Puertas al campo en Turquia

El pasado enero el Tribunal Constitucional turco ilegalizaba el Partido el Bienestar (Refah Partisi) por
“actividades contra la republica laica”. Al tiempo, inhablilitaba a su presidente y ex-primer ministro Necmetin Erbakan y
otros cinco dirigentes para la actividad politica durante cinco afios.

Alfonso Bolado

En cualquier pais democratico, la ilegalizacion del partido mas votado (seis millones de votos en 1995), con
mayor numero de militantes (mas de cuatro millones, el 25% mujeres) y con mas nutrida representacion parlamentaria e
incluso institucional (400 ayuntamientos, incluidos los de Estambul y Ankara) hubiera supuesto una convulsion politica
de excepcional magnitud. No ha sucedido eso en Turquia, en buena parte debido a la moderacion de Erbakan, que
afirmé respetar la senteneia (“este incidente no tiene siquiera una importancia mintscula en nuestra gran causa”), en
parte por la existencia de alternativas para el partido (en prevision de la sentencia, el alcalde de Estambul habia sido
puesto al frente de un nuevo partido, el Partido de la Virtud, Fazilet Partisi), aunque también a causa de la satisfaccion
complice de buena parte de la opinion laica y del indisimulado apoyo que la ilegalizacidn ha tenido por parte del arbitro
real del poder en Turquia, el ejército.

EL EJERCITO Y EL REFAH.

El Partido del Bienestar, fundado en 1983 por Erbakan y heredero del Partido del Salvacion Nacional,
ilegalizado en 1980 tras el golpe de estado militar, obtuvo en 1995 la mayoria minoritaria (158 escafios en una camara
de 550) (1); tras arduas negociaciones, en junio de 1996 se convirtié en primer ministro de un gobierno de coalicion con
el derechista Partido de la Recta Via, de la ex primera ministra Tansu Ciller. Poco menos de un afio mas tarde, el
todopoderoso Consejo de Seguridad Nacional lanzaba una advertencia, que posteriormente se convertiria en ultimatum,
contra las declaradas tendencias confesionales del gobierno. La presion militar forzaria a dimitir a Erbakan justo un afio
después de su proclamacion como jefe del gobierno.

Durante el afio de duracion del primer gobierno islamista de la historia moderna de Turquia no se produjeron
cambios substanciales en las tendencias de fondo de la politica turca; todo lo mas se intensificaron determinados
aspectos ya presentes: la islamizacion de la sociedad, que habia comenzado hacia 1950, y que incluso habia sido
favorecida por los militares durante la dictadura de 1980-1981 para oponer un valladar al radicalismo de izquierdas; la
mejora de las relaciones con los paises isldmicos, que de todas formas era una realidad desde los afos setenta, sélo
ofrecid algunos gestos, como las nuevas relaciones con Iran sin, con todo, relajar sus relaciones conla OTAN y con su
agente en la zona, el estado de Israel. La larga mano del ejércit6 se adivina tras la impotencia del gobierno para
abordar de forma creativa el problema kurdo y la cuestion de Chipre.

Si el gobierno islamista no hizo sino continuar las lineas maestras de la politica anterior, ;qué llevé al ejército a
lanzar su ultimatum? Sin duda, el temor a que una intensificacion de la islamizacién social llevara a la construccion de
una nueva hegemonia politica que pusiera en cuestion las grandes opciones estratégicas de la republica turca desde
los afios treinta (prooccidentalismo, antiestatalismo econdmico, laicismo) que histéricamente tenian al ejército como
garante. “Modernidad”, frente a democracia: el ejército turco, frente a la ideologia occidental sobre el tema, ha logrado
la cuadratura del circulo. La opinion occidental, sin embargo,, se mostrd muy tibia frente al diktat militar, lo que
demuestra como minimo su perplejidad ante la situacion; como méaximo, manifiesta alivio.

EL SINDROME ARGELINO.

La ilegalizacion, seis meses después de la dimision de Erbakan, del Refah tenia cierto aire de algo anunciado;
pero ante ella si se han disparado algunas alarmas en occidente: el recuerdo de lo que sucedi6 en Argelia tras la
ilegalizacion del FIS. (2)

¢Es cierta 0 es una declaracion de deseos la opinién unanime de que “Turquia no es Argelia”? En realidad, y al
margen de las coincidencias (existencia de un partido islamista mayoritario prohibido por presiones militares), las
divergencias enfre ambas situaciones son extraordinariamente relevantes. Por una parte, la sociedad civil y las
tendencias laicistas son muy potentes en Turquia, por otra el Refah no es sino una parte, aunque importante, de la
constelacion islamista turca, y en cualquier caso deja totalmente al margen a los sectores mas radicales de la misma.
En tercer lugar, como ya se comentd con anterioridad, el Refah, por el expediente del cambio de nombre y la sustitucion
de sus dirigentes puede seguir existiendo.

La idea de que la prohibicion del Refah puede conducir al caos social, ya desmentida por la practica, se centra
exclusivamente en la singular experiencia argelina; que se desarrolla en otras condiciones sociales e historicas; suele



olvidarse que también, en su momento, Nasser ilegalizé a la potente organizacion de los Hermanos Musulmanes
egipcios; incluyendo una accién represiva de extremada violencia, sin que hubiera una respuesta social enérgica.

Si hay, enpero, algo en comun en los tres casos: en todos ellos, una organizacion potente, de signo islamista,
es eliminada por la fuerza de un gobierno militar. Asimismo los Unicos regimenes islamistas existentes han logrado serlo
por la fuerza o la violencia (popular, en el caso irani). ;Significa esto que el destino politico del islamismo es realizarse
al margen de las formas universalmente consideradas aceptables?. La mera reflexion suscita, desde luego, inquietud.

La realidad del islamismo turco es bifronte: el Refah, en las elecciones de 1995 obtuvo el 21,3% de los votos,
(3) un resultado que pone en cuestion -sobre todo si se tiene en cuenta que el islamismo tiene una presencia social
superior a la estadistica- los resultados de 70 afios de politica laica, en algunos momentos (hasta 1950) llevada de
forma muy agresiva (4). Pero, por otra parte, no se puede decir que el islamismo esté arrasando: la sociedad laica
aparece fuerte y bastante cohesionada; el ejército, la administracion del estado y las elites financieras e industriales
permanecen ajenas al avance islamista (5).

¢FRACASO DEL PROYECTO O EXPERIENCIA PREMATURA?

Islamismo y laicismo constituyen los dos polos -excluyentes- de la identidad turca actual. Un equilibrio inestable
en el que, sin embargo existen aspectos reveladores: el Rehaf obtuvo en 1987 un 7% de los votos, que en 1991 se
habian convertido en un 16,9% y en 1995 en un 21,3%: un ascenso lento pero constante. Mas impresionantes son otras
cifras: las 150 asociaciones religiosas de 1950 se habian convertido en mas de diez mil en 1968; los estudiantes para
predicadores e imames habian pasado de diez mil en 1963 a 135.000 en 1978 (6).

El avance del islamismo tiene, sin embargo aspectos cualitativos mas relevantes: el importante papel de las
organizaciones islamistas en las actividades sociales, sobre todo cuando el estado ha abandonado dicho ambito en
aplicacion de las politicas monetaristas de contencion del gasto publico; también merece considerarse la positiva
imagen de los politicos islamistas entre una clase politica muy corrompida. Dos ejemplos servirian para ilustrar este
cambio cuantitativo: el caso de las mujeres universitarias y el de la asociacion de los nurculer o nursies.

Al igual que en otros paises musulmanes -paises de tradiciones laicas menos arraigadas- el velo (hiyab,
tirban) ha hecho su aparicion entre las universitarias turcas. La sociéloga Nillifer Géle (8) destaca como esta
manifestacion vestimentaria no tiene nada que ver con el neotradicionalismo; las mujeres que adoptan el velo se
proponen como ilustradas, cultas y de algin modo feministas (Géle cita a la estadounidense Betty Friedman como una
de las autoras leidas por las islamistas). El nimero d estas mujeres es escaso, un 5% segun las sociéloga, pero
relevante por su activismo y fuerte presencia, y porque “ponen en cuestion la concepcién laica de la ensefianza superior
en Turquia”. Y también, podria afiadirse, porque rechazan la idea de que la modernidad en el mundo musulman pasa
inexorablemente por el arrumbamiento de la religion al terreno de las opciones éticas individuales, tal como ha
sostenido el pensamiento occidental al menos desde el positivismo.

El movimiento de los nurculero nursies-no se trata de una cofradia, aunque se parezca a ellas en algunos
aspectos- constituye otro ejemplo revelador: fundado por Saidi Nursi (18731960), personaje de grandes dotes
proselitistas, muy piadoso y comprometido con la politica turca de su agitada época (ascenso de los Jovenes Turcos,
guerras mundiales, desaparicion del califato e implantacion de la republica laica...) sufri6 frecuentes persecuciones y, al
final, conoci6 la gloria del reconocimiento de su movimiento a partir de la “apertura” para el islam que comenz6 en 1950
con el triunfo del conservador Suleiman Demirel. Nursi gozé de fama de ser un hombre culto, de tendencias misticas, y
contd con fuertes apoyos entre los sectores tradicionalistas.

Sin embargo, a partir de su muerte el movimiento inicié un proceso de transformacién ideoldgica que, sin duda,
reflejaba el peso cada vez mayor de los afiliados de origen urbano y de formacién cientifica y técnica; el movimiento
abandond los aspectos mas oscurantistas de su discurso y comenzd a mostrarse sensible a la ciencia y la técnica
modernas; incluso llega a considerar éstas como un mandato divino: “La glorificacién de la palabra divina pasa hoy,
para los musulmanes, por el progreso cientifico y tecnologico”. (9)

En politica, los nursies se afirman laicos -lo que en Turquia quiere decir contrarios al control de la religién por
el estado- favorables a los valores republicanos, contrarios tanto al capitalismo como al comunismo (lo que en dltima
instancia refleja su oposicidn a las politicas neoliberales), partidarios de estrechar lazos con los paises islamicos y
antieuropeistas.

Algunos son también antiatlantistas, aunque esa no es una opinién unanime.

Lejos del estereotipo oscurantista del viejo fundamentalismo, los nursies aparecen como gente que ha sabido
conjugar religion y modernidad. Por ello, y aun a riesgo de incurrir en contradicciones en su discurso, han podido calar



en amplios sectores sociales. Su numero, que en los afios 60 se calculaba en medio millén, no ha cesado de aumentar
desde entonces. Su ideologia les situa en las proximidades de Erbakan, de cuyo partido forman parte muchos de ellos.

PUERTAS AL CAMPO.

El proyecto islamista, pues, cuenta con bases sociales en crecimiento; bases en parte tradicionales -
propietarios agrarios de Anatolia, emigrantes campesinos arrastrados a la ciudad por la crisis econdmica y las politicas
de ajustepero también modernas.

Con todo, la escasa resistencia de estos sectores a su marginacidn politica, por mas que se deba en parte a la
existencia de alternativas, sugiere que el islamismo turco aun esté lejos de gozar de un razonable consenso social. Su
represion, en todo caso, no servir para contener su avance; quiza, al contrario, puede acelerarlo.

En una sociedad tan compleja como la turca, con una clase politica incapaz de dar soluciones a los multiples
problemas pero al tiempo capaz de bloquear otras alternativas, prohibir el islamismo es como poner puertas al campo. Y
en este aspecto la experiencia argelina si que puede ser pertinente: prohibir agrava los problemas, o en el mejor de los
casos los aplaza. Pero nunca los resuelve.
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NOTAS:

L El Partido de Salvacion Nacional era a su vez heredero del Partido de la Armonia Nacional,
fundado por Erbakan en 1970.

2. Por ejemplo, “El fantasma argelino” de Manuel Martorell, en El Mundo, 18.11.1998.

3. Sin embargo, la constelacion islamista es mas amplia que los votantes del Refah: por una
parte, el Partido de la Recta Via recoge votos de los sectores mas prooccidentales y por otra los sectores
mads radicales como los miembros de la cofradia Suleymanci consideran al Refah de forma muy negativa.

4. Desde 1924 (supresion del califato) hasta 1934 se sucedio la legislacion antiislamica:
prohibicion de la oracion en drabe, del alfabeto arabe, del cardcter confesional del estado. El articulo
“Islamismo y otras delicias turcas” (Pagina abierta, marzo 1996, N° 59) recoge las legitimaciones laicas de
la republica y esboza una cronolgia de la legislacion antiislamica.

5. Se pueden producir variaciones en la opinion tras el rechazo de la Union Europea a incluir
a Turquia entre los candidatos al ingreso. La torpe decision europea ha sido percibida en el pais como un
rechazo por su cardcter islamico. En su momento, el Refah hizo camparia antieuropea.

6. P. Dumont en Radicalismes islamiques, Paris, 1985.

7. “Después de cuatro anios en las administraciones...apenas hay noticias de casos de
corrupcion entre sus filas.” El Pais, 17.1.1998

8. Autora de Musulmanas y modernas (Talasa, 1996) y de los articulos “Ingenieurs islamistes
et étudiants voilées en Turquie - (Intellectuels et militants de l’islam contemporain, Paris, 1990) y “Urbaine,
instruite et...voilée” (L islamisme, Paris, 1994); los titulo sugieren el contenido. Ver también la entrevista de
Joan Lacomba en VEUS, N.° 4.

9. De un folleto del Risale-i Nur Institute de América, en Paul Dumont, op. cit. Los folletos
nursies publicados en Turquia tienen, por supuesto, el mismo tono.



