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Introduccidon

Globalizacion, secularizacion y religion

En la nueva era de las tecnologias, la post-modernidad y el relativismo, la globalizacién se
deja sentir especialmente en el plano econémico. Justamente ahora, una de las grandes
preocupaciones del sistema capitalista es la gran crisis global en la que estamos inmersos. La
globalizaciéon, ademas, consigue transformar aspectos de la vida social, cultural y politica de
cada pais. El fin de la Guerra Fria, simbolizado histéricamente por la caida del Muro de Berlin
en 1989, abrié una nueva etapa en la que la victoria del capitalismo ofrecia un nuevo
abanico de posibilidades y obligaba a replantearse cuestiones como las relaciones entre
sociedad y estado y el papel de las instituciones gubernamentales frente a la creciente
importancia de los organismos propios de la sociedad civil. Se redefinian asi los contornos de
la sociedad industrial bajo un proceso que ha sido denominado como modernizacion
reflexiva[1] en la que Occidente se enfrentaba a problemas que desafiaban los principios
basicos de su propio sistema social y politico. Al mismo tiempo, la aparicién de nuevos
movimientos sociales en las sociedades mas avanzadas creaba un dilema para los sociélogos
al tratar de definir un nuevo tipo de asociacion basado mas en identidades personales y

colectivas que en ideologias o en lucha de clases[2].

Uno de los fendmenos globales mas destacable y sorprendente es, sin ninguna duda, el
resurgir de lo religioso en distintas sociedades. Desde la década de los setenta del siglo XX
se esta produciendo una “vuelta al islam” en la mayoria de los paises islamicos, el
pentecostalismo norteamericano se esta expandiendo a gran velocidad en Latinoaméricay
en el Africa Subsahariana, adaptandose a las caracteristicas locales de cada lugar, mientras
que en la extinguida Unién Soviética la iglesia ortodoxa recupera un prestigio social del que
se vio privada mas de 70 afos. Ese caracter religioso puede describirse como un fenémeno
en el que, con pocas excepciones, la norma es hacia una creciente proyeccion de lo religioso
sobre todos los Ambitos de las sociedades modernas, pertenezcan a las sociedades mas
desarrolladas o no. Un mundo global en el que las distintas religiones, también han sido
capaces de ofrecer respuestas globales y ejercer, al mismo tiempo, un efecto globalizante en
determinadas regiones geograficas de influencia. Las protestas a las caricaturas de Mahoma
publicadas por el periddico danés Jyllands-Posten fueron una respuesta global que no se
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materializé hasta que la BBC y la CNN no emitieron las imagenes. A través de un medio de
comunicacion en inglés, el mundo musulman se puso en pie y emple6 tacticas normalmente
recurrentes en las sociedades mas avanzadas como fueron el miltiple boicot a los productos
daneses, en una critica al liberalismo por primar valores como la libertad de expresion frente
al respeto por las creencias[3]. A efectos de globalizacion, se ha dicho que los musulmanes
no se vieron ofendidos por unas imagenes - muchos de ellos ni llegaron a verlas - sino por
su circulacion en medios de comunicacion globales y occidentales[4]. De esta manera, el
islam, que actila en un mundo globalizado, se convierte a si mismo “en un factor de
globalizaciéon”, a partir del momento en que las sociedades musulmanas ya no son ajenas a la
modernidad y “se han acostumbrado a la experiencia moderna”[5].

Dicha tendencia, evidencia la invalidez de la teoria de la secularizacién que fue dominante
desde los afnos cincuenta y sesenta del siglo XX en el mundo académico sociologico
occidental. El principal postulado de la teoria de la secularizacién afirma la existencia de “un
declive de la influencia de la religion en todos los aspectos de la vida frente a una creciente

racionalidad cientifica’[6]. Aun asi, la emancipacién y diferenciacion de las distintas esferas
del poder de las normas e instituciones religiosas como una de las predicciones de la teoria
de la secularizacion sigue manteniéndose valida[7]. La secularizacion, en muchos paises, ha

demostrado su capacidad para crear y fortalecer movimientos contra-secularizantes[8], atn
cuando éstos fueran una reaccion en forma de protecciéon ante el peligro de una efectiva
secularizacion social. La aparicién de un pluralismo religioso global permite entrar en escena
a diferentes creencias y competir por un mercado religioso. La ausencia de demanda de ese
mercado en la Europa occidental puede venir justificado por la pertenencia de sus
habitantes a una iglesia nacional con la que, tras perder su fe en ella, continGian

implicitamente vinculados [9]. Pero en el resto del mundo existe un mercado religioso cada
vez mas competitivo. El pluralismo religioso no es un fenémeno nuevo, pero su
intensificacion en los Gltimos afios si que es un producto directo de la globalizacién [10].
Otra presuncién de la teoria de la secularizacién es la percepcién de la religibn como una
idea fija[11]. El resurgimiento de la religién y su adaptacién a una nueva era global
economicay cultural han implicado un cambio religioso, asi como también una
caracterizacién de esa transformacién a nivel local, encontrdndonos con sub-globalizaciones
o globalizaciones alternativas dentro de distintas regiones culturales, étnicas o religiosas. La
influencia de Europa en los paises mas cercanos puede clasificarse como una
sub-globalizacién asi como también la influencia que ejerce culturalmente Turquia sobre las
republicas turcas del Asia Central.

El término secularizacion es generalmente alineado de forma conjunta con otros valores
propios de la sociedad industrial moderna como son la democratizacién, el bienestar, el
progresoy el desarrollo. Es un término percibido, en la mayoria de los casos, como un
proceso universal ligado al desarrollo mismo de la humanidad, lo que nos hace olvidar a
menudo los origenes del proceso en si, y sus multiples significados o interpretaciones. Las
implicaciones que conlleva usar dicho término requieren una serie de aclaraciones previas
para poder atender con mayor exactitud a un andlisis del proceso de secularizacién en cada
region del mundo y a sus continuas transformaciones que nos desmitifican claramente esa
“universalidad”. El proceso de secularizacion ha sido y sigue siendo reiteradamente usado
como una independencia adquirida de las instituciones eclesiasticas por el estado y por la
sociedad, lo que no implica directamente un distanciamiento del individuo con la religion.
Aparecido como concepto sociolégico en el seno de la Europa cristiana, la confusién entre
iglesia y fe y entre iglesiay religion nos dificulta valorar y ver la especificidad del proceso en
sociedades no cristianas. Ademas, la universalidad, proclamada por muchos sociélogos, de la
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secularizacion como un fenémeno irreversible y paralelo a la independencia del hombre vy al
triunfo de la razoén, es cuestionable incluso en el mismo corazén del secularismo, la Europa
secular. No es posible establecer una norma en los paises europeos y determinar
directamente un distinto grado de secularizacién en paises con mayoria de poblacion
protestante, catélica u ortodoxa al encontrar una gran variabilidad en cada pais,
distinguiendo las practicas, es decir, la asistencia a la iglesia, de las creencias, la fe en Dios.
Asi, en Europa, los paises religiosamente mas pluralistas tienden a ser menos religiosos que
los paises en los que existe una gran homogeneidad. En conclusiéon, aunque es cierto que la
Europa occidental es mas secular socialmente que el resto del mundo, tampoco podemos
afirmar que la tendencia hacia una mayor secularizacion sea algo tangible en ninguno de los

casos[12].

Los creadores de la Sociologia de la Religion fueron Emile Durkheim y Max Weber. El término
“secularizacion” fue incorporado por Weber y, posteriormente, institucionalizado
académicamente por su discipulo Ernst Troeltsch. Tanto Durkheim, que analizé el valor de la
religiéon dentro de cada grupo social, como Weber, que escribia sobre “el desencantamiento
del mundo”, compartian una de las premisas intelectuales de su época: la de que las
religiones tradicionales no tenian futuro en las sociedades modernas. Los postulados de la
teoria de la secularizaciéon apenas fueron debatidos en las siguientes décadas y no nos
encontramos con unas primeras criticas, esporadicas, hasta la segunda mitad de la década de
los sesenta del siglo pasado. Un debate mas claro y abierto se inicié ya a partir de la
siguiente década entre sociologos europeos, defensores de la tesis, y socidlogos
norteamericanos, que no veian indicios de que en su pais la asistencia a las distintas iglesias
decreciera a pesar del caracter secular del estado y a pesar de la no existencia de una
religion o confesion nacional. Justamente, el disestablishment religioso en Estados Unidos
permitié una verdadera separacion entre iglesia y estado y liberé las distintas instituciones
religiosas de tener que someterse a un compromiso con el estado. Eso permitié la
consolidaciéon de todas ellas y con el tiempo, en lugar de entrar en una fase decadente,

fueron adquiriendo una fuerza moral mayor[13].

Ese debate en el mundo académico sociologico coincidié con la reaparicion de las religiones
en grandes sucesos como la Revolucion Irani y la revolucién nicaragliense en 1979, asi como
la visita de Gorbachov al Papa[14]. Mientras que por una parte la aparicién de nuevas
formas de religion en los paises mas desarrollados o un aumento del proceso de
subjetivizacion de la consciencia religiosa de cada individuo eran dos fenémenos esperados
o predichos, por otra parte el retorno a la esfera publica de las religiones tradicionales
revitalizadas y su participacion en la mayoria de los conflictos y eventos de la década de los
ochenta del siglo pasado, ponian en jaque la propia teoria de la secularizacion. El debate
surgido intentaba sustraerle a la teoria de la secularizacion la propia categoria de “teoria”
rebajandola a un juicio de valor, doctrina o ideologia. Sin embargo, esos cambios que
pusieron la teoria de la secularizacién en duda ante el mundo académico no significaron un
renacer de la religion, sino mas bien una transformacion.

Atendiendo al caracter multidimensional del término secularizacion, me centraré en la
definicién aportada por José Casanova en su libro Public Religions in the Modern World que
me resulta de especial interés para analizar el proceso de secularizacién en Turquia. De
acuerdo a ella, la teoria de la secularizaciéon prevé tres procesos distintos que pueden ser
analizados por separado. La secularizacién nos habla de una diferenciacién de las distintas
esferas de poder y una independencia de dichas esferas de la religién o de las instituciones
eclesiasticas. Ademas, y paralelamente, también prevé un declive de la religién, una
progresiva disminucién de las practicas y creencias religiosas en ambientes seculares. Por
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ultimo, existe el fendmeno asociado de privatizacion, es decir, la secularizacién tiene como
efecto la marginalizacion de las religiones tradicionales en el mundo contemporaneo[15].
La aparicion de un mercado religioso con creencias nuevas, el interés por religiones
orientales o el misticismo o simplemente el auge de nuevas sectas en los paises mas
desarrollados, con la aparicién de nuevos movimientos religiosos, parecian afirmar este
tercer postulado, también Ilamado la teoria de la privatizacion de la religion, segun el cual
un incremento de la subjetividad en cuestiones espirituales marginalizaria con el tiempo a
las religiones tradicionales como el cristianismo o el islam. Sin embargo, en un pais moderno
y secular como Estados Unidos, en el que no existe una religiéon oficial, eso no se ha visto
reflejado en un declive de las practicas y creencias, mas bien al contrario. La asistencia a la
iglesia ha ido en aumento y las instituciones religiosas pasaron por un proceso de
privatizaciéon, aunque posteriormente, y a través de los medios de comunicaciéon, ganaron
gran visibilidad y volvieron a adquirir esa publicidad perdida. Sin embargo, en el caso de las
esferas de poder, Estados Unidos es un pais totalmente secular. Por eso, es importante
definir qué entendemos por secularizacién ya que la secularizacion de un estado no implica
una secularizacion social excepto en ciertas practicas oficiales en las que anteriormente la
religion tenia una papel preponderante que perdié durante el proceso de secularizacién. En
paises con mayoria musulmana en los que se establecié un régimen laico con la consiguiente
supresion de la ley islamica, herramientas como el taydid (renovacion) o el iytihad
(interpretacion de los textos sagrados y la tradicion) se mantuvieron entre sus ciudadanos

dando muestra de la capacidad de transformacién o adaptacién de la religion [16].

Bajo la perspectiva del individuo, la religién también esta adquiriendo nuevas formas bajo un
proceso de individualizacién e interiorizacion de lo religioso. Mientras en las tradiciones
religiosas panteistas asiaticas eso seria una vuelta a su estado natural [17], en las religiones
monoteistas significa un cambio formal que rompe con la tradicién. En la Europa occidental,
las creencias y la espiritualidad son cada vez mas una postura personal e intima. En el islam,
sin significar eso una ruptura con la umma, poco a poco encontramos un avance en esa
direccién en las sociedades urbanas mas desarrolladas como en el caso de Egiptoy
Turquia[18]. La religiosidad de los jéovenes de las grandes ciudades es distinta a la de sus
padres con un grado mucho mas elevado de subjetividad en la percepcion de los valores
islamicos. Se ha detectado la existencia de una desvinculaciéon intencionada del islamismo
por parte de individuos que se definen simplemente como musulmanes. Ese proceso no
presupone, segun Casanova, ni un renacimiento ni tampoco una decadencia de la religién
sino una transformacién de la misma en una nueva era. Las religiones iniciaron en los
ochenta del siglo pasado un proceso de desprivatizacion, en el que “las tradiciones religiosas
rechazaban aceptar el rol privado y marginal que las teorias de modernidad asi como las de

secularizacién habian reservado para ellas”[19]. Ese proceso de desprivatizacién suele

asociarse a procesos paralelos de transformacion, “democratizaciéon” y racionalizacion en la
mayoria de tradiciones religiosas.

En el caso de Turquia, encontramos muchas similitudes con el esquema global. Asi, tal como
lo plantea Casanova, la religion gand gran visibilidad en la década de los ochenta del siglo
XX al mismo tiempo que el pais sufria una gran transformacion al entrar en un mercado libre
e iniciar una etapa marcada por un agresivo capitalismo y una creciente urbanizacién. Donde
encontramos grandes diferencias es en el mismo significado del término secularismo en
Turquia, la ejecucién de medidas secularizadoras, su penetracién en la sociedad y el
significado de la religién dentro de la sociedad. A pesar de que el modelo francés de laicismo
fuera el usado como ideal por los fundadores de la Replblica, la concepcion de ese laicismo
y su gestacioén, es decir, el mismo proceso de secularizacion - la puesta en practica de ese
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concepto ideoldgico - difieren mucho entre ellas. Ademas, en los ochenta, paralelamente a
esa agresiva economia capitalista propia del liberalismo, también penetraron en el espacio
publico ideas y tendencias asociadas a la modernidad. La lucha por los derechos humanos y
movimientos modernos como el feminismo y el ecologismo, anteriormente muy marginales,
empezaron a tener peso y visibilidad. Con todo ello, Turquia entraba de lleno en el proceso
de la globalizacién. Esas ideas influyeron también a los grupos islamicos y asistimos asi a un
proceso de modernizacion tecnoloégica, racionalizacién y democratizacion del saber religioso
en algunos de esos grupos. Paulatinamente, durante ese periodo, estos grupos empezaron a
ganar visibilidad publica en sus actividades sociales a través de un proceso de secularizacién
de las fundaciones pias, proceso posible, a su vez, gracias a todas esas medidas
liberalizadoras [20]. Un creciente debate sobre la relacién entre el islam y la democracia
desatado por los intelectuales islamistas, en los medios de comunicaciéon, es muestra de esa
incursién del islam en la vida publica asi como de la penetracion de nuevas ideas desde el
exterior.

Para que el islam dejara de tener ese caracter privado y marginal al que le habia condenado
el kemalismo en los anos treinta del siglo XX, también era importante que los mismos grupos
islamicos, consignados a una especie de estado de semi-clandestinidad, se transformaran y
consiguieran modernizar sus métodos e ideas. Esa brusca entrada de Turquia en un mundo
global penetro en el tejido tradicional de las cemaat - como comunidad o grupo -
musulmanas que fueron capaces, posteriormente, de dotar a Turquia de un caracter global y
Unico. Global, en el sentido de que hay un flujo de ideas que llegan y que el discurso
intelectual islamista turco no es ajeno al islamismo arabe e irani, existiendo multitud de
conceptos e ideas que han penetrado progresivamente pero, sobre todo, a partir de la
década de los ochenta del siglo XX, coincidiendo con el auge del islamismo politico. Unico,
en el sentido de que Turquia sigue siendo un pais secular en el que un gobierno de corte
islamico esta gobernando sin que eso haya producido una fractura en el sistema. El crisol de
ideas que convivian y la variada percepcion de conceptos como el islam, democracia, seriat
(Sari “a) y su interrelacién durante las décadas de los ochenta y de los noventa del siglo
pasado, recibieron un brusco cambio de rumbo en 1997 con las decisiones del 28 de

febrero[21] del Consejo Nacional de Seguridad (Milli Giivenlik Kurulu) que propiciaron una
nueva actitud - o la extensién a casi todos los ambitos de una postura mas minoritaria
anteriormente - en “forma de islam alternativo, conforme a los valores europeos del

pluralismo politico y del laicismo”[22]. La aparicion de un nuevo partido, el AKP, y su
discurso, obedecia a la voluntad de cambio de una sociedad mas madura, mas democratica 'y
politicamente secular. La desecularizacién turca ha sido un proceso basicamente social.

En estos Ultimos afos Turquia ha adquirido una gran importancia a nivel académico. El
nimero de estudios publicados se ha incrementado con el fin de analizar y dar una
respuesta viable a lo que esta ocurriendo en el pais y a cdmo se define y se percibe la
sociedad a si misma. Por un lado, a un nivel macro-politico, Turquia ejerce un papel crucial en
la estabilidad de toda una zonay es el nexo que une Occidente con Oriente, un puente de
civilizaciones que une Asia y Europa y distintas religiones y culturas. Por otro lado y ante la
aparicién de nuevos movimientos sociales en los paises capitalistas mas desarrollados y la
emergencia de una nueva post-modernidad en la que el capitalismo, tras la caida del muro
de Berlin en 1989, es la fuente basica de nuevas ideologias y movimientos, las sociedades
islamicas también han demostrado sus capacidades de transformaciéon y adaptaciéon a una
nueva era global. Bajo este contexto el interés por Turquia es doble; esta reescribiendo su
propia historia para si misma vy para el resto del mundo. En todo caso, el proceso de
modernizacion en Turquia es muy complejo y, podriamos decir, casi endémico. Es un proceso
largo en el que es posible observar una continuidad desde las reformas de los sultanes del
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Imperio Otomano a mediados del siglo XIX hasta nuestros dias. El proceso de modernizacién
en Turquia aun contintday el papel de grupos islamicos como la cemaat de Fethullah Gilen
contribuye a la formacién de nuevas modernidades y a la reformulacién ideolégica de la
secularizaciéon en Turquia, acorde con la globalizacién. Sin embargo, el pais sigue siendo “el
otro” para Europa y la falta de objetividad y el analisis critico a los que se ve sometida
continuamente demuestran las lagunas que aln permanecen como restos del pasado. Como
factor afladido, la continua visiéon eurocentrista del Imperio Otomano y de Turquia sélo
destaca aquellos aspectos en los que el modelo otomano-turco difiere del europeo[23]. Asi
pues, no podemos analizar los cambios en Turquia atendiéndonos exclusivamente a un
modelo occidental. De la misma manera, considerar a Turquia como pais musulman sin tener
en cuenta el caracter europeo y occidental del pais tampoco nos resuelve el problemay
perpetula las carencias en la profundizacion de un buen conocimiento del pais. Es
sumamente Util enfocar el estudio hacia las caracteristicas propias del proceso de
secularizacion e incluir en él ciertas variables como la composicion de la sociedad, el papel
de lareligion y el papel del ejército. En ese proceso siempre ha existido una luchay un
conflicto interno, Turquia es parte de Europay es parte del islam. Turquia es un elemento
singular en Europa que forja su propio camino asi como también lo es dentro del islam.

El proceso de secularizacion en Turquia

Reformas e islam en el tardio Imperio Otomano

El Imperio Otomano ha sido el ultimo de los grandes imperios. Domino vastos territorios en
tres continentes y cobijé multitud de etnias y religiones bajo sus dominios. Su presencia
fisica en Europa durante varios siglos ha contribuido a la creacién de la identidad europea
cristiana. El Imperio Otomano era “el otro”, el infiel. Los dos asedios infructuosos de Viena en
1529y en 1683 siguen presentes en el imaginario tanto de europeos como de turcos.
Hungria fue otomana durante 150 afnos y los Balcanes estuvieron bajo su dominio
aproximadamente 500 afos. A pesar de que la poblacién turca del imperio, en su maximo
apogeo, no sobrepasara el 40% de la poblacion, para Europa, el Imperio Otomano siempre ha
sido el imperio de los turcos.

El mantenimiento de los estatutos para las distintas comunidades religiosas y étnicas,
denominadas millet por las autoridades del imperio, permiti6 a los individuos de cada
comunidad conservar su identidad religiosa o étnica bajo la tutela juridico-legal de los
lideres religiosos de sus propias comunidades. El sultan, al igual que sus predecesores en
otras regiones del mundo arabo-islamico, era protector de todos los ciudadanos del imperio y
califa de todos los musulmanes. La penetraciéon econdmica de las potencias occidentales
dentro del imperio debido a las capitulaciones - licencias para comerciar sin aranceles -
facilitaria la instrumentalizacion de dichas minorias o grupos religiosos no-musulmanes por
parte de los europeos. Tras la apariciéon de los estado-nacién europeos, ideologias como el
nacionalismo se asentarian de forma mas temprana entre estos grupos, apareciendo los
primeros nacionalismos internos que, segun Talip Kucukcan, “llevarian el imperio al colapso

del sistema” de millets[24]. La aparicion de los nacionalismos balcanicos aceleraria el

proceso de modernizacion del Imperio Otomano asi como sentaria las bases para la aparicion
del “dltimo nacionalismo” del imperio, el nacionalismo turco.

Las primeras relaciones que los sultanes otomanos mantuvieron con los europeos tras sus
primeras conquistas en el continente estuvieron basadas en la relacion de poder. La
superioridad militar de los otomanos colocé a las monarquias europeas en situacion de

03/06/2014 21:36



https://sites.googl e.convsite/tei mrevi sta/numeros/numero-8-junio-dicie...

inferioridad y limit6 el desarrollo de la diplomacia o la transmisién de tipo cultural. La
balanza empez6 a inclinarse hacia el lado europeo a lo largo del siglo XVII, cuando el Imperio
Otomano sufrio las primeras derrotas importantes. El Tratado de Carlowitz de 1699 ratifico la
pérdida de Hungria para los otomanos y significé la inmersién en una nueva fase en la que
las negociaciones, en cualquier tratado, no venian dictadas ya por los otomanos como
vencedores. Tras la superioridad naval adquirida por portugueses, ingleses y holandeses en
el Océano indico, consolidada a lo largo del siglo XVI, las fuerzas cristianas empezaron a
confirmarla en los envites por tierra. El primer paso de los otomanos para contrarrestar esa
hueva situacién paso6 por la adquisicion de armas mas modernas; pero consecutivas derrotas
en los siguientes afios consiguieron crear un cambio en la mentalidad otomana: la
superioridad militar occidental no residia solamente en el armamento sino también en la

técnicay en el entrenamiento de las fuerzas armadas [25]. El sultan Selim 111 (1789-1807)
incorporé, a partir del edicto Nizam-i Cedid, instructores militares franceses para modernizar
y crear un nuevo ejército y abrié embajadas en las principales ciudades europeas. Esta nueva
postura fue la que marcoé la intensificacion de los contactos entre el Imperio Otomano y
Europay el inicio de una serie de reformas, a lo largo de dos siglos, que secularizarian
politicamente un estado basado en la confesionalidad de sus subditos. Mahmut Il, en 1826,
abolié el cuerpo de los jenizaros e introdujo la ensefianza secular en escuelas militares,

iniciando un largo proceso de reduccién del poder de los ulemas [26].

Los ulemas habian resultado claves en la constitucion del Imperio Otomano como un imperio
islamico. El apoyo de ulemas y mufties a los distintos gobiernos islamicos a lo largo de la
historia ha sido siempre vital para otorgar legalidad a una nueva forma de gobierno,
impuesta, generalmente, tras una serie de conquistas. Igualmente ocurrié con los primeros
sultanes otomanos que facilitaron y subvencionaron la creacion de medrese (escuelas
religiosas) por todo el imperio. Posteriormente, el Imperio Otomano, con la conquista de
Egipto en 1517 a los sultanes mamelucos, consiguid que el sultan se convirtiera en el guia
espiritual de toda la umma, el califa de todos los musulmanes. La creciente expansiéon del
imperio, de un pequefio sultanato dirigido por Osman | (1299-1324) en el noroeste de la
peninsula de Anatolia, a un vasto imperio que se extendia por tres continentes en el reinado
de Selim 1 (1512-1520) requirié la formaciéon de un cuerpo administrativo que cubriera todas
las necesidades imperiales.

El cuerpo de ulemas acabaria integrandose en las redes administrativas del imperio,
paralelamente a la aparicidon de una clase burocratica y secular encargada de los asuntos
comerciales y politicos. El imperio otomano se caracterizaria por esa dualidad en el
funcionariado, un cuerpo burocratico y secular - kalemiye - y un cuerpo religioso - ilmiye.
Esa dualidad era evidente ante las dos maximas figuras de los dos cuerpos, el Gran Visir
(Vezir-i Azam) y el Gran Mufti (Seyhiilislam). El primero, en mas de una ocasion, llegé a ser el
verdadero gobernante del imperio. El Seyhtilislam era la maxima autoridad religiosa del
imperio y dirigia el Kadilik (el cuerpo de cadies), el Miiftiiliik (el cuerpo de mufties) y todas
las medrese del imperio. La ley islamica, la seriat, regulaba todos los aspectos de la vida
diaria de los subditos musulmanes, mientras que las otras comunidades religiosas se regian
por sus propias leyes; los rabinos ejercian la ley en sus propias comunidades asi como el
patriarca ortodoxo era la maxima autoridad de su comunidad.

Sin embargo, desde la época de Siileyman el Magnifico (1520-1566), la seriat convivia ya con
un codigo de leyes llamado Kanun que abarcaba “vacios dejados por el “figh” - jurisprudencia
islamica - en cuestiones de derecho administrativo, fiscal y penal’[27]. El Kanun, sin llegar
a ser un cédigo opuesto al figh o a la seriat, ya que respetaba todos sus principios
fundamentales, era una formulacion de leyes “de acuerdo con las necesidades del
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gobernante y de las complejidades de la administracion del estado” [28].

Sin renunciar al islam como la religion del imperio, el proceso global de reformas militares,
administrativas, juridicas, educativas, fiscales y financieras engendraron un fenémeno de

secularizacién politica y social que debilité a las autoridades religiosas [29]. La sensacién de
inferioridad frente a las emergentes potencias occidentales llevé a la busqueda de
soluciones. Mientras el cuerpo burocratico del imperio dirigié su mirada a solventar la
inferioridad tecnoldgica a la que se habia visto sumido a través de reformas militares y
administrativas, parte de los ulemas estaban convencidos de que la decadencia era debida a
una progresiva pérdida de moralidad de los subditos musulmanes del imperio.

En esa pugna ideolégica, el cuerpo burocratico secular acabé imponiendo su normay a lo
largo del siglo XIX, se pusieron en marcha una serie de reformas ideadas para llevar a cabo
una modernizacion tecnoldgica, politica y social que equipara el Imperio Otomano a los
nuevos imperios colonialistas europeos. Las Tanzimat o reformas del siglo XIX son reflejo de
los intentos de sultanes, visires y de la clase burocratica para cambiar el destino del estado.
En 1839, el sultan Abdiilmecid proclamaba el edicto Giilhdne Hatt-1 Himdyinuen el que se
buscaba una ideologia de estado que unificase a todos sus habitantes ante la ley, sin
diferencias de credo o etnia. Mas ideol6gico que practico, recibié mas protestas que
aplausos. Tanto los lideres de las distintas millet, temerosos de perder sus privilegios, como
todos los musulmanes, se opusieron casi unanimemente. En 1847 se impulsaba la creacién
de escuelas primarias laicas, las Risdiye, que en las décadas siguientes encontrarian
continuidad en la creacion y expansion de institutos, lise.

Todas estas reformas perseguian la busqueda de una sociedad nueva constituida por
ciudadanos. El sistema de millet habia impedido la identificacién de cada uno de los
subditos con el imperio-estado a modo de los nacionalismos modernos. Como imperio basado
en la religidén, el estatus socio-politico-legal del islam se vio, naturalmente, afectado. El
Seyhiilislamlik, que en anteriores épocas habia tenido variadas competencias, fue perdiendo
progresivamente poder hasta casi sélo ocuparse, al entrar en el siglo XX, de temas religiosos.
En 1868 se fundé el Consejo de Estado (Suray-1 Devlet). En 1879 se creaba el Ministerio de
Justicia (Adliye Nezareti) y los primeros tribunales civiles (Nizamiye Mahkemeleri), quedando
las competencias en materia juridica del Seyhiilislamlik reducidas al derecho de familia.

El largo reinado del sultan Abdilhamid Il (1876-1908) vendria caracterizado por un cambio
en la orientacién politica estatal. En busca de una legitimidad ante los subditos y ante la
transformacion de la composicion demografica del imperio - después de la pérdida de las
regiones con mayoria cristiana - hubo una redireccion ideolégica en la que el islam sunni vy,
mas concretamente, el mezhep hanefi (madhab hanafi) seria impuesto como doctrina

religiosa oficial del estado[30]. La codificacién no sélo de las leyes del Kanun sino también
de las leyes de la seriat fue llevada a cabo también durante este periodo. Mientras en las
escuelas militares, en las que se impartia una educacién moderna y totalmente secular,
Abdulhamid Il proseguia con el proceso de secularizacion del estado, el islam pasaba a ser
un instrumento ideoldgico para crear unos lazos de solidaridad ante la concepcién de un
nuevo nacionalismo, el otomanismo. En zonas del imperio en la que abundaban distintas
corrientes heterodoxas, Abdiilhamid Il envié “misioneros” para forzar su conversion y
propagar la “fe oficial”. No por casualidad dichas actividades se desarrollaron dénde existia
una mayor presencia de actividad misionera cristiana - catélica, anglicana y protestante -
como el sudeste de Anatolia y Siria.

Justamente en este periodo surgiria, de forma paralela a todo el proceso de reformas, una
corriente intelectual, un proto-islamismo, que “marcaba el preludio al proyecto de
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occidentalizacion”, “siendo el islamismo actual un resultado de la aplicacién de dicho
proyecto’[31]. Ese primitivo islamismo era mas cultural e ideoldgico que activista. Las
corrientes intelectuales islamistas surgidas a partir de la década de los setenta del siglo XX
se inspiraron, mas de una vez, en esas primeras figuras que enfocaban la religién como el
mas importante de los elementos de cohesion capaces de desarrollar sentimientos de
pertenencia y solidaridad. También, fue en la época de Abdiilhamid Il cuando empez6 a

aparecer un proto-nacionalismo no ya otomano, sino turco[32].

El proceso de secularizacién estatal continuaria en el siglo XX con la caida de Abdilhamid Il y
la llegada al poder del Comité de Unién y Progreso ([ttihat ve Terakki Partisi). Los miembros
del Comité, asi como también Mustafa Atatiirk y los futuros fundadores de la Republica de
Turquia, conformaban las elites del imperio, formadas en las escuelas militares de educacion
secular promovidas por el propio sultan. En una ley de 1917, se transferian todos los juicios
de la seriat al Ministerio de Justicia y las competencias de las medrese al Ministerio de
Educacién (Maarif Bakanhdgi[33]. El estado otomano, a su fin, era un estado con multiples
referencias religiosas, pero practicamente secularizado. Para finalizar la secularizacién
politica del pais, Mustafa Atatlirk solo tendria que tomar una serie de medidas finales.

El secularismo y la fundacion de la Republica de Turquia

La imposicién de un estado totalmente secular en Turquia supuso el final del debate sobre
secularizacién mas tardio de Europa y el primero de todo el mundo musulman. Tal como
habia ocurrido en Francia y, posteriormente, en otros paises de mayoria catélica como ltaliay
Espafa, el estado fue visto como el instrumento para cambiar la sociedad y la secularizacion,
mas que un proceso de independencia del individuo, fue un traspaso de la exclusividad de
la iglesia catolica, o del islam en este Gltimo caso, al monopolio estatal [34]. El concepto de
laicismo o laiklik fue exportado a Turquia directamente de Francia. En Francia, la concepcion
del laicismo y su debate no surgieron de una forma mas pulblica hasta la segunda mitad del
siglo XIX con las primeras leyes que defendian la confesionalidad en la ensefianza, como la
Ley Faloux de 1850, u otras leyes que perseguian una educacién totalmente laica negando
el derecho a ensefar a los religiosos, como las leyes promovidas por el ministro de
Instrucciéon Publica Jules Ferry, en el Gltimo cuarto del siglo XIX. Ciertamente, el concepto en
si empezd a gestarse con la Revolucién Francesa, la Constitucion Civil del Cleroen 1790 y el
Concordato de 1801, que buscaba una especie de armisticio entre ambas partes, religiosos e
ilustrados laicos. Si consideramos como laicismo la separacion de todas las esferas de poder,
como la politica, la econémica y la educativa, ésta no se produjo en Francia hasta 1905. La
Ley de Separacion de las Iglesias y el Estado de 1905 supuso la independencia final del
estado que se autoproclamaba laico y no reconocia ninguna religién ni su obligacion de
seguir subvencionando a la iglesia catélica. Ese triunfo del laicismo que, sin embargo, tardo
mas de 100 afios en materializarse, y esa ideologia o fe laica promovida por el positivismo y
el racionalismo de Gambetta, Ferry o Paul Bert son los que influenciaron a los fundadores de
la republica turca que pretendieron aplicar el mismo tipo de laicismo con la fundacién de la
Republica de Turquia.

La independencia del estado de la religion se consideraba un signo de progreso. Sin
embargo, en Turquia no existia una institucién eclesiastica como la iglesia catélica. Mustafa
Atatirk y los fundadores de la republica idearon un proceso de secularizacion que pasaria
por tres fases; una secularizacion estatal en la que se eliminaria cualquier intromision de la
religion en los asuntos de estado, una secularizacién funcional en la que se procederia a
transformar todos los mecanismos de interaccién con la sociedad de forma seculary, por
ultimo, una secularizacién social en la que se lograria el objetivo final de una sociedad
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secular, moderna y “civilizada” a modo occidental.

Una de las mayores preocupaciones, no solo de Atatiirk sino también de los dirigentes del
Imperio Otomano, era el gran mosaico de etnias y confesiones que constituian la geografia
de Anatolia. El secularismo se propuso homogeneizar la sociedad en contra del caracter
multiétnico y religioso del Imperio Otomano. Tras las dos guerras, la Primera Guerra Mundial
y la Guerra de Liberacion (Kurtulus Savasi, 1920-1922), la poblaciéon de la Republica de
Turquia era, en términos religiosos, practicamente homogénea, con un 98% de poblacién
musulmanay sunni[35]. Al tener a la mayoria de la poblacién bajo la misma confesién y
escuela juridica, las diferencias étnicas alin existentes - entre turcos y kurdos - no
plantearon a los fundadores de la republica la necesidad de alterar su proyecto. No existia
un nacionalismo kurdo y el nacionalismo turco estaba aun en proceso de formacion.

La secularizacion del estado pasaba justamente por purgar los tres ambitos en los que el
Seyhiilislamlik tenia ain competencias al final del Imperio Otomano. En 1920, con el inicio
de la Guerra de Liberacién (Kurtulus Savasi), se fundaba la Asamblea Nacional en Ankara y se
constituian una serie de ministerios, entre ellos el Ministerio de Religién y Fundaciones Pias
(Seriye ve Evkaf Vekaleti). Practicamente con las mismas funciones, coexistia con el
Seyhiilislamlik del gobierno otomano en Estambul hasta la dimision del altimo Seyhdilislam,
Mehmet Efendi, el 26 de septiembre de 1922 después de terminar la guerra.

El 3 de marzo de 1924, ya firmado el Tratado de Lausana que reconocia la Republica de
Turquia, es una fecha clave en la historia moderna del pais. La ley 431 de la primera
Constitucion abolia el califato y la 429 suprimia el Ministerio de Religion con la creacién del
Directorio de Asuntos Religiosos (en aquel entonces Diyanet Isleri Reisligi). Dejaba de ser un
ministerio, pasando a ser un organismo encargado de los rezos en las mezquitas y de los
asuntos religiosos, que dependia directamente del gabinete del Primer Ministro y carecia de
un presupuesto auténomo. Los asuntos de fe pasaban a ser un asunto privado y se les
negaba cualquier tipo de presencia en el ambito publico. Las mezquitas, continuarian con su
labor, y los imanes que ya ejercian con anterioridad a la fundacién de la republica, lo
seguirian haciendo. Pero con la creacién de dicho directorio, Diyanet, el estado pasaba a
controlar oficialmente las mezquitas asi como los sermones que los imanes iban a leer. La
construccion de mezquitas nuevas se convirtio en algo inaccesible y Ankara, como la nueva
capital de Turquia - a pesar de los habitantes de Estambul - fue moldeada como una ciudad

moderna ganandose el apelativo de “ciudad sin templos” (mabetsiz sehir[36].

Las medrese fueron cerradas, desapareciendo todo tipo de instruccion religiosa, y la seriat
fue sustituida por un codigo civil y un cédigo penal nuevos, inspirados en el cédigo civil
suizo y el penal italiano. En lo que respecta a la secularizacion del estado, con la abolicién
del califato y la seriat, Mustafa Atatiirk concluyé un largo proceso de secularizacion iniciado
mas de un siglo antes.

Las reformas kemalistas alcanzaron su mayor logro con la unificacion de la ensefanza. La
Tevhid-i Tedrisat Kanunu, aprobada también en 1924, era uno de los objetivos mas deseados
por los sultanes en ese proceso de formacion de un “imperio-estado” moderno. La
secularizacion funcional, como segundo paso, se iniciaba con esta ley a partir de la
desaparicion de la ensefianza religiosa y la posibilidad de ofrecer, bajo la tutela del estado,
la misma educacion secular a todos los ciudadanos turcos.

La busqueda de una secularizacion social, efectiva y rapida llevo a tomar otra serie de
medidas mas radicales que generarian la oposicién de muchos grupos islamicos, sin llegar a
generarse nunca movimientos de protesta masivos y continuados. Atatiirk queria sustituir el
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islamy sus efectos como elemento de cohesion social por un nacionalismo inspirado en la
civilizacién turca a través de una occidentalizacion de la sociedad. Todo lo que quedara de la
civilizacién islamica, del “decadente” pasado otomano, tenia que ser sustituido. En 1928 se
adoptaba el alfabeto latino en una reforma que significé una verdadera revolucién por su
drastico cambio y por el éxito conseguido en pocos afios. También se procedi6 a una reforma
lingliistica para extirpar los numerosos arabismos y extranjerismos persas de la lengua turco-
otomana. Se sustituyo el viernes por el domingo como dia de descanso semanal y se
intervino en la forma de vestir prohibiendo el fez o sombrero otomano.

De esta manera, la secularizacion fue entendida y aplicada en Turquia como un instrumento
del estado para controlar la religién. Esa percepcion totalitaria del laicismo se prolongaria
hasta entrar en la segunda mitad del siglo XX. Durante los mas de veinte afios de gobierno
en solitario del Cumhuriyet Halk Partisi (CHP, Partido Republicano del Pueblo)[37], el estado
no dio marcha atras en sus intentos de reformar y controlar la religién. En 1928 se eliminaba
de la Constitucion la religién del islam como religion oficial y en 1937 se afadia “Turquia es
un estado laico”, ya con Ismet inénii como segundo presidente de la Republica de Turquia.
En la década de los treinta también se llevé a cabo un proyecto para “turquizar” el islam con
el fin de distanciarlo de la cultura arabo-islamica. Las primeras traducciones del Coran al
turco datan de esta época. También se impuso el ezan - la llamada a la oracién - en turco
prohibiéndose en arabe en 1941, tres afios después de la muerte de Kemal Atatiirk.

La concepcion ideoldgica del secularismo aplicado en este periodo pasaria por un proceso de
varias transformaciones en las que las politicas estatales, la presién de los grupos islamicos y
la globalizacion serian actores importantes en esa evolucion hacia el estado de
“desecularizacion social” o “resecularizacion segun el modelo anglosajon” que podemos
presenciar en la actualidad.

Estado e islam

Existen dos elementos presentes en la actual republica de Turquia que forman parte del
legado otomano. Uno de ellos, es el concepto de estado. El otro, el islam. A diferencia de
otras zonas de mayoria musulmana, en la peninsula de Anatolia la presencia de un estado
fuerte y longevo ha sido una constante. Los habitantes del imperio otomano siempre
estuvieron bajo el amparo de un estado dinastico. Esa presencia e importancia del estado ha
continuado con la Republica de Turquia. No hubo ningln vacio temporal entre la
desaparicion del Imperio Otomano y la fundacién de la republica. De hecho, durante los tres
anos que duré la Guerra de Liberacion, un Imperio Otomano menguado, titere de las
potencias vencedoras de la Primera Guerra Mundial (1914-1918), convivié simultaneamente

con la Gran Asamblea Nacional (Biiyiik Millet Meclisi)[38], fundada por Atatiirk en 1920.

El estado facilita la identificacion del individuo con su pais y, pese al rechazo de los
fundadores de la republica por todo lo otomano, ambos estados - el otomano y Turquia - son
percibidos por los turcos como una continuidad. En la sucesiéon dinastica de los sultanes
otomanos existian dos principios que nunca fueron contradichos. El imperio era indisoluble y
ninguno de los herederos tenia primacia sobre otro[39]. Ello originé una competencia entre
hermanos que, sin embargo, nunca cedieron ante la posibilidad de repartirse las tierras del
imperio. Este factor ha condicionado la percepcién que el ciudadano turco tiene del estado,
segln la cual, el estado existe, no puede desaparecer y tiene que conservar integramente su
territorio. Bajo estas premisas vemos como el ciudadano asume la existencia de un estado
fuerte y centralizado, un estado dinamico que ha sido siempre capaz de adaptarse a las

nuevas circunstancias [40]. De la misma manera, el estado se convierte en la instancia a
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conquistar para interferir en el proceso de modernizacion turca.

Ese factor, a mi parecer, es determinante para entender la morfologia de los grupos islamicos
surgidos ante el estado secular turco. La autoridad del estado ha anulado el surgimiento de
grupos de resistencia activos que desafiasen frontalmente al estado. Las revueltas surgidas
en los primeros afos de la republica fueron aisladas y nunca existio el peligro de una posible
unificacion efectiva entre los distintos grupos contrarios a la ideologia kemalista. De la
misma forma, la penetracién del islamismo fundamentalista y radical en la década de los
ochenta del siglo XX nunca dejo de ser un fenémeno minoritario y aislado. La mayor amenaza
ala que se ha visto sometido el estado secular turco ha sido, y sigue siendo, la lucha de
guerrillas que lleva a cabo el partido politico ilegalizado Partiya Karkerén Kurdistan (PKK,
Partido de los Trabajadores Kurdo). Es importante observar cobmo esa autoridad estatal
mantenida a lo largo de mas de siete siglos nunca lleg6 a ser totalmente efectiva en la zona
del Kurdestan otomano donde los parentescos de sangre y las relaciones tribales y de clanes
alteraron la presencia del estado en la zona y siguen condicionando las relaciones entre sus
habitantes, aspecto al cual tampoco escapa el PKK. Ligado al factor kurdo también podemos
observar como las revueltas de la primera época de la republica estaban focalizadas
geograficamente en el sudeste de Anatolia.

El otro aspecto importante es el islam. El Imperio Otomano, sin ser nunca un estado
exclusivamente islamico o exclusivamente turco[41], permitié la identificacién del
musulman turco con la ideologia de estado al estar ambos aspectos mutuamente
relacionados. Las reformas secularizadoras de las Tanzimat intentaban crear un concepto
inexistente hasta ese entonces en el imperio: la nocion de ciudadano. Al querer eliminar las
barreras entre las distintas comunidades religiosas se pretendia modernizar el pais a modo
de los estados-nacién europeos. Las Tanzimaty los obstaculos que surgieron para su
aplicacion fueron la fuente para la formacion de un sentimiento de identidad ligado al islam,
que se perpetuaria en la Republica de Turquia. “En vez de crear solidaridad entre los
distintos grupos religiosos alrededor de la idea de otomanismo, las politicas secularizadoras
de las Tanzimat contribuyeron a una mas predominante identidad colectiva

musulmana’ [42].

Sin embargo, esos lazos fueron vinculados directamente con una de las cuatro mezhep
sunies, la hanefi. A pesar de que los sultanes siempre se habian mantenido al lado de la
ortodoxia hanefi, fue durante el reinado de Abdiilhamid Il, cuando la escuela alcanzé el
grado de “Gnica religion oficial”. La busqueda de legitimacion llevo al estado a asumir la
mision de controlar las impresiones del Coran - prohibiendo aquellas no editadas dentro de
territorio otomano - e impidi6é a los musulmanes no-otomanos las compras de terreno en el
Hiyaz. La concepcion del califato se habia convertido en algo mas politico que religioso[43].
Eso implicaba la aceptacion, tanto por parte de los fundadores de la republica como por
parte de los nuevos ciudadanos, de la existencia de una oficialidad religiosa que asociaba al
turco con el rito hanefiy rechazaba cualquier heterodoxia o variacion. Y es que a pesar de la
radicalidad de las reformas aplicadas por el CHP y a pesar de la agresividad de algunas de
ellas, estos dos aspectos de la sociedad tradicional turco-otomana permanecieron invariables.
El CHP de Atatiirk promulgd leyes y codigos no-religiosos basandose en los codigos civil
suizo y penal italiano, pero nunca elimin6 completamente la religion del estado [44] al crear
instituciones como Diyanety al convertir a todos los imanes en funcionarios. Si prohibio el
uso del fez como simbolo del pasado otomano, no hizo lo mismo con el velo.

La ideologia kemalista presentaba el nacionalismo turco como una identidad territorial. Turco
era aquel que vivia dentro de un territorio concreto comprendido por Anatolia y Tracia. El
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nacionalismo turco tedrico era una nueva concepcion, alejada tanto de la corriente
pan-islamista como de los modelos de nacionalismo étnico/raciales, proxima al “original

nacionalismo otomano”[45]. Sin embargo, en la practica, el turco pasaba a ser aquel que
hablaba turco y que era musulman suni. Ambos aspectos han marcado la evolucién del
nacionalismo y del islamismo en Turquia y siguen siendo dos caracteristicas inherentes. Ese
principio de inclusién y exclusion ha caracterizado la historia de la Republica de Turquia con
la pérdida de las diferentes identidades que convivian hasta aquel entonces. Existe, como
veremos mas adelante, un interés reciente, surgido en la década de los noventa del siglo XX,
de recuperar ese pasado y esas identidades personales resignadas por la percepcion de la

identidad turca como pertenencia étnico-lingiiistica y religiosa (musulman suni)[46].

A pesar de que los kemalistas rechazaban el islam dentro de su proyecto civilizador nunca
dejaron de ver a la nacién turca como musulmana[47]. De hecho, “la ecuacién entre ser

turco y ser musulman es el sello de la identidad turca’[48]. El islam fue usado en la Guerra
de Liberacién como elemento de cohesidn y, posteriormente, re-interpretado por un
hacionalismo institucionalizado. En los primeros afios de la Republica las politicas de
migracién acordadas entre Grecia y Turquia no obedecian a rasgos étnicos ni linguisticos
sino religiosos, ya que perseguian esa homogeneidad confesional. Cristianos turc6fonos
fueron trasladados a territorio griego mientras albaneses y bilgaros musulmanes llegaban a
Turquia. Todas las distintas etnias tuvieron las puertas abiertas a esa nueva identidad turca
excepto las minorias cristianas (armenia y griega) y judia. Al mismo tiempo se tiene
constancia que en esos primeros afios de grandes flujos migratorios no se permitié la
entrada de poblacion irani de la zona norte de Iran, poblacion turcéfona, posiblemente por

no pertenecer a la ortodoxia oficial [49].

Ambos aspectos aqui destacados, son vitales para entender la formacién de las cemaaty su
interrelacion con el estado secular. La presencia del estado y la omnipresencia de un islam

oficial condicionarian la aparicién de movimientos de corte pragmatico capaces de cooperar
con el estado secular, amparados por los efectos de la religion y de un nacionalismo forjado

por el estado [50].

Las CEMAAT. Origenes y evolucion

Las cofradias en el Imperio Otomano

Tarikat, del arabe tariga, es un término directamente relacionado con el sufismo o
misticismo musulman. Tariga - o camino - era el nombre usado para designar los pasos
seguidos por cada uno de los maestros sufies en su ascension mistica hacia Dios. Pronto
empezarian a surgir discipulos, seguidores de uno u otro maestro, que se reunirian para
aprender y seguir el mensaje de los seyh (del arabe say)) sufies en centros llamados zaviye
(del arabe zawiya). De esta forma, alrededor de los siglos Xlll y X1V, nacerian las primeras
escuelas sufies, pasando a designarse por tarikat a la escuela o al grupo que seguia a un
seyhy a sus sucesores. Las distintas tarikat ejercieron una notable influencia en la vida
religiosa de los musulmanes, dependiendo de la zona, pero a menudo, fueron percibidas por
los gobernantes y los ulemas como corrientes heterodoxas y opuestas a la ley islamica. Los
esfuerzos por reconciliar seriat y sufismo por sufies como Ibn Arabi permitirian una mayor
aceptacion.

Esas tarikat estaban compuestas en sus origenes por grupos no excesivamente numerosos.
A partir de la segunda mitad del siglo XVIII se vivié, por todo la geografia islamica, una época
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de esplendor del sufismo en la que las tarikat aumentarian su poder de influenciay
crecerian, expandiéndose por diferentes regiones. Esa fase de transformacion y
colectivizacion es la que nos permite comparar las diferentes tarikat con las cofradias
religiosas cristianas y usar, como sinénimo, dicho término. Ante la aparicién del colonialismo
europeo, los seyhs de las distintas tarikat confirmarian su papel como guias espirituales de
la comunidad, llevarian a cabo actos de resistencia contra las incursiones de los europeos y -
ante la permisividad de los gobernantes islamicos - se convertirian en los lideres de un

renacimiento religioso[51]. Esas nuevas tarikat seguian conservando una estructura

piramidal a través del seyh y sus discipulos y cada una de ellas habia ido desarrollando
aspectos rituales que las caracterizarian y diferenciarian entre ellas. Esa expansion se dio en
forma de institucion centralizada con una tekke o dergdh [52] central, normalmente en el
lugar de nacimiento del primer seyh de la tarikat, y una serie de tekke repartidas por toda la
geografia, dependientes de esa principal. Otras tarikat se caracterizaron por la relativa
independencia y por la libertad de accion de cada una de sus tekke de forma
descentralizada.

Es bien sabido que el sufismo siempre ha ejercido un gran influjo entre los turcos e incluso
que una de las vias de penetracion del islam y de conversion de los turcos del chamanismo
al islam se debe a la accion de los maestros sufies y a las primeras tarikat aparecidas en Asia
Central. La identificacion de muchos de los elementos del misticismo musulman con la
antigua religion de los turcos, también monoteista pero de clara adoracién a la naturaleza,
habria facilitado una rapida conversion. Ademas, el sufismo en el Imperio Otomano y
concretamente en Anatolia y los Balcanes estuvo siempre presente interactuando entre la
poblacion y las distintas esferas de poder.

Algunas de las tarikat que estaban presentes en el Imperio Otomano del siglo XIX, como la
Halvetiye (Jalwatiya), la Kadiriye (Qadiriya) y la Naksibendilik (Nagshbandiya), eran tarikat
procedentes de otras zonas. Bien asentadas en territorio otomano contaban con un gran
numero de tekke repartidas por todo el imperio. Otras tarikat, en cambio, eran autéctonas y
habian surgido dentro de la peninsula de Anatolia, como la Mevlevilik (Mawlawiya) de la
ciudad de Konya, fundada por los seguidores de Celaleddin Rumi, poeta y sufi del siglo XIlIl,

y la Bektasilik, |a tarikat sufi de los alevies[53].

La complejidad en las relaciones entre los sultanes otomanos y las distintas cofradias nos
muestra cdmo, segln las épocas, unas tarikat estaban mas cerca del poder que otras. Por
ejemplo, la Bektasilik, fue una orden surgida en el siglo Xlll de las ensefianzas de Haci
Bektas-1 Veli, del siglo XIll, en una época en la que los turcos selyucidas veian su poder en el
centro de Anatolia amenazado por distintas revueltas de los clanes turcos. La Bektasilik esta
también relacionada con el movimiento kizilbas[54], nombre por el cual se conocia a los
partidarios del jeque Ismail de Persia que convirti6é a sus subditos a la sia en el siglo XVI. El
mensaje religioso de los kizilbas, penetrd en Anatolia, y los sultanes otomanos, ante el
peligro de una potencia rival, atacaron al sha Ismail y sofocaron violentamente las revueltas
esporadicas que se producian en apoyo al movimiento dentro de sus dominios. Los
disidentes, “se infiltraron en las tarikat existentes, pero también alterando sus creencias y
ritos”, siendo la Bektasilik |a principal beneficiaria[55]. Con la infiltracion de los kizilbas 'y
con la existencia de elementos cristianos en sus creencias, la Bektasilik pasé a ser una de las
corrientes mas heterodoxas del imperio[56]. El cuerpo de los jenizaros se adhirié
oficialmente a la cofradia y ésta siempre mantuvo, a pesar de su heterodoxia, buenas
relaciones con los sultanes. La tarikat fue prohibida en 1826 cuando Mahmud II, al querer
reformar el ejército, suprimio el cuerpo de los jenizaros y, consecuentemente, ilegalizé la

03/06/2014 21:36



15de 77

https://sites.googl e.convsite/tei mrevi sta/numeros/numero-8-junio-dicie...

orden [57]. Aun asi, por norma general, los sultanes siempre favorecieron las 6rdenes mas
ortodoxas como la Halvetiye, la Mevlevilik y la Naksibendilik y dentro de ellas las tekke
menos heterodoxas. Esta postura se impuso a partir de principios del siglo XVI con la
conquista de las ciudades santas a los mamelucos y la adquisicion del titulo de califa. Los
sultanes anadian el titulo “principe de los creyentes” al de sultdn y se convertian en los
maximos representantes de la sunna. Esa ortodoxia llegdé a maximos con Abdilhamid Il
(1876-1909) y su islamismo ideolégico al enviar misioneros al este de Anatolia para competir
con los misioneros cristianos y convertir al mezhep hanefi a las tribus mas heterodoxas del

imperio[58]. Por primera vez, la doctrina religiosa se expandia a todos los lugares del
imperio y cofradias como la Naksibendilik se beneficiarian enormemente de esta nueva
postura oficial. Concretamente, una de las ramas de la tarikat, la Naksibendilik-
Miicedidi[59], a través del seyh Mevlana Halid, penetro6 facilmente en Siriay en el este de
Anatolia - con apoyo gubernamental - gracias a unos seminarios en los que se instruia a
discipulos, justamente en las zonas del imperio con mas actividad misionera protestante. A
los discipulos de esta rama pronto se les conoceria dentro de las tierras del Imperio Otomano
como a los halidi, y a su orden como a la Miicedidi-Halidi. Las circunstancias contextuales e
histéricas pronto provocaron el fortalecimiento de dicha ramay, en general, de toda la orden
por todo el imperio - a pesar de que siempre habia estado presente - facilitando la creacién
de una identidad de grupo a partir del “otro” catolico o protestante. Progresivamente la
Miicedidi-Halidi fue implicandose en la politica otomana, actitud que continuaria con el
tiempo. Esa identificaciéon con la lucha anti-colonialista y anti-imperialista marcaria también el
futuro de dicha cofradia en la Republica de Turquia gracias a ese sentimiento interiorizado y
a la gran capacidad de adaptacién a nuevos contextos que historicamente siempre ha

demostrado poseer[60].

El islamismo ideolégico de Abdiilhamid Il - que nunca dejé de aplicar politicas seculares -
desaparecio con la llegada al poder del Ittihat ve Terakki Cemiyeti (CUP, Comité de Uniény
Progreso) en 1908 y el gobierno empez6 a inmiscuirse directamente en los asuntos de las
cofradias. A principios del siglo XX las cofradias l6gicamente habian perdido la frescuray la
espiritualidad de los primeros siglos y se empez6 a poner en duda y a criticar el sistema de
sucesion de seyhs. En muchos casos, los fines espirituales habian quedado remplazados con
el tiempo por la devocién a un linaje concreto de seyhs, “reflejo de un estado avanzado de
degradacion del sufismo”[61]. En el afio 1866 se habia creado un Consejo de Seyhs (Meclis-i
Mesayih) que intervenia en la eleccién de los sucesores e incluso debatia algunas
interpretaciones sufies. La aparicion de dicha institucién se debia a un intento de controlar
el sufismo bajo el “dogma oficial” y de "institucionalizar la religion (tradicional) dentro de los
6rganos de estado”[62]. Posteriormente, los lideres del CUP, en su empefio en reducir el
ambito de influencia de las cofradias, atacaron directamente el principio de sucesién
hereditaria que mantenian muchas tekke e instauraron un sistema que regulara las
investiduras a través de un examen (Tevcih-i Cihad Nizamnamesi). La aparicion de un
examen, contradecia la esencia misma del sufismo. El pretendiente, tenia que demostrar sus
conocimientos del Coran, la Sunnay también un buen dominio del arabe, aptitudes en las
que los ulemas estaban mejor formados. Las decisiones del Consejo de Seyhs fueron vetadas
a veces por los dirigentes del CUP, oponiéndose a la eleccion de determinados seyhs en las
tekke mas influyentes de Estambul. El deseo de institucionalizar y racionalizar las érdenes
sufies no iba a significar una solucién para la decadencia espiritual del sufismo sino mas
bien, era una clara muestra del proceso secularizador en el que los periodos de Abdiilhamid
Il - con una religion oficial y una propaganda islamista que venia instaurada a través de una
politica basada en consideraciones seculares - y del Comité de Unién y Progreso marcan las
pautas en el proceso de secularizacion hasta la fundacién de la Republica de Turquia.
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La ilegalizacion de las tarikat

Con lailegalizacion de las tarikaty el cierre de todas las tekke en 1925, todas las 6rdenes
religiosas se quedaban sin sustento econémico y sin margen de accién en la vida diaria de la
nueva republica. Cualquier tipo de accion tenia que ser llevada a cabo de forma clandestina.
Naturalmente, las cofradias religiosas habian ejercido una notoria influencia sobre la
sociedad y habian llegado a gozar de cierto prestigio e influjo politico en determinados
periodos durante el Imperio Otomano, pero aparentemente no tenian que suponer una
amenaza para el proyecto secularista de Atatiirk al no estar vinculadas con el estado. Con la
eliminacion de la ensefianza religiosa, la abolicion del califato y la desaparicion de los juicios
de la seriat, la secularizacion del estado era efectiva. De hecho, en 1924, los seyhs de las
distintas tarikat estaban mas preocupados por el cierre de las medrese y la posibilidad de
que los ulemas, expertos en ciencias religiosas, intentasen penetrar en las distintas tekke en
bisqueda de trabajo que en la posibilidad de que sus propias cofradias fueran

ilegalizadas [63]. Si el gobierno de Atatiirk acabé ilegalizando todas las tarikat un afio

después, no fue Unicamente por la revuelta del Seyh Said, miembro de la Naksibendilik, en
el este del pais. Los fundadores de la Republica vieron en las tarikat “una fuerza vigorosa de
resistencia social a las distintas medidas de laicizacién”[64]. Las cofradias que lograron
mantenerse fueron las mas vinculadas al islam ortodoxo como la Naksibendilik y, en menor
medida, la Halvetiye. Cofradias como la Kadiriye también se mantuvieron de forma activa en
la zona mas oriental de la peninsula de Anatolia, de mayoria kurda, en la que “el sistema de
cofradias siempre estuvo mas integrado en el modo de vida tribal”[65]. Pero sin ninguna
duda, si hay una cofradia que se erigiéo como la defensora del islam en la Republica de
Turquia, esa fue la Naksibendilik.

Las esporadicas protestas y revueltas que se produjeron en los primeros afos de la
Republica, a excepcion de los actos de la Ticanilik[66], fueron llevadas a cabo por seyhs de
distintas ramas de la Naksibendilik. La revuelta del Seyh Said en 1925, las protestas contra
las imposiciones en el modo de vestir en Bursa, los sucesos de Menemen en 1930[67] vy las
revueltas contra el ezan en turco, también en Bursa, estan relacionados, directa o
indirectamente, con la cofradia Naksibendilik. Ademas, la Naksibendilik fue la Gnica cofradia
capaz de adaptarse a la nueva situacion y de “conservar la practica ascético-social y la
ensefianza doctrinal del sufismo”[68] sin necesidad del sistema comunitario de las tekke. La
Naksibendilik dirigi6 sus primeros esfuerzos a la ensefianza y a la promocién de un zikir (en
arabe dhikr, recitacion del nombre de Allah) personal e intimo, sin necesidad de una
recitacion en grupo o con musica.

Miembros de las distintas tarikat “clandestinas” al dirigir sus esfuerzos personales hacia la
comunidad e intentar ofrecerle un servicio, también estaban innovando y provocando un
cambio en la estructura mas basica de las tarikaty en su propia percepcién del sufismo y del
islam. Con lailegalizacién de las tarikaty la consiguiente descentralizacion o pérdida de
unidad en la inmensa red de tekke de cada una de las cofradias, los limites de alcance y de
accién pasaban a ser meramente locales. Aln asi, tras los primeros veinticinco afios de vida
de la republica, las tarikat sobrevivieron, convirtiéndose en la Unica institucién religiosa
tradicional que no lleg6 a desaparecer a lo largo del lento proceso de secularizacién politica
que habian iniciado los sultanes otomanos a principios del siglo XIX. No seria hasta la
apertura del sistema electoral a un sistema pluripartidista cuando las tarikat entrarian en un
periodo de transformacion de forma paralela a una leve y progresiva reafirmacion del islam
como la religién de Turquia.
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Pluripartidismo y urbanizacion (1950-1980)

Las primeras discusiones sobre las politicas secularizadoras nacieron dentro del mismo
partido que las instaurd, el CHP. Con la apertura a un sistema pluripartidista en 1945, el
hecho religioso y las politicas laicas entrarian en debate. En el Séptimo Congreso General
(Yedinci Kurultay) del CHP celebrado en 1947 se debatié la importancia de la religién dentro
de la sociedad. Un sector de los militantes - llamados tradicionalistas (gelenekgiler) - pidid
que se le diera mas importancia a la religion, capaz de forzar los lazos de solidaridad entre
los ciudadanos, y defendié los beneficios que una “educacion espiritual” podria aportar a las
nuevas generaciones, aspecto que, a su vez, se vio como una manera de prevenirse del

peligro comunista[69]. El cambio de actitud de los politicos del CHP hacia la religién venia,
en parte, provocado por los 54 diputados que el Demokrat Partisi (DP, Partido
Democrata) [70] habia conseguido en las primeras elecciones libres de 1946 y por la

reconfiguracion del orden mundial. Tras el fin de la Segunda Guerra Mundial, la proximidad
de la URSS hacia sentir muy cerca la amenaza del comunismo contra el régimen
kemalista[71]. De hecho, la aparicion de un sector contrario a la aplicacién de un
secularismo radical respondia también a las necesidades y a las demandas de la poblacién.
Lewis V. Thomas, en un articulo publicado en 1954, reflejaba las inquietudes, no so6lo de las
clases bajas musulmanas, sino también de las clases con mas poder adquisitivo en las
grandes ciudades como Estambul, Ankara o Izmir[72]. La principal preocupacién radicaba en
la ausencia de un componente moral religioso en la educacion de los nifios. Las
celebraciones como las bodas y los funerales seguian siendo religiosas pero no existia una
continuidad en la ensefianza de la religion.

De ese sector critico surgiria el DP que, sin transformar la ideologia laica del estado,
otorgaria progresivamente mas importancia a la religién, como simbolo de la identidad turca.
El DP legalizé cursos privados del Coran, abrié escuelas religiosas estatales (las Imam Hatip
Liseleri, IHL)[73] por todo el pais, inauguré el Yiiksek Islam Enstitiisii (Instituto Superior del
islam, ideado para la continuacion en la formacion de los licenciados en las IHL), introdujo en
el sistema educativo una asignatura de religién optativa y emitié por la radio estatal los
sermones de los viernes. En la década de los cincuenta del siglo pasado, la religién se habia
convertido en un tema politico y de preocupacion de la sociedad.

Ante un clima de mayor apertura, los seyhs de las distintas tekke empezaron a establecer
contactos con el exterior, abandonando parte del secretismo al que se habian visto
condenados. Al legalizar cursos privados del Coran se les permitia ofrecer un tipo de
instruccién religiosa de forma legal, aunque no en el nombre de la tarikat. Los distintos
seyhs se habian mantenido como Unica autoridad religiosa y moral del pais y, poco a poco,
los nuevos partidos entrarian en una mecanica de clientelismo, de manera que el apoyo de
un seyh a un partido concreto significaba la adquisicion del voto de todo un colectivo. Asi, el
DP acaparé los votos de los principales grupos religiosos erigiéndose en las elecciones de
1950 con mayoria absoluta. El uso de la religién y el clientelismo del DP se mantendrian
como legado y tradicién en los partidos de centro-derecha de Turquia a lo largo de su
historia politica. El DP senté las bases para una primera reinterpretacién del secularismo y se

vinculd con toda una red de organizaciones islamicas [74].

No podemos considerar, sin embargo, 1950 como fecha de inicio del islamismo politico en
Turquia o como el punto de partida para una reislamizacion de la sociedad. La presion de los
grupos religiosos y el clientelismo electoral s6lo demostraban que el islam se habia
convertido, de nuevo, en una fuerza visible. El proceso tardaria ain unos 20 afios hasta la
fundacion del primer partido politico “islamista”, el Milli Nizam Partisi (MNP, Partido del
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Orden Nacional) de Necmettin Erbakan [75], e iria intimamente ligado a otro de los factores
mas tipicos de la modernizacién en Turquia, asi como en otros paises en vias de desarrollo: la
urbanizacion.

El DP abandonaria progresivamente el estatismo econdémico e iniciaria un proceso de
apertura al exterior para poder desarrollar el sector industrial. Por un lado, el pais se acogié a
la Doctrina Truman y se beneficio del Plan Marshall entre los aflos 1948 y 1951. La situacién
geoestratégica de Turquia lo convertia en un pais clave tras el final de la Segunda Guerra
Mundial y tras el inicio de la Guerra Fria. El DP, ademas, aprobo el envio de tropas a Coreay
tras presentar la candidatura de Turquia como miembro de la OTAN, entraria como miembro
oficial en 1952, al mismo tiempo que Grecia. Este cambio politico marcé el inicio de un
proceso de “americanizacion” en Turquia que también fue un factor diferenciador entre los
grupos islamicos turcos y los arabes. La direccion de Turquia hacia EEUU como aliado politico
ha sido una constante, a pesar de que en el futuro el islam haya sido usado como ideologia
de estado.

Las ayudas del Plan Marshall en las zonas rurales mecanizaron el campo. Ademas, el
“populismo electoralista y clientelista’[76] del DPy el empefio de sus lideres de promover la
urbanizaciéon como punto de partida para alcanzar los niveles de progreso deseados, provocé
unos altos indices de emigraciéon pueblo-ciudad. Ese proceso de emigracion del pueblo hacia
las ciudades, geograficamente del este al oeste, fue constante en la década de los cincuenta
y se mantuvo a lo largo de las siguientes décadas, alcanzando niveles espectaculares
durante los ochenta con otro partido populista de centro-derecha, el Anavatan Partisi (ANAP,
Partido de la Madre Patria) de Turgut Ozal. Dicha tendencia hoy en dia sigue sin detenerse.
Estambul pasaba de tener poco mas de un milléon de habitantes en 1950 a casi dos en 1960.
En 1980 tenia 4,600.000 habitantes, en 1990, 7,200.000, y los ultimos datos de 2008
registran a 12,700.000 habitantes[77]. El alto ritmo de crecimiento de poblacion de
Estambul se ha mantenido mas o menos constante desde 1950. En dichos afios se registraba
un aumento del 54,75%o, en 1982, del 41,76%o., y en 1997 seguia siendo muy elevado, del
34,75%0[78]. Un 60% de la poblacién del pais vive en zonas urbanas y el crecimiento urbano
ha creado también otras grandes ciudades como Ankara (3,540.000 habitantes), lzmir
(2,700.000), Bursa (1,600.000) y Adana (1,400.000), experimentando las urbes de tamano
medio crecimientos similares en la actualidad a los de las grandes ciudades[79].

Con lailegalizacion de las tarikat las distintas tekke se habian quedado sin ningin margen
de accion y sus seyhs, a lo sumo, dirigian el rezo de las mezquitas asociadas a su propia
tekke, convirtiéndose al mismo tiempo en funcionarios del nuevo estado. La urbanizacion
habia producido la concentraciéon de las clases rurales y pobres en las ciudades. Esos
sectores de la poblacién, ajenos a los principios seculares del kemalismo, habian mantenido
muchos de los valores tradicionales y religiosos practicamente intactos. Las reformas de
Atatirk no habian conseguido romper del todo el tejido cultural-religioso de las poblaciones
del interior de Anatolia. La ensefianza religiosa, de forma privada, habia continuado en los
pueblos. Estos sectores de la poblacién, al llegar a las ciudades, se encontraron alienados
totalmente de sus ambitos familiares [80] y del sistema socio-cultural al que estaban
acostumbrados. Las tarikat “urbanas”, aunque prohibidas, pronto dirigieron la mirada hacia
esos grupos para ayudarles en el proceso de adaptacion a las ciudades y para garantizar la
continuidad de la ensefanza religiosa. En cierta forma, al dirigirse a estos grupos en una
ciudad moderna, las tarikat entraron en la modernidad en blsqueda de una respuesta o una
solucion ante las transformaciones que la misma modernidad estaba causando en las

estructuras tradicionales y eso llevd, a su propia transformacion [81]. El alto crecimiento de
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las zonas urbanas transformaria la morfologia de las ciudades turcas y seria, a mi parecer, la
principal causa de la aparicién de un primer islamismo activista y de la transformacién de las
tarikat en grupos islamicos modernos.

Como se ha apuntado antes, todos estos grupos que ayudaron a la poblaciéon rural llegadas a
los centros urbanos en temas como educacion y ayudas sociales tenian sus raices en las
antiguas tarikat, las cofradias sufies, y sus lideres eran, o bien seyhs que pertenecian a una
u otra rama de las ilegalizadas tarikat, o bien miembros de las tarikat, gente cuya formacion
religiosa habia sido llevada a cabo por uno o mas seyhs. Sin embargo, obviando que era
imposible una actuacion legal en el nombre de la tarikat, habian empezado a prescindir de
varios aspectos basicos de las cofradias como el zikir, la musica y otros rituales. Los servicios
que ofrecian dichas tekke ya no iban dirigidos a los discipulos espirituales sino a todos los
musulmanes, a través de un proceso de racionalizacién y modernizacion del saber religioso.
Esa timida apertura de las tarikat hacia el exterior es el inicio de un proceso que culminaria
en la década de los ochenta, y el punto de partida que nos permite llamar a dichos grupos
religiosos, cemaat.

El concepto de cemaat no es nuevo en si, pues designa a cualquier tipo de colectivo
formado por personas que realizan algln tipo de actividad, motivadas por un mismo objetivo
o sentimiento[82]. De la misma etimologia tenemos la palabra cemiyet, usada en el tardio
Imperio Otomano para designar a todo tipo de asociaciones y organizaciones relacionadas
con variadas actividades como el mismo Comité de Unidn y Progreso ([ttihat ve Terakki
Cemiyeti), como organizacion politica, pero también gremios de profesiones y artistas, como
la Sociedad de Pintores Otomanos (Osmanli Ressamlar Cemiyeti), asociaciones culturales e,
incluso, asociaciones de sufies (Sociedad Unida del Sufismo, Cemiyet-i Sufiye-i Ittihadiye). La
diferencia entre ambos conceptos - cemaat/cemiyet - reside en que los lazos que unen a los
miembros de la cemaat son religiosos. Autores como Ali Bula¢ encuentran también otra
diferencia mas entre cemiyety cemaat. Mientras la primera es una asociacion de personas
que comparten un mismo objetivo, en la cemaat, el concepto individual es inexistente
desde el principio y las acciones acometidas no son para el bien individual de cada uno de

sus miembros, sino para el bien de la cemaat en si[83].

También es importante destacar cémo las tarikat que sobrevivieron en la época republicana,
aunque fuera a través de su fragmentacion aparente en cemaat, eran las mas proximas a la
ortodoxia islamica, las que no procedian a rituales con musica y baile [84], las que
interiorizaban el saber religioso y habian siempre formado parte de la sociedad, buscando la
intimidad y el ascetismo dentro de ella, como la Naksibendilik. Paralelamente a la
reafirmacion de la Naksibendilik como representante del islam en Turquia, durante esta
época se irian consolidando otro grupo religioso, de esencia sufi y tradicion cercana a la
Naksibendilik, que, sin embargo, no procedia directamente de ninguna tarikat. Se trata de la
Nurculuk, nombre por el que se conoce a los seguidores del pensador sufi Said Nursi, la cual
iria progresivamente ganando importancia en la esfera publica y desempefaria en los
siguientes afos una clara influencia sobre la sociedad turca. La década de los cincuenta
produjo asi dos efectos; el regreso de la ensefanza religiosa y, después de la aplicacion de
esas medidas liberalizadoras con la religién, una reaparicion de grupos religiosos,

procedentes de las tarikat[85].

Existen otros dos factores que tienen su origen en esta etapa que, aunque no estén
directamente relacionados con la religion y los grupos islamicos, fueron decisivos en las
sucesivas transformaciones en las que se vio envuelto el pais. El primero es el
fortalecimiento del ejército y la aparicion de una nueva generacién de militares. El otro, el
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nacimiento de una clase obrera, inexistente hasta ese entonces, y el surgimiento de luchas
ideoldgicas entre militantes de distintos partidos.

La adhesion a la OTAN de Turquia significé la reaparicién del ejército en la vida politica turca,
algo que Atatiirk habia intentado evitar desde la fundacion de la Republica, impidiendo la
participacion en politica de militares en activo[86]. La politizacién del ejército era una
realidad desde la época de Abdiilhamid que habia propiciado la circulacion de ideologias y
pensamientos a través de las escuelas militares seculares. La instruccién de generales por el
ejército norteamericano y la adquisicion de una tecnologia militar moderna facilitarian la
creacion de una nueva generacion de militares que se harian duenos de la misién
civilizadora del kemalismo. Esos militares dieron un golpe de estado en 1960, ilegalizando al
DP y creando una nueva constitucién civil, al mismo tiempo que se protegerian de los grupos
de oposicion que pudieran aparecer desde el seno del mismo ejército. La nueva constitucion
recogia la creaciéon de un organismo, el Milli Giivenlik Kurulu (MGK, Consejo Nacional de
Seguridad), encargado de velar por el cumplimiento de las leyes y de los articulos de la
constitucion.

Respecto al segundo factor, la aglomeracion de poblacion en las zonas urbanas produjo,
ademas y ya a partir de la década de los sesenta del siglo XX la formacion de una conciencia
de clase obrera, inexistente hasta entonces. El periodo que va de 1960 a 1970, se
caracterizé por el control del aparato del estado por el Adalet Partisi (AP, Partido de la
Justicia), considerado como el sucesor del DP en su linea ideoldgica. Pero también en esta
década se asistié a la formacion de nuevos partidos asi como a la expansiéon de los primeros
sindicatos obreros. El Tiirkiye Isci Partisi (TIP, Partido Obrero de Turquia), como heredero del
partido socialista turco ilegalizado en dos ocasiones, empez6 a encontrar apoyo entre los
joévenes y, especialmente, entre los estudiantes universitarios en esa década. Sindicatos
obreros como el Tiirk-is[87] o DISK[88] demostraban la presencia, aunque fuera
minoritaria, de una clase obrera. En 1969 grupos de jévenes se encerraron en sefal de
protesta en la Istanbul Universitesi, inspirados en el espiritu de las revueltas de Paris de
1968. Del TiP surgié una escision mas radical que buscaria un enfrentamiento con el
gobierno y que se agruparia bajo el nombre de un movimiento, el Milli Demokratik Devrim
(MDD, Revolucién Democratica Nacional). En 1970 se producian las primeras protestas
masivas en la calle contra el sistema de gobierno del pais y sus gobernantes. Un nuevo golpe
de estado terminaria con el conflicto y con el periodo del AP, dejando insatisfechos a todos
los bandos.

El golpe de estado del 12 de marzo de 1971 “radicalizaria y polarizaria aln mas la vida
politica de Turquia’[89]. De los tradicionales partidos politicos surgirian escisiones y
sub-grupos. Del TIP, por ejemplo, surgirian el Tiirkiye Sosyalist Isci Partisi (TSIP, Partido
Socialista Obrero de Turquia) y el Sosyalist Devrim Partisi (SDP, Partido de la Revolucion
Socialista). Aparecieron nuevos actores politicos como el primer partido islamista Milli
Selamet Partisi (MSP, Partido de la Salvacion Nacional), que entraria en el gobierno formando
coalicién - primero con el CHP, 1973-1974, y luego dos veces mas bajo la coalicion de
derechas Milliyet¢ci Cephe (MC, Frente Nacional)[90], en los periodos 1975-1977 y
1977-1978. También el Milliyetci Hareket Partisi (MHP, Partido del Movimiento Nacionalista)
se convertiria en una alternativa de poder al CHP. Los conflictos mas importantes entre
sunnies y alevies surgirian también en esta década asi como un nacionalismo kurdo que,
progresivamente, se iria politizando. A finales de la década, una serie de coaliciones
inestables, una economia atacada por la inflacion, y las luchas ideolégicas entre militantes de
distintos partidos organizados en distintas guerrillas llevarian a Turquia al caos y a una fase
de terror. En la década de 1970, nueve coaliciones distintas llegaron al poder. La violencia
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desatada en las ciudades y las universidades se extendid a pueblos y a escuelas. En los dos
afios previos al golpe de estado mas de 5000 civiles fueron asesinados[91]. Las luchas
entre grupos y la ola de violencia desatada llevaron a Turquia a una “situaciéon de guerra
civil’[92]. Los militares, dirigidos por el general Kenan Evren, dieron el tercer golpe de
estado en la historia del pais el 12 de septiembre de 1980. Todos los partidos politicos
fueron ilegalizados, se produjeron numerosas detenciones y desapariciones y hasta 1983 y
la creacion del ANAP de Turgut Ozal el pais no retom6 su camino democratico.

Los conflictos y tensiones no dejaron indemnes tampoco a los grupos islamicos. El islamismo
de Necmettin Erbakan, cada vez mas militante, recibié los ataques del lider de la cemaat
Iskenderpasa Mehmet Zahid Kotku, practicamente el ideblogo y fundador del partido a
principios de la década. Ante las coaliciones en las que participé el MSP, Erbakan perdié
también el posible apoyo que le hubieran brindado los nurcu (miembros de la Nurculuk), “por
su estrategia islamista demasiado politizada’[93]. La siguiente etapa marcaria el auge del
islamismo politico, representado por Necmettin Erbakan y el partido sucesor del MSP, el
Refah Partisi (RP, Partido de la Prosperidad) pero también la entrada de Turquia en el
proceso de la globalizacion con la aceleracién de varios procesos endémicos en la
modernidad de las sociedades industriales. En el siguiente periodo las cemaat alcanzarian
ya su estatus moderno y serian capaces de pluralizar el saber religioso y de conciliar
modernidad (liberalismo econémico) y tradicién.

Apertura y liberalismo econdmico (1980-1997)

Como se ha apuntado, durante la etapa del DP, el pais habia iniciado un proceso de
americanizacion en materias de alianza econémica y militar. En la década de los ochentay
parte de la de los noventa del siglo XX, Turgut Ozal - Primer Ministro (1983-1989) y
Presidente (1989-1993) - ejerci6é un liderazgo absoluto en la politica turca y llevé el pais a un
proceso de americanizacion econémica, cultural y social que transformaria completamente la
sociedad. El periodo de Ozal, al mismo tiempo, vendria caracterizado por “la sintesis turco-
islamica”, avalada por los mismos militares. Se replanted de nuevo el secularismo en Turquia
y se aplico a partir de la religion. La propia junta militar facilité la aparicién oficial de la
religion como un componente mas de la identidad turca nacional. Hechos externos como la
proximidad de la URSS y la Guerra Fria, presentes de forma negativa en el imaginario de la
sociedad turca tras las luchas ideoldgicas de los setenta que habian enfrentado
violentamente a grupos de izquierdas con grupos de derechas, la invasién soviética de
Afganistan y la Revolucion Irani, llevaron a los dirigentes del gobierno y del ejército a la
busqueda de un “islam secular” como modelo de choque y como aliado de occidente.

Una de las decisiones que aun suscitan un debate en la actualidad fue la de convertir la
asignatura de religion - optativa hasta ese entonces - en asignatura obligatoria. Desde
entonces, en Turquia, un estado definido como laico en su constituciéon, se ensefan los
valores del islam a través del sistema educativo. La nueva asignatura de religion, Din Kiiltiiri
ve Ahldk Bilgisi (Cultura Religiosa y Saber Moral), pretendia ser una forma de inculcar a los
alumnos los conceptos mas basicos del islam e imbuir una moral religiosa conectada con los
valores propios del nacionalismo turco. En 1985, con la ley Talim ve Terbiye Kurulu, se
decidio incluir tres asignaturas nuevas relacionadas con la nacién y el nacionalismo turcos,
entre ellas Vatandaslik Bilgileri (Conocimientos de la Ciudadania). En los libros de texto de
esta asignatura, “a los elementos nacionales de lengua y raza se les anadia el de

religion”[94]. El ciudadano modelo pasaba a tener que reivindicar la importancia del islam
en la constitucion de su propia identidad.
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Del discurso politico de Turgut Ozal se extraian varios elementos que, a pesar de ser
aparentemente contradictorios, creaban una especie de dualidad hibrida. El gobierno
mostraba un apoyo incondicional a la economia de libre mercado y a las instituciones
financieras internacionales, asi como también a las politicas norteamericanas en el Oriente
Proximo, Caucasia y Asia Central [95]. Por otro lado, se afirmaban el islam y los valores
tradicionales como el “alma del pais”. La percepcién del pais como un aliado musulman de
occidente que, a su vez, no prescindia de sus origenes islamicos, era obra de Ozal que
“rechazaba la suposicién de la inevitable hostilidad entre el mundo islamico y el mundo
occidental”’[96]. La insercién de Turquia en el mundo occidental sin perder esa identidad
musulmana era la via para alcanzar el progreso y el desarrollo econdmico. Las politicas del DP
y del AP no se diferenciaban mucho de las del ANAP. El contexto historico, con la entrada de
lleno en un mundo que empezaba a estar cada vez mas globalizado y con los efectos que la
revolucién tecnolégica estaba produciendo en los medios de comunicacion, era distinto. Asi,
la etapa del ANAP trajo consigo una metamorfosis de la sociedad, sin provocar por ello una
ruptura ideolégica con el sistema. El voto favorable del ejército a la inculcacién de un islam a
nivel estatal facilitaria que los grupos religiosos surgieran totalmente de la clandestinidad y
se integraran, con sus multiples discursos, en una modernidad global.

El primer gran cambio fue la entrada de Turquia en una etapa de liberalismo econdmico. Se
ingresé en un sistema de mercado libre, la lira turca pasé a ser convertible y productos de
lujo importados, antes so6lo disponibles a través del contrabando, llenaron de repente las
tiendas de todas las ciudades del pais. La detencién de militantes radicales, tras el golpe, y
la desapariciéon de las huelgas y las luchas sindicales sentaron las bases para que “el mundo
de los negocios pudiera reactivar un sector industrial muy mermado”’[97]. Se impuso como
modelo de vida el de la prosperidad a través del dinero; la calidad de vida pasaba a
depender del dinero y el trabajo. llustrativo de ello es la frase que pronuncié Ozal en una
visita a Tinez: “un musulman rico es mejor que un musulman pobre”[98]. Asi, las
prioridades del nuevo partido, mas que posturas politicas, ideologicas o culturales, irian
dirigidas a enfatizar los aspectos econémicos [99]. Se formarian nuevas elites de hombres
de negocios que sustituyeron a los antiguos empresarios. Tras la difusion de ese nuevo
mensaje de prosperidad y de blisqueda de oportunidades surgiria la imagen publica del
hombre de negocios que dirigiria sus esfuerzos a buscar popularidad dentro de la sociedad.
Los nuevos empresarios de Turquia eran “responsables, solidarios, humanos, modernos,
intelectuales y sencillos como el pueblo”. En la década de los setenta del siglo XX, el hombre
de negocios era “el patrono que somete al obrero”, en la siguiente habia pasado a ser “el que

da trabajo y favorece el aumento de la prosperidad”[100].

Ese cambio de imagen y de valorar el concepto de la riqueza y la prosperidad vino favorecido
por las relaciones entre los negocios y los medios de comunicaciéon. En Turquia, se vivio una
verdadera revolucion mediatica con la aparicion de nuevos canales de televisién, emisoras de
radio, diarios y publicaciones periédicas de todas las tematicas. El monopolio estatal habia
sido absoluto hasta ese momento. En 1982 solo existia una canal de television estatal (TRT,
Tiirkiye Radyo Televizyon); en 1992 seis canales estatales y seis privados [101]. Las
emisoras de radio y los periodicos sufrieron una evolucion similar. Al mismo tiempo, la
profesion de periodista gano gran consideracion y el periodismo se erigié como el nuevo
modelador de la sociedad turca.

Con Ozal se permiti6 la libre asociaciéon y eso ocasion6 un sinfin de ventajas y oportunidades
para los grupos y empresas que supieran aprovecharse de las nuevas condiciones. El ANAP
de Ozal, ademds, también ataco otro gran monopolio en su politica de anti-estatismo: la
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educacién. Se abrieron, por primera vez en la historia del pais, escuelas, institutos y
universidades privadas.

Las primeras beneficiarias de estas posturas fueron las elites urbanas de las grandes
ciudades, mas secularizadas. Nombres como Isak Alaton y Uzeyir Garih fueron los primeros
representantes de esa clase de nuevos empresarios. Ambos eran nacidos en Estambul y
formaban parte de esas elites secularizadas. Pero pronto, otros nombres como Sakip Sabanci
y su empresa Sabanci Holding empezaron a ganar prestigio y visibilidad. Sabanci provenia de
una familia de Kayseri, del interior de Anatolia, y representaba el éxito de un miembro de las
clases tradicionales que se identificaban con él y compartian el suefio de prosperary
enriquecerse.

En esa primera década de cambios, las tarikat/cemaat concentraron sus esfuerzos en
expandirse y crear lazos de solidaridad, ampliando la base de sus organizaciones[102]. El
cambio de postura politica hacia los grupos religiosos permitié, como se ha dicho, que éstos
salieran, definitivamente, de su semi-clandestinidad y pudieran actuar libremente, a través
de fundaciones y empresas, en todos los ambitos de la esfera plblica turca. Las cemaat
entrarian de lleno en una economia de mercado libre, se aprovecharian de las ventajas que
les podia proporcionar la revolucion mediatica y tecnoldgica que se estaba viviendo en el
pais y sabrian aprovechar las concesiones hechas por Turgut Ozal, en educacion, que
permitian la ensefanza privada y la creaciéon de centros educativos por todo el pais.

Ademas de sumergirse en un sistema econdémico liberal, las cemaat, a pesar de las criticas al
nuevo espiritu consumista de Ozal, apoyaron abiertamente al ANAP. El Primer Ministro Ozal
mantuvo siempre buenas relaciones con todos los grupos e incluso no escondi6é nunca los
lazos que lo unian con la Iskenderpasa Cemaati de la Naksibendilik[103]. Practicamente
todas las cemaat abrieron en esta época sus propias casas editoriales para publicar el
mensaje de sus lideres, o simplemente, hacer llegar su vision del islam. La Naksibendilik
seguia siendo ilegal pero tekkes de la cofradia como la Iskenderpasa o la Erenkéy Cemaati
crearon fundaciones para canalizar las actividades de tipo social o cultural. Asi, la primera
fundaba la Hakyol EGitim Yardimlasma ve Dostluk Vakfi (Fundacion del Camino Correcto
para la Amistad y la Ayuda a la Ensefianza) y la segunda, la Siileymaniye Vakfi (Fundacion
Sileymaniya).

Esta etapa, considerada como la de la consolidacion de las cemaat, asistio al fortalecimiento
de los grupos religiosos que mas presencia habian tenido en los afios anteriores, asi como a
la aparicién de nuevos grupos que en pocos anos pasarian de ejercer una influencia local a
expandirse, a través de redes educativas y de centros sociales, por todo el pais. La fundacién
de escuelas privadas y de residencias pre-universitarias fueron las actividades centrales de

grupos como los siileymanci, los isikciy los fethullahci[104]. Las actividades educativas
permitian la difusion de un mensaje religioso en el que se incidia en aspectos como la moral
religiosa (ahldk) y se intentaba rescatar al alumno de valores occidentales propagados en la
época de Ozal como el consumismo. Las escuelas y residencias significaban una oportunidad
para los sectores mas desfavorecidos del sistema al poder enviar sus hijos a la universidad.
Sin establecer lazos directos con las cemaat, dichos alumnos se preparaban en las
residencias durante un afio para poder realizar el examen de acceso a la universidad sin que
los padres tuvieran que costear los gastos. Los centros educativos eran mas centros de ayuda
social y de difusion del mensaje de cada cemaat que centros lucrativos. Al mismo tiempo,
esas actividades crearon una red de lazos de solidaridad y simpatia por las cemaat. La
financiacion de dichas escuelas y residencias venia asistida por las empresas que tenian las
cemaat en muy variados ambitos o por grupos financieros formados por una nueva clase
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burguesa mas afin al mensaje de las cemaat, procedente de esas migraciones campo-ciudad,
que habia ido creciendo durante la década de los ochenta y se habia consolidado en los afios
siguientes.

La entrada de productos extranjeros en el mercado turco obligé a la pequefia y mediana
empresa dirigida por poblacion tradicional de las ciudades del interior del pais a adaptarse a
la nueva situacion. La nueva competencia requeria un cambio formal en calidad y en
produccion. Ya en la década de los noventa se desarrollé un sector privado informal, en
zonas del interior de Anatolia como Kayseri, Gaziantep y Sanliurfa, formado por estas
pequenas empresas familiares que se convirtieron en fabricantes y exportadores a escala
nacional, sin recibir apenas subsidios del estado[105]. El crecimiento de este sector
precedié a la aparicion de esa nueva clase burguesa, de mentalidad mas tradicional y no
perteneciente a las elites tradicionales. Esta nueva clase industrial, apodada en los
periddicos turcos como los Anadolu Kaplancilar (los tigres de Anatolia), financié o entré
directamente a formar parte de las empresas vinculadas con las cemaat. También significé
un apoyo al islamismo politico del RP y, posteriormente, al neoliberalismo econémico del
AKP. Esta nueva clase burguesa, que se auto-identificaba con la moral propagada por las
cemaat, ha sido comparada en numerosos estudios con las clases calvinistas y protestantes
europeas que fueron el motor de la revolucion industrial en Europa y las garantes de la
aparicion de una clase burguesay prospera en paises como Holanda, Bélgica, Franciay
Alemania[106]. En 1990 se creaba la Miistakil Sanayici ve Is Adamlari Dernedi (MUSIAD,
Asociacion Independiente de Hombres de Negocios y Empresarios) como una escision de la
Tiirk Sanayicileri ve Isadamlari Dernedi (TUSIAD, Asociacion Turca de Hombres de Negocios
y Empresarios). La creacion de la MUSIAD respondia al intento voluntario de desmarcarse de
un sector empresarial mas secular y mas proximo a la concepcién estatal del kemalismo. La
nueva organizacion no se definia de forma religiosa pero entre los distintos grupos seculares

se recurria a sustituir el significado de Miistakil (independiente) por el de Miisliman[107].

La sociedad tradicional y las cemaat entraron de lleno en el sistema y crecieron en un
modelo capitalista occidental imbuidos por el liberalismo econédmico. Al mismo tiempo,
justificaban su postura apelando a una moral que no perseguia el enriquecimiento de los
individuos sino la prosperidad de la sociedad. El sistema de la cemaat aprendi6 en este
periodo a combinar los valores islamicos con una economia liberal. Paralelamente, se produjo
la expansion a través de redes educativas y la aparicién de medios de comunicacién
islamicos. Los grupos islamicos no contaban con ningun periédico nacional, a excepcién del
peridédico Yeni Asya (Nueva Asia), del grupo nurcu Yeni Asya, que aparece diariamente, con
excepcion de interrupciones temporales tras los golpes de estado de 1971 y 1980, desde
febrero de 1970. Yeni Asya Gazetesi siempre ha demostrado un apoyo incondicional al
sistema democratico. A los principales periédicos nacionales (Cumhuriyet Gazetesi, Milliyet
Gazetesiy Hiirriyet Gazezetesi) se les afiadirian otros “pro-Ozal” como Sabah Gazetesi
(fundado en 1985) y Zaman Gazetesi (fundado en 1986). Este ltimo estaba fundado por la
cemaat de Fethullah Gilen[108] y se ha convertido en el periédico de mayor tirada en
Turquia. Con un formato moderno incluye una seccion titulada Kiirsii (Curso), en la que se
discuten temas religiosos, se seleccionan aleyas del Coran con sus comentarios y aparecen, a
menudo, consejos e interpretaciones sufies del lider de la cemaat, Fethullah Giilen.

El hecho religioso habia entrado en una etapa plural, en una etapa de “democratizacion”, en
la que se discutian abiertamente conceptos religiosos, las relaciones entre islamy
democracia o islam y secularismo y las aspiraciones de los distintos grupos islamicos. Ese
campo de debate lo configuraba el gran nimero de revistas que aparecieron en esta época.
Practicamente cada cemaat tenia su propia revista. La Iskenderpasa Cemaati editaba las
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revistas Islam Dergisi, Kadin ve aile (Mujer y Familia) y Ilim ve Sanat (Cienciay arte); la
Siileymancilik, |as revistas Fetih'y Gen¢c Akademi (Academia del joven), la Fethullahcilik, las
revistas Sizinti (Evasion) y Zafer (Victoria) y la Erenkéy Cemaati, la revista Altinoluk. También
fue en esta época cuando se consolidé un intelectualismo islamico. Una nueva generacion de
intelectuales formados en las IHL permitiria, con la entrada en el periodo liberal de Ozal, la
consolidacion de un movimiento mas extenso, con mayor o menor vinculo con las cemaat,
pero formalmente independiente. Esta nueva clase también editaria sus propias revistas
como Tezkire (Documento) y Umran (Prosperidad). También otros grupos distintos editarian
revistas y entrarian en el debate abierto. Grupos de “socialistas islamistas” editaron las
revistas Hareket (Movimiento) y Ulke (Pais), el grupo radical Hizbullah también tendria dos
revistas, Sehadet (Sahada) y Tevhid (Tawfid) e islamistas kurdos también editarian una
revista propia en turco, Girisim (Iniciativa). En la variedad ideol6gica de las revistas podemos
ver la pluralidad religiosa que estaba transformando el saber religioso con continuidad en
algunos temas y renovacion en otros. Ante la imposibilidad de intentar categorizarlas, Ferhat

Kentel destaca como punto en comin entre ellas el didlogo[109].

Omer Caha distingue tres corrientes principales entre los grupos islamicos en esta
época[110]. En primer lugar habla de un grupo, liderado por intelectuales, que perseguia
un pacto o un acuerdo mediante consenso entre los musulmanes y los otros grupos
religiosos. Intelectuales como Abdurrahman Dilipak y Ali Bulac proponian reformar el
sistema, tomando como modelo el Imperio Otomano, e instaurar un sistema de pluralismo
legal que protegiera las necesidades de los musulmanes y no perjudicara al resto de
comunidades. Esta tendencia se veria reflejada en el programa politico del partido islamista
RP de Erbakan bajo el lema de Adil Diizen (Orden Justo). Otro grupo, mas minoritario,
buscaba una solucién radical e instaurar un estado islamico. Esta tendencia, inspirada en la
Revolucion Irani, no recibié nunca un apoyo masivo pero estuvo presente, aunque de forma
minoritaria, a lo largo de las dos décadas[111]. La tercera postura es la pragmatica. Seguida
por practicamente todas las cemaat, en lugar de proponer un modelo, intentaron
aprovecharse o beneficiarse de las posibilidades reales del sistema presente. El islam “no era
percibido como una referencia politica sino como un conjunto de referencias morales y

espirituales”[112].

A finales de la década de los ochenta del siglo XX, el modelo propuesto por el ANAP de
Turgut Ozal mostraba las primeras fracturas. La llamada al progreso y al enriquecimiento
habia captado a los sectores mas pobres que, tras una década de gobierno, no habian
conseguido alcanzar ese bienestar econdémico. El otro partido de centro-derecha, el DYP,
perdid a su candidato mas popular, Siileyman Demirel, que sustituy6 a Turgut Ozal como
Presidente de la Republica tras su muerte en 1993. El partido islamista de Erbakan, el RP, sin
tener un apoyo masivo dentro de la poblacién, conseguiria liderar el pais gracias a “la
inflacion y a la ausencia de politicas sociales” durante el periodo de Ozal[113]. EI RP ganaria
las elecciones municipales de 1994 y, posteriormente, las generales de finales de 1995. El
ascenso del islamismo de Erbakan, distante de la filosofia apolitica de las cemaat, demuestra
la tensidn existente entre los distintos grupos islamicos. El RP recibi6 el apoyo de
empresarios y, sobre todo, de las clases mas desfavorecidas. Sin embargo, el RP se habia
convertido en la principal fuerza electoral del pais con tan sélo un 21% de los votos. La
entrada en el proceso de globalizacion por parte de Turquia supuso la filtracion de ideas e
ideologias externas, asi como la polarizacion total del espectro politico. Seis partidos
sobrepasaron el 5% de los votos. El ANAP y el DYP obtuvieron resultados muy cercanos al del
RP (19,65%y 19,18%), el Demokrat Sol Partisi (DSP, Partido de la Izquierda

Democratica)[114] un 14,64%, el CHP un 10,71%y el MHP un 8,18%[115]. Erbakan, al
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convertirse en Primer Ministro, adoptaria una politica de acercamiento a los paises arabesy
musulmanes y se distancié de los aliados tradicionales, las instituciones europeas y los
Estados Unidos. Sus primeras visitas al extranjero fueron a paises islamicos como Iran, Libiay
Siria. La Milli Istihbarat Teskilati (MIT, Organizacién de Inteligencia Nacional) present6 a
Erbakan, antes de dichas visitas, informes que remitian a una financiacién econémica del PKK
por parte de Siria e Irdn y en los que se le aconsejaba cancelar las visitas. Erbakan, obviando
dichas recomendaciones, realiz6 las visitas y compartio publicamente con el presidente de la
Republica Irani Rafsanjani “las mismas dudas” sobre dicha informaciéon [116]. Necmettin
Erbakan, tras s6lo unos meses en el gobierno, habia escandalizado a la opinién publicay se
habia ganado la oposicién de un gran sector de la poblacion.

El 28 de febrero de 1997 y el AKP (1997-2009)

28 de febrero de 1997 es una fecha clave en la historia de la Republica de Turquia. Significa
un punto de inflexion en el que las tendencias ideoldgicas no sufrieron una inversion sino
una redireccion. Los principales actores islamistas de la esfera publica en los afios anteriores
iban a quedar bajo sospecha y no s6lo quedaria afectado el islam politico del poder, el Refah
Partisi de Necmettin Erbakan, sino también muchas de las cemaat que mas participacién en
la vida publica habian tenido, como la Iskenderpasa Cemaat, directamente vinculada a los
origenes del islam politico. Otras cemaat como la Siileymancilik y la Fethullahcilik también
se verian parcialmente perjudicadas. La capacidad de adaptacién de cada una de las ellas fue
determinante para su futuro.

El 28 de febrero de 1997 ha sido calificado o denominado como un “golpe de estado
post-moderno”[117]. El ejército, que desde el golpe de estado de 1980 y la Junta Militar de
Kenan Evren se habia mantenido aparentemente al margen de la politica, volvioé a implicarse
publicamente. El Consejo Nacional de Seguridad (Milli Giivenlik Kurulu) presentaba el 28 de
febrero al Primer Ministro una serie de decisiones o resoluciones a cumplir que le obligarian
a dimitir. Estas iban dirigidas a recuperar la ideologia del kemalismo ante el peligro de “la
Turquia de las cofradias”. El periodo de Turgut Ozal habia permitido realmente crear
imperios econémicos religiosos y el ejército, tras haber sido uno de los creadores de esa
situacién bajo la ideologia de “la sintesis turco-islamica”, pretendia invertir de nuevo la
situacion. Los efectos del “28-F” no fueron exactamente los ideados por la junta militar, pero
si que se produjo una redireccién que, ademas, fue inmediata.

La efectividad de las decisiones tomadas por el MGK permitié, en muy poco tiempo, que la
sociedad turca experimentara un cambio ideol6gico. Ademas, a la nueva situacién se le
verian afadidos, en los siguientes afios, dos sucesos que influyeron muchisimo en la
aparicion de otro tipo de islamismo con un discurso democratico y racional basado en el
liberalismo econdmico. En 1999 un terremoto sacudia la zona sur préxima a Estambul
provocando la mayor catastrofe humanitaria vivida por Turquia. La ayuda organizada ofrecida
por muchas de las cemaat y organizaciones islamicas frente al fracaso de las redes estatales
puso en evidencia muchos de los problemas internos del estado. Justo dos afos después,
Turquia se veria inmersa en una crisis econémica severa que empujé a la poblacién a votar
por un partido nuevo, cansada de los casos de corrupcién entre los partidos tradicionales y la
inestabilidad de las coaliciones. La victoria electoral del Adalet ve Kalkinma Partisi (AKP,
Partido de la Justicia y el Desarrollo) de Tayyip Erdodan en las elecciones generales del 2002
fue un producto de todo lo sucedido en los anteriores afios. Esa victoria significaba el fracaso
del islam politico tradicional en Turquia. El partido sucesor del RP, el Fazilet Partisi (FP,
Partido de la Virtud) habia obtenido un mal resultado en las elecciones de 1999 (un 15% de
los votos), permitiendo la vuelta del CHP al poder y la increible ascensién del partido
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ultranacionalista reformado, el MHP de Devlet Bahceli, con un 18% de los votos. Estaba claro
que el discurso islamista de Erbakan no era capaz de movilizar suficientemente a la sociedad
turcay que tras el 28F habia perdido casi toda legitimidad. Su sucesor, el Saadet Partisi (SP,
Partido de la Felicidad) sélo recogeria el 2,4% de los votos en las elecciones de 2002.

Las medidas adoptadas por el MGK iban dirigidas a controlar el islamismo politico, las cemaat
y tarikat, asi como también a los individuos, en una especie de autoritarismo que crearia una
polarizacién de la sociedad, existente en la actualidad, entre los que aprobaban dichas
medidas y entre los que las rechazaban y las lamentaban. Para los sectores mas religiosos, el
golpe moral fue muy importante. Mientras los partidarios del RP veian perdidas las
esperanzas puestas en el modelo islamista del partido, otros sectores islamicos ajenos al RP
veian recortadas sus libertades. Sin embargo, eso obligé a replantearse varias cuestiones,
actitud que podemos observar en varias revistas islamicas que no fueron cerradas o en sus
respectivas sucesoras. Mientras el periodo de Turgut Ozal habia hecho ganar confianza al
movimiento islamista en general, el golpe de estado de 1997 produjo una transformacion y
variacién en los temas debatidos entre el intelectualismo islamico. No sélo existe un
replanteamiento de temas sino también “una busqueda, un didlogo y un debate dentro de
las dindmicas de globalizacion e individualizacién”. Es en esta época cuando empieza a surgir
el concepto de “individuo musulman” y se descartan utopias como el modelo de sociedad en
la época del profeta, Asr-1 Saadet (La era de la felicidad), usado a menudo como referencia en

afos anteriores[118].

Por ejemplo, una de las medidas se centraba en la educacion, convirtiendo la educacién laica
del estado en obligatoria los primeros 8 afos. La medida quitaba de las manos de las cemaat
la educacion primaria que impartian en sus centros quedandoles sélo la ensefianza
secundaria. De 178.000 alumnos que tenian los grupos religiosos en 1997, la cifra
descendi6 a 92.000 en 1998[119]. A través de Diyanet, el estado se encargaria de controlar
toda la oferta de cursos sobre el Coran. El estado inspecciond en los meses siguientes al 28F
todas las vakif (instituciones, escuelas y residencias pertenecientes a las distintas cemaat).
Ciertos sectores islamistas criticaron a Fethullah Giilen por acatar todas las medidas. Gracias
a esa actitud, sin embargo, la inmensa red de escuelas que tenia por todo el pais quedd
intacta. El movimiento Gilen salio beneficiado tras el 28F y se consolidé como la cemaat mas
solida del pais. Ademas, su expansion al extranjero dificultaba la desestructuracion del
grupo, muy solido en las republicas del Asia Central ya en el afio 1997.

Otra de las decisiones conflictivas fue la referente a simbolos isldmicos como el velo. Atatiirk
habia intentado reformar la forma de vestir de los turcos prohibiendo el fez o sombrero de
los otomanos, pero nunca habia llegado a prohibir el velo. EL MGK prohibié su uso en las
universidades publicas. Hasta aquél entonces, la decision de permitir o no el uso del velo en
las universidades habia estado en manos de cada uno de los rectores. La medida polémica ha
sido, desde entonces, uno de los temas de debate de mas actualidad en los medios de
comunicacién, convirtiéndose en un conflicto que adn sigue dividiendo a la sociedad. Tras
una enmienda propuesta para levantar la prohibicion, presentada por el AKPy el MHP en
enero de 2008, el Tribunal Constitucional la anul6 en julio del mismo afio. Con la medida
sobre el velo de nuevo muchos sectores juzgaron negativamente la actitud pro-gobierno de
Fethullah Giilen que consideré el velo como un detalle menor.

En los intentos por parte del ejército de controlar a todos los sectores que pudieran propagar
el concepto de un islam politico, se intentaron desmantelar las redes sociales de cada una de
las cemaat lo que produjo, pese a las divergencias ideoldgicas, una unién o acuerdo entre
ellas. Asi, Esad Cosan - lider de la Iskenderpasa Cemaati, Sami Efendi - de la Erenkéy
cemaati - y Mahmut Ustaosmano§lu - de la Ismailada Tekkesi - acordaron apoyar al sucesor
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del RP, el FP[120]. La persecucién de los lideres de dichas cemaat por parte del ejército
llevaria al exilio a Esad Cosan, que marcharia a Australia. Fethullah Gilen también se
convirtio en el objetivo de las criticas de los medios nacionalistas y marché a Estados Unidos
en 1999[121]. La neutralidad adoptada por Giilen fue puesta en tela de juicio, dos meses
después de su marcha a EEUU, al aparecer unas grabaciones del iman, en un canal de
television (ATV), en las que incitaba a sus discipulos a penetrar en las redes del estado, “a
conquistarlo”. A pesar de que Fethullah Giilen siempre negé la falsedad de dichas
grabaciones y a pesar de que no se abriera una investigacién tras la apariciéon de las cintas,
en octubre del afio 2000 se le abriria una causa judicial por “atentar contra el estado para
establecer un régimen islamico”. No ha sido hasta 2008 cuando se le han retirado las causas

pendientes a Giilen por no encontrar pruebas suficientes[122].

Otro de los efectos del 28F fue la desaparicion de muchos medios de comunicacion de las
cemaat. Revistas, emisoras de radio e incluso canales de television fueron cerrados. De la
misma manera, se intento6 establecer un control sobre las empresas que, segun el ejército,
habian promocionado activamente el islamismo politico en la anterior época. Empresas y
holdings como Asya Finans[123], Ulker[124] y los miembros de la MUSIAD aparecieron en
una lista en la que se aconsejaba no comerciar con ellas.

La presencia de islamistas dentro de puestos del gobierno fue otra de las preocupaciones
del MGK que intentd purgar los ministerios de miembros a los que se les pudiera acusar de
haber promovido un islam politico dentro del pais. En 1999, 3000 funcionarios recibieron
penas econdmicas o fueron destituidos, mientras que 500 funcionarios eran traspasados del

Ministerio de Educacién a otras dependencias del estado[125].

El 28F supuso también una purga de los tradicionales lideres religiosos de las cemaat que
habian dominado la esfera publica durante practicamente dos décadas, pero al mismo
tiempo favorecié la apariciéon de nuevos actores politicos o el fortalecimiento de otras
cemaat como la de Fethullah Gllen que, pese a convertirse en “el enemigo nimero uno” de
los sectores laicos, con su neutralidad, con su disposicion a acatar las normas del estado y

con su busqueda a través de encuentros como los de la Plataforma Abant[126] y de la

promocién de un didlogo de tolerancia consiguié fortalecer su imagen en el exterior[127].
Su red de escuelas siguio su expansién al ofrecer una educacién secular centrada en los
conocimientos cientificos y en la inculcacion de la ética y la moralidad presentes en el
mensaje de Fethullah Giilen.

Politicamente, el 28F también supuso un cambio hacia lo que muchos han denominado una
“revolucién electoral”. El fracaso asumido por los militantes del RP tras su desaparicion de la
escena politica asi como la ausencia de una continuidad con el FP en esa progresiva y lenta
ascension politica que los habia llevado a hacerse con el gobierno en 1996, llevaron al sector
mas joven del FP, los llamados “renovadores” (yenilikciler), a fundar su propio partido, el AKP,
que daria un vuelco electoral en las elecciones de 2002 al ganar con un 34% de los votos. En
la oposicién se mantendria el CHP, pero ningln otro partido ya que ni el nuevo SP de
Erbakan ni el MHP de Bahceli conseguirian rebasar el 10% de los votos, frontera que permite
tener representacion en el parlamento segun el sistema electoral actual en Turquia.

El nuevo partido, el AKP, conseguiria despertar grandes esperanzas entre muchos sectores
de la sociedad turca, no solamente entre los sectores religiosos. Estaba claro ya a finales de
la década de los noventa del siglo XX que la sociedad turca era consciente de que el modelo
islamista tradicional habia fracasado. Los regimenes de Irdn y Afganistan habian perdido
crédito entre los musulmanes turcos. Ademas, entre ellos, el radicalismo isldmico -presente
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pero minoritario en Turquia a través del grupo Hizbullah - estaba totalmente
desacreditado[128]. Con un discurso moderado y pragmatico, el deseo de convertir a
Turquia en un candidato formal para la adhesion a la Unién Europea cautivé a la gente. El
AKP fue capaz, con su aire de novedad, de unificar practicamente a toda la sociedad turca.
Cierto es que también surgié un sector critico de desconfianza desde los grupos préximos al
CHP. La postura de estos sectores es resultado de la polarizacién a la que habia empezado a
tender la sociedad en 1997. Acusaban al Primer Ministro Tayyip Erdodan de tener
exactamente los mismos objetivos politicos que el RP: “llevar la seriat a Turquia” y eliminar a
Kemal Atatiirk del ideario turco con la supresion fisica del kemalismo ideolégico.

El AKP, segtn Cihan Tudal, ha dado continuidad al proceso de americanizacion ya iniciado en
1954 con la entrada del pais en la OTAN. Mientras las elites del pais siempre fueron
partidarias de una americanizacion econdémica y social del pais, el AKP se inspir6 también en
el modelo religioso “naturalizando una nueva version de los tres tipos: social, econémica y
religiosa, ampliandola a todos los estratos de la sociedad”[129]. EI AKP consigui6 liderar los
partidos de centro-derecha bajo una posicion de “musulman moderado” rompiendo asi con el
sector conservador y jerarquico del islamismo politico tradicional en Turquia. Junto a la
integracion de Turquia en Europa, el AKP abogo en su programa electoral por una apertura al
exterior y una economia de mercado. La politica econémica y exterior del AKP, sin embargo,
no distaba mucho de la del ANAP de Turgut Ozal[130]. La presencia de elementos islamicos
en su discurso consistia especialmente en un interés por buscar un discurso hibrido entre
los valores tradicionales y modernos.

El AKP logré unificar a distintos sectores, asi como hacerse con el apoyo incluso de sectores
laicos al adoptar una postura politicay una percepcién de dicha politica distintas de las de
sus predecesores. Cred, al mismo tiempo, una sensacién de confianza entre los sectores
islamicos, de la postura de “oposicién y victima” a una central en el poder. La estabilidad que
aporté al pais en los primeros afios de mandato fue clave, también, para superar la crisis
economica bajo las estrictas condiciones impuestas por el BM y el FMI. Frente a la estructura
y al discurso tradicional del islam politico en Turquia, el AKP abrié un nuevo discurso sobre
derechos humanos y libertades centradas en una postura secular dirigida a las relaciones
entre religion y politica[131]. Tayyip Erdogan fue una de las claves que convirtieron al AKP
en un vector de cambio en la historia contemporanea de Turquia. Habiendo cursado el
bachillerato en una IHL, se habia formado luego en Ciencias Econdmicas. Las ideas, las
palabras, la forma de vestir y el estilo del Primer Ministro cumplian también una funcién
sociolégica, adoptando un papel de liderazgo entre grandes sectores de la poblacién, que
iria reforzando periédicamente [132]. La cercania que siente parte de la sociedad turca
hacia Tayyip Erdodan ha sido, junto con el nefasto papel de la oposicion (CHP), clave para
que el AKP ganara de nuevo con mayoria absoluta y por segunda vez consecutiva las
elecciones celebradas en noviembre de 2007[133].

La primera legislatura del AKP fue realmente un periodo de dialogo en el que se hicieron
concesiones a muchos grupos discriminados o perjudicados por el estamento kemalista a lo
largo del tiempo. Dicha postura venia indirectamente impuesta por la Unién Europea que, sin
embargo, presionaba simplemente en los temas que le parecian de interés. La segunda
legislatura, sin embargo, ha venido marcada por una tendencia mas autoritaria e
intransigente del AKP hacia otros grupos. Las causas de este cambio pueden venir marcadas
por las tensiones surgidas durante las elecciones presidenciales de 2007 -por el rechazo de
muchos sectores a que fuera elegido presidente de la republica de Turquia Abdullah Gil, por
aquel entonces Ministro de Asuntos Exteriores - y por la cuestién del velo.
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Este periodo comprendido entre 1997 hasta la actualidad ha revolucionado no solamente la
esfera politica sino también la publica. Frente al mantenimiento de un estado secular, se ha
iniciado una fragmentacién de la “monolitica” identidad nacional. Aunque persisten
numerosos tabules, en la prensa se han empezado a discutir temas delicados para la sociedad
turca como el genocidio armenio y han surgido, de forma progresiva, intentos de
reencontrarse con el pasado, de recuperar identidades étnicas, histéricas y religiosas
perdidas por la imposicién de la identidad turca nacional. Temas como el sabetaismo[134]
aparecian en los medios de comunicacién tras permanecer ocultos y perdidos en la memoria
histérica durante muchos anos. El proceso ha facilitado la entrada en un periodo de
subjetividad de la identidad asi como de ebullicién de movimientos y tendencias pero
manteniéndose siempre dentro de los limites del estado secular, periodo de transformacién
ideoldgica de la esfera publica del que ha salido favorecido el movimiento Giilen y su red de
escuelas.

Ante una extensiva heterogenizacion del islam y una creciente subjetivizacion del saber
religioso ha surgido también el contraste entre las jovenes generaciones y los militantes
islamistas de las décadas de los setenta, ochenta y parte de los noventa del siglo XX. Como
analizaremos mas detalladamente en la parte final de este trabajo, cada vez es mas
frecuente ver al joven turco que se define como musulman pero que se desmarca
conscientemente de los sectores del islam politico y que cumple con las prescripciones de
forma personal. La figura de Fethullah Giilen surge de nuevo al representar para muchos de
ellos un guia espiritual mas que un lider o una autoridad religiosa. Este musulman joveny
moderno acude a figuras como Fethullah Giilen para resolver dudas o para profundizar sus
conocimientos religiosos mientras vive en un marco diario secular y moderno. Cualquier
nuevo discurso o practica es, consciente o inconscientemente, resultado de un ejercicio de

iytihad sin tener que pertenecer al campo de la jurisprudencia[135], la seriat no es
Unicamente un cédigo de leyes sino la parte mas central y esencial de la vida de cada
musulman. Esa identidad musulmana sigue en la actualidad totalmente vinculada a la turca
como dos elementos invariables. La diferencia radica en la no imposicion del propio
significado de esa identidad. La coincidencia en la inclusién de ambos términos en la
identidad nacional unida a la heterogeneidad de las interpretaciones que varian y conviven
es la principal caracteristica de la identidad turca en la actualidad.

Principales CEMAAT

Iskenderpasa Cemaati

La evolucién y transformacion de la cemaat, desde sus origenes en el Imperio Otomano
hasta la actualidad, nos permiten apreciar con mayor claridad la transformaciéon de tekke a
cemaat. La Iskenderpasa Cemaati es una de las cemaat mas representativas e importantes
de la historia moderna de Turquia y una de las que mas ha contribuido a la reaparicién del
islam en la vida publica. Con una presencia constante desde el nacimiento de la republica,
los campos de accién se han centrado basicamente en la educacién y los medios de
comunicacion. Las ensefianzas y los conceptos sufies de la Iskenderpasa Cemaati proceden
de la Naksibendilik, concretamente de la rama Miicedidi-Halidi.

En 1925 con la ley que cerraba todas las tekke de la recién fundada Republica de Turquia, la
Gumiishanevi Dergdhi, de Estambul, fundada por el seyh Ahmed Ziyaliddin Glimiishanevi en
1859, se veia obligada a interrumpir sus actividades. Aun asi, las reuniones continuaron
clandestinamente a través de la figura del sucesor de Giimiishanevi, Mustafa Feyzi Efendi. A
su muerte en 1926 le sucedié Hasib Efendi y a éste, Abdiilaziz Bekine Efendi en 1949. Los

30de 77 03/06/2014 21:36



31de77

https://sites.googl e.convsite/tei mrevi sta/numeros/numero-8-junio-dicie...

tres afos que Abdiilaziz Bekine ejercié como lider de la dergdh coincidieron con las primeras
medidas liberalizadoras para con la religién. La dergdh inicidé una etapa de apertura hacia el
exterior estableciendo relaciones informales con sectores de la burocracia y del mundo
académico asi como también con estudiantes universitarios, pero siempre intentando
mantener las nuevas relaciones en un marco distinto del tradicional [136]. Su sucesor en
1952, Mehmet Zahid Kotku, procedente de Bursa (1897-1980) se habia formado como
discipulo de Omer Ziyaiddin en la Giimiishanevi Dergdhi, después de la Primera Guerra
Mundial, hasta que obtuvo, a los 27 anos, el diploma de Seyh (otorgado en el periodo del
CUP a través del Tevcih-i Cihad Nizamnamesi). Posteriormente se dedicé a ejercer como iman
en distintas localidades hasta que con la ilegalizacion de las tekke regreso6 a su Bursa natal.
Al ser nombrado sucesor de Bekine Efendi, paso6 a ser el seyh de la Gimiishanevi Dergahi al

mismo tiempo que ejercia como iman [137] en distintas mezquitas de Estambul hasta que

en 1958 se acabé instalando en la mezquita Iskenderpasa en el barrio de Fatih[138]. En
una etapa de mayor permisividad religiosa, Kotku supo aprovechar las oportunidades
prosiguiendo con la apertura iniciada por su predecesor y establecié un didlogo mas intenso
con académicos, periodistas, universitarios y politicos, participando activamente en la vida
publica como dirigente de una asociacion mientras que sin mezclar ambas facetas, Kotku
proseguia con su labor de seyh en la dergdh. Kotku mantenia asi los verdaderos
fundamentos de las tarikat, iniciando al tasavvuf a sus discipulos y continuando dichas
actividades en la mas absoluta clandestinidad.

La apertura al exterior, las nuevas relaciones y la presencia de nuevos miembros en la
dergdh, no procedentes de familias de tradicion religiosa y ya formados en una educacién
moderna y secular, cambiaron progresivamente la estructura de la dergdh. Dicha
transformacion es patente con el cambio de nombre de la dergdh. La gente dejoé de llamar a
Kotku y a sus discipulos como a los miembros de la Gimtishanevi Dergdhiy, poco a poco, se
fue imponiendo el nombre de Iskenderpasa Cemaati. E| primero y, quizas, mas significativo
de los cambios fue el de la participacion de la cemaat en politica. Hasta ese momento las
distintas tarikat y todos sus seguidores habian apoyado extraoficialmente a uno u otro
partido en funcién de las percepciones que tenian de la religiosidad de los politicos y de sus
promesas. Tras las dos décadas de gobierno del DP y del AP, la pérdida de confianza en los
partidos conservadores, incapaces de satisfacer las demandas religiosas de la Iskenderpasa
Cemaati, llevaron a Zahid Kotku a plantearse la creacién de un partido democratico que
defendiera el islam como base ideolégica dentro de la sociedad turca. Con dicha actitud,
Zahid Kotku avalaba la tradicion politizada de la Naksibendilik que siempre se ha mantenido
cerca del poder. Aln asi, la creacion de un partido politico independiente significaba una
ruptura con esa tradicion. La percepcion negativa del poder que tenia Mehmet Zahid Kotku y
su deseo de que el buen musulman se mantuviera siempre lejos del liderazgo y del poder
fueron contrarrestados por la necesidad de mantenerse cerca del poder para proteger a los

musulmanes “de las injusticias”’[139]. La busqueda de un partido que realmente les
representase llevé al seyh de la Iskenderpasa a permitir la creacion de un partido constituido
por su gente mas cercana. La cemaat se habia convertido a finales de los sesenta del siglo
XX en una de las mas influyentes de Estambul y de todo el pais y queria dar respuestas a
una nueva generaciéon de musulmanes que buscaba alternativas. Kotku pretendia también
que la cemaat desarrollara actividades en otros sectores como el social y el econémico. La
primera experiencia en el ambito econédmico de la cemaat consistié en la creacion de la
empresa “Gumuis Motor”, la primera empresa nacional del sector. Se trataba de una sociedad
de mas de 200 miembros y Necmettin Erbakan, ingeniero y miembro de la cemaat, era su
presidente. Necmettin Erbakan habia empezado a dedicarse a la politica pero su candidatura
de diputado por el AP para las elecciones de 1969 fue vetada por el secretario general del
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partido y Primer Ministro de Turquia, Siileyman Demirel. Entonces, Erbakan se presenté como
candidato independiente por la ciudad de Konya y sali6 elegido diputado. El perfil de
Necmettin Erbakan, con una formacién en universidades modernas[140] y ferviente
musulman miembro de la cemaat pero no perteneciente a ningun linaje de religiosos era el
ideal para Kotku para llevar a cabo la iniciativa de fundar un partido. En 1970 se fundaba el
Milli Nizam Partisi (MNP, Partido del Orden Nacional) que tras su ilegalizacién al afo
siguiente [141] seria sucedido por el Milli Selamet Partisi (MSP, Partido de la Salvacién
Nacional) en 1973. El principal objetivo con el que Kotku promovio la fundacion de este
partido, desde dentro de la cemaat, era preservar el modo de vida cultural y moral de la
sociedad turca. En sus primeros ainos no existia gran diferencia entre los partidos
conservadores de derechay el MNP/MSP, a excepcidon de un uso mayor por este Ultimo de los
clasicos simbolos religiosos en su discurso y en su programa.

En el liderazgo del partido estaban miembros jévenes de la cemaat que, sin embargo,
pronto se distanciarian de la postura prudente y conservadora de Mehmet Zahid Kotku. El
partido, a finales de la década de los setenta del siglo pasado, se alineé con el islamismo
politico - emergente en todo el mundo en ese momento - y asumioé como objetivos el cambio
del régimen de la republica. El discurso de Erbakan se radicalizé intentando conseguir el
apoyo de los sectores mas marginados al mismo tiempo que usaba los origenes tradicionales
del partido y la procedencia de muchos de sus militantes - de la Iskenderpasa Dergdhi -
como base de legalidad [142]. El seyh de la Iskenderpasa manifest6 su desaprobacién hacia
la linea tomada por el partido e intenté su disolucién o la dimision de Erbakan. La
ilegalizacion del MSP con el golpe de estado de 1980 coincidio, casi simultaneamente, con la
muerte del seyh Zahid Kotku.

Con su muerte, la cemaat dejo de ser una dergdh clandestina que habia mantenido
internamente la estructura clasica de una tekke con ensefianzas sufies y relacién entre
maestros y discipulos para pasar a una etapa de visibilidad total a través de la fundacién de
la cemaat, la Hakyol EGitim Yardimlasma ve Dostluk Vakfi (Fundacion del Camino Correcto
para la Amistad y la Ayuda a la Ensefianza)[143]. La secularizacion de las fundaciones de las
distintas cemaat en la década de los ochenta del siglo XX bajo el periodo de Turgut Ozal
como Primer Ministro facilitd enormemente las posibilidades de expansion y crecimiento de
las cemaat dentro de un marco liberal econémico favorable. Ademas, las relaciones entre la
Iskenderpasa y el gobierno fueron muy favorables, mas cuando familiares del propio Turgut
Ozal eran miembros de la cemaat. La cemaat mantendria siempre una postura cercana al
ANAP de Turgut Ozal y a distancia de Erbakan y del RP.

El sucesor de Mehmet Zahid Kotku fue su yerno, Esad Cosan. A la muerte del seyh no existia
nadie que hubiera recibido la educacion clasica de las tekke para sustituirle. Procedente de
familia religiosa, el padre de Esad Cosan, funcionario de Diyanet, habia sido amigo intimo de
Kotku y de Bekkine Efendi, su predecesor. La diferencia es que, a pesar de que Cosan
siempre estuvo cerca de la dergdh, su formaciéon académica era ya moderna. Licenciado en
Filologia Arabe y Persa, habia realizado su tesis doctoral en la Facultad de Teologia de Ankara
sobre las obras del tedlogo del siglo XV Hatiboglu Muhammed [144]. Debido a la cercania
con el seyh Kotku y a sus labores en la educaciéon y la propagacién y apertura de la dergdh al
exterior, se convirtié en su sucesor, significando el final de una cadena de seyhsy la
finalizacion de la dergdh como tekke. Cosan no era un Seyh - o hocaefendi - bajo el concepto
tradicional.

La sucesion de Kotku por Esad Cosan significé un gran cambio. La década de los ochenta del
siglo XX presencio la canalizacion de las actividades basicas de la cemaat a través de las
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distintas sedes que se iban abriendo de la Hakyol, que se encargaba de diferentes ambitos
como cultura, ciencia, arte y salud. Ese proceso permitié el contacto directo con otras cemaat
y asociaciones no gubernamentales facilitando una apertura y democratizacion de la entidad.
Esad Cosan, asi como la mayoria de otros grupos islamistas, se dedic6 en especial a publicar
obras, revistas mensuales y semanales. Una explosiéon de revistas de corte islamico invadio el
sector en Turquia. Una de las revistas que mas caracteriz6 no sélo a la cemaat sino también
al ambiente de la época fue la revista Islam Dergisi fundada en 1983. Otras revistas de la
cemaat - fundadas dos afios mas tarde - fueron Ilim ve Sanat (Arte y Ciencia) y Kadin ve Aile
(Mujer y Familia). En Islam Dergisi era posible palpar la gran variedad de opiniones y el
debate contemporaneo sobre el islam, el islamismo y la democracia. En sus articulos se podia
encontrar desde las posturas islamistas mas radicales pasando por el islam ortodoxo de las
medrese hasta los conceptos basicos del sufismo en un debate bastante abierto. También
encontramos ciertos conceptos transformados en conceptos modernos de facil comprension
por la sociedad. Uno de los principios basicos del sufismo, “comer poco y consumir poco”, es

dirigido hacia un intento por explicar la inverosimilitud de la sociedad de consumo[145].
Otro concepto como el de akl-i maas - inteligencia para resolver cuestiones - es traducido y
usado en las publicaciones como “mente instrumental” (enstriimental akil)[146]. La cemaat
demostraba su oposicién a la modernidad y en general a muchos de sus aspectos de la nueva
modernidad en la que habia entrado Turquia con la liberalizacién econémica, pero lo hacia
de forma consensuada y debatiendo con analisis los puntos de critica.

Aln aparecerian en los siguientes aflos mas revistas, como la Giilcocuk, una revista infantil, y
Panzehir (Panacea), sobre temas de salud. La cemaat también se dedicé a la publicacién de
libros, especialmente, del Coran, del Kur’an Meali (traducciéon glosada del Coran) y de las
obras de Mehmet Zahid Kotku y Esad Cosan. Todas esas publicaciones eran distribuidas por
la editorial de la cemaat, la Seha Nesriyat. En 1993 la cemaat abria su propia emisora de

radio la AKRA FM, una de las primeras en emitir a nivel nacional [147].

A nivel politico, durante esta década, el distanciamiento entre Erbakan y Cosan iria en
aumento hasta que la cemaat se alejé totalmente del islam politico manteniendo una misma
distancia ante todos los partidos. La politica, para la cemaat, era “un proceso de
concienciacion sobre las responsabilidades y problemas de la sociedad”[148] y Erbakan
habia politizado demasiado su discurso perdiendo la esencia que vio nacer el partido. En la
década de los noventa del siglo XX, ante la liberalizacién econédmica y la entrada en un
mercado libre, la cemaat continu6 la tendencia iniciada por Kotku de inmersién en el campo
econdmico a través de la fundacion Hakyol, incrementando su actividad y abriendo nuevas
fundaciones como la Istanbul lim, Kultiir ve Sanat Vakfi (IKSV, Fundacién Estambul de la
Ciencia, la Culturay el Arte)[149] o la Saglik Vakfi (Fundacién de la Salud)[150]. El
crecimiento de la cemaat en el ambito econdémico y su transformacién en una “especie de
empresa nacional” también crearian problemas internos como la pérdida de la identidad de
grupo y la erosion de conceptos bdsicos con los que se habia iniciado esa aventura
empresarial, como la busqueda de unos valores morales y éticos y de una mayor prosperidad
para la sociedad turca. Cosan empez6 a recibir criticas desde varios sectores internos y una
de las consecuencias fue la separacién fisica de las empresas que constituian la base
econdmica de las fundaciones, agrupadas bajo una sola compaiiia, la “Server Holding”
fundadaen 1996[151].

El proceso del 28 de febrero de 1997 significo practicamente la ruptura total entre el sector
empresarial y las fundaciones. La actividad de éstas Gltimas decreci6 considerablemente
mientras que la publicacién de revistas quedo6 detenida. En cambio, el sector empresarial
resistié la crisis econdmica en la que se vio sumergida Turquia en el afio 2001 y continta en
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la actualidad sus actividades. Tras las decisiones del 28 de febrero, Esad Cosan decidio
exiliarse al extranjero, a Australia, donde la Hakyol realizaba numerosas actividades -

también en EEUU y Canada[152] - hasta su muerte en un accidente de trafico el 4 de

febrero de 2001 [153]. Desde entonces, la cemaat ha sido dirigida por su hijo, Muharrem
Nureddin Cosan, nacido en 1963, que estudié en las IHL y se licenci6 en la Facultad de
Teologia de Ankara. Realizé dos estancias en el extranjero, una en Arabia Saudi para
perfeccionar su arabe y otra en Nueva York para realizar un master en economia. Desde 1996
dirigia la Server Holding a peticién de su padre.

El alejamiento de la cemaat del islam politico y el intento del AKP de eliminar el poder
politico de las cemaat ha llevado a Nureddin Cosan a fundar un partido politico, el Sagduyu
Partisi (Partido del Sentido Coman)[154] que no ha llegado nunca a acaparar un porcentaje
significativo de votos. La Iskenderpasa Cemaati representa el primer cambio que tuvieron
que dar los seyhs para sobrevivir y es el mas claro ejemplo de la transformacion de tarikat en
cemaaty de cemaat en empresa que se vivié a partir de la década de los noventa. No
podemos afirmar que sea una cemaat que haya reformado el saber religioso y tampoco que
haya hecho esfuerzos por conciliar secularismo e islam. Sin embargo, ha abierto las puertas a
la modernidad, no sélo a otras cemaat que aparecerian posteriormente, sino a todos los
musulmanes turcos, permitiéndoles armonizar las creencias personales en un estado secular.
También sirve como ejemplo para ilustrar el pragmatismo de las cemaaty su rechazo al
islamismo politico. La Iskenderpasa Cemaati siempre ha buscado una cercania con el poder
e incluso se adentrd en la experiencia politica pero la pérdida de los principios con los que
habia aceptado la fundacion de un partido politico condiciond un nuevo distanciamiento. La
cemaat no tiene en la actualidad una gran capacidad de movilizacion. La muerte de Esad
Cosan y el 28F sellaron una etapa de esplendor y la cemaat en la actualidad ha pasado a un
segundo plano.

Siileymancilik

La Siileymancilik es otra de las cemaat que han ejercido un papel importante en la historia
moderna de Turquia y sigue siendo, en la actualidad, una de las mas influyentes. Los
origenes del grupo se remontan a los primeros afios de la Republica, a la etapa de mayor
represion hacia los grupos religiosos. Una de las caracteristicas del grupo en sus origenes
era su secretismo, que continud en las siguientes etapas. Quizas por ese motivo, la cemaat
nhunca se ha promocionado demasiado pliblicamente. De hecho, es dificil encontrar
informacion fidedigna sobre dicha cemaat que, a diferencia de la Iskenderpasa Cemaati, no
posee enlaces directos en la red con sus fundaciones y empresas. La aparicién periddica de
sucesos en la prensa turca es uno de los pocos referentes al respecto a los que uno se puede
asir en Turquia. En cambio, el seguimiento que se puede hacer de la cemaaty de sus
actividades es mucho mas asequible en el exterior. Su expansioén a partir de la década de los
setenta del siglo pasado por Alemania, a través de la Verband der Islamischen Kulturzentren
(Unién de Centros Culturales Islamicos), ha sido seguida con mayor interés. Ademas, en los
paises europeos, el grupo ha mostrado una mayor visibilidad en sus actividades. Existe una
monografia sobre la cemaat y sus actividades en Europa por Gerdien Jonker (Eine
Wellenldnge zu Gott: Der Verband der Islamischen Kulturzentren in Europa, Bielefeld, 2002).

A diferencia de otras cemaat, la Siileymancilik no procede directamente de una tarikat. Sin
embargo, la presencia de elementos del sufismo y la veneracién alrededor de su lider
fundador nos recuerdan a las desaparecidas cofradias. Nacida directamente como cemaat,
fue fundada por Siileyman Hilmi Tunahan (1888, Silistre, Bulgaria - 1959, Uskidar,
Estambul) con un objetivo muy concreto: el retorno al Coran en el nuevo estado seculary la
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lucha contra la decadente estructura de las cofradias. Sileyman Hilmi Tunahan se habia
formado en las medrese de Estambul y, tras el cierre de todas ellas en 1924, continué su
labor como iman-funcionario de Diyanet Isleri Baskanligi. La continuidad de la ensefianza
religiosa habia quedado alterada en las ciudades. Preocupado por la ignorancia en temas
religiosos de los jévenes turcos, Siuleyman Hilmi Tunahan decidi6 abrir cursos privados -de
forma clandestina - para ensefiar el Coran en 1941.

El grupo empezd a tener seguidores con el establecimiento de redes de sociabilidad, al
estilo de las cofradias, pero sin la existencia de ningun tipo de ritual sufi. Las referencias
sufies del seyh Tunahan iban redirigidas hacia una dimension intelectual y personal. En
cambio, la veneracion del fundador de la cemaat hizo aparecer elementos propios de las
tarikat sufies como la existencia de lazos entre maestro y discipulo y la creacién de una
estructura jerarquica a su alrededor.

Los cursos del grupo adquirieron legalidad en 1949 y pasaron por un proceso de
transformacion hasta convertirse en cursos de caracter oficial. Durante la década de los
cincuenta del siglo XX el nimero de cursos crecio, expandiéndose el movimiento a otras
ciudades fuera de Estambul como Alanya, Kiitahya y Eskisehir. En 1959 el grupo ofrecia ya

mas de 1000 cursos[155].

En 1959, la cemaat entraria en un proceso de cambio y transformacion debido a dos
importantes sucesos. Uno, la muerte de su fundador Siileyman Hilmi Tunahan, que crearia un
conflicto dentro de la comunidad en la busqueda de un sucesor. El otro fue la creacion del
Din Isleri Yiiksek Kurulu (Alto Consejo de Asuntos Religiosos) en 1965 como 6rgano
encargado de dirigir Diyanet. En la década de los sesenta, Diyanet veria aumentadas sus
competencias con la creacion de cursos del Coran estatales y la apertura de nuevas sedes del
IHL. Conforme a la ley 633 del nuevo estatuto, la Diyanet Isleri Baskanhdi Kurulus ve
Yénetmenligi Hakkinda Kanun (Ley sobre la Direccién y la Fundacion del Directorio de
Asuntos Religiosos), se otorgaba prioridad a los cursos del estado y a los licenciados en las
escuelas IHL. Los alumnos formados en dichas escuelas iban a tener ventaja para entrar en el
cuerpo de funcionarios del estado como imanes. Eso crearia una tension entre Diyanety la
Siileymancilik que se prolongaria varios afios hasta una pacificacién entre ambos sectores. El
conflicto surgid al ser los cursos del Coran el inico campo de accién en esa época de la
cemaat[156]. La Siileymancilik cred, para competir con los cursos de Diyanet, la Kuran
Kurslari Kurma, Koruma ve Idame Ettirme Dernekleri Federasyonu (Federacion de
Asociaciones de Creacioén, Proteccion y Preservacién de Cursos del Coran). De hecho, las
distintas cemaat siempre mantuvieron buenas relaciones con Diyanet, mas bien, muchos
miembros de las cemaat trabajaron para Diyanety se colocaron en distintos

departamentos.

Respecto a la sucesion de Siileyman Hilmi Tunahan, se cre6 un érgano consultivo que
tomaria las decisiones de forma conjunta y que perduraria hasta 1971. En ese afio, Kemal
Kacar, centralizé la cemaat alrededor de su figura y reorientd su estrategia hacia la creacién
de centros de ensefianza privados y residencias pre-universitarias. Esa tendencia siguio en
aumento en la época de Ozal a través de la fundacion Ogrencilere Yardim Dernekleri
(Asociaciones de Ayuda al Estudiante). También, tras asumir el liderato de la cemaat, Kemal
Kacar proyecté la expansion del grupo al extranjero, inicialmente hacia Alemania, y
posteriormente hacia Suiza, Francia, Holanda, Bélgica, Austria y Suecia. Las primeras
actividades en el extranjero se centraron en la construccion de mezquitas para la poblacién
turco-musulmana emigrante. El primer centro de la cemaat fue fundado en 1973 en Colonia,
Alemania, bajo el nombre de Islamisches Kulturzentren (Centro Cultural islamico). Ahi
también surgiria como competidor Diyanety su departamento de relaciones internacionales,
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el Diyanet Isleri Tiirk Islam Birlig§i (DITIB, Cooperacién Turco-Isldmica de Asuntos Religiosos),
que sin embargo, nunca consiguio ejercer una influencia notoria entre la poblacién turca
emigrante. También hay constancia de una expansion hacia las republicas ex-soviéticas en
los noventa del siglo XX, acorde con las politicas de otras cemaat.

Sileyman Hilmi Tunahan habia sido capaz de mantener la unidad entre los miembros de la
cemaat. Después de su muerte, el 6rgano consultivo funcioné bien los primeros afos pero
con la llegada al poder de Kemal Kacar, el grupo empezo, de forma difusa, a fragmentarse.
Un sector de la cemaat, liderado por Hiiseyin Kaplan, se opuso a Kacar e inst6 la restauracion
del 6rgano consultivo. De ahi surgié una escisién y posteriormente los seguidores de Kaplan
fueron denominados Kaplancilar. Tras el golpe de estado de 1980, el hijo de Hiiseyin
Kaplan, Cemalettin Kaplan, denuncio6 al general Kenan Evren a los stileymanci por querer

derrocar la Republica e instaurar un estado islamico[157]. Kemal Kacar pasé ocho meses en
prision y se oblig6 a la cemaat a entregar al estado las licencias para impartir cursos del
Coran. Muchos de los cursos, sin embargo, continuaron en la clandestinidad.

Los cambios recientes tras el 28F de 1997 y la eliminacion de los primeros cursos de las IHL
no perjudicaron a la cemaat al no tener relacion directa con la ensefianza religiosa estatal.
No existe tampoco una integridad juridica y organica en todas las asociaciones y fundaciones
que permitiera su desmantelamiento por parte del estado. De hecho, uno de los problemas
que surgen al intentar estudiar la cemaat, como ya hemos referido, es su secretismo. El
mismo fundador nunca publicé sus ideas y s6lo escribié un tratado sobre la ensefianza del
Coran, Kuran’i Kerim en Kisa Zamanda Ogreten Yepyeni bir Tertip ve Usiil (Nuevo método
para aprender el Coran en el menor tiempo posible), y dos articulos sobre sufismo[158]. Al
estar ligado a un islam tradicional ha sabido encontrar apoyo moral y material entre el
pueblo y su proyeccién en Europa ha sido espectacular. Pese a la importancia de la
comunidad, siempre ha rechazado cualquier tipo de reforma religiosa y no ha desempefiado
un papel renovador en el proceso de modernizacién de Turquia. La inclusién de la cemaat
en la lista de organizaciones peligrosas publicada por el gobierno se debe a su capacidad de
movilizaciéon y a sus medios econémicos.

A diferencia de otras cemaat, la Silleymancilik no posee emisoras de radio, canales de
television o periddicos. Existe una editorial en la que, ademas de calendarios religiosos, se
distribuye el Muhtasar Ilmihal[159]. La financiacién de la cemaat procede casi
exclusivamente de los ingresos obtenidos en Europa donde tiene mas de 28 empresas, 16
fundaciones y alrededor de 400 mezquitas [160]. Las asociaciones y residencias existentes
dentro del territorio turco estan controladas en la actualidad por dos fundaciones, la Kurs ve
Okul Talebelerine Yardim Dernedi (Asociacion de Ayuda a Alumnos de Escuelas y Cursos) y la
Tahsil Cagindaki Talebelere Yardim Dernedi (Asociacion de Ayuda a Alumnos de la Era de la
Educacion). A pesar de que la estructura de la cemaat quedoé intacta tras el 28F, la
popularidad del grupo ha ido decayendo en los ultimos afios. Opuesto a buscar una reforma
en el islam o a plantearse las relaciones entre islam y secularismo o democracia, no consigue
captar miembros entre las generaciones mas jévenes y modernas. Su campo de accién ofrece
a los sectores mas pobres la posibilidad de que sus hijos estudien pero no realiza esfuerzos
dirigidos hacia la modernizacién del saber religioso. El afio pasado se volvié a hablar de la
cemaat cuando una escuela en Konya, perteneciente a la Kurs ve Okul Talebelerine Yardim
Dernedi, en la que se impartian cursos del Coran y que ain no habia recibido la licencia para
ejercer, se derrumbéd por una explosiéon de gas causando la muerte a 17 de las estudiantes

que habia en el interior[161]. Tras la muerte de Kemal Kacar el 17 de junio de 2000[162],

la cemaat continu6 con Arif Ahmet Denizolgun - ex-ministro de comunicacién en 1999 con
el ANAP, diputado por Antalia y arquitecto - como nuevo lider.
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Isikcilik

La Isikcilik es otra de las cemaat modernas que, al igual que la Sileymancilik, sin ser su
fundador un sufi ni el seyh de una tekke, establece como base una dimensioén sufi. Es una
cemaat con relativa presencia en todo el territorio nacional. Se ha caracterizado por
representar una linea tradicionalista del islam, mas ligada con elementos del sufismo popular
de Anatolia como el culto a los santos y a las tiirbe (las tumbas de los seyhs sufies). Su
postura tradicionalista ha venido marcada por su clara oposicion al reformismo musulman. La
cemaat siempre ha rechazado otras corrientes como el wahabbismo, que pretendia eliminar
los elementos populares del islam, y el islamismo politico. Oficialmente nunca ha apoyado a
nhingun partido politico, ni tampoco ha establecido relaciones con los gobiernos.

El fundador de la cemaat fue Hiseyin Hilmi Isik (1911-2001) que nacié en el seno de una
familia acomodada de Estambul. A pesar de recibir una formacién religiosa en casa, se educé
en escuelas seculares militares. Sus contactos con el sufismo se deben al Seyh Abdiilhakim
Arvasi (1865-1943), seyh de la rama Miicedidi-Halidi, de ascendencia kurda, que habia
abandonado su pueblo natal, cerca de Van, en el este de la peninsula, tras la ocupacioén rusa
en 1916 en el transcurso de la Primera Guerra Mundial. El Seyh Arvasi se instalé en Estambul
y fundé la Kasgari Dergdhi en el barrio de Eyyip. La influencia del Seyh Arvasi esta presente
no sélo en la aparicién de esta cemaat. Necip Fazil Kisakirek, poeta y filésofo turco y uno de
los primeros intelectuales islamistas, también pertenecia a las elites seculares del pais hasta
que se afilié a la dergdh del Seyh Arvasi[163]. También otro intelectual, Nurettin Topcu,
creador de una ideologia nacionalista turca basada en el islam, se veria influenciado por el

mensaje del seyh[164].

El Seyh Arvasi continu6 con las reuniones clandestinas en su tekke de Eylip, a las que asistié
Hiuseyin Hilmi Isik. Con el tiempo, Hiiseyin Hilmi Isik empezd a crear su propia vision del
islamy, a través de la difusion de publicaciones, surgieron los primeros seguidores. En sus
obras, citaba como referencias a Arvasi y a Ahmad Sirhindi[165]. De esta manera, se
constituia un grupo intelectual con referencias sufies que iria progresivamente adquiriendo
forma de cemaat. Una de las diferencias de Hiiseyin Hilmi con el resto de seyhs de otras
cemaat es que nunca fue un iman o un tedlogo. Las primeras acciones del grupo se
centraron en difundir el culto a los santos sufies con la ediciéon de cintas de audio y con la
publicacién de sus leyendas e historias en distintos periddicos. Manteniendo una postura de
distanciamiento total y de critica explicita hacia el discurso islamista, que iba ganando
presenciay los distintos grupos religiosos que se iban formando en el pais, “ofrecian un
servicio a los distintos gobiernos” asi como se beneficiaban de nuevas oportunidades como
la de desarrollar una actividad comercial que no estuviera sometida a un control estricto por
parte del estado[166]. El sucesor de Hilmi Isik fue su yerno, Enver Oren. En 1970, Enver
Oren fundo un periddico, Tiirkiye, que continta apareciendo diariamente en la actualidad,
representando una linea conservadora, tradicional y nacionalista[167]. Oren dirigié la
inmersion en el sistema liberal econémico de establecido por Ozal fundando varias empresas
y un canal de televisién. El canal de television TGRT, de 1993, fue uno de los primeros
canales religiosos o islamicos [168]. El programa Huzura Dogru (Hacia el Reposo) emitia por
las mafianas y por las tardes peliculas de contenido religioso y documentales sobre los
principales seyhs sufies en la historia del islam. El grupo también cred en esta época sus
primeras residencias pre-universitarias.

La postura ideolégica del grupo se ha mantenido a lo largo del tiempo. Sin embargo, la
entrada en un mundo global y el uso de la tecnologia y de los medios de comunicacién
también han conseguido transformar, aunque sea parcialmente, los ideales de la cemaat. Un
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ejemplo de ello es el cambio formal en la programacién del canal de television de la cemaat.
La programacion religiosa, con el fin de aumentar la audiencia, ha ido decayendo con el
tiempo. El programa Huzura Dogru sigue emitiéndose pero ha quedado reducido a emisiones
en horarios de poca audiencia[169]. En la pagina oficial de la cadena, ésta es definida como
una cadena de noticias moderna con un formato inspirado en la cadena norteamericana
Fox [170]. Desde el afio 2004 posee una edicién digital. Mientras Hiiseyin Hilmi Isik se

oponia en sus obras a la misica modernay a la entrada de mujeres en la cemaat, en la
televisién se emiten programas musicales asi como debates sobre la situacién de la
mujer[171]. La cemaat pretendia edificar un movimiento para difundir el islam tradicional
de la peninsula de Anatolia, pero la faceta econémica que asumidé con Enver Oren y el
conglomerado de empresas Ihlas Holding[172] que dirige en la actualidad él mismo,
dificultan cada vez mas el mantenimiento de ese discurso. En los Gltimos afos y gracias a su
cadena de television, la cemaat ha adquirido la apariencia de un grupo mas reformado y
moderno. Mientras, entre los miembros del grupo se mantiene un cierto conservadurismo y
tradicionalismo que impiden que el grupo crezca. Ante la negativa a aceptar cualquier tipo
de reforma en el islam y el rechazo al activismo politico y cualquier tipo de islamismo, la
cemaat representa un intento de continuar una linea tradicional que, con la globalizacioén, es
una postura cada vez mas minoritaria.

Nurculuk

El movimiento nurcu constituye por si solo un apartado distinto y nuevo en la historia
religiosa turca. Sin llegar a ser una tarikat tampoco se puede entender sin atender al
sufismo y a las cofradias. En si, el movimiento nace como resultado de la descomposicion del
sistema de cofradias en el este de Anatolia. El nombre del movimiento procede del titulo de
la Risale-i Nur Kulliyati (Epistolas de la Luz), obra del te6logo y sufi Said Nursi (1878-1960).
La Risalle-i Nur es una exégesis (tafsir) sobre el Coran cuya difusiéon clandestina entre los
discipulos y seguidores de Said Nursi significd el punto de partida de un movimiento basado
en la fe, de esencia sufi que, posteriormente, se constituiria en forma de distintas cemaat.

El personaje de Said Nursi es emblematico. Por la magnitud del movimiento en la actualidad
y por la veneracion que todos los miembros y simpatizantes le tienen, es dificil encontrar un
grado 6ptimo de objetividad en los diferentes estudios, entre la admiracion o el rechazo
extremos. A pesar de que a menudo es presentado como tal, Said Nursi no renovo el saber
religioso y los puntos centrales de la Risale-i Nur provienen de la tradicion sufi, de la misma
Naksibendilik (remontandonos hasta las Maktubat de Ahmad Sirhindi en los siglos XVI-XVII) y
de la salafiyya. La gran novedad de Said Nursi, a mi parecer, es el logro conseguido al dirigir
esos conceptos del sufismo hacia una poblaciéon que habia entrado ya de lleno en el proceso
de modernizacion tipico de las sociedades industriales. El lenguaje usado por Said Nursi, si
bien ahora resultaria complejo por la cantidad de otomanismos que aparecen en él, eraun
lenguaje sencillo y claro que permitié una rapida difusiéon. Una de las principales obsesiones
de Said Nursi fue la basqueda de una salida para la decadencia en la que vivia el mundo
musulman. Su punto de mira en sus criticas no se centr6 en los nuevos dirigentes de la
Republica, a pesar de que éstos lo condenaran a penas de carcel en numerosas ocasiones.

Said Nursi (1873-1960) era kurdo y nacié en Bitlis, en el este de Anatolia. Lejos de la vida
cultural de la metrépolis del Imperio Otomano, la zona del Kurdistan otomano era una region
en la que los lazos de sangre y la tribalidad conformaban la estructura de la sociedad. En la
regioén, las luchas entre clanes y la debilidad del poder del estado eran dos constantes. La
ensefianza religiosa en la region estaba completamente dominada por la
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Naksibendilik[173]. Los seyhs de la Naksibendilik controlaban la ensefianza religiosa en las
tekke y también en las medrese. Aparte de recibir educacion religiosa en su hogar, Said Nursi
se formé siguiendo las ensefanzas de dos seyhs de la Naksibendilik: el Seyh Mehmed Emin
Efendiy el Seyh Seyyid Nur Muhammed Efendi. En 1888 obtenia el diploma religioso de las
medrese y empezaba a ejercer como iman. Pronto adoptaria una postura critica hacia los
rituales y la sociabilidad de las cofradias y se enfrentaria con los principales seyh de la
regiéon. Posteriormente, se iria a Mardin, donde tomaria contacto con la corriente salafiyya a
través de un estudiante de teologia[l74]. Tras convertirse en el profesor particular de los
hijos de Vali Omer Pasa (gobernador otomano de la region) en Bitlis, tuvo la oportunidad de
acceder a la biblioteca personal del vali que albergaba obras clasicas islamicas asi como
tratados de ciencias modernas y seculares (geografia, matematicas, quimica)[175].

Embaucado por las ciencias modernas, pronto buscaria soluciones para resolver el estado de
decadencia del mundo musulman e iria conformando una ideologia que luego se convertiria
en un movimiento de masas. Convencido de que las ciencias modernas y el islam no eran
incompatibles, lleg6 a la conclusién de que la decadencia del mundo musulman procedia de
la falta de consciencia religiosa de cada musulman. Said Nursi no estaba de acuerdo con que
las ciencias modernas pertenecieran a occidente y opinaba mas bien que “ciencia y religion
estaban interrelacionadas”’[176]. En cierta manera, Said Nursi no pretendia reformar el
conocimiento religioso para adaptarlo a los tiempos modernos sino ensefar los conceptos
basicos de la religion de forma diferente. La interiorizacion de esos conceptos seria lo que
permitiria a cada musulman conciliar ciencia y religion. Asi, la principal base del mensaje de
Said Nursi radicaba en reformar la ensefianza. Un musulman con consciencia religiosa seria
capaz de hacer un buen uso de la ciencia y de escapar de las dos Unicas corrientes que Said
Nursi desaprobaba y percibia como una amenaza contra la religién: el secularismo y el
positivismo.

Said Nursi siempre critico el sistema de cofradias pero los conceptos y la terminologia usados
en sus obras son totalmente sufies. De hecho, como se ha sefalado, Said Nursi se formo
como seyh de la Naksibendilik. Gran admirador de la modernidad, pedia a sus discipulos que
prescindieran de los aspectos externos de la religiéon (como la forma de vestir y los preceptos
del figh) para centrarse en los aspectos espirituales. El saber religioso se tenia que
interiorizar como un ejercicio espiritual. Esa dimensién interna permitiria al musulman
escapar de la duda y del materialismo y potenciaria la consolidacién de una moral religiosa.
Siempre rechazé la relacion de las tarikat entre maestro y discipulo. Sus discipulos, al
proceder a una lectura oral de la Risale-i Nur en las dershane (los lugares de reunién de los

miembros de la cemaat)[177] crearon “un nuevo tipo de sociabilidad que seria la versién
nurcu de la asamblea sufi”’[178].

Pronto empezd a implicarse en politica para conseguir apoyos en sus intentos de reformar la
educacién. En 1907 intenté que Abdilhamid Il apoyara econédmicamente la creacién de una
universidad en Van (en el este de Anatolia) en la que se ensefaran ciencias modernas e
islamicas de forma conjunta. El rechazo del califa le llevé a afiliarse a los Jén Tiirkler (Jovenes
Turcos) y a apoyar las reformas constitucionales del CUP[179]. Los lideres del CUP, asi como
los fundadores de la Republica, pronto vieron a Said Nursi como un elemento reaccionario
debido a su defensa a ultranza de la ensefianza religiosa. En 1909, unos meses después de
la llegada al poder del CUP, unas revueltas populares pusieron en peligro al gobierno. Said
Nursi era arrestado por primera vez, acusado de haber instigado a las masas. Said Nursi lucho
en la Primera Guerra Mundial y, posteriormente, apoyaria a los lideres de la Guerra de
Liberacion. Tras la fundacién de la Replblica y el establecimiento de un estado secular, Nursi
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regreso a Van y se alejé de la politica.

La revuelta del Seyh Said en 1925 produjo su segunda detencién y fue enviado a otra ciudad
del pais, Burdur, en la que cumpliria una pena de ocho anos de carcel. El estado ya lo
percibia como una verdadera amenaza pero al encarcelarlo en el exilio provocaria,
indirectamente, la aparicion de los primeros seguidores. No esta claro hasta qué punto pudo
Said Nursi haber participado en la rebelién, encontrandonos variedad de opiniones. Como
indica Hakan Yavuz, desde ciertos sectores, se tiende a identificar incluso la figura de Said
Nursi con la del Seyh Said [180]. Lo relevante es que en la carcel, Said Nursi escribiria
practicamente la totalidad de la Risale-i Nur Kulliyati, y se senté las bases para la edificacion
de una nueva cemaat que seria perseguida por el estado en sus primeros afnos de
existencia. Los seguidores de Said Nursi copiaban su obra a mano, la distribuian
clandestinamente y se reunian en las dershane para discutirla y comentarla. La diferencia
entre las tradicional tekke y las dershane residia en que las reuniones sociales de los nurcu

“se realizaban en casas particulares’[181]. Tras el conocimiento de la existencia de un
grupo consolidado, Said Nursi seria de nuevo arrestado.

Como las otras cemaat, el DP recibié el apoyo de los nurcuy, a cambio, se legalizaron sus
obras, lo que permitié una mayor difusion de sus doctrinas. Durante la Guerra de Corea, Said
Nursi incité a sus seguidores a alistarse para luchar contra el comunismo[182]. A su muerte,
en 1960, el estado exhumo su cuerpo y fue enterrado en otro lugar desconocido para evitar
que se convirtiera en una nueva tiirbe[183]. Es a su muerte cuando el grupo vive una
fragmentacién por oposicién de ideas y métodos.

Fragmentacion del movimiento Nur

La fragmentacion del grupo en funcién de diferencias étnicas, regionales y generacionales
también vino precedida de un conflicto ideoldgico ante qué postura debia tomar el grupo en
politica. La primera escision vendria provocada por los métodos de difusién de la Risale-i Nur.
La obra, hasta ese momento, era copiada a mano y en caligrafia arabe. Un sector de la
cemaat quiso transcribirla al turco moderno y editarla en imprentas. Otro, mas conservador,
creia que asi se perderia la esencia de la obra. De este conflicto surgiria un sector mas joven
y moderno que publicaria las obras de Said Nursi y, también, un primer peridédico que sirviera
como medio de difusién. A este grupo, con el tiempo, se le llamaria Yeni Asya y alin sigue

publicando su propio periédico[184].

Otro conflicto surgiria ya en 1980; el golpe de estado y qué postura adoptar ante la junta
militar del general Kenan Evren y la entrada en el liberalismo econémico dividi6é de nuevo a
la comunidad. Un sector dirigido por dos miembros de la cemaat Mehmet Kirkinci y Fethullah

Giilen adopt6 una postura pro-estatal y favorable a nacionalizar el movimiento Nur’[185]. La
colaboracién con el gobierno en la etapa Ozal facilitaria la consolidacién a nivel nacional de
estos grupos. La postura politica del grupo Yeni Asya de mantener un distanciamiento con el
gobierno, produjo una escisién dentro del grupo de la cual saldria Yeni Nesil (Nueva
Generacion). Grupos como el de Fethullah Giilen se dedicarian, a partir de esta época,
basicamente a actividades educativas con la creacion de escuelas y residencias
universitarias. Con un planteamiento similar a las escuelas de los grupos Siileymancilik y
Isikcilik, las escuelas Gulen darian mucha mas importancia a la ensefianza de ciencias
modernas y lenguas extranjeras como el inglés, para preparar a sus alumnos en un mundo
moderno y competitivo. El componente religioso de las escuelas Gilen quedaria reducido a
la propagacion de un conocimiento basico de la religién y a la inculcacion de valores morales
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y espirituales.

A finales de la década de los ochenta del siglo XX, la aparicion de un nacionalismo kurdo
militante también produciria una nueva escisién. El grupo Med-Zehra, de Muhammed Siddik,
reivindicaba los origenes kurdos de Said Nursi y veia en la persecucioén a la que se vio
sometido a lo largo de su vida un ejemplo de la discriminacién de la identidad kurda en la
Republica de Turquia. La creacién de una editorial, Tenvir Nesriyat, y de una revista, Dava
(juicio) permitieron ganar visibilidad y legalidad a dicho grupo, como primera cemaat kurda.
La oposicion de Med-Zehra al estado turco y su localizaciéon en el nacionalismo kurdo
produciria una subdivision dirigida por izetin Yildrim. Este nuevo grupo dirigi6 sus acciones
hacia actividades culturales ofreciendo formaciéon educativa a la poblacién kurda mas
desfavorecida. Dichas acciones fueron canalizadas a través de la Zehra EGitim ve Kiiltiir Vakfi

(Fundacién Zehra para la Culturay la Educacion) [186] vy la Risale-i Nur vio, a través de esta
fundacion, su primera edicién en lengua kurda.

El movimiento Giilen

El movimiento Giilen es un movimiento global basado en la fe que articula su mensaje a
través de un activismo social centrado en la educacién. Pretende el progreso hacia una
sociedad moderna capaz de usar los avances tecnoldgicos y cientificos al mas alto nivel pero
que al mismo tiempo sea una sociedad rica en valores morales y éticos. Adapta el mensaje de
Said Nursi a una sociedad post-moderna y global y representa el Unico ejemplo moderno de
expansion de un movimiento educativo a regiones fuera del islam. A pesar de ser un
movimiento nurcu existe una fractura ideoldgica. En la cemaat el personaje de Said Nursiy
su obra Risale-i Nur son, a menudo, recordados y propagados por Fethullah Giilen, pero no
constituyen ya la esencia y la base ideoldgica de su mensaje. Es el propio Fethullah Giilen
quien, a través de sus obras, difunde su propio mensaje y su forma de entender conceptos
como la modernidad.

Fethullah Giilen nacié en Erzurum en 1938 en el seno de una familia tradicional y recibié
formacién religiosa, de forma privada en su casa, a cargo de un seyh naksibendi, Seyh
Muhammad Liifti (Alvar imami). En 1957 tomo los primeros contactos con discipulos de Said
Nursi y empezd a asistir a las reuniones celebradas en la dershane de Muzaffer Arslan[187].
Tras licenciarse como iman del estado fue destinado en 1959 a Edirne y en 1966 se traslado
a Esmirna, donde trabajaria en la mezquita Kestanepazari. La inestabilidad de los Gltimos
anos de la década de los setenta del siglo XX y el auge de la violencia impulsaron a Fethullah
Giilen a crear un movimiento que ofreciera un refugio a la poblacion. Las primeras
actividades fueron dirigidas a la creaciéon de unos campamentos de verano para jovenes en
los que se pretendia inculcar valores éticos y morales combindndolo con la ensefianza de
ciencias modernas, historia e idiomas. Su activismo pronto empez6 a tener acogida y sus
seguidores se reunian para difundir el mensaje de Giilen y el de Nursi en domicilios
privados, llamados Isik Evier (Casas de la Luz)[188]. La voluntad de crear un movimiento
auténomo de los otros nurcu era, a mi parecer, ya una realidad. Nur e i1s1k son dos términos
con el mismo significado, “luz”, el primero de etimologia arabe y el segundo turca. Los
centros de difusion del mensaje de Nursi se denominaban, como ya se ha dicho, dershane;
mientras los centros, ya modernos, de Giilen fueron denominados de forma distinta.

El apoyo que fue ganando Giilen entre distintos sectores de la poblaciéon le permitiria, tras el
golpe de estado de Kenan Evren y la apertura de los primeros centros privados, idear un
movimiento centrado en la educacion. Su discurso hacia referencia a un islam nacional, un
islam turco, asi como a la necesidad de una ensefianza secular y moderna. En los discursos
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de Giilen se insistia en la necesidad de una moral (ahldk) y de una ética (edep) en la
formacién de cada individuo.

En el mensaje de Giilen existen dos términos igual de importantes. El irsad (guia) que
destacaba la importancia de ofrecer una orientacion a los jovenes para aprender a combinar
esa moral con la modernidad y la aksyon (accion) que exigia una implicacion de cada uno de
los individuos en la persecucion de esos objetivos. Con esos ideales, Fethullah Giilen fue
capaz de crear una red de escuelas modernas que cubriria toda la geografia nacional. La
busqueda de una calidad en la educacion que pudiera preparar a los jovenes en un mundo
cada vez mas competitivo sin descuidar la formacién en unos valores religiosos fueron dos
de los aspectos que mas acogida recibieron entre las clases medias emergentes. La
inmersion en un sistema capitalista liberal produjo la aparicion de nuevas clases ricas mas
tradicionales. Sin embargo, ese enriquecimiento y esa llamada a la prosperidad despertaban
impulsos negativos que Gililen conseguia suavizar.

El mensaje del movimiento Giilen no solamente se refleja en las escuelas que posee el
movimiento. Ya a finales de los setenta empezo6 a editar semanarios y revistas que trataban
varios temas religiosos como la revista Sizinti (Evasién) editada por primera vez en febrero de
1979 bajo el subtitulo de “La revista de la tolerancia y el amor” (Sevgi ve Hésgériiniin Dergisi)
[189]. En los afios siguientes continu6 abriéndose camino por los distintos medios de
comunicacion, llegando a poseer también un canal de television, Samanyolu TV[190], el
periodico Zaman[191], el periédico de mayor tirada en Turquia, y su edicién en inglés, el
Today’s Zaman[192], y varias emisoras de radio. Entre las publicaciones del grupo
destacan las revistas Aksyon, Yeni Umit, Yagmury The Fountain. Esta Ultima revista es
editada en inglés y cuenta con sus respectivas ediciones en aleman, arabe y ruso[193]. La
mayoria de las obras y articulos escritos por Fethullah Giilen estan al alcance de todo el
mundo a través de varias paginas de Internet asi como también pueden consultarse en su
pagina oficial disponible en 21 idiomas[194]. Esa visibilidad en los medios y la legalidad
que siempre han mantenido las escuelas han creado lo que Erol Giilay denomina “una macro-
comunidad imaginaria” de millones de simpatizantes que no tienen relacién alguna con el
movimiento pero comparten la misma visiéon del mundo y los mismos valores[195].

Al mismo tiempo, Glilen como lider espiritual de la comunidad o cemaat propaga un mensaje
de tolerancia y didlogo inter-religioso. En la década de los noventa se entrevistd con los
principales lideres de las distintas comunidades religiosas en Turquiay en 1998 se
entrevisté en Roma con el Papa Juan Pablo Il. Dicha visita al Vaticano generé gran
controversia en la prensa turca puesto que su movimiento oficialmente no es religioso y
porque las autoridades religiosas oficiales (Diyanet Isleri Baskanligi) nunca habian realizado
una visita al exterior hasta ese entonces. El rapido crecimiento del movimiento, su
expansion a otros paises y su gran influencia en muchos de los medios de comunicacién
provocaron que empezara a ser percibido por ciertos sectores como una amenaza al
estamento kemalista y a los pilares basicos de la Republica de Turquia, ain cuando era el
movimiento islamico que mejor se habia adaptado al secularismo turco y el mismo Giilen
siempre habia defendido y sigue defendiendo la compatibilidad entre democracia e islam.

Los partidos islamistas tampoco han recibido un apoyo formal por parte de Fethullah Gileny
sus seguidores. En las elecciones de 1997 en las que el partido mas votado fue el RP
islamista de Erbakan, la mayoria de los seguidores de Giilen se decantaron por votar al DYP
de Tansu Ciller y Siileyman Demirel [196]. La increible progresién del movimiento en la
década de los noventay su presencia en muchos medios lo convirtieron en uno de los
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actores con mas influencia en la esfera publica turca. A pesar de la continuada postura
apolitica de su lider, en el aflo 2000 se le abrié una causa judicial por “crear un frente contra
el laicismo”. Hace apenas tres meses, sin embargo, el Tribunal Supremo desestimé la causa
anulando el juicio y abriendo asi el camino a un posible regreso del lider de la cemaat,
residente en EEUU desde 1999[197]. Desde que apareci6 la noticia en los medios se ha
estado especulando sobre cuando volverd, como y qué va a cambiar. Sin embargo, la
percepcidén negativa que los sectores seculares tienen en la actualidad de Fethullah Gllen
no ha sido siempre tan feroz. El cambio de percepcion se produjo tras el 28F y la escision de
la sociedad en sectores laicos e islamicos. La cemaat de Fethullah Giilen no se vio
perjudicada entonces por las medidas tomadas y su poder, su capacidad de movilizacién y su
potencial econdmico, quedaron intactos. La ascensién del AKP y el modelo propuesto por el
nuevo partido coincidia en muchos aspectos con la ideologia de Giilen. La armonia entre
ambos grupos vendria plasmada en el periédico Zaman que se ha mantenido siempre en
una postura cercana al gobierno.

La insistencia en el didalogo inter-religioso y la progresion de la cemaat nos permiten definirla
o clasificarla como un movimiento de corte pragmatico, también denominado civico-

cosmopolita[198]. El grupo siempre ha perseguido la armonia entre democracia e islam,
aspecto que ha hecho despertar el interés por Giilen en el mundo académico occidental, que
le ha dedicado ya varias conferencias. Recientemente ha sido elegido como el intelectual
publico mas influyente del mundo segin una lista publicada en la revista norteamericana

Foreign Policy[199].

El movimiento Glilen ha demostrado su increible capacidad de adaptarse a un estado secular
sin oponerse a los estamentos mas basicos del secularismo de estado. Ademas, siguiendo la
linea de otras cemaat, se inicidé un proceso de expansion al extranjero que convertiria a la
cemaat en un movimiento global. Sin embargo, hay diferencias claras entre la cemaat de
Giillen y las otras. Diyanet, a través del DITIB, la Siileymancilik y la Iskenderpasa Cemaati se
centraron en las zonas donde habia una poblacién turca emigrante significativa, donde habia
poblacion musulmana con un pasado otomano comln (como Albania y Bosnia) o donde los
rasgos linglisticos y étnicos eran comunes a los de los turcos (las republicas del Asia Central)
[200]. La cemaat de Giilen también se asenté sélidamente en estas regiones.
Posteriormente, y eso es lo que la diferencia mas evidentemente del resto de cemaat, ha
seguido evolucionando y ha continuado su expansion en paises en los que la influencia
turca es inexistente e, incluso, en paises donde no hay una mayoria de poblacién
musulmana. Asi, en la actualidad, el movimiento contara con mas de 500 escuelas con
presencia en paises como Tanzania, Brasil, Indonesia, Australia, Filipinas y, recientemente,
Pakistan. El idioma que se imparte en dichas escuelas es el inglés aunque en todas ellas
existe una asignatura de lengua turca. El modelo de ensefanza laica aplicado en las escuelas
Gulen dentro de Turquia es exactamente el mismo que en el extranjero. En cierta manera, el
movimiento ha sabido articular sus estrategias en un mundo global para expandir su
mensaje de didlogo y tolerancia mas alla de las fronteras de Turquia, convirtiendo el
movimiento en transnacional y con una expansién y un efecto globalizante similar a la del
protestantismo evangélico pentecostal.

El mensaje de nacionalismo e islam que Giilen propagaba desde la década de los ochenta del
siglo XX se ha visto modificado por un mensaje global de tolerancia y modernidad. A través
de la educacién, el movimiento Giilen se ha convertido en un actor de la globalizacion que el
mismo lider define como un fenémeno positivo. Segun él, en este mundo global, las
nhaciones se llaman a la puerta pero eso no llevara a su desaparicion ni a la de las identidades
nacionales: “cada naciéon tiene muchas cosas que ofrecer a las otras y al mismo tiempo que
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recibir. El medio mas importante para ese proceso de intercambio es la educacion y las
instituciones educativas”’[201].

Otras cemaat

Existen muchas otras cemaat procedentes de la Naksibendilik que han jugado un mayor o
menor papel en la esfera publica turca. Mi intencidén aqui es simplemente nombrar las tres
que, a mi juicio, tienen una mayor presencia o popularidad. Ninguna de ellas ejerce un rol
determinante en la sociedad y tampoco lo ha llegado a hacer nunca. Mi objetivo es
simplemente aportar unos datos minimos y destacar que el nimero es mucho mayor. La
eleccion de estas tres responde a tres aspectos distintos. La primera, la Ismailada tekkesi se
ha caracterizado por un ultraconservadurismo y ha aislado el barrio de Fatih del resto del
pais en el proceso de modernizacién. La segunda, la Menzil Cemaati, es importante porque
después de transformar su estructura y convertirse en cemaat ha sabido mantener aspectos
rituales de su pasado sufi como tarikat naksibendi. La (ltima, la Erenkoy Cemaati, sin llegar
nunca a movilizar un gran nimero de seguidores, ha desempefiado una muy importante
actividad econémica en el campo privado.

Ismailaga tekkesi

La historia de dicha tekke se remonta al afio 1723, fecha de construccién de la mezquita
Ismailaga en el barrio de Fatih en Estambul por el Seyhiilislam ismail Efendi. Desde esa
fecha existe una tekke asociada a la mezquita de la tarikat Naksibendilik. E| primer seyh de
la tekke en la Republica, Ali Haydar Efendi, pasé seis meses en prision en 1926 por organizar
protestas contra las leyes que imponian un modo de vestir occidental. En 1960 el nuevo
seyh Mahmut Ustaosmanoglu continud con la postura ultraconservadora del grupo y empezoé
a ser conocido por la radicalidad de sus sermones. Ustaosmanoglu pedia que las mujeres ni
leyeran el periédico ni vieran la television. Todos sus miembros llevan barbas y largas
tunicas (ctippe) y las mujeres llevan una tunica (carsaf) negra que les cubre todo el cuerpo
exceptuando los ojos. Esos rasgos permiten separar a esta rama naksibendi de todas las
otras. No es un colectivo que haya contribuido en el proceso de modernizacion y destaca por
su rechazo al sistema. Tras el 28F uno de los posibles sucesores de Mahmut Ustaosmanoglu,
Cubbeli Ahmet Hoca, cumplié una pena de casi tres afios por edificar una escuela sin
permiso en terrenos publicos para impartir cursos del Coran. Pronto, Ahmet Hoca empezé a
acaparar la atencion de los medios de comunicacién por su ostentacion y por el lujo que le
rodea. Dos sucesos recientes han desatado el interés de los medios de comunicacién por la
Ismaila§a Tekkesi. En 1998, el yerno de Mahmut Ustaosmanglu fue asesinado en la misma
mezquita y, ocho afios después, otro asesinato, el del iman de la comunidad, Bayram Ali

Ozturk[202]. La tekke tiene un enlace oficial en Internet pero no se ha aprovechado nunca

de la tecnologia para propagar su mensaje [203].
Menzil Cemaati

La rama Menzil Kolu de la Naksibendilik procede de una tekke localizada en el pueblo Menzil,
cerca de Adiyaman, en el sudeste del pais. Quizas por su localizacion rural, es una de las
pocas cemaat que han mantenido activos hasta la actualidad algunos de los rituales sufies
que caracterizan a las tekke clasicas. La cemaat fue dirigida por Rasit Erol que tras su muerte
fue sucedido por su hermano Abdiilbaki Erol. La cemaat ha abierto centros en Ankaray
Afyon. El grupo de Ankara, dirigido por Fevzettin Erol, es llamado Semerkant Grubu (Grupo

de Samarcanda)[204]. Las actividades econédmicas de la cemaat son cubiertas por varias
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empresas locales que realizan trabajos publicos. Ademas de la ensefianza sufi, el grupo
también ha llevado a cabo ayudas sociales. En Ankara, asi como también en Adiyaman, tienen
centros para desintoxicacion de alcoholicos donde reciben ayuda psicologica.

Erenkoy Cemaati

Remonta sus origenes a Erbil, en el actual Irak, donde nacié su seyh, Mehmet Esat de la
Kelami Dergdhi. Este dejé Erbil tras el cierre de las tekke y se instal6 en Estambul, en el
distrito de Erenkdy. Tras las revueltas de Menemen en 1930, Mehmet Esat fue detenido
acusado de estar implicado y, murié mientras cumplia pena en la carcel. Le sucedié Mahmud
Sami Ramazanoglu que empezd a establecer contactos con empresarios y comerciantes. El
grupo empezo a crecery, tras la muerte de Ramazanoglu, Musa Topbas se hizo cargo de la
cemaat. Musa Topbas expandié ya en los ochenta las actividades econémicas del grupo con

la fundacién Muradiye Kiltiir Vakfi[205] y la edicién de una revista, Altinoluk (término turco
que designa la kiswa) desde 1986 [206].

Otras cofradias también han mantenido una cierta actividad como la Kadirilik (Ia Kadiri
Muhammediye esta presente en Estambul, Kayseri, Dlizce y Ankara y los Icmalciler en
Trabzon), la Halvetiye (la rama Sabaniye en Kiitahya, la Cerrahilik en Bursay Estambul y los
Ussakiler en Corum y Bolu). También tenemos a los galibiler, una cemaat que procede de la
Kadiri-Rufaiye en Ankara y Antalyay los melamiler de la tarikat Melamilik en lzmir, Manisa y
Aydin.

Las cemaat y otros grupos islamicos

Como hemos ido detallando a lo largo de este estudio, la cemaat es un fenémeno de
apariciéon moderna que basa sus origenes en la estructura sufi de las tekke. La determinacion
de las distintas cemaat de pasar a la accion y desarrollar actividades sociales, culturales y
econdmicas en la década de los ochenta coincidi6é con la apertura de Turquia al exteriory la
entrada de lleno en una fase de globalizacion econdémica. Esta entrada de Turquia en el
mercado libre propicié otro tipo de globalizaciones, como la globalizacién cultural y social. La
aparicién de muchos tipos de islamismo y el debate abierto por dichos grupos religiosos
sobre temas anteriormente incuestionables demuestra el grado de intercambio existente de
ideas y conceptos. Naturalmente, las cemaat, no son la Gnica formacion islamica que
apareceria en esta época. Los partidos politicos islamistas turcos, tras su progresivo
alejamiento de las cemaat, adoptaron posturas préximas a las tendencias islamistas que se
desarrollaban en paises arabes. La concepcion de un islamismo politico militante precisé de
un apoyo econdmico y social. La formacion del movimiento islamista Milli Gériis (Vision
Nacional), fundado en 1969 por Necmettin Erbakan, y su fortalecimiento en tierras europeas
demuestra como ahi, las nuevas ideologias islamistas conseguian permear las diferencias
étnicas entre los trabajadores musulmanes residentes en Europa. Bajo el lema de Adil Diizen
(El orden justo), que tenia como objetivo desarrollar una economia de mercado libre de
intereses y un fortalecimiento de la producciéon basada en el cooperativismo, Mijlli Gériis tuvo
gran acogida en Turquiay en Europa en la década de los ochenta del siglo XX, en pleno
apogeo del liberalismo econémico de Ozal. Ligada a los partidos politicos de Necmettin
Erbakan, Milli Gériis recibidé su mayor golpe moral con la crisis econdmica de 2001 que
demostro la insostenibilidad del sistema de cooperativas[207]. Ciertamente, Milli Goriis ha
sido una formacién islamica ajena a las cemaat que ha ejercido un papel muy importante en
la historia moderna de Turquia pero tras el 28F, los fracasos electorales del SP -
posteriormente ilegalizado - y del FP de Erbakan, ha perdido totalmente su capacidad de
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movilizaciéon en Turquia, mientras en Alemania sigue estando presente y se mantiene de
forma sélida. A pesar del apoyo firme de las cemaat a los partidos de centro-derecha, en los
barrios de las grandes ciudades y en las zonas rurales donde las cemaat tenian menor peso,
los votos eran facilmente canalizados por Erbakan a través de Milli Gériis.

También en este periodo surgieron los Unicos grupos radicales de creacién turca. El
Hizbullah kurdo - sin vinculacion con el Hizbullah libanés - fue fundado por Hiiseyin
Velioglu y estuvo activo durante la década de los ochenta y parte de la de los noventa del
siglo XX. Sus acciones se centraron en asesinatos selectivos y puntuales. Desde su
desmantelacién por el ejército en el ano 2000 no ha vuelto a actuar. Los miembros de
Hizbullah eran basicamente kurdos sunnies y no tenian relacion alguna con la organizacion
libanesa, si bien compartian métodos e ideologias asi como una simpatia por el régimen
irani [208]. El grupo surgio6 por diferencias ideoldgicas con el PKK, de ideologia marxista-
leninista. Las primeras acciones del grupo fueron dirigidas al asesinato de imanes locales y
lideres de grupos religiosos que ellos consideraban que iban “por el camino incorrecto”
[209]. La postura de los sectores islamistas y de las cemaat hacia Hizbullah siempre ha
estado marcada por la critica y el rechazo. Otro grupo terrorista de procedencia turca fue el
Islami Biiyiik Do§u Akincilar (IBDA, Corrientes Islamicas del Gran Oriente). Fundado por Salih
Izzet Erdis (alias Salih Mirzabeyodglu) se inspiraba en la ideologia Biiyiik Doju de Necip Fazil
Kisakiirek [210]. Como objetivos tenia la instauracién de un estado islamico basado en la
seriat. De la retérica, el grupo pronto pasé a realizar actos violentos, en un proceso que se
iniciaria a finales de los ochenta del siglo XX y duraria hasta 1995. IBDA se dedico a la
colocacién de bombas y a la realizacion de asesinatos selectivos. En su doctrina, los
elementos alevies, cristianos y judios eran sus enemigos. Su lider, Salih Izzet Erdis, fue
detenido y cumple en la actualidad cadena perpetua y la organizacién fue desmantelada.
[211]. A menudo, han aparecido articulos en los periédicos relacionando a la IBDA con la
Ismailaga Tekkesi. En ellos se acusa a la cemaat de proteger y colaborar con el grupo

terrorista[212].

Existen, también, organizaciones no-gubernamentales de corte islamico. Son organismos
tipicos de la sociedad civil y su constitucion es similar a los organismos existentes en las
sociedades occidentales, dando forma en Turquia al concepto occidental de “sociedad civil”.
Cabe destacar entre ellas a Mazlum-Der (Insan Haklar ve Mazlumlar icin Dayanisma Dernegi,
Organizacién por los Derechos Humanos y por la Solidaridad hacia los Oprimidos)[213],
fundada en 1991 por un grupo de abogados, periodistas, empresarios y escritores. Sin ser
directamente una institucion de caracter islamico, fue la primera organizacion en defender
los derechos de las mujeres con velo en la esfera publica. Esa postura, no contemplada por
otras organizaciones no-gubernamentales hasta la fecha, llevo a los medios de comunicacion
a etiquetarlos como islamicos [214]. Mazlum-Der ha desarrollado actividades en blsqueda
de la proteccion de todos los sectores marginados de la poblacién como no-musulmanes,
kurdos, mujeres, desaparecidos, etc. En la mayoria de actos publicos y protestas Mazlum-Der
figura siempre como uno de los organizadores. En el afio 2002, tras una conferencia
conjunta entre Mazlum-Der y Hrant Dink[215] en Sanliurfa sobre los derechos humanos de
las minorias en Turquia, uno de los dirigentes de Mazlum-Der, Seyhmus Ulek, y el propio
Dink fueron acusados de “humillar a la Republica de Turquiay el turquismo’[216].
Mazlum-Der también ha dirigido sus actividades hacia aquellas personas totalmente
desprotegidas y marginadas de la sociedad turca como prostitutas e inmigrantes ilegales.
Existen otras ONG’s en Turqgia que se dedican exclusivamente a los derechos humanos de las
comunidades musulmanas, como AK-DER (Ayrimciliina Karsi Kadin Hareketi, Mujeres contra
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la Discriminacion) [217] y OZGUR-DER (Ozgiir Diisiince ve E§itim Haklari Dernedi, Asociacion
para la Libertad de Pensamiento y los Derechos a la Educacién)[218]. Ambas organizaciones

estan formadas exclusivamente por mujeres y buscan proteger los derechos de las
musulmanas. El tema central de estas dos organizaciones es el veloy excluyen en su agenda

la proteccion de otras posibles identidades no-islamicas que estén discriminadas[219].

Otro sector muy importante es el de los intelectuales islamistas. Es imposible aqui trazar las
distintas tendencias y las vinculaciones con las cemaat por la exclusiva dedicacién que eso
requeriria. Simplemente, me parece necesario destacar la importancia de las acciones de los
intelectuales en la apariciéon de un debate religioso y en la busqueda de alternativas.
Algunos intelectuales tienen vinculaciéon directa con las cemaat y otros simplemente
profesan un respeto hacia dichas comunidades. No existe una postura critica hacia las
cemaat en los medios intelectuales islamistas y colaboran en sus publicaciones y revistas.

CONCLUSIONES

Como hemos visto en este trabajo, a lo largo de las distintas etapas politicas vividas por
Turquia los grupos islamicos han vuelto a emerger de una forma moderna y global
acaparando gran parte de la escena publica. De la misma manera, el concepto de
secularizacion en Turquia ha sido reformulado mas de una vez y el modelo francés impuesto
en sus origenes ha sido trasladado a un modelo mucho mas parecido al existente en Estados
Unidos. En la actualidad, el proceso de secularizacién en Turquia parece haberse reducido a
una lucha constante contra “la naturaleza y el desarrollo de ‘un islam oficial’ caracterizado

por el uso publico de la religién en busqueda de una cohesién nacional”’[220].

La relacion de las cemaat no sélo con la modernidad, sino también con la
secularizacion ha sido de influencia mutua. La percepcion que los grupos religiosos actuales
tienen del laicismo es distinta a la que tenian los primeros miembros de la cemaat moderna
en los afos cincuenta. La participacion progresiva de dichos grupos en la vida publica ha
contribuido a ese cambio en la percepciéon del secularismo y ha redirigido el proceso de
secularizacién en Turquia hacia una secularizacién estatal en la que existe una vida publica
religiosa, rica y variada, que no afecta directamente al estado de derecho. Sin embargo, la
presencia de estos grupos dentro de la esfera publica les convierte, a su vez, en actores de
la opinion publica. Las redes educativas que poseen les permite moldear las futuras
generaciones mientras que su palmaria presencia en los medios de comunicacion los
confirma como los garantes de la permanencia de un islam social manifiesto cada vez mas en
los aspectos cotidianos de la ciudad moderna.

A partir de la década de los ochenta del siglo pasado asistimos a un proceso de
transformacion ideoldgica de la esfera publica. La concepcion de la esfera publica por los
fundadores de la republica era de un control estricto por parte del estado; esfera publica era
donde el estado mejor manifestaba su poder para transformar la sociedad y conseguir “una
sociedad étnicamente homogénea de militancia secular capaz de codearse con las naciones
civilizadas de occidente”[221]. Para entrar en la esfera publica los individuos dejaban todas
las caracteristicas que los diferenciaban entre ellos reducidas al ambito privado. De la misma
manera, la fe y las creencias habian quedado reservadas al ambito personal y privado de
cada individuo, negandoles un papel social publico. El ciudadano en la esfera publica tenia
que ser un ciudadano modélico. La esfera plblica tenia que ser homogénea y, mientras el
estado fuera duefio de la “mision civilizadora”, seria usada como un instrumento ideolégico
en el que sélo la autoridad estatal tenia derecho a pronunciarse [222]. A partir de la década
de los ochenta del siglo pasado, con las medidas liberalizadoras y la visibilidad ganada por
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los grupos islamicos, existe un proceso de transformacion de la esfera publica turca hacia un
espacio en el que lo privado adquiere publicidad. La religion se vuelve plblicay la esfera
publica progresivamente se convierte en un espacio abierto paralelo a la autoridad politica.

La inversiéon ha sido posible en la forma en la que el ambito privado en Turquia ha ido
ganando riqueza y la religién ha ido adquiriendo un papel mas efectivo en la sociedad. La
inmersion de la cemaat en el ambito publico, con la creacién de una educacién religiosa
privada, la publicacion de revistas islamicas y los primeros periédicos, ha sido determinante.
El proceso de transformacion de las cemaat es definido por Talip Kucukcan como el paso de
ordenes sufies a movimientos religiosos de masas[223]. Cada cemaat, tiene una cantidad
determinada de miembros. La afiliacién a una cemaat no requiere ningun tipo de proceso
formal de admision y se limita simplemente a la voluntad del individuo de pertenecer a ella.
Pero el caracter masivo de la cemaat reside en la cantidad de colaboradores y simpatizantes
que se adhieren de una manera mas o menos formal. Las fundaciones desarrollan vinculos
directos entre individuos y cemaat que no exigen al individuo conocer el mensaje del seyh.
De hecho, muchos de los simpatizantes con los que cuenta Fethullah Gilen no han leido
nunca nada ni de Said Nursi ni del propio Giilen[224]. La filosofia sufi promovida por la
mayoria de las cemaat también facilita la participaciéon plural y el didlogo. En cierta manera,
la famosa frase del sufi Celaleddin-i Rumi, gel, gel ne olursan ol yine gel (ven, ven, sé lo que
quieras, pero ven), promueve los lazos de solidaridad, facilita la armonia entre distintos
grupos y permite a las cemaat coexistir con la aparicién de una conciencia individual
musulmana, que en definitiva, era uno de los objetivos por los cuales iniciaron esa apertura
al exterior. La reivindicacion de las figuras mas importantes del sufismo de Anatolia es
notable y lideres como Fethullah Giilen incorporan a su discurso de tolerancia y dialogo citas

y conceptos extraidos de Rumi[225].

La postura de las cemaat favorable al mantenimiento de un estado secular agiliza este tipo
de relaciones y vinculos que, simultaneamente, producen un mayor grado de islamizacién
social, atendiendo a referencias simboélicas o a preceptos morales. La transformacion de la
esfera publica con la aparicion de los distintos grupos islamicos en variados dmbitos supuso
un punto de inflexién en el proceso de secularizacion de Turquia. De los postulados de la
teoria de la secularizacién, observados al principio de este trabajo, vemos como la
diferenciacion de las esferas de poder del ambito religioso se mantiene como algo
consolidado. No existe en Turquia una amenaza al estado secular ni tampoco un movimiento
ideoldgico que sostenga una alternativa. La entrada del pais en un sistema econémico
neo-liberal ha transformado todos los sectores de la sociedad. Sin embargo, las practicas y
creencias religiosas no decaen. Es dificil concretar con exactitud si esas practicas decayeron
en épocas anteriores; la diferencia actual reside en su visibilidad: la asistencia masiva a las
mezquitas los viernes, la afluencia a restaurantes en la hora del iftar en el mes de ramadan,
la aparicién de un feminismo islamico, el incremento de la presencia de estudiantes con velo
en las universidades privadas, la moda islamica, etc. Las festividades religiosas como Seker
Bayrami[226] y Kurban Bayrami[227] han sido siempre festividades nacionales. Dénde si
existe una diferencia notable, respecto a épocas anteriores, es en la reivindicacion de un
pasado otomano. La celebracién de la toma de Estambul por Fatih el 29 de mayo de 1453 es
un evento que ha ido ganando ostentacién en los ultimos afos. La voluntad del gobierno del
AKP de recuperar la memoria histérica del pasado otomano, con sus respectivas referencias
religiosas - la conquista de Estambul es una victoria del islam al cristianismo-, es visible en
actos publicos como dicha celebracion.

El tercer postulado implicito en la teoria de la secularizacién, la marginalizacién y
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privatizacion de la religion, ha sido, en cambio, totalmente invertido en la actual Turquia.
Uno de los factores que desde un punto de vista global han demostrado el fracaso de dicho
postulado ha sido la presencia de un mercado religioso en el que distintas creencias
compiten. En Turquia, la presencia de una muy variada gama de cemaat y un movimiento
intelectual islamico muy activo avalan la presencia de un pluralismo religioso enormemente
rico. No existe un mercado religioso donde distintas confesiones tengan lugar sino una gran
variedad de interpretaciones de una misma religién y de un mismo mezhep, el hanefi.
Ademas, ese mercado religioso esta abierto a un didlogo que permite la libre movilidad de
cada individuo musulman. La cemaat moderna, al no estar atada a las relaciones de
parentesco, se basa en la libre asociacion. El musulman decide voluntariamente su
participacion en una cemaat segin los valores que ésta defienda. Los mecanismos de
participacion en la esfera publica engloban un nimero de “afiliados” mucho mayor. Es en el
establecimiento de vinculos afectivos, a través de trabajadores, beneficiaros de las ayudas
de las donaciones e intelectuales, que cada una de las cemaat entra en el dominio de la
publicidad y modela una esfera publica secular. Entonces aparece una religion publica
secularizada institucionalmente. Cada grupo religioso, al interactuar, defiende un discurso
publico que incorpora conceptos religiosos como la moral y la ética. Sin embargo, sigue
existiendo una privacidad religiosa. No hay una imposicion de las distintas interpretaciones
sino una mayor accesibilidad para cada uno de los individuos que tiene a su disposicién
variados medios de informacién y divulgacion al alcance de la mano. Ante las diferentes
versiones de las cemaat como producto moderno, ha ido ganando peso el concepto de
musulman individual que mantiene unos vinculos afectivos con las cemaat, pero que no se
siente como parte de ella. Esta nueva generacion también rompe con la percepciéon que del
islam tienen sus padres[228]. El grado de subjetividad religiosa va en aumento debido a

ese pluralismo religioso. Cada vez mas, los musulmanes en Turquia resuelven sus dudas
religiosas a través de Internet. A partir del Coran y la Sunna junto con la consulta en webs de
textos de todas las escuelas juridicas, cada musulman se convierte en un micro-mufti[229].
Los musulmanes encuentran toda la informacion necesaria del Coran y los hadices en
internet o CD-ROMs a los que algunos imanes no tienen ni acceso. Cuando surgen
cuestiones o dudas, se abren en foros, o directamente se dirigen a los lideres “mas visibles”
en la red, entre los cuales destaca Fethullah Gilen.

La interaccién entre cemaat y estado en la vida publica no siempre se ve reflejada entre los
miembros de la cemaat. El caso de la cemaat de Fethullah Giilen es doblemente interesante.
Es posible distinguir dos esferas diferenciadas, la privada y la publica. El movimiento Giilen
se compone de miembros y simpatizantes. Los miembros se relinen en las isik evler de forma
privada mientras el ambito publico lo componen todas las organizaciones del movimiento
que interactian con el estado. En el ambito privado, el alto nivel de religiosidad que
persigue un ideal de moralidad, “impone rigidas restricciones en las libertades individuales”
[230]. Sin embargo, la esfera publica del movimiento esta compuesta por una variada gama
de simpatizantes de distinta afiliacion religiosa, incluso gente procedente de sectores
seculares. El discurso de tolerancia y didlogo de estas asociaciones mantienen un
componente secular que permite establecer vinculos con el estado, de forma vertical, y con
el resto de grupos sociales, de forma horizontal. La visibilidad del movimiento Giilen en la
esfera publica es total. Es posible encontrar informacion sobre cada una de las
organizaciones del grupo y seguir qué tipo de actividades desarrolla. Ademas, y al igual que
la mayoria de las cemaat, todos sus enlaces en internet disponen de una edicion en inglés
que facilita el seguimiento desde el extranjero y le dotan de una legalidad y una visibilidad
global. El planteamiento asociativo secular de estos grupos coincide con la vision ideoldgica
actual que desde el gobierno del AKP se tiene del secularismo.
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El concepto de laicismo fue impuesto por unas elites republicanas convencidas de saber qué
era lo que la sociedad necesitaba para alcanzar el progreso. Posteriormente, ese secularismo
iria siendo replanteado seguln factores socio-politicos o geopoliticos [231]. La etapa
pluripartidista del DP inicié un primer cambio en el concepto de la secularizacién en Turquia
en la busqueda de una politica populista. La religién ganaba visibilidad y legalidad en un
estado secular inalterado. La década de los ochenta produciria una segunda trasformacion
atendiendo a motivos geopoliticos como la Revolucion Irani y la lucha contra el comunismo.
Un secularismo que incorporaba la religién en la concepcion identitaria nacional era
impuesto desde el estado. En cambio, el partido del gobierno actual, el AKP, interpreta el
secularismo como la separacion total de las esferas de poder del ambito religioso con el
modelo americano como inspiracién. Mientras el laicismo concebido por Atatiirk permitia, o
practicamente obligaba, al estado a controlar la religién, el actual gobierno busca justamente
lo contrario: la nula interferencia entre ambos sectores de la forma que la politica no controle
alareligiéon pero ésta gane su independencia de la politica.

La relacion islam-secularismo ha sido, entonces, reconfigurada por los musulmanes y por los
distintos gobiernos en Turquia. A modo de ejemplo, son interesantes los datos estadisticos
aportados por Ali Carkoglu y Binnaz Toprak en el afio 2006 en los que sélo un 14% de los
turcos queria un régimen basado en la seriat mientras un 73% no veia el secularismo

amenazado por el avance del islamismo[232]. Estrechamente relacionado con los cambios

producidos por la globalizaciéon y por la post-modernidad se ha buscado una comprensién del
secularismo dentro de la misma religiéon. Entre los musulmanes “se esta experimentando un
secularismo post-moderno no previsto por las teorias modernistas clasicas [233]. Esa
armonia entre estado secular e islam, sin embargo, no es percibida de forma igualitaria por
toda la sociedad. Existen dos zonas de friccidon bajo esa concepcién del secularismo que
pueden provocar un cambio de direccion en la re-secularizacion turcay que ponen en peligro
el modelo de “islamismo moderado” que representa el AKP. Una, de caracter ideoldgico, es el
nacionalismo turco basado en el kemalismo. La segunda, es la postura de las cemaat, del
gobierno y de Diyanet hacia la comunidad alevi.

El kemalismo como garante del progreso y de la modernidad en Turquia se basa en el
hacionalismo y en el laicismo y sigue siendo la Unica ideologia valida y factible para un
sector de la poblacién afin al CHP y también al MHP. La percepcion que este sector de la
poblacion tiene de la modernidad es estatica. Una definiciéon basada en el modelo occidental
de la sociedad industrial que rechaza cualquier papel que se le pueda otorgar a la religién
como factor de modernidad y de modernizaciéon. Mientras los grupos islamicos han

idealizado el modelo americano, los sectores kemalistas han hecho lo mismo con un modelo
europeo de modernidad heredado de los estado-nacion europeos de finales del siglo XIX y
principios del XX. Los efectos del 28F han producido una separacion fisica de la sociedad.
Mientras las cemaat y otros grupos entraron en una etapa de reflexion y surgio de forma
mas directa la necesidad de establecer relaciones con otros grupos, incluso grupos
no-musulmanes, los sectores nacionalistas han iniciado un proceso de regresiéon y
aislamiento. Ante la amenaza de un modelo islamico que consideran retrégrado y ante los
ataques de los grupos isldamicos a los estamentos mas basicos del kemalismo, han pasado por
un proceso de colectivizacion que los convierte a si mismos en una nueva “cemaat
ideoldgica” basada en la religion civil del kemalismo. La ideologia nacionalista ha identificado
a cuatro elementos que funcionaban de forma autéonoma a la voluntad del estado como a sus
enemigos: el comunismo (en el pasado), el nacionalismo kurdo, el islamismo politico que

quiere instaurar un estado basado en la seriat (seriatcilik) y el liberalismo[234]. Estos
cuatro elementos procedian del exterior y explican, también, la postura contraria de estos
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sectores nacionalistas al pluralismo basado en la sociedad civil [235].

Ante estas argumentaciones surgen dos problemas teéricos. Uno reside en la naturaleza del
conflicto bipolar. La fragmentacion social llegd a momentos tensos en el afio 2007,
enmarcada por dos sucesos: las elecciones presidenciales y la reforma sobre la ley del velo.
Con la mayoria absoluta del AKP en el parlamento, la sucesién del presidente Ahmet Necdet
Sezer levanto6 un conflicto mediatico que se extenderia pronto por la sociedad. Las
elecciones presidenciales se realizan cada siete afos y el candidato, a pesar de que suele ser
un lider del partido del gobierno, tiene que encarnar los valores basicos de la ideologia de
estado, entre ellas el laicismo. Por ejemplo, la eleccién de Sezer, diputado independiente,
vino precedida de un acuerdo entre todos los lideres que formaban la coalicién gobernante
ante las dificultades de apoyar unanimemente una Unica candidatura. La figura del
presidente se asocia al estado kemalista y no al gobierno. La eleccién de Abdillah Gil (hasta
entonces Ministro de Asuntos Exteriores) era algo mas polémico que la llegada de Necmettin
Erbakan a Primer Ministro. En la prensa, uno de los temas que mas opiniones y debates
originaron fue la imagen de una mujer con velo, Hayrunissa Giil, como la esposa del
presidente de una republica laica. La reforma sobre la ley del velo, aunque pueda ser
vinculada exclusivamente a los derechos y a las libertades individuales, tiene connotaciones
negativas. Para la ideologia nacionalista es la prueba evidente de la existencia de un
islamismo politico. Las acusaciones se avalan en el pasado islamista de Erdodan en el
RP[236] y en la prioridad que otras politicas sociales tendrian que tener en la agenda del
partido del gobierno. Ambos sucesos crearon una escision y la segunda victoria consecutiva
del AKP en las elecciones de noviembre de 2007 no facilita la reconciliacion entre ambos
sectores.

Existe una fragmentacion y una polarizacion de la sociedad. Sin embargo, la terminologia
usada para ambos grupos en estudios y articulos es inexacta ya que son definidos, en
muchas ocasiones, como laicos e islamistas. El conflicto no surge “entre musulmanes y laicos,
ni islamistas y laicos, sino entre musulmanes laicos - para los que la religién es un asunto
privado - y musulmanes anti-laicos - para los que el islam rige todos los aspectos de la vida
diaria, entre ellos la esfera publica’, pero no el estado secular[237]. El fenémeno de
urbanizacion y el crecimiento de las principales ciudades llevaron a la aparicion de los
gecekondu o varos[238] y a lo que normalmente se ha denominado como la periferia. Serif
Mardin, insistentemente, simplifica la historia de la Turquia moderna en la historia de la
conquista del centro por parte de la periferia, la conquista del estado por parte del pueblo a
las elites kemalistas [239]. Con ello Mardin explicaba lo ocurrido durante varias décadas
como un fenémeno constante desde 1950 hasta la actualidad. Dicho recurso, a mi parecer,
ya no es Gtil para explicar los cambios producidos desde 1997. Las manifestaciones a favor
del laicismo organizadas por el CHP antes de las elecciones presidenciales y la asistencia
masiva en las principales ciudades - Estambul, Ankara, Esmirna[240] - demuestran una
fractura en la sociedad y no nos permiten calificar de “elites” a un sector de la sociedad
amplio opuesto a las politicas del AKP y a la islamizacién de la sociedad.

De esta manera, reina una falta de didlogo entre ambos sectores que ni el AKP ni las cemaat
intentan solventar. El didlogo entre religiones promovido por Fethullah Giilen sigue
careciendo de un contacto con sectores ateos o sectores que no manifiesten una fe o una
moral religiosa, a pesar de la presencia de escritores declarados ateos, de forma simbélica,
en la Plataforma Abant. La realizacién auténtica de una sociedad civil basada en el pluralismo
obligaria a incluir a estos sectores de la poblacién asi como a otros elementos discriminados
por la ideologia kemalista. Por otra parte, Giilen ha sido criticado por su excesivo
pragmatismo por haberse mantenido en silencio respecto la cuestion kurda y por no haberse
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posicionado nunca al respecto[241].

La entrada de las cemaat en un mundo econdémico liberal y global y su articulaciéon en
empresas crearon una sensacion de riesgo y de inseguridad que se podia palpar en varias
publicaciones. El riesgo a perder su propia esencia, “a protestantizarse y a secularizarse”
[242]. Ademas, la presencia cada vez mas evidente de un pluralismo religioso y de canales
de debate creaba el tema ante la posibilidad de una fragmentacion religiosa. De ese temor,
Diyanet como una Unica institucién oficial religiosa del estado se veria reforzada. Diyanet ha
sido el foco de un debate intenso en estos ultimos afos ante el replanteamiento ideolégico
de la secularizacion en Turquia. Aunque Diyanet represente el islam oficial en Turquia el
organismo dista mucho de tener el apoyo total de la poblacién, que prefiere solucionar sus
dudas religiosas por si misma, a través de internet, o consultando con seyhs e imanes antes
que dirigirse a Diyanet. Diyanet no encuentra tampoco una homogeneidad dentro de sus
propias instituciones. En un proceso lento y continuado, miembros de distintas cemaat
fueron penetrando dentro de las escuelas de imanes, las facultades de teologia y los 6rganos
basicos de Diyanet. Observando al personal de Diyanet encontramos vinculos con Fethullah
Giilen, con la Sileymancilik, \a Isikcilik, |a Iskenderpasa, etc. lo que ha producido una
variedad de opiniones y la necesidad de alcanzar acuerdos. Citando a Thierry Zarcone, “el

ulema secularizado - de la republica - es un personaje de identidad multiple”[243].

La tolerancia religiosa de las cemaat encuentra también sus limites en sus relaciones con la
comunidad alevi. Ante “la vuelta al islam” o la recuperacién de la visibilidad de lo religioso en
Turquia, un proceso similar ha sido observado entre la comunidad alevi. Los alevies
abrazaron las politicas secularizadoras de Atatiirk como una forma de protegerse y de ocultar
su propia identidad religiosa, siempre percibida como una desviacién de la sunna. A pesar de
que el discurso pluralista basado en los derechos humanos de Tayyip Erdogan no haya
satisfecho, en general, a ninguno de los grupos étnicos y religiosos, la comunidad alevi ha
sido la menos beneficiada. La percepcion del alevismo por parte de las cemaaty del AKP no
ha facilitado nunca una linea de consenso. Uno de los pasos dados por el AKP ha sido el de
otorgar progresivamente autonomia a Diyanety que éste consiga representar un modelo de
islam acorde con el concepto de democracia de las sociedades occidentales. Pero Diyanet
sigue sin representar a la comunidad alevi, Diyanet no es una organizacion plural que
incluya a los alevies sino una organizaciéon pluralizada por las distintas cemaat sunnies
hanefies. La aparicién de un islam de dialogo con todos los grupos, asentado en las bases
del sufismo popular de Anatolia, tendria que superar esta oficialidad de la religién,
incluyendo a los alevies con sus propios organismos. Mientras todos los musulmanes sunnies
se benefician o pueden beneficiarse de las acciones de Diyanet, las cemevi (lugares de rezo
de los alevies) no reciben ningln tipo de financiacion. La Plataforma Abant ha dirigido
recientemente dos proyectos que pretenden establecer un didlogo y una mejor comprension
de “ese otro” en Turquia. En el afio 2007, se realizaron unos encuentros para tratar la
cuestion de los alevies y en marzo de 2008 se organizé un foro para debatir el problema

kurdo en busqueda de un consenso[244]. Estas iniciativas, sin embargo, no son suficientes

para cambiar las percepciones de la sociedad y no responden a una politica del gobierno o a
una tendencia generalizada.

La autonomia de Diyanet perseguida por el gobierno no implica una disminucién en la
financiacion estatal, mas bien al contrario. Diyanet sigue aumentando su presupuesto
anualmente y sigue la estela de las distintas cemaat en tierras europeas y Asia Central. La
conciliacion entre el islam turco y el neo-liberalismo econémico facilita la expansién de
Diyanet como modelo a otras zonas de mayoria musulmana. Turquia y las cemaat, tras pasar
por un proceso de globalizacién que alterd y transformé totalmente su fisonomia, han

03/06/2014 21:36



53de 77

https://sites.googl e.convsite/tei mrevi sta/numeros/numero-8-junio-dicie...

adquirido en estos ultimos afos la etiqueta de actor de la globalizacién. En las dinamicas de
la modernidad, no solamente aparecen nuevas formas de modernidad religiosas en un pais
globalizado cultural, econémica y socialmente sino que, posteriormente, podemos ver la
capacidad de estos mismos actores de convertirse de “pasivos” en “activos”. La visibilidad
publica de la religion como un fenémeno paralelo a la desecularizacion y globalizacion
mundiales viene acompanada, en este caso, de la aparicién de nuevos actores de la
globalizacién. La intencién politica de Turquia de ejercer un liderazgo en la zona de Asia
Central tras la caida de la Unidn Soviética no es algo precisamente nuevo. Turgut Ozal ya
idealiz6 el liderazgo de Turquia como guia de unos nuevos estados de camino hacia una
economia de mercado y al pluripartidismo. Sin embargo, los suefios de Ozal no se cumplieron
por no poder Turquia “solventar los problemas econémicos de las nuevas republicas por si

sola” en una época en que la economia turca estaba en crecimiento[245]. Turquia, en la
actualidad, ha estrechado los lazos con todas las republicas ex-soviéticas y la nueva
instruccion religiosa islamica, asi como la formacion de tedlogos, han sido dirigidos por las
cemaaty Diyanet.

Esta sub-globalizacién que Turquia y el islam turco estan dirigiendo es relevante también en
paises de poblacién musulmana no arabe. El modelo turco de las cemaat, un modelo basado
en el pragmatismo y la colaboracién con occidente, esta teniendo acogida en sociedades
globalizadas por el sistema norteamericano. Desde occidente, este islam es acogido como
una salvacion ante el fundamentalismo integrista y el modelo de “islam turco” esta siendo
exportado. En la cuspide de esta nueva dinamica de sub-globalizacién esta el movimiento
Gulen. El movimiento Giilen, sin ninguna duda el mas poderoso, tiene presencia en paises
africanos y en paises en los que el islamismo es percibido como un peligro por parte de
occidente, como Pakistan. Fethullah Giilen exporta la religion como un modelo cultural
globalizado que interactia con las caracteristicas locales religiosas de cada zona. La
capacidad globalizadora de las religiones es siempre menor a la de los estados, que constan
de unas estructuras institucionales de poder a su disposicion para actuar y ejercer una
influencia tanto a nivel local como global [246]. Sin embargo, la diferencia de Giilen es su
planteamiento de un sistema educativo posible de aplicar en cualquier regiéon sometida a los
efectos de la globalizacién. Fethullah Giilen “ha sido un revolucionario en la educacioén al

sustituir las medrese y las escuelas coranicas por otras de formato universitario’[247]. Sus
escuelas funcionan en lugares tan remotos entre si como Albania y Filipinas. La ensefianza
prioritaria del inglés y de las ciencias modernas ofrece una respuesta a las necesidades de la
poblacion en un mundo competitivo, pero la importancia de los conceptos éticos aporta una
sensacion de seguridad. Entonces, las escuelas de Giilen representan un modelo cultural
global basado en referencias religiosas mas que un modelo religioso en si. Como contraste,
no existe ninguna escuela ni fundacion de ninguna de las cemaat en los paises arabes. El
modelo cultural-religioso turco no tiene alin una presencia en el mundo arabe. Sin embargo,
desde hace unos afos, Turquia, como pais, esta ejerciendo un papel importante en los
ambitos econdmico y mediatico. Simplemente como citas para una futura reflexién, aporto
dos ejemplos claros. Las exportaciones turcas se han incrementado enormemente [248] y
las series televisivas turcas, dobladas al arabe libanés, han ido sustituyendo a las otras series
extranjeras y han ganado niveles de audiencia asombrosos por todos los paises arabes. La
serie Glimiis, titulada Nur en los paises arabes, fue lider de audiencia y conmocion¢ la
opinién publica. El influjo de Giimiis es visible incluso en un cambio de tendencia en la moda
femenina[249]. Otras series como Ihlamurlar altinda (Bajo los limeros) y Kurtlar vadisi (El

valle de los lobos) estan registrando audiencias similares a las de Giimiis[250]. Turquia,
desde hace unos afos, ha empezado a ejercer una influencia cultural y econémica en los
paises arabes.
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La capacidad de las cemaaty de Turquia de exportar un modelo y el éxito que estd teniendo
en muchas zonas contrasta con los problemas internos de Turquia. La sostenibilidad de este
modelo dependera directamente de la capacidad del islam turco representado por las
cemaat, por Diyanety por el AKP de solucionar las fricciones con otros grupos turcos que no
se sienten representados por el sistema. El cambio de postura del AKP desde su segunda
victoria electoral, mas intransigente y totalitaria, no augura la consolidaciéon de una esfera
publica mas plural que, tras recuperar la visibilidad de la religién, sigue ocultando o
marginando otros grupos étnicos y religiosos. Las cemaat han sido los principales actores de
un cambio y han sabido adaptarse a las nuevas circunstancias pero ciertos prejuicios o
conceptos permanecen en el dmbito privado de las distintas comunidades. Aun asi, los
aspectos internos de cada grupo no estan exentos de influencia. Nuevas generaciones y la
adhesién de nuevos miembros ajenos a la estructuracién de cada cemaat aportan un primer
paso hacia ese cambio. Con el tiempo, podremos comprobar si ese proceso de transformacion
externo ha conseguido unificarse con los principios internos de cada grupo o si, al contrario,
las diferencias se han acentuado.

ENLACES DE INTERNET

CEMAAT

Erenkoy Cemaati

-Altinoluk Dergisi (Revista Altinoluk)

http://www.altinoluk.com/

-Muradiye Vakfi (Fundaciéon Muradiye)

http://www.muradiyevakfi.com/

Fethullah Giilen

-Aksyon Dergisi (Revista Aksyon)

http://www.aksiyon.com.tr/

-Fethullah Gillen (pagina oficial)

http://tr.fqulen.com/

-Sizint1 Dergisi (Revista Sizinti)

http://www.sizinti.com.tr/
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-The Fountain Magazine (Revista The Fountain)

http://www.fountainmagazine.com/

-Today’s Zaman Newspaper (Periddico Today’s Zaman)

http://www.todayszaman.com/tz-web/

-Yagmur Dergisi (Revista Yagmur)

http://www.yagmurdergisi.com.tr/

-Yeni Umit Dergisi (Revista Yeni Umit)

http://www.yeniumit.com.tr/

-Zaman Gazetesi (Periodico Zaman)

http://www.zaman.com.tr/

Iskenderpasa Cemaati

-AK Radyo

http://www.akradyo.net/radyo.asp?p=anaframe.asp#

-Hakyol EGitim Yardimlasma ve Dostluk Vakfi (Fundacion Hakyol de la Amistad y Ayuda a la
Ensefanza)

http://www.hakyolvakfi.org/tr/default.asp

-Istanbul Kiiltiir ve Sanat Vakfi (IKSV, Fundacién Estambul de la Culturay el Arte)

http://www.iksv.org/

-Sagduyu Partisi (Partido del Sentido Comun)

http://www.sagduyu.org/

-Saglik Vakfi (Fundacion de la Salud)

http://www.saglikvakfi.org.tr/html/default.asp

-Server Holding

http://www.server.com.tr/qgiris.htm#

Ismailaga Tekkesi
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http://www.ismailaga.info/index1anasayfa.html

Isikcilik

-Ihlas Holding

http://www.ihlas.com.tr/

-Tiuirkiye Gazetesi (Periédico Tiirkiye)

www.turkiyegazetesi.com

-TGRT Haber (Cadena de noticias TGRT)

http://www.tgrthaber.com.tr/

http://www.tgrthaber.com.tr
/section_view.aspx?quid=69876329-3519-4695-9d6b- 2b7d7574436

http://www.tgrthaber.com.tr/section_view.aspx?quid=99745a6a-
c89d-4f35-bc3e- 3fdf47fcbb09

http://www.tgrthaber.com.tr/section_view.aspx?guid=cfd3ec88-204d-
4794-949f- 528ca989aeb66

Menzil Kolu

-Semerkant Grubu (Grupo Samarcanda)

http://www.semerkand.com/index.html

Siileymancilik

-Fazilet Nesriyat (Editorial Fazilet)

http://www.fazilet.com.tr/

Yeni Asya

-Yeni Asya Gazetesi (Periddico Yeni Asya)

http://www.yeniasya.com.tr/
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Zehra

-Zehra EGitim ve Kiiltiir Dernegi (Asociacion Zehra de la Educacion y la Cultura)

http://zehradernegi.com/index.php

B. OTROS ENLACES

-AK-DER (Mujeres contra la discriminacion)

http://www.ak-der.org/

-Belgenet (Konrad-Adenauer-Stiftung, datos estadisticos)

http://www.belgenet.net/ayrinti.php?yil_id=12

-European Stability Inititative (ESI, Iniciativas de Estabilidad Europea)

www.esiweb.org

-Gazeteciler ve Yazarlar Vakfi (Fundacion de Periodistas y Escritores)

http://www.gyv.org.tr/default.asp?caid=78

http://www.gyv.org.tr/bpi.asp?caid=149&cid=1051

http://www.gyv.org.tr/bpi.asp?caid=149&cid=1788

-Istanbul Biiyiiksehir Belediyesi (pagina oficial del Distrito del Gran Estambul)

http://www.ibb.gov.tr/tr-R/BilgiHizmetleri/Istatistikler/Documents/demografi
/t211.pdf

http://www.ibb.gov.tr/tr-R/BilgiHizmetleri/Istatistikler/Documents/demografi
/t211.pdf

-Mazlum-Der (Asociacion por los Derechos Humanos y por la Solidaridad hacia los Oprimidos)

http://www.mazlumder.org/
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-OZGUR-DER (Asociacién para la Libertad de Pensamiento y los Derechos a la Educacion)

http://www.ozgurder.org/v2/index.php

-T.C. Bagbakanlik Dis Ticaret Miistesarliji (Consejeria de Comercio Exterior de la Oficina
del Primer Ministro de la Republica de Turquia)

http://www.dtm.gov.tr/dtmweb/index.cfm?action=detay&yayinlD=245&
iceriklD=262 &dil=TR

-Tiirk Dil Kurumu (Academia de la Lengua Turca)

http://tdkterim.gov.tr/bts/

-Tiirkiye Biiyiik Millet Meclisi (Gran Asamblea Nacional Turca)

http://www.tbmm.gov.tr/develop/owa/milletvekillerimiz_sd.dagilim

-Tiirkiye Istatistik Kurumu (Instituto de Estadistica de Turquia)

http://www.tuik.gov.tr/PreHaberBultenleri.do?id=3992

http://www.die.gov.tr/nufus_sayimi/2000Nufus_Kesin1l.htm

SIGLAS

AKP - Partido de la Justicia y el Desarrollo (Adalet ve Kalkinma Partisi)
ANAP - Partido de la Madre Patria (Anavatan Partisi)

AP - Partido de la Justicia (Adalet Partisi)

CHP - Partido Republicano del Pueblo (Cumhuriyet Halk Partisi)

CUP - Comité de Unidn y Progreso ([ttihat ve Terakki Partisi)

DISK - Confederacion de Sindicatos Obreros Revolucionarios de Turquia (Tiirkiye Devrimci

Isci Sendikalari Konfederasyonu)

DITIB - Cooperacién Turco-Isldmica de Asuntos Religiosos (Diyanet Isleri Tiirk Islam
Birligii)

DP - Partido Democrata (Demokrat Partisi)
DSP - Partido de la Izquierda Democratica (Demokrat Sol Partisi)

DYP - Partido del Camino Correcto (Dogru Yol Partisi)
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FP - Partido de la Virtud (Fazilet Partisi)

IBDA - Corrientes Islamicas del Gran Oriente (Islami Biiyiik Dogu Akincilar)
IHL - Escuelas de Imanes y Oradores (Imam Hatip Liseleri)

MC - Frente Nacional (Milliyetci Cephe)

MDD - Revolucion Democratica Nacional (Milli Demokratik Devrim)

MGK - Consejo Nacional de Seguridad (Milli Giivenlik Kurulu)

MHP - Partido del Movimiento Nacionalista (Milliyetci Hareket Partisi)

MIT - Organizacién de Inteligencia Nacional (Milli Istihbarat Teskilati)
MNP - Partido del Orden Nacional (Milli Nizam Partisi)

MSP - Partido de la Salvacion Nacional (Milli Selamet Partisi)

MUSIAD - Asociacién Independiente de Hombres de Negocios y Empresarios (Miistakil

Sanayici ve Is AdamIlari Dernedi)

PKK - Partido de los Trabajadores Kurdo (Partiya Karkerén Kurdistan)

RP - Partido de la Prosperidad (Refah Partisi)

SDP - Partido de la Revolucién Socialista (Sosyalist Devrim Partisi)

SP - Partido de la Felicidad (Saadet Partisi)

TBMM - Gran Asamblea Nacional Turca (Tiirkiye Biiyiik Milli Meclisi)

TIP - Partido Obrero de Turquia (Tiirkiye Isci Partisi)

TRT - Radio Televisién Turca (Tiirkiye Radyo Televizyon)

TSIP - Partido Socialista Obrero de Turquia (Tiirkiye Sosyalist Isci Partisi)

TUSIAD - Asociacién Turca de Hombres de Negocios y Empresarios (Tiirk Sanayicileri  ve Is

Adamlari Dernegi)

[1] La modernizacién reflexiva significa la auto-destrucciéon creativa de la sociedad
industrial, no debido a una revolucién o crisis sino a la victoria de la modernizacion
occidental. BECH, Ulrich (1995): “The Reinvention of Politics: Towards a Theory of Reflexive
Modernization”, en Ulrich Bech, Anthony Giddens y Scott Lash (dirs.): Reflexive
Modernization: Politics, Tradition and Aesthetics in the Modern Social Order, Cambridge,
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