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Resumen

Este articulo analiza la relacion entre el laicismo y el Islam en Turquia, especialmente desde el
establecimiento de la Repuiblica en 1923. Inspirado en el modelo francés, el laicismo turco intentoé
establecer un orden secular y jacobino el cual nunca logré consolidar una hegemonia ideologica en el
pais. El Islam se mantuvo como foco de resistencia cultural capaz de desarrollar -a partir de los afios
setenta- una expresion politica electoral importante. En los ultimos quince afios, la influencia y poder
de los partidos politicos islamistas han venido aumentando, especialmente a partir de la fundacion del
Partido de la Justicia y el Desarrollo, AKP que, pese a haber ganado las dos iiltimas elecciones con-
tundentemente, enfrenta la resistencia de los sectores mds radicales del viejo establishment laico, cuya
defensa intransigente del secularismo compromete la propia esencia de Turquia como una democracia
moderna.
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Abstract

This article analyses the relationship between Islam and secularism in Turkey, in particular since the
establishment of the Republic in 1923. Inspired by the French model, modern Turkey tried to establish
a secular and jacobin order, but never managed to consolidate an ideological hegemony in the country.
Islam remained a focus of cultural resistance and was able to develop into a relevant political movement
since the seventies. In the last fifteen years, the power and influence of Islamist political parties have
increased, especially since the founding of the Justice and Development Party, AKP. Despite having
won the last two elections, the AKP faces a strong resistance from the most radical branches of the old
Kemalist establishment, whose uncompromising defence of secularism compromises the very essence of
Turkey as a modern democracy.
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Introduccion

La revolucién turca de 1919 a 1925 fue
un auténtico movimiento de liberacién nacional
y antiimperialista que dio paso a un proceso de
reforma cultural e ingenieria social sin precedentes
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en un pafs isldmico. Un orden laico autoritario
fue impuesto, cambidndole el rostro a la nacidn,
pero sin llegar a ser completamente hegeménico.
El antagonismo con el Islam siguié expresando-
se de manera diversa a lo largo de los ultimos
ochenta afios y especialmente desde los afios
setenta, cuando emerge una cada vez mds pode-
rosa corriente politica islamista, cuya mds recien-
te expresion es el Adalet ve Kalkinma Partisi,
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(Partido de la Justicia y el Desarrollo) AKP, del
primer ministro Recep Tayyip Erdogan. Aunque
las distintas expresiones politicas del Islam han
moderado con los afios su discurso politico,
la tensién con los grupos laicistas que siguen
aduciendo la existencia de una “agenda oculta”
para islamizar el pais persiste. El enfrentamiento
mds reciente, ha sido precisamente el intento de
ilegalizar al AKP, que provocé una grave cri-
sis politico-institucional y llegé a comprometer
seriamente la identidad de Turquia como una
democracia moderna.

Las raices del laicismo kemalista

El desarrollo del moderno laicismo
turco estd inseparablemente ligado a Mustafa
Kemal, figura central de la Guerra de
Independencia, quien garantizé la soberania
e integridad territorial de Turquia, liberando
al pais de sus ocupantes griegos, franceses y
armenios y disuadié a ingleses, franceses e
italianos de colonizar al pais. Mustafa Kemal,
llamado “Atatiirk” (padre de los turcos), fue
electo presidente en 1923 y goberné Turquia
hasta su muerte en 1938. Setenta afios después
de su muerte sigue siendo el icono del laicis-
mo turco.

Se dice que durante uno de sus frecuentes
viajes a las mesetas anatolias en el invierno de
1919, Atatiirk fue recibido por los notables del
pequefio pueblo de Kirsehir. Emocionado por
la célida recepcion, Atatiirk tomé la palabra y
pronuncié un verso del poeta otomano Namik
Kemal, quien habia inspirado los aflos mozos
del caudillo:

“El enemigo ha colocado su daga contra el pecho de la
patria.
(Nadie se levantard para salvarla de su oscuro destino?

En ese momento no quedaba duda de que
“otro Kemal” habia surgido para salvar el destino
de la patria. Atatiirk afiadié su propia respuesta
al verso de Namik Kemal:

“Aun 'y cuando el enemigo presione su daga contra el pecho
de la patria,
Aparecerd un hombre para salvarla de su oscuro destino.”

Sergio Moya Mena

Segin Andrew Mango, autor de una de las
mds completas biografias de Atatiirk, (Mango,
1999: 262) ese fue el momento simbdlico el cual
marc6 el nacimiento del kemalismo como la
revolucion cultural que transformaria Turquia y
procuraria la construccién de un estado, moderno
y secular inspirado en los valores del positivismo,
el racionalismo y la ilustracién. El kemalismo
definirfa seis principios politicos como ejes fun-
damentales: republicanismo, populismo, naciona-
lismo, revolucionismo, estatismo y secularismo.
Este ultimo constituiria el alma del kemalismo y
tendria un cardcter racionalista y jacobino, muy
similar al concepto de laicité en Francia.

En su afidn de occidentalizar al paifs,
Atatiirk crefa que el mejor referente externo
para la empresa la cual pretendia desarrollar en
Turquia era Francia. La lengua extranjera habla-
da por Atatiirk era el francés y, al igual que la
elite educada de su época, habia tenido acceso a
las ideas de los intelectuales y socidlogos fran-
ceses del siglo XIX. Varios paralelismos entre
ambos paises favorecian el proyecto kemalista:
el mismo Imperio Otomano ya habia establecido
instituciones similares a las francesas y, al igual
que Francia, Turquia se habian convertido en
un pais altamente centralizado y con una fuerte
identidad nacional.

El laicismo kemalista fue mucho mads alla
del concepto tradicional de secularismo, constru-
yendo una barrera entre la religién y la politica
mds intensa que en el caso de otras experiencias
como la norteamericana. A diferencia de esta
dltima, la cual apelaba a la libertad religiosa y
a la lucha contra las persecuciones religiosas, el
laicismo en Francia y Turquia habia nacido como
una reaccién a la dominacién de la esfera politica
por la religién, lo cual en ambos paises se con-
virti6 en un simbolo de oposicién a la repiblica
(Cagaptay, 2007: 21).

El kemalismo asimil6 del modelo secular
francés su dimension mds jacobina, asociada par-
ticularmente con los afios de la Tercera Republica
francesa. El laicismo jacobino-kemalista trazé
una rigida linea que separd progresismo de con-
servadurismo, modernidad de tradicion e ilus-
tracién de oscurantismo. La religién pasé a ser
sindnimo de contra-revolucion, el ultimo bastion
frente al cambio.
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Las reformas seculares llevadas por
Atatiirk, en los afios veintes y treintas, intenta-
ron transformar al pais en una occidentalizada y
moderna republica. Una empresa que en realidad
no era del todo nueva, pues la voluntad de vincu-
larse a Occidente ya habia sido manifiesta clara-
mente durante la fase final del Imperio Otomano;
es decir, el deseo de los turcos de abrazar la
cultura occidental no fue un fenémeno exclusivo
del siglo XX, tenfa raices mds profundas. Como
militar, el mismo Atatiirk era producto de un
Ejército que ya se habia modernizado segun el
modelo occidental y el cual empezaba a manifes-
tar inquietudes seculares. Esto le hacia suponer
que al igual que el Ejército, Turquia podria occi-
dentalizarse.

Un sistema de educacion unificado resul-
taba vital en este cambio cultural y eso implicaba
cerrar las madrasas, escuelas cordnicas las cua-
les adiestraban a los ulemas en la lengua érabe,
las escrituras y el cdnon religioso. A partir de
esto, la educacién kemalista tendria un cardcter
positivista, secular y nacionalista y todos los tex-
tos educativos serfan producidos por el Estado.
Se adopté el alfabeto latino, las nuevas escuelas
empezaron a emplear tnicamente la lengua turca
y no se transmitiria mds el legado cultural y la
tradicion isldmica. Las hermandades musulma-
nas y las cofradias derviches también fueron
blanco del jacobinismo kemalista. De éstas opi-
naba desdefiosamente Atatiirk:

De cara al conocimiento a la ciencia y a toda la extension
de la radiante civilizacion, yo no puedo aceptar la presen-
cia en la comunidad civilizada de Turquia, de gente tan
primitiva que necesite buscar beneficios materiales y espi-
rituales en el concejo de los sheikhs. La Republica Turca no
puede ser un pais de sheikhs. (Mango, 1999: 262)

Atatiirk crefa que la existencia de todas las
naciones dependia de su habilidad para acceder
a las “conquistas” de la civilizaciéon occidental.
Cultura y civilizacién eran para él conceptos
sinénimos. Por eso, dependia de Turquia surgir al
nivel de la civilizacién contempordnea y una vez
sucedido esto, cuando el pueblo turco se volviera
mds préspero y educado, “Occidente lo aceptaria
en su seno”. En ese sentido, las viejas formas de
pensar y la reverencia al pasado debian de ser
abandonadas para dar paso a una transformacién
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educativa que deberia producir individuos libre-
pensadores, cuya moral se fundamentaria en los
principios de la “civilizacion”.

“Civilizar” Turquia implicaba cambiar su
forma de vestir: “La civilizacién es un fuego
que consume a aquellos que la ignoran” decia
Atatiirk, y esto suponia tomar medidas radicales
claramente orientadas a propiciar un cambio
cultural. Si los marxistas de su época apelaban a
eliminar las distinciones de clase, Atatiirk queria
destruir las distinciones entre los estilos de vida
y, por lo tanto, en la forma de vestir. Todos los
“pueblos civilizados” debian llevar el mismo esti-
lo de vida y asi, argumentando que se trataba de
un “simbolo religioso” reaccionario, el gobierno
republicano prohibié el uso del hijab (pafiuelo
usado en la cabeza por las mujeres turcas) en
los espacios publicos. Para Atatiirk, se trataba
también de una medida orientada a brindar maés
libertad a las mujeres: “Amigos, nuestras mujeres
también piensan (...) Déjenlas mostrar sus ros-
tros al mundo para que lo puedan ver con sus
propios o0jos... No teman. El cambio es esencial’.
(Mango, 1999: 434)

Ser ilustrado, nacionalista, republicano y
moderno implicaba para Atatiirk ser secular. El
proyecto de “modernizacién” y secularizacién
radical suponia que la religién (Islam), como una
forma de vida, obstaculizaba el proyecto de trans-
formacion de los individuos (Taspinar, 2007).

El choque con el Islam

Las reformas se extendieron a la abolicién
de las viejas instituciones del Imperio Otomano,
desde el Califato a las Cortes Isldmicas. Para
esto, Atatiirk se valié del Ejército y de una buro-
cracia a la cual secularizé y que, mds tarde, le
provey6 de los cuadros y equipo humano para
su proyecto modernizador. Apelar a militares
y burdcratas era, en efecto, lo mds razonable,
pues dado el legado socioeconémico del Imperio
Otomano, Ejército y burocracia eran las unicas
instituciones de las cuales se podia valer Atatiirk
para una transformacién tan profunda como la
llevada a cabo.

El cambio mds revolucionario vendria en
abril de 1928, cuando el parlamento eliminé en
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la constitucién la declaracién del Islam como
religiéon oficial del Estado. Mds adelante, las
cortes religiosas, las cuales aplicaban el canon
islamico en asuntos como matrimonio, divorcio,
herencias, etc., fueron abolidas. En su lugar, las
Asamblea Nacional adopté un nuevo cédigo civil
basado en la ley suiza que le dio a la mujer nue-
vas prerrogativas: se termind con el divorcio a
discrecion por parte del marido y se le otorgaron
plenos derechos de herencia.

No obstante, la arremetida contra la reli-
gién no supuso institucionalizar la separacién
entre Estado y religion, como habria supuesto un
orden secular convencional. La razén para esto
era muy sencilla: la religion se consideraba como
una amenaza inminente y Atatiirk reconocia el
potencial movilizador del Islam, denominador
de todas las amenazas contrarrevolucionarias.
Esto hacia que una separacion total entre Estado
y religién fuera poco realista. La polarizacién
entre el secularismo estatal y el Islam planteaba
un juego de suma cero en el cual ni el Estado
podria dominar a la religién ni los conservado-
res religiosos podrian prevalecer sobre este. En
su intento de generar un sentido colectivo de la
identidad nacional turca, las fuerzas seculares
decidieron no prescindir del papel potencial-
mente constructivo que podria tener una version
“reformada” del Islam. El control se impuso
sobre la idea de separacion.

Ese control sobre el Islam por parte del
gobierno secular se institucionalizé de manera
directa con el establecimiento de la Diyanet Isleri
Bagskanlig1 (Presidencia de Asuntos Religiosos)
en 1924, como institucion gubernamental que
tendria la misiéon de controlar la préactica del
Islam. La Diyanet tenfa como ventaja a su favor
el que el Islam (sunita y mayoritario) practicado
en Turquia, desde hace muchos siglos, tenfa sus
raices en las tradiciones sufies originarias de
Asia Central. Al llegar los turcos a Anatolia en
el siglo X1y a partir del contacto con cristianos y
judios en los Balcanes y Europa Oriental durante
el Imperio Otomano, se fue definiendo una forma
de Islam con componentes centro-asidticos, tur-
cos y balcdnicos. Esta nueva tradicion isldmica,
con el sustento de la tradicién sunita Hanefi-
Maturidi, (La tradicion de pensamiento legal
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Hanefi es la mds extensa del mundo isldmico.
Sus doctrinas legales son relativamente liberales,
especialmente en cuanto a la libertad personal y
los derechos de las mujeres) creé un ambiente en
el cual la practica del Islam se concibié como un
asunto de creencias personales, en paz con otras
religiones (Cagaptay, 2007: 21).

Guardianes del secularismo

Al morir Atatiirk, en 1938, habia logrado
unificar la Republica a través de las mismas
leyes; sin embargo, aun y cuando el Estado
contaba con una constitucion liberal, el poder se
habia ejercido con autoritarismo.

Para Atatiirk, la fortaleza de la Republica
se sustentaba en dos pilares: la determinacién
de la Nacién y el coraje de su Ejército (Mango,
1999: 402). Siendo esta Institucién pionera en
el proceso de occidentalizacion, Atatiirk con-
fiaba en que -en el futuro- el secularismo y los
valores republicanos serfan resguardados por
los militares. En efecto, estos se percibian a si
mismos como “garantes infalibles del laicismo
y protectores de los valores irreductibles de la
Republica”, un papel que se han tomado muy en
serio. Cabe recordar como en 1960 y 1980 los
militares llevaron a cabo golpes de estado ante lo
cual, en su momento, consideraron como ‘“abusos
constitucionales”. Todo esto ha hecho del Ejercito
un actor fundamental y arbitro incuestionable del
sistema politico, al punto de que algunos analis-
tas conciben a Turquia como una “democracia
tutelada” por los militares.

Parte de la legitimidad de la cual los mili-
tares sacan provecho para cumplir este papel, se
deriva del respeto y reconocimiento que histori-
camente han recibido del pueblo. Se debe recor-
dar que durante la Guerra de Independencia,
el Ejército -bajo el mando de Atatiirk- hizo
frente exitosamente a lo que parecia una ocupa-
cioén invencible. Una accién inmortalizada y es
recordada como “heroica” por la mayoria de los
turcos. Ademds, se debe tener en cuenta que el
Ejército recluta conscriptos de todas las clases,
grupos étnicos y regiones, lo cual le hace una
institucion la cual promueve la movilidad social



Laicismo e Islam: la lucha por el alma de Turquia

hacia arriba. Estos elementos explican, en parte,
el apoyo popular. Una encuesta elaborada en
2003 mostraba que el 88% de los consultados
consideraba al Ejército como la institucién mas
confiable (Mango, 2006: 134).

El renacimiento islamico
y su dimension politica

El Estado disefiado por Atatiirk e inspira-
do en el modelo francés, hizo del nacionalismo
y el laicismo los pilares de la ideologia domi-
nante. Sin embargo, el kemalismo nunca lleg6 a
ser plenamente hegeménico. La mayoria de los
que el establishment secular consideraba como
“grupos sociales indeseables” mantuvieron sus
demandas de libertad y democracia. A diferencia
de los militares, la burguesia y la burocracia, las
masas rurales y piadosas de Anatolia no fueron
-en muchos sentidos- afectadas por la reingenie-
ria social autoritaria que el kemalismo impulsé
desde Ankara y la cual tuvo un éxito limitado,
pues, como lo dice Samuel P. Huntington, intenté
la dificil y traumadtica tarea de destruir una cul-
tura que habfa existido por siglos para imponer
otra importada de otra civilizaciéon (Huntington,
1997:74).

Al apelar a una sola Turquia, una sola cul-
tura y una sola civilizacion, el kemalismo delibe-
radamente anulaba la diversidad cultural, étnica
y religiosa del pais. Esto resultaba especialmente
espinoso en el caso de minorias étnicas como
los kurdos o los armenios, quienes han acusado
al kemalismo de una “politica de negacion”.
Efectivamente, Atatiirk nunca utilizé el nom-
bre “kurdo” y bajo su mandato, en diciembre
de 1926, el Ministro de Educacion decreté que
nombres étnicos como kurdo, laz o circasiano
no deberian ser usados porque “atentaban contra
la unidad del pais”. De hecho, el argumento ofi-
cial para reprimir las rebeliones kurdas de 1925
fue que “al distinguir entre kurdos y turcos, los
rebeldes habian tratado de crear problemas entre
hermanos quienes forman parte de una misma
nacién”. El kemalismo rechazé el multicultura-
lismo. Ninguna estructura comunal o étnica se
interpondria entre la republica y sus ciudadanos.
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A diferencia de las elites otomanas, se rechazo
también el cosmopolitanismo étnico, prohibien-
do a armenios, griegos, judios y kurdos el acceso
a los puestos de gobierno.

En el caso del Islam, igualmente, se puede
responsabilizar al kemalismo de una politica
de negacion, la cual menospreci6 la enorme
riqueza cultural y teoldgica del Islam turco.
No obstante, esto no impidi6 el surgimiento
de un poderoso movimiento cultural isldmico
que pretendia transformar a la sociedad desde
abajo en una direccién isldmica. Es el caso del
Nurcu Hareketi, NH, (Movimiento de la Luz)
Fundado en 1926 por Beditizzaman Said Nursi,
un autodidacta erudito originario del oriente
del pais, quien sostenia que la modernizacién
de Turquia requeria del Islam para reunir a
todos los musulmanes bajo la misma fe junto
a las ventajas del pensamiento y la tecnologia
occidentales. Hoy, este movimiento es conocido
como Fethullahcilar (Seguidores de Fethullah),
en referencia a su actual lider Fethullah Giilen, el
predicador musulmédn mds reconocido del pais y
uno de los mds importantes del mundo. (Giilen ha
sido recientemente incluido en la lista de los cien
intelectuales mds influyentes del mundo, segin
revista Foreign Policy). El Fethullahcilar es el
movimiento religioso méds grande de Turquia y
uno de los mds importantes del mundo, presente
a través de una amplia red de instituciones en
mads de treinta paises. Dedica gran parte de sus
energias a la educacién, fundando escuelas y
circulos de estudio para propagar una propues-
ta isldmica modernizadora (Fuller, 2003: 129).
El movimiento tiene un cardcter racionalista
y apela a la tolerancia con las otras religiones.
Culturalmente, el movimiento esta identifica-
do con el nacionalismo turco y ha apoyado al
Estado. Aunque nunca ha estado entre los planes
del movimiento constituir un partido politico, sus
miembros participan en partidos de orientaciones
ideoldgicas diversas, pero su influencia en los
partidos islamistas es limitada.

A pesar de que se trata de un movimiento
cultural, la existencia continua del Fethullahcilar
durante tantos afios es prueba de la existencia de
una vision religiosa fuertemente arraigada en un
sector importante de la poblacién: en la Turquia



168 Rev. Reflexiones 88 (1): 163-175, ISSN: 1021-1209 / 2009

profunda el Islam resisti6 los embates del secu-
larismo y, a partir de los afios sesenta, empezd
a manifestar un renacimiento politico, espe-
cialmente alrededor de la figura de Necmettin
Erbakan, verdadero pionero del islamismo en la
politica turca.

Fue en el seno de la ortodoxa Hermandad
Nagshbandi originaria de Bukhara y que sigue
una estricta adherencia a la ley isldmica, la
sobriedad y las précticas devotas, desde donde
se impulsé a Erbakan a ingresar a la politica.
Educado en Alemania y profesor de ingenieria
en la Universidad Técnica de Estambul, Erbakan
fue electo diputado independiente por la ciudad
de Konya en 1969, uno de los bastiones histori-
cos del conservadurismo turco y feudo tradicio-
nal de las cofradias religiosas sufies. Erbakan
fund6 el Mili Nizam Paryisis, MNP (Partido
del Orden Nacional), en 1970. Por primera vez,
los islamistas contaban con su propio partido;no
obstante, un afio después, cuando los militares
intervinieron el gobierno imponiendo la ley mar-
cial, el partido fue disuelto. Erbakan reconstituyo
a la organizacién con el nombre de Milli Seldmet
Partisi, MSP (Partido de la Salvacion Nacional),
con el cual dos afos después obtuvo 48 escaiios
en las elecciones (11% de los votos), lo cual le
convertia en un socio obligado de coalicién para
los grandes partidos. Un crecimiento verdade-
ramente significativo que empezd a ser visto
con mucha preocupacién por el establishment
secular. Una de las conquistas mds importan-
tes del MSP fue la aprobacién de una ley que
equipard a los colegios teoldgicos (imam-hatip)
con las escuelas secundarias seculares, lo cual
permitié a los estudiantes islamistas acceder a
la universidad.

El aumento sostenido del voto islamista
desde los afios setenta tenfa varias explica-
ciones. Segtin Deniz Gokalp, el apoyo de los
Estados Unidos (aliado de Turquia en el marco
de la OTAN) a politicas derechistas contra lo
considerado como la “amenaza comunista,” en
una amplia zona que se extendia desde Turquia
hasta Pakistdn y Afganistdn, comprometi6 seria-
mente el sistema turco de laicite. Esto, unido a
la expansién de las politicas neoliberales y a la
represion de los sectores de izquierda que prece-
di6 al Golpe Militar de 1980 y dej6 a este sector
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politico muy debilitado (los militares, temerosos
de la influencia izquierdista, habian decidido,
después del Golpe de Estado de 1980, autorizar
alguna instruccion religiosa como “antidoto” al
comunismo [Gokalp, 2008: 109]), crearon una
serie de puntos débiles dentro de la estructura
institucional los cuales fueron aprovechados por
los islamistas (Gokalp, 2008: 110).

Restablecida la democracia en 1983,
Erbakan volvi6 a la vida politica, esta vez
al mando del Refah Partisi, RP, (Partido del
Bienestar), el cual dio una verdadera sorpresa
al obtener un 18% de los votos en las elecciones
locales de 1994, conquistando incluso ciuda-
des como Estambul y Ankara. Mas el repunte
islamista no se detendria ahi. En las elecciones
generales de 1995, el RP se convirtié en la
primera fuerza politica del pais obteniendo el
21% de los votos, aunque no pudo ser parte del
gobierno de inmediato, sino hasta un afo des-
pués, cuando hizo coalicién con el derechista,
Dogru Yol Partisi, DYP, (Partido de la Justa Via).
La razén del éxito del RP se debia -en parte- al
declive de los partidos de derecha tradicionales,
como el Anavatan Partisi, ANAP, (Partido de la
Madre Patria), cuyo ultraliberalismo se tradujo a
finales de la década de los ochenta en una gene-
ralizada corrupcién y una inflacién exponencial
que mermaron severamente los ingresos de los
asalariados.

El establishment secular y nacionalista
empezé a ver en los islamistas una amenaza
real cuando Erbakan, una vez designado Primer
Ministro, retomé la misma agenda politica la cual
habia defendido en los afios setenta; esta apelaba
a la introduccion de la sharia o ley islamica, una
transformacién que, segin él, seria “pacifica o
violenta” y se llevaria a cabo “harmoniosamente
o de forma sangrienta”. Sevki Yilmaz, uno de los
diputados del RF afadia:

Nuestra mision no es hablar sino implementar el plan de
guerra como un soldado en combate... La pregunta que Ald
te planteard serd esta: en tiempos de un régimen blasfemo
chiciste lo posible por establecer un Estado Isldmico?
(Gokalp, 2008: 110)

Declaraciones como éstas, unidas a la
prohibicién del alcohol en algunas ciudades
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gobernadas por el RP o la propuesta de intro-
ducir sistemas de transporte publico separados
para hombre y mujeres, naturalmente, alarmaron
a los sectores seculares los cuales iniciaron una
campaila contra el RF a la que se unieron secto-
res de la prensa y algunos empresarios y ONG’s,
etc. Sin embargo, “la gota que derramé el vaso”
fue una manifestacién politica organizada por el
Alcalde islamista de la ciudad de Sincan a princi-
pios de 1997. Al mitin fue “invitado” el embaja-
dor de la Reptiblica Islamica de Irdn, quien lanz6
duras criticas al secularismo turco. La respuesta
de los militares no se hizo esperar, una columna
de tanques entrd a la ciudad al dia siguiente y
arrest6 al Alcalde.

Estos acontecimientos forzaron a los mili-
tares a tomar medidas drasticas. Fieles a su
condicion de defensores del secularismo, en
ultima instancia, protagonizaron lo que se ha
conocido como el “golpe de estado posmoderno”
del 28 de febrero de 1997. Ese dia, el Consejo
de Seguridad Nacional (De acuerdo al articulo
18 de la Constitucion de Turquia, el Consejo de
Seguridad Nacional es un como 6rgano consul-
tivo, integrado por el Jefe de Estado Mayor, los
cuatro principales comandantes de las Fuerzas
Armadas turcas y algunos miembros del Consejo
de Ministros. La constitucién turca exige al
gabinete dar “prioridad” a las consideraciones
del CSN. Esta instancia habfa determinado en
1992 que el Islam politico constituia una ame-
naza para la seguridad nacional) present6 al
gobierno un memorando en el que denunciaba
18 actos inconstitucionales de naturaleza isla-
mista cometidos bajo el mandado del RP. Esto
provocé la disolucién de la coalicién de gobierno
la cual mantenian el RF y el DYP y la poste-
rior ilegalizacién del RP por parte de la Corte
Constitucional al considerarlo un “foco de acti-
vidad reaccionaria (Phillips, 2004: 88).

La practica poco democrdtica de “ile-
galizar” partidos politicos estd muy arraigada
en la vida republicana turca. Se recurre a este
procedimiento frecuentemente cuando el esta-
blishment secular siente que el laicismo o la
“identidad turca” se ven amenazados. En efecto,
el primero quien recurrid a esta practica fue el
mismo Atatiirk, quien después de “tolerar” el
surgimiento del Partido Progresista Republicano,
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en 1924 como primera fuerza de oposicion,
decidi6 eliminarlo un afio después alegando que
este partido, al haber incluido en su programa de
gobierno el principio de “respetar las creencias
religiosas”, habfan promovido las reacciones
religiosas (Mango; 1999: 427). En 1960, el
Demokrat Parti, DP (Partido Demdcrata), que
habia ganado facilmente las elecciones entre
1959 y 1960 fue prohibido y su lider Adnan
Menderes sentenciado a muerte por “subversién
contra el orden constitucional”. Desde 1980, 24
partidos politicos han sido ilegalizados y, en casi
todos los casos, el Tribunal Europeo de Derechos
Humanos ha considerado que se ha violado la
Carta de Derechos Humanos.

El surgimiento del AKP

La disolucién del RF de ninguna manera
neutralizé los impetus politicos de los islamis-
tas. Erbakan y sus seguidores constituyeron en
diciembre de 1997 el Fazilet Partisi, FP (Partido
de la Virtud), el cual, a diferencia del RP, enfa-
tizaba las tradiciones isldmicas y culturales del
pais, pero con un perfil menos radical. El caracter
moderado del nuevo partido quedé demostrado
cuando se designd en su directiva a tres mujeres
no islamistas y quienes no usaban el hijab. El FP
obtuvo un 24% en las elecciones municipales de
1999 y casi el 16% en las elecciones generales de
ese mismo afio, mas, corriendo la misma suerte
que sus antecesores, fue prohibido por la Corte
Constitucional en el 2001.

Una de las figuras mds destacada del RF
habfa sido Recep Tayyip Erdogan, un musulman
devoto, casado con una mujer quien usa el hijab
e inicié su carrera politica como protegido de
Erbakan, quien lo impulsé como candidato del
RF a las elecciones para alcalde de Estambul
en 1994. Elegido Alcalde, dio inicio a su primer
concejo municipal recitando el Cordn. Condend
las politicas de contracepcidn, mandé renovar las
principales mezquitas de la ciudad y prohibi6 el
consumo de licor en lugares publicos.

Sin embargo, el fervor religioso del joven
alcalde le costaria caro. En 1998, durante un
mitin politico, Erdogan recit6 un poema -o al
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menos su “version”, inspirada en el poema del
poeta nacionalista Ziya Gokalp- el cual decia:

Las mezquitas son nuestros cuarteles, los minaretes son
nuestras bayonetas, las ctipulas nuestras cascos y los cre-
yentes nuestros soldados. El ejército sagrado protege mi
religion. Nuestra todopoderosa jornada es nuestro destino,
el final es el martirio.

El Alcalde fue arrestado por “incitar a
las pasiones religiosas” y debié descontar cuatro
meses en prision. La reclusién no radicalizé a
Erdogan, al contrario, emergié como un politico
mads moderado, rompid con su mentor Necmettin
Erbakan y junto a los sectores islamitas mds
progresista constituyd en agosto de 2001 el
Partido de la Justicia y el Desarrollo, AKP.
Distancidndose de las actitudes extremistas del
RF, condenando la corrupciéon y abrazando
posiciones moderadas y democrdticas, el AKP
empez6 a cosechar simpatias entre los votantes
conservadores decepcionados de las alternativas
politicas tradicionales.

La plataforma politica del AKP definia al
nuevo partido como “conservador demdcrata” y
ferviente partidario de la membresia a la Unién
Europea. Se trataba de una deliberada estrategia,
la cual, por un lado, buscaba asumir el discurso
de los derechos humanos y la democracia, que
constituyen la premisa de la Unién Europea, y
claramente presentaba un desafio al establish-
ment secular, y, por otro lado, el partido empez6
a sacar provecho de esa imagen liberal y pro-
europea para atraer a diversos sectores sociales
entre los cuales es significativo destacar a los
capitalistas piadosos de provincia, la pequefia
burguesia urbanizada, liberales de izquierda
y, por supuesto, a miembros del mundo de los
negocios.

La dindmica del capitalismo turco, a
partir de la apertura econémica bajo el mandato
del primer ministro conservador Turgur Ozal,
favorecio el surgimiento de una nueva y empren-
dedora burguesia musulmana en el corazén de
Anatolia. Esta nueva clase media estaba global-
mente integrada en el &mbito econémico, pero en
cuanto a lo social y lo cultural, era mucho mas
insular que las elites de Ankara o Estambul. Con
el tiempo, este sector conocido como los Tigres
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Anatolios cred sus propias redes financieras y
retaron la supremacia de los grandes conglo-
merados industriales de Estambul. El apoyo de
este sector fue fundamental en la transicién del
AKP desde su pasado islamista para convertirse
en una fuerza politica democratica, conserva-
dora y favorable a las politicas de mercado y a
Occidente. De esta manera, el AKP se convirtié
en el nuevo gran partido de centro-derecha, asu-
miendo el rol que en el pasado habian ejercido el
DYP y el ANAP.

En noviembre del 2002, el AKP llegé
al poder con un programa de modernizacion
y reforma econdémica. Lejos de reproducir la
retérica islamista de partidos antecesores como
el RP, la dnica decision concerniente a temas
religiosos fue sugerir que los imames pudieran
celebrar matrimonios. Escuddndose en lo llama-
do “la defensa de un derecho humano”, el AKP
demandé que las mujeres pudieran usar el hijab
en lugares publicos como escuelas, universidades
y oficinas gubernamentales. Los secularistas
reaccionaron afirmando que usar indumentarias
isldmicas constitufa un acto politico el cual cau-
saba division en la sociedad.

Sin embargo, lo verdaderamente sobresa-
liente de la gestién del AKP no fue la “amenaza
intrinseca que suponia para el orden secular de
la nacion”, como lo afirmaba el establishment
secular, sino el éxito de las medidas lega-
les, sociales y econdémicas implementadas. El
gobierno del AKP llevo a cabo una serie de
impresionantes reformas legales para compati-
bilizar el sistema judicial, las relaciones entre
civiles y militares y las practicas en materia de
derechos humanos con la normativa europea (lo
cual representd una extension de las libertades
y derechos de minorias como los kurdos). Se
hizo un gran esfuerzo para ampliar la dotacién
y cobertura de los servicios sociales, se mejord
las becas y estipendios estudiantiles, se invirtié
profusamente en la infraestructura de los dis-
tritos mds pobres y se logré reanimar sensible-
mente la economia del pais después de la crisis
del 2001. Una menor inflacién, un crecimiento
del 7.5% y tazas de interés mds bajas, favore-
cieron el consumo y la duplicacién del ingreso
per cépita.
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La dimension internacional

En materia de politica exterior, y mds alla
de su convencido europeismo, el ascenso al poder
del AKP se ha traducido en un reposicionamiento
de Turquia en la politica internacional de Medio
Oriente. El pais ha establecido estrechos lazos
con Siria e Irdn, ha mejorado sus relaciones con el
mundo drabe y ha propiciado el didlogo entre vie-
jos enemigos como sirios e israelies. Este nuevo
activismo turco en politica internacional contrasta
con la politica kemalista de restringir la incidencia
de Turquia en los asuntos de Medio Oriente.

La cooperaciéon con Irdn ha sido uno de
los cambios mds significativos. Erdogan visitd
Teherdn en julio de 2004 y firmé un acuerdo
de cooperaciéon en materia de seguridad con
la Reptiblica Isldmica. A partir de esa fecha,
ambos paises sostienen conversaciones frecuen-
tes en el marco de la Alta Comision de Seguridad
Irdn — Turquia. Dicha comisién reconoce ahora
que tanto el Partido de los Trabajadores del
Kurdistan, PKK, como el Partiya Jiyana Azad
a Kurdistané (Partido de la Vida Libre en el
Kurdistan, PJAK), organizacién politico-militar
nacionalista kurda que opera en el norte de Irak
y que ha venido llevando a cabo ataques en la
provincia de Kurdistan de Irdn, representan ame-
nazas a la seguridad de ambos paises (Iran and
Turkey to seek cooperation against PKK. Turkey
Daily News, 14-4-2008).

La diplomacia turca ha lanzado también
una ofensiva en las dreas de Asia Central pobla-
das por pueblos de origen turcomano, como
Turkmenistdn o Afganistdn, asi como en el
Cducaso, donde Turquia tiene intereses estraté-
gicos fundamentales como el oleoducto Baku-
Thilisi-Ceyhan, BTC, que entrard en uso ple-
namente en el 2009, pues podrd transportar un
millén de barriles de petréleo al dia.

Otro de los aspectos significativos de
la nueva proyeccién internacional de Turquia
ha sido el lanzamiento, desde 2004, de la ini-
ciativa “Alianza de Civilizaciones”, el primer
ministro Erdogan promueve junto al presidente
del Gobierno Espafiol, José Luis Rodriguez
Zapatero, y defiende una alianza entre Occidente
y el mundo drabe y musulman.
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La apertura hacia Medio Oriente, propi-
ciada por el AKP, ha incluido también cambios
respecto a Israel, pais con el cual Turquia ha
tenido relaciones de cooperaciéon desde hace
el propio establecimiento del Estado Judio. Al
principio, algunos gestos del nuevo gobierno del
AKP, como las criticas de Erdogan a la politica
israeli en los Territorios Ocupados o la visita
que hizo el lider de Hamas, Khaled Meshaal,
a Ankara, irritaron tanto a los EE.UU como a
Israel, que interpretaron estos hechos como una
posible “islamizacién” de la politica exterior
turca. Sin embargo, ahora parece claro que se
trata de una estrategia de Erdogan para hacer del
pais un actor con un papel mas protagénico en la
politica de Medio Oriente (Larrabee; 2007: 110).
En efecto, este papel ha venido siendo interpre-
tado con éxito por el gobierno del AKP: en los
ultimos meses el pais ha venido patrocinando
una serie de acercamientos diplomadticos -sin
precedentes- entre Siria e Israel.

Secularismo antes que democracia

El balance de seis afios de gobierno del
AKP estd marcado por la estabilidad politica y
econdmica y un fortalecimiento de la democracia
turca. Para el propio Erdogan, el éxito de la ges-
tién del AKP constituye la mejor prueba de que
Islam, modernidad, democracia y secularismo
pueden convivir:

El AKP no es un partido de gente religiosa. Somos el
partido del turco promedio. Estamos completamente en
contra del nacionalismo étnico, el nacionalismo regional
o el chauvinismo religioso. Turquia, con su democracia, es
una fuente de inspiracion para el resto del mundo isldmico.
(“We are not rooted in Religion”. Newsweek, 3-5-08.)

Sin embargo, a pesar de que el gobierno
del AKP no ha pretendido “poner el reloj marcha
atrds”, el bando laicista insiste en que el partido
tiene una “agenda oculta” para islamizar al pais
segin el modelo irani. El primer desafio lanza-
do por este sector contra el AKP se produjo en
el marco de la eleccién presidencial en 2007.
El Ejército y el Cumhuriyet Halk Partisi, CHP
(Partido Republicano del Pueblo), se opusieron
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a la designaciéon de Abdullah Giil (uno de los
dirigentes del AKP y arquitecto de la propuesta
de ingreso de Turquia a la Unién Europea) como
nuevo presidente del pais -un cargo el cual cons-
tituia uno de los iiltimos reductos del laicismo- e
influyeron en la Corte Constitucional para que
anulara su elecciéon en mayo de 2007, alegando
que el parlamento carecia del quérum necesario
para llevar a cabo la eleccién. Miles de oposi-
tores al AKP tomaron las calles, muchas veces
organizados por generales retirados (Taspinar,
2007: 115).

Erdogan, reaccion6é convocando a nuevas
elecciones legislativas en julio de 2007. Durante
la campaia, apelé a los instintos democraticos
del pueblo, pidiendo a la gente que considerara
sus logros politicos y econdmicos y no los esce-
narios siniestros sobre la “supuesta islamizacién
del pais,” tal y como lo afirmaban sus oponentes
del CHP. El resultado de la eleccién fue elo-
cuente y el apoyo popular al AKP fue mds que
ratificado, obteniendo un 47% de los votos frente
a un 34% de los nacionalistas.

A pesar de legitimidad democratica ema-
nada de las contundentes victorias del AKP en
las elecciones de 2002 y 2007 (en esta ultima
eleccion el AKP recibi6é 16.5 millones de votos y
obtuvo diputados en 81 provincias excepto una),
la intransigencia de los kemalistas, los cuales
conforman un bloque en el que, ademds del
Ejército, se integran los servicios secretos, la poli-
cia, las universidades publicas y buena parte de la
burocracia y los jueces, no se ha visto mermada.
Asf, ese viejo establishment se resiste a reconocer
que el marco doctrinal sobre el cual se fundamen-
t6 el autoritario proyecto kemalista ya no es tan
compatible con una Turquia moderna y plural.
Gema Martin Muiloz, profesora de Sociologia
del Mundo Arabe e Islimico en la Universidad
Auténoma de Madrid, dice al respecto:

En realidad lo que estd en juego en Turquia es un ajuste de
cuentas de aiiejas élites que con una concepcion patrimo-
nial del Estado y de su interpretacion laica se han visto des-
plazadas del poder por las urnas...y no se resigna a ello.
Tratan de manipular el miedo al islamismo” (...) y arrojarse
la defensa del laicismo (version fundamentalista y exclu-
yente considerada “una forma de vida” susceptible de ser
impuesta a todos los ciudadanos que, lejos de basarse en
la neutralidad confesional del estado, coarta sus libertades
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individuales) para derrocar al Gobierno con estratagemas
Jjuridicas (Martin, 2008).

Después de su derrota en las elecciones
de 2007, estos sectores pasaron de nuevo a la
ofensiva, esta vez a través de lo que algunos
observadores calificaron como un “golpe de
estado judicial”. El fiscal general de la nacién
Abdurrahman Yalcinkaya, presenté en marzo de
2007 una denuncia contra el AKP, en la cual se le
culpaba de ser “una amenaza antisecular al régi-
men”’, mientras que se acusaba a sus dirigentes de
“transgredir los principios laicos de la Nacion”.
En el prolijo alegato del fiscal, se afirmaba, por
ejemplo, que la participacién de Erdogan en la
“Alianza de Civilizaciones” era prueba de las
“intenciones toxicas del AKP,” e incluso, se
acusaba a los Estados Unidos de promover el
“islamismo moderado”, a través de su apoyo al
gobierno de Erdogan.

La acusacién planteaba la ilegalizacién
del AKP y la expulsién de 71 de sus principales
dirigentes del dmbito politico por cinco afos.
Los argumentos de los secularistas: la reforma de
la constitucién para eliminar la prohibicién para
que las mujeres usen el hijab en lugares ptiblicos
como las universidades (desde que entrd en vigor
la constitucion de 1983, se habia prohibido el uso
del hijab en las universidades ptblicas) y la inten-
cién de derogar el articulo 301 del Cédigo Penal
el cual criminaliza insultar la “calidad de turco”,
una “afrenta” al “sacrosanto” laicismo por la que
han sido procesados disidentes, defensores de los
derechos humanos e intelectuales como el Premio
Nobel Orhan Pamuk o el escritor armenio Hrant
Dink. (Dink fue condenado en el afio 2005 por
violar el articulo 301 del Cédigo Penal, especifi-
camente por “insultar la identidad turca” en un
ensayo sobre la didspora armenia. Fue asesinado
en enero de 2007 sin que el hecho se haya escla-
recido). La reforma legal la cual posibilito el uso
del hijab —considerado como un simbolo del
Islam politico- fue estimado como una “amenaza
para la nacién misma,” a pesar de que segin una
encuesta del Centro Metropol de Investigaciones
Sociales y Estratégicas de Ankara, el 80% de
los turcos no cree exista incompatibilidad entre
el hijab y el laicismo. Deniz Baykal, lider del
CHP, afirmé que lo que estaba en juego no era
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el permitir el uso del hijab, sino la pretension de
imponer una forma de Islam similar al wahabis-
mo, una de las formas mas fundamentalistas del
Islam contemporaneo. El 7 de junio de 2007, la
Corte Constitucional anul6 la enmienda la cual
elimind la prohibicién para el uso del hijab.

Durante los meses antecedentes a la deci-
sion de la Corte Constitucional, el pais se vio
sumido en una profunda crisis institucional. La
mayoria de observadores daban por un hecho que
se ilegalizaria al AKP y sus lideres serian inha-
bilitados. Esto habria producido una situacién de
incertidumbre legal y politica sin precedentes. A
pesar de que ilegalizar partidos es una vieja tra-
dicién en Turquia, habria sido la primera vez que
un partido en el gobierno es derribado por una
decisién de la Corte Constitucional. El proceso
de vinculaciéon a la UE seguramente se habria
visto afectado y muchas de las reformas realiza-
das quedarian en entredicho.

A finales de julio de 2008, la Corte
Constitucional rechazé la acusacion del fiscal,
pero impuso severas sanciones econdmicas al
AKP. Seis de los once jueces votaron a favor del
alegato del fiscal, mas se necesitaban siete votos
para ilegalizar al partido. El exitoso experimento
democratico turco, inédito en toda la region, se vio
gravemente amenazado por el extremismo de quie-
nes anteponen un laicismo jacobino a los més ele-
mentales principios democraticos. Tanto la Unién
Europa como los Estados Unidos manifestaron
su preocupacién ante el eventual cierre del AKP.
Terminaba la dltima batalla entre los islamistas
moderados y el establishment secular; sin embar-
20, lo mds probable es que no seria la dltima.

Conclusiones

La complicada relacion entre los sectores
seculares y los islamistas en las dltimas décadas
deja al descubierto el problema estructural de la
democracia turca y sus instituciones: la conduc-
cién controlada que ejercen sobre ésta los secto-
res seculares mas radicales y especialmente el
Ejército. En el dmbito de las libertadas politicas
y los partidos, esto es particularmente inquietan-
te. Aquellos partidos que apelan a ampliar las
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practicas democrdticas no pueden echar raices
en la sociedad, pues de una u otra manera, la ile-
galizacién es siempre una “Espada de Damocles”
que pende sobre cualquier organizacién politica
la cual sea vista por el viejo establishment como
una amenaza al statu quo secular.

Aunque en el pasado, posiciones islamistas
radicales como las del RF si parecian representar
una amenaza a las instituciones y la democracia
turca, este no es el caso del AKP. La legitimidad
democritica disfrutada le convierte seguramente
en la tnica fuerza politica capaz de llevar a buen
puerto las reformas econdémicas y politicas que
necesita el pafs. Fuera del AKP, no parece haber
una alternativa que pueda conjugar moderniza-
cioén, con democracia y estabilidad. Por un lado,
el Partido Republicano del Pueblo CHP (bastion
tradicional del kemalismo) apoya incondicional-
mente la intervencion del ejército en la politica
y. por otro, el ultranacionalista y aislacionista
Partido Movimiento Nacional es contrario al
ingreso del pais a la Unién Europea.

Que los islamistas moderados hayan
gobernado con estabilidad y respeto a las liber-
tades y a las instituciones es una prueba de la
compatibilidad entre Islam y democracia. En
Turquia, la principal amenaza a la democracia no
es el Islam, sino un nacionalismo laicista que en
sus expresiones mas extremistas e intolerantes ha
impedido reconocer plenamente la enorme diver-
sidad cultural, religiosa y étnica del pafs.

Aferrarse al laicismo jacobino de los
primeros afios del kemalismo en un pais en el
que el 99% de la poblacién es musulmana, no
solo es anacrénico, sino altamente paraddjico.
Las maniobras de los sectores anti-islamistas
se llevan a cabo en nombre de un “laicismo” lo
cual en realidad resulta ser algo muy distinto a
lo que por laicismo se entiende en otros paises
como Inglaterra, los Estados Unidos o la misma
Francia, cuyo modelo inspir6 a los kemalistas.
La evolucion del laicismo francés culminé con
la completa separacion de la iglesia y el Estado.
En Francia, el secularismo ha hecho énfasis en
la democratizacién, mientras que en Turquia el
laicismo es considerado como un prerrequisito de
la occidentalizacién. Segiin Omer Taspinar, esto
es un aspecto muy importante, pues en Turquia el
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secularismo se ha impuesto a la democratizacion,
en parte porque los laicistas consideran que “una
democracia liberal no-regulada es una camino
abierto a la islamizacién” (Taspinar, 2007).

El laicismo kemalista, elevado a la cate-
goria de “principio supremo de la vida social y
cultural” por la Corte Constitucional en 1989,
no supone separacion de las Iglesias y el esta-
do, sino el control de la religién por el Estado,
quien a través de la Presidencia para los Asuntos
Religiosos supervisa al Islam sunita, fiscaliza
alrededor de 70.000 mezquitas, paga a 80.000
imames, determina el contenido de los cursos de
religién en las escuelas y hasta lo dicho en los
sermones de las mezquitas los viernes. Es un lai-
cismo bastante “sui generis,” el cual en realidad
se asemeja mucho a una religién, no hay oficina
publica o comercio en el que no haya un retrato
de Atatiirk. Cada pueblo designa con su nombre
una plaza o calle. Su rostro aparece en todos los
billetes. Su mausoleo en Ankara, el Anit Kabir,
es un lugar “sagrado,” sitio de peregrinaje obli-
gatorio de los sectores seculares.

El antagonismo entre secularismo e Islam
seguramente se prolongard por algin tiempo
mientras las rigideces legales perpetiien los
principios seculares del kemalismo; no obstante,
la nacion turca es heredera de un legado cultural
muy rico y diverso que no puede seguir siendo
anulado en funcién de doctrinas autoritarias y
anacrénicas. La condicién de puente histérico
entre Oriente y Occidente ejercida le convierte
en un eslabén fundamental del didlogo entre
civilizaciones.

Hoy, Turquia es probablemente el pais
musulman mas democratico, lo cual demuestra
-en una de las zonas mds convulsionadas del
mundo- que el Islam puede asumir los principios
de la democracia sin grandes problemas. Sin
embargo, las reformas llevadas a cabo en los tlti-
mos afios y que apuntan a ampliar las libertades
y el pluralismo deben profundizarse.
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