelerinde Miisliimanlarin tepkilerine
neden oluyordu. O zamana kadar igine kapanmis olan Islam diinyas: artik yeni
bir pozisyon almak zorunda kald.

On dokuzuncu yiizyilda ortaya ¢ikan reformcu hareket, islam diinyasi-
nin icinde bulundugu krize baz1 ¢Oziim &nerileri getirdi. Onciiliigiinii
Cemaleddin Afgani ve Muhammed Abduh’un yaptigi ve daha sonra liderligini
Rasid Rida’min iistlendigi bu reformcu hareket Islam tarihine 6zellikle de Hz.
Muhammed ve sahabelerinin donemine vurgu yapiyor ve onlarin izinden gide-
rek Miisliimanlarin i¢inde bulunduklar1 krizden kurtulabilecegine inaniyorlar-
di*!. Reformcular, séylem olarak her ne kadar uzak ge¢mise vurgu yapsa da

8 Zeine N. Zeine, Tiirk-Arap Iliskileri ve Arap Millivetciliginin Dogusu, ¢ev. Emrah Akbas,
Istanbul: Gelenek Yaymcilik, 2003, s. 41.

® Bu konuyla ilgili olarak bk.: George Antonius, The Arab Awakening, New York: Capricorn
Books, 1965.

19 sylvia G. Haim; Arab Nationalism: An Anthology, Berkeley: University of California Press,
1962, s. 6

1 Afgani, Abduh ve Rida iizerine ¢alisan yabanci arastirmacilar ¢ogunlukla bu isimleri Selefi
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aslinda yenilikgi bir harekettin temsilcisiydiler. Islami modernlesmeyi, akli ve
bilimsel gelismeyi, daha demokrat ve ilerici bir siyasi sistemi savunan reform-
cular igin Islami sdylem, donemin sorunlarina dnerilen ¢dziimlerin uygulanma-
st i¢in bir mesrulastirma araci olmustur.

Islami soylemlerle vatan, dil, tarih ve milli birlik gibi milliyetci soy-
lemleri bir arada kullanan reformcu diisiiniirler aslinda bir yoniiyle Araplar
arasinda yeni diislincelerin ortaya ¢ikmasina olanak sagliyorlardi. Bu diigiiniir-
lerin s6ylemleri dikkate alindiginda dogrudan bir Arap milliyet¢iliginden bah-
setmedikleri sdylenebilir. Fakat yaptiklar1 vurgular ve disiince sistemleri milli-
yetcilige ve ulus-devlete giden yolun taglarin1 désemekteydi. Reformcu diisii-
niirler, Bat1’y1 ve Batili degerleri taniyan kisilerdi ve kendileri i¢in milliyetgilik
ya da ulus-devlet kavramlar1 yabanci degildi. Ancak bu diisiincelerinin gercek-
lesmesi Osmanli Imparatorlugu’ndan kopus anlamina geliyordu. Somut bir
Avrupa emperyalizmi tehdidi ile karsi karsiya olan Araplar agisindan Islam
diinyasindaki mevcut en giiclii siyasi varlik olan Osmanli’nin yikilmasi ya da
ondan ayrilmak tehlikeli sonug¢lar dogurabilirdi. Bu nedenle, diger ¢ogu Arap
entelektiiel ve siyasetgi gibi bir ara yolu benimsediler. Bir yandan Araplar i¢in
siyaset, ekonomi ve kiiltiir gibi alanlarda miimkiin oldugunca genis bir 6zerklik
alan1 yaratirken nerdeyse sembolik sayilabilecek bir sekilde Osmanli Impara-
torlugu’na bagl kalacaklardi. Aradaki bagi koruyacak kisi ise, her ne kadar
konumu tartisma konusu olsa da, halifeydi.

Reformcu diigiiniirlerin 6zellikle siyasi yaklagimlarini incelerken dik-
katli olmak gerekir. Soyle ki, bu diisiiniirlerin sdylemlerinde i¢inde bulundukla-
1 zamanin siyasi ve sosyal kosullarina gore birtakim degisimleri gozlemlemek
miimkiindiir. Ozellikle, Osmanli Imparatorlugu’nda Araplarin konumu ve hila-
fetin durumu gibi konularda bir diistiniiriin farkli zamanlarda farkli sdylemleri-
ni gdrmek miimkiin olabilir. Burada, dncelikle, reformcu hareketinin 6nde ge-
len isimlerinden Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh ve Rasid Rida’nin
toplumsal ve siyasal konulardaki temel bazi sGylemleri tartisilacaktir.

Cemaleddin Afgani (1838-1897)

Afgani, reformcu hareketin ve Islami uyanisin nciilerinden birisi ola-
rak kabul edilir. Siyasi faaliyetleri ve Islami sdylemleriyle ok genis bir kitleye
hitap eden Afgani basta Misir ve Istanbul olmak iizere Osmanli Imparatorlu-

hareketi icinde degerlendirmektedirler. Ozellikle ad1 gegen diisiiniirlerin “gercek Islam’a” ve
Islam’in ilk dénemlerine yaptiklari vurgu onlarin Selefi olarak tanimlanmalarinda etkili olmus-
tur. Ancak, Ahmed bin Hanbel (5. 855) ile basladigi kabul edilen ve sonrasinda fbn-i Teymiyye
(6. 1328) ile ikinci dénemini yasayan Selefi anlayisi ile 19. yiizy1l reformcu akimin anlayislari
arasinda derin farklar bulunmaktadir. Son derece kapsamli ve bu makalenin konusunun disinda
olmasi nedeniyle bu tartigmalara burada deginilmeyecektir. Fakat burada, Afgani, Abduh ve Rida
gibi isimlerin yer aldig1 hareket, yabanci arastirmacilarin kabul ettigi Selefilik olarak degil re-
formculuk olarak benimsenmistir.
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gu’nun degisik bolgelerinde bulundugu faaliyetlerinin yaninda uzun siire Avru-
pa’da ve Hindistan, iran, Afganistan ve Rusya gibi iilkelerde faaliyetlerde bu-
lundu. Aslen Iran kékenli oldugu bilinen'? Afgani’nin temelde Bati karsithgina
dayanan ve Pan-Islamizm’i vurgulayan sdylemleri Araplar arasinda etkili bir
karsilik buldu. Afgani’nin distincelerinden etkilenen ¢ok sayida Arap entelek-
tiieli ve ulema ilerleyen siiregte Arap uyanisinda énemli rol oynadi. Ozellikle
donem donem bulundugu Misir’da, el-Ezher’de ve genelde evinde dersler ver-
di. Basta Muhammed Abduh ve Saad Zaglul olmak {izere gelecekte Misir’da
onemli konumlara yiikselen ¢ok sayida 6grenciyi egitti. Ogrettigi dersler ara-
sinda kendisinin “gergek Islam” olarak tanimladig: “din, igtihat, mistisizm ve
felsefe” gibi dersler bulunmaktaydi®™.

Afgani’nin Bati1 ve 6zellikle Avrupa emperyalizmi tizerine yaklagimlari
onemlidir. Afgani, goriislerini temelde Dogu’daki ve 6zellikle islam toprakla-
rindaki Bati yayilmasina elestiri iizerine temellendirmistir. Hindistan, Misir,
fran ve Afganistan gibi bulundugu her yerde dogrudan ya da dolayl Bat1 em-
peryalizmini goren Afgani, bu duruma siirekli tepki gostermistir. Bu nedenle,
her defasinda bir siirgiinle karsilagmistir.

Afgani’nin emperyalizm elestirisi temelde dini sdylemler tizerinden
gergeklesmistir. Ona gore, Bati emperyalizmi ile miicadele edilememesinin
temel sebebi Miisliimanlarin icinde bulundugu durumdu. Ummetin, Bat1 karsi-
sindaki geri kalmighgimi sadece ekonomik ve politik nedenlere bagli gormeyen
Afgani’ye gore asil sebep dinin 6ziinden uzaklasilmasi ya da dinin yozlagma-
stydi. Bati1 “laiklesmesinin ve modernlesmesinin olusturdugu tehdide cevap
veremeyen Islam ulemasinin” ya pasif bir tutum takinmasindan ya da tepki
olarak daha da muhafazakar bir hal almasindan rahatsizdi™*. Hourani’ye gore,
Afgani’nin Islam devletlerini Avrupa tehdidine karsi koruma diisiincesi temel-
de politik degildi. Bu devletlerin politik olarak gii¢lii ve basarili olmasindan
ziyade Miisliimanlarin dinlerini dogru anlamasi ve ona gore yasamasi her seyin
merkezinde olmaliyd:. Bu sayede, gerekli giicii zaten elde edebileceklerdi.

12 Elje Kedourie, Afghani and Abduh: an essay on religous unbelief and political activism in
Modern Islam, London: Frank Cass, 1997, s.7; Nikki R. Keddie, Sayyid Jamal ad-Din Afghani: a
political biography, Berkeley: University of California Press, 1972, ss. 10-11; Roy Jackson, Fifty
Key Figures in Islam, London: Routledge, 2006, ss. 168-169; Haim, an Anthology, s. 6-7.
Afgani’nin etnik ve dini kokenleri {izerine ¢ok sayida spekiilasyon yapildi. Kendisini degisik
zamanlarda Afgan, Tiirk ve Iranli olarak tanittig1 bilinen Afgani’nin Iran’da Hamadan sehrinde
dogdugu ve c¢ocuklugunda Sii egitimle yetistigi bugiin ¢ogu arastirmaci tarafindan kabul edil-
mektedir. Afgani’nin Siinni ve Arap cevrelerde kabul gérmek icin Iran ve Sii kokenini gizleyerek
Afganistanli oldugunu iddia ettigi goriisii agirlik kazanmaktadir.
13 Albert Hourani, Arabic Thought in Liberal Age 1798-1939, Cambridge: Cambridge University
Press, 1983, s. 109.
1% Jackson, Fifty Key Figures, ss. 169- 170.
15 Hourani, Arabic Thought, ss. 112-113.
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Afgani faaliyetlerinde her ne kadar dini sdylemleri siirekli kullansa da
kendisinin ortodoks Islam anlayisindan uzak ve daha ¢ok gizemli ve mistik bir
Islam anlay1sim ben1msed1g1 gorisi sikea dile getirilmistir'®. Bu iddialar genel
olarak Afgani’nin Islam’a ya da Islam’mn siyasal olarak oynayabilecegi role
bakigiyla alakali olarak dile getirilmistir. Soyle ki, Haim’in Afgani analizine
gore, Islam bir devlet adaminin amagclarina (6zellikle emperyalizme karst)
ulasmak i¢in kullanabilecegi bir ideolojiye déniisiir’’. Kedourie de benzer se-
kilde Afgani’nin dini, bir ideolojiye doniistiirdiigiinii iddia eder.

Afgani, modern donemin ihtiyaglarina cevap vermesi ve Miisliimanla-
rin i¢inde bulundugu sikintili durumdan kurtulmasmna yardimci olmasi igin
Islam’in bir dizi reformdan gegmesi gerektigine inaniyordu. islam’in &ziinde
her tiirlii ihtiyaca cevap verecek potansiyele sahip oldugunu ama bunun kulla-
nilamadigina inaniyordu. Fransa’da bulundugu dénemde Fransiz diisiiniir Re-
nan’la girdigi polemikte bu goriislerini ortaya koymustu. Renan, Sorbonne’da
1883 yilinda verdigi “islam ve Bilim” adli derste islam dininin modern bilim-
lerle dolayisiyla da modern diinya ile uyusamayacagini dile getirmisti. Renan,
tarihte Arapga felsefe ve bilimin varligin1 kabul etmekle beraber ortaya konan
bu tiir eserlerin dil olarak Arapcaya, igerik olarak ise Yunan-Sasani gelenegine
ait oldugunu iddia ediyordu®™. Afgani, islam diinyasmnin i¢inde bulundugu du-
rumun iyi olmadigini kabul etmekle birlikte gecmiste Islam’a ve Araplara ait
giiclii bir akli bilim gelenegi oldugunu ancak zamanla bunlardan uzaklagildigini
soyliiyordu. Afgani’ye gore Islam bilimsel akli reddetmedigi gibi aksine tam
bir akil dini idi”.

Afgani, Islam’1n ilk donemlerindeki dayanisma ve birligi (asabiye) ha-
tirlatarak Araplarin bu sekilde biiyiik bir imparatorluk kurabildigini vurgulu-
yordu. Miisliimanlar zaman iginde sayica artmis olsalar de giicleri azalmist1.
Afgani bunu Islam’in Araplarin ruhunda azalan giiciine bagliyordu. Ciinkii ona
gbre Islam herhangi bir etnik ya da kabile baginin saglayamayacagi en kuvvetli
birlestirici giice sahipti. Afgani “gercek Islami dayanismanin ulusal dayanis-
madan ¢ok daha etkili olduguna inaniyordu... Eger Islami dayanigmadan daha
etkili basgka bir dayanisma gosterilebilseydi Afgani onu tercih ederdi”?.

Afgani zaman i¢inde dil, ulusal egitim, vatan ve ulusal birlik gibi kav-
ramlar1 daha sik dile getirmeye basladi. Islami ve ulusal dayanigmanin bir arada

18 Kedourie, Afghani and Aduh, s. 3. Kedourie, eserinde dini Afgani’nin Islam anlayisini uzun
uzadiya ele alir. Ve sonradan yazilanlarin ve kaninin aksine Afgani’nin dini yaklagimmin klasik
Islam anlayisindan ¢ok uzak oldugunu iddia eder. Hatta Kedourie’ye gére Afgani dini inanca
sahip olmadigini da iddia eder. Haim ve Keddie de Kedourie kadar dogrudan bir sdylemde bu-
lunmasalar da Afgani’nin dini inancinin ortodoks Islam inancindan uzak oldugunu belirtirler.
7 Haim, an Anthology, ss. 9-10.
18 Kedourie, Afghani and Aduh, s. 63.
% Hourani, Arabic Thought, s. 120.
% Ibid, ss. 122-123.
21 Haim, An Anthology, ss. 13-14.
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Avrupalilara kargt Miisliimanlar1 yonlendirecek bir giic meydana getirebilece-
gine inantyordu. Hatta daha da ileri giden Afgani, ulusal dayanigmanin politik
giicli elde etmede ve yerlestirmede daha etkili olabilecegini kabul ederek ortak
dilin ortak inanca gore daha giiglii ve kalici bir birliktelik saglayacagini iddia
etti. Sonunda, Afgani “ulusal ve dini dayanismalar1 esit gorme ve ilkini digeri-
ne gore daha etkili olacag: igin tercih etme noktasina geldi”?. Afgani’nin “si-
yasi faaliyeti ve dgretisi Orta Dogu Islami’nin entelektiiel ve resmi siniflari
arasinda siyasete dogru laik, iyimser ve aktif bir tutumun yayilmasini sagladi.
Arap milliyetciligi gibi ideolojiler bir dereceye kadar kabul edilmeden 6nce bu
yeni tutumun varligi cok 6nemliydi”®.

Afgani’nin soylem ve faaliyetleri Osmanli Devleti agisindan degerlen-
dirildiginde temel olarak Osmanli yonetiminin mesruiyetiyle bir problemi ol-
mayan Afgani’nin daha ¢ok Osmanli idaresinde oldugunu savundugu yozlasma
ve zayifligi elestirmekteydi. Osmanli’nin oynayacagi siyasi rolii 6nemsese de
Islam’in gergek yerine ulasmasinda Tiirklere degil Araplara giiveniyordu. Ona
gore, sadece Araplar Islam’1 gergek safligina kavusturabilirdi ve kendisi siirekli
bu titopyanin takipgisi oldu**. Afgani’nin politik goriislerinin Osmanli yonetimi
acisindan da siipheyle karsilandigini sdylenebilir. Istanbul’da bulundugu ilk
donemde (1870-71) fikirleri tepki cekmis ve bu nedenle istanbul’u terk etmek
zorunda kalmustir™. II. Abdiilhamit tarafindan yeniden istanbul’a davet edilmis
olan Afgani yasaminin son yillarimi burada gecirdi. Afgani’nin Istanbul’a ¢ag-
rilmasinin ve ayrilmasina miisaade edilmemesinin temel sebebi kendisinin
kontrol altinda tutulmak istenmesi olmaliydi*®.

Afgani’nin goriislerine genel bir ¢ergevede bakildiginda kullandig Is-
lami sdylemin altindan siirekli iiste ¢ikan bir ulusal sdylem kendini gostermek-
tedir. Her ne kadar Miisliimanlarin ve 6zellikle Araplarin problemlerinin ¢6zii-
miiniin “gercek Islam’da” oldugunu soylese de &n plana cikardigi kavramlar
son derece modern kavramlardi. Afgani’nin kullandigi kavramlar ve diisiince
sistemi Ozl itibariyle dini olmaktan ziyade ulusal bir anlayisin gelismesine
hizmet ediyordu.

Muhammed Abduh (1849-1905)

Maisirh bir din adam ve hukukcu olan Muhammed Abduh, Afgani’nin
ogrencisi ve reformcu harekette en yakininda olan kisiydi. Abduh, Afgani’nin
goriiglerinden derin bir sekilde etkilendi. Yine de yasami boyunca sadece
Afgani’nin dgretilerinin bir temsilcisi olarak kalmadi. Hatta daha sistematik bir

22 |bid, ss. 14-15.
%8 |bid, s. 15.
24 Bassam Tibi, Arab Nationalism: Between Islam and the Nation State, 3. Baski., New York: St.
Martin’s Press, 1997, ss. 88-89.
2 Hourani, Arabic Thought, s. 118.
% Kedourie, Afgani and Abduh, s. 62.
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diisiiniir olarak goriisleri kabul gérsiin ya da gérmesin islam diinyasinda ¢ok
etkili bir yer edindi®’. Abduh, Afgani’nin daha giiglii bir sekilde etkisinde bu-
lundugu ilk dénemlerinde goriislerinde daha radikal ve aktif bir tutuma sahipti.
1880 yilimin baginda politik goriisleri nedeniyle miiderrislik gérevinden uzak-
lastirildi. Sonrasinda gazetede yazmaya baslayan Abduh, Britanya’nin Misir’t
isgal etme politikalarina kars1 diizenlenen gosterilere katildi ve bir siire Misir’t
terk etmek zorunda kald1 (1882-1888). Once Beyrut’a, sonra da 1884’de Pa-
ris’e gitti ve burada Afgani’ye katildi. Burada, Afgani ve Abduh birlikte “En
Kuvvetli Bag” (Urvet-iil Viiska) adli bir dergi ¢ikararak reformcu ve liberal
goriisleri savunurken 6zellikle ingilizlere elestiriler yonelttiler®.

1888’de Misir’a dondiikten sonra kamu hizmetine girdi ve kariyerine
uzun bir siire hakim olarak devam etti. 1899 yilinda Misir Miiftiisii olarak atan-
d1 ve hayatinin sonuna kadar bu gorevi siirdiirdii. Genel olarak, Abduh’un miif-
tii olarak atanmasindan sonra siyasi sdylemlerinin daha yumusak bir ton aldigi
iddia edilir. Ozellikle, daha 6nceleri Britanya’ya kars1 son derece sert bir tutum
icindeyken bu durum son donemlerinde degisti. Abduh’un tutumundaki bu
degisiklik yeni gorevini koruma arzusuna ve Britanya’nin Misir’daki bagkonso-
losu olan fakat daha ¢ok bir genel vali gibi hareket eden Lord Cromer ile olan
yakin iliskisine baglanmaktadir®.

Kariyeri boyunca, islam ve modernlesme arasinda bir k&prii kurma ¢a-
basi i¢inde olan Abduh, Miisliimanlarin hurafelerden uzaklagmasi ve Bati’nin
nimetlerinden faydalanmasi gerektigini iddia ediyordu. Konusmalarinda ve
yazilarinda Islam’m bir din olarak Bati’nin bilimi ve felsefesi ile catismadigini
ifade eden Abduh’un goriisleri Miisliiman entelektiiellerin yaninda ¢ok sayida
Hiristiyan Arap tarafindan da paylasiliyordu®™. Abduh’a gore birlik kavramu
cok dnemliydi ve en dnemli birlik unsuru olarak da ortak vatani goriiyordu.
Vatan sadece yasanilan ortak yer anlamina degil; ayn1 zamanda hak ve sorum-
luluklarin paylasildigi ve duygu ile gururun bulustugu yer anlamina geliyordu.
Bu agilardan da Miisliman olmayanlar da Miisliimanlarla ayn1 6l¢tide ulusun
bir pargasi olarak goriilmeli ve farkli inangtan olanlar arasinda bir uyum olma-
liydi®*. Bu sekilde Abduh, Miisliiman ve Hiristiyan Araplarim belirli bir anlayis
iizerinde uzlagsmasinin 6niinii agmis oldu. Kendisi dini farkliliklara kargin, ortak
tarihin ve ¢ikarlarin giicliniin ayni1 cografya iizerinde bir birliktelik yaratabile-
ceginin farkindaydi®. Hatta bu yaklasimlar1 nedeniyle Abduh’un Miisliiman,

2" Hourani, Arabic Thought, s. 130.
28 Jackson, Fifty Key Figures, s. 173.
2 |hid, ss. 173-174.
% C. Ernest Dawn, “The Origins of Arab Nationalism”, The Origins of Arab Nationalism, (ed. R.
Khalidi vd.), New York: Columbia University Press, 1991, s. 7
®! Hourani, Arabic Thought, s. 156.
32 Eliezer Tauber, The Emergence of the Arab Movements, London: Frank Cass, 1993, s. 23.
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Hiristiyan ve Yahudi yakinlagsmasi icin ¢alisan gizli bir orgiitiin {iyesi oldugu
iddialar1 da ortaya atildi®,

Abduh’un en énemli ¢abalarindan birisi de Islam’mn 6ziine aykir1 oldu-
guna inandig1 dogmalar ve hurafeleri toplum hayatindan ¢ikarmakti. Bu sekil-
de, “gercek Islam’a” déniisiin miimkiin olabilecegini diisiiniiyordu. Abduh’un
Islam’in problemine koydugu teshis “yozlasmaydi”. Ona gére bu yozlasma
“Islam’1n 6ziinde yoktu fakat despotik ydnetimin ve gerici teolojinin bir sonu-
cuydu... Abduh’un giiclii inancina gore, bilim ve din Kuran’in 6ngordiigii se-
kilde yan yana kardesce yiiriiyebilirdi”**. Bu sekilde Abduh, islam’m modern
degerlerle bir ¢atigma iginde olmadigimi iddia ederek Miisliimanlarin ihtiyag
duyduklari, zamanin bilimsel ve siyasal yeniliklerine kayitsiz kalmamasi gerek-
tigini belirtiyordu.

Muhammed Ragsid Rida (1865-1935)

Muhammed Abduh’un bir 6grencisi olan Rida, Arap ulusal hareketini
baslatan kisilerden birisi olarak kabul edilebilir®®. Modernlesmeci ve reformcu
hareketin dnde gelen isimlerinden birisi olarak Rida hem Islami reformla hem
de Bat1 emperyalizmine kars: islam diinyasimin gii¢lendirilmesiyle ilgiliydi®.
Bu hareketin kurucular1 Afgani ve Abduh iken sonraki dénemlerde Rida hare-
ketin tartismasiz sekilde lideri oldu. Afgani daha ¢ok politik Abduh ise teoris-
yen yonleriyle bilinirken, Rida her iki alanda da uzmanlasmist:®’. Rida, Afgani
ve Abduh’a gore siyasi ve dini anlamda daha tutucu bir tavra sahipti. ilk Miis-
liimanlarin yolun takip etmek, Afgani’ye gore gegmisin dayanigmasini canlan-
dirmak ve biitlin diinyanin Miisliimanlara saygi duymasini saglamak; Abduh’a
gbre hurafelerden ve tiranliktan temizlenmis akli bir islam’1 getirmek; Rida’ya
gore ise Islami uygulamalari ve dini coskuyu kesin bir sekilde canlandirmakti®.

Rida her ne kadar siyasal olarak Abduh’un goriislerini biiylik oranda
paylassa da Tiirkler hakkinda daha farkli bir yaklasima sahipti. Abduh’a gore,
Tirklerin Halife Mutasim tarafindan iimmetin koruyucusu olarak gorevlendi-
rilmesinden itibaren Islam bir gerileme igindeydi. Burada, Abduh bir taraftan
Tiirkleri suglarken diger taraftan onlar1 islam iimmeti i¢inde goriiyordu. Ancak
Rida’nin sdylemleri, Tiirkler iimmetin bir parcasi olarak gérmeme ve iimmetin
sadece Miisliiman Araplardan olustugu noktasia gidiyordu®.

% Haim, An Anthology, s. 18. Abduh’un klasik dini anlayistan uzak olmasi nedeniyle kendisinin

yakin arkadasi olan Britanya’nin Misir Bagkonsolosu Lord Cromer onu dini agidan bir agnostik

(bilinmezci) olarak tanimliyordu.

* Ibid, s.18.

% Ibid, s. 19.

% Mahmud Haddad, “Arab Religious Nationalism in the Colonial Era: Rereading Rashid Rida’s

Ideas on the Caliphate”, Journal of the American Oriental Societies, Cilt 117, No.2, 1997, s. 253.

%7 Jackson, Fifty Key Figures, s. 177.

% Haim, An Anthology, ss. 20-21.

* Ibid, s.22. Rida, kendisinin el-Menar’da yazdig1 yazilardan Osmanli Imparatorlugu ile ilgili
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Rida’nm bir diger iddias1 da Tiirklerin islam’a Araplar kadar hizmet
etmedigiydi. Rida’ya gore “...Miisliimanlarin fetihlerinde en biiyiik zafer Arap-
larindi, din Araplar sayesinde yayilmis ve biiyiimiistii, temeli en giiclii ve 15181
en parlak olan Araplardir ve onlar diinyaya gonderilmis en iyi iimmettir”*®. Bu
gortiglerinin bir sonucu olarak, Rida halifeligin Tirklere degil Araplara ait ol-
masi1 gerektigini iddia ediyordu. Ona gore kendi dillerinde oldugu i¢in Kuran’1
ve hadisleri en iyi anlayanlar Araplardi. Ayrica, Islam Arap topraklarinda dog-
musg ve gelismis oldugu icin hilafet Araplara gegmeli ve merkezi de Mekke
olmaliydi*".

Bu noktada, Rida’nin goriislerinde donemsel olarak degisiklikler oldu-
gunu vurgulamak gerekir. Rida, Jon Tirk Devrimi (1908), 1. Diinya Savasi
(1914-1918), Arap isyanlar1, Arap devletlerinin kurulusu ve hilafetin kaldiril-
mas1 (1924) gibi gelismelere taniklik ettigi i¢in zaman i¢inde Arap milliyetcili-
&i hakkindaki goriisleri daha rafine bir hal aldi. II. Abdiilhamit doneminde yaz-
dig1 yazilarda, Osmanlilarin dini anlamda ideal halifeler olmadigin1 vurgular-
ken, Osmanli Imparatorlugu’nu bagimsiz bir diinyevi otorite olarak kabul edi-
yordu. Halifelik hususunda geleneksel bir tutum belirleyerek, bu unvanin Pey-
gamber’in soyundan gelen biri tarafindan tasinmasi gerektigini vurguluyordu®.

Rida her ne kadar dini ve politik anlamda Afgani’den ve Abduh’tan
daha muhafazakar diistincelere sahip olsa da onlarin gorislerinin bir temsilcisi
olarak bazi Batili degerleri benimsiyordu. Bunlar arasinda 6nem verdigi konu-
lardan birisi de demokratik ve parlamenter bir sistemin kurulmasiydi. Bu ne-
denle, baskici olarak degerlendirdigi II. Abdiilhamit’in yonetimine karsi tepki-
liydi. EI-Menar’da yazdig1 yazilardan birinde “gizli siyasi orgiitlerin krallarin
ve papalarin baskici rejimlerini temizledigini, asillerin hiikiimetlerini ortadan
kaldirarak yerlerine cumhuriyetci ya da kanunlarla ve millet meclisleriyle sinir-
landirilmis monarsik hiikiimetlerin kurulmasmi” sagladigin dile getiriyordu®.
Kendisi de bu ¢esit amaglar1 hedefleyen bir cemiyet olan Osmanli Halk Cemi-
yeti’nin (Cemiyet-i Sura-y1 Osmaniye) liyesiydi.

Jon Tiirk Devrimi, Rida’nin goriislerinin kristalize olmasini sagladi ve
kendisinin milliyetgilige olan bagliligin1 kuvvetlendirdi. Baslangicta, Rida
Anayasa’nin tekrar yiriirliige girmesini mutlulukla karsiladi ve gazetesi el-
Menar’da sunlar yazdi: “ Bugilin Osmanlilar siyasal ve sosyal hayatin havasini
igine ¢ekti ve 6zglrliigiin tadini aldi... Gegmisle glinlimiiz arasindaki fark giin-

olanlar disinda Abduh’un hepsini onayladigini ifade etmekteydi. Bk.: Ayn1 yerde 33. dipnot.
“% Ibid, ss. 22-23.
41 Haddad, Arab Religious Nationalism, ss. 254-256.
“2 1bid, s. 256.
3 Eliezer Tauber, “Three Approaches, One Idea: Religion and State in the Thought of Abd al-
Rahman al-Kawakibi, Najib Azuri and Rashid Rida”, British Journal of Middle Eastern Studies,
Cilt 21, No.2, 1994, s. 196.
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diizle gece arasindaki fark kadar biyiiktiir™*. Doénemin diger entelektiielleri

gibi Rida’nin da yeni donemden beklentileri biiyiiktii. Rida, Istanbul’a gelerek
Tiirklerle Araplar arasinda iliskileri kuvvetlendirmek ve bir Islami okul kurmak
istedi. Bu iki diisiincesinde de basarisiz oldu ve Rida’da ittihat ve Terakki Ko-
mitesi’ne (ITK) kars1 olumsuz diisiinceler ortaya ¢ikt1 ve 1911°de Arap Birligi
Cemiyeti’ni (Cemiyet-i Cami-i Arabi) kurarak Arap milliyetgiligi igin ¢aligma-
ya basladi®. ITK’nin izledigi politikalar1 elestiren Rida, I. Diinya Savas1 6nce-
sinde, lttihat ve Terakki’yi Islamciligi ve Osmanlicihig: Tiirk Milliyetgiligi icin
terk etmekle sucladi®.

Rida’nin I. Diinya Savagi sirasindaki goriislerinde de zaman zaman de-
gisiklikler ortaya ¢ikt1. Savagin baslangicinda muhtemel bir Fransiz ya da Ingi-
liz isgaline karst Araplarin miicadele etmesi ve OSmanli yonetimine destek
olmalar1 ¢agrisinda bulunan Rida bir siire sonra Osmanli imparatorlugu’nun
yikilmasinin muhtemel oldugunu gorerek Osmanli’nin yikilmasi durumunda
bir Arap devleti kurulmasi diisiincesini destekledi. Serif Hiiseyin liderligindeki
Arap isyanlarmi destekledi. Ona gore bu isyanlar Osmanli yonetimine karsi
degil; fakat Kutsal Topraklar basta olmak lizere Arap Yarimadasi’n1 korumak
i¢in bir miicadeleydi. Cokiis i¢indeki Osmanli’nin koruyamayacagi topraklarda
bu miicadele sonucunda Islami otoriteye dayali biiyiik bir Arap devleti kurula-
bilirdi. Bagimsiz bir Arap devletine ve Serif Hiiseyin’in kralligina destek ol-
makla beraber ayni anda iki halifenin olamayacagini iddia ederek Serif Hiise-
yin’in halifelik ilan1 yapmamas1 gerektigini belirtti. Fakat Aralik 1915°te hazir-
layarak Ingiliz otoritelere sundugu bir anayasa taslaginda biitiin Arap Yarima-
dasi ile Suriye ve Irak topraklarini kapsayan bir Arap Imparatorlugu kurulma-
sin1 Oneriyordu. Buna gore, hilafet Araplara gegecek ve merkezi Mekke olacak-
t1. Ancak Rida 1916’da yine fikir degistirdi. Ingilizlerin, Osmanli’nin yikilma-
sindan sonra hilafetin Araplara ge¢mesine izin vermeyecegini diisiindiigii ve
kurumunun varligini devam ettirmesi gerektigine inandig1 i¢in Arap imparator-
lu%u kurulmas: diisiincesini korusa da Osmanli hilafetinin devamini destekle-
di*’.

Birinci Diinya Savasi sonrasinda ortaya ¢ikan yeni durumda Rida’nin
temel kaygis1 hilafetin korunmasiydi. Osmanli’dan kopmus olan Araplarin
Ingiliz ve Fransiz idarelerine gireceginin anlagilmasi Rida’da bir kayg: yarati-
yordu. Tiirklerin yapmis olduklar1 Milli Miicadele’ye olan saygisini ve hayran-
ligi1 ifade eden Rida, Araplarla Tiirkler arasinda daha 6nce Avusturya-
Macaristan arasinda olana benzer bir birliktelik olabilecegini savunuyordu.
1922°de kaleme aldig1 “Hilafet Uzerine” adl1 yazisinda hilafet makaminin mut-
laka korunmas1 gerektigini vurguluyor ve bunun i¢in Tiirklere 6zellikle Musta-

44 Tauber, Emergence of Arab Movements, s. 55.
“5 Tauber, Three Approaches, s. 196.
6 Haddad, Arab Religious Nationalism, s. 261.
*7 Ibid, ss. 262-270.
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fa Kemal Pasa’ya ¢agrida bulunuyordu®®. 1924 yilinda hilafetin kaldirilmasiyla
birlikte ortaya ¢ikan yeni durum ve gorisler farkli bir tartisma konusudur.

Rida’nin gerek dini gerek siyasi sOylemleri Araplar arasinda miispet
veya menfi biiyiik etki yapti. Kendisini, din kisvesi altinda Arap bagimsizligi
ve Ingiliz kuklasi bir Arap hilafeti yaratmak icin propaganda yapmakla sugla-
yanlar®®, Misirli milliyet¢i Muhammed Ferit’in yaptig1 gibi, ¢iktigi gibi Miis-
liman Kardesler’in kurucusu Hasan el-Benna gibi ruhani ve ideolojik lider
olarak benimseyenler de ¢ikt:*.

Modern Arap Ulusal Kimliginin Olusumunda Degisen Roller

Araplarin kendi kimliklerinin farkina varma siireci Islami canlanma ile
baslad1. Islami dgeler Arap kimliginin vazgegilmez bir pargasi oldu. Araplarin
biiylik bir kismina gore, Miisliiman olmakla Arap olmak arasinda bir fark yok-
tu. Bu nedenle, Araplarin ulusal uyanisi Islami 6gelerle el ele ilerledi.

Arapca ulusal kimligin 6nemli bir parcasi olarak Araplar icin c¢ok
onemliydi. Arapga bir bakima “Araplarm ruhuydu” ve Islam’in en 6nemli kay-
naklar1 olan Kuran’in ve hadislerin diliydi. Bu nedenle, Araplar kendileri igin
ayricalikli bir konumu olan dilleriyle gurur duyuyorlardi. Bu 6zellikleriyle
Arapganin énemi hem dini hem de ulusal bir konuydu. Oncelikle, Arapganin
“yayilmasinda ve korunmasinda” islam’in rolii biiyiiktii. Johann Fiick Arapga
ve Islam arasindaki iliskiyi su sekilde ifade ediyordu: “Muhammed yoldaslari-
na Kuran’1 saf Arap dili ile okudugu zaman dil ve yeni din arasinda giiglii bir
bags}mruldu ve bu dilin gelecegi i¢in ¢ok 6nemli sonuglara isaret edilmis ol-
du™.

Cogu Arap milliyetgiligi kuramcisina gore, Arap ulusunun olusumunda
dilin rolii ilk sirada gelir. Peygamber’e atfedilen “her kim Arapga konusuyorsa
o Arap’tir” sozii de bu yaklasimi dogrulamaktadir®™. Bu yoniiyle Arapga, Miis-
liman ve Hiristiyan Araplar arasinda bir kopriiydii. Her ne kadar ayni dini
inanci paylasmasalar da dilleriyle iki taraf da gurur duyuyordu. Yine de bu
durum Arapganin dini yoniiniin 6neminin g6z ardi edilmesi anlamina gelmi-
yordu. Hiristiyan Araplar da Arapcanin yiicelmesinde Islam’in énemli etkisini
vurgulamaktan ¢ekinmiyorlardi.

Islam, Arap milliyetcilerinin siyasal diisiincelerinin icerigini ve siyasal
kimliklerini olusturmalarinda da ¢ok etkili olmustur. Din genelde “siyasal kim-
liklerin olusumu icin giiclii bir temel saglarken 6zelde Islam, Arap siyasal kim-

“8 bid, ss. 270-273.
9 Haim, An Anthology, s. 47.
% Jackson, Fifty Key Figures, s. 180.
51 Al-Bazzaz, Islam and Arab Nationalism, s. 182.
%2 Richard H. Pfaff, “The Function of Arab Nationalism”, Comparative Politics, Cilt 2, No. 2,
1970,
s. 154,
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liginin olusumunda en giiglii kaynaklardan birisi olmustur”. islam’in baslan-

gicindan itibaren siyasi yoni olan bir din oldugu soylenebilir. Peygamberin
hem dini hem de siyasi bir lider olmasiyla baslayan siiregte Islam’mn siyasal
yonii Islami kaynaklarla ve tarihsel uygulamalarla daha da giiglenmistir.

Miisliimanlar diinyay1, kuramsal ya da pratik olarak, ikiye ayrilmis ola-
rak gérmekteydi. Bunlarin ilki Islam idaresinde bulunmayan yerleri ifade eden
Dar’iil Harp ikincisi ise Islami bir idarenin bulundugu Dar’iil islam’dir. Bu
ayrim kuramsal olarak “ evrensel bir Islam devleti kurulana kadar gegici oldu-
gu kabul edilen” bir durumu ifade ediyordu®. Bu anlayisin temelde iki nemli
sonucu vardi. Oncelikle bu ayrim, Miisliimanlar1 evrensel bir Islam devleti
kurmak icin Dar’iil Harbe kars: tepkili olmaya motive ediyordu. Ikinci olarak,
bu ayrim kac¢inilmaz olarak Miisliimanlarin digerlerine (Miisliiman olmayanla-
ra) kars1 kendini tanimlamasina neden oluyordu. Bu ¢esit ayrimlar siiphesiz
sadece Miisliiman Araplara ait degildi; ama neredeyse Arap kimliginin bir par-
cast halini almisti. Bu yaklasim Islam’in ilk donemlerinden itibaren Araplar
tarafindan benimsendi ve onlarin yeni idealleri igin bir motivasyon araci oldu.
Sonralari, Bati emperyalizmi ile karsilastiklarinda Araplar Dar’iil Harp ve
Dar’iil Islam ayrimini tekrar hatirladilar.

Arapeiligin ve sonrasinda Arap milliyetciliginin en 6nemli agmazlarin-
dan birisi de Islami iimmet kavramiydi. islam, insanlar ya da devletler arasinda
bir ayrim yaptiginda bunu ulusu degil dini temel alarak yapiyordu. Bu konuyla
ilgili olarak Ayubi sunlar1 séylemektedir:

“Islam, insanlar ya da devletler arasindaki fark, érnegin, uluslara gore degil
dine gore anlar: Diinyanin her yerindeki Miisliimanlar tek bir timmeti (dini-siyasi top-
luluk) olusturur ve bu aidiyet duygusu her yerdeki Miisliimanlara kimliklerinin en
onemli unsurunu vermelidir. Sanki isleri daha da karmasik hale getirmek ister gibi,
giintimiiz Araplart genellikle bu eski (dini) iimmet kavramini bugiinkii ulus kavramini
tammlamak igin (her ne kadar daha dogru kavram olan kavim sézciigii de kullaniliyor
olsa da) kullanmaktadir. Bu semantik problem, Miisliiman diinyada gériilen dinsel
topluluk ve ulusal topluluk kavramlar: arasindaki gercek bir kesismeyi ve olasi karigik-
lig1 simgesel olarak goStermektedir.”

Anlagilacagr gibi, immet kavrami kuramsal olarak ulusculukla celis-
mekte ve etnik ayrimciligi yasaklayarak dini birliktelige vurgu yapmaktadir. Bu
celiskinin 19. ylizyilda daha acik héle gelmeye basladigi soylenebilir. Arap
entelektiieller etnik temelli diisiincelerini islami kurallarla uzlastirma ¢abasin-
daydilar. Osmanli Imparatorlugu en giiclii Islam devleti oldugu ve hilafet ku-

% Terrance G. Caroll, “Islam and Political Community in the Arab World”, International Journal
of Middle East Studies, Cilt 18, No. 2, 1986, s. 186.
% Ayubi, Political Revival of Islam, s. 483.
% Ibid, s. 484.
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rumunu elinde tuttugu igin entelektiieller Tiirk idaresini sorgulamaya basladik-
larinda tutumlarin1 mesrulastirmak zorundaydilar.

Osmanli Imparatorlugu’nun ¢ékme asamasina gelmesi Araplarm dini
ve etnik iddialarm ortaya koymalari igin uygun bir atmosfer yaratt1. Oncelikle,
Tiirklerin gercek islam’1 takip etmedigi iddias1 daha giiclii bir sekilde vurgu-
lanmaya basland1. Kuran ve hadisler basta olmak iizere islam’in asil kaynakla-
rinin Tirkler tarafindan takip edilmedigi iddias1 6zellikle vurgulaniyordu. Arap
entelektiieller, Peygamberin ve Halifelerin dénemleri ile Emevilerin ve Abbasi-
lerin ihtisaml1 giinlerini hatirlatiyordu. Bu sekilde Tiirk idaresine ve hilafetine
olan tepkilerini mesrulastiriyorlardi. ikinci olarak, bazi Arap entelektiieller
daha radikal bir tutum takindilar. Onlarin iddiasina gore; Kuran ve hadisler
Arapcaydi, Islam’in Peygamberi ve velileri Arap’ti, Islam’in ¢ogu gelenek ve
adetleri Araplara aitti. Bu nedenlerden otiirii Araplarin diger Miisliimanlardan
daha ayricalikli oldugunu iddia ediyorlardi. Neticede baz1 entelektiieller ¢cok
radikal bir tutum takindilar. Hatta Rida, Tiirklerin immetin bir par¢ast olmadig1
gibi bir iddiay1 bile ortaya att1 ki aslinda teoride iimmet “geleneksel olarak 1rk,
dil ya da mekan farki olmaksizin biitiin Misliimanlarin olusturdugu bir biitiin
anlamma geliyordu”®.

Sonug¢

Islam, Araplarm ulusal kimliklerinin bir parcasiydi ve Miisliiman bir
Arap icin Miisliman ya da Arap olmak arasinda temelde bir fark yoktu. Is-
lam’1n etkisi o kadar biiyliktii ki Hiristiyan Araplar milliyetcileri bile goriisle-
rinde Islami 6geleri kullandilar®’. Daha sonralari, islami canlanma ile Araplar
arasinda ulusal bir biling ortaya ¢ikmaya basladi. Dini sdylemlerle ulusal kim-
ligi bir araya getirdiler. Araplar, Islam’m iginde milliyetgilik icin gerekli olan
dil, tarih, mit, motivasyon, amag¢ gibi her seyi buldular. Arap milliyetgilere
gore, “Arap milliyetciligi ile Islam arasinda temel bir celiski ve acik bir zithk
mevcut degildi... Islam ve Arapcilik ¢ok biiyiik oranda birbirleriyle kesisen iki
daireydi™®.

Islam ve Arapcilik arasindaki yakin iliskiyi takip eden reformcu akimi-
nin temsilcileri Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh ve Rasid Rida, politik
fikirlerini ortaya koymak i¢in uygun bir zemin buldular. Bu disiiniirler agisin-
dan genel olarak Islam diinyas1 6zel olarak da Araplar, Bati’nin askeri, ekono-
mik ve kiiltiirel tehdidi altindaydi. Diger bir deyisle Islam diinyas: agisindan bir
kriz ortam1 bulunmaktaydi. Onlara gore ig¢inde bulunulan sikintilarm temel
sebebi Islam’1n i¢inde bulundugu “yozlasma ve gerileme” idi. Reformcu akim,
Miisliimanlarin akli terk ederek Islam’1 hurafe ve dogmalarla doldurdugunu

% Haim, An Anthology, s. 22.

5 Ayubi, Political Revival of Islam, s. 485.

%8 Al-Bazzaz, Islam and Arab Nationalism, s. 185.
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belirterek bu durumun degismesi gerektigini ifade ediyorlardi. Bu nedenle tutu-
cu ve gelenekci ulemanin Bati’ya ait her tiirlii degeri reddeden yaklasimlarinin
aksine Bati’nin bilim, askerlik, ekonomi ve siyasi alandaki ilerlemelerini takdir
ediyorlardi. Bati’y1 giiglendiren birgok degerin aslinda Islam’m iginde bulun-
dugunu iddia ederek bunlarin ortaya ¢ikartilmasi gerektigini de savunuyorlardi.
Islam’a ve Islam tarihine bu cesit bir bakisin islami bir reformu da giindeme
getiriyordu.

Bu yaklagimlar teolojik agidan ayri bir tartisma konusu olabilir. Fakat
siyasi agidan bakildiginda da ortaya cok dnemli neticeler ¢ikmaktadir. Oncelik-
le, Miisliimanlarin iginde bulundugu siyasal sikintilarin nedenleri iizerine bir
teshiste bulunulmaliydi. Bu noktada, problemin temel sebeplerinin basinda
Tiirk idaresi goriilmekteydi. Tiirklerin askeri becerileri bir noktaya kadar takdir
edilse de genel olarak Araplar kadar Islam’1 temsil edemeyecekleri iddia edili-
yordu. Icinde bulunulan kriz ortaminda agik¢a Osmanli idaresinin kalkmasi
gerektigini sOyleyemeseler de ozellikle hilafet makaminin Araplara ge¢mesi
gerektigini iddia etmekteydiler. Bu iddiay1 ortaya koyarken daha 6nce bahsedi-
len Arap ve Miisliiman kimligini 6zdeslestiren yaklasimi ortaya koyuyorlardi.

Halifenin oynayacagi rol konusunda degisik goriisler dile getirilmekle
birlikte temelde halifenin ruhani bir lider olarak biitiin Miisliimanlarin temsilci-
si olmasi1 ve bunun yaninda diinyevi isler i¢in ayri yoneticilerin bulunmasi éne-
riliyordu. Ozellikle Rasid Rida, halifenin Katoliklerin papas1 gibi bir rol oyna-
yabilecegini dile getirmisti. Reformcularin bir diger siyasi giindemi de daha
demokratik ve meclisli bir yapiin kurulmasiydi. Reformculara gore, Islam’m
Oziinde danmigma gelenegi vardi ve despotik anlayis reddediliyordu. Halifenin
ruhani alani doldurdugu bir durumda, diinyevi isleri yiiriitme goérevi halkin
temsilcilerinden olusan meclisler tarafindan iistlenilmeliydi. Bu yaklasimlar
Ozl itibariyle modern ulus-devletlerin siyasal sistemlerinin benimsenmesini
Oneriyordu.

Kisacas1, islami bir sdylemle ortaya ¢ikan reformcu hareket igerik ola-
rak son derece siyasi bir yapiya sahipti. Temelde, Araplarin i¢inde bulundugu
politik, ekonomik ve dini sikintilara bir cevap vermeyi hedefliyordu. Bunu
gerceklestirmenin yolunun Islami uyanistan ve 6ze donmeden gectigini savu-
nan reformcular, sdylemleriyle aslinda Arap kimligini yeniden iiretiyorlar ve
Arap milliyetgiligine ve ulus-devlete giden yolun taslarini dosiiyorlardi.
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