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Dortnala gelip uzak Asya'dan
Akdeniz'e bir kisrak bagi gibi uzanan
bu memleket, bizim.

Bilekler kan iginde, disler kenetli, ayaklar ¢iplak
ve ipek bir haliya benziyen toprak,
bu cehennem, bu cennet bizim.

Kapansin el kapilari, bir daha acilmasin,
yvok edin insanin insana kullugunu,
bu davet bizim.

Yasamak bir agag gibi tek hiir
ve bir orman gibi kardescesine,
bu hasret bizim.

Un pais con forma de cabeza de yegua
viene galopando desde la lejana Asia
extendiéndose en el Mediterraneo

este pais, es nuestro.

Con las mufiecas ensagrentadas, los dientes apretados,
los pies descalzos y la tierra como una preciosa alfrombra de seda
este infierno, este paraiso es nuestro.

Deja que las puertas que pertenecen a otros se cierren,
deja que nunca mas se vuelvan a abrir

y acaben con la esclavitud del hombre por el hombre,
este llamamiento es nuestro.

Vivir como un arbol solitario y libre,

y como un bosque en hermandad,
este anhelo es nuestro.

Nazim Hikmet (1901-1963)



A mi familia
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CONVENCIONES LINGUISTICAS Y SOBRE TRASLITERACION

Las transcripciones utilizadas en el presente trabajo siguen como disposicion general las
normas para el arabe de la Escuela de Arabistas Espafioles detalladas en la revista Al-Andalus asi
como las presentes en la Encyclopaedia of Islam en su segunda edicion. En referencia a los
términos en turco-otomano (osmanlica), se ha tomado como referencia la obra Osmanli Tiirkgesi
Kilavuzu de Hayati Develi, Presidente de la Yunus Emre Enstitlisi, asi como las normas de
trascripcion propuestas por la Sociedad de la Lengua turca (Tirk Dil Kurumu, TDK) para el turco
moderno (Tirkge).! Con todo ello, se hace necesario mantener algunos preceptos para una

correcta pronunciacion:

Letra turca Sonido en castellano

c y fuerte
¢ ch
g No tiene sonido

0 eu
1 ie
S sh

! Pagina web de la Sociedad de la Lengua turca (TUrk Dil Kurumu, TDK). En linea http://www.tdk.gov.tr/
(Consultado el 14/06/2015).
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.| ANTECEDENTES Y ESTADO DE LA CUESTION

Desde la perspectiva de los procesos de democratizacion comparada, Turquia supone un
caso inusual por una serie de caracteristicas propias. Si bien es uno de los mejores ejemplos de
una democracia de “segunda ola”,? la transicion durante el periodo de entreguerras desde un
régimen autoritario de partido inico en torno al Partido Republicano del Pueblo (Cumhuriyet Halk
Partisi, CHP) fue consumada tras la primera eleccion libre y competitiva de la Republica

celebrada el 14 de mayo de 1950.

A pesar de lo anterior, el pais de herencia otomana ha fracasado no solo en cuanto al
establecimiento de una democracia “procedimental” o “electoral”, la misma que ajusta las reglas
del proceso politico para que sean claras e iguales para todos los participantes del mismo,
asegurando el juego limpio entre todos los actores sino también en términos de implementar una
de tipo “sustantiva” o “material”, la cual toma como referencia los objetivos politicos. El sistema
sera tanto o mas democratico cuanto mas disminuyan las desigualdades econémicas y sociales
existentes entre los miembros de la comunidad.® En la actualidad, no obstante, la desaparicion de
una de las caracteristicas mas perdurables del sistema politico turco, la tutela militar, ha sido
posible gracias a un reordenamiento, en algunos casos “extremado”, de las relaciones civico-
militares, ampliando con ello el poder civil sobre la élite castrense asi como también reduciendo
a lo remoto la probabilidad de una futura asonada militar que mantenga el apoyo social de otras

ocasiones, como la ocurrida el pasado 15 de julio del 2016.

Por tanto, en paralelo a la conversion de las relaciones entre civiles y militares también es
resaltable la disminucion del tradicional dominio del establishment kemalista en otros ambitos
como el poder judicial o la politica exterior, compartiendo en algunos casos el “centro”, como
ocurre en ambitos como el econdémico en el que la existencia de una nueva burguesia de
connotacion religiosa en Anatolia supone una critica tanto a la teoria de la neo-modernizacion
como a la clasica, puesto que dicha contra-¢élite supone una interpretacion religiosa que retrata
positivamente el capitalismo y la democracia asi como también una fuerza modernizadora

refundada en el Islam.

2 Cfr. Samuel P. Huntington. The Clash of Civilizations and the Remaking of World Order. Nueva York: Simon and
Schuster, 1996, p. 217

3 lter Turan. “Two steps forward one step back: Turkey’s democratic transformation”. En Carmen Rodriguez,
Antonio Avalos, Hakan Yilmaz y Ana I. Planet (Eds.) Turkey’s Democratization Process. Londres: Routledge,
2014, p. 47.
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Desde la fundacion de la Republica, la religion islamica ha desempefado a la misma vez
una funcioén dual y contradictoria. Pese a que la ¢€lite estatal ha confiado a menudo en la religion
isldmica como una sefia de identidad comun de los pueblos que constituyen la nacion turca, al
mismo tiempo, también ha sido percibido como una amenaza debido a su capacidad inherente
para desafiar al poder del Estado como una fuente alternativa de legitimidad politica.* De hecho,
a pesar de los intentos de reforma y modernizacion con la desarticulacion del Imperio otomano, el
periodo reformista de la primera época republicana es tratado de forma persistente como una
nueva etapa, es decir, como la marca de denominacion de una “nueva Turquia” (republicana y
laica) en lugar de la vieja (otomana e islamica) que se legitima mediante una ruptura con el
pasado a pesar de representar dos etapas con un claro caracter revolucionario, debido a que en la
primera de ellas fue asegurada la independencia de los turcos contra las potencias imperialistas v,

en la segunda, con la fundacién de un nuevo y moderno Estado-nacién independiente.’

Todo lo anterior puede ser conectado en la actualidad con la reciente aprobacion el
pasado 16 de abril de las 18 propuestas del Partido de la Justicia y el Desarrollo (Adalet ve Kalkinma
Partisi, AKP/AK Parti), que necesitd del apoyo del conservador y ultranacionalista Partido del
Movimiento Nacionalista (Milliyet¢i Hareket Partisi, MHP) para alcanzar la mayoria de tres quintos
en la Gran Asamblea Nacional de Turquia (Tiirkiye Biiyiik Millet Meclisi, TBMM), o 330 escafios, y asi
convocar el referéndum, el mismo que establece de facto un sistema presidencial mediante una
mayor atribucion de poderes y funciones ejecutivas para el actual Presidente de la Reputblica
(Cumhurbaskant), Recep Tayyip Erdogan, y que se desvincula por completo de la Turquia
kemalista, tutelada e influenciada por los militares a través de la Constitucion de 1982, e impulsar

asi una “nueva Turquia”.® Este trabajo se interesa por la trayectoria de este partido.

Dicho de otra manera, esta investigacion se centra en el proceso de consolidacion en la
arena politica del AKP/AK Parti desde su acceso al poder en noviembre de 2002, tan sélo un afio y
tres meses después de su creacion, hasta que alcanza la hegemonia en el sistema politico turco en
2015, cuando consigue por primera vez en casi siete décadas de democracia multipartidista cuatro

(casi de forma consecutiva) gobiernos con mayoria absoluta. Dicha hegemonia, que ha sido

4 Cfr. Imanol Ortega. “Introduccién”. Tiempo devorado, 3: 2 (2016), pp. 229-261. En linea
http://revistes.uab.cat/tdevorado/article/download/v3-n2-ortega int/pdf 83.

5 Mustafa Erdogan. “Islam in Turkish Politics: Turkey’s Quest for Democracy without Islam”. Liberal Diisiince
Toplulugu, 4: 14 (1999), pp. 103-117.

® Cfr. Burhanettin Duran. “Presidentialism: The Turkish Way?”. Daily Sabah, 23/02/2015. En linea
http://www.dailysabah.com/columns/duran-burhanettin/2015/02/23/presidentialism-the-turkish-way (Consultado el
23/05/2015).
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“construida a través de la transformaciéon”,” en la medida que transformacién “define los

parametros de la gobernanza, distribuye y redistribuye el poder entre los diferentes segmentos y
actores; y determina quién gana la lucha por el poder. Lo anterior ha permitido que, al menos en
sus dos primeras legislaturas en el poder (2002-2007) y (2007-2011), el AKP haya llevado a cabo
una amplia reforma en Turquia”.® En otras palabras, la hegemonia electoral, el colapso del viejo
orden y el proceso de construccion de una “nueva Turquia”, se han fortalecido mutuamente de tal

manera posibilitando la creacion de un circulo virtuoso de supremacia para el partido.

Por otro lado, como bien establece Laura Feliu, “la mayoria de los trabajos que han
abordado las Ciencias Sociales aspiran a identificar una serie de constantes, de tendencias
generales que afectan de una u otra manera a los actores a nivel local. El proceso de
globalizacion y las facilidades comunicativas facilitan los procesos de exportacion de ideologias,
de emulacion de victorias (como la revolucion irani), de disuasion (por fracasos como el del
Frente Islamico de Salvacion (FIS) en Argelia) o de ejemplificacion (experiencias a la espera de
convertirse en modelos, como es el caso del gobierno islamista en Turquia)”.’ De ahi parte no
solo la propuesta de identificar una serie de procesos comunes al conjunto del mundo islamico
derivada del debate sobre el declive del islamismo,!® provocado, segin ihsan D. Dag, por la
globalizacion, la oportunidad en las estructuras internacionales y el fracaso de las experiencias
malogradas de gobiernos islamistas a finales de la década de los afios noventa momento en el
cual el movimiento islamista turco estaba en su etapa mas vigorosa, sino también los

planteamientos que dan un paso mas alla y sostienen que los partidos islamistas no deberian

seguir conservado esa etiqueta, ya que su evolucion conlleva a un cambio de naturaleza.!!

A todo ello se anadio el hecho de que algunos actores islamistas, destacando el papel de
politicos, académicos e intelectuales, que rompieron sus lazos de relacion con la tradicion
islamista omitiendo la experiencia dada durante varias décadas y estableciendo que fueron los
propios islamistas los que “se habian desviado del camino volviéndose extremadamente radicales

debido a que la coyuntura doméstica e internacional hizo que algunos de ellos modificaran su

7 Cfr. Sebnem Giimiiscii. “The Emerging Predominant Party System in Turkey”. Government and Opposition, 48: 2
(2013), pp. 223-244.

8 Op. cit. Fuat Keyman y Sebnem Giimiis¢ii. Democracy, Identity and Foreign Policy in Turkey: Hegemony
Through Transformation. Hampshire: Palgrave Macmillan, 2014, p. 3.

® Op. cit. Laura Feliu. “El Islam politico en Turquia: una aproximacion desde el debate sobre el declive del
Islamismo”. Cuadernos de estrategia, 125 (2004), p- 168. En linea
https://dialnet.unirioja.es/descarga/articulo/1961607.pdf (Consultado el 20/04/2017).

10 Cfr. Olivier Roy. L'échec de I'lslam politique [El fracaso del islam politico]. Paris: Editions du Seuil, 1992.

"' fhsan D. Dag1. “Transformation of Islamic Political Identity in Turkey: Rethinking the West and Westernization”.
Turkish Studies, 6: 1 (2005), p. 30.
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discurso.'? Por ello, la disminucién de los “espacios de oportunidad politica” para los actores
isldmicos ha dado lugar a una actitud autoreflexiva y autocritica en lugar de la consolidacion de
una postura radical tanto en los circulos de los propios partidos islamistas como en grupos

isldimicos mas amplios.!?

El primero de dichos planteamientos, denominado por Stephen S. Schwartz, Aksu Bora,
Koray Caligkan o fhsan D. Dag como “neo-islamismo”, propone que estos partidos fusionen
fusionan su grado de religiosidad con los democraticos liberales para asi extender las libertades
religiosas en aquellos medios donde coexisten con otros movimientos politicos en un orden
secular.'* También existen otras aproximaciones, sobre todo en aquellos autores que tratan de
analizar la evolucion historica de los movimientos islamistas de cardcter politico, a menudo de
forma descriptiva y en menor medida historica y cultural en vez de analitica, como Charles
Kurzman, que equipara el “islam liberal” o el “liberalismo islamico” con el post-islamismo,
gracias al cambio general en las actitudes y estrategias de la militancia islamista en el mundo
islimico y musulman.'> Para Asef Bayat, no obstante, si por “islam liberal” podemos entender
“una interpretacion del Islam que se adapte a la democracia moderna, un Estado no religioso y la
libertad de pensamiento y el progreso humano, la nocion de “islam liberal” comparte mucho con
el pensamiento post-islamista”.'® Por su parte, Reinhard Schulze utiliza el término post-islamismo
para describir un “islamismo postmoderno” ante la creciente fragmentacion y vision del mundo
unicamente bajo premisas ‘“étnicas” debido a las crecientes reinterpretaciones y diversas

localizaciones del propio movimiento islamista.

12 Ahmet T. Kuru. “Globalization and Diversification of Islamic Movements: The Three Turkish Cases”. Political
Science Quarterly, 120: 2 (2004), p. 150. En linea http://hei.sdsu.edu/~akuru/docs/Kuru_PSQ.pdf (Consultado el
10/05/2014).

13 Kenan Cayir. “The emergence of Turkey’s contemporary ‘Muslim democrats’. En Umit Cizre (Ed.) Secular and
Islamic Politics in Turkey: The Making of the Justice and Development Party. Londres: Routledge, 2007, p. 72.

14 Cfr. Stephen S. Schwartz. “The 'Arab Spring' and Turkish Neo-Islamists. A Question and Three Observations”.
Folks Magazine, 05/12/2011. En linea http://folks.co.in/blog/2011/12/05/the-%E2%80%9Carab-
spring%E2%80%9D-and-turkish-neo-islamists-%E2%80%93-a-question-and-three-observations/ (Consultado
21/03/2014); Aksu Bora y Koray Caligkan. “What is Under a Headscarf? Neo-Islamist vs. Kemalist Conservatism in
Turkey”. Arab Studies Journal, 15: 2 (2007), pp. 140-155. En linea http://koray.halkekmegi.com/media/files/pdf/K -
Caliskan_what_is_under a_headscarf.pdf (Consultado el 21/03/2014); fhsan D. Dag1. “Rethinking human rights,
democracy and the West: post-Islamist intellectuals in Turkey”. Critical Middle Eastern Studies, 13: 2 (2004), pp.
135-151 y Ali Aslan. “Between Identity and Difference: Turkey’s AK Party and Its Discourse of Conservative-
Democracy”. The American Journal of Islamic Social Sciences 30:4 (2013), pp. 62-93.

15 Gilles Kepel. Jihad: The Trial of Political Islam. Londres: L.B. Tauris, 2002, p. 386; Amel Boubekeur. “Post-
Islamist Culture: A New Form of Mobilization?”. History of Religions, 47: 1 (2007), pp. 75-94 y Charles Kurzman.
“Liberal Islam: Prospects and Challenges”. Middle East Review of International Affairs, 3: 3 (1999), pp. 11-19.

16 Op. cit Asef Bayat. “Post-Islamism at Large”. En Asef Bayat (Ed.) Post-Islamism: The Changing Faces of
Political Islam. Oxford: Nueva York: Oxford University Press, 2013, p. 26.
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De forma similar, para Gilles Kepel el término post-islamismo describe la nueva
orientacion de algunos islamistas que en nombre de la Democracia y los Derechos Humanos
(DDHH) se han apartado de las doctrinas consideradas como radicales, véase yihadista y
salafista.!” Sin embargo, Cihan Z. Tugal argumenta que pueden existir casos, como el AKP, que no
representen una evolucién o cambio hacia el post-islamismo sino mds bien un raciocinio del
conservadurismo con denominaciéon islamo-turca junto a la propia evolucion en el caracter
piadoso de los gobernantes y los ciudadanos, es decir, un discurso que amalgama democracia y
una interpretacion caracteristica del nacionalismo turco. El proyecto politico del AK Parti
representa para Tugal la “absorcion del islamismo en un proyecto conservador en lugar de un
florecimiento post-islamista,”'® basando dicha afirmacion en las relaciones del propio partido

con los conceptos de laicidad, libertad, ambigiiedad y pluralidad.

Por ultimo, la identificacidn del movimiento islamista con un proyecto de “democracia
isldmica” le ha proporcionado un elemento de comparacion con el caso de la “democracia
cristiana”, o de ser la “version islamica de los democratas cristianos de la Europa occidental”, a la
cual recurrié el AKP de forma perioddica, por poner algiin ejemplo, durante los primeros meses de
creacion del partido en un intento de normalizar la supuesta opcion “islamodemdcrata” del AKP
en la vida politica turca enfatizando asi su compromiso con las reglas del juego y su vocacion

pragmatica.'®

A su vez, la literatura académica contemporanea sobre el islam politico estd notablemente
polarizada: por un lado, estan los que ven al Islam como incompatible con la democracia liberal y
por ende con las sociedades occidentales. Las citadas opiniones suelen utilizar terminologia
islamica filtrada por la mera vision etnocentrista occidental habiendo llegado en algunos casos a
la mezcla y consecuente confusion de términos como “integrismo”, “fundamentalismo” o
“islamismo”. En consecuencia, es posible encontrar la persistencia de algunos autores
estadounidenses en la utilizacion del término islamic fudamentalism (fundamentalismo islamico)

como sinénimo de integrismo.?° El niicleo principal de dicha suposicion se fundamenta en que la

17 Reinhard Schulze. “The Ethization of Islamic Cultures in the Late 20th Century or From Political Islam to Post-
Islamism”. En George Stauth (Ed.) Yearbook of the Sociology of Islam. Leiden: ISIM, 1998, pp. 187-198; Gilles
Kepel. Jihad: the trail..., p. 368.

80p. cit. Op. cit. Cihan Ziya Tugal. “Islam and the Retrenchment of Turkish Conservatism”. En Asef Bayat (Ed.)
Post-Islamism: The Changing Faces of Political Islam. Oxford: Nueva York: Oxford University Press, 2013, p. 128.
19 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy and Liberalism in Turkey: the case of the AKP.
Londres: Routledge, 2010, p. 154.

20 Una reflexion sobre dicha cuestion puede encontrarse en cfr. Martin Kramer. “Coming to Terms: Fundamentalists
or Islamists?”. Middle East Quarterly, 2 (2003), pp. 65-77. En linea http://www.meforum.org/541/coming-to-terms-
fundamentalists-or-islamists (Consultado el 18/04/2014); Jenny B.White. “The End of Islamism? Turkey's
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religion del Profeta es intrinsecamente una religion politica que no deja espacio a la libre

discusion y, por lo tanto, impide el florecimiento del proceso democratico.

Dicha propuesta fue elaborada por primera vez por Bernand Lewis, ésta gira en torno a que
la naturaleza propia del Islam mantiene una “resistencia al laicismo” teniendo en cuenta que
conserva gran parte de su poder de acuerdo a su intransigencia ante las fuerzas modernizadoras.
De este modo, Ernest Gellner llega a la conclusion de que la modernidad que se produce en el
mundo islamico es esencialmente no liberal y autoritaria. En otras palabras, la version islamica
de la modernidad no solamente seria incompatible con el laicismo y el liberalismo politico sino
también con una serie de conceptos que acompafian dicha modernizacion como serian el

capitalismo, la sociedad civil o el nacionalismo.?!

En esta misma linea argumental, segin Samuel P. Huntington, Bertrand Badie y Pierre
Birnbaum, la fuente del problema radica en la separacion entre Estado y religion lograda con éxito
unicamente en la cristiandad occidental, por lo que la democratizacion es y seguird siendo una
caracteristica Unica y propia de la civilizacion occidental, puesto que “esta clara distincion entre
dos ambitos y dos poderes sirvié como base para la articulacion de la idea de un Estado autonomo
y especializado, diferenciado de la sociedad civil”.?? Sin embargo, frente a estas argumentaciones
se alzod un buen numero de investigadores arabes, donde destaca la figura del soci6logo tunecino
Abdelkader Zgal, que considera que las ideas de Gellner estan fundamentadas en el determinismo
cultural y que parten de “una imagen sesgada de la posmodernidad occidental y de las angustias

provocadas por su percepcion distorsionada de su entorno tercermundista”.?

De forma similar, Anke Schuster argumenta que la religion se rige por un dogma
absolutista, es decir, grupos conservadores y fundamentalistas proclaman a veces opiniones que
son intolerantes y contrarias a la democracia (liberal), la cual, requiere de una adhesion a las
reglas del juego pluralista mediante la negociacion con los actores politicos que representan las
multiples visiones del mundo. Incluso dichos grupos mantienen una participacion en la politica

basada en las ordenanzas de la fe llegando a subordinar el orden publico (un gobierno

Muslimhood Model”. En Robert W. Hefner Norton (Ed.) Remaking Muslim Politics: Pluralism, Contestation,
Democratization. Princeton: Oxford: Princeton University Press, 2004, pp. 60-86 y Olivier Roy. Genealogia del
islamismo. Barcelona: Bellaterra, 1996, pp. 67-76.

2L Cfr. Ernest Gellner. Condiciones de la libertad. La sociedad civil y sus rivales. Barcelona: Paidos, 1996, p. 16.

22 Samuel P. Huntington. The Clash of Civilizations..., p. 217 y Bertrand Badie y Pierre Birnbaum. The Sociology of
the State. Chicago: University of Chicago Press, 1983, p. 87.

23 Op. cit. Abdelkader Zgal. “Critica de la hipotesis de la incompatibilidad del islam con los valores de la sociedad
civil”. Quaderns de la Mediterrania, 2-3 (2001), p. 27; Carmelo Pérez Beltran y Juan Antonio Macias Amoretti.
“Aproximacion al debate en torno al concepto de sociedad civil en el Magreb”. Hesperia culturas del Mediterréneo,
15 (2012), pp. 269-284.
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democratico basado en la razén, el compromiso de intereses y la neutralidad) a las propias
creencias religiosas. Una de las principales cuestiones que derivan de esta afirmacion es la
actitud de algunos grupos religiosos sobre el papel de la mujer.>* Podria afiadirse también las
afirmaciones que sostienen que los partidos politicos de tendencia religiosa que participan en las
comicios electorales declarados como democraticos utilizan dichos procesos electorales para
llegar al poder y establecer asi un régimen autoritario teocratico (desde arriba). Por lo que, y
segun estas afirmaciones, democracia e Islam no podran coexistir en la arena politica y debera ser

por ello, como lo fue en el caso turco, relegado a la esfera privada.?

Por su parte, Nancy Rosenblum aborda la cuestion sobre la diferenciacion de los partidos
confesionales de otros partidos politicos y centra la cuestion sobre el vinculo asociativo de los
partidos politicos religiosos con los demds grupos sociales. La propia filosofa politica expone
que los partidos politicos confesionales funcionan como nexos para la integracion de la actividad
politica con la vida social y espiritual. Asi pues, dichos partidos politicos se asemejan mas a
grupos de pertenencia que otro tipo de partidos aunque ello no seria en exclusiva debido a que
normalmente también es una caracteristica que mantienen los partidos politicos de caracter
obrero. Incluso la autora sugiere que los partidos politicos religiosos estan caracterizados por “la
conviccidon de que la doctrina religiosa por medio de valores abstractos debe guiar todos los

aspectos de la vida”.%¢

Por el otro, existen algunas proposiciones sobre si, de forma teorica, algunas tradiciones
religiosas son compatibles con la democracia a pesar de que bajo esta perspectiva el estudio
sobre la compatibilidad del Islam con un régimen democratico ha estado caracterizado por
diversos sesgos, prejuicios e ideas erroneas exacerbadas por el reciente retrato del primero como
una religion represiva y autocratica. La justificacion mds importante y comun de dichas
percepciones erroneas es asociar el Islam con regimenes teocraticos. La religion islamica, a través
de su diversa y larga historia con multiples y diferentes desarrollos en el mundo contemporaneo,
con la excepcionalidad irani y posiblemente durante el periodo del régimen taliban en Afganistan

(pudiéndose anadir en la actualidad el caso de la organizacion terrorista Daesh), nunca habria

24 Anke Schuster. “Religious Political Parties: A Gap in Multicultural Theories”. Multiculturalism and Moral
Conflict, Universidad de Durham, 21-23 Marzo de 2007. En linea
http://www.dur.ac.uk/resources/chpt/Religious%20Political%20Parties.pdf (Consultado 17/04/2014).

5 Yusuf Sarfati. Mobilizing Religion in Middle East Politics: A Comparative Study of Israel and Turkey. Londres:
Nueva York: Routledge Studies, 2009.

26 Nancy L. Rosenblum. “Religious parties, religious political identity and the cold shoulder of liberal democratic
thought™. Ethical Theory and Moral Practice, 6: 1 (2003), p. 26.
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creado teocracias.?’” Por otra parte, la idea del término teocracia es bastante ajena al mundo

isldmico, puesto que tampoco existiria ningin equivalente del clero en el Islam.

De lo anterior proviene el origen de la excepcionalidad irani como uno de los ejemplos
mas evidentes de los diferentes discursos paralelos (multivocalidad) existentes en el Islam,
debido a que existe la posibilidad de encontrar varias distinciones entre las dos sectas
principales. En contraposicion al islam sunni predominante, en la version chiita existe una fuerte
clase clerical con una estructura jerarquica muy rigida, aunque no se podria obviar que dicha
interpretacion es bastante novedosa para la teologia secular chii. La conocida como “tutela de los
jJuristas” o “velayat-e faqih”, fue elaborada por el Ayatollah Ruhollah Jomeini (1902-1989) en 1970.
Sin embargo, incluso por aquella época la teoria no fue aceptada por las mas altas autoridades
del islam chiita. Llegado el momento de la revolucion islamica, entre la docena de gran Ayatollah
que existian (el nivel mas alto en la jerarquia del clero chiita), s6lo uno de sus miembros que no
fuera Jomeini aprobd dicha teoria. Seria posible entonces encontrar multiples interpretaciones del
Islam y todas ellas darian prioridad a ciertos aspectos de la religion. A lo largo de la historia, por
tanto, la religion islamica ha sido a la vez una fuente de opresion y autoritarismo asi como de

libertad y resistencia a la tirania.?8

Esta linea argumental es secundada por académicos como Khaled Abou El Fadl, Salim
Cevik, Ahmad S. Mousalli o Bassam Tibi, los cuales sostienen que al menos en el plano teorico la
democracia puede ser legitimada por conceptos tradicionales de la religion islamica.?® Un
ejemplo de ello serian las diferentes investigaciones realizadas sobre la Siira (consulta), iytihad
(interpretacion), taqlid (imitacidon) o iyma’ (consenso) cuyas conclusiones demuestran que el
Islam contiene doctrinas elementales sobre la justificacion de la democracia liberal, el pluralismo
y los DDHH.?® A través de los partidos religiosos o de tendencia religiosa, ya sean de caracter
budista, cristiano, isldmico o judaico, los que a su vez han sido tradicionalmente “actores
politicos basados en recursos que incorporan y se apropian de simbolos y rituales religiosos”. De

ahi que dichos partidos también estén inmersos en uno de los mas acalorados debates en la

27 Robert Hefner. “Introduction: Modernity and the Remaking of MuslimPolitics”. En Robert Hefner (Ed.)
Remaking Muslim Politics: Pluralism, Contestation, Democratization. Princeton: Princeton University Press, 2005,
pp- 1-36.

28 Cftr. Salim Cevik. “Myths and Realities on Islam and Democracy in the Middle East”. Estudios Politicos, 38
(2011), pp. 121-144. En linea http://www.redalyc.org/articulo.0a?id=16429066007 (Consultado el 02/03/2014).

2 Tibi Bassam. “Why they can’t be Democratic”. Journal of Democracy, 19: 3 (2008), pp. 43-48; Ahmad S.
Mousalli. The Islamic Quest for Democracy, Pluralism and Human Right. Gainsville: The University of Florida
Press, 2003 y Khaled Abou El Fadl. Islam and the Challenge of Democracy. Princeton: Princeton University Press,
2004.

30 Cfr. John L. Esposito y John O. Voll. Islam and Democracy. Nueva York: Oxford University Press, 1996.
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Ciencia Politica que aborda la cuestion sobre la relacion entre la gobernabilidad democréatica y la
religion, o dicho en otras palabras, si es posible que los agentes politicos confesionales acepten

las normas del juego y operen en un sistema politico democratico. !

Por ultimo, a pesar de la casi inexistencia de estudios en castellano relacionados con el
movimiento islamista en Turquia en general, y en particular, sobre el proyecto politico e
ideoldgico del AKP, en la academia espafiola sirven como referencia los trabajos realizados por
Carmen Rodriguez, Antonio Avalos, Marién Duran, Eduart Soler, Férran Izquierdo, Gloria Rubiol y
Marc Saurina, quienes analizan en profundidad el sistema politico turco, los distintos procesos de
democratizacion, adhesion a la Union Europea y modernizacion asi como también las relaciones
entre las €lites civico-militares bajo la perspectiva de la sociologia del poder, la politica exterior
turca en el atolladero sirio o la importancia de las distintas organizaciones religiosas en el

proceso de modernizacién del movimiento islamista.>>

Al respecto sobre el analisis de éste ultimo, Duran y Veiga establecen que “se hace dificil
por no decir imposible un analisis de los grupos y partidos islamistas sin tener en cuenta a estas
organizaciones o cofradias sufies, dado que constituyen una parte destacable de la base social de
los partidos islamistas. La extrema sociabilidad de dichos grupos, muchas veces organizados en
red, su gran nimero, peso ¢ influencia en la sociedad civil han sido un factor determinante en las
relaciones entre éstas y el Estado con la mediacion de los partidos politicos islamistas. Ello
significa que en Turquia se ha establecido una relacion de alianza entre los grupos islamistas y la
poblacion influyendo en la reislamizacion de la sociedad en su conjunto”.>* Por eso, debemos

mantener la cautela de mantener una aproximaciéon holistica multidimensional en la

31 Op. cit. Stathis N. Kalyvas. “Commitment Problems in Emerging Democracies: The Case of Religious Parties”.
Comparative Politics, 32: 4 (2000), p. 393.

32 Carmen Rodriguez y Antonio Avalos. “Sociedad civil y democratizacion en Turquia, diferentes enfoques”. REIM,
17 (2014), p. 11. En linea http://www.tallerteim.com/reim/index.php/reim/article/download/269/258 (Consultado el
30/07/2015); Antonio Avalos. “El Sistema Politico de Turquia”. En Pilar Chavarri e Irene Delgado (Coords.)
Sistemas politicos contemporaneos. Madrid: UNED, 2011, pp. 681-710; Marién Duran. “Turquia: el camino hacia la
democracia”.  Revista Espafiola de Ciencia Politica, 32 (2013), pp. 11-42. En linea
https://dialnet.unirioja.es/descarga/articulo/4358767.pdf (Consultado el 12/05/2017); Eduart Soler. “Frentes y
aliados en la politica exterior turca”. Afkar/ldeas, 51 (2016), pp. 28-30. En linea
http://www.iemed.org/observatori/arees-danalisi/arxius-adjunts/afkar/atkar-
51/11eduardsoler_politicaexterior_turquia.pdf/at_download/file (Consultado el 10/01/2017); Ferran Izquierdo. “La
competicion por el poder entre el Islam politico y los militares en Turquia: del conflicto a la estabilidad”. REIM, 5
(2008), pp. 109-132. En linea http://www.uam.es/otroscentros/TEIM/Revista/reim5/pdfs/06-Flzquierdo.pdf
(consultado 17/01/2013); Marc Saurina i Lucini. “Los grupos religiosos (CEMAAT) y el secularismo en la esfera
publica de Turquia”. Revista de Estudios Internacionales Mediterrdneos 8 (2009), pp. 1-77. En linea:
http://sites.google.com/site/teimrevista/numeros/numero-8-junio-diciembre-de-2009/los-grupos-religiosos-cemaat-y-
el-secularismo-en-la-esfera-pblica-en-turqua (Consultado el 25/09/2013).

33 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP: una aproximacion al islam politico contemporaneo en
Turquia”. En Ferran Izquierdo (Ed.) El Islam politico en el mediterraneo: radiografia de una evolucidon. Barcelona:
CIDOB, 2013, p. 57.
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investigacion que trate de integrar tanto los obstaculos estructurales del sistema politico, las
fuerzas externas e internas asi como también a los actores y sus preferencias en lugar de un s6lo

proposito centrado en algunos aspectos restando importancia a otros.

Esta investigacion, por tanto, intenta ir un poco mas alld de las teorias de inclusion y
normalizacion de los partidos/movimientos islamistas en el sistema politico, en otras palabras,
tanto de la linea de investigacion relacionada con el propio proceso de cambio de los partidos
politicos para inferir su creciente transformacion en términos de moderacion o no asi como
también de los que entienden su incorporacion al ambito institucional como parte de una
estrategia de un régimen autoritario o semiautoritario.’* Debido a que una vez que los agentes
politicos confesionales aceptan las normas del juego operando en un sistema politico
democratico procedimental, la cuestion radica en como consiguen consolidarse como

predominantes y mas tarde, como el caso que tratamos, en hegemodnicos.>’

34 Michaelle L. Browers. Political Ideology in the Arab World. Cambridge: Cambridge University Press, 2009;
Hakan Yilmaz. “External-Internal Linkages in Democratization: Developing an Open Model of Democratic
Change”. Democratization, 9: 2 (2002), pp. 67-84; Yasin Aktay. “Siyasette Islamiligin Sinirlar1 ve imkanlar1” [Los
Limites y Oportunidades del Islam Politico]. Tezkire, 33 (2003), pp. 81-111.

35 Ziya Onis. “Monopolising the Centre: The AKP and the Uncertain Path of Turkish Democracy”. The
International Spectator: Italian Journal of International Affairs, 50: 2 (2015), pp. 22-41. En linea
http://www.suits.su.se/polopoly 5/1.200640.1408970851!/menu/standard/file/Onis%20Monopolizing%20the%20ce
nter-Final%20Draft%2019%20August%202014.pdf (Consultado el 19/05/2015).
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1.2 DELIMITACION DEL OBJETO DE ESTUDIO E HIPOTESIS DE
TRABAJO

En consonancia con el marco metodologico a utilizar, esta tesis es producto de un proceso
persistente de didlogo entre el andlisis de material empirico y la exposicion del objeto de estudio.
Aunque lo sefalado anteriormente ha influido en cémo presentar el resultado final de la
investigacion debido al proceso de recoleccion de datos, ademas de perfilar el modo en el que
finalmente ha sido definido el objeto de estudio, desde los inicios se ha mantenido un especial
interés sobre la inclusidn, normalizacion y evolucion del movimiento islamista en el sistema

politico turco.*¢

Por ello, la eleccion del caso turco de otros casos radica en su naturaleza ecléctica, la
consecuente moderacion de las pretensiones politicas gracias a la puesta en practica de un
“proceso de aprendizaje politico” asi como también la conveniente utilizacion de la herestética y
la pragmatica en aras de acceder al poder debido a la explotacion y el aprovechamiento de los
espacios politicos provistos por las diversas “estructuras de oportunidad politica”.?’ Otros
componentes fundamentales pueden encontrarse en la estrecha pero a la vez convulsa relacion de
los diferentes partidos islamistas vinculados a la “Vision/Perspectiva Nacional” (Milli Gériis), como
también de los partidos conservadores de centro-derecha y/o los pertenecientes a la sintesis
turco-islamica, con la tradicion provista por la cofradia religiosa Naksibendi, siguiendo todos

ellos los postulados del jeque Mehmed Zahid Kotku (1897-1980).

Aunque lo verdaderamente enriquecedor del islam desarrollado en Turquia es la
pluralidad y variedad de formas en que éste se manifiesta: islam de los doctores de la ley, de las
cofradias, islam popular, islam politico e incluso el islam singular y doctrinalmente marginal de
los alevies. Por tanto, Turquia alin mantiene como consecuencia logica “el conflicto entre el turco
de las ciudades, sedentario, con influencias del Imperio Persa y fiel observador del Islam, y el

turco de las estepas, semindmada y con creencias islamicas mezcladas con animismo y

3 Para un analisis en profundidad acerca del debate establecido sobre la inclusion de los partidos politicos
periféricos en el sistema politico turco se puede consultar cfr. Ergun Ozbudun. “The Turkish Constitutional Court
and Political Crisis”. En Ahmet T. Kuru y Alfred Stepan (Eds.) Democracy, Islam and Secularism in Turkey. Nueva
York: Columbia University Press, 2012, pp. 149-165.

37 Mucho se ha escrito acerca de las raices de los partidos islamistas en Turquia. Cfr. Howard Reed. “Islam and
Education in Turkey: Their Roles in National Development”. Turkish Studies Association Bulletin, 12: 1 (1988), pp.
3-4; Mustafa Haki Okutucu. Istikamet Seriat: Refah Partisi [Direcciéon Sharia: El Partido del Bienestar]. Estambul:
Yeryiizii Yayinlari, 1996; Sabri Sayari. “Turkey’s Islamic Challenge”. Middle East Quarterly, 3: 3 (1996), pp. 35-
43; Mehmet Ali Soydan. Diinden Bugiine Tiirkiye 'nin Refah Ger¢egi [Desde Ayer hasta el Presente: La Realidad del
Partido del Bienestar en Turquia). Erzurum: Birey Yayin, 1994 ¢ Yasar Geyikdagi. Political Parties in Turkey: The
Role of Islam. Nueva York: Praeger, 1984.
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chamanismo que se constituye como una de las claves para la comprension de varios aspectos de
la historia politica y religiosa de Turquia desde la época selyticida hasta nuestros dias”.*® Lo
curioso es que la distinta relacion entre estos tipos de Islam junto a la vision asertiva del principio
de laicismo en la actualidad ha llevado a sintesis originales y sugerentes en un contexto marcado
generalemente por el pluralismo y la tolerancia religiosa como nuestro objeto de estudio, el

AKP/AK Parti.

Sin embargo, no podemos obviar que el AKP es el producto de la evolucion de los
partidos islamistas turcos vinculados a la “Vision/Perspectiva Nacional” que tradicionalmente ha
representado una vision arcaica del islam politico aunque los factores que lograron introducirle
en el sistema politico son los mismos que lo llevaron a la secularizacidon progresiva de sus
postulados para ajustarse a las normas impuestas por el establishment kemalista como base de
una especie de “democracia islamica”.>® A su vez, proponen la posible rehabilitacion en la
confusion perseverante entre religion y politica en el &mbito teoldgico, historico e islamico en
particular, el mismo que se establece en la creencia de que la tradicion no ha sabido extraer los

elementos necesarios sobre la afirmacion de la indisociabilidad entre religion y politica.

Por ello, si no es facil esbozar una definicion del islam politico debido a la propia
complejidad, amplitud y multicausalidad del fendmeno en si, es innegable asimismo no aceptar
la gran dificultad que supone definir de forma politoldgica al AKP, el cual, es percibido en el
extranjero como un partido islamista “moderado” mientras que en Turquia se le observa como un
partido de claro origen isldmico. Entre las diferentes definiciones del AK Parti se pueden
encontrar las siguientes: “partido de islamistas, partido islamista, islam moderado, partido del
islam politico, partido liberal musulman, democracia musulmana, democracia conservadora,

partido conservador de base religiosa o partido conservador de centro-derecha”.*

Teniendo en cuenta que la Ley de Partidos Politicos de 1983 sanciona cualquier referencia o
adscripcion religiosa con la ilegalizacion inmediata del partido, el AK Parti se define oficialmente
como “democrata conservador”, lo que integra la vision reduccionista occidental compartida con
la élite militar y kemalista turcas que también niegan categdricamente la posibilidad de apelar a

un fundamento ideologico religioso para ejercer la actividad politica.

38 Op. cit. Thierry Zarcone. El islamen la..., p. 18.

3 Ahmet Yildiz. “Problematizing the Intellectual and Political Vestiges: From “Welfare” to “Justice and
Development”. En Umit Cizre (Ed.) Secular and Islamic Politics in Turkey: The Making of the Justice and
Development Party. Londres: Routledge, 2007, p. 51p. 62.

40 Op. cit. M. Ersin Kalaycioglu. “Politics of Conservatism in Turkey”. Turkish Studies, 8: 2 (2007), p. 251.
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Como veremos a lo largo de toda la investigacion, la transformacion y reformulacion
ideologica del proyecto politico del AK Parti ha suscitado un controvertido y confuso debate en
torno a como etiquetar politolégicamente al partido no s6lo en Turquia sino también en el
extranjero. Mientras que algunos circulos han continuado denominando al mismo como islamista
(islamcilik) o/e islamista “moderado” (ilimli islamcr),*' muchos han sentido la necesidad de
abordar la denominacion de los miembros del AKP como un “partido socialdemocrata europeo
de la tercera via”, “conservadores revolucionarios”, “democratas musulmanes”, “islam liberal” o
“liberalismo islamico”, “pro-islamico”, “no islamista”, “islamo-fascista”, “islam amistoso”,
“exitosa manifestacion del Islam basada en los partidos islamistas precedentes” o la
“normalizacion y democratizacion de un partido islamista” tras declarar el fin del islam politico
(“reformista”) tal como lo habiamos conocido hasta ahora en Turquia, dado que “la logica

politica gano sobre la religiosa”.*?

Por ultimo, la eleccion del caso hace unos afos podria parecer cuanto menos ambiguo
debido a su relevancia internacional, pero los ultimos acontecimientos en una zona tan volatil y
conflictiva como lo es Oriente Medio y el Norte de Africa (Middle East and North Afiica, MENA) han
hecho a algunos observar al AK Parti como un modelo hibrido exportable no sélo a nivel regional
sino también a todo el mundo islamico gracias a la combinacion de un modernizado o

“moderado” islamismo con una democracia secularizada que resalta su caracter musulman.

41 En una intervencion televisiva en el programa Arena de Kanal D, el actual Presidente de la Reptiblica de Turquia,
Recep Tayyip Erdogan, respondio al ser preguntado sobre el término islam “moderado” lo siguiente: “estas
descripciones son muy desagradables, ofensivas y un insulto a nuestra religion. No hay islam moderado o radical. El
Islam es Islam y eso es todo”. Milliyet, 21/08/2007.

42 Op. cit. Olivier Roy. Globalized Islam: the Search for a New Ummah. Nueva York: Columbia University Press,
2004, p. 61; Emmanuel Sivan. “The Clash within Islam”. Survival, 45:1 (2003), pp. 25-44; Ziya Onis y E. Fuat
Keyman. “Turkey at the Polls: A New Path Emerges”. Journal of Democracy, 14: 3 (2003), pp. 95-107; Murat
Belge. “Devrimci muhafazakarlar” [Conservadores revolucionarios]. Radikal, 23/01/2004. En linea
http://www.radikal.com.tr/haber.php?haberno=103572 (Consultado el 20/02/2014); Gareth Jenkings. “Muslim
Democrats in Turkey?”. Survival, 45 (2003), pp. 45-66; Charles Kurzman. “Liberal Islam: Prospects and
Challenges”. Middle East Review of International Affairs, 3: 3 (1999), pp. 191-201; Berna Turam. Between Islam
and the State: The Politics of Engagement. California: Stanford University Press, 2007, p. 3; Frank J. Gaftney Jr.
“No to Islamist Turkey”. The Washington Times, 26/09/2005. En linea
http://www.washingtontimes.com/news/2005/sep/26/20050926-092005-9547r/?page=all (Consultado 10/05/2014);
Umit Cizre. “Introduction: The Justice and Development Party: Making Choices, Revisions and Reversals
Interactively”. En Umit Cizre (Ed.) Secular and Islamic Politics in Turkey: The Making of the Justice and
Development Party. Londres: Routledge, 2008, p. 1; Soner Cagaptay. “Is Turkey Still a Western Ally?”. The Wall
Street Journal Europe, 22/01/2009. En linea http:/www.cagaptay.com/3132/is-turkey-still-a-western-ally
(Consultado el 10/05/2014); thsan D. Dagi. “Transformation of Islamic..., p. 30; Jenny White. “The End of
Islamism?”. En Robert W. Hefner (ed.) Remaking Muslim Politics. Princeton: Princeton University Press, 2005, pp.
87-111; Olivier Roy. Globalized Islam..., p. 66 y John L. Esposito. “Beyond the Headlines: Changing Perceptions
of Islamic Movements”. Harvard International Review, 25 (2003), p. 18. En linea
http://hir.harvard.edu/archives/1116 (Consultado el 25/03/2014).
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Por tanto, uno de los objetivos principales de la vigente tesis pretende definir la
naturaleza del AKP como islamista o como no islamista, es decir, si utiliza la religion isldmica
con propositos ideoldgicos para crear las bases que organice una sociedad defendiendo, al mismo
tiempo, un sistema legal fundamentado exclusivamente tanto en la interpretacion como en la
tradicion coranica. Aunque no todos los partidos islamistas reclaman una introduccion en todos
los ambitos legislativos de la geriat, al menos en principio. De ahi que se haya mantenido la
cautela sobre la suposicion de la existencia de varios tipos de islamismos, lo que representa un
amplio abanico de tendencias que van desde “las propuestas politicamente pluralistas y
teologicamente inclusivas a modelos autocraticos y excluyentes que alberga una nocidén de

movilidad, de dinamismo no necesariamente organizado pero si continuo y mutable”.*

El planteamiento del problema, hace que el marco temporal de la tesis haga referencia,
como aproximacion historica previa para situar el objeto de estudio, a los inicios del proceso de
modernizacidon maultiple/alternativa puesta en marcha durante los postreros afios del Imperio
otomano. Por aquel entonces, ya existia el debate sobre la ambivalencia existente entre los
partidarios de la defensa de los valores de la cultura musulmana y los incondicionales de la
asimilacion de la cultura occidental. A pesar de que dicho debate se desarrolle actualmente, y por
ello, el marco temporal de la tesis se establece en el periodo de gobierno del AKP, es decir, desde
2002 hasta la actualidad, no es menos cierto que la cultura turca surge como simbiosis de
diversos elementos culturales, historicos y sociales europeos e islamicos a los que pueden
anadirse las propias especificidades de la cultura e historia de la Turquia preislamica. Se podria

considerar que no se trata de un debate forzosamente excluyente en todos los casos.

No obstante, el andlisis desde la dualidad Islam-laicismo (AK Parti-kemalismo) como
instrumento de analisis dominante sea insuficiente para comprender las fuerzas que dan forma a
la realidad politica turca. Aunque este logro Unico del partido, es decir, cuatro mayorias
absolutas (casi de forma consecutiva) en la TBMM, pueda deberse al tradicional dominio de los
partidos politicos conservadores como el Partido Democrata (Demokrat Parti, DP), el Partido de la
Justicia (Adalet Partisi, AP) y el Partido de la Madre Patria (Anavatan Partisi, ANAP) aunque ninguna
de los partidos anteriores ha llegado ni de cerca a igualar los logros electorales del AKP en
aproximadamente siete décadas de democracia multipartidista. De modo que, con la intencion de
mostrar una comprension complementaria de las fuerzas que dan forma a la realidad politica

turca, nos sea de mayor utilidad la fractura centro-periferia.

43 Op. cit. Luz Goémez. Diccionario de Islam e islamismo. Madrid: Espasa Calpe, 2009, p. 165.
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Por eso, el segundo objetivo principal de la investigacion sea doble: el primero de ellos es
demostrar la hipotesis de como el AKP lleg6 a ser estimado el puente en el viaje periférico al
centro que mdas tarde ha pasado a monopolizar tras adoptar el comportamiento que
tradicionalmente le ha pertenecido a los considerados como los “sefores de la casa”, el
establishment kemalista. En otras palabras, el network conformado por un conjunto de militares,
jueces, académicos, periodistas, burdcratas, empresarios, politicos, organizaciones de la sociedad
civil y grupos de presion que generan y ejercen el poder a través de una matriz de relaciones
formales e informales entre ellos mismos tal como estd constituido actualmente el sistema
politico turco tras la instauracion del régimen republicano. Y el segundo, revelar que durante
dicho proceso de monopolizacion el partido ha pasado de predominante a hegemonico en el
sistema politico a través del “autoritarismo electoral/competitivo” en paralelo a la deriva
autoritaria de su proyecto politico. Con todo ello, entorno a los tres objetivos principales se abren

seis hipotesis de trabajo que investigar, las cuales, se exponen a continuacion:

- Es posible que los agentes politicos confesionales, si aceptan las normas del juego
operando en un sistema politico democratico procedimental y fusionan el grado de
religiosidad de la sociedad pero manteniendo lo piadoso fuera de los asuntos de gobierno,

(pueden convertirse en agentes de democratizacion de la sociedad civil?

- Si la primera cuestion en cierta, es decir, si un partido politico esta basado en valores
religiosos (€tica islamica) y, a su vez, participa como agente de democratizacion e incluso
de liberalizacion de la sociedad civil, ;la democracia puede ser legitimada por conceptos
tradicionales o conservadores de la religion islamica? ;contiene el Islam doctrinas

elementales sobre la justificacion de la democracia liberal, el pluralismo y los DDHH?

- (Qué factores han permitido al AKP convertirse en hegemonico en el sistema politico

turco?

- (Existe alguna relacion en el paso del partido de predominante a hegemonico y la

evolucion autoritaria del régimen politico turco?

- (Es exportable el modelo turco en su totalidad a otros paises isldmicos y/o de mayoria

musulmana?

- (Qué se esconde detrds de la especie de revanchismo dirigido contra todo el espectro

politico de oposicion y la sociedad civil por parte del AKP?
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[.3 ESTRUCTURA DE LA TESIS

En cuanto a la estructura de la presente tesis doctoral, ésta se organiza en torno a una
primera exposicion tedrica y metodologica junto a tres apartados que suponen un analisis
exhaustivo del AKP. En primer lugar, por tanto, se muestra el ambito tedrico y la metodologia de
la que partimos y sobre los cimientos en los que se asienta esta investigacion. Después de
elaborar un itinerario con las principales aproximaciones tedricas sobre el declive del islamismo
en general y sobre el AKP en particular, se presenta la acotacion del objeto de estudio y se
exponen las hipotesis de trabajo. Esta parte tedrica-metodologica se completa con la metodologia
utilizada. Esta se sitiia en el analisis de uno de los debates académicos mas acalorados de las
ultimas décadas, el cual, hace referencia a la naturaleza comparativa de los estudios de caso,
haciendo por ello un resumen de las diferentes opiniones de tedricos y académicos especialistas
en la materia para finalmente relacionarlo con el caso que nos incumbe, es decir, el estudio de

caso en Politica Comparada.

Ademas, tras este apartado dedicado a la metodologia, las técnicas de trabajo y
recoleccion de fuentes, se realizan tres planteamientos tedrico-conceptuales tales como aclarar
terminologicamente varios aspectos relacionados con los términos integrismo, fundamentalismo
e islamismo, que frecuentemente generan confusion, debido, entre otros motivos, a la vision
sesgada y al posicionamiento occidental etnocéntrico a la hora de abordar -cualquier
investigacion desde las Ciencias Sociales sobre el mundo arabe e islamico. Asi mismo, se realiza
una aproximacion a la fractura centro-periferia en la Turquia otomana y kemalista junto a un
recorrido por la “zona gris” que representan los regimenes hibridos y la propia evolucion de la
naturaleza del régimen politico turco, en otras palabras, la “nueva Turquia” propuesta por el AKP

de Tayyip Erdogan.

La primera parte, que se constituye como una contextualizacion historica, estd dedicada
tanto al desarrollo sociohistérico como a las caracteristicas y peculiaridades del proceso de
modernizacién otomano-turco puesto en marcha a finales del siglo XIX, un tipo de sintesis entre
Islam y Modernidad multiple/alternativa que fue promovida por la élite intelectual de los Jovenes
turcos desde 1908 y hasta la fundacion de la Republica el 19 de octubre 1923. Con este ultimo
hecho también daria comienzo la construccion de la identidad turca moderna como simbiosis de
la cultura musulmana y europea, establecida por Mustafa Kemal Atatiirk y plasmada, en materia
isldmica, no en una “des-islamizacion” sino mds bien en la separacion de los asuntos religiosos

de los politicos como base politica y social de una identidad turca genuina. En este primer
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apartado también se analiza la diferenciacion del islam politico turco como caso concreto
mostrando, por ello, las distintas especificidades relacionadas con los dmbitos de lo religioso y

espiritual, lo politico e institucional y lo sociopolitico.

La segunda parte aborda en profundidad los origenes del AKP. Por ello, se toman en
cuenta tanto las entidades religiosas Naksibendilik y Nurculuk como los partidos islamistas
vinculados al movimiento “Visién/Perspectiva Nacional” (Partido del Orden Nacional, Partido de la
Salvacion Nacional, Partido del Bienestar y el Partido de la Virtud). Junto a ello, en este apartado de
influencias en la posterior conformacion del AK Parti, seria necesario analizar los partidos
conservadores de centro-derecha (Partido Democrata y Partido de la Justicia) y también, de forma
particular para el caso turco, los pertenecientes a la sintesis turco-isldmica (Partido del Camino
Verdadero, Partido de la Madre Patria y Partido del Movimiento Nacionalista). El cuarto capitulo
aborda la redefinicion ideoldgica y cultural propuesta por la identidad politica del AKP, la
“democracia conservadora”. Lo que durante unos afios permitié al partido reafirmarse, junto a la
puesta en marcha de un novedoso entendimiento de la politica eludiendo en cierta manera el
populismo, el uso de la instrumentalizacion politica de la religion y la corrupcion, en la busqueda

de un nuevo contrato social entre las diferentes facciones de la sociedad turca.

El tercer apartado, por ultimo, aborda la ambigliedad pragmatica “de choque” en el
proyecto politico del AKP. Para posteriormente, abordar la consolidacién del partido como
opcion politica desde 2002, en el que ha pasado de predominante a hegemonico en el sistema
politico turco, e incidir en lo que algunos han considerado como la implosion del modelo turco

por casos como la fallida politica exterior para Oriente Proximo o las protestas de Gezi.

Para finalizar, se recogen los principales resultados de la investigacion, un resumen en

inglés y la bibliografia.
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.4 METODOLOGIA

[.4.1 La naturaleza comparativa de los estudios de caso

Antes de la exposicion resumida sobre el debate entre detractores y defensores de la
naturaleza comparativa de los estudios de un solo caso, debemos apuntar qué entendemos por
metodologia de la investigacion y situar el método comparativo dentro de las formas de proceder
cientificas. Segun Stefano Bartolini, por metodologia podemos entender “aquellos procedimientos
l6gicos que se refieren a la formulacién de los problemas de la investigacion, la formacion y el
tratamiento de los conceptos, la eleccion de los casos variables y los procedimientos de control
de los resultados”.** Por ello, Arend Lijphart no contempla al método del estudio de caso dentro
del método comparativo de descubrir y establecer proposiciones empiricas generales, aunque lo
considera como uno de los cuatro métodos basicos junto al experimental, el estadistico y el
propio comparado. Pese a ello, el politélogo no niega la contribucion de los estudios de caso a la

Ciencia Politica puesto que, bajo su opinion, contribuyen a la acumulacion de conocimiento.*’

Desde una perspectiva general, los estudios de caso son un método cientifico de
investigacion no experimental, debido a que éstos se basan exclusivamente en la observacion y
en la medicion mientras que el método experimental implica la manipulacion de variables. En las
Ciencias Sociales, y en particular en el estudio de la Ciencia Politica, el método experimental s6lo
puede ser utilizado en su aplicacion a fendmenos muy especificos y de pequefia dimension.
Habria que tener en cuenta, en todo caso, que en las Ciencias Sociales la causalidad es multiple y
coyuntural por lo que resulta una labor harto compleja observar todas las combinaciones de
causas relevantes. No obstante, el método del estudio de caso permite un examen intensivo de
casos sin necesidad de contar con grandes recursos y tiempo aunque su capacidad de control

sistematico de las hipdtesis es muy limitada.*

4 Op. cit. Stefano Bartolini. “Metodologia de la investigacién politica”. En Gianfranco Pasquino (ed.) Manual de
Ciencia Politica. Madrid: Alianza Universidad Textos, 1995, p. 39.

4 Cft. Arend Lijphart. “Comparative Politics and Comparative Method”. The American Political Science Review,
65: 3 (1971), pp. 682-693. En linea http://dcpis.upf.edu/~raimundo-viejo/docencia/girona/Lijhardt.pdf (Consultado
el 22/03/2013).

46 Cfr. Adam Przeworski. “Methods of Cross-National Research, 1970-1983: An Overview”. En Meinolf Dierkes,
Hans N. Weiler y Ariane B. Antal (eds.) Comparative Policy Research: Learning from Experience. Nueva York: St.
Martin's Press, 1987, pp. 38-59 y Jordi Cais. Metodologia del andlisis comparativo. Madrid: Centro de
Investigaciones Sociologicas, 1997.
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A pesar de lo anterior, la utilizacion de dichos estudios habria constituido uno de los
métodos de analisis frecuentemente utilizados en la Politica Comparada aunque no por ello se haya
establecido un debate en torno a la pertenencia de los mismos al método comparativo y por ende,
a las formas de proceder cientificas.*’ Por un lado, las opiniones contrarias a la consideraciéon de
los estudios de caso como una buena estrategia para realizar una investigacion cientifica
establecen, como Giovanni Sartori, la insistencia de que los mismos no se pueden subsumir en el
método aunque si que pueden mantener un caracter comparativo. El afamado politélogo italiano
sostiene que la comparacion y los estudios de caso pueden reforzarse y complementarse
mutuamente siendo el método mas valioso en pos de la generacion de hipdtesis aunque no por
ello puedan considerarse para la concepcion de generalizaciones (los denomina como ejercicios

proto-tedricos) y, por lo tanto, en la construccion de teorias.*®

Otro comparativista contrario a la cientificidad de los estudios de caso seria Dominique
Pélassy. Para dicho autor, junto a Mattei Dogan, el estudio de caso es normalmente concebido
dentro de una perspectiva tedrica y mantiene el proposito de ilustrar caracteristicas constantes del
objeto de analisis. Sin embargo, dichos estudios hacen hincapié en la singularidad de la situacion
considerada y proporcionan una gran importancia en ¢€stos al analisis sobre el papel de la
intuicion donde la heterogeneidad o la ausencia de criterios de evaluacion pueden hacer dificil la
eleccion en la gran mayoria de los casos resultando imposible la integracion teorica del

conocimiento acumulado.*’

Por el otro, sin embargo, y partiendo del acuerdo existente que determina que el analisis
de un solo caso no puede servir como base explicativa a una generalizacion ni a rebatir una
establecida previamente, los estudios de caso si que pueden suponer una aportacion a la
generalizacion de hipdtesis, y por ello, a la construccion de teorias en la Ciencia Politica. El
método de los estudios de caso es una herramienta valiosa de investigacion y su mayor fortaleza
establece que a través del mismo se mide y registra la conducta de las personas involucradas en
el fendémeno estudiado mientras que los métodos cuantitativos s6lo se centran en la informacion

verbal obtenida a través de encuestas por cuestionarios. En este sentido, en el método de los

47 Cfr. Alexander L. George y Andrew Bennet. Case Studies and Theory Development. Cambridge, MA: MIT Press,
2005; David Collier. “The Comparative Method”. En Ada W. Finifter (ed.) Political Science: The State of the
Discipline Il. Washington, DC: American Political Science Association, pp. 105-129 y Rod Hague (ed.)
Comparative government and politics: an introduction. Hampshire: Macmillan, 1987.

48 Op. cit. Giovanni Sartori. “Comparing and Miscomparing”. Journal of Theoretical Politics, 3: 3 (1991), pp. 243-
257.

49 Mattei Dogan y Dominique Pélassy. How to Compare Nations: Strategies in Comparative Politics. Nueva Jersey:
Chatham House, 1990, p. 121.
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estudios de caso los datos pueden ser obtenidos desde una variedad de fuentes tanto cualitativas
como cuantitativas tales como documentos, entrevistas directas, observacion directa u

observacion de los participantes.>’

Por su parte, Tom Mackie y David Marsh establecen la valoracion de conceptos
(desarrollados anteriormente) aplicables a varios paises; la aplicacion de alguna teoria o hipdtesis
general (que se puedan comprobar); asi como si generan conceptos o hipdtesis que puedan
comprobarse y/o utilizarse en otra parte como condicionantes para la inclusion de un estudio de
caso como comparativo.’! Los objetivos de la generalidad y la especificidad no son, sin embargo,
necesariamente excluyentes entre si, “de hecho la mejor manera de entender un evento en
particular es que esté utilizando los métodos de la inferencia cientifica también para estudiar los
patrones sistematicos en eventos paralelos similares”.’? El método de los estudios de caso como
estrategia de investigacion se confunde a menudo con tipos de métodos de recopilacion de datos
(trabajo de campo) y con los medios de prueba (datos cualitativos). Por ello, el método de los
estudios de caso es visto, a menudo, como una disciplina de apoyo capaz de ofrecer ideas que

puedan ser probadas en estudios cuantitativos.

A modo de resumen, se podria decir que un estudio de caso es un “método de aprendizaje
acerca de una situacién compleja; se basa en el entendimiento comprehensivo de dicha situacion
el cual se obtiene a través de la descripcion y andlisis de la situacion, situacion tomada como un
conjunto dentro de su contexto”.> Por tanto, los estudios de caso implican un entendimiento
comprehensivo, una descripcion extensiva de la situacion y el andlisis de la situacion en su

conjunto y dentro de su contexto.*

En virtud de lo sefialado, esta tesis se enmarca en uno de los principales cometidos del
estudio de caso inductivo, es decir, realizar generalizaciones a partir de premisas que contienen
datos particulares para generar hipotesis y descubrir relaciones y conceptos. Se toma un caso

singular con el principal objetivo de conocerlo bien y no esencialmente para ver en qué se

50 Robert K. Yin. “The case study as a serious research strategy”. Knowledge: Creation, Diffusion, Utilization, 3: 1
(1981), pp. 97-114.

5l Tom Mackie y David Marsch. “El método comparativo”. En David Marsch y Gerry Stoker (eds.) Teoria y
metodos de la Ciencia Politica. Madrid: Alianza, 1997. p. 185.

52 Op. cit. Gary King, Robert O. Keohane y Sidney Verba. Designing Social Inquiry: Scientific Inference in
Qualitative Research. Princeton University: Princeton University Press, 1996, p. 43.

330p. cit.Carlos de Cueto y Marién Duran (eds.) Regimenes politicos contemporaneos: entre inmovilismo y cambio.
Granada: Comares, 2008, p. 9.

5% Cfr. Imanol Ortega. “La naturaleza comparativa de los Estudios de Caso. Una revision politologica sobre el estado
de la cuestion”. Encrucijadas: Revista Critica de Ciencias Sociales, 4 (2012), pp. 81-94. En linea
http://www.encrucijadas.org/index.php/ojs/article/view/79/73.
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diferencia de otros sino mds bien para ver qué es, qué hace. Si en dicho contexto se destaca la
unicidad, todo ello también conlleva al conocimiento posterior de otros de los que el caso en
cuestion se diferencia pero la finalidad primera es la comprension de éste. De los estudios de
caso se espera que abarque la complejidad de un caso particular y unico. Estudiamos un caso

cuando tiene un interés especial en si mismo buscando la interaccién con su contexto.>’

Por tanto, dado que el proceso de predominante a hegemoénico puede ser observado de
forma transigente siendo posible establecer una frecuencia teorica y empirica durante el espacio
de tiempo en el que se desarrolla (2002-2017), la coincidencia del proceso con diferentes periodos
de la coyuntura doméstica e internacional, la estabilidad del partido y la pauta exitosa (no sin
producirse diferentes crisis politicas debido al enfrentamiento con el establishment kemalista),
permite enlazar las variables propuestas mas importantes y evaluar su impacto. En virtud de lo
expuesto, Turquia y el AKP se constituyen en un caso de estudio crucial, es decir, en un
“escenario capaz de revelar elementos clave del fenomeno bajo consideracion que ofrece la
capacidad de adquirir un conocimiento detallado no s6lo sobre lo que ocurre sino también sobre

como ocurre”.>°

El objetivo principal es analizar una situacion critica, lo que supone un andlisis de la
particularidad y la complejidad de un caso singular y aporta descripciones densas y ricas con el
proposito de interpretar y teorizar sobre el caso en cuestion para llegar a comprender su actividad
en circunstancias especiales examinando una situacion singular de interés Unico.’’ Todo lo
anterior serd combinado con un tipo de estudio de caso exploratorio que apunta, antes que a
ilustrar, a generar hipotesis para investigaciones posteriores aplicables a otros casos. La
estrategia metodologica a seguir para la eleccion del caso en cuestion se fundamenta en “su
importancia estratégica para el problema en general” y “su relevancia como ejemplo

paradigmatico y particular”.>®

35 Robert Stake. The Art of case study Research. Thousand Oaks: Sage, 1995.

% Op. cit. Sylke Nissen. “The Case of Case Studies: on the Methodological Discussion in Comparative Political
Science”. Quality and Quantity, 32 (1998), p. 346.

57 Sharan B. Merrian. Case Sudy Research in Education: A Qualitative Approach. San Francisco: Jossey-Bass, 1998,
p- 21.

8 Norman K. Denzin e Yvonna S. Lincoln (eds.) Handbook of qualitative research. California: Sage Publications,
1994, p. 22.
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[.4.2 Métodos, técnicas de trabajo y recoleccion de fuentes

Si la tarea de analizar la trayectoria del AKP en el sistema politico turco ha derivado del
resultado del trabajo de campo, seria necesario hacer mencion de los métodos, técnicas y
recoleccion del material con el que se ha elaborado la tesis. En primer lugar, se debe resaltar la
importancia de una primera estancia realizada en la Universidad de Estambul, efectuada con el
objetivo de elaborar la tesina del Master Universitario en Culturas Arabe y Hebrea: Pasado y Presente
en la Universidad de Granada gracias la concesion de una beca Erasmus de postgrado en octubre de
2010. En esa primera toma de contacto, que prosiguio hasta junio de 2011, se asumi6 la existencia
de una fuerte relacion entre la universidad y las élites politicas en el pais. A todo lo anterior
debemos afiadir la complejidad arraigada a la opacidad de un entorno politico, como el turco,

para un investigador extranjero que desconocia por completo su idioma.

Es necesario resaltar en este ambito el papel que ejercieron los profesores Hakan Giines,
Kivang Ulusoy, Salih Cift, Antonio Avalos y Carmen Rodriguez en la posterior confeccion de una
primera base de contactos. Con el objetivo de completar el trabajo de campo, se realizd otra
estancia de investigacion en la ciudad de Estambul pero esta vez en el Centro de Estudios Europeos
de la Universidad del Bosforo durante cuatro meses desde el 1 de abril de 2012 que, de la mano de
su director, el profesor Hakan Yilmaz, permitid al investigador acceder a la gran parte de las
fuentes orales que han sido utilizadas en el trabajo gracias a la serie de entrevistas informales
realizadas sobre el tema de estudio con reputados politicos como Kemal Kiligdaroglu, Mustafa
Babacan o Binnaz Toprak; periodistas como Mustafa Akyol, Kadri Giirsel, Amberin Zaman o Cengin
Candaz y académicos como Sabri Sayari, Niliifer Narli, Ziya Onis o Biilent Aras. En consecuencia,
existe la necesidad de analizar también el alto volumen de fuentes secundarias disponibles, tanto
en lengua castellana como en francés pero en gran parte en inglés y turco, acerca de la historia,
las bases ideologicas, el discurso sociopolitico y las actividades del movimiento islamista turco,
la relacion del Islam con la politica en el contexto otomano, kemalista y contemporaneo, asi

como sobre la interaccidn entre ambos conceptos en el contexto ideologico.

Desde los inicios de la investigacion, por tanto, se recurrio a algunas obras de referencia,
entre las cuales se deben destacar El islam en la Turquia actual, traduccion de la obra de Thierry
Zarcone; el extenso trabajo realizado por Francisco Veiga en El turco: diez siglos a las puertas de
Europa y, especialmente Turquia: la apuesta por Europa, de Carmen Rodriguez, obras que han sido
determinantes en la forma final que adopt6 este trabajo, puesto que en una parte del mismo se

pretende profundizar y poder asi comprender y evaluar de manera empirica las preferencias,
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percepciones y reconfiguracion de los diversos actores, sus objetivos y la especificacion de su
comportamiento en el contexto doméstico particular, en este caso, durante el periodo de gobierno

del AKP (2002-2017).%°

En segundo lugar, el manejo de las fuentes secundarias resulta también relevante para
responder a las preguntas de investigacion. La bibliografia utilizada estd compuesta
fundamentalmente por los estudios elaborados en los ultimos afios por socidlogos, historiadores,
politdlogos, antropdlogos, arabistas, etc. publicados en libros, informes, monografias y revistas
especializadas, entre las que destacan, entre otras, Middle East Review of International Affairs,
Revista de Estudios Internacionales, The Centre for European Policy Studies, Awrag, Turkish Studies,
Middle East Quarterly, Revista CIDOB d”Afers Internacionals y Middle East Report. En este sentido,
los catalogos y fondos bibliograficos revisados se han visto complementados con otros fondos
revisados en Turquia. Entre dichos fondos destacan los de las universidades del Marmara,
Bahgesehir, Bilgi, Sabanci, Kadir Has, Kog, Sehir y Aydin, destacando estas dos ultimas en el que el
investigador trabajo durante varios meses gracias a su residencia permanente en la ciudad
Estambul, los cuales han sido determinantes para completar la labor bibliografica. A todo lo
anterior hay que afiadir la asistencia como ponente a distintos congresos a lo largo y ancho de la
geografia turca, como las ciudades de Sakarya, Esmirna, Konya y Ankara, lo que sin duda ha

aportado un enriquecimiento posterior en la redaccion de la tesis.

Asi mismo, una parte de las referencias hacia los hechos mas relevantes se aborda a
través de la revision hemerografica, puesto que ademas de acceder a andlisis detallados y a
informacion relevante ya estructurada, buena parte de las monografias y articulos recogen
declaraciones hechas por actores relevantes en el proceso a otros investigadores o a medios de
comunicacion. Al material hemerogréafico hay que sumar el proveniente de los archivos, como el
seguimiento diario y posterior andlisis de material diverso elaborado por los diferentes
movimientos, organizaciones y partidos politicos en Turquia, aunque manteniendo un especial
interés en el AKP, que también ha tenido un papel determinante para la elaboracion de la tesis.
Entre ellos, revistas, manifiestos, periodicos diarios y paginas web, lo que se ha visto completado
y contrastado con otros medios escritos en Turquia, los cuales han pasado de realizar
normalmente una labor de oposicion activa a ser perseguidos por el gobierno del AKP, acusados

de pertenecer a diferentes organizaciones consideradas por el Estado como terroristas. Del mismo

% Thierry Zarcone. El islam en la Turquia actual. Barcelona: Bellaterra, 2005; Gloria Rubiol. Turquia, entre
Occidente y el Islam: una historia contemporanea. Barcelona: Viena Assaig, 2004; Francisco Veiga. El turco: diez
siglos a las puertas de Europa. Barcelona: Debate, 2011; Carmen Rodriguez, Turquia: la apuesta por Europa.
Madrid: La Catarata, 2007.
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modo, se han seleccionado de forma preferente los articulos firmados por los corresponsales
espafioles con extensa experiencia en el terreno y con los que el autor ha mantenido contacto
personal. En particular, fueron de especial ayuda los mantenidos con Andres Mourenza de El Pais,

Ilya Topper de la Agencia EFE, Lluis Miquel Hurtado de EI Mundo y Daniel Iriarte de ABC.

Por tanto, el analisis bibliografico, asi como el realizado sobre el discurso de los
diferentes miembros del partido y del discurso opositor en la arena politica turca, han resultado
fundamentales para un analisis historico, politico y sociologico posterior. En este apartado, es
destacable la importancia de la lengua turca como medio de expresion politica y de
comunicacion, lo que ha supuesto una dificultad afiadida, aunque por otro lado, me permitio
realizar no s6lo una observacion participante prolongada durante tres afios sino también la
inmersion en diversos momentos de la vida politica turca como las protestas en el paque de Gezi

de mayo de 2013.
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1.5 PLANTEAMIENTO TEORICO-CONCEPTUAL

[.5.1 La confusion terminologica entre fundamentalismo, integrismo e
islamismo

Las victorias electorales logradas de forma sucesiva por partidos politicos islamistas
durante todo el invierno del 2011 en paises como Tnez, Egipto y Marruecos han vuelto a poner en
primera linea de actualidad a dichos partidos-movimientos/asociaciones de caracter politico
sobre dos cuestiones fundamentales: por un lado, la relacion que mantendran religion y politica
en los nuevos sistemas politicos y donde se estableceran los limites de las sociedades arabes en

.y N o e .« . 60 . N .
relacion con el principio de laicismo.” Y por el otro, el papel que determinaran los movimientos
islamistas en la remodelacion (regeneracion) de la politica y la construccion de nuevos contextos

democriaticos tras dejar atras un régimen autoritario.’!

En un contexto mucho mas implicito tras los atentados del 11S y bajo la percepcion
relativa a que el Islam reemplazaria a la “gran amenaza” comunista cuando ésta desapareciera, la
observacion, estudio y andlisis de los movimientos islamistas ha devenido en la aparicion de una
inmensa literatura al respecto que, salvando alguna excepcion, combina términos y conceptos

que frecuentemente generan confusion.®?

De hecho, “esta circunstancia aparece cuando dichos movimientos son definidos
simplemente como fundamentalistas, integristas o tradicionalistas”.®®> En el intento de algunos
autores por diferenciar el concepto de islamismo de fundamentalismo, integrismo y
tradicionalismo, decretan a este ultimo como una clase socio-religiosa sobre la que se apoyan los
regimenes establecidos para legitimar sus politicas sobre todo en cuestiones sociales y culturales.
El “tradicionalismo islamico” estd mayoritariamente representado por ulemas (ulamd) o cuerpo
organizado de eruditos musulmanes de corte conservador, capacitados, mediante sus estudios
tradionales, en la jurisprudencia isldmica y en la denominada “ciencias de la religion”. Los
ulemas promovian “la defensa de los valores tradicionales islamicos, mantenian un notable peso

social, una gran influencia institucional y eran responsables de la ensefanza (tedris),

60 Se debe sefialar que dicho interés ya existia desde mediados de la década de los ochenta del pasado siglo y existe
toda una literatura sobre ello. Cfr. Fred Halliday. “The Politics of 'Tslam' - A Second Look”. Journal of Political
Science, 25: 3 (1995), pp. 399-417. En linea http://www.eden.rutgers.edu/~spath/351/Readings/Halliday%20-
%20Politics%200f%20Islam%202nd%20Look.pdf (Consultado el 21/05/2017).

6l Cfr. Ignacio Gutiérrez de Teran e Ignacio Alvarez Osorio (eds.) Informe sobre las revueltas arabes: Tinez,
Egipto, Yemen, Bahréin, Libia y Siria. Madrid: Ediciones del Oriente y del Mediterraneo, 2011.

2 Cfr. Berna Turam. “The politics of engagement between Islam and the secular state: ambivalences of 'civil
society'. The British Journal of Sociology, 55: 2 (2004), pp. 259-281.

6 Op. cit. Gema Martin Mufioz. El Estado arabe. Crisis de legitimidad y contestacion islamista. Barcelona:
Bellaterra, 1999, p. 289.
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interpretacion (ifta) y hacer cumplir (kada) la ley isldmica”.®* A su vez, estin en contra de
cualquier innovacion propuesta por el poder o por la sociedad, puesto que parten del principio de
que cualquier innovacion (bida’) es un “error”. En definitiva, representan en lineas generales el
islam oficial, el cual, mostraba su apoyo incondicional a los regimenes establecidos y, debido a

esa estrecha relacion con el poder, se trataba de una clase con influencia clientelar y social.

El socidlogo Ali Bulag propone como ejemplo al uso de esta version la época reformista
otomana de las Tanzimat (Tanzimat) en la que “existido un proyecto de Estado que acumulaba todo
el poder politico. Se consideraba al propio ente estatal no s6lo como fuente de la solucion sino
también como el ultimo intercesor para la consecucion de la misma. Lo anterior nos indica que
todo el que consiguiera aislar al Estado del poder politico también se apropiaria no solo del
control del conjunto de la sociedad sino también de las instituciones”. El también periodista
turco prosigue utilizando el concepto gramsciano de “control politico” para justificar que su uso
ha permitido la ejecucion de proyectos de cambio y transformacion en las sociedades, sobre todo
orientales, y es por ello que “la version oficialista del Islam también observa la posibilidad de
transformacion y variabilidad en el poder de los cargos politicos y en sus influyentes
mecanismos de control. Por tanto, esta tendencia se basa intrinsecamente en un enfoque de la
religion islamica como oficial no s6lo de la sociedad sino también del ente estatal siendo todas

sus propensiones tanto visibles como dominantes y hegemonicas”.%

Si bien el término islam politico es utilizado frecuentemente en circulos académicos, su
complejidad es reconocida o comprendida ocasionalmente debido a que esta nocidon suele
deducirse del adjetivo “islamico” que acompafia a sustantivos como movimiento
(haraka/hareket) o asociacion/comunidad (Pama a/cemaat).®® Consecuentemente, se hace
necesario realizar una breve aproximacion al término islam politico para asi darle una mayor
claridad e identificar con propiedad las tendencias generales del islamismo contempordneo para
abordarlas luego en el contexto turco, realizando un tratamiento mas concreto de las
especificidades propias de las asociaciones y movimientos islamistas del pais euroasiatico
aunque sin duda teniendo en cuenta la complejidad en la utilizacion de tales términos desde una

vision cientifica occidental.

64 Op. cit. Halil inalcik. “Islam in the Ottoman Empire”. Cultura Turcica, 5-6 (1968-1970), pp. 23-25.

6 Op. citt Ali Bulag. “Which Islamism?”. Today’s Zaman, 09/06/2014. En linea
http://www.todayszaman.com/columnist/ali-bulac/which-islamism_349916.html (Consultado el 06/09/2014).

6 Juan Antonio Macias Amoretti. Movimiento islamista y democracia en Marruecos. Una aproximacion al
desarrollo sociopolitico e ideoldgico del islamismo marroqui contemporaneo. Altafulla: Fimam, 2008, p. 14.
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El islam politico o islamismo es considerado por Frangois Burgat y Bruno Ettiene como una
doctrina sociopolitica reformista que generalmente apunta a realizar cambios graduales en ciertos
aspectos fundamentales, a fin de mejorar un sistema o una sociedad. La principal motivacion que
guia estos movimientos es la creencia en una posible “carencia de Islam” y supeditan la
“islamizacion” de la sociedad civil a la sustitucion del sistema politico existente debido también
a su convencimiento sobre la “incorporacion de un sistema politico formalizado y respetado por
cada creyente”.” Sin embargo, a pesar de las distintas vias y la variacion para la consecucion de
lo anterior, dependiendo de la funcionalidad y las circunstancias especificas de cada movimiento,
uno de los instrumentos que comunmente se sostiene es la derogacion del derecho positivo por la
aplicacion de la ley islamica (Saria/seriat), lo que demuestra el escaso conocimiento sobre la

riqueza histérica y las implicaciones de esta tradicion.%®

A su vez, el propio movimiento islamista es una de las varias manifestaciones del mundo
islamico contemporaneo en la compleja interaccion entre religion y politica con la puesta en
marcha de un modelo propio pero a la vez novedoso de desarrollo y modernizacion
multiple/alternativa, término conocido también como “modernidad islamica”.®® Asi, la accion
politica de los islamistas estd encaminada a la resolucion de los problemas sociales y politicos
mediante el recurso a la religion, es decir, pretenden representar las respuestas politicas a los
problemas cotidianos de la ciudadania justificando dicha implicacién en nombre del Islam y
expresada por tanto a través del lenguaje religioso denominado por Burgat como “la matriz de

identidad en el habla musulmana”.”®

De ahi que el movimiento islamista también es retratado como uno de los propulsores de
la sociedad civil al presentar un proyecto politico que representa una fuerte oposicion a los
autoritarios y represivos regimenes del mundo arabe e islamico desempefiando, como muchas
otras asociaciones asistenciales, una importante actividad desarrollista entre los sectores sociales
mas deprimidos. Asi mismo, el propio movimiento islamista va mas alla de la simple critica al

Estado, dado que su proyecto politico posee en realidad cierta esencia de “secularizacion

67 Bruno Ettiene. El Islamismo Radical. Madrid: Siglo XXI, 1996, p. 167 y Frangois Burgat. Face to face with
political Islam. Londres: 1. B. Tauris, 2002, pp. 33-39.

8 Cfi. Robbert A. Woltering. “The Roots of Islamist Popularity”. Third World Quarterly, 23: 6 (2002), p. 1133.

8 Cfr. Alfred Stepan. “The Multiple Secularisms of Modern Democracies and Autocracies”. En Craig Calhoun,
Mark Juergenmeyer y Jonathan van Antwerpen (eds.) Rethinking Secularism. Nueva York: Oxford University Press,
2011, pp. 114-144 y Niliifer Géle. “Snapshots of Islamic Modernities”. Daedalus, 129: 1 (2000), pp. 91-119. En
linea http://havenscenter.org/files/Gole2000_SnapshotsOflslamic.pdf (Consultado el 15/04/2014).

7 Frangois Burgat. El islamismo en tiempos de al-Qaida. Barcelona: Bellaterra, 2006, p. 19 e Thsan Yilmaz.
“Beyond Post-Islamism: Transformation of Turkish Islamism Toward ‘Civil Islam’ and Its Potential Influence in the
Muslim World”. European Journal of Economic and Political Studies, 4: 1 (2011), pp. 247-248.
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resistente”. En otras palabras, el citado proyecto politico islamista “construye” instituciones
politicas ideolégicamente basadas en el corpus teoldgico y juridico islamico, mantiene una
vision determinada del Islam capaz de proveer una completa y exclusiva teoria politica sobre la
res publica y lo implementa, con alguna excepcién como la turca, como contestacion al

trauméatico proceso de colonizacién sufrido.”!

En este sentido, Luz Gomez los define como el “conjunto de proyectos politico-
ideologicos cuyo paradigma de legitimacion es islamico. El término sirve para caracterizar una
panoplia de discursos y tipos de activismo que tienen en comun la reivindicacion de la charia
como eje juridico del sistema estatal y la independencia del discurso religioso de sus
detentadores tradicionales (ulemas, alfaquies e imanes). Los movimientos islamistas albergan
una nociéon de movilidad, de dinamismo no necesariamente organizado pero si continuo y
mutable. Son precisamente cualidades performativas -dinamismo, multiplicidad,
asistematizacion- las que caracterizan lo que denominamos “islamismo” y que en puridad
deberiamos llamar “islamismos” por la pluralidad de sus origenes, naturaleza vy

manifestaciones”.”?

En virtud de lo expuesto, la definicion de islam politico que mejor se adapta al
movimiento islamista turco es la proporcionada por Olivier Roy que los conceptualiza como
aquéllos que ven en el islam una ideologia politica, pudiendo considerar por ello que la
islamizacion de la sociedad pasa también por el uso de las instituciones estatales gracias a la

instauracion de un Estado islamico y no sélo por la puesta en practica de la ley islamica”.”

De hecho, Gema Martin propone al movimiento islamista como “un neologismo que viene
a definir la existencia de un movimiento reformista musulmén que contiene un proyecto no solo
sociocultural sino también politico y que en nuestros dias esta asociado a un relevo generacional
de gran envergadura. La existencia de una nueva generacidon demografica y sociopoliticamente
muy relevante en su mayoria desafectada al sistema y proxima, directa o indirectamente a la
tendencia islamista, confiere a estos movimientos un potencial capital de innovacion. A
diferencia del islam tradicionalista e institucionalizado, los movimientos islamistas son
autonomos politicamente y estdn vinculados a los cambios sociales y politicos que atraviesan a
las sociedades musulmanas actuales y, en consecuencia, se da una progresiva marginacion de las

visiones ahistoricistas en las que el Islam es percibido como un sistema global e intemporal que

" Cfr. Bernard Lewis. The political language of Islam. Chicago: University of Chicago Press, 1988.
2 Op. cit. Luz Gomez. Diccionario de Islam..., p. 165.
3 Op. cit. Olivier Roy. El Islam mundializado. Barcelona: Bellaterra, 2003, p. 33.

-56-



potencia el inmovilismo, como ha sido la evolucion experimentada por el wahhabismo en Arabia

Saudi”.”

Asi mismo, “el wahhabismo es una palabra acufada por académicos occidentales en el
siglo XIX para designar la marca puritana del islam sunni, adoptada por la dinastia de los Saud,
del predicador tradicionalista Muhammad Ibn 'Abd al-Wahhab (1703-1787) que, a diferencia de
otros reformistas musulmanes que se quedaron en el nivel tedrico enseguida acompand su ideario
con una accion politica y militar. Inspirado en el movimiento almohade del siglo XII, el
<<wahhabismo>> se fundamenta en un espiritu isldmico rigorista, puritano y de depuracién que
promueve la vuelta a los origenes del Islam para negar la casuistica, las supersticiones y la
mistica que consideran una desviacion de la esencia del Islam”.”” Los saudies normalmente
rechazan el término como una construccion occidental y prefieren referirse a su “marca” del
Islam como salafismo (de salaf “ancestros”), una palabra que se refiere a los primeros

compatfieros del Profeta, que va acompafiada de una connotacion de “extremismo islamico”.”®

Por su parte, Graham E. Fuller estima a un movimiento como islamista cuando sostiene la
creencia de que “el Islam es una especie de entidad de fe que tiene algo importante que decir
sobre como la politica y la sociedad han de orientarse en el mundo contemporaneo musulman e
islamico buscando implementar esta idea de alguna manera”.”” Si bien Mumtaz Ahmat utiliza el
término para describirlo como una ideologia que tuvo sus origenes en el siglo XX como reaccion
al colonialismo y la modernizaciéon occidental, R. Vali Nasr y Khurshid Ahmad, afaden la
instauraciéon de un “Estado islamico” gobernado seglin la ley islamica como condicion Sine qua
non para la consecucion de una vida completa musulmana, sin descuidar por ello las necesidades
espirituales personales. Bajo esta descripcion, “el movimiento islamista podria ser categorizado
como parte del resurgimiento religioso isldmico contemporaneo aunque normalmente éste ha
planteado una motivacion de caracter politico, teniendo en cuenta que tanto su estrategia como el

método procedimental del mismo se han adaptado a las condiciones politicas cambiantes como

74 Op. cit. Gema Martin. EI Estado &rabe..., p. 291.

75 Op. cit. Gema Martin Muiioz, Begofia Valle y M* Angeles Lopez. El Islam y el Mundo Arabe. Guia didactica
para profesores y formadores. Madrid: Publicaciones de la Agencia Espafiola de Cooperacion Internacional: ICMA,
1998, p. 163.

76 Op. cit. Massimo Introvigne. “Turkish Religious Market(s). A View Base on the Religious Economy Theory”. En
M. Hakan Yavuz (ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the Ak Party. Salt Lake City: The
University of Utah Press, 2006, p. 29 y Henri Lauziére. The Making of Salafism. Nueva York: Columbia University
Press, 2015.

7 Op. cit. Graham E. Fuller. The future of political Islam. Nueva York: Palgrave Macmillan, 2004, p. 24.
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demuestra su participacion en procesos electorales multipartidistas, alguno de ellos con un

restringido pluralismo politico, cuando se les permite hacerlo”.”®

Bajo una perspectiva similar, Gamze Cavdar sostiene que normalmente, y con alguna
excepcion como el Movimiento de la Justicia y la Espiritualidad (al-Adl wal-lhsan) en Marruecos, “los
movimientos islamistas de cardcter politico dependen de dichos procesos electorales para
fortalecer su base sociopolitica y aceptan una sucesiva reversibilidad con permiso de las
circunstancias”. Ejemplos de lo anterior son “el Partido para la Justicia y el Desarrollo (Hizb al-Adala
wa al-Tanmiyya) en Marruecos, la Alianza Islamica Salafista en Kuwait, el Partido Reformista (Hizb al-
Islah) en Yemen, el Frente de Accion Islamica (Jabhat al-'Amal al-Islami) en Jordania y los candidatos

independientes de la Hermandad Musulmana (Yamd ‘at al-Zjwan al-Muslimin) en Egipto”.

Por el contrario, la propia Cavdar resalta que no ha sido inusual que los propios islamistas
hayan moderado sus postulados de acuerdo a cambios estructurales en la coyuntura tanto
doméstica como internacional. Pudiendo, por ello, mostrar a menudo orientaciones pragmaticas
que divergen de posiciones doctrinarias. Casos como el de los islamistas kuwaities que
“acogieron con aquiescencia la presencia de los Estados Unidos de América (EEUU) en el pais tras
la Guerra del golfo; los Hermanos Musulmanes de Jordania apoyaron al régimen del rey Hussein I
(1952-1999) hasta la firma del acuerdo de paz con Israel en 1994; el jeque Abdessalam Yassin (1928-
2012), lider del movimiento politico islamista marroqui mas importante, llegd a aceptar la idea de
democracia y en su momento, los HHMM de Egipto mostraron la voluntad de trabajar dentro de

un restringido pluralismo politico”.”

Por otro lado, el término “fundamentalismo”, de origen teoldgico protestante en los
EEUU, sostiene la vuelta a los fundamentos como unico punto de partida para la renovacion, o
dicho de otra forma, la pretension de vivir con arreglo a una version inmévil de sus creencias. *°
Si tomamos la traduccion de los estudiosos musulmanes del término por usiliyya, el cual puede
entenderse como la demanda radical de un retorno a la literalidad de las fuentes primarias (usi/)

de los primeros tiempos del Islam, es decir, Coran y Sunna (conducta), puede existir cierta

8 Op. cit. Mumtaz Ahmad. “Islamic fundamentalism in South Asia: the Jamaat-i Islami and the Tablighi Jaamat of
South Asia”. En Martin E. Marty y R. Scott Appleby (eds.) Fundamentalisms Observed. Chicago: University of
Chicago Press, 1991, p. 463; cfr. Vali R. Nasr. “Mawdudi and Jama’at-i Islami: the origins, theory and practice of
Islamic revivalism”. En Ali Rahnema (ed.) Pioneers of Islamic Revival. Nueva Jersey: Zed, 1994, p. 106. Y
Khurshid Ahmad. “Islam and Democracy: some conceptual and contemporary dimensions”. Muslim World, 90: 1-2
(2000), p. 34.

7 Op. cit. Gamze Cavdar. “Islamist 'New Thinking' in Turkey: A Model for Political Learning?”. Political Science
Quarterly, 121: 3 (2006), pp. 477- 479.

80 Kayhan Delibag. The Rise of Political Islam in Turkey: Urban Poverty, Grassroots Activism and Islamic
Fundamentalism. Londres: I.B.Tauris, 2014.
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similitud aunque “la condicién de ideal de la ciudad musulmana y su formulacion, en buena
parte por los ulemas o doctores de la ley, ha favorecido siempre el auge de la reforma en tierras
del Islam”.3! Por tanto, “el fundamentalismo isldmico contemporineo seria ante todo un
desideratum que surge de la anoranza de un pasado dorado, el de los albores del Islam y de la

constatacion de un presente de alienacion econdmica, politica, cultural y moral”.®?

29 <6

Mientras tanto, el concepto de “integrismo islamico” “no tiene ninguna base cientifica ni
mas sentido que el de promover intencionalmente la identificacion del islamismo con los
sectores mas retrogrados del cristianismo catélico con el fin de desvalorizarlo”.®® Si el término
“integrismo” mantiene una base religiosa de origen catdlico contraria a la exégesis, obedeciendo
fielmente las doctrinas y ensefianzas pontificias, el retorno absoluto a la Escritura como Unico
fundamento que se opone a la reforma de la sociedad catdlica rechazando, por ello, la adopcion
por parte de la Iglesia catdlica de las innovaciones propuestas por la modernidad y expresada por

el IT Concilio Vaticano.

Si la utilizacion del segundo concepto pudiera ser inapropiada al no existir en el Islam una
tendencia monolitica de interpretacion de su normativa, el uso comparativo del término
fundamentalista en el &mbito islamico si lo podria ser, puesto que tanto los wahabies en el siglo
XVIII como los HHMM en el XX trataron de construir una estructura reformista sobre la
aplicacion literal de los textos sagrados. En el primer caso, para conseguir una de caracter
conservador y puritana mediante un proceso represivo de reislamizacion que demanda desde el
poder (descendente). Y en el segundo, mediante la reinterpretacion de los citados textos, con la
ayuda de la racionalidad mediante un proceso persuasivo de reislamizacion que demanda al
poder (ascendente) y asi poder refutar el proceso de occidentalizacion, debido a que mantenian la
creencia que los males del mundo musulman provenian del envilecimiento del mensaje original
isldmico a manos de la injerencia occidental (la ideologia politica, la filosofia y las ciencias
habrian contaminado el legado islamico) en pro de desestabilizar los modelos de dominacion de
unos paises sobre otros. Por lo tanto, si la base intelectual de formacion de los movimientos
islamistas es fundamentalista, ni todos los movimientos fundamentalistas son islamistas, ni todos

los movimientos islamistas se expresarian de la misma manera.

81 Op. cit. Gema Martin Mufioz. El Estado arabe..., p. 290.

82 Op. cit. Joan Lacomba. Emergencia del islamismo en el Magreb: las raices sociopoliticas de los movimientos
islamistas. Madrid: Catarata, 2000, p. 117.

8 Gema Martin Mufioz. El Estado arabe..., pp. 289-290.
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Por todo ello, bajo una primera aproximacion el islam politico en su vertiente ideologica
no deberia ser considerado como sindnimo de los conceptos de “integrismo” 'y
“fundamentalismo”.®* En referencia a las caracteristicas politicas de los movimientos islamistas
y partiendo de la premisa de que el Islam, incluso siendo una religion de principios colectivos, no
seria totalmente una “religion politica” pese a que aun sin concretarse un modelo politico de
Estado o de gobierno, si se establecen principios morales, juridicos y sociales.®® Mas alla de los
debates sobre la unicidad del Islam, lo que si reconoce Ali Bulag son las “diferentes
interpretaciones, percepciones, escuelas y departamentos. Y es natural que este sea el caso. La
existencia de tales entendimientos e interpretaciones islamicas derivan de la diversidad de las
relaciones sociales. Lo que realmente importa en este ambito es que no se debe declarar al otro
como ilegitimo, reformista o civista, esta dualidad esta representada bajo el titulo genérico de

movimiento islamista”. 3¢

8% Para un andlisis en profundidad de los conceptos de fundamentalismo e integrismo se pueden consultar cft.
Gabriel A. Almond. Strong religion: the rise of fundamentalism around the World. Chicago: University of Chicago
Press, 2003; Bassam Tibi. The challenge of fundamentalism: political Islam and the new world disorder. Berkeley:
University of California Press, 1998; Lawrence Kaplan. Fundamentalism in comparative perspective. Amherst: The
University of Massachusetts Press, 1992; Antonio Elorza. Umma: el integrismo en el Islam. Madrid: Alianza, D.L.,
2002 y Juan José Tamayo. Islam, cultura, religion y politica. Madrid: Trotta, 2009.

85 Cfr. Binnaz Toprak. Islam and political developmment in Turkey. Leiden, 1981, pp. 20-34.

8 QOp. cit. Ali Bulag. “Which Islamism...
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1.5.1.1 La tendencia dual del movimiento islamista

De manera general, las bases intelectuales del islam politico contemporaneo estan
supeditadas a la concrecion de un proyecto politico establecido en la reinterpretacion de las
fuentes sagradas del Islam, fundamentalmente Coran y Sunna, asi como de la relectura de las
textos a la luz de los acontecimientos contemporaneos de algunos de los juristas clasicos como
Taqi ad-Din Ahmad Ibn Taymiyyah (1263-1328) o de misticos ortodoxos como Muhammad al-Gazali
(1058-1111). El primero de ellos es considerado uno de los mejores ejemplos ilustrativos del Islam
medieval. El jurista, original de la capital siria de Damasco, defendié un rigorismo de escaso
éxito popular en su tiempo aunque mas tarde inspird, a finales del siglo XVIII, la actuacion

politica y social del wahhabismo, origen del conservadurismo saudi.

Por su parte, al-Gazali, que abogd por un retiro al fideismo asi como al misticismo de
orientacion practica, representa para algunos el azote de los filosofos arabes de la época. Para el
tedlogo de origen irani, el racionalismo, al no poder ser el punto de partida para la consecucion
de la verdad absoluta, no seria posible conciliarlo con el Islam debido a que unicamente con el
Céran y la Sunna es posible alcanzar el entendimiento categorico. Bajo esta perspectiva, las
indagaciones filosoficas de al-Gazali fueron de caracter uniforme hacia la dialéctica con el
objetivo exclusivo de defender la fe de acuerdo con la tradicion, algo especulativa, de la teologia
islamica (kalam) criticando a filésofos, como Averroes y Avicena, que intentaron reconciliar el
Islam con el racionalismo. De todo lo expuesto anteriormente proviene la vision social, politica y
economica del movimiento islamista sobre la necesidad de redefinicion conceptual e ideologica

de términos relacionados con la economia, la ideologia y las instituciones.®’

Por consiguiente, el proyecto politico y social de la mayoria de los movimientos
islamistas, quizas de una forma sintetizada aunque de mayor claridad y comprension, se sustenta
en el restablecimiento de la primera comunidad de Medina “encabezada por el Profeta Muhammad
y formada por los compaferos (sahaba), los grupos emigrados de la Meca (al-muhayirin), el
resto de los musulmanes auxiliares (al-ansar) y las comunidades judias y cristianas de Medina”.*®
A su vez, la propia comunidad es presentada en el discurso del movimiento islamista como una

comunidad ideal documentalmente avalada por el “Pacto de Medina donde la justicia y la paz

reinaban bajo los auspicios de los mandatos de Dios contenidos en el Coran no solo entre los

87 Ali Bulag. Din ve Modernizm [Religion y Modernismo]. Estambul: iz Yayincilik, 1995, p. 9.
8 Op. cit. Juan Antonio Macias Amoretti. Entre la fe y la razén: los caminos del pensamiento politico en
Marruecos. Alcala la Real: Alcala, 2008, p. 47.
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musulmanes sino también en relacién a la ahl al-Kitab o gente del Libro”.*” Y en el que también
es posible visualizar ya durante aquella época una red de relaciones politicas y sociales, lo que
denota el sentimiento de justicia y respeto entre los miembros de dicha comunidad y las citadas

minorias cristiana y judia.

Al mismo tiempo, el componente ideologico fundamental del programa politico del
movimiento islamista se establece en “apropiarse del Coran para reivindicar el retorno al patron
representado por el Profeta como fuente elemental de los sistemas politico, social y legal. En
general, los islamistas estan de acuerdo con el reformismo musulman en cuanto a la necesidad de
importar tanto la ciencia como la tecnologia occidental. Aunque no lo estan en su critica al
proceso de occidentalizacidon en su vertiente sociopolitica, debido a que mantienen la creencia

sobre la total suficiencia del Islam como modelo sociopolitico alternativo al hegemdnico”.”°

De ahi proviene la necesidad islamista de reinterpretacion de la politica de lo cotidiano
para conseguir el cambio tanto en los habitos individuales y las relaciones sociales de los
ciudadanos como en los asuntos politicos, sociales, culturales y econémicos, todo ello adaptado a
las circunstancias del contexto sociopolitico del momento con una fuerte ideologizacion basada
en la lucha y la contestacion politica. Los movimientos islamistas pueden ser entendidos
entonces como movimientos creados en paralelo al proceso de modernizacion siendo posible
distinguir dos dimensiones interconectadas: la primera de ellas establece a los islamismos como
respuesta a la modernizacioén islamizéndola, es decir, el fenomeno islamista es producto de la
modernidad propuesta por el Estado-nacion en el que los movimientos islamistas tratarian de
islamizar la propia modernidad en vez de modernizar el Islam. Y la segunda, que dicha
apropiacion se realiza desde una tradicion reinterpretada e idealizada, puesto que dicho
fenomeno es una reaccion de la misma; de ahi que se apropie del proceso de modernizacion en el
amplio sentido del concepto tanto ideoldgica como metodologicamente.”! También de manera
general, segiin Luz Gomez, que entendiende al islamismo como una corriente ideologica del Islam

contemporéaneo, pueden ser diferenciadas dos tendencias: una reformista y otra civica.”’

8 Op. cit. (Ibid.), p. 47.

%0 Op. cit. John L. Esposito. Islam and Politics. Nueva Jersey: Syracuse University Press, 1984, p. 135 y Abdul A.
Maududi. “The political theory of Islam”. En Mansoor Moaddel y Kamran Talattof (eds.) Contemporary Debates in
Islam: An Anthology of Modernist and Fundamentalist Thought. Nueva York: St Martin’s Press, 2000, p. 271.

! Gema Martin Mufioz. El Estado arabe. Crisis de legitimidad..., pp. 395-400.

°2 Luz Gomez. Diccionario de Islam..., p. 167.
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[.5.1.1.1 La propension “reformista”

La primera de ellas es denominada como una tendencia “reformista”, personificada en la
labor del fundador de los Hermanos Musulmanes (HHMM), el egipcio Hasan al-Banna’ (1906-1949),
mas cercano a la figura de militante politico que a la de “predicador” religioso. Aunque ejercio la
docencia religiosa, completd su formacion en la Universidad de Dar al-‘Ulam, centro docente de
estudios técnicos y cientificos alejado de la ensefianza tradicional proporcionada por las
madrazas (madaris) y las ‘uliim al-islam (ciencias del Islam) como la Universidad de al-Azhar, la
cual, pertenece al conjunto de instituciones tradicionales isldmicas. Todo lo anterior nos muestra
que la militancia islamista contemporanea vendra del &mbito de los nuevos espacios creados ante
la modernizacion del mundo musulmén, es decir, entre la poblacion urbana media y el sector

reformista universitario.”?

No obstante, la incidencia de una serie de factores tanto politicos como econdmicos,
“sobre todo el recrudecimiento del conflicto entre los arabes y las potencias occidentales a raiz
de la creacion del Estado de Israel en 1948, el deterioro socioecondmico producto de la II* Guerra
Mundial (IIGM), la descolonizacion y los nuevos imperativos geoestratégicos de la Guerra fria,
implicé la aparicion de interpretaciones mas revolucionarias en esta tendencia reformista. El
resultado fue el auge de unas ideologias de masas igualitarias de corte socialista y nacionalista,
como el baazismo, el naserismo o el Nasakom”.’* La tltima de las versiones en esta primera
tendencia seria la “consensual”, representada por las diversas colectividades organizadas en
fundaciones, comunidades religiosas (cemaatlar) o incluso el “neocofradismo” propuesto por la
Hizmet cemaati de M. Fethullah Giilen (n. 1938), en la actualidad herederos de una version
“espiritualista”, encarnado como lo es en el caso turco por movimientos y/u organizaciones
sociopoliticas religiosas como la Nurculuk o por ordenes religiosas (tarikat/tarikatlar) como la

Naksibendilik (Naksibendiya) o la Bektasilik (Bektasiyya).

En primer lugar, el movimiento sociopolitico de los HHMM es considerado la simiente
del islam politico contemporaneo. Fundado en 1928, la hermandad durante un primer periodo
dedico su mensaje y militancia a la accion social y formacion religiosa hacia los mas necesitados
para mas tarde, en una segunda fase de expansion, pasar a la accion politica. La esencia del
mensaje de los /jwan se puede resumir asi: consideran el Islam como un “orden” (nizam)

inigualable, dado que ha sido revelado por Dios con vocacion de organizar todos los aspectos de

93 Gema Martin Mufioz. El Estado arabe. Crisis de legitimidad..., p. 292.
4 Op. cit. Luz Gomez. Diccionario de Islam..., p. 168.
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la vida humana. Por ello, “al-Banna” agregd la concepcion de un islam globalizante y una
estrecha dependencia entre creencia (aquida), charia y politica, entre teoria y organizacion
militante, y conjugd todo ello con las teorias del figh de al-Azhar, las experiencias sufies y las

proclamas nacionalistas del Partido Nacional Democratico (Al-Hizb Al-Wazaniy Ad-Dimiigratiy)”.%>

Debido al éxito de sus acciones sociales y su indiscutible peso politico fueron sometidos
a la represion debiendo por ello permanecer, durante gran parte de su existencia, en la
clandestinidad. Como sucede actualmente, tras el ultimatum y posterior asonada militar liderada
por el actual Presidente de la Republica Arabe, Abdelfatah al-Sisi, que depuso el gobierno islamista
de Muhammad Morsi, clausur6 el Partido de la Libertad y la Justicia (Hizb Al-Hurriyya wa I- ‘Adala) y
declar¢6 el 25 de diciembre de 2013 tanto a la hermandad como a su brazo politico, un grupo u
organizacion terrorista. A su vez, el movimiento, extendido por la mayoria de los paises arabes
de Oriente Medio, predica una reislamizacion de la sociedad empezando desde arriba, es decir,

comenzando por las instituciones politicas mediante una vuelta a la ortodoxia islamica.

En este ambito es posible encontrar una serie de similitudes con otras versiones dentro de
esta primera tendencia, teniendo en cuenta al mismo tiempo la diversidad y diferencias
ideologicas, dependiendo principalmente de la coyuntura histérica y las condiciones politicas
dadas en cada pais, como sucede en el caso de Turquia. Existen académicos, como Humeira
Iqtidar, que denominan a algunos casos de esta tendencia como una version “democratica” de los
movimientos islamistas. Esta version rechaza de pleno el uso de la violencia y acepta operar
dentro del Estado-nacion mediante la utilizacidon de procedimientos e instrumentos democraticos
centrados exclusivamente en la movilizacion de la sociedad civil a través de asociaciones de
profesionales, organizaciones no gubernamentales y entidades locales de beneficencia. A los
citados HHMM en Egipto y sus ramificaciones en Siria, Sudan, Yemen, Jordania, Kuwait y Argelia
se unen como abanderados de esta version “la Agrupacion Islamica (Jamaat-i-Islami) de Pakistan y

el movimiento de la Vision/Perspectiva Nacional en Turquia”.”®

No obstante, lo verdaderamente destacable de la vertiente “reformista” es el caracter
intelectual del movimiento, con una base teodrica notable, lo cual los diferencia de otros
movimientos islamistas mas tradicionales o pragmaticos. Por eso, “su objetivo ultimo sea el
ofrecer un modelo estatal autdctono, alternativo a los existentes, que se tienen por propios solo

de la tradicion europea. El islam de estos islamistas no es una religion popular de iletrados, ni

%5 Op. cit. Luz Gomez. Diccionario de Islam..., p. 167.
% Cfr. Humeira Iqgtidar. Secularising Islamists? Jamaat-i-Islami and Jamaat-ud-Dawa in Pakistan. Chicago:
University of Chicago Press, 2011, p. 12.
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una excusa en manos de los motores de reislamizacion, sino un instrumento para la movilizacion
politica”.”” Existen varios casos encarnados en las figuras reformistas y revolucionarias de Aba
al-A‘la al-Mawduadi (1903-1979) con la Agrupacion Islamica en Pakistan, Sayyid Qutb (1906-1966) con
los HHMM en Egipto o 'Abd al-Salam Yasin (1928-2002) con el Movimiento de la Justicia y

Espiritualidad (al- ‘Adlwa-I-Ihsan) en Marruecos.

El primero de ellos es considerado, junto a al-Banna’, uno de los principales propulsores
de los modelos de organizacion civil y difusion politica que ha sustentado el islamismo moderno
hasta nuestros dias, haciendo de la reinvindicacion de la sharia como eje juridico del sistema
estatal, su objetivo fundamental.”® En los escritos de al-Mawdiidi, “el islam se presenta como un
sistema integral en el que el empuje de lo espiritual confiere al musulman la esperanza de la
consecucion del Estado islamico, mientras que la normativa civil estipulada por la charia dota a
ese Estado de un orgullo nacional que es su sefia de identidad y una suerte de fuerza defensiva.
En sucesivas generaciones, fundament6 su rechazo absoluto de cualquier tipo de legislacion de

inspiracion laica (ganun) y su condena por la bida (innovacion herética)”.”

Por su parte, el egipcio Sayyid Qutb, idedlogo de los HHMM, “incidi6 en la
responsabilidad del Estado en la consecucion de la adala (equidad, un valor doctrinal y un
principio ético del Islam), pues a través de una auténtica islamizacion de su cuerpo institucional
la igualdad arraigaria en el cuerpo social y caracterizaria a toda la comunidad”.'” Aunque para
llegar a ese objetivo, y como una de las diferencias tedricas con al-Banna’, afirmar la identidad
islamica significaba al mismo tiempo que hubiera que rechazar el debate sobre las orientaciones
esenciales y fundamentales de establecer comparaciones y de reflexionar sobre el contenido de
los nombres rechazando, por ello, cualquier compromiso tedrico o meramente terminoloégico con
Occidente y sus valores, que en otro tiempo le habian seducido. No en vano, para tedricos como
Qutb, la existencia del Estado islamico es parte esencial del credo islamico (hakimiya), es decir,
“postula la soberania absoluta de Dios sobre el universo, de manera que El es el tnico legislador
legitimo y la charia, la formulacion en la tierra de sus designios, la sola legislacion, eterna y
universal, y su inexistencia condena a la sociedad toda a la yahiliya (edad de la ignorancia),

situacion aisldmica que se ha de combatir”.!%!

97 Op. cit. Luz Goémez. Diccionario de Islam..., p. 167.

% Cfr. Abul A'la Maududi. Towards understanding Islam. Kuwait: International Islamic Federation of Student
Organizations, 1980.

% Op. cit. Luz Gomez. Diccionario de Islam..., pp. 81-93.

100 Qp, cit. (Ibid.), p. 4.

101 Op. cit. Sayyid Qutb. Justicia social en el Islam. Cérdoba: Almuzara, 2007, pp. 99-100.
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Por ultimo, “uno de los elementos centrales del pensamiento politico del marroqui "Abd
al-Salam Yasin es su particular concepcion de la historia islamica, la cual es concebida como
ejemplo y como modelo de una nueva estructura politica y social a desarrollar en Marruecos y en
todo el mundo islamico. A partir de una particular lectura del pasado histérico -mas bien una
relectura- Yasin pretende extraer los ejemplos, tanto positivos como negativos, que respalden una
nueva concepcion islamica del poder, el Estado y la sociedad”. Por tanto, es posible afirmar que
“el discurso politico de Yasin parece destinado a aportar una primera base teorica y metodologica
a lo que ¢l considera un movimiento progresivo y global destinado inevitablemente al cambio de

estructuras politicas en base a una reislamizaciéon de todos los campos de la existencia”.!?

En su conjunto, todos ellos constituyen un fendomeno relativamente reciente que se
convirtid en una pujante fuerza politica considerada, al mismo tiempo, como el principal canal
de movilizacion de masas en los paises arabes y/o de mayoria musulmana durante la década de
los afios setenta y ochenta de la pasada centuria con la creacion en sucesivas décadas de una serie

de “estructuras de oportunidad politica”.!%

Otra de las versiones en esta primera tendencia seria la “revolucionaria”. Inspirada en el
caso irani gracias al derrocamiento por medio de la fuerza de Muhammad Reza Pahlevi (1941-
1979), instaurando posteriormente y bajo el liderazgo de Jomeini, la actual Republica Islamica de
Iran.'® En un sentido determinado, esta corriente del islam politico pone en practica el término
yihad, el cual, se habria malinterpretado inicamente como ‘“‘guerra santa” siendo su significado
mucho mas complejo: “léxicamente ‘yihad’ es el ejercicio del esfuerzo maximo para lograr una
meta o rechazar algo detestable. En la ‘sharia’, ‘yihad’ comprende el sacrificio personal supremo
para difundir la palabra de Dios, para ayudar en su lucha. Los principales objetivos del término
‘yihad’ son eliminar la opresion y la injusticia para establecer el bienestar, la justicia y la

prosperidad y asi eliminar las barreras que impiden la difusion de la verdad”.!%

102 Op. cit. Juan Antonio Macias. “Hacia el estado “Sara-cratico” en Marruecos: los conceptos de “iytihad” y “§ihad”
en el discurso politico de ‘Abd al-Salam Yasm”. MEAH, 56 (2007), pp. 162-163.

103 Banu Eligiir. The mobilization of political Islam in Turkey. Nueva York: Cambridge University Press, 2010.

104 Para una aproximacion a la doctrina sobre el gobierno de Jomeyni se puede consultar cfr. Sami Zubaida. Islam,
the people and the state: political ideas and movements in the Middle East. Londres: I B Tauris, 1993, pp. 1-37.

105 Op. cit. Frangois Burgat. El islamismo en tiempos..., p. 129.
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A esta version, tildada en Occidente como de ‘“radical”’, se le unen una seric de
organizaciones que siguiendo los pasos de la experiencia irani accedieron o intentaron subvertir
el poder mediante una insurreccion armada como la llevada a cabo por la ramificacion siria de
los HHMM durante 1979-1982 contra el régimen “sectario” de Hafez al-Asad (1970--2000); un
levantamiento popular como la ramificacion jordana del Partido de la Liberacién (Hizb --al-Tahrir);
un golpe militar como el perpetrado en Pakistan por el general Muhammad Zia-ul-Haq (1-924-1988)
en 1978 o la presunta colaboracion en actos terroristas de los HHMM de Sudan, liderados por
Hasan al-Turabi (1932-2016). Por su parte, “los intelectuales islamo-turcos rechazaron dicha
influencia definiendo al propio Islam como un componente basico de la cultura turca. Si bien los
islamistas de caracter “radical” buscaban la transformacion tanto de la sociedad como del ente
estatal, por su parte dichos intelectuales turcos de orientacion sufi destacaban la conservacion del

Estado y los valores conservadores turcos”.!%

106 Op. cit. Michael E. Meeker. “The New Muslim Intellectuals in the Republic of Turkey”. En Richard Tapper (ed.)
Islam in Modern Turkey: Religion, Politics and Literature in a Secular State. Londres: 1. B. Tauris, 1991, p. 191.
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[.5.1.1.2 La preferencia “civica”

La otra parte en esta dindmica dual de los movimientos islamistas es la considerada como
una tendencia “civica”, la cual preserva su participacion no solo en la arena politica sino también
en las instituciones existentes para, a través de ellas, alterar el sistema politico. Dicha tendencia
promueve “un islam que afirma la creencia en una hadara (en turco medeniyet) civilizacion
isldmica a la manera del civitas latino, de donde proviene su nombre”.!°” Por tanto, el objetivo
fundamental de la tendencia también conocida en Occidente como “moderada” es la creacion de
una Sociedad-nacion con un proyecto politico presentado normalmente como una “tercera via”
que promociona la pluralidad, la diversidad y el consenso haciendo preponderantes por ello la
identidad cultural y social sobre la identidad politica y de seguridad de la sociedad. Por esta
razon, procura un mayor interés en la Ummet (umma) o comunidad de creyentes musulmanes por

medio de un énfasis en el entorno y el cambio social y no al Estado o al individuo en particular.

De lo anterior proviene que la propuesta “civica” “haga de la identidad social y cultural
de la sociedad sea hegemonica sobre la identidad politica y militar. Por ello, promueve el cambio
y la transformacion a través de la islamizacion de abajo hacia arriba (bottom-up). Su énfasis
radica en torno al cambio pero ello no debe oponerse a lo que es la politica en si. A su vez, dicha
islamizacion promueve la versatilidad y la transformacion social, quizas una forma alternativa de
ver el mundo. Esta tendencia mantiene la creencia sobre el establecimiento de un contrato social
pluralista basado en la autonomia religiosa, cultural y juridica que puede llegar a ser considerado
como un modelo en el contexto de los principios generales de la democracia. A diferencia de la
tendencia reformista, este islamismo “civico” da importancia a la participacion en lugar de la
dominacion. En resumen, esta tendencia puede asegurar la supervivencia y perpetuidad del

mensaje islamico a lo largo de la historia”.!%8

El islamismo civista no es homogéneo, un ejemplo de ello es que “existe un islamismo
culturalista como el defendido por el egipcio Adil Husain (1932-2001); uno de corte liberal,
elaborado por el tunecino Rachid al-Ganuchi (n. 1941); uno dialéctico, obra del egipcio Hasan
Hanafi (n. 1935); el islamismo comunitarista del suizo Tariq Ramadan (n. 1962); o un islamismo
churocratico y nacionalista a la manera de Hassan al-Turabi con el Partido del Congreso Popular
(Al-Mu'tamar al-Sha'bi)”.!% Segtin el sudanés, la chura, institucion consultiva de caracter doctrinal

y juridico, es una doctrina de liberacion interna, puesto que “ninguna autoridad se puede arrogar

197 Op. cit. Luz Gémez. Diccionario de Islam..., p. 69.
108 Op. cit. Ali Bulag. “Which Islamism...
109 Op. cit. Luz Goémez. Diccionario de Islam..., p. 68.
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su legitimidad exclusiva, que deriva del conjunto de las fuentes de la religion (el Coran y el
Hadiz) y no de un pasaje concreto, y cuya violacion atenta contra libertades y derechos que
sobrepasan lo politico y se adentran en lo divino”. Pero también lo seria de la dependencia
externa, ya que “su fundamento exclusivamente islamico y su ejercicio mediante el ichtihad
(interpretacion racional de las fuentes) liberan a la umma (comunidad de creyentes musulmanes)
de las rémoras ideoldgicas foraneas, que han conducido a la alineacion de la sociedades arabes

por sus Estados, y abren la via a un dialogo con Occidente en pie de igualdad”.!!”

Desde mediados de los afios ochenta, “los nucleos islamistas con una produccion tedrica
mas activa tendieron, por un lado, a establecer canales de participacion dentro de los sistemas en
vigor, es decir, eran partidarios del uso de las instituciones existentes para subvertir el Estado.
Por eso, los islamistas “civicos” fueran elaborando un pensamiento politico caracterizado por la
critica filosofica e ideologica tanto de los modelos occidentales como de la propia tradicion
islamica que demuestran como inmovilista. Ademas se dieron tentativas de organizacion politica
como la fundacion de partidos, por lo general de corta vida y sometidos al acoso de los
regimenes en vigor, temerosos de su potencial como alternativa politica de legitimacion
islamica”. !

Por todo lo anterior, es posible situar al movimiento islamista dentro de la “sociedad
civil” en su triple dimension: en primer lugar, como espacio de mediacidon, negociacion y
conflicto de intereses entre la sociedad y el Estado, es decir, una especie de contrapoder con
capacidad para influir en las politicas. Como bien estipula Carmelo Pérez, citando a Nazih Ayubi,
“el islamismo constituye en la actualidad el principal grupo de oposicion en la mayoria de las
sociedad arabes y en la mayor parte de los Parlamentos que admitan una representacion politica
de la oposicion y dado que la democracia, ademds de la representacion y la particion, presupone
la oposicion y la controversia, se podria afirmar, como dice Ayubi, que el islamismo forma parte
del proceso democratizador de los paises 4rabes”.!'?> Una segunda dimension se establece en la
capacidad del movimiento islamista para generar o promocionar valores, opiniones, normas o

visiones del mundo.

110 Op. cit. Luz Gémez. Diccionario de Islam..., p. 67.

11 Op. cit. (Ibid.), p. 169.

112 Carmelo Pérez. “Democracia, sociedad civil y derechos humanos en el Magreb”. Nova Africa, 12 (2003), p. 101;
Nizah Ayubi. El Islam politico: teorias, tradicion y rupturas. Barcelona: Bellaterra, 1998, p. 639.
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Por ultimo, también “esta desempefiando una importante labor de promocion social y
asistencial, principalmente entre la poblacion excluida del sistema productivo y deficientemente
escolarizada, que roza los limites de la pobreza cuando no de la miseria y la marginalidad”.'"?
Debido a la incapacidad del Estado para satisfacer las necesidades de justicia social y
redistribucion de renta y riqueza de la poblacion con las consecuentes desigualdades
(desestructuracion) no s6lo econdmica sino también politica y social, el movimiento islamista
habria surgido como contestacion o incluso como reaccion a las carencias del desarrollo que
desafian al monopolio del poder de las élites.!" Si a todo ello le afiadimos el uso de las
mezquitas y la moderna tecnologia de las redes sociales para propagar su mensaje, varios casos
utilizaron todo lo anterior para establecerlos como una maniobra politica combinada con una
estrategia de base entrelazando finalmente un verdadero Estado ‘“disyuntivo” basado en la

diversidad de los grupos sociales locales.

Esta movilizacion de masas estaba fundamentada en la critica y la contestacion, en la
gran mayoria de los casos, a las practicas autoritarias y la corrupcion de los regimenes producto
del desafortunado proceso de colonizacion sufrido pero también sobre la difusion de las ideas
seculares provenientes de Occidente. Sin embargo, y especialmente en Oriente Medio, “los
movimientos islamistas parecen no solo haber dejado de lado su transformacion sino también la
modificacion de los sistemas politicos en los que emergieron. Tras las revueltas populares en el
mundo arabe, por otro lado, la mayoria de estos sistemas politicos, con alguna excepcion como la

tunecina, se han vuelto atin mas autocraticos”.'

Para concluir, los representantes de esta tendencia son “jévenes activistas e intelectuales
en Iran y Arabia Saudita, un grupo moderado de ex-islamistas con el Partido del Nuevo Centro (Hizb
al-Wasat) en Egipto, el Partido de la Justicia y el Desarrollo (Hizb Al-‘Adalah Wal-Tanmiyah) en
Marruecos, el Partido de la Justicia Prospera (Partai Keadilan Sejahtera) en Indonesia, el Partido de la
Justicia del Pueblo (Parti Keadilan Rakyat) en Malasia, algunos aspectos practicos el Partido de Dios
(Hizbullah) en el Libano, la Jama’at Islami en Pakistan, Hizb al-Nahda (Partido del Renacimiento) en
Tunez y la enorme fuerza politica del Partido de la Justicia y el Desarrollo (4dalet ve Kalkinma

Partisi) en Turquia”.''¢

113 Op. cit. Carmelo Pérez. “Democracia, sociedad civil y derechos humanos en el Magreb”.

114 Carmelo Pérez y Juan A. Macias. “Aproximacion al debate en torno al concepto de sociedad civil en el Magreb”.
Hesperia culturas del Mediterraneo, 15 (2012), pp. 269-284.

115 Op. cit. Stathis N. Kalyvas. “The ‘Turkish Model’..., pp. 194-194.

116 Op. cit Asef Bayat. “Post-Islamism..., p. 10.
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[.5.1.2 La multicausalidad en la configuracion del fendémeno islamista

No obstante, las causas y factores implicados en la configuracion del fendmeno islamista
serian de cardcter diverso (econémico, social, historico, identitario, cultural y politico) y por ello
aglutinan por encima de las demas visiones explicativas, 1éanse culturalista, materialista, pietista,
tradicionalista, neo-fundamentalista e idealista, en una vision multicasual.'’” Bajo esta misma
aproximacion, entre las demds visiones explicativas sobre la conformacion del islam politico
contemporaneo, la vision pietista, mantiene un caracter moralizante en pos de instaurar modelos
de comportamiento en la sociedad y asi orientar sus acciones en algunos casos en competencia
con el poder institucional y otras manteniendo su apoyo. Esta tendencia conjuga la “predicacion”

religiosa con la resocializacion de los valores sociales del Islam, sobre todo, dirigido a jovenes.

Por tanto, la explicacion sobre la fenomenologia del islam politico no debe basarse
unicamente en la preponderancia de algunos factores sobre otros como sucede con el factor
economicista con la desestructuracion de los modelos tradicionales de produccion, opresion y
desigualdad social elaborada por el modelo de produccidn capitalista en una vision materialista;
o con el enfoque idealista donde el rechazo de la modernidad de tipo occidental se veria reflejado
en el recurso a la religion como refugio identitario ante las controversias e incertidumbres del
mundo moderno.''® En otras palabras y cada vez con mayor asiduidad, el cardcter multicasual
del fendémeno se habria convertido en expresion de las inquietudes no solo religiosas sino

también en el campo de lo social y de participacion politica de la sociedad civil.

El basamento de dicha argumentacion multicasual, por tanto, serd que la expansion de los
movimientos islamistas se debe fundamentalmente a la crisis hegemonica del modelo de
modernidad exportado desde Occidente a las comunidades musulmanas reflejada en el rechazo de
la poblacion no solo ante la pérdida de identidad cultural nacional sino también ante la exclusion
del modelo productivo y el fracaso de las instituciones democraticas que no han sido capaces de
integrar a la sociedad en un proyecto comin. Esto ha sugerido un sentimiento de verdadero

desarraigo frente a la idea de progreso en su caracter instrumental. '

17 Cfr. Burhan Ghalioun. Islam y politica: Las traiciones de la modernidad. Barcelona: Ediciones Bellaterra, 1999,
p. 42 y Gema Martin Mufioz. El Estado arabe. Crisis de legitimidad..., p. 290.

118 Jdeas curiosamente proximas a las teorias del “socialismo irreal” de Marx, basadas en el crecimiento de las
fuerzas productivas. Cfr. Carlos Taibo. En defensa del decrecimiento: sobre capitalismo, crisis y barbarie. Madrid:
Los Libros de la Catarata, 2009, p. 63.

119 Cfr. Ulrich Beck. Modernizacion reflexiva: politica, tradicion y estética en el orden social moderno. Madrid:
Alianza, 2001.

-71-



Como veremos en el capitulo referido a la reformulacion ideoldgica e identitaria
propuesta por el AK Parti y su “democracia conservadora”, “el conservadurismo del partido esta
muy arraigado a un Islam propiamente turco que ha sido probado y domesticado con el objetivo
de conservar las redes culturales musulmanas”.'?® Asi mismo, al igual que el discurso islamista
en todo el mundo islamico, varias organizaciones politicas proseguian con la idea de que Turquia
y el mundo musulmén estaban perdiendo su propia esencia y se dirigia hacia su propia
destruccion a causa de los efectos nocivos de la modernidad occidental, el capitalismo, el

materialismo y el principio de laicidad.'?!

120 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim..., p. 125.
121 (1bid.), pp. 207-238.
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[.5.2 La esencia del cleavage “centro-periferia” en la Turquia otomana y
kemalista

Es posible que la considerada como una de las lineas de fractura que definen la politica
turca contemporanea, la dualidad Islam-laicismo, haya condicionado de manera sustancial el
proceso de transicion de un tipo de democracia defectiva tutelada a un régimen hibrido de
partido hegemonico.!?? No obstante, el instrumento de andlisis centrado en la dicotomia Islam-
laicismo, el marco utilizado por la gran mayoria de especialistas occidentales y turcos para
comprender las fuerzas que dan forma a la realidad politica turca, ya no seria un diagnostico util,
a lo sumo insuficiente. El objetivo principal es ir mas alla de explicaciones escépticas y
conspirandicas, por otra parte algo tradicional en Turquia para explicar ciertos fendémenos
politicos, debido a que dicha dicotomia puede que sea un poco exigua para dar una explicacion a
la deriva autoritaria del AKP en su tercera legislatura, que normalmente es reducida a la puesta

en marcha de una “agenda oculta islamista”.!??

De modo que, con la intencidon de mostrar un valor afiadido a las fuerzas que dan forma a
la realidad politica turca, nos sea de mayor utilidad la fractura centro-periferia. Originalmente
desarrollada a principios de la década de los afios sesenta del pasado siglo por el socidlogo
Edward Shils, dicha fractura es un paradigma clave para entender la politica de la Turquia
contemporanea.'?* A su vez, con sus dimensiones historica, cultural, politica, social y econdémica
independientes, dicha dualidad ha permitido la elaboracién de nuevos paradigmas interpretativos

en la Ciencia Politica siendo considerada como un “instrumento base” para los politdlogos.

En el modelo clasico elaborado por Seymour M. Lipset y Stein Rokkan, el estudio de los
partidos politicos esta estrechamente vinculado con el andlisis de los Estado-nacion y las dos
revoluciones burguesas, la Revolucién nacional y la Revolucion industrial. Cada una de las
revoluciones genera a través de sus dimensiones (territorial-cultural y funcional) dos lineas de
fractura (cleavages) diferentes (centro-periferia y Estado-Iglesia) (urbano-rural y propietarios-
trabajadores).'>> En consecuencia, esta brecha se articula a través de la creacion de partidos

politicos que generan espacios contrapuestos entre sectores de la sociedad y que posicionan a los

122 Carmen Rodriguez, Antonio Avalos, Hakan Yilmaz y Ana I. Planet (Eds.) Turkey’s Democratization Process...,
p- 12.

123 Michael M. Gunter y M. Hakan Yavuz. “Turkish Paradox: Progressive Islamists versus Reactionary Secularists”.
Critique: Critical Middle Eastern Studies, 16: 3 (2007), pp. 289-301.

124 Edward Shils. “Centre and Periphery”. En VV.AA. The Logic of Personal Knowledge: Essays Presented to
Michael Polanyi on his Seventieh Birthday. Londres: Routledge and Kegan Paul, 1961, pp. 117-130.

125 Cfr. Seymour M. Lipset y Stein Rokkan (eds.) Party Systems and Voter Alignments. Nueva York: Free Press,
1967, p. 9.
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individuos en la estructura social en funcién de su alineamiento con cada uno de ellos.!?® Por
eso, existe una relacion directa entre dichas fracturas y la conformacion de partidos politicos,
puesto que actian como alianzas en conflicto sobre politicas y fidelidades a valores dentro de un

cuerpo politico mas amplio.'?’

En la citada dimension territorial-cultural, dicha relacion directa es producto de la
coincidencia historica entre el surgimiento del Estado moderno y el desarrollo de las politicas de
masas organizadas sobre una base territorial, a menudo en tension con las lineas de division que
se establecieron en el proceso de formacion del propio Estado.!?® La primera de ellas deriva del
conflicto entre la cultura central que construye la nacion y la resistencia creciente de las
periferias, étnica, lingliistica y religiosamente diferenciadas, que ven su cultura amenazada por
los intentos de centralizacidén y homogeneizacion por parte de la élite central y su aparato
burocratico (centro-periferia); y la segunda, se origina a partir del conflicto entre el Estado-nacion
centralizante, regularizador y movilizador, y las reivindicaciones colectivas de la Iglesia, en
referencia, sobre todo, a temas morales como el control de la educacion vista como el espacio en
el que se da forma tanto a la visiéon del mundo como también a la identidad de las generaciones

venideras (Estado-Iglesia).

Como se ha dicho, también existe una dimension funcional, la cual tiene su origen en las
divisiones provocadas por la Revolucion industrial en el que predomina el conflicto que tuvo
lugar entre los intereses de la burguesia urbana y los terratenientes rurales (urbano-rural). Con el
desarrollo de dicha revolucion y la aparicion de desigualdades que generan una division en
clases sociales, distribucion de recursos, productos y beneficios de la economia, afloraron
conflictos entre productores y compradores, trabajadores y empleadores, propietarios y
arrendatarios, etc. (propietarios-trabajadores).!?’ Por tiltimo, y ante la necesidad de hacer frente a
las complejidades de la politica contemporanea asi como también a los cambios y
trasformaciones de sus sociedades, fueron anadidas varias dimensiones mas gracias a una mayor
heterogeneizacion social, un mayor grado de individualismo, el surgimiento del postmaterialismo

y la aparicion de valores postindustriales como la ecologia, el feminismo o el pacifismo.'*°

126 Seymour M. Lipset y Stein Rokkan. “Estructuras de division, sistemas de partidos y alineamientos electorales”.
En AA.VV. Diez textos bdsicos de Ciencia Politica, Barcelona, Ariel, 1992, pp. 235-236.

127 Stefano Bartolini. “Cleavages: Social and Political”. En Bertrand Badie, Dirk Berg-Schlosser y Leonardo
Morlino (eds.) International Encyclopedia of Political Science. Thousand Oacks: Sage Publications, 2011, p. 278.

128 Op. cit. Douglas Rae y Michael Taylor. The analysis of Political Cleavages. Yale: Yale University Press, 1970,
p. 72.

129 Seymour M. Lipset y Stein Rokkan (eds.) Party Systems and..., p. 14.

130 Seymour M. Lipset. “Introduction”. En Lauri Karvonen y Stein Kuhnle (eds.) Party systems and voter alignments
revisited. Nueva York: Routledge, p. 7.
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En primer lugar, seria resaltable subrayar que la fractura centro-periferia esta presente “en
cualquier sistema politico territorial donde el conflicto se genera a causa de la extension del
control politico, la difusién de los modelos culturales y la imposicion de intereses econdémicos
del centro al resto del sistema”.!3! En la terminologia actual quiza seria mas util calificar esta
division como “identitaria”. En definitiva, mide la proporcioén de conflicto social derivado de la
creacion de estados nacionales con una lengua, una cultura homogénea y una vision de si

mismos mas 0 menos comun entre los ciudadanos.!3?

Aunque si realizamos una revision general de la literatura sobre la formacion y relaciones
entre Estado y sociedad en la estructura politica tanto del Imperio otomano como de la Turquia
republicana, revela que la dicotomia centro-periferia es ampliamente utilizada existiendo,
incluso, diferentes aproximaciones a la cuestion. El primero de ellos, introducido por Serif A.
Mardin y Metin Heper, identifica las demandas en disputa entre el poder del Estado y el caracter
popular del Islam como una de las lineas de division que definen la politica turca.!*® Incluso hasta
no hace mucho, Incluso hoy en dia, la politica es sefialada como una lucha de poder entre la élite
secular, es decir, la aristocracia que desea excluir las ideas islamicas de la politica y las masas
tradicionales que dependen de las ideas y la simbologia religiosa para formar sus decisiones
politicas.'** Seglin Mardin, la sociedad civil es un fendmeno arraigado a la autonomia de las
ciudades, las practicas comerciales en la Europa feudal y la tradicion juridica contractualista

institucionalizada en el marco legal del Estado de Estados (Standestaat).!*

De ahi que la ausencia
de estas caracteristicas en el Estado otomano supuso una diferencia sustancial en la evolucion y
en la cultura politica de la sociedad otomana. Por tanto, dicho enfoque traslada el cleavage

centro-periferia al Estado-sociedad.

131 Op. cit. Esther Barbé. Relaciones Internacionales. Madrid: Tecnos, 2003, pp. 247-248.

132 Stein Rokkan. “Cleavage structures, party systems and voter alignments: an introduction”. En Seymour M. Lipset
y Stein Rokkan. Party systems and voter alignments. Nueva York: Free Press, 1967, pp. 1-64.

133 Serif A. Mardin. “Center-Periphery Relations: A Key to Turkish Politics?””. Daedalus, 102: 1 (1973), pp. 169-
190. En linea https://turkishsociology.files.wordpress.com/2015/02/center-periphery-serif-mardinl.pdf (Consultado
el 12/06/2016) y Metin Heper. “Center and Periphery in the Ottoman Empire with Special Reference to the
Nineteenth Century”. International Science Review, 1: 1 (1980), pp. 81-105.

134 Sultan Tepe. “Turkey's AKP: A Model “Muslim Democratic Party”. Journal of Democracy, 16: 3 (2005), p. 110.
135 Serif A. Mardin. “Center-Periphery Relations..., pp. 173-180.
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En este sentido, el segundo enfoque relacionado con el andlisis de la politica y sociedad
turca enfatiza a través de las dinamicas ideologicas y culturales como el islam politico se
convierte en la fuerza periférica predominante, emergiendo como criticos de la teoria clasica de
la modernizacion.'*¢ A finales del siglo XVIII, los otomanos todavia representaban un caso de
diversidad compuesta por una lenta materializacion de “multiples modernidades” donde la
premisa principal es que existen tal variedad de modernidades dependiendo de la cultura y las
circunstancias historicas gracias a la pluralidad de relaciones y acuerdos entre Estado y sociedad
y acompafiado de un enriquecimiento de la identidad debido a los debates interreligiosos e
interétnicos de la sociedad otomana.'’” La moderna Republica de Turquia, sin embargo, fue
construida tras una etapa de transicion, es decir, tras la revolucion constitucional joven-turca de
1908 y los primeros afios del régimen kemalista, como una nacidn homogénea en relacion a una
sola modernidad asi como a una singular cultura politica bajo una dominante y hegemonica

identidad nacional.'?®

Por lo anterior existen autores que consideran al movimiento islamista turco como una
“contra-¢lite” que trata de mantener un vis-a-vis con la clase social afin al proyecto politico
propuesto por el kemalismo, argumentando que “tanto en su formacidon como en su practica
ideologica, el movimiento islamista ha creado una serie de hibridos entre la tradicion y la
modernidad, la religion y el principio de laicismo y la comunidad y lo piadoso. Aunque son
considerados como agentes politicos de cambio, ya que, “ellos mismos son producto de ese
centro, de sus instituciones educativas y su vida urbana y no sélo es una reaccion a una situacion
dada de clase y dominacion cultural sino también presenta un modelo contracultural de
modernidad y un nuevo paradigma para la autodefinicion que ha llevado a la formacioén de

dichas contra-élites islamicas”'?®

136 Haldun Giilalp. “Globalization and Political Islam: The Social Bases of Turkey’s Welfare Party”. International
Journal of Middle East Studies, 33: 3 (2001), p. 434; Ibrahim Kaya, (2004): Social theory and later modernities: the
Turkish experience, Liverpool, Liverpool University Press, 2004; Masoud Kamali. Multiple Modernities, Civil
Society and Islam, Liverpool, Liverpool University Press, 2005.

137 Elsje Fourie. “A future for the theory of multiple modernities: Insights from the new modernization theory”,
Social Science Information, 51: 1 (2012), pp. 52-69. En linea http://ssi.sagepub.com/content/51/1/52.full.pdf+html
(Consultado el 20/07/2014) y Shmuel N. Eisenstadt. “Multiple Modernities”. Daedalus, 129 (2000), pp. 1-29. En
linea http://www.havenscenter.org/files/Eisenstadt2000_MultipleModernities.pdf (Consultado 11/07/2014).

138 M. Siikrii Hanioglu. Preparation for a Revolution: The Young Turks, 1902-1908. Oxford: Oxford University
Press, 1961.

139 Op. cit. Niliifer Gole. “Secularism and Islamism in Turkey: The Making of Elites and Counter-Elites”. Middle
East Journal, 51: 1 (1997), pp. 53-54.
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A lo largo de toda la investigacion utilizaremos indistintamente estas dos aproximaciones
a la fractura, es decir, la que considera la cuestion desde una dimension territorial e identitaria
pero, a su vez, que contemple la oposicion élite/sociedad civil o Estado/sociedad, puesto que una

y otra se han ido intercalando a lo largo de toda la época multipartidista.

De forma particular, en la politica turca el “centro” generalmente se refiere a la ideologia
oficial expuesta por la élite kemalista. Las preocupaciones del “centro” habitualmente pueden
equipararse con las del Estado y “jugar” politicamente hablando por el centro significa estar
dentro de los parametros especificos que han sido designados por el drgano estatal, es decir, el
caracter unitario y laico del Estado turco. Por ello, dichos partidos “se consideran a si mismos
como los “sefiores de la casa” (ev sahibi) siendo percibidos como integros y actuando en la
consecucion de garantizar la continuidad del statu quo. Son considerados como partidos
pertenecientes al “centro” el ANAP, el Partido del Camino Verdadero (Dogru Yol Partisi, DYP) y por

supuesto, el CHP”.!40

Asi mismo, la “periferia” del caso turco se refiere a los sectores de la poblacion que

tradicionalmente se han opuesto al establishment kemalista.'*!

Los partidos politicos
“periféricos” han tenido “una corta duracion y son percibidos como excesivamente
reaccionarios, marginales e incluso han sido tildados de fanaticos”.!*? Asi que dichos partidos
tradicionalmente han sido considerados como incompatibles con el sistema en general y, por lo

tanto, mantienen un riesgo notable de ser marginados y/o excluidos del sistema politico.

No obstante, la distincion aparentemente concluyente entre el centro laico y la periferia
mas conservadora ha sido reformada y transformada de tal manera, en paralelo a la propia y
extraordinaria transformacion de la sociedad turca, que su conveniencia analitica podria ser
cuestionada.'** Segin Ozlem B. Akkaya, “la fractura centro-periferia pasa por alto el impacto de
ciertas condiciones sociohistoricas de las propias relaciones entre el centro y la periferia” debido

a que ya existia durante la época otomana una fragmentacion entre los mismos. Tampoco

140 Op. cit. Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic Political Identity”. En M. Hakan Yavuz
(ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the Ak Party. Salt Lake City: The University of Utah Press,
2006, pp. 59-60.

141 Cfr. Michael Ferguson. “White Turks, Black Turks, and Negroes: The Politics of Polarization”. Jadaliyya,
29/06/2013. En linea http://www.jadaliyya.com/pages/index/12484/white-turks-black-turks-and-negroes the-
politics-o (Consultado el 25/06/2015).

142 Op. cit. Yalgin Akdogan. Siyasal Islam. Refah Partisi'nin Anatomisi [Islam Politico. Anatomia del Partido del
Bienestar]. Estambul: Sehir Yayinlari, 2000, p. 23.

143 Murat Alkan. “Twin Tolerations or Siamese Twins? Kemalist Laicism and Political Islam in Turkey”. En
Douglas Chalmers y Scott Mainwaring (eds.) Institutions and Democracy: Essay in Honor of Alfred Stepan.
Indiana: University of Notre Dame Press, 2011.
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“ofreceria una respuesta convincente sobre la oposicion del islam politico al kemalismo haya
sido tan vigorosa actualmente”.'** Incluso se podria afirmar que dicho “paradigma se centra casi
exclusivamente en las actividades contrarrevolucionarias de las élites islamistas pero hace caso
omiso a los impactos derivados de la extincion del Estado-nacion frente a la intensificacion de la

globalizacion en su analisis sobre el origen del propio movimiento”.'#’

De ahi que la existencia, en cierto grado y debido a razones histdricas, politicas y
sociales, de una distancia permanente entre la ¢lite y las masas periféricas, en el caso particular
turco, la separacion entre la ¢€lite laica y las masas periféricas ha sido especialmente amplia
durante la época republicana.'*® La élite kemalista no estuvo dispuesta a establecer canales
efectivos que lo vincularan con la periferia. Si el primero solamente recordaba al segundo por
motivos electorales seria inicamente en esos periodos en los cuales el centro utilizaba simbolos
religiosos tradicionales para ganar los corazones y las mentes de las masas. La citada estrategia

electoral fue temporal y nunca llego a establecer un vinculo solido en la conciencia popular.'*’

Sin embargo, seria importante resaltar que la distancia cultural entre el centro y la
periferia en el caso turco mantuvo una polarizacion importante ya durante la etapa otomana.
Dicho “centro” estaba compuesto por la burocracia militar, la élite religiosa personificada en el
cuerpo de ulemas, que como sabios de las ciencias islamicas se les daba la autoridad para
expresar y aplicar la ley isldmica, con el sultdn-califa en la cuspide del poder mientras que la
periferia incluia a los notables, campesinos y al resto de la sociedad.!*® De hecho, a pesar de la
tension existente entre el islam oficial de los ulemas y el popular de las ordenes sufies, la
naturaleza islamica del régimen politico otomano fue crucial en la prestacion de legitimidad al
centro ante la “conciencia popular” periférica.!*’ En ese instante, el Islam proporcionaba una
comprension y/o enfoque comun como puente cultural entre la élite otomana y el resto de la
sociedad. Por contra, durante la época republicana existia una nueva configuracion de los actores
sociales por lo que el “centro”, modernista y laico, se convirtidé en cada vez mas reacio hacia la

religiosidad llegando a excluir del espacio publico cualquier elemento de indole religioso.

144 Op. cit. Ozlem B. Akkaya. The National Outlook and its Youth in the 1970s in Turkey. Saarbriicken: LAP
Lambert, 2010, p. 76.

145 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim Democracy in Turkey. Nueva York: Cambridge University
Press, 2009, p. 89.

146 Op. cit. Omer Taspmar. Kurdish Nationalism and Political Islam in Turkey: Kemalist Identity in Transition.
Nueva York: Routledge, 2005, p. 116.

147 Binnaz Toprak. Islam and Political Development. Leiden: E.J. Brill, 1981, p. 37.

148 Serif A. Mardin. “Center-Periphery Relations..., p. 70.

149 Acerca del concepto “conciencia popular” (“popular mind”) puede revisarse cfr. Jack Snyder. Myths of Empire:
Domestic Politics and International Ambition. Nueva York: Cornell University Press, 1991.
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Posteriormente, la transicion hacia un sistema politico multipartidista a finales de la
década de los afos cuarenta permitié al movimiento islamista convertirse en uno de caracter
fundamentalmente espiritual/ético que trataria la fe como un concepto moral y un conjunto de
normas que se adaptara a la identidad colectiva.!>® Después de encontrar la forma de acceder a la
arena politica a finales de la década de los cincuenta y principios de los afios sesenta, estos
partidos politicos comenzaron a mostrar las caracteristicas propias de un movimiento cultural
que ve al Islam como un fendmeno social de caracter civilizatorio.!>! Una muestra de lo anterior
puede encontrarse en la formacion el 26 de enero de 1970 del islamista Partido del Orden Nacional
(Milli Nizam Partisi, MNP), suceso que en términos amplios puede entenderse como consecuencia
l6gica de la constante historica que se repite en Turquia desde los sedentarios selytcidas y los
ndémadas turcomanos: la confrontacion entre la ciudad moderna, republicana, laica y
occidentalizada (centro) y el &mbito rural anatolio, tradicional, conservador y sufi (periferia). En
este contexto, “la periferia es el territorio cultural y politico de la mayoria oprimida y marginada
simplemente el sitio de la sociedad civil mientras que el centro es el lugar del Estado, el poder

detentado historicamente por la élite civil-militar laica”.!>

Tras el periodo de Junta militar de principios de la década de los afios ochenta, los grupos
conservadores encontraron en la nueva tolerancia isldmica de la vida publica y social el contexto
ideal para la promocion del Partido del Bienestar (Refah Partisi, RP). A ello habria de afadirse que
la infiltracién de los islamistas en las instituciones estatales, con la participacion del Partido de la
Salvacion Nacional (Milli Selamet Partisi, MSP) en distintas coaliciones de gobierno, habia
comenzado anteriormente al golpe de 1980, dicha implantacion continu6 en los distintos gobiernos
del ANAP (1983-1993). Durante aquella época, la aislada periferia comenzd a participar en el
sistema dando forma al dmbito educativo, politico y econdmico orientado hacia sus propios
intereses.'** Por lo que las masas periféricas comenzaron a organizarse con mayor intensidad y
requirieron ser escuchadas. Aunque el proceso de organizacidon comenzoé en la citada década para
pasar a que los “dividendos” se duplicaran en el siguiente decenio en la esfera intelectual,
politica y econémica. Con la ayuda y la experiencia de esta generacion, el nimero de personas
que se beneficiaron fue en aumento. Lo anterior llevd al “centro” a reaccionar instintivamente

debido al miedo y la ansiedad por la pérdida de su posicidon hegemonica

150 Op. cit. Dankwart A. Rustow. “The Modernization of Turkey in Historical and Comparative Perspective”. En
Kemal H. Karpat (ed.) Social Change and Politics in Turkey. Leiden, E. J. Brill, 1973, p. 96.

151’ M. Hakan Yavuz. Islamic political identity in Turkey. Oxford: Oxford University Press, 2003, pp. 9-10.

152 Serif A. Mardin. “Center-Periphery Relations..., p. 84.

133 Gareth H. Jenkins. “Continuity and Change: Prospects for Civil-Military Relations in Turkey”. International
Affairs, 83: 2 (2007), p. 339.
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[.5.3 Los regimenes hibridos y la “nueva/vieja Turquia”

Actualmente, una mayoria notable de los regimenes politicos del mundo ocupan una
amplia “zona gris” que separa el autoritarismo hermético de la democracia plena, en otras
palabras, dichos regimenes se establecen como ni claramente democraticos ni completamente
autoritarios.!>* Por eso, una de las tareas principales en el estudio de las democracias habria sido
el analisis del amplio campo de investigacion que suponen dichos regimenes, los cuales habrian
sido denominados como regimenes politicos “hibridos”, aquellos que conjuntan elementos de la

democracia con otras formas de poder de caricter autoritario. !>

En las ultimas décadas, segun Michel Camau y Gilles Massardier, la policy-making
(formulacion de politicas) se ha convertido en uno de los dmbitos mas utiles para debatir la
clasica distincion entre regimenes democraticos y autoritarios. En ambas tipologias, la
competencia en el poder ha sido cuestionada por la apariciéon de nuevos movimientos y nuevas
formas de movilizacion. A su vez, la distribucion de los recursos publicos ha sido testigo de
nuevos tipos de gobernanza mediante el establecimiento de escenarios, actores y expertos

especificos en la toma de decisiones a nivel multiple.'>®

Por su parte, M* Angustias Parejo plantea que en el intento de escapar de la vision
normativa (democracia Vversus autoritarismo) o de la teologia de la democratizacion y asi
“enfrentarnos y decodificar las complejas relaciones entre autoritarismo y democracia, Vincent
Geisser, Olivier Dabéne y Gilles Massardier, nos proponen tres evidencias disciplinares que
convendria romper: la que inscribe el autoritarismo con una mirada normativa, rectificando el
autoritarismo y prescindiendo de su naturaleza de régimen hibrido y mutante; la formulacion
renovada de la hipdtesis desarrollista que concibe el autoritarismo como una etapa transitoria, y
la reformulacion neoliberal de los postulados desarrollistas que liga liberalizacion politica y

liberalizacion econdémica.'’

154 Thomas Carothers. “The End of..., p. 9.

155 Cfr. Andreas Schedler. “Elections Without Democracy: The Menu of Manipulation”. Journal of Democracy, 13:
2 (2002), pp. 36-50.

156 Michel Camau y Gilles Massardier. “Introduction. Revisiter les régimes politiques”. En Michel Camau y Gilles
Massardier (Dirs.) Démocraties et autoritarismes. Fragmentation et hybridation des régimes. Paris: Karthala, 2009,
pp-10-13.

157 Op. cit. M* Angustias Parejo. “Viejos y nuevos defensores del trono. La metamorfosis del autoritarismo
marroqui”. IX Congreso de la Asociacion Espafiola de Ciencia Politica, Malaga, 23-25 de septiembre de 2009. En
linea http://www.aecpa.es/uploads/files/congresos/congreso_09/grupos-trabajo/area07/GT02/11.pdf (Consultado
30/05/2017) y Vincent Geisser, Olivier Dabéne y Gilles Massardier. ”La démocratisation contre la démocratie”. En
Olivier Dabéne, Vincent Geisser, y Gilles Massardier (Dirs.) Autoritarismes démocratiques et démocraties
autoritaires au XX siécle. Convergences Nord/Sud. Paris: La Découverte, 2008, pp. 5-10.
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En virtud de lo expuesto, se haria necesaria la utilizacion de una conceptualizacion
amplia del término como también de una estrategia analitica bipolar que tenga en cuenta tanto el
extremo democratico como el autoritario en pos de ubicar los sistemas politicos de caracter
mixto.'*® Es por ello que la nociéon de “régimen politico hibrido” ha sido denominada también
como “autoritarismo  competitivo”,  “autocracia  liberalizada”, “‘semi-autoritarismo”,
“autoritarismo electoral”, “democracia electoral”, “regimenes democratizadores”, ‘“semi-
democracia”, “democracia no liberal”, democracia “delegativa”, “democracia tutelar”, “cuasi-

democracia” o “democracia defectuosa”, “pais parcialmente libre”.!>

En el &mbito concreto de la influencia que pueda tener la naturaleza del régimen en la
calidad de la democracia, habria que destacar la interesante aportacion que realiza Leonardo
Morlino, quien relaciona de forma concreta los regimenes hibridos con los procesos de cambio
politico donde reinaria la incertidumbre, puesto que una vez se ha extendido cierto grado de
libertad y de competicion es inevitable que el proceso continie aunque la direccion que el
régimen pueda tomar sea variable (bidireccional): por un lado, puede conducir a la consolidacién
de la democracia pero también al establecimiento de un régimen autoritario o no democratico
diferente al anterior. Para el reconocido politdlogo italiano, los regimenes hibridos tendrian su
origen en cuatro formas distintas: desde la evolucion de alguno de los distintos tipos de
autoritarismo que han existido en anteriores épocas; desde el surgimiento de un tipo de régimen
autoritario tradicional, una monarquia o sultanismo; de la crisis de una democracia previa; o del
resultado de un proceso de descolonizacion que no fue seguida ni de una estabilizacion

democratica o autoritaria.'°

Asi mismo, como bien establece Inmaculada Szmolka, “los procesos de cambio politico
iniciados en paises autoritarios en las ultimas sacudidas de la tercera ola democratizadora, no han
derivado siempre en formas de gobierno democraticas sino que en muchos casos han dado lugar

a nuevos tipos de autoritarismo o a regimenes cercanos a la democracia que pueden adolecer de

158 Cfr. Matthijs Bogaards. “How to classify hybrid regimes? Defective democracy and electoral authoritarianism”.
Democratization, 16:2 (2009), pp. 299-423.

159 Steven Levitsky y Lucan A. Way. “Elections without Democracy: The rise of Competitive Authoritarianism”.
Journal of Democracy, 13: 1 (2002), pp. 51-65; Daniel Brumberg. “Liberalization versus Democracy”. En Thomas
Carothers y Marina Ottaway (eds.) Uncharted Journey. Promoting Democracy in the Middle East. Washington:
Carnie Endowment for International Peace, 2005, pp 15-35; Andreas Schedler (ed.) Electoral Authoritarianism: The
Dynamics of Unfree Competition. Boulder: Lynne Rienner Publishers, 2006; Marina Ottaway. Democracy
Challenged: the Rise of Semi-Authoritarianism. Washington: Carnegie Endowmen for International Peace, 2003 y
Larry Diamond. “Elections without Democracy: Thinking About Hybrid Regimes”. Journal of Democracy, 13: 2
(2002), pp. 21-35.

160 T eonardo Morlino. “;Regimenes hibridos o regimenes en transicion?”. Revista de Ciencias Sociales, 207 (2008),
pp- 8-10.
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problemas significativos en el funcionamiento del gobierno”.!®! De ahi quizéas pueda provenir la
complejidad para tipificar a dichos paises en las categorias clasicas instauradas por la Ciencia
Politica (regimenes democraticos, autoritarios y totalitarios). Esta novedosa tipologia de régimen
politico se ha conceptualizado de diferentes formas aunque la utilizacion de dicha categorizacion
denota varias connotaciones como por ejemplo la adjetivacion tanto de la democracia como del
autoritarismo, es decir, se puede llegar a utilizar términos que inciden en el elemento
democratico y autoritario que pueden no siempre corresponderse con la realidad concreta de cada
caso, o incluso, en algunas ocasiones se confunda al régimen como una democracia (disminuida)

cuando en realidad mantiene rasgos explicitos de caracter autoritario y viceversa.'®?

Como consecuencia de lo anterior, hoy en dia existe en todos los paises que son
considerados como no democraticos o regimenes hibridos en general, y en Oriente Medio en
particular, una parte de la sociedad alienada y otra excluida, que no tiene ni voz, asi como
tampoco influencia en el proceso de toma de decisiones, a pesar de la ola de cambio politico
producida en la region con las revoluciones antiautoritarias desde 2011, no existen grandes
posibilidades a largo plazo de que este escenario cambie. De ahi que Szmolka considere todo ello
como “una quinta ola de cambio politico que implica procesos de distinta transcendencia:
transicion hacia la democracia aun en curso y con resultado muy incierto (Tunez, Libia, Yemen);
liberalizacion politica (Marruecos), nueva forma de autoritarismo tras el fracaso de la transicion
democratica (Egipto); o pequefias reformas politicas sin efectos sustanciales en el caracter
autoritario de sus sistemas politicos (Argelia, Oman, Siria, Mauritania, Jordania, Bahréin). En
contraposicion, otros paises han permanecido pasivos a cualquier avance democratico (Arabia

Saudita, Catar, Emiratos Arabes Unidos)”. 163

Por otro lado, si analizamos la literatura sobre democratizacidn y/o consolidacion
democratica, es destacable la presuncion que formula la importancia de que los actores o fuerzas
externas no pueden por si solos lograr una profundizaciéon en el desarrollo de una democracia
mas alla del cumplimiento de unas precondiciones bajo una visidon formal de la democracia. En
otras palabras, la existencia de elecciones libres y justas, practicas juridicas imparciales, amplia

proteccion de las libertades civiles, un sistema de partidos equilibrado en materia de acceso a los

161 Op. cit. Inmaculada Szmolka. “Los regimenes politicos hibridos: democracias y autoritarismos con adjetivos. Su
conceptualizacion, categorizacion y operacionalizacion dentro de la tipologia de regimenes politicos”. Revista de
Estudios Politicos, 147 (2010), p. 105.

162 David Collier y Steven Levitsky. “Democracy with Adjectives..., p. 438.

163 Op. cit. Inmaculada Szmolka. “;La quinta ola de democratizacion?: Cambio politico sin cambio de régimen en
los  paises  arabes”. Politica y  Sociedad,  50: 3 (2013), p. 923,  En linea
http://revistas.ucm.es/index.php/POSO/article/view/41350/41384 (Consultado el 14/04/2014).
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recursos de poder, la ausencia de una autoridad tutelar, la consolidacion de una serie de
instituciones y procesos politicos junto al andlisis de otros factores estructurales socioculturales

como el rol de la riqueza econémica o la clase social.

En consecuencia, paises en transicion, profundizaciéon o consolidacion democratica han
sido confundidos como regimenes democraticos cuando en realidad mantiene rasgos explicitos
de caracter autoritario y viceversa. Desde este punto, no solo parte la teoria sobre la persistencia
del autoritarismo de Raymond Hinnebusch sino también la critica de Thomas Carothers al
paradigma de la transicion, insertando a dichos regimenes en una “zona politica gris” o

“crepuscular” como los denomina Larry Diamond. '¢*

Por todo ello, el contexto doméstico deba ser el propicio para que pueda convertirse en
una tenue combinacion de fuerzas (interna y externa) que ayude en gran medida a producir una
catalisis en las fronteras de la democracia hacia otros contextos nacionales. En el caso que nos
ocupa, la combinacion de condiciones e incentivos en el proceso de adquisicion del aquis
comunitario con perspectiva a una futura adhesion a la Unién Europea (UE), sin duda, ha jugado
un papel muy importante para inducir a Turquia en un proceso de reforma democratica durante la
considerada como etapa dorada de las relaciones entre el pais euroasiatico y la institucion

comunitaria. '’

En la actualidad, esta “nueva Turquia” propuesta del “erdoganismo” simboliza una
ruptura con el pasado kemalista, el elitismo laicista y la tutela militar. Aunque también
representa uno de los mejores ejemplos de un régimen que responde a un tipo de “autoritarismo
competitivo” al trasgreder al menos uno de los tres atributos que definen la democracia
procedimental: la existencia de unas las elecciones libres y justas, la amplia y permanente
proteccion de las libertades civiles y una competicion politica equilibrada. De manera
incomponible, una caracteristica inherente a dichos regimenes, segiin Steven Levitsky y Lucan A.

Way, es la existencia de “las politicas de la incertidumbre” (véase institucional e informal) que

164 Cfr. David Collier y Steven Levitsky. “Democracy and Dichotomies. A Pragmatic Approach to choices About
Concepts”. World Politics, 49: 1 (1997), pp. 430-451; Raymond Hinnebusch. “Authoritarian persistence,
democratization theory and the Middle East: An overview and critique”. Democratization, 13: 3 (2006), pp. 373-
395. En linea https://www.st-andrews.ac.uk/media/school-of-international-
relations/mecacs/workingpapers/authoritarian_persistance democratization_theory.pdf (Consultado el 27/05/2016);
Thomas Carothers. “The End of Transition Paradigm”. Journal of Democracy, 13: 1 (2002), p. 9. En linea
http://terpconnect.umd.edu/~dcrocker/Courses/Docs/PUAF698Q-Carothers.pdf (Consultado el 06/08/2015) y Larry
Diamond. Developing Democracy: Toward Consolidation. Baltimore: Johns Hopkins University Press, 1999, p. 22.

165 Meltem Miiftiiler-Bag. “Turkey’s Political Reforms and the Impact of the European Union”. South European

Society and Politics, 10: 1 (2005), pp- 16-30. En linea
http://citeseerx.ist.psu.edu/viewdoc/download?doi=10.1.1.464.9517&rep=rep1 &type=pdf (Consultado el
17/04/2015).
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describen un entorno politico donde las reglas, los procedimientos y las instituciones que
determinan la gobernabilidad democratica son cada vez mds inciertos y, por ello, predispuestos a

la manipulacién inicua que sirva al propésito de la consolidacion del partido predominante. '

En este tipo de régimen hibrido, también denominado por Andreas Schedler como
“autoritarismo electoral”, el proceso de toma de decisiones crea un régimen basado en el
clientelismo donde las instituciones formales del gobierno van perdiendo gradualmente su
capacidad para estructurar la gobernanza politica.'®” Si en Turquia han surgido supuestos casos de
manipulacion electoral, los principios operativos han sido reconfigurados de tal manera que ya
unicamente responden a la logica de la dominacidn autoritaria (estabilidad o caos) en lugar de
compartir o manifestarse cualquier contingencia referente a la alternancia en el poder de acuerdo

a las preferencias del electorado en las urnas.

Por ultimo, otra de las caracteristicas definitoria de estos regimenes es la desigual
contienda politica en el que tres aspectos son particularmente importantes para la captura de esta
desigualdad: el acceso a los recursos, los procedimientos y la imparcialidad de la legalidad.
Cuando los titulares del poder se favorecen sistematicamente en estos ambitos, en contra de todo
el espectro politico de oposicion, la competencia inevitablemente se convierte en sesgada.
Aunque todos los partidos politicos pueden organizarse y competir de forma libre e
independiente, en las elecciones no juegan en igualdad de condiciones con los titulares del poder
debido a las caracteristicas neopatrimoniales de un régimen de partido hegemonico. Un ejemplo
de lo anterior supone el uso de todos los recursos del Estado para actos electorales, lo que puede
crear una ventaja injusta, ya que, corresponde tanto en términos econdémicos como de impacto y

visibilidad para el electorado.

166 Steven Levitsky y Lucan A. Way. Competitive authoritarianism: hybrid regimes after the cold war. Cambridge:
Cambridge University Press, 2010, p. 39. En linea https://ahkyee.files.wordpress.com/2015/01/levitsky-2010-
competitive-authoritarianism.pdf (Consultado el 20/11/2015).

167 Andreas Schedler. The Politics of Uncertainty: Subverting and Sustaining Electoral Authoritarianism. Oxford:
Nueva York: Oxford University Press, 2013.
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1.1 EL PROCESO DE MODERNIZACION TURCO: UNA SIMBIOSIS DE
LA CULTURA ISLAMICA Y OCCIDENTAL

Una vez revisado todo el ambito metodologico de la investigacion, pasaremos al analisis
del islam politico turco que, junto a otras corrientes, puede ser ligado a un mismo nexo historico.
A pesar de lo anterior, el estudio comparado de los partidos, movimientos y/o asociaciones
islamistas de caracter politico en el mundo islamico y musulman plantea la necesidad de referirse
a sus diferentes origenes y recorridos en el pasado historico, lo que influye de forma notable en
su trayectoria actual.'® Remitiéndonos a las condiciones sociohistéricas vividas en los Gltimos
afios por los paises arabes, debido a la ola de cambio politico producida por las revueltas
populares de la mal llamada “Primavera/Despertar Arabe”, asi como en otros paises de mayoria

musulmana, uno de los casos mas representativos quizas sea el de Turquia.'®

Durante la segunda mitad del siglo XIX, tiene su origen en el proceso de reformas llevado a
cabo en los postreros afos del Imperio otomano (Osmanli Imparatorlugu) por medio de
organizaciones politicas como los Jovenes/Nuevos Otomanos que, desde su exilio parisino,
“estipularon un islamismo politico adaptado a la realidad concreta del Imperio mediante el
establecimiento de las bases de un parlamentarismo y un constitucionalismo adaptados al mundo
musulman. Debe subrayarse que dicha corriente, personalizada basicamente en la figura de
Namik Kemal y Ali Suavi, existe una voluntad antiimperialista con respecto al empuje de las

potencias occidentales pero la evolucion final llegara hasta nuestros dias”.!”°

Posteriormente, con la proclama de un régimen republicano en la década de los afios veinte
de la pasada centuria, se podria decir que dicho proceso llegd a su climax y, en cierto sentido, se
cerr¢ el circulo “reformista”. Por ello, el proceso de modernizacion puesto en marcha reemplazé
las principales caracteristicas del islam “otomano”, considerado como la fuente principal de
legitimidad del Estado, por los valores republicanos con la intencion de construir un nuevo
escenario en el que la religion desempefiara una nueva tarea como fendmeno cultural en una
sociedad moderna. En otras palabras, el proyecto de reforma kemalista propuso Ila
transformacion de la identidad religiosa de la sociedad turca de acuerdo a la necesidad de un
nuevo consenso sobre el nacionalismo turco aunque finalmente no se constituyeron como

respuestas politicas del Estado para orientar las demandas populares desde abajo sino que todo

168 Con la intencién de ofrecer un completo estudio en las Ciencias Sociales dicho objetivo no es posible si se obvia
el contexto historico del caso a estudiar. Frangois Burgat. Face to face..., pp. 15-23.

169 Cfr. Inmaculada Szmolka. “Democracias y autoritarismos con adjetivos: la clasificacion de los paises arabes
dentro de una tipologia general de regimenes politicos”. Revista Espafiola de Ciencia Politica, 26 (2011), pp. 11-62.
170 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP..., pp. 49-50.
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ello se trataba de un proyecto de ¢lite diseniado e impuesto desde arriba al igual que en muchos

paises del Tercer mundo”.!”!

A su vez, la citada transformacion mantiene una gran relacion con el hecho de que si la
construccion de un Estado-nacion estd basada en los principios de exclusion, asimilacion y
autodeterminacion de los pueblos gracias a la homogeneizacion y normalizacion de las
relaciones Estado-sociedad, por ello, el basamento de dicho proyecto se fundamenta como una
construccion demogréfica, ideologica y socioecondmica en el que los propios “constructores” de
la nacidon emplearan tanto medios simbdlicos como fisicos para imponer sus objetivos,

incluyendo el uso coercitivo de la violencia.!”?

Por lo tanto, con el objetivo referido a la transicion de un régimen semi-teocratico a otro
republicano se veria necesario tener en cuenta las relaciones Estado-sociedad durante dicha
época, lo que nos permitird la creacion de una linea continua que suponga el paso de un régimen
imperial a la wulus ingasi (construccion nacional) de uno republicano, a pesar de las obvias
rupturas entre los mismos, revisando las caracteristicas particulares del proceso de
modernizacion turco desde los ultimos afos del Imperio otomano como los cimientos para la
posterior labor de construccion de un Estado-nacién que culminaria con la proclamacion de la I*

Republica de Turquia (Tiirkive Cumhuriyetti) el 19 de octubre 1923.'73

171 Op. cit. Mehmet Ozkan y Hasan Turk. “Turquia: ;Un aumento de poder en el siglo XXI?”. Revista de Ciencias
Sociales, 2: 3 (2014), p. 497.

172 Cfr. Charles Tilly. The Formation of National States in Western Europe. Nueva Jersey: Princeton University
Press, 1975 y Anthony W. Marx. Faith in Nation: Exclusionary Origins of Nationalism. Oxford: Oxford University
Press, 2003.

173 Cfr. Alexandros Lamprou. Nation-Building in Modern Turkey: The 'People’s Houses', the State and the Citizen.
Londres: 1.B. Tauris, 2015.
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II.1.1 Las particularidades del caso turco con el declive del Imperio otomano

Ante la necesidad imperante de reformas para la concepcion de un “nuevo orden” (nizam-
1 cedid) en el Imperio otomano, el islam tradicionalista de los ulemas defendio la necesidad de
reforzar la justicia social y la moralidad publica desde sus valores (vision) islamicos. La
motivacion principal sobre la obligacion de implementar dichas reformas vino dada por las
sucesivas derrotas militares en territorio europeo. Con todo ello, el Tratado de Carlowitz del 26 de
enero de 1699 contiene un significado simbolico, puesto que establecid por primera vez la
pérdida de territorio “enemigo” y un principio sobre la demarcacion que continuaria hasta
finalizar con la propia entidad politica del Imperio. Una de las pruebas palpables sobre el
menoscabo de poder del “centro” sobre las provincias otomanas se veria agravado tras la firma
del Tratado de Kainardrji en 1774, la invasion napolednica de Egipto en 1799, las rebeliones de
Muhammad Ali y de los wahabies en Egipto y Arabia Saudita respectivamente, los conflictos en los
Balcanes, la invasion de Siria por Ibrahim Basa en 1831 y el comienzo de la guerra de

independencia griega en 1821.174

A pesar de ello, la tendencia reformista del sultdn otomano Selim III (1789-1807) fue
tomada como modelo de los paises occidentales, fundamentalmente de Europa. La creacion de las
escuelas médicas militares (mekteb-i harbiye) fue decisiva en el caracter dichas reformas, que a
su vez también contribuyd a que el pensamiento cientifico positivista secundara la construccion
de un sentimiento proto-nacionalista del Estado y la nacion/patria (vatan) como un todo opuesto a

la educacion religiosa que impartian los ulemas.

Asi mismo, los propios ulemas fueron integrados en el cuerpo de funcionarios
estableciendo el Estado un control mas eficaz sobre el denominado como islam “oficial” del
Imperio. Lo sefialado previamente fue una de las principales funciones no solo del Estado sino
también del cuerpo de burdcratas, en el que se incluye a estos ulemas funcionarizados, los
cuales, desarrollaron una mentalidad pragmatica y una loégica empirica en el uso del principio de
laicidad como instrumento para preservar al propio ente estatal. Esta realpolitik otomana es
considerada como las raices de la dindmica reformista en el posterior proceso de modernizacion

y secularizaciéon del Imperio otomano.'” Segin Nizayi Berkes, “la historia del proceso de

174 Dankwart A. Rustow. “The Modernization of Turkey..., pp. 93-120.

175 Halil Inalcik. “The Nature of Traditional Society: Turkey”. En Robert E. Ward y Dankwart A. Rustow (eds.)
Political Modernization in Japan and Turkey. New Jersey: Princeton University Press, 1964, pp. 57-61; Halil
Inalcik. “Tiirk Tarihinde Tére (Toril) ve Yasa Gelenegi” [La Historia Turca del Honor y la Ley de la Costumbre].
Dogu-Bati, 13 (2001), pp. 69-78 y Umut Azak. Islam and Secularism in Turkey: Kemalism, Religion and the Nation
State. Londres: I.B. Tauris, 2010, pp. 2-3.
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secularizacion en la época otomana se baso en el conflicto basico entre las fuerzas de cambio y el
progreso y las fuerzas de la tradicion que intentaba favorecer el predominio del statu quo
otomano sobre la religion y la ley sagrada (seriat) fundamental para la posterior creacion de la
dicotomia entre los autoproclamados como los ‘iluminados’ (aydinlatiimis) frente al tradicional y

conservador oscurantismo de los ‘atrasados’ (geciktirilmis)”.!’®

Si esta tradicion institucional fue continuada posteriormente en el régimen republicano,
siendo la religion islamica objeto continuado de subordinacion a las necesidades del Estado, uno
de los factores clave facilitadores del posterior proceso de secularizacion kemalista esté
estrechamente relacionado con esta herencia otomana de control asertivo e institucionalizado de
la religion por parte del ente estatal. Por su parte, el sultdn también establecio embajadas
permanentes en Paris, Londres, Viena o Berlin asi como la obligatoriedad de la ensefianza primaria
y suprimi6 el cuerpo militar de los jenizaros (yenigeriler), quienes mas tarde y en convivencia
con el maximo dignatario religioso del Imperio, el Gran mufti (Seyhiilislam/ Seyh-iil Islam),

decretaron su destronamiento entre otros motivos por su afrancesamiento.'”’

No obstante, un segundo periodo en esta primera etapa reformista prosiguid con
Abdiilmecit 1 (1839-1861), continuador de la labor realizada anteriormente por su padre y
antecesor, Mahmut II (1785-1839). Al mismo tiempo, Abdiilmecit fue el Gltimo de los sultanes que
“goberno” en el Imperio otomano teniendo en cuenta que, con el conflicto sucesorio originado
tras la muerte del padisah, serian los grandes visires (cargo similar al desempeniado por los
validos en la monarquia espafiola de la época) quienes alcanzarian el poder.!”® A partir de este
momento, el gobierno otomano sera denominado por Occidente como la “Sublime puerta” (Bdb-1
ali) al hacer una metafora con la propia puerta que daba entrada a las dependencias del Gran visir

en las proximidades del palacio imperial de Topkapi.

Para el mundo islamico en general, el inicio del siglo XIX supuso el comienzo de una
serie de crisis. En primer lugar, con el proceso de secularizacion propuesto “se hizo muy dificil,
si no imposible, no cuestionar las normas islamicas para hacer frente a los “nuevos problemas”.

De ahi la imposibilidad de islamizar conceptos tales “como el de ‘nacion’ (millet),

176 Nizayi Berkes. The Development of Secularism in Turkey. Londres: Hurst, 1998, p. 6.

177 John Patrick Kinross. The Ottoman centuries: the rise and fall of the Turkish Empire. Nueva York: Morrow Quill
Paperbacks, 1977.

178 Para una aproximacion sobre los cambios estructurales emanados de la desintegracion del sistema agrario
otomano los cuales serian tratados como una dindmica interna en el proceso de modernizacion otomana se puede
consultar cfr. Kemal H. Karpat. “The Land Regime, Social Structure, and Modernization in the Ottoman Empire”.
En William R. Polk y Richard L. Chambers (eds.) Beginnings of Modernization in the Middle East: The Nineteenth
Century. Chicago: University of Chicago Press, 1968, pp. 69-90.
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‘nacionalismo’ (milliyet¢ilik) y ‘Estado-nacion’ (milli-Devleti) sabiendo que los propios términos
se oponen al principio fundamental islamico de unica lealtad politica del musulméan con la
comunidad de creyentes musulmanes”. Otro tipo de conflictividad estaba radicado en la propia
“reforma juridica, debido a que las leyes e instituciones civiles y politicas occidentales eran

2

explicitamente heréticas bajo la perspectiva del Islam”.!”’ Lo anterior puede verse ejemplificado
en la adopcion de importantes reformas burocraticas y especialmente de caracter militar en
Egipto con Muhammad Ali, en Argelia durante el gobierno colonial francés y en el Imperio

otomano con Mahmut II.

Durante todo el siglo XIX, por tanto, no s6lo la superioridad econémica y militar de
Occidente supuso una amenaza para el Imperio. Si la economia mundial pudo reformarse como
resultado de las relaciones comerciales entre los paises de la Europa occidental, la politica
mundial en el siglo XIX giraria en torno al vocabulario politico de “libertad, igualdad y
fraternidad” proporcionado por la Revolucion francesa. Quizas el florecimiento del nacionalismo
entre los diferentes pueblos otomanos dio como resultado no sélo la transformacién de los
espacios politicos del mismo sino también de las estructuras multiétnicas con la creacion de

varias identidades nacionales inherentes a la otomana.

Otra de las posibles causas de la crisis del Imperio fue la desmesurada expansion
territorial llevada a cabo desde el siglo XVI con la consecuente imposibilidad de mantener un
ejéreito permanente que protegiera todo su territorio y lograra administrarlo de forma eficaz.'®
Todo lo anterior se afiade a otros elementos debilitadores como las tensiones e inestabilidades
internas y la aparicion en el campo de la diplomacia otomana del sistema de capitulaciones
(imtiyazat) que sirvieron a las potencias europeas de Occidente como Unica garantia segura de
preservar los derechos de sus “sibditos” bajo soberania extranjera ante las constantes
discriminaciones propiciadas por los tribunales otomanos, especialmente sobre la minoria

cristiana y judia-sefardi. '8!

179 Op. cit. Hakan Yilmaz. “Islam, Sovereignty, and Democracy: A Turkish View”. Middle East Journal, 61: 3
(2007), pp. 489-493. En linea http://www.hakanyilmaz.info/yahoo_site admin/assets/docs/HakanYilmaz-2007-
IslamDemocracy-MEJ.28460907.pdf (Consultado el 14/07/2013).

180 Tras la muerte de Siileyman 1 “el magnifico” o “el legislador” (Kanuni) en 1520, momento de mayor esplendor
del Imperio, éste comprendia el area actualmente ocupada en el mapa por Hungria, la antigua Yugoslavia, Albania,
Grecia, Bulgaria, Rumania, Ucrania, Crimea, Turquia, Iran, Irak, Siria, Libano, Jordania, Israel, Palestina, Arabia
Saudita, Yemen, Egipto, Libia, Tunez y Argelia. Cfr. Norman Itzkowitz. Ottoman Empire and Islamic Tradition.
Chicago: University of Chicago Press, 1980, pp. 37-38.

81 Dina Rizk Khuori. State and provincial society in the Ottoman Empire: Mosul, 1540-1834. Cambridge:
Cambridge University Press, 1997.
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De igual manera, dentro de la segunda etapa de reformas llevadas a cabo se debe destacar

182 cuyo significado original fue el de “ordenar”,

el concepto otomano de “Tanzimat” (Tanzimar),
“organizar” o ‘“regular” y que sirvido también para designar el periodo reformista de caracter
institucional y administrativo que tuvo lugar en el Imperio a partir de 1839 tratando de modernizar
el Estado a través de la centralizacion del cuerpo estatal con la intencion de mejorar la
participacion administrativa de la sociedad y el sistema militar por medio de la formacion de

élites, subrayando también el papel de la educacion.!®3

Mediante la proclamacion de la Carta Imperial de Giilhane (Gllhane Hatt-: Humayunu) el 3
de noviembre de 1839, que contenia el Edicto/Decreto de las Tanzimat (Tanzimat Fermani), el
espiritu de las mismas estaba “orientado a Oriente en relacion con las creencias aunque utilizando
la adopcion de instrumentos y técnicas en Occidente”.!®* Uno de los mayores logros de las
Tanzimat, inspiradas por el Gran Visir Mustafa Regit Pasa (1800-1858), fue la compilacion de un
codigo islamico denominado como Mecelle-i Ahkadm-: Adliye en el que Ahmed Cevdet Pasa (1822-
1895), como uno de los abanderados de la primera generacion de intelectuales reformistas
otomanos al que se podrian afiadir Mehmed Emin Ali Pasa (1815-1871), Semseddin Sami (1850-
1904) y Ahmed Vefik Paga (1823-1891), jugd un papel determinante para la recopilacion
sistemdtica y conjuncion de una serie de obligaciones dispuestas por la ley islamica.'® El codice
del Mecelle consistido en un preambulo a modo de introduccidn, las disposiciones generales que
incorporaban noventa y nueve articulos y seis volumenes con un total de 1851 articulos. Dicho
codigo islamico, elaborado exclusivamente en consonancia con la escuela juridica hanafi,'*® era

una compilacion de disposiciones sobre las obligaciones a cumplir por los ciudadanos, que

182 Para un andlisis en profundidad de las reformas propuestas por las Tanzimat se puede consultar cfr. Abdelila
Belkeziz. The State in Contemporary Islamic Thought. Londres: Nueva York: I.B. Tauris, 2009., pp. 4-25 y Jacob
M. Landau. Exploring Ottoman and Turkish history. Londres: Hurst & Company, 2004, pp. 89-93.

183 Resulta mas que interesante las similitudes encontradas por Cemal Kafadar entre las reformas de las Tanzimat y
la Perestroika de la URSS: “un siglo y medio antes de que los lideres de la Unidén Soviética lo hicieran, la clase
gobernante del Imperio otomano se enfrentd a complejos y similares desafios: una agitacién nacionalista, un atraso
econdmico y una rapida erosion de la confianza tanto interna como externa en la capacidad del orden sociopolitico
para proporcionar a la sociedad un futuro viable”. Op. cit. Cemal Kafadar. “The Question of Ottoman Decline”.
Harvard Middle Eastern and Islamic Review, 4: 1-2 (1997-1998), p. 65.

184 Op. cit. Hilmi Z. Ulken. Tanzimat (Yiiziincii Yildoniimii Miinasebetiyle) [Tanzimat (En Ocasién de su 100°
Aniversario)]. Estambul: Maarif Matbaasi, 1940, p. 7.

185 Una aproximacion a la vida y obra de Ahmed Cevdet Pasa se puede consultar en cfr. Richard L. Chambers. “The
Education of a Nineteenth-Century Ottoman Alim, Ahmed Cevdet Pasa”. International Journal of Middle East
Studies, 4: 4 (1973), pp. 440-464.

136 La escuela juridica o madhab hanaf7 fue fundada por el imam iraqui Aba Hanifa (699-767) en la escuela de Kufa.
Dicha escuela es considerada la interpretacion menos rigida de las desarrolladas en las diferentes escuelas juridicas
sunnies, puesto que es mas aperturista e influenciable. La escuela hanafi ha sido tradicionalmente el madhab seguido
en Turquia hasta la actualidad. En este sentido “el razonamiento de Hanifa se fundamenta en los principios de la
opinién personal (ra’i), la eleccion del razonamiento juridico (istihsan) y el iytihad (razonamiento independiente de
las fuentes legales tradicionales) que, progresivamente perderd su caracter innovador y dard paso a la imitacion
(taqlidy”. Op. cit. Antoni Segura i Mas. Aproximacion al mundo isldmico. Barcelona: UOC, 2002, p. 50.

-92-



incluia a su vez alguna disposicion procesal, aunque no puede ser considerada como un codigo
civil en su cardcter mas estricto puesto que, por poner algun ejemplo, no incluia ninguna

legislacion sobre temas familiares, matrimoniales o hereditarios.'®’

Con todo ello, también se adoptd e internalizd el patriotismo otomano como una
ideologia politica aunque todas estas reformas mantenian un objetivo principal, es decir, el
caracter reformista de las Tanzimat también manifestaba la transicion de una concepcion pre-
moderna a otra moderna de legitimacion del poder politico del “centro”. Siendo un poco mas
precisos, el “centro” otomano comenz6 a adquirir una conciencia sobre el hecho de que ya no era
suficiente con justificar la legitimidad del poder politico del sultan-califa (Hilafet-i Kibra)

basandose Ginicamente en el derecho divino.'%®

En virtud de lo anterior y en consonancia con los principios que introducia la Revolucion
francesa, se proclamé la igualdad de derechos y deberes de todos los stbditos ante la ley
independientemente del millet al que pertenecieran y fuera cual fuera su confesion religiosa.'®
El propio sistema de los millet es descrito por Ergun Ozbudun como “un ejemplo primitivo de
federalismo “corporativo”, ya que, reconocia un importante grado de autonomia a las
comunidades no musulmanas en materia de religion, cultura y todo tipo de servicios a la
comunidad enfatizando la igualdad de los musulmanes y no musulmanes del Imperio tanto en el
sector del empleo publico como en el servicio militar”.'”® Un ejemplo de lo anterior puede

observarse en la tributacion, que pasd a concertarse en torno a los bienes personales en vez de

hacerlo segun la religion que se tuviese.

Dicho edicto, por tanto, establecia una nueva relacion entre el individuo y el Estado
basada en la concesion de nuevos derechos y obligaciones que iban mas alld de la tradicional
pertenencia religiosa, sentando con ello las bases del concepto de ciudadania otomana

(osmantlrklilik), que seria posteriormente desarrollado en su plenitud con la Constitucion de

187 Serif A. Mardin. “Some Explanatory Notes on the Origins of the 'Mecelle”. The Muslim World, 51: 4 (1961), p.
278.

188 Carter Vaughn Findley. “The Tanzimat II”. En Resat Kasaba (ed.) The Cambridge History of Turkey (vol. IV)
Cambridge: Cambridge University Press, 2008, pp. 17-27.

189 Mehmet Fatih II (1432-1481), “El conquistador”, concedié un estatuto (millet) a las comunidades no
musulmanas a las que se les imponia un impuesto especial (yizye) similar al establecido para las comunidades no
cristianas en el Imperio Bizantino. Cfr. Ali Kazancigil. Turquia: algunas preguntas, todas las respuestas.
Barcelona: Bellaterra, 2010.

190 Op. cit. Ergun Ozbudun. “Turkey-Plural Society and Monolithic State”. En Ahmet T. Kuru y Alfred Stepan (eds.)
Democracy, Islam and Secularism in Turkey. Nueva York: Columbia University Press, 2012, p. 65.
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1876.1°! En resumen, dichas reformas fueron consideradas como parte de los requisitos para que
el Estado otomano fuera aceptado en el concierto de las potencias europeas y utilizadas como
término para designar a la nacidn turca y, por ello, ser merecedor de la ayuda de dichas potencias
frente a las amenazas contra su integridad. No obstante, en el &mbito doméstico del Imperio, las
reformas de las Tanzimat pretendieron ganarse el apoyo de las masas contra los sefiores locales
(ayan) y otros poderes periféricos, constituyéndose finalmente como un nitido simbolo de

oposicion aparentemente irreductible entre Islam y Modernidad.'*?

En referencia al ambito juridico, no solo la sharia (seriat) se tomdé como base legal sino
que también la costumbre, principio liberal del derecho anglosajon, mantuvo una gran
importancia, dado que la ley islamica se consideraba insuficiente en algunos ambitos para
gobernar un Imperio de tal magnitud con enemigos tan poderosos a su alrededor. Se puede
observar el caracter dual en el tipo de leyes que mantenia el orden juridico otomano: por un lado,
el orf o kanunnédnme, que eran leyes imperiales de caracter consuetudinario derivadas
directamente de la voluntad del gobernante. Esta compilacion de edictos/decretos (fermanlar)
realizados por el sultdn estaban basados usualmente en la costumbre de épocas anteriores y en
areas no cubiertas por la seriat que normalmente era aplicada tanto para temas de la élite estatal
como para asuntos administrativos de derecho publico, finanzas estatales, tributacion, etc. El 6rf
o kanunnanme otomano tiene sus raices en la tradicion turco-mongola que hacia hincapié en el
papel de la ley estatal emitida por el gobernante para el mantenimiento de la ley y el orden y el
bien comun de la res publica. Dicha compilacion es definida por historiadores como Omer L.
Barkan o Halil inalcik como la “ley laica” (layik hukuk) del Imperio otomano.'”* Y por el otro, la
ley islamica era la norma de Dios y por lo tanto mantenia un caracter inmutable y fundamental.
Las leyes del sultan se basaron en principios racionales que debian pasar por el filtro de la esfera
publica y la ley administrativa para posteriormente ser proclamadas mientras que la burocracia

administrativa del Imperio se establecia conforme al Derecho estipulado por la seriat.!**

91 Op. cit. Kemal H. Karpat. “Millets and Nationality: The Roots of the Incongruity of Nation and State in the Post-
Ottoman Era”. En Benjamin Braude y Bernard Lewis (eds.) Christians and Jews in the Ottoman Empire. Nueva
York: Homes & Meier Publishers, 1982, p. 162.

192 Una aproximacion a las relaciones entre el Imperio otomano y las potencias europeas puede encontrarse en cff.
Kemal H. Karpat. Social change and politics in Turkey: A structural-historical analysis. Leiden: Brill, 1973 y Haim
Gerber. State, society, and law in Islam: Ottoman law in comparative perspective: Albany. Nueva York: University
of New York, 1994.

193 Halil Inalcik. “Islam in the Ottoman..., pp. 20-21 y Omer L. Barkan. “Tiirkiye’de Din ve Devlet iligkilerinin
Tarihsel Gelisimi [El Desarrollo Histérico de las Relaciones entre Estado y Religion en Turquia]”. Cumhuriyet’in
50. Yildoniimii Semineri [Seminario sobre el 50 aniversario de la Republica]. Ankara: TTK, 1975, p. 53.

194 Stanford Jay Shaw. History of the Ottoman Empire and modern Turkey. Cambridge: Cambridge University Press,
1985.
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Lo expuesto anteriormente hace del Imperio otomano un ejemplo Unico en la
armonizacion entre la ley religiosa y la costumbre, siendo el funcionamiento de esta ultima, en
parte, autébnomo de lo piadoso. Un ejemplo de todo ello puede observarse en la figura del Gran
mufti, la mayor autoridad en cuestiones relativas a la seriat, quien continu6 siendo el maximo
responsable de emitir fetuas cuya funcién, en muchas ocasiones, era legitimar o avalar las
politicas del poder, su capacidad para interferir en los poderes ejecutivo y legislativo fue
diminuyendo. Aunque se tenia en cuenta sus recomendaciones, no formaba parte del Divan, una
especie de consejo de gobierno liderado por el sultan, que fue el organismo a mas alto nivel en la
toma de decisiones del Imperio. De hecho, el 6rf o kanunnanme ayudo a crear un dominio secular
fuera de la ley islamica y mantuvo un gran impacto en el posterior proceso de secularizacion
puesto en marcha tras la proclama de la Republica. En resumen, durante la época imperial podria
decirse que el papel del Islam fue definido de acuerdo al poder del 6rf o kanunnanme como un

instrumento de proteccion del propio ente estatal.!*>

Asi mismo, “en la practica cotidiana y de manera general, el funcionamiento de los
tribunales islamicos mostraba claramente que los magistrados eran igualmente expertos tanto en
la interpretacion de la ley religiosa asi como en las costumbres locales permitiendo asi que cada
fuente juridica funcionara de forma independiente de la otra”.!”® Por su parte, para Francisco
Veiga y Marién Duran “la «ley otomana» posee una gran importancia en si misma, dado que
inaugura una dicotomia legal entre lo religioso y lo civil inconcebible para cualquier Estado
musulman de la época. Por lo tanto, en el mundo politico musulman, de la Edad media al
Renacimiento, los turcos se convirtieron en los introductores de los conceptos juridico-politicos

que prefiguraban una separacion entre la religion y el Estado”.!"’

No obstante, con la aprobacion del Edicto/Decreto imperial de Islahat Fermani
(Edicto/Decreto de Reforma) el 18 de febrero de 1856, que complementaba e institucionalizaba las
promesas de las Tanzimat garantizando la igualdad de todos los ciudadanos independientemente
de su credo religioso concediendo a los mismos, por primera vez en la historia del Imperio,
algunas libertades publicas e individuales. Aunque el propio edicto instauraria un dualismo de
caracter insuperable entre el principio de ciudadania otomana basado en los principios seculares

e igualitarios propuestos por las Tanzimat y de pertenencia a una comunidad religiosa sustentados

195 Halil Inalcik. The Ottoman Empire: The Classical Age, 1300-1600. Londres: Phoenix, 2001, p. 70.

196 Op. cit. Haim Herber. State, Society and Law in Islam: Ottoman Law in Comparative Perspective. Albany: State
University of New York Press, 1994, p. 128.

197 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP..., p. 51.
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por el sistema de los millet.'"

En este punto comenzé a tener lugar en el seno de la sociedad otomana un debate de
importancia fundamental y que ha llegado hasta nuestros dias en relacion con el papel politico
del Islam entre los partidarios de la defensa de los valores de la cultura musulmana y los
prosélitos de la asimilacion de la cultura occidental. A pesar de que el debate se desarrolle
actualmente, lo cierto es que la cultura turca surge como simbiosis de diversos elementos
culturales, sociales e historicos occidentales, en particular europeos, e islamicos a los que pueden
afladirse las propias especificidades de la cultura e historia de la Turquia preislamica.
Consideremos, por tanto, que no se trata de un debate forzosamente excluyente en todos los
casos. De los circulos reformistas en esta primera época del debate surgieron, ademas del

panislamismo, dos proyectos politicos antagdnicos:

a) uno que afirmaba la necesidad de conservar la herencia cultural y social del pasado
limitando la influencia de Occidente al caracter técnico, administrativo y material

(panotomanismo);'®’

b) otro que pensaba que la civilizacion formaba un todo indivisible y que era preciso
cambiar o interpretar de manera diferente para adaptarla al mundo moderno
(panturquismo). Mustafa Kemal (1831-1938), el mismo que mads tarde llegaria a ser

considerado como el progenitor de los turcos, Atatiirk,?*

reconocido como el “salvador”
de la patria y el revolucionario lider que moderniz¢ el pais, se incliné decididamente por
la segunda opcidn que se convirtid posteriormente y bajo su mandato en la politica oficial
de la Republica de Turquia durante décadas.?”' Como veremos mas adelante, las reformas
kemalistas no fueron anti-islamicas ni proclamaban una “des-islamizacién” completa,
debido a que, en principio, la intencion de Atatiirk fue diferenciar el islam arabe del islam
turco como uno de los elementos dinamizadores del nacionalismo y la identidad

nacionalista turca. Un ejemplo de ello puede encontrarse en el requerimiento que se hizo

sobre el uso del turco en las tres etapas del ritual de la oracion: “la llamada a la oracion

198 Kemal H. Karpat. Studies on Ottoman Social and Political History. Leiden: Brill, 2002, p. 47.

199 Niliifer Géle. Musulmanes et modernes: voile et civilisation en Turquie [Musulmanes y modernos: navegacion y
civilizacion en Turquia]. Paris: La Découverte, 2003.

200 Tras la aprobacion el 21 de junio de 1934 de la Ley de Apellidos (Soyadi Kanunu), la TBMM otorgd a Mustafa
Kemal el segundo apellido a titulo honorifico de Atatiirk, progenitor de los turcos.

201 Paul Dumont. “The Origins of Kemalist Ideology”. En Jacob M. Landau (ed.) Atatiirk and the Modernization of
Turkey. Colorado: Westview Press, 1984.
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(adhan), la invitacion a la oracion en la mezquita (qad gamat al-salat) y la recitacion de

la frase “Dios es Grande (Allahu Akbar)”. **?

Por otro lado, con la firma del Tratado de Paris el 30 de marzo de 1856, el Imperio otomano
ademas de asegurar la “integridad” de sus territorios también logré conseguir un sitio entre las
potencias europeas vencedoras de Rusia. Por el contrario, las oleadas de sublevaciones, en parte
debidas a la creciente conciencia nacional de los pueblos dominados y la ayuda prestada por las
potencias europeas, como Inglaterra o Francia, hizo denominar al Imperio otomano como el
“hombre enfermo de Europa” aunque mas bien podria decirse que si el término fue acufiado por
los rusos como parte propagandistica de la guerra de Crimea, pudiéndose discutir cual de los dos
Estados estaba mas “enfermo”, el propio Imperio otomano fue objeto de suicidio asistido por las
potencias del momento temerosas ante un desequilibrio de poder causado por la desmembracion

del “Estado eterno otomano” (Ebedi Osmanli Devleti).

Finalmente, bajo el sultanato-califato de Abdiilaziz (1830-1876) se volvid al despotismo
absoluto bajo un gobierno autoritario de inspiracion teocratica junto a una Administracion Publica
dominada por la corrupcion. El creciente y tradicional inmovilismo del final de la época otomana
llevo al Islam, el cual se habia constituido ideoldégicamente como una referencia de la comunidad
histdrica, a no ser percibido ya como un “mensaje” comunitario sino que lo religioso se habia
convertido progresivamente en una ética individualista en conflicto con el sentido de pertenencia
a la zimmet. En el caso otomano, la importancia de la libertad individual como se contemplaba en
Occidente tras la Revolucion francesa entraba en conflicto con la organizacidon corporativista
vigente y también con las estructuras patriarcales y tribales en amplios sectores de los territorios
del mismo. Bajo este clima de opresion afloraron organizaciones de caracter sociopolitico como
los Jovenes/Nuevos otomanos o los Jovenes turcos, ambos movimientos surgidos en 1865 y que

pasamos a analizar a continuacion.

202 Op. cit. Serif A. Mardin. “Power, Civil Society and the Culture in the Ottoman Empire”. Comparative Studies in
Society and History, 11: 3 (1969), pp. 258-260.
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II.1.1.1 Los Jovenes/Nuevos otomanos

En relacién con lo anteriormente expuesto, los Jovenes/Nuevos otomanos (Geng/Yeni
Osmanlilar), sociedad inspirada en los carbonarios italianos, fueron estructurandose como
oposicion al poder absoluto del sultdn y por ello se convirtieron en blanco de las iras del poder,
siendo muchos de sus miembros destituidos de sus puestos, reprimidos, encarcelados u obligados
al exilio. Esta oposicion no saldria de los medios religiosos tradicionales sino de un grupo de
recién licenciados en las nuevas universidades seculares. En una aproximacion a la ideologia de
los Geng Osmanlilar es necesario mencionar la adscripcion de la gran mayoria de sus miembros a
una de las mas importantes logias masdnicas de la época, la “Union de Oriente” o “Gran logia”,

que acogia junto a franceses, ingleses e italianos a todas las etnias y religiones del Imperio.?**

Dicha sociedad politica secreta fue concretando una ideologia novedosa que conjugaba la
modernizacion y el liberalismo con los valores del Islam criticando, con ello, el caracter
puramente secular de las reformas emprendidas y el autoritarismo de los burdcratas encargados
de aplicarlas. Junto a las reivindicaciones de un gobierno constitucional, los Jovenes otomanos
argumentaban que el Islam, mediante la utilizacion de instrumentos como la consulta (megsverer)
o el consenso (icma), no sélo justificaba sino que también estimulaba las pretensiones de un
poder de representacion parlamentario en el que estuvieran representados todos los pueblos del
Imperio, pudiéndose considerar que dicho proceso de redefinicion de los principios islamicos,
inmerso en un marco modernista, presuponia que el Islam era una religion totalmente compatible

con los valores modernistas occidentales.?%*

El rico y moderno pensamiento de los Jovenes otomanos era al mismo tiempo confuso y
contradictorio, pues mientras unos planteaban la actualizacion de las reformas llevadas a cabo
por el Gran Visir Nevsehirli Damat ibrahim Pasa (1660-1730) durante la “Epoca/Periodo del Tulipan”
(Lale Devri) (1718-1730),2% mediante una re-conceptualizacion de las tradiciones musulmanas a la
luz de las nuevas ideas politicas y sociales importadas de Europa, otros, por el contrario, eran
incondicionales del progreso y rechazaban el pasado otomano. Un ejemplo de lo anterior lo

representa la lectura y reinterpretacion de pensadores y politicos de la Ilustracion como

203 Thierry Zarcone. El islamen la..., p. 80.

204 Nizayi Berkes. The Development of Secularism in Turkey. Londres: Hurst, 1998, pp. 208-218.

205 Dicha época “implicé un experimento precoz de pequefia industrializacion con la estatizacion del arte y la
arquitectura. El final de dicho periodo termin6 en 1730 con una rebeliéon popular contra la ostentacion aristocratica
liderada por un ex-jenizaro Patrona Halil con el saqueo de palacios y el asesinato de lideres modernistas. Halil tomo
el control de la ciudad por un tiempo hasta que el sultan lo ejecuto junto a otros 7.000 jenizaros”. Op. cit. John
Freely. Istanbul: The Imperial City. Londres: Penguin, 1998, pp. 252-253.
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Montesquieu o Garibaldi que se basaba normalmente en una comparacion forzosa con la tradicion
isldmica de Turquia. Pueden ser considerados, por tanto, como uno de los primeros grupos
musulmanes reformistas en el que también se dejaba notar la influencia desde un punto de vista
ideologico de los primeros pensadores de la salafiyya (selefiyye) como Ibn Taymiyya (1263-1328),
de misticos “ortodoxos” como Muhammad al-Gazali (1058-111) y especialmente del reformismo
musulmin de Yamal al-Din al-Afgani (1838-1897).2% El tltimo de ellos propuso durante el siglo
XIX “un nacionalismo panisldmico que nacié como respuesta al declive del imperio islamico
otomano y a la progresiva implantacion europea. Agrupando religion y cultura con la idea de
nacion, promovié una ideologia panislamica que consideraba que el mundo musulman solamente
se libraria de la injerencia europea y superaria el declive que vivia si unia todas sus fuerzas y si
se renovaban sus sociedades. Si bien proponia formas de gobierno que acabasen con el
autoritarismo otomano vigente como via para la renovacion social y el progreso, la defensa del
califato fue un elemento basico del movimiento panislamico. Como veremos a continuacion, el
panislamismo acab6 siendo una ideologia asumida por el propio soberano otomano, en este caso
por Abdiilhamit IT (1877-1909), para legitimar el poder imperial y su supervivencia asi como un
instrumento en contra de la penetracion britdnica tanto en el mundo &rabe como en el

subcontinente indio”.?%’

La segunda generacion de intelectuales reformistas otomanos tras la primera de las
Tanzimat estuvo encabezada por Namik Kemal (1840-1888), acompafiado de entre otros por Ziya
Paga o Ali Suavi, que lograron establecer un sincretismo entre los principios de “igualdad, libertad
y otomanidad (osmanlicilik)”. Segun Kemal H. Karpat, la “consecuencia directa de los escritos de
Namik Kemal fue que el concepto de nacidon/patria adquirié tal importancia politica que llegd a
ser utilizado ampliamente en la literatura turca. Afios mas tarde, sus poemas, obras de teatro y
articulos patridticos se convirtieron en fuente de inspiracion para los nacionalistas turcos. Por
tanto, podria decirse que Kemal transformo el significado de la vatan desde un sentimiento de
pertenencia a uno de lealtad hacia un territorio concreto”.?”® El medio elegido con mayor
frecuencia por los Gen¢ Osmanlilar para manifestarse con la esperanza de poder difundir su

pensamiento de la mejor manera posible fue la prensa, que gracias a su desarrollo facilito la

206 Serif A. Mardin. The Genesis of young ottoman thought: a study of Turkish political ideas. Princeton: University
of Priceton, 1962.

207 Gema Martin Mufioz, Begofia Valle y M* Angeles Lopez. El Islam y el Mundo Arabe..., p. 162.

208 Op. cit. Kemal H. Karpat. The Politicization of Islam: Reconstructing Identity, State Faith and Community in the
Late Ottoman State. Nueva York: Oxford University Press, 2001, pp. 330-331.
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creacién de la opinion publica (kamuoyu).?”” No obstante, la base intelectual de los Jovenes
otomanos fue establecida por Ibrahim Sinasi (1826-1871) quien publicaria el primer periodico
privado del Imperio otomano, Tercliman-i Ahvdl (Intérprete de Condiciones). Sinasi, realizd una
“difusion explicita de las ideas de los Jovenes otomanos a través de materiales escritos bajo el
interés fundamental de la patria y definié el deber de la nacidon otomana a estar informados de los

asuntos de gobierno bajo el objetivo primordial de iluminar y mejorar la humanidad”.?'

Con el uso de medios como la prensa como un instrumento que proporcionara
informacion a la sociedad otomana, todo ello también dotaria de un nuevo vocabulario politico a
la ciudadania mediante el uso de un lenguaje popular “asequible” para toda la sociedad. Se
hablaba de una ideologia liberal, de libertad individual y de expresion, de conciencia nacional, de
patria, de gobierno constitucional, de derecho natural de los pueblos, etc. Por otra parte, los
Jovenes otomanos conocian perfectamente y valoraban en distinta medida las tradiciones
musulmanas, debido a que la mayoria de ellos eran fieles seguidores de la ortodoxia sunni y la
escuela juridica hanafi y, a su vez, de la tradicidn mistica representada por el sufismo tradicional
(tassawuf).?!! En palabras de M. Siikrii Hanioglu, los Gen¢ Osmanlilar “se apropiaron e hicieron
suyos conceptos europeos tales como libertad, ciudadania, opinion publica, derechos naturales,

nacion, patria y gobierno constitucional”.?!?

La influencia ideoldgica de los Jovenes otomanos, a pesar del exilio de un gran niumero de
sus miembros, se manifestdé en la primera y unica Constitucion del Imperio, promulgada el 23 de
noviembre de 1876. El documento, traducido del turco-otomano como Ley Basica/Esencial
(Kanun-: Esasi), fue elaborado por un comité especial (Meclis-i Mahsusa) establecido por el sultan
Abdiilhamit IT y formado por 28 personas encabezadas por el Gran Visir Midhat Pasa (1822-1824). A
pesar de manifestar ideolégicamente una tendencia hacia el liberalismo musulman (musliman
liberalizme), debido a su inspiracion en la constitucion francesa, belga y prusiana de la época,
dicha constitucion establecia una monarquia constitucional que proclamaba la indivisibilidad del
Imperio concentrando todo el poder ejecutivo en manos del padisah. Por ello, el primer
Parlamento otomano (Meclis-i Mebusan) mantenia escasa autoridad legislativa relativa a asuntos

presupuestarios siendo necesario obtener la aprobacion previa del monarca antes de proponer

209 Cfr. Erik-Jan Ziircher. “The Ottoman Legacy of the Turkish Republic: An Attempt at a New Periodization”. Die
Welt des Islams, 32 (1992), pp. 237-253. En linea
https://openaccess.leidenuniv.nl/bitstream/handle/1887/2508/350 006.pdf?sequence=1 (Consultado el 24/03/2013).
210 Op. cit. Ussama S. Makdisi. “Debating Religion, Reform, and Nationalism in the Ottoman Empire”.
International Journal of the Middle East, 34: 4 (2002), pp. 604-605.

211 Para una aproximacion al sufismo tradicional en Turquia se puede consultar la obra cfr. L. Jane Garnett. The
dervishes of Turkey. Londres: Octagon, 1990.

212 Op. cit. M. Siikrii Hanioglu. The Young Turks in Opposition. Nueva York: Oxford University Press, 1995, p. 204.
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una norma a pesar de mantener poder de veto.’'* Asi, de acuerdo con la Constitucion, el
Parlamento era bicameral. En primer lugar, la camara alta era conocida por el nombre de Meclis-i
Ayan (Senado), representada por miembros nombrados por el sultan, y su composicién no podria
ser superior a un tercio del niimero total de miembros de la cdmara baja, la Asamblea General
(Meclis-i UmdmT), que era elegida por sufragio censitario. Aunque el Islam seguia siendo la
religién del Estado, se reconocieron los derechos de la minoria cristiana y judia-sefardi en la

eleccion de sus representantes.?!*

Sin embargo, como consecuencia de la turbulenta situacion vivida bajo el reinado del
sultan-califa Abdiilhamit II, con constantes revueltas en los Balcanes, Creta, Macedonia y Armenia,
propici6 la vuelta a un régimen teocratico absolutista que usaba el Islam para legitimar la
modernizacion de tipo occidental, mientras que al mismo tiempo puso en marcha una politica
exterior de cardcter isldmico, orientalista y africanista, denominada posteriormente como
“panislamismo” aunque también cercana a las corrientes “panturquista” y “panotomana”. El
gobierno absoluto del sultdn, cuya legitimidad era de origen divino, no admitia ninguna
limitacion a su poder. Abdiilhamit anul6 la figura del Gran visir e instaurdé un Estado “policial”
basado en la censura de cualquier idea politica. Esto le hizo mantener una gran popularidad entre
la masa de poblacion musulmana no ilustrada. A pesar de ello, el monarca prosiguid con el
avance de las reformas que propiciaron las Tanzimat en materia educativa, militar y econdémica en

algunos casos forzado por las circunstancias de la época.?!>

No obstante, su gobierno irdénicamente resulto ser uno de los mejores ejemplos de
monarquia absoluta llegando incluso a la conclusion de que la constitucion habia sido escrita
para tal efecto. Abdiilhamit IT fue capaz de suspender durante treinta afios el defectuoso disefio
que existia en la constitucion y su gobierno es recordado por ser el ultimo de caracter patrimonial
en el Imperio otomano. Con la pérdida de todos los territorios en el continente europeo, el sultan
recordd que era el califa y por lo tanto, el jefe espiritual de todos los creyentes del Islam, fueran o
no sus subditos. Abdiilhamit inst6 a la union de todos los pueblos musulmanes y favorecié la

celebracion de congresos de caracter panislamico que impulsaron la resistencia y varias revueltas

213 Thierry Zarcone. El islamen la..., p. 75.

214 Para un andlisis en profundidad de la primera constitucién y las primeras elecciones en el Imperio otomano, se
puede consultar cfr. Seydi Vakkas Toprak. “ilk Osmanli Segimleri ve Parlamentosu [Las Primeras Elecciones
Otomanas y el Primer Parlamento]”. Sosyoloji Dergisi, 3: 26 (2013), pp. 171-192. En linea
http://www.journals.istanbul.edu.tr/iusosyoloji/article/viewFile/1019021284/1019020071 (Consultado el
22/04/2015).

215 M. Siikrii Hanioglu. A Brief History of the Late Ottoman Empire. Nueva Jersey: Princeton University Press,
2008, pp. 123-129.
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de algunos sectores musulmanes en areas coloniales de la India y Argelia.?!¢ Abdiilhamit también
disolvi6 el parlamento por un tiempo indefinido el 13 de febrero de 1878 prohibiendo,
censurando y persiguiendo toda idea liberal, suspendiendo definitivamente la constitucion y
dando por finalizada la primera era de la legitimidad (birinci megsrutiyet) que no seria

restablecida hasta la revolucion joven-turca de 1908.%2!"

En relacion a los conceptos anteriormente citados, el uso de términos como
“panotomanismo”, “panturquismo” y “panturanismo” ha mantenido alguna que otra complejidad
y problemadtica, puesto que sus significados han cambiado de acuerdo a las circunstancias de
cada época. Aunque la “diferencia entre panturquismo y panturanismo es relativamente clara en
comparacion con el término panotomanismo. El “panturquismo” surgié para unir a todos los
pueblos tirquicos en contra del autoritarismo del zar. En comparacion con el “panturquismo”, en

el “panturanismo” podian incluirse, por poner algun ejemplo, los pueblos huingaros, finlandeses y

mongoles.?!8

Dado que la mayoria de los pensadores e intelectuales nacionalistas utilizaban estos
términos indistintamente, “la diferencia entre panturquismo y panotomanismo es mas ambigua.
Mientras que el primer término se utilizd principalmente contra el paneslavismo por algunos
autores nacionalistas, el segundo mantenia un caracter expansionista. Aunque la diferencia

2 13

principal entre “panturquismo”, “panturanismo” y “panotomanismo” es que el primero de ellos
rechazaba claramente el irredentismo y restringid sus objetivos a las “fronteras nacionales” 2!
Un ejemplo personificado de lo anterior puede encontrarse en la figura de Namik Kemal quien
mantenia una deliberada ambigiiedad en su pensamiento en consonancia a “cémo definir tanto la
nacion otomana (Millet-: Osmaniye) como la patria otomana (Vatan-: Osmaniye). A veces, la nacion

otomana era definida por Kemal como todas las personas que vivian en territorio otomano

216 Nadir Ozbek. “Modernite, Tarih ve Ideoloji: 1I. Abdiilhamid Dénemi Tarihgiligi Uzerine Bir Degerlendirme”
[Modernidad, Historia e Ideologia: una Evaluacion Historiografica del Periodo de Abdulhamid II]. Tirkiye
Arastirmalart Literatiir Dergisi, 2: 1 (2004), pp. 71-90.

217 Selim Deringil. “Legitimacy Structures in the Ottoman State: The Reign of Abdulhamid II (1876-1909)”.
International Journal of Middle East Studies, 23: 3 (1991), pp. 345-359.

218 Los pueblos turcos son originales de la zona cercana al macizo de Altai en las estepas de Asia Central, una region
postrera al oeste de Mongolia, donde actualmente confluyen los territorios de China, Rusia y Kazajistan. La relacion
étnica con los mongoles en los primeros siglos de nuestra época y la aridez caracteristica natural de sus tierras
provocaron dos tipos de explotacion econdmica: una vertiente mas numerosa de tribus, como los kirguizos, uigures,
jézaros o turucos se dedicaron al pastoreo e iniciaron su nomadismo hacia occidente (Iran, Azerbaiyan y la region de
Anatolia). Mientras que otras tribus, que se dedicaban a la agricultura en los oasis, se asentaron en la zona central
del Turquestan (Tierra de los turcos), término muy utilizado hasta la IGM aunque actualmente en desuso. La zona
comprendia los territorios del norte de la actual Uzbekistan, las regiones situadas al sur de Siberia, norte de Iran, la
India y el este del mar Caspio. Isabel de Cabo. Turquia, Grecia y Chipre: historia del Mediterraneo oriental.
Barcelona: Publicaciones i Ediciones de la Universidad de Barcelona, 2005, p. 17.

219 Jacob M. Landau. Exploring Ottoman and..., pp. 25-29.
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independientemente de la religion y el grupo étnico al que se perteneciera. Y otras, seria la
unidad del Islam, es decir, los musulmanes del Imperio quienes eran identificados como la

columna vertebral de la nacién otomana”.?%°

A pesar de todo ello, el Imperio continto modernizdndose bajo los principios de la
tradicion islamica enfatizdndose la centralizacion del poder. Véase en este sentido el ejemplo de
coexistencia, a principios ya del siglo XX, de cuatro sistemas diferentes de escuelas en el sistema
educativo: las escuelas religiosas coranicas, las escuelas publicas instauradas en las Tanzimat, las
escuelas de las minorias cristiana y judia-sefardi y las escuelas de las misiones protestante y
catolica. Un sistema con influencias tan contrapuestas y diversificadas no era el mas indicado
para crear un sentimiento de unidad nacional lo que podria extrapolarse al resto de &mbitos como

el politico, econdomico, social y cultural.

220 Op. cit. Behliil Ozkan. From the Abode of Islam..., p. 41.
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I1.1.1.2 Los JOovenes turcos

Por otro lado, otro de los casos que ejemplifican que la incidencia de la modernidad no
encontro una resistencia real sino que mas bien producia un cierto atractivo en la politica de gran
parte de los paises de mayoria musulmana, como sucederia con los términos de igualdad (esitlik)
o nacionalismo (milliyet¢ilik), lo constituye el primer partido politico otomano moderno, el
partido reformista y nacionalista, o0 mas bien patriota otomano debido a que ninguno de sus
fundadores eran étnicamente turcos,’?! “Sociedad de la Unidad Otomana” (Ittihad-1 Osmani
Cemiyeti), que en 1899 cambidé su nombre por Comité de Unién y Progreso (fttihad ve Terakki
Cemiyeti, ITC). Si la palabra “progreso” se referia a la necesaria modernizacion de los marcos
politico y econdmico, la palabra “unién” significaba la unidad de todos los grupos étnicos y
religiosos del Imperio compuesto por una gran diversidad de miembros pertenecientes a los
diferentes pueblos y etnias otomanas aunque la influencia de este movimiento se extendid entre

la gran mayoria de escuelas de educacion superior de Estambul.?*?

En 1907, junto a otros grupos revolucionarios opuestos al sultan, el iTC se alinid a los
Jovenes turcos (Jon/Geng Tirkler), un movimiento intelectual de clase media que se convirtid mas
tarde en la mayor organizacion politica creada por los musulmanes a principios del siglo XX.?%3
Debido a las rebeliones y conflictos intercomunales de los armenios en varias provincias de
Anatolia entre 1894 y 1896, el iTC se propuso proteger la unidad del Imperio a través de la lealtad
a una nacion/patria comun. De ahi que uno de los primeros panfletos publicados por el Comité
como respuesta a las citadas rebeliones fuese “Vatan Tehlikede” (“la nacidon/patria estd en
peligro”), utilizando uno de los lemas de la Revolucion francesa, le patrie est en danger.??* En
referencia a este aspecto, los Jovenes turcos adoptaron la idea de “salvar la nacion/patria” de los
Jovenes/Nuevos otomanos, particularmente de Namik Kemal. Bajo el régimen represivo de
Abdulhamid, Kemal y su patriotismo influyeron especialmente entre los estudiantes a oficiales y
médicos militares. En una primera etapa, el ITC preferird actuar a la sombra sin inmiscuirse
directamente en la escena politica, como en las elecciones de 1908, mantiendose al margen de la

primera linea politica aunque promoviendo el ascenso de los candidatos que apoyaban sus ideas.

22! Tbrahim Temo (1865-1939) era de Albania, Mehmed Resit (1873-1919) era de Circasia y tanto Abdullah Cevdet
(1869-1932) como Ishak Siikati (1868-1902) eran kurdos. M. Siikrii Hanioglu. The Young Turks in..., p. 168.

222 Behliil Ozkan. From the Abode of Islam..., pp. 45-46.

223 Stanford J. Shaw y E. Kural Shaw. History of the Ottoman Empire. Nueva York: Cambridge University Press,
1995, p. 256.

224 Cfr. Ali Birinci. “Vatan Tehlikede” [La Nacion/Patria esta en peligro]. Tarih ve Toplum, 54 (1988), pp. 337-342.
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No obstante, de forma contraria a la argumentacion que radica que el objetivo principal
de los Jovenes turcos era una reestructuracion del Imperio bajo una hegemonia turca, los propios
Jon/Geng Turkler intentaron salvar a la nacidon/patria otomana “defendiendo el otomanismo”.
Durante la primera década del siglo pasado, intelectuales de la talla de Yusuf Akgura (1876 -1935)
se posicionaron abiertamente en contra del otomanismo aunque sus ideas no fueron apoyadas por
el ITC y la gran mayoria de los Jovenes turcos hasta las Guerras de los Balcanes de principios de la
segunda década del siglo XX. El revolucionario articulo del activista de origen tartaro “Ug Tarz-:
Siyaset” (“los tres caminos politicos™) ha llegado a ser considerado como el “manifiesto del
nacionalismo turco”, puesto que en el mismo se compara por primera vez como ideologias
admisibles en el Imperio otomano al turquismo con el otomanismo y el islamismo.??* De igual
forma, Akgura cuestiond la ideologia de los Jévenes turcos basada en la premisa de que la
necesaria reforma del sistema politico no alteraria de forma drastica las fronteras y el territorio
del Imperio sino también su estructura social multiétnica. Si una gran mayoria de los Jon/Geng
Tirkler compartian el ideal politico de “salvar la patria” gracias a la creacion de una nacion
otomana, finalmente se impusieron dos formas distintas de llegar a ese objetivo: mientras que
unos abogaban por una monarquia constitucional, lo que llevaria a la perdida de territorios
habitados por musulmanes no turcos, otros, por el contrario, apoyaban al régimen despodtico de
Abdulhamid debido a que consideraban que era la inica forma de suprimir cualquier movimiento

separatista.??®

La posterior revolucion joven-turca de julio de 1908 que restablecio la Constitucion treinta
afnos después de su suspension, asi como las primeras elecciones generales desde 1876, supuso la
conviccidn otomana de que era posible un acuerdo entre modernidad europea y los principios del
Islam. Los subsiguientes acontecimientos acaecidos durante el periodo 1909-1911, cuando las
tropas del ejército de la capital del Imperio se amotinaron con el propdsito de abolir la
Constitucion y restablecer la ley cordnica, sirvieron para acrecentar la influencia de los miembros
del ITC que llegaron a dominar todos los resortes del poder aunque se podria decir que en esta
segunda fase el comité entré directamente en el desgaste politico. Tras la reposicion nuevamente
de la Constitucion, Mehmet V (1909-1918) ascendio al trono y prometido gobernar bajo la Carta
Magna y la ley sagrada en la consecucion de la voluntad de la “nacion” con las consiguientes

limitaciones a su poder.?*’

225 Behliil Ozkan. From the Abode of Islam..., pp. 52-53 e Yusuf Akgura. Ug Tarz-: Siyaset. Ankara: Lotus, 2005.
226 M. Siikrii Hanioglu. Preparation for a..., pp. 313-317.
227 Alexander L. Macfie. The end of the Ottoman Empire: 1908-1923. Londres: Longman, 1998, pp. 39-53.
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Sin embargo, las ideas nacionalistas no fueron favorecidas por el iTC, que se negaban a
liquidar el Imperio para crear un Estado-nacion, por ello, los lideres unionistas exaltaron un
discurso imperial en oposicion al nacionalista. Aunque los Jovenes turcos y los miembros del
comité tenian varias razones para adoptar el otomanismo como su ideologia. La primera y mas
importante fue el pragmatismo, ya que, tras tomar el poder en 1908, el ITC tuvo que
transformarse de un movimiento intelectual a una organizacion politica que compitiera contra
otros partidos gracias al equilibrio entre los diversos grupos étnicos y religiosos y proteger asi la
integridad del Imperio. Aunque ITC también adopto el otomanismo de forma retérica e idealista,
es decir, la creacion de un patriotismo otomano basado en una nacidén comun que tuviera a la
historia y la lengua como unica alternativa viable al panturquismo y al panislamismo para asi
superar las tendencias separatistas en un Imperio multiétnico. Aunque se debe enfatizar que las
ideologias politicas representadas por el otomanismo, el panturquismo y el islamismo no se
excluian mutuamente, puesto que el otomanismo era considerado como una ideologia “paraguas”

que incluy6 elementos panturquistas e islamistas.>*3

Aunque durante el verano de 1909, en el 1I° congreso del ITC celebrado en Saldnica
(Selanik por aquella época) el representante de Tripoli, Mustafa Kemal, advirtio de las
consecuencias que podian llevar la acumulacion de todo el poder en manos de los dirigentes de
la Secretaria General del Comité (Komitesi Genel Sekreteri, KGS). Las advertencias de Kemal se
hicieron realidad tras el golpe de Bab-i Ali del 23 de enero de 1913, debido a que el poder de la
KGS se concentrd entonces y hasta 1918 en el despotico triunvirato formado por los “Tres
Gobernadores” (Ug¢ Pasalar): Sadrazam Mehmet Talat Pasa (1874-1921), ismail Enver Pasa (1881-1922)
y Ahmet Cemal Pasa (1872-1922). Asi, la etapa comprendida entre 1909-1919, es decir, desde la
revolucion constitucional joven-turca hasta la finalizacion de la I* Guerra Mundial (IGM) seria
determinante para la consolidacion de la ideologia del nacionalismo turco, estableciéndose como

una evolucion del panturquismo.??

En este ambiente, multiétnico y multireligioso, caodtico habria sido un suicidio politico
para el ITC aplicar politicas nacionalistas hacia grupos y territorios no turcos. Aunque afios
después de la revolucion de 1908, la imagen de las élites gobernantes era radicalmente diferente:

la dramatica pérdida de territorios dio lugar a la fragmetacion del discurso imperial. En el caso

228 Feroz Ahmad. The Making of Modern Turkey. Nueva York: Routledge, 1996, p. 82. En linea
http://psi301.cankaya.edu.tr/uploads/files/Feroz%20Ahmad%20Making%200f%20Modern%20TR(1).pdf
(Consultado el 02/07/2015).

229 Eugene Rogan. The Fall of the Ottomans: The Great War in the Middle East, 1914-1920. Londres: Allen Lane,
2015.
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otomano, la perdida significativa de Libia, como ultimo territorio en el continente africano tras la
guerra contra Italia en 1911-1912, y en los Balcanes, cuando el corazén europeo del Imperio fue
invadido por los estados de la Liga balcanica (Serbia, Montenegro, Grecia y Bulgaria), hizo que los
intelectuales turcos y arabes cuestionaran no sélo la validez del otomanismo sino también la
capacidad del “Estado eterno otomano” de defender los territorios de Oriente medio habitados por
los arabes frente a las potencias europeas. En esta tercera y Gltima etapa, el iTC se vio forzado a
abandonar la constitucion y restablecer un régimen despotico, debido a la extrema situacion
politica, para continuar con la reorganizacion del ejército con el fin de evitar la desparicion del

Imperio.?*°

En relacién a lo anterior, hay que destacar la figura de intelectuales como Ziya Gokalp
(1875-1924), considerado como el padre del nacionalismo turco, quien concedi6 el impulso
teorico definitivo proporciondndole una connotacion puramente étnica e incluso racial dejando
de lado la dimension religiosa. El pensamiento de este turco-kurdo trataba de encontrar
soluciones pragmaticas para superar los problemas relacionados con el cambio de civilizacion
debido a que segun sus postulados vivia en una sociedad atormentada por la pérdida cultural. El
pensamiento de Gokalp propuso el “necesario cambio cognitivo dentro de la comunidad de
creyentes y la nacién permitiendo la union de las mismas con la “nueva vida” (yeni hayat)”.2*!
Gokalp también utilizaba de forma amplia en sus articulos y poemas el término panturanismo
como una confederacion “poco realista” formada por los turcos, mongoles y hingaros y también
consideraba la religion como un factor significativo para la union politica”.?*? Sus ideas tuvieron
mucha aceptacion debido al fracaso latente e imparable del otomanismo (osmanlilik). Por lo que
la identidad nacionalista turca mantuvo desde un primer momento un caracter civilizatorio y

cultural.?®3

230 Stefano Taglia. Intellectuals and Reform in the Ottoman Empire: The Young Turks on the Challenges of
Modernity. Londres: Nueva York: Routledge, 2015, p. 62.

231 Op. cit. Nizayi Berkes. The Development of Secularism. .., p. 220.

232 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Islamic political..., p. 21.

233 Una revision de la obra de Gokalp puede consultarse en cfr. Nizayi Berkes. Turkish nationalism and Western
civilization: selected essays of Ziya Gokalp. Londres: George Allen and Unwin, 1959.
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[1.1.2 La culminacién del proceso de modernizacion con la
proclamacion de la Republica

Por otro lado, a pesar de los varios intentos de reforma y modernizacion en el ocaso del
Imperio otomano, los cuales estarian claramente probados, el posterior establecimiento de un
régimen republicano fue tratado de manera distintiva y considerado como un “nuevo comienzo”.
Dicho enfoque convencional se debe a diversas causas pero la persistencia en tratar el periodo
reformista de la primera €poca republicana como la marca de denominacion de una “nueva
Turquia” (Yeni Turkiye) (republicana y laica), en lugar de una vieja (otomana e isldmica), siendo
definida como una ruptura con el pasado y presentada como el motor principal de evaluacion de
estos periodos por separado.?** A pesar del debate académico establecido entre la continuidad o
ruptura entre la época imperial y la republicana, éstas son presentadas como etapas con un claro
caracter revolucionario, puesto que en la primera de ellas fue asegurada la independencia de los
turcos contra las potencias imperialistas y en la segunda con la fundacion de un nuevo y

moderno Estado-nacion independiente.*

La firma del Armisticio de Mudros con los aliados el 30 de octubre de 1918, unido a la
huida del triunvirato en el poder considerado como responsable del fracaso en la IGM, iniciaba el
episodio final en la vida del Imperio otomano con la particion y ocupacion de su territorio por
parte de las potencias europeas. La parte fundamental del mismo comprendia las regiones arabes
de Oriente Medio, la Peninsula Arabiga y la parte norte de Africa. Desde ese mismo momento,
turcos y arabes emprenderan caminos diferentes marcados por la desconfianza y el resentimiento
mutuo. Si el ultimo de los sultanes otomanos, Mehmed VI (1860-1926), aplicé una serie de
medidas con el objetivo de mitigar los requerimientos de la Entente, especialmente de Inglaterra, y
asi obtener un tratado de paz favorable, no obstante, la imposicion del Tratado de Sévres el 10 de
agosto de 1920 demostro que los esfuerzos del padisah no s6lo habian fracasado: “lo importante
para ¢l era la preservacion de la dinastia de Estambul como sede del califato y de su propia
autoridad sobre la poblacion musulmana de Oriente medio porque sentia una gran
responsabilidad. El no era un nacionalista y se preocupaba poco por la completa independencia

de Anatolia o cualquier otra region”.?*

234 Feroz Ahmad. The Making of..., pp. 52-71.

235 Nesim Seker. “Vision of Modernity in the Early Turkish Republic: An Overview”. Historia Actual Online, 14
(2007), p. 49. En linea http:/www.historia-actual.org/Publicaciones/index.php/haol/article/view/216/204
(Consultado el 24/03/2013).

236 Op. cit. Erik-Jan Ziircher. Turkey: A Modern History. Londres: Tauris, 2005, p. 142.
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Ya durante la época republicana “lo 4rabe estaba asociado al subdesarrollo y a la
tradicion histérica de fracaso en la IGM. Durante mucho tiempo, los turcos no han podido
perdonar a los arabes las sublevaciones nacionales contra el Imperio otomano. Como resultado de
ello, los intelectuales de la nueva Republica, tan occidentales en sus discursos como
proccidentales en sus actuaciones, restringieron las relaciones con el mundo arabe mediante
reformas lingliisticas o alfabéticas. Por otro lado, los arabes, al percibir que Turquia se estaba

alejando utilizaron esto para legitimar su propia identidad nacionalista”.?*’

Relacionado con lo anterior, el desembarco griego en la ciudad de Esmirna en el verano de
1919 y la posterior ocupacion de Estambul por las fuerzas aliadas significd el comienzo de la
Guerra de Independencia/Liberacion (Kurtulus Savasi) (1919-1922). La resistencia nacionalista
encabezada por Mustafa Kemal inst6 a luchar a su poblacion para salvar la Peninsula de Anatolia
del dominio extranjero mientras que varios oficiales y académicos creaban organizaciones
secretas como la Asociacion Centinela (Karakol Cemiyeti). Mas tarde, la victoria lograda frente al
ejército griego en la batalla de Sakarya y la firma del Tratado de Lausana el 24 de julio de 1923 le
convirtieron en un héroe nacional, para algunos en el libertador del pais y para muchos incluso

en el libertador del Islam.>3®

La experiencia adquirida por Mustafa Kemal Pasa como comandante durante el conflicto
armado de la Guerra de Independencia/Liberacién desempefio un papel crucial en la formacion de
su punto de vista sobre la influencia social de la religion en la sociedad de Anatolia. La
movilizacion de las masas piadosas en pos de salvar el sultanato seria buena prueba de ello
haciendo uso de un gran sentido de la oportunidad y el pragmatismo que en principio perseguia
liberar al Islam de sus elementos retrogrados (entendidos bajo una vision positivista), puesto que
los consideraba como un gran obstaculo para el progreso. El propio Atatiirk seria testigo de la
fuerza organizativa y la autoridad moral de los lideres religiosos locales al unirse, en los
primeros meses, al movimiento de resistencia.?** Seglin Tariq Ramadan, la propia Kurtulus Savas:
seria otro ejemplo de “dos compromisos por la independencia que en apariencia estaban ligados
pero cuyo objetivo final no es el mismo sino uno radicalmente opuesto. La situacion turca se
reprodujo en otros lugares como Egipto, Argelia y Tunez: los nacionalistas, unidos en un principio

a los reformistas musulmanes, deseosos como ellos de liberar al pais de la presencia extranjera,

237 Op. cit. Mensur Akgiin y Sabiha Senyiicel Giindogar. “La percepcion de Turquia en Oriente Medio”. AWRAQ, 4

(2011), p. 4. En linea http://www.awrag.es/blob.aspx?idx=5&nld=67&hash=5eb92ecc67¢9336175f008¢0aa080949
(Consultado el 18/09/2014).

238 Cfr. Francisco Veiga. El turco: diez siglos..., pp. 435-451.

23 Brgun Ozbudun. “The Nature of the Kemalist Political Regime”. En Ergun Ozbudun y Ali Kazancigil (eds.)
Atatiirk: Founder of a Modern State. Hamden, CT: Archon Books, 1981, pp. 80-81.
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se van a oponer a continuaciéon a sus antiguos aliados y la lucha por el poder daria lugar a
ejecuciones y represiones con frecuencia terribles”.?*? Por lo que la posterior proclamacion de un
régimen republicano y las consecuentes reformas seculares de caracter positivista, aunque la idea
de Atatiirk en principio no era un régimen propiamente laico, fueron una gran sorpresa para la
mayoria de los lideres religiosos a pesar de que su unidon al movimiento de resistencia le habia

dado al mismo un ideal islamico.?*!

En este sentido, la instauracion de dicho régimen republicano justifico el caracter
contestatario del islam politico, el cual, se habria posicionado frente a la “des-islamizacion”
propiciada por Atatiirk y el proyecto politico kemalista.?** Dicho proceso no consistié en una
erradicacion completa del Islam, pues Atatiirk establecio la conflictividad entre modernizacion y
religiéon en la ignorancia (cahil) de lo que ¢l consideraba el “verdadero islam”, es decir, la
religion del Profeta debia adaptarse a las circunstancias y necesidades de la época para, entre

otras cosas, ser compatible con la Ciencia y la Modernidad, las “verdaderas guias para la vida”.?*?

Por eso, en las reformas kemalistas es posible extrapolar una mentalidad positivista, sobre
todo las referentes al &mbito de la secularizacion. Se podria decir incluso que dicha corriente o
escuela puede ser considerada como la base intelectual de la revolucion kemalista (Kemalizm
devrimi). La citada influencia comenz6 a manifestarse de manera palpable en la generacion de
Atatlirk, conocida cominmente como los Jovenes turcos, los cuales, posteriormente formarian la
¢lite republicana de principios del siglo XX. El positivismo fue un requisito indispensable para el
¢xito de la nacidon en consonancia con el progreso contemporaneo, dado que “la Ciencia era la

puerta de entrada hacia el progreso en la civilizacion contemporanea”.?**

En dicho contexto, el proyecto de modernidad kemalista implicaba la conceptualizacion
de la Republica de Turquia como un Estado-nacion que solicitaba una conjunto de transiciones que
incluyera el paso de una autoridad politica basada en la dominacion personal a una propia de un
Estado de derecho fundamentado en normas y reglamentos; el cambio sobre la creencia en la ley

divina como explicacion del orden del universo al positivismo y el pensamiento racionalista; la

240 QOp. cit. Tariq Ramadan. El reformismo musulman: Desde sus origenes hasta los Hermanos Musulmanes.
Barcelona: Bellaterra, 2000, p. 167.

241 Cfr. Mustafa Kemal Atatiirk. Nutuk [Discurso], Vol II. Estambul: Milli Egitim Basimevi, 1980, p. 468 y Paul
Dumont. “Hojas for the Revolution: The Religious Strategy of Mustafa Kemal Atatiirk”. American Institute for the
Study of the Middle Eastern and Civilization Journal, 1: 3 (1981), pp. 17-32.

242 Una aproximacion exhaustiva a la biografia de Mustafa Kemal puede encontrarse en Andrew Mango. Atatlrk:
The Biography of the founder of Modern Turkey. Londres: John Murray, 2002.

243 Op. cit. Taner Timur. Turk. Devrimi ve Sonrast [La Revolucion turca y sus repercusiones]. Ankara: Imge Kitabi,
1993, p. 99.

244 Op. cit. M. Siikrii Hanioglu. The Young Turks..., pp. 203-205.
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permuta de una comunidad dominada por una ¢élite a una comunidad politica (sivasal toplulugu)

y por tltimo, la transicién de una comunidad religiosa a un Estado-nacion.**’

Como se ha dicho, las reformas kemalistas fueron dirigidas sobre el entendimiento de un
positivismo bien arraigado y dirigido hacia las instituciones y la simbologia religiosa. Para M.
Siikrii Hanioglu, la existencia durante los ultimos afios del Imperio otomano de tres movimientos
intelectuales (positivismo, occidentalismo y nacionalismo) da la posibilidad de enlazarlo con la
consideracion kemalista sobre la posicion hegemonica del Estado turco. No obstante, “todo ello
es consecuencia de la continua reiteracion del kemalismo en la presencia tanto de una
modernidad unica junto a una singular vision (en ocasiones subversiva) del principio de laicidad
que cualquier proyecto serio de modernizaciéon en el mundo contemporaneo conlleva”.?*¢ La
explicacion puede tenerla Niliifer Gole, debido a que atin siendo el positivismo y el principio de
laicismo conceptos occidentales, dichos conceptos “adquieren un significado diferente en paises
no occidentales y/o de mayoria musulmana. El positivismo puede aceptarse como un modelo
universal solamente cuando el contexto sirve para disociar la modernidad a partir de la
particularidad de una religion o de una cultura y es percibido como el modo racional de pensar y
actuar en todas las sociedades. En el caso turco en particular, el positivismo sirvid para legitimar

los intentos de modernizacion de las élites republicanas”.?*’

245 Serif A. Mardin. Tiirk Modernlesmesi [La Modernizacion Turca]. Estambul: iletisim, 1994, pp. 52-53.

246 Op. cit. Ahmet T. Kuru y Alfred Stepan. “Introduction”. En Ahmet T. Kuru y Alfred Stepan (eds.) Democracy,
Islam and Secularism in Turkey. Nueva York: Columbia University Press, 2012, p. 3.

247 Op. cit. Niliifer Gole. “Secularism and Islamism..., p. 48.
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I1.1.2.1 Las “seis flechas” kemalistas

Sin embargo, ante el debate académico sobre si el kemalismo fue una ideologia o no, la
cual no ha podido ser respondido, la version ampliamente aceptada es la que conceptualiza al
mismo como un conjunto de opiniones que nunca fueron definidas en detalle, es decir, “nunca se
definieron como un todo coherente que pueda abarcar al término de ideologia”.?*® En los
regimenes autoritarios, segin Juan J. Linz citando a Theodor Geiger, es preferible utilizar la
palabra mentalidad en lugar de ideologia, puesto que mientras que las ideologias son “son
sistemas de pensamiento elaboradas y organizadas, mas o menos intelectualmente, a menudo por
escrito, por los intelectuales, los pseudo-intelectuales, o con su ayuda (espiritu objetivo)”. Por
eso, la ideologia es un concepto de la sociologia de la cultura y denota reflexion,
autointerpretacion, estd sdlidamente formada y posee un fuerte elemento utdpico. Por el
contrario, “las mentalidades son formas de pensamiento y sentimiento, mas emocionales que
racionales, que proporcionan formas no codificadas de reaccidon ante distintas situaciones
(espiritu subjetivo)”. Por tanto, “la mentalidad es predisposicion psiquica, actitud intelectual,
carece de forma, es fluctuante, un concepto del estudio del caracter social y mas proxima al

presente o al pasado”.>*

Asi mismo, tampoco se buscoé durante el mandato kemalista una occidentalizacion
absoluta del régimen, sino un uso conveniente de las técnicas y métodos de la Ilustracion y el
racionalismo europeo. Un ejemplo significativo de ello pudo ser la busqueda de una redefinicion
identitaria nacional por medio de la lengua, lo que se denominé como la “purificacion del
lenguaje”, es decir, se tratd de crear una nueva lengua turca con la intencion de despojarla de
toda influencia exdgena anterior, fundamentalmente persa y arabe, con la intencién de hacerla
unica y genuina, en el que hay que destacar la labor del lingiiista de origen armenio Agop Dilagar

(1895-1979).2%°

248 Op. cit. Erik-Jan Ziircher. Turkey: A Modern..., p. 189.

249 Op. cit. Juan J. Linz. “Una interpretacion de los regimenes autoritarios”. Revista de Sociologia, 8 (1978), pp. 15-
16. En linea www.raco.cat/index.php/papers/article/viewFile/24674/60548 (Consultado el 23/05/2017) y Theodor
Geiger. Die Soziale Schichtung des deutschen Volkes [La estratificacion social del pueblo aleman]. Stuttgart: Enke,
1932, pp. 77-79.

250 Y1lmaz Colak. “Language Policy and Official Ideology in Early Republican Turkey”. Middle Easter Studies, 60:
6 (2004), pp. 67-91 y Erol Ulker. “Contextualising ‘Turkification’: Nation-building in the Late Ottoman Empire
(1908-1918)”. Nations and Nationalism, 11: 4 (2005), pp. 613-636.
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Dicha purificacion, “mds que cualquier otra reforma, sesgd los lazos de Turquia con el
mundo isldmico e irrevocablemente obligd al pais a virar hacia Occidente”.?’! De igual manera,
dichas reformas se convirtieron posteriormente en un impulso fundamental para la unidad
republicana que no solamente reprimiria sino también manipularia al Islam durante los primeros
meses de la Guerra de Independencia/Liberacion. Por tanto, la construccion de la nacidon/patria
turca durante las tres primeras décadas del siglo XX se produce simultineamente con la
transformacion del significado de una definida entidad religiosa a una “comunidad imaginaria” a
nivel nacional.>>? Segtin Behliil Ozkan, el significado de “vatan contempla el territorio del Estado-
nacion turco considerado como el factor mas importante para mantener la cohesion social. El
término, durante los primeros afios de la Republica, fue utilizado como el unico discurso
predominante y hegemonico refiriéndose no solo al territorio nacional sino también al discurso

politico en el que se incluyen los conceptos derivados de la palabra como ciudadano (vatandas),

patriotismo (vatan severlik), apatrida (vatansiz) o traidor a la patria (vatan haini)”.2>

En consecuencia, las reformas politicas y culturales de caracter panturquista puestas en
marcha durante los primeros afios del régimen kemalista tenian la intencion de lograr la union de
todos los grupos de personas que tuvieran una ascendencia turca bien fuera real o, mas o menos,
supuesta con la intencion de salvaguardar y promover sus intereses. Por su parte, para Erik-Jan
Ziircher, la primera fase de formacion y consolidacion de la ideologia nacionalista turca se baso
en una secularizacion de la vida cultural de la sociedad gracias a la construccion de una tesis
historica turca (Turk Tarith Tesi), la misma que trataba de demostrar que “Anatolia habia sido
territorio turco desde tiempos inmemoriales, ampliando asi las raices de los ciudadanos de la
Republica en el territorio que habitaban™ para mas tarde continuar con la secularizacion de las
instituciones politicas, todo ello fundamentado en los principios proporcionados por las “Seis

Flechas” (4l Ok).>* Dichos fundamentos serian los siguientes:

251 Op. cit. Feroz Ahmad. The Making of..., p. 82.

252 Taha Akyol. Ama Hangi Atatiirk [Pero Qué Atatiirk]. Estambul, Dogan Yaymncilik, 2008, pp. 214-298.

233 Op. cit. Behliil Ozkan. From the Abode of Islam to the Turkish Vatan: The Making of a National Homeland in
Turkey. New Haven: Yale University Press, 2012, pp. 229-230.

254 Op. cit. Erik-Jan Ziircher. Turkey: A Modern..., pp. 189-190. Una revision comparativa sobre la reforma de las
instituciones politicas y el legado kemalista puede encontrarse en cfr. Jacob M. Landau. Exploring Ottoman and
Turkish history..., pp. 107-125; Ergun Ozbudun. “Turkey-Plural Society..., pp. 71-82 y Geoffrey Lewis. The
Turkish Language Reform: A Catastrophic Success. Oxford: Oxford University Press, 2002.
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b)

Cumbhuriyetgilik (republicanismo); encarnado por el propio Estado, alude a la soberania
nacional ademas de toda una serie de simbolos y valores que reemplazaron a los
teocraticos establecidos durante el Imperio otomano. Como ejemplo de ello, el sultanato-
califato asi como el Ministerio de Asuntos Religiosos (Seriyye Vekaleti) y las Fundaciones
Piadosas (Evkaf), como simbolos de lo temporal y espiritual del poder en el Imperio, fueron
abolidos el 3 de marzo de 1924 y reemplazados por un régimen republicano mostrando asi
ante su base popular la naturaleza antimonarquica del nuevo régimen. La creacion del
Directorio de Asuntos Religiosos (Diyanet Isleri Baskanhigi, DIB) el mismo dia que se abolio
el califato expresaba el fuerte deseo de la ¢lite kemalista de llevar a cabo un “ambicioso
programa de reforma religiosa que redefiniera y contralara el Islam. Esta institucion bajo
la estricta guia de la nueva administracion republicana pondria fin a la relativa libertad de
interpretacion del Islam que el establishment religioso precedente habia disfrutado hasta

la fecha”.?>

Milliyet¢ilik (nacionalismo); constituye el motor de construccion de la idea nacional, es
decir, el paso del otomanismo islamizado, basado en la identidad étnico-religiosa, al
nacionalismo secular kemalista propiamente turco, aunque finalmente se impusiera una
cultura de caracter monolitico que ignoraba otras identidades étnicas y culturales.?*® En la
construccion nacional, los esfuerzos de la ¢€lite republicana se centraron en dar una idea a
la nueva ciudadania turca, en detrimento de la otomana, por medio de estudios
lingiiisticos e historicos, a veces instrumentalizando la historiografia otomana, que
establecieran un modelo étnico abierto en el que el nacionalismo turco fuera el “duefio”
del pais (iilke sahibi) para asi desplazar a la religion islamica como hegemoénica en la
identidad nacional. Esta caracteristica identitaria puede verse reflejada sobre todo a raiz
de la adopcion del alfabeto latino en 1928 y la “purificaciéon” de la lengua turca del arabe
clasico y el farsi, como se ha expuesto anteriormente.’>’ Pero también existieron
instituciones que ayudaron, por ejemplo, a reescribir la historia turca sobre la base de un
pasado secular con la Sociedad de la Historia turca (Tiirk Tarih Kurumu, TTK), creada
mediante una directiva el 12 de abril de 1931; el esfuerzo por purificar y crear una lengua

turca libre de valores con la Sociedad de la Lengua turca (Tiirk Dil Kurumu, TDK), fundada

255 Op. cit. M. Siikrii Hanioglu. “The Historical Roots of Kemalism”. En Ahmet T. Kuru y Alfred Stepan (eds.)
Democracy, Islam and Secularism in Turkey. Nueva York: Columbia University Press, 2012, p. 43.

256 Resulta mas que curioso las similitudes que propone Nur Yalman entre las reformas kemalistas y la revolucion
cultural de Mao en China. Cfr. Nur Yalman. “Some Observations on Secularism in Islam: The Cultural Revolution
in Turkey”. Daedalus, 102: 1 (1973), pp. 139-168.

237 David Kushner. The Rise of Turkish Nationalism 1876-1908. Londres: Frank Cass, 1977.
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el 12 de julio de 1932 o la construccion de las Halkevieri (Casas del Pueblo), la primera de
ellas inaugurada el 19 de febrero de 1932 en Ankara, cuyo objetivo era educar a los adultos

de las zonas rurales de acuerdo con la ideologia kemalista.**®

Halkgilik (populismo); esta “flecha” engloba una serie de ideas vinculadas a la soberania
nacional por las que se estipula que la sociedad turca es una nacion igualitaria en la que
todos los ciudadanos son iguales ante la ley y no clasista gracias a la division solidaria del
trabajo. Esta situacion establecia una especie de contrato social entre el Estado y los
ciudadanos reportando para éstos ultimos una serie de derechos y responsabilidades como
el pago de tributos o la realizacion obligatoria, en caso de ser vardn, del servicio militar
que actualmente se mantiene en vigor.>>® Sin embargo, el régimen de partido inico no
permiti6 el desarrollo de cualquier tipo de oposicion de caracter autobnomo a pesar de los
varios intentos, como la corta experiencia politica del Partido Progresista Republicano
(Terakkiperver Cumhuriyet Firkasi, TCF) o el Partido Republicano Liberal/Libre (Serbest
Cumhuriyet Firkasi, SCF) desde su fundacion el 12 de agosto de 1930 hasta su disolucion el
17 de noviembre de ese mismo afio. El primero de ellos fue un partido politico fundado el
17 de noviembre de 1924 a propuesta de Atatiirk y liderado por Ali Fuat Cebesoy (1882-
1968), Kazim Karabekir (1882- 1948), Refet Bele (1881- 1963) y Rauf Orbay (1881-1964). El
partido apoyaba la democracia liberal aunque seria mas tarde acusado de ser el vehiculo
del movimiento islamista y los nacionalistas kurdos en el intento de subvertir el régimen
republicano recién establecido tras la considerada como rebelion del seyh Said.?®° Como
consecuencia de ello, el partido fue prohibido el 3 de junio de 1925 y Karabekir junto a
otros miembros fueron juzgados y encarcelados por un consejo de guerra. Tras ser
liberados muchos de ellos mantuvieron el arresto domiciliario durante mas de dos
décadas junto a otros ochenta y dos miembros de la oposicion. Con la presidencia de

[smet inonii (1884-1973) y la apertura del régimen republicano al multipartidismo,

258 Cfr. Yilmaz Colak. “Nationalism and the State in Turkey: Drawing the Boundaries of the ‘Turkish Culture’ in
1930s”. Studies in Ethnicity and Nationalism, 3: 1 (2003), pp. 2-20.

2% flhan Tekeli y Gencay Saylan. “Tiirkiye’de Halkcilik Ideolojisinin Evrimi [La Evolucién de la Ideologia
Populista en Turquia]”. Toplum ve Bilim, 6-7 (1978), pp. 44-110.

260 13 aparicion de un “nuevo Estado” dio lugar a una serie de levantamientos armados liderados bien por figuras
religiosas y/o por jefes tribales. La primera de ellas comenz6 el 13 de febrero de 1925 tras una serie de arrestos bajo
el liderazgo de una figura muy importante en el &mbito nacionalista kurdo e islamico sunni, el seyh (jeque) Said. Las
fuerzas rebeldes kurdas, con aproximadamente cuatro mil personas, tomaron rapidamente la ciudad de Elazig y
llegaron a ocupar un tercio del total de las ocho provincias turcas con mayoria de poblacién kurda. Pero la brutal
represion llevo en septiembre de ese mismo afio al ahorcamiento del seyh y varios de sus seguidores en Diyarbakir y

otras ciudades del sudeste.
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d)

Karakedir fue elegido presidente de la TBMM tras la conclusion de la IIGM.?%!

Devletcilik (estatismo); este principio fue justificado en consonancia con la Gran depresion
de 1929 y se materializ6 mediante el intervencionismo del Estado en materia econémica,
asi como en la regulacion laboral aunque no de una manera exhaustiva sino que
intervenia en los sectores industriales que no habian sido cubiertos suficientemente por el
sector privado y que tuvieran una importancia significativa. En este sentido, tampoco se
estipulaba como alternativa al capitalismo, debido a que se promovi6 la creacidon de una
burguesia nacional apoyada por el ente estatal. Una vision del estatismo mas general
reflejo el caracter paternalista del Estado que llegd a obtener la total responsabilidad de
organizar la vida de la nacion.?®* Tras establecer un centro de autoridad, la soberania
popular fue introducida oficialmente con la breve pero muy importante Constitucién de
1921.26% Las declaraciones del Presidente del Tribunal Constitucional (Anayasa Mahkemasi),
Yekta Giingor Ozden (1991-1998), ejemplifican el calado de dicha flecha en las
instituciones gubernamentales en la actualidad donde “el Estado turco es grande, augusto y
sublime. Nunca se puede acusar al Estado. SO0lo las personas son responsables de ser

reprobadas pero nunca el Estado”.?%*

Laiklik (laicidad); este principio supone uno de los elementos fundamentales de las flechas
kemalistas como resultado final de las reformas seculares comenzadas por los Jovenes
turcos que, bajo una vision asertiva de la laicidad, no querian erradicar la religion sino
limitarla al ambito privado. Para Binnaz Toprak, el proceso de secularizacion fue
fundamental para la transformacioén de la politica nacionalista dirigida tanto al ambito
cultural como al politico. Sin embargo, el laicismo turco se tergiversé no sélo en la
definicion de la nacidon turca como homogénea, uni-étnica, uni-lingiiistica e incluso como
una entidad uni-sectaria. Por ello, el proyecto kemalista intent6 alcanzar la dificil tarea de

hacer que la ciudadania se imaginara asi misma como parte de una nacioén y por ello se

261 Myron E. Weiner y Ergun Ozbudun. Competitive Elections in Developing Countries. Duke: Duke University
Press, 1987, p. 337. Para una aproximacion al SCF se puede consultar cfr. Walter F. Weiker. Political Tutelage and
Democracy in Turkey: The Free Party and Its Aftermath. Leiden: Brill, 1973, pp. 63-66.

262 Zafer Toprak. Ittihat ve Terakki ve Devletcilik [El Comité de Unioén y Progreso y el Estatismo]. Estambul: Tarih
Vakfi Yurt Yayinlari, 1995.

263 Cfr. Ergun Ozbudun, E. y Omer F. Gengkaya. Democratization and the Politics of Constitution-Making in
Turkey. Budapest: Central European University Press, 2009.

264 Mithat Sancar. Devlet Akli Kiskacinda Hukuk Devleti [El Estado de derecho en el sostenimiento del espiritu del
Estado]. Estambul: {letisim, 2000, p. 64.
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identificase dentro de la misma como una “comunidad imaginada”.?®> De igual manera, si
bien el politdlogo Soner Cagaptay establece cuatro dimensiones en el proceso de
secularizacion kemalista: la secularizacion simbolica (que incluye la transformacion de
las connotaciones de un conjunto de simbolos que irdn perdiendo su caracter divino);
institucional (con el objetivo de finalizar con la fuerza institucional previa del Islam);
funcional (dambito educacional y judicial) y legal (adopcion de una especie de mezcla de
los cédigos comerciales aleman e italiano en 1929, el cédigo penal italiano o el codigo
civil suizo, ambos el 17 de febrero de 1926).2°¢ Por su parte, para Massimo Introvigne los
objetivos prioritarios de reforma o ‘“des-islamizacion” fueron, en primer lugar, los
estamentos del Estado, la educacion y el derecho, puesto que dichas areas habian sido
tradicionalmente propias de la institucionalizacion del islam oficial del Imperio, el mismo
que era dominado por los ulemas. En segundo lugar, la simbologia religiosa afiadiéndole
a ello el ambito social y el islam popular de las cofradias religiosas como medios
posteriormente sometidos a un cambio fundamental. Si consideramos al Islam como lo
hacian los kemalistas, es decir, como una religion tradicional que actuaba como un
obstaculo para el progreso, el propio kemalismo implicaria un complejo proceso de
islamizacion mediante el cual el islam oficial fue separado del poder judicial y lo llevo
bajo un estricto control del Estado, por ello formalmente y por poner algun ejemplo las
hermandades sufies fueron cerradas. Como gran admirador de la laicité francesa, Atatiirk
se dio cuenta de que el modelo francés no podia simplemente ser importado a un pais de
mayoria musulmana. Si el modelo de laicidad en Francia tenia por objeto reducir la
religion al ambito privado completamente separada del Estado, “el caso turco por el
contrario y debido a que la religion operaba dentro de un marco en el que la distincion
entre lo publico y lo privado y entre lo piadoso y lo cultural era mucho menos evidente, el
proceso de desinstitucionalizacion del Islam en el caso turco no fue tan facilmente
susceptible al cambio. El laiklik (laicismo) turco, por lo tanto, no pasa por alto el control
de la religion como la laicidad francesa debido a la observacion ejercida desde la Oficina
del Primer ministro a través de instituciones de control asertivo de la laicidad como el

realizado por el DiB”. ¢’

265 Op. cit. Binnaz Toprak. “The Religious Right”. En Irvin Schick y Ertugrul A. Tonak (eds.) Turkey in Transition.
New Perspectives. Nueva York: Oxford University Press, 1987, p. 219.

266 Soner Cagaptay. Islam, Secularism and Nationalism in Modern Turkey: Who is a Turk?. Londres: Nueva York:
Routledge, 2006, pp. 156-162.

267 Op. cit. Massimo Introvigne. “Turkish Religious Market..., pp. 37-38.
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f)  Devrimcilik (reformismo o revolucion no violenta); con la puesta en practica de este
principio, a través de la accion revolucionaria, se pretendid poner a la Republica de
Turquia a la altura de las naciones contemporaneas “civilizadas”. Los nuevos tipos de
asociacion comenzaron a basarse mas en identidades personales y colectivas. Por tanto, la
reforma secular del régimen kemalista se basé en apartar los asuntos religiosos de los
politicos, es decir, no buscaba una separacion entre Estado y religion sino una sumision de
la misma por razén de Estado. Por ello, y al igual que la mayoria de los reformistas
musulmanes de la época, varios intelectuales kemalistas como Celal Nuri Ileri (1881-1938)
impulsaron el razonamiento personal (ictihdd/iytihad) para la consecucion de dicha
adaptacion del Islam a las necesidades de un Estado moderno. Para Umit C. Sakallioglu, el
dilema planteado sobre el papel que jugaria el Islam en la conformacion de la existencia
social del individuo se resolveria a través de la difusion de las ideas seculares. La cultura,
en otras palabras, se convirtid en parte integral de la politica nacionalista debido a la
necesidad del régimen de mantener la legitimidad popular. A través de este enfoque el
Islam constituia una amenaza, debido a que el proyecto secular kemalista se asentaba
basicamente en el cambio de las actitudes de los individuos cuya auto-identidad y

seguridad emocional comunitaria hasta ahora habia sido proporcionada por la religion.?®

Sin embargo, a excepcion de la flecha representada por el republicanismo, todos los
principios kemalistas tienen en realidad raices otomanas, aunque no en forma de doctrina o
principio sino como caracteristicas del proceso de reformas puestas en marcha. Esto no significa
que el republicanismo o su equivalencia otomana, es decir, el término cumhuriyetcilik no
estuviera totalmente ausente del diccionario politico del Imperio otomano. Su uso por parte de
algunos intelectuales fue en apoyo de una monarquia constitucional, basada en la soberania
popular. A su vez, el populismo fue uno de los componentes de la ideologia del iTC en el poder
entre 1908-1918. El estatismo surgié como politica econdmica establecida de forma pragmatica
durante la IGM. En resumen, se podria decir que Mustafa Kemal no fue el creador de estos
principios sino que ‘“¢l fue el lider que los sistematizd6 como un programa politico en la
consecuente transformacion de Turquia en un Estado moderno™.?%° Sin embargo, Atatiirk y la élite
burocratica kemalista lo presento como una novedad a través de la cual el Estado y la nacion

alcanzarian al mundo civilizado contemporaneo.

268 Umit C. Sakallioglu. “Parameters and Strategies..., p. 235.
269 Op. cit. Siikrii Hanioglu. “Garbcilar: Their Attitudes toward Religion and Their Impact on the Official Ideology
of the Turkish Republic”. Studia Islamica, 2 (1986), p. 136.
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De manera similar, la aparicion de esta élite burocratica se debe en gran parte a la
occidentalizacion de la tradicion otomana. Cuando Mustafa Kemal obtuvo todo el poder politico
lleg6 el momento de crear una sociedad moderna a través del cambio sociocultural de la
burocracia civil-militar que fue organizado bajo el dominio del régimen de partido Gnico del
CHP.?”® Por tanto, “de forma nitida el laicismo kemalista fue anclado en la corriente principal
ideologica de los Jovenes Turcos. Y es por todo ello que las reformas kemalistas pueden ser vistas

a su vez como las légicas conclusiones al proceso de secularizacion otomano”.2”!

En este sentido, esta novedosa interpretacion también pretendia una diferenciacion clara
entre el “islam arabe” y el “islam turco”, lo que fue clave en la construccion de las bases del
nacionalismo turco. Para lograr el proposito diferencial, entre otras cosas, se implantaron nuevas
instituciones secularizadas. Un ejemplo de ello fue la creacion de la facultad de Teologia en la
Universidad de Ankara, inaugurada en 1924, en el que destacé el papel desempefiado por el erudito
Izmirli ismail Hakki (1869-1946), precursor de esta nueva teologia de caracter nacionalista y

secular.”’?

270 {lter Turan. “Continuity and Change in Turkish Bureaucracy: The Kemalist Period and After”. En Jacob M.
Landau (ed.) Atatlirk and the Modernization of Turkey. Colorado: Westview Press, 1984, pp. 99-121.

271 Op. cit. Erik-Jan Ziircher. “Kemalist Diisiincenin Osmanli Kaynaklari [Los Origenes Otomanos del Pensamiento
Kemalista]. En Tanil Bora (Ed.) Modern Turkiye'de Siyasi Dusiince [Pensamiento Politico en la Turquia Modernal.
Estambul: Iletisim Yayinlari, 2002, pp. 47-48.

272 Umit C. Sakallioglu. “Parameters and Strategies..., p. 234.
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I1.1.3 La apertura del régimen republicano al pluripartidismo

No obstante, la muerte de Atatirk el 10 de noviembre de 1938 supuso la causa principal
del agotamiento del sistema kemalista, excesivamente personalista. Con el voto unanime de la
TBMM se eligio como segundo Presidente de la Republica a ismet Inonii, mas conocido como Milli
Sef (el lider nacional), y que ya habia sido Primer ministro durante dieciséis afios, doce de ellos
consecutivos (1925-1937), quien para fortalecer su posicion en el poder comenzé a desplazar de la
¢lite primaria kemalista (kadro) a algunos personajes politicos importantes durante el gobierno
del CHP tales como el Ministro de Asuntos Exteriores Tevfik Riistii Aras (1883-1972), el Ministro de
Interior Siikrii Kaya (1883-1959) y el hasta entonces Primer ministro y futuro tercer Presidente de la

Republica (1950-1960), Mahmut Celal Bayar (1883-1986).

La consecuente y necesaria transicion del pais de un sistema de partido Unico a una
democracia multipartidista fue posible en gran parte gracias a la evolucion de la coyuntura
internacional que llevo a la Republica a alinearse con la filosofia de los regimenes democraticos
victoriosos de la IIGM. De hecho, la propia coyuntura internacional, con la derrota ideologica del
nacionalsocialismo, desempefi un papel decisivo para poner fin al régimen republicano
kemalista que representaba la inferioridad de los regimenes autoritarios y/o totalitarios con los

regimenes democraticos de la época.

De igual manera, teniendo en cuenta el apoyo de Turquia a la causa aliada, los futuros
resultados de las relaciones internacionales solamente podrian decidirse en un marco que uniera
a los turcos con Occidente mediante un acuerdo que estuviera fundamentado en el principio de la
soberania y los intereses econdémicos de la Republica. Es decir, sin el impulso proporcionado por
un sistema politico plenamente democratico el pais no conseguiria el reconocimiento adecuado

por la comunidad internacional.?”?

A la luz de dichos acontecimientos, seria simplista afirmar que las presiones externas
actuaron como factor exclusivo en la introduccion del sistema multipartidista, dado que la
participacion de las fuerzas sociales y culturales facilito la transicion. En primer lugar, la toma de
decisiones que permitiera la competencia electoral se debi6 a la consideracion de que un sélo
partido nunca habia desarrollado una ideologia que justificara su permanencia en el poder y, por

lo tanto, la élite estatal con el objetivo de mostrar su creencia intrinseca en la democracia veia

273 Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu. The rising tide of conservatism in Turkey. Nueva York: Palgrave
Macmillan, 2009, p. 25.
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necesario reconocer el grado de civilizacion de una nacidén mediante un nuevo curso politico

encaminado a “fortalecer internamente a Turquia y ganarse el respeto del mundo exterior”.?’*

Asi mismo, la transicion a un régimen democratico “fue disefiada como una valvula de
seguridad que liberara a Turquia de una serie de amenazas y distorsiones pero esa logica se
instaur6 una vez mas desde arriba hacia abajo produciendo, no en un futuro no muy lejano, algin
que otro conflicto en el trascurso democratico del pais”.?”> Por eso, el nuevo Jefe de Estado se
alej6 de la influencia de la URSS, en parte para beneficiarse de la sustancial ayuda provista por el
Plan Marshall de 1946, se acercd a los EEUU con el ingreso de Turquia en la Organizacion del
Tratado del Atlantico Norte (OTAN) en 1952, defendi6 la “neutralidad activa” del pais durante la
IIGM y abandon¢ el sistema autoritario kemalista a finales de la década de los afios cuarenta,
introduciendo el pluripartidismo con una clara tendencia hacia la implementacion de un sistema

plenamente democratico.?’¢

Aunque en sus comienzos, ‘el sistema pluripartidista era tan jerarquico como absolutista,
puesto que el principio autoritario impregnaba todos los niveles del gobierno de inénii. Incluso el
propio presidente como el lider absoluto de un gobierno autoritario estaba en la ctspide del
poder y, al mismo tiempo, era el niicleo de toda esta centralizacion”.?”” Por tanto, durante aquella
época el desarrollo de un Estado centralizado sustentado en la burocracia, el ejército y el
adoctrinamiento que proporcionaba el network educativo hacia de las demandas de un amplio

sector de la poblacion no fueran atendidas por el “centro”.

A pesar de ello, lo que seria cierto es que tras el fallecimiento de Atatiirk dio comienzo
una etapa de cierta “moderacion” en las politicas de secularizacion. Los dirigentes del CHP se
concienciaron de la inclinacion politica de las masas periféricas hacia lo piadoso y comenzaron a
desarrollar una actitud menos hostil hacia la religion, sobre todo tras 1945, motivado por un
interés electoralista ante la incipiente apertura multipartidista: “si no se imparten clases de
religion, nuestro partido no recibird un solo voto de la gente en las proximas elecciones”.?’® Todo
lo anterior se vio “reflejado en las distintas concesiones que fueron aprobadas como la distension

administrativa de los tramites para la peregrinacion a los lugares sagrados, la re-introduccion en

274 Op. cit. M. Siikrii Hanioglu. “Garbcilar: Their Attitudes..., p. 147.

275 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Islamic political..., pp. 24-25.

276 Cfr. Kemal H. Karpat. The Transition of Turkey’s Political Regime to a Multi-Party System. Princeton: Princeton
University Press, 1957, p. 57.

277 Op. cit. Selim Deringil. Turkish Foreign Policy during the Second War: 'Active’ Neutrality. Cambridge:
Cambridge University Press, 2004, p. 41.

278 Op. cit. Ismail Kara. Tiirkiye 'de Islamcilik Diisiincesi 3 [El Islamismo en Turquia 3]. Estambul: Pmar Yaymnlari,
1997, p. 27
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la ensefianza primaria de las clases de religion, el relativo fortalecimiento de la organizacion del

DIB vy la reapertura de algunos mausoleos historicos”.?”’

Aunque dicho proceso de secularizacion significaba a su vez un proceso de cambio. Por
primera vez en la historia del Islam, la fuente de legitimidad y la base social del poder estatal
soberano pasaron de la religion a la nacion, es decir, el Islam dejo de considerarse como la base
legitimadora tanto del poder politico como del orden publico. Sin embargo, segiin Hakan Yilmaz,
el éxito del proceso de secularizacion dependia de diversos factores. El primero de ellos radicaba
en “casos donde las ¢lites secularistas-modernistas habian liderado con éxito una guerra
anticolonial, su labor fue, especialmente en el periodo inicial de su gobierno, facilitada en parte
por la legitimidad popular que se les habia otorgado. Un segundo factor se establecido en los
beneficios materiales que recayeron sobre el pueblo bajo el gobierno de estas élites. Por ultimo,
un consistente, riguroso y eficiente reforzamiento de las reglas del juego. Por tanto, podria
considerarse que la consecuencia historica de la secularizacion fue, por primera vez en la
historia, el exilio del Islam del 4mbito del Estado al de la sociedad”.?*° Es, por tanto, ante dicho
marco “democratico” multipartidista donde surgié el movimiento islamista de caracter politico
como unico ente con capacidad de alternativa al orden hegemonico unitario kemalista inmovil en

términos politicos, econdmicos, sociales y culturales.

279 Op. cit. Rifat N. Bali. Revival of Islam in Turkey in the 1950's Through the Reports of American Diplomats.
Estambul: Libra, 2011, p. 14.
280 Op. cit. Hakan Yilmaz. “Islam, Sovereignty..., pp. 489-491.
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II.1.3.1 La propuesta kemalista de retraimiento al exterior: “paz en casa, paz
en el mundo”

Tradicionalmente, el discurso de la politica exterior se ha encaminado a generar
programas, ideales y estrategias politicas con el objetivo de salvaguardar tanto el interés nacional
en la arena internacional como legitimar el Estado como una indisoluble unidad politica en el
ambito doméstico. Como bien establece David Campbell, la “politica exterior es un discurso de
poder con alcance supranacional aunque legitimado en el ambito de lo nacional. En dicho
contexto seria donde se ha otorgado a la politica exterior del Estado-nacion moderno una
posicion privilegiada, como el discurso al que debemos acudir y principal fuente de los
constantes peligros, internos y externos, que acechan a nuestra sociedad”.?®! Por lo tanto,
mediante la representacion de amenazas y peligros para la nacion, las élites gobernantes
formaron un bloque historico que disciplinara a la sociedad y excluyera con ello a otros grupos
“antagonicos” que desafiaran tanto a la hegemonia como a la herencia kemalista. Por ello, la
politica exterior turca se ha dirigido tradicionalmente a la creacion, consolidacion y desarrollo de
un entorno internacional basado en la estabilidad, la cooperacion, la no dependencia, la soberania
nacional, el respeto por el derecho internacional y el crecimiento econdmico especialmente en la

region circundante con el pais euroasiatico.

Por otro lado, para Behliil Ozkan, el discurso de la politica exterior turca durante todo el
siglo pasado no habria incorporado caracteristicas uniformes desde 1923. Sin embargo, Ozkan
también establece que han existido tres periodos distintos, todos ellos separados por rupturas
radicales a creatio ex nihilo.?%? Entre 1923-1939, la occidentalizacion, el antiimperialismo y el
anticolonialismo fueron los parametros que guiaron la politica exterior de Turquia durante los
primeros afios del régimen republicano. En dicho periodo bajo el lema de Atatiirk “paz en casa,
paz en el mundo” (“yurtta sulh, cihanda sulh”), Turquia mantuvo la cautela de no alinearse con
ninguna de las grandes potencias del momento con la intencidn de mantener el statu quo, es
decir, la integridad territorial de la nacion turca adquirida tras el Tratado de Lausana de 24 de julio
de 1923. Al principio de integridad territorial se afiadieron otros tales como la “inviolabilidad de

la independencia, la prioridad absoluta del interés nacional y el respeto mutuo entre naciones”. 3

281 Op. cit. David Campbell. Writing Security. United States Foreign Policy and the Politics of Identity.
Minneapolis: University of Minnesota Press, 1992, p. 70.

282 Behliil Ozkan. From the Abode of Islam..., p. 146.

283 Op. cit. Tiirkkaya Atadv. Turkish Foreign Policy, 1939-1945. Ankara: Ankara Universitesi Basimevi, 1965, pp.
1-2.
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En virtud de lo expuesto es posible extraer también el rol pasivo de la politica exterior de
la época, limitado a la busqueda de alianzas regionales, principalmente con otros estados de
Oriente Medio y los Balcanes contra las grandes potencias, especialmente de Italia.”3* No obstante,
dada la hostilidad ideologica de las potencias europeas hacia Turquia y la URSS, el tono cordial
de las relaciones entre los dos paises surgioé de las pragmaticas inquietudes y el interés propio,
mas que de una afinidad ideologica. Un aspecto a resaltar durante aquella época fue la figura de
Tevfik Riistii Aras, el arquitecto de la politica exterior kemalista de no alineamiento, que
actualmente mantiene el récord como el ministro mds veterano en la cartera de asuntos
exteriores, cargo que desempefid durante mas de trece afios. Con el objetivo de construir
alianzas, Turquia se uni6 a la Liga de las Naciones en 1932; tomo parte con Grecia, Rumania y la
antigua Yugoslavia en el Pacto de los Balcanes de 1934; en el Tratado de Montreal de 1936; en el
Pacto de Saadabad con Irak, Iran y Afganistan en 1937 asi como también en el tratado tripartito de

alineacion con Gran Bretafia y Francia en 1939.%%°

En relacion con lo anterior, con el comienzo de la época bipolar, el anticomunismo y la
consecuente vinculacion con el polo occidental frente a la URSS dieron forma a la politica
exterior turca. Un ejemplo de ello fue la citada entrada de Turquia en la OTAN, la cual, segliin
Nicholas Danforth, se establecidé como la caracteristica definitoria y principal referencia de las
relaciones con Occidente durante mas de medio siglo siendo utilizada a su vez, tanto por Turquia
como por la comunidad internacional, como una prueba irrefutable de la identidad occidental,
particularmente europea, del pais euroasiatico. A nivel conceptual “proporciono a los turcos una
nueva posicion geoestratégica dentro de Europa pasando de ser considerados como los “barbaros
a las puertas de Europa” a los “guardianes” del flanco sudeste del continente. Y a nivel practico,
la pertenencia a la OTAN sirvido de marco definitorio de la estrecha relacion que desarrolld con

los Estados Unidos”.%%¢

284 Cfr. Dilek Barlas. “Friends or Foes? Diplomatic Relations between Italy and Turkey, 1923-1936”. International
Journal of Middle Easter Studies, 36 (2004), pp. 231-252. En linea http:/home.ku.edu.tr/~dbarlas/Fofs.pdf
(Consultado el 07/08/2014).

285 William M. Hale. Turkish Foreign Policy, 1774-2000. Londres: Frank Cass, 2000, p. 42.

286 Op. cit. Nicholas Danforth. “Ideology and Pragmatism in Turkish Foreign Policy: From Atatiirk to the AKP”.
Turkish Policy Quarterly, 7: 3 (2008), p- 87. En linea
http://www.esiweb.org/pdf/esi_turkey tpq vol7 no3 nicholas_danforth.pdf (Consultado el 08/08/2014).
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1.2 LA DIFERENCIACION DEL ISLAM POLITICO TURCO COMO
CASO CONCRETO: CONTESTACION E IDENTIDAD

En la actualidad, aunque la mayoria de académicos estan de acuerdo en cuanto a la
existencia de una version particularizada y localizada del Islam en Turquia, el arduo debate en
torno a la existencia de un tipo de Islam de caracter propiamente turco se establece en
consonancia a cémo enmarcarlo. Un ejemplo de ello lo podemos encontrar en la figura de Ahmet
Yasar Ocak, quien dispone al musulman turco (7iirk Miisliimanligi) sobre la aceptacion del “hecho
de que existe una manera especifica de ser musulman que manifiesta el entendimiento y las
practicas de Turquia, una region que se extiende desde Asia central hasta los Balcanes, dispar del
islam persa y arabe en relacion con la propia religion, la fe, el ambito privado, la practica de
rituales y celebraciones religiosas que incluye una interpretacion diferente tanto de los principios
isldimicos como del uso de las costumbres individuales”.?” Por su parte, segin Mehmet S. Aydin,
un “islam turco (Tiirk Islami) seria posible si se “desarrolla un nuevo enfoque en el Islam que
incorpore la sabiduria del sufismo con las experiencias historicas propias de la Turquia moderna.
Dicho novedoso enfoque mantendria sus fundamentos intelectuales e institucionales en Turquia y
su objetivo seria reinterpretar el Coran con la justificacion de entender el mundo

contemporaneo”.?%8

Sin embargo, M. Hakan Yavuz contradice la conceptualizaciéon de Ocak, y en parte también
la de Aydin, estableciendo que por Islam propiamente turco nos referimos “a la produccion de
conocimiento religioso en un contexto de preocupaciones de caracter exclusivamente local, todo
ello no captura una version determinada del Islam”. En su lugar, Yavuz propone una definicion de
“islam turco” que supera el trasfondo étnico, en referencia al proyecto kemalista de
nacionalizacion de la religion que podria implicar el rechazo de la universalidad del Islam, como
una forma propia y particular de elaboracion y creacion de ser musulman mediante “la
reproduccion del conocimiento religioso en la “vida cotidiana” por aquellos que son educados en
un ambiente propiamente turco. Dicho islam no esta compuesto de actitudes que van dirigidas
hacia una doctrina isldmica, sino mas bien hacia lo islamiyat (islamico), es decir, pretende

acomodar los principios universales del propio Islam para que trabajen en términos de creacion

287 Op. cit. Ahmet Y. Ocak. Tirk Sufiligine Bakislar [Aproximacion a las Ordenes Sufies Turcas]. Estambul:
Iletisim, 1996, p. 79.
288 Op. cit. Mehmet Aydin. Islam’in Evrenselligi [El Universalismo del Islam]. Estambul: Ufuk, 2001, pp. 68-69.
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de una serie de instituciones, ideologias, principios, practicas y valores”.?%’

En relacion con lo anteriormente expuesto, una de las peculiaridades que definen al
movimiento islamista turco es la perdurable tradicion del sufismo que ha proporcionado, a través
de las ordenes religiosas como la Naksibendilik o la Mevlevilik, una especie de “salida” a la
expresion religiosa islamica. Por tanto, “se hace dificil por no decir imposible un andlisis de los
grupos y partidos islamistas, a lo que podrian afadirse en el caso turco los partidos
conservadores de centro-derecha y también los pertenecientes a la sintesis turco-islamica, sin
tener en cuenta a estas organizaciones, sectas o cofradias sufies, dado que ellas también

constituyen una parte destacable de la base social de los partidos islamistas”.>*°

Por otra parte, las raices intelectuales del islam propiamente turco pertenecen a figuras
como la de Ahmed Yesevi (1093-1166) que se sitia como la principal fuente intelectual del islam
heterodoxo. Yesevi, fundador de la orden religiosa Yesevilik (Yeseviyye), llegd a ser muy influyente
entre las tribus kazajas y kirguises sobre la manera de reinterpretar el Islam, el cual, daba cabida a
estilos de vida ndmadas. Sin embargo, no trataba de negar las costumbres y tradiciones antiguas
sino que las utilizaba para difundir las ensefianzas isldmicas. Gran parte de su obra fue
compilada en un libro conocido como el Divan-i Hikmet (Consejo de la Sabiduria), una de las
primeras obras literarias en turco-otomano sobre el Islam. La tarikat Yesevilik se convirtio en el
origen intelectual de otras 6érdenes en la Peninsula de Anatolia como la Mevievilik, Naksibendilik y

Bektasilik que analizaremos mas adelante.?*!

En contraste, el islam ortodoxo mantuvo a Mansur Maturidi (853-944), original de un
distrito al noroeste de Samarcanda (Uzbekistan), Maturit, como una de sus principales figuras que
bajo su propuesta teoldgica por el establecimiento del papel de la razon junto al desarrollo de la
fe religiosa puede ser entendido como un sincero contraste a las doctrinas Mu'tazila 'y

Ash'ariyya.*®* La Maturidiyyah (Maturidilik en turco) sostiene que el papel y la importancia de la

289 Op. cit. M. Hakan Yavuz. “Is There a Turkish Islam? The Emergence of Convergence and Consensus”. Journal
of Muslim Minority Affairs, 24: 2 (2004), p. 218. En linea http://content.csbs.utah.edu/~hy2453/turkishislam.pdf
(Consultado 28/02/2015).

290 QOp. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP..., p. 57.

291 M. Hakan Yavuz. “Is There a Turkish Islam..., p. 230.

292 La mutazili (mutazila en 4rabe) es una corriente racionalista de la teologia especulativa islamica desarrollada
desde mediados del siglo VIII. “El debilitamiento de la tradicion y del principio de autoridad que comportaba este
aprecio de la razéon dio lugar a dos ideas con consecuencias politicas muy importantes: la negacion del caracter
dinastico del califato y la obligacion del musulmén a resistirse, incluso mediante el empleo de la fuerza, al
gobernante injusto. Por su parte, Abtl 1-Hasan al-Ash ‘arT (874-936), fundador de la escuela teologica ashari, tuvo su
origen como reaccion al excesivo racionalismo de la mutazili. Esta escuela sostiene que la razéon humana no es
capaz de establecer con absoluta certeza algo en lo que respecta a la moral, el mundo fisico o la metafisica. Op. cit.
Luz Gémez. Diccionario de Islam..., p. 238.
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evidencia en la religion no se pueden evitar debido a que no puede ser comprendida por la mera
figuracion sino por la evidencia. Gracias a este punto de vista, Maturidi desarrollé6 un enfoque
realista de la religion carente tanto de las creencias como de la relacion Dios-humano, la misma
que no estaria en contradiccion con la realidad. Estas tres escuelas teologicas también van a estar
en desacuerdo sobre la relacion entre la libertad humana y la omnipotencia divina.>*® En
resumen, dichos intelectuales desempeniaron un papel decisivo en la localizacion de la fe
universal, pero también en la universalizacion de los acuerdos a nivel local sobre los asuntos de

tematica religiosa tratados a través de la religion islamica.

Las relaciones entre el denominado como islam oficial de los ulemas y el heterodoxo de
las 6rdenes sufies van a estar marcadas por la rivalidad y el antagonismo, puesto que la ortodoxia
sunni y la heterodoxia sufi no s6lo compitieron sino que también compartieron los espacios de
influencia y practica religiosa de los fieles en el Imperio otomano: el Islam en Anatolia estuvo
siempre compartido por la tension existente entre las madrazas, seminarios donde los clérigos
eran educados, y las ordenes religiosas. Esta dicotomia seria muy util para comprender la
evolucion de las practicas islamicas y las instituciones de la Turquia contempordnea. A su vez, el
propio desarrollo del sufismo proporciond una oportunidad unica de formular una zona propia
denominada como islam turco. O dicho de otra manera, es posible que la absorcion del Islam en

la cultura turca por medio del network sufi fuese moldeando un islam propio en Turquia.

Pero sobre todo ha sido la capacidad de adaptacion de los movimientos islamistas lo que
ha posibilitado su amplia presencia social y politica. La integracion y normalizacion de los
partidos politicos de tendencia islamista en el sistema democratico ayudd, y mucho, a la
consolidacion de la democracia en la Republica dando la oportunidad de demostrar que puede ser
la via integradora de las corrientes mas reformistas del islam politico dentro de un Estado laico
cumpliéndose asi las garantias democraticas y de derecho en una sociedad mayoritariamente
musulmana. Es este, por tanto, otro elemento que distingue el islam politico turco del islam
politico 4rabe o persa en términos generales, confiriéndole no so6lo una mera adscripcion
religiosa sino también cultural mediante la reivindicacion de una identidad espiritual e histérica
diferenciada, la cual, se plasmara asimismo en la accion social y politica. De esta forma, entre las

especificidades mas destacables del islam politico turco estarian las mencionadas a continuacion.

293 Cfr. Wilfred Madelung. Religious Schools and Sects in Medival Islam. Londres: Variorum Reprints, 1985, pp.
112-115.
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I1.2.1 Especificidades de caracter espiritual/religioso

Durante la segunda mitad del pasado siglo, el islam politico contemporaneo en Turquia
habria recorrido un largo camino. Todo comenzdé con la revuelta islamo-conservadora de
intelectuales contra el proceso de secularizacion implementado por Atatiirk.?** De ahi que el
vehiculo ideolégico de dicha revuelta fuese el islam popular representado por las farikatlar,
término que puede traducirse literalmente como “camino” y se refiere a una escuela, cofradia,
hermandad o grupo con una clara orientacién mistica, prohibidas en 1925 junto a las logias de los
derviches (zaviye/zawiya), debido a la creencia de que la propia naturaleza de las mismas era
totalmente contraria al espiritu individualista, cientifico y positivista de la modernizacion

propuesta por los principios hegemonicos del kemalismo. %>

En palabras del propio Atatiirk, en su discurso en la ciudad de Kastamanu el 30 de agosto
de 1925: “la Republica de Turquia no puede ser una tierra de seyhler, dervisler y hermanos laicos.
La hermandad mas veraz es la de la civilizacion y de los individuos primitivos que buscan la
prosperidad material y moral a través de la guia de un jeque (seyh) a pesar de la iluminacién de
la ciencia, la tecnologia y la civilizacion en su conjunto, no deben existir en la sociedad turca”.?%
La comentada prohibicidon no supuso un final para las tarikatlar pero si un hecho crucial en su
historia, dado que las grandes hermandades no desaparecieron pero la disolucion “oficial” les

obligo6 a realizar lo que podriamos considerar como una “migracion interior” lejos del dominio

publico.?”’

Sin embargo, la élite kemalista nunca tuvo la intenciéon de separar los “ambitos temporal
y espiritual en el sentido de la maxima biblica de “dar al César lo que es del César y a Dios lo que
es de Dios”.?*® De hecho, el proceso de des-islamizacion kemalista reducia en gran medida el
numero de opciones disponibles en el panorama religioso, puesto que aunque circunscrito al
Estado laico, el islam oficial mantuvo su protagonismo. A ello habria de afiadirse que, ademas de

esta legislacion secular, Atatirk promovid otras reformas encaminadas a introducir nuevas

2%4Cfr. Sena Karasipahi. Muslims in modern Turkey: Kemalism, modernism and the revolt of the Islamic
intellectuals. London: Tauris, 2009.

295 Thierry Zarcone. El islam en la..., pp. 208-212. Por otra parte, para una aproximacion al concepto de “ideologia
hegemonica” puede consultarse cfr. Antonio Gramsci. “Hegemony”. En Daniel Egan y Levon Chorbajian (eds.)
Power: a critical reader. Upper Saddle River: Nueva Jersey: Pearson Prentice Hall, 2005.

296 “Kastamonu'da Ikinci Bir Konusma, 30/VIII/1925” [Segundo Discurso en Kastamonu, 30/VIII/1925] .
Atatirk'in Soylev ve Demecleri 11 (1919-1938) [Los Discursos y Declaraciones de Atatiirk 1T (1919-1938)]. Ankara:
Atatiirk Kiilttir, Dil ve Tarih Yiksek Kurumu: Atatiick Arasgtirma Merkezi, 1989, pp. 218-225. En linea
http://atam.gov.tr/wp-content/uploads/S%C3%96 YLEV-ORJ%C4%BONAL.pdf (Consultado el 20/06/2014).

297 M. Hakan Yavuz. “Is There a Turkish Islam..., p. 225.

298 Umit C. Sakallioglu. ”Parameters and Strategies..., p. 233.
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costumbres seculares que implicaban la abolicion de los simbolos asociados con el Islam en el
espacio publico y su sustitucion por equivalentes proximos a la cultura occidental. Varios
ejemplos muestran la intencién de marginar aun mas al Islam del espacio publico fortaleciendo
un “estilo de vida secular” con el cambio al sistema métrico, la ley de apellidos de 1934, “la
adopcion del calendario gregoriano en 1925 (incluyendo los conceptos de “A.C.” y “D.C.”), la
prohibicion del pafiuelo islamico (zirban/basortiisii) junto a un nuevo codigo de vestimenta con
la sustitucion del fez por el sombrero europeo el 23 de agosto de 1925, el cambio de la secuencia
de caracteres otomano arabo-pérsico a un alfabeto latino en 1928 o la aceptacion del domingo
como dia de descanso semanal en lugar del viernes en 1935”.2° Las palabras del Ministro de
Educacion por aquel entonces, Resit Galip (1893-1934), evidenciaba que ‘“‘el Islam seria entendido
correctamente Unicamente si es compatible con el caracter de la nacion turca. Esto es posible, por
poner algin ejemplo, al hacer oraciones en lengua turca. Nuestro principal objetivo es hacer
oraciones religiosas (dua) y la publicacion de libros de tematica religiosa en turco moderno

(Tiirkge)».3%0

No obstante, ya durante el periodo otomano, con las reformas seculares y la agitacion
politica vivida durante la etapa de las Tanzimat, con el distanciamiento de la sociedad en cuanto a
la expresion tradicional de la conducta musulmana y las relaciones sociales, la contencion del
islam heterodoxo de las tarikatlar tom6 un impulso extra. Las politicas destinadas a limitar la
influencia de las cofradias durante la época otomana fueron variando desde la prohibicion hasta
la dispensa clientelar, estableciéndose asi un patrén recurrente durante toda la pasada centuria
con respecto a la relacion entre las mismas y el Estado turco.’’! Si bien la ortodoxia suni del
islam oficial y el islam imperial, junto con el islam heterodoxo e informal sufi, seguian siendo la
columna vertebral de la vida cultural otomana, la temprana relacion de los sultanes con las
tarikatlar puede en parte darnos la explicacion para justificar la pluralidad de configuraciones
religiosas que fueron aceptadas en el Imperio asi como también la persecucion de algunas de

ellas, lo que a su vez reflejaba la intransigencia del propio ente estatal.>?2

299 Op. cit. M. Siikrii Hanioglu. “The Historical Roots..., p. 44.

3% Diicane Ciindioglu. Bir Siyasi Proje Olarak Tiirkge Ibadet [La adoracién al proyecto politico turco]. Estambul:
Kitabevi Yaynlari, 1999, p. 158.

301 Op. cit. Serif A. Mardin. Religion and Social Change..., p. 13.

302 Karen Barkey. Empire of Difference: The Ottomans in Comparative Perspective. Cambridge: Cambridge
University Press, 2008, pp. 67-70.
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En 1930, por otro lado, tras el descubrimiento de un complot para asesinar a Atatiirk en el
conocido como Menemen Hadisesi (el incidente de Menemen) al oeste del pais y una nueva serie
de levantamientos contra las imposiciones seculares en el modo de vestir o exigiendo la vuelta de
la llamada a la oracion (ezan) en arabe en Bursa, el efecto mas claro de estas insurgencias, debido
a la violenta respuesta del Estado, fue una nueva fase de laicismo militante.>*® En este sentido, “la
declaracion en diciembre de 1935 del Sheikh Halit como “el Mahdi” (“el Guiado), trajo consigo
otra seric de sangrientas insurgencias lideradas por su hijo, el Sheikh Kudus, con la posterior
proclamacion de Kayserili Ahmet Kalayci de una nueva farikat, la orden religiosa de Iskilip que, en

consecuencia, incitd a las masas populares a rebelarse en 1936”.3%

Desde la fundacion de la Republica el Islam ha desempefiado a la misma vez una funcion
dual y contradictoria. Si la élite estatal ha confiado a menudo en la religion islamica como una
sefia de identidad (kimlik) comiun de los pueblos que constituyen la nacion turca, al mismo
tiempo, también ha sido percibido como una amenaza debido a su capacidad inherente para
desafiar al poder del Estado como una fuente alternativa de legitimidad politica.>*® Segtin Serif A.
Mardin y M. Hakan Yavuz, identifican las demandas en disputa entre el poder del Estado y el

caracter popular del Islam como una de las lineas de fractura que definen la politica turca.>%

303 Para un tratamiento en profundidad de los distintos levantamientos puede consultarse cfr. Umut Azak. Islam and
Secularism..., pp. 21-23; Ertan Aydin. “Peculiarities of Turkish Revolutionary Ideology in the 1930s: the Ulku
Version of Kemalism, 1933-1936”. Middle Eastern Studies, 40: 5 (2004), pp. 55-82 y Cetin Ozek. Devlet ve Din
[Estado y Religion]. Estambul: Ada Yayinlari, 1982, p. 498.

304 Op. cit. Niliifer Narl. “The Rise of the Islamist Movement in Turkey”. Middle East Review of International
Affairs, 3: 3 (1999), p. 39. En linea http://www.rubincenter.org/meria/1999/09/narli.pdf (Consultado el 08/09/2014).
305 Mustafa Erdogan. “Islam in Turkish Politics: Turkey’s Quest for Democracy without Islam”. Liberal Diisiince
Toplulugu, 4: 14 (1999), pp. 103-117.

306 Serif A. Mardin. Religion and Social Change in Modern Turkey: The Case of Beditizzaman Said Nursi. Albany:
State University of New York Press, 1989, p. 54 y M. Hakan Yavuz. Islamic political ..., p. 24.
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I1.2.1.1 El bazar otomano de lo religioso

En este sentido, lo verdaderamente enriquecedor del Islam es la pluralidad y variedad de
formas en que éste se manifiesta: islam de los doctores de la ley, de las cofradias, islam popular,
islam politico e incluso el islam singular y doctrinalmente marginal de los alevies. Por tanto, el
caso turco podria ofrecer un caso de modelo ideal por una serie de razones, puesto que el Islam
en el pais de herencia otomana ha sido convenientemente integrador, rechazando elementos
seculares y occidentales, y alin mantiene una serie de tensiones entre las grandes ciudades y el
ambito rural, entre Estambul y Anatolia, es decir, entre la ciudad moderna, republicana, laica y
occidentalizada y el &mbito rural anatolio, tradicional, conservador y sufi. Lo curioso es que la
distinta relacion entre estos tipos de Islam en la €poca actual, junto con el laicismo asertivo
kemalista, han llevado a sintesis originales y sugerentes como el AKP, todo ello inmerso en un

contexto intelectual generalmente marcado por el pluralismo y la tolerancia religiosa.

De manera similar, podemos estipular el “bazar otomano de lo religioso” de acuerdo al
historico resultado de la competencia entre cuatro tendencias durante la época imperial: la
primera de ellas fue la representada por el Islam como religion oficial del Imperio otomano, cuya
ortodoxia estaba garantizada por los ulemas del Estado.’®” Durante aquella época, la
administracion de la justicia estaba controlada por los kadiler, que mantenian una serie de
funciones en las distintas regiones del Imperio como mantener el orden publico, la administracion
de la justicia, e incluso, podian llegar a recaudar los impuestos y controlar a las fundaciones

piadosas.?*®

En segundo lugar, se encuentra la tendencia del islam heterodoxo en el dmbito rural
anatolio, fundamentado en el patrimonio sincrético de los turcomanos unidos a influencias
chiitas. De hecho, los grupos mas relevantes de esta tendencia no eran técnicamente chiitas, pero
formanban parte de lo que algunos académicos han denominado como la “tradicion hiper-chiita”.
Dicha tradicion “es un tipo de pensamiento religioso que mantiene la encarnacion divina de Ali
(600-661), yerno y cuarto sucesor del Profeta, cuya reclamacion del califato, gracias a la
conflictividad creada con Muawiyah I (602-680), llevd a sus seguidores a establecer el chiismo
como una rama separada del islam mayoritario sunni dirigidos originalmente por Muawiyah y sus
sucesores, los califas omeyas. Esta rama del Islam considera a sus lideres reencarnaciones de Ali.

No obstante, ninguna de estas afirmaciones han sido aceptadas por la corriente principal del

307 Thierry Zarcone. La Turquie: de I'Empire ottoman a la République d'Atatiirk [Turquia: del Imperio otomano a la
Republica de Atatiirk]. Paris: Gallimard, 2005.
308 M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim..., p. 18.
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chiismo”.*® Como objeto de un arduo debate, en el intento de aproximarnos a una tipologia mas
precisa de los grupos de dicha tradicion, un ejemplo de lo anterior podemos encontrarlo en la
opinidn de Thierry Zarcone que no incluye a la cofradia Bektasilik (Bektasiyya) como parte de esta
tradicion mientras que si lo hace con la cofradia Kizilbas (Kizilbaslik), a pesar de que dichas

cofradias comparten muchas de sus creencias y practicas religiosas.*!°

Otra de las tendencias que podian encontrarse en el Imperio es lo que Zarcone califica
como el islam heterodoxo de los “doctores filosofos”. Dicha tendencia estd fundamentada en la
tradicion de Bedreddin Simavli (1359-1416) y una serie de misticos independientes proximos al
panteismo. A la que podria afiadirse, en cuarto y ultimo lugar, la tradicion del islam popular de
las grandes cofradias sunies que perpetuan a una parte sustancial del islam ortodoxo fuera del
ambito de la educacion religiosa mediante una amplia red proporcionada por las congregaciones

(tekkeler o dergahlar).

Sin embargo, dado que muchos de los jeques de las cofradias locales mas importantes
eran a su vez ulemas, en principio, no hubo conflictos sustanciales con la primera tendencia
analizada. De manera similar, Feroz Ahmad sugiere una distincion entre tres grupos de
hermandades sufies: el primero de ellos “respeta plenamente la sharia como es definida por los
ulemas bajo la escuela juridica hanefi (Naksibendiya y Chaziliya); otro de los grupos se mantiene
dividido entre el respeto a la ortodoxia y la simpatia por el misticismo de Ibn Arabi (1165-1240)
despreciados por la mayoria de los ulemas representantes del islam oficial (Halvetiya y Mevleviya)
y el ultimo de los grupos es el que intenta armonizar las influencias preislamicas no sunnies con

el chiismo (Bektasiyya, Melamiya y Hamzeviya)”.3!!

309 Op. cit. Massimo Introvigne. “Turkish Religious Market..., p. 36.

310 Thierry Zarcone. Mystiques, philosophes, et francs-macons en Islam: Riza Tevfik, penseur Ottoman (1868-1949),
du soufisme a la confrérie [Misticos, filésofos, y franco-masones en el Islam: Riza Tevfik, pensador otomano (1868-
1949), del sufismo a la cofradia]. Paris: Institut frangais d'études anatoliennes d'Istanbul, 1993, p. 194.

311 Op. cit. Feroz Ahmad. Turkey: The Quest for Identity. Oxford: OneWorld, 2003, p. 210.
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I1.2.1.1.1 El islam heterodoxo de las cofradias religiosas

Con respecto a la ultima de las tendencias analizadas anteriormente, la caracteristica
basica de las tarikatlar (cofradias religiosas) estd fundamentada en una fuerte mentalidad de
grupo, debido a que son una especie de unidad familiar que proporciona a los fieles una profunda
seguridad, solidaridad y asistencia en su vida diaria a cambio de lealtad al grupo, en otras
palabras, “toman la mano de la persona para salvar su alma de la destruccion”.’!? Dichas
cofradias, principales instituciones del sufismo, estaban dirigidas originalmente a la busqueda de
la verdad divina y la purificacion del alma, permitiendo asi el logro de una condicion de
perfeccion humana (insan-1 kamil).>'> Algunas de las funciones de las 6rdenes religiosas era el de
escuelas de la moral, centros culturales para el desarrollo de espacios de arte islamico para el

debate politico y filosofico e incluso, en algunas ocasiones, como lugares de socializacion.!*

A su vez y con algunas excepciones, los miembros de las 6rdenes religiosas participan en
lo que cominmente se conoce como el islam universal, es decir, llevan a cabo los preceptos
islamicos universales de la profesion de fe (sehadet), la oracidn (namaz), el ayuno (orug), la
peregrinacion a los lugares sagrados (hac) y la limosna (sadaka). También mantienen una
admiracion por el pasado islamico de la época otomana y, en particular, se ven a si mismos como
la preservacion de dicho patrimonio histérico. Las 6rdenes religiosas se estructuran a través del
liderazgo carismatico e influyente y la obediencia fiel del discipulo, es decir, se podria decir que
son organizaciones muy personalistas, en la que el grupo leal es cohesionado en torno a un lider
carismatico. La relacion fundamental dentro de una orden sufi es la compuesta por el seyh o
halife (jeque/lider) y el miirit (discipulo/alumno). Esta relacion no es de igual a igual, dado que
los seyhler se definen generalmente como “maestro o doctor” y desarrolla funciones que son
esencialmente de autoridad y que implican una relacion asimétrica con el discipulo. A todo ello
se anade “la unidad basica de organizacion de todas las tarikatlar es la tekke o dergah

(congregacién), un pequefio grupo de creyentes unidos en torno a las ensefianzas de un geyh”.*!

312 Adil Ozdemir y Kenneth Frank. Visible Islam in Modern Turkey. Nueva York: St. Martin's Press, 2000.

313 Mustafa Kara. Tasavvuf ve Tarikatlar Tarihi [La Historia del Sufismo y las Hermandades Islamicas]. Estambul:
Dergah Yayinlari, 1999, pp. 18-19.

314 Op. cit. Thierry Zarcone. Mystiques, philosophes, et francs-magons..., p. 199.

315 Op. cit. Erkan Akin y Omer Karasapan. “Turkey's Tarikats”. Middle East Report, 153 (1988), p. 16.

-133 -



De igual manera, el islam turco es un ejemplo de localizacion basado en la ensefianza
universal proporcionada a través de las obras realizadas por las ordenes sufies. Dicha
localizacion permite identificar varios factores sociales, politicos y econémicos que han sido y
continian siendo decisivos para establecer una comprension distintiva del islam turco en
términos generales, y su lugar en el mundo musulman a través de la identidad isldmica en la
presentacion de un modelo “exitoso” de sintesis politico-religiosa. Si podemos considerar esta
aproximacion como cierta, podria ofrecernos una explicacion legitima del por qué conceptos
tales como el amor, la pasion, el personalismo, la intimidad, la hospitalidad y un deseo de
equilibrar o moderar todas estas virtudes son actualmente caracteristicas propias de la cultura
turca. Dicha simbiosis cultural y religiosa ayud6 al establecimiento de las mas importantes e

influyentes cofradias y comunidades religiosas:

- Naksibendilik (Naksibendiya). La tarikat Naksibendi estd considerada la mayor y mas
comprometida de las cofradias religiosas del mundo mistico islamico. La fundacion de la
hermandad se remonta al siglo XIV, tiene como simbolo a Bahéa al-Din al-Naksibendi (m.
1389) y actualmente es posible encontrar grupos Naksibendi en Turquia, India, Pakistan, Irak,
Iran, Siria, China y las republicas asidticas de la extinta URSS (Azerbaiyan, Kazajistan,
Kirguistan, Turkmenistan y Uzbekistan). El historiador Kemal H. Karpat otorga a esta
hermandad un papel esencial en el surgimiento de una clase media de connotacion
islimica en el seno del Imperio otomano en la segunda mitad del siglo XIX.*'® La
estructura organizacional de la cofradia ha contado con la participacion de influyentes
familias relacionadas con la politica. Un ejemplo contemporaneo de lo anterior involucra
a la familia de Halil Turgut Ozal (1927-1993), Primer ministro y VII Presidente de la
Republica durante un decenio. Por ello, en la denominada como “década Ozal” (1983-1993)
se procur? al sufismo excepcionales ventajas sociales y econémicas con la creacion de las
sociedades de beneficencia que desde entonces centraron su ambito de actuacion a la
dimension social y ya no tanto a la mistica pasando a denominarse como comunidades
religiosas.*!” El propio concepto de cemaat (del arabe yama ‘at) no seria novedoso, puesto
que esta destinado a “cualquier tipo de colectivo formado por personas que realizan algiin
tipo de actividad motivadas por un mismo objetivo o sentimiento”. De la misma forma, el
término cemaat ya fue utilizado en los ultimos afios del Imperio otomano bajo el concepto

de cemiyet que designaba a todo tipo de asociaciones y/u organizaciones relacionadas con

316 Kemal H. Karpat. The Politicization of Islam..., pp. 106-107.
317 Ali Bulag. Din-Kent ve Cemaat. Fethullah Giilen Ornegi [Religion-Urbana y Comunidad. El Caso de Fethullah
Giilen]. Estambul: Ufuk Kitap, 2007.
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una variedad de actividades.’!® Para uno de los intelectuales islamo-turcos mas reputados,
Ali Bulag, la principal diferencia entre los conceptos de cemaat y cemiyet se encuentra en
las relaciones que unen a los miembros de las primeras, normalmente religiosas, donde el
individualismo es casi inexistente desde un principio por lo que las acciones llevadas a
cabo por ellas son acometidas por el bien propio de la cemaat. Mientras tanto, las
segundas normalmente eran asociaciones de personas que compartian un mismo objetivo.
Por otro lado, la explicacion a dichas ventajas podria deberse a la pertenencia de Ozal a la
congregacion de iskenderpasa siguiendo los postulados del jeque Mehmed Zahid Kotku.>!?
El ex premier, mediante un decreto en la TBMM consiguid la apertura de la gran
mezquita de Siileymaniye para que su madre pudiera ser enterrada alli junto al seyh de la
hermandad. Por su parte, el propio Kotku transformé una comunidad basada
principalmente en la mezquita en un movimiento proto-politico que hacia hincapié en la
educacion, la alfabetizacion, el progreso econdmico, las asociaciones comerciales y la
industrializacion, las cuales, a su vez eran cruciales para el desarrollo del propio
movimiento.’?* Kotku, mediante la vision positiva del ente estatal como organismo,
pensaba que con la creacion de instituciones politicas se configuraria una segunda capa
de legitimidad del movimiento islamista y por ende en su conjunto de la legitimidad
islamica, visién similar a la mantenida tradicionalmente por otros seyhler Naksibendi
como Mevlana Halid (1779-1827) o Bediilizzaman Said Nursi (1878-1960), lider carismatico de

la organizacion religiosa que analizaremos a continuacion, la Nurcu.

Nurcu (Nurculuk). Junto con la cofradia Naksibendi, las distintas comunidades Nurculuk
conforman el conjunto de organizaciones religiosas mas influyentes e importantes que se
sitian en el origen y desarrollo del islam politico turco. Sin embargo, todo lo anterior ha
permitido la existencia de un debate académico que establece la corriente Nurcu como
resultado de la descomposicion del modelo o una extension de la cofradia Naksibendi y
por lo tanto consideran a su maximo representante, Bedilizzaman Said Nursi, como una

figura moderna de dicha tarikat.*>! Aunque para Zeynep A. Kuru y Ahmet T. Kuru esta

318 Sencer Ayata. “Traditional Sufi Orders on the Periphery: Kadiri and Naksibendi Islam in Konya and Trabzon”.
En Richard Tapper (ed.) Islam in the Modern Turkey: Religion, Politics and Literature in a Secular State. Nueva
York: I. B. Tauris, 1991, pp. 223-253.

319 Otras ramas destacadas de la tarikat Naksibendi que merecen ser nombradas por su importancia son las tekkeler
Ismailaga, Menzil Kolu y Erenkdy. Adil Ozdemir y Kenneth Frank. Visible Islam..., p. 70.

320 Ergun Ozbudun. “Islam and Politics in Modern Turkey: The Case of the National Salvation Party”. En Barbara
Freyer Stowasser (ed.) The Islamic Impulse. Londres: Croom Helm, 1988, p. 146.

321 Elisabeth Ozdalga. “Worldly asceticism in Islamic casting: Fethullah Giilen’s inspired piety and activism”.
Middle East Critique, 9: 17 (2000), pp. 83-104; Kemal H. Karpat. Politicization of Islam. Oxford: Oxford University
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clasificacion seria inexacta sobre dos aspectos tedricos basados en la aproximacion al
cambio social y la religion en la Turquia moderna.’??> El primero de ellos radica en la
explicacion de los fendmenos sociales a través de las condiciones estructurales, de ahi
que “se explique el surgimiento del movimiento Nur a través de la estructura social del
entorno de Nursi, dominado abrumadoramente por la tarikat Naksibendi. Y en segundo
lugar, la doble busqueda de, por un lado, la continuidad histdrica entre el final de la época
otomana y el comienzo del régimen republicano y, por el otro, de la continuidad historica
entre la farikat Naksibendi y el movimiento Nur. Sin embargo, Nursi nunca se identifico
unicamente con la tarikat Naksibendi o cualquier otra cofradia religiosa, debido a que el
impacto intelectual del sufismo en la vida de Nursi no se limit6 a la influencia de una sola
sino también por otras como la tarikat Qadiri o la Mevlevi”. Por su parte, Thierry Zarcone,
entre otros, califican al movimiento Nurculuk como de “criptosufismo”, dado que “Nursi
apreciaba el esfuerzo que realizaba el sufismo por desarrollar la espiritualidad pero a su
vez no era capaz de abordar los problemas sustanciales de los musulmanes en los tiempos
modernos debido a la propagacion tanto del positivismo como del materialismo.*** La
figura carismatica de Nursi es considerada también como una de las personalidades mas
influyentes en la historia reciente de Turquia y como la verdadera contraparte “islamica” y
“tradicional” de Atatiirk, a pesar de su dedicacion con mayor empefio a una labor de
reflexion educativa méds que a la politica en si misma. Un ejemplo de ello puede
encontrarse en su obra mas célebre, Risale-i Nur (Epistola de la Luz), una coleccion
(kiilliyati) de exégesis coranica.’?* Seglin Luz Gomez, “la Risala (Risale en turco) es un
mensaje, opusculo, tratado o predicacion del mensaje divino, la predicacion publica de
Mahoma a partir del afio 612 cuando de la ensefianza en el circulo familiar y privado, el

Enviado (Elgi) pas6 a predicar abiertamente. El recuerdo de la Risale ha sido motivo

Press, 2001, pp. 108-113 y Paul Dumont. “Les 'Disciples de la lumiere'. Le mouvement Nourdjou en Turquie [Los
'Discipulos de la luz'. El movimiento Nourdjou en Turquia]”. En Olivier Carré y Paul Dumont (eds.) Radicalismes
islamiques. Iran, Liban, Turquie [Radicalismos islamicos. Iran, Libano, Turquia]. Paris: Le Harmattan, 1985, pp.
250-253.

322 Op. cit. Zeynep A. Kuru y Ahmet T. Kuru. “Apolitical Interpretation of Islam: Said Nursi’s Faith-Based
Activism in Comparison with Political Islamism and Sufism”. Islam and Christian-Muslim Relations, 19: 1 (2008),
pp- 105-106.

323 QOp. cit. (Ibid.), pp. 108-109. Thierry Zarcone. Mystiques, philosophes, et francs-magons..., p. 269; Siikran
Vahide. “Toward an intellectual biography of Nursi”. En I. Abu Rabi’ (ed.) Islam at the Crossroads: On the Life
and Thought of Bedilizzaman Said Nursi. Albany: State University of New York Press, 2003, pp. 1-32 y Hamid
Algar. “Said Nursi and the Risale-i Nur”. En Khurshid Ahmad y Zafar Ishaq Ansari (eds.) Islamic Perspectives:
Studies in Honour of Sayyid Abu’l-4 ‘la Mawdudi Khurshid Ahmad and Zafar Ishaq Ansari. Leicester: The Islamic
Foundation, 1979, p. 326. Para una aproximacion a la distincion entre el activismo de base basado en la fe de Nursi
y el sufismo se puede consultar cfr. Bilal Kugpinar. “The concept of man: Mavlana Jalal al-Din and Said Nursi”. En
I. Abu Rabi’ (ed.) Islam at the Crossroads: On the Life and Thought of Beditizzaman Said Nursi. Albany: State
University of New York Press, 2003, pp. 157-158.

324 Cfr. B. Said Nursi. Risale-i Nur Kiilliyati [Coleccion de las Epistolas de la Luz]. Estambul: Nesil, 1996.
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predilecto en la forja de una identidad colectiva musulmana. Como tal, se ha divulgado a
lo largo de la historia de todas las formas posibles desde cantares populares a tebeos
infantiles o creaciones audiovisuales”.*?> Desde un punto de vista ideoldgico, la historia
de la Republica de Turquia podria resumirse en la antitesis de dos antagonismos: por un
lado, Atatiirk, quien secularizé y occidentaliz6 el ambito urbano y por el otro Nursi, que
representaba a los fieles de la poblacion rural, a pesar de que en un principio el propio
Nursi formara parte de los Jovenes turcos.’® De forma similar, Nursi personifica una de
las especificidades del islam politico turco, mencionadas anteriormente, debido a que
socavOo la autoridad tradicional de los ulemas, estableciendo una nueva forma de
transmision del conocimiento religioso por cauces no oficialistas, basada en la pertenecia
a la enflisi cemaat (comunidad interior) en la que se enfatizaban los lazos de la fe por
encima de la descripcion étnica o politica. Su discurso hizo quebrar las bases
hegemonicas del régimen y abri6 el espacio publico para el disenso y la emancipacion,
donde el Islam era el instrumento pertinente para realizar la transformacion econdémica y
social que necesitaba Turquia. Segin Tariq Ramadan, en los escritos de Said Nursi se
encuentran “todos los fundamentos de lo que representa el sustrato reformista. En sus
epistolas y en sus sermones, hace constante alusion a las aleyas cordnicas, a los hadices vy,
en sus comentarios, a las perspectivas de progreso derivadas de la aplicacion del iytihad
(en turco ictihad) o esfuerzo de interpretacion. Su lucha social y politica esta organizada,
en general, en torno a la reivindicacion de la fe y de la identidad musulmanas de los
turcos, y por extension, de todas las naciones isldmicas”.*?” Proporciond al creyente una
nueva forma de comprender su fe y de situarse en la modernidad para en vez de
entenderla en conflicto con el Islam, situarla en simbiosis con ella. Para Nursi, el
pensamiento ético-moral es necesario para que una sociedad descubra quién es y qué
quiere ser. En este sentido, el pensamiento de Nursi también establecié una nueva moral
compatible con la condicion urbana como uno de los objetivos clave para el renacimiento
del islam politico en Turquia. Por ello, el propio movimiento islamista turco surge, al
igual que en el resto del mundo isldmico, como un movimiento fundamentalmente urbano
y en muchos casos producto del éxodo rural que contribuyo a la sensibilizacion religiosa
de dichos sectores. Lo expuesto anteriormente resultard crucial en el desarrollo

ideologico islamista turco que beberd, en gran parte, de los postulados mantenidos por

325 Op. cit. Luz Gomez. Diccionario de Islam..., p. 296.

326 Rainer Hermann. Political Islam in Turkey. Beirut: Orient-Institut der Deutschen Morgenlindischen Gesellschaft,
1995, p. 7.

327 Op. cit. Tariq Ramadan. El reformismo musulman..., p. 170.
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Nursi en muchas de sus obras. No obstante, actualmente las distintas organizaciones
religiosas dirigen escuelas, operan en medios radiofonicos y televisivos, publican
periddicos, organizan masivos mitines politicos y conferencias y reclutan de manera
activa a estudiantes universitarios apelando a su idealismo. Dichas organizaciones no
llevan a cabo las actividades anteriormente mencionadas en su propio nombre, dado que
legalmente no existen, pero utilizan el nombre de fundaciones legalmente constituidas o

personas fisicas de renombre.?8

Bektasilik (Bektasiyya). Dentro de las grandes cofradias religiosas en Turquia también es
destacable la conformada por los grupos Bektasies, que mantienen sus origenes en los
derviches del Jorasan irani, mas conocidos como los santos de la montafia (alp erenler),
que a principios del siglo XIV se trasladaron a Anatolia tras la invasion de los mongoles.
Estos grupos sufies heterodoxos se convirtieron posteriormente en instrumentos de
turquificacién y “constructores de ethos”.* Por tanto, se podria decir que la tarikat
Bektasi se conformd, mediante el uso de la mistica popular, como uno de los trasmisores
de la lengua y la cultura otomana durante el periodo imperial. Si bien Haci Bektas Veli
(1209-1271) es considerado el fundador de la orden y primer Pir (predicador o lider
espiritual) destacando su obra Makdladt, sin embargo, la orden no se transformd en una
verdadera tarikat, es decir, en una organizacidbn con una jerarquia estructurada y
centralizada, hasta principios del siglo XVI de la mano de Balim Sultan (1457-1517),
considerado como el segundo Pir y kurumlastirdig: (institucionalizador) de la orden,
quien también establecido la congregacion principal de la organizacion (Pirevi) en la
cuidad de Hacibektas (conocida anteriormente como Sulucakarahdyiik) situada en la
provincia de Nevsehir en la Anatolia central.**° La doctrina de la cofradia es heterodoxa y
su credo se sittia mas cercano a la rama chii del Islam, dicha doctrina se torna a menudo
hacia postulados esotéricos en lugar de exotéricos e incluso algunos miembros de la
cofradia comparten algunos rituales (trenler) paganos que no se encuentran en ninguna
de las corrientes principales del Islam. Un ejemplo de ello es la creencia en la
reencarnacion de las almas y la posterior perfeccion de las mismas en un animal, de ahi

que los Bektasies no consuman la carne de algunos animales como el conejo. Todo ello

328 Adil Ozdemir y Kenneth Frank. Visible Islam..., pp. 68-69.

329 Suraiya Faroghi. “Bektashis: A Report on Current Research”. En Alexandre Popovic y Gilles Veinstein (eds.)
Bektachiyya. Etudes sur I’ordre mystique des Bektachis et les groups relevant de Hadji Bektach [Bektachiyya.
Estudios sobre la orden mistica de los Bektasi y los grupos relevantes de Haci Bektas]. Estambul: ISIS, 1995, pp. 9-

330 John Kingsley Birge. The Bektashi Order of Dervishes. Londres: Luzac Oriental, 1994, p. 107.
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proviene de la intencion de los miembros de la cofradia de mostrar una fuerza espiritual
distintiva, dando como resultado una mayor permisibilidad normativa en comparacion

con las demas organizaciones religiosas analizadas.>*!

- Mevlevilik (Mevleviya). Otra de las cofradias de mas renombre en Turquia es la mevlevi.
Este grupo toma su nombre de la figura fundadora del mismo, Celaleddin-i Mehmet Rimi
(1207-1273) y mas conocido como Meviana (nuestro Maestro/Protector). A través del
tiempo, esta tarikat ha mantenido su centro neurdlgico en la ciudad de Konya, situada en
Anatolia central, y son reconocidos por su llamativo ritual, el Sema, una especie de danza-
meditacidon impregnada de un significado espiritual. La Sema “consta de un giro
constante, por ello, los miembros de esta tarikat sean conocidos también como los
derviches girovagos. Los propios derviches llevan una tinica blanca y un sombrero
cilindrico de color marrén mantienen su cabeza mirando al cielo, la palma de su mano
derecha hacia arriba para recibir la gracia de Dios y la palma de la mano izquierda hacia
abajo, transmitiendo dicha gracia divina al mundo. El giro constante de los derviches
recuerda la circunvalacion de la Kaaba en la Meca durante la peregrinacion, el
movimiento de los planetas a través de sus orbitas y los repetitivos ciclos de la

naturaleza”.33?

Existen otras cofradias que también han mantenido cierta notoriedad como la Kadirilik
(Kadiri Muhammediye), la Icmalcilik, la Halvetiye (y sus diferentes congregaciones Sabaniye,
Cerrahilik y Usakilik), la Kadiri-Rufaiye (y su congregacion Galibilik) o la Melamilik.>** Por tanto, el
Islam en la Turquia actual es heredero de una pluralidad historica y las formas de socializacion
que ha creado, como las cofradias sufies, han sido amplias y prosperas. Incluso, tras la
prohibiciéon de las mismas en 1925, los debates y reflexiones que han acompafiado a una

modernidad a veces impuesta por la élite laicista han dado cuenta de dicha pluralidad.

! Norman Itzkowitz. Ottoman Empire..., pp. 8-10.
332 Op. cit. Adil Ozdemir y Kenneth Frank. Visible Islam..., pp. 72-73.
333 Marc Saurina i Lucini. “Los grupos religiosos (CEMAAT)..., pp. 41-42.
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I1.2.2 Especificidades de caracter politico e institucional

Uno de los factores que ha jugado un rol importante en el caso del movimiento islamista
turco es el permanente control por estatal del ambito religioso, el cual, no s6lo denota un
marcado cardcter positivista relegando mediante un férreo control estatal cualquier simbologia
religiosa al &mbito privado sino que también fue utilizado por los militares, a partir de la década
de los setenta del pasado siglo, como proceso de domesticacion del propio islam politico con el
objetivo de promover la unidad nacional y contener asi el avance de los grupos izquierdistas.***
Si se realiza un examen detallado de la revista mensual Dinayet Dergisi (“Revista Religiosa”)
publicada por el Directorio de Asuntos Religiosos (Diyanet Isleri Baskanhgi, DIB) o la nueva Islam
Ansiklopedisi (Enciclopedia del Islam) publicada por la Fundacién del propio DIB (Turk Diyanet
Vakif-Sen), indican el grado en el que la vision asertiva del principio de laicismo se habia

establecido como hegeménica en Turquia desde mediados de los afios setenta.**

Otro ejemplo de lo anterior puede evidenciarse en la consolidacion y establecimiento del
marco institucional del aparato estatal religioso tras llegada al poder del Partido Demobcrata
(Demokrat Parti, DP) en las elecciones celebradas el 14 de mayo de 1950, aunque el control
absoluto de las instituciones por parte del “centro”, que excluia automaticamente del sistema a la
periferia, continuara. Una de las notables caracteristicas sobre la interaccion del Estado con el
movimiento islamista, a los que podrian afiadirse los partidos de la centro-derecha conservadora
de connotacién islamica como el ANAP o el DYP, ha sido el rol dominante del primero. A pesar
del mantenimiento de un estricto Estado laico, existe un aparato estatal promovido por el DIB en
el que las distintas facultades de teologia, escuelas religiosas musulmanas de primaria y
secundaria, la obligacion de cursar la asignatura de religion y los cursos optativos de Coran son
los principales actores institucionales en el ambito religioso. A ello se le afiade el control del
sermon del viernes (jutba) en la busqueda de ideas anti-republicanas y la proclama de un Islam

moderno acorde con las necesidades del Estado.?3¢

334 Cfr. Pierre F. Bourdieu. “Genesis and Structure of Religious Field”. Comparative Social Research, 13 (1991), pp.
1-44.

35 M. Hakan Yavuz. “Islamic political identity..., p. 69. Pagina web del Directorio. En linea
http://www.diyanet.gov.tr/turkish/dy/default.aspx (Consultada el 23/01/2013).

336 Thierry Zarcone. “La Turquia republicana (1923-1993)”. En Alexandre Popovic y Gilles Veinstein (eds.) Las
sendas de Allah. Las cofradias musulmanas desde sus origenes hasta la actualidad. Barcelona: Bellaterra, 2000, pp.
457-466.
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I1.2.2.1 El control asertivo de las instituciones religiosas

De hecho y en relacion con lo anterior, hasta ese momento, es decir, durante la década de
los afos cincuenta y sesenta, el movimiento islamista y los partidos conservadores de centro-
derecha habian operado dentro de las fronteras de un Estado-nacidén cuya iniciativa y ejecucion
eran detentadas por la hegemonia del kemalismo. La teoria critica, como uno de los puntos de
vista disponibles para el analisis de las politicas estatales de indole secular, se ha basado en gran
parte en un andlisis del discurso foucaultiano que sostiene el propdsito de revelar las relaciones
de poder detras de los debates sobre la deconstruccion de los discursos sobre el principio de
laicidad. Desde esta perspectiva, Sinem Giirbey considera sobre el Estado turco que “no ha
legitimado su consolidacion sobre el Islam, politicamente hablando, sino que mas bien cred una
tipologia generalmente conocida como un islam “privatizado”, “republicano” o “kemalista”. Una
segunda perspectiva es el enfoque hermenéutico, el cual, tiene como objetivo las peculiaridades
de la laicidad en un caso particular. Segiin uno de los defensores de esta perspectiva, Andrew
Davison, “el Estado turco no desestabiliz6 el Islam pero si lo considero de una manera

diferente”.’%’

De ahi que la creacion del DIiB el 3 de marzo de 1924 por medio de la Ley nimero 429
establezca al propio Diyanet como la institucion que “administra todos los asuntos relacionados
con la fe y el culto de la religion del Islam”, sin embargo, el primer articulo de dicha Ley también
dispone explicitamente que todos los demds asuntos seran legislados por la TBMM.**® El DIB, en
principio Junta Consultiva (Hey'et-i Miisavere) y Jefatura de Asuntos Religiosos (Diyanet Isleri
Reisligi), ademas de la prestacion de servicios y normalizar las actividades también coordina y
administra los asuntos religiosos y mantiene varias responsabilidades como la reparacion y el
mantenimiento o el pago de los salarios del personal de las mezquitas tanto en el territorio

nacional como en el extranjero.

Como se ha dicho anteriormente, con el ascenso al poder del DP durante la década de los
afios cincuenta, el control diario de las instituciones estatales fue alejandose lentamente del
centro aunque siguiera sustentado bajo la total supervision del mismo, ya que, desde su creacion,

el DIB ha estado bajo los auspicios de la oficina del Primer ministro quien también propone al

37 Op. cit. Sinem Giirbey. “Islam, Nation-State, and the Military: A discussion of Secularism in Turkey”.
Comparative Studies of South Asia, Africa and the Middle East, 29: 3 (2009), pp. 378 y Op. cit. Andrew Davison.
Secularism and Revivalism in Turkey: A Hermeneutic Reconsideration. New Haven: Yale University Press, 1998, p.
62.

338 Cfr. Istar B. Gozaydin. “Management of Religion in Turkey: The Diyanet and Beyond”. Ozgiir Heval Cmar y
Mine Yildirim (ed.) Freedom of Religion and Belief in Turkey. Newcastle: Cambridge Scholars Publishing, 2014,
pp- 10-35.
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presidente de la institucién aunque finalmente es nombrado por el Presidente de la Republica.
Seglin Mustafa Sen, el DIB, como otra de las especificidades del caso turco en este caso en el
ambito institucional, por medio de un control asertivo de la religiéon, mantiene una serie de

caracteristicas fundamentales.

Pero las funciones del Diyanet fueron ampliadas durante las décadas golpistas de los
setenta y ochenta gracias a la alianza del ente estatal (y el estamento militar) con los sectores
islamo-turcos sunnies mas conservadores ante el avance de los grupos izquierdistas. Asi, el
Presidente del DIB por aquella época, Ahmet Hamdi Akseki (1887-1951), daba buena cuenta de esta
nueva redefinicion de las relaciones entre Estado y religion: “el Islam rechaza absolutamente el
comunismo asi como todo tipo de ideologia y practicas relacionadas. La fe y el alma son las
mejores armas contra el comunismo. Es imposible que un verdadero creyente se reconcilie con
las ideas y las practicas comunistas”.’** En este contexto, el rol que mantienen las escuelas
religiosas vocaciones que capacitan al personal religioso que posteriormente formara parte del
DIB, no son el unico factor que ha procurado un aumento de la “sunnificacion” del ambito

educativo durante la ultima década en el sistema educativo turco.>*°

El aparato religioso estatal disfruta del monopolio de los servicios religiosos. El Estado
interfiere en la religion y las actividades religiosas esperando que la religion esté subordinada al
ente estatal. De ahi que el caracter oficial de dicho directorio, financiado y dirigido por el Estado,
demuestra no solo el caracter limitado sino también contradictorio del modelo “separatista” de
laicismo turco, puesto que “debido al predominio de una vision asertiva de la laicidad en Turquia,
el Estado prosigue la politica de excluir al Islam de lo publico aunque unicamente restringiéndolo
a las mezquitas administradas por el propio Diyanet”.>*! Para una estimacion proxima a la
dimension presupuestaria del directorio su asignacion para el afio 2016, aproximadamente 1,74
billones de euros, es equivalente a la suma del presupuesto de once ministerios de un total de

veintiuno.>*?

3390p. cit. Feroz Ahmad. Demokrasi Surecinde..., p. 464.

3400p. cit.Sam Kaplan.“Religious Nationalism: a Textbook Case from Turkey”. Comparative Studies of South Asia,
Africa and the Middle East, 25: 3 (2005), p. 670.

341 Op. cit. Ahmet T. Kuru y Alfred Stepan. “Laicité as an Ideal Type and a Continuum”. En Ahmet T. Kuru y
Alfred Stepan (eds.) Democracy, Islam and Secularism in Turkey. Nueva York: Columbia University Press, 2012, p.
97.

342 <2017 biitgesi Erdogan ve Diyanet’e yaradi [Erdogan y la creacion del presupuesto del Diyanet para 2017]”.
Birgiin, 26/12/2016. En linea http://www.birgun.net/haber-detay/2017-butcesi-erdogan-ve-diyanet-e-yaradi-
140878.html (Consultado el 08/03/2017).
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Si la propia nocion de laicismo requiere la neutralidad del Estado hacia todas las
religiones, sectas y credos, el modelo turco de laicismo seria deficiente, dado que el servicio que
provee el DIB estd dirigido exclusivamente a los musulmanes con lo que no representa a los
ciudadanos turcos que no mantienen esa creencia. La explicacion a todo lo anterior quizés la
tenga la tradicidn otomana sobre la creencia de caracter religioso de la nacion dominante (millet-
I hakime) sobre las naciones gobernadas (millet-i mahkume) que ha continuado durante la época
republicana. Segin Andrew Davison, la instruccion religiosa en las escuelas turcas ha sido
disefiada principalmente para proteger al Estado de uno de los mayores temores hacia la religion,

la conciencia individual de los ciudadanos.**

Un ejemplo de lo anterior puede encontrarse en la minoria cristiana, debido a que las
autoridades no han permitido hasta la fecha la reapertura del seminario ortodoxo de teologia en
la isla de Heybeliada proxima a la ciudad de Estambul.>** Por tanto y desde su creacion, estas
instituciones oficiales han divulgado cierto entendimiento y practicas del islam sunni de
interpretacion hanefi excluyendo asi a otras minorias religiosas como los alevies. A ello se anade
la ensefianza de la asignatura obligatoria de “Cultura Religiosa y Etica” (Din Kiltirii ve Ezigi)
estipulada como un principio constitucional, particularmente en el articulo 24 de la Constitucion
de 1982, en este “extrafio” modelo de laicidad. Por lo que dichas instituciones son las mejores
herramientas para la homogenizacion de los turcos en términos de practicas y creencias

religiosas.>*

A su vez, el aparato estatal religioso juega un rol crucial en la expansion de la base social
del movimiento islamista organizada por los grupos sunnies. En este contexto, hay que destacar
el rol que mantienen las imam hatipler, puesto que el movimiento islamista siempre ha visto en
estas escuelas los canales idoneos para el reclutamiento de nuevos miembros asi como la cuna
isldmica de nuevos “ulemas”. Todo ello acrecentado durante la ultima década gracias a la
politizacion de la institucion por parte del partido en el gobierno siendo a su vez sujeto de un
acalorado debate en las elecciones generales celebradas el 7 de junio de 2015 donde se llegd a

considerar al pro-kurdo Partido Democratico de los Pueblos (Halklarin Demokratik Partisi, HDP)

343 Andrew Davison. “Turkey, a Secular’ State?The Challenge of Description”.South Atlantic Quarterly, 102: 2/3
(2003), pp. 333-350.

344 Hasta su clausura por las autoridades turcas en 1971, el seminario de Halki fue el principal centro educativo
religioso del patriarcado ortodoxo de Constantinopla. Cfr. Giil Demir y Niki Gamm. “The never ending story of
Halki Theological Seminary reopening”. Hurriyet, 20/04/2015. En linea
http://www.hurriyet.com.tr/english/domestic/11457790.asp (Consultado el 22/04/2015).

345 fstar B. Gozaydin. “A Religious Administration to Secure Secularism: Presidency of Religious Affairs of the
Republic ~ of  Turkey”. Marburg  Journal of  Religion, 11: 1 (2006). En  linea
http://web.unimarburg.de/religionswissenschaft/journal/mjr/current.html (Consultado el 06/06/2013).
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como “kemalismo kurdo” al pronunciarse a favor de la supresion de la institucion.>*¢

Por su parte, para el presidente del DIB desde el 11 de noviembre de 2010, Mehmet
Gormez, “el enfoque liberal y racional sobre la cuestion religiosa ha hecho fuertes contribuciones
a la expansion de la paz y la felicidad en la sociedad turca asi como en otras comunidades
musulmanas. Si actualmente la religion es vista como la fuente de la busqueda de la paz y el
confort, este enfoque refuerza la interpretacion tnica de la laicidad garantizando juridicamente la
libertad de credo y pensamiento. Si bien no debemos olvidar a nuestros hermanos turcos en
Europa (Avrupa Tiirkleri), quienes algunos de ellos estan resistiendo a las presiones contra la
asimilacion tratando asi de proteger su identidad a pesar de las diversas dificultades, el apoyo del
DIB es fundamental para la proteccion de sus raices religiosas y culturales y equilibrarlas con las

politicas de asimilacion en sus paises de residencia”.**’

De forma similar, “también necesitan el apoyo del DIB los hermanos turcos que
representan el legado del Estado otomano en una amplia area geografica que va desde los
Balcanes a los republicas turquicas que también se encuentran luchando por la proteccion y el
reconocimiento de sus diferentes raices e identidades. En un contexto donde tanto las
intromisiones chiies y salafistas como la vision orientalista sobre la estructuracion sistematica de
la islamofobia moderna en su conjunto esta tratando de minar la influencia turca en la region. Por
todo ello, el DIB debe ser el escudo protector de las tradiciones religiosas y culturales a nivel
nacional como en el extranjero, y para la consecucion de este empeio, se debe actuar de forma
independiente de las autoridades politicas y perseguir un enfoque que esté¢ por encima de

cualquier consideracion politica sectaria”. 348

No obstante, la institucion que mas polémica ha creado alrededor de las minorias
religiosas en Turquia es el propio DiB.>* A ello se afiade la introduccion de cursos optativos de
Coran para estudiantes de 8-12 afios o la asignatura obligatoria de “Cultura Religiosa y Moralidad”
(Din Kulttrt ve Ahlak Bilgisi) estipulada como un principio constitucional introducido por los

militares, particularmente en el articulo 24 de la constitucionde 1982, en este “singular” modelo

346 Taha Ozkan. “Kurdish Kemalism”. Daily Sabah, 14/05/2015. En linea http://www.dailysabah.com/columns/taha-
ozhan/2015/05/15/kurdish-kemalism (Consultado el 15/06/2015).

347 Op. cit. Mehmet Gérmez. “Religion and Secularism in the Modern World: a Turkish Perspective”. Tepav Turkish
Policy Brief Series, 2 (2012), p. 2. En linea http://www.tepav.org.tr/upload/files/1336135444-
1.Religion_and Secularism_in_the Modern World a_Turkish Perspective_by Mehmet Gormez.pdf (Consultado
el 11/11/2014).

348 Op. cit. (Ibid.), p. 3.

3% Pinar Tremblay. “Turkish Alevis Refuse 'Sunnification™. Al-Monitor, 11/09/2013. En linea http:/www.al-
monitor.com/pulse/originals/2013/09/turkey-shiites-alevis-sunnification-gulen-mosque-cemevi.html (Consultado el
10/06/2015).
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de laicidad. En principio, dicha asignatura iba a ser retirada del curriculo escolar en virtud a lo
dispuesto por la sentencia del Tribunal Europeo de Derechos Humanos (ECtHR), que declaraba la
imposicion de la fe sunni a una estudiante alevi de secundaria, Eylem Zengin, como una violacion
de su libertad de expresion de los articulos 9, 41 y 46 de la Convencion Europea de Derechos
Humanos (ECHR), el gobierno unicamente modificé el nombre de los cursos por “Cultura Religiosa
y Etica” (Din Kiiltirii ve Etigi) y se afladieron temas relacionados con el conocimiento general de
todas las religiones para convertir al islam sunni en sujeto imparcial aunque todavia prosigue la
discriminacion hacia esta minoria, ya que, la esencia de los cursos se mantiene y el islam sunni

continua imponiéndose a los estudiantes con la memorizacion de suras coranicas y oraciones.>>’

El Diyanet, ademas de administrar mas de 85.400 mezquitas, la supervision de la oracion
colectiva de los viernes y la emision de certificados halal para productores de alimentos también
“designa al funcionariado religioso a todos los niveles en Turquia; organiza la participacion del
pais en la peregrinacion a la Meca; el nombramiento de imanes para servir a los ciudadanos
turcos que viven en el extranjero; proporciona cursos de aprendizaje, memorizacion y recitacion
del Coran; realiza declaraciones publicas sobre celebraciones religiosas importantes y la
publicacion y revision de publicaciones islamicas para recomendar o desalentar su uso”.>*! El
directorio también administra una fundacion, Tiirkiye Diyanet Vakfi, una cadena de television y
radio, TRT Diyanet y Diyanet FM, y un servicio de linea telefonica gratuita que ofrece orientacion
islamica sobre asuntos cotidianos fomentando “un estilo de vida piadoso con la emision de
fatwas relativas, por poner algin ejemplo, a la celebracion del afio nuevo gregoriano, jugar a la
loteria, la alimentacién de perros en casa o el uso de papel higiénico”.>*? En términos juridicos
dichas fatwas no tienen ningun peso legal y su cumplimiento es completamente voluntario
aunque lo que hace tnico al Diyanet es la incogruencia que puede tener proporcionar por parte de

un Estado laico una conducta religiosa para lo cotidiano.

30Asunto Hasan y Eylem Zengin v. Turquia, demanda ntim. 1448/04. Tribunal Europeo de Derechos Humanos,
09/10/2007. En linea http://hudoc.echr.coe.int/sites/eng/pages/search.aspx?i=002-2493 (Consultado el 16/06/2015) y
cfr. Yilmaz Murat Bilican. “Zorunlu Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi [Los cursos obligatorios de Religion y
Etica]”. T24, 21/09/2013. En linea http://t24.com.tr/yazarlar/yilmaz-murat-bilican/zorunlu-din-kulturu-ve-ahlak-
bilgisi-dersi,7465 (Consultado el 16/06/2015).

351 Op. cit. Mustafa Sen. “Transformation of Turkish Islamism and the Rise of the Justice and Development Party”.
Turkish Studies, 11: 1 (2010), pp. 45-46.

352 David Lepeska. “Turkey Casts the Diyanet: Ankara's Religious Directorate Takes Off”. Foreign Affairs,
17/05/2015. En linea https:/www.foreignaffairs.com/articles/turkey/2015-05-17/turkey-casts-divanet (Consultado el
19/05/2015).
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[1.2.2.2 El estamento militar en el papel del “otro” necesario para la
reivindicacion del “yo” politico islamista

Por otro lado, dentro de las especificidades de caracter politico habria que destacar el
papel preponderante del estamento militar que ha mantenido un rol determinante en la forma de
gobierno y en la construccion nacional, e incluso, en algunos casos como Unico actor
cohesionador de la identidad nacionalista, como sucede en el caso de Turquia. La corriente
mayoritaria del islam politico turco debid entender que en la competicion por el poder estatal no
era suficiente con ganar las elecciones. Por lo tanto, la competicion por los recursos del Estado no
estaba limitada a los partidos politicos sino que también podian participan en ella actores de
caracter capitalista y sobre todo, la élite militar. La constante prohibicion de partidos con
tendencia islamista asi como los sucesivos pronunciamientos, asonadas y subversiones militares
hicieron saber a los partidos politicos turcos de connotacion isldmica que el contrincante mas

duro en la competicion por el poder seria precisamente el estamento militar. >3

Hasta mediados de los afos setenta en sus largos afios como oposicion el islamista RP,
heredero del MSP, habia ido creando una imagen real de alternativa en el poder. A pesar de ello,
una victoria en las elecciones podia ser motivo suficiente para la intervencion de los militares
con la justificacion de salvar a la republica de un hipotético restablecimiento de un régimen
teocratico que se constituye a su vez como la etapa de “negacion” entre la clase politica
kemalista y los partidos politicos islamistas durante la década de los afios setenta cuando los
burdcratas y los militares utilizaron al propio movimiento como arma dialéctica para reafirmar la

creencia de que el Islam no formaba parte de la identidad politica nacionalista.*>*

La conflictividad del establishment kemalista formado por militares, gran parte del poder
judicial, la Asociacion de Industriales y Hombres de Negocios Turcos (Tiirk Sanayicileri ve Isadamlar:
Dernegi, TUSIAD), un influyente conglomerado de medios de comunicacién junto al principal
partido de la oposicion, el CHP, con el islam politico turco es una constante desde la formacion
de la Republica sobre una serie de equilibrios de poder. Por lo que la segunda y ultima fase en
esta relacion es la considerada como “integradora, que comienza a partir de los afios ochenta,
cuando parte del establishment empieza a considerar al islam politico como un dmbito legitimo
del sistema fundamentado en el giro hacia el pragmatismo democratico conservador de base

religiosa no s6lo en su lenguaje sino también en su proyecto politico. A pesar de lo anterior,

333 Ferran Izquierdo. “La competicion por el poder entre..., pp. 112-132.
354 Taha Parla y Andrew Davison. Corporatist Ideology in Kemalist Turkey. Syracuse: Syracuse University Press,
2004.
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dicha fase jugaria un rol importante en el ascenso politico y social del movimiento islamista en la
década de los afios noventa. Por ello, la posterior victoria del Refah en las elecciones de 1995,
gracias a la coalicion de gobierno con el DYP, convirtié al lider historico del islam politico

tradicional turco, Necmettin Erbakan (1926-2011), en Primer ministro de la Republica de Turquia.

Mas tarde, ante lo que el ejército consideré6 como una hipotética amenaza a los valores
laicistas y kemalistas de la Republica se produjo una nueva intervencion de la élite militar, esta
vez con caracter “postmoderno” o “virtual” al no utilizar la violencia represiva con el objetivo de
frenar el desarrollo del islam politico, lo que hizo imposible una efectiva gobernanza,
evidencidndose un cambio en la legitimacion de los militares que pas6d de instrumentalizarse en
constituciones con ambiguas referencias determinando el papel de las Fuerzas Armadas (FFAA)
como garantes de la Ley y la Constitucion (Anayasa), es decir, a la integridad territorial nacional
del Estado fundamentado en los valores modernizadores proporcionados por Atatirk, a una
legitimacion politica e incluso de supervivencia ligada a la existencia de los movimientos

1slamistas.

Por tanto, otra de las especificidades del islam politico turco se estableceria sobre que
dicha labor de contestacion politica ejercida desde su aparicion frente al régimen y las élites
kemalistas no vendria histéricamente marcada por un proceso de colonizacion y descolonizacion
en el que el “otro” es el colonizador extranjero y, por tanto, ajeno y enemigo de los valores
sociales y morales del Islam sino mas bien y teniendo en cuenta el contexto socio historico de la
Turquia moderna a una reivindicacion del Islam como parte esencial de la identidad colectiva e
individual susceptible de vehicular los valores de la modernidad cientifica, tecnoldgica y politica
y siempre basada en parametros culturales propios, l€éase turcos. De ahi que la explicacion
cultural que considera al islam politico como un movimiento de protesta social colonial seria
inapropiada en el caso turco, dado que Turquia nunca fue sometida a dicha dominacién colonial.
Segun Banu Eligir, la revolucion kemalista (Kemalizm devrimi) “fue una lucha exitosa como
prevencion a la dominacion y el imperialismo occidental. No obstante, a diferencia de los paises
arabes en los que habia al mismo tiempo un tipo de dominacion colonial y el esfuerzo de instalar
un tipo de Estado occidental, por su parte, en Turquia hubo tanto una presencia de un sentimiento

de independencia como el deseo de instaurar el principio de laicismo™.3%

355 Op. cit. Banu Eligiir. The mobilization of political..., p. 7.
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Por tanto, si bien es cierto que el islamismo en Turquia nunca se us6 como herramienta
politica para liberar al pais de las potencias ocupantes tras la IGM, la distancia y/o desigualdad
no s6lo econdmica sino también politica y social entre la periferia y el centro fue clave para que
el islam politico turco surgiera como contestacion o incluso como reaccion a las carencias del
desarrollo que desafiaban el monopolio del poder de la élite, en el caso turco, kemalista y
laica.>>® De manera similar, no se reivindica tanto un Islam de contestacion frente a un “otro”
sino mas bien un Islam de concertacion y conciliacion con un “nosotros” colectivo. No obstante,
en el sistema politico e ideoldgico turco el ejército es el elemento que va a jugar sin duda el
papel del “otro” necesario para la reivindicacion del “yo” politico islamista como puede

comprobarse en el discurso de Erbakan primero y de Recep Tayyip Erdogan (n. 1954), después.®’

Un ejemplo de lo anterior es posible encontrarlo cuando el “Refah, disuelto en 1998 bajo
la presion del ejército a pesar de haber dirigido un gobierno de coalicidn (1996-1997), apeld
contra su disolucion en nombre de la democracia ante el Tribunal Europeo de Derechos Humanos
(European Court of Human Rights, ECtHR) y no ante las masas populares. Tras el posterior cierre
del Partido de la Virtud (Fazilet Partisi, FP) en 2001, dos partidos lo sustituyeron: la vieja guardia
tradicionalista fundoé el Partido de la Felicidad (Saadet Partisi, SP) y los reformadores (yenilikgiler)
el AK Parti, liderado por el antiguo alcalde de Estambul, Tayyip Erdogan, que se apoya en los
tecnocratas y los cuadros del partido dotados de un gran pragmatismo gracias a la experiencia

concreta de gestion municipal”.3*8

Como veremos en el siguiente capitulo, la posterior victoria electoral del AK Parti en
noviembre de 2002 se fundamento6 en parte a la “moderacion” del programa politico (tanto de las
pretensiones contenidas en ¢l, del mensaje y del discurso) asi como la consideracion de gran
parte del electorado de la efectiva labor de gobierno municipal, la cual, convencid6 a muchos
votantes de que era un gestor eficiente limitando al mismo tiempo las posibilidades de una

intervencion del estamento militar.

356 Yildiz Atasoy. Turkey, Islamists and Democracy: Transition and Globalization in a Muslim State. Londres:
Nueva York: I.B. Tauris, 2005, pp. 23-59.

357 Ali Aslan. “The Impossibility of Society: Beyond Center-Periphery Relations in Turkey”. Insan & Toplum, 3: 5
(2003), pp. 37-54.

358 Op. cit. Olivier Roy. El Islam mundializado..., p. 41.
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I1.2.3 Especificidades de caracter sociopolitico

Por otro lado, el generalizado liberalismo econdémico gracias a las politicas neoliberales
implementadas durante una década (1983-1993) por el gobierno del ANAP, liderado por Turgut
Ozal, propicié también la pluralizacion de los movimientos islamistas en Turquia, puesto que la
sociedad civil fue capaz de reformular el discurso sociopolitico fuera del marco hegemodnico
kemalista, lo que llevaria a la aparicion de una esfera publica conservadora de connotacion
isldmica.*> Con la creacion de nuevos espacios de opinién y diversos discursos, entre ellos
intelectuales y eruditos musulmanes como Muhammed Fethullah Giilen (n. 1941), sintetizan otra de
las peculiaridades del islam politico turco en el campo de la accidn sociopolitica, dado que su
ideologia estaba adscrita a las sintesis entre el nacionalismo turco y ciertos componentes
islamicos desarrollado bajo una marco democratico de accion social de tipo pluralista mediante
la insistencia en la reforma de la educacion y los aspectos morales, todo ello adaptado a una

sociedad postmoderna y global >

En este sentido, Giilen también representa el unico ejemplo moderno de expansion de un
movimiento, en principio cultural, a regiones fuera del &mbito religioso dentro de un Estado laico
concretando dicha sintesis en una comunidad religiosa (cemmat), conocida coloquialmente como
Hizmet (Servicio), mediante el uso de la legitimidad que proporciona el Islam para dar entidad a la
burguesia politica y equipararse con ello a la nueva sociedad de consumo. Una de las
peculiaridades que diferencian a estas cemaatlar en contraposicion a las cofradias religiosas es
una mayor organizacién y un marcado caracter nacionalista.*®! Tras la muerte de Said Nursi el 23
de marzo de 1960, el movimiento Nurculuk quebré al transformarse debido en parte al caracter
pluralista de la propia hermandad. Uno de los grupos mas influyentes que aparecieron fue la
propia cemaat fethullahci, considerada por M. Hakan Yavuz como de neonurcu y por Thierry

Zarcone como “el intento mas logrado de adaptacion del Islam a una sociedad moderna”.3¢?

3% Cfr. ilkay Sunar y Binnaz Toprak. “Islam in Politics: The Case of Turkey”. Government and Opposition, 18: 4
(1983), pp. 421-441.

360 David Tittensor. “The Giilen movement and the case of a secret agenda: putting the debate in perspective”. Islam
and Christian-Muslim Relations, 23: 2 (2012), p. 175.

361 Richard Tapper (ed.) Islam in Modern Turkey: Religion Politics and Literature in a Secular State. Londres: 1.B.
Tauris, 1991, pp. 189-222.

362 Op. cit. Jean-Frangois Mayer. “The Giilen Movement: a modern expression of Turkish Islam - Interview with
Hakan Yavuz”. Religioscope, 21/07/2004. En linea
http://religion.info/english/interviews/article 74.shtml#.U4hCT3J srV (Consultado el 31/05/2014).
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11.2.3.1 La Hizmet cemaati de Fethullah Giilen

A pesar de los contrastes con el movimiento del que procede, la comunidad religiosa de
Giilen (Giilen cemaati) estd basada en algunos de los temas centrales propuestos por Nursi que
incluyen, por ejemplo, una comprension positivista del Islam. A ello se le podria afiadir “una
lucha silenciosa en lugar de violenta contra el movimiento de izquierdas, el apoyo a los partidos
conservadores de connotacion islamica en vez de crear un partido isldmico independiente, una
sintesis entre una cofradia sufi y elementos literales del Islam mediante una estrategia global

centrada, al menos piiblicamente, en islamizar al individuo y no al ente estatal”.>%

A partir de esta idea comin que “busca dar acceso a una identidad musulmana mas
flexible, el movimiento Giilen pervivido donde la cofradia Nurculuk se habia fragmentado a partir
de los debates politicos, las distinciones de clase, la division entre kurdos y turcos o entre los
mas y menos cultos”.3** Seglin Olivier Roy, en principio la comunidad religiosa de Giilen se
identificaba con el concepto de cemaat (comunidad religiosa) buscando estructurar las
interacciones sociales reutilizando y reinterpretando asi los valores religiosos sin imponer la
religion a la sociedad para mas tarde renunciar a este apelativo en la busqueda de una
terminologia que mostrara innovacion, definiéndose actualmente con el término de birlik (union)

y enfatizando por ello un caracter mas cultural.>®®

Por su parte, M. Hakan Yavuz identifica tres etapas en el también conocido como
“movimiento Giilen” (Giilen hareketi): un periodo de formacion primigenia (1966-1983) donde el
predicador (hatip) Giilen utilizd los cursos de verano de la escuela cordnica de Kestanepazari,
orientados espiritualmente y motivados intelectualmente en la construccion de una comunidad
religiosa en Esmirna, en la que aglutind a su alrededor a los primeros seguidores que
interiorizaron los valores isldmicos de responsabilidad, auto-sacrificio y la dedicacion al bien
colectivo de la comunidad musulmana. Durante esta fase, Giilen intenté mantener a la comunidad
al margen del activismo politico, aunque debido a la polarizacion creciente de la época, el
movimiento abrazd una retdrica anticomunista, nacionalista y conservadora en contraposicion a

los movimientos radicalizados de izquierdas. Tras el golpe militar de 1971, el propio Giilen no

363 Op. cit. Cihan Ziya Tugal. “Islam and the Retrenchment..., pp. 126-127.
364 Op. cit. Francisco Veiga. “Neoliberalismo, tecnocracia e islamismo nacional: el movimiento Giilen”. Revista

CIDOB d’Afers Internacionals, 93-94 (2011), p. 223. En linea
www.cidob.org/es/content/download/30887/468968/file/219-240 FRANCISCO+VEIGA. .pdf (Consultado el
26/05/2014).

365 Cfr. Olivier Roy. El Islam mundializado..., p.131.
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evitd entrar en prision debido a la implicacion de éste con el movimiento Nurculuk de la citada
ciudad situada en la costa del mar Egeo debido a la violacidon del articulo 163 del Codigo Penal
(Ceza Kanunu) que criminalizaba el “facilitar, organizar, incitar o administrar una sociedad con el
objetivo de asimilar los fundamentos y creencias religiosas en las asambleas del Estado, la
economia, la politica o la ley basica de oposicion a la laicidad y entrar en las organizaciones o

incitar a otros a unirse a organizaciones para este fin”, 3%

Hasta hace bien poco, dicho articulo era un “traje a medida” para el movimiento islamista
sabiendo que se prohibia la formacion y participacion en asociaciones dedicadas a la propaganda
dirigidas a alterar el statu quo sobre una base de principios religiosos. Incluso actualmente, a
pesar de la derogacion del mismo el 31 de enero de 1991, existen otras disposiciones que tienen el
mismo efecto como la ley 3713 aprobada el 12 de abril de 1991 y mas conocida como Ley
Antiterrorista (Terorle Miicadele Kanunu) o la Ley de Partidos Politicos (Siyasi Partiler Kanunu) de
1983.3%7 Tras ser absuelto no sin cumplir siete meses de condena, con la intencién de evitar la
participaciéon directa en la actividad politica, Giilen se dedicd al asociacionismo con el
establecimiento de organizaciones educativas como la Fundacion de Profesores Turcos (Turkiye
Ogretmenler Vakfi) o la Fundaciéon de Educacion Media y Superior de Akyazi (dkyazili Orta ve Yiiksek
Egitim Vakfi). Estas organizaciones mantuvieron el objetivo de impulsar una nueva generacioén de
islamo-turcos que se beneficiaran o incluso si fuera necesario resistieran al proceso de reforma

propuesto por la modernidad.>¢®

La segunda fase (1983-1997) supone la aparicion y expansion en la esfera publica del
movimiento gracias a los estrechos vinculos que Giilen mantuvo con el Primer ministro por
aquella época, Turgut Ozal, quien dotd de un nuevo protagonismo social a la religion, una especie
de “soft Islam” supervisado, tutelado y vigilado en todo momento por el establishment kemalista
tras la asonada militar de 1980. No obstante, el movimiento liderado por Giilen se mantuvo
opuesto al islamismo propuesto por la Vision/Perspectiva Nacional (MG), puesto que los propios
islamistas percibian a la organizacion como aliada no solo del Estado secular sino también de los
EEUU: “Giilen actuaba generalmente en sentido contrario al movimiento que seguian los
islamistas; pedia, por ejemplo, que se construyeran escuelas y hospitales en lugar de mezquitas, y

en uno de sus sermones en la mezquita de Pertevniyal Valide Sultan en mayo de 1989 se pronuncio

366 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Islamic political identity..., p. 185 y op. cit. Ahmet Sik. Imamin Ordusu [El Ejército
del Imam]. Estambul: Postact Publishing House, 2011, p. 6. En linea http:/www.antenna-
tr.org/media/files/pdf/160148216.pdf (Consultado el 01/04/2015).

367 Para la evolucion histérica del concepto fundamental del articulo en cuestion se puede consultar cfr. Cetin Ozek.
Devlet ve Din..., pp. 500-507.

368 M. Hakan Yavuz. Islamic political..., pp. 181-183.
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en contra del pafiuelo islamico precisando que no era esencial y que lo que importaba realmente
era estudiar en la escuela, lo que indignd a los islamistas.*®® En palabras del propio Giilen, la
citada visién del Islam propuesta por el islamismo de caracter reformista-democratico era en
realidad una especie de “ideologia totalizadora que esta totalmente en contra del espiritu del
Islam que promueve el imperio de la ley y rechaza abiertamente la opresién contra cualquier

segmento de la sociedad”.?"’

El contexto provisto por el “6zalismo” también supuso un notable empuje para las
cofradias y comunidades religiosas, sobre todo la fethullahg¢i, que trabajo estrechamente junto al
gobierno del ANAP para transformar el panorama sociocultural de Turquia. A su vez, la
conversion discursiva del lider fue percibida como una evolucion del movimiento que destacaba
el “valor de los medios de comunicaciéon y la economia de mercado. Ese nuevo estilo se notd
pronto en el campo de la educacion al aprovechar el fuerte impulso que dio Ozal a la
privatizacion de la misma”.*”! Con todo ello, el movimiento Giilen puede ser vinculado con los
origenes de una nueva burguesia periférica en Anatolia que posteriormente seria la base del

triunfo electoral del AKP en las elecciones de 2002 y sucesivas hasta 2011.

Por ultimo, la tercera fase (1997-) supone la apertura internacional, forzada liberalizacion
y paradojica persecucion del movimiento tras la enésima intervencion del estamento militar en
febrero de 1997. Aunque esta vez de caracter “postmoderno”, debido a que “esa manifestacion de
autoritarismo encubierta rompia con los métodos arcaicos y brutales empleados por los militares

95372

en los anteriores golpes de Estado, imponiendo dieciocho medidas, una especie de “cédigo de

vigilancia”, al gobierno islamista en coalicion liderado por el Refah.

Sin embargo, con la doble intencion de preservar la infraestructura del movimiento pero,
al mismo tiempo, también llevar adelante un proyecto islamico con denominacién propiamente
turca que fuera compatible con la vision de laicismo que mantenia la élite kemalista, Giilen
aprobd las medidas interpuestas por el Comité de Seguridad Nacional (Milli Giivenlik Kurulu, MGK).
Aunque la paraddjica y posterior persecucion del erudito, debido a que era reconocido como uno
de los lideres religiosos mas influentes en Turquia, dio con su exilio a los EEUU con el pretexto
de continuar con su tratamiento médico. Actualmente, Giilen prosigue dirigiendo el movimiento

desde Pennsylvania bajo la velada proteccion de las autoridades norteamericanas.

369 (Ibid.), Secularism and Muslim..., p. 225.

370 Op. cit. M. Fethullah Giilen. “An Interview with Fethullah Giilen”. Muslim World, 95: 3 (2005), p. 452.
371 Op. cit. Francisco Veiga. “Neoliberalismo, tecnocracia..., pp. 223-224.

372 Op. cit. Thierry Zarcone. El islam en la..., pp. 236-243.
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Por otro lado, en la cemaat fethullah¢i también es posible encontrar un sentimiento
nacionalista en los mas de cuatrocientos centros educativos construidos alrededor de mas de
cincuenta paises (principalmente en Asia Central, Extremo Oriente, América del Norte y del Sur,
Balcanes ¢ incluso algunos paises de Africa) en los cuales se enfatiza una turquificacion proxima
al panturquismo en vez de una islamizacion del individuo manteniendo la premisa de que el
mundo arabe no entiende el Islam adecuadamente y evidenciado en el apoyo a la cooperacion
entre Turquia y Occidente mediante el dialogo interreligioso.’”> No obstante, la comprension de
Giilen sobre la iimmet como “una entidad sociocultural transnacional y no una politico-legal
utopica no considera el mundo en términos politicos y por ello no establece limites imaginarios

al mismo”.’7*

Otro ejemplo de lo anterior puede derivarse del propio discurso publico de la comunidad
realizado a través de un poderoso conglomerado de medios de comunicacién como el periddico
Zaman, con ediciones en inglés y francés; revistas de diversa tematica como las dedicadas a lo
cientifico, Sizint;, al medio ambiente, Ekoloji, o la teologia, Yeni Umit. E1 movimiento también
administra los canales de television Samanyolu TV, Mehtap TV y Aksyon TV, estaciones
radiofénicas como Bur¢ FM y Dunya FM; la agencia de noticias Cihan e incluso entidades
financieras como el banco islamico Bank Asya y compafias de seguros como Isik. Todo este
conglomerado empresarial no esta basado fundamentalmente en referencias islamicas aunque en
los tltimos afos es posible observar un incremento de la cultura musulmana en el mismo mas
bien con la intencion de persuadir a la sociedad piadosa de un orgullo nacionalista y una postura

disconforme contra el laicismo autoritario.>”?

Asi mismo, una organizacion interna patriarcal y disciplinada es otra de las caracteristicas
fundamentales de la comunidad que “lleva a las comunidades existentes, y por supuesto
religiosas, a un nuevo nivel mediante la busqueda activa de recaudacion de fondos econdmicos,
movilizacién de recursos y difusion de “su” mensaje entre la nueva burguesia urbana mas
conservadora”. Tras el proceso iniciado el 28 de febrero de 1997 por el estamento militar que

apuntaba directamente a la extincion de las actividades de la gran mayoria de grupos, proyectos

373 Una aproximacion al ideario nacionalista de Giilen puede encontrarse en Hasan Kosebalaban. “The Making of
Enemy and Friend. Fethullah Giilen’s National-Security Identity”. En M. Hakan Yavuz y John L. Esposito (eds.)
Turkish Islam and the Secular State. The Gllen Movement. Nueva York: Syracuse University Press, 2003, pp. 170-
183 e Thsan Yilmaz. “Towards a Muslim Secularism? An Islamic ‘Twin Tolerations’ Understanding of Religion in
the Public Sphere”. Turkish Journal of Politics, 3: 2 (2012), pp. 41-52.

374 Thsan Yilmaz. “Ijtihad and Tajdid by Conduct: The Giilen Movement.” En M. Hakan Yavuz y John L. Esposito
(eds.) Turkish Islam and the Secular State. The Gulen Movement. Nueva York: Syracuse University Press, 2003, p.
235.

375 M. Hakan Yavuz. Islamic political..., p. 191.
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sociales y la burguesia isldmica, la mayoria de intelectuales y una parte de la faccion reformista o
“innovadora” que mas tarde fundaria el AKP coincidian en la mayor parte de las opiniones que la

fethullah¢i cemaati habia venido defendiendo desde la década de los afios sesenta.®’®

Como se ha dicho, si tradicionalmente con la intencidén de evitar una confrontacion con el
establishment secular la comunidad evitaba pronunciarse sobre temas politicos, no obstante, a
finales de la década de los afios noventa con la creacion de la Fundacion de Periodistas y Escritores
(Gazeteciler ve Yazarlar Vakfi, GYV) afiliada a la cemaat, con el doble objetivo de contener la
polarizacion politica de la sociedad turca y la busqueda de un nuevo consenso social se llevaron
a cabo distintos seminarios, aglutinados en la “Plataforma Abant” (4bant Plataformu), que incluian
a distintos intelectuales, académicos y politicos turcos con marcados y diferentes origenes
ideologicos en los que se podia encontrar a lideres politicos que posteriormente formaria el AKP,

es decir, Tayyip Erdogan, Biilent Aring y Abdullah Giil.?””

Por tanto, en un contexto sobre la conflictividad de diversas visiones del proceso de
globalizacion, el movimiento de “Giilen es una fuerza en el desarrollo del discurso islamico sobre
la multiculturalidad en un mundo globalizado. Su vision tiende un puente entre la modernidad y
la postmodernidad, lo global y lo local, y tiene una influencia significativa en los debates
contemporaneos que dan forma a las visiones de futuro entre los musulmanes y los no
musulmanes”.>’® A comienzos del siglo XXI, la comunidad no s6lo se convirti6 en un aliado
necesario contra la opresion secular y su peculiar control de la religion por parte del Estado
kemalista sino también en un respetado miembro del amplio campo islamo-conservador turco
gracias al contexto proveido por el gobierno del AKP tras sucesivas victorias en las elecciones

generales de 2002, 2007 y 2011.%7°

A su vez, el movimiento Giilen ha sido un factor importante como vehiculo de cambio
sociopolitico posibilitando en parte dichas victorias electorales. No obstante, la propia cemaat

muestra especialmente a las diversas asociaciones y organizaciones civiles de sensibilidad

376 Op. cit. Yasin Aktay. “Diaspora and Stability: Constitutive Elements in a Body of Knowledge”. En M. Hakan
Yavuz y John L. Esposito (eds.) Turkish Islam and the Secular State: The Giilen Movement. Nueva York: Syracuse
University Press, 2003, p. 152.

377 Ahmet T. Kuru. “Fethullah Giilen’s Search for a Middle Way between Modernity and Muslim Tradition”. En M.
Hakan Yavuz y John Esposito (eds.) Turkish Islam and the Secular State: The Giilen Movement. Nueva York:
Syracuse University Press, 2003, p. 117. Pagina web de la GYV. En linea http://www.gyv.org.tr/ (Consultada el
06/09/2014).

378 Op. cit. John O. Voll. “Fethullah Giilen: Transcending Modernity in the New Islamic Discourse”. En M. Hakan
Yavuz y John Esposito (eds.) Turkish Islam and the Secular State: The Gllen Movement. Nueva York: Syracuse
University Press, 2003, p. 247.

37 Cihan Z. Tugal. Passive Revolution..., p. 77.
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isldmica, aunque exclusivamente a los miembros de su propio movimiento, el desarrollo de
varias estrategias para penetrar en las instituciones estatales y asi neutralizar la hostilidad laicista

hacia el Islam, la cultura tradicional y la identidad turca-musulmana.®%°

Segtin el historiador Francisco Veiga, el movimiento no es ajeno al tradicional papel de
Turquia como “laboratorio del Islam”,*¥! lo cierto es que “se trata de una adaptacién moderna de
claro trasfondo neoliberal, en lo politico y econdémico, al insistir en la accion sobre la
meditacion. Esta estrategia ha tenido un gran éxito por cuanto permite medir su popularidad en
términos materiales; y ademads, el sentimiento nacionalista que lo acompafa lo hace mas
asumible y comprensible para los fieles. Asi, el movimiento Giilen no pertenece al &mbito de un

islamismo radicalizado y global sino que forma parte de la solucién al mismo”.3%?

De hecho, existen diferentes definiciones de la comunidad fethullah¢i, como “post-
sufismo” o “neosufismo”, aunque la que mas nos interesa es la ofrecida por Olivier Roy que
establece al movimiento de Giilen como uno de los casos mas claros dentro de un fenémeno
denominado por el autor como “neocofradismo”.*® En lineas generales, lo que Roy estipula
como ‘“neocofradias” son asociaciones y/o movimientos de creacion reciente cuyo fundador a
menudo vive todavia aunque la mayoria de ellas apelan a un enraizamiento en grandes cofradias
historicas en el caso concreto de la cemaat de Giilen con la Nurcu. No obstante, sus sistemas de
organizacion, reclutamiento, relacion con los tiempos y el saber son plenamente modernos. Por
ello, “el movimiento puede ser considerado como moderno en el sentido de que se adhiere a una
vision del mundo centrada en el individuo que se vuelve hacia si mismo al tiempo que esta
politicamente activo a fin de hacer realidad sus objetivos personales sin dejar de adherirse a una

identidad colectiva”.3%

3% Biilent Aras y Omer Caha. “Fethullah Giilen and his Liberal Turkish Islam Movement”. The Middle East Review
of International Affairs, 4: 4 (2000). En linea http.//www.gloria-center.org/2000/12/aras-and-caha-2000-12-04/
(Consultado 25/09/2013).

381 Francisco Veiga. “El laboratorio turco. Un siglo de transformaciones radicales y experimentos politicos”. Revista
HMIC, 1 (2003), pp. 99-107. En linea http://ddd.uab.cat/pub/hmic/16964403n1p99.pdf (Consultado el 01/06/2014).
382 Op. cit. Francisco Veiga. “Neoliberalismo, tecnocracia..., p. 235.

383 Cihan Z. Tugal. “Islam and the Retrenchment..., p. 111; Hakan Yavuz. “Being Modern in the Nurcu Way”. 1SIM
Newsletter, 6 (2000), pp- 7-14. En linea
https://openaccess.leidenuniv.nl/bitstream/handle/1887/17415/ISIM 6 Being Modern in the Nurcu Way.pdf?seq
uence=1 (Consultado el 01/06/2014) y Olivier Roy. El Islam mundializado..., pp. 129-135.

384 Op. cit. M. Hakan Yavuz. “Being Modem..., p. 7.
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ISLAMISMO “CiVICO” CON UNA DENOMINACION ISLAMO-
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III.1 LA “ESTRUCTURA DE OPORTUNIDAD POLITICA” ISLAMISTA
COMO PRECURSORA DEL EXITO ELECTORAL DEL AKP

Como enésima etapa del ciclo de apertura-represion en el escenario politico turco,
aludiendo al Islam como elemento ideologico dinamizador o legitimador de la accion politica, la
ilegalizacion el 16 de enero de 1998 del RP por parte del Tribunal Constitucional (AM) se debid en
gran medida a la practica de actividades contrarias a la laicidad del Estado, garantizada como una
de las caracteristicas irreformables de la Republica por lo dispuesto en los articulos 2 y 4 de la
Constitucion de 1982.3%° La posterior formacion del FP supuso la ruptura entre una faccion
conservadora o tradicionalista (gelenekgiler), leal al liderazgo indiscutible del jefe historico del
islam politico contemporaneo en Turquia, Necmettin Erbakan, y otra reformista (yenilikgiler),
dirigida en aquella época por el popular alcalde de Estambul, Recep Tayyip Erdogan, se hizo mas
que evidente con el cuestionamiento no s6lo del liderazgo y la ideologia del partido sino también

con el modo de hacer politica.**®

Desde aquel momento, la faccion yenilikgiler, también conocida como innovadora,
comenzd a transmitir un punto de vista renovado y novedoso en el terreno discursivo sobre
varias cuestiones fundamentales que enfatizaban la importancia de la democracia, los DDHH y la
economia de mercado, declarando asi el fracaso de los islamismos tal como lo habiamos
conocido hasta entonces.’®” Esta nueva generacion de politicos consideraba al movimiento
islamista de cardcter reformista-democratico como erratico al querer equiparar la experiencia
islamista de los paises de Oriente Medio, debido a la acentuada influencia ideologica que los

ultimos habian ejercido sobre los primeros, con las condiciones del caso turco.

A pesar de la tradicion tenaz del movimiento, la critica abierta de la faccion reformista
iba dirigida principalmente al uso e instrumentalizacion de la religion en el gobierno en coalicion
del Refah durante la década de los afios noventa, subrayando con ello que no era el Estado sino
los propios ciudadanos los que debian manifestar una afinidad religiosa concreta. Lo anterior,
junto a la busqueda de consenso y el respeto por las opiniones y las creencias de otras personas,

eran consideradas por éstos como la verdadera esencia de la democracia.

385 Decision del Tribunal Constitucional de Turquia el 16 de enero de 1998, num. 1998/1. TC Resm: Gazete,
22/02/1998. En linea http://www.resmigazete.gov.tr/arsiv/23266.pdf (Consultado el 22/09/2014). Para una
aproximacion al cierre del Refah se puede consultar cfr. Yilmaz Aliefendioglu. “Laiklik ve Laik Devlet” [Laicismo
y Estado Laico]. En Ibrahim O. Kaboglu. Laiklik ve Demokrasi [Laicismo y Democracia]. Ankara: Imge Yayinlari,
2001, pp. 82-83.

386 Jenny B. White. Islamist mobilization in Turkey: a study in vernacular politics. Washington: University of
Washington, 2002, pp. 131-145.

387 Ziya Onis. “Political Islam at the Crossroads: From Hegemony to Coexistence”. Contemporary Politcs, 7: 4
(2001), pp. 281-291.
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Sin embargo, el 11 de mayo de 1999, poco mas de un afo después de la fundacion del FP,
el Fiscal General de la Corte de Casacion (Yargitay Cumhuriyet Bassavcist), Vural Savas, interpuso
una demanda contra el partido que justificé considerando a la nueva formacidn islamista como la
prolongacion del RP vy, por tanto, centro (mihrak) de actividades anti-seculares asi como también
“un tumor maligno que se ha hecho metastasis”.**® La consiguiente apertura de un proceso de
ilegalizacion contra el FP ofrecid a la faccion reformista la justificacion perfecta para probar su

propia suerte.

Finalmente, la clausura del FP el 22 de junio de 2001, a pesar del discurso democratico y
pro-adhesion a la UE, se debi6 a la defensa de la libertad de uso del pafiuelo islamico en el
espacio publico, lo que fue considerado como un comportamiento anti-secular por el AM
esgrimiendo el articulo 68 de la Constitucion y los articulos 84-89 de la Ley de Partidos Politicos de
1983. Posiblemente fue el caso protagonizado por Merve Kavakei lo que dio motivos suficientes al
tribunal para poner fin a la vida politica del FP. Kavakg¢i se negd a quitarse el tlrban durante la
jura de su cargo en la TBMM en mayo de 1999, provocando con ello una gran protesta y siendo
acusada tanto por el Presidente de la Republica por aquel entonces, Siileyman Demirel (1924-2015),
como por el Primer ministro, Biilent Ecevit (1925-2006), de ser una “agente provocadora” y “de

utilizar la asamblea como plataforma para desafiar al Estado”.**’

Por tanto, casos como el anterior hicieron advertir a la faccion reformista que la tnica
manera de “sobrevivir” en la arena politica era evitar la confrontacion directa con el
establishment kemalista mediante la renuncia a la instrumentalizacion politica de la religion,
ejemplificada en declaraciones como las realizadas por el ex Viceprimer ministro del gobierno,
Biilent Aring: “si somos realistas, no debemos tropezar de nuevo y enfrentarnos con los

militares”.>%°

Lo que tradicionalmente habia sido un partido politico con una profunda identidad
comunitaria, reflejada en una mentalidad similar a la de una orden religiosa que, a su vez, daba
especial importancia a la obediencia fiel a la figura del lider carismatico, dej6 de considerarse

una virtud politica primordial. Seglin Sabri Sayari, una de las caracteristicas mas destacables de

388 «“Savcr Savas'in 'Fazilet' savasi [El Fiscal Savas y su guerra de la 'Virtud']”. Sabah, 19/01/2000. En linea
http://arsiv.sabah.com.tr/2000/01/19/p05.html (Consultado el 12/09/2014). Para una aproximacion a las opiniones de
la propia implicada se puede consultar cfr. Merve Kavakgi. Headscarf Politics in Turkey: a Postcolonial Reading.
Nueva York: Palgrave Macmillan, 2010, pp. 145-153.

3% Ergun Ozbudun. Contemporary Turkish politics: challenges to democratic consolidation. Boulder: Lynne
Rienner, 2000, p. 87.

3% Umit Cizre y Menderes Cinar. “Turkey 2002: Kemalism, Islamism, and Politics in the Light of the February 28
Process”. South Atlantic Quarterly, 102: 2/3 (2003), p. 326 e ihsan Yilmaz. “State, Law, Civil Society and Islam in
Contemporary Turkey”. Muslim World, 95: 3 (2005), pp. 386-390.
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los partidos politicos en Turquia es el rol dominante del lider carismatico debido principalmente a
la cultura politica del pais mas que por una conviccion ideoldgica compartida por los miembros
del partido. Dicho lider es capaz de subordinar al mismo tiempo a la organizacion partidista a sus
propios intereses y ambiciones, o incluso, llevar a cabo maniobras antidemocraticas para
mantener su posicion castigando o expulsando a los miembros que abiertamente desafian su
politica de liderazgo. Esta caracteristica contrasta con las practicas en los sistemas de partidos
institucionalizados donde la organizacion partidista, en teoria, “adquiere valor propio mediante la
obtencion de un estatuto independiente que juega un papel determinante en el reclutamiento
politico de la élite parlamentaria”.**! De ahi que el congreso del FP, celebrado el 14 de mayo del
2000, suponga por primera vez en la historia contemporanea de los partidos islamistas en Turquia,

la existencia de una competicion abierta por el liderazgo del partido.**?

Por otro lado, ademas de los cambios en la estrategia y el discurso politico de la faccion
innovadora, una persona y su vision politica ejemplifican claramente el proceso de
transformacion y/o evolucion del movimiento islamista turco. Este seria Tayyip Erdogan, nacido
en Estambul de una familia originaria de la provincia de Rize, en la costa del Mar Negro, quien
paso su infancia y juventud en el barrio obrero de Kasimpasa, en el céntrico distrito estambuliota
de Beyoglu. Erdogan, es el mayor de los tres hijos del segundo matrimonio de Ahmet Erdogan,
descendiente de inmigrantes originarios de Batumi, ciudad georgiana de la costa oriental del Mar
Negro proximo a la frontera con Turquia. En 1978 se cas6é con Emine Giilbaran con quien tiene dos

hijas, Esra y Siimeyye, y dos hijos, Necmettin Bilal y Ahmet Burak.

El propio Erdogan, tras licenciarse en Economia y Comercio en la Universidad del Marmara,
comenzo6 a tener relacion con uno de los factores influyentes en el desarrollo de su personalidad:
la orden sufi Naksibendi. Como sucederia con otros de los lideres emblematicos del islam politico
turco, Erdogan asistié a los seminarios que organizaba la congregacion religiosa (dini dergahsi)
de iskenderpasa, encabezada en aquella época por Mehmet Zahid Kotku (1897-1980), sevh (jeque) y

lider espiritual de los distintos partidos islamistas ligados a la MG.*** Esta comunidad sufi daba

31 Sabri Sayar1. “Non-electoral sources of party system change in Turkey”. En Serap Yazici, Kemal Gézler y E.
Fuat Keyman (eds.) Prof. Dr. Ergun Ozbudun'a Armagan. Essays in Honor of Ergun Ozbudun. Ankara: Yetkin,
2008, p- 412. En linea
http://research.sabanciuniv.edu/9822/2/Nonelectoral Sources of Party System Change %C4%Bln Turkey.pdf
(Consultado 28/02/2015).

392 Ergiin Yildirim. “A Sociological Representation of the Justice and Development Party: Is It a Political Design or
a Political Becoming?”. Turkish Studies, 8: 1 (2007), pp. 5-24.

393 Gareth H. Jenkins. Political Islam in Turkey: Running West, Heading East. Nueva York: Palgrave Macmillan,
2008, pp. 214-217.
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importancia a los valores morales, especialmente a la busqueda del conocimiento y la ciencia, y

que ha mantenido una gran influencia en Erdogan.***

Para el seyh Kotku la politica era muy importante, de ahi la manifiesta influencia en
personalidades como Erbakan o los hermanos Turgut y Korkut Ozal, puesto que consideraba
unicamente que mediante la organizacion politica de los musulmanes éstos podian ser eficaces
en la expansion de la libertad religiosa y por ende en la practica del Islam asi como también en la
preservacion de sus derechos como musulmanes. Para ello, Kotku predicaba una militancia activa
en la cual los propios musulmanes eran los responsables de llevar al campo de la accion politica

la “cuestién” sociopolitica isldmica.>*>

La orden religiosa Naksibendi, sin embargo, dispers6 sus fuerzas -concentradas
anteriormente en el movimiento islamista- tras la salida de varios miembros del Refah para unirse
a formaciones conservadoras de centroderecha como el ANAP o al DYP, como por ejemplo los
hermanos Ozal, disconformes con la forma en que Erbakan dirigia el RP. Un ejemplo de lo
anterior podemos encontrarlo en la Fundacion de la Unidad (Birlik Vakfi), creada en 1986 por
dirigentes del ANAP, una organizacion que ampar6 bajo un mismo techo a fuerzas piadosas con
burdcratas y conservadores. Dicha organizacion aprovechd la compartida ideologia cultural del

movimiento para promocionar las politicas conservadoras del partido.>*®

Con todo ello, la Fundaciéon de la Unidad es heredera ideologica y organizativa de la
segunda influencia en la vida de Erdogan, la Unioén Nacional de Estudiantes de Turquia (Milli Tirk
Talebe Birligi), que ha jugado un papel crucial en la “educacion politica” de los jovenes grupos de
conservadores que mas tarde se convertiran en politicos de perfil alto en el AKP, entre otros,
Abdullah Giil o Ismail Kahraman (este ultimo se convirtié en Ministro de Cultura con el Gobierno en
coalicion entre el Refah y el DYP de 1996 y actualmente es el presidente del Parlamento).*’
Aunque la Unién Nacional de Estudiantes surgié en 1946 como una asociacion estudiantil de
caracter nacional-laicista, la organizacion cambid su perspectiva y liderazgo a finales de la

década de los anos sesenta bajo los postulados de Rasim Cinisli, y del propio Kahraman, en

3% “La apertura al exterior de la congregacion, las nuevas relaciones y la presencia de nuevos miembros en la
dergéh que no procedian de familias de tradicion religiosa instruidos en una educacion moderna y secular cambiaron
progresivamente la estructura de la congregacion. Dicha transformacion se hizo patente con el cambio de nombre de
la propia dergah que pasé de recibir el nombre de congregacion de Giimiishanevi a ser conocida como Iskenderpasa
cemaati”. Op. cit. Marc Saurina i Lucini. “Los grupos religiosos..., p. 34.

395 M. Hakan Yavuz. Islamic political..., pp. 149-150.

396 QOp. cit. Serif A. Mardin. “Turkish Islamic Exceptionalim..., p. 163. Pagina web de la BV. En linea
http://www.birlikvakfi.org.tr/ (Consultada el 13/01/2013).

397 Pagina web de la MTTB. En linea http://www.mttb.org.tr/ (Consultado el 13/01/2013).
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oposicion al reformismo politico de caracter top-down (de arriba hacia abajo) propuesto por el
kemalismo. El nacionalismo de caracter islamo-turco, con una version propia de la herencia

otomana, se convirtio en la ideologia principal de la MTTB.

Debido al éxito y poder alcanzado por el discurso socialista en la época, intelectuales
conservadores como Necip Fazil Kisakiirek (1904-1983), Osman Yiiksel Serdengecti (1971-1983),
Nurettin Topgu (1909-1975) y Osman Turan (1914-1978) construyeron una retorica que hacia uso de
la ideologizacion del Islam como antidoto a la amenaza comunista. A su vez, definieron el
nacionalismo turco, enmarcandolo en lo islamico: “la construccion de un rol formativo del
islamismo con el nacionalismo delimita su critica de connotacion islamica en términos
ideologicos nacionalistas sobre el régimen kemalista”. Con Kisakiirek como idedlogo durante la
década de los afios setenta, la MTTB gir6 hacia el anticomunismo, el anti-kemalismo y el anti-
elitismo del sistema politico turco convirtiendo a dicha asociacion estudiantil de caracter étnico-
religiosa conservadora en el centro del debate intelectual que le proporcion6 una oportuna red de
movilidad social donde “el amor tanto por la religion como por la nacidon se entremezclaba e

incluso podia ser unificado”.?*

Erdogan se uni6 a la MTTB en 1969, potenciando su activismo debido a su educacion
conservadora, aprendio el poder que mantiene el concepto de asociacionismo ideologico y le
ayuddé a ampliar su circulo de amistades politicas. Posteriormente, con la incorporacion de
Erdogan al MSP en la década de los afios setenta dio comienzo su carrera politica, en la que podia
observarse ya en sus primeros discursos una extraordinaria base de activismo politico y una

oratoria incendiaria en la causa del movimiento islamista.

Mas tarde, se convirtid en alcalde de Estambul con el Refah desde 1994 a 1998, en Primer
Ministro con el AKP desde 2003 hasta 2014, y finalmente, tras las primeras elecciones
presidenciales por sufragio directo, fue nombrado XII. Cumhurbaskanm. (XII. Presidente de la
Repiiblica) el 24 de agosto del 2014.%° Durante su militancia en las filas del RP era frecuente
escuchar durante sus discursos polémicas declaraciones tales como “mi referencia es el Islam”,
“la soberania, tanto material como inmaterial, pertenece a Dios”, “la gente puede ser musulmana
o laica pero no se puede ser las dos cosas a la vez”, “la democracia no es un objetivo sino un

EE TS

instrumento”, “no hay espacio para el kemalismo o cualquier otra ideologia oficial en el futuro

398 Op. cit. Tarik Zafer Tunaya. Islamcilik Akinu [La Corriente Islamista]. Estambul: Istanbul Bilgi Universitesi
Yayinlari, 2007, p. 238.

399 Para una descripcion previa de Tayyip Erdogan como un politico “moderado” se puede consultar Metin Heper.
“Islam and Democracy: Toward a Reconciliation?”. Middle East Journal, 51: 1 (1997), p. 37.
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de Turquia” o “[Alhamdulillah] alabado sea Dios, apoyamos la sharia”, a su vez, todo ello es

frecuentemente mencionado por la oposicién para invocar su pasado islamista anti-sistémico.**

Como consecuencia de lo anterior, Erdogan fue condenado a diez meses de prision de
conformidad con el controvertido articulo 312 del cédigo penal por incitar al odio religioso y la
desobediencia civil con la lectura de un poema del padre del nacionalismo turco, Ziya Gokalp, en
el que también declar6 que tenia el derecho fundamental de decir libremente que su referencia
era el Islam en clara alusion a la realizada por Bill Clinton cuando anuncié que su referencia era la
Biblia en el acto de nombramiento como Presidente de los EEUU: “como individuo mi punto de

referencia es el Islam al igual que el cristianismo lo es para el presidente Clinton”.*"!

Asi mismo, Erdogan identific6 durante su discurso politico a dos partes bien diferenciadas
y tradicionalmente enfrentadas en la sociedad turca: “los que siguen las reformas seculares de
Atatirk y los musulmanes unidos al Islam y la seriat (sharia)”, criticando publicamente la
prohibicion del tlirban en el espacio e instituciones publicas al considerar ésta incompatible con
los principios de un verdadero Estado laico y democratico.**> La sentencia también le excluia,
gracias al articulo 76 de la Constitucion, del desempefio de cualquier cargo publico de por vida,
por lo que durante el congreso del FP mencionado anteriormente, seria Abdullah Giil quien fuera
el candidato yenilikciler a enfrentarse contra la faccion gelenekgiler, personalizada en Recai
Kutan, quien mantenia la confianza y el apoyo de Erbakan, inhabilitado también para ocupar
cargos publicos durante cinco afos tras el enésimo golpe de Estado perpetrado por los militares

en 1997.403

El candidato de la faccion reformista del FP, Abdullah Gul, nacié el 29 de octubre de 1950
en Kayseri. De familia piadosa y conservadora, asistid a la escuela en esta ciudad para mas tarde
graduarse en Economia por la Universidad de Estambul. Posteriormente, pas6 dos afios en Londres,

los cuales segin M. Hakan Yavuz, transformaron ideoldégicamente su persona hacia postulados

400 Cfr. Sedat Ergin. “Tayyip Erdogan orta yolcu mu? [;Esta Tayyip Erdogan a medio camino?]”. Hurriyet,
28/09/2001. En linea http:/hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/haber.aspx?id=-28502&yazarid=308 (Consultado el
31/01/2014); “Erdogan: Millet isterse laiklik tabii ki gidecek [Si la Nacién quiere por supuesto que iremos hacia el
laicismo]. Hurriyet, 21/08/2001. En linea http://webarsiv.hurriyet.com.tr/2001/08/21/18523.asp (Consultado el
31/01/2014) y Metin Sever y Cem Dizdar (eds.) 2. Cumhuriyet tartismalari. [Debates de la Republica (2°)]. Ankara:
Bagak Yayinlari, 1993, pp. 432-439.

401 E] poema en cuestién decia literalmente: “las bayonetas son minaretes. Las clpulas yelmos, las mezquitas
cuarteles, los musulmanes soldados”. Op. cit. Rusen Cakir y Fehmi Calmuk. 1980 Sonrasi Islami Hareket: Recep
Tayyip Erdogan, Bir Déniisiim Oykiisii [E1 Movimiento Isldmico tras 1980: Recep Tayyip Erdogan, la Historia de
una Transformacion]. Estambul: Metis Yayinlari, 2001, p. 144.

402 Cfy. Birol A. Yesilada. “The Virtue Party”. En Barry Rubin y Metin Heper (eds.) Political Parties in Turkey.
Londres: Frank Cass, 2002, p. 68.

403 Jeremy Salt. “Turkey’s Military Democracy”. Current History, 98: 626 (1999), pp. 72-78.
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modernistas: “los ideales de Giil estin moldeados por su vinculacion ideolégica con el Gran
Movimiento del Este (Biiyiik Dogu Hareketi) de Necip Fazil Kisakiirek (1904-1983), a los que podrian
afiadirse Nurettin Topgu (1909-1975) y Sezai Karakog (n. 1933) como los intelectuales islamistas
mas importantes de la época, activista e idedlogo que tratd de sintetizar la triple hélice identitaria
de la politica en Turquia: islamismo (islamcilik), nacionalismo (milliyetcilik) y conservadurismo
(muhafazakarlik)” *** La primera de ellas se define como una identidad politica que
tradicionalmente antepone la lealtad hacia el Islam sobre la nacional, la cual, esta definida por los
valores de la religion del Profeta y la historia islamica del pueblo turco al servicio de la umma o
comunidad de creyentes musulmanes, resaltando por ello el pasado islamico selyucida y
otomano. Por el contrario, la identidad etnolingiiistica nacionalista es turca y musulmana
(otomana) donde la ciudadania constituye el cuerpo organico de la nacién turca y su tarea
principal es la lealtad y el servicio al Estado turco. Obsesionados con el territorio, la identidad
esta basada de forma interna y externa en el “otro” especialmente con los paises limitrofes con
Turquia. Por tultimo, la identidad etnoreligiosa conservadora (islamo-turca) es definida por los
valores tradicionales de Anatolia (nacionales y espirituales) a favor de la expansion de la sociedad

civil consistente en las comunidades religiosas y la vecindad.*%

En 1981, Giil renuncié a su posicion académica para convertirse en asesor del Banco
Islamico de Desarrollo (IDB) donde trabajo hasta 1991. En las elecciones de dicho afio, fue elegido
diputado de la TBMM por la provincia de Kayseri. Durante aquella época, Erbakan hizo de ¢l la
“ventana al mundo exterior” del RP, primero como responsable de las relaciones internacionales
del partido, y mas tarde, como portavoz del gobierno en 1995. La vida politica de Giil también
resume la evolucion de los nuevos actores en la transformacion social de Anatolia al ser reelegido
como diputado por el FP y mds tarde en 2002 por el AKP. Con este partido ha ocupado el cargo
de Primer ministro durante unos meses debido a la condena de Erdogan para mas tarde
desempefiar la cartera de Asuntos Exteriores. Desde 2007 y hasta el verano de 2014, fue Presidente

de la Republica.

Durante su campafia para las elecciones primarias del FP, Giil enfatizo la necesidad de
competicion y democracia interna en el partido, en un intento de emanciparse del liderazgo,
estrategia y practicas politico-discursivas precedentes, refiriéndose al congreso como “el dia en
el que el movimiento conocid la politica por primera vez en su historia”. El propio Giil también

califico el congreso como la primera ocasiéon en la que el partido se vio publicamente

404 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim..., pp. 136-137.
405 (Ibid.), pp. 36-35.
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involucrado en la autocritica: “con este congreso, el partido salié de la pecera y comenzo a nadar

en un mar abierto”.4%¢

Sin embargo, la reaccion del circulo politico cercano a Erbakan no se hizo esperar y acuso
a la oposicion de conspirar para dividir el partido insertandolo en el funcionalismo (nifak), es
decir, la doctrina sociologica que considera que la sociedad esta constituida por partes que
funcionan para mantener el conjunto y en la que el mal funcionamiento de una parte obliga al
reajuste de las otras, afiadiéndole a ello las presiones y manipulaciones pertinentes en el intento
fallido de bloquear la candidatura alternativa. Un ejemplo de lo anterior pudo constatarse cuando
a pocos dias de la celebracion del congreso y desde el consejo de miembros fundadores del FP se
intentaron modificar los estatutos del partido para evitar la presencia de una lista alternativa a la
oficial para ocupar la jefatura del Comité Ejecutivo Central (Merkez Yurutme Kurulu). Finalmente,
Giil perderia por un refiido margen de 112 votos (521-633), lo que mostraba la inevitable division
interna del FP y la consecuente fragmentacion del movimiento islamista turco vinculado a la MG.
Con el apoyo recibido, la faccion reformista pudo inferir el cambio de discurso que
recientemente habia sido adoptado por el liderazgo extendiéndose asi a las bases del partido.*’
Por ello, la citada prohibicion del FP debido a la subversion del mismo contra el establishment

laico proporciono tanto el contexto como la oportunidad idonea para la faccion reformista.

Por un lado, los tradicionalistas acabarian fundando el Partido de la Felicidad (Saadet
Partisi, SP), donde el significado del propio concepto de felicidad en este caso mantiene

connotaciones sobre el estado de satisfaccion que provee la autorrealizacion espiritual.*%8

Y por
el otro, los reformistas configuraron en un primer momento el “Movimiento de los Virtuosos”
(Erdemliler Hareketi), lo que mas tarde se convertiria en el AKP/AK Parti, fundado el 14 de agosto
del 2001. A pesar del pedigri islamico de la gran mayoria de sus miembros, el partido ha tratado
constantemente desde su fundacion de presentarse como un partido conservador en lugar de
religioso pudiéndose anadir también los esfuerzos de los miembros del partido por demostrar su
“devocion” por la figura de Mustafa Kemal, Atatiirk. Lo anterior pudo constatarse en la

conferencia de prensa que presentaba al partido, puesto que la sala del evento estaba cubierta por

un enorme retrato de Atatirk y todos los presentes guardaron un minuto de silencio en su

406 Mustafa Unal. “Delege kararinda ¢ok zorlandi” [La eleccién de los delegados fue muy dificil]. Zaman,
15/05/2000. En linea http://arsiv.zaman.com.tr/2000/05/15/yazarlar/1.html (Consultado el 13/12/2013).

407 thsan D. Dag1. “Post-Islamism a la Turca”. En Asef Bayat (ed.) Post-Islamism: The Changing Faces of Political
Islam. Oxford: Nueva York: Oxford University Press, 2013, p. 85. Pagina web de la AMGT. En linea
http://www.igmg.org/tr/anasayfa.html (Consultada el 16/11/2014).

408 R. Quinn Mecham. “From the ashes of virtue, a promise of light: the transformation of political Islam in Turkey”.
Third World Quarterly, 25:2 (2004), pp. 339-358.
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memoria. Tras la finalizacién del acto, Erdogan junto a los miembros fundadores visitaron el

mausoleo ubicado en Amitkabir para presentar sus respetos al “progenitor de los turcos”.*%

Mientras que el SP prefiri6 adherirse al tradicional apoyo de su base/network en el ambito
local a pesar de los drasticos cambios politicos en la coyuntura tanto doméstica como
internacional, por el contrario, el AK Parti construy6d la nueva identidad del partido sobre la
esencia de la moderacion en el &mbito religioso y el neoliberalismo en lo econémico declarando
que habian evolucionado con el tiempo adaptdndose asi a las cambiantes condiciones de la
coyuntura internacional.*!® El Consejo de Miembros Fundadores (Kuruyu Uyeler) del AKP esta
compuesto por setenta y cuatro miembros, trece de ellos son mujeres y cincuenta y uno fueron
anteriormente diputados del FP, considerados también como ‘el nucleo duro del partido e
integrado por una serie de jovenes reformistas. El miembro mas destacado de esta tendencia sera
el futuro XI Presidente de la Republica, Abdullah Giil. En segundo lugar, se integran en el AKP una
serie de politicos procedentes de partidos del centro-derecha conservador y, mas concretamente
del Partido de la Madre Patria (ANAP) de Turgut Ozal y del Partido del Camino Verdadero (DYP) -
Partido Democrata (DP) de Siileyman Demirel. Un tercer grupo sera el de los tecndcratas, muchos
de los cuales no procedian de ningun partido o poseian un perfil heterogéneo o difuso que va del

nacionalismo a la izquierda”.*!!

A pesar de su inhabilitacion, Erdogan fue declarado lider del partido debido a que el AM
dictamin6 que podia encabezar un partido politico, aunque la legalidad de ocupar posteriormente
un cargo publico a causa de su condena se mantuvo en duda. Bajo el liderazgo de Erdogan se
sumaron algunas figuras influyentes de centro-derecha como los hermanos Hiiseyin y Omer Celik,
Ali Coskun, Akif Giille, Cemil Cigek, Hasan Murat Mercan, Abdiillatif Sener, Mir Dengir Firat, Nevzat
Yalgintas, Erkan Mumcu, Nazh Ilicak o Abdiilkadir Aksu. Finalmente, Biilent Aring, otro historico

lider islamista, seria el portavoz del grupo parlamentario.*!?

Aring naci6 el 25 de mayo de 1948 en la antigua capital del Imperio otomano, Bursa. Tras
perder a su padre a la temprana edad de doce afios se trasladd junto a su familia a la ciudad de

Manisa para mas tarde graduarse en derecho por la Universidad de Ankara. Su interés por la

409 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 188.

410 Sakir Dingsahin. “A Symptomatic Analysis of the Justice and Development Party’s Populism in Turkey, 2007-
2010”. Government and Opposition, 47: 4 (2012), pp. 618-640.

411 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP..., pp. 69-70. Miembros fundadores (Kuruyu Uyeler,
KU) del AK Parti. En linea http://www.akparti.org.tr/english/yonetim/kurucu-uyeler (Consultado 13/12/2013).

412 Ergun Ozbudun. “From Political Islam to Conservative Democracy: The Case of the Justice and Development
Party in Turkey”. South European Society & Politics, 11: 3-4, (2006), p. 543.
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politica comenz6 durante sus primeros afios de universidad cuando fue coordinador de la rama
juvenil del MSP en Manisa y mds tarde presidente provincial del partido en aquella ciudad.
Posteriormente, en un mitin del RP celebrado el 13 de octubre de 1985 en el que supuestamente
se vertieron graves insultos sobre Atatiirk fue condenado junto a otros miembros del partido a dos
afios de prision aunque finalmente el Tribunal Supremo de la Replblica de Turquia (Turkiye
Cumhuriyet Yargitay Baskanligr) anularia la condena. Tras dos tentativas electorales fallidas fue
elegido diputado por Manisa en las elecciones generales de 1995. En los siguientes comicios fue
nuevamente elegido como diputado y también vicepresidente ejecutivo del FP a nivel nacional.
Tras el cierre del citado FP, se uni6 al AKP. Con dicho partido fue reelegido diputado por Manisa
y después por Bursa en las elecciones de 2007 y 2011 respectivamente. Desde 2009 hasta

noviembre de 2015 ha sido Presidente del Parlamento, Viceprimer ministro y Portavoz del gobierno.

Por otro lado, el 4 de noviembre de 2002, un dia después de las primeras elecciones
generales que vencid el AKP, el diario conservador Sabah (la Mafana) abrio su edicion con el
titular “Anadolu ihtilati” (la revolucién de Anatolia), proponiendo asi al partido como el
representante (agente) politico del supuesto hogar de los auténticos, humildes y no corruptos
islamo-turcos que habrian sido dominados y oprimidos por la élite laica y modernista (militar-
civil) kemalista, la misma que se resiste a las demandas que cuestionan la calidad democratica

del pais.*!?

No obstante, la “estructura de oportunidad politica” (siyasal firsati yapisi, SFY) proveida
por el movimiento islamista durante la primera mitad de la década de los afios noventa, segun
Banu Eligiir, funciondé como una de las precursoras mas importantes del posterior éxito electoral
del AKP. Eligiir también considera que la SFY explica la celeridad de los movimientos sociales,
manifestando la correspondencia entre una dindmica organizativa y la enmarcacién de procesos
democraticos. Si bien la primera “se define por el nivel de organizacion junto a la estrategia y los
objetivos jugando un papel fundamental en la fase de emergencia del propio movimiento. A
partir de entonces, la estructura organizativa del movimiento en si misma se aproximara a ocupar
el “centro”. Y el segundo, define como determinados significados compartidos por los actores de
los movimientos van acompafiados de la accion colectiva, favoreciendo al movimiento en cada

etapa de su desarrollo”.*!*

413 «“Anadolu ihtilati” [La revolucion de Anatolia]. Sabah, 11/04/2002. En linea http://arsiv.sabah.com.tr/2002/11/04/
(Consultado el 14/12/2013).
414 Op. cit. Banu Eligiir. The mobilization of political..., pp. 12-13.
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Para el introductor del término, Peter K. Eisinger, la SFY se sitia “en el grado de
probabilidad que dispone un partido politico de ser capaz de acceder al poder y manipular
posteriormente bajo sus intereses a todos los demas grupos del sistema politico convirtiéndose
asi en hegemonico. En este contexto, las variables de “tiempo” y “destino” seran dependientes en
gran medida de las oportunidades que ofrezcan tanto los “insurgentes” en la cambiante estructura
institucional como también en la disposicion ideoldgica de aquellos que estuvieran en el
poder”.*1> Por su parte, Doug McAdam, establece cuatro criterios para la identificacion de una
SFY en “la relativa apertura o el cierre institucionalizado del sistema politico”, “la presencia o
ausencia de aliados en la élite estatal”, “la estabilidad o inestabilidad de las alineaciones de la
élite” y “la capacidad y propension del Estado hacia la represion”. Mientras que el primero “es un
aspecto relativo a la estructura tanto formal como legal e institucional de un Estado, el segundo y

tercer elemento describen la estructura informal de las relaciones de poder del ente estatal”.*!'®

Como veremos a lo largo de toda la segunda parte del presente capitulo, si bien la primera
SFY (1980-1991) devino de la explotacion de “oportunidades politicas” por parte del movimiento
islamista debido a su relacion de conveniencia con el establishment kemalista, la segunda (SFY2)
(1991-1997), fue provista gracias al producto obtenido de la combinacion de una serie de
“oportunidades” y “espacios” politicos tales como el mal funcionamiento y la corrupcion
sistematica del Estado junto a las dinamicas organizativas tanto de “la estructura legal del sistema
de gobierno” como de “la estructura informal de las relaciones de poder caracteristica del
sistema politico”.*!” Sin embargo, los islamistas, tras haber instaurado un robusto network de
movilidad social en el ambito de lo local no s6lo enmarcaron su proyecto politico en uno de
caracter sistémico mediante la retérica politica del “Orden Justo” (Adil Dlizen) sino que también, y
a diferencia de los principales partidos politicos del momento, la posterior explotacion de la
SFY2 capacitd a los propios islamistas para competir con éxito en las elecciones generales

celebradas el 25 de diciembre 1995.

415 Op. cit. Peter K. Eisinger. “The Conditions of Protest Behavior in American Cities”. American Political Science
Review, 67: 1 (1973), pp. 124-125. En linea http://irp.wisc.edu/publications/dps/pdfs/dp10872.pdf (Consultado el
15/11/2014).

416 Op. cit. Doug McAdam. “Conceptual Origins, Current Problems, Future Directions”. En Doug McAdam, John D.
McCarthy y Mayer N. Zald. Comparative Perspectives on Social Movements: Political Opportunities, Mobilizing
Structures, and Cultural Framings. Nueva York: Cambridge University Press, 1996, pp. 27-28.

417 Banu Eligiir. The mobilization of political..., pp. 278-283.
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A su vez, el contexto politico que vio nacer al AKP se caracterizaba por un “fallido
sistema de partidos debido a la desacreditacion de los partidos mayoritarios tras mostrar una
clara incapacidad para evitar la crisis no s6lo politica sino también econdmica; una oposicidon
débil o ausente; una alianza politica sin precedentes de las fuerzas sociales anteriormente en
conflicto como los grupos descontentos pro-islamicos, grupos sociales desconcertados
econémicamente y especialmente los grupos mas sensibles a las fuerzas del mercado como la
¢lite empresarial asi como los funcionarios publicos y asalariados que perdieron sus empleos,
inversiones y ahorros con el aumento de la inflacidon; un mayor nivel de apatia politica; la
busqueda de un nuevo partido pro-islamico y la convocatoria nacional para la creacion,

mantenimiento y estabilidad a toda costa de la economia”.*!®

Por todo ello, el notable éxito electoral del DP en la década de los afios cincuenta (56,6%),
del ANAP en los ochenta (45,14%) y del citado RP (21,38%) en los noventa son considerados
como tres de los fendmenos electorales mas interesantes en la politica turca del pasado siglo,*'’
el resultado de las elecciones del 3 de noviembre de 2002 (34,3%) y la posterior consolidacion del
AKP como fuerza politica dominante en el poder tras sucesivas victorias en elecciones
municipales (42% en 2004, 39% en 2009 y 45,5% en 2014), generales (46,6% en 2007, 49,9% en
2011, 40,9% y 49,4% en junio y noviembre de 2015 respectivamente) y presidenciales (51,79% en
2014) deben ser vistas como un punto de inflexion en el orden politico turco, puesto que se
habrian creado las condiciones y el contexto politico 6ptimo para la resolucion de una pugna
clave para el entendimiento de la Ciencia Politica en la Turquia contemporanea: el

paradigma/fractura centro-periferia.**°

418 Op. cit. Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party? Promises and Limits of Turkey’s Justice and Development Party”. En
M. Hakan Yavuz (ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Party. Salt Lake City: The
University of Utah Press, 2006, p. 114.

419 Cfr. Ziya Onis y E. Fuat Keyman. “Turkey at the Polls..., p. 112.

420 Soli Ozel. “After the Tsunami”. Journal of Democracy, 14: 3 (2003), pp. 80-94 y Sabri Sayar1. “Party system and
democratic consolidation in Turkey”. En Carmen Rodriguez, Antonio Avalos, Hakan Yilmaz y Ana L. Planet (eds.)
Turkey’s Democratization Process. Londres: Routledge, 2014, p. 94.
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Figura II. El éxito electoral del AKP en las elecciones generales del 2002
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Fuente: elaboracion propia

Como se puede observar en la “Figura II”, el éxito electoral del AKP en las elecciones
generales de 2002 se debid al contexto electoral idoneo anteriormente citado junto al
aprovechamiento de los “espacios de oportunidad politica” provistos durante la década de los
afos noventa. A todo lo anterior debemos afadir también un tipo de “nuevo pensamiento
islamista” gracias a la puesta en marcha de un novedoso entendimiento de la politica eludiendo
en cierta manera el populismo, el uso de la instrumentalizacion politica de la religion y la
corrupcion. Asi, el AK Parti se reafirmo en la busqueda de un nuevo contrato social entre las
diferentes facciones de la sociedad turca. Dicha sintesis estuvo basada, en gran parte, sobre una
base de deseo reformista liberal y las distintas sensibilidades culturales conservadoras de

connotacion religiosa latentes en el pais euroasiatico.*?!

Después de ganar las elecciones, el partido no tardd ni una semana en ofrecer seis
garantias (alti giivence) que de alguna manera sosegaran al establishment kemalista: no interferir
en la vida cotidiana de los ciudadanos; acelerar el proceso de plena adhesion a la UE; fortalecer

la integracion de Turquia en un mundo globalizado; comprometerse con la ejecucion del

421 Stephen Kinzer. “The Quiet Revolution”. The American Prospect, 14/11/2003. En linea
http://prospect.org/article/quiet-revolution (Consultado el 14/12/2013).
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programa del Fondo Monetario Internacional (FMI); no anteponer el fin de la prohibicion del velo a
otros problemas y no tensar el pais ni provocar un nuevo proceso como el iniciado el 28 de

febrero de 1997.4%

En resumen, como sostiene Thsan D. Dagi, esta novedosa comprension se basa en una
estrategia politica a tres niveles: el primero de ellos se establece en la “adopcion de un lenguaje
que actie como escudo discursivo mediante el uso de la democracia y los DDHH; el segundo
nivel comprende la movilizacidn social como una forma de apoyo popular y legitimidad
democratica y el tercero, en la construccion de una coalicion democrata liberal con sesgos
modernos y/o seculares que reconozcan al AKP como actor legitimo en el sistema politico

turco” 423

422 “6 giivence” [6 garantias). Hurriyet, 04/10/2002. En linea
http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/haber.aspx?id=107530 (Consultado el 03/05/2015).

423 Op. cit. Thsan D. Dag1. “The Justice and Development Party: Identity, Politics and Human Rights Discourse in
the Search for Security and Legitimacy”. En M. Hakan Yavuz (ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy
and the AK Party. Salt Lake City: University of Utah Press, 2006, p. 89. En linea
http://www.policy.hu/dagi/leftmenu/files/ AKPyavuz2005.pdf (Consultado el 05/05/2015).
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[I.1.1 El islam popular y la tendencia islamista reformista-democratica
en las raices del AKP

Para una mejor comprension de la citada “revolucion silenciosa”, debemos retroceder
hasta la formacion el 26 de enero de 1970 del MNP tras el abandono por parte de Necmettin
Erbakan del Partido de la Justicia (Adalet Partisi, AP). Como se ha dicho anteriormente, el intento
del AKP de proyectar una inclusiva y novedosa imagen en la que “abandonaba” el islamismo
reformista-democratico en su léxico politico mantenia el objetivo de convertirse en un modelo de
partido politico de masas bajo la perspectiva del centro-derecha conservador, o los pertenecientes
a la “sintesis turco-islamica” (tlrk-islam sentezi), enfatizando por ello sus diferencias con
asociaciones, movimientos y partidos politicos islamistas precedentes que trataban de rememorar
la tradicion ideoldgica de la “Vision/Perspectiva Nacional” (Milli Goriis, MG), promovida en 1969

por Erbakan durante su primer exilio en Suiza.***

El propio Erbakan, mas conocido como hoca (maestro), de ocupacion cientifica y ex
docente de la Universidad Politécnica de Estambul (Istanbul Teknik Universitesi), sintetiza el
idealismo islamista de tipo tradicional, dedicado a la realizacion de obras literarias de corta
extension, que hacian apologia de la religion del Profeta y criticaban, entre otras cosas, el caracter
cristiano, mason y sionista del partido en el poder por aquella época, el AP de Siileyman Demirel.
Todo ello supuso un hito fundamental en el desarrollo del islam politico turco, siendo el germen
de la transformacion del discurso y la practica politica islamista posterior, debido a su clara
orientacion isldmica que prodigaba una ferviente religiosidad basada en el islam popular de las

cofradias sufies.*?

Pero sobre todo puede decirse que el movimiento politico de la MG fue el “alma” del
islam politico de filiacion Naksibendilik, puesto que miembros fundadores del MNP como
Siileyman A. Emre, Ismail Miiftiioglu, Hiisamettin Fadiloglu, Hiiseyin Abbas, Fehim Adak, Hasan Aksay
o el propio Erbakan eran miembros de la misma tarikat. A pesar de que los partidos politicos
relacionados con el movimiento islamista fueran prohibidos uno tras otro en el convulso

escenario politico turco de la época, los miembros de la orden consideraron como fundamental la

424 Cfr. Imanol Ortega. “La Primavera islamista y el modelo turco”. En Paloma Gonzilez del Mifio (dir.) La
primavera arabe ¢una revolucion regional? Madrid: Universidad Complutense de Madrid, 2013, pp. 214-238. En
linea https://docs.google.com/uc?id=0BIK-KHTxvxMMQXNsejhNb0QwXzQ&export=download.

45 Cfr. M. Hakan Yavuz. “Milli Goriis Hareketi: Muhalif ve Modernist Hareket [El Movimiento de la
Vision/Perspectiva Nacional: un Movimiento Modernista de Oposicion]”. En Tanil Bora y Murat Giiltekingil.
Modern Tiirkiye'de Siyasi Diisiince [El Pensamiento Liberal en la Turquia Moderna], vol. 6, Islamcilik [Islamismo].
Estambul: Iletisim Yayinlari, 2004, pp. 591-603.
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existencia de un partido politico islamista con el objetivo primordial de servir a las personas

piadosas.

Otra de las organizaciones religiosas que ha influenciado al movimiento islamista de
caracter politico fue la Nurculuk, aunque en menor medida que la anterior, debido a que la
cooperacion con el movimiento Nurcu no dur6 mucho. Los diputados y a la misma vez cofrades
pertenecientes a dicha organizacion religiosa se sentian incomodos con la forma en la que el
partido estaba siendo dirigido por la figura politica de Erbakan. Como miembros de una
organizacion islamica diferente, los Nurcular rechazaron la idea de que la inica manera de servir
al Islam debia ser en virtud de un liderazgo politico fundamentado en la figura del lider

carismatico.*?¢

En virtud de lo expuesto, aunque a menudo se utiliza el término “islamismo” para
englobar a todo el movimiento, en el caso concreto de Turquia, el propio término no puede ser
concebido de forma monolitica debido al cardcter plural y la diversa implicacion de diferentes
grupos con objetivos e intereses dispares. Como veremos a continuacion, las tres organizaciones
(Naksibendilik, Nurculuk y Milli Goriis) son consideradas también como las principales precursoras

y fuentes de legitimidad politica en la posterior sugestion del AKP.*?

426 Fulya Atacan. “Explaining Religious..., p. 191.
427 Thierry Zarcone. El islamen la..., pp. 192-194.
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[I1.1.1.1 Las entidades religiosas Naksibendilik y Nurculuk

Como se ha dicho, la tarikat Naksibendilik ha sido parte de la historia y la cultura turca
durante varios siglos. Sin embargo, al igual que las demds ordenes religiosas, ha sufrido
especialmente durante la segunda mitad del pasado siglo un apreciable proceso de
transformacion en paralelo con el pais para adaptarse no sélo a la nueva realidad sino también a
la floreciente sociedad del momento. Algunos de sus lideres y miembros destacados aceptaron
cargos en la Administracién pablica dentro del Directorio de Asuntos Religiosos (DIB) para
“esconder” sus actividades y utilizar las mezquitas de propiedad estatal como nuevos centros de
activismo sufi.*?® Con la emergencia como seyh en la orden de M. Zahid Kotku, lo cual derivo en
un mayor atractivo de la hermandad para las masas populares, grupos de estudiantes
universitarios empezaron a reunirse alrededor de ¢l y fortalecieron la influencia politica de la
secta, creando el linaje Naksibendi que mas tarde conectara a la mayoria de los cuadros dirigentes
de la MG y del AK Parti, incluyendo al propio Erdogan. Kotku fue crucial en la transformacion de
la orden y en la creacion de un “referente” para la mayoria de los movimientos sociopoliticos

contemporaneos islamo-turcos.*?’

Durante la década de los afios setenta, los miembros de la hermandad comenzaron a
establecerse en puestos claves de otras instituciones publicas como la Organizacién para la
Planificacion Estatal (Devlet Planlama Teskilati, DPT), siendo este hecho crucial para la posterior
consolidacion de la organizacion religiosa. Mas tarde, bajo la considerada como “década Ozal”
(1983-93), quien comenzo su carrera politica de alto nivel como presidente de la DPT, permiti6 a
los miembros de la orden Naksibendi “conectar” con la estructura del Estado como nunca antes se
habia visto en la historia contemporanea de Turquia. Ademas de sus conexiones con Ozal y sus
familiares, Kotku también influencié a otros politicos clave en afios venideros. Por ejemplo, sus
puntos de vista econdmicos, politicos y sociales atrajeron a Necmettin Erbakan, fundador y lider

politico del MNP, MSP y RP entre 1973 y 1998.

Algunas de las ideas de Kotku podian verse reflejadas en el modus operandi de los
sucesivos partidos islamistas de la MG, como los factores que impulsaban al énfasis de Erbakan
sobre el papel de los medios de comunicacién o la importancia de la industrializacion en el
control de las principales corporaciones y empresas del pais. A todo ello, “el nacionalismo

excéntrico de la ideologia de Erbakan, combinado con los valores culturales, tradicionales y

428 M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim..., p. 140.
429 Serif A. Mardin. Religion and Social..., pp. 58-60.
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religiosos de caracter conservador, constituye la columna vertebral de todos los partidos

dirigidos por él y por el movimiento de la MG”.*°

En relacion con lo anterior, el caracter nacionalista de la hermandad estaria directamente
conectado con los principios republicanos del kemalismo. Se debe senalar, sin embargo, que la
vision del mundo en el ambito nacionalista de Kotku diferia considerablemente de la ideologia de
los partidos liderados por Erbakan. La vision del seyh no estaba dirigida contra el Estado, el
establishment o el sistema politico turco y tenia poco en comin con el islam politico mas
radicalizado, representado por organizaciones juveniles como los Akincilar (Guerreros), en
principio afines a la MG. A medida que, durante la década de los afios setenta, los conflictos
entre el Comité Ejecutivo Central y las organizaciones juveniles del MNP fueron acrecentandose,
todo ello mostrd la preexistencia en el movimiento islamista de lo que “podia parecer como su
propio “centro” y “periferia”.**! La “periferia”, es decir, los grupos juveniles de los Akincilar
aparecieron para optar por un proyecto de ingenieria social contemplado bajo un cambio
sociocultural de carécter radical. Estas controversias entre la Secretaria General del partido y la
organizacion juvenil afiliada al mismo muestran que los movimientos islamistas en Turquia no
serian totalmente homogéneos y, en consecuencia, no existe manera alguna de entender la

hegemonia politica en la sociedad turca basado en el analisis de una sola parte”.*3?

Kotku, en su lugar, cambié la tradicion Naksibendi introduciendo un nuevo cddigo
procedimental en el movimiento islamista que enfatizaban la autonomia y legitimacion a través
de la organizacion y una recia modernizacion. Cuando el ANAP de Ozal accedio al ejecutivo tras
ganar las elecciones de 1983, una peculiar combinacion de modernizacion, liberalizacion
economica y ensefanzas Naksibendilik eran caracteristicas fundamentales de la ideologia que
sustentaba el gobierno en el poder. Para Tirker Alkan, “el crecimiento y la libertad de
movimientos de la experiencia islamista a partir de 1960 y la generacion de vinculos entre los
diferentes valores en los &mbitos publicos y civiles logrados con el auge de los partidos politicos
islamistas, todo ello debe ser visto como las consecuencias naturales heredadas del régimen

kemalista y un éxito para la democracia turca”.**

430 Op. cit. Ali Yasar Saribay. “Refah Partisi’nin Ardindaki Sosyo-Politik Dinamikler [Tras la Dindmica Socio-
Politica del Partido del Bienestar]”. Tiirkiye Giinligii, 27 (1994), pp. 19-23.

41 Serif A. Mardin. “The Naksibendi Order in Turkish History”. En Richard Tapper (ed.) Islam in the Modern
Turkey: Religion, Politics and Literature in a Secular State. Nueva York: I. B. Tauris, 1991, p. 132.

432 Op. cit. Ozlem B. Akkaya. The National Outlook..., pp. 53-54. Por otro lado, para una aproximacién al
islamismo radical y moderado en Turquia se puede consultar cfr. Niliifer Narli. “Moderate Against Radical
Islamicism in Turkey”. Zeitschrift Fur Turkeistudien, 1: 96 (1996), pp. 35-59.

433 Op. cit. Tiirker Alkan. “The National Salvation Party in Turkey”. En Metin Heper y Raphael Israeli (eds.) Islam
and Politics in the Modern Middle East. Londres: Sydney: Croom Helm, 1984, p. 86.
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Sin embargo, tras el fallecimiento del seyh daria comienzo el primer conflicto abierto
entre miembros del Refah que, a su vez, pertenecian a la misma orden. Dicha cofradia rechazo la
percepcion singular de servir al Islam como permaneciendo unicamente bajo un determinado
liderazgo encarnado por la figura carismatica de Erbakan. En tltima instancia, dicha
conflictividad derivo a principios de los afios noventa en la escision entre el jeque del grupo,
Mahmud Esat Cosan (1938-2001) quien sucedié a Kotku tras su muerte, y Erbakan. El nuevo seyh
afirmaba que Erbakan al declararse independiente también se habia autoproclamado como lider
absoluto del movimiento y comenzd a criticar abiertamente a las 6érdenes sufies. Pero no seria
hasta que el RP comenz6 a ganar mas apoyos de diferentes grupos y organizaciones islamicas
cuando el lider islamista se sintid seguro para reemplazar a cofrades de la tarikat por miembros

del partido sin ninguna vinculacién con la misma.

Por otro lado, el segundo movimiento influyente en la posterior creacion del AK Parti esté
protagonizado por una comunidad religiosa (cemaat), en este caso la Nurcu (también conocidos
como Nurculuk), considerada como una de las comunidades sociopoliticas mas poderosas y
eficaces de la Turquia contemporanea. La fundacion de la organizacion se remonta a los escritos
de Bedilizzaman Said Nursi en la década de los afios veinte del pasado siglo. Segin M. Hakan
Yavuz, Nursi intent6 flexibilizar la identidad turco-musulmana con un nuevo mapa cognitivo
mediante la actualizacion de la terminologia y el lenguaje islamico, proporcionando asi un
novedoso Iéxico con el que pudieran participar en los debates que proponia la Modernidad
referidos a la ciencia, la libertad o la democracia. Por lo que, en cierta manera, trat6 de
“domesticar” la ciencia y los discursos de la modernidad con el lenguaje islamico facilitando asi
la difusion del conocimiento cientifico en los paises musulmanes.*** Por su parte, para Tariq
Ramandan, “Nursi consideraba que la accion social debe ocupar el primer lugar y establecid por
ello como prioridad el trabajo educativo que procuraba la organizacion para todo el pueblo y a

todos los niveles de la sociedad”.**

El origen del movimiento se caracterizd, en un primer momento, como de resistencia
contra el proceso de modernizacion kemalista, pero sus oportunidades para la movilizacion de la
sociedad civil fueron mejorando enormemente con la transicion del sistema politico turco al
multipartidismo durante la década de los afios cincuenta.**® En la accion reformista llevada a

cabo por Nursi, prosigue Ramadan, todo es nuevo: “los métodos de trabajo no son los mismos que

434 M. Hakan Yavuz. Islamic political identity..., p. 174.

435 Op. cit. Tariqg Ramadan. El reformismo musulman..., p. 170.

436 Zeki Saritoprak. “Islam and Politics in the Light of Said Nursi's Writings”. Islam and Christian-Muslim
Relations, 19: 1 (2008), pp. 113-126.
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nos habiamos encontrado en S. Jamal-al-din al-Afghani (1838-1897), Muhammad ‘Abduh (1849-
1905) o M. Rashid Rida (1865-1935). El “maestro” (hoca en turco), como también era conocido
Nursi, ha presentado un marco; ha fundado la actuacién sobre las bases de las referencias
religiosas, de las que tiene un conocimiento excelente; por otro lado, ha difundido una corriente
de pensamiento amplio que engloba todos los aspectos de la vida social, politica y econdmica;
finalmente, ha orientado su discurso hacia la practica concreta apoyandose en las competencias
necesarias para llevar mas lejos las reflexiones y las realizaciones; en resumen, Said Nursi ha
creado un movimiento, un movimiento cuya dinamica ha generado a partir de una estructura

fuerte y exigente”.*’’

En términos ideoldgicos, el movimiento sostiene un caracter tanto prospectivo como
proactivo que ofrece, a su vez, un marco conceptual que mantiene la creencia sobre una
transicion de un pueblo sometido a la transformacion de una comunidad confesional (inang
toplulugu) a una sociedad nacionalista y laica (millivetci laik toplum).**® Tras las reformas
constitucionales aprobadas con la instauracion de un régimen republicano en 1923, el impacto de
la religién en la vida cotidiana de la sociedad se redujo drasticamente. La tnica solucion para
modernizar el Estado introduciendo el pensamiento positivista occidental como base para la
modernizacion fue visto como una ruptura radical con el pasado religioso privando asi a las
autoridades religiosas de formar modelos de conocimiento. Los escritos de Nursi abarcaron el
desmoronamiento de la autoridad religiosa con el establecimiento de dualismos que enfatizaban
la necesidad de ciencia y religion; libertad y fe o modernidad y tradicion. Sus ensefianzas

situaron como protagonista al Islam a modo de agente transformador econdmico y social del pais.

En este sentido, la matriz del movimiento Nur se define en un nuevo entorno urbano para
la comunidad musulmana impartiendo muchos cursos religiosos y circulos de lectura privados
(dershane). El network proporcionado por las citadas dershaneler provee de una identidad
significativamente diferente a la Nur cemaati de otros movimientos islamicos de la Turquia
moderna. En consecuencia, lo expuesto anteriormente podria considerarse como una vision
ascética del principio de laicismo, en el que la gran mayoria de movimientos, asociaciones y
comunidades isldmicas mantenian la tendencia de “guardar silencio” sobre el modelo de laicismo
impuesto en la época republicana, dado que evitaban de manera misantropa la politica y en su

lugar “preferian centrarse en la provision de servicios religiosos como la ensefianza del Coran, la

437 Op. cit. Tariq Ramadan. El reformismo musulman..., p. 172.
438 Niliifer Gole. “Islami Dokunulmazlar, Laikler ve Radikal Demokratlar” [Intachable Islam, Laicos y Democratas
Radicales]. Tiirkiye Giinliigii, 27 (1994), p. 13.
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apertura de residencias para estudiantes o las citadas anteriormente dershaneler”.**

A nivel individual, la identidad Nurculuk establece un marco conceptual para entender la
interaccion social a nivel comunitario que también funciona como limite en relacion a otros
grupos sociales. Sin embargo, tras la muerte de Nursi en 1960 el movimiento quebrd al
transformarse en parte también al cardcter plural del movimiento provocando no so6lo diferentes

interpretaciones de la obra del 4oca sino también una variedad de grupos.

439 Op. cit. Ahmet T. Kuru. “Reinterpretation of Secularism in Turkey. The Case of Justice and Development Party”.
En M. Hakan Yavuz (ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Party. Salt Lake City: The
University of Utah Press, 2006, pp. 139-140.
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II1.1.1.2 La Vision/Perspectiva Nacional y el Partido del Orden Nacional

En ultimo lugar, el tercer movimiento fundamental para el posterior “atractivo” politico
del AKP seria la “Vision/Perspectiva Nacional”, que hasta la aparicion del MNP el 26 de enero de
1970, estuvo representado por un mosaico de pequefios partidos sin influencia politica o
ideologica. El primer partido politico de tendencia islamista en la Republica de Turquia fue el
Partido del Desarrollo Nacional (Milli Kalkinma Partisi, MKP), fundado el 18 de julio de 1945 por
Cevat Rifat Atilhan (1892-1967), quien enarbolaba ideas contrarias a la laicidad, la masoneria y el
sionismo. En una segunda etapa, tras el fracaso en las elecciones de 1950, aunque con nuevo
nombre, surgid el Partido Conservador Turco (Tiirk Muhafazakar Parti, TMP) que insistia en la

recuperacion del legado otomano y la unidad turco-arabe.**°

En sus origenes, la MG simboliza un sistema de ideales y valores interconectados de
caracter moral y ético tradicional de la sociedad turca. El resto de la retorica del movimiento,
como el establecimiento de vinculos mas estrechos con otros Estados musulmanes, la
industrializacion, un orden econdémico justo y la fundacién de una “Gran Turquia” seria de
importancia secundaria. Esencialmente y en lineas generales, el movimiento ayudo6 a desarrollar
una estrategia electoral catch-all (atrapalo todo) a los partidos islamistas ligados al mismo,
apremiandoles, a su vez, a que promovieran tres elementos clave para aumentar su “atractivo
popular”: una idea de Ummet o comunidad de creyentes musulmanes, énfasis en una economia
“estatista” y una avenencia nacionalista que, en teoria, comprendia el respeto al establishment

kemalista.

Con todo ello, los objetivos principales del movimiento se fundamentan en cuatro pilares:
cultura (kultdr), industrializacion (sanayilesme), justicia social (sosyal adaletin) y educacion
(egitim).**! Binnaz Toprak considera que con el objetivo de diferenciar al partido de todos los
demas, los cuales eran considerados como “simples imitadores” (taklit¢iler) y miembros del
“club de Occidente”, los islamistas propusieron una “forma de vida musulmana” (“yasam
Musliman yolu) que procurase un cambio social, acompafiado también de un fuerte proceso de

industrializacion.**?

440 Carmen Rodriguez. Turquia: la apuesta..., pp. 85-89.

41 Necmettin Erbakan. Milli Gériis [Vision/Perspectiva Nacional]. Estambul: Dergah, 1975, p. 24. En linea
http://kurzman.unc.edu/files/2011/06/Milli Gorus part 1.pdf
http://kurzman.unc.edu/files/2011/06/Milli_Gorus_part_2.pdf (Consultado el 20/04/2015).

442 Binnaz Toprak. “Islam and Democracy in Turkey”. Turkish Studies, 6: 2 (2005), pp. 181-183.
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El proyecto politico de la MG también llevaba incorporado una finalidad civilizatoria de
caracter islamica, dado que Erbakan sugiri6 la cooperacion con el mundo musulman mediante el
establecimiento de tres instituciones supranacionales de marcado caracter islamico, alternativas a
las oficiales del mundo occidental: una Organizaciéon de las Naciones Unidas (ONU) en
representacion de los paises musulmanes; una organizacion de defensa similar a la Organizacion
del Tratado del Atlantico Norte (OTAN); una unidén econémica con una moneda y una organizacion
cultural comun similar a la propuesta por la institucion comunitaria de la UE. Erbakan presuponia
que, tras la llegada al poder de la MG, una ola revolucionaria se extenderia por todo el mundo
musulman y los gobiernos imitadores de Occidente serian derrocados.*** Todo lo anterior es
sustentado actualmente por intelectuales como Sezai Karakog, quien afirma que las “artificiales”
fronteras politicas propuestas por los Estados-nacion habian provocado la division de la
comunidad islamica y por ello debian ser sustituidos por una “Gran Federacion Islamica” (Buyuk

Islami Federasyonu).***

A su vez, el movimiento se propuso conseguir el apoyo estratégico y financiero
permanente de la didspora turca mediante organizaciones en el exterior como la Organizacion
Europea para la Vision/Perspectiva Nacional (Avrupa Milli Goriis Teskilati, AMGT): “las masas de
inmigrantes turcos a Europa, y especialmente a Alemania, fue un recurso formidable para el
crecimiento y expansion del citado movimiento, teniendo en cuenta que la gran mayoria de
inmigrantes turcos procedian de zonas del interior en la que persistian modos de vida muy
tradicionales y sufrian el natural desarraigo en los paises occidentales y cristianos de destino.
Con todo ello, el movimiento estaba libre de las ciclicas persecuciones de los gobiernos
seculares”.*** Esta dimension exterior de la identidad politica islamica se refiere a la percepcion
e interacciones que mantiene la MG con la diaspora turca. Por ello, una de las principales
caracteristicas del movimiento islamista turco ha sido el neotomanismo, también conocido como
nuevo otomanismo (yeni-Osmanlicilik). En este sentido, en una entrevista del periodista Rusen
Cakir con Olivier Roy, el segundo argumentaba que el propio movimiento islamista en Turquia es,
ante todo, nacionalista dado que el Islam estd interrelacionado con la idea de nacion/patria turca,

pero todo ello también incluye a la diaspora en Europa, la cual sigue manteniendo su identidad

443 Necmettin Erbakan. Islam ve Ilim [Islam y Ciencia]. Estambul: Furkan Yayinlar1, 1994, pp. 69-73.

444 Metin Gurcan. “Seventh Son of the East: Sezai Karakog¢ and His Doctrine of Revival”. Turkish Studies, 16: 1
(2015), pp- 1-19. En linea
https://www.academia.edu/attachments/37224673/download file?st=MTQzNDEyODgyNiw4OC4xLiQwLjEzMSw

xMjUONTI1 &s=swp-toolbar (Consultado el 12/06/2015).

445 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP..., pp. 54-55.
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nacional y relaciones con su pais de origen. Pero ademas de la dimension territorial, Roy resalta

también el papel del legado otomano en la evolucion del movimiento islamista turco.*¢

Segun Korkut Ozal (n. 1929), miembro del MNP y MSP, Ministro de Alimentacion,
Agricultura y Ganaderia en el Gobierno de coalicion CHP-MSP de 1974 y Ministro de Interior en
1977, el objetivo primordial de la MG era trasladar el sistema de valores de connotacion islamica
implicito en el pueblo turco al terreno politico teniendo en cuenta, no obstante, la situacion
sociopolitica de la época reflejada en el articulo 163 del Cédigo penal, el cual, prohibia la

instrumentalizacion de la religion con propositos politicos.*4”

Como se ha dicho, todo ello garantizaba al partido el derecho de expresion, protegido por
la legislacion europea, difundido a Turquia gracias a medios de comunicacion como la radio, la
television o periddicos como 7Tek Nizam (Un Orden) que denominaba al movimiento (hareketi)
como musulman conservador (mukaddesatc:). Pero también en peridodicos de tirada nacional,
como Bugin (Hoy), en el que la MG era considerada como la voz de las “masas musulmanas
oprimidas”.**® La organizaciéon crecié hasta incluir en mas de doscientas cincuenta y dos
ciudades de toda Europa las estrictas ensefianzas del Islam que proporcionaba la tarikat
Naksibendi. Estos centros fueron renombrados bajo la Organizacién para la Vision/Perspectiva
Nacional de la Sociedad Islamica (Islam Toplumu Milli Gériis Teskilati, ITMGT) donde mas de catorce
mil estudiantes recibian una educacion de clara connotacion islamica que atacaba con frecuencia

los principios seculares de Atatiirk.

Por otro lado, en la declaracion fundacional del MNP se hicieron explicitas referencias
islamicas tales como el “camino a Dios”, la nocidn islamica de lo justo prohibiendo el mal “(emr
bi I-maruf ve n-nehy ani’l-munker) y la lealtad a Dios”.*** E1 emblema del partido era una mano
que muestra su dedo indice (shahada), una descripcion testimonial simbolica de ser musulman.
No obstante, los temas principales de campafia daban “importancia a la justicia social, la
explotacion de Turquia por parte de Occidente, la libertad religiosa, la tolerancia étnica, la

promocion de la empresa privada, la creacion de una economia “isldmica” libre de intereses, el

446 Cfr. Rusen Cakir. “Tiirk Islamcilarinin projesi Osmanlidir” [El proyecto de los Islamistas Turcos es Otomano].
Yeni Yizyil, 08/07/1996 y M. Hakan Yavuz. Modernlesen miisliimanlar: Nurcular, Naksiler, Milli Goriis ve AK
Parti [Musulmanes Modernos: Nurcular, Naksiler, Milli Goriis y AK Parti]. Estambul: Kitap Yayinevi, 2005, pp.
105-106.

47 Fulya Atacan. “Explaining Religious Politics at the Crossroad: AKP-SP”. Turkish Studies, 6: 2 (2005), pp. 187-
199.

48 M. Giindiiz Sevilgen. MSP 'de Dért Yil (1973-1977) [Los cuatro afios del MNP (1973-1977]. Estambul: Istiklal
Matbaasi, 1979.

49 Op. cit. Thsan D. Dag. “Post-Islamism..., p. 78.
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fin de la corrupcion estatal y sucesivas denuncias de un ‘“‘sistema sionista-imperialista” que
amenaza la independencia nacional de Turquia por lo que puede considerarse como un partido
anti-sistema”.**® Junto a Erbakan, entre los dieciséis miembros fundadores del partido se
encontraban figuras islamistas que jugarian un rol clave en la politica turca tales como Ali Haydar
Aksay, Ahmet T. Paksu, H.Tahsin Armutcuoglu, Hiisamettin Fadiloglu, Ekrem Ocakli, Siileyman A.
Emre, Hasan Aksay, Ismail Miiftiioglu, O. Faruk Ergin, Mehmet Satoglu, Mustafa Yazgan, Arslan

Topgubasi, Fehmi Cumalioglu, Osman Y. Serdengecti, ikbal Sen o ismail H. Yilanoglu.**!

Por su parte, Marién Duran y Francisco Veiga consideran esta amplia muestra social como
la simiente de una burguesia islamista en Turquia en el que este “amplio abanico ideologico que
no reivindicaba como suya la herencia kemalista y por tanto no estimaba al 6rgano estatal como
legitimo iba desde la derecha conservadora a una amplia representacion del liberalismo que no
mantenia una Unica etiqueta “islamista” propiamente, ya que, la composicion social de la
militancia y cuadros del Partido de la Justicia (AP) era en si misma una radiografia de esa nueva

realidad emergente: artesanos, industriales, comerciantes, campesinos y terratenientes”.*>?

Por eso, el proyecto politico del MNP unificéd todas las ideologias de tendencia islamista
de la época con la intencion de crear un homo religio turco-musulman llamado a desempenar un
papel en la vida social y politica del pais. Dicho programa también se apoyaba en varios
principios defendidos por los primeros partidos islamistas de los afios cincuenta. Uno de los
mismos estaria relacionado con el desarrollo de la moral que llevaria al pais de herencia otomana
a iluminar de nuevo al mundo musulméan con la revitalizacion de lo isldmico que, bajo las
consideraciones de uno de los fundadores de la MG y miembro destacado del MSP, RP, FP y SP,
Bahri Zengin (1942-2011), debia dirigirse hacia la intencionalidad de crear una nueva civilizacion
en “relacidon coherente entre Dios, los seres humanos y el universo” para asi librarse de la

dominacion establecida como niicleo principal de la civilizacion occidental. 3

A su vez, el “desarrollo moral” era requisito imprescindible para el “desarrollo material”.
Los postulados del MNP consideraban el fracaso de la civilizacion musulmana al impacto de las
reformas occidentalizadoras de las Tanzimat introduciendo asi en la sociedad la “enfermedad” del

materialismo (maddeci).** Su objetivo, por tanto, es eliminar la occidentalizacién mediante un

450 Op. cit. William Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 342.

41 Birol A. Yesilada. “The Virtue Party”. Turkish Studies, 3:1 (2002), pp. 62-81.

452 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP: una aproximacion..., p. 54.

433 Fulya Atacan. “Explaining Religious..., p. 190.

434 Jacob M. Landau. “The National Salvation Party in Turkey”. Asian and African Studies, 11: 1 (1976), pp. 1-56.
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proceso de desarrollo de la moral implementado por medio de una islamizaciéon de tipo top-
down, es decir, mediante el uso del poder del Estado y sus instituciones. Mantenian la
certidumbre sobre que el desarrollo economico y material debian estar fundamentados en el

orden moral isldmico.

Asi mismo, procuraban la preservacion de los valores nacionales y espirituales, el respeto
a las tradiciones y las costumbres turcas asi como también una consideracion sobre la
democracia aunque esta ultima solo podia consolidarse en sociedades en las que reinara la moral
y la virtud mediante la aportacion del orden (nizam), el sosiego (durgunluk) y la justicia social
(sosyal adalet). A pesar de promulgar una ferviente religiosidad, como se ha dicho, daban su
apoyo al laicismo dentro de un marco de libertad de pensamiento y creencia aunque se oponian
al mismo cuando su uso era utilizado como instrumento de opresion para la religion y
discriminatorio sobre los creyentes. Por lo que seria el establishment kemalista el motivo de
todos los problemas referidos al encarcelamiento de la religion dentro de la conciencia del
pueblo. Segun sus postulados, es la ¢lite estatal, incluyendo al resto de la clase politica, la que
oprime a los musulmanes, en clara alineacion con Occidente y las fuerzas sionistas, usando la
maquinaria del Estado. Por ello, el partido establecia el reemplazo de la citada élite alienada a
Occidente por cuadros piadosos manteniendo el control del ente estatal y expandiendo el rol de la

religién para fomentar asi la religiosidad de la ciudadania.

Por ultimo, proponian una reorganizaciéon de la politica y del marco de la educacion
nacional para alejarla de las influencias nefastas proporcionadas por el cosmopolitismo y el
marxismo, todo ello reconstruido segin un orden moral islamico (ahlaki nizam), de ahi la
necesidad de una reforma educacional que materializara dicho orden moral sobre la base de la
“modestia y la virtud”.*>> El partido fue clausurado el 20 de mayo de 1971 tras el golpe de Estado
de los militares con la entrega de un memorandum al Primer ministro por parte del entonces Jefe
de Estado Mayor de la Republica de Turquia (Tiirkive Cumhuriyeti Genelkurmay Baskanligi, TC Gnel
Bas), Memduh Tagmag¢ (1904-1978), acusado de querer alterar, reemplazar el sistema politico
republicano y reimplantar de nuevo uno teocratico bajo el argumento de que el partido violaba el
principio de laicidad establecido en la Constitucion (predmbulo y los articulos 2, 19 y 57) y la Ley

de Partidos Politicos (ley niim. 648 y los arts. 92-94).43

455 Ali Yasar Saribay. Tiirkiye'de Modernlesme Din Ve Parti Politikast MSP Ornek Olayr [Estudio de Caso del MSP
sobre Religion y Partidos Politicos en la Modernizacion de Turquia]. Estambul: Alan Yayincilik, 1984, pp. 187-205.
436 Niliifer Narli. “The Rise of the Islamist..., p. 39.
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Con el decreto de ley marcial (Orfi /dare) que prohibia nuevamente cualquier
organizacion politica, se puso limite a las libertades civiles, se llevo a cabo una intensa campafia
de represion contra los movimientos izquierdistas, fue suspendido el derecho de huelga y se
instaur6 una politica de censura y represion a los medios de comunicacion. Un ejemplo de la
tension existente fue el conocido como “domingo sangriento” (Kanli Pazar), una respuesta
contrarrevolucionaria totalmente desproporcionada contra una protesta de diversos grupos
izquierdistas que se manifestaban en la plaza de Beyazit, préxima a la Universidad de Estambul,

que finaliz6 con la muerte de dos personas.

A su vez, gracias a sucesos como el anterior, los partidos politicos islamistas han tenido
que disfrazar su posicion ideoldgica tras una simbolica conducta y discurso con el fin de evitar la
persecucion y el cierre de los mismos debido a la incompatibilidad con el régimen secular.*>” Al
no poder confesar que eran islamistas proclamando asi que su inspiracion y programa era el
Coran, se vieron obligados a utilizar actos de simbolismo. De hecho, los islamistas se vieron
“forzados” a hacer uso del takiyye (disimulo) escondiendo sus creencias verdaderas cuando estas

se encuentran en peligro, una practica que estd permitida por la jurisprudencia islamica.*>*

457 Ziya Onis. Entrepreneurs, democracy and citizenship in Turkey. Florencia: European University Institute, 2001.
438 Bl término tagiyya (en 4rabe) permite la accién de ocultar convicciones religiosas que, si fueran divulgadas,
pueden conllevar a situaciones de peligro o muerte. El término no esta recogido especificamente en el Coran pero la
interpretacion de dos suras coranicas (03: 28 y 40: 28) y haciendo uso de los términos tugatan (miedo) y kitman (el
acto de esconder u ocultar) la permisividad en la liberacion de la ira divina al musulman que reniega de su fe bajo
coaccion. Cfr. Diego Rubio. “La tagiyya en las fuentes cristianas: indicios de su presencia entre los moriscos”. Al-
Qantara, 34: 2 (2013), pp. 529-546.
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II1.1.1.2.1 Un escenario sociopolitico convulso para una coalicién de
gobierno islamista: el Partido de la Salvacion Nacional

La consecuente creacion del MSP el 11 de octubre de 1972 fue enmarcada utilizado el
simbolismo de su predecesor politico, el MNP. Un ejemplo de ello era su emblema, una vieja
llave que sus dientes (tres barras mas largas y una mas corta) formaban la palabra Dios utilizando
el estilo caligrafico arabe qufi (kiifi). Tras las advertencias por parte de las autoridades se retird la
palabra aunque su emblema, para algunos “la llave al paraiso”, se mantuvo. La consigna popular
del partido durante ese periodo fue una sura del Coran: Hak geldi, batil yok oldu (La verdad ha
llegado, la falsedad se ha ido).***

El MSP mantuvo la linea continuista del MNP en la defensa de los valores morales y
espirituales tradicionales en el respeto de la “gloriosa herencia otomana”, de ahi la apreciacion
de restaurar las normas culturales de aquella época. Dicho renacimiento cultural no significaba
un programa explicito de Renacimiento islamico sino la reconstruccion de las normas y
asociaciones turco-otomanas para cuestionar los principios de indole positivista que representaba
el kemalismo.*° Las principales caracteristicas del MSP fueron un populismo en consonancia
con un programa de economia nacional y una gran movilizacion cultural y religiosa que debia
llevarse a cabo a través del anteriormente citado espiritu otomano-islamico para proporcionar
una estabilidad moral a la sociedad, la gran perjudicada por la mercantilizacion de los derechos
economicos y la industrializacion dirigida por parte del Estado. El partido elaboré una novedosa
ideologia conservadora fundamentada en el Islam que desafiaba a las fuerzas hegemonicas y el
discurso secular representadas por el ente estatal al que se le veia cada vez mas separado de la

sociedad.*¢!

En virtud de lo expuesto, no era posible encontrar en el programa del partido ningin
rechazo al progreso, en clara actitud de oposicion al movimiento islamista radical. Por lo tanto,
el MSP impulsé un proyecto de modernizacion del pais mediante la industrializacion y el
desarrollo de las infraestructuras que fueron llevadas a cabo con el sorpresivo acceso al poder del
partido. Las elecciones celebradas el 14 de octubre de 1973, que recuperaron para Turquia la vida

politica democratica, fueron ganadas por el CHP, aunque por un insuficiente margen de votos

439 El capitulo (surah) completo: “la verdad ha llegado y la falsedad se ha ido. De hecho es la mentira, [por
naturaleza), lo que siempre la ha obligado a marcharse” (Surat al-Isra’, 17: 81).Cfr. Sadik Albayrak. Tirk Siyasi
Hayatinda MSP Olay: [El fendmeno MSP en la vida politica turca]. Estambul: Arastirma Yayinlari, 1989.

460 Cfr. Binnaz Toprak. “Politicization of Islam in a Secular State: The NSP in Turkey”. En Said Arjomand (ed.)
From Nationalism to Revolutionary Islam. Albany: State University of New York Press, 1984.

461 Ali Yasar Saribay. Tiirkiye'de Modernlesme..., p. 189.
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que obligaron a Biilent Ecevit, lider del partido republicano, a formar un gobierno de coalicion. *¢?

Contra todo prondstico formo dicha alianza gubernamental con el MSP, lo que significo el
primer ascenso al poder de una formacion politica con un programa totalmente basado e influido
por el Islam, aunque sin dejar de lado la cautela permanente de cierre del mismo por parte de las
autoridades, entre otros motivos por “ataques” al caracter laico de la Republica. Todo lo anterior
es considerado por Carmen Rodriguez como el comienzo de los afios dorados de la sociabilidad

entre politica y religion durante la II* Republica.*®?

De igual manera, a principios de la década de los afios setenta algunos circulos de
intelectuales, como también algunas comunidades religiosas, cambiaron su apoyo de los partidos
conservadores de centro-derecha al partido islamista del MSP, segtin Cihan Z. Tugal, debido a dos
importantes dinamicas: la primera de ellas se basdé en la “consideracion de algunas de las
comunidades religiosas, especialmente las de cardcter mas piadoso, de los partidos de la centro-
derecha conservadora como demasiados seculares y modernos; y al otro lado del espectro
ideologico, muchos académicos e intelectuales deseaban crear una linea de pensamiento de
connotacion islamica independiente del ente estatal. En contra de las comunidades y el Estado

alineado con Occidente, su lema era “ni Oriente ni Occidente”.*6*

Aunque pudiera parecer que los proyectos politicos de los socios de la coalicion
gubernamental eran diametralmente opuestos, de hecho, tanto el CHP como el MSP declaraban
que Turquia se organizaba como un orden politico corrupto aunque con motivaciones dispares:
“por un lado, el CHP argumentaba que el pais estaba inmerso en un “Orden Corrupto” (Bozuk
Duzen) y adoptd por ello un programa de caracter socialdemocrata que hacia hincapié¢ en la
igualdad, la libertad politica y los derechos con la intencion final de establecer un “Orden
Correcto” (Hak¢a Duzen)”.*®® Por el otro, el “Orden Justo”, promovido por el MSP, también se
distanciaba en su critica de la clase politica, aunque el partido prosiguié bajo insinuaciones de
diversa indole, como las relativas a la ideologia del mismo, que dejaban claro que representaban
de forma palpable el proyecto politico que propugnaba el cese de los principios seculares de la

Republica. Por tanto, el establecimiento de un gobierno de coalicion no mantenia ya, desde un

462 Cfr. Sinan Ciddi. Kemalism in Turkish politics: the Republican People's Party, secularism and nationalism.
Londres: Nueva York: Routledge, 2009.

463 Carmen Rodriguez. Turquia: la apuesta..., pp. 194-200.

464 Op. cit. Cihan Ziya Tugal. “Islam and the Retrenchment..., p. 115.

465 Op. cit. Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu. The rising tide..., p. 152.
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primer momento, una visién compartida sobre el futuro del pais.*¢

Sin embargo, la coalicion CHP-MSP dur¢ alrededor de un afo y no pudo hacer mucho por
el bienestar del ciudadano medio turco. Parad6jicamente, la razon principal para la disolucion de
la coalicion tras la decision unilateral de Ecevit de invadir la parte norte de la isla el 20 de julio de
1974, fueron “nuestras diferencias en Chipre”.**” Aun con todo ello, el CHP dejé su sello de
legitimidad politica a una parte del electorado tradicionalmente antirrepublicano que mas tarde
seria aprovechado por los partidos conservadores de centro-derecha, concretamente por el AP,
utilizandolo eficazmente para establecer una coalicion politica alternativa en 1975 que incluia al
partido islamista del MSP, al Partido Republicano de la Confianza (Cumhuriyet¢i Giiven Partisi, CGP)
y al ultranacionalista y conservador MHP, liderado por aquel entonces por el Basbug (Lider),
Alparslan Tiirkes (1917-1997). El propio Tiirkes fue uno de los protagonistas de la asonada militar
de 1960 aunque “¢l y un grupo minoritario de los considerados como la “mesa de los catorce”
fueron expulsados por la mayoria del consejo de oficiales del Frente Nacional que por aquel
entonces gobernaba Turquia. En octubre de 1960 fueron enviados en diversas misiones
diplomaticas en el exterior. Posteriormente, en febrero de 1963, Tirkes regres6 a Turquia,
renuncidé a su cargo militar y dio comienzo a su carrera politica en 1965 uniéndose al partido
conservador y nacionalista del Partido de la Nacion de los Campesinos Republicanos (Cumhuriyetgi

Koylii Millet Partisi, CKMP) que paso a llamarse MHP en 19697, 468

La citada coalicion gubernamental, popularmente conocida como Frente Nacional (Ulusal
Cephesi), reavivo el caracter ultranacionalista, conservador e islamista y contribuy6 notablemente
al aumento de la tension y la conflictividad en la sociedad turca debido a la profundizacion de la
brecha politica, social e interétnica entre turcos y kurdos; ideoldgica entre izquierda y derecha
(Partido de los Trabajadores (Is¢i Partisi, TIP) y el MHP; y sectaria entre sunies y alevies (MSP y el
Partido de la Unidad de Turquia (Tiirkiye Birlik Partisi, TBP).*%

466 David Shankland. Islam and Society in Turkey. Huntingdon: Eothen Press, 1999, pp. 67-90.

467 “Ecevit era de la opinién de que la intervencion en Chipre aumentaria no solo su popularidad sino también las
posibilidades del CHP de formar gobierno en solitario ante la posibilidad de elecciones anticipadas. Sin embargo,
Ecevit actué de forma ingenua pensando que la oposicion (en particular el DP) apoyarian su proposicion de
adelantar las elecciones. Finalmente, Ecevit fue responsable en Ultima instancia de causar la crisis ministerial mas
larga de la historia politica de Turquia desde septiembre de 1974 hasta marzo de 1975”. Op. cit. Sinan Ciddi.
Kemalism in Turkish Politics..., pp. 59-60; Entrevista personal de Hugh Pope con Biilent Ecevit en junio de 1995.
Op. cit. Nicole Pope y Hugh Pope. Turkey Unveiled: A History of Modern Turkey. Nueva York: Overlook Press,
2000, p. 128.

468 Op. cit. Jacob M. Landau. “The Nationalist Action Party in Turkey”. Journal of Contemporary History, 17: 4
(1982), p. 598.

469 Feroz Ahmad. Turkey: The Quest..., pp. 138-145.
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Tras las elecciones generales celebradas el 5 de junio de 1977, que volvieron a reiterar la
experiencia del islam politico en el poder, las coaliciones de gobierno de corta duracion se
convirtieron en regla general. Un ejemplo de lo anterior puede verse reflejado en la citada
coalicion, liderada por Suleyman Demirel y con Erbakan como Viceprimer ministro, obteniendo con
ello una mayor influencia en 4reas como la educacion y la comunicacion.*’® Durante la década
de los afios setenta, la situacion politica y econémica del pais comenz6 a deteriorarse debido a la
creciente situacion de crisis econdmica y la radicalizacion politica de varias organizaciones de
caracter marxista o marxista-leninista, como los alevies, por un lado, enfrentados a otras
organizaciones de caracter anticomunista, fascista y ultranacionalista, como los ulkicus
(idealistas), por otro. Los problemas econdmicos incluian una alta tasa de inflacion,
desaceleracion industrial, escasez de bienes de consumo y de importacion las cuales exacerbaron

atin mas la crisis politica del pais.*’!

Asi mismo, la polarizacion politica se manifestd no s6lo entre los partidos politicos sino
también en importantes sectores sociales como los sindicatos, la burocracia estatal o las
organizaciones estudiantiles.*’> A finales de dicha década, trece débiles coaliciones de gobierno
se habian intercambiado el poder en medio de una creciente tension e inestabilidad politica, con
mas de 5.000 muertes debido a la violencia politica de la época y el triple de la anterior cifra en
namero de heridos, lo que condujo inexorablemente a otro golpe militar esta vez en 1980. A raiz
de la citada asonada militar, 650.000 personas fueron detenidas, se prepararon 1.683.000 acciones
judiciales y 517 personas fueron condenadas a muerte de las que 49 se llevaron a cabo. Por otra
parte, 30.000 funcionarios publicos fueron despedidos de sus puestos de trabajo para la
celebracion de juicios politicos incompatibles con su estatus, 14.000 personas perdieron la

ciudadania turca y 667 asociaciones y fundaciones fueron prohibidas.*”?

Se podria decir entonces que los distintos grupos de interés contribuyeron a la caida del
sistema liberal-pluralista propuesto por la Constitucion de 1961, dando como resultado finalmente
otra intervencidon militar bajo las ordenes del general Kenan Evren (1918-2015). El objetivo
prioritario del régimen militar fue erradicar la anarquia y el terror instaurado en el pais. El

escenario de violencia por parte de grupos radicales que “incluyd asesinatos, asaltos a bancos,

470 Anat Lapidot. “Islamic Activism in Turkey since the 1980 Military Takeover”. En Bruce Maddy-Weizman y
Efraim Inbar (eds.) Religious Radicalism in the Greater Middle East. Londres: Frank Cass, 1997, p. 62.

47" Frank Tachau y Metin Heper. “The State, Politics and the Military in Turkey”. Comparative Politics, 16: 1
(1983), pp. 24-25.

472 Birol Yesilada. “Islamic Fundamentalism and the Saudi Connection”. UFSI Field Staff Reports, 18 (1988),p. 1 y
Kenan Evren. Kenan Evren'in Yazilmamis Anilari, 3 [Memorias Escritas de Kenan Evren, 3]. Estambul: Milliyet
Yayinlari, 1991, pp. 274-299

473 Nicole Pope y Hugh Pope. Turkey Unveiled..., p. 127 y M. Hakan Yavuz. Islamic Political Identity..., p. 69.
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secuestros y atentados se intensificd entre los afios 1978 y 1980 con un total de 822.632 armas
confiscadas, como rifles automaticos y morteros. En el verano de 1980, la tasa de asesinatos

politicos llegd a un promedio de veinte por dia”.*™*

Sin embargo, el evento que detond el citado golpe fue el acto politico llamado “salvemos
Jerusalén” organizado por el MSP el 6 de septiembre de 1980 en Konya, ciudad que pertenece a la
provincia de la Anatolia central y asociada al islam sunni. En dicho evento los islamistas no solo
se negaron a cantar el himno nacional sino que también corearon consignas de apoyo a la
restauracion de la sharia en Turquia. Los militares percibieron este hecho como un desafio abierto
y decidieron poner fin al ciclo de violencia entre la izquierda alevi y la derecha sunni.*”> A su
vez, la intervencidn militar buscaba también prevenir una expansion del islam politico debido a
la influencia exterior que supuso la revolucion islamica irani de 1979. Dicha sublevacion contra
el statu quo supuso un hito para el movimiento islamista, puesto que en las mentes de muchos
musulmanes turcos el derrocamiento de uno de los regimenes apoyados por Occidente jugaria un
rol importante en el cambio de actitudes, redefiniendo por ello su politica como la lucha

revolucionaria de los oprimidos (mazlum).*’®

Con todo ello se promovi6 entre la periferia los criterios de ciudadania y sociedad civil,
valores fomentados anteriormente por un discurso que era prominente en los libros escolares
durante la época del CHP como partido tnico. Asi mismo, con la intencidon de contrarrestar toda
influencia externa “Turquia fue uno de los paises donde los EEUU impulsé la politica de control
sobre los movimientos islamistas con el doble objetivo de evitar un contagio desde Iran pero

también para utilizarlos contra las fuerzas comunistas del pais”.*”’

En este sentido, bajo las consideraciones de Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu, es posible
observar durante aquella época una correlacion entre la aparicidon de practicas de la organizacion
humanitaria turca de la “Media Luna Verde” (Yesilay) en las regiones circundantes con el pais
euroasiatico y la simultanea islamizacién de la sociedad turca durante la década de los afios
ochenta. Los autores se plantean la existencia de una conexion casual entre ambos procesos
aunque determinan que no existe una evidencia concluyente y esclarecedora sobre el asunto. Sin

embargo, “seria mas que curioso que los defensores del modelo de laicidad de la Republica y el

474 Op. cit. William M. Hale. “Transition to Civilian Governments in Turkey”. En Metin Heper y Ahmet Evin (eds.)
State, Democracy and the Military in Turkey in the 1980s. Berlin: Walter de Gruyter, 1988, p. 167.

475 M. Hakan Yavuz. Islamic political..., p. 68.

476 Jeremy Salt. “Nationalism and the Rise of Muslim Sentiment in Turkey”. Middle Eastern Studies, 31: 1 (1995),

p- 3.
477 Op. cit. Marién Duran y Francisco Veiga. “La era del AKP: una aproximacion..., p. 55.
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proyecto kemalista, que no era otro que el estamento militar, fueran ostentosos en la
participacién en debates publicos sobre el verdadero mensaje del Islam y el uso de aleyas
coranicas para inculcar civismo en la ciudadania”.*’® Todo lo anterior puede verse personificado
en la figura del futuro VII Presidente de la Republica (1982-1989), el general Evren, quien
pronunciaba aleyas del Coran durante las reuniones y discursos publicos organizados para
aumentar el apoyo popular al régimen, repitiendo constantemente ideas tales como que “el Estado
y la nacidon no pueden existir sin la religion”; “la religion es el salvavidas del Estado y la unidad
nacional”, “laicidad no significa ateismo y ausencia de la religion”, “la ciencia es el sine qua non
para todos los musulmanes” y “quienes son leales a la religion no pueden rebelarse contra el

Estado y la nacion”.*”

Aunque esta concesion puede ser vista como un intento de neutralizar el atractivo de la
revolucion irani a través de una “revolucion pasiva”, en realidad, fue la respuesta tipica a una
revolucion en el extranjero bajo el clasico sentido gramsciano de “absorber las (reales o posibles)
demandas populares mediante un régimen contrarrevolucionario”.**° No obstante, la otra cara de
este proceso fue la total desmovilizacion de toda fuerza revolucionaria de cualquier indole.
Dicho proceso de “revolucion-restauracion” seria similar al contexto post-1815 como respuesta
de los estados europeos a la Revolucion francesa, quienes mantuvieron los regimenes de la clase
dominante intactos mientras satisfacian parcialmente a los sectores populares.**! Como veremos
en el siguiente epigrafe, durante el periodo de gobierno de la Junta militar (1980-1983) se dieron
algunos pasos hacia el cumplimiento de las exigencias islamistas mientras se desactivaba su
potencial caracter insurgente. Por tanto, se podria considerar que en lineas generales el nuevo

régimen procuro la sintesis entre Islam y nacionalismo.

478 Op. cit. Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu. The rising tide of conservatism. .., p. 152.

479 Op. cit. Mustafa Sen. “Transformation of Turkish Islamism..., p. 65.

480 Op. cit. Cihan ZiyaTugal. Passive revolution: absorbing the Islamic challenge to capitalism. California: Stanford
University Press, 2009, p. 116.

481 Antonio Gramsci. Selections from the Prison Notebooks of Antonio Gramsci. Londres: Lawrence and Wishart,
1971, pp. 114-120.
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I11.1.1.2.2 De relativamente “anti-sistémico” a un partido “catch-all”:
la transformacion del movimiento islamista en un partido de
masas

Tras las elecciones generales celebradas el 6 de noviembre de 1983, el establishment
kemalista decidié que los islamistas debian ser integrados en el sistema politico con el fin de
lograr los objetivos de desarrollo econdmico y también eliminar la “amenaza” creada por las
organizaciones de caricter marxista-leninista, tales como la Federacion de la Juventud
Revolucionaria de Turquia (Tlrkiye Devrimci Genclik Federasyonu, DEV-GENC), el Partido
Revolucionario de los Trabajadores y Campesinos de Turquia (TUrkiye Ihtildlci Is¢i Kéylii Partisi,
TIiKP) o el movimiento del Camino Revolucionario (Devrimci Yol, DEV-YOL). No obstante, dicha
incorporacion se realizO mediante la aceptacion de un “soft Islam”, es decir, un islam
domesticado y supervisado en todo momento por el Estado. El estamento militar durante aquella
época también concibié al mayoritario islam sunni como el instrumento mas “deseable” para
promocionar social y politicamente el pronunciamiento militar y legitimar con ello las politicas
de caracter autoritario. Por lo tanto, la dicotomia establecida entre Estado y sociedad “formaron
la base de las nuevas ideologias del poder en Turquia que luchaban entre si por la influencia sobre
el Estado de hecho el discurso de la sociedad civil durante la década de los afios noventa se

convirtié en fundamental para reclamar legitimamente la apropiacion del poder estatal”.*%?

Por otra parte, la presencia involuntaria del establishment kemalista, como consecuencia
del golpe de Estado de 1980, jugaria un papel crucial en la posterior movilizacién del movimiento
islamista durante toda la siguiente década con la configuracion de la primera “estructura de
oportunidad politica” (SFY). En otras palabras, “mientras que los islamistas continuaron
determinando sus estrategias para que fueran compatibles con el “ajuste” politico democrético,
las secuelas de la considerada como segunda transicién a un régimen democratico en 1983

jugaria un papel crucial durante la configuracion de la primera SFY (1980-1991)”.483

Asi mismo, el movimiento islamista de caracter politico de las décadas de los afios
sesenta y setenta del pasado siglo difiere del dado en los afios ochenta principalmente en su base
social, en su naturaleza y en su impacto, debido a que los cambios sufridos en la sociedad turca
moldearon el propio discurso islamista. En efecto, la base social y politica del movimiento

islamico experimentd una gran transformacion a nivel de base, lo que tuvo una gran implicacion

482 Op. cit. Yael Navaro-Yashin. Face of State: Secularism and Public Life in Turkey. Nueva Jersey: Princeton
University Press, 2002, p. 136.
483 Op. cit. Banu Eligiir. The mobilization of political..., p. 13.
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en la retérica y accion politica del Partido del Bienestar (Refah Partisi, RP), sucesor del MSP.
Siguiendo a Haldun Giilalp, el MSP y el RP compartieron la caracteristica distintiva con los demas
partidos politicos de la época, lo que definia a ambas partes como la tinica eleccion islamica del
electorado, en la necesidad de articular un “Orden Espiritual” (Manevi Diizen) en la sociedad donde

el Estado era necesario en la distribucion de los recursos.

Sin embargo, las diferencias entre ambos partidos radican en el cambio de la politica
econdmica del Estado hacia la iniciativa privada, la integracion en el mercado global y la
incorporacion en el ambito ideolégico del concepto de igualdad social adquirido de los partidos
progresistas. A pesar de los dispares matices en las respuestas de los diferentes grupos islamicos
existen varias caracteristicas compartidas en el contexto politico de la década de los afios
ochenta.*®* El discurso de los intelectuales y los politicos de la época promovieron uno
compartido, segin Kenan Cayir, basado en dos temas principales: “en primer lugar, el Islam se
reposicion6 como un sistema de creencias en oposicion al capitalismo y al socialismo. Esta
busqueda en si misma significaba una nueva ideologizacion de lo islamico, dado que paséd a
compararse con ideologias como el capitalismo o el socialismo en vez de con otras religiones. En
segundo lugar, el Islam era presentado para proporcionar esencialmente la verdad absoluta y la

buena vida sin dejar espacio para otras opciones de vida”.*%

484 Haldun Giilalp. “Political Islam in Turkey: the rise and fall of the Refah Party”. Muslim World, 99: 1 (1999), pp.
24-36.
485 Op. cit. Kenan Cayir. “The emergence of..., p. 66.
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[I1.1.1.2.2 El Partido del Bienestar y su retérica politica del “Orden Justo”
como una suntuosa opcion de gobierno

En relacién con lo anterior, el mensaje politico del Refah desde su creacion 1983 tomd
forma en la defensa de la “Conciencia Nacional” (Milli Suur), nocion similar a la “Vision/Perspectiva
Nacional”, propuesta anteriormente por el MSP y el MNP. Tanto una como la otra se apoyaban en
dos factores fundamentales: por un lado, el desarrollo espiritual basado en el Islam y, por el otro,
el desarrollo material cimentado en la industrializaciéon. Dichos basamentos llevarian a su vez
hacia una politica exterior independiente y alejada de cualquier influencia de Occidente. El
emblema del partido estaba compuesto de una media luna (hilal) que simbolizaba la
independencia del pais y una rama de trigo (basak) que representa los esfuerzos por elevar a
Turquia por encima del nivel de la civilizacidn contemporanea, estipulado también como el
objetivo principal del RP. Al igual que sus predecesores, el partido argumentaba que el desarrollo

material no seria completo sin la previa consecucion de un desarrollo espiritual. *3

Dentro del proyecto politico del Refah también se incluye la importancia de la justicia
social, la tolerancia étnica, la promocion de la empresa privada, la creacidon de una economia
islamica libre de intereses, el fin de la corrupcion estatal y la denuncia del sistema imperialista-
sionista que amenazaba la independencia nacional de Turquia. Todo ello combinado dio a la
marca del RP como un partido relativamente anti-sistema.*®’ El activismo del propio Refah
apelaba a los agravios espirituales de la sociedad en el intento de conseguir una “movilizacion”
de consenso en la ciudadania turca, argumentando que la fuente de sus problemas era el caracter
laico y democratico del Estado proponiendo asi la sustitucion del régimen republicano por uno
teocratico de caracter islamico. Dado que el Coran y la Sunna no podian ser modificados tampoco
podria existir una reforma en el Islam con el fin de hacerlo compatible con el mundo en la

actualidad.*®®

Por su parte, los dirigentes del Refah propusieron convertir al partido en uno de masas
gracias a la consecucion de una agenda politica que movilizara, utilizando modernos medios de
comunicacion y propaganda politica, basicamente a la poblacion urbana que habia sufrido las

politicas de liberalizacion puestas en marcha durante la década de los afios ochenta y que

486 Banu Eligiir. The mobilization of political..., p. 145.

47 Otro prominente movimiento antisistema de caracter radical y violento es el grupo conocido como Frente
Islamico de Combatientes del Gran Oriente (Islami Biiyiik Dogu Akincilar: Cephesi, IBDA-C). Cfr. Marvine Howe
(ed.) Turkey Today: A Nation Divided over Islam’s Revival. Colorado: Westview, 2000 y Richard J. Chasdi.
Tapestry of Terror: A Portrait of Middle East Terrorism, 1994-1999. Lanham: Lexington Books, 2003.

488 Hasan H. Ceylan. Erbakan ve Tiirkiye 'nin Temel Meseleleri [Cuestiones Esenciales de Erbakan sobre Turquial.
Ankara Rehber Yayincilik, 1996, p. 103.
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tuvieron un impacto negativo en algunos grupos sociales y econdmicos periféricos. Desde la
década de los afios noventa, el liderazgo del partido comenzo6 a inmiscuirse en un nuevo discurso
que ponia énfasis en el proceso politico democratico para establecer una estrategia electoral
propia de los partidos catch-all que no convencia a la mayoria de la base social del partido e
incluso a la orden Naksibendi. Erbakan fue distanciandose de la orden sufi para ir acercindose a
postulados populistas mediante el uso de su carismatica imagen. Lo anterior pronto se convertira
en una caracteristica inherente a los lideres y partidos islamistas, o conservadores islamicos,

posteriores.*®

Segtn Haldun Giilalp, la conflictividad y violencia politica entre la derecha y la izquierda
anterior al golpe militar de 1980 habia sido reemplazada por las “politicas de identidad” (kimlik
politikalar), véase religiosa y étnica.**® Esta transformacion fue reflejada en la retorica del Refah
y la estrategia politica subyacente de los islamistas. Por ello, la agenda politica de éstos paso a
poner un mayor énfasis en los aspectos sociales mas que los relacionados con la religion. Un
ejemplo de lo anterior puede observarse en el programa politico del partido para las elecciones
generales del 29 de noviembre de 1987.*! El RP fue capaz de movilizar el apoyo popular con
mensajes que combinaban el lenguaje de lo sagrado con lo social, especialmente con la tematica
de la pobreza. A su vez, el cambio en el discurso politico fue acompafiado de una estrategia
sociopolitica inclusiva reflejado en las nuevas y “moderadas” personalidades que se unieron al
partido. Dicho “novedoso enfoque politico” fue implementado en la ciudad més grande de

Turquia, Estambul, donde Recep Tayyip Erdogan era el presidente de la rama del partido.*?

Por otro lado, segiin Ahmet Yildiz y Birol A. Yesilada, la diferencia entre lo que consideran
la primera (MNP y MSP) y segunda (RP y FP) generacion de partidos de la “Vision/Perspectiva
Nacional” es posible encontrarla en el discurso y los conceptos utilizados por éstos. Como se ha
dicho en epigrafes anteriores, si bien la industrializacion, el desarrollo material y espiritual,
rememorar el glorioso pasado otomano, la justicia social y la conciencia nacional y moral
constituyeron las raices de la primera generacion de partidos vinculados al movimiento islamista
de la MG. Por su parte, la segunda, de un mayor caricter revisionista, “adoptd novedosos
conceptos tales como la globalizacion, una politica exterior realista, la economia de libre

mercado, la privatizacion, la inversion extranjera, una reforma burocratica, el fortalecimiento de

489 Arda Can Kumbaracibasi. Turkish politics and the rise of the AKP: dilemmas of institutionalization and
leadership strategy. Londres: Routledge, 2009, p. 160.

499 Haldun Giilalp. “Globalization and Political..., p. 442.

#1 Tek Cozim [La Unica Solucion]. Ankara: Refah Partisi  Yaymlari, 1987. En linea
http://kurzman.unc.edu/files/2011/06/Refah 1987 Tek.pdf (Consultado el 21/04/2015).

42 fhsan D. Dag1. “Post-Islamism..., p. 81.
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las administraciones locales, la democracia, los DDHH, las libertades individuales y colectivas, la
sociedad civil, las normas universales y el dialogo entre civilizaciones”.** Con el
fortalecimiento, que no seria muy poderoso e influyente en la estructura del Estado y la sociedad
hasta los afios ochenta gracias al proceso de liberalizacion politica emprendido, todo ello hizo
mantener la esperanza para los islamistas sobre que si existia una “moderacién” en su programa
politico un dia no muy lejano podrian tomar las riendas del poder politico, como asi sucedi6é en
las elecciones generales celebradas el 24 de diciembre de 1995 gracias a la coalicion de gobierno
con el DYP, que llevo al lider historico del islam politico reformista-democratico, Necmettin

Erbakan, a convertirse en premier de la Republica de Turquia.***

En este sentido, varios factores contribuyeron al éxito electoral del RP durante la década
de los noventa, particularmente fue notable el impacto de la coyuntura internacional. Una
cuestion que ocup6 un papel central fue el rechazo de la UE, Comunidad Economica Europea (CEE)
por aquel entonces, a la solicitud en diciembre de 1989 para dar comienzo con el proceso de
negociaciones con vistas a una futura adhesion al organismo comunitario, dado que tuvo un
profundo impacto en la autopercepcion de los turcos en los que se incluian los grupos pro-

occidentales laicos que se sentian excluidos de Occidente.**>

Otro factor importante que facilité el establecimiento de una “estructura de oportunidad
politica” con el consecuente ascenso electoral del partido, segin Banu Eligir, fue el mal
funcionamiento del Estado caracterizado por una masiva corrupcion, una distribucion desigual de
la riqueza, una creciente inflacion y tasa de desempleo asi como también la decadencia de los
valores morales y el deterioro de la ley y el orden. Como veremos en el epigrafe referido a la
propuesta politica del “6zalismo”, el origen de dicho mal funcionamiento estatal tiene su inicio
en las politicas econdomicas que fueron implementadas por el ANAP desde mediados de la década
de los afios ochenta pero también como resultado del programa de ajuste econdmico puesto en
marcha por el Fondo Monetario Internacional (FMI) y mas conocidas como las “medidas del 24 de

enero” (24 Ocak kararlart) de 1980”.4%

493 Cfr. Ahmet Yildiz. “Problematizing the Intellectual..., p. 51 y Birol Yesilada. “Realignment and Party
Adaptation: The Case of the Refah and Fazilet Parties.” En Sabri Sayari e Yilmaz Esmer (eds.) Politics, Parties and
Elections in Turkey. Boulder: Lynne Rienner Publishers, 2002, pp. 157-177.

494 Haldun Giilalp, “Political Islam in Turkey: The Rise and Fall of the Refah Party”. Muslim World, 89: 1 (1999),
pp- 22-41.

45 fhsan D. Dag1. “Transformation of Islamic..., p. 6.

4% Op. cit. Banu Eligiir. The mobilization of political..., p. 152.
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El Refah se abstuvo prudentemente de cuestionar las premisas basicas democraticas del
sistema politico declarandolo como “la Unica ruta hacia el poder politico”. Sin embargo, dicha
version democratica del partido tenia que ver mas con un tipo de democracia mayoritaria que
liberal o pluralista. El liderazgo del partido, con Erbakan a la cabeza, declaré que la democracia
era solamente un instrumento y no un objetivo debido a que la misma solamente podia ser
efectiva si se estipulaba al establecimiento de un “orden de la felicidad”, al parecer una
referencia a la época del Profeta comiinmente 1lamada en los escritos isldmicos como la “la edad
de la felicidad” (saadet asri).*’ El reconocido como uno de los mayores estudiosos de los
movimientos islamistas en Turquia, Rusen Cakir, llegé a la conclusion de que “el RP no era un

partido pro-sharia ni demdcrata, puesto que era a la vez pro-sharia y democrata a su manera”.**8

Si todo ello es comparado con otros procesos dados en Turquia (industrializacion,
modernizacién y democratizacién) en el que bajo un contexto de crisis ha existido una creciente
incertidumbre politica debido a los consecuentes riesgos econdmicos, por todo lo anterior, el
electorado comenzo a gravitar hacia el conservadurismo y la defensa de las tradiciones. Si el
propio conservadurismo de la cultura turca surge en parte como la defensa del pasado y lo
tradicional frente a lo ulterior y novedoso con el fin de la Guerra fria, el advenimiento de la
globalizacion, el conflicto civil de los Balcanes y la constante inestabilidad en Oriente Medio junto
con la redefinicion de las fronteras de Europa, todo ello coincidié con la rapida movilizacion
social dirigida hacia el liberalismo econdmico y la democratizacién, lo que habria creado un
ambiente de turbulencias e incertidumbre con la consecuente renovacion cultural sobre la

apelacion de una vuelta a la tradicion desde una perspectiva modernista.

47 Ergun Ozbudun. “From Political Islam..., pp. 543-557.
498 (Ibid.) Contemporary Turkish Politics: Challenges to Democratic Consolidation. Londres: Lynne Rienner, 2000,
pp. 87-88.
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1.2 LA RESTITUCION DEL PARTIDO PREDOMINANTE DE CENTRO-
DERECHA  COMO INFLUENCIA EN LA  POSTERIOR
REFORMULACION IDEOLOGICA DEL AKP

IV.2.1 De la referencia del Islam como una ideologia politica a un valor
cultural: el Partido Democrata y el Partido de la Justicia

Con la consecuente apertura del régimen kemalista, las primeras elecciones libres y
competitivas de la Republica, celebradas el 14 de mayo de 1950, dieron la victoria al DP de Adnan
Menderes (1899-1961) que como premier gobernaria el pais hasta el primer pronunciamiento de
los militares, quienes mas tarde le condenaron a la horca junto a dos ministros de su gabinete. La
implementacion de un sistema politico plenamente democratico y el primer gran éxodo rural
sirvieron para la renovacion de la vida religiosa en las ciudades debido a que, entre otras cosas,
la poblacion rural de Anatolia se instald en el mundo urbano gracias a la creacion de los
denominados como gecekondular (“lugares construidos durante la noche”) y se refiere a casas
sencillas que sus propios ocupantes construyen en un espacio de tiempo muy corto sin tener
permiso legal para hacerlo.*® La citada victoria electoral se fundamentd en las constantes
criticas del DP al anterior régimen de partido tnico del CHP con el mantenimiento de un ente
estatal coercitivo y de insensibilidad ante las necesidades, costumbres y tradiciones de la

mayoria de la sociedad.>*

El discurso politico del partido se sustentaba en temas referidos al respeto del pluralismo
cultural del pais asi como la libertad de empresa y la actividad religiosa. Para la consecucion de
este objetivo, Demirel propuso en materia econdémica una serie de “grandes restricciones para
proteger la industria nacional, tipos de cambio fijos para mantener de forma artificial la lira turca
fomentando la competencia e importar asi con mayor facilidad materias primas como también la
provision de subsidios a granjeros”.’°! Sin embargo, el propio DP permaneceria fiel a los
principios basicos de la laicidad estipulados por el régimen anterior, dado que el partido estaba
orientado basicamente hacia un modelo econémico de libre mercado con una fuerte cuota de

estatismo kemalista.

499 Cfr. Kemal H. Karpat. The gecekondu: rural migration and urbanization. Cambridge: Cambridge University
Press, 1976.
500 Cfr. Sinan Ciddi y Berk Esen. “Turkey's Republican People's Party: Politics of Opposition under a Dominant

Party System”. Turkish Studies, 15: 3 (2014), pp- 419-441. En linea
http://turkishstudies.org/documents/pdf/publications/TurkeysRepublicanPeoplesParty.pdf (Consultado el
25/03/2015).

5010p. cit. M. Hakan Yavuz. Islamic political identity..., p. 52.
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Durante el siglo XIX, considerada como la fase inicial de creacion de formaciones
politicas en el Imperio otomano, segiin Sabri Sayari, la élites enfrentadas que competian por el
poder politico organizaban sus actividades en torno a dos grandes partidos politicos,
convirtiéndose esta herencia en mas que evidente tras la transicion del régimen republicano a
uno multipartidista, debido a “la existencia de una division en dos facciones en muchas zonas
rurales basadas en la competencia por el poder y el estatus entre los notables de las principales
familias herederos de los sefiores locales (ayan) del Imperio otomano asi como también en la
dindmica del sistema electoral de pluralidad simple con distritos electorales que limitaban

claramente a los partidos minoritarios”.’%

En este sentido, de la evaluacion en términos de control del Islam por parte del DP,
Bernard Lewis sefiala que se debe tener en cuenta varios elementos que nos sugieren que el
partido liderado por Menderes compartié no s6lo el compromiso con la ¢€lite republicana sino
también la puesta en marcha de un proceso de modernizacion a través de la secularizacion de la
esfera publica. A pesar de lo anterior, con la apertura hacia el multipartidismo del régimen
kemalista varios grupos islamistas formaron alianzas encubiertas con partidos conservadores de
centro-derecha. Un ejemplo de ello fue la cemmat Nurculuk quien “adopto la estrategia de formar
una alianza con el partido politico en el poder por aquel entonces, el DP. Al ver la capacidad de
respuesta de Menderes a los islamistas, llegando incluso a considerarle como el “misliman
Menderes”, le dieron su apoyo para las elecciones generales de 1950. A cambio de ello, esperaban
que el propio Menderes restaurase el Islam en la vida publica e incluyese la coleccion de Risale-i

Nur (Epistola de la Luz) de Nursi en el curriculum escolar.>%

A su vez, dado que las bases de apoyo politico del partido avalaban tanto los aspectos
positivistas y occidentalistas del modelo de laicismo y, a pesar de mantener el objetivo de
sustentar a dicho establishment gracias al control asertivo del Islam a través de las instituciones y
la burocracia civil y militar, para la base del poder del DP, el Islam no representaba ya una

ideologia politica sino mas bien una tradicion cultural.’**

A pesar de ello, tras la “fabricacion”
por parte de algunos periddicos de un atentado en la ciudad griega de Tesalonica, dirigido contra
la casa donde Atatirk habia nacido, hicieron estallar una serie de disturbios en Estambul
conocidos como “sucesos del 6-7 de septiembre” (6-7 Eylil Olaylart) de 1955 en el que grupos

organizados de ciudadanos turcos salieron a la calle atacando y saqueando casas, iglesias,

502 Op. cit. Sabri Sayari. “Party system and democratic..., p. 90.

503 Op. cit. Niliifer Narl1. “The Rise of the Islamist..., p. 45.

504 Cfr. Bernard Lewis. “Islamic Revival in Turkey”. International Affairs, 28: 1 (1952), pp. 38-48 y Binnaz Toprak
Islam and Political Development in Turkey. Leiden: E. J. Brill, 1981.
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cementerios y tiendas propiedad de no musulmanes, en su mayoria griegos, debido a la creciente
conflictividad con la isla de Chipre con el resultado de la declaracion de la ley marcial tras el
fallecimiento de varios griegos, incluidos dos clérigos y un armenio, ademas de una treintena de
heridos graves.’® Lo expuesto anteriormente también permitié la aparicion de nuevos partidos
con sensibilidad religiosa gracias a su redistribucion en el ambito politico. Un ejemplo de ello lo
representa la creacion del socialista Partido de los Obreros de Turquia (Sosyalist Tlrkiye Partisi,
STP), el progresista y alevi Partido de la Unidad de Turquia (Turkiye Birlik Partisi, TBP), el Partido
Social Democrata y Popular (Sosyal Demokrat Halk¢i, SDH) o el nacionalista pero a la vez de

connotacion islamica MHP.

No obstante, el uso autoritario del poder durante la denominada como “década Demirel” y
la politica de tolerancia con el Islam, que establecia una flexibilidad creciente de las leyes
antirreligiosas kemalistas, le granjearon muchos enemigos al Primer ministro entre los que se
encontraban amplios sectores de la élite militar, quienes finalmente acabaron por derrocar al
gobierno en 1960, precedido de intensivas protestas de universitarios y segmentos seculares y
urbanos de la poblacion con la prohibicion de los partidos politicos y el establecimiento en el
poder del Comité de Unién Nacional (Milli Birlik Komitesi, MBK), liderado por el futuro IV
Presidente de la Republica (1961-1966), el general Cemal Giirsel (1895-1966), quien no habia

contribuido ni de forma intelectual ni material en el golpe de Estado.

Tras la asonada militar, se promulgd una nueva constitucion en 1961, que daba comienzo
a la II* Republica. Dicha Carta Magna buscd frenar cualquier monopolio de poder, la
despolitizaciéon de la sociedad y, por primera vez, se conferia un papel institucional a los
militares con la creacion del MGK en 1962 estableciendo lo que seria una especie de “sistema
politico compuesto por dos cabezas de poder paralelas tanto a nivel ejecutivo como judicial: por
un lado, el poder civil representado a través del gobierno y por el otro, el MGK junto al sistema
de justicia militar que continuaba operando de forma independiente al sistema de justicia
civil”.3% EI propio 6rgano del MGK, habilitado para presentar sus opiniones al gobierno sobre
asuntos ligados a la seguridad nacional, en la practica o6rdenes inapelables, reunia con caracter
mensual a seis oficiales de alto rango, cinco generales y un almirante con cuatro cargos publicos
civiles del ejecutivo junto al Presidente de la Republica. La Constitucion de 1961 también establecio

el Consejo Superior de Jueces y Fiscales (Hakim ve Savcilar Yiiksek Kurulu), el Tribunal Constitucional

395 Tanil Bora. Tiirkiye nin Ling Rejimi [El régimen del lichamiento en Turquia]. Estambul: iletisim Yayinlar1, 2015.
3% Umit C. Sakallioglu. “The Anatomy of the Turkish Military's Autonomy”. Comparative Politics, 29: 2 (1997),
pp. 157-158.
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(Anayasa Mahkemesi), el Consejo de Estado (Danistay) y la Organizacion para la Planificacion Estatal

(Devlet Planlama Teskilatr).>®’

Segun Umit C. Sakallioglu, no existi6 ninguna diferencia en la idea de state building
durante la Guerra de Independencia/Liberacion y la Junta militar de 1960-1961 en lo refrente a la
utilizacion del Islam como el principio subyacente de su proyecto reformista. Mediante “la
reminiscencia de una evaluacion racionalista y positivista de los primeros afos de la Republica, la
Junta militar utilizo el Islam no s6lo para asegurar la legitimidad politica y moral del régimen sino
también para prevenir cualquier movimiento reaccionario. En definitiva, se continudé con la
politica kemalista de distincidon entre dos tipos de Islam, uno “secular” e imparcial y otro
reaccionario (irtica). Sobre la base de esta linea de razonamiento, el ente estatal se centrd en la
formacioén de un tipo de personal religioso de cardcter “progresista y secularizado”, es decir,

servidores publicos que instaran al apoyo politico de los objetivos de los militares”.>%

En este sentido, la reanudacion de la vida politica llevé de nuevo a los demodcratas al
poder con el AP, herederos del DP, gracias a la victoria conseguida en las elecciones celebradas
el 10 de octubre de 1965. El futuro IX Presidente de la Republica, Siileyman Demirel, fue
proclamado Primer ministro, continuando con las politicas de apertura y tolerancia con el Islam y
declarando la guerra al comunismo. El final de la década de los afios sesenta estuvo marcado por
el enriquecimiento del paisaje politico con la creacion de nuevas formaciones como el
nacionalista y sucesor del Partido de la Nacion (Millet Partisi, MP), el Partido de la Nacion de los
Campesinos Republicanos (Cumhuriyetci Kdyli Millet Partisi, CKMP) o el utilizado por los militares
para llenar el vacio politico tras la prohibicion del DP, el Partido de la Nueva Turquia (Yeni Tiirkiye
Partisi, YTP). Con el inicio de la politica multipartidista, tanto el nacionalismo como el islamismo
fueron representados por los partidos conservadores de centroderecha. Dicha coexistencia es una
de las razones por las que el movimiento “islamista surgid bajo un patréon nacionalista e
islamico”. De este modo, la concepcion de un islamismo anti-occidental estructurado sobre el
citado islamismo/nacionalismo fuertemente enfatizado por los partidos islamistas de la época “se
convirtid en uno de los principales temas recurrentes que caracterizaron el discurso politico

religioso”.5%

307 Cfr. Biilent Tanér. [ki Anayasa (1961-1982) [Dos Constituciones (1961-1982)]. Estambul: Beta Pub, 1994.

98 Op. cit. Umit C. Sakallioglu. “Parameters and Strategies of Islam-State Interaction in Republican Turkey”.
International Journal of Middle East Studies, 28: 2 (1996), pp. 238-239.

509 Op. cit. Ahmet Yildiz. “Politico-Religious Discourse of Political Islam in Turkey: The Parties of National
Outlook”. Muslim World, 93: 2 (2003), p. 197.
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I11.2.2 La sintesis turco-islamica: un islam de “patriotas” en contra del
radicalismo religioso

De forma similar a 1960, en la asonada militar de 1980, la Junta militar empez6 a estimar al
islam sunni como el contrapeso idéneo a los grupos radicales de izquierda para superar con ello
las perturbaciones sociales alimentadas por la rapida transformacion sociopolitica del pais. Por
ello, el ejército empled la religion y sus valores como una herramienta util para crear ciudadanos
que fueran leales y respetuosos con el Estado. Al mismo tiempo, los propios militares a través de
la Junta militar establecieron una relacion especial con las comunidades religiosas sunnies mas
conservadoras, pero a cambio de que é€stas apoyaran las politicas implementadas por la misma.
Las comunidades islamicas, por su parte, no mantuvieron una oposicion firme al golpe de Estado
que debilitd el movimiento comunista de caracter ateo.’' Un ejemplo de lo anterior puede
observarse en la estrecha relacion del general Evren con el lider de una hermandad Nurculuk en
Erzurum, Mehmet Kirkmer (n. 1928).>!! Con todo ello, no pudo evitarse el exhaustivo control del
Estado a los cursos de Coran, el contenido de los sermones en las mezquitas y ocasionalmente la

prohibicién de alguna organizacion fundamentalista.>!'?

Por otro lado, el régimen semi-parlamentario elaborado por la junta castrense en las
postrimerias del golpe militar del 12 de febrero de 1980 administr6 Turquia durante todo el
gobierno de Junta militar hasta 1983. La incidencia del propio golpe se produjo tras la quiebra del
régimen democratico anterior, lo que llevo a la anulacion de la constitucion liberal de 1961 y la
introduccion de una nueva en 1982 que hacia hincapié, fundamentalmente, en la ley y el orden.
Bajo las premisas de Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu, el nuevo régimen politico se basoé en dos
premisas primordiales: la primera de ellas fue que la democracia en Turquia no podia ser
implementada eficazmente en un ambiente de libertad y robusta participacion de la sociedad civil
que operaba a través de un sistema pluralista de grupos de interés. El régimen parlamentario
anterior que proponia la Constitucion de 1961 proporcionaba un contexto liberal democratico de
participacion politica que produjo un amplio espectro de asociaciones y activismo politico
ligados a la propia pluralidad de los partidos politicos extensiva a toda la gama de intereses e
ideologias. Sin embargo, un entorno politico de participacion politica tan rico y vigoroso

coincidid con una espiral ascendente de protestas, participacion y violencia politica no

510 Banu Eligiir. The mobilization of political..., pp. 93-94.

511 M. Hakan Yavuz. Islamic Political Identity..., p. 70.

512 Sencer Ayata. “The Rise of Islamic Fundamentalism and Its Institutional Framework”. En Atila Eralp, Muharrem
Tiinay y Birol Yesilada (eds.) The Political and Socioeconomic Transformation of Turkey. Westport: Pracger, 1993,
p. 64.
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convencional.’’® La segunda se basa en la cultura democratica de Turquia. A menos que se
estableciera un mecanismo de seguimiento de las politicas populistas propuestas por los partidos
politicos sobre una efectiva competencia democratica entre los mismos, todo ello degeneraria en
promesas de caracter populista y disputas entre los propios partidos. Por lo que el régimen
golpista que posteriormente redactd la Constitucion de 1982 parecid asumir que el interés
colectivo de la patria no podia ser confiado a los susodichos, condenados a su vez a “llevarse
bien” con la restante clase politica y quedando eventualmente atrapados en una “guerra sin

restricciones ni reglas”. !4

En otras palabras, la Constitucion de 1982 destacaba por reforzar los poderes del Presidente
de la Republica y del MGK a través de la tutela y el control sobre el gobierno, proporcionando
plenos poderes al Estado para intervenir en todos los aspectos de la vida social, lo que
posiblemente sentaban las bases de un régimen que se presumia podria ser capaz de hacer frente
a los desafios que presentaba la Guerra fria en Turquia, de ahi su marcado caracter antiliberal. La
imposicion de una nueva constitucion, que daba comienzo a la actual III* Republica, limitaba en
parte los derechos civiles de la poblacion, dado que serian los propios grupos sociales los que
controlarian el ritmo de cambio mediante una agenda liberalizadora que demandaba una

sociedad abierta y la desregularizacion tanto de la economia como de la educacion.

Por tanto, el formato semi-parlamentario del régimen parecia haber creado una nueva
forma de estructura de poder “neo-patrimonial”, que no era mas que el restablecimiento del
antiguo estilo de gobernar por decreto ejecutivo bajo un disfraz democratico mas conocido como
“neo-Hamidianismo”. El término, acufiado por el afamado politélogo turco M. Ersin Kalaycioglu, se
refiere al sistema politico puesto en marcha a partir de la Constitucion de 1982 que generosamente
se apropio de las practicas y el estilo de gobierno del sultin Abdiilhamit I1.°'> En otras palabras, la
Constitucion de 1982 parece servir a un propoésito similar que en la época imperial debido a que
los asesores de cardcter militar, que fueron adjuntados a la oficina del Primer ministro o del
Presidente de la Republica a través de lazos de lealtad, comenzaron a servir como burdcratas de
carrera y, a menudo, llegaron a ser mas eficaces en la toma de decisiones politicas que las

instituciones u organismos legislativos. Por tanto, el moderno recubrimiento del sistema politico

513 Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu. The rising tide of conservatism..., pp. 8- 9.

514 E] término “no holds-barred war” pertenece a Frederick W. Frey y fue utilizado por el autor para describir la
relacion entre el gobierno y la oposicion en Turquia durante la década de los afios cincuenta. Cfr. Frederick W. Frey.
“Patterns of Elite Politics in Turkey”. En George Lenczowsky (ed.) Political Elites in the Middle East. Washington:
American Enterprise Institute for Public Policy Research, 1975, pp. 65-67.

515 M. Ersin Kalaycioglu. Turkish Dynamics: Bridge across Troubled Lands. Nueva York: Palgrave Macmillan,
2005, pp. 129-137.
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turco parecia enmascarar el estilo patrimonial de la toma de decisiones, lo que elaboraba una
forma de neo-patrimonialismo politico, enraizado en la tradicion otomana, a través de
instituciones al servicio de la oficina del Presidente, como el Consejo de Supervision del Estado

(Devlet Denetleme Kurulu, DDK).

A su vez, mediante la adopcion de una ideologia hegemoénica en pos de legitimar el
Estado y asi asegurarse el apoyo popular, los militares avalaron a la organizacion conservadora
de la “Casa de los Intelectuales” (dydinlar Ocagr) que posteriormente logrd establecer un marco
ideologico-politico que ha dirigido la unificacion la triple hélice identitaria de la politica en
Turquia: conservadurismo, islamismo y nacionalismo. La propia organizacion fue creada por un
grupo de escritores y académicos universitarios de ideologia conservadora con el objetivo de
concebir una alternativa contra la izquierda. Oficialmente establecida el 14 de mayo de 1970, su
proposito principal era luchar contra la difusion de las ideas progresistas y la union de los
conservadores turcos. Algunos de sus principales figuras y miembros fundadores mas
importantes fueron Ibrahim Kafesoglu (1912-1984), Altan Deliorman (1936-2012), Muharrem Ergin
(1925-1995) y Ahmet Kabakli (1956-2001).3'6

Normalmente, la Aydinlar Ocag utilizaba la combinacion de los términos kutsal (sagrado)
y muhafazakdr (conservador) donde “esta estrecha afinidad entre el conservadurismo, que
tensiona la moralidad y la lealtad a la patria y al Estado, y el islamismo, que enfatiza la
imposicion del Islam como un modelo a ser implementado en la vida social y politica asi como
de buscar la unidad de la comunidad de creyentes musulmana (umma), es decir, del uso en el
discurso politico de los valores (islamicos) (manevi degerleri) y la simbologia religiosa para
ampliar su base electoral conteniendo las demandas de los grupos religiosos dentro de un
régimen laico, todo ello en suma, constituye el esqueleto de los partidos conservadores de

centro-derecha”.’!’

Con todo ello, la ideologia hegemodnica proveida por la Aydinlar Ocagr implicaba un
cambio radical en la vision del principio de laicidad que habia mantenido el kemalismo como
definitorio del modelo estatal turco que, hasta entonces, denotaba un marcado caracter positivista

y relegaba mediante un férreo control estatal cualquier simbologia religiosa al &mbito privado.

516 Umit Kurt. “The Doctrine of ‘Turkish-Islamic Synthesis’ as Official Ideology of the September 12 and the
‘Intellectuals Hearth-Aydinlar Ocagi’ as the Ideological Apparatus of the State”. European Journal of Economic
and Political Studies, 3: 2 (2010), pp. 111-125. Pagina web de la organizacion. En linea http:/aydinlarocagi.org/.
(Consultada el 13/05/2013).

517 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Islamic political identity ..., pp. 33-34.
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En dicho contexto, el establishment apostd por la religion como un medio unificador, aunque con
la cautela de definirlo dentro de un marco nacionalista que denominaron como “sintesis turco-
islamica” (tlrk-islam sentezi, TiS), bajo el pretexto que establecia el encuentro y mutua

compenetracion en varias areas entre el Islam (véase sunni) y el nacionalismo turco.

La TiS también sustituyd la vision tradicional del laicismo mantenida por el kemalismo
por medio de una reinterpretacion de la historia turco-islamica, donde el Islam fue incorporado al
credo nacionalista con el objetivo de crear un sentido de comunidad nacional musulmana
(misluman ulusal yorumu) para prevenir el resurgimiento de conflictos ideoldgicos y la violencia
politica de la década de los afios setenta.’'® Aunque se pueda pensar lo contrario, el golpe militar
del 12 de septiembre de 1980 supuso una excepcional oportunidad para la hegemonia de la TIS.
Los militares pensaban que solamente seria posible la restauracion de la solidaridad y la unidad
nacional disciplinando a los sindicatos y a la clase trabajadora asi como oprimiendo a los

movimientos sociales de indole comunista.

En otras palabras, la reorganizacion politica y social de la época giraria en torno a la
“nacion cultural”, tema esencial para el kemalismo y ataturquismo, y los valores islamicos
considerados como componentes internos y constitutivos de la cultura nacional.>!® Para algunos
académicos como Ahmet T. Kuru o Ciler Dursun, kemalismo y ataturquismo (Atatlrkcilik) son dos
conjuntos de opiniones y/o principios que nunca fueron definidos en detalle, es decir, nunca se
definieron como un todo coherente que pueda abarcar al término de ideologia. Por kemalismo,
Kuru entiende a “aquellos que toman los seis principios (flechas) de Mustafa Kemal, Atatiirk, es
decir, el principio de laicismo, nacionalismo, republicanismo, estatismo, populismo y
reformismo (o revolucidbn no violenta) como doctrinas permanentes no negociables. El
ataturquismo, sin embargo, reinterpreta y actualiza estos principios con respecto a las
condiciones cambiantes como medios para alcanzar un fin, es decir, el nivel de la civilizacion
universal. El primero consta de un pequefio pero atn influyente porcion de la sociedad turca

mientras que el segundo es mucho més grande”.>?°

518 Binnaz Toprak. “Religion as State Ideology in a Secular Setting: The Turkish-Islamic Synthesis”. En Malcolm
Wagstaff (ed.) Aspects of Religion in Secular Turkey. Durham: University of Durham, Center for Middle East and
Islamic Studies, 1990), pp. 10-11.

519 Para una aproximacion a la genealogia de la TIS se puede consultar cfr. Sam Kaplan. “Din-u Devlet All Over
Again? The Politics of Military Secularism and Religious Militarism in Turkey Following the 1980 Coup”.
International Journal of Middle East Studies, 34: 1 (2002), pp. 113-127.

520 Op. cit. Ahmet T. Kuru. “Reinterpretation of Secularism..., p. 154 y Ciler Dursun. “Tiirk-islam Sentezi Ideolojisi
ve Oznesi” [Caso e Ideologia de la Sintesis Turco-islamica). Dogu Bati, 7: 25 (2003), pp. 59-82.
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Por su parte, la estrategia pragmatica empleada por los militares durante la década de los
afios ochenta es calificada por Muharrem Tiinay como de “Cesarismo”, sefialando que la misma
facilité un desequilibrio politico en la siguiente década que favorecioé claramente al movimiento
islamista con el establecimiento de la segunda “estructura de oportunidad politica” islamista
(SFY2). En otras palabras, los “militares al mismo tiempo que continuaban con su retorica de
mantenimiento y expansion del principio de laicismo toleraron al movimiento islamista con el fin
de contrarrestar a los grupos radicales de izquierda. Como consecuencia de lo anterior, mientras
que todo tipo de movimientos de izquierda, tanto revolucionarios como moderados o
socialdemocratas, se debilitaban, la unidén de los islamistas con fuerzas nacionalistas
“panturquistas” asumidé una posicidon central en la formacion de una “nueva derecha”
conservadora durante dicha década. Por tanto, a través de la TIS el movimiento islamista de la

época fue articulado como el proyecto sociopolitico del régimen”.%?!

En este sentido, la estrecha relacion entre los cuadros de la Casa de los Intelectuales con la
élite estatal facilitd la adopcion de la TIS por parte del régimen militar, dado que ambos
estamentos tenian un entendimiento similar en cuanto a la politica. De hecho, ya durante la
década de los afios setenta los partidarios de la sintesis propagaron la idea de que la Unica
solucion para todos los problemas de Turquia era volver a la “cultura nacional” (milli kalttrin)
entendida como inmutable y auténtica esencia de la nacion.>?? El concepto basico de la TiS es
que lo turco y el Islam son dos componentes racionales y esenciales de la cultura y de la
identidad turca-musulmana. El Islam también seria la unica religion donde la cultura turca
encontrd su mejor y mas concreta expresion. Por lo tanto, para ellos la “Ciencia sin religion es la
fuente de todo desastre y no puede haber conflicto y contradiccion entre las mismas que la que
no sea desarrollarse mutuamente para mantener asi un equilibrio armonioso entre religion y
ciencia, entre espiritu y cuerpo”.3?* Se podria decir incluso que ha sido una de las referencias del
islam “oficial” turco, es decir, un islam de “patriotas” situado en contra del radicalismo

religioso.>*

521 Op. cit. Muharrem Tiinay. “The Turkish New Right’s Attempt at Hegemony”. En Atila Eralp, Muharrem Tiinay
y Birol Yesilada (eds.) The Political and Socioeconomic Transformation of Turkey. Westport: Praeger, 1993, p. 20.
522 Muharrem Ergin. Aydinlar Ocagi’nin Goriiflii: Tiirkiye 'nin Bugiinkii Meseleleri [La Vision de Aydinlar Ocagi:
Temas de actualidad de Turquia]. Estambul: Garanti Matbaasi, 1973.

523 Op. cit. Mustafa Sen. “Transformation of Turkish Islamism..., p. 60.

524 La intervencion del estamento militar 1legd incluso a la revision de los libros de texto escolares en favor del
discurso militar y religioso. Cfr. Sam Kaplan. The pedagogical State: Education and the Politics of National Culture
in Post-1980 Turkey. California: Stanford University Press, 2006, pp. 182-191.

- 205 -



En resumen, la Junta militar no s6lo cambid la ideologia oficial sino que también puso en
marcha un nuevo programa de reestructuracion econdmica limitando los derechos politicos y
econdomicos fundamentales de la constitucion que fortalecian una estructura estatal paternalista y
autoritaria pudiéndose considerar, por tanto, que el proceso iniciado tras el golpe del 12 de
febrero representa un importante punto de inflexion en lo que respecta a la ideologia oficial del
kemalismo. No obstante, en una entrevista personal de Banu Eligiir con un parlamentario del MHP
por aquel entonces, Nevzat Kosoglu (n. 1940), distingue la TiS de la Vision/Perspectiva Nacional
(MG) en cuanto a la percepcion de los islamistas que no tienen en cuenta un elemento de
identidad nacionalista turca: “la MG surgi6 como un movimiento politico que se refiere al Islam
como la esencia de la nacion turca. De acuerdo con este punto de vista, todos los elementos que
no estén relacionados con el Islam pueden ser ignorados e incluso omitidos. Como consecuencia
de ello, la interpretacion de los islamistas de la historia de Turquia, centrada en la historia del
Profeta, el Islam, los abasies, los selyticidas y los otomanos, es un enfoque que no estaria

relacionado con la existencia y la realidad del pais”.?

Sin embargo, la propia TIS, basada en las tradiciones turco-otomanas condujo a la
politizacion reactiva de la izquierda, la identidad religiosa alevi y la étnica kurda. “La ley marcial
declarada en la zona de mayoria kurda y otras del sudeste turco consideraron la region como de
‘situacion extraordinaria’ hasta la segunda mitad de la década de los afios noventa. Por tanto, los
grupos y lideres de la insurgencia kurda aglutinadas en el Partido de los Trabajadores del Kurdistan
(PKK) y grupos radicales de extrema izquierda como la Izquierda Revolucionaria (Devrimci Sol,
DS), renombrada como Frente/Partido Revolucionario para la Liberacion del Pueblo (Devrimci Halk
Kurtulus Partisi-Cephesi, DHKP-C) en 1978, tienen sus raices en el escenario de violencia politica

heredada del golpe de Estado de 19807.5%6

Seria destacable comentar en este &mbito que no es posible discernir con exactitud si el
conservadurismo elaboro al islamismo o viceversa aunque no habria ninguna duda de que los dos
sistemas de valores a menudo coincidan y se refuerzan mutuamente. Bajo una perspectiva
general, cuando los mismos han tenido que enfrentarse a un turbulento e inestable contexto
politico, lo que podria dafiar la identidad étnica y religiosa o la solidaridad del pais, las masas

periféricas se han desplegado hacia el redescubrimiento de sus raices basadas en la tradicion.>?’

525 Op. cit. Banu Eligiir. The mobilization of political..., p. 45.
526 Op. cit. Nicole Pope y Hugh Pope. Turkey Unveiled..., p. 130.
527 Op. cit. Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu. The rising..., p. 25.
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[11.2.2.1 La propuesta politica “Ozalista” del Partido de la Madre Patria

Por otra parte, la necesaria renovacion politica que aspiraba a reunir la triple hélice
identitaria presente en el ambito politico turco y que mantuviera el visto bueno por parte del
régimen militar, fue llevada a cabo por Turgut Ozal cuyo partido politico, el ANAP, saldria
victorioso en las elecciones legislativas celebradas el 6 de noviembre de 1983 y el 29 de
noviembre de 1987 respectivamente, la ultima de ellas en coalicion gubernamental con el DYP,
una refundacion del AP liderada en un primer momento por su hermano Korkut Ozal tras
abandonar el Refah (RP). A su vez, sobre la citada triple hélice identitaria podria afnadirse en el
ambito econdmico el concepto de occidentalismo, ya que, “Turgut Ozal mantuvo una relacion
muy estrecha con grandes conglomerados empresariales trabajando para la familia Sabanci, la
administracion de los Estados Unidos y con instituciones internacionales como el FMI y el Banco

Mundial”.>?®

El caracter ecléctico de la formacion politica vino supeditado a la fusion de las distintas
facciones participes dentro del ANAP, véase liberal, conservadora, socialdemoécrata, islamica y
ultranacionalista. Las dos ultimas llegaron incluso a formar la denominada como “Santa Alianza”
(Kutsal Ittifak), constituyéndose como el ala conservadora del partido y consiguiendo el
monopolio virtual del electorado islamista al prohibirse la participacion del RP en los comicios
electorales de 19835 A pesar de que el partido mantenia dos bloques opuestos e
irreconciliables, por un lado los pro-occidentales, liberales e individualistas y por el otro, los
anti-occidentales, islimicos y comunitarios, el liderazgo politico y el carisma de Ozal fueron
fundamentales para que el partido no se descompusiera. Segun M. Ersin Kalaycioglu y Ayse Ayata a
través de la teoria de Robert C. Tucker sobre la figura del lider carismatico, el propio liderazgo de
Ozal responderia a un ‘“carisma situacional” que no solamente estaria relacionado con la
personalidad del lider sino también en la conjuncion de fuerzas, condiciones y equilibrios de

poder del contexto doméstico y la coyuntura internacional.>*°

528 Op. cit. Arda Can Kumbaracibasi. Turkish politics..., p. 205.

529 Sevket Kazan. Refah Gergegi [La Realidad del Partido del Bienestar]. Ankara: Kesif Yaymlari, 2001, pp. 10-11.

330 M. Ersin Kalaycioglu. “The Motherland Party: The challenge of institutionalization in a charismatic leader
party”. En Barry Rubin y Metin Heper (eds.) Political parties in Turkey. Londres: Frank Cass, 2002, p. 44 y Ayse
Ayata. “Ideology, Social Bases, and Organizational Structure of the Post-1980 Political Parties”. En Atila Eralp,
Muharrem Tiinay y Birol Yesilada (eds.) The Political and Socioeconomic Transformation of Turkey. Westport:
Praeger, 1993, p. 38.
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Durante la calificada como “década Ozal” se utilizo con entusiasmo una retorica que
difundia el valor del espiritu emprendedor de la empresa privada, basado en la competencia y la
maximizacion del interés propio, consiguiendo que los méritos de una economia de libre
mercado fueran aceptados socialmente. El propio Ozal, tras graduarse en la Universidad Politécnica
de Estambul, donde mantuvo una relacién cercana con Erbakan, se convirtid en admirador del
liberalismo estadounidense tras estudiar y trabajar varios afos alli.**! Esta influencia le llevé a

considerar que los EEUU y el Imperio otomano mantenian estructuras politicas similares: 3>

Ambos han permitido no so6lo el desarrollo de diferentes culturas sino también la

libertad en sus sociedades de practicar libremente su credo, nacionalidad y

preferencias econémicas. Por lo tanto, desde esta perspectiva Turquia debia

abandonar la comprension autoritaria hegemonica propuesta por la ideologia

estatista del kemalismo

A su vez, quizas la principal distincidon con otros miembros del establishment fue su
pertenencia a la tarikat Naksibendi y la candidatura a parlamentario por Esmirna en las elecciones
generales de 1977 por el partido islamista en ese momento, el MSP. Con todo ello, Ozal fue
también uno de los grandes artifices de la conservadora Fundacion para la Difusion de la Ciencia
(Ilim Yayma Cemiyeti, 1YC), la cual, mantenia una estrecha relacion con la organizacion de la Casa
de los Intelectuales. Turgut Ozal fue Subsecretario del Primer Ministro en el gobierno pre-golpe de
Estado del AP, el Viceprimer ministro responsable de la economia durante el gobierno de la Junta
militar (1980-1983), Primer ministro de los distintos gobiernos del ANAP entre 1983-1989 y VIII
Presidente de la Republica entre 1989-1993. La relacion del propio partido con las ordenes
religiosas no era “una relacion tipica entre un partido politico y los grupos de presion. Esta
extensa red de grupos religiosos en el ANAP puede explicar en parte por qué la influencia de los
grupos islamistas en Turquia ha llegado a ser tan abrumadora en el 4mbito estatal y en la vida

ptblica en general”.>3

En términos generales, durante el mandado de Ozal se conjugaron una relectura otomana,
promoviendo unos valores conservadores e isldmicos en la politica y la cultura, junto a una
economia neoliberal con la modernidad europea. En otras palabras, “la piedra angular del ANAP

se fundamentaba en la combinacidén de un liberalismo econdémico con el conservadurismo social

31 M. Ersin Kalaycioglu. “The Turkish Grand National Assembly: A Brief Inquiry into the Politics of
Representation in Turkey,” En Cigdem Balim (ed.) Turkey: Political, Social and Economic Challenges in the 1990s.
Leiden: E. J. Brill, 1995, p. 55.

532 Op. cit. Sedat Laginer. “Turgut Ozal Period in Turkish Foreign Policy: Ozalism”. USAK Yearbook of
International Politics and Law, 2 (2009), pp. 153-205. En linea http://www.turkishweekly.net/article/333/turgut-
ozal-period-in-turkish-foreign-policy-ozalism.html (Consultado el 12/08/2014).

533 Op. cit. Sencer Ayata. “The Rise of Islamic Fundamentalism..., p. 63.
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proximo tanto a la ¢€lite econdmica orientada hacia lo global, como al network islamico
proporcionado por las tarikatlar’.>** Podria decirse entonces que durante dicha década el
neoliberalismo comenz6 una ininterrumpida marcha en Turquia, la cual, se ha extendido a todas
las esferas de la vida social mediante un modelo econdémico liberal dindmico, propiciando la

privatizacion de la gran mayoria de las empresas publicas.

La nueva politica econdmica puesta en marcha por el “6zalismo” puede ser considerada
como una “caracteristica sintesis” donde “se promovio el liberalismo econdmico a través de una
agenda politica conservadora, y en cierta manera autoritaria, en contraposicion al liberalismo
politico”.3>> No obstante, a pesar de la puesta en marcha de dichas medidas destinadas a
establecer una economia de mercado autorregulado, las relaciones clientelares entre el Estado y la
¢lite empresarial fue la pauta dominante donde “la toma de decisiones estaba centralizada por el
Primer ministro mientras que el Poder judicial y las instituciones burocraticas estatales fueron
debilitaindose en beneficio del Ejecutivo”.>*® Por tanto, el punto débil del enfoque econdmico
durante aquella época fue establecer un Estado de derecho con el desarrollo de una infraestructura

legal mientras que al mismo tiempo se prodigaba una economia mas orientada al mercado.*’

Por su parte, para Ziya Onis, “las sucesivas crisis econdmicas que Turquia experimento
durante un breve periodo de tiempo (véase 1994, 2000 y especialmente en 2001) tuvieron su
origen en la decisiones econdmicas puestas en marcha durante la “década Ozal” donde existe un
cambio esencial en la continuidad de la estabilidad econdmica del pais entre la década de los
anos ochenta, aparentemente mas exitosa, y la inestabilidad de la década de los noventa y

sucesivas”.>*® En palabras del propio ex premier: 3°

334 Op. cit. Ayse Giines Ayata y Sencer Ayata. “Turkey’s Mainstream Political Parties on the Center-Right and
Center-Left”. En Debbie Lovatt (ed.) Turkey since 1970: Politics, Economics, and Society. Nueva York: Palgrave,
2000, p. 94 y A. Rashid Moten. Political science: an Islamic perspective. Nueva York: St. Martin's Press, 1995, pp.
138-141.

335 Op. cit. Umit C. Sakallioglu. “Liberalism, Democracy and the Turkish Center-Right: The Identity Crisis of the
True Path Party”. Middle Eastern Studies, 32: 2 (1996), p. 143.

336 Op. cit. Haldun Giilalp. “Globalization and Political Islam..., p. 438.

537 Cfr. Riigdii Saracoglu. “Liberalization of Economy”. En Metin Heper y Ahmet Evin (eds.) Politics in the Third
Turkish Republic. Boulder: Westview Press, 1994, pp. 67-69.

538 Cfr. Ziya Onis. “Turgut Ozal and His Economic Legacy: Turkish Neo-Liberalism in Critical Perspective” Middle
Eastern Studies, 40: 4 (2004), pp. 114-115.

539 Op. cit. Turgut Ozal. Turkey in Europe and Europe in Turkey. Nicosia: K. Rustem & Brother, 1991, pp. 296-297.
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He demostrado que Turquia nunca ha abandonado el laicismo. En dicho contexto, se puede

hacer referencia a la distincion que realiza al-Ghazali entre fe y razon. Los turcos son

conscientes de que le fe en si misma no afecta a la laicidad ni tampoco le impide ser

racional siempre que sus respectivos reinos no sean invadidos. En la actualidad no existe

ninguna diferencia a este respecto entre los cristianos europeos y los musulmanes turcos.

Por lo tanto, el logro de una sintesis entre Occidente y el Islam, una sintesis que ha supuesto

el fin a una crisis de identidad de los turcos donde el humanismo universal ha secularizado

el Islam junto con el concepto de hermandad de la humanidad, producto del sufismo turco

A su vez, con el gobierno del ANAP se desvanecid el tono reaccionario del
conservadurismo asi como fundamental tanto en la defensa de los valores tradicionales como el
respeto de las caracteristicas propias de la nacion y la aplicacion de politicas multilaterales y
ampliamente participativas. Con todo ello, el Islam continuo siendo vigilado con una cierta
simpatia. La union de tendencias como el conservadurismo islamico, el liberalismo econdmico y
el nacionalismo turco puede ser considerada como parte integrante de las politicas conservadoras
en un intento de superar las dificultades del proceso de modernizacién y las tensiones entre la

esfera civil y politica que s6lo pudo ser reducida para lograr la armonia entre los valores

culturales tradicionales y la accion politica.’*

Por tanto, la funcionalidad moderadora del ANAP no estaria dirigida a preservar lo que
existe sino que seria un concepto dindmico asociado con el cambio politico como elemento
esencial para la supervivencia de la comunidad.’*! Dadas las caracteristicas del régimen y de su
estructura institucional en ausencia de una plataforma politica en la que era posible oponerse al
statu quo impuesto por las reformas positivistas de Atatiirk, el conservadurismo islamo-turco
surgi6 principalmente como un movimiento cultural de oposicion publica y populista que mas
tarde se instalaria definitivamente en la escena politica en su version islamista tras las elecciones

celebradas el 24 de diciembre de 1995.°4?

540 Op. cit. Tanil Bora. Tiirk Sagimn U¢ Hali: Muhafazakarlik, Millivet¢ilik, Islamcilik [Los tres tipos de derecha:
Conservadurismo, Nacionalismo e Islamismo]. Estambul: Birikim Yayinlari, 1993, p. 11.

541 Siileyman Seyfi Ogiin. “Tiirk Muhafazakarhgmin Kiiltiir Kokenleri ve Peyami Safa’nin Yanilgisi” [Origenes de
la Cultura Conservadora Turca y el Espejismo de Peyami Safa]. Toplum ve Bilim, 74 (1997), pp. 52-99.

542 Op. cit. Jeremy Salt. “Nationalism and the Rise of Muslim..., pp. 41-57.
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[11.2.2.1.1 De la “neutralidad activa” a un “pais puente”: el neotomanismo en la
politica exterior del ANAP

Desde 1923, dos hechos significativos incidieron en las siguientes etapas de la politica
exterior turca: el primero de ellos se refiere a la finalizacion de la IIGM y la consecuente
aparicion de una estructura bipolar en la politica mundial (1939-1952); el segundo esta
relacionado con la desintegracion de la Unién de Republicas Socialistas Soviéticas (URSS) (1991-
2004). Estos hechos, denominados por Jacob Torfing como “dislocaciones”, se producen cuando
existe “una desestabilizacion de un discurso hegemonico resultante de la aparicion de una serie
de eventos que no pueden ser domesticados, integrados y encarnados dentro del discurso en
cuestion. Un ejemplo de ello podemos encontrarlo en el proceso de globalizacion, el mismo que
tiende a dislocar la idea del Estado-nacion como el unico actor privilegiado en el terreno de la

actividad econdmica o en el monopolio del uso coercitivo de la violencia”.>*?

Por tanto, dichas “dislocaciones”, en el caso turco, provocaron una serie de
acontecimientos politicos que no podian ser integrados en los discursos hegemonicos de la
politica exterior, puesto que los diversos grupos politicos compitieron ferozmente entre si por la
hegemonia tanto en la politica interna como en la exterior. En la primera de ellas fueron varias
las ocasiones donde los lideres politicos turcos reiteraron la posicion de la nacion como de
“neutralidad activa” hacia los aliados y las potencias del Eje en la IIGM y no seria hasta el final
de la devastadora contienda bélica cuando se decantaron por los primeros.*** Aunque la relacion
con los Estados Unidos se veria ya ejemplificada con la participacion de Turquia en la guerra de
Corea (1951-1953), donde por cierto ya pudo observarse en el “discurso de la politica exterior, el
cual, habia sido escrupulosamente secular desde 1923, una conjuncion del anticomunismo y

nacionalismo junto a sentimientos de connotacion religiosa”.>*’

A pesar ello, la coyuntura internacional del momento con la invasidon soviética de
Afganistan, el triunfo de la Revolucion isldmica de Iran, ambos en 1979, y el posterior estallido al
siguiente afio de la guerra entre Iran e Irak, incrementd a ojos de Washington ain mas la

importancia geoestratégica de Turquia.’*® Lo anteriormente expuesto justifica la inclusién del

343 Op. cit. Jacob Torfing. Discourse Theory in European Politics. Basingstoke: Palgrave Macmillan, 2005, p. 301.
4 Gencer Ozcan. “The Military and the Making of Foreign Policy in Turkey”. En Barry Rubin y Kemal Kirisci
(eds.) Turkey in World Politics: An Emerging Multiregional Power. Estambul: Bogazi¢i University Press, 2002, pp.
13-30 y Oral Sander. “Turkish Foreign Policy: Forces of Continuity and of Change”. En Ahmet Evin (ed.) Modern
Turkey: Continuity and Change. Opladen: Leske Verlag, 1984, p. 119.

545 Op. cit. Behliil Ozkan. From the Abode of Islam..., p. 190.

54 Feroz Ahmad. Bir Kimlik Pesinde Tiirkive [La busqueda de una identidad para Turquia]. Estambul: istanbul Bilgi
Universitesi Yayinlari, 2006, p. 179.
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pais en el plan de politica exterior estadounidense para Oriente Medio denominado como
“proyecto del cinturén verde” (yesil kusak projesi) con el principal objetivo de “contener la
expansion soviética hacia el sur durante la Guerra fria, debido a que en ese momento todos los
Estados musulmanes entendieron que el Islam era una robusta muralla contra el comunismo”.>*’
En este segundo periodo seria destacable la figura de Turgut Ozal quien combiné el liberalismo
econémico con los valores islamicos e influencid la politica exterior turca de manera tan

sustancial como ninguna otra figura politica en la época republicana desde Atatiirk.>*®

Como se ha dicho, el liberalismo puesto en marcha durante la década de gobierno
“Ozalista” en el ambito doméstico fue articulado junto a una perspectiva pragmatica, asertiva e
internacionalista en la politica exterior.’* Dicho enfoque multidimensional en un entorno
proximo al final de la época bipolar se establecid como “una sintesis de liberalismo econdmico,
turquismo, islamismo “moderado” y otomanismo en el intento de revitalizar dicha época para la
construccion de fuertes vinculos con los alrededores de la periferia geografica y cultural de
Turquia (véase los Balcanes, Oriente Medio y Asia Central). Segun Hasan Kosebalaban, si bien en su
momento “Ozal supuso el ultimo desafio al concepto de politica exterior en la Republica, siendo
la definicion de “neotomanismo” (yeni-Osmanlicilik), la mas aproximada”.’*® En palabras del

propio Ozal:>®!

Turquia debe ser una fuente indispensable tanto para Oriente como para Occidente. Esto

s6lo es posible alcanzarlo a través de una politica exterior dindmica, activa y honesta que

no cambiara su orientacion con frecuencia ni que estuviera sujeta a la improvisacion. Esto

debe ser una politica exterior cuyos objetivos estén bien definidos en lugar de

caracterizados por la ira, los complejos, las obsesiones y las incertidumbres

Para uno de las mayores especialistas en la politica exterior durante la “década Ozal”,
Sedat Laginer, “la politica exterior de la Turquia actual no puede ser plenamente comprendida sin
hacer referencia al “6zalismo”. El gran suefio de una “gran Turquia” (6nemli Tiirkiye) comprendia

la conjuncion de los valores conservadores turcos con los orientales y occidentales. Gracias a

dicho enfoque ideoldgico y la coyuntura internacional del momento, todo ello, favorecié de

547 Devrim Sevimay entrevista a Graham E. Fuller. “Tarihi Itiraf” [Confesiones Historicas]”. Vatan, 01/11/2004. En
linea http://haber.gazetevatan.com/0/39231/1/gundem (Consultado el 11/05/2014).

348 Taner Baytok. Bir Asker Bir Diplomat: Gilven Erkaya-Taner Baytok Séylesi [Un Soldado y un Diplomatico:
Conversaciones entre Giliven Erkaya y Taner Baytok]. Estambul: Dogan Kitapeilik, 2001, p. 238.

549 Carter V. Findley. Turkey, Islam, Nationalism, and Modernity: A History 1789-2007. Londres: Yale University
Press, 2010, p. 354.

550

551 Op. cit. Hasan Kosebalaban. Turkish Foreign Policy: Islam, Nationalism, and Globalization. Nueva York:
Palgrave Macmillan, 2011, pp. 120-121 y op. cit. Mehmet Barlas. Turgut Ozal’in Anilar: [Las Memorias de Turgut
Ozal]. Estambul: Birey, 1994, p. 155.
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manera resaltable la consecucion de una politica exterior mas activa e internacionalista.’>

Por tanto, la politica exterior puesta en marcha durante la citada década propuso una
especie de desviacion sobre la ortodoxia kemalista aunque no de manera absoluta. Dicha politica
exterior “no representaba un rechazo total de los principios kemalistas en referencia al tipo
activo y pragmatico, a los que podrian anadirse los posteriores de aislamiento, estatismo y
burocratico propuestos por Ismet Inénii, sino mas bien en el reconocimiento de que no todas las
ideas y valores podian mantener la misma validez en una consideracion futura”.>>* Por tanto, el
“Ozalismo acarici6 el ideal del neotomanismo como medio para la integracion en la UE a través
de la modernizacion y la adopcion de una identidad supranacional. Dicho entusiasmo fue
reflejado en 1987 con la solicitud para el inicio de las negociaciones hacia la plena adhesion a la
institucion comunitaria; los intentos de ampliar su esfera de influencia en el Caucaso y los

Balcanes y sus esfuerzos por resolver el problema kurdo, dan buena prueba de ello”.%>*

A su vez, con la caida del “telon de acero” también se vio reducida la dependencia de
Turquia con sus aliados. Por ello, Ozal decidi6 actuar de una manera mas vigorosa e
independiente haciendo uso en la politica exterior, lo que Malik Mufti ha considerado como el
“paradigma imperial”, mediante el instrumento fundamental de la economia para conseguir un
delicado equilibrio entre las alianzas existentes y las oportunidades que ofrecia la coyuntura

internacional en un contexto de post Guerra fria.>>

Por ultimo, el tercer periodo que da comienzo a partir de 1991 coincidiendo con la caida
del telon de acero, la cuestion de Chipre y el tema de la integracion en la UE se convirtieron en
los principales puntos de referencia para los grupos politicos que competian por la hegemonia en
el campo de la politica exterior. Con el citado fin de la “amenaza” soviética también disminuyd
la influencia internacional de Turquia, dado que el papel de Ankara como piedra angular de la
seguridad occidental en el Mediterraneo oriental habia desaparecido. Turquia pasoé a encontrarse

con un nuevo entorno politico incomodo y una posicion tan aislada que su rol qued6 reducido al

532 Op. cit. Sedat Laginer. “Ozalism (Neo-Ottomanism): An Alternative in Turkish Foreign Policy?”. Journal of
Administrative Services, 1: 1-2 (2003-2004), pp. 161-242. En linea
http://ybd.comu.edu.tr/sites/ybd.comu.edu.tr/files/%C3%96zalism%20(Neo-
Ottomanism)%20An%20Alternative%20in%20Turkish%20Foreign%20Policy.PDF (Consultado el 11/08/2014).

353 Alexander Murinson. “The Strategic Depth Doctrine of Turkish Foreign Policy”. Middle Eastern Studies, 42: 6
(2006), pp. 947-961.

5% Op. cit. Behliil Ozkan. “Turkey, Davutoglu and the Idea of Pan-Islamism”. Survival: Global Politics and
Strategy, 56: 4 (2014), p. 129.

535 Cfr. Mubhittin Ataman. “Leadership change: Ozal’s leadership and restructuring in Turkish foreign policy”.
Alternatives: Turkish Journal of International Relations, 7: 1 (2008), pp. 120-153 y Malik Mufti. Daring and
Caution in Turkish Strategic Culture: Republic at Sea. Londres: Nueva York, Palgrave Macmillan, 2009.
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de “mero activo” en la estrategia de seguridad occidental en una regién con una larga lista de

conflictividad.>>®

En dicha época, el dividendo mds importante para Turquia fue la aparicion del mundo
tarquico. Cuando dichos paises fueron “liberados™ tras ciento cincuenta afios de dominio
soviético, el pais de herencia otomana advirtié en estas republicas una solucion a su aislamiento.
Bajo la consideracion de presentarse como la democracia mas avanzada de la zona, Turquia
sofiaba con ser la republica turquica que consiguiera un mayor rédito politico y econdmico de
dicha posicion. Un ejemplo de ello fue la creacion en 1992 de la organizacion para la Cooperacion
Economica del Mar Negro (Organization of the Black Sea Economic Cooperation, BSEC) que permitid
a Turquia extender sus vinculos politicos y econdmicos con las recién creadas republicas
tirquicas (Azerbaiyan, Kazajistdn, Kirguistin, Turkmenistan y Uzbekistan).”>” No obstante, el
rechazo de la UE a la candidatura turca, el acrecentamiento del conflicto kurdo, las crecientes
tensiones con Grecia y el pobre historial del pais en referencia a los DDHH marcaron los primeros

afios de la politica exterior turca tras el fin de la Guerra fria.>®

Como se ha dicho, a principios de la década de los afios noventa la consideracion de
Turquia como puente entre Oriente y Occidente tomo fuerza debido a la conflictividad de la zona.
Con la invasion iraqui de Kuwait, la crisis de los Balcanes o la reactivada actualmente
conflictividad de Nagorno-Karabaj entre Armenia y Azerbaiyan de 1992, el objetivo primordial de la
politica exterior turca se establecio en la propia estabilidad del pais en medio del caos en el que

se encontraban muchos de sus vecinos mas proximos.>*’

356 Op. cit. Graham E. Fuller. “Turkey’s New Eastern Orientation”. En Graham E. Fuller ¢ Ian O. Lesser (eds.)
Turkey’s New Geopolitics. Boulder: Westview Press, 1993, p. 47.

557 Cfr. Berdal Aral. “Black Sea Economic Cooperation: What Went Wrong?”. Alternatives: Turkish Journal of
International Relations, 1: 4 (2002), pp. 73-92 y Sabri Sayari. “Turkey: The Changing European Security
Environment and the Gulf Crisis”. Middle East Journal, 46: 1 (1992), pp. 15-16.

558 Malik Mufti. “Daring and Caution in Turkish Foreign Policy”. Middle East Journal, 52: 1 (1998), pp. 32-50.

559 Ahmet Davutoglu. “Turkey’s Foreign Policy Vision: An Assessment of 2007”. Insight Turkey, 10: 1 (2008), pp.
77-96. En linea http://arsiv.setav.org/ups/dosya/9595.pdf (Consultado el 27/08/2014).
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[11.2.2.2 Ante un “cuello de botella” ideoldgico en un periodo post-golpista:
el Partido del Camino Verdadero

Tras la década de los afios ochenta, el proceso de liberalizacion econdmica en Turquia, sin
lugar a dudas, supuso una transformacion a gran escala de la periferia. Incluso tras la repentina
muerte de Ozal en 1993, cuando el pais estuvo dirigido por el Partido de la Recta Via (Dogru Yol
Partisi, DYP) de Siileyman Demirel, la retorica sobre el libre mercado, la liberalizacién y la

democratizacion comenzadas por el “6zalismo” se vieron incrementadas.

Las principales diferencias entre el ANAP y el DYP estan relacionadas con la identidad
historica y las condiciones de surgimiento del segundo, similares a las del AP tras la prohibicion
por parte de los militares del DP el 29 de septiembre de 1961. Desde la fundacion del partido en
1983, el DYP tuvo que enfrentarse a lo que Umit C. Sakallioglu califica como un “cuello de
botella” sobre la necesidad de formular una identidad ideologica consistente en un contexto post-
golpista. La lideresa del partido, Tansu Ciller, tras convertirse Demirel en el IX Presidente de la
Republica, con la intencion de superar lo anterior y asi finalizar también con el historico
eclecticismo, enfatizd en su discurso politico la razon de ser del libre mercado recurriendo a la
prioridad economica del ANAP de Ozal sobre establecer una economia de mercado competitiva a

través de los instrumentos provistos por la privatizacion”.>¢

Otra de las diferencias con el ANAP puede encontrarse en la base electoral del DYP
debido a que la mayoria de votantes del segundo se encontraba en zonas rurales mientras que los
votos que el primero recibia pertenecian mayoritariamente a zonas urbanas. Sin embargo, tanto
el programa politico como las politicas llevadas a cabo por las partes cuando estuvieron en el

poder fueron muy similares.

Por lo tanto, el DYP se present6 en la arena politica de finales de los afios ochenta con el
fin de establecer claramente una transformacion ideoldgica con la pretension de ser una
alternativa viable a la propuesta “neoliberal” del ANAP mediante la retorica tanto del Estado
social como una posicion sociopolitica que utilizaba la retorica del proceso de democratizacion.
Se trataba, por un lado, de recuperar los votos rurales de Anatolia criticando la reduccion de las
ayudas sociales que afectaron a las clases periféricas, es decir, clases medias-bajas como
pequefios comerciantes y campesinos. Pero por otro y asi atraer el voto urbano de las clases mas

pudientes, desarrolld un discurso socio-liberal en el que las empresas publicas desplegaron la

360 Op. cit. Umit C. Sakallioglu. “Liberalism, democracy and the Turkish Centre-right: the identity crisis of the True
Path party”. Middle Eastern Studies, 32: 2 (1996), p. 150.
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riqueza destinada a la ayuda social. De hecho, el énfasis en lo sociopolitico no era muy dispar de
la compresion del ANAP sobre un proceso de consolidacion democritica basado en la

“tolerancia” y el “consenso”.

Desde las elecciones celebradas el 20 de octubre de 1991 y con la intencion de ampliar la
base tradicional del partido, Demirel tratd de incorporar al discurso del mismo prioridades tales
como el asistencialismo, los DDHH o la solucion a la “cuestion kurda” por medios no militares.
Aunque durante la coalicion de gobierno con el Partido Socialdemdcrata Populista (Sosyaldemokrat
Halk¢ Parti, SHP), el énfasis del DYP sobre la democratizacion resultd ser meramente simbodlico.
Si la principal baza del partido fue la implementacion de las politicas sociales que el ANAP habia

suprimido, dichas politicas finalmente no fueron efectivas o no dieron el resultado esperado.’®!

Bajo el liderazgo de Ciller, el partido desarrolld una postura cada vez mas combativa. Si
en principio mantuvo una posicion de liberalizacion politica en cuestiones tan importantes como
la problematica kurda, enfatizando una postura de superioridad de la TBMM en su Vis-a-vis con
el MGK, finalmente tuvo que ajustarse a las prioridades del establishment tras la ejecucion de
treinta y ocho militares y civiles en un control de carretera entre Bingdl y Elazig el 24 de mayo de
1993. Con todo ello, el DYP de Ciller también regreso a las politicas neoliberales con la adopcion
de un paquete de estabilidad econdmico puesto en marcha el 5 de abril de 1994. Pero, a su vez,
logro6 apropiarse de la identidad nacionalista y conservadora a expensas del ANAP. Con todo ello,
el DYP contintio con la compresion tecnocratica, el pragmatismo y la politica personalista que
solian ser activos politicos del ANAP durante toda la década de los afios ochenta y principios de

los noventa.>%?

En resumen, si la posterior coalicion de gobierno entre el Refah y el DYP poco antes de
las elecciones celebradas el 20 de octubre de 1991 es considerada como la segunda intervencion
de la “sintesis turco-islamica” (TiS) y en su defecto de la Casa de los Intelectuales. La primera
participacion activa de la TIS, que a su vez seria la primera coalicion de partidos conservadores
contra los partidos de izquierda, se produjo en las elecciones del 12 de octubre de 1975 con la
coalicion de gobierno entre el MHP, AP, MSP y CHP. Por tanto, podria decirse que el AKP no es
una excepcion en cuanto a que seria el producto mas reciente de las tendencias politicas que

comenzaron con las distintas coaliciones de gobierno de los partidos de la MG durante los

56! Kemali Saybasili. DYP-SHP Koalisyonu’'nun U¢ Yili [Los Tres Afios de la Coalicion DYP-SHP]. Estambul:
Baglam Yayinlari, 1995, p. 42.

362 Umit C. Sakallioglu. “From Ruler to Pariah: The Life and Times of the True Path Party”. En Barry Rubin y
Metin Heper (eds.) Political Parties in Turkey. Londres: Frank Cass, 2002, pp. 82-101.
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convulsos aflos setenta que unieron a diferentes corrientes conservadoras con seguidores
islamistas, como se ha dicho, que a su vez formaron parte posteriormente del ANAP durante la

“década Ozal” (1983-1993).5%3

Sin embargo, el motivo mas clarificador sobre la continuidad de la TIS y la MG hasta los
gobiernos del AKP seria la militancia de algunos de sus miembros que ocupan o han ocupado
cargos de importancia en los distintos gobiernos del AK Parti desde 2002 hasta las ultimas
elecciones generales celebradas el 1 de noviembre de 2015 fueron en su momento destacados
miembros de la TiS y militantes del FP a finales de los afios noventa. Varios casos de lo anterior
pueden verse personificados en Nevzat Yagintag (parlamentario del AKP de 2002 a 2007), Ali
Coskun (ministro de industria y comercio con el AK Parti durante 2002-2014), Cemil Cigek
(fundador y ministro en los diferentes gobiernos del ANAP y ministro de justicia hasta 2009),
Abdiillatif Sener (miembro del RP, FP, miembro fundador y ministro de finanzas con el AK Parti
hasta el 2007) o Abdulkadir Aksu (miembro del FP, ministro de interior con el ANAP durante 1989-
1991 y con el AKP de 2002 a 2007).>%4

Por tanto, la existencia de una especie de tension prolongada entre estas dos “ideologias”
(véase TIS y MG) en términos de aproximacion a la sociedad del Estado y sobre la relacion
Estado-religion asi como su proximidad y relaciones con Occidente, podrian llevarnos a pensar
que en términos generales la TIS y la MG son ideologias que se superponen, son lo mismo o
como establece Birol A. Yesilada, los movimientos/asociaciones islamistas de caracter politico en

Turquia podrian ser una rama dentro de la TIS.>%

Muharrem Tiinay. “The Turkish New Right’s..., p. 65.

564 Mustafa Sen. “Transformation of Turkish Islamism..., p. 67.

%65 Birol A. Yesilada. “The Refah Party Phenomenon in Turkey”. En Birol A. Yesilada (ed.) Comparative Political
Parties and Party Elites: Essays in Honor of Samuel J. Eldersveld. Ann Arbor: University of Michigan Press, 1999,
pp- 123-150.
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III.3 LA ESCISION DEL MOVIMIENTO ISLAMISTA Y LA
FUNDACION DEL AKP: EN BUSCA DE UN NUEVO ESPACIO
POLITICO EN UN CONTEXTO POST-KEMALISTA

I11.3.1 El Partido de la Virtud y el “proceso del 28 de febrero”

Por otro lado, tras ocupar varios puestos en los distintos partidos auspiciados por la MG,
es decir, en las sucesivas organizaciones politicas de tendencia islamista que iban siendo creadas
tras la prohibicion de la anterior, Tayyip Erdogan e I. Melih Gokgek, que actualmente se mantiene
en el cargo, consiguieron en las elecciones locales celebradas el 27 de marzo de 1994 como
candidatos del Refah las alcaldias de las dos mayores ciudades de Turquia, Estambul y Ankara.
Esto supuso una gran sorpresa para la ¢€lite laica que considero este hecho como el resurgimiento
del islam politico, lo que suponia una amenaza para ellos. Por el contrario, las alcaldias
conseguidas eran vistas por los sectores mas conservadores como la victoria real de los hak
(verdaderos) sobre los batil (equivocados). Erbakan pensaba que la victoria conseguida
escenificaba la “segunda conquista de Estambul” y solia referirse a Erdogan como su
“conquistador” (fatih).’®® No obstante, desde principios de la década de los afios noventa, la
“Fundacion de la Unidad” comenzé a tomar distancia con el RP. Cuando Erdogan se convirtid en
alcalde de Estambul, dicha organizacion “encontrdé un canal a través del cual podia “colocar”

miembros de la fundacion en puestos de poder en el ambito municipal”.’¢’

El académico Serif A. Mardin afirma que “cuando el propio Erdogan gano la alcaldia, las
fuerzas politicas tomaron el poder como elementos estructurales de comportamiento. Esta
novedosa estructuracion, las limitaciones que formaban parte de la misma asi como también la
historia de cambio propuesta por la orden Naksibendi durante mas de dos siglos, proporcionan
una de las claves del posterior ascenso electoral del AKP. Con el anélisis de los programas de la
serie de partidos islamistas que siguieron a la creacion en 1970 del MNP, es posible apreciar una
dicotomia interesante en estas organizaciones politicas. Por un lado, el conjunto fundacional de
los partidos islamistas, véase MNP, MSP y RP, mantienen la inspiracion de capturar al Estado
disponiéndolo para lograr el cambio social mediante la adopcion de un aparato estatal
“centralista”. Los “partidos islamicos” o de raices isldmicas formados posteriormente, el FP
(1997-2001), el SP (2001-) y el AK Parti (2001-), abandonaron esta postura y adoptaron una

posicion mucho mas acorde con el liberalismo y la economia mundial. Fue en dicha area donde

366 Haciendo referencia a la conquista otomana de Constantinopla por Fatih Mehmet Il en 1453. Cfr. Bernard Lewis.
Istanbul and the civilization of the Ottoman Empire. Oklahoma: University of Oklahoma Press, 1963.
567 Op. cit. Fulya Atacan. “Explaining Religious..., p. 195.
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las modernas fuerzas estructurales de organizacion y la creaciéon de instituciones que fueron
comprometidas en lugar de “haber sido asumidas” por la orden Naksibendi. Por supuesto, el AKP
no habria agotado el potencial de los movimientos sociopoliticos islamistas en Turquia pero
cualquier rival del partido en el futuro tendrd que utilizar vias similares basadas en el

conocimiento, la tecnologia de los medios de comunicacién y la politica”. >

Con relacion a lo anterior, la politica llevada a cabo por Tayyip Erdogan durante su
mandato no fue lo que en general cabria esperar de una adscripcion “islamista” aunque su
administracion trato de despertar la vida tradicional de la Estambul otomana llegdndose a utilizar
el nombre de sehremini (antiguo gobernador otomano) para referirse al propio Erdogan. No
obstante, tras su toma de posesion, éste declard6 que nadie seria discriminado por su tendencia
politica y por su estilo de vida, fuera este islamico o laico, lo que supuso un paso definitivo hacia
una politica pragmatica en un entorno politico de caracter laico pero legitimado moralmente en

los valores islamicos.>®’

Del mismo modo, la conmemoracion de la conquista de Estambul cada 29 de mayo o la
decoracion de tulipanes por toda la ciudad cada mes de abril, ha sido considerada por muchos
como la conmemoracion de la otomana “época/periodo del Tulipan” (Lale Devri) (1718-1730) en
claro desafio contra el puritanismo anti-otomano representado por el kemalismo que
tradicionalmente ha atacado la importacion de dicha flor por su alto precio y también para
recrear la degeneracion del sultanato otomano.’’® El reconocimiento de las diferencias en una
ciudad tan cosmopolita como Estambul es probable que haya tenido un gran impacto en la figura
politica de Erdogan en relaciéon con el pluralismo inherente hacia la sociedad. En la campafia
electoral de 1994 Erdogan no restringié los clubes nocturnos y bares de Beyoglu, el centro del
entretenimiento estambuliota. Reconociendo las diferencias en el espacio social que rodean a los
espacios urbanos, “los alcaldes tienen que ser cooperativos y pragmaticos con la capacidad de

formar alianzas con otros a fin de obtener varios servicios prestados”.’!

368 Op. cit. Serif A. Mardin. “Turkish Islamic Exceptionalim..., p. 160.

369 Cfr. Mehran Kamrava. “Pseudo-Democratic Politics and Populist Possibilities: The Rise and Demise of Turkey's
Refah Party”. British Journal of Middle Eastern Studies, 25: 2 (1998), pp. 275-301. En linea
http://www18.georgetown.edu/data/people/mk556/publication-33116.pdf (Consultado el 20/12/2012).

570 Op. cit. John Freely. Istanbul: The Imperial..., pp. 252-253 y Cengiz Candar. “Erdogan tries to rewrite history”.
Al-Monitor, 29/05/2015. En linea http://www.al-monitor.com/pulse/originals/2015/05/turkey-erdogan-akp-alter-
history-for-election-campaign.html (Consultado el 31/05/2015).

571 Hiiseyn Besni y Omer Ozbay. Bir Liderin Dogusu: R. Tayyip Erdogan [El Nacimiento de un Lider: R. Tayyip
Erdogan]. Estambul: Meydan Yaymcilik, 2010, p. 154.

-219-


http://www18.georgetown.edu/data/people/mk556/publication-33116.pdf
http://www.al-monitor.com/pulse/originals/2015/05/turkey-erdogan-akp-alter-history-for-election-campaign.html
http://www.al-monitor.com/pulse/originals/2015/05/turkey-erdogan-akp-alter-history-for-election-campaign.html

En este sentido, una de las medidas mas criticadas del mandato fue la transformacion de
simbologia local con la intencion de reflejar un tono religioso, asi como también las restricciones
a la venta de alcohol en algunos locales en los que se pudo malinterpretar la intenciéon de crear
lugares de ocio para los musulmanes practicantes, lo que las élites seculares entendieron como el
primer paso hacia el establecimiento de un orden autoritario basado en la seriat y, por tanto,
ajeno a los valores republicanos kemalistas.’’> A ello se afiadian los altos impuestos directos
sobre el tabaco y las bebidas alcohdlicas o la presion social sobre los individuos que no
ayunaban (Orug) en Ramadian o consumian bebidas alcoholicas en la via publica. Recientes
estudios alertan del aumento de los valores conservadores en la vida cotidiana de los turcos, lo
que se ha denominado como mahalle baskisi (presion de barrio), para describir las restricciones y
el control social sobre sectores laicos, a los que se afiaden alevies, kurdos y socialdemocratas,
durante la etapa de gobierno del RP (1995-1997) y los sucesivos gobiernos del AKP desde 2002
hasta la actualidad. Varios ejemplos presentes de la citada nocidon pueden encontrarse en la gran

transformacion del céntrico barrio de Tophane o del anatolio Uskiidar en Estambul.>”?

Otros ejemplos que dieron lugar a una gran controversia con el establishment secular
fueron la recolocacion de simbolos islamicos en espacios publicos y la introduccion de salas para
la oracion (ibadethane) en edificios municipales.’”* También se intentd sin éxito reconvertir
Santa Sofia (Ayasofya) en una mezquita y se puso en marcha un plan de construccion de una
imponente mezquita en pleno corazén de la parte occidental de la ciudad, en la plaza de Taksim,

la cual finalmente no fue llevada a cabo.

Por otro lado y como se ha comentado anteriormente, la llegada de Erbakan a Primer
ministro seria la primera vez que el lider de un partido confesional ascendia a tan prominente
cargo.”” Sin embargo, la ambivalencia también marcé los puntos de vista del Refah hacia la
democracia. La plataforma creada por el partido para la campana electoral de 1995 denominaba

el sistema politico de Turquia como un “fraude, una democracia tutelada y un régimen de cuarto

572 M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim..., pp. 118-143.

573 Cfr. Serif A. Mardin. Tiirk Modernlesmesi: Makaleler 4 [La Modernizacion de Turquia: Articulos 4]. Estambul:
Iletisim Yayinlari, 2008 y Rusen Cakir e Irfan Bozan. Mahalle baskisi: var mi1? yok mu? [;Hay presion de Barrio o
no?]. Estambul: Dogan Kitap, 2009.

574 Stephen Vertigans. Islamic roots and resurgence in Turkey: understanding and explaining the Muslim
resurgence. Westport: Praeger, 2003, pp. 79-80.

575 Para un analisis de la ideologia y el éxito electoral del RP durante la década de los afios noventa puede
encontrarse en cfr. M. Hakan Yavuz. “Political Islam and the Welfare (Refah) Party in Turkey.” Comparative
Politics, 30: 1 (1997), pp. 63-82.
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oscuro” con la intenciéon fundamental de “establecer una democracia pluralista real”.’’® El
partido también consideraba tanto al capitalismo como al comunismo dos sistemas econdmicos
de la civilizacion occidental que daban prioridad a la fuerza fisica (kaba kuvvet) en lugar de un
sistema piadoso basado en la justicia (hak). A su vez, el RP consideraba el capitalismo como un
sistema esclavista que eliminaba los valores tradicionales mientras que la ideologia contrapuesta,
el comunismo, llevé a los islamistas a la creencia de que la humanidad no buscaba otra ideologia

sino que estaria buscando fe.

El “Orden Justo” propuesto por el Refah era una reformulacion de los lemas anteriores del
MSP y MNP, véase “Vision/Perspectiva Nacional” y “Conciencia Nacional”, ante el advenimiento de
un nuevo orden internacional con la finalizacion de la Guerra fria. Erbakan, con la posterior
descomposicion de la URSS, se dio cuenta que debia comenzar un proceso que encontrara una
doctrina mas atractiva y sistémica para el electorado estableciendo al movimiento islamista como
una fuerza contraria al capitalismo de Occidente. Dicha doctrina remarcaba la necesidad de una
politica exterior independiente, la unidad musulmana, la democratizacion, la libertad de fe y los
DDHH. Sin embargo, segin Ibrahim E. Kozak, aunque el partido reclamaba dicho “Orden Justo”,
todo ello en realidad era un “verdadero régimen de empresa privada donde su aplicacion, incluso

si fuera posible, habria exigido exhaustivos controles estatales”.>”’

Por su parte, Binnaz Toprak define el ascenso y la incorporacion de esta vision
internacionalista del mundo islamico en el sistema de partidos turco, en el que la ideologia del
RP diferia mas bien poco de la implementada anteriormente por el MSP, como una “moderna
vision de la historia de Turquia, una condena de lo que se considera como valores corruptos en el
estilo de vida de los turcos “occidentalizados” y la comprension del papel del Islam en la
sociedad turca”. A todo ello, el RP “ahora afiadia una nueva vision de transformacion de la
estructura juridica de Turquia. Su programa econémico no fue mas que una ficcion populista que
mostraba a su vez la visidon simplista que mantenia el partido sobre lo que debia ser una
economia moderna”.>’® En la primavera de 1996, Erbakan presentd una mocion de censura contra
su socia de coalicion, Tansu Ciller. Mesut Yilmaz (n. 1974), lider del ANAP por esa época,

visualizé la oportunidad de acabar con su principal competidora en el liderazgo de la centro-

576 Siikrii Karatepe. “Sivil dzgiirliikler ve siyaset” [La politica y las libertades civiles]. Yeni Safak, 12/04/1999. En
linea http://yenisafak.com.tr/yazarlar/%C5%9E%C3%BCkr%C3%BCKaratepe/sivil-ozgurlukler-ve-siyaset/41371
(Consultado el 20/05/2014).

577 Op. cit. Ibrahim E. Kozak. Insan, toplum, iktisat : Ibn Haldun'dan yola ¢ikarak ¢ok yonlii bir tahlil denemesi [La
gente, la sociedad, la economia: un ensayo versatil sobre la base de ibn Haldun]. Estambul: Degisim Yayinlari,
1999, p. 243

578 Op. cit. Binnaz Toprak. “Islam and Democracy..., pp. 181-183.
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derecha conservadora y el ANAP apoy6 la mocion. Como respuesta, el DYP cerrd filas en torno a
su lideresa y rompi6 la coalicion, presentando posteriormente Ciller otra mocion contra Erbakan.
Sin embargo, finalmente ambos lideres llegaron a un acuerdo para formar una coalicion de
gobierno que garantizase la mayoria suficiente en la TBMM y asi ninguna de las mociones
prosperase. Este pacto, conocido como el Refahyol (“el camino del bienestar”), fue igualmente

deplorable.>”

No obstante, aparte de las promesas de mejorar la libertad de conciencia y de hacer un
mayor uso de los Consejos Populares (Popiler Onerileri) y los referéndums, el concepto empirico
de democracia nunca seria determinado y/o concretado por el partido. En el campo econémico, el
Refah propuso también un Adil Dizen de inspiracion islamica, concebido como una “tercera via”
dispar y superior a la propuesta por el capitalismo y el socialismo, ya que, “estos ponen énfasis
en los principios de libertad e igualdad, y de la revision de literatura politica de caracter isldmico

puede extraerse que se sefiala con vehemencia el principio de justicia”.>%°

En relacion con lo anterior, las politicas implementadas por la coalicion y en especial del
RP le situaron en conflicto directo con la estructura y la élite kemalista en tres ambitos
particulares: el primero de ellos persistia en “las denuncias hacia el modelo de laicismo estatal
como instrumento para suprimir el Islam privando a Turquia de sus fundamentos morales y
marginando asi a las distintas comunidades religiosas”. En referencia al segundo ambito de
conflicto, el premier “cuestionaba también los esfuerzos de Turquia por unirse a la UE,” una
institucion descrita como un “club cristiano” con el argumento de crear obstaculos solo para
Turquia, lo que enmascaraba la falta de voluntad de la institucién comunitaria de aceptar al pais”.
Por ultimo, el discurso de la politica exterior del RP contenia un caracter anti-estadounidense,
anti-europeo, anti-sionista e incluso incorporaba elementos antisemitas. Por todo ello,
posiblemente “‘el partido también se desvinculd del compromiso de Turquia de formar parte del

mundo occidental”.’®!

En su lugar, el RP abog6 por una politica esencialmente tercermundista con relaciones
mucho mads estrechas con otros paises islamicos o de mayoria musulmana. Por poner algiin

ejemplo, el activismo de Erbakan en lo que concierne a la politica exterior, incluyd visitas

57 Svante E. Cornell. “Turkey return to stability?”. En Sylvia Kedourie (ed.) Seventy five years of the Turkish
Republic. Londres: Psychology Press, 2000, p. 217.

80 QOp. cit. Alev Cimar. Modernity, Islam and Secularism in Turkey. Bodies, Places and Time. Minneapolis:
University of Minnesota Press, 2005, p. 42.

381 Op. cit. Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party..., p. 133.
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oficiales a Iran y Libia asi como grandes esfuerzos para establecer un bloque econdmico de paises
musulmanes que se afadia al objetivo de sustitucion de las conexiones del pais con
organizaciones supranacionales occidentales por sus homologas islamicas, como el Developing-8

(D-8), organizacion que se constituiria como alternativa al Grupo de los siete (G-7).7%?

A todo ello habria de anadirse que con el final de la época bipolar resurgié con fuerza la
idea de que el Islam y Occidente serian partes enfrentadas en el nuevo orden internacional. En
otras palabras, el Islam reemplazaria a la amenaza comunista cuando ésta desapareciera como
parte de los esfuerzos por mantener unificado a Occidente y justificar asi instituciones
supranacionales como la OTAN o la Organizacion para la Cooperacion y el Desarrollo Econémico
(OECD) de la que Turquia era miembro desde 1961. La teoria de Samuel P. Huntington sobre el
“choque de civilizaciones™, publicada en 1993, justificd la extension de este punto de vista por

parte del movimiento islamista.>*?

En particular, Erbakan sefialo al respecto que “a pesar de haber sido testigos de dos
guerras mundiales en el siglo XX, con la secuela de la Guerra fria, los lideres occidentales
persistieron en el mantenimiento de un mundo basado en la enemistad en lugar de uno basado en
la paz. De ahi que una ideologia que no tenga un enemigo no puede sobrevivir y por ello debe
haber un enemigo, éste serd el Islam”. Como ejemplo ilustrativo de lo anterior, el propio Erbakan
destaco las crisis humanitarias y conflictos armados en los que recientemente se habia visto
envuelto el mundo musulméan como la guerra Iran-Irak (1980-1988); la primera Guerra del Golfo
(1990-1991); las masacres en Bosnia-Herzegovina (1992), Azerbaiyan (1992) y Chechenia (1994) y la

impasibilidad respecto a las crisis humanitarias en Somalia (1992) y Ruanda (1994).%%4

Por tanto, los objetivos politicos preliminares que perseguia el RP, tanto internos como
externos, estaban aparentemente en contra de su socio de coalicion, el DYP, e incluso podria
considerarse que con la mayor parte de la clase politica turca del momento. Un ejemplo de ello

puede encontrarse en las criticas e insultos vertidos por el Ministro de justicia, Sevket Kazan, sobre

382 E] D-8, también conocido como Developing-8, es una organizacion creada el 15 de junio de 1997 a iniciativa del
Presidente de la Republica de Turquia en ese momento, Siileyman Demirel, como una organizacion de cooperacion
econdmica y comercial que retine a ocho paises de mayoria musulmana: Bangladesh, Egipto, Indonesia, Iran,
Malasia, Nigeria, Pakistan y Turquia. Pagina web de la organizacion. En linea http://www.developing8.org/
(Consultada el 12/04/2013). Cfr. Thsan D. Dagi. Kimlik Séylem ve Siyaset Dogu: Bati Ayrininda Refah Partisi
Gelenegi [Identidad, Discurso y Politica: la Tradicion del Partido del Bienestar en la encrucijada de Oriente y
Occidente]. Ankara: imge Kitabevi Yaymlar1, 1998.

583 Cfr. ihsan D. Dag1. “Turkey in the 1990s: Foreign Policy, Human Rights and the Search for a New Identity”.
Mediterranean Quarterly, 4: 4 (1993), pp. 60-77 y Samuel P. Huntington. “The Clash of Civilizations?”. Foreign
Affairs, 72: 3 (1993), pp. 22-49

384 Op. cit. Necmettin Erbakan. “Onsoz” [Prefacio]”. En Biilent Alan. D-8: Yeni Bir Diinya Diizeni [D-8: Un Nuevo
Orden Mundial]. Estambul: Yoriinge Yayinlari, 2001, pp. 10-15.
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las personas que participaron en una serie de protestas durante el mes de febrero de 1997, y
denominadas como “un minuto de oscuridad por la iluminaciéon”, como respuesta a la percepcion
publica de la corrupcion y la injusticia del gobierno. La protesta civil consistia en mantener
apagadas las luces de sus domicilios durante un minuto desde las 21.00h, aunque se lleg6 a la
celebracion de asambleas para intentar dilucidar una solucion y asi “iluminar” Turquia. A las

criticas se sumaron los socios de coalicion y el partido ultranacionalista del MHP.>%

Otra de las controversias aparecid cuando los lideres de las ordenes religiosas fueron
invitados a participar en el iftar (cena que rompe el ayuno de Ramadan) en la residencia del
Primer ministro. En este sentido, la creciente tension entre los partidarios del RP y la oposicion
laica se manifestd en un acto publico, la “Noche de Jerusalén” (KudUs Gecesi), llevada a cabo para
mostrar solidaridad con el pueblo palestino y entendida por el establishment laico como un
desafio abierto contra las politicas seculares de la Republica y simbolo de la radicalizacion en la
retorica del RP. Por otro lado, a finales de 1996, el gobierno en coalicion se vio salpicado por un
escandalo de corrupcion que involucraba a miembros destacados del partido de Ciller quien
dispuso incluso una linea roja sobre la alianza entre el propio DYP y el RP. En noviembre ese
afo, un accidente de coche en el pueblo de Susurluk revelaria conexiones de alto nivel entre el
DYP y mandos policiales con el crimen organizado en el denominado tradicionalmente como
Estado profundo. Tras conocerse todo lo anterior, el Ministro de interior en aquel momento,
Mehmet Agar, dimitid. En el trascurso de la investigacion del caso conocido como “la cuestion de
Susurluk”, el RP introdujo una serie de normativas que limitaria el acceso a los asuntos
gubernamentales por parte de los medios de comunicacion que ayudaria a preservar la inmunidad
parlamentaria de Agar. Dicho suceso, junto a los acuerdos firmados con Israel por los militares a
instancias del gobierno es considerado por R. Quinn Mecham como el predmbulo al golpe de

Estado “virtual” de 1997.58¢

Con todo ello, ante lo que el ejército considerd6 como una hipotética amenaza a los
valores laicistas y kemalistas de la Republica, se produjo una nueva intervencion de la élite
militar, aunque esta vez con caracter “postmoderno”, pues el MGK no utiliz6 la violencia como

medio de represion sino que impuso al gobierno dieciocho medidas (tedbirler) agrupadas en un

585 Niliifer Narli. “The Rise of the Islamist..., p. 42.
386 R, Quinn Mecham. “From the ashes of virtue..., p. 356.
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memorandum, una especie de “cddigo de vigilancia” encaminado a frenar el desarrollo del

progreso ulterior de la periferia hacia el poder establecido del centro.’®’

Dichas “medidas”, ideadas por los generales Ismail Hakki Karadayi, Cevik Bir, Teoman
Koman, Cetin Dogan, Necdet Timur y Erol Ozkasnak, eran pretendidamente similares a los
principios proporcionados por el kemalismo e incluidos en las “seis flechas”, por lo que también
proponian de manera simbolica una vuelta a los grandes principios de la Republica. Estas fueron
disefiadas para eliminar no so6lo la influencia politica sino también el crédito social, econdmico y
cultural de los circulos islamistas con alcance a todo el &mbito nacional. La consiguiente toma de
medidas drasticas y represivas sobre algunas empresas privadas, que habian sido descritas como
representantes del “capital isldamico”, fueron publicamente identificadas y varias investigaciones

se pusieron en marcha para dilucidar su network, fuentes de capital y recursos.’®

En el “Documento de Politica Nacional” (Ulusal Politika Belgesi), elaborado por el MGK, el
desafio islamista fue declarado como la amenaza mdas peligrosa e inmediata a la que se
enfrentaba el régimen republicano siendo incluso mayor que el nacionalismo separatista
kurdo.’® El proceso en cuestion dio lugar a la limitacién de los espacios publicos a disposicion
de los actores islamicos, ya que, entre otras cuestiones, el MGK requirid6 al gobierno: el
mantenimiento del cddigo de vestimenta oficial para los empleados y funcionarios publicos; la
restriccion en cualquier espacio publico de llevar el velo isldmico, incluso en las facultades de
teologia; el cierre de practicamente todas las imam-hatipler (centros educativos religiosos
musulmanes de primaria y secundaria) al limitar sus posibilidades en el acceso a la educacion
superior para continuar con sus estudios; la imposicion de un estricto control sobre los cursos de
Coran y los dormitorios de estudiantes de las imam-hatipler; las tradicionales 6rdenes religiosas
fueron estrictamente vigiladas; el establecimiento dentro de la oficina del Primer ministro de un
organo de supervision en la busqueda de posibles actividades reaccionarias en el aparato
burocratico asi como la creacion de una orden ministerial que abria la posibilidad de despedir a

un funcionario publico si éste participaba en actividades consideradas como de pro-islamicas.>*°

587 Carmen Rodriguez. Turquia: la apuesta..., pp. 143-150.

388 Op. cit. thsan D. Dag1. “Post-Islamism..., p. 83.

89 Sobre las decisiones tomadas por el MGK en el proceso del 28 de febrero se puede consultar el documento cfr.
“Iste Brifing” [Aqui esta el Sumario]. Sabah, 12/06/1997. En linea http://arsiv.sabah.com.tr/1997/06/12/p02.html
(Consultado el 07/10/2014) y Birol Yesilada. “Problems of Political Development in the Third Turkish Republic”.
Polity, 21: 1 (1988), pp. 345-372.

5% M. Hakan Yavuz. “Cleansing Islam from the Public Sphere and the February 28 Process”. Journal of
International Affairs, 54: 1 (2000), p. 21-42.
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Por tanto, el golpe de Estado “virtual” de 1997 forzo la dimision de Erbakan como premier,
inicidé su procesamiento y prohibié nuevamente cualquier sintoma de tendencia islamista en el
juego politico oficial de la Republica. Dicho proceso, no s6lo narraba las implicaciones de largo
alcance sobre las decisiones del MGK sino también “la suspension de la normalidad politica
hasta que la “correcciéon secular” fuera completada alterando con ello profundamente la
formulacion y las relaciones entre la sociedad y el Estado. Por todo ello, ningin elemento de la
politica turca en la actualidad es posible entenderlo sin hacer referencia al “proceso del 28 de

febrero”.>°!

La posterior prohibicion del Refah por parte del Tribunal Constitucional (AM), el 16 de
enero de 1998, fue debida a la practica de actividades contrarias a la laicidad del Estado. Erdogan
continud su militancia en el recién creado Partido de la Virtud (Fazilet Partisi, FP), sin duda alguna
sucesor del RP. Sin embargo, el partido era diferente de su predecesor en varios aspectos que
incluian un cambio radical en el enfoque hacia Occidente, todo ello reflejado en las politicas
defendidas y las continuas declaraciones de los dirigentes del partido. El tradicional anti-
occidentalismo habia desaparecido, de hecho y segun ihsan D. Dag, el partido “daba totalmente

una aparecia de pro-europeo y pro-estadounidense a pesar de sus creencias islamicas”.>%?

El programa politico del FP, que contintio a lo largo de su relativa y corta vida politica
(1998-2001), diferia considerablemente del RP en varios aspectos que incluian el abandono de su
programa econdmico, del sistema legal y su vision sobre la politica exterior de aislamiento que
tradicionalmente se habia realizado de Occidente; la necesidad de una verdadera democracia en
Turquia, la importancia de los DDHH, un posicionamiento a favor de la expansion de las
libertades politicas y el apoyo a la adhesion plena de Turquia en la institucion comunitaria de la
UE. El citado programa fue aceptado por las dos facciones, véase tradicionalista y reformista,

pero por razones diferentes.

Para los primeros, la clausura del RP signific6 un cambio en la estrategia politica donde el
partido parecia haber abandonado no s6lo su oposicion a los valores politicos occidentales sino
que también habian adoptado como propios conceptos tales como la Democracia, DDHH vy el
Estado de derecho. La posibilidad de ampliar el marco de libertad religiosa y politica daria
posteriormente al movimiento un mayor margen de maniobra para asi devolver de nuevo a

Erbakan a la arena politica. Mientras tanto, la faccion yenilikgiler veia la falta de libertad como su

1 Op. cit. Umit C. Sakallioglu y Menderes Cinar. “Turkey 2002: Kemalism, Islamism..., p. 370.
392 Op. cit. Thsan D. Dag1. “Transformation of Islamic..., pp. 9-10.
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principal obstaculo pero ampliando esta nocion a la insuficiente democracia interna del partido.

En virtud de un sistema cada vez més democratico crefan que el futuro era suyo.>*?

Por otro lado, la triple coaliciéon de gobierno formada tras las elecciones del 18 de abril de
1999, considerada como una de las elecciones mas pluralistas, puesto que partidos politicos tan
dispares como el islamista y nacionalista Partido de la Gran Unién (Buyik Birlik Partisi, BBP), el
socialdemdcrata Partido de la Libertad y la Solidaridad (Ozgirlik ve Dayanisma Partisi, ODP), el
progresista Partido Liberal Democratico (Liberal Demokrat Partisi, LDP), el socialista Partido de los
Trabajadores (Is¢i Partisi, IP), una escision del ANAP representada por el Partido del Renacimiento
(Yeniden Dogus Partisi, YDP), el Partido del Poder Socialista (Sosyalist Iktidar Partisi, SIP), una
confluencia de fuerzas maoistas y comunistas representada por el Partido Comunista de
Turquia/Marxista-Leninista (TUrkiye Kominist Partisi/Marksist-Leninist, TKP) y el Movimiento
Comunista de los Trabajadores Turcos (Tiirkive Komiinist Is¢ci Hareketi, TKIH), recibieron votos. La
citada coalicion estuvo formada por el Partido de la Izquierda Democratica (Demokratik Sol Partisi,
DSP) de Biilent Ecevit (1925-2006), la corriente nacionalista encarnada por el MHP dirigido por
Devlet Bahgeli (n. 1948) y el ANAP de Mesut Yilmaz. Entre otras cosas, el gobierno de Ecevit, con
Ismail Cem Ipekgi (1940-2007) como Ministro de Asuntos Exteriores, plante6 una postura tanto
pragmatica como reformista y progresista acercando a la republica a la UE gracias a las reformas

emprendidas.

Asi mismo, dichas reformas también evidencian una importante dinamica de cambio con
respecto a los gobiernos en coalicion de Erbakan durante la década de los setenta, o incluso a
gobiernos anteriores al mismo como el ANAP de Ozal, que daban prioridad al mundo musulman,
dieron un notable impulso a las relaciones de Turquia con las republicas de Asia central tras la
desmembracion del bloque soviético a finales de la década de los ochenta. En un entorno
politicamente cadtico, la eleccion del MHP como la segunda fuerza politica mas votada en las
elecciones celebradas de 1999 no fue una sorpresa, dado que la sociedad turca estaba canalizando
su ira y un sentimiento de alineacion. Con la llegada de un periodo de crisis econémica (2000-
2001), el electorado turco comenz6 a ser optimista sobre su futuro. Sin embargo, después de la
citada crisis, que dreno las esperanzas de la sociedad, la situacion llevo a la gente a buscar
nuevas y mejores alternativas en la politica turca para las elecciones generales programadas para

el 3 de noviembre de 2002.

393 R. Quinn Mecham. “From the ashes of virtue..., p. 346.
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[1.3.2 La disimilitud y el rechazo del AKP a la “chaqueta islamista” de la
Vision/Perspectiva Nacional

En un principio, gracias al “Movimiento de los Virtuosos”, Recep Tayyip Erdogan tratd de
mejorar su imagen negativa acercandose a postulados mas moderados dejando atras el caracter
de un partido ideologico de masas con la intencion de convertirse asi en el lider carismatico de
un partido politico catch-all acaparando con ello un electorado mas amplio. En otras palabras,
una coalicion compuesta de conservadores, nacionalistas, socialdemocratas y conservadores que,
por medio del rechazo al tradicional islamismo ideologizado o el electorado con una mayor
sensibilidad pro-religiosa, perseguiria un objetivo similar al logrado por Turgut Ozal en los
primeros afios de gobierno con el ANAP mediante la captura de dichas cuatro tendencias
ideologicas representadas por grupos sociales muy dispares e incluso enfrentados en algunos
temas muy sensibles como la cuestion kurda.>** Desde 1983, el movimiento islamista de caracter
politico se perfild como un movimiento socioeconémico que destacaba la importancia de otras
asociaciones politicas, la economia de libre mercado y la esfera publica con el objetivo de
transformar la sociedad. Para M. Hakan Yavuz seria obvio que el caso del AKP, al menos en las

dos primeras legislaturas del partido en el gobierno, forma parte de esta etapa.>*>

El actual Presidente de la Republica trata de subrayar con frecuencia que su partido no es
sucesor de la Vision/Perspectiva Nacional (MG) y tampoco una amenaza para el legado de los
fundadores de la Republica, el establishment laico o la democracia turca. Desde la fundacion del
AK Parti existe la clara aspiracion de ubicarse en el “centro” del espectro ideologico politico.
Todo ello se puso de manifiesto durante la campafia electoral de 2002 en la que Erdogan
subrayaba con insistencia la postura conciliadora del partido: “el AKP tiene como objetivo
reconstruir la identidad fragmentada de la centro-derecha politica en Turquia”.>*® La opinién al
respecto de Thsan D. Dag es una clara dinamica de distanciamiento con su pasado tras
“desprenderse de la chaqueta islamista de la MG”. Aunque Erdogan subrayaba que sus ideas no
habian cambiado sino mas bien “evolucionado”, el liderazgo del partido diferia

significativamente del movimiento islamista de la MG. La cuestion radica en qué impacto tuvo

394 Cfr. Giovanni Sartori. Partidos y sistemas de partidos: marco para un analisis. Madrid: Alianza editorial, 2005.
Para un analisis en profundidad sobre las raices del AKP se puede consultar cfr. Mehmet Bekaroglu. Siyasetin Sonu:
Adil Duzenden Dunya Gergeklerine [El fin de la Politica: el Orden Justo en la Coyuntura Mundial]. Ankara: Elips,
2007.

95 Hakan Yavuz. Islamic political..., pp. 9-10.

5% William M. Hale y Ergun Ozbudun. “Islamism, democracy..., p. 27; Metin Sever. “Merkez Sag Gelecegini Ariyor
5)” [El Centro-derecha  busca su futuro )] Radikal, 17/10/2002. En linea
http://www.radikal.com.tr/haber.php?haberno=53262 (Consultado el 03/05/2014).
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en la persona de Erdogan su encarcelamiento durante cuatro meses (de los diez que exigia la

condena), a lo que responderfa que “la prision te madura”.>"’

Los lideres del partido piensan que estan listos para trasmitir diversas demandas y
sensibilidades a la esfera politica y abrazar a la sociedad en su conjunto y no sé6lo a los creyentes.
Los lideres del AK Parti hacen una distincidon entre partido politico y partido confesional lo que
ellos asocian al RP. En una critica hacia este ultimo, se definen como un partido politico con la
peculiaridad de haber ido mas alld de la dualidad ideolégica predominante durante el periodo de
Guerra fria el cual es percibido por el AK Parti como de ineficaz debido al proceso de
globalizacion. Otros conceptos tales como la participacion, la no discriminacion, la conciliacion
y el pluralismo politico con especial atencion a la proteccion de los derechos basicos y las

libertades podrian ser afiadidos como preponderantes en esta “novedosa” identidad politica.>*®

En contraposicion al Refah, el AKP ha disminuido su oposicion historica a Occidente sin
relacionarlo con el proceso de globalizacién aunque considera que ante un contexto cambiante
Turquia deberia adaptar el modo de acelerar su integracion en la UE. Dicha oposicion historica se
establece como la ruptura mas clarificadora con la tradicion islamista representada por Erbakan y
la MG basada, como se ha visto, en una “cruzada” contra Occidente, una profunda sospecha sobre

los valores politicos modernos y la objecion al proceso historico de occidentalizacion de Turquia.

Un hecho simbdlico sobre el cambio de percepcion fue la decision de Erbakan de llevar la
ilegalizacion del RP ante el Tribunal Europeo de Derechos Humanos (European Court of Human
Rights, ECtHR), lo que demuestra que bajo la presion politica y juridica ejercida por las fuerzas
seculares, los islamistas buscaron proteccion de las instituciones occidentales con el objetivo de
reducir la influencia del estamento militar y establecer asi una gobernabilidad democratica donde
fueran considerados como actores legitimos. El veredicto del tribunal se produjo el 13 de febrero
de 2003 con el dictamen de que el Tribunal Constitucional (AM) no habia violado el articulo 11 de
la Convencion Europea de Derechos Humanos (European Convention on Human Rights, ECHR) sobre
el “derecho a la libertad de reunion pacifica y a la libertad de asociacion. El ejercicio de estos
derechos no podra ser objeto de otras restricciones que aquellas en las que, previstas por la ley,
constituyan medidas necesarias en una sociedad democratica, para la seguridad nacional, la

seguridad publica, la defensa del orden y la prevencion del delito, la proteccion de la salud o de

597 Op. cit. Thsan D. Dag1. “Post-Islamism..., p. 106. Para una explicacion en profundidad de la decisién de la corte y
el impacto en la persona de Erdogan se puede consultar cfr. Rugen Cakir y Fehmi Calmuk. 1980 Sonrasi Islami
Hareket..., p. 130.

598 Simten Cosar y Aylin Ozman. “Centre-right politics in Turkey after the November 2002 general election: neo-
liberalism with a Muslim face”. Contemporary Politics, 10: 1 (2004), pp. 58-74.
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la moral o la proteccion de los derechos y libertades ajenos”. En otras palabras, el cierre del RP
se justifico sobre la base de que el partido apuntaba hacia un régimen teocratico con la
problematica de poner en riesgo las libertades democraticas del pais. Aunque todo ello “fue un
shock que devolveria cierto grado de animosidad a la tradicional vision de Occidente descrita por
el doble rasero, los prejuicios y la aversion historica hacia el “creciente” poder electoral de los

partidos islamistas”.>’

Por su parte, los propios islamistas aceptaban los problemas que afectan a la identidad
islamica, como las restricciones al pafiuelo isldmico en lugares publicos, y fueron comedidos en
abstenerse de centrar su discurso exclusivamente en temas religiosos con la intencién de no ser
acusados de abusar de ella con propdsitos politicos o de servir inicamente al interés personal de
la gente religiosa. Con todo ello, emplearon un enfoque conciliador y moderado con animo de
resolver los problemas derivados de la identidad islamica a través del consenso con el

establishment laico.5°

El AK Parti también criticaba el modelo secular predominante en Turquia, puesto que
discriminaba a la gente piadosa e inhabilitaba las libertades en este ambito. Sin embargo, la
alternancia del partido sobre el secularismo no es una islamizacion top-down como la
implementada por el Refah durante sus afios de gobierno en coalicion. EI AKP concibe el marco
provisto por el principio de laicidad como una cuestion de liberalizacion y democratizacion que
debe ser concebida como tal por lo que creen en el consenso para el logro de acuerdos politicos.
Para el partido la eleccidon no se encuentra en el binomio Occidente (élite alineada) e Islam
(competidores piadosos).®®! En palabras de Menderes Cmar, “la eleccion del AKP se encuentra
entre los viejos y nuevos entendimientos de la modernizacion. A este respecto, el kemalismo es
el catalizador de la identidad politica del AK Parti que en términos de ingenieria social podria ser

definida como de antisocial”.%%?

Todo lo anterior nos podria llevar a establecer la panacea del partido en el cambio
mediante el dinamismo social, el desarrollo econdmico y la modernizacion de la estructura
burocratica estatal (de abajo hacia arriba) consiguiendo no solo una nueva redistribucion del

poder politico sino también corregir el intervencionismo del “gran Estado” turco. Mientras que

599 Refah Partisi (Partido del Bienestar) y otros v. Turquia (41340/98, 41342/98, 41343/98 y 41344/98, 13 de febrero
de 2003, pp. 39-49. Op. cit. ihsan D. Dag1. “Post-Islamism..., p. 105.

600 Ahmet T. Kuru. “Globalization and Diversification..., p. 140.

01 Niliifer Gole. “Secularism and Islamism..., p. 42.

602 Op. cit. Menderes Car. “Turkey’s Transformation under AKP Rule”. Muslim World, 96 (2006), p. 477.
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los partidos islamistas de la MG iban dirigidos a rehacer la sociedad mediante el mantenimiento
de las estructuras centradas en el Estado bajo el control de unas élites piadosas, el AKP pretende

rehacer al ente estatal mediante la restriccion de sus ambitos de control. ®*3

Una de las figuras mas prominentes del AK Parti, y Presidente de la Republica hasta el
verano del 2014, Abdullah Giil, explica que los conservadores s6lo pueden ser atractivos para el
electorado si son modernos (¢agdas) y que sélo pueden serlo si son a su vez demdcratas. En
agudo contraste con el RP, el AKP rechaza la posibilidad de una verdad absoluta no negociable
en un régimen democratico y reconoce la necesidad del didlogo, la concertacion y el consenso
propio de una sociedad democratica. De ahi que el partido sea més susceptible a las sefiales y los
objetivos sociales de ganar la confianza del electorado en oposicion al objetivo del RP de
moldear una identidad islamica mediante un modelo de islamizacion top-down. A diferencia del
RP, el AK Parti ve la politica principalmente como un mecanismo para conciliar las diferencias,

es decir, servir a la ciudadania como un arte que resuelva los problemas de la vida cotidiana.®*

Sin duda alguna, la experiencia adquirida por Erdogan en la alcaldia de Estambul durante
la ultima década del pasado siglo tuvo mucha influencia en su persona para convertirse mas tarde
en un politico orientado al servicio del pragmatismo, abandonando por ello los ideales islamistas
tradicionales sobre la construccion de un Estado y una sociedad de indole isldmica. Para Dagi, “la
experiencia adquirida durante el gobierno municipal islamista jugé un papel destacado en la
posterior socializacion politica del movimiento”.®> Por tanto, Erdogan es un politico que
considera la politica como algo decisivo para resolver los problemas cotidianos de la gente. En
otras palabras, la politica como resolucion de los problemas y no como un medio para construir
una comunidad islamica orientada a la ideologia. Todo ello seria fundamental en esta vision de la
politica local de proporcionar “servicios” al ciudadano y no una fundamentada en la

transformacion social.®%°

603 AK Parti Adalet ve Kalkinma Programi [Programa del partido de la Justicia y el Desarrollo, AKP]. Ankara: AK
Parti Yayinlari, 2002, pp. 29-30.

04 Yavuz Donat. “Tayyip Bey: Once Uyum Sonra Herkesle Uzlasma” [Sefior Tayyip: Antes Armonia Luego el
Consenso con Todo el mundo]. Sabah, 11/10/2002. En linea http://arsiv.sabah.com.tr/2002/10/11/s1905.html
(Consultado 10/10/2013).

605 Thsan D. Dag1. “AKP Islamci bir parti mi?” [;Es el AKP un partido islamista?]. Radikal, 22/11/2002. En linea
http://www.radikal.com.tr/haber.php?haberno=57445 (Consultado el 02/01/2014).

606 M. Hakan Yavuz. “The Transformation of a Turkish Islamic Movement: From Identity Politics to Policy”.
American Journal of Islamic Social Sciences, 22: 3 (2005), pp. 105-111.
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El AKP también se diferencia del Refah en su comprension de la politica. Como afirma
Cinar junto a Burhanettin Duran, “el RP tenia al igual que el enfoque kemalista una “gramatica de
lo anti-politico” que afirmaba la primacia de la cultura en el desarrollo/modernizacion y que
advierte a la sociedad como una entidad homogénea con el objeto de un solo gobierno”.
Mediante el reconocimiento de la estructura plural de la sociedad turca, el AK Parti acometidé un
estilo politico incluyente y comprometedor “mientras que el Refah restaba importancia a la
naturaleza antidemocratica sobre la relacion Estado-sociedad concentrandose unicamente en su
sustancia laicista, el AKP enfatiza principalmente la instrumentalizacion institucional de la

politica turca y la problemética de la estructura “burocratico-estatista”.%%’

Aunque en gran medida el partido ha eliminado en su discurso politico cualquier
simbolismo de caracter isldmico, prosigue Duran, todavia mantiene cierta afinidad con la
“ontologia islamista”. Todo ello puede observarse en la descripcion que realiza Erdogan de la
religion como un instrumento para la consecucion de la felicidad del individuo, lo que revela una
nueva version del caracter de organizacion islamica sobre la reflexion politica que estaria
directamente relacionada con la herencia filosofica del Islam.®®® Por su parte, Yasin Aktay
establece que si el sentido final del islamismo es “la proteccion y el incremento de los intereses
del Islam”,°* el propio deseo del AKP de, en cierta manera “(des)politizar” lo religioso de su

discurso politico puede ser atribuido a la profunda y arraigada consideracion de la experiencia

islamista precedente de alguno de sus miembros.

La diferenciacion con anteriores partidos de la MG también puede encontrarse en la
concepcion del nacionalismo que mantiene el partido. Dicha compresion no solamente difiere de
la concepcion cultural del nacionalismo propuesta por el RP sino también del entendimiento del
nacionalismo de caracter étnico, propuesto por el kemalismo. Por ello, el AKP plantea una vision
del nacionalismo basado en el razonamiento de tipo post-fundacional que gira entorno a los
ideales de armonia y unidad “formulando dos concepciones opuestas del nacionalismo que al

mismo tiempo ayudan a definirse entre si, por un lado, un nacionalismo de carécter positivo es

07 Op. cit. Menderes Cinar y Burhanettin Duran. “Problematizing the Intellectual and Political Vestiges: From

Welfare to Justice and Development”. En Umit Cizre (ed.) Secular and Islamic Politics in Turkey: The Making of
the Justice and Development Party. Londres: Routledge, 2007, p. 64.

608 Burhanettin Duran. “The Justice and Development Party’s ‘new politics’. Steering toward conservative
democracy, a revised Islamic agenda or management of new crises?”. En Umit Cizre (ed.) Secular and Islamic
Politics in Turkey: The Making of the Justice and Development Party. Londres: Routledge, 2007, p. 85.

609 Op. cit. Yasin Aktay. “Ak Partinin Kimlik Sorunu ve Miisliiman Demokrat Parti Konsepti” [El Problema de la
Identidad del AKP y el Concepto de Partido Democrata]. Tezkire, 41 (2005), p. 62. En linea
http://muslimistan.net/?p=116 (Consultado el 26/04/2014).
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decir, un concepto de la identidad nacional no étnica y mas inclusiva y por el otro, uno de

caricter negativo que establece a una minoria étnica como base fundamental de la nacion”.5!°

Si bien Erdogan expone que “nuestro entendimiento del nacionalismo no es negativo sino
mas bien positivo. En cuanto al primer tipo, expone que aquellos que dicen ser nacionalistas son
de hecho no nacionalistas sino racistas y separatistas pero no nacionalistas. Nos oponemos al
nacionalismo étnico que refute el racismo o la discriminacion. Por tanto, el nacionalismo
positivo o “real” se define como un nacionalismo que sirve a la nacion y comporta el sufrimiento
del pais, esto es el verdadero nacionalismo”.%!! En concordancia con las declaraciones del actual
Presidente de la Republica, el nacionalismo “negativo” destaca la division étnica mientras que el
nacionalismo “positivo” propone la unidad nacional mediante el reconocimiento y la integracion

de las diferencias étnicas y lingiiisticas de la nacion.

Por su parte, el término que utiliza M. Hakan Yavuz para determinar el nacionalismo
procurado por los distintos partidos de la MG es, en cierta manera, una forma de ‘“kemalismo
verde” (vesil kemalizm), es decir, a pesar de los esfuerzos de dichos partidos por revisar
estrechamente la definicion del principio de laicismo, gracias a la transformacion gradual de su
agenda politica atribuyendo un papel determinante al Estado, reflejando una de las premisas
(flechas) principales del propio kemalismo, el estatismo, y las politicas redistributivas
proporcionadas por el ente estatal, pero no solamente en el ambito econdémico sino también en el
cultural, errando finalmente al no poder ofrecer un proyecto politico que abordara el papel en la
esfera publica del Islam a través de un partido sistémico.’'?> Este cambio puede observarse

nitidamente también en la persona de Erdogan:®!?

Antes que nada, soy un musulman. Como musulman, yo trato de cumplir con los
requerimientos de mi religion. Tengo una responsabilidad con Dios, quien me cred y trato
de cumplir con dicha responsabilidad. Pero ahora trato de mantener esto lejos de mi vida
politica para mantenerlo en privado. Un partido politico no puede tener una religion. S6lo
los individuos pueden. De lo contrario, estaria explotando la religion y la religion es tan
suprema que no puede ser explotada o aprovechada.

619 Op. cit. Ali Aslan. “Between Identity and Difference: Turkey’s AK Party and Its Discourse of Conservative-
Democracy”. American Journal of Islamic Social Sciences, 30: 4 (2013), p. 19.

611 “Erdogan'dan muhalefete: Atesle oynamayin” [Erdogan advierte a la oposicion: No jueguen con fuego]. Yeni
Safak, 24/11/2007. En linea http://yenisafak.com.tr:999/politika-haber/erdogandan-muhalefete-atesle-oynamayin-
27.11.2007-83704 (Consultado el 18/05/2014).

612 M. Hakan Yavuz. “Milli Goriis Hareketi: Muhalif ve Modernist Gelenek” [El Movimiento de la
Vision/Perspectiva Nacional: La Tradicion Disidente y Modernista]. En Yasin Aktay (ed.) Isldmcilik [Islamismo].
Estambul: Iletisim, 2004, pp. 597-600.

613 Deborah Sontang. “The FErdogan Experiment”. The New York Times, 11/05/2003. En linea
http://www.nytimes.com/2003/05/1 1/magazine/the-erdogan-experiment.html?pagewanted=all&src=pm

(Consultado 13/12/2013).
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En este sentido, en lugar de presentar una alternativa islamica al “centro”, el AKP ha
propuesto una alternativa moderna sobre una conviccidn que el propio establishment
dificilmente pueda secundar debido a sus valores, principios e instituciones.’* A diferencia de
los partidos islamistas antecesores, la ideologia habria perdido peso en el seno del AK Parti en
aras de una posibilidad real de acceder al poder.®!® Dicho de otra forma, la transformacion de las
¢lites politicas, al no surgir de una relacion de poder lineal en la que el actor principal es la
sociedad civil que pretende mejorar sus condiciones de vida sino mds bien de una competicion
en una relacion de poder circular, donde los actores son ¢lites (partidos politicos, ejército, etc.)
que tienen como objetivo prioritario la acumulacion diferencial de supremacia, todo ello,
obligaba a dichas ¢lites a la busqueda de alianzas (coaliciones) para poder participar con

posibilidades en la competicion politica.®!¢

Por lo tanto, en esa participacion no pueden cumplir conjuntamente con el respeto de las
necesidades de los demas actores de la red de poder mediante una estrecha colaboracion con las
alianzas y el mantenimiento de los recursos de poder existentes en el sistema para utilizarlos en
dicha competicion por el poder y asi lograr establecer un equilibrio en el network de la autoridad
politica, de ahi la renuncia del AKP a las transformaciones sociales que habian defendido

anteriormente los partidos politicos islamistas.

El AK Parti también se ha consolidado como un partido pro-isldmico sin ninguna
asociacion abierta con el Islam. Esta relacion irdnica nos debe trasladar al vinculo entre los
predecesores del partido y la ideologia laicista-kemalista de la élite estatal. A pesar de su abierta
oposicion al nacionalismo propuesto por el kemalismo, los partidos de la MG pasaron, segin
Sultan Tepe, por una especie de “secularizacion politica” al limitar en un primer momento el
papel de la cofradia Naksibendi para mas tarde ir adquiriendo un tipo de nacionalismo en su
ideologia politica cada vez mas acorde con el tono desarrollista de la época.®'” La propia

comprension pluralista del partido sobre la felicidad humana, personificada en la faccion

614 fhsan D. Dag1. “Transformation of Islamic..., p. 134.

615 Cfr. Ferran Izquierdo (Ed.) Poder y regimenes en el mundo arabe contemporaneo. Barcelona: CIDOB, 2009, pp.
17-19.

616 “Las relaciones circulares establecidas por las élites que disputan la acumulacién diferencial de poder son
basicamente conservadoras pues la funcion principal de los actores es acumular y por tanto preservar los recurso de
poder”. Por el contrario, “los procesos de cambio social solo se producen cuando uno de los actores lucha por
objetivos e intereses propios en términos de condicion de vida estableciendo relaciones de poder lineales, no
continuas. Estas relaciones son lineales debido a que cuando se ha conseguido el objetivo concreto la relacion
finaliza”. Op. cit. Ferran Izquierdo. “Poder y transicion politica en el mundo arabe”. Awrag, 24 (2007), p. 152. En
linea

http://www.aecid.es/export/sites/default/web/galerias/publicaciones/descargass AWRAQ VOL XXIV 2007.pdf
(consultado 28/09/2014).

617 Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party..., p. 130.
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“innovadora” o reformista que posteriormente formaria el AKP, ayuda a instalar un tipo de
adscripcion instrumental que mira la religion bajo una perspectiva democratica rechazando asi la
nocion de partido politico como una organizacion que radicaliza la politica en “clara referencia a

la practica de los antiguos partido islamistas”.¢!® En palabras de Erdogan:®!

Hacer de la religion un instrumento de la politica asi como la adopcion de enfoques

politicos exclusivamente en términos religiosos dafia profundamente no sélo el pluralismo

politico sino también a la propia religion. La religion es un valor sagrado y colectivo y por

eso debemos saber como interpretarla, cdmo entenderla. No se debe hacer un uso

partidista de la misma que provoque divisiones. Por lo tanto, es importante que el

conservadurismo, como un enfoque que otorga importancia a la historia y la cultura en

este contexto, la religion deba ser restablecida en una dimensién democratica

Aunque no todo son diferencias con anteriores partidos de la MG. Un ejemplo de ello es
que, a pesar de sus promesas iniciales de democracia interna, el AKP mantiene un liderazgo
centralizado ligado a la figura del lider carismatico que, ante la enorme popularidad de Erdogan y
la relativa corta historia del partido, hace que sea inevitable desarrollar otro tipo democracia
interna que la que no sea una fundamentada en la centralizacion de la toma de decisiones. A su
vez, como argumenta Ahmet Yildiz, el modernismo de indole islamico que prodigaba el RP se
basé en “una version musulmana del analisis weberiano del protestantismo considerando a la

religion como el leitmotiv del desarrollo y el progreso”.6?°

Con todo ello, el “paradigma del desarrollo” occidental tras la IIGM tuvo un impacto
notable en la formacion ideoldgica de la MG reflejado en el discurso del Refah sobre un “Orden
Justo”, el cual, no solo representaba las exigencias de los sectores religiosos sino también las
expectativas socioecondmicas de las clases mas bajas de la sociedad turca. Es posible afirmar por
lo tanto que el despliegue de los términos “Justicia y Desarrollo” en el AKP expresan
manifiestamente la continuidad de la mentalidad desarrollista que el movimiento islamista del
Imperio otomano adopt6 a partir del siglo XIX que mas tarde influiria en los distintos partidos de

la MG.%?!

618 Op. cit. William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 22.

619 Op. cit. Recep Tayyip Erdogan. “Conservative Democracy..., p. 334.

620 Op. cit. Ahmet Yildiz. “Politico-Religious Discourse..., p. 193.

21 Bora Kanra. Islam, Democracy and Dialogue in Turkey: Deliberating in Divided Societies. Londres: Ashgate,
2009, p. 71.
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En este sentido, las condiciones estructurales como organizacion han actuado como
obstaculo de gran alcance en la capacidad del AKP para convertir tanto la identidad e ideologia
politica del partido, la “democracia conservadora”, asi como también sus valores, principios y
creencias en politicas. Un ejemplo de ello puede observarse durante la promocion del AKP como
marca en las elecciones de 2002, y de forma notable en las elecciones generales de caracter
plebiscitario de 2007, cuando Erdogan al igual que anteriormente Erbakan socavo la autonomia de
los miembros del partido concentrando todo el poder en sus manos. De hecho, el estatuto original
del partido efectivo desde el 14 de agosto del 2001 al 2 de febrero del 2003 proporcionaba a los
delegados amplios poderes para controlar el Comité Ejecutivo Central distinguiendo en materia de
democracia interna al propio AK Parti de los demds partidos politicos. En particular, era la
primera vez en la época multipartidista que un partido politico establecia un mandato, limitado a
dos legislaturas, para todos sus miembros aunque fuera revocado para las elecciones celebradas
el 1 de noviembre de 2015 junto al establecimiento de un Consejo de Arbitraje para la Democracia

(Demokrasi ici Hakem Kurulu, DHK).%??

No obstante, a pesar de las iniciales e innovadoras promesas sobre el disefio institucional
y la democracia interna del partido, todo cambid tras la aprobacion de una enmienda al articulo
76 de la constitucion que permitia a su carismatico lider, Tayyip Erdogan, ocupar cargos publicos.
Cuando el Consejo Supremo Electoral (Yiksek Secim Kurulu, YSK) invaliddé los resultados
electorales en Siirt, una provincia de gran pluralidad étnica (kurda, arabe y turca) con la
justificacion de que algunas circunscripciones no habian podido votar por circunstancias
indeterminadas, una nueva eleccion fue programada para el 9 de marzo de 2003. Con todo ello, el
grupo parlamentario adquirié el tiempo necesario para que Erdogan fuera elegible en la nueva
eleccion y pudiera asi tras aprobar la citada enmienda en la TBMM convertirse en Primer ministro
de la Republica el 14 de marzo del 2003. Tras este suceso, varios documentos fundamentales junto
al primer Estatuto del AK Parti (AK Parti Tiizigii, AKT) fueron modificados para fortalecer el papel
del Presidente del partido (Genel Baskan, GB) como la inica autoridad en la toma de decisiones.
La enorme velocidad de transformacion puede verse reflejado en las revisiones del estatuto
actual del partido que incluye dos métodos diferenciados en el proceso de toma de decisiones: a
través del Comité Administrativo y Centro de Toma de Decisiones (Merkez Karar ve Yonetim Kurulu,

MKYK) (articulos 73-74 del AKT).6%3

622 Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party? Promises..., pp. 115-116.
623 M. Hakan Yavuz. Islamic political..., p. 81.
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Segun la “Figura III”, en la estructura organizativa del partido se han desarrollado también
hasta el momento dos niveles distintos de autoridad: por un lado, la Asamblea General (Blyik
Kongre, BK) es el 6rgano a mas alto nivel dado que cuenta con la autoridad para nombrar tanto al
presidente como a los miembros del MKYK y de la Direccion General (Genel Miidiirliigii, GM), lo
que incluye la posibilidad de enmendar algin articulo del propio estatuto del partido (articulos
61-72). Si bien todos los miembros de la BK elegiran a través de una votacion secreta, tanto al
presidente como a los cincuenta miembros del MKYK, posteriormente el presidente liderara
dicho comité conformando asi un 6rgano de control sobre la direccion general con capacidad de
reunir a la BK, si fuera necesario (articulo 73). De forma similar al proceso de toma decisiones en
la asamblea general, el MKYK utiliza el principio de mayoria simple mediante el uso de un

mecanismo de votacion abierta entre los miembros del propio comité (articulo 73.4).

Por su parte, el segundo nivel de autoridad destinado al funcionamiento rutinario del
partido esta representado por el Comité Ejecutivo Central, cuyos miembros incluyen tanto al
presidente, los (once) Vicepresidentes (Genel Baskan Yardimcisi), el Secretario General (Genel
Sekreter) asi como también los distintos (cinco) Vicepresidentes del grupo parlamentario (Grup
Bagskanvekili) y los Adjuntos al Grupo de Presidentes (Grup Baskanlarina Bagli), es decir, los
presidentes de la rama femenina (Kadin Kollari Baskani) y juvenil (Genglik Kollar: Baskani). A
diferencia de otros puestos con ciertas responsabilidades sobre algiin tema en particular, los
vicepresidentes, que ayudan a manejar el partido con mayor eficiencia, son elegidos a propuesta
del presidente subrayando asi su autoridad y lealtad hacia su figura (articulo 79).6** De forma
particular, los articulos 75-78 del Estatuto del AKP otorgan al propio presidente un papel central
dentro de la estructura organizativa del partido. Tras haber sido elegido por la BK, en la que
participa junto a la otra é¢lite del partido, es decir, el Consejo de Miembros Fundadores y los
Miembros de honor (Seref iiyeleri), el presidente, entre otras funciones, también lidera al mismo
tiempo el Comité Ejecutivo Central y el Comité Administrativo y Centro de Toma de Decisiones, éste

ultimo en materia representativa supervisando las funciones de la Asamblea General.

624 AK Parti Tiziigii [La Constitucion del AK Parti]. Ankara: AK Parti Yayimnlari, 2002. En linea
http://www.akparti.org.tr/english/akparti/parti-tuzugu (Consultado el 14/05/2014).
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Figura III. “Estructura organizativa del AKP”
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Fuente: elaboracion propia

Si bien el propio estatuto del partido, en principio, no dispone el método consultivo como
de uso obligatorio para la toma de decisiones, ésta se constituye como el mecanismo de votacion
abierta basado en la mayoria para elegir tanto al Presidente como a los miembros del Comité
Administrativo y Centro de Toma de Decisiones. Un mecanismo similar es aplicado para designar a
los delegados de las provincias (milletvekilleri delegesi) que asistiran a las reuniones plenarias de
la asamblea general. Si obviamos la informalidad del método, el principio consultivo también
juega un papel importante en el desarrollo provechoso del funcionamiento interno del partido, ya
que, el proceso decisorio es tomado a través de uno que involucra a todos los elementos
importantes del partido. Por tanto, si bien en la estructura organizativa del mismo prevalece la
centralidad del presidente, sin embargo, segiin Arda Can Kumbaracibasi “no existe la percepcion
de que el presidente sea la Unica persona que lo decide todo y se mantiene una creencia de

implementacion del mecanismo de lo consultivo para dar cabida a las diferencias”.®*

En este sentido, en una entrevista de Rusen Cakir al prominente historiador Serif A. Mardin,
el segundo evalua el éxito del AKP en términos de su estructura organizacional: “una de las cosas
mas exitosas del AK Parti ha sido el establecimiento de una sebeke (red) humana que reclame la

estrategia de los débiles (zayif). Si, Unicamente se habla del favoritismo de Erdogan y las

625 Op. cit. Arda Can Kumbaracibasi. Turkish Politics..., p. 220.
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personas de su alrededor pero esto también mantiene un tipo de establecimiento organizativo e
institucional del partido. Y son muy buenos en eso. Sin embargo, no lo son en la capacidad de
formular leyes derivadas del contexto institucional, puesto que ellos s6lo veran la experiencia de
coémo ha de deberse tomar enserio la consideracion sobre la propia experiencia institucional en la

Republica de Turquia”.®?®

A todo lo expuesto se puede anadir la propia significacion del nombre Adalet ve Kalkinma
Partisi (Justicia y Desarrollo) que continua con la tradicion de los anteriores partidos islamistas
ligados a la MG en la doble retorica dirigida hacia el musulman de a pie donde sus siglas se
corresponden con el término en turco “ak”, que significa “transparente”, “puro” y “no
contaminado” y también puede ser entendido como signo de limpieza y transparencia. De ahi
que se haya extendido la denominaciéon de AK Parti como sinénimo de “partido blanco” con el
objetivo de diferenciarse de los demas partidos politicos de la época que fueron presuntamente
involucrados en un contexto de corrupcion sistematica previo a las elecciones de 2002. Asi, la
organizacion también “afirma su cardcter transparente y aperturista bajo los principios de la
justicia y el Estado de derecho junto con la lealtad a los principios fundamentales de la Republica

de Turquia”.®?’

Al analizar todos estos principios basicos presentes en los estatutos del AKP es evidente
que la estrategia del partido consiste en asumir los valores politicos tradicionales de los turcos
para evitar una vuelta al ciclo de represion de forma que mediante una accion politica global y
pragmatica el Islam pueda abrirse naturalmente a nuevos espacios sociales sin ingerir las politicas
publicas implementadas desde las instituciones publicas. De este modo, si bien Metin Heper se
refiere a las caracteristicas pro-sistema del AK Parti, por su parte, Sahin Alpay enfatiza la
unificacion en un “partido de centro con la propuesta de llevar a cabo la politica mas liberal en la
historia de la republica de Turquia”. Otros académicos, a diferencia de anteriores partidos
islamistas, lo evalian como la “transformacion de un partido de orientacion religiosa a un partido
politico moderado, conservador, democratico y global relacionado con la experiencia de

anteriores partidos de centro-derecha conservadora de connotacion islamica”.%?®

626 Op. cit. Rusen Cakir. “AKP Neydiler Ne oldular? 3 [;Qué hicieron ellos para convertirse en el AKP? 3]”. Vatan,
30/09/2003. En linea http://rusencakir.com/AKP-Neydiler-Ne-oldular-3/48 (Consultado el 22/09/2014).

827 AK Parti Tiiziigii..., p. 11.

628 Metin Heper, “The Victory of the Justice and Development Party”. Mediterranean Politics, 8:1 (2003), p. 131;
Sahin  Alpay. “AKP is not Even ‘Mildly’ Islamist”. Today’s Zaman, 07/04/2008. En linea
http://www.todayszaman.com/columnists/sahin-alpay-138245-akp-is-not-even-mildly-islamist.html (Consultado el
14/10/2013); Simten Cosar y Aylin Ozman. “Centre-Right Politics in Turkey After the November 2002 General
Election: Neo-Liberalism with a Muslim Face”. Contemporary Politics, 10: 1 (2004), pp. 57-74; E. Fuat Keyman y
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En este sentido, ihsan D. Dagi no s6lo corrobora lo anterior sino que también afiade la
consideracion del partido como de pertenenciente a la periferia. Por su parte, Serif A. Mardin va
atn mas lejos definiendo “el éxito del AKP como la historica victoria de la “periferia” sobre el
“centro”.®?’ Si en un principio se podria esperar que las fuerzas sociales y econdmicas periféricas
pro-AKP mantuvieran una postura proxima a tendencias antiglobalizadoras, la resistencia
tradicional a la globalizacion en Turquia han procedido de la élite burocratica kemalista que
también han sostenido un compromiso que ha creado obstaculos a las demandas politicas y
econdmicas de las fuerzas periféricas. Como resultado de ello, “el AKP instigd a la cooperacion
con las fuerzas globales para romper la resistencia del centro burdcrata-ideologico kemalista
acelerando la integracidon de Turquia en las estructuras globales. En resumen, las tendencias
antiglobalizadoras del partido han sido superadas por un andlisis que integra a Turquia con el
exterior como una condicién previa para el proceso de democratizacion que se espera pueda

destapar un espacio politico mas amplio para la supervivencia y legitimidad del partido”.*°

Los nuevos cuadros del AKP, por lo tanto, definen al partido como de “conservador
democrata” en un intento de escapar del éxito de auto-derrota que el islamismo habia
experimentado a finales de la década de los afios noventa. Es por ello que la identidad del AKP
podria ser util para elaborar una conclusion provisional en relacion a las aspiraciones de la citada
“democracia conservadora” (muhafazakar demokrasi, MD). Este cambio, segun Simten Cosar y
Aylin Ozman, se establece bajo tres supuestos: la MD encarna los principios econdémicos
neoliberales, la supuesta “despolitizacion” del Islam y la relacion organica de la mayor parte de
los miembros del AK Parti con la MG. La propia combinacion de estos tres factores no sélo
indica el desplazamiento del “centro” politico hacia lo conservador sino que también ofrece a los
autores la posibilidad de deducir que el gobierno del AKP mantiene una “politica neoliberal con

rostro islamico”.%3!

Ziya Onis. “Globalization and Social Democracy..., pp. 211-228 y M. Ersin Kalaycioglu. “Politics of Conservatism
in Turkey”. Turkish Studies, 8: 2 (2007), pp. 233-252.

629 Serif A. Mardin. Center-Periphery Relations..., p. 84.

630 Op. cit. Thsan D. Dag1. “AK Parti: Miisliiman demokrat mi1 muhafazakar demokrat m1? [El AKP: ;Musulmén
democrata o democrata conservador?”. Zaman, 09/01/2003. En linea http://www.zaman.com.tr/yorum ak-parti-
musluman-demokrat-mi-muhafazakar-demokrat-mi_543.html (Consultado el 06/05/2014).

631 Op. cit. Simten Cosar y Aylin Ozman. “Centre-right politics in Turkey after the November 2002 general
election: neo-liberalism with a Muslim face”. Contemporary Politics, 10: 1 (2004), pp. 68-69.
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Es por todo ello que el AKP se interesa mas en preservar intacta la base social y
econdmica isldmica como una fundamentada en el “conservadurismo politico” declarando asi el
fin de las ideologias, en el que se incluye al islamismo, todo ello bajo la era de la
globalizacion.®*? Por todo lo anterior, Ziya Onis y E. Fuat Keyman definen la reformulacion
ideoldgica y cultural de la “democracia conservadora” como una “sintesis de elementos
comunitarios (o conservadores) y liberales dirigido a la creacion de un Estado “post-
desarrollado” que pretende ser a su vez el puente entre el centro kemalista y la periferia

conservadora de Anatolia”.%3?

832 Cfr. Francis Fukuyama. El fin de la historia y el Gltimo hombre. Barcelona: Planeta, 1992.
633 Ziya Onis y E. Fuat Keyman, “A New Path..., pp. 100-101.
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IV.I EL AKP COMO AGENTE POLITICO EN LA “REVOLUCION
SILENCIOSA” DE ANATOLIA

Tras haber analizado los diferentes factores referentes al desarrollo ideologico y
sociopolitico de los distintos partidos predominantes de la centro-derecha conservadora (AP y
DP), los vinculados a la sintesis turco-islamica (ANAP, DYP y MHP) y los pertenecientes al
movimiento islamista de caracter politico (MSP, MNP, RP, FP y SP), éste ultimo debido a sus
especificidades puede ser considerado como un movimiento diverso y dispar de otros casos en
cuanto al desarrollo concreto de su proyecto politico y cabe destacar por su importancia alguna
de las conclusiones extraidas de dicho analisis. Si bien en dichos proyectos politicos, al menos
hasta la creacidon del FP, destacaba “la importancia de la elaboracion tedrica del islamismo
contemporaneo como base de un movimiento sociopolitico e identitario dindmico y creciente que
propone un proyecto de reapropiacion cultural, social y politica de la modernidad partiendo de
una vuelta a la pureza del Islam original”, por una parte, dichas conclusiones hacen referencia al
éxito obtenido por el movimiento islamista para imponer su presencia en el juego e implantarse

electoralmente hablando en la “arena” politica.%**

No obstante, dichos factores también llevaron durante unos afios, en concreto durante la
primera legislatura de gobierno del AK Parti (2002-2007), a la progresiva “laicizacion” y
“democratizacion” de su proyecto politico en claro paralelismo con la Unién Cristiano-Demdcrata
(Christlich-Demokratische Union Deutschlands, CSU-CDU) alemana que, a pesar de mantener
algunas de sus raices religiosas, anadio a su proyecto politico una especie de auto-secularizacion
y democratizacién al modelo existente de democracia europea bajo un sistema electoral

competitivo.®*

En primer lugar, es posible establecer que el pragmatismo politico del AKP es el resultado
de la experiencia historica e ideologica del islam politico en Turquia y de la coyuntura
sociopolitica y cultural del momento. De igual forma, no puede decirse que el pragmatismo
politico del AK Parti, que ha llevado a ampliar los espacios de la democracia, haya sido el
resultado de su improvisacion en la labor del gobierno. Asi, atendiendo a la historia entorno al
debate tanto ideologico como identitario, con el Islam y la nacidon/patria desde la época otomana

como emblemas a veces en posiciones contrapuestas hasta la contempordnea, asi como el

634 Op. cit. Juan Antonio Macias Amoretti. Movimiento islamista y democracia..., p. 113.

635 Una aproximacion a la progresiva “auto-laicizacion” y “democratizacion” de los partidos democratas cristianos
europeos puede encontrarse en cfr. Stathis N. Kalyvas. The Rise of Christian Democracy in Europe. Nueva York:
Cornell Univerity Press, 1996.

-244 -



surgimiento y evoluciéon de un movimiento politico islamista fuerte y organizado, se podria
afirmar que la evolucion ideoldgica y la accion politica del AK Parti como ultima etapa en el
desarrollo y modernizacion del islam politico turco son el resultado de una adaptacion al sistema
politico y social que ha ido mas alld de una mera relectura de los conceptos y argumentos
ideologicos de unos y otros sino que mas bien ha consistido en una auténtica comprension de la
realidad turca y del momento historico a nivel global en el que el partido ha sabido encontrar su
lugar valiéndose para ello, al mismo tiempo, de toda la experiencia adquirida por el movimiento

1slamista hasta 2002.

Por ello, como una singular sintesis ideoldgica en la que se han amalgamado las
experiencias politicas y las influencias religiosas como referencia moral, con especial atencion a
la inspiraciéon sufi de adscripcion Naksibendi de algunos de los politicos e idedlogos mas
influyentes, como se ha visto. Esta afirmacion, relativa a la consecucidon de un nuevo espacio
politico por parte del partido, sirve también para explicar de la misma forma las causas del
fracaso de los distintos proyectos politicos del movimiento islamista precedente y posterior,

personificados en la figura y en la labor ideologica y politica de Necmettin Erbakan.

Teniendo en cuenta que los articulos 84-89 de la Ley de Partidos Politicos de 1983 sanciona
cualquier referencia o adscripcion religiosa con la ilegalizacion inmediata del partido, el AKP se
define de forma oficial como “democrata conservador” (muhafazakar demokrat), lo que integra
la citada vision reduccionista occidental compartida con la ¢€lite militar y kemalista turca que
niegan categdéricamente en Turquia la posibilidad de apelar también a un fundamento ideologico
religioso para ejercer la actividad politica. Un ejemplo del esfuerzo del partido por lograr un

delicado equilibrio son las propias declaraciones de Erdogan:%

Mis opiniones politicas siempre han estado en evolucion constante. Naturalmente, estoy
profundamente influenciado por los que me han precedido. No obstante, nuestro
partido es el producto de la continuidad existencial nacional de Turquia. En algunos
medios de comunicacién extranjeros, mi partido es descrito como un partido islamico o
como musulman demdcrata. Turquia desea adoptar su Carta Magna politica, basada en
la sintesis entre los valores modernos y su identidad musulmana ademéas debe
convertirse en el lider activo del sistema de valores modernos y asi proveer al mundo
de una nueva perspectiva de Renacimiento que pueda ser una nueva fuente de
inspiracion global

636 Discurso de Recep Tayyip Erdogan en la American Enterprise Association (AEI) el 29 de enero de 2004. En
linea http://www.aei.org/events/2004/01/29/conservative-democracy-and-the-globalization-of-freedom/ (Consultado
31/03/2014).
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Como se ha expuesto anteriormente, las diferencias ideologicas entre el AK Parti con
otros partidos islamistas son reales y profundas. El exViceprimer ministro del gobierno, Yalgmn
Akdogan, argumenta que “el AKP difiere del islam politico tradicional de la MG no s6lo en los
medios y recursos utilizados sino también en términos ideologicos, puesto que la “democracia
conservadora” combina normas internacionales con valores culturales locales”.%’ Por su parte,
uno de los motivos sobre la negativa del AKP a ser considerado como un partido islamista puede
deberse a que Turquia no habria resuelto de manera convincente los significativos problemas
relacionados con la integracion del islam politico en el sistema politico, sino que se han utilizado
a menudo medios extrajudiciales, hasta llegar al punto de que “el propio movimiento islamista ha
buscado refugio en la negacion de su pasado y reacciona negativamente cuando se le llama
islamico”.%3®

Asi mismo, el AK Parti rechaza definirse como un partido politico islamico o musulman,
renegando por tanto de cualquier continuidad con la MG, incluso ofreciendo su disconformidad
en algunas ocasiones con la denominacion de “democratas musulmanes”. A este respecto,
Huseyn Celik, Ministro de Educacion Nacional durante siete afios comentaba algo en linea con otros
miembros del partido: “estos atributos no son correctos, no porque no seamos musulmanes o
demdcratas sino que estas dos identidades deben ser interpretadas en contextos diferentes”.®** En
resumen, quizas todo pueda ser debido a que el liderazgo del partido es consciente de que una
identidad democrata musulmana no ayuda a resolver sus problemas de legitimidad y seguridad

en el sistema sino que mas bien los exacerba.®*°

Pero todo ello no quiere decir que no exista en la identidad de los lideres del partido una
doctrina y vision del mundo isldmico, sino que mas bien el AK Parti ya no utiliza el lenguaje
explicito que han utilizado tradicionalmente los partidos islamistas de la MG, de ahi que a
menudo se sientan obligados a insistir que son un partido no islamico.**! En otras palabras y
como argumenta M. Hakan Yavuz, “el AKP surgié como reaccion al autoritario y algo mesianico

liderazgo de Necmettin Erbakan: en contra de su filosofia anti-sistema y de confrontacion de la

637 Op. cit. Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic Political Identity”. En M. Hakan Yavuz
(ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the Ak Party. Salt Lake City: The University of Utah Press,
2006, p. 62.

638 Op. cit. M. Hakan Yavuz. “Introduction: The Role of the New Bourgeoisie in the Transformation of the Turkish
Islamic Movement”. En M. Hakan Yavuz (ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Parti. Salt
Lake City: The University of Utah Press, 2006, p. 2.

639 Taha Akyol. “Miisliiman demokrat degiliz” [No son democratas musulmanes]. Milliyet, 11/12/2002. En linea
www.milliyet.com.tr/2002/12/11/sivaset/siy03.html (Consultado el 14/12/2013).

640 William Hale y Ergun Ozbudun . Islamism, democracy..., pp. 21-22.

4! Hasan Turung. “Islamicist or Democratic? The AKP’s Search for Identity in Turkish Politics”. Journal of
Contemporary European Studies, 15: 1 (2007), pp. 79-91.
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MG basada en el network ¢ identidad islamica para diferenciarse de otros partidos politicos.
Mientras que la estrategia de Erbakan fue “no somos un partido que representan al sistema”,
Erdogan busca encontrar el convencimiento sobre “somos uno de los principales partidos
conservadores, como el DP de A. Menderes 0 el AP de S. Demirel”.**? El citado rechazo a la
etiqueta de “musulman-democrata” también puede verse ejemplificado en las declaraciones de

otros miembros clave del partido, como el exPrimer ministro Ahmet Davutoglu:®+

El Islam no debe reducirse a un grupo o partido politico porque entonces todo ello va a

terminar con la monopolizacion, por parte de los mismos, de la representacion del propio

Islam. Es por ello que nuestro partido puede considerarse parte de la tradicion

conservadora turca

Sin embargo, la descripcion de la identidad politica del partido no estaria universalmente
aceptada, debido a que académicos como Graham E. Fuller, entre otros, se refieren al AKP como
“un partido abiertamente religioso a pesar de que ha sido prudente y cuidadoso en no hacer
publicidad de sus raices islamicas”.%** Por su parte, Yasin Aktay radica la prudencia y cautela de
los miembros del partido al hecho de que si hubieran sugerido que su partido era “islamico”
podia ser susceptible de cierre por parte del Tribunal Constitucional (AM), caso similar a los
sucedidos con el MNP, MSP, RP y el FP, puesto que seria ilegal formar un partido sobre una base
de ideas religiosas. Por tanto, la “‘democracia conservadora” seria la unica posibilidad legal de

identidad politica a disposicion del AKP en el panorama politico de Turquia.

No obstante, no existen diferencias fundamentales entre el AK Parti y los distintos
partidos islamistas de la MG en su aproximacion a Oriente Medio, incluso para el liderazgo del
partido el pasado otomano representa “una alternativa como recurso compartido de identidad y la
llave al futuro de Turquia”. ®*° Es posible argumentar, por lo tanto, que la identidad politica del
partido es un fendmeno de dos caras: “por un lado, estaria tratando de forjar una sintesis entre

tendencias liberales y conservadoras entorno a un nuevo consenso social”.®*® El énfasis del

42 QOp. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and..., p. 3 y “Erdogan: Milli Gériis’iin degil Demokrat Parti’nin
devamiyiz” [Erdogan: nosotros somos los Sucesores del Partido Democrata no de la Vision/Perspectiva Nacional].
Zaman, 17/05/2003. En linea http://arsiv.zaman.com.tr/2003/05/17/politika/h2.htm (Consultado el 06/09/2014).

43 Omayma Abdel-Latif. “Harmonising Immutable Values and Ever-Changing Mechanisms”. Al-Ahram Weekly,
17/11/2004. En linea http://weekly.ahram.org.eg/2004/716/focus.htm (Consultado el 01/12/2013).

%44 Op. cit. Graham E. Fuller. “Turkey’s Strategic Model: Myths and Realities”. Washington Quarterly, 27: 3 (2004),
p- 52.

%45 Joannis N. Griogoriadis. “AKP and the Paradox of Islamic Europhilia”. Turkish Policy Quarterly, 3: 1 (2003), pp.
65-70. En linea http://www.turkishpolicy.com/images/stories/2004-01-evasivecrescent/TPQ2004-1-grigoriadis.pdf
(Consultado el 20/02/2013).

646 Op. cit. Burhanettin Duran. “JPD and Foreign Policy as Agent of Transformation”. En M. Hakan Yavuz (ed.) The
Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Party. Salt Lake City: The University of Utah Press, 2006, p.
285.
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partido en la busqueda de dicho consenso y la supremacia de la voluntad nacional (milli irande)
pueden ser vistos como un enfoque que sirva para disipar las sospechas del establishment
laicista. No obstante, en palabras de Menderes Cmar, “la historia nos dice que minimizar la
importancia en la busqueda de consenso ha desempenado un papel fundamental en la politica
turca con el debilitamiento de la legitimidad politica de la sociedad civil y la estabilidad de la
tutela de los militares. El propio enfoque del AKP no serd concluyente al respecto, dado que la
cooperacion de los demas actores politicos en el fortalecimiento de las politicas de la sociedad
sera fundamental en ese aspecto existiendo la posibilidad de provocar una ruptura entre la

politica de la sociedad civil y la tutela de los propios militares”,%*’ como ocurre en la actualidad.

Si como se ha mencionado anteriormente, la identidad y el discurso politico del partido
han evolucionado hacia el énfasis pronunciado de temas como la Democracia, los DDHH y el
Imperio de la Ley, el AKP se habria “metamorfoseado”.%*® Pero dicho proceso de metamorfosis ha
estado caracterizado por un doble proceso de transformacion, es decir, la citada del partido a la
que se afiade la del ente estatal. La autora radica dichas transformaciones al resultado de la
puesta en marcha de un tipo de politicas denominadas como “politicas de compromiso” (politik
taahh(t). No obstante, el verdadero desafio se estipula en poder explicar en qué consisten dichas
politicas, principalmente para superar lo descriptivo y poder alcanzar con ello lo explicativo del
concepto, donde todo lo anterior implica un tipo de interaccion estratégica que puede dar con un
resultado 6ptimo independientemente de las preferencias iniciales de los actores involucrados.
De hecho, esta metamorfosis ha suscitado temor entre miembros del nucleo duro del partido que
observan como el mismo se va “alejando de sus raices y costumbres dirigiéndose hacia

tendencias y expectativas mundanas”.®*

7 Op. cit. Menderes Cinar. “The Justice and Development Party in Turkey”. ldeas, 29/01/2003. En linea
http://www.networkideas.org/networkideas/articles.php?aid=652 (Consultado el 18/05/2014).

648 Berna Turan. Between Islam and the State..., pp. 134-139.

649 Umit Cizre. “Introduction: The Justice..., p. 2.
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IV.1.1 Los pilares del “nuevo pensamiento islamista”

El nuevo discurso y perfil de Tayyip Erdogan son vistos a menudo como un ejemplo
“sincero y exitoso de reconciliacion entre Islam y Democracia. En efecto, el nuevo discurso del
AKP debe verse como la culminacion de un proceso de transformacion de diversos sectores
isldmicos que van desde la comunidad de intelectuales hasta las 6rdenes religiosas”.%*° Por tanto,
en este contexto los conceptos de Estado islamico (Isldm Devleti) o ideologia islamica (Islamci
ideolojisi) han perdido el significado que anteriormente habian mantenido en el discurso del
partido, pasando a ser considerados como meros ‘“‘significantes vacios”. La gran mayoria de
circulos islamicos, incluyendo a politicos, intelectuales y empresarios llegaron a la conclusion de
que la politica islamista reformista-democratica no era alcanzable, y mas importante aun, que
“este tipo de politica incrementaria el estilo autoritario, reaccionario € intervencionista del
establishment kemalista. Este proceso ha dado lugar a algunos cambios significativos en la

conceptualizacion de la Democracia y la vision y relaciones con Occidente”.%%!

Ademas de los anteriormente citados problemas internos del FP, lo que llevo a establecer
el AKP mas tarde, la razon principal detras de la division del partido fue el proceso iniciado por
los militares el 28 de febrero de 1997.2 Como se ha dicho anteriormente, el colapso de la
coalicion de gobierno entre el RP y el DYP supuso un proceso de aprendizaje para el movimiento
islamista de caracter politico, puesto que a partir de entonces se dieron cuenta de que debian
alejarse de los postulados tradicionales sobre algunas cuestiones de la vida cotidiana que eran
especialmente sensibles para las élites tales como el alcohol, el uso del pafiuelo islamico u otros
simbolos que pudieran reflejar un posible riesgo para la vision kemalista del principio de
laicismo. Asi mismo, la prohibiciéon del FP arroja dos lecciones importantes del por qué los

movimientos/asociaciones islamistas de caracter politico en Turquia habrian evolucionado.

En primer lugar, la vida politica del FP es una historia de como las limitaciones
institucionales alteran el calculo estratégico del liderazgo de los partidos politicos de caracter
islamista, dado que el MGK, al exigir la disolucion del Refah (RP) y la posterior formacion del
Fazilet (FP), habria sido una referencia para la imposicion a los lideres del partido en un intento
de reformular al movimiento como uno que estuviera dentro de los limites aceptados en el

sistema politico turco. Las particulares limitaciones impuestas ayudaron, en cierta manera, a

650 Metin Heper y Sule Toktas. “Islam, Modernity and Democracy in Contemporary Turkey: The Case of Recep
Tayyip Erdogan”. Muslim World, 93: 2 (2003), pp. 157-185.

51 Op. cit. Burhanettin Duran. “JPD and Foreign Policy..., pp. 284-285.

52 Hulki Cevizoglu. 28 Subat: Bir Hiikiimet Nasil Devrildi [28 de febrero: como fue Derrocado un Gobierno].
Estambul: Beyaz Yayinlari, 1998.
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moldear la posicion politica del RP con la posibilidad de una intervencién militar, el temor al
cierre del partido por parte de los tribunales o la necesidad de mantener y ampliar la
circunscripcion electoral. A ello habria de afadirse el control cada vez mas estricto de los
elementos mas radicales dentro del partido como la expulsion de miembros considerados como
retéricamente pasivos motivado por el miedo a la intervenciéon del partido por parte

establishment kemalista.®>?

Del mismo modo, la creacion de una nueva retorica democratica y la formulacion de
politicas para ampliar los derechos democraticos fueron prohibidas en un esfuerzo por mantener
la posicion hegemonica del establishment en el sistema politico. Sin embargo, estos cambios
solo se produjeron debido a que los lideres del RP creian que existiria una recompensa por esa
113 L9 : , .« . .y

moderacion”, es decir, una promesa de acceso al poder a través de la participacion en la arena
politica. Por lo que las restricciones no s6lo modificaron el comportamiento del partido sino que

también fueron concebidas en un contexto de recompensas politicas de indole democratico.

Una segunda leccion puede derivarse del examen de las fuentes del RP. La posterior
division en dos facciones fue requerida al conjunto de restricciones en un contexto de
recompensas democraticas. Dichas restricciones de caracter legal y politico establecieron dos
estrategias divergentes de contestacion que fueron incorporadas a varios segmentos del partido.
Los “tradicionalistas” de Erbakan recurrieron a la apelacion popular (anti-sistémica). Por su parte,
la faccion “reformista” vio esta imagen del partido como una responsabilidad potencial para
mantenerlos fuera del poder. Si bien reconocian la importancia de la religiéon como una creencia
personal se trasladaron hacia una “moderacion” dentro del marco constitucional secular siendo
también las limitaciones institucionales capaces de crear un clima de division dentro del partido
gracias a la implementacion de la estrategia anteriormente comentada.®** Por lo tanto, habria sido
el marco democratico quien proporciono los incentivos para la faccion “reformista” en la

posterior creacion del AKP.

En consecuencia, la interaccion con el Estado de una nueva generacion de politicos
islamistas, en la que se incluye a Erdogan, llegaron a interpretar la debacle del RP en particular
como una pérdida de recursos, oportunidades y esperanza, rechazando por ello ciertos aspectos
“esencialistas y dogmaticos” del discurso de marcado caracter antisistema y pronunciada actitud

anti-secular del Refah embarcdndose asi en un cambio pragmatico de la accion politica hacia la

653 Ali Bayramoglu. 28 Subat: Bir Midahalenin Giincesi [28 de febrero: el Diario de una Intervencion]. Estambul:
Birey Yayinlari, 2001, pp. 25-26.
654 R, Quinn Mecham. “From the ashes of virtue..., pp. 343-344.
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promocion de una “negacion discursiva” de su “pedigri islamista” y la adopcion de un discurso
moderado y no religioso en su lugar. La decepcion electoral islamista de 1999 y las divergentes
interpretaciones de este resultado sirvid como un importante catalizador de la faccion reformista
en la busqueda de un electorado mas alld del influenciado por la etiqueta de islamo-

conservador.®’

En este sentido, el denominado como “nuevo pensamiento islamista” (YD), que
abandona los principios religiosos por el pragmatismo, la porcion representada por el AKP
proviene del resultado obtenido por en el “proceso de aprendizaje politico” (politika 6grenme
sireci), esencial para la evaluacion de la estructura y el cambio cognitivo, definido como un
“cambio en las creencias (en el grado de confianza de cada individualidad) o el desarrollo de
nuevas creencias, habilidades o procedimientos”.%*® Seglin Gamze Cavdar, los pilares del iYD se

establecen en:®’

El primer pilar manifiesta al liderazgo del partido en torno a la figura carismatica de
Tayyip Erdogan, aunque no pueda formar parte del mismo al ser el Jefe del Estado, a los que se
pueden afiadir tanto el actual Primer ministro, Binali Yildirim, como los Viceprimer ministros
Numan Kurtulmus, Mehmet Simsek, Nurettin Canikli, Tugrul Tiirkes y Veysi Kaynak como
vituperantes al contrario que sus antecesores del uso de la instrumentalizacion de la religion en
su discurso politico.**® A todo ello se afiade que la confrontacion con el establishment kemalista
no era bien recibida por el electorado, especialmente en la época del RP/FP, adoptando por ello
un enfoque de estabilidad y moderacion, puesto que los islamistas se dieron cuenta que una
transformacion radical del Estado era imposible. En este contexto, el lema politico mas
frecuentemente repetido por Erdogan es: “el servicio al pueblo es el servicio a Dios” (halka

hizmet Hakka hizmettir), el cual, ha sido eficaz en el intento de justificar ¢ incluso “secularizar” la

655 Umit C. Sakallioglu. “Introduction: The Justice and Development..., pp. 4-5.

656 E] término “new thinking” (nuevo pensamiento) fue usado por primera vez por académicos especialistas en
Politica Exterior para describir el concepto de Seguridad propuesto por Mikhail Gorbachov. Cfr. Janice G. Stein.
“Political Learning by Doing: Gorbachev as Uncommitted Thinker and Motivated Learner”. International
Organization, 48: 2 (1994), pp- 155-183. En linea
http://jonathanrenshon.com/Teaching/NPS/DecisionMaking/Stein-Gorbachev.pdf. (Consultado 13/09/2013).

57 Cfr. Gamze Cavdar. “Islamist “New Thinking” in Turkey: A Model for Political Learning?”. Political Science
Quarterly, 121: 3 (2006), pp. 477- 497

658 Sencer Ayata. “Patronage, Party and State: The Politicization of Islam in Turkey”. Middle East Journal, 50: 1
(1996), pp. 40-56. En este sentido, para acceder al gabinete de gobierno tras las elecciones presidenciales del verano
de 2014, cfr. Kabine Uyeleri (Gabinete de Gobierno). En linea
http://www.basbakanlik.gov.tr/Forms/_Global/_Government/pg_Cabinet.aspx (Consultado el 05/02/2015).
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nueva linea politica del AKP. Es por todo ello que el partido “no mantiene una identidad politica

propia sino que se esfuerza por ofrecer un mejor servicio al ciudadano.®>

Por tanto, “si no existe una base ideologica (islamista) que pueda justificar la
participacion de los propios islamistas en la politica, es decir, si la politica de los islamistas no
tiene que ver con el establecimiento de un Estado islamico, entonces la nocidén de “el servicio al
pueblo es el servicio a Dios” justificaria su presencia continua en el campo de la politica”.®®® A
medida que han ido abandonando la idea de islamizar el Estado y la sociedad, en contraposicion a
los partidos islamistas predecesores, esta ha sido la razon principal que ha justificado no sélo a
participar en la arena politica sino también porque la referencia al “servicio a Dios” pasa por “el

servicio al ciudadano”.¢!

El segundo pilar de aprendizaje islamista viene de la arena intelectual, quienes
proporcionaron la fundacion tedrica no s6lo de la ideologia sino también de la propia identidad
politica del partido. La interpretacion del debate intelectual se establecid sobre la necesidad de
mantener un entendimiento diferente con la politica islamista predecesora que sefialase la
creacion de una actitud intolerante hacia las personas criticas con el movimiento desde dentro y
la propia falta de autocritica, les llevaron a “cerrar los 0jos” ante los errores e injusticias

ocurridas en sus propios circulos. %%

Para Kenan Cayir, lo que realmente caracteriza a estos noveles actores autocriticos son sus
“referencias comunes a las insuficientes representaciones colectivas, utopicas y revolucionarias
del islamismo de la década de los afios ochenta para manejar el “mundo real”. Una praxis a
menudo en conflicto que transformoé la vision utdépica musulmana del pasado y ayudo6 a dichos
actores a finales de la década de los noventa a sacar lecciones de su propia experiencia y por ello,
revisarlos”.®3 De hecho, estos intelectuales eran “residentes urbanos que no anhelaban regresar a
la seguridad que les proporcionaba el ambito rural, donde no era necesario pensar en quienes
eran y lo que tenian que hacer al respecto. Ellos son criaturas de la ciudad turca contemporanea

al igual que sus homologos seculares”. 64

659 Op. cit. M. Hakan Yavuz. “Introduction: The Role of the New..., p. 3.

660 Qp. cit. thsan D. Dag1. “Post-Islamism..., p. 90.

6! Deborah Sontang. “The Erdogan...

%2 Haldun Giilalp. Kimlikler Siyaseti: Tiirkiye'de Siyasal Islam’in Temelleri [La Politica de las Identidades: las
Bases del Islam Politico en Turquia]. Estambul: Metis Yayinlari, 2003, p. 62.

663 Op. cit. Kenan Cayir. “The emergence of Turkey’s..., p. 72.

664 Op. cit. Michael Meeker. “The New Muslim Intellectuals in the Republic of Turkey”. En Richard Tapper (ed.)
Islam in Modern Turkey. Londres: 1. B. Tauris, 1991, p. 217.
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Unas semanas antes de las elecciones del 2002, un grupo de intelectuales y/o profesores
universitarios con sensibilidad islamica, encabezados por Ali Bulang, tales como Mehmet S.
Aydin, Yalgin Akdogan, Ahmet Harputlu, Biilent Aras, Kadir Canatan, ihsan Eliagik, Hasan Hanefi y
Mustafa Sen comenzaron a publicar una nueva revista, Bilgi ve Diisiince (Pensamiento e
Informacién), que prestaria el apoyo intelectual al posterior programa politico del AKP.%® El
propio Bulang, como uno de los pensadores islamistas mas importantes, alegaba: “ante un nuevo
orden mundial los viejos discursos habian perdido su significado. Necesitamos un nuevo modelo

que no sea conflictivo sino de reconciliacién”. 6

En su lugar, Bulang propone un islamismo ‘“civico” “basado en la innovacion de la
sociedad. Este tipo de islamismo debe prestar mas atencion a la umma (comunidad islamica) y
no al Estado, puesto que promueve la pluralidad y la diversidad haciendo por ello mas hincapié
en la sociedad en lugar del ente estatal. Dicho islamismo de caricter “civico” hace que la
identidad social y cultural de la sociedad sea hegemonica sobre la identidad politica y militar.
Por esta razon, se promueve el cambio y la transformacion a través de la islamizacion de abajo
hacia arriba. Su énfasis radica en torno al cambio pero ello no debe oponerse a lo que es la

politica en si”.%¢7

A su vez, el citado “nuevo pensamiento islamista” surge como respuesta a la falta de un
sistema alternativo al liberal ante los acontecimientos nacionales e internacionales del momento,
el escepticismo de Occidente hacia el mundo musulman tras los atentados del 11 de septiembre de
2011 en Nueva York, el impacto negativo del proceso del 28 de febrero de 1997 en la comunidad
islamo-turca y la prospectiva de Turquia hacia la plena adhesion como miembro de la institucion

comunitaria de la UE y su impacto en la democracia turca.

Segiin Kadir Canatan, la diferencia entre el “islamismo tradicional” y este “nuevo
islamismo” consistia en el conflicto esencial derivado de los métodos y objetivos de islamizar la
sociedad, es decir, el “islamismo tradicional tiende a transformar la sociedad a través del poder
del Estado, por ello, el Partido del Bienestar (RP) veia la sociedad como un sistema técnico que

trabajaba como un mecanismo que podia ser elaborado sobre un “Orden Justo”. Mientras que, por

665 Cft. Bilgi ve Diisiince, 1: 3 (2002). En linea http:/www.kitapyurdu.com/kitap/default.asp?id=69067 (Consultado
el 13/03/2014) Cfr. Thsan D. Dag1. “Rethinking human rights, democracy and the West: post-Islamist intellectuals in
Turkey”. Critical Middle Eastern Studies, 13: 2 (2004), pp. 135-151.

666 Metin Yiiksel. “Siyasal Islam Bitti, Yasasin Yeni Islamcilik [El Islam Politico se acabd, Viva el Nuevo
Islamismo”.  Hurriyet, 16/02/2003. En linea  http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/haber.aspx?id=128061
(Consultado 01/05/2014).

667 Op. cit. Ali Bulag. “Which Islamism...
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su parte, este nuevo islamismo ha cambiado su postura ideoldgica como resultado de su

experiencia politica, dado que no ve a la sociedad como un objeto al que se deba transformar”. 6%

Un ejemplo de lo anterior puede verse reflejado en la persona de Mehmet Metiner (n.
1960), miembro en su juventud de la Vision/Perspectiva Nacional y mas tarde asesor del Refah,
caracterizada por ser una de las muchas figuras emergentes que formularon una autocritica sobre
el movimiento islamista durante la década de los afios noventa. El propio Metiner, afirma que
cuando la MG ascendi6 al poder procuro un ejemplo de “jacobinismo isldmico” que no dejaba
“espacio para los actores no islamicos, por ello, el Islam fue reducido a una singular ideologia a
través del Estado autoritario republicano”, algo no muy diferente a la critica de los propios
islamistas hacia el establishment kemalista calificada por el propio Metiner como de “kemalismo
secular jacobinista”.®®® Por tanto, tras la victoria electoral de 2002, los lideres del AKP
“decidieron no ser intimidados por la evidente desigualdad de poder con la que habian superado
la tentacion de actuar de acuerdo a los imperativos puramente ideologicos, siendo éste el punto

clave sobre la dinamica de aprendizaje politico de los lideres del partido”.6”°

Como tercer pilar, y quizas la fuerza mas vigorosa proxima al 1YD, ha sido el nacimiento
de un capitalismo conservador en Anatolia.®’! Ademas del proceso de aprendizaje asociado con
los acontecimientos del 28 de febrero de 1997, la transformacion del movimiento islamista turco
también puede ser explicada con el analisis de los cambios en la estructura social y econémica.
Partiendo de las politicas econdmicas neoliberales de Ozal asi como de los efectos del proceso de
globalizacion, el mismo que también, entre otros muchos ambitos, esta dando forma a cada
aspecto de la vida musulmana. Si definimos la globalizacion como “el conjunto de procesos
sociopoliticos acelerados como resultado de los nuevos tipos de comunicacion gracias a la
innovacion de la tecnologia digital y la hegemonia de la economia de mercado a través de
politicas neoliberales”, estos elementos serian, a su vez, “aspectos duros” propios de la
globalizacion. En este sentido, los “aspectos blandos” podemos definirlos como “la infiltracion
de los Derechos Universales del hombre y la democracia”. En consecuencia, es posible afiadir que
en el “proceso. de globalizacion y la tradicion religiosa también se han interrelacionado

poniendo en el punto de mira tres cuestiones sobre la justicia social: la identidad, la ética y la

668 Op. cit. Kadir Canatan. “AKP Baglaminda ‘Yeni Islamcilik’ [E1 AKP en el contexto de un ‘Nuevo Islamismo’]”.
Bilgi ve Diistince, 4 (2003), pp. 23-24.

9 Op. cit. Mehmet Metiner. Yemyesil Seriat Bembeyaz Demokrasi [De Verdear la Sharia a Blanquear la
Democracia]. Estambul: Dogan Kitap, 2004, p. 376.

670 Op. cit. Gamze Cavdar. “Islamist “New..., p. 482.

871 Cft. Ayse Bugra y Osman Savaskan. New Capitalism in Turkey: The Relationship between Politics, Religion,
and Business. Cheltenham: Edward Elgar, 2014.
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tradicion religiosa”.®’? Todo ello dio lugar a un poderoso incremento de una nueva burguesia

islamica en Anatolia.

La existencia de un componente de clase cercano al propio partido, que despersonaliza el
IYD como uno de larga duracion, econdmica y politicamente hablando, debido a la distancia
existente entre esta nueva clase media y las ¢€lites estatistas y el compromiso anunciado del AK
Parti sobre la puesta en marcha de una democracia pluralista mediante politicas de consenso,
dicha parte puede frustrar la linea dura kemalista que tradicionalmente ha “invadido” y

posteriormente “tutelado” la politica turca.®”

672 Op. cit. M. Hakan Yavuz. “Is There a Turkish Islam? The Emergence..., pp. 213-214.
673 Ahmet Insel. “The AKP and normalizing..., p. 303.
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IV.1.1.1 El rol de la “nueva burguesia de Anatolia” en la transformacion del
movimiento islamista turco

Como hemos podido observar anteriormente, el proceso de modernizacion turco fue
dirigido hacia un Islam basado en una red de relaciones de confianza entre pequefias y medianas
empresas con el objetivo de promover la modernizacion combinada del libre mercado con los
valores tradicionales musulmanes, lo que se ha convertido en un fuerza politica fundamental y
efectiva para el movimiento islamista turco. De todo ello podria deducirse que actualmente seria
imposible entender la dinamica de la politica en Turquia sin tener en cuenta el ambito cultural del
conservadurismo y el poder social del Islam.%”* Si bien la estrategia econdmica de acumulacion
propuesta por el “6zalismo”, orientada a la exportacion para contener la inflacion, fue un fracaso,
debido a que solamente un limitado numero de empresas se beneficiaron de la promocion de las
politicas de exportacion, dicha politica econémica, a su vez, ha jugado un papel crucial en la
creacion de una burguesia islamica de caracter periférico que sera determinante en sucesivas

décadas.®”?

El gobierno de Ozal también concederia permisos al movimiento isldmico para el
establecimiento tanto de centros educativos privados como de nuevas fundaciones, comunidades
y asociaciones (dernekler) religiosas para asi llevar a cabo actividades socioecondémicas, las
cuales, permiti6é de forma indirecta el “desarrollo” de la religiéon del Profeta con la apertura de la
economia turca a los capitales isldmicos de Iran y Arabia Saudita asi como el establecimiento de la
banca islamica (Islami bankacilik) sin intereses con la aparicion de una nueva generacion de
hombres de negocios que se agruparon en la Asociacion Independiente de Hombres de Negocios
(Miistakil Sanayici ve Isadamlar: Dernegi, MUSIAD), sindicatos (sendikalar) o fundaciones ligadas
a los DDHH (mazlumder) como la Fundacién para los Derechos Humanos y las Libertades y la Ayuda
Humanitaria (Insan Hak ve Hurriyetleri ve Insani Yardim Vakfi, IHH) o la Fundacién Aziz Mahmud
Hidayi (Aziz Mahmud Hiidayi Vakfi), todos ellos proximos a pequefias organizaciones

independientes ligadas a fundaciones y otras instituciones privadas.®’®

674 Valeria Guianotta. L Adalet ve Kakinma Parsiti (AKP) e il suo Programma di Conservative Democracy [El
Partido de la Justicia y el Desarrollo (AKP) y su programa de Democracia Conservadora]. Tesis Doctoral n°
3610565. Milan: Universita Cattolica del Sacro Cuore, 2008, p. 88.

675 Muharrem Tiinay. “The Turkish New Right’s..., pp. 23-24.

676 Banu Eligiir. The mobilization of political..., pp. 111-118. La reforma liberal econémica que llevo a cabo Ozal
enfrentd al TUSIAD con el MUSIAD, lo que supuso el enésimo conflicto esta vez en el campo econdémico entre
kemalismo y el movimiento islamista. Olga Aymerich. “Tiisiad vs. Miisiad y Holdings sufies, ¢la fractura entre
laicismo e islamismo en el terreno econdmico turco?”. Revista de Estudios Internacionales Mediterraneos 8, (2009).
En linea http://sites.google.com/site/teimrevista/numeros/numero-8-junio-diciembre-de-2009/tuesiad-vs-muesiad-y-
holdings-sufies-la-fractura-entre-laicismo-e-islamismo-en-el-terreno-economico-turco (Consultado 17/07/2013). En
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Por aquella época, Fethullah Giilen se convirtié en una de las figuras dominantes de la
escena politica islamo-turca y era comun escuchar en sus discursos la “necesidad de que los
fieles participaran en la economia, los medios de comunicacion de masas y las actividades
culturales a fin de crear una nueva y confiada Turquia. El predicador musulmén hacia referencia
al que consideraba sujeto de su discurso y pilar central de la sociedad turca, el ortadirek o clase
media, con ello se referia a la nueva burguesia turca, un estrato social no estatista y
especificamente no kemalista (que no “anti’’) siendo un amplio y “silencioso” sector social que

en ocasiones reivindicaba la religion musulmana como referente moral”.®”’

A este respecto, la tendencia neoliberal de la cemaat fethullahci es clave para entender la
eficacia del movimiento y su integracion con las nuevas corrientes del islam denominado por
muchos como “moderado”. Dicha tendencia, especialmente desde la aplicacion de las politicas
neoliberales durante la “década Ozal”, son expresion de una clase media afianzada en Turquia que
no buscan una confrontacion con el mundo occidental y las ¢lites seculares en el ambito
doméstico sino mas bien una cohabitacidn en competencia. Esta nueva y creciente burguesia ha
asumido que “los musulmanes viven incluso en el corazéon de Occidente y, a escala mundial,

deben convivir con todo tipo de religiones y tendencias politicas en un mundo globalizado™.

Por otro lado, a pesar de los paralelismos existentes entre el AKP y el ANAP, también
existe una diferencia fundamental que provee a los primeros una capacidad para la
transformacion radical de la politica de lo conservador y, por lo tanto, también en la tradicion
politica que se ha ido realizando por parte de los mismos durante el periodo republicano desde
1950. Dicha diferenciacion se refiere a la aparicion de una “nueva clase media culturalmente
conservadora, politicamente nacionalista, moderadamente autoritaria y liberal en lo econdémico,”
que ha permitido el traspaso de la representacion politica de la identidad conservadora de
connotacién islamica al AK Parti.®’® Por todo ello, la ideologia de esta novedosa burguesia
emergente puede ser descrita como de “socialmente isldmica”, “culturalmente conservadora”,
“moderadamente autoritaria”, “politicamente nacionalista” y “econdmicamente liberal”,
estableciéndose como el “primer agente de esta transformacién”.®” Sin embargo, como

observaron Henri J. Barkey y Yasemin Congar, “a raiz de las reformas de la década de los afos

este sentido, sobre la Asociaciéon Independiente (o Musulmana) de Hombres de Negocios (MUSIAD) se puede
consultar Sennur Ozdemir. MUSIAD: Anadolu Sermayesinin Donusumu ve Turk Modernlesmesinin Derinlesmesi
[MUSIAD: Transformacion del capital de Anatolia y la profunda modernizacion en Turquia]. Ankara: Vadi
Publications, 2006.

77 Op. cit. Francisco Veiga. “Neoliberalismo, tecnocracia..., pp. 223-224.

678 Op. cit. Ahmet Insel. “The AKP and normalizing..., p. 298.

67 Ahmet Insel. “The AKP and normalizing..., p. 299.
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ochenta, esta nueva élite empresarial se aprovechd de la liberalizacion econdmica para
internacionalizarse. Como empresarios mas flexibles y adaptables a la coyuntura doméstica e
internacional, esta nueva clase respald6 tacitamente el proceso de adhesion a la UE y
demostraron muy poca o ninguna oposicion a los esfuerzos privatizadores. Es esta ¢lite
empresarial socialmente conservadora pero econdmicamente liberal la que se establece como la

columna vertebral de apoyo electoral al AKP”.%%0

En consonancia con lo anterior, la socidloga Nur Vergin establece dicho cambio de
identidad en los partidos conservadores de centro-derecha como ‘“una plataforma formada por
personas que evitan los excesos. Son conservadores y religiosos pero rechazan el fanatismo. Se
adhieren a sus tradiciones pero mantienen una enorme voluntad de cambio. Apoyan la libertad
del individuo pero no mediante la destruccion del orden establecido. Han desarrollado un
sentimiento nacional que se opone al nacionalismo de origen étnico en referencia a la
comprension que tradicionalmente ha mantenido el kemalismo. Por Ultimo, estdn en contra del
control estatal sobre la economia pero aspiran a un Estado regulador que sea capaz de extender el

apoyo a la democracia sin poner en peligro la unidad del Estado”.®!

En este sentido, el “nuevo pensamiento islamista” (IYD), al igual que gran parte de la
sociedad civil, reconoce el caracter democratico y laico del sistema politico turco pero también
ha determinado su estrategia politica. En otras palabras, es posible considerar al movimiento
islamista turco como uno de los mejores ejemplos de como la estrategia politica es enmarcada de
acuerdo con el contexto politico existente: mientras que el islamismo tradicional de caracter
reformista-democratico ha pretendido islamizar la sociedad por medio del Estado y sus
instituciones, este IYD supone el empleo del network del movimiento islamista, es decir,
organizaciones benéficas, fundaciones, holdings empresariales, medios de comunicacion, cursos
de Coran y dormitorios de las imam-hatip para islamizar la sociedad desde abajo mediante el
cambio en los habitos individuales asi como también en las relaciones sociales de los

ciudadanos, como se puede observar en la Figura IV.%?

680 Op. cit. Henri J. Barkey e Yasemin Congar. “Deciphering Turkey’s Elections: The Making of a Revolution”.
World Policy Journal, 24: 3 (2007), p. 66.

81! Metin Sever. “Merkez Sag Gelecegini Artyor (7)” [El Centro-derecha busca su futuro (7)]. Radikal, 19/10/2002.
En linea http://www.radikal.com.tr/haber.php?haberno=53702 (Consultado el 03/06/2014).

682 Sheri Berman. “Islamism, Revolution and Civil Society”. Perspectives on Politics, 1: 2 (2003), pp. 257-272.
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Figura IV. La “revolucion silenciosa” de Anatolia®®®
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Fuente: elaboracion propia

Todo ello fue posible gracias a lo que el politdlogo Ali Kazancigil denomina la
“ruralizacion” de la ciudad, es decir, zonas “anatolias” en la periferia de espacios urbanos como
Estambul en las que viven millones de inmigrantes llegados de las zonas rurales de Anatolia desde
comienzos de los afnos setenta. Pero a su vez, también hay “ciudades modernas en Anatolia, algo
asi como espacios “istambulies” que se han venido multiplicando en los ultimos veinte afios,
llevando consigo a toda la Turquia profunda en pos de la modernidad. Estos dos universos, sin

lugar a dudas muy distintos, se atraviesan mutuamente”. %4

Segtn Sultan Tepe, el propio éxito del AKP se basa en una “amplia coalicion de apoyo
formada como producto del desacertado sistema pluralista turco, muy polarizado y con una gran
apatia politica”. Si el sine qua non de la democracia liberal es un marco institucional que
proporcione a todos los miembros de la comunidad politica el libre acceso tanto a la competicion
por el poder politico como a los procesos de toma de decisiones, la “revolucion silenciosa” de
Anatolia iniciada por el AK Parti como agente politico ha alterado radicalmente el panorama de la
politica turca con el significativo aumento de la liberalizacion de la esfera publica y la sociedad
civil, especialmente en areas donde habian existido tradicionalmente estructuras centralizadas del

Estado con restricciones a los derechos étnicos o a la persistente ineficiencia econdomica. Con la

%3 En este sentido, resulta mas que curioso la edicion de un libro por parte del partido de titulo la “Revolucion
Silenciosa” para conmemorar el décimo aniversario del AKP en el poder. Cfr. The Silent Revolution: Turkey’s
Democratic Change and Transformation Inventory, 2002-2012. Ankara: AK Parti Yaymnlari, 2013. En linea
http://www.akparti.org.tr/upload/documents/ingilizce.pdf (Consultado 20/05/2014).

84 Op. cit. Ali Kazancigil. Turquia: algunas preguntas..., pp. 146-147.
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distension del férreo control del Estado en diversas areas, como se ha dicho, se habria conseguido

la descentralizacion del sistema politico turco”.®

Desde este punto de vista, la experiencia de los también considerados como “Tigres
Anatolios” (dnadolu Kaplanlari), necesita una atencion especial. La ciudad de Kayseri, situada en el
centro geografico de Anatolia, se ha convertido en el prototipo de los “jovenes tigres” (geng
kaplanlari) caso que se repite en otras ciudades turcas como Bursa, Kahramanmaras, Corum, Van,
Usak, Amasya, Gaziantep, Kastamonu, Kayseri, Samsun, Sanlwurfa, Trebisonda (Trabzon), Tokat, Nigde,
Cankir1, Denizli y Malatya.®*® El alcalde de aquella ciudad durante cuatro afios (1994-1998), Siikrii
Karatepe, también fue condenando como Erdogan a un afio de prision por “incitar al odio basado
en la diferenciacion religiosa”, debido a sus declaraciones en un discurso politico donde “su
corazon sangraba” porque debia asistir al acto que conmemoraba el aniversario de la muerte de

Atatiirk que se realiza todos los 10 de noviembre.

El también socidlogo de la Universidad de Yildirim Beyazit acuiid el término “calvisnismo
islamico” (islami kalvinistler) al comparar a los ciudadanos de Kayseri con los trabajadores
protestantes: “para entender Kayseri, uno debe leer a Max Weber, quien escribié sobre como los
calvinistas trabajan duro, ahorran dinero y luego lo reinvierten en negocios. En un mundo tan
ascético como el calvinista fuera capaz de proporcionar la chispa suficiente para el surgimiento
del capitalismo moderno. De hecho, en Kayseri trabajar duro es una forma de culto. Para ellos la
religion es sobre lo coetdneo y lo actual. Ganar dinero es una sefial de la aprobacion de Dios y

esto también es similar a lo que Weber dijo sobre los calvinistas”.’

Asi mismo, existen varios ejemplos de lo anterior personificados en la figura de
empresarios como Mustafa Boydak, Saffet Arslan, Emin Molu, Recep Konuk o Mehmet A. Babaoglu,
quienes gracias a la fabricaciéon de muebles o la industria del textil han llegado a consolidar
varios conglomerados empresariales practicamente de la nada.®®® El caso que quizas sea
necesario destacar corresponde al Boydak Holding que, entre otras, posee las marcas de muebles

mas conocidas en Turquia y Oriente Medio, iIstikbal y Bellona, ademas de distintas fabricas

5 Op. cit. Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party? Promises..., pp. 128-129 y Ahmet T. Kuru. “Globalization and
Diversification of Islamic Movements: Three Turkish Cases”. Political Science Quarterly, 120: 2 (2005), pp. 253-
274.

6% Hiiner Sencan (ed.). Is Hayatinda Islam Insam: Homo Islamicus [La vida profesional/laboral de la gente
islamica: Homo Islamicus]. Estambul: MUSIAD, 1994.

67 Aasiya  Lodhi.  “El  calvinismo  islamico  turco”. BBC, 13/03/2006.  En  linea
http://news.bbc.co.uk/hi/spanish/business/newsid 4801000/4801882.stm (Consultado el 14/05/2015).

88 Cfr. Hasan Kosebalaban. “The Rise of Anatolian Cities and the Failure of the Modernization Paradigm”.
Critique: Critical Middle Eastern Studies, 16: 3 (2007), pp. 229-240.
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relacionadas con el sector como Boytas, Celik Merkez y Mondi. El grupo también mantiene
presencia en diversos sectores como el textil (Boyteks), quimico (Siinger), marketing (Boypas,
Bepas y Ispas), logistica (Boytrans), aviacion (Boydak Havacilik) e incluso financieras (Tiirkiye

Finans).5%

De ahi que la gran transformacion en Turquia haya sido a nivel social, y en particular,
debido al “ascenso socioecondémico de los conservadores religiosos que tradicionalmente
pertenecieron a la clase baja rural periférica. Dicho ascenso dio comienzo con su migracion a las
grandes ciudades. Considerados como los “calvinistas musulmanes”, hombres de negocios
religiosamente conservadores pero econdomicamente emprendedores que han participado con
éxito en los mercados tanto regional como global. En dicha transformacion, el AKP es el
resultado de esta nueva clase media en vez de una causalidad de la misma viéndose su poder
incrementado debido a la hegemonia del partido en el monopolio del uso del poder del ente
estatal gracias a la tradicional institucionalizaciéon del nepotismo en la politica turca. En otras
palabras, el AK Parti no estd imponiendo la seriat en Turquia pero estd realizando un gran
esfuerzo por ayudar a los conservadores islamo-turcos a ser mas influyentes en la vida publica.
De lo anterior proviene la conmocion de los sectores mas laicos de la sociedad turca, dado que
ese cambio lo ven como el final de la hipersecular y vieja Turquia. Pero los islamistas
doctrinarios también lo estarian debido a que ellos se imaginan que sus compafneros musulmanes

se estan convirtiendo en demasiados pragmaticos y mundanos”.%%°

689 Pagina web del conglomerado empresarial Boydak Holding. En linea http://www.boydak.com/ (Consultado el
15/05/2015).

690 Op. cit. Mustafa Akyol. “How 'Islamist' is the AKP?”. Hurriyet Daily News, 12/03/2010. En linea
http://www.hurriyetdailynews.com/default.aspx?pageid=438&n=how-8216islamist8217-is-the-akp-2010-12-03
(07/09/2014).
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IV.1.1.2 La base social y el éxito electoral del AKP como producto de una
nueva coalicion conservadora de centro-derecha

Por primera vez en la historia contemporanea de Turquia, tras sucesivas coaliciones de
gobierno en la década de los afios noventa, un partido con raices islamicas se hizo con el control
del ejecutivo y form6 un gobierno mayoritario.®! No obstante, la combinaciéon de un vacio
politico y una gran coalicién de grupos de apoyo fue un arma de doble filo para el AK Parti,
puesto que “la crisis politica creada tras el proceso del 28 de febrero dio al partido el poder para
definir los términos de la politica isldmica mientras que la crisis econdomica del 2001 creé una
inusual coalicidn de grupos sociales sumidos en la inestabilidad politica y economica de la
época”.®? Por tanto, se podria considerar que los resultados de las elecciones generales
celebradas el 3 de noviembre de 2002 se convirtieron en un punto de inflexion para el orden

politico turco.

En este mismo sentido, como bien argumenta Ziya Onis, el proceso de globalizacion
habria creado en Turquia, como en otras partes del mundo, ganadores (kazananlar) y perdedores
(magluplar). El autor radica los éxitos electorales, tanto del RP como el actual del AKP, en su
capacidad para elaborar una coalicion interclasista que incluyera tanto a los primeros (la
anteriormente citada burguesia isldmica de Anatolia) como a los segundos (la clase trabajadora y
la inmigracion urbana de perfil bajo). El también director del Centro para la Investigacion sobre
Globalizacion, Paz y Gobernanza Democratica (GLODEM) prosigue afirmando que “el hecho de que
los ganadores de la globalizacion son parte de la amplia coalicion electoral podria explicar
también, en parte, por qué la politica islamista en Turquia ha ido evolucionando en una direccion
moderada en los ultimos afos debido a que este grupo, mucho mas que la estratos pobres y los
desfavorecidos de la sociedad, tienen mucho que perder en una confrontacion abierta con el

establishment secular y las élites estatales”.%

%! Hay que tener en cuenta que durante la década de los afios noventa la gran mayoria de partidos politicos que
consiguieron una victoria electoral gobernaron posteriormente en coalicion: el islamista Refah Partisi en 1995, el
MHP en 1999, el socialdemodcrata DSP de nuevo en 1999, el ANAP y el DYP a principios de 1990. Las elecciones
de 2002 llevaron a un nuevo y unico partido en el poder, el AK Parti, junto con el CHP en la oposicion. Mehmet
Ozkan. “Turkey, Islamic Politics and the ‘Turkish Model . Strategic Analysis, 37: 5, (2013), pp. 534-538.

92 Op. cit. Sultan Tepe. “Turkey's AKP: A Model..., p. 73.

93 Op. cit. Ziya Onis. “The Political Economy of Turkey’s Justice and Development Party,” En M. Hakan Yavuz
(ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Party. Salt Lake City: The University of Utah Press,
2006, p. 208.
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Como se ha dicho, la propia aparicion del AKP fue originada en un contexto politico
configurado por dos crisis que sacudieron las alianzas politicas y econémicas convencionales del
pais, lo que proveyd un contexto 6ptimo para la posterior victoria electoral del partido. En primer
lugar, la crisis politica de 1997, que marco el colapso de la primera generacion de partidos
abiertamente islamicos amparados todos ellos bajo el movimiento de la MG.%** Y en segundo
lugar, la crisis econdmica de 2001, considerada como una de las mas severas en la historia
contemporanea de Turquia, que desencadeno un proceso de realineamiento politico y econdomico.
Para Sultan Tepe, ambas crisis crearon dos fuerzas centrifugas distintas, pero a su vez
convergentes, que conjuntamente se reafirmaron frente a la hegemodnica ideologia oficial
propuesta por el kemalismo construyendo asi una afinidad politica entre varios grupos

financieros, la clase obrera y la pequefia burguesia de Anatolia.’%>

Durante el citado proceso, la limitada capacidad de los principales partidos para
proporcionar la necesaria estabilidad politica, lo que Umit C. Sakallioglu y Menderes Cinar
denominan como “politica de la inercia”, ya que, las distintas coaliciones de gobierno eludian
dar salida a las inputs (demandas y expectativas) de la sociedad. Todo lo anterior se hizo mas que
evidente tras la aplicacion de una serie de politicas estructurales y sus destructivas consecuencias
que podrian ser en parte también responsables del excepcional nimero de personas, cinco puntos
superior a la media (20,86%), que se abstuvieron de votar en las elecciones generales de 2002.%%
Por tanto, el metedrico ascenso del AK Parti denota que su aparicién en la escena politica turca
no podria haber sido posible sin la alianza politica formada por las anteriormente comentadas
fuerzas centrifugas, la segunda estructura de oportunidad politica, la polarizacion politica
propuesta por la MG, la citada apatia politica del electorado y el efecto producido por el fracaso

de las politicas de ajuste econdmico patrocinadas por el Fondo Monetario Internacional (FMI).®’

94 Ersin Kalaycioglu. “The Turkish Political System in Transition in the 1980s”. Current Turkish Thought, 56: 3
(1985), pp. 2-38.

695 Sultan Tepe. “Turkey's AKP: A Model of “Muslim Democratic Party”. Journal of Democracy, 16: 3 (2005), p.
73 y Ziya Onis. “Domestic Politics versus Global Dynamics: Towards a Political Economy of the 2000-2001
Financial Crises in Turkey”. En Barry Rubin y Ziya Onis (eds.) The Turkish Economy in Crisis. Londres: Frank
Cass, 2003, p. 22.

% Umit C. Sakallioglu y Menderes Cinar. “Turkey between Secularism and Islam: the Justice and Development
Party Experience”. ISPI Working Papers, 12 (2007). En linea
http://www.ispionline.it/sites/default/files/pubblicazioni/wp_12_2007_0.pdf (Consultado el 14/03/2013).

%7 Ergun Ozbudun y Frank Tachau. “Social Change and Electoral Behaviour in Turkey: Toward a Critical
Realignment”. International Journal of Middle East Studies, 16: 4 (1975), p. 472.
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Por su parte, Ahmet Insel establece que sociolégicamente hablando “la nueva coalicion
conservadora de centro-derecha que representa el AKP se basa en el apoyo de gran parte de la
poblacion rural, artesanos y pequefios comerciantes de las ciudades, los habitantes de tugurios
urbanos y el rapido aumento de la burguesia isldmica de Anatolia”.®*® Lo anterior también
dispone al partido como “el representante politico de la nueva clase media que comprende a los
artesanos y comerciantes de pequefas y medianas empresas de ambito provincial con jovenes
ejecutivos” aunque concluye que el AKP “también recibi6é los votos de una buena parte de la

clase trabajadora”.®’

Si realizamos un analisis electoral de los votantes del AKP, Ergun Ozbudun sostiene que el
partido “no es un sucesor de ningun partido politico y que ha reconstruido con éxito la coalicion
del ANAP de Ozal que retne a exvotantes conservadores, islamistas “moderados”, nacionalistas e
incluso un cierto segmento de la antigua centro-izquierda”.”® La definicion dada por Reuven
Hazan entorno al “centro” del espectro politico esta condicionada sobre la base funcional de
estabilidad-inestabilidad y/o la dicotomia establecida entre sistemas politicos centrifugos y
centripetos. Si tradicionalmente la ubicacion de las partes en el centro ha sido descrita en
relacion a la distincion ideoldgica binaria entre izquierda y derecha, para Hazan, el centro y las
partes colocadas alrededor de ¢l afectan y/o reflejan directamente la estabilidad del sistema
politico. En consecuencia, se puede aludir a la existencia o ausencia de polarizacion mientras que
al mismo tiempo es posible presentar una identidad ideoldgica mas o menos moderada.””" En
este sentido, otros académicos como E. Fuat Keyman, Ziya Onis o M. Ersin Kalaycioglu evalian
estos acontecimientos como la transformacion de un partido de orientacion religiosa a uno

moderado, conservador, democratico, global y de centro-derecha.”®?

Por lo tanto, “el éxito del AKP es el resultado del aprovechamiento de los espacios de
oportunidad politica (siyasi ¢ikarlar alanlarda) donde los votantes buscan un nuevo contrato
social basado en la justicia social, los DDHH y los principios democraticos globales bajo la

rubrica de los principios éticos y, seria por todo ello, que el AK Parti podria convertirse en la

98 R. Vali Nasr. Forces of Fortune: The Rise of the New Muslim Middle Class and What It Will Mean for Our
World. Nueva York: Simon and Schuster, 2009.

9 Op. cit. Ahmet Insel. “The AKP and normalizing democracy in Turkey”. South Atlantic Quarterly, 102: 2-3
(2003), pp. 297-299.

790 Op. cit. Ergun Ozbudun. “From Political Islam..., p. 546.

701 Reuven Y. Hazan. Center Parties, Polarization and Competition in European Parliamentary Democracies.
Londres: Bloomsbury, 1997.

792 E. Fuat Keyman y Ziya Onis. “Globalization and Social Democracy in the European Periphery: Paradoxes of the
Turkish Experience”. Globalizations, 4: 2 (2007), pp. 211-228 y M. Ersin Kalaycioglu. “Elections and Party
Preferences in Turkey: Changes and Continuities in the 1990s”. Comparative Political Studies, 27: 3 (1994), pp.
402-424.
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esperanza para el enriquecimiento de los espacios de oportunidad y movilidad social”.”® Por su
parte, Ziya Onis también establece la anteriormente alianza interclasista, que incorporaba tanto al
sector empresarial y la clase trabajadora urbana; un razonable y robusto network en el ambito
local heredado de anteriores partidos islamistas y el fracaso de los partidos tradicionales

conservadores como las razones del éxito electoral del AKP.”%

Otro factor importante a tener en cuenta es la aparicion de Tayyip Erdogan como una
estrategia del partido para maximizar su capacidad de convertirse en una figura publica que
atraiga el mayor nimero de votos. La élite del partido entiende que pueden maximizar su
carisma para el beneficio comun del partido en linea con el hecho de que la sociedad turca
admira y necesita la presencia de un partido s6lido que pudiera gobernar con eficacia. El estudio
realizado por Ali T. Akarca y Cem Baslevent tras las elecciones de 2002 confirma que cualquier
posibilidad de formar un gobierno de mayoria que fuese eficaz se convirti6 en un factor
importante para el apoyo electoral del AK Parti después de experimentar anos de inestabilidad

con un gobierno de coalicion muy poco integro en opinion del electorado.”®

A todo ello se afiade, en la estrategia electoral del partido, la continuacion de las politicas
econdmicas de corte neoliberal de Turgut Ozal, es decir, una economia de mercado capitalista
aunque preservando la cultura tradicional musulmana a través de la modernizacion y la defensa
de los valores de la familia, todo ello basado en una “filosofia politica democratica y
conservadora”.’% La estrategia electoral del AKP consistié en distanciarse de la etiqueta de
“islamista”, y por ello también de algunos sectores religiosos, para asi poder atraer a una mayor
franja de electores y representar las aspiraciones y las alianzas de las clase media y la clase

trabajadora despreciada por las élites turcas tradicionales.’?’

Este giro motivado por el pragmatismo electoralista fue la causa del acceso al poder del
AKP, sin dejar de ser al mismo tiempo motivo de conflictos ideologicos en su seno a lo largo de

sus mas de catorce afios en el poder, con el abandono de miembros de peso como idris Bal,

793 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Islamic Political Identity..., pp. 256-257.
704 Ziya Onis. “The Political Economy of Turkey’s..., p. 208.
705 Ali T. Akarca y Cem Baslevent. “Inter-Party Vote Movements in Turkey: The Role of Economic Evaluations”.

Egipto: ERF 16t Annual Conference, 20009. En linea
http://www.erf.org.ee/CMS/uploads/pdf/1254898025 16AC INST Akarca Baslevent.pdf (Consultado el
03/03/2015).

706 Soner Cagaptay. “The November 2002 elections and Turkey's new political era”. The Middle East Review of
International Affairs, 4: 4, (2002). En linea http://www.gloria-center.org/2002/12/cagaptay-2002-12-04/
(Consultado 29/09/2014) y Stefano Petrucciani. Modelos de filosofia politica. Buenos Aires: Amorrortu, 2008.

797 Ergun Ozbudun. “Turkey”. En Jacob M. Landau, Ergun Ozbudun y Frank Tachau (eds.) Electoral Politics in the
Middle East: Issues, Votes and Elites. Londres: Croom Helm, 1980, pp. 107-143.
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Mehmet Alma y especialmente de Mehmet Mehdi Eker y Erkan Mumcu, antiguo Ministro de Cultura
y Turismo y de Alimentacion, Agricultura y Ganaderia respectivamente. La victoria del AK Parti en
las elecciones de 2002 devolvid para Turquia el régimen de partido unico en el poder tras quince
afios de débiles gobiernos en coalicion incapaces de ser efectivos. Por tanto, la victoria electoral
se fundamentd en parte a la “moderacion” del programa politico, tanto de las pretensiones
contenidas en ¢él, del mensaje y del discurso, que a su vez limitaba las posibilidades de una
posterior intervencion del establishment militar e implicaba una redefinicion del equilibrio entre

los grupos que tradicionalmente comparten el poder en el sistema politico turco.’*®

En este sentido, los comicios electorales de 2002 también significaron la debacle electoral
de la tendencia islamista mas idealista representada por el partido de Erbakan, el SP, obteniendo
el 2,48% de los votos, y la demostracion de que la sociedad turca habia elegido claramente la via
de la “renovacion contemporanea” (¢agdas yenileme) propuesta por el AKP. Con su énfasis en
los beneficios del mercado y una distribucion mas equitativa de los ingresos, la necesidad de una
reforma estatal como normalizadora en una época de post-desarrollo, su preocupacion por los
problemas de justicia social y los DDHH, su compromiso con el multiculturalismo, la extension
de las libertades religiosas, su trasnacionalismo, como lo demuestra su compromiso de adhesion
a la UE vy el caracter reformista asociado al partido més latente que en cualquier otro partido
politico de la historia actual del pais, “en ciertos aspectos, el AKP proyecta la imagen de un
partido democratico mas cercano al modelo europeo de la “tercera via” frente a su principal rival

en las elecciones de noviembre de 2002, el CHP”.7%

Aunque el partido se presenta como ‘“‘conservador demdcrata”, no hay mucho énfasis en
los valores conservadores en el programa politico a excepcion de los que apoyan y hacen
hincapié en la necesidad de fortalecer a una institucion tan importante como la familia, puesto
que tiene un papel fundamental en el concepto de solidaridad y el caracter social de la sociedad.
La via de la felicidad social, la solidaridad, la paz y el amor pasa por ella”. Para Marcie J. Patton,

en términos generales en el proyecto politico del AKP es posible vislumbrar la “cristalizacion de

7% David Barchard. “The Rule of Law”. En Michael Lake (ed.) The EU and Turkey: A Glittering Prize or
Millstone?”. Londres: Federal Trust for Education and Research, 2005, pp. 87-105 y E. Fuat Keyman. “Turkey at
the polls: a new path emerges”. En Larry Diamond, Marc F. Plattner y Daniel Brumberg (eds.) Islam and democracy
in the Middle East. Baltimore: Johns Hopkins University, 2003, pp. 181-182.

79 Ziya Onis. The Political Economy of Islam and Democracy in Turkey..., pp. 114-115.
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una tercera via politica que combina elementos religiosos comunitarios de la Vision/Perspectiva

Nacional con la determinacion de indagar en el proyecto econdmico neoliberal”.”!1?

El AK Parti, en contraste directo con la formulacion del islamismo reformista sobre una
identidad politica basada en la oposicion con Occidente, enfatiza constantemente dichos valores
politicos. El partido comprendié que las instituciones occidentales, y en especial la UE, seria un
aliado importante en el proceso de democratizaciéon que Turquia necesitaba para abandonar el
caracter tutelar predispuesto por los militares tras el proceso golpista iniciado el 12 de febrero de
1980 y la posterior proclamacion de la Constitucion de 1982, actualmente en vigor. En palabras de
Thomas W. Smith, el éxito del partido radicaba en “vincular la tradicional identidad politica con
cuestiones sociales y distributivas de la justicia en una vision global considerada como una

“tercera via” entre una economia estatista y un capitalismo sin restricciones”.’!!

710 Op. cit. Marcie J. Patton. “The Synergy between Neoliberalism and Communitarianism: “Erdogan’s Third Way”.
Comparative Studies of South Asia, Africa and the Middle East, 29: 3 (2009), pp. 443-444.

"1 Op. cit. Thomas W. Smith. “Between Allah and Atatiirk: Liberal Islam in Turkey”. The International Journal of
Human Rights, 9: 3 (2005), p. 322.

- 267 -



IV.2 DEFINIENDO LA “DEMOCRACIA CONSERVADORA” COMO
IDENTIDAD IDEOLOGICA DEL AKP

Por otro lado, mientras que la ideologia puede considerarse como la herramienta principal
utilizada por los partidos politicos para transmitir su posicién politica y asi atraer al electorado,
varias encuestas realizadas tras las elecciones generales de 2002 mostraban que un porcentaje
muy bajo de votantes del AKP (20,84%) atribuyeron su apoyo electoral a la propia ideologia del
partido.”!? La explicacion a lo anterior puede encontrarse en el hecho de que no se ofrecié un
programa especifico centrado en una ideologia en particular por parte del partido. Tras los
citados comicios electorales, el AKP comenzoé a impulsar una nueva marca ideologica tras
ascender al poder, la “democracia conservadora” (MD). En este sentido, Nur Vergin sostiene que
“mas que la ideologia, el éxito del AKP es totalmente dependiente de la propia identidad politica
del partido que refleja la sociologia de Turquia tanto en el Presidente de la Republica como en el

Primer ministro y su gabinete de gobierno”.”!3

Es posible buscar una explicacion a ello gracias a dos posibilidades: la primera de ellas se
debe a la tradicional desconfianza de la élite secular sobre el Islam como fuerza de contestacion
politica. Y la segunda, se fundamenta en el citado “proceso de aprendizaje politico” que los
dirigentes del AKP obtuvieron de la experiencia del RP, dado que desde su aparicion, y tal vez la
actitud ambigua del partido con respecto a posicionarse con una ideologia en concreto, haya
obtenido como resultado la asignacion de varias imagenes contradictorias: “una de ellas tiene
que ver con las raices en su corta historia como un movimiento de oposicion bajo la etiqueta
islamista de la Vision/Perspectiva Nacional que promete una sintesis original entre los valores
tradicionales isldmicos y los ideales democraticos. La segunda deriva de la larga historia de los
dirigentes del AKP bajo la tutela del RP, lo que sugiere su predisposicion a la implementacion
una posicion anti-sistémica. Por lo tanto, mientras que la direccion del AKP busca definir los
nuevos términos de la politica islamica también debe demostrar que no son un partido islamico

anti-sistémico”.”'

"2 Ali Carkoglu y Binnaz Toprak. Religion, Society and Politics in a Changing Turkey. Estambul: TESEV
Publications, 2006, p- 38. En linea http://www.tesev.org.tr/assets/publications/file/RSP%20-
%20Turkey%2011%202006.pdf (Consultado el 20/03/2014).

713 Op. cit. Nur Vergin. “Siyaset ile Sosyolojinin Bulustugu Nokta [El Punto de Conjuncién entre la Politica y la
Sociologia]”. Tlrkiye Gunlugu, 76 (2004), p. 7.

14 Op. cit. Sultan Tepe. “Turkey's AKP: A Model..., p. 118.
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IV.2.1 La via conservadora islamo-turca hacia la modernidad
multiple/alternativa

Como se ha dicho anteriormente, el AK Parti se opone a la etiqueta de ser un partido
islamista ligado a la esfera de la Visién/Perspectiva Nacional conjungando, por ello, los valores de
la democracia liberal con los tradicionales de la sociedad turca. De ahi que Biilent Gokay y Biilent
Aras estipulen con respecto al ascenso del partido al poder asi como su posterior consolidacion
como hegemonica en el Ejecutivo como una “clara manifestacion de la creciente dindmica que esta
manteniendo una interpretacion liberal del Islam en Turquia. Dicha interpretacion niega la
suposicion sobre la existencia de un leviatan islamico, amparado en el Coran y la Sunna,
sosteniendo que so0lo una pequena parte de las ensefianzas islamicas estan relacionadas con los
asuntos del Estado mientras que la inmensa mayoria de los cddigos de ética de las mismas
abordan directamente la experiencia de la religion y la conducta personal de la fe del
individuo”.”1

En este sentido, el considerado como idedlogo y autor del manifiesto de la mencionada
“democracia conservadora”, Yal¢in Akdogan, es ademas de uno de los asesores politicos mas
cercanos a Tayyip Erdogan desde la creacion del AKP, establece el pasado siglo XX como la
“centuria de las ideologias™”, donde tanto el liberalismo como el socialismo, el fascismo y el
comunismo obtuvieron en diferentes momentos poder y rédito politico.”'® Akdogan sostiene que
si bien es cierto que algunos académicos consideran al conservadurismo como una ideologia
politica que pueda ser comparada con otras como el liberalismo y el socialismo, a pesar de los
parametros basicos filosoficos y constituyentes de la propia ideologia conservadora, todo ello

sigue estando sujeto a un arduo debate politologico en la actualidad.””

715 Biilent Aras y Biilent Gokay. “Turkey in Europe or Europe in Turkey?”. Hurriyet, 12/11/2002. En linea
http://www.hurriyetdailynews.com/default.aspx?pageid=438&n=turkey-in-europe-or-europe-in-turkey-2002-12-11
(Consultado el 12/01/2014).

716 Para una aproximacién a la ideologia del autor pueden consultarse cfr. Yal¢in Akdogan. Siyasal Islam. Refah
Partisi'nin Anatomisi [Islam Politico. Anatomia del Partido Refah]. Estambul: Sehir Yayinlari, 2000; Yalgin
Akdogan. Kirk Yillik Diig [Cuarenta Afios de Ilusion]. Estambul: Alfa Yayincilik, 2004; Yalgin Akdogan. AK Parti
ve Muhafazakar Demokrasi [El Partido Ak y la Democracia Conservadora]. Estambul: Alfa Yayincilik, 2004. En
linea

http://www.tbmm.gov.tr/eyayin/ GAZETELER/WEB/KUTUPHANEDE%20BULUNAN%20DIJITAL%20KAYNA
KLAR/KITAPLAR/STYASI%20PARTI%20YAYINLARI/200500219%20AK%20PARTI%20VE%20MUHAFAZ
AKAR%20DEMOKRASI/200500219%20AK%20PARTI%20VE%20MUHAFAZAKAR%20DEMOKRASI%200
00I-VIIT%20GIRIS%201.pdf (Consultado 01/03/2014) e Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative
Democratic Political Identity”. En M. Hakan Yavuz (ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the Ak
Party. Salt Lake City: The University of Utah Press, 2006, pp. 49-65.

"7 Yalgin Akdogan. AK Parti ve Muhafazakar..., p. 16. Para una aproximacion a la ideologia conservadora en
Turquia se puede consultar la obra cfr. Nazim Irem. “Turkish Conservatism Modernism: Birth of a Nationalist Quest
for Cultural Renewal”. International Journal of Middle East Studies, 34: 1 (2002), pp. 87-112.
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La citada controversia, moldeada por un conjunto de diversas circunstancias y contextos
culturales en los que la articulacion de lo conservador ha derivado en la discusion de la propia
naturaleza “real” del término en toda la comunidad internacional. El también Viceprimer ministro
desde el 28 de noviembre de 2015 hasta el 24 de mayo de 2016 pone como ejemplo el caso
francés, el cual, defendi6 al orden monarquico contra fuerzas revolucionarias e ilustradas y fue
quizas debido a lo anterior lo que hace complejo una comprension basada en un enfoque
moderno, siendo ¢éste el principal argumento utilizado para sostener que la escuela conservadora
francesa es recordada, entre otras cosas, por su fanatismo. Otro ejemplo de ello seria el término
neoconservadurismo que ha proyectado una larga sombra sobre el mismo debido al enfoque
intervencionista del término, dado que es considerado generalmente como una forma de extremo

atavismo social lleno de intolerancia, xenofobia y oposicion a la diversidad.”!'®

Para Akdogan, el conservadurismo del AK Parti es “una ideologia politica que pone
énfasis en el sentido comun, la prudencia y el cambio gradual a diferencia de las alternativas
ideologicas del socialismo y el liberalismo que promueven una transformacioén radical de la
sociedad mediante el racionalismo ideologico.”!® Por su parte, segin Ahmet T. Kuru, el partido
rechaza las “utopias racionalistas, el jacobinismo y la ingenieria social en el que se incluye a los
considerados como tedricos de base del conservadurismo moderno britanico, Michael Oakeshott y
Edmund Burke (y podria afiadirse, en el ambito académico turco, la tesis doctoral sobre

conservadurismo de Bekir Berat Ozipek).”*°

Por otro lado, la base conceptual del conservadurismo europeo se pudo originar como
reaccion a las ideas de la Ilustracion y la Revolucion francesa. De ahi que su significado haya
cambiado a través de los siglos de mantener una connotacion negativa y ser un movimiento anti-
modernista a considerarse como la “contraparte dialéctica de la modernizacién politica y un
movimiento que actia en una sociedad dindmica con la necesidad de adaptarse a si mismo ante
la exigencia de dar respuesta a nuevos tipos de compromisos”.”?! Por lo tanto, seria dificil definir
una nocién singular de conservadurismo que trascienda en el tiempo, lugar y circunstancia

debido a que con el dinamismo de cada sociedad la propia nocioén ha desarrollado y adoptado su

"8 Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic..., p. 105.

19 Op. cit. Yal¢in Akdogan. AK Parti ve Muhafazakar..., p. 24.

720 QOp. cit. Ahmet T. Kuru. “Reinterpretation of Secularism..., pp. 141-142 y Taha Akyol. “Muhafazakar
demokrasi” [Democracia conservadora]. Milliyet, 13/01/2004. En linea
http://www.millivet.com.tr/Yazar.aspx?aType=YazarDetayArsiv&KategorilD=4&ArticleID=23567&PAGE=1
(Consultado el 16/09/2014).

21 Op. cit. Edmund Burke. Reflections on the Revolution in France. Indianapolis: Bobbs-Merrill, 1955, p. 24 y op.
cit. Michael Minkenberg. The New Right in Comparative Perspective: the USA and Germany. Ithaca: Western
Societies Paper, 1993, p. 6.
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propio modelo. En lineas generales, el mantenimiento y la preservacion del orden son
considerados como cruciales para la vida social. Aunque lo anterior no se podria conseguir
solamente con las libertades individuales sino con la existencia de una autoridad politica. La otra
base del orden social para los conservadores es la propiedad privada que se contempla también
como vital para asegurar la libertad y mantener viva la tradicién de la sociedad. Por lo que la
autoridad, la libertad y el orden son tres conceptos interconectados donde garantizar la
continuidad de la tradicién, cuestiones clave para los conservadores.”?> Se podria considerar
entonces, segun las palabras de Akdogan, que “la MD parece estar mas cerca del conservadurismo
anglosajon que se estipula como mas liberal y moderado que de la experiencia continental

francesa.”

De manera similar a sus homoélogos occidentales, el conservadurismo turco esta a favor
de la propiedad privada y es firmemente anti-socialista. En suma, el primero ha mantenido
tradicionalmente un caracter pro-desarrollo pero considera necesario silenciar las diferencias
internas y la oposicion social como condicion previa para el cambio y un fructifero
crecimiento.””* Aunque muchos aspectos del conservadurismo turco son semejantes al clasico
occidental, existen pequenas diferencias tales como el fuerte papel de las organizadas y multiples

comunidades religiosas (dini cemaatler) en lugar de la jerarquizacion catolica.

Si el Estado ha sido considerado el primer pilar del citado conservadurismo islamo-turco,
el segundo es el ethos de la comunidad islamica, es decir, los valores comunitarios que dan
forma a la vida cotidiana de los turcos mas piadosos. En esta composicion, las distintas visiones
sobre el principio de laicidad juegan un papel contradictorio con el debilitamiento del espiritu
islamico mientras que al mismo tiempo empodera al ente estatal. Por ello, el principio de laicidad
ha ofrecido un espacio controlado para el activismo islamico denegando cualquier indicio de
modificacion del caracter laico del Estado.”®® Por todo lo anterior, es interesante sefialar que la
sensibilidad religiosa del AK Parti puede dar a una doble interpretacion del adjetivo
“conservador” (muhafazakar).”?® Si tomamos como ejemplo la ambivalencia que mantenia la

Visioén/Perspectiva Nacional (Milli Gériis) de Erbakan debido a que el adjetivo milli (nacional)

722 Zeyneb C. Icener. “The Justice and Development Party’s Conception of “Conservative Democracy”: Invention or
Reinterpetation?”. Turkish Studies, 10: 4 (2009), pp. 595-612.

723 Entrevista a Yalgin Akdogan. Samanyolu Haber, 13/10/2010. En linea
http://www.samanyoluhaber.com/gundem/Basbakanin-karakutusu-acikladi/461012/ (Consultado el 01/09/2013).

724 Cihan Ziya Tugal. “Islam and the Retrenchment..., p. 110.

25 Cfr. Serif A. Mardin (ed.) Cultural Transitions in the Middle East. Leiden: E. J. Brill, 1994.

726 Una aproximacion al pensamiento conservador y la identidad politica de la “democracia conservadora” del AKP
puede encontrarse en cfr. Ismail Safi. Tirkiye'de Muhafazakar Siyaset ve Yeni Arayislar [Los Nuevos Desafios de la
Politica Conservadora en Turquia]. Estambul: Lotus Yaymevi, 2007.
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mantiene tanto connotaciones religiosas, en referencia al sistema de organizacion de los millet
del periodo otomano, como nacionalistas. Por su parte, el uso que actualmente denota el adjetivo
“conservador” implica tanto la proteccion de los valores religiosos de las consecuencias
negativas de la modernizacion junto al mantenimiento intacto de un régimen democratico,
evocando con ello tanto valores nacionalistas como religiosos”.”?’ Esta doble interpretacion
podria estar relacionada con la vision asertiva del principio de laicismo que mantiene la
constitucion turca, la misma que tradicionalmente ha inducido al arrinconamiento de la politica
islamica donde la religion ha formado parte implicita en lugar de explicita en el propio discurso
islamista.””® Todo ello puede verse ejemplificado en las palabras del actual Presidente de la

Republica, Tayyip Erdogan:’?’

Esta nueva concepcion de la “democracia conservadora” estd basada en el desarrollo

sobre la base de los principios generales del conservadurismo que han resistido la prueba

del paso del tiempo. También se basa en las tradiciones sociales y culturales de nuestro

pueblo. Nuestro objetivo es reproducir nuestro sistema de valores locales profundamente

arraigados en armonia con las normas universales de lo conservador. Nuestra politica

responde a un conservadurismo moderno y abierto al cambio, no uno basado en mantener

el statu quo

Con todo ello, la ideologia conservadora ha sido siempre un componente importante en la
politica turca como también expresada en muchas plataformas y partidos politicos. El politologo
turco M. Hakan Yavuz considera de forma particular al conservadurismo islamo-turco como “una
amplia coalicion de fuerzas que defienden la integridad del Estado-nacion como un todo organico
frente al proyecto reformista radical propuesto por el kemalismo que concibe una nueva memoria
e identidad con el objetivo de asemejarse a las sociedades occidentales. El conservadurismo
turco no es anti-estatista sino que esta a favor de la nacion y especialmente pro-Islam de caracter
otomano”.”*® Con alguna que otra excepcion personificada en la labor realizada por intelectuales

como Peyami Safa (1899-1961) o Kemal Tahir (1910-1973), la gran mayoria de conservadores turcos

que participan o han participado activamente en la vida politica estdn singularmente

727 Op. cit. Necdet Subasi. Ara Donem Din Politikalar: [El Periodo Intermedio de la Politica Religiosa]. Estambul:
Kiire, 2005, p. 170 y Burhanettin Duran. “The Justice and Development Party’s ‘new politics’ Steering toward
conservative democracy, a revised Islamic agenda or management of new crises?”. En Umit Cizre (ed.) Secular and
Islamic Politics in Turkey: The Making of the Justice and Development Party. Londres: Routledge, 2007, p. 102.

728 Op. cit. lan O. Lesser. “Turkey: ‘‘Recessed” Islamic Politics and Convergence with the West”. En  Angel
Rabasa, Cheryl Benard, Peter Chalk, C. Christine Fair, Theodore W. Karasik, Rollie Lal, Ian O. Lesser y David E.
Thaler. The Muslim World After 9/11. Santa Monica: Rand Corporation, 2004, p. 183. En linea
http://www.rand.org/content/dam/rand/pubs/monographs/2004/RAND _MG246.pdf (Consultado el 20/05/2014).

29 Op. cit. Recep Tayyip Erdogan. “Conservative Democracy and Globalization of Freedom”. En M. Hakan Yavuz
(ed.) The Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Party. Salt Lake City: The University of Utah Press,
2006, p. 335.

730 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and..., pp. 87-88.
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desinteresados en la clara consecucion del movimiento como uno que mantenga un caracter
meramente intelectual. Para Yavuz, la escision mds importante entre lo islamista y lo conservador
estd radicado en la manera de como definen sus discursos politicos: mientras que el movimiento
islamista lo hace sobre la confrontacion con el régimen kemalista buscando asi la transformacion
del sistema politico, por su parte, el segundo tensiona el discurso politico y su acomodacion en el
poder. El principal objetivo de los conservadores fue, por tanto, el de manipular conjuntamente
los conceptos de nacidn, Estado y religion desde dentro de la estructura del régimen en vez de

propugnar una transformacion del mismo”.”*!

De hecho, el AK Parti ha trazado varios paralelismos con el pensamiento conservador
occidental enfatizando en su programa y discurso politico temas similares. No obstante, esto no
seria suficiente para afirmar que la MD puede ser atribuida al conservadurismo occidental
presentandola asi como una “linea conservadora de cardcter universal”, puesto que “ciertamente,
Turquia tiene su propia concepcion de lo conservador. Si la propuesta de los idedlogos del partido
ha sido embutida en la literatura conservadora turca en lugar de la tradicional occidental ha sido
para proveer un tipo de fortalecimiento al partido mostrando con ello que la MD no es un
concepto importado sino nativo”.”*? Por tanto, el uso que realiza el partido del conservadurismo
se basa en un equilibrio entre lo global y lo local: el AK Parti “no es favorable a la idea de dar la
espalda al mundo moderno en aras de la preservacion de nuestros valores locales. Mientras tanto,
encontramos inaceptable que la propia modernidad destruya nuestros valores a fin de conseguir

la integracion de Turquia en el mundo global”.”*?

Por su parte, para Ali Carkoglu y M. Ersin Kalaycioglu existen pocas dudas, entre otras
muchas facetas de la sociedad turca que han sido objeto de una rapida mutacién y creciente
naturaleza y dinamica, que la ideologia conservadora se encuentra en auge y atrae por ello la
mayor atencidén en el panorama politico. No obstante, en lugar de centrarse en este marco
teorico-conceptual del término gran parte del debate, dentro y fuera de Turquia, se concentra en
una sola particularidad del conservadurismo turco, el islam politico.”** Es evidente para los
autores que los islamismos no son el unico recurso ideoldgico de la élite politica representada
por el AK Parti, sino también una fuente de controversia y conflicto en la sociedad turca. El

creciente auge del conservadurismo en Turquia es consecuencia “de la modernizacion

731 Nuray Mert. Hep Muhalif Olmak [Ser Siempre Pesimista]. Estambul: letisim Yaynlari, p. 238.

732 Op. cit. Zeyneb C. Igener. “The Justice and Development..., p. 599.

733 Op. cit. Recep Tayyip Erdogan. “Agilis Konusmast” [Discurso de Apertura). Uluslararasi Muhafazakaritk ve
Demokrasi Sempozyumu [Simposio Internacional sobre Conservadurismo y Democracia]. Ankara: AK Parti
Yaymlari, 2004, p. 8.

734 Cfr. Ahmet Cigdem. Muhafazakarlik [Conservadurismo]. Estambul: iletisim, 2003.
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sociopolitica a largo plazo junto al proceso de industrializacién y el reciente aumento de
movilizacion social y turbulencias regionales contemporaneas causadas por los cambios que han
tenido lugar en el sistema internacional tras el fin de la Guerra fria cuando la sociedad turca no
s6lo se hizo cada vez mas urbana y relativamente mas pudiente sino también altamente
sensibilizada a las incertidumbres de los cambios tanto socioecondmicos como sociopoliticos
que ocurren en y alrededor del pais. Por definiciéon similar a un oximoron, los conservadores
islamo-turcos parecen estar menos atraidos por el mantenimiento del statu quo y en cambio
prefieren regresar a los viejos tiempos, es decir, al mito de un comodo ajuste de las costumbres y
tradiciones que la sociedad turca tuvo una vez manteniendo intacta su actual riqueza y

pluralismo”.”*

En concordancia con los propios democratas conservadores, el campo de la politica debe
estar fundado s6lidamente en la cultura de la reconciliacion, puesto que mediante la misma seria
posible resolver las diferencias y desacuerdos sociales preexistentes en la arena politica. Es por
todo lo anterior, que la politica no debe establecerse sobre la base del conflicto y la polarizacion
y si en la integracion, la tolerancia y la citada reconciliacion. Pero no por ello, “a fin de permitir
un cambio gradual vis-a-vis en la estructura general del sistema politico, seria necesario
mantener algunos de los valores y caracteristicas de la estructura existente por medio del
equilibrio entre idealismo y realismo”.”*® Para Ali Y. Saribay, el AKP es “islamico en el nombre,
liberal en la practica, democratico en su actitud y occidental en su trayectoria”. Por su parte,
segin E. Fuat Keyman, la MD se fundamenta en cuatro principios: reformismo politico con una
clara orientacion al mercado autorregulado; la puesta en practica de un neoliberalismo altruista;
actuar como un partido tradicional conservador de connotacion islamica y una politica exterior

asertiva, dinamica, proactiva y multilateral.”®’

No obstante, la definicion de las aspiraciones politicas de la MD implica “evitar los
aspectos negativos tanto del proyecto politico del conservadurismo de la Ilustracion como del
existente en la actualidad en linea con la transformacion de la sociedad. Pudiendo establecer, por
tanto, que la MD emerge como una ideologia politica limitada por el racionalismo social

destinada a la proteccion de una transformacion radical de la sociedad, una idea derivada de la

35 Op. cit. Ali Carkoglu y Ersin Kalaycioglu. The rising tide of conservatism..., pp. 141-142.

36 Op. cit. Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic..., p. 51.

37 Ali Yasar Saribay. “AKP kimliksizlige mahkum [El AKP est4 obligado a carecer de una identidad]”. Vatan,
12/10/2003. En linea http://haber.gazetevatan.com/0/15666/1/gundem (Consultado el 25/03/2014) y E. Fuat
Keyman. “Modernization, Globalization and Democratization in Turkey”. Constellations, 17: 2 (2010), pp. 316-317.
Hakan Yavuz. Islamic political identity..., p. 221.
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tradicion en el tiempo que representa cualquier ideologia politica”.”*® Esta seria también la
justificacion dada por la propia MD para rechazar el radicalismo y la ingenieria social debido a
que “la utilizacion de medios y métodos totalitarios que fuerzan a cambiar la sociedad son
considerados inaceptables gracias a los negativos efectos socioecondémicos, culturales y politicos
que los citados métodos han producido histéricamente. La propia MD apoya una transformacion
gradual y progresiva de sus funciones con el fin de lograr una transformacion reformista
significativa, quizés un tanto revolucionaria, en beneficio de la mejora de la sociedad”.”” En

palabras del propio Erdogan:’*’

Nuestra sociedad, que ha sido durante mucho tiempo un anhelo por la paz y la armonia

debe buscar un entendimiento politico que se encargue de los problemas de la sociedad

y comprenda que otras facciones de la misma no son adversarios. EI AK Parti ha

Ilegado como respuesta a este deseo. Actualmente nuestro desafio es configurar tanto

un lenguaje como una estructura politica que permita y absorba tantas identidades

como sea posible sobre la base del respeto mutuo

Para Kenan Cayir, la MD se inscribe en dos procesos paralelos: el primero de ellos se basa
en “una nueva forma de ser musulmén que, por un lado, no ponga una “y” para delimitar Islam y
Democracia y que por ello esté abierto a la posibilidad de un préstamo mutuo entre los términos”.
Lo anterior supone una renuncia manifiesta del islamismo mas tradicional sobre la consideracion
de que el Islam era totalmente distinto del marco de referencia occidental. Por tanto, “este nuevo
musulman es el resultado de factores, tanto internos como externos, de los movimientos
islamicos, y el destino de la MD, no solo depende de lo islamico sino también del nuevo

posicionamiento de los actores seculares sobre el principio de laicismo o la democracia”.’*!

A su vez, por medio del pluralismo politico, la MD propone un viaje hacia la democracia
participativa gracias a la inclusion en el proceso politico de las diversas voces y grupos sociales.
Es la propia MD la que favorece una forma limitada y definida del poder politico, dado que, en
principio, no aceptaria cualquier practica autoritaria o totalitaria que conduzca a un ente estatal
represivo con la sociedad. Si los mayores enemigos de la res publica y lo democratico residen en
la citada tendencia autoritaria y/o totalitaria del Estado, si no son restringidas, pueden conducir a
la arbitrariedad en la aplicacion del Estado de derecho, una minimizacion de la representacion y

participacion politica y el desprecio por las libertades individuales y colectivas de la sociedad.”*?

738 Op. cit. Yalgin Akdogan. AK Parti ve Muhafazakar..., pp. 14-15.

739 (Ibid.), pp. 126-128.

740 Op. cit. Recep Tayyip Erdogan. “A¢ilis Konusmasi..., pp. 11-12.

741 Op. cit. Kenan Cayir. “The emergence of Turkey’s..., p. 76.

2 Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic..., p. 50.

-275 -



Por su parte, Akdogan determina que la legitimidad politica de la MD se establece, por un
lado, en la soberania popular, el Estado de derecho, la constitucionalidad y las normas aceptadas
universalmente. Pero dichos elementos, por el otro, disponen las principales bases del poder y
serian los lideres de las organizaciones politicas los interlocutores que deben obtener finalmente
la legitimidad politica mediante la aceptacion de las voluntades de la nacion. Por eso, la propia
legitimidad politica del partido esta fundamentada en la aceptacion comun de una identidad
nacional que es expresada en las normas cominmente aceptadas sobre la accion social, las reglas
juridicas y el valor colectivo de la sociedad civil. Aunque no por todo lo anterior el Estado debe
insistir en las preferencias especificas de sus ciudadanos o retirarse a posiciones dogmaticas e

ideologicas. En su lugar, debe definir la forma y el control por parte de la ciudadania.

De forma irdnica, la afirmacion por parte de los miembros del AKP sobre la cualidad del
partido de ser el auténtico producto de los valores conservadores del pais, es decir, de mantener
una ideologia coherente que requiera un conjunto claro de ideas que guie la eleccion politica del
partido en la definicidn de un orden politico ideal. Sin embargo, lo anterior no explica en su
totalidad las premisas de la MD sino que demuestra que su objetivo era convertirse en una opcion
de gobierno como un partido politico de masas: “la MD no estd basada en la larga trayectoria de
debates ideologicos y politicos sobre lo conservador pero todo ello puede ser visto como un
posicionamiento estratégico con la intencion de hacerse un nuevo e inequivoco lugar en el
polarizado espacio politico turco”.”** Tras la posicion hegemonica del partido en el poder, el
término no s6lo se ha convertido en parte del mapa politico sino también en una verdadera e

innovadora oportunidad de llevar los valores de connotacion islamica a la esfera publica.

43 Op. cit. Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party..., pp. 119-120.
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IV.2.2 Elaborando la “democracia conservadora” como identidad politica
del AKP

En relacion a lo anteriormente expuesto, durante los dias 10 y 11 de enero de 2004, el AK
Parti organiz6 un simposio internacional sobre democracia y conservadurismo en Estambul con la
participacion de veintidos académicos y siete periodistas turcos para debatir y elaborar su postura
ideologica conservadora y democratica, y en menor medida, proporcionarle al concepto de
“democracia conservadora” una base de legitimidad politica.”** Las opiniones generalizadas mas
criticas de la reunion de especialistas fueron dirigidas, en primer lugar, a la propia ambigiiedad
inherente del concepto. De hecho, dicha indeterminacion proviene de la disimilitud de los
modelos ideologicos provistos por la MD tanto por el conservadurismo como por la
democracia.”® A todo ello hay que afadirle la imposibilidad de encontrar la nocién dentro de la
literatura académica de la Ciencia Politica, por lo que el concepto también seria problematico en
cuanto a la definicion que se proporciona en referencia a lo democratico y lo conservador, puesto

que dichas nociones tampoco pueden ser definidas de forma reciproca.’

La citada critica incluso llegd a culpar al concepto de ser una mera “invencion” que
carece de legitimidad, tanto conceptual como politica, y que mantiene una escasa
fundamentacion social o tedrica. Con la intencion de crear una nueva identidad politica, el uso de
conceptos tales como “conservadurismo” y/o “democracia” constituiria una cristalina antitesis y
que por ello, la MD se trata por tanto de algo erratico. Para el columnista del diario conservador
Yeni Safak (Nuevo Amanecer), Ali Bayramoglu, el término no seria solamente incorrecto sino que
también favorece la creacion de una dinamica injusta para el electorado de orientacion reformista
que intenta forjar un nuevo espacio de oportunidades y libertades en el tradicional contexto de
tutela politica por parte del estamento militar mientras que al mismo tiempo parece estar

ocupado en la lucha por la democratizacion politica y la modernizacién del sector isldmico.’*’

744 Las comunicaciones del simposio pueden encontrarse en cfr. Uluslararasi Muhafazakarhik ve Demokrasi
Sempozyumu [Simposio Internacional sobre Conservadurismo y Democracia]. Ankara: AK Parti Yayinlari, 2004.

745 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 25.

746 Taha Kivang. “Muhafazakarlik sempozyumu” [Simposio sobre Conservadurismo). Yeni Safak, 11/01/2004. En
linea http://yenisafak.com.tr/arsiv/2004/ocak/1 1/tkivanc.html (Consultado el 19/03/2014).

47 Ali Bayramoglu. “Hem Muhafazakar hem Demokrat Olunur mu? [;Se puede ser Conservador y Democrata a la
vez?]”. Yeni Safak, 13/01/2004. En linea http://venisafak.com.tr/arsiv/2004/ocak/13/abayramoglu.html (Consultado
el 20/03/2014).
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No obstante, la apreciacion liberal, al rechazar la coexistencia de la democracia y el
conservadurismo estd obviando que un sistema democratico no se trata de un mero contenido
sino mas bien de un proceso y una forma de gobierno que a veces es utilizado para definir una
etiqueta ideoldgica, como por ejemplo “demdcrata liberal”. En cuanto a la etiqueta provista por
la socialdemocracia, a pesar de ser esencialmente una posicion ideoldgica, se asume
erroneamente a una variante de la democracia, es decir, y en palabras de Akdogan, la
socialdemocracia “en su caracter estructural estd a menudo en contradiccion con la democracia

representativa mas que el liberalismo o el propio conservadurismo”.’#

De hecho, términos como democracia, tanto conservadora como social, liberal, socialista
y radical, han sido utilizadas a lo largo de toda la época contemporanea por diversos
movimientos, asociaciones y partidos politicos. Por tanto, seria este el enfoque idoneo para tratar
el término de la MD siendo “una forma de democracia arraigada a las normas y culturas locales™.
Esto denota el caracter exanime de la critica liberal sobre la inexistencia del concepto en el
campo de la Ciencia Politica”.”* Por su parte, Atilla Yayla, que en principio criticé firmemente el
concepto para cambiar su punto de vista después del simposio, objetdé que con el tiempo la MD,
al igual que la socialdemocracia, puede llegar a ser un término que designe una linea
sociopolitica e ideologica concreta que, “si llega a ser aceptada por la Ciencia Politica, esto solo

ocurrira en el futuro, tal vez en cinco o diez afos, tal vez en cincuenta”.”>°

Otra de las criticas aluden a que la propia nociéon de MD es manifiestamente ventajista y
podria ser simplemente una identidad politica revestida de lo “islamico” o de “democracia
musulmana” debido fundamentalmente a la coyuntura internacional y a las restricciones legales
existentes en el sistema politico turco.”®' Esta critica fue rebatida por el escritor y periodista de
varios diarios conservadores como Bayrak (Bandera), Terciman (Traductor) o Zaman (Tiempo),
Ahmet Tasgetiren, argumentando que seria la MD el Gnico concepto disponible que envuelve
conjuntamente las sustantividades de Turquia y el Sistema Internacional.”*? Por su parte, Ahmet
Yildiz sostiene que el AKP ha hecho lo apropiado al no utilizar lo isldmico para salvar al propio
movimiento islamista de la tradicional contestacion politica del “centro” kemalista. Yildiz

también objeta que la MD mantiene tres trayectorias: “la primera dirigida hacia el electorado

748 Yal¢in Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic..., p. 56.

749 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and..., p. 93.

750 Op. cit. Atilla Yayla. “Islam or Democracy?”. En Atilla Yayla (ed.) Islam, Civil Society and Market Economy.
Estambul: Liberte Books, 2004, p. 24.

51 M. Hakan Yavuz. Secularism and..., pp. 92-93.

752 Ahmet Tasgetiren. “At Ustiinde Durmak” [Sostenerse a caballo sin detenerse]. Yeni Safak, 16/08/2003. En linea
http://yenisafak.com.tr/arsiv/2003/agustos/16/atasgetiren.html (Consultado el 20/03/2014).
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turco que se sustenta sobre unas preocupaciones locales. La segunda se dirige hacia el exterior,
sobre todo hacia Occidente, con la motivacion de converger con la legitimidad del
conservadurismo. Y por ultimo, otra trayectoria alude en si misma a la MD con la intencion de
asegurar una legitimacion en la arena politica que no tenga ninguna relacion con el

tradicionalismo islamista precedente asi como también con el kemalismo”.”?

Por otro lado, como sefiala Omer Caha, si no es posible hacer una distincion importante
entre democrata de democrata tanto liberal como conservador, ya que, dichas identidades
conceptualizan la politica sintetizando ambos valores, sin embargo, dicha afirmacion parece en
cierta manera algo artificial, puesto que un demdcrata podria ser al mismo tiempo conservador y
viceversa.”>* En consonancia con los postulados del periodista turco de ascendencia armenia y
principal asesor del expremier Davutoglu desde octubre de 2014 hasta marzo de 2015, Etyen
Mahgupyan, si el conservadurismo no es compatible con la democracia entonces se deberia hacer
el esfuerzo para que asi lo fuera: “la busqueda por parte del AKP de una identidad reconocida
universalmente no sélo provee una plataforma viable para el partido sino también un impacto
duradero a largo plazo en la escena politica turca. El énfasis de los democratas conservadores se
fundamenta en un proceso de “redefinicion” que abre automaticamente la puerta de la critica
pero, a su vez y al mismo tiempo, también lo hace con la inusitada entrada de la participacion
politica de la mayoria de la sociedad civil. Tras este punto, si los propios democratas
conservadores son aceptados, intelectualmente hablando, todo ello seria inicamente una cuestion

de digestion socioldgica”.

Por lo que seria evidente que la transformacion y aspiraciones reformistas del AKP en
cuanto a la normalizacion politica del pais “se habrian vuelto mas poderosas debido a que los
miembros del partido han aceptado las estrategias universales relativas a la administracion del
pais que incluyen una serie de preferencias sociales que no sean consideradas como ofensivas
porque el Islam no se habria introducido especificamente para ello en el debate cultural. Se puede

establecer, por tanto, que la normalizacion de la politica turca se ha visto favorecida por la

753 Op. cit. Ahmet Yildiz. “AK Parti nin 'Yeni Muhafazakar Demokratligi”[La Nueva Democracia Conservadora del
AKP]. Liberal Disiince, 9: 34 (2004), pp. 6-12. En linea http:/libertedownload.com/LD/arsiv/34/06-Ahmet-
Yildiz.pdf (Consultado el 28/02/2014).

734 Omer Caha. “Muhafazakar Demokrasi, Liberal Demokrasinin Kardesidir”’ [La Democracia Conservadora,
hermana de la Democracia Liberal]. Zaman, 31/08/2003. En linea
http://websitem.gazi.edu.tr/site/dursun.yararsoy/files/download/id/12745 (Consultado el 29/03/2014).
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formacion de un partido “demdcrata musulman” en términos delimitados por la relacion entre el

Estado y la sociedad”.”

Por ultimo, otra critica generalizada dirigida hacia el concepto de MD es que no indica
qué pretende “conservar” y por qué razon. Si aquellos académicos que defendian la utilidad del
concepto buscaron definirlo como una sintesis de los pretéritos y vigentes valores locales turcos
(véase turco-islamicos) con los universales (occidentales y en particular europeos), en cierta

manera, seria una forma de volver a redimir la nocion del centro y la periferia de Turquia.”®

Aunque en opinion de los propios miembros del partido, seria mucho mas importante
llevar las demandas de la periferia al centro que ser considerado un partido perteneciente al
mismo. El partido, por tanto, enfatiza el esfuerzo de representar y canalizar las demandas (inputs)
de la periferia al centro por medio de un lenguaje inherente y tradicionalmente utilizado por los
partidos del “centro”. Es decir y en palabras de Akdogan, se puede argumentar que actualmente el
AKP es un partido perteneciente al centro en términos de lenguaje, retorica y expresion politica:
“la amplia y ecléctica base constituyente del AK Parti le ha ayudado firmemente a distanciarse de
lo que podria haber sido una identidad ideologica mas rigida y como partido de masas tiene una
mayor capacidad que otras partes representativas de la periferia referidas a las demandas que van
dirigidas hacia el centro, por lo que podria decirse que el AKP ha unido con éxito la mayoria
“periférica” mediante el empleo de un habil lenguaje y la adopcion de politicas que tengan en
cuenta los valores y expectativas de la mayoria de la sociedad turca. En resumen, el partido ha
expresado con €xito las preocupaciones periféricas mediante la expresion que tradicionalmente

ha pertenecido al centro”.”>’

En este sentido, los partidos conservadores precedentes al AKP utilizaron lo conservador
enfatizando la tradicién y los valores espirituales y sociales de indole religioso: “desde el Partido
Democrata (DP) de Adnan Menderes al Partido de la Justicia (AP) de Siileyman Demirel y mas
recientemente el Partido de la Madre Patria (ANAP) de Turgut Ozal,” los cuales, se caracterizaron
por una combinacion del nacionalismo turco, una sensibilidad a los valores tradicionales e

isldmicos y un compromiso con la modernizacion tecnoldgica basada en el desarrollo mientras

55 Op. cit. Etyen Mahgupyan. “Demokratik Muhafazakarlik ve Demokratlik” [Democracia Conservadora y
Democracia]. Zaman, 24/09/2003. En linea http://arsiv.zaman.com.tr/2003/08/24/yazarlar/etyenmahcupyan.htm
(Consultado el 29/03/2014).

756 M. Hakan Yavuz. “Tiirk Muhafazakarligi: Modern ve Musluman” [El Conservadurismo Turco: Moderno y
Musulman]. Zaman, 10/01/2004. En linea http://arsiv.zaman.com.tr/2004/01/10/yorumlar/yorum2.htm (Consultado
el 28/03/2014).

57 Op. cit. Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic. .., pp. 60-61.
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que al mismo tiempo preservaban los valores sociales conservadores y un servicio al ciudadano
orientado hacia una concepcion electoral en clara oposicion al tradicional enfoque de tutela
politica propuesta por el establishment kemalista”.”>® Sin embargo, el AKP, haciendo uso de lo
conservador como “motor de cambio” esté atravesando un nuevo itinerario en la politica turca.”’
Una lectura en profundidad del debate sobre la MD indica que el caracter del conservadurismo
que pone en marcha el partido es uno de tipo proactivo y ambivalente dirigido a la proteccion de
la estructura actual del sistema politico turco. En el discurso de apertura del citado simposio

Erdogan subrayaba:’¢

La comprension del AK Parti sobre el conservadurismo no significa Unicamente el

mantenimiento de las instituciones y las relaciones establecidas sino también implica la

proteccion de los valores y principios convenientes mientras se persigue el progreso. Se

debe enfatizar que el uso tradicional de la religion como instrumento politico era

perjudicial para la paz social, la diversidad politica y la propia religion. Nuestro partido

esta dirigido a sintetizar los valores locales y universales, la tradicion y la modernidad y lo

moral con la racionalidad

Una concepcidn del término que coincide con lo propuesto por Akdogan: “lo que nosotros
entendemos por conservadurismo no es la proteccion de todas las instituciones existentes sino
alguna de ellas. Conservacion no significa ofrecer resistencia a la transformacion y al progreso
sino que debe servir para adaptarse a los cambios pero sin perder su propia esencia”.’®! Al
declararse heredero del legado de anteriores partidos conservadores de connotacion islamica,
todo ello, mantiene el objetivo de proporcionar al partido una nueva raiz histérica y asi
“liberarse” de la etiqueta de islamistas. Aunque dicho distanciamiento, en un intento de
desligarse de la herencia de lider carismatico de Erbakan, suele definir al partido como uno
conservador con estrechos vinculos con el legado de Adnan Menderes y Turgut Ozal superando asi

el tradicional “miedo politico” al islamismo no sélo del establishment sino también de una

mayoria del electorado turco.

738 Cft. Ziya Onis. “The Political Economy of Turkey’s Justice and Development Party”. En M. Hakan Yavuz (ed.)
The Emergence of a New Turkey: Democracy and the Ak Party. Salt Lake City: The University of Utah Press, 2006,
pp. 207-234.

759 Op. cit. Arda Can Kumbaracibasi. Turkish politics and the rise of the AKP..., pp. 164-165.

760 Op. cit. Recep Tayyip Erdogan. “Agilis Konusmasi..., p. 13.

61 Op. cit. Yalgin Akdogan. AK Parti ve Muhafazakar..., p. 128.
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El AK Parti parece haber jugado un papel determinante en la fusion de los sentimientos
conservadores, tanto a nivel local como nacional, con objetivos globales y desarrollistas. Es por
tanto la identidad politica que proporciona la MD quien “suministra al partido de un contexto
historico y social, es decir, socializa y provee de un contexto histérico al partido logrando asi
escapar de la imposicion de una identidad inherente al término “musulman democrata” a través
de un modelo intelectual proporcionado por los grupos isldmicos, quizas una simplificacion de la
politica turca por parte de los observadores occidentales. A su vez, le permite conectar
directamente con una divisa politica muy importante, la representada por el DP, en el que
historicamente las fuerzas periféricas se encontraban representadas Vis-a-vis con el centro
kemalista/secular”.”®* En un discurso de Tayyip Erdogan, el propio Presidente de la Republica

afirmaba que:’%

El AK Parti enfatiza un conservadurismo moderno abierto a la innovacion, en lugar del

conservadurismo del pasado que fue construido por el statu quo. EI AK Parti aboga por un

cambio basado en la conservacion del producto social evolutivo, gradual y natural de las

instituciones y relaciones existentes aunque con la preservacion de ciertos valores y

adquisiciones. Tal preservacion no significa estar cerrado al cambio y el progreso sino

que significa la adaptacion al desarrollo sin perder la concerniente propia esencia

En relacion a lo anterior, “el AKP también pone en linea la tradicion politica que proviene
del TCF, el AP y el ANAP”. Si anteriormente se ha comentado que el distanciamiento del AK
Parti con el legado de Erbakan es nitido, cifiéndose por tanto al citado legado de Menderes u Ozal,
todo ello seria fundamentalmente una estrategia politica para superar el miedo al islamismo. Sin
embargo, no solo el origen social y la forma de vida de los dirigentes del AKP lo separan de la
herencia del DP, dado que “dicho liderazgo proviene del CHP y su creacion se produjo gracias a
las desavenencias dentro de dicho partido. Por lo que la direccion del DP pertenece al ethos
kemalista de construccion de la nacion sobre la base del laicismo. Incluso miembros del propio
partido como Menderes, Mehmet Fuad Kopriilii (1890-1966) y Mahmut Celal Bayar provenian de
familias pertenecientes al centro kemalista. Por su parte, los dirigentes del AKP pertenecen a un
entorno sociopolitico diferente, puesto que provienen de varias ciudades de la periferia y de
familias de clase media-baja. Son, por tanto, una “contra-¢élite” con un estilo de vida diferente al

liderazgo del DP”.76*

72 Op. cit. Thsan D. Dag1. “The Justice and Development..., p. 95.

763 Discurso de Recep Tayyip Erdogan en la American Enterprise Association (AEI), el 29 de enero de 2004. En
linea http://www.aei.org/events/2004/01/29/conservative-democracy-and-the-globalization-of-freedom/ (Consultado
31/03/2014).

764 Op. cit. M. Hakan Yavuz. Secularism and..., p. 91.
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Seglin Ahmet Yildiz, la adopcion de la MD como una nueva identidad politica se asemeja
en muchos aspectos al lema de caracter “moral-nacionalista” que los islamistas del Refah y el
Fazilet patrocinaron para lograr la indispensable legitimidad politica delegada por la sociedad
civil. Del mismo modo, “la identidad democratica conservadora es basicamente una herramienta
de legitimidad politica dirigida hacia tres grupos: el primero de ellos es el electorado turco, de
ahi que se enfatice las sensibilidades locales; el segundo es la opinion publica occidental que
mediante la utilizacién de un lenguaje politico pro-occidente no representaria un problema de
legitimidad y por ultimo, el bloque de poder kemalista que repetidamente ha repudiado cualquier
vinculo con el islam politico mediante la declaracidon enfatica de lealtad al principio de laicidad y
una actitud revisionista, basada en el rechazo a cualquier reminiscencia de caracter islamica,

mediante la imposicién de una vision asertiva por parte del Estado”.”®

765 Op. cit. Ahmet Yildiz. “Problematizing the intellectual and political vestiges”. En Umit Cizre (ed.) Secular and
Islamic Politics in Turkey: The Making of the Justice and Development Party. Londres: Routledge, 2007, p. 45.
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IV.2.3 Las ambigiedades y controversias de la “democracia
conservadora”

Como en la gran mayoria de casos, también existen varias ambigliedades y controversias
en la “democracia conservadora” derivadas de la inherente incertidumbre de su ideologia o
identidad politica, debido a que los valores tradicionales conservadores se han articulado de
manera diferente en contextos historicos dispares. Asi, mientras que de forma tradicional
conservadurismo europeo se ha basado en el apoyo a “la monarquia, la Iglesia, la familia, el
respeto por la jerarquia social, la dependencia de las tradiciones y la experiencia en lugar de la
razoén y la preferencia por un cambio limitado, ordenado y gradual”, en la actualidad y
principalmente en su version britanica y estadounidense, el conservadurismo ha compaginado los

valores liberales con los tradicionales conservadores.”¢®

En el contexto especifico turco, lo conservador se ha postulado fundamentalmente como
una “actitud politica” (siyasi tavir) que insiste en el cambio gradual y la perpetuacion de los
valores morales y familiares de tipo patriarcal, un patriotismo basado en la historia otomana y lo
piadoso como fuente de lo moral. Lo anterior coincide plenamente por lo expuesto por M. Hakan
Yavuz en su tentativa por descomprimir el concepto de MD sobre la base de entrevistas
personales con miembros y activistas politicos cercanos al partido donde el autor sostiene la
existencia de tres discursos mutuos que constituyen la identidad politica del mismo: los valores
familiares de tipo patriarcal, el patriotismo histérico otomano, es decir, el apego a la nacion

musulmana de Turquia, y una moral piadosa en los valores.”®’

Por ello, el AK Parti no estaria tratando de regenerar la tradicional problematica del
conservadurismo precedente sino que tiene por objeto reformar el propio concepto dentro de la
estructura sociocultural turca a través del desarrollo de un enfoque mas sensato mientras que, al
mismo tiempo, absorbe los condicionantes que hicieron fracasar a anteriores proyectos politicos
con objetivos similares.”®® De hecho, los partidos politicos conservadores, los mismos que han
dominado la mayor parte del periodo multipartidista en Turquia, también se han articulado sobre

una sintesis de los valores conservadores y liberales. Por todo ello, no seria posible encontrar

766 William Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 24.

767 Para un analisis extensivo de la citada identidad politica se puede revisar en cfr. M. Hakan Yavuz. Secularism
and..., pp. 94-99.
%% Yalgin Akdogan. “The Meaning of Conservative Democratic..., pp. 54-55.
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diferencias fundamentales entre la ideologia del AKP y los citados partidos conservadores (DP y

AP) y los pertenecientes a la sintesis turco-islamica (DYP, ANAP y MHP).’®’

Otra ambigiiedad propia de la ideologia del partido se establece en sefalar la posibilidad
de que pueda convertirse en un partido atrapalo-todo sin una ideologia politica clara. De este
modo, Sultan Tepe argumenta que dificilmente se puede obtener del analisis del propio programa
politico asi como de otros documentos “cémo el partido define esta esencia, qué valores debe
proteger, quién los seleccionard y como espera proseguir dicha transformacion selectiva”.
Parad6jicamente, la indeterminada y ambigua estructura ideoldgica de la MD sirve a tres
propositos principales: “el primero de ellos define la identidad del partido de tal manera que no
pueda verse intimidada por la comunidad internacional; el segundo proposito dispone la
atenuacion de las preocupaciones de los sectores laicos con la tradicion politica conservadora en
Turquia mediante el alineamiento con la MD, y por ultimo, asevera a su base electoral que el
Islam sigue desempefiando un papel importante en las politicas del partido dado que las mismas

constituyen la base de los valores comunes que trata de representar”.

Si bien es cierto que el programa politico del AKP puede llevarnos a diferentes
interpretaciones, algunos académicos ven al partido como la demostracién de un lento proceso
de construccion de una sintesis ideoldgica que busca conciliar los origenes y la herencia de los
movimientos islamistas con los parametros kemalistas del Estado secular turco. Aunque las
propias ambigiiedades de la MD en su forma actual no le permiten “ser considerada como un
proyecto de transformacion social reduciendo el papel politico del Islam mediante la introduccion
de un conjunto de valores tradicionales de cardcter innato impidiendo asi el desarrollo de un
debate sobre las posibles formas en las que el propio Islam pueda ser incorporado a la esfera

pblica sin ser marginado o excluido”.””°

Esta vision, un tanto pragmatica e irrefutable sobre el sistema politico turco, no debe
hacernos olvidar que entre los miembros del AK Parti se encuentran varias tendencias
ideologicas, algunas de ellas enfrentadas entre si, y que sea posible el florecimiento de conflictos
antagdnicos en el futuro como es el caso representado por Abdillatif Sener, exVicepresidente del
gobierno durante los afios 2002-2007, tras el abandono y posterior refundacion del Partido de
Turquia (Tiirkiye Partisi, TP) en 2009 o la eliminacion del Consejo de Miembros Fundadores de

figuras destacas del partido como Abdullah Giil, Biilent Aring, Yasar Yakis, Nur Dogan Topaloglu o

7% Taha Akyol. Gelenek ve Tiirk Aydimi [Los Intelectuales Turcos y la Tradicion]. Estambul: Kadim Yayinlari,
2006, pp. 65-66.
770 Op. cit. Sultan Tepe. “A Pro-Islamic Party? Promises..., pp. 122-123.
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Yasemin Kumral a principios del 2016.

Por otro lado, existe la suposicion en algunos circulos politicos de Turquia, especialmente
la oposicion laica, que el proyecto politico del AKP ha prosperado gracias al resultado de los
tradicionales sentimientos de antipatia entre la sociedad civil y la tradicional élite gobernante
kemalista. En otras palabras, se podria argumentar que la etiqueta de “democrata conservador” se
establece como una proposicion que proporcione al AK Parti un margen de maniobra ante la
intrusion de la élite kemalista que ha insistido en una percepcion del partido que sostiene una

politica fundamentalista propia de un partido pro-islamico.””!

Aunque el contexto de subida al poder del partido, donde la situacion politica en Turquia
fue dominada por débiles coaliciones de gobierno, repletas de significativas y repetidas crisis
economicas con el resultado final de una pérdida de prestigio internacional y una insatisfaccion
generalizada del electorado. La ineficacia de los actores politicos convencionales y la politica en
general, en particular tras el golpe “post-moderno” de 1997, dispuso una coyuntura electoral
idonea para que el AKP alcanzara el poder.”’? Si retornamos a las repercusiones derivadas del
citado golpe y el consiguiente episodio de erradicacion dirigido hacia la influencia social,
cultural y econdmica del Islam y del RP como su representante politico, la definicion sobre la
citada identidad politica del AKP como democrata conservador podria ser también un intento por

“escapar del éxito de auto-derrota del islam politico”.””?

En este ambito, seria posible establecer que “el AK Parti ha estado trabajando para
reformar activamente el sistema mediante la resolucion de algunos problemas sin alterar por
completo el statu quo”. La trayectoria reformista propuesta por la MD ha sido posible, en parte,
gracias al “desarrollo de una modernidad multiple/alternativa, o isldmica en particular, que
acepte lo tradicional, un globalismo que recuse lo local y un caracter reformista que propone un
cambio uniforme que evite el reformismo de caracter extremista”.”’* En un discurso, Erdogan

ratificaba lo anterior disponiendo lo siguiente:””>

771 Simten Cosar y Aylin Ozman. “Centre-right politics. .., p. 63.

772 R, Quinn Mecham. “From the ashes of virtue... pp. 344-346.

773 Op. cit. Thsan D. Dag1. “The Justice and Development..., p. 95.

77 Yalgin Akdogan. AK Parti ve Muhafazakar..., p. 105 y Niliifer Géle. Islam ve Modernlik Uzerine Melez
Desenler [Islam y Modernidad en Modelos Hibridos]. Estambul: Metis Yaynlar1, 2000.

775 M. Hakan Yavuz. Secularism and..., p. 87.
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Una parte significativa de la sociedad turca desea adoptar un concepto de

Modernidad que no rechaza la tradicion, la creencia en el universalismo que acepte el

localismo, la comprension del racionalismo que no deja de lado el significado

espiritual de la vida y una opcion para el cambio que no es fundamentalista. El

concepto de democracia conservadora es, de hecho, una respuesta a este deseo

No obstante, el cardcter equivoco y confuso que subyace de la MD en lo relativo a la
“inconsistencia entre los principios representativos y participativos; entre el compromiso con los
derechos y libertades individuales y una vision orgéanica de la sociedad; entre la preocupacion
por la justicia social y la responsabilidad de mantenerla por parte de la sociedad civil y no por el
Estado; y entre los principios de participacidon politica y un enfoque tecnocratico de la
politica”.”’® Por tanto, seria posible concluir que el AKP representa una “tercera via” no entre las
politicas neoliberales y socialdemocratas sino mas bien entre lo neoliberal y los valores
conservadores de indole religioso. Segun Simten Cosar y Aylin Ozman, esto seria “especialmente
cierto, dado que el AK Parti en el intento por forjar una identidad democratica conservadora
presta especial atencion a la compatibilidad del Islam como entidad social y a su vez, como parte

de la tradicion turca en lugar de un enfoque ideologico proximo a la democracia™.”’’

776 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., pp. 26-27.
777 Op. cit. Simten Cogar y Aylin Ozman. “Centre-right politics..., pp. 64-67.
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IV.3 EL DEBATE COMPARADO SOBRE LA “DEMOCRACIA
CONSERVADORA” COMO IDENTIDAD POLITICA E
IDEOLOGICA DEL AKP

IV.3.1 El AKP como un partido politico perteneciente al neo-islamismo

Por todo lo que hemos visto hasta ahora, existe una posibilidad cercana que determina al
AKP como un caso Sui generis dentro de los movimientos islamistas del mundo musulman e
islamico. Aunque también puede ser considerado, como lo hace Thierry Zarcone, como la
evolucion autoctona del islam politico “moderado™ (cereyani ilimli islamcilik) en Turquia,
utilizando el término “neo-islamismo”.”’® Por ello, si también estimamos al AKP como el
producto de la evolucion de los partidos politicos islamistas de la Vision/Perspectiva Nacional, la
definicion basada en el andlisis del proceso historico que precedid a la creacion del partido
gracias la crisis politica derivada de los debates internos asi como el propio cierre del FP y la
consecuente escision del movimiento islamista en, por un lado, el islamismo reformista-

democratico del SP y por el otro, el AK Parti y su “neo-islamismo”.””’

Para Kadir Canatan, mientras que “el islam tradicional, en referencia al frustrado proyecto
politico del RP y més tarde del FP, buscaba transformar e islamizar la sociedad desde arriba hacia
abajo (top-down), es decir, mediante ¢l control del poder institucional dirigido hacia la
sociedad”; por su parte, el neo-islamismo no planea ninguna transformacion radical de la
sociedad y pretende responder mediante una via del consenso social a las necesidades morales y

espirituales de la sociedad”.”®°

A todo ello habria de afiadirse que los intelectuales proximos a sensibilidades islamicas
declararon que bajo tales condiciones, internas y externas, el viejo discurso y las acciones de los
actores islamicos se habian convertido en “ineficaces” y reclamaron un enfoque flexible en lugar
de uno que dispensara confrontacion. Bajo esta interpretacion “neo-islamista” del AK Parti, se

podria definir al mismo como “la perpetuacion de la MG bajo una forma evolucionada, renovada

778 Thierry Zarcone. El islam en la..., p. 24.

779 Una revision sobre la diferenciacion programatica entre €l AKP y los diferentes partidos islamistas de la MG
puede consultarse en cfr. Serdar Sen. AKP Milli Goriisgii mii? Parti Programlarinda Milli Goriis [(Es el AKP un
partido de la Vision/Perspectiva Nacional? Programa Politico de la Vision/Perspectiva Nacional]. Estambul: Nokta
Yaylari, 2004.

780 Kadir Canatan. “AKP Baglaminda 'Yeni-islamcilik' [El AKP en el contexto de un 'Nuevo Islamismo']”. Bilgi ve
Diisiince, 1: 5 (2004), pp. 22-27.
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y exitosa de universalismo”.”®!

Por su parte, Zarcone considera que si bien tanto Ozal como Erdogan tienen sus raices en el
movimiento islamista de la MG (sin olvidar también la influencia de la TIS) y sus atipicos
partidos (y/o coaliciones politicas) son estimados como versiones democratas y agentes politicos
del movimiento islamista, esto podria explicar en cierta manera por qué el AKP resultaria ser la
continuacion del ANAP: “el partido de Erdogan se halla en la tradicion de Turgut Ozal, quien
significo para el propio Erdogan y sus compafieros un pionero al armonizar tradicion y
modernizacion. Erdogan admira al ANAP, que fue una alianza de diferentes tendencias
(nacionalismo, islamismo, liberalismo econdmico y conservaduriSmo europeo) y se propuso
recoger la antorcha donde Ozal la habia dejado para llevar mas alla la liberalizacion politica con
el AKP mediante una voluntad de trascender las divisiones heredadas del pasado y la ambicion

de reconciliar a las familias politicas enemistadas (kemalistas, islamistas y liberales).”®?

En linea con lo anteriormente expuesto, es posible encontrar también cierta semejanza
con la democracia cristiana francesa, la misma que fue construida sobre “la voluntad de
trascender las divisiones heredadas del pasado y la ambicion de reconciliar a las familias
politicas enemistadas”.”® Otra interpretacion que realiza Zarcone sobre el partido es la que
considera al AK Parti como un partido politico que se habria apartado de la senda islamista

tradicional representada actualmente por el SP.

Por otro lado, se veria también necesario analizar los elementos islamicos y la
espiritualidad que defiende el partido. En otras palabras, aclarar cuales son los valores religiosos
que un “neo-islamista” conserva de forma pragmatica y privilegia en su proyecto politico y como
democrata no puede imponer a los demads, debido a que dichos elementos de connotacion
islamica son fundamentales para que la “democracia conservadora” pueda posteriormente

sintetizarlos a una forma aceptable por la mayoria de la sociedad.

Asi, el AK Parti apela a los valores morales de la justicia (adalet), la honradez (diristlik)
y la sabiduria practica (edep), los cuales concuerdan con las reglas de buen comportamiento de
los musulmanes (adab) y son reformulados sobre una base tradicional asumida y transmitida por

la poblacion de Anatolia instalada en las modernas ciudades donde los valores “constituyen quiza

81 Sultan Tepe. “Turkey's AKP: A Model "Muslim-Democratic' Party?”. Journal of Democracy, 16:3 (2005), pp.
69-82.

82 Op. cit. Thierry Zarcone. El islam en la..., p. 251.

783 Op. cit. René Rémond. Les Droites en France [El Derecho en Francia]. Paris: Aubier, 1982, p. 382.
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el nicleo mismo del fendémeno de la civilizacidn, es decir, un conjunto de imagenes y simbolos
que permiten a un grupo humano expresar su adaptacion a la realidad y también permite

relacionarlos con otros grupos histéricos contemporaneos”.’84

Por lo tanto, “la demanda conservadora de lo moral y lo piadoso del electorado préximo
al partido puede interpretarse como una demanda de edep, en otras palabras, se podria incluso
considerar al partido como uno fundamentado en la sabiduria préactica partidario de las reglas de
comportamiento y decoro musulmanas asumiendo por ello los inputs preceptivos sobre una base
tradicional conservadora. Pero dicha ‘“sabiduria practica” se funde con términos como los
“valores nacionales™, algo ya utilizado por otros partidos islamistas precedentes al AKP. Ahora
bien, los valores defendidos se expresan en principio Unicamente a través de sus costumbres
practicas y tras ellas se encuentran tradiciones que son declaradas como la memoria orgéanica de
la civilizacion isldmica”.”8>

Por otro lado, sigue existiendo “un discurso civilizatorio (de indole islamico) que ha sido
durante mucho tiempo el faro del islamismo turco. Es resaltable recordar que los conceptos de
justicia y progreso/desarrollo han contribuido mucho a la evolucion de los discursos islamistas
en Turquia, entre ellos el “Adil Duzen” (Orden Justo) del Refah Partisi en la década de los afios
noventa. Con todo ello, durante los ltimos afos del régimen imperial la nocidén de islamismo
estuvo fuertemente influenciado por la europea de progreso”.’”®® Todo ello se traduce en la
pretension del partido por “luchar contra la injusticia y la desigualdad agravada por la corrupcion
endémica del sistema politico turco” asi como poner de relieve uno de los conceptos islamicos
mas importantes desde la época imperial y tema clave para el islamismo: la justicia. Aunque
resulta complejo establecer que el uso que realiza el AKP del término mantiene el mismo
significado que se le ha dado tradicionalmente pese a que el concepto mantiene un valor

simbolico en las raices y preferencias politicas del partido.

Desde entonces y con la excepcionalidad de los afios ochenta, los islamistas se han
agarrado a diversos aspectos considerados como efectivos de la civilizacion occidental. Es
actualmente el AKP quien combina los términos progreso/desarrollo y justicia, ejemplo de ello es
que el propio nombre del partido hace referencia a los términos anteriormente citados. Esto

podria llevarnos a pensar que el AK Parti ha podido transformar la experiencia islamista turca

784 Op. cit. Paul Ricoeur. Fe y Filosoffa: problemas del lenguaje religioso. Buenos Aires: Almagesto, 1994, pp. 24-
25.

785 Thierry Zarcone. El islamen la..., pp. 252-253.

786 Op. cit. Burhanettin Duran. “JPD and Foreign Policy..., p. 286.
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dejando caer la pretension de establecer un Estado isldmico pero atn aprovecha algunos de los
conceptos basicos del islamismo como la justicia, el progreso o la continuidad de la civilizacion
islamica. El AK Parti parece utilizar el proceso de modernizaciéon y occidentalizacion

(europeizacion) como intercambiables dejando la diferenciacion islamista a un lado.

Pero al mismo tiempo combina los valores modernos (de caracter democratico) y los
conservadores (de connotacion islamica) para crear una nueva sintesis basada en una percepcion
civilizatoria.”®” Seria destacable en este aspecto que dicha sintesis mantiene dos propositos
diferentes: por un lado, que los wvalores del Islam concurrieran con los valores
europeos/occidentales para que pudieran ser emulados. El discurso civilizatorio del AK Parti es
una version sutil que no da tanta importancia, en términos politicos y culturales, a las categorias
de Islam y Occidente.”® De ahi que la democracia conservadora represente en términos generales

un distanciamiento del islamismo propuesto por anteriores partidos politicos ligados a la MG.

Asi mismo, este “nuevo pensamiento islamista” también llevaria incorporado una nueva
aproximacion al discurso de civilizacion, debido a que de manera significativa el “novedoso”
discurso del AKP incorpora dos dualidades normalmente enfrentadas del término: por un lado,
utiliza la voluntad kemalista de alcanzar a la civilizacion contemporanea y por otro, un nuevo
ideal islamico de coexistencia de las civilizaciones, en particular de la civilizacion isldmica con
la Occidental (europea). De otra manera, “la palabra “civilizacion”, utilizada no solo en singular
sino también en plural, es pronunciada con frecuencia, especialmente por Erdogan, no sélo en
discursos de politica exterior sino también en el ambito doméstico. La utilizacién del concepto
en singular expresa su compromiso con el ideal kemalista de alcanzar el nivel de la civilizacion
contemporanea, posicion similar a la perseguida por la modernizacion kemalista. Pero al mismo
tiempo, la utilizacion de la palabra en plural especialmente en el debate de integracion en la UE a

fin de sefialar las diferentes raices de la civilizacion europea (occidental).”®

Por ello, el discurso politico del AKP sobre la coexistencia civilizatoria pacifica con
Europa en realidad implica una “diferenciacion” entre el concepto de civilizacion tradicional
islamica y el tradicionalmente utilizado por los conservadores en Turquia. A través de la citada
combinacion de los discursos civilizatorios provistos por la “democracia conservadora” del AK
Parti, en efecto, cuestiona tanto la conceptualizacion ideoldgica del islamismo tradicional como

de la historia nacional turca propuesta por el kemalismo. En consecuencia, el AKP ha adoptado

87 Op. cit. R. Quinn Mecham. “From the ashes of virtue... p. 351.
788 Burhanettin Duran. “JPD and Foreign Policy..., p. 284.
789 Op. cit. Burhanettin Duran. “The Justice and Development..., pp. 85-86.
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una postura post-kemalista que le permite escapar tanto de una como de la otra, pero en cierto
sentido el discurso sobre una alianza de civilizaciones crea un terreno fértil para visualizarla. La
modernizacion del pais como el simmum de la renovacion y continuidad interactiva desde el
inicio de la modernizacidon otomana en 1839 con el debate de los millet - Tanzimat y el concepto

de ciudadania otomana.

Todo ello también sirve a las aspiraciones islamistas de revivir la civilizacion islamica
como base de la identidad musulmana, estableciéndose asi como el compromiso del AK Parti con
la idea de la civilizacion. Esta modificacion en el modelo de partido politico del AKP es
considerado por algunos académicos como Zarcone o Introvigne, no como “el fracaso del islam
politico sino como una evolucion exitosa de los mismos que presenta a su vez una nueva etapa
ideologica”.”®° Este cambio de proyecto considera al AKP como el primer partido de inspiracion
religiosa que ha sido capaz de abandonar y desvincularse del modelo propuesto por las cofradias
sufies, adoptando asi por ello uno similar a los partidos democristianos occidentales. Se hace
necesario, por tanto, analizar los contrastes y paralelismos entre los democratas cristianos

europeos y el AK Parti.

790 Massimo Introvigne. “Turkish Religious Market..., p. 41 y Thierry Zarcone. El Islamen la..., pp. 207-208.
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IV.3.2 Contrastes y paralelismos entre los casos democrata cristiano y
el AKP

Asimismo, la identificacién del AKP con un proyecto de “democracia conservadora” le ha
proporcionado un elemento de comparacion con el caso de la “democracia cristiana” europea, a
la cual se recurre en cierto sentido para normalizar la supuesta opcion “islamodemocrata” del AK
Parti en la vida politica turca. A pesar de todo ello, existe una notable dificultad para definir en
términos ideologicos a los partidos de la democracia cristiana, ya que el dinamismo de cada
sociedad hace complejo estipular una nocion singular que trascienda en el tiempo, lugar y
circunstancia, complejidad directamente relacionada con la estrategia de partidos “atrapalo-todo”
que la gran mayoria de los mismos persiguieron, sobre todo, durante las décadas de los afios

cincuenta y sesenta del pasado siglo.

De manera general, por lo tanto, lo que podriamos entender por “experiencia
democristiana” seria la “trayectoria de un movimiento politico de masas, principalmente catolico
en su orientacion confesional, surgido en un contexto institucional que todavia no era
plenamente democratico con el objetivo de cuestionar el caracter liberal y secular de la
modernidad politica europea que, en paralelo con la experiencia socialdemocrata se establece
entorno a la capacidad que mantienen las instituciones democraticas para absorber a sus
“enemigos” mientras continua con su proceso de expansion”.”’! La eficacia y relativo éxito del
movimiento, que llegd a reforzar el orden politico que inicialmente impugnaba, con lo que
llegaron a olvidar por completo sus origenes politicos antiliberales contribuyendo asi y en cierta

manera a la consolidacion de un orden moderno hacia la democracia liberal.

Una caracteristica distintiva de este tipo de partidos es el atractivo general que interfieren
a los votantes de sensibilidad religiosa. Es por ello que la propia orientacion del recurso
religioso, combinado con la activacion de divisiones sociales dirigida hacia la movilizacion
politica de una nueva burguesia (periférica), es decir, de sectores rurales y urbanos que se sentian
politica y econdmicamente excluidos y marginados por el “centro”, se convirtid en su eje
politico. Es esta la razon, en claro contraste con la propuesta socialista, del caracter interclasista
del movimiento democristiano, todo ello reflejado en la heterogeneidad de su base social y la

capacidad para entrelazar grupos sociales dispares. Por lo que bajo esta perspectiva la

1 Op. cit. Stathis N. Kalyvas. The ‘Turkish Model’ in the Matrix of Political Catholicism”. En Ahmet T. Kuru y
Alfred Stepan (eds.) Democracy, Islam and Secularism in Turkey. Nueva York: Columbia University Press, 2012, p.
192.
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instrumentalizacion de la religién con fines politicos se convirtié en el lenguaje que articulaba

las demandas politicas y econdmicas de la periferia.’®?

Por otro lado, la existencia de un debate ideoldgico que domind gran parte de la politica
europea de posguerra situaba la posicion de los partidos politicos demdcratas cristianos entorno
al choque ideologico entre izquierda y derecha. En principio, la principal diferencia que se
establecid entre la democracia cristiana con el conservadurismo clasico pro-capitalista fue la
afirmacion de los primeros como una “tercera via” entre capitalismo y socialismo rechazando el
“materialismo” de ambos que supuestamente no tenian en cuenta la naturaleza moral del hombre.
De ahi que uno de los contrastes mas importantes entre el AKP y la democracia cristiana en el
ambito de las politicas econdmicas y sociales parece derivar del hecho de que el propio partido
no ha tenido que concentrarse en definir su posicion dentro de la division ideoldgica entre
izquierda y derecha, no mantiene la urgente necesidad de articular una “tercera via” y en
consecuencia, pone un mayor énfasis en el bienestar social que el conservadurismo anglosajon y

se basa menos en la clase social.”®?

Por ello, la democracia cristiana es conservadora en cuestiones derivadas de la moral, la
cultura de la sociedad y las tradiciones. Por el contrario, pueden disponerse como partidos con
tendencias progresistas debido a su fuerte consciencia social, enfatizando la reduccion de la
pobreza, la instauracion de un Estado de bienestar y, en caso necesario, la puesta en marcha de
una red de “seguridad” que proporcionan las fuerzas del mercado.””* La movilizacion de los
partidos democristianos europeos adquirid6 un pronunciado caracter populista situado
inicialmente fuera del ambito politico y dentro de lo que hoy se considera la sociedad civil. La
conflictividad que proporcionaba la accion colectiva fue resuelta gracias a la amplia gama de
incentivos primarios alrededor de la efectiva disposicion de una variedad de “servicios sociales
(hospitales, clinicas y sociedades de caridad), actividades econdmicas (bancos, casas de crédito e
inversion y compaiias de seguros) o iniciativas educativas (colegios, guarderias y campamentos
juveniles)” ampliamente publicitados por densas redes de medios de comunicacion proximas a
conglomerados empresariales de sensibilidad religiosa. Por tanto, el activismo religioso de
caracter catdlico fue capaz de construir una sociedad paralela o alternativa a la establecida que

mas tarde fue incorporada a los partidos politicos democristianos. A dicho proceso se agregaria

792 Stathis N. Kalyvas. The ‘Turkish Model’..., pp. 189-198.

93 Op. cit. Arda Can Kumbaracibagi. Turkish politics..., p. 175.

794 Cfr. Kees van Kersbergen. Social Capitalism: A Study of Christian Democracy and the Welfare State. Londres:
Routledge, 1995.
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el éxito de gestion y la capacidad de provision de servicios sociales a la sociedad en contraste

con los ineficaces y corruptos recursos proporcionados por el Estado.”®

Sin embargo, el enfoque anti-liberal de la movilizacion social propugnada por los
partidos democratas cristianos fue rebajado e incluso invertido tras ser €stos incluidos en los
sistemas politicos de sus respetivos paises. Si bien esta moderacion contribuy6 al proceso de
democratizacion, la integracion en las instituciones liberales les hizo adquirir una dindmica de
auto-cumplimiento que habia sido eludida hasta ese momento. Lo caracteristico de todo ello es
que fue logrado mediante el desarrollo del interés resultante de un proceso de participacion

politica mas que de la propia evolucion o adaptacion ideoldgica de los mismos.””¢

Asi mismo, en el ambito organizativo también existen similitudes entre los casos
comparados. Al igual que los demdcratas cristianos, el AKP mantiene una importante base de
apoyo entre una variedad de organizaciones no gubernamentales en los que se incluyen grupos
juveniles, culturales y feministas tales como sindicatos, asociaciones empresariales y sociedades
de bienestar social. La existencia de fuertes networks de asociaciones dentro o con claros
vinculos con el partido ha sido utilizada también por los partidos de la democracia cristiana para
llegar a todos grupos sociales de la sociedad. No obstante, estos vinculos se han vuelto cada vez

mas débiles debido a la creciente secularizacion de las sociedades europeas.

Es en este ambito es donde se puede argumentar que los partidos politicos con
orientacion fundamentalista se han convertido en “partidos sistémicos” una vez se les ha
permitido competir bajo parametros electorales ordinarios. Un ejemplo tipico de lo anterior es el
caso de los democratas cristianos en Europa, que pasaron de sostenerse bajo una postura no
democratica fundamentalista a establecerse a través del tiempo como una sistémica de caracter
conservador. Segiin Ziya Onis, la analogia con los democristianos puede ser totalmente
apropiada, no obstante, para una comprension del comportamiento de los partidos islamistas en
en Turquia se debe mantener la consciencia sobre el hecho de que los partidos conservadores de
connotacion isldmica han mantenido de forma tradicional la instrumentalizacion del Islam y sus

valores como un recurso politico importante.”’

75 Stathis N. Kalyvas. “Commitment Problems in Emerging Democracies...: The Case of Religious Parties”.
Comparative Politics, 32: 4 (2000), pp. 379-398.

796 Stathis N. Kalyvas. “The ‘Turkish Model’..., p. 194.

797 Ziya Onis. “Political Islam..., pp. 294-295.
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A pesar de lo anterior, comparar como simples organizaciones al AKP con los partidos
democristianos europeos en concreto de los considerados como “clasicos” en este &mbito, como
lo serian el Movimiento Republicano Popular (Mouvement Républicain Populaire, MRP) en Francia, la
Union Cristiano-Democrata (Christlich-Demokratische Union Deutschlands, CSU-CDU) en Alemania y
el Partido Cristiano-Democrata (Democrazia Cristiana, DC) en Italia, nos dard una imagen
incompleta de los mismos y, por lo tanto, seria necesario discutir los contrastes existentes entre

Islam y Cristianismo.’*®

De forma particular, el hecho de que Turquia sea un pais de mayoria musulmana crea un
contraste sugerente en cuanto a la existencia de significativas diferencias institucionales asi
como en las actitudes refereridas hacia el Estado tanto del Islam como del Cristianismo.”’ La
primera de ellas se sitiia en el contexto en el que ambos surgieron. Si los partidos democristianos
europeos pueden considerarse como las “criaturas producto del periodo de catarsis y
reconstruccion que siguié a la IIGM”,3% se podria estimar que mantuvieron desafios similares
puesto que se proyectaron asi mismos como de anti-comunistas ante lo que consideraron una
“amenaza real” en la posible apropiacion del Estado por parte de los propios comunistas (en el
caso aleman la amenaza fue obviamente distinta en contraposicion a los casos francés e italiano
siendo vista como una de caracter externo en lugar de interno) y anti-fascistas debido a la
desacreditacion de los propios partidos conservadores en los afios precedentes a la guerra sobre

el papel desarrollado por los mismos al permitir a los fascistas y nazis ascender al poder y en el

caso francés la colaboracion con fuerzas del Eje tras la ocupacion de su territorio.

Fue por tanto el “nuevo comienzo” propuesto con la creacion tanto de los Estados-nacion
asi como de la sociedad civil de posguerra por medio de nuevas constituciones quienes
dispusieron el atropello por parte de la contienda bélica durante el periodo 1944-1949 en Francia,
Italia y Alemania de las viejas estructuras asi como también de las consideradas como ideologias

arcaicas.’”! Como bien argumenta Gabriel Almond, “en el caos de la posguerra europea, con

798 Arda Can Kumbaracibasi. Turkish politics..., pp. 175-177.

79 William M. Hale. “Christian Democracy and the JPD: Parallels and Contrast”. En M. Hakan Yavuz (ed.) The
Emergence of a New Turkey: Democracy and the AK Party. Salt Lake City: The University of Utah Press, 2006, pp.
66-87.

800 Op. cit. William Hale. “Christian Democracy..., p. 68. Para una aproximacion al DC, CSU-CDU y MRP, se
pueden consultar cfr. Peter Van Kemseke. “The Societal Position of Christian Democracy in France”. En Emiel
Lamberts (ed.) Christian Democracy in the European Union (1945-1995). Lovaina: Leuven University Press, 1997,
Geoffrey Pridham. Christian Democracy in Western Germany: The CDU/CSU in Government and Opposition,
1945-1976. Londres: Croom Helm, 1977 y Robert Leonardi y Douglas A. Wertman. Italian Christian Democracy:
The Politics of Dominance. Basing-stoke: Macmillan, 1989.

801 Op. cit. (Ibid.), pp. 68-69.
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alguna excepcion como la espafiola, la Iglesia se presentd como la unica institucion omnipresente

que no mantuviera una ideologia de caracter comunista y nacionalsocialista”.%%?

Por su parte y como hemos podido observar previamente, las circunstancias historicas del
nacimiento del AK Parti son dispares a los democristianos europeos. Al contrario de los ultimos,
no existid una reconstruccion institucional en la época de creacion del partido en 2001 aunque si
bien es cierto que el contexto interno del pais con débiles coaliciones de gobierno durante la
década de los afios noventa y una alta percepcion por parte de la sociedad civil del nivel de
incompetencia y corrupcion pueden encontrarse ciertas similitudes con el caso italiano en la
década de los afios noventa, lo que Hale ha denominado como Tangentopoli alla turcha®® El
contraste mas llamativo entre ambos es que mientras que el movimiento democristiano en Europa
es percibido “como conservador y pro-statu quo, el AKP, siendo culturalmente conservador, es
contemplado generalmente como una fuerza anti-sistema en la politica turca opuesta al Estado

secular centralizado”.3%

Entretanto, mientras que los partidos democratas cristianos podian apelar abiertamente a
la base de sus propios valores cristianos, la necesidad del AKP de mantenerse dentro de los
limites impuestos por la constitucion de Turquia y no ser prohibidos, como todos los demas
partidos islamistas precedentes, nos muestra que no podia darle similar importancia al Islam en
su discurso politico. Si bien el comunismo ha sido casi una fuerza residual en Turquia, el partido
no tenia que concentrarse en derrotarlo, puesto que la izquierda turca ha sido demasiado débil
para ofrecer un desafio eficaz para el Estado desde la década de los afios ochenta, incluso si
estaba dispuesta a adaptarse a las condiciones cambiantes del sistema politico. En lugar de ello,
definieron su posicion entre dos fuerzas contradictorias: por un lado, el proyecto islamista
tradicional de Necmettin Erbakan, a la que los lideres del AK Parti habian sido relacionados por su
militancia previa y por el otro, la autoritaria y asertiva version del laicismo representada por el

establishment kemalista.?%

802 Op. cit. Gabriel Almond. “The Christian Parties of Western Europe”. World Politics, 1 (1948), pp. 31-32.

803 William M. Hale. “Christian Democracy and the AKP: Parallels and Contrasts”. Turkish Studies, 6: 2 (2005), p.
301. Para una aproximacion a la crisis y las reformas econdmicas patrocinadas por el IMF se puede consultar la obra
de Sultan Tepe. “Turkey's AKP: A Model..., pp. 112-114.

804 Op. cit. Arda Can Kumbaracibasi. Turkish politics..., pp. 177-178.

805 William M. Hale. The politics of modern Turkey: critical issues in modern politics. Londres: Nueva York:
Routledge, 2008, p. 75.
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En segundo lugar, en su version mds radical o extremista, el Islam mantiene una explicita
visién del Estado que es apoyada por mis que una minoria de musulmanes.?*® Aunque tampoco
el cristianismo ha mantenido un respaldo incondicional a la democracia. Si realizamos un
andlisis de la tragica y celebre Syllabus Errorum (Listado de Errores), publicada por la Santa Sede en
1964 durante el papado de Pio IX (1792-1878), la cual, supuso un paréntesis al respecto. En el
polémico documento, de ochenta puntos, se denunciaban conceptos tales como “la libertad de
expresion, prensa y de conciencia y credo, la igualdad juridica de los cultos religiosos, la
soberania popular, la doctrina del progreso, la separacion entre Estado e Iglesia, el liberalismo y la

concepcién moderna de civilizacion” 7

Por su parte, la religion musulmana, con el régimen chiita de los ayatollah en la Republica
Islamica de Iran y la dinastia de los Saudies en la Peninsula Arabiga, serian dos ejemplos ilustrativos
en los que la autoridad de la sociedad civil est4 claramente subordinada a la soberania de Dios.®%
Cualquier conjunto de leyes estatales, ya sean las establecidas en los diferentes codigos de
caracter penal o de relaciones civiles y comerciales, estan basadas en cierta interpretacion o
vision (como la wahabi en el caso saudi), que legitiman al ente estatal para mantener la
capacidad de discriminar a sus ciudadanos, sobre todo politicamente, para seguir manteniendo

los resortes del poder y la economia.

Todo lo anterior obliga a los partidos democratas que operan en sociedades
mayoritariamente musulmanas a desestimar la articulaciéon de un proyecto de Estado islamico y
restringir el rol de la religion en la politica sobre materias tales como la educacion o la moralidad
aceptadas como parte del dialogo entre Estado y religion en democracias no musulmanas. En este
sentido, el AKP reivindica bajo las credenciales democraticas la adhesion de esta restriccion
siendo esto ultimo un aspecto que mantiene cierta afinidad con los demodcratas cristianos

europeos.809

En referencia al ambito institucional, las disimilitudes entre Islam y Cristianismo son
claramente nitidas, puesto que tras la abolicion del Califato otomano en 1924 no existe en el Islam
un equivalente que funcione como autoridad trasnacional como el representado por la figura
institucional del Papado en la Iglesia catdlica. Son “por tanto los movimientos islamistas

relativamente libres de promover sus propias agendas politicas, sociales y culturales sin

896 Juan Antonio Macias Amoretti. Movimiento islamista..., p.14.

897 Op. cit. Stathis N. Kalyvas. “The ‘Turkish Model’..., p. 193.

808 Gema Martin Mufioz, Begofia Valle y M* Angeles Lopez. El Islamy el Mundo Arabe..., p. 163.
899 William M. Hale. “Christian Democracy and the AKP..., pp. 299-300.
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limitaciones o directivas exigidas por instituciones externas. Lo anterior daria a los intelectuales
y politicos de las sociedades musulmanas un grado de flexibilidad e independencia que no
siempre ha estado abierta a los lideres y teoricos de la democracia cristiana. Se puede argumentar

que el AKP ha hecho buen uso de esta flexibilidad”.8!°

Finalmente, ambas ideologias son partidarias de la integracion en la UE. Incluso se podria
decir que el cambio en la percepcion del AKP se establece como la ruptura mas clarificadora con
la tradicion islamista representada por Erbakan y la MG basada, como se ha visto, en una
“cruzada” contra Occidente, una profunda sospecha sobre los valores politicos modernos y la
objecion al proceso historico de occidentalizacion de Turquia. Un hecho simbolico fue la decision
de llevar el cierre del RP ante el Tribunal Europeo de Derechos Humanos (European Court of Human
Rights, ECtHR) y no ante el Tribunal Constitucional (AM), lo que demuestra que bajo la presion
politica y juridica ejercida por las fuerzas seculares, los islamistas buscaron proteccion en las
instituciones occidentales con el objetivo de reducir la influencia del estamento militar y fueran

considerados como actores legitimos en el sistema politico.

También sus enfoques educativos son similares, ya que hacen hincapié en la importancia
de la educacion religiosa obligatoria tanto en el ambito publico como en el privado y resaltan la
necesidad de los subsidios estatales para las instituciones educativas con orientacion religiosa. Al
resaltar los valores basados en la fe sin defenderlos como tales en campos como la educacién y la
moral, el AK Parti presenta claros paralelismos con los partidos democristianos aunque el debate
no es idéntico en ambos casos. Por ejemplo, en la Europa catdlica las disputas sobre el divorcio o
el aborto han sido prioridad en la agenda de los partidos demdcrata cristianos pero son mucho
menos significativos politicamente hablando en Turquia aunque dichos temas han ido ocupando
una posicion mucho mas importante en la agenda del gobierno en los ultimos afios,
especialmente en la segunda (2007-2011) y tercera legislatura (2011-2015) del partido en el

gobierno.’!!

$19 Op.cit. William M. Hale. “Christian Democracy and the AKP..., p. 71.
811 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 154.
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IV.3.3 El rostro cambiante del islam politico en Turquia: el AKP como
representante politico del post-islamismo

Durante las dos ultimas décadas, en el estudio sobre la evolucion historica de los
movimientos islamistas, conceptos tales como post-islamismo han centrado la atencién de gran
parte de la academia europea.®!? A pesar del empuje civico y secular de las revueltas populares
en el mundo arabe, o al menos en su etapa inicial, varios académicos occidentales como Bernand
Lewis expresaron serias preocupaciones ante lo que se ha considerado como la “reactivacion
inminente del fundamentalismo isldmico en la regién”.®'® El panico entorno a dicho
“resurgimiento isldmico” fue reforzado gracias a las victorias electorales de partidos islamistas o
de raices islamicas a lo largo de todo el invierno de 2011 como el Hizb al-Nahda (Partido del
Renacimiento) en Ttnez, los HHMM a través del partido Hizb Hurriyya ‘Adala (Partido de la Libertad
y la Justicia) en Egipto y el Hizb ‘Adala Tanmiya (Partido de la Justicia y el Desarrollo) en Marruecos

ademés de la desafortunada aparicion en Siria e Irak de la organizacion terrorista Daesh.®!*

En virtud de lo expuesto anteriormente, se veria necesario debatir acerca del término que,
aun siendo relativamente novedoso, ha levantado alrededor del mismo una gran controversia.
Algunas criticas cuestionan la prematura consideracion de Olivier Roy, que utiliza la nocion de
post-islamismo como una categoria historica particular que anuncia el callejon sin salida del
islamismo, como el final de una fase histérica argumentando que lo Unico que quizéas estaba
evolucionando era la version “revolucionaria” del mismo.®!> Otra critica se establece en el propio
mensaje islamista, el cual, no significa una realidad distinta sino que simplemente seria una

variante de las propias politicas islamistas.3!®

812 Gilles Kepel. Jihad: The Trial of Political Islam. Londres: I.B. Tauris, 2002; Gilles Kepel. The War for Muslim
Minds: Islam and the West. Cambridge: The Belknap Press of Harvard University Press, 2004 y Op. cit. Asef Bayat.
“Islam and Democracy: What is the Real Question?” ISIM Papers, 8 (2007). En linea
https://openaccess.leidenuniv.nl/bitstream/handle/1887/12452/paper bavat.pdf?sequence=1 (Consultado el
22/01/2013).

813 David Horovitz entrevista a Benard Lewis. “A mass expression of outrage against injustice”. Jerusalem Post,
24/02/2011. En linea http://www.jpost.com/Opinion/Columnists/A-mass-expression-of-outrage-against-injustice
(Consultado el 16/04/2014).

814 Tgnacio Alvarez-Ossorio. “Primavera democratica arabe: ;otofio islamista?”. En Manuela Mesa (coord.) El reto
de la democracia en un mundo en cambio: respuestas politicas y sociales. Madrid: Ceipaz, 2013, pp. 107-122. En
linea http://www.ceipaz.org/images/contenido/6.IgnacioAlvarez.pdf (Consultado el 16/04/2014).

815 QOlivier Roy. “Le Post-Islamisme”. Revue du Mondes Musulmans et de la Méditerranée, 85 (1999), pp. 9-30 y
Farhad Khosrokhavar. “The New Intellectuals in Iran”. Social Compass, 51: 2 (2004), p. 191.

816 Salwa Ismail. “The paradox of Islamist politics”. Middle East Report, 221 (2001), pp. 34-39 y Francois Burgat.
Face to Face with Political Islam. Londres: 1. B. Tauris, 2003, pp. 180-181.
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De manera particular, el concepto de post-islamismo fue utilizado por primera vez en el
articulo “The Coming of a Post-Islamist Society” (“La llegada de una sociedad post-islamista”) en
el que su autor, el socidlogo Asef Bayat, se propuso discernir la articulacion de una perspectiva
politica, las apreciables tendencias sociales e intelectuales y un discurso religioso innovador que
la republica isldmica de Iran comenz6 a presenciar tras el contexto final de la guerra con Irak
(1988), la muerte del Jomeini y el programa de reconstruccion del pais puesto en marcha por el

presidente Akbar H. Rafsanyani en 1989.%!

Una dindmica que con el tiempo llegoé a secundar el
“movimiento de reforma” dado a finales de la década de los afios noventa en el que jovenes,
estudiantes, mujeres e intelectuales religiosos reclamaron al mismo tiempo democracia, derechos
individuales, tolerancia, igualdad de género asi como la separacion entre Estado y religion. El
post-islamismo pudo desarrollarse en Iran, por tanto, sobre la base del fracaso de la politica
implementada por los gobernantes islamistas para hacer frente a las necesidades fundamentales

de los ciudadanos.

La formulacioén original que realiza Bayat representa al mismo tiempo una condicion y un
proyecto. El post-islamismo en el primer caso “se refiere a una condicion politica y social que
tras una fase de experimentacion tanto la apelacion, el dinamismo y las fuentes de legitimidad
del islamismo se habrian extenuado incluso entre sus partidarios mas fervientes. Con el tiempo,
la tentativa pragmatica para mantenerse en el sistema reforzara el abandono de algunos de sus
principios subyacentes. Por tanto, el islamismo debe convertirse en una obligada reinvencion de
caracter cualitativo tanto por sus propias contradicciones internas como por la presion social”.
Como se ha comentado anteriormente, el ejemplo de transformacion en el discurso religioso y
politico de Iran en la década de los noventa, donde “el post-islamismo se expres6 mediante la
idea de fusionar el Islam (como una fe personalizada) con las libertades individuales, es decir, el
post-islamismo, estaba asociado tanto a los valores democraticos como a varios aspectos de la

modernidad” 38

A su vez, el propio Bayat considera el fracaso de los islamistas en su intento de implantar
un Estado isldmico en una categoria de andlisis que se establece como un proyecto de
“modernidad multiple/alternativa” en las sociedades musulmanas.®'® El académico sitta al post-

islamismo no s6lo como una condicién sino también como un proyecto, “un consciente intento

817 Asef Bayat. “The Coming of a Post-islamist Society”. Critique: Critical Middle East Studies, 9 (1996), pp. 43-
52..-

818 Op. cit. Asef Bayat. “The Coming of a Post-islamist..., p. 45.

819 Op. cit. Asef Bayat. Making Islam Democratic: social movements and the post-Islamist turn. Stanford: Stanford
University Press, 2007, p. 2.
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para conceptualizar y desarrollar estrategias bajo la particularidad y el fundamento de trascender
al islamismo hacia el ambito social, politico e intelectual. El post-islamismo en este &mbito no es
anti-islamico sino que refleja una tendencia que (re)seculariza la religion. Preeminentemente,
estd marcado a limitar el papel politico de la religion en un intento de convertir los principios
subyacentes del islamismo en su cometido, fusionando los derechos individuales con la
religiosidad, enfatizando la pluralidad en lugar de una autoridad singular, la historicidad en vez
de una interpretacion rigida de las escrituras y el futuro en vez de lo ulterior”. El autor llegé a la
conclusion de que “mientras el islamismo es definido por la fusion de la religion y la
responsabilidad, el post-islamismo hace hincapié en la religiosidad y los derechos del individuo
al tiempo que también favorece la implantacion de un Estado sustentado en la sociedad civil que

otorgue un papel activo a la religion en la esfera ptiblica.®*

Por consiguiente, los principales defensores de esta categoria, Bayat y Roy, hacen
referencia a un amplio espectro de tendencias, activismo intelectual y sociopolitico de las
sociedades musulmanas debido al desgaste del proyecto islamista tradicional. A su vez, el post-
islamismo supone manifiestamente una discursiva y/o pragmatica ruptura con el tradicional
paradigma islamista. En otras palabras, el término no supone un alejamiento de la fe islamica
hacia lo laico, a pesar de que el concepto suponga en si una especie de proceso de secularizacion
en el sentido de fomentar la separacion entre los asuntos religiosos y los del Estado. El post-
islamismo entonces supone “un complejo proceso de ruptura con el paquete ideologico islamista
tradicional para adherirse a un tipo de proyecto politico religioso mas diverso e inclusivo donde,
sin embargo, el Islam siga siendo una parte importante tanto en las creencias como también en el

mantenimiento de un papel destacado en la esfera ptiblica”.??!

De manera general, la agenda de los partidos politicos post-islamistas mantiene un
caracter activo (reformista) aunque estdn compuestas por objetivos mds modestos que sus
predecesores en temas como el uso del concepto de iimmet que se ha convertido en un lema de
uso interno. En segundo lugar, “los post-islamistas estdn creando un espacio de facto de carécter
secular motivado por la conduccion del activismo religioso resultando un distanciamiento claro
del Estado y a veces de las cuestiones politicas en general”.%?? En tercer lugar, el post-islamismo
implica una reformulacion teologica y filosdfica. Con el objetivo de hacer frente a la

insuficiencia intelectual del islam politico algunos pensadores lo articulan hacia posiciones

820 Op. cit. (Ibid.), p. 18.

821 Op. cit. (Ibid.), pp. 25-26.

822 Op. cit. Henry Lauziére. “Post-islamism and the Religious Discourse of "Abd Al-Salam Yasim”. Middle East
Studies, 37 (2005), pp. 241-243.
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laicistas o apoliticas. En resumen, es lo que la socidloga Nilufer Géle establece como una segunda
fase de los movimientos islamistas donde la identidad musulmana estaria en proceso de
“normalizacion”. En dicha etapa, la identidad musulmana “se funde con los modernos espacios
urbanos, utiliza las redes globales de comunicacion, participa en los debates publicos, sigue las
pautas de consumo, aprenden las reglas del mercado y se han familiarizado con las nuevas

practicas de los valores individuales, el profesionalismo y el consumismo”.%%3

Si en un principio el término solamente se referia al caso irani, posteriormente Bayat con
la intencion de extender el ambito de aplicacion del término abarcando asi una tematica mas
social y politica, establecio el espiritu basico del concepto en la metamorfosis del islamismo en
su vertiente ideoldgica, orientativa y practica. El propio autor observa este fendmeno como uno
que se estipula bajo la pretension de las sociedades musulmanas sobre aspirar a un Estado
democratico, inclusive secular, matizando su orientacion islamica similar a la laicidad pasiva del
modelo europeo que incorpora lo sagrado en el marco de un Estado secular.®>* Sin querer obviar
las caracteristicas propias del caso irani, gobernado plenamente por un Estado isldmico que se
mantiene hegemodnico entre otras cuestiones por medio de la utilizacion de un tipo de
islamizacion top-down, es decir, a través del control del poder institucional. A pesar de lo
anterior, hay que reconocer que algunas de las politicas desarrolladas involuntariamente por el
ente estatal irani han generado sujetos modernos que aspiran e impulsan al sistema politico hacia
uno democratico dentro de un marco post-islamista. Dicho marco, por tanto, puede ser aplicado a
diversas sociedades musulmanas que han experimentado diversas formas, grados vy
trayectorias.®*® No obstante, la diversidad de dichas sociedades y contextos sugieren la existencia
de multiples trayectorias de cambio, forma, profundidad y extension que las experiencias post-
islamistas han percibido en los ultimos treinta afios. Aunque todo ello apunta a un cambio
general en la vision critica y/o pragmadtica del islamismo tradicional que denote una mayor

pluralidad, inclusién y flexibilidad en la practica y en los principios de los mismos. 52

823 Op. cit. Nilufer Géle. “Islam in Public: New Visibilities and New Imaginaries”. Public Culture, 14: 1 (2002), p.
84.

84 Asef Bayat. “What 1is Post-islamism?”. ISIM Review, 16 (2005), p. 5. En linea
https://openaccess.leidenuniv.nl/bitstream/handle/1887/17030/ISIM 16 What is Post-Islamism.pdf?sequence=1
(Consultado el 14/04/2014).

825 Op. cit. Asef Bayat. “Post-Islamism..., p. 10.

826 (Ibid.), p. 25.
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En el caso que nos concierne, algunos académicos sostienen que si el AKP representa uno
de los ejemplos mas claros de partido politico post-islamista, las divergencias aparecen en cuanto
a su eclosion.®?’ Algunos, como ihsan D. Dagi, mantienen que la manifestacion del post-
islamismo no surgié debido al fracaso de los islamismos tradicionales (en su tendencia
reformista-democratica) sino mas bien a la adaptacion del mismo gracias al abandono en la
aplicacion del paradigma islamista tradicional, lo que en cierta manera implicaba un tipo de
continuidad més que de ruptura aunque todo ello estuviera ligado a la renuncia de ciertos
principios y politicas subyacentes a favor de la adopcion de otras nuevas con el fin de adaptarse
y hacer frente a las realidades existentes. De hecho, el AK Parti representa un cambio cualitativo
con respecto al movimiento islamista representado por la Vision/Perspectiva Nacional, es decir, la
evolucién/adaptacion/transformacion/modernizacion del islamismo en el caso turco se realizd en
parte para cumplir con las realidades politicas del pais asi como para fortalecer su posicion hacia

una favorable y futura plena adhesion a la institucién comunitaria de la UE.®*8

En este sentido, Dagi también aplica un marco post-islamista al movimiento islamista
turco sosteniendo que la capacidad de transformacion de los mismos estuvo configurada por
“espacios de oportunidad politica” proporcionados por la tradicién pluralista y la experiencia
historica de la democracia en Turquia. Ante la diversidad y el pluralismo del propio movimiento
islamista en el pais de herencia otomana seria posible determinar la existencia de multiples
islamismos asi como de multiples post-islamismos aplicando asi al caso turco bajo la

terminologia de Ulrich Beck, la denominacion de “post-islamismo reflexivo”.%?

Fue por tanto la busqueda de una supervivencia en un entorno extremista y autoritario en
lo secular y lo politico respectivamente junto al deseo de evitar la confrontacion con el
establishment laico, tal como establece el primer pilar del “nuevo pensamiento islamista”, debido
a que un enfrentamiento prolongado impedia a los propios islamistas mantenerse en el poder
como demuestra la experiencia en el gobierno del Refah a mediados de la década de los afios
noventa. No obstante, las restricciones impuestas tradicionalmente por el Estado y el citado
establishment “han limitado la accion politica de los islamistas y quizas han dispuesto por ello
tanto el contexto como la oportunidad para la creacion de una “nueva marca islamista” (vepyeni

islamcr) fundamentada en un “nuevo pensamiento reformista”, lo que supuestamente les ha

827 Kamran Bokhari y Farid Senzai. Political Islam in the Age of Democratization. Nueva York: Palgrave
Macmillan, 2013, p. 182

828 Thsan D. Dagi. “Post-Islamism..., pp. 101-102.

829 Cfr. Ulrich Beck. The reinvention of Politics. Londres: Polity, 2000.
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llevado a colocarse dentro de los pardmetros dados por la democracia, el proceso de

globalizacion, la adhesion a la UE y un modelo de laicidad pasiva similar al estadounidense”.3%°

Por tanto, el AKP es agente no solo de la citada transformacion sino también de su propia
evolucion. Le hace unico su experimentacion en fusionar su pasado islamista con una agenda
politica liberal y democratica. A ello habria de afiadirse que el post-islamismo y el AKP, como su
representante politico en Turquia, encarna la capacidad de los cuadros islamistas para regenerarse
a si mismos con atributos propios del marco post-islamista como la democracia, el pluralismo y
un modelo de laicismo pasivo, como se ha dicho, en un entorno politico competitivo en conexion

con el network institucional de la UE y las instituciones econdmicas globales.

Una de las caracteristicas propias del post-islamismo turco es el reconocimiento de la
importancia del principio de laicidad en la politica del pais abandonando la tradicional
reivindicacion de un gobierno isldmico e incluso cuestionando la viabilidad y/o conveniencia del
mismo. Los intelectuales musulmanes parecian “haber abandonado su proyecto de construccion
de un orden social y politico alternativo al existente que, en efecto, les permitid acercarse a las
ideas e instituciones occidentales. La alternativa al régimen politico establecido no estaba
fundamentado en el Islam sino mas bien en la arquitectura politica propuesta por la modernidad”
provocando asi en los post-islamistas el reconocimiento de la pluralidad social gracias a la

comprension de la escena politica.®’!

En conclusion, segiin Dagi no hay ninguna duda de que el AKP refleja las caracteristicas
propias de un movimiento post-islamista que mantiene su compromiso con el Islam aunque
exclusivamente en el ambito de lo social y bajo el supuesto “abandono” del mismo en su
programa politico. El politélogo Ahmet T. Kuru va incluso mas lejos y estipula al partido mas alla
del proyecto post-islamista puesto que actua en un sistema politico constitucional laico como el
“agente politico que no fusiona religiosidad y derechos; fe y libertad e Islam y libertad en su

agenda politica a pesar de la eleccion privada de sus miembros”.?*2

Por el otro, para académicos como fhsan Yilmaz, el surgimiento del post-islamismo fue
provocado, como en otros casos, por la globalizacion, la oportunidad en las estructuras
internacionales y el fracaso de las experiencias malogradas de gobiernos islamistas a finales de la

década de los afios noventa momento en el cual el movimiento islamista turco estaba en su etapa

830 Op. cit. Gamze Cavdar. “Islamist “New..., p. 480.
%31 Op. cit. Thsan D. Dag1. “Rethinking Human..., pp. 135-136.
82 Op. cit. Ihsan D. Dag. “Post-Islamism..., p.103.
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mas vigorosa. A todo ello se afiadié el hecho de que algunos actores islamistas, destacando el
papel de politicos, académicos e intelectuales, que rompieron sus lazos de relacion con la
tradicion islamista omitiendo la experiencia dada durante varios siglos y estableciendo que
fueron los propios islamistas los que “se habian desviado del camino volviéndose
extremadamente radicales debido a que la coyuntura doméstica e internacional hizo que algunos
de ellos modificaran su discurso.®*® La disminucion de los “espacios de oportunidad politica”
para los actores isldmicos ha dado lugar a una actitud autoreflexiva y autocritica en lugar de la
consolidacion de una postura radical tanto en los circulos del FP como en grupos islamicos mas
amplios.®** Sin embargo, el AK Parti, en lugar de modificar el Islam como una novel fuerza
politica ha retirado las reivindicaciones politicas tradicionales del islamismo y parece haber
comprendido que la democracia, el pluralismo politico y los DDHH presentan una alternativa

poderosa, legitima y ampliamente secundada por el establishment kemalista.

No obstante, la evolucion de los propios islamistas es atribuida normalmente al “proceso
de aprendizaje politico” y las consecuencias del suceso derivado del golpe “postmoderno”
acaecido el 28 de febrero de 1997. La coaccion a la que fue sometida la coalicion de gobierno
liderada por Erbakan, que finaliz6 con la renuncia de éste y la posterior clausura del Refah por
parte del Tribunal Constitucional, significé uno de los puntos de inflexion (doniim noktast) en la
historia del movimiento islamista en Turquia. Este suceso supuso un trauma para los propios
islamistas pero también puede haber facilitado la transformacion y el nacimiento del post-
islamismo. Como resultado de dicho proceso, muchos politicos islamistas llegaron a la
conclusion de que la oposicion al establishment laico era un callejon sin salida que implicaba no
solamente graves riesgos politicos y econémicos sino también personales. Esto se pudo ver

reflejado en el cauteloso y moderado discurso del sucesor del RP, el Fazilet.?*

En este sentido, el liderazgo intelectual post-islamista ha buscado un acercamiento a
Occidente no por necesidad sino mas bien para formar una alianza temporal que confrontara
también con el aparato estatal kemalista. Todo ello ha estado relacionado con el “esfuerzo de
reconsideracion de varios conceptos politicos modernos como la Democracia, los DDHH y la
integracion en un proceso de globalizacidon que incluyera la plena adhesion de Turquia en la
UE”.33¢ A su vez, el propio FP es calificado como post-islamista por algunos académicos como

Yilmaz y Bayat debido a que la influencia del debate de autocritica y autorreflexion de los

833 Ahmet T. Kuru. “Globalization and Diversification..., p. 273.

834 Op. cit. Kenan Cayir. “The emergence of Turkey’s..., p. 72.

835 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 27.
836 Op. cit. thsan D. Dag1. “Transformation of Islamic..., p. 136.
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intelectuales y politicos islamistas ademas de los factores internos y externos anteriormente
comentados fue reflejada en la plataforma politica del partido “adoptando desde un principio un

discurso pro-democratico y pro-adhesion a la UE”.337

Con lo que el post-islamismo en Turquia no es resultado de la llegada del AK Parti sino
también de la interaccion discursiva de diversas comunidades, intelectuales, pensadores y élites
empresariales. El propio tradicionalismo islamista precedente al FP alarmé no sélo al
establishment secular sino también a un gran segmento de la sociedad que en su mayoria no

compartia la idea de instaurar un Estado islamico.3*®

De hecho, “el post-islamismo del FP fue en parte una respuesta a esas contrarias
preocupaciones. El propio partido reflejaba un replanteamiento del proyecto islamista anterior
producto de las sensibilidades seculares generalizadas de la poblacion turca. No s6lo de los
acérrimos laicistas sino también de la mayoria de los turcos de orientacion religiosa que no
querian ver como se desvanecia el caracter laico y democratico del pais”. Por tanto, el FP supuso
no sb6lo una manifiesta ruptura sino también una considerable innovacion discursiva en
comparacion con el preexistente islamismo tradicionalista propuesto por la MG. En dicho
discurso desaparecieron los valores anti-occidentalistas y se propugnaron en su lugar valores
politicos proximos al entendimiento occidental, en particular europeo, por lo que el FP
esencialmente “no formaba parte ya del movimiento islamista sino que fue un partido liberal-
conservador con una poderosa inclinacion por el nacionalismo y un gran interés por el Estado

social”. %3

Para los propios miembros del partido “la razéon de ser de un Estado debe basarse en la
proteccion de los DDHH y las libertades por tanto el mal uso del ente estatal como un
instrumento que discrimine cierta religion, secta, ideologia o creencia no podra ser justificada
por ningiin motivo, rechazandose un uso del laicismo y la religion como categéricos en la
politica, desaprobando por ello el entendimiento politico basado en la explotacion de Ia

simbologia religiosa o la propia religion con el objetivo de obtener rédito politico”.3** Como se

87 Op. cit. Asef Bayat. “Post-Islamism..., p. 11.

838 Cfr. Ali Carkoglu. “Religiosity, support for seriat and evaluations of secularist public policies in Turkey”.
Middle Eastern Studies, 40: 2 (2004), pp. 111-136.

839 Tarek M. T. Ezzat entrevista a Asef Bayat. “Post-Islamism and Democracy A Secular Muslim Perspective”.
Onislam.net, 31/01/2010. En linea http://www.onislam.net/english/shariah/contemporary-issues/interviews-reviews-
and-events/434997-post-islamism-and-democracy.html?Events= (Consultado el 09/04/2014).

840 Op. cit. Ahmet Yildiz. “Politico-Religious Discourse..., p. 199.
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ha dicho, el posterior proceso de ilegalizacion del FP llevo mas tarde a la faccion innovadora o

reformista del FP, disconforme con la faccidon conservadora o tradicionalista, a fundar el AKP.

Por su parte, segiin Ihsan Yilmaz, mientras que la faccion tradicionalista creaba el SP, el
nuevo discurso del AKP ya no era un hibrido que comprendia la mezcla entre una determinada
forma de islamismo y los valores universales conservadores, liberales y democraticos. Los
miembros del AK Parti, que son considerados por Yilmaz como de “no islamistas”, “reconocieron
la importancia de la religion como creencia personal pero desecharon por completo los
elementos islamistas presentes en el FP que correspondian a una retorica post-islamista para
acomodarse en el sistema secular manifestando asi no mantener un discurso islamista por asi

decirlo sino mas bien uno demdcrata liberal de caracter universal”.?4!

Si mantenemos la identidad religiosa aparte, la esencia del partido ha protagonizado una
“revolucion pasiva” en términos gramscianos donde los sectores populares son movilizados con
discursos y estrategias revolucionarias solo para reforzar los modelos existentes de dominacion
absorbiendo por ello “el desafio islamista bajo una gobernabilidad neoliberal caracterizada por
un “conservadurismo nacionalista, una tendencia globalizadora, un pluralismo limitado y una
clara instrumentalizacion de la religion”.®*? Por su parte, Muharrem Tiinay considera que el AKP
formaria parte del “nuevo conservadurismo” creado en el periodo post-golpista de 1983 donde el
ANAP trato de dar forma a un nuevo sistema ideoldgico llamado “nacionalismo conservador”
que pretende armonizar todos los elementos contradictorios de las ideologias tradicionales de la

Ciencia Politica en Turquia.?*?

No obstante, también es posible encontrar en el AK Parti ciertos elementos del post-
islamismo debido a la transformacion y/o evolucion tanto del islamismo como del
conservadurismo islamo-turco. Como hemos visto anteriormente, mientras que el post-islamismo
implica un proceso de secularizacion del Estado en paralelo con el mantenimiento de una ética
religiosa, un conservadurismo mas ‘“islamizado” implica, por tanto, la instrumentalizacion
politica de la religion y posiblemente una disminucion parcial de la propia ética religiosa. En este
ambito, “existen tendencias bastante contradictorias como las relativas a la piedad y la ética
individual. Las criticas internas de algunos activistas e intelectuales isldmicos en cuanto al
comportamiento de algunos de sus compaiieros es comunmente reflejado en las publicaciones

religiosas para caracterizar esta tendencia como de “diinyevilesme” (mundializacion) referida al

841 Op. cit. Ihsan Yilmaz. “Beyond Post-Islamism..., pp. 265-266.
842 Op. cit. Asef Bayat. “Post-Islamism..., p. 11 y Antonio Gramsci. Selections from..., p. 64.
843 Muharrem Tiinay. “The Turkish New Right’s Attempt..., p. 21.
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transito de militantes islamistas de una obsesion por la religion a otra creciente basada en el
dinero o el consumo de lujos”.*** En relacion a esto Gltimo, mientras que el post-islamismo
también implica cierto pluralismo politico en el nuevo proyecto conservador turco del AKP
existen varios limites a dicho concepto. Para Tugal, es completamente cierto que el nuevo
proyecto islamo-conservador turco es mas pluralista que el tradicionalismo islamista de la
década de los anos setenta. Sin embargo, algunos sectores estdn firmemente excluidos del

sistema, como los sindicatos o los alevies, a pesar de los aparentes “esfuerzos” de inclusion.®*’

Sin embargo, no solamente las tendencias de asimilacion han ido dirigidas a este
novedoso conservadurismo islamo-turco, dado que el islamismo también ha influido en el
proyecto conservador. Un ejemplo de ello es la piedad, la cual actualmente estd definida con
mayor rigor. Si tradicionalmente los votantes conservadores islamo-turcos se contentaban con
que los gobernantes acudieran con asiduidad a la mezquita, actualmente existe cierta
permisividad al respecto no s6lo con lo anterior sino también, por poner algun ejemplo, con el
moderado consumo de alcohol si cumplen con sus obligaciones religiosas. Sin embargo, es
dudoso que esta nueva ¢lite politica pretenda islamizar la modernidad o apaciguar posibles

amenazas provenientes del régimen secular.

En resumen, esta nueva élite politica recurre a tres armas en la lucha contra la protesta
social: la responsabilidad individual, un estilo personalista autoritario y la instrumentalizacion de
la religion. Esta combinacion de autoritarismo, individualismo y el uso de la religion para el
rédito politico estaria muy lejos de la reinterpretacion que realiza el post-islamismo sobre la
religion en el sentido de enfatizar mas las libertades en lugar de los derechos individuales. El
nuevo conservadurismo islamo-turco, por tanto, “no es un ejemplo de cambio en las obligaciones
sobre los derechos de los ciudadanos, lo que podria indicarnos la transformacion hacia el post-

islamismo sino mas bien un cambio en la comprension de la responsabilidad comunitaria a una

individual” .34

84 Op. cit. Cihan Ziya Tugal. “Islam and the Retrenchment..., p. 129.
845 Burhanettin Duran. “The Justice and Development..., p. 92.
846 Cihan Ziya Tugal. “Islam and the Retrenchment..., p. 123.
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IV.4 MANIFIESTO Y PROGRAMAS POLITICOS DEL AKP EN LAS
ELECCIONES GENERALES DE 2002, 2007, 2011 Y 2015

Si en epigrafes precedentes se ha tratado de poner de relieve tanto las raices, influencias y
tradiciones al igual que la reformulacion ideoldgica, cultural e identitaria como organizacion
politica del AKP. Si realizamos una recapitulacion de lo anterior, seria posible demostrar el lento
proceso en la construccion de una particular sintesis, no sélo ideolégica sino también
programatica, que ha buscado reconciliar los origenes y la herencia de los movimientos
islamistas con los parametros de un Estado laico.’*” El manifiesto, los distintos programas
politicos y documentos publicados por el partido durante las sucesivas elecciones generales de
2002, 2007, 2011 y las realizadas en 2015, reflejan lo anterior con claridad. En ellos se enfatizan
valores universales como la Democracia, los DDHH, el Estado de derecho, el pluralismo politico,

la tolerancia y el respeto a la diversidad.34®

El manifiesto del partido hace también referencia a numerosas Organizaciones
Internacionales (OOII) y acuerdos como la Declaracion Universal de los Derechos Humanos (1948), el
Convenio Europeo de Derechos Humanos (ECHR) (1950), el Acta Final de Helsinki (1975) o la Carta
de Paris (1990). Por tanto, los distintos programas del partido se presentan como un documento
que “revela el cambio que el Milli Goriis acometid de forma general con el FP de forma particular.
Los programas también cuentan con una amplia seccidon sobre los DDHH y compromete al
partido a poner en practica todas las cartas que Turquia ha firmado incluyendo, por ejemplo, los

acuerdos de Paris y Helsinki”.%*

Asi mismo, La plataforma electoral del partido para las sucesivas elecciones generales
celebradas hasta la fecha empatizan constantemente con la universalidad de los DDHH y los
criterios de Copenhague asi como también con la libertad de prensa, expresion y de

emprendimiento.3*® Con la referencia del partido entorno a un lenguaje “universal” frente a lo

847 Arda Can Kumbaracibasi. Turkish politics..., p. 164.

848 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 23.

849 Op. cit. Binnaz Toprak. “Islam and Democracy..., p. 182.

850 William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., p. 21. Para el acceso a los diferentes programas
politicos del AKP se puede consultar cfr. Hersey Tiirkiye Icin, AK Parti Secim Beyannamesi [Todo es por Turquia:
Plataforma Electoral del AKP]. Ankara: AK Parti Yayinlart, 2002. En linea
http://www.tbmm.gov.tr/eyayin/ GAZETELER/WEB/KUTUPHANEDE%20BULUNAN%20DIJITALY%20KAYNA
KLAR/KITAPLAR/STYASI%20PARTI%20YAYINLARI/200304063%20AK%20PARTI%20SECIM%20BEYAN
NAMESI%202002/200304063%20AK%20PARTI%20SECIM%20BEY ANNAMES[1%202002%200000_0000.pdf

(Consultado el 12/05/2014); Nice Ak Yillara: Guven Ve Istikrar Iginde Durmak Yok Yola Devam [Por Muchos Afios
de Transparencia: Para no Dejar de Avanzar en la Confianza y la Estabilidad]. Ankara: AK Parti Yayinlar1, 2007. En
linea http:/kurzman.unc.edu/files/2011/06/AKP_beyanname-2007.pdf (Consultado el 15/05/2014); Tiirkive Hazir,
Hedef 2023 [Turquia esta preparada, el objetivo es 2023]. Ankara: AK Parti Yayinlari, 2011. En linea
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particular, es decir, sobre la base del excepcionalismo turco que justifica el cardcter autoritario
de su sistema politico, el AKP, se habria ganado el apoyo del circulo politico pro-laico mas
liberal hasta la explosion de la protestas en el parque de Gezi. Seghn ihsan D. Dagy, el lenguaje de
los DDHH ha proporcionado al AKP “una legitimidad discursiva frente a sus oponentes mientras
que al mismo tiempo y de forma mas genérica el lenguaje de la democracia le ha permitido
acaparar la legitimidad politica popular. Como tal, ambas han demostrado ser valiosas en la
adquisicion de seguridad en el establecimiento y posterior hegemonia del partido, puesto que

contribuyen a la comprension del AKP como actor legitimo en la politica turca”.5’!

En materia econdmica, la modernizacion propuesta por la MG gracias a la nocion de un
Orden Justo, que basicamente atacaba al “sistema capitalista basado en el interés”, fue reflejado
por primera vez en el programa politico del Refah pero ha sido implementado mas tarde por el
AKP, todo ello posibilitado gracias al apoyo requerido para la puesta en marcha de un modelo
capitalista de libre mercado con todas sus reglas e instituciones de caracter liberal e
internacionalista.®>? Sin embargo, la politica econdmica del partido se distancia claramente de la
transformacion propuesta por los distintos partidos islamistas precedentes cuyo programa y
plataformas electorales tanto en 2002 y 2007 como en 2011 incorporaban muchos valores de las
economias liberales junto a la importancia de la globalizacion reconociendo que ésta tltima no
solo ha creado riesgos y/o amenazas sino también oportunidades para los paises desarrollados
manteniendo asi el objetivo de limitar el papel del Estado a una funcidén meramente reguladora y

de supervision.’>?

Es por ello que los programas del AK Parti para las elecciones de 2002 y 2007 reconocen al
organo estatal como “una entidad que debe permanecer fuera de toda actividad econdémica y debe
definirse como un mecanismo de control que aumente la eficiencia y evite la explotacion en el
libre mercado”. Para lograr una adecuada eficiencia el partido apoya tanto la privatizacion que se
constituye “como un vehiculo importante para la formacion de la estructura econdmica mas

racional y un medio para aumentar la productividad econdmica delimitando asi el campo de

http://www.akparti.org.tr/upload/documents/akparti2023siyasivizyonuturkce.pdf (Consultado el 14/04/2014); Yeni
Tiirkiye Sozlesmesini [El Acuerdo sobre una Nueva Turquia]. Ankara: AK Parti Yayinlari, 2015. En linea
http://www.akparti.org.tr/upload/documents/2023-sozlesmesi.pdf (Consultado el 20/04/2015) y Huzur ve Istikrarla
Tiirkiye'nin yol haritasi [Hoja de ruta para la paz y la estabilidad de Turquia]. Ankara: AK Parti Yayinlari, 2015. En
linea http://www.akparti.org.tr/upload/documents/1-kasim-2015-secim-beyannamesi.pdf (Consultado el
05/10/2015).

851 Op. cit. hsan D. Dag1. “The Justice and Development ..., p. 97.

852 Rusen Cakir. Ne Seriat Ne Demokrasi: Refah Partisini Anlamak [Ni Sharia ni Democracia: Entendiendo al
Partido del Bienestar]. Estambul: Metis Yayinlari, 1994, pp. 131-139.

853 Serdar Sen. AKP Milli Gériiscii. .., p. 42 y William M. Hale. “Christian Democracy and the AKP..., p. 301.
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accion del ente estatal en actividades en las que pueda perturbar un integro entorno
competitivo”.8** El partido tiene por objeto adoptar las medidas pertinentes tanto juridicas como
administrativas que permitan dotar al proceso de privatizacion de un mayor dinamismo y
proporcione los consecuentes beneficios sociales a la ciudadania que los aseguren mediante una
mayor justicia social pero también tratando de reducir los grandes desequilibrios en la

distribucion de los ingresos y el desempleo asi como en el fomento de la inversion extranjera.

En relacion con lo anterior, el programa econémico del partido no solo difiere de anteriores
partidos islamistas sino también de partidos de la centro-derecha conservadora (DP y AP) y
también de los pertenecientes a la “sintesis turco-islamica” (ANAP, DYP o MHP). La diferencia
clave se basa en la reestructuracion neoliberal llevada a cabo durante el periodo de gobierno de
Ozal centrada en el “desmantelamiento de la regulacion estatal y la retirada sobre control de los
recursos lo que indica, por lo tanto, que la respuesta del Estado a la quiebra y angustia econdémica
de la época fue ad hoc. Mientras que tres décadas mas tarde el AKP pretende instituir un Estado
regulador en el ambito econdmico que resalte el bienestar social a favor del dominio del
mercado, es decir, lograr el bienestar colectivo mediante la aplicacion de las reglas del mismo. Es
por todo ello que el articulo 4.10 del manifiesto fundacional reconozca a la sociedad turca como
el origen y el destino del desarrollo econémico defendiendo un Estado social que garantice a los

ciudadanos una forma de vida “acorde con la dignidad humana”.>

Sobre la base de sus distintos programas electorales en las sucesivas elecciones celebradas
en 2002, 2007, 2011 y en 2015, el AKP parece poco distinguible de un partido conservador o
liberal de corte occidental. En los citados programas, el propio partido supone un buen ejemplo
de discurso politico que se dirige en clara sintonia con una perspectiva neoliberal comunitaria
destacando el individualismo responsable, una inclusion social basada en el mercado o la ética
comunitaria combinada con la dindmica del libre mercado. Por poner algun ejemplo de ello, los
diferentes programas politicos subrayan la intencion de, en lugar de ser atribuidos a las
consecuencias de la reestructuracidon econdémica neoliberal, asumir los “graves problemas”
economicos de la nacion y la dispar distribucion de los ingresos y la pobreza caracterizados a su

vez como los “problemas crénicos” del pais.

854 Hersey Tiirkiye Icin. .., pp. 32-36.

855 Cfr. Erdal Tanas Karagol. “The Turkish Economy during the Justice and Development Party Decade”. Insight
Turkey, 15: 4 (2013), pp. 115-129. En linea http:/file.insightturkey.com/Files/Pdf/03 karagol 3 w.pdf (Consultado
el 13/04/2015).
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De manera general, la nocién que sostiene el partido sobre la democracia es mucho mas
pluralista que la ofrecida por anteriores partidos islamistas pertenecientes a la MG. Si como se ha
comentado anteriormente, el partido es considerado como un movimiento politico conservador,
su articulacion de la nocion de democracia esta significativamente de acuerdo con los patrones
generales de la comprension conservadora, de hecho, dicho programa politico atribuye un gran
énfasis en la cohesion social: “una nacidn, una bandera, un pais y un Estado constituyente es la
esencia de nuestra politica. Sugerimos que la politica turca en lugar de la division y la
polarizacidon debe construirse sobre la reconciliacion, la unidad y la clemencia creemos que seria

la propia sociedad quien exige esa moderacion”. %

Con todo ello, el partido considera el inicio de un proceso de democratizacion que sittie al
ciudadano en el centro de todas sus politicas protegiendo asi sus derechos fundamentales como
una de las tareas mas importantes a realizar. En el citado programa, el partido resalta la
importancia de la naturaleza pluralista y competitiva de la democracia representativa y cree que
las organizaciones de la sociedad civil son indispensables para la puesta en practica de dichas
funciones pero también para establecer y mantener una vida productiva y una gestion publica de
calidad y responsable. La importancia de la tolerancia, el dialogo y el respeto por los derechos de
las minorias es constantemente mencionado, puesto que la mayoria no debe interferir en los

derechos de las minorias.®’

Para el AKP, uno de los elementos fundamentales sobre la confianza de una sociedad en
sus gobernantes es la propia conciencia de los ciudadanos en un entorno en el que sus derechos y
libertades sean respetados. El partido mantiene esta creencia como una fuerza fundamental que
dispone en circulacion a todas las dindmicas sociales y econdmicas.®>® En este sentido, el partido
plantea la aceptacion por parte de la ciudadania de un régimen politico democratico desechando
las plataformas ideologicas y aceptando en su lugar una basada en los valores democraticos
contemporaneos como condicidn bésica para el mantenimiento de la estabilidad y la paz social.
Debido a esta particularidad, el partido abraza sin discriminacion a todos los ciudadanos
independientemente de su sexo, origen étnico, creencias y opinion. Un ejemplo de ello es la

deferencia del proverbio turco “a menos que toda persona sea libre, nadie serd libre” como

856 Nice Ak Yillara..., p. 8.

87 AK Parti Adalet ve Kalkinma Programi [Programa de Justicia y Desarrollo del Ak Parti]. Ankara: AK Parti
Yaymlari, 2002, pp. 13-16. En linea http:/www.akparti.org.tr/english/akparti/parti-programme#bolum (Consultado
el 13/05/2014).

88 AK Parti Adalet ve Kalkinma..., pp. 24-27.
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muestra de la consideracion pluralista como fundamental.®>’

La democracia se convierte asi en admisible y puede ser capaz de mezclar una gran
variedad de diferencias y demandas sociales y culturales en el ambito politico. Un escenario
verdaderamente democratico “es aquel en el que todos los problemas de la sociedad se refieren y
discuten para que todas las demandas tengan voz y asi todos los programas sociales puedan ser
aprobados y/o modificados. En el caso de Turquia, la heterogeneidad de su sociedad trabajara

para el enriquecimiento de una efectiva democracia pluralista”. %

Por otra parte, en lo referido a los derechos fundamentales y principios politicos, la seccidon
2.6, denominada como “Este y Sudeste” y referida indirectamente a la “cuestion kurda”, el partido
se compromete a mantener la estructura unitaria de la Republica y la lengua turca como la tnica
oficial y de instruccion en el Estado y sus instituciones educativas. E1 AKP considera la identidad
kurda sin hacer ninguna referencia a las raices étnicas como “una fuente de riqueza que puede
contribuir al afianzamiento de la conciencia civica y, por lo tanto, a fortalecer los lazos sociales
del pais”. De acuerdo con lo anterior, el partido aboga por que se adopten disposiciones en la
realizacion de actividades culturales, incluida la radiodifusion o la educacion distintas de la
lengua turca “como un activo que refuerce y apoye la unidad y la integridad del pais en lugar de
debilitarla”. El programa del partido también establece “la intencion de encontrar una solucion
en el ambito de aplicacion de un proyecto de democratizacion generalizado del pais en lugar de

una régimen especial destinado a una region en concreto”.%6!

El articulo 4.1 del mencionado manifiesto también proclama la Republica de Turquia como
“la mas importante adquisicion de la nacion turca donde la voluntad del pueblo es el tnico poder
determinante. La soberania nacional, cuando los derechos politicos son ejercidos libremente,
solamente puede darse en una sociedad democratica, pluralista y participativa”.3* A su vez,
consideran los principios y reformas kemalistas como el vehiculo més importante que ha elevado
a la sociedad turca sobre el nivel civilizado de Occidente y lo consideran, por ello, un elemento de

paz social”.%6

859 (Ibid.), pp. 4-15.

860 Op. cit. (Ibid.), p. 59.

861 (Ibid.), p. 12.

862 AK Parti Tiiziigii..., p. 3.

863 AK Parti Adalet ve Kalkinma..., p. 5.
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No obstante, las politicas mas destacadas del AKP y que les distinguen con mayor claridad
de la oposicion son las relativas al ambito educativo y cultural. Aunque tradicionalmente los
partidos islamistas han estado en contra del control de la natalidad y la planificacion familiar, el
partido aboga a que la ciudadania se informe y busque soluciones conscientes acerca de ello.
Tanto en el programa electoral del 2002 como en 2007, 2011 y 2015 demuestra el compromiso del
partido con el conservadurismo, principalmente en términos culturales y sociales, con el
argumento de que la ciudadania se habria renovado al amparo de las instituciones tradicionales
de la propia sociedad tales como la familia, la escuela, la propiedad privada, la religion y la
moral” y la interferencia del Estado sobre los valores de ésta podria conducir tanto al conflicto
social como al desorden y a la desobediencia civil. También se subraya con frecuencia a una de
las instituciones tradicionales de la sociedad en particular, la familia, descrita como una
institucion esencial en el ambito de lo social en referencia a su papel en la construccion de un
puente entre el pasado y el futuro asi como también en la preservacion de los valores
tradicionales de los individuos (relacionando, al mismo tiempo, &mbitos como el estatus de las
mujeres y las relaciones de género). El partido afirma que la politica debe ser un instrumento

para servir a los intereses de la sociedad y no a los particulares de los individuos.®¢*

En el campo de la educacion, el AKP se compromete a que las instalaciones y recursos de
todo tipo se pongan a disposicion para la instruccion de la religion como “una exigencia del
principio de laicidad” con independencia del “habitual temario sobre la cultura religiosa y
educacion moral que forman parte del plan de estudios en todos los centros educativos de
primaria y secundaria por lo dispuesto en el articulo 24 de la constitucion (paradojicamente
introducido por la Junta militar en 1982)”.8% La educacion es concebida por el AKP como un
“instrumento que sirve al entendimiento del partido sobre el nacionalismo positivo en términos
de aumentar el nivel de modernidad, globalizacioén y la racionalidad econémica ortodoxa. El
partido mantiene la economia de libre mercado como un factor determinante en la aplicacion y
determinacion de las politicas educativas. Por tanto, la politica de ampliar los espacios de
oportunidad y la supresidon de las restricciones establecidas por las politicas laicistas a los
segmentos religiosos alimentando por fuertes debates entre la élite politica y la tradicional élite

estatal kemalista”. %0

864 Zeyneb C. Igener. “The Justice and Development..., p. 599.
865 Op. cit. William M. Hale. “Christian Democracy and the AKP..., p. 302.
866 Op. cit. Ahmet Yildiz. “Problematizing the Intellectual..., p. 58.
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Con respecto al principio de laicismo, los programas electorales del AKP lo secundan con
mayor claridad definiéndolo como un “principio que permite a las personas de todas las
religiones y creencias practicar con comodidad su religion, expresar sus convicciones religiosas
y Vivir en consecuencia pero también permite a las personas sin creencias organizar sus vidas en
consonancia con estas lineas. Desde este punto de vista, el laicismo es un principio de libertad y

paz social”.%¢’

Sin embargo, el propio establishment kemalista ha mantenido de manera implicita sus
criticas sobre el cardcter anti-secular del AKP y el mantenimiento de una agenda secreta para
reemplazar el Estado laico por uno de caracter islamico. Por el contrario, el partido se sostiene en
contra del empleo de discursos y enfoques que crean divisiones entre “nosotros” y “ellos”: “esta
suposicion es también la medida mas eficaz contra aquellos que tratan de abusar de los
sentimientos morales y espirituales de las personas incluyendo tanto a la religion como al
laicismo. Nos definimos como una actitud institucional y bajo un método que garantice la
imparcialidad y la equidistancia de todas las religiones y pensamientos, principio que tiene por
objeto garantizar la convivencia social pacifica entre los diferentes credos, sectas y escuelas de

pensamiento ideolégico”.%68

De manera general, el AKP tratd de legitimar las demandas de los segmentos religiosos en
términos legales al tratar de abstenerse de politizar e instrumentalizar la religion, al menos en sus
dos primeras legislaturas en el poder, identificandola inicamente con un determinado partido
politico. El modelo de laicismo “pasivo” exige al Estado desempefiar un papel desinteresado, es
decir, el ente estatal debe mostrar una neutralidad en el ambito religioso que permita la
visibilidad de la misma en el espacio publico. Si un entendimiento basico de la laicidad se
establece en la separacion entre Estado y los asuntos religiosos, el 6rgano estatal debe evitar la
imposicion de cualquier creencia religiosa en el &mbito publico y por supuesto también a nivel
individual. Por lo tanto, este modelo de laicidad mantiene la carencia de un fundamento de lo
social al prohibir cualquier intento de imponer una creencia especifica. Este modelo de laicidad
ha sido tradicionalmente secundado por los partidos de la centro-derecha de connotacion

islamica (DP, AP, DYP, ANAP y MHP).%¢’

867 AK Parti Adalet ve Kalkinma..., p. 6.

88 Op. cit. Recep Tayyip Erdogan. “A¢ilis Konugmasi..., p. 8.

869 Ahmet T. Kuru. “Passive and Assertive Secularism: Historical Conditions, Ideological Struggles and State
Policies toward Religion. World Politics, 59: 4 (2007), pp. 568-594.
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En cuanto a la organizacion del Estado, el AKP “desde su fundacion, estd determinado a
redactar una nueva constitucion que refleje su avanzada comprension de la democracia, una
nueva constitucion que sea pluralista y libre; que no sea excluye e implique que no divida sino
que una; que sea diversa y no uniforme”. El partido enfatiza que la preparacion de la nueva
constitucion seguird fielmente los métodos democraticos con la mayor cantidad de consenso y
que sera propiedad de todos los sectores de la sociedad. Por lo tanto, “esta constitucién no sera
un intento de “ingenieria constitucional” reflejando por ello la voluntad y las demandas de los
ciudadanos sobre una base democratica”. Dicha constitucion estard basada en la nocion de
“contrato social” entre el Estado y la sociedad de conformidad con los principios de la

democracia y el Estado de derecho”.8”

Mientras que el programa politico de 2002 no entra en muchos detalles sobre la propuesta
constitucional, en lineas generales plantea lo que sera una constitucion “que promueva la libertad
y la participacion y proteja los derechos y libertades fundamentales con mayor eficacia de todos
los miembros de la sociedad ajustandose a las normas internacionales como la Declaracion
Universal de los Derechos Humanos (UDHR) y el Convenio Europeo de Derechos Humanos (ECHR)
preservando, al mismo tiempo, que promueva las caracteristicas basicas e irrenunciables de la
Republica como el Estado democratico, laico y social basado en el Estado de derecho. No obstante,
el partido recuerda que los problemas derivados desde su llegada al poder en 2002 “han servido
para recordar a nuestra sociedad que el problema principal reside en el alma de la constitucion” y
que desde entonces el AK Parti “ha tomado, desde el 2007, una serie de pasos en esa
direccion”.%’!

La plataforma electoral de 2007 es mas especifica acerca de las promesas del partido sobre
la creacion de una nueva Carta Magna descrita, como se ha dicho, como un “contrato social” de
caracter “civil”.®”? Aparte de repetir la necesidad de un amplio consenso para la consecucion de
la nueva constitucion en la que ninguna persona o institucién que no se base en la voluntad de las
personas no podran nunca ejercer el poder soberano, el programa electoral de 2007 también entra
en detalle prometiendo la adopcion de una constitucion que regule las relaciones entre los

diferentes niveles de la administracion publica en linea con el modelo parlamentario y también

870 AK Parti Adalet ve Kalkinma..., pp. 16-22.

871 Hersey Tiirkiye Icin. .., pp. 23-30.

872 Cfr. Omer Sahin. “Iste sivil anayasa taslagi” [Aqui esta el proyecto de constitucién civil]. Zaman, 03/01/2008. En
linea http:/www.zaman.com.tr/politika_iste-sivil-anayasa-taslagi 632318.html (Consultado el 24/05/2014) y
Abdullah Karakus. “Anayasa taslagi Basbakan’da” [El proyecto de Constitucion se encuentra en el Primer
Ministro]. Milliyet, 04/01/2008. En linea http://www.milliyet.com.tr/2008/01/04/siyaset/siv02.html (Consultado el
23/05/2014).

-317 -


http://www.zaman.com.tr/politika_iste-sivil-anayasa-taslagi_632318.html
http://www.milliyet.com.tr/2008/01/04/siyaset/siy02.html

redefiniera las atribuciones del Presidente de la Republica a una més ejecutiva.®’? Para ello se cred
una comision constitucional designada por Erdogan, encabezados por el Ministro de Estado por
aquella época, Mehmet Salih Yildirim, junto a académicos especialistas en temas constitucionales
como Ergun Ozbudun, Umit C. Sakallioglu, Mustafa Erdogan, Serap Yazici, Tosun Terzioglu, Can Paker
y Cengiz Giile¢ asi como también periodistas como Hasan Cemal y Etyen Mahgupyan, presentaron
en agosto de 2007 un proyecto de constitucion que estableciese un sistema parlamentario
completo sin poderes extraordinarios para el presidente elegido por la TBMM.?’* El proyecto fue
archivado para posteriormente y a través del referéndum aprobado en octubre de 2007 estipular la
eleccion del Presidente de la Republica por un periodo de cinco afios por sufragio directo con la
posibilidad de reeleccion para otro mandato.®”> De ahi que de forma especifica los programas
politicos de 2011, y especialmente los dos de 2015, se comprometan a comenzar a trabajar
inmediatamente en la redaccion de una nueva constitucion que sea “democratica, libre,
participativa y acorde con los requisitos de la época” y también en parte para alejarse de la vieja
Turquia tutelada e influenciada por los militares a través de la Constitucion de 1982 e impulsar asi
un sistema semi-presidencialista, una “nueva Turquia”, ampliando las competencias ejecutivas del

Presidente de la Republica.?’®

No obstante, los resultados de las sucesivas elecciones generales celebradas en 2011
(49,9%), como en junio (40,9%) y noviembre (49,4%) de 2015, no le dieron la mayoria suficiente
para poder cambiar la constitucion. Especial trascendencia en este aspecto tiene la representacion
politica kurda en las elecciones celebradas en junio (12,9%) y noviembre (10,76%)
respectivamente, lo que puede dar con el aumento en la demanda de mayores derechos para la
propia minoria étnica junto a la necesidad de reactivar el proceso de paz iniciado con el PKK. El
programa también afiade una lista de proyectos para ser completados en 2023, 100° aniversario de
la republica, como la construccién de un tercer aeropuerto internacional y un nuevo canal en

Estambul; el lanzamiento de un programa nacional espacial; la construccion de un avidon de

873 Nice Ak Yillara..., p. 12.

874 Cfr. Mustafa Erdogan y Serap Yazici (ed.) Towards Turkey’s New Constitution. Estambul: TESEV, 2010. En
linea  http://www.formermembers.eu/Docdownload.asp?ID=FDEE3FCFC5060206001C (Consultado el
29/05/2015).

875 Sahin Alpay. “Presidentialism would be a disaster”. Today’s Zaman, 22/02/2015. En linea
http://www.todayszaman.com/columnist/sahin-alpay/presidentialism-would-be-a-disaster 373318.html (Consultado
el 24/05/2015).

876 Yeni Tiirkiye Sozlesmesini [El Acuerdo sobre una Nueva Turquia]. Ankara: AK Parti Yayinlari, 2015. En linea
http://www.akparti.org.tr/upload/documents/2023-sozlesmesi.pdf (Consultado el 20/04/2015).
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pasajeros asi como una industria armamentistica propiamente turca con la fabricacion de “rifles,

artilleria, tanques, helicopteros, aviones y vehiculos aéreos no tripulados”.”’

Finalmente, el pasado 16 de abril, los turcos aprobaron con un 51,3% las propuestas del
AKP, que necesitd del apoyo del MHP para alcanzar la mayoria de tres quintos en la TBMM, o
330 escafios, y asi convocar el referéndum, el mismo que establece de facto un sistema
presidencial mediante una mayor atribucion de poderes y funciones ejecutivas para el Jefe de
Estado. La ratificacion de las 18 propuestas concederd al Presidente de la Republica amplios
poderes ejecutivos, debido a que se elimina la figura del Primer ministro, no se necesitara del
voto de confianza en la TBMM vy, por tanto, los ministros seran designados por el Presidente; el
niamero de diputados en la TBMM aumentara de 550 a 600; la edad minima para poder serlo se
reduce a 18 afios; se suprimen la mocion de censura (que serd sustituida por una investigacion
que puede dilatarse en el tiempo hasta 10 meses), la proposicion de comités de investigacion y
las preguntas de los parlamentarios de forma oral dirigidas al Gobierno; se propone la posibilidad
de realizar elecciones parlamentarias y presidenciales de forma simultanea para noviembre de
2019; el Presidente podra mantener vinculos con un partido politico y no tendra que mantenerse
como “independiente”, la posibilidad de disolver la TBMM vy la propuesta y modificacion de los
Presupuestos Generales del Estado. Por Gltimo, también designara, sin ningun tipo de control, a dos
tercios de los 39 jueces que forman parte del Consejo Superior de Jueces y Fiscales (HSYK) y del
Tribunal Constitucional (AM), que suponen la reversibilidad de las enmiendas constitucionales

aprobadas en el referéndum celebrado el 12 de septiembre de 2010.

En paralelo al cambio de discurso en la politica interna, el AKP también ha adoptado un
nuevo discurso en la politica exterior totalmente diferente al implementado por los partidos
islamistas vinculados a la MG. La principal diferencia que subyace con la politica exterior del
movimiento islamista en su tendencia reformista o democratica se basa fundamentalmente en el
novedoso caracter “multidimensional” de la politica exterior del AK Parti no cuestiona la
orientacion occidental de ésta. A su vez, dicho caracter multidimensional “acorde con la historia
y la posicion geografica de Turquia, libre de prejuicios y obsesiones y basada en la reciprocidad
de intereses” promocionando y sirviendo de la manera maés eficaz al “interés nacional”.®’® En
suma, los distintos programas electorales reflejan el desarrollo ideoldgico y espiritual del islam
politico en Turquia desde la fundacion de la Republica. Como se ha ido sefialando a lo largo de

todo el trabajo, si bien el AK Parti ha estado fuertemente influenciado por tres de los mas

877 Tiirkiye Hazir ..., p. 22.
878 AK Parti Adalet ve Kalkinma..., p. 6.

-319-



importantes representantes del movimiento islamista turco en la era multipartidista (véase MG y
las tarikatlar Naksibendi y Nurcu), el programa politico del partido no muestra la tradicional
retorica anti-liberal de los movimientos islamistas de la década de los afos sesenta sino que es

ensamblado dentro del reformismo liberal econémico.?”’

A su vez, los distintos programas responden a las exigencias de los organismos
internacionales (FMI, Banco Mundial y la UE) con la intenciéon de tranquilizar a los actores
extranjeros y al electorado respetando las libertades civiles y la economia de mercado mediante
una agenda neoliberal que reduce el poder del Estado en el &mbito econdémico. La combinacion
de los valores tradicionales (isldmicos) con una economia liberal le distingue de sus principales
competidores y demuestra los elementos “herestéticos” de la ideologia del AKP en el disefio de
su programa politico.’®" Sin embargo, sobre analisis que antecede resulta bastante “complejo
caracterizar al AKP como un partido islamista, “post-islamista”, “nuevo islamismo”, o incluso,
como un “partido islamista moderado”. No obstante, es posible afirmar que el partido se
encuentra ideoldogicamente hablando mas proximo a la tradicion de los partidos conservadores
que de los partidos islamistas de la MG a pesar de la ascendencia islamista de muchos de sus
miembros. Por lo tanto, el AK Parti hace un uso de lo conservador que enfatiza mas lo cultural y
lo social que lo politico o lo ideologico. Por tanto, el AKP es “manifiestamente sensible a los
estilos de vida y creencias religiosas de sus partidarios y recrea con entusiasmo la apertura de

nuevos espacios de oportunidad para éstos en la esfera publica y social”. %!

879 Kenan Cayir. “The emergence of Turkey’s..., pp. 64-68.
880 Op. cit. Arda C. Kumbaracibasi. Turkish politics..., p. 167.
881 Op. cit. William M. Hale y Ergun Ozbudun. Islamism, Democracy..., pp. 25-29.
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V.1 DESMONTANDO LOS PILARES DE LA POLITICA EXTERIOR
KEMALISTA

V.1.1 La politica exterior del AKP como una reformulaciéon de la
nocion del interés nacional

Si la percepcion de la politica exterior ha sido tradicionalmente uno de los campos mas
controvertidos para los islamismos, tal vez el aspecto mas significativo de la transformacion y/o
modernizacion del movimiento islamista turco, en palabras de Mustafa Aydin, “esta relacionado
con el ambito de la politica exterior. Contrariamente a la tendencia hostil de los distintos partidos
de la MG, la optica hacia el exterior del AKP se basa en la creencia sobre que el tradicional
aislamiento y/o distanciamiento de Turquia de los procesos de globalizacion y occidentalizacion

puede conducir inexorablemente a una profunda crisis en la politica interna del pais”.5%?

Por eso, el AK Parti también haya establecido un solicito equilibrio entre la politica
interior y exterior. Como parte de los deseos de transformacion, el partido ha convertido el
proceso de democratizacion en uno de los fundamentos de su politica exterior, reubicandola
también en la politica doméstica con el objetivo de evitar la confrontacion con el establishment
secular pero, al mismo tiempo, la persistencia del partido en dicho proceso también persigue
desprenderse del tutelaje que tradicionalmente han detentado los militares en el sistema politico
turco que ha actuado como un patron problemdtico para la consolidacion democratica. Lo
anterior queda refutado por Graham E. Fuller, quien considera que “el nuevo modelo de politica
exterior propuesto por el AKP se caracteriza por ser uno basado en la sensata utilizacion del
proceso democratico; una voluntad de actuar no s6lo como una potencia occidental sino también
como un poder perteneciente a Oriente; un mayor ejercicio de la soberania nacional con el apoyo
de la sociedad; considerables progresos en la resolucion del conflicto kurdo y una demostrada
capacidad para resolver el desafio que actualmente predomina en el mundo musulman: la gestion

e integracion politica del Islam™.%%3

882 Op. cit. Mustafa Aydin. “Determinants of Turkish Foreign Policy: Historical Framework and Traditional Inputs”.
Middle Eastern Studies, 35: 4 (1999), p. 180.
http://www.sbu.yildiz.edu.tr/~faksu/Fuatyayinlar/TDPIIdocs/determinantstdp.pdf (Consultado el 27/09/2014) y
“Erbakan'dan AKP Tarifi [La llegada del AKP por Erbakan]”. Vatan, 25/09/2003. En linea
http://www.gazetevatan.com/erbakan-dan-akp-tarifi-14798-gundem/ (Consultado el 01/09/2014).

883 Op. cit. Graham E. Fuller. “Turkey’s New Eastern..., p. 51. Por otro lado, algunos autores han conceptualizado la
democracia turca como una de cardcter “tutelar” cfr. Mehtap Soyler. “Security Sector in Turkey: Questions,
Problems and Solutions”. Tesev, 1 (2010), p- 28. En linea
http://www.tesev.org.tr/assets/publications/file/ENGguvenRaporKunyaDuzelti%2003%202010.pdf (Consultado el
26/05/2014) y Mehtap Soyler. “The Deep State: Forms of Domination, Informal Instutions and Democracy”.
Democratization First, 1: 25 (2012), p- 10. En linea
http://www.tr.boell.org/downloads/mehtap _soyler 1. sayi_ing.pdf (Consultado el 26/05/2014).
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Como ejemplo de ello, si la politica exterior ha girado entorno al célculo de los intereses
nacionales, directamente relacionados en como se percibe el mundo, especialmente en lo relativo
a las relaciones mantenidas con Occidente, a su vez, también ha sido uno de los aspectos
resaltables que los partidos politicos islamistas ligados a la MG han refutado tradicionalmente a
al kemalismo. Con la redefinicion del concepto de interés nacional propuesto por el AKP, la
propia nocion se ha convertido en la principal fuente de legitimacion de la politica exterior al
describir la orientacion occidental como una prolongacion de las relaciones con otras regiones y
no como una permuta. Esta concepcion es un intento de potenciar al pais a través de la
combinacion de una politica exterior orientada hacia Occidente junto a los lazos culturales e

historicos de la sociedad turca con los paises musulmanes. 3%

Por lo tanto, segin Kemal Kiris¢i, Giilnur Aybet y M. Hakan Yavuz, algunas de las
caracteristicas principales de la politica exterior del AKP son el uso de una mayor asertividad, la
utilizacion del caracter pro-activo del multilateralismo y una armonizacion de la democracia en
el ambito doméstico para asi conseguir la propia legitimidad interna del gobierno a través de la
de la UE como medio.®® Con todo ello, la politica exterior del AKP est4 caracterizada como un
todo fragmentado, ya que sus caracteristicas van mucho mas allad de la reflexion sobre los
propios origenes del mismo.3*¢ Un ejemplo de lo anterior puede observarse en la pretension del
partido por seguir una politica que equilibre el sentimiento de antiamericanismo de sus bases con

la necesidad de apoyo en una zona tan conflictiva como Oriente Medio.®®’

No obstante, para Mehmet Ozkan, seria imposible entender la transformacion sustancial de
la politica exterior propuesta por el AKP sin evaluar los fundamentos de cambio tanto de la
coyuntura internacional como de la propia dindmica interna del pais euroasiatico en el ambito
intelectual, cultural, histérico y econdmico. El primero de ellos radica en la considerable
transicion sobre la percepcion geografica de Turquia, las implicaciones en la politica exterior y
las relaciones con los demés. Con la adopcion de nuevos equilibrios de poder dentro de un nuevo
marco teodrico propuesto por la politica internacional del multilateralismo y la aplicacion de

nuevos conceptos para su comprension, este novedoso enfoque se alejaba sustancialmente de la

884 Burhanettin Duran. “JPD and Foreign Policy..., pp. 289-290.

885 Kemal Kirisci. “Between Europe and the Middle East: The Transformation of Turkish Policy”. MERIA, 8: 1
(2004), p. 46. En linea http://www.gloria-center.org/2004/03/kirisci-2004-03-04/ (Consultado el 27/08/2014);
Giilnur Aybet. Turkey’s Foreign Policy and Its Implications for the West: A Turkish Perspective. Londres: RUSI,
2004, pp. 62-63 y M. Hakan Yavuz. Secularism and Muslim..., pp. 202-238.

886 Erhan Dogan. “The Historical and Discursive Roots of the Justice and Development Party's EU Stance”. Turkish
Studies, 6: 3 (2005), p. 426.

887 Cfr. Meliha Benli Altunigik. “Turkey’s Middle East Challenges: Towards a New Beginning?”. En idris Bal (ed.)
Turkish Foreign Policy in Post Cold War Era. Florida: Brown Walker Press, 2004, p. 369.
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interpretacion y percepcion tedrica que se mantenia de y/o sobre Turquia durante todo el periodo
de Guerra fria. El segundo ambito de transformacion propone que desde la llegada del AK Parti al
poder la proyeccion internacional de Turquia hacia otras regiones ha sido desarrollada
principalmente sobre la “iniciativa sistematica y proactiva, enfatizando los componentes
historicos y culturales, en lugar de desarrollarse como meros apéndices de sus relaciones con

Occidente”. %88

Finalmente, la ultima transformacion radica en la apertura econémica del pais, es decir,
los esfuerzos que Turquia ha realizado para reposicionarse en una economia global cambiante.
Durante las tres ultimas décadas, mientras que el reformismo democratico de la época permitio
cumplir los criterios de Copenhague haciendo de Turquia un candidato “factible” a la adhesion
plena como miembro de la UE, dichas reformas también cambiaron el pais tutelado por los
militares gracias a las prerrogativas propuestas en la Constitucion de 1982.%% Como consecuencia
de lo anterior, los esfuerzos sin precedentes sobre la liberalizacion econdmica con el logico
proceso de privatizacion convirtid la economia turca de una basicamente fundamentada en la
importacion a otra basada en la exportacion con una estructura orientada a la integracion de

Turquia en un mercado globalizado.

Por todo lo anterior, la politica exterior ha sido una de las areas en las que los distintos
gobiernos del AKP se han mostrado mas dindmicos y enérgicos. El ex académico de la
Universidad del Marmara y también ex Primer ministro hasta el 24 de mayo de 2016, Ahmet
Davutoglu, quien anteriormente ocupo el cargo de asesor principal en politica exterior desde 2003
del ex premier, Tayyip Erdogan, y posteriormente el 1 de mayo de 2009 se convirtié en Ministro de

Asuntos Exteriores, ha sido el principal arquitecto intelectual de la politica exterior del AK Parti.?°

888 Op. cit. Mehmet Ozkan. “La Politica Exterior de Turquia en el Siglo XXI: La Diplomacia Cultural y el Poder
Blando”. SAM Papers, 9 (2014), pp. 4-5. En linea http://sam.gov.tr/wp-content/uploads/2014/03/Mehmet-
%C3%96zkan.pdf (Consultado el 28/08/2014).

889 Behliil Ozkan. From the Abode of Islam..., p. 147. Para una aproximacién al nuevo multilateralismo de la
politica exterior turca en términos econdmicos se puede consultar cfr. Kemal Kirisci. “Turkey's Engagement with Its
Neighborhood: A “Synthetic” and Multidimensional Look at Turkey's Foreign Policy Transformation”. Turkish
Studies, 13: 3 (2012), pp- 319-341. En linea
http://eazetesu.sabanciuniv.edu/sites/gazetesu.sabanciuniv.edu/files/kirisci-article-final 0.pdf (Consultado el
15/09/2014).

890 Los fundamentos de la politica exterior promovidos por Ahmet Davutoglu estan basados en el programa politico
del AKP y la labor de su antecesor y exPresidente de la Reptblica Abdullah Giil. Para refrendar lo anterior puede
consultarse cfr. Abdullah Giil. “Turkey’s Role in a Changing Middle East Environment”. Mediterranean Quarterly,
15:1 (2004), pp. 1-7 y Ahmet Davutoglu. Alternative Paradigms: The Impact of Islamic and Western
Weltanschauungs on Political Theory. Lanham: University Press of America, 1994, p. 42-44.
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Bajo las consideraciones del ex premier, “Turquia ocupa una posicion geoestratégica
especial. La geografia, historia y diversas identidades culturales de Turquia le proporcionan un
estatus de pais central (merkez Ulke) en la politica global diferenciado de otros paises centrales
como Alemania, Rusia e Iran”*"! Si tomamos una visiéon mas amplia del término, Turquia ocupa
un lugar 6ptimo, puesto que es a la vez un pais asiatico y europeo junto a la proximidad con el
continente africano a través del acceso oriental del Mediterraneo. Un pais central con su propia
area de influencia, no puede ser definida como un “pais flanco”, como fue considerado durante la
época de Guerra fria, ni tampoco como un pais puente, como ha sido considerado
tradicionalmente en la etapa de la post-bipolaridad; pero tampoco como un pais frontera e

incluso, como un pais “normal” asentado en el borde del mundo musulman, Occidente y Oriente.

En virtud de lo anterior, Turquia mantiene una posicion central como jugador en el tablero
internacional, en particular, en el epicentro de los Balcanes, Oriente Medio, el Caucaso y en general
en el centro de Eurasia. Por ello, bajo las consideraciones geopoliticas de Nicholas Spykman, el
pais de herencia otomana se establece en el punto central del cinturéon Rimland, nocion similar a
lo establecido por el término Lebensraum o espacio vital, que se extiende a través del Mediterraneo
hasta el océano Pacifico.’®> No obstante, a pesar de que Davutoglu ha domesticado el término por
el de hayat alani, la critica que realiza sobre la occidentalizacion de Turquia, basada en la crisis
de valores de las sociedades occidentales y sus instituciones politicas, le llevo a analizar Oriente
Medio mediante teorias geopoliticas occidentales. En palabras del también conocido como hoca
(profesor): “Turquia no ha visto el surgimiento de un enfoque que combine teoria y practica de
manera similar al efectuado por Alfred Thayer Mahan y Spykman en la estrategia global

estadounidense, Karl Haushofer en Alemania o Halford Mackinder en Inglaterra y Rusia”.%%3

En este sentido, el papel que tradicionalmente se le ha sido asignado a Turquia como un
pais periférico en realidad no se corresponde con las tradiciones del pueblo turco, dado que una
politica exterior basada en el énfasis de un solo eje programatico impide la adopcion de una

actitud adecuada para los diferentes escenarios, tanto politicos como diplomaticos, apropiados

81 Op. cit. Ahmet Davutoglu. “Turkey’s Foreign..., p. 78. Para una aproximacion sobre la consideracion de Turquia
como un pais central puede consultarse cfr. Ahmet Davutoglu. “Tiirkiye merkez iilke olmali [Turquia es un pais
central]. Radikal, 26/02/2004. En linea http://www.radikal.com.tr/haber.php?haberno=107581 (Consultado el
27/08/2014).

892 Alexander Murinson. “The Strategic Depth..., p. 948.

83 Op. cit. Ahmet Davutoglu. “Diinya Kuvvet Dengesi ve Ortadogu [Las Fuerzas de Equilibrio en el Mundo y
Oriente Medio]”. Bilim ve Sanat, 1: 6 (1986), p. 12.
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para la historia del pais.®** Un enfoque rigido y singular que no reconozca la redefinicion de si
mismo como una consecuencia natural de la crisis de identidad politica que se estd viviendo
actualmente debido al proceso de globalizacidon, carente de una mentalidad abierta a cualquier
alternativa, divergencia y una flexibilidad estratégica, posteriormente no podrd aplicar los
cambios oportunos en la escena internacional ni tampoco podra aprovechar los beneficios que

puedan aupar a Turquia al nivel de una potencia regional sino también global.

No obstante, este caracter especial propone que gracias a un Estado de su tamafio, el pais
euroasiatico ha tenido que lidiar normalmente con una amplia gama de cuestiones internacionales
debido principalmente a su ubicacion geografica. Esto permite extraer una renta estratégica de
las grandes potencias pero también aumenta las posibilidades de ser atacado por cualquiera de
las mismas que mantengan ciertas aspiraciones e intereses en el area geografica de los Balcanes,
el Mediterraneo, el Caspio, el Golfo Pérsico, el mar Negro, Oriente Medio, Asia Central o el

Caucaso.%?

Ante dicho panorama, segiin uno de los asesores mas proximos a Davutoglu durante su
época como Ministro de Asuntos Exteriores, Biilent Aras, Turquia debia despojarse del papel que
habitualmente habia desarrollado como pais periférico y apropiarse de una nueva posicidén en un
nuevo orden multipolar que prestara seguridad y estabilidad no s6lo para si misma sino también
a las regiones vecinas. Gracias a la consolidacion de la estabilidad econdmica y politica del pais
como fondo, “ha permitido a Turquia emerger como promotor/mediador de la paz e implementar
un rol constructivo mas activo para garantizar el orden, la estabilidad y la seguridad en sus
alrededores”.®® Como hemos podido ver anteriormente, si de forma tradicional la politica
exterior era utilizada para manifestar los problemas internos, todo ello acompainado de una
tendencia visible a la blisqueda de enemigos externos como causas fundamentales de los
problemas de seguridad del pais, una de las caracteristicas fundamentales de la politica exterior
propuesta por Davutoglu es hacer de las iméagenes y prejuicios negativos, en particular los

relativos a Oriente Medio, un asunto del pasado.

894 Ahmet Davutoglu. “Tiirkiye-Almanya Iliskileri I [Relaciones Turquia-Alemania I]”. Yeni Safak, 09/06/1999. En
linea http://www.yenisafak.com.tr/yazarlar/AhmetDavuto%C4%9Flu/turkiye-almanya-iliskileri-i/42338
(Consultado el 15/09/2014).

895 William M. Hale. Turkish Foreign..., pp. 7-8.

896 Op. cit. Biilent Aras. “The Davutoglu Era in Turkish Foreign Policy”. Insight Turkey, 11:3 (2009), pp. 127-142.
En linea http://file.insightturkey.com/Files/Pdf/insight turkey vol 11 no 3 2009 aras.pdf (Consultado el
26/08/2014).
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V.1.1.1 Los parametros de la “Profundidad Estratégica”

De manera particular, Davutoglu desarrolla en su obra Stratejik Derinlik: Turkiye nin
Uluslararasi Konumu (Profundidad Estratégica: la Posicion Internacional de Turquia) cinco principios
interdependientes que van a guiar la politica exterior de Turquia durante los diferentes gobiernos
del AKP hasta la fecha y que continian, desde el 24 de noviembre de 2015, con el nuevo Ministro

de Asuntos Exteriores, Mevliit Cavusoglu.®®’

Si bien los citados principios estan basados esencialmente en el lema de Atatiirk “paz en
casa, paz en el mundo”, el tradicional autoaislamiento de Turquia nunca ha tomado una postura
activa en la defensa de la democracia o los DDHH por razones de principios. Como ejemplo de
ello, “la continua obsesion por la invasion extranjera ha tensado las relaciones de Turquia con
casi todos sus vecinos hasta hace relativamente poco tiempo y todo ello elabor6 una sensacion de
inseguridad ontologica en sus relaciones con las potencias del momento asi como también con la
disidencia interna”.®*® En consecuencia, con el paso de los afios se han desarrollado varias
dimensiones y revestimientos del mismo. No obstante, “siempre sobre la base de esta tradicion
hemos introducido cinco nuevos principios con el fin de insuflar un renovado dinamismo a
nuestra politica exterior asi como para adaptarnos a la nueva realidad internacional”.®®® Dichos

principios son los siguientes:

El equilibrio entre libertad y seguridad. EI primer principio se sitia en la implementacion
de un proceso de democratizacidén mediante la ampliacion de las libertades y el fortalecimiento
de la legitimidad de la politica doméstica sin que por ello se ponga en riesgo la seguridad y la
estabilidad del pais.”® En palabras del propio Davutoglu, si no existe un equilibrio entre
seguridad y democracia en el &mbito interno de un pais puede que no exista posibilidad alguna

de establecer un espacio de influencia a nivel exterior. La propia “legitimidad de cualquier

897 Ahmet Davutoglu. Stratejik Derinlik. Turkiye’nin Uluslararasi Konumu [Profundidad Estratégica. La Posicién
Internacional de Turquia]. Estambul: Kiire Yayinlari, 2001. Para una aproximacion a la citada doctrina se puede
consultar cfr. Joshua Walker. “Learning Strategic Depth: Implications of Turkey’s New Foreign Policy Doctrine”.
Insight Turkey, 9: 3 (2007), pp- 32-47. En linea
http://files.setav.org/uploads/Pdf/insight_turkey vol 9 no 3 2007 joshua walker.pdf (Consultado el 29/08/2014).
8% Op. cit. Onur Bakiner. “Visionary Failure: on Turkey’s Foreign Policy”. Research Turkey, 3: 12 (2014), pp. 54-
60. En linea www.researchturkey.org/?p=7561 (Consultado el 03/01/2014).

89 “Entrevista a Ahmet Davutoglu”. AUC Cairo Review, 12/03/2012. En linea http://www.mfa.gov.tr/interview-by-
mr_-ahmet-davuto%C4%9Flu-published-in-auc-cairo-review-_egypt -on-12-march-2012.en.mfa (Consultado el

29/08/2014).
900 Toannis N. Griogoriadis. “The Davutoglu Doctrine and Turkish Foreign Policy”. Hellenic Foundation for
European and Foreign Policy, 8 (2010). En linea

http://mercury.ethz.ch/serviceengine/Files/ISN/115645/ipublicationdocument singledocument/963d0c72-4bd0-
4369-92d8-972a3df163c4/en/%CE%9A%CE%95%CE%99%CE%9C%CE%95%CE%9D%CE%9F-
8 2010 _IoGrigoriadis.pdf (Consultado el 03/03/2015).
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régimen politico se debe a la capacidad de proporcionar seguridad a sus ciudadanos, por ello,
dicha seguridad no debe ser aprovisionada a expensas de las libertades y los DDHH de sus
ciudadanos. Los gobiernos que restrinjan sustancialmente las libertades con el fin de
proporcionar seguridad son, o pronto se convierten, en regimenes autoritarios. Desde 2002,
Turquia ha mantenido el ambicioso objetivo de promover las libertades civiles sin que por ello se
pongan en peligro la seguridad sobre todo en un entorno posterior al 11 de septiembre donde, a
pesar de la amenaza permanente del terrorismo, Turquia ha superado con éxito el reto de proteger
sin mermar la esfera de las libertades civiles bajo toda circunstancia mientras se lleva a cabo la

lucha contra el terrorismo”.%°!

Politica de cero problemas con los vecinos. En segundo lugar, se establecen las buenas
relaciones (cero problemas) con los vecinos como uno de los parametros mas importantes de la
politica exterior implementada por el AKP. Segtin el ex premier, la apertura al exterior de Turquia
no puede separarse, en primer lugar, de la reorganizacion de las relaciones con los estados
vecinos con el fin Gltimo de consolidar sus relaciones. Por ello y con el objetivo de superar
dichas tensiones, es necesario que las relaciones con estos paises sean liberadas y se extiendan a
una base mas amplia que la proporcionada por los factores econdmicos y culturales. Todo lo
anterior es posible alcanzarlo Unicamente fortaleciendo la reduccion de la interdependencia,
mitigando asi el riesgo de que la politica exterior de Turquia este dominanda por sus vecinos.’®?
Esta vision es ratificada por el actual Presidente de la Republica, Tayyip Erdogan: “los
compromisos de Turquia desde Chile a Indonesia, desde Africa a Asia Central y desde la UE a la
OCI (Organizacion de la Conferencia Islamica), forman parte del enfoque holistico de nuestra
politica exterior. Estas iniciativas haran de Turquia un actor global mientras nos acercamos a
2023, 100 ° aniversario de la fundacion de la Republica de Turquia”.’® Dos ejemplos de lo anterior
serian la cumbre trilateral de los Balcanes de 2010, que consiguid reunir a serbios y bosnios, o el
denominado como proceso ministerial de Estambul, dirigido a la reconstruccion de Afganistan en

noviembre 2011.

%01 Op. cit. Ahmet Davutoglu. “Turkey’s Foreign..., pp. 79-80.

902 Ahmet Davutoglu. Stratejik. .., pp. 143-145.

%03 QOp. cit. Recep Tayyip Erdogan. “Speech to 38th annual meeting of the board of directors of the Asian
Development Bank”. Estambul, 05/05/2005. En linea http:/www.adb.org/annualmeeting/2005/Speeches/prime-
minister-speech.html (Consultado el 24/08/2014).
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La implementacion de una diplomacia activa. Como tercer principio, la puesta en
practica de una diplomacia proactiva, multidimensional y complementaria se mantiene como
esencial en el desarrollo de las relaciones no solo con las regiones vecinas, las cuales se
extienden a los Balcanes, Oriente Medio, el Caucaso y Asia Central sino también al &mbito global de
toda la comunidad internacional.”®* Segtin Joseph S. Nye, “a nivel mas general, el poder es la
capacidad de influir en el comportamiento de los demas para obtener los resultados que uno
quiere. Hay varias maneras de influir en la conducta de los demds: puede coaccionar con

amenazas, inducir con las retribuciones o puede atraer o cooptar”.?%

Lo expuesto anteriormente supone la apertura total de Turquia al exterior hacia regiones
olvidadas anteriormente, destacando el desarrollo de las relaciones con América Latina, Africa y
Asia.”® La infraestructura para esta politica exterior activa proviene de las relaciones de Turquia
con organizaciones supranacionales como la OTAN, la UE y con Occidente en general. E incluso,
con algunos paises drabes como Marruecos o Thnez, sobre todo a partir del acceso al gobierno del
Partido de la Justicia y el Desarrollo y el Partido del Renacimiento en 2011, con los que comparte
buena parte de sus principios ideologicos. A su vez, varios ejemplos de lo anterior pueden verse
reflejados en el papel jugado por Turquia en la crisis de los Balcanes, especialmente en los casos
de conflictividad en Kosovo y Bosnia-Herzegovina, las estrechas relaciones con Azerbaiyan y
Georgia en el Caucaso o la firma de protocolos con Armenia en octubre de 2010.°°” De igual
manera, Turquia junto a otra potencia emergente, Brasil, se ha erigido en mediadora en el
conflicto nuclear de Iran votando incluso en contra de las sanciones propuestas en 2009 por el

Consejo de Seguridad de la ONU.”® Por 1iltimo, cabe destacar también los cambios producidos en

%04 Cfr. Heinz Kramer. “AKP’s ‘New’ Foreign Policy between Vision and Pragmatism”. German Institute for
International and  Security  Affairs, 2 (2010)  pp. 1-41.  En  linea  http://www.swp-
berlin.org/fileadmin/contents/products/arbeitspapiere/Krm_WP_Neu_ks.pdf (Consultado el 03/03/2015).

905 Op. cit. Joseph S. Nye. “Soft Power and Leadership”. Compass: a Journal of Leadership, 1:2 (2004), p. 28. En
linea http://hbswk.hbs.edu/archive/4290.html (Consultado el 22/04/2015).

%6 Cfr. Gareth H. Jenkins. “Turkey-Latin America Relations”. World Politics Review, 01/04/2011. En linea
http://www.worldpoliticsreview.com/trend-lines/7445/global-insiderturkey-latin-america-relations (Consultado el
03/03/2015); Mehmet Ozkan y Birol Akgiin. “Turkey’s opening to Africa”. Journal of Modern African Studies, 48:
4 (2010), pp. 525-546 y Ziya Onis. “Multiple Faces of the ‘New’ Turkish Foreign Policy: Underlying Dynamics and
a Critique”. Insight Turkey, 13: 1 (2011), pp. 47-65. En linea http:/file.insightturkey.com/Files/Pdf/insight-
turkey vol 13 no 1 2011 onis.pdf (Consultado el 03/03/2015).

907 Una aproximacion a la politica exterior turca hacia los Balcanes durante los distintos gobiernos del AKP se puede
encontrar en cfr. Mustafa Tiirkes. “Turkey Foreign Policy towards the Balkans: Quest for Enduring Stability and
Security”. En Idris Bal (ed.) Turkish Foreign Policy in Post-Cold War Era. Florida: BrownWalker Press, 2004, pp.
197-209

908 Para una aproximacion a las relaciones entre Turquia e Irdn y el papel jugado por el primero en el caso del
programa nuclear irani se pueden consultar cfr. Serdar Poyraz. “Turkish-Iranian relations: a Wider Perspective”.
SETA Policy Brief, 37 (2009), PP 6-13. En linea http://setadc.org/wp-
content/uploads/2015/05/SETA_Policy Brief No 37 Turkish Iranian Relations_Serdar Poyraz.pdf (Consultado
el 01/09/2014); John Calabrese. “Turkey and Iran: Limits of a Stable Relationship”. British Journal of Middle
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la relacion historica con Rusia que van asociados a la politica estratégica energética.””® En la
actualidad, tanto el factor PKK como la existencia de imagenes negativas mutuas han sido un
obstaculo para que Turquia pudiera extender su influencia en Oriente Medio.”'® Sin embargo, la
politica exterior turca estd orientada tanto a los valores democraticos asi como también a los
propios intereses del pais euroasiatico en la region. Turquia siempre ha alentado a los diferentes
gobiernos a que hicieran frente a las reformas democraticas necesarias. No obstante, debido al
rumbo emprendido en la region tras las revueltas populares de la incorrectamente llamada
“Primavera/Despertar Arabe”, se debe intensificar los esfuerzos por apoyar este proceso. Por lo
tanto, dicho proceso de consolidacion democratica debe avanzar de forma pacifica sin conflictos

de naturaleza étnica o sectaria.’!!

Fomentar las relaciones complementarias con las potencias mundiales. El cuarto
principio supone la puesta en marcha de un nuevo estilo diplomatico basado en la autoconfianza
y la transicién de un tipo de diplomacia estatica a una de mayor armonia y dinamismo que
intensifique la influencia de Turquia en las OOII para convertirse, finalmente, en una potencia
global. A pesar de lo anterior, las relaciones con otros actores globales deben ser
complementarias y no en competencia. Esta politica considera las relaciones estratégicas con los
EEUU, ya sea a través de las relaciones bilaterales entre los dos paises como a través de la
OTAN; el proceso de adhesion a la UE; su politica de buena vecindad con Rusia a pesar de las
tensiones del momento asi como su politica de sincronizacion con Eurasia, como parte integral de
una politica exterior coherente que sirva para completarse correlativa y reciprocamente los unos
a los otros. Estableciéndose por encima de los debates académicos en torno al potencial y el
lugar de Turquia en el mundo, una politica exterior consecuente es la que trate de contrarrestar la
tradicional dependencia que Turquia ha mantenido con Occidente en la busqueda de alianzas que
mantengan los equilibrios de poder en la region. La premisa principal de este argumento es que

Turquia no debe depender de un solo actor y, por ello, debe buscar activamente la forma de

Eastern Studies, 25:1 (1998), pp. 75-94; Rahman G. Bonab. “Turkey’s Emerging Role as a Mediator on Iran’s
Nuclear Activities”. Insight Turkey, 11: 3 (2009), pp- 161-175. En linea
http://file.insightturkey.com/Files/Pdf/insight turkey vol 11 no 3 2009 bonab.pdf (Consultado el 02/09/2014) y
Mehmet Ozkan. “Turkey-Brazil Involvement in Iranian Nuclear Issue: What Is the Big Deal?”. Strategic Analysis,
35: 1 (2011), pp. 26-30. En este sentido, una aproximacion a las relaciones entre Turquia e Irdn en un contexto de
post-Primavera Arabe puede consultarse cfr. Henri J. Barkey. “Turkish-Iranian Competition after the Arab Spring”.
Survival: Global Politics and Strategy, 54: 6 (2012), pp. 139-162.

909 Un analisis sobre el contexto de las relaciones entre Turquia y Rusia se puede encontrar en cfr. Richard Weitz.
“Russian-Turkish Relations: Steadfast and Changing”. Mediterranean Quarterly, 21: 3 (2010), pp. 61-85.

10 Cfr. Ahmet Davutoglu. “Turkey’s Foreign..., pp. 80-81.

11 Cfr. Ahmet Davutoglu. “Uzun Siiren Bir Savasin Arka plani” [Antecedentes de una guerra prolongada]. Islam,
38: 4 (1986), pp. 24-25. Para una aproximacion a las relaciones de Turquia con los paises de Oriente Medio tras la
Primavera Arabe, cfr. Emel Parlar Dal. “The Transformation of Turkey's Relations with the Middle East: Illusion or
Awakening?”. Turkish Studies, 13: 2 (2012), pp. 245-267.
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equilibrar sus relaciones y alianzas para que pueda favorecer la Optima interdependencia y
aprovecharla tanto en el escenario regional como en el global. Por tanto, “Turquia se encuentra
actualmente ante la pretension de establecer nuevas alianzas, tomando especificamente un papel

mas importante que proporcione prioridad al dialogo y la cooperacion”.”!2

Promover el activismo en las OOII. Por ultimo, el quinto principio conlleva al desempefio
integro de la politica exterior por medio de todos sus actores e instrumentos lo que significa
considerar tanto a las ONGs (Organizaciones No Gubernamentales), organizaciones empresariales,
intelectuales y grupos de presion como a otras organizaciones de la sociedad civil como parte de
la nueva vision de la politica exterior, su movilizacion y apoyo. Como resultado de lo anterior,
las organizaciones de la sociedad civil han incrementado su papel no s6lo en la elaboracion sino
también en el proceso de ejecucion de la politica exterior turca. Pero a su vez, también se
promueve el activismo diplomatico del Estado por medio de instituciones como el DIB mediante

el descubrimiento de una especie de “diplomacia religiosa”.”!

°12 Op. cit. Biilent Aras. “The Davutoglu..., p. 134.

913 Cfr. Mehmet Ozkan. “Turkey’s Religious Diplomacy”. The Arab World Geographer, 17: 3 (2014), pp. 223-237.
En linea http://works.bepress.com/cgi/viewcontent.cgi?article=1368&context=mehmetozkan (Consultado el
06/07/2015).
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V.1.1.2 Llevando mas alla la nocion de “neotomanismo”

Por otra parte, si los miembros del AKP se niegan a posicionarse de una manera concreta
sobre conceptos tales como “neo-islamismo”, “post-islamismo” o incluso “democracia islamica”,
lo que podria considerarse como una controversia o ambigiiedad en la identidad politica del
partido, finalmente se ha traducido en un discurso politico que tiende a abrirse a la modernidad
preservando con ello ciertos elementos y valores tradicionales entre los que naturalmente se
incluyen los islamo-turcos. En contraste con un estilo de confrontacion de anteriores partidos
islamistas, Erdogan expresa con frecuencia su oposicion a la idea de formar un bloque econdémico
de connotacion islamica. Pero esta oposicidon no implica que el AK Parti desarrolle relaciones con

paises musulmanes o mantenga el deseo de modificar la naturaleza de las relaciones entre

Turquia e Israel.”'*

Asi, el panislamismo que promulgaba Erbakan en la politica exterior contrasta con la
importancia que los distintos gobiernos del AKP otorgan, por un lado, al mundo musulman, con
el que mantiene unas fluidas relaciones, dando continuidad a su participacion en otras
organizaciones regionales como la Liga de Estados Arabes, el Consejo de Cooperacion para los
Estados Arabes del Golfo (CCEAG) y la Organizacion de la Conferencia Islamica (OIC), considerada
¢ésta ultima, a su vez, como una estructura dindmica y participativa en la que se puede destacar la
importante reforma de la institucion gracias al papel desarrollado por Ekmeleddin Thsanoglu,
presidente de la institucion durante el periodo 2005-2014; y por otro, a su politica preferente

respecto a Europa y Estados Unidos.

De igual manera, si realizamos un analisis del discurso politico de Tayyip Erdogan cabe
destacar una serie de elementos relacionados, en primer lugar, con el uso de un lenguaje también
ambiguo como estrategia pragmatica para lograr un sitio preferente en el poder a nivel estatal, asi
como para asumir un papel de liderazgo internacional a nivel regional como portavoz simbolico
del mundo isldmico en el conflicto palestino-israeli. En los ultimos afos, el gobierno de Erdogan
ha protagonizado varios hechos que le han hecho aparecer como referente simbdlico del apoyo
internacional a la causa palestina y ello a pesar de las estrechas relaciones en todos los ambitos

que sigue manteniendo Turquia con Israel. Entre dichos hechos destaca el “planton™ publico del

%14 Para una aproximacion a las relaciones entre Turquia e Israel puede consultarse cfr. Ali Balc1 y Tuncay Kardas.
“The Changing Dynamics of Turkey’s Relations with Israel: An Analysis of ‘Securitization’”. Insight Turkey 14:2
(2012), pp- 99-120. En linea http://file.insightturkey.com/Files/Pdf/insight-
turkey vol 14 no 2 2012 balci_kardas.pdf (Consultado el 08/09/2014) y Gallia Lindenstrauss. “Spring is in the
Air? On the Thawing of Turkey-Israel Relations”. INSS Insight, 415 (2013). En linea
http://www.inss.org.il/index.aspx?id=4538&articleid=2636 (Consultado el 09/09/2014).
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por aquel entonces premier Erdogan al presidente israeli Shimon Peres en el marco del Foro
Econémico Mundial en Davos de 2009 tras un duro intercambio de opiniones acerca del ataque
israeli sobre Gaza y su posterior bloqueo: “cuando se trata de matar, ustedes saben bien como
hacerlo”; el segundo hecho simbdlico en este sentido lo constituye el apoyo turco a la llamada
“Flotilla de la Libertad” que, partiendo desde Turquia, pretendia romper con el mencionado
bloqueo y llevar ayuda humanitaria a la poblacién de Gaza en mayo de 2010, siendo asaltada por
el ejército israeli y resultando muertos nueve activistas turcos, uno de ellos con doble

nacionalidad estadounidense y turca, ademas de la treintena de heridos.”'’

Por ejemplos como los anteriores seria posible establecer que el AKP no solo utiliza un
discurso politico basado en la ambigiiedad pragmatica en el ambito interno sino también en el
desarrollo de su politica exterior donde, por un lado, los cambios mds significativos en cuanto a
sus posicionamientos han sido en el citado conflicto palestino-israeli, en el que Erdogan hace
continuas referencias solidarias con la causa palestina motivadas por una combinacion entre una
determinada ideologia politica y una tactica deliberada en pos del liderazgo internacional del
mundo musulman (smart power).”'¢ En otras palabras, la inclinacion paternalista de proteccion
de los palestinos es debida a la consideracion del concepto de edep (sabiduria practica) como
fundamental, puesto que como musulmanes siguen comprometidos con la obligacion moral de

solidaridad y apoyo a la comunidad de creyentes musulmanes.’!”

Sin embargo, la operacion militar “Plomo fundido” llevada a cabo por Israel sobre la
franja de Gaza contra las milicias de Hamas durante veinticinco dias entre los meses de diciembre
de 2008 y enero de 2009, a la que se podrian afnadirse “pilar defensivo” en 2012 y la mas reciente
de “margen protector” el 7 de julio de 2014, cayd c