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RADIKAL iISLAM’IN KURESEL BiR TEHDITE DONUSUM
SURECIi: AFGANISTAN DENEYIMI

Fulya ATACAN*

Ozet

Ortadogu’da 1970’lerden beri hizla radikallesen Islami hareketlerin gelismesinde Afganis-
tan’n iggali 6nemli bir rol oynamistir. Afganistan diinyanin farkl bélgelerinden gelen farkl
Islamct gruplarin birbirleri ile karsilasmalarina, orgiitlenmelerine ve savas deneyimi kazan-
malarina olanak vermistir. Radikal Islami hareketler Ortadogu’daki pek cok iilke tarafindan
“i¢ tehdit” olarak tamimlansa da bu dénemde uluslararasi diizeyde “tehdit” olarak degerlen-
dirilmemistir. 11 Eyliil saldirilar: bu anlamda bir doniim noktasidir.

Farkly Islami gruplar arasinda var olan iliskiler (ulusal ve uluslararast), bu gruplarla Devlet
arasindaki iligki ve bu gruplarla diger devletler arasindaki iliski bu gruplarin siyasetinin ana-
liz edilmesinde incelenmesi gereken diizeylerdir. Bu makalede bugiin Ortadogu ve kiiresel
diizeyde en onemli tehditlerden biri olarak tamimlanan radikal Islam i siire¢ i¢inde nasil “kii-
resel bir tehdit” haline geldigi analiz edilmeye ¢alisilacaktir.

20. yiizyilda Ortadogu’da en 6nemli toplumsal siyasal hareketlerden bi-
ri Islami 6rgiitlenmelerdir. 19. yiizyilin sonunda modernlesme—sémiirgelesme
lizerinden Islam’1 yeniden yorumlayarak yasanan toplumsal siyasal sorunlara
bir ¢dziim iiretme cabasi olarak ortaya cikan Islamci hareket baslangigta s-
lam’in modernist yorumu bi¢ciminde kendini ortaya koyarken somiirgecilik
deneyimi ile birlikte milliyet¢i bir cizgiye kaymistir. 20. yiizyilin baslarinda
milliyet¢i eksende sekillenen bu hareketler bagimsizlik sonrasinda siyasal yapi-
larin islam temelinde sekillenmesi gerektigini savunurken 1970-80’lere kadar
hakim olan milliyet¢i ve sol hareket karsisinda en énemli muhalefet rgutlen-
mesi olarak yer almistir. 1970’lerin ortasindan itibaren hizla radikallesen Islami
hareketler igindeki bu egilim 2000’lerde etkisini yitirirken Islami hareketler
Ortadogu’da en 6nemli ve orgiitlii muhalefet olma durumunu devam ettirmek-
tedir.

* Prof. Dr., Yildiz Teknik Universitesi, Siyaset Bilimi ve Uluslararas1 fliskiler Boliimii
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Dinsel drgutlenmeler/gruplar belirli bir tarihsel donemde belirli bir top-
lumsal baglamda ortaya ¢ikar ve siire¢ i¢inde genel toplumsal yapidaki degisi-
me paralel olarak degisirler, doniisiirler. Her hangi bir toplumda din 6rgiitlenip
mevcut iktidar yapisinda siyasal bir aktér olarak 6nem kazandiginda artik sade-
ce dinin dogma temelinde degil yasanan toplumsal ve siyasal degisme temelin-
de de analiz edilmesi gerekir. Farkli toplumlarda, farkli tarihsel kosullarda ce-
sitli dini gruplarin oynadigi rol ve iktidar miicadelesinde aldiklari konum fark-
lidir. Bu baglamda dinsel gruplarin sadece diisiinsel yapilar1 ve orgiitlenmeleri
degil icinde sekillendikleri toplumsal, siyasal, yasal yap1 ve uluslararasi kon-
jonktiir bu gruplarin siyasal eylemlerinde énemlidir. Farkl1 Islami gruplar ara-
sinda var olan iliskiler (ulusal ve uluslararasi), bu gruplarla Devlet arasindaki
iliski ve bu gruplarla diger devletler arasindaki iligski s6z edilen gruplarin siya-
setinin analiz edilmesinde incelenmesi gereken diizeylerdir. Bu iliskiler yuma-
ginin alacagi bigim farkli gruplara gore farkli nitelikler gosterebilir. Bu maka-
lede bugiin Ortadogu ve kiiresel diizeyde en 6nemli “tehdit”lerden biri olarak
tanimlanan radikal islam’1n siire¢ iginde nasil “kiiresel bir tehdit” haline geldigi
analiz edilmeye galisilacaktir.

I) Radikal islam

1970’lerin sonlarindan itibaren Ortadogu iilkelerinde 6nemli bir siyasal
aktor haline gelen radikal Islamci gruplar daha &nce bolgede var olan Islam
temelli orgltlenmelerden (tarikatlar gibi geleneksel orgitlenmelerden) énemli
farkliliklar gosterir. Her seyden 6nce yeni, modern bir orgiitlenme yapisina
sahip olan bu gruplar daha ¢ok ideoloji temelli siyasal partileri andirmaktadir.
Radikal Islami hareketlerin gelismesinde diisiinsel planda 1966’da idam edilen
Misir, Miisliiman Kardesler iiyesi Seyyid Kutb’un, iran’li Ali Seriati’nin, Pa-
kistanli Maulana Seyyid Abdul Maududi’nin ve Suudi Arabistan’in Vahabi
Islam’1nin 6nemli rolii vardur.

Bu gruplarin ayrici yani Miisliiman kimdir tanimlamasinda baslar. Bu
gruplar agisindan bir kisinin Miisliiman bir aileden Miisliiman olarak dogmasi,
kendisini Miisliiman olarak tanimlamasi ya da Islam’in bes sartin1 yerine ge-
tirmesi Miisliiman olmak i¢in yeterli degildir. Bu cer¢evede Miisliiman olmak
bu gruplarin tanimladigi/yorumladig1 bicimde Islam temelinde sekillenmekte-
dir. Musliman olmak bu gruplarin tanimladig1 bigimde bir Islam anlayisim
savunmak ve ona uygun olarak yasamaya calismak ile 6zdestir. Bu yaklasim
dogal olarak bugiine kadar kendisini Miisliiman olarak tanimlayan insanlari
Mdsliman kategorisi disina itmekte hatta “kafir” olarak tanimlamaktadir (Ata-
can, 1993; 26).
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Miisliiman kimdir sorusu iizerinden bireysel diizeyde baslayan bu ayris-
tirma niifusunun biiylik cogunlugu Miisliiman olan iilkelerin siyasal yapisina
ulasmakta ve bu temelde Islami devlet bigimi ve Islam toplumu tanimlanmak-
tadir. Bu toplumlar Islam &ncesi yasanan duruma referansla cahiliye olarak
tanimlanmakta ve yoneticiler kafir kategorisine sokularak iyi bir Miisliimanin
bu yonetimlere karsi bas kaldirmasinin gerekli oldugu vurgulanmaktadir.

1990’larin sonuna kadar bu gruplar icin asil diisman igeridedir. Emper-
yalizm, Siyonizm, Bati Misliimanlar agisindan tehdit olarak tanimlanmakla
birlikte kars1 ¢ikilmasi, miicadele edilmesi ve ortadan kaldirilmasi gereken asil
diisman bu {ilkelerin siyasal rejimleri ve yonetici elitleridir. Bu baglamda “ger-
cek Miisliimanlar’in yapmasi gereken sey mevcut yonetimlere itaat etmek de-
gil kars1 ¢ikmaktir. Mevcut yonetimlere karsi yapilacak isyanin temel hedefi
Allah’in egemenligini hakim kilmak ve insanlarin yaptig1 yasalar diizenine son
vermektir. Bu noktada cihad sadece bireysel diizeyde kisinin nefsi lizerinde
yaptig1t miicadeleyi degil toplumsal siyasal diizeyde silahli miicadeleyi de
icermektedir (Atacan, 1993; 26-27).

Bir biitiin olarak Islami &rgiitlenmelere/gruplara baktigimizda bunun
cok genis bir yelpazeyi kapsadigr agiktir. Bu yelpazede geleneksel orgiitlenme-
lerden modern, yasal siyasal partilere kadar farkli grup ve orgiitlenme bigimleri
s0z konusudur. Vurgulanmasi gereken nokta bu genis yelpaze i¢inde radikal
Islami gruplarm kiiciik bir yer teskil ettigidir. Ancak gerek siddet eylemlerini
mesru gérmeleri gerekse Ortadogu’daki mevcut siyasal yapilar1 kokten doniis-
tirmeyi hedeflemeleri bu orgiitleri farkli iilkelerde farkli derecelerde 6nemli
kilmustir.

Radikal Islami hareketlerin gelismesinde 1979 Afganistan isgali bir do-
ndim noktasidir. Bilindigi gibi 1979’da Sovyetler Birligi’nin Afganistan’1 isgali
ile birlikte basta ABD olmak iizere Ingiltere, Fransa gibi baz1 Batili devletler
Soguk Savas stratejisinin bir pargasi olarak buradaki Islami gruplari, agirlikls
olarak Pakistan istihbarat servisi ISI (Inter Services Intelligence) araciligiyla
orgiitlemis, egitmis ve desteklemistir. Kisa bir siire sonra bu siirece Suudi Ara-
bistan, Korfez iilkeleri, iran da katilmis ve kendileri agisindan uygun olabilecek
gruplar1 olusturmus, askeri ve parasal agidan desteklemistir. Bu iilkeler sadece
Afgan Islami orgiitlenmeleri desteklemekle kalmamis tiim Ortadogu’da ya da
daha genel bir ifade ile Misliiman iilkelerdeki radikal gruplar1 dogrudan ya da
dolayli olarak Afganistan’da “Allahsiz komiinistlere” kars1 savasa katilmak
igin cesaretlendirmis, uygun kanallarin agilmasini saglamistir.
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I1) Afganistan’da Ne Oldu?

19. ylizyilin sonunda merkezi devlet olusturmaya ¢alisan Afganistan ye-
rel ve ulusal kurumlar arasinda biitiinlesmeyi 20. yiizyilda da saglayamamaistir.
Temelde tarim toplumu olan Afganistan, Soguk Savas kosullarinda bulundugu
cografi konum itibariyle hem Sovyetler Birligi’nden hem de ABD basta olmak
tizere Bati’dan destek almistir. Her iki kamp da Afganistan’da altyapr yatirim-
lar1 i¢in yardim yaparken Sovyetler Birligi 6zellikle ordunun, Bati da egitimin
modernizasyonunda 6nemli rol oynamuistir.

1970’lerin ortasinda niifusun %85’inden fazlasinin kirsal alanda yasa-
dig1 (Kepel, 200; 160), onemli oranda gogebe niifusa sahip, dzellikle glineyde
kabile baglarmin gii¢lii oldugu c¢ok etnikli Afganistan’da en biiylik etnik grup
nifusun %40’m1 olusturan Pastun’lardir. Hindu Kus daglarinin giineyinde ve
kuzeyine yasayan Pastunlar ortak bir kokenden geldiklerine inanmaktadirlar
ancak aralarinda farkli kabile ve aileler temelinde bdliinmeler s6z konusudur.
Niifusun yaklagik %30’unu olusturan, asiret orgiitlenmelerinin olmadigi, Fars-
¢a konusan Tacikler ise Kabil’de, kentlerde ve kuzey-doguda Tacikistan, Oz-
bekistan sinirinda yasamaktadir. Afganistan’da siyasal yapida Pastunlar 6nemli
iken, Tacikler biirokraside ve ulema orgiitlenmesi iginde agirliktadir. Yine asi-
ret baglarmin zayif oldugu Ozbekler ve bu bagm giiclii oldugu Tiirkmenler
tilkenin kuzeyinde yasamaktadir. Tiim bu etnik gruplar Stinni Misliiman iken
orta Afganistan’da yasayan, Fars¢a konusan ve kendilerinin Mogollarin soyun-
dan geldigini 6ne siiren Sii Hazaralar ise niifusun %15’in1 olusturmaktadir. Sii
Afganlar arasinda Kizilbaglar, ismaililer de vardir. Koy mollalar1 diizeyinde
Snni-Sii ayrmini sdylemenin gii¢ oldugu Afganistan’da Sii ulema Iran’da
Kum kentinde ya da Irak’da Necef’de — Iranli hocalardan- dini egitim almistir
(Roy, 1986; 50-51).

Afganistan’da 1960’lardan itibaren Kabil Universitesi cevresinde org(it-
lenen iki muhalefet hareketinden séz etmek miimkiindiir. ilkini sol hareketler-
den Halk ve Parcam -ileride Afganistan Demokratik Halk Partisi (ADHP) ola-
caktir- olustururken Islamci gruplar ikinci muhalefet grubunu olusturmaktadir.

1950’lerin sonunda &zellikle Misir’da El-Ezher Universitesi’nde dini
egitim alan ve burada Miisliman Kardesler orgiitii ile tanisip Afganistan’a
dondiiklerinde Kabil Ilahiyat Fakiiltesi’nde ¢alisan bir grup entelektiiel tarafin-
dan olusturulan Cemiyet-i islami bu dénemde agirlikl olarak kiiltiirel déniisiim
Uzerinde durmustur. Seyyid Kutb ve Maududi’nin eserlerini tercime ederek
Islam’1 modern bir ideoloji olarak sunan bu grubun diger iilkelerde var olan
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benzer gruplarla dogrudan bir iligkisi yoktur. Bu agsmada daha ¢ok bireysel ta-
nisikliklar s6z konusudur (Roy,1986; 70). 1960’larin ortalarindan itibaren Ka-
bil Universitesinde dgrenciler arasinda énem kazanan ve devrimci radikal bir
egilimi temsil eden “Miisliiman Gengler Orgiitii” agirlikli olarak laik egitim
kurumlarinda egitim goren 6grenciler arasinda taban bulmustur ancak kabileler
arasinda taraftar1 yoktur. Ulemayr muhafazakar olarak degerlendiren Miislu-
man Gengclik orgutinin gizli bir 6rgltlenmesi de mevcuttur. 1972°de Burha-
neddin Rabbani’yi emir olarak secen ¢rglt hiicreler biciminde orgutlenmis ve
iginde “radikal” “iliml1” iki egilimi barindirmistir. Daha sonra “ilimli” kanat
Cemiyet-i Islami, “radikal” kanat da Hizb-i Islami olarak &rgiitlenmistir (Roy,
1986; 71-75).

Boliinme’de tekfir meselesi ve hareketin stratejisi ana ¢atisma konusu-
dur. Selefiler arasinda ana ¢atisma konularindan olan tekfir bir kisinin kafir ilan
edilmesi ile iligkilidir. Bir kisinin kafir ilan edilebilmesi i¢in agik dini ihlallerin
olmas1 ve bunun kanitlanmasi gereklidir (Wiktorowicz, 2001; 123). Gulbeddin
Hikmetyar liderliginde homojen, disiplinli, 6ncii partiyi savunan Hizb-i Islami,
Iyi Musliman’in sadece dini tutumuyla degil daha 6nemlisi siyasal eylemleri
ile tanimlanacagin1 ve kendine Miisliiman diyenlerin de “kafir” olabilecegini
savunur. Rabbani’nin lideri oldugu cephe Orgiitlenmesini ve kitle hareketini
savunan Cemiyet-i islami ise tekfir’e kars1 ¢tkmaktadir (Roy, 1986; 78).

1978’de darbe ile iktidara gelen, toprak reformu, okuma-yazma orani-
nin arttirtlmasi, devlet mekanizmasinin giiclendirilmesi ve aile hukuku teme-
linde 6nemli degisimler oneren Afganistan Demokratik Halk Partisi bagta ken-
di i¢indeki Per¢am grubu olmak iizere politikalarina karsi ¢ikan toprak sahiple-
ri, eski askeri temsilciler ve din adamlarindan olusan muhalefeti bastirmistir.
Soguk Savas kosullarinda tarafsizlik konumunu koruyan Afganistan yeni yone-
timle birlikte Sovyetler Birligi ile dogrudan ittifaka girmistir. izlenen politika-
lar kisa siirede kirsal alanda ayaklanmalara yol agmis ve 1979 yilinin sonunda
Sovyetler Birligi olusan istikrarsizligi 6nlemek {izere Afganistan’1 isgal etmis-
tir. Afganistan Demokratik Halk Partisi icindeki Halk grubunu tasfiye eden
Sovyetler Birligi, Pargam’dan Babrak Karmal’1 iktidara getirmistir.

Sovyetler Birligi’nin Afganistan’1 isgali 19. yiizyildaki biiyiik “Rus-
Ingiliz” oyununun bir devami olarak algilanmis ve Yalta Konferans1 sonucu
olusturulan diinya dengelerini bozucu bir nitelige sahip oldugu savunulmustur.
Bu durumun 1979°da iran’da yasanan islam devrimi ile birlesmesi Bati’nin

cikarlart agisindan bir “tehdit” olarak degerlendirilmesine yol agmistir (Kepel,
2000; 158).
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Bu isgal Afganistan’da iceride bir direnise yol agmis olsa da direnisin
asil orgiitlendigi ve finansal-askeri agidan gii¢lendirildigi alan Afganistan di-
sinda olugmustur. Soguk Savas kosullarinda Sovyetler Birligi’nin destekledigi
Afganistan Demokratik Halk Partisi’ne karsi olusan muhalefet basta ABD ol-
mak iizere Batli devletler ve Suudi Arabistan tarafindan desteklenmistir. MU-
cahidin olarak adlandirilan muhalefete destek Pakistan iizerinden yapilmis ve
bu destegi almaya yetkili yedi Stnni grup belirlenmistir.

Bu yedi gruptan iicli geleneksel orgiitlenmeleri igerir; ulema agirlikl
Hareket-i inkilabi Islami, tarikat agirlikli Cephe-i Nejat-1 Milli ve Islami Cep-
he’dir. Gulbeddin Hikmetyar’mn lideri oldugu Hizb-i islami, buradan kopan
ilahiyat¢1 Pastun Yunus Halis’in Hizb-i islami’si, Vahabi Abdul Rab Resul
Sayyaf onderligindeki Ittihad-1 Islami ve Burhaneddin Rabbani liderligindeki
Cemiyet-i islami Pakistan’mn resmen tanidig1 ve Suudi Arabistan’dan gelen
yardimlardan en biiyiik pay: alan gruplardir. Baslangigta bu gruplarin Afganis-
tan iginde 6nemli bir taban1 yoktur ancak yerel direnis¢ilerin ihtiya¢ duyduklari
silaha ulasabilmeleri i¢in bu gruplardan biri ile iligkili olmalar1 gereklidir. Bu
temelde Tacikler kuzeyde Rabbani’nin Cemiyet-i Islami, Pastunlar ise giineyde
Hikmetyar’in Hizb-i Islami 6rgiitii ile iliski kurmuslardir.

Afganistan’in isgalinden sonra yaklagik tic milyon Afgan miilteci Pakis-
tan’a ge¢mistir. Pakistan politik ya da dini goriisleri ne olursa olsun gelen tiim
miltecilerin bu yedi gruptan birine yazilmalarini istemis ve siire¢ iginde miilte-
ci kamplarindaki gengler Deobandi medreseleri araciligi ile yaygin dini egitim-
den gegmistir. Kamplarda, yardim dagitim ag1 en giiglii olan Hizb-i Islami’ye
katilmak pek ¢ok miilteci i¢in hayatta kalabilmenin en kestirme yolu haline
gelmistir (Griffin, 2001; 21, 247).

Aslinda Sovyetler Birligi’nin iggaline kars1 olan genis bir koalisyondan
—monarsi yanlilari, milliyetciler, farkli yerel gruplar ve Afganistan Demokratik
Halk Partisi disinda kalan bazi sol gruplar- s6z etmek mimkinse de para ve
silah destegi sadece Islami gruplara verilmistir (Barfield, 2005; 223). Bu nok-
tada askeri darbe ile iktidara gelen, yonetimin ve giinlik yasamin dinsellesti-
rilmesinde 6nemli rol oynayan Ziya ul-Hak’1n Pakistan’inin rolii yadsinamaz.

Basta ABD olmak tizere Batili iilkeler Afganistan’da Siilere silah ve pa-
ra yardiminda bulunmamuslardir. Sii gruplara yapilan yardim Iran’dan gelmis-
tir. 1979 iran Islam devriminden sonra Humeyni ydnetimi iran’in uluslararasi
alanda yalmzlastirilmasini 6nleyebilmek ve devrimi yaymak {izere Ortado-
gu’da basta Sii gruplar olmak iizere farkli radikal Islami gruplar ile iliskilerini
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gelistirmeye calismigtir. Komsusu Afganistan’daki gelismeler dogal olarak
[ran’1 da yakindan ilgilendirmis ve bu savasa Iran da Sii Hazaralar1 destekleye-
rek katilmustir. Iran Afganistan’da sadece Sii gruplari degil onlarla birlikte ¢a-
tismaya katilacak Siinni radikal Islamci gruplarin da bu siirece katilmasini sag-
lamis veya kolaylagtirmistir.

Ayetullah Hoi’nin takipgisi olan Seyh Asef Muhseni tarafindan kurulan
Hareket-i Islami baslangicta Humeyni ¢izgisine yakin olsada 1980’lerin orta-
sindan itibaren bu ¢izgiden uzaklasmistir. Egitimli Siiler arasinda taban bulan
orgiit Iranl1 din adamlar ile yakin iliski i¢inde olmasina ragmen Humeyni ta-
raftarlar1 ve zellikle Pasdaranlarla sorunludur. Iran sinirindaki bélgede kendi-
sine Hizbullah adim1 veren gruplar vardir ve bu gruplar Iranli yetkililer ile dire-
nisciler arasinda araci olarak 6nem kazanmislardir. Baslangigta direnis bagla-
minda Sii-Stinni orgiitler arasinda iliskiler gelismis, boliinmeler daha ¢ok poli-
tik dizeyde iktidar micadelesi temelinde sekillenmistir (Roy, 1986; 144-147).

1989°da Sovyetler Birligi Afganistan’dan ¢ekilmek zorunda kalmuis, re-
jimin birkag ay icinde devrilecegi 6ne siiriilmesine ragmen Necibullah yo6neti-
mi Sovyetler Birligi’nden aldig1 para, silah ve yiyecek yardimi ile bazi milisleri
kendi yanina ¢ekmeyi basarmis ve yonetime komiinistler disindaki gruplari da
dahil etme g¢abalarina girismistir. Ancak ABD ve Pakistan Afganistan’da rejim
degisikliginden yanadir ve Sovyetler Birligi’nin ¢ekilmesi sonrasinda bunun
kolayca basarilabilecegi kanaatindedir. Aslinda rejimin ¢okmesi 1992 yilinda
Sovyetler Birligi’nin ¢oziiliip, Necibullah hiikiimetine verdigi yardimlar1 ke-
silmesinden sonra gergeklesmistir.

Izleyen yillarda Afganistan’da farkli islami gruplar arasinda iktidar mi-
cadelesi baslamis ve yasanan i¢ savas Afganistan’in o giine kadar gérmedigi
etnik, dini catismalara neden olmustur. Farkli islami gruplar bir arada tutan
temel unsur Sovyetler Birligi’nin isgali ve onun kuklasi olarak goriilen yoneti-
min devrilmesidir. Bu hedef gergeklestirildikten sonra yapilmasi gerekenler
konusunda agik bir hedefi olmayan Islami 6rgiitlerin liderlerinin ¢ogu direnis
stirecinde iilke digindaydi ve etkinlik alanlar1 da kendi etnik kdkenleri ile sinirlt
idi. Sovyetler Birligi’nin ¢6ziilmesi ve Necibullah yonetiminin devrilmesinden
sonta ABD ve Suudi Arabistan tarafindan bu gruplara verilen yardimlar da
onemli 6lciide azalmustir. Ayrica 1991 Korfez Savasi’nda basta Hizb-i Islami
olmak tiizere pek ¢ok grubun Suudi Arabistan’in politikalarini elestirmesi ve
Irak yonetiminin yaninda yer almasi Suudi Arabistan ve Korfez iilkelerinin bu
gruplara siiphe ile yaklagmasina yol agmustir.
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1994°de Pakistan’daki medreselerde egitilen ve Kandahar’a gelen
Pastun 6grenciler (Taliban) yerel diizeyde saygin bir din adami olan Molla
Omer’e bolgedeki savas lordlarinin yaptigi soygunlar, tecaviizler, talanlardan
sikayetci olmuslardir. Bu kisilerin silahlarinin alinip cezalandirilmalar1 yoniin-
de 6grencileri yonlendiren Molla Omer ve Taliban kisa siirede giivenligi sagla-
dig1 igin bolgede etkinlik kazanmis ve 1995°de Pastun Hikmetyar’in Hizb-i
Islami grubunu yendikten sonrada en &nemli Pastun grup haline gelmistir.
1996°da Kabil’in kontroliinii ele gegiren Taliban, Vahabi Islam yorumu teme-
linde yaptig1 uygulamalarla bazi bolgelerde hosnutsuzluk yaratmakla birlikte,
Iran ve Sii karsit1 ve Bat1 yanlis1 olarak degerlendirilerek dnceleri ABD (Ras-
hid, 2000;176) ama sonralar1 agirlikli olarak Pakistan ve el-Kaide gibi Arap
gruplardan aldig1 finansal ve askeri yardim ile yonetimini giiclendirmeye ¢a-
lismistir. 1995°de Afganistan’daki savasin bagindan itibaren Pakistan Istihbarat
Servisi’nin (ISI) ortiilii operasyonunda yer alan Albay imam buraya konsolos
olarak atanmis ve Taliban’a silah, para kanallar1 konusunda danigmanlik yap-
mig, muhaliflerine kars1 Taliban’a 6nemli destek vermistir (Hussain, 2007; 29).

1994°de ilk kez Pakistan giivenlik gorevlileri Molla Omer ile iliskiye
gecmis ve Tirkmenistan’a giden kamyonlarin gilivenli gegisinin saglanmasini
istemistir (Hussain, 2007; 28). Aslinda Taliban’in Pakistanli ve Afgan destek-
cilerinin goziinde ilk misyonu Kandahar Herat yolunu eskiyalardan temizle-
mektir. Tarihsel olarak bu bolgede var olan kagakeilik uzun siiren savas yilla-
rinda nitelik degistirerek devam etmistir. Iran’dan Pakistan’a, kuzey giiney
hattinda Orta Asya hinterlandinda kacgakgilar i¢in yollarin agik tutulmasi, te-
mizlenmesi 6nemlidir. Silah, kereste, uyusturucu kacake¢iligi savas ekonomisi-
nin ana dinamikleri olmustur (Griffin, 2001; 143-147). Afganistan’a gi-
ren/gonderilen silahlar bolgedeki silahli gruplara satilmig, geleneksel olarak ig
kullanim i¢in iiretilen afyon ticari bir tirtin olarak 6nem kazanmustir.

Sovyetler Birligi’nin Afganistan’1 isgali ve Iran’da yasanan Islam dev-
riminin getirdigi yasaklar iranli uyusturucu tiiccarlarinin Pakistan’a kaymasina
yol agcmis ve 1980’lerde eroin ticareti Pakistan’da 8 milyar dolarlik bir pazar
yaratmugtir (Griffin, 2001; 144-156). Afyon Uretiminin ticari Uriin olarak yay-
ginlik kazanmasi, savagin finansmaninda eroin ticaretinden gelen gelirin kulla-
nimi, Afganistan’1 uyusturucu ticaretinde énemli bir merkez haline getirmistir
(van der Veen, 2003).

Isgal ile baslayan siirecte kendi kendine yeterli, kapal1 kirsal yap1 ulus-
lararas1 yardimlarla gelen mallarin (para, silah, insani yardim) dolagimi ile de-
gismis ve ticarilesmistir. Uluslararasi iligkiler ag1 i¢inde dolagima giren uyustu-
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rucu ve silah ticaretinden pek ¢ok yerel orgiitlenme/kisi pay almistir (Roy,
1994; 215-217). Dogal olarak bu durum yerlesik iktidar iliskilerini de etkile-
mis, savas kosullarinda gelistirilen yeni himaye sistemleri iktidar iliskileri igin-
de yeni yerel gruplarin/ kisilerin 6nem kazanmasina yol agmis ve iktidar agla-
rin1 doniistiirmiistiir.

2001°de Pentagon ve Ikiz Kulelere yapilan 11 Eyliil saldirilaridan son-
ra bu saldirilarin sorumlusu olarak degerlendirilen El-Kaide lideri Usama bin
Ladin Afganistan yonetiminden 1srarla istenmis ancak Taliban yonetiminin bin
Ladin’i teslim etmemesi Uzerine ABD tarafindan devrilmistir.

IIT) Afgan Cihadr’nin Destekcileri

Sovyet isgalinden sonra Bati tamamen pragmatik olarak farkli Islami
gruplarla iligki kurmus, komiinizm karsithig1 disinda onlarin ideolojileriyle faz-
la ilgilenmemistir. Verdigi yardimlardan bu gruplarin yararlanmasi i¢in arala-
rinda birlesmeyi 6n kosul olarak koymus ancak Pakistan kendi i¢in sorun yara-
tabilir kaygisiyla gruplar arasindaki boliinmeleri tesvik ederek onlar1 kontrol
etme yolunu tercih etmistir (Roy, 1986; 121-122).

1979°da ABD bagkan1 Jimmy Carter’in onayi ile CIA 500.000 dolarlik
propaganda ve psikolojik operasyonlar, iletisim aygitlari, tibbi malzeme ve
paradan olusan ilk yardim operasyonunda yetkilendirilmistir. 1981°de de
CIA’in Afgan direnisgilere silah saglama misyonu Ronald Regan tarafindan
onaylanmistir (Coll, 2005; 46).1982’de ABD’den gelen yardim yilda 600 mil-
yon dolar civarindadir ve varilan uzlagsma geregi basta Suudi Arabistan olmak
tizere bir o kadar da Korfez iilkeleri yardimda bulunmaktadir. Gonderilen yar-
dim paralari, silah ve eroin ticareti Pakistan’da 6énemli bir piyasanin olusmasi-
na yol agmustir.

Afgan savaginda en kritik rolil iistlenen iilke hi¢ siiphe yok ki Pakis-
tan’dir. Aslinda 1970’lerin basindan itibaren etnik temelli ayaklanmalarda
Ozellikle Pastun milliyetciligi ve Pastunistan kurulmasi taleplerini Afganistan
ile iliskilendirip zaman zaman gatismalara giren Pakistan daha bu tarihlerde
Islami biitiinlestirici bir 6ge olarak degerlendirip ordu aracihigi ile drgiitleyerek
Afganistan’daki doniisiimleri etkilemeye ¢alismistir. Diger yandan Pakistan’da
ordu, iilkenin savunmasinda Hindistan’a kars1 stratejik derinliginin gelistirile-
bilmesi i¢in Afganistan’a 6zel bir 6nem atfetmistir (Hagqgani, 2005; 159-186).
Bir bagka deyisle Sovyetler Birligi’nin iggalinden once Pakistan’in Afganis-
tan’daki farkli Islami gruplarla iliskisi ve bu iilke ile farkl1 diizeylerde catisma-
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lar1 vardir. Bu nedenle Pakistan’in Sovyet isgaline karsi Islami gruplar 6rgiit-
lemesi ve desteklemesi ideolojik olmaktan ¢ok kendi stratejik ¢ikarlar ile ilig-
kilidir.

Afganistan’da 1978-79 ayaklanmalarindan sonra Islamci militanlar Pe-
saver’e kagmis, ¢ok sayida Afganli da miilteci olarak Pakistan’a gd¢ etmek
zorunda kalmistir. Pakistan’daki askeri yonetim, ordu ve Pakistan Cemaat-i
Islami miilteciler arasindaki islamci gruplara destek vermistir. Ancak ABD ve
Suudi Arabistan’dan gelen para ve silahlarin bu gruplara dagitilmasinda Pakis-
tan gizli servisi I1SI ana aktordur.

1977°de bir askeri darbe ile iktidara gelen Ziya l-Hak Pakistan’da ilk
kez ordu da dahil olmak iizere tiim kurumlari ve giinliik yasami dinsellestirmis-
tir. Yasal diizeyde yapilan diizenlemelerle seriat mahkemeleri kurulmus ve
devlet zekat gibi dini vergileri toplamaya baslamistir. Diger yandan kitle ileti-
sim araglarinda slam yaygin bicimde anlatilirken egitim dinsellestirilmis, dev-
let memurlari igin namaz zorunlu hale getirilmistir. islam orduya da eklemlene-

rek Askeri Akademi’nin egitim programinda yerini almistir (Hussain, 2007;
19-20).

1948°de Ingilizler tarafindan kurulan, dogrudan askeri biirokrasi iginde
yer alan ve 1970’lerden itibaren i¢ istihbaratla da gorevli olan Pakistan Istihba-
rat Servisi (IS1), Pakistan’da hem ordunun siyasal giindemi belirlemesinde hem
de kendileri tarafindan tanimlanan “iilkenin ideolojik sinirlarinin” koruyucusu
olarak 6nemli rol oynayan bir kurumdur (Hussain, 2007; 13). Sovyetler Birli-
gi’nin isgalinden sonra ABD’nin baslattig1 en biiylik Ortiilii operasyonda taraf
olan Pakistan, Afgan miicahid gruplarinin kontroliinii elinde tutabilmek ama-
ciyla énemli sinirlamalar getirmistir. Ornegin CIA elemanlar1 —tam olarak
uygulanamasada- Afganistan’a ge¢meyecek, Miicahid komutanlara silahlar
sadece ISI verecek, egitimlerini ISI saglayacaktir ve Miicahitlere verilecek pa-
ralar ISI'nin 6zel hesabina yatacaktir. Bu durum ISI’nin Pakistan i¢inde devlete
paralel bir yap1 olusturmasina olanak vermis ve iilke icindeki muhalifleri denet-
leme olanagini arttirmistir (Hussain, 2007;13, 17).

Afganistan’da yiiriitiilen savas askerlerle radikal Islamcilarin dogrudan
temasini saglamistir. Aslinda ISI’nin iki 6nemli bagskan1 General Hamid Giil ve
General Cevad Nasir Pan-Islamizmi savunan, aktif olarak zaten radikal islam-
cilarla baglantili kisilerdi. Bu durum iceride farkli Islamc1 gruplar arasinda da
ISI’yi guglendirmistir (Hussain, 2007; 21; Haqqgani, 2005; 291-293).
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Pakistan kuzeyde var olan ve savas sirasinda farkl: iilkelerden gelen sa-
vasgilarin da askeri, dini egitim aldiklar1 kamplar1 kendi kontroliinde tutmaya
calismistir. Kuzeyde savasla birlikte sayilar1 artan medreselerde egitilen Afgan
multeciler daha sonra Taliban hareketinin temelini olusturmustur.

1979 iran Islam devrimi Pakistan’daki medreselere gelen ilk dalga ya-
banci mali yardimlari arttirmistir. Iran’in etki alaninin genislemesinden ve dev-
rimin ihrag edilmesinden korkan Suudi Arabistan, Kuveyt, Irak bazi medresele-
re mali destek vermistir. Diger yandan Ziya iil-Hak yonetiminin islamizasyon
politikas1 ve Sii karsitlig1 medrese sayisinin artmasinda onemli rol oynamistir.
Cogunlugu yoksul gruplardan gelen, medreselerde parasiz dini egitim alan ve
ayni zamanda beslenme ve barinma ihtiyacinmi karsilayan 6grencilerin mezun
olduktan sonra bulabilecekleri isler oldukga sinirhidir. Pakistan’da medreseleri
dini ve politik ayrismalar temelinde iki Siinni gelenek kontrol ediyordu De-
obandi ve Barelevi (Hussain, 2007; 77-79).

1867°de kuzey Hindistan’da Deoband’da kurulan, Kuran ve Hadis’i
egitiminde merkeze alan ayn1 zamanda Hanefi mezhebi {izerinden egitim yapan
bu kurum siire¢ icinde giiney Asya’da model olarak benimsenmistir. Bugiin
Deobandi medreseleri hem entelektiiel hem de siyasal olarak en etkin medrese-
lerdir. Ornegin Darul Ulum Hakkaniya medresesi Afgan savasi dncesinde pan-
Islamist bir merkeze doniismiis, devletten ve yurt disindan parasal destek al-
mistir. Geleneksel olarak Afganli 6grencilerin her zaman gittigi bu medrese
miilteci akini ile birlikte Afgan 6grenci sayisini arttirmis ve 6grencilerinin ci-
hada katilabilmeleri i¢in kurallarin1 gevsetmistir (Zaman, 2007; Hussain, 2007;
81-84).

Afganistan’daki savas sirasinda Pakistan’da 1.000’den fazla yeni med-
rese agilmistir ve bunlarin cogu Afgan sinirmdadir. Cemaat-i Islami’ye ya da
Cemiyet-i Ulema Islam’a ait olan bu medreselerde askeri egitim verilmiyor
ama cihada katilim destekleniyordu. Bu medreselerin en dnemli fonksiyonu
Afganistan’da cihadin siirekliligini miimkiin kilacak insan giiciinii yetistirmek-
ti. Bu medreselerdeki egitimi ABD’de dolayli olarak desteklemistir. Cihadi
degerleri ve militan egitimi gelistirmek tizere USAID (United States Agency
for International Development) tarafindan finanse edilen Nebraska Universite-
sinde Dari ve Pastu dilinde yazilan 6zel kitaplar bastirilip Afgan miilteci kamp-
larinda, medreselerde dagitilmistir (Hussain, 2007; 80).

Genel olarak bakildiginda Arap iilkelerinin yoneticilerinin Miicahitlere
sempati ile yaklastig1 ve Sovyet isgaline kars1 ¢ikilmasi gerektigi fikrini savun-
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dugu goriiliir. Daha da ileri giderek bazi yoneticiler Afgan cihadina katilimi
dogrudan desteklemistir. Ornegin Misir devlet baskan1 Enver Sedat Miisliiman
Kardesler’in lideri ile bulusarak Afganistan’daki direnisi desteklemelerini ve
bu savasa goniilliileri gondermelerini istemistir (Gerges, 2005; 69).

Afganistan’da ABD ve Pakistan ekseninde Siinni Pastun gruplar1 dog-
rudan destekleyen Suudi Arabistan kendi resmi ideolojisi ekseninde Islam’in
Vahabi yorumunun yayginlasmasini saglamaya c¢alismis ve Selefi olarak ad-
landirilan Arap gruplarin Afganistan’da taban kazanmasina yardimci olmugtur.
Prens Turki el-Faysal yonetimindeki Suudi Arabistan Muhaberat’1, Riyad valisi
Prens Salman’in 6zel destek komitesi ve Rabita orgiitii Suudi Arabistan’in Af-
ganistan’daki savasa miidahalesinde en 6nemli kanallardir (Kepel, 2000; 164).

Araplar arasinda baslangicta Afgan cihadina katilma, goniillii bulma
konusunda zorluk vardir. Ciinkii bolgede askeri miicadelenin Israil’e karsi,
Filistin topraklarinda verilmesi gerektigi konusunda bir goriis birligi vardir.
Ayrica bu dénemde radikal Islami gruplar agisindan asil diisman igerideki re-
jimlerdir dolayisi ile cihad bu alanda yapilacaktir. (Wiktorowicz, 2005; 217).

Afganistan’da savagmaya gideceklerin toplanmasinda ve Pakistan’daki
medreselerin, egitim kamplarinin agilmasinda Suudi Arabistan ve Kuveyt kay-
nakli drgiitlenmeler 6nemli rol oynamustir. Ornegin Pakistan ve Afganistan’da
Selefi 6greti temelinde medreseler acan ve Korfez iilkelerinden goniilliileri
devsiren Ehl-i Hadis gibi yerel orgiitler desteklenmistir. Bu 6rgiitlerin kurdugu
medrese ve egitim kaplarinda Selefi 6greti lizerinden sosyalizasyon siirecinden
gecen Korfez tilkeleri, Misir, Cezayir gibi farkli Arap iilkelerinden gelen Arap-
lar Ulkelerine donduklerinde bu ideolojinin tastyicist haline gelmislerdir. Abu
Sayyaf, Cemaat el-Dava gibi Selefi 6rgiitler var olan ideolojik baglantilarini
kullanarak maddi yardim saglamiglardir (Wiktorowicz, 2005; 217).

Afgan savagina katilmak i¢in dinsel mesruiyeti EI-Ezher mezunu Pesa-
ver’de yaklasik 20 Arap Islami insani yardim &rgiitiinii biraraya getiren Islam
Koordinasyon Konseyi'nin bagkani olan Filistinli Abdullah Azzam saglamistir
(1989°da Pesaver’de oldiiriildii). Azzam’a gore kafirlere karsi iki tiir cihad var-
dir. Ilki sinirlart giiglendirmek ya da nadiren de olsa kafirleri rahatsiz etmek
i¢in yapilan saldir1 amagh cihad ki bunda Miisliimanlarin kolektif sorumlulugu
vardir. Ikincisi ise kafirlere karsi Miisliiman topraklarini ve insanlari korumak
i¢cin yapilan savunma amagli cihad ki bu her Miisliimanin imanin bes sart1 gibi
bireysel sorumlulugudur. Burada cografi olarak diismana en yakin olan Miis-
limanlar, eger basarili olamazlarsa sonraki halkalar bu cihada katilmalidir.
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Eger boyle bir cihada az sayida Miisliman katilirsa tiim Misliimanlar gunah
islemis olur (Wiktorowicz, 2005; 218).

1985°den itibaren farkli lilkelerden gelip Miicahidler safinda savasa ka-
tilanlarin sayis1 artmistir. Sudan, Cad, Moritanya, Yemen’den gelenlerin yani
sira yaklasik olarak Suudi Arabistan’dan 5000, Misir’dan 2000, Cezayir’den
2800 Arap gonulli farkli kamplarda savasa katilmak tizere bulunmustur (Grif-
fit, 2001; 131).

Iran’m Afgan cihadindaki rolii sinitli olmakla birlikte Snemlidir. Daha
once belirtildigi gibi Sii gruplar kanali ile Sovyetler Birligi’ne kars1 miicadele-
ye katilan Iran, iliskili oldugu Siinni radikal gruplarin iiyelerinin de bu savasa
katilmasinda rol almistir. Bilindigi gibi Islam devrimi dncesinde 6zellikle {ini-
versite 6grencilerinin mobilize edilmesinde Ali Seriati 6nemli bir yer tutar.
Seraiti, Humeyni'nin gelistirdigi velayet-i fakih doktrininden farkli olarak
Marksist kavramlar1 da kullanarak yerlesik dini kurumlara kars1 gelistirdigi
elestirel bakis agisiyla Siinni radikal gruplar arasinda da popiiler olmustur. An-
cak 1979 Islam devriminden sonra hakim olan Humeyni ve taraftarlar1 Islam
devrimini velayet-i fakih doktrini ¢ergevesinde yapilandirmig ancak mezhebi
farkliliklar1 6n plana ¢ikarmayarak Ortadogu’da Siinni Miisliimanlar arasinda
da taraftar bulmaya calismistir. iran devrimi ilk Islami devrim olarak pek ¢ok
grup icin dogal bir ¢ekim merkezi olusturmus ancak zaman iginde bu etki za-
yiflamigtir (Atacan, 1993; 113-121). Afganistan’daki savasin tarihleri hatirlan-
diginda bu donemde Iran’in 6nemli bir ¢ekim merkezi oldugu unutulmamalidir.
[ran savas sirasinda farkli gruplarla iliski kurmus ancak Siinni gruplar arasinda
hicbir zaman asil giic olamamistir. Ozellikle Vahabi Islam’in Siilige kars1 var
olan diismanca tutumu Iran’in Vahabi karsit1 dolayisi ile Suudi Arabistan kars1-
t1 tutumunu giiclendirmistir.

Iran’da orgiitlenen direnisciler uluslararasi askeri ve insani yardimlar-
dan yararlanamamislardir. Oysa yaklasik 2 milyon Afganli miilteci olarak
[ran’a sigmmistir. 1980-88 arasinda devam eden Irak-Iran savas1 ve bu savasin
yarattig1 ekonomik giigliikler goz oniine alindiginda iran’in Sii gruplara verdigi
destek oldukga sinirlidir. Tahran yonetimi 8 Sii Orgiite resmi statii tanimig ama
silah ve parasal destegi Bat1 ile kiyaslandiginda ¢ok sinirli kalmistir. Sovyetler
Birligi’nin Afganistan’dan ¢ekilmesinden sonra iran’in tesviki ile bu sekiz or-
giit birleserek Hizb-i Vahdet’i kurmustur (Rashid, 2000; 198).
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IV) Afganistan’daki Savasin Ortadogu’da Etkileri

Soguk Savas kosullarinda Sovyetler Birligi ve ABD’nin Afganistan
tizerinde gergeklestirdikleri savas farkli iilkelerden gelen ¢esitli islami gruplara
mensup insanlarin burada karsilagsmalarina, tanigmalarina olanak saglamistir.
Afgan savasi ayn1 zamanda bu gruplarin silahli egitim almalarina ve savas,
saldir1 konusunda deneyim kazanmalarina firsat vermistir.

Filipinler, Ozbekistan, Misir, Cezayir, Kuveyt, Suudi Arabistan, Tiirki-
ye gibi farkli iilkeden gelip Miicahitlerin yaninda savasa katilan pek ¢ok insan
burada farkli silahlar1 kullanma, bomba yapimi1 ve askeri taktikleri 6grenerek
ileride kendi Ulkelerinde yapacaklari savasa hazirlanmistir. Afganistan ¢ok
farkl iilkelerden gelen bu insanlar i¢in ilk kez birbirini tanima, ideolojik ve
taktik isbirligi olusturmak imkani vermistir.

Radikal gruplar icin “giivenli bolge” olarak degerlendirilen Afganistan
farkl1 gruplarin igyapilarini da déniistiirmiistiir. Ornegin daha dnce gevsek bir
iliskiler ag1 iizerine oturan Misir’daki Islami Cihad’in Afganistan deneyimi bu
grubun  Ayman El-Zevahiri liderliginde biitiinlesmesini saglamis, el-
Zevahiri’ye de kendi liderligini gelistirebilme olanagi vermistir (Gerges, 2005;
88).

1990’larn ortalarina kadar Ortadogu’da pek c¢ok radikal Islamc1 grup
kendi tlkelerindeki siyasal rejimleri “diisman” olarak tanimlamis ve bu rejim-
leri yok etmek igin siyasal miicadeleye girismistir. Ornegin Misir’da Tanzim
el-Cihad ve Islami Grup bu tarihlerde ¢ok kanli bir ¢atisma siirecine girmistir.
Bu gruplar1 o dénemde “terdrist” olarak tanimlayan Misir hiikiimeti ¢gikardigt
anti-teror yasalarinin da yardimiyla bu gruplara karsi siddetli bir miicadele igi-
ne girmistir. Misir hiikiimeti bu gruplarin Afganistan’da silahli egitim aldigi,
uluslararasi baglantilar1 oldugu ve baz iilkeler tarafindan desteklendigi konu-
sunda pek cok sikayette bulunmasina ragmen bu konular uluslararasi arenada
pek ilgi cekmemistir. Dogal olarak ABD’nin Ortadogu’da énemli bir miittefiki
olan ve tim problemlerine/sinirlamalarina ragmen hala bolge politikasinda
onemli bir aktor olan Misir’in Cezayir olup olmayacagi ¢ok tartisilmis ancak
radikal Islami gruplar hakkinda éne siirdiigii argiimanlar ayni ilgiye mahzar
olamamustir. (Kepel, 1985; Rahman, 1994; Guenena, 1986; Weaver, 1999)

Bir baska ilging 6rnek de Cezayir’dir. Bilindigi gibi 1991 parlamento
secimlerinin ilk turunu Islami Kurtulus Cephesi (FIS) kazanmistir. Bunun iize-
rine Cezayir ordusu midahale ederek secgimleri iptal etmis, FIS’i yasaklamus,
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1992°de bagkanlik yonetimini ilan etmis ve iki ay i¢inde ¢ok kanli bir i¢ savas
baglamistir. 1999’a kadar bu siiregte 70.000 kisi 6lmiistiir. Bir siire sonra FIS’1
yeterince miicadeleci bulmayan Islami Cihad grubu 1995°de adini Silahli isla-
mi Grup (GIA) olarak degistirmistir. Agirlikli olarak Afganistan’da savasan
Cezayirlilerden olusan GIA, kisa siirede Cezayir’deki i¢ savasta siddetin dozu-
nu arttirmis ve neo-Vahabi gorisleri ile tim Kuzey Afrika’y1 destabilize eden,
bélgede islami radikalizmi arttiran bir giic haline gelmistir (Martinez, 2000;
Hafez, 2004).

Afganistan’daki savasta “Arap Afganlar” olarak adlandirilan farkl iilke
yurttaglart kendi iilkelerine dondiiklerinde bekledikleri saygin konumu kaza-
namamiglardir. Bu durum bazilarinin Afgan deneyimini sorgulamasina yol
acarken bazilarinin da El-Kaide gibi orgiitlenmeler i¢cinde yer almalarina ve
Suudi Arabistan 6rneginde oldugu gibi rejim degisikligi talepleriyle terdr ey-
lemlerine katilmalarina yol agmistir. (Fandy, 1999; 181-183, 186-192)

1998’de Usama Bin Ladin ve Ayman el-Zevahiri “Haglilara ve Yahudi-
lere kars1 Savas” ilan ettiklerinde Clinton yonetimi El-kaide 6rgutiini yok et-
mek i¢in planlar yapmaya baslamigtir. Ayn1 y1l Kenya ve Tanzanya’da Ameri-
kan elciliklerine yapilan saldirilar ABD’nin dikkatini yeniden Afganistan ve
Pakistan’a cevirmesine yol agmistir. Aslinda bu deklarasyon ile birlikte El-
kaide ag1 icinde yer alan bazi radikal orgiitler “diisman” tanimlamalarini degis-
tirmiglerdir. Bu doneme kadar kendi llke yonetimlerini ana “diisman” olarak
tanimlayan gruplar artik ABD ve Israil’i birincil diisman olarak tanimlamakta
ve silahl1 eylemlerin bu iilkelere yonelik olarak yapilmasi gerektigini savun-
maktadir. Bu da radikal gruplar acgisindan ¢ok 6nemli bir doniisiimii ifade et-
mektedir.

Bugiine kadar kendi {ilkelerinin siyasal rejimlerini “dligman” olarak ta-
nimlayan ve ona kars1 silahli miicadele yiirliten bu gruplar kendi iilkelerinde
ciddi basarisizliklara ugramis ve 1990’larin ikinci yarisindan itibaren silah bi-
rakmaya baslamistir. Radikal gruplar arasinda 6nemli tartismalar1 baslatan bu
deneyim bazi gruplarin silahli miicadeleden vazgecip farkli miicadele stratejile-
ri benimsemelerine yol acarken 6zellikle Afganistan’da kalan bazi liderlerin de
micadele alanin1 degistirmesine yol agmistir. Gerges’in “ulusiistii cihadiler”
olarak tanimladig1 bu gruplar cihad1 uluslararasilastirmay1 ve Islam devrimini
diinyaya yaymay1 hedeflemektedirler (Gerges, 2005; 12). Bu gruplar i¢in
“dlisman” artik geldikleri iilkelerin disindadir, kisaca ABD ve Israil’dir.
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Sonug

2001°de Washington’da Pentagon ve New York’da ikiz kulelere yapilan
saldirilardan hemen sonra ABD radikal Islamci gruplara karsi tutumunu degis-
tirmis ve “terdre karsi savas” politikasi temelinde bu gruplar “kiiresel tehdit”
olarak tanimlanmistir. Organize sug¢ Orgiitii gibi muamele goéren bu gruplarin
giiclinlin sinirlanmasi i¢cin ABD siddet kullanmaktan ¢ekinmemistir. 11 Eyliil
saldirilarindan hemen sonra Afganistan’daki Taliban yonetimi Usame Bin La-
din’i korudugu ve “terdrist” gruplar1 barindirdigi igin hedef olarak secilmis ve
ABD bombardimanlar1 sonunda pek ¢ok Ortadogu iilkesinin de destegi ile dev-
rilmistir. Ayrica bu gruplarin finansal kaynaklarin1 kurutmak ve kitle imha si-
lahlarina sahip olmalarini dnlemek amaci ile pek ¢ok uygulama gergeklestiril-
mistir (Gerges, 2005; 231-232).

Aslinda pek cok iilke 6rnegin Pakistan, Iran, Suudi Arabistan, Mistr,
Yemen, Suriye, Birlesik Arap Emirlikleri vb. Afganistan’da Taliban rejiminin
yikilmasinda ve El-Kaide’ye kars1 miicadelede ABD’ye destek vermistir. Tiim
bu devletler kendi iclerinde El-Kaide veya benzeri orgiitlenmeler tarafindan
tehdit edildiklerini diisiindiikleri i¢in bu miicadeleye ABD yaninda taraf olmus-
lardir. Ayrica bu miicadelede ABD’ye destek olmak bolgede bazi otoriter yO-
netimlerin kendilerini glclendirmelerine yol agmis bir baska deyisle 6rnegin
Misir’da Hiisnii Miibarek, Pakistan’da Pervez Miiserref yonetimini Batil1 eles-
tirilerden korumustur.

Afganistan deneyiminin bilinmesi sadece bugiin ne oldugunu anlamak
acisindan degil yarin ne olabilecegini dngérmek acgisindan da Onemlidir.
2003’de ABD ve Britanya’nin Irak isgalinden sonra Irak Afganistan’in yerini
almis ve radikal gruplar i¢in teknik uzmanliklarin1 gelistirecekleri, cihadi yeni-
leyecekleri bir alan olmustur. Afganistan gibi Irak da farkli dlkelerin farkli
gruplar destekleyerek kendi ¢ikarlarini ya da catismalarini Iraklilar iizerinden
¢cozmeye c¢alistiklar1 bir savag alnina doniismiistiir. Bugiin Irak’ta sadece isgalci
guc olarak ABD ve Britanya yoktur. Iran, Suudi Arabistan, Tiirkiye, Israil, vb.
de vardir. Afganistan deneyiminden 6grenmeye niyetli olan iilkeler bu savasin
bolge tlkeleri i¢in yeni sorunlara gebe oldugunu ve buna gore tutum alinmasi
gerektigini bileceklerdir.

“Tehdit” tanimlamalar1 belirli bir tarihsel-toplumsal baglamda, mevcut
iktidar yapilar1 temelinde farkli toplumsal/siyasal gruplar tarafindan sekillendi-
rilir. Kugkusuz “tehdit”in kimler tarafindan, nasil algilandig1 6nemlidir. Ancak
“tehdit”in hangi iktidar yapisi temelinde, hangi toplumsal/siyasal aktorlerce
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stirec i¢inde nasil kurgulandig1 ve degistigi kavrami mutlaklagtirmamak agisin-
dan ¢ok daha 6nemlidir.
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