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RESUMEN

El denominado movimiento Gulen ha adquirido una considerable envergadura en los ultimos veinte
anos. Definido como un movimiento transnacional al servicio de la sociedad civil, se basa en las ideas
del tedlogo musulman Fethullah Gulen, de nacionalidad turca. Su obra social, con nucleo en Turquia,
se extiende por Asia Central, Extremo Oriente, América del Norte y del Sur, Balcanes e incluso algunos
paises de Africa. Por un lado, forma parte del fenémeno de las neocofradias de inspiracion sufi, pero por
el otro, a causa del ideario nacionalista y neoliberal que defiende, entronca con las grandes corrientes
del “islam nacional” que se opone al “islamismo internacionalista” radical.

Palabras clave: Gulen, islamismo neoliberal, Turquia, neocofradia

Muhammed Fethullah Giilen y su movimiento homénimo son, hoy en dia, la gran
bestia parda de la derecha turca, autodefinida como “laica” y a veces también como
“kemalista” o “atatiirkista”. El objetivo presenta un excelente perfil para la demoniza-

El presente articulo se enmarca en el proyecto de investigacion “Estabilidad, gobernabilidad y
cambio politico en Turquia, Oriente Medio y Norte de Africa: impacto en la politica espariola hacia la
region” (Ref. CSO2008-06232-C03-02), Universitat Autonoma de Barcelona.
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cién: Giilen, un activo predicador y educador islamista, vive en un autoimpuesto exilio
en Pennsylvania, pero su movimiento estd extendido por amplias zonas del mundo;
por supuesto, en su Turquia natal, donde apoya al actual Gobierno del Partido de la
Justicia y el Desarrollo (AKP), pero también por Asia Central, Extremo Oriente, Africa
e incluso América Latina. A pesar de tener miles de seguidores, sus detractores dejan de
lado el perfil de apoyo social y enfatizan su control sobre importantes recursos educati-
vos, bancarios o medidticos. Con ello, el movimiento Giilen adquiere a sus ojos claros
tintes conspirativos y hegemonistas: vendria a ser algo parecido a una secta con oscuros
designios de convertir Turquia en una Republica isldmica, o de islamizar a otros paises
siguiendo modelos similares.

En este articulo se va a trazar un perfil de lo que es hoy en dia el denominado
movimiento Giilen. Eso incluye un andlisis de sus origenes y del perfil de su apoyo
sociopolitico, a fin de demostrar que, de hecho, se trata de una institucién producto
de un proceso evolutivo coherente con el del conjunto de la Turquia kemalista. Por
otra parte, el movimiento Giilen entronca con las modernas tendencias ideoldgicas del
neoliberalismo musulmdn.

LA HERENCIA SUFi REIVINDICADA POR EL
MOVIMIENTO GULEN

El movimiento Giilen, también denominado coloquialmente “los fethullahcr”, es
definido por sus seguidores como un movimiento transnacional al servicio de la sociedad
civil. El término servicio se expresa en turco con la palabra Aizmet, que es un concepto
bésico en la filosoffa del movimiento y, por extensién, hace referencia al “servicio para el
bien comuin”. Como muestra de la importancia que ocupa en la base del movimiento, se
suele describir al militante como una persona “que se unié al servicio” (Hizmete katildi)
(Hillzon, 2008). Por otra parte, se insiste en que, a pesar de la inspiracién confesional
del movimiento, no estd limitado por la fe. A partir de ah{, centra una parte destacada
de su actividad en el didlogo interconfesional. En este caso, el concepto turco hosgirii se
utiliza para definir la tolerancia en un sentido especialmente amplio: aceptacion del otro
tal como es (Vainovski-Mihai, 2010). El movimiento siempre se ha mostrado muy activo,
promoviendo encuentros interconfesionales en diversos paises cristianos. Los ejemplos
son muy variados, y van de los Dialogslussen, iniciados en 2006 en Géteborg (Suecia),
a la fundacién de la Cdtedra Fethullah Giilen para el estudio del islam y las relaciones
catélico-musulmanas en la Australian Catholic University, pasando por la colaboracién
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con los numerosos centros de didlogo interconfesional (International Association for Reli-
gious Freedom, United Religious Initiative, World Conference on Religion and Peace) o
incluso la recepcién acordada por el papa Juan Pablo II a Fethullah Giilen, en 1989.

A partir de esta plataforma, el movimiento Giilen se declara heredero de la tradicién
suff, lo cual constituye su caballo de batalla ideoldgico (Saritoprak, 2003). El sufismo, o
misticismo isldmico, tuvo entre los pueblos tdrquicos un fuerte arraigo, especialmente a
partir de la destruccién del califato abasi por los mogoles en el siglo XIII. La primera expan-
sidn de las escuelas sufies habia tenido lugar durante el siglo anterior, y entre sus grandes
figuras hubo una buena representacién de persas, muchos procedentes del Jurasdn. Desde el
foco persay Asia Central, el sufismo termind por penetrar en Anatolia a través de los refu-
giados que hufan del azote mogol. En la segunda generacion de maestros y sendas sufies,
que se prolongd del siglo XIII al XV, los turcos tuvieron ya un importante protagonismo.
La gran referencia inmortal es Jalal al-Din Rami, originario del actual Afganistdn, que
llegé a componer mds de 36.000 versos en su obra Maznawi, que por su belleza y profun-
didad es conocida como “el Cordn en persa’. Jalal al-Din RumT (1207-1273), considerado
santo, recibid el apelativo de Maulina, (nuestro maestro), que en turco devino Mevlana.
De esta poderosa figura surgi6 la cofradia de los mevlevies, conocida popularmente como
los “derviches girévagos”, actualmente asociados a la imagen turistica de Turquia. Ademds
del gran Rumi, los feshullahci reivindican la herencia espiritual de otras grandes figuras del
sufismo turco, tales como Yunus Emre (1240-1321) o Ahmed Yesevi (1093-1166), natural
del actual Turkestdn y gran propagador del sufismo en el Asia Central tdrquica.

La gran expansién del sufismo en Anatolia articulé la supervivencia del islam fren-
te a la amenaza mongola. Y convirtié a la comunidad turca en un laboratorio para el
mundo isldmico, sobre todo teniendo en cuenta que el sufismo pervivié durante los
siglos del Imperio otomano, y las cofradias se multiplicaron. Aunque el sunismo fue
siempre la variante oficial de la religién musulmana, las cofradias sufies llegaron a tener
una popularidad enorme. Buena prueba de ello fue la trascendencia del bektagismo, cuyo
origen se encontraba en las ensefianzas del maestro Haci Bektas Veli (1209-1271), y que
segufan una parte de los jenizaros (infanterfa de elite y guardia personal de los sultanes en
el Imperio otomano). Esta préctica era 16gica teniendo en cuenta que los jenizaros eran
conversos al islam de procedencias muy diversas, que podian encontrarse mds cémodos
practicando las permisivas reglas del bektagismo que las del sunismo integrista.

En la actualidad, la reivindicacién de la herencia sufi concede a los fethullahci una
gran elasticidad doctrinaria, que permite plantear elementos de modernidad para el
islam, tales como una mayor igualdad para la mujer, la defensa del estudio y la ciencia,
o la condena del fanatismo integrista. La belleza de su lirica y sus tendencias aperturistas,
ecuménicas y misticas, pusieron de moda el sufismo entre los elementos mds refinados de
las clases medias occidentales que buscaban una alternativa a la filosofia zen, demasiado
popularizada. Todo ello confirié un amplio campo de maniobra al movimiento Giilen,
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sobre todo a partir de la llegada a Estados Unidos de su maestro, en 1998. Diez afios
mis tarde, en el verano de 2008, la revista Foreign Policy lo proclamé el pensador mds
valorado del mundo, tras ser elegido como tal en una votacién internacional llevada a

cabo en Internet (Foreign Policy; 2008 a y b).

EL PERFIL DE NEOCOFRADIA

De forma mucho mds directa, el propio Fethullah Giilen procede del movimiento
Nurcu, en el cual habia ingresado cuando ejercia como imam y tedlogo, tras ganar opo-
siciones, en 1958. Con todo, Giilen (n. 1941), él mismo hijo de un imam, y que desde
muy joven habfa mostrado gran predisposicién por las cuestiones teolégicas, opté por
una educacién religiosa informal tomando como inspiracién las ideas de Jalal al-Din
Rami y las de Said Nursi, el fundador del movimiento Nurcu a quien, sin embargo, no
llegé a conocer en persona antes de su muerte. Este dato sittia con precisién a Giilen en
la senda de una alternativa religiosa de raiz sufi, con un profundo significado politico.

En el contexto de la nueva Reptblica turca impulsada con mano férrea por Mustafa
Kemal, las cofradias suffes fueron prohibidas en 1925. Sin embargo, su desvinculacién
del islam sunf ortodoxo, su carencia de estructuras jerdrquicas centralizadas, su cardcter
mistico y, por lo tanto, reservado, posibilitaron su supervivencia clandestina. También
ayudé mucho la intensa conexién tradicional de las cofradias con la religiosidad popular
turca. Pero ademds, la presién del Estado laico contra estas instituciones favorecié la
aparicién de las denominadas cemaat o comunidades religiosas, que conservaban muchos
rasgos de las cofradias piadosas pero posefan un cardcter mds puramente asociativo. La
mds importante de la época y que dio su apoyo al Partido de la Justicia fue la de los nur-
cus, llamada asf por la obra de su fundador, Said Nursi. Risale-i Nur (Libro de la Luz),
un conjunto de comentarios cordnicos de mds de 6.000 pdginas, fue escrito por Nursi
en 1926 y prohibido en Turquia hasta 1951; pero en todos esos afios logré generar un
movimiento que conté con miles de seguidores, sobre todo en el campo (Markhan y
Ozdemir, 2005). Said Nursi (1878), venerado casi como un santo, murié en 1960 tras
sufrir prolongadas estancias en las cdrceles del régimen kemalista. Habia sido uno de los
inspiradores de la contrarrevolucién de 1909 contra el Comité de Unién y Progreso, pero
desde entonces se habfa alejado de la actividad politica, abogando por el mantenimiento
de las tradiciones musulmanas mediante un retorno al Cordn y a la interiorizacién reli-
giosa; sin embargo, propugnaba también la bisqueda de la conciliacién entre religion,
ciencia y tecnologfa.
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La mayor parte de las cofradias y cemaat de raiz sufi cobraron mucha influencia
entre las masas de campesinos anatolios que emigraron a las ciudades en esos afios y que
buscaban referencias culturales que preservaran los valores de la sociedad del campo,
destruidos o en peligro ante la tendencia a la desestructuracién que suponia la vida en
los arrabales de la gran ciudad (Zarcone, 2005: 148-149; 167-168; 171-172). En cual-
quier caso y no siendo la tnica institucién neosufi en Turqufa, el movimiento Nurcu
tuvo un gran peso gracias a la figura carismdtica del controvertido Said Nursi, kurdo
y descendiente de la familia de Mahoma (Nereid, 1998). Con un significado politico
completamente diferente y sin el potencial subversivo que tenia el egipcio, fue ante la
republica kemalista turca lo que Sayyid Qotb al presidente Nasser, al menos en cuanto a
significado histdrico'. Respecto a Giilen, sin embargo, su destino personal no fue conti-
nuacién del que le tocd vivir a Nursi. No resulté ser tan aguerrido: inicialmente, su labor
se centrd en los sermones y clases, impartidas en las mezquitas o concejos municipales, en
ciudades y pueblos de provincias. Esta actividad le granjed un gran nimero de seguidores,
mayoritariamente jovenes estudiantes.

Hakan Yavuz, un estudioso del islamismo en Turqufa, traza con precisién el perfil
ideoldgico del movimiento Giilen a partir del contraste con el movimiento Nurcu del
cual procede. En ambos casos estd presente la idea de acompasar el lenguaje y la termi-
nologfa del islam a la modernidad, para asi introducirlo en discusiones sobre cuestiones
como el constitucionalismo, la ciencia, la libertad o la democracia. Ciencia y religién no
tenfan por qué estar en conflicto: podian trabajar juntas. A partir de esta idea comun,
que buscaba dar acceso a una identidad musulmana mds flexible, el movimiento Giilen
pervivié donde el de Nursi se habia fragmentado, a partir de los debates politicos, las
distinciones de clase, la divisién entre nurcus kurdos y turcos, o entre los mds y menos
cultos. La clave estuvo en el mayor pragmatismo de los fethullabci, mas volcados en las
realizaciones concretas. La préctica, la accién, la creacién de instituciones surgfan del
liderazgo de un Giilen “m4s orientado hacia la idea de Estado, y mds implicado en la
economia de mercado y las politicas neoliberales” (Religioscope, 2004).

Las tendencias neoliberales de Giilen son clave para entender la eficacia de su movi-
miento y su integracién con las nuevas corrientes del islam moderado. Estas, que han
surgido con fuerza en los dltimos treinta afios, son expresion de unas clases medias que
se estdn afianzando en todo el mundo isldmico, y que no buscan la confrontacién con el
mundo occidental, sino sélo la competencia. Asumen que los musulmanes viven incluso

1.Durante el golpe de 1960, Alparslan Turkes, el Basbug o lider neofascista turco, fundador del Partido del Movimiento
Nacional, profand la tumba de Said Nursi en la ciudad de Urfa, robando sus restos mortales para prevenir la veneracion
popular.
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en el corazén de Occidente, y que a escala mundial deben convivir con todo tipo de
religiones y tendencias politicas en un mundo globalizado. De hecho, el movimiento
Giilen es un caso mds dentro de este nuevo fenémeno denominado “neocofradismo”,
que Oliver Roy (2003: 129-135) describe ajustadamente. En lineas generales, se trata
de asociaciones de creacién reciente, cuyo fundador suele seguir vivo. Las neocofradias
reivindican un enraizamiento en cofradias histéricas, pero sus sistemas de organizacién
y proselitismo son plenamente modernos. En el caso de Giilen, por mucho que se haya
inspirado en algunos de los grandes maestros de la mistica, él mismo considera que el
tiempo de las cofradias sufies pertenece al pasado. Inicialmente, los fethullahci se identi-
ficaban con la cemaat, o comunidad postsufi o neosufi que, en palabras de Hakan Yavuz
(2003), buscarfa “estructurar las interacciones sociales reutilizando y reinterpretando los
valores religiosos, sin imponer la religién en la sociedad”. Pero con el tiempo, tanto el
movimiento Giilen como otras cofradfas prefirieron reivindicar el término birlik, (uni-
dad), en un sentido mds amplio de “unidad cultural” (Roy, 2003: 131).

La adhesién de los nuevos miembros a las neocofradfas es rdpida, incluso inmediata;
y no se convive de forma directa con el maestro, sino que se aprende de él a través de
la lectura o incluso de los medios audiovisuales, incluyendo canales tan actuales como
el rock musulmdn (o sufi), Internet, aplicaciones para el iPhone o redes sociales®. Los
modernos medios de comunicacién no hacen ya necesaria la descentralizacién mediante
el apostolado; hoy en dia, el maestro viaja a menudo, o se manifiesta entre los fieles, alli
donde estén, de forma directa, a través de la teleconferencia, la televisién o el videoclip.
Esto lleva a formas de proselitismo y adscripcién totalmente laxas, como las fomentadas
por el telepredicador egipcio Amr Jaled, el decimotercer personaje mds influyente del
mundo en el ranking del Foreign Policy, donde Fethullah Giilen ocupaba la primera
posicién (Wise, 2003). Como argumenta Oliver Roy (2003: 131), “el nuevo cofradismo
se orienta, como el neofundamentalismo, a una sociedad descomunitarizada y ofrece
un nuevo grupo identitario en torno a la bisqueda de ‘almas complementarias’, y, sin
duda, de nuevas redes de solidaridad”. De hecho, incluso puede llegar a ser un verdadero
club de meditacién, mds atractivo para los no musulmanes que para los creyentes. Roy
ofrece un catdlogo amplio de las neocofradfas musulmanas de comienzos del siglo XXI
(su tendencia al crecimiento es enorme): desde el movimiento Abbash en el Libano y la
Kaftarrya en Siria, hasta la Tijanniya, muy implantada en Estados Unidos; o el Islamic
Supreme Council of America (ISCA), impulsado por Hisham Kabbani, continuacién

2.Véase la pagina “Radical Middle Way” con un buen despliegue de tales recursos: http://www.radicalmiddleway.co.uk. Por
lo demés, es abundante la bibliografia sobre la utilizacién de los modernos recursos mediaticos por el islam.
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de la denominada Hagqaniya, que ha tenido éxito entre los negros norteamericanos.
Entre todas ellas, los muridfes africanos, la Hal-i Haqq kurda, el movimiento Towba en
Azerbaidzhdn o la Daawat-i Islami pakistan{, son ejemplos de neocofradfas de éxito.

Algunas de esas asociaciones, mds interesadas en la accién que en el debate teolégico,
se han especializado en el cumplimiento de misiones concretas. Por ejemplo, el movi-
miento azer{ Towba y el movimiento Darul Arqam de Malasia luchan contra la droga y
resocializan a jévenes marginales. El movimiento Giilen, asi como otras neocofradias,
estd orientado hacia una ideologfa neoliberal en la cual ser un buen musulmdn puede
consistir en fundar negocios que tengan éxito, hacer dinero y crear empleo. Esta es una
tendencia que cuenta con una fuerza creciente en el mundo isldmico y que no se ha que-
dado confinada al 4mbito de los pequefios negocios o de las neocofradias. La encarnacién
mds brutalmente exitosa del fenémeno es Dubai, cuyo PIB crecié un 267% entre 1995 y
2008, mientras sus exportaciones lo hacfan en un 575% en ese mismo periodo. Incluso
en Irdn, ADPDigital, Karafarin Bank, Saman, el Grupo Alidad, Ruzaneh o Pars Online
son las estrellas mds brillantes de una constelacién de grandes y modernas empresas pri-
vadas que le disputan territorio a la economia del Estado teocrdtico (Nasr, 2009).

Por otra parte, el movimiento Giilen posee una marcada orientacién nacionalista’.
La terminologia candnica en torno a la cual gira la praxis de la asociacién es turca, con
términos como sadaka o zekat (formas de caridad), kurban (sacrificio), vakif (fundacién
caritativa) o bereker (abundancia), aparte de las ya mencionadas hizmer o hosgorii. Es
bien sabido que Giilen apoya la causa de una Turquia convertida en potencia regional.
Pero esa tendencia va mucho mds alld: acoge incluso al panturquismo, y asume que el
mundo 4rabe no entiende el islam adecuadamente. Debido a ello, el movimiento Giilen
no cultiva contactos con los drabes, mientras que, paraddjicamente, practica el debate
interreligioso con los europeos y se siente claramente atraido por Estados Unidos. Como
contrapartida, desde el mundo drabe se ve a los fethullahci como agentes de Washington
o la globalizacién; e incluso algunos paises prohiben especificamente las actividades del
movimiento Giilen en su territorio. Abundando en la mentalidad nacionalista de Giilen,
cabe destacar su predileccién por utilizar el Imperio otomano como modelo en aspectos
tales como la convivencia interconfesional o interétnica, el espiritu de didlogo, el respeto
por la mujer o la tendencia al acercamiento cultural e intelectual con Occidente. En
definitiva, el modelo otomano deberfa ser la base para convertir el mundo isldmico en
centro de la civilizacién mundial (Hebaug, 2010: lcts 535 y 562). Estos planteamientos

3.Para la génesis y desarrollo del nacionalismo entendido por Gulen, véase Kdsebalaban, 2003: 170-183. Para su ideario
anticomunista, presente desde su juventud, cuando funda en su ciudad natal la Asociacion Turca para la Lucha contra el
Comunismo, véase ibidem: 174.
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han terminado por convertirse en la marca de la nueva comunidad islamista moderada
en Turquia, frente a los islamistas radicales de hace veinte afios, mds comprometidos con
la idea de una unidad global isldmica, para los cuales el Estado nacional turco era un
impedimento artificial (Tugal, 2009, lct 44). Estas iniciativas poseen gran importancia
estratégica, dado que han contribuido a que antiguos islamistas radicales terminaran
adscribiéndose al movimiento Giilen, sobre todo en Turquia (Gebaug, 2010).

ESTRUCTURA DEL MOVIMIENTO GULEN

Hakan Yavuz (2003) considera que la neocofradia presidida por Giilen merece
propiamente la denominacién de “movimiento”, por cuanto esa forma de desarrollo
y propagacién posee un objetivo colectivo que intenta alcanzar mediante un compro-
miso colectivo. Para ello necesita una red y, en ese sentido, el movimiento Giilen estd
compuesto por una serie de redes flexibles organizadas horizontalmente, no siempre de
forma jerdrquica. Se dispone en circulos: el primero lo ocupa el propio Giilen y sus cola-
boradores directos. El segundo pertenece a aquellos que prestan su tiempo y trabajo para
los objetivos del movimiento. El tercer y tdltimo circulo lo componen los simpatizantes,
colaboradores ocasionales, donantes y todos aquellos que apoyan al movimiento bajo
formas diversas. Cada uno de los circulos posee sus propias redes, configuradas en torno
al sentido de solidaridad y de la ética de la fraternidad isldmica (Religioscope, 2004).

Giilen insiste en que el principal problema del mundo es la ignorancia, lo cual
implica, para su solucién, todo lo relativo a la produccién y el control del conocimiento.
De ahf que la educacién sea tan importante para el movimiento Giilen, como base para
ser un buen musulmdn, planteamiento que forma parte del perfil de la mayoria de las
neocofradfas. La idea es que la educacidn secular, a partir de las Ciencias y las Huma-
nidades, debe interactuar con la educacién religiosa. De ahi el énfasis del movimiento
Giilen en la creacién de escuelas y centros educativos o FEM (Fethullah Egitim Merkezi
o centros de educacién fehrullahci), en los cuales la formacidn religiosa suele ser indirecta
y las clases se imparten en inglés. En la actualidad se calcula que en Turquia existen unos
300 centros educativos, y otros 1.000 en el resto del mundo, principalmente en el Asia
Central ex soviética, pero también en Yemen, Afganistdn, Pakistdn (Tavernise, 2008),
algunos paises africanos, Indonesia, Tailandia, Malasia, Birmania, Argentina, Filipinas,
Japén y Taiwan. Posiblemente, el dato de que la red de centros del movimiento Giilen
integrarfa a dos millones de estudiantes es muy exagerada, pero da una idea de cémo
se percibe la influencia de los fehtullahci en el terreno educativo (Turam, 2003; Bruck-
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mayr, 2010). Por lo demds, también se han fundado algunas universidades privadas. Es
importante hacer notar que el concepto educacional del movimiento Giilen apunta al
fomento del elitismo social. Se trata de centros privados, no de instituciones caritativas®.
La idea de formar a los mejores y apuntalar a las clases técnico-profesionales musulmanas
implica a los graduados y hombres de negocios, que a su vez deberdn colaborar en la
subvencién de nuevos centros con parte de los beneficios obtenidos. Resulta de comuin
aceptacién la idea de que es preferible construir una escuela a una mezquita (Hebaug,
2010: lcts 586-592)°.

El impulso para la creacién de una infraestructura educativa propia llevé, 1égica-
mente, a la fundacién de medios de comunicacién y editoriales, tan importantes, por otra
parte, para el proselitismo de los maestros de las neocofradfas. La primera publicacién
impulsada por los fethullahci fue una revista mensual de pedagogia, Sizinti, impulsada
en 1979 por la Fundacién de Profesores, surgida a su vez en el seno del movimiento. Los
sermones de Fethullah Giilen, grabados en cintas o discos, se distribuyeron por miles
en la Turqufa de los afios ochenta. En 1986 se fundé el diario Zaman, que hoy en dia es
uno de los mds vendidos en Turquia y que ademds se imprime diariamente en 13 paises
con amplia mayorfa de poblacién turca, con una elevada calidad y solvencia informati-
va‘. Légicamente, los programas de radio y televisién no podian tardar en llegar: Burg
FM, la agencia de noticias Cihan, y los canales de televisién Samanyolu TV (1993) y
Mehtap TV (2005). Junto con los centros de ensefianza y los medios de comunicacién,
el movimiento Giilen cuenta con sus propios medios financieros: el Bank Asya (1996),
que opera segun los principios de las reglas isldmicas de transaccién®; con esta institucion
financiera trabaja la compafifa de seguros Isik Sigorta.

Por tltimo, el movimiento otorga gran importancia a la institucién caritativa Kimse
Yok Mu? (;Hay Alguien Ahi?), una ONG fundada en 2004 a partir de un programa de
televisién emitido por el canal Samanyolu TV. El nombre proviene de la exclamacién de
una nifia, superviviente del terremoto de 1999. Kimse Yok Mu no sélo opera en Turquia,

4.La anualidad que pagaria cada alumno matriculado en la Turkish International School en Filipinas, por ejemplo, podria
ascender a 4.000 ddlares.

5.Esa afirmacién da idea del bajo concepto que posee Glilen de las mezquitas y madrazas como centros educativos del
islam tradicional.

6.En red, el diario Zaman, que cuenta con 760.000 suscriptores y dos millones y medio de lectores, se edita en turco y en
inglés: http://www.zaman.com.tr/

7.Sitio web de la Agencia Cihan: http://www.cihan.com.tr/mainAction; Sitio web del canal de television Samanyolu; http://
www.samanyolu.tv/default.aspx (ademas existen Samanyolu TV Europa y USA); Sitio web de Mehtap TV: http://www.
mehtap.tv/.

8.Para la explicacion oficial del trasfondo financiero de la institucién, véase “Gulen Movement: Financial Resources”. Fethullah
Gulen Forum. “Questions & Answers”. Respuesta de Dogan Koc (en linea): http://www.fethullahgulenforum.org/ques-
tions_answers/18/gulen-movement-financial-resources
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sino en otros muchos pafses afectados por catdstrofes naturales: se dond doce millones de
ddlares a Pakistdn tras el terremoto de 2005; se reconstruyé un pueblo en Darfur a lo largo
de tres afios, con un coste de cincuenta millones; y otras ayudas destinadas a Pert, Etiopia,
Kenya, Haiti (Hebaug, 2010: lIct 1.596). Ademds, Kimse Yok Mu construye escuelas en
paises o regiones empobrecidas, lleva a cabo asistencia médica gratuita en 4reas rurales y
ayuda especifica a los afectados en las zonas de conflicto armado del sureste kurdo.

La actividad caritativa del movimiento Giilen lo emparenta con la labor sanitaria;
fruto de ello son los seis hospitales que controla la institucién en Turqufa. Se trata de
instituciones concertadas, pero que ademds pueden funcionar en determinadas circuns-
tancias con donaciones puntuales o esponsorizacién privada para pacientes que carecen
de medios. El personal es contratado y puede estar conectado o no al movimiento Giilen;
pero, légicamente, no se contrata a nadie que esté activamente en contra. Por otra parte,
a veces se prioriza la contratacidn de personal de servicios altamente motivado, mds que
altamente cualificado. Es evidente que el servicio en la mayor parte de las instituciones
del movimiento Giilen exige una buena parte de voluntarismo. As{, los médicos hacen
visitas gratuitas en las campafas de Kimse Yok Mu, y el personal de uno de los hospitales
cede parte de su sueldo para el mantenimiento de una escuela del movimiento en Alba-
nia. Si se da crédito a las cifras de la encuesta realizada por Helen Rose Heabug (2010:
let 1.487), del departamento de Sociologia de la Universidad de Houston, los sueldos
son elevados: un doctor del Hospital Bahar, en Bursa, percibirfa 120.000 délares al afo,
un sueldo elevado para la Turqufa del 2010. Pero a su vez, ese profesional cederia el 30%
de sus ingresos anuales como contribucién voluntaria a otras obras sociales, lo que puede
ascender ficilmente hasta el 50%.

LA POLITIZACION DE LOS FETHULLAHCI

El movimiento Giilen suscita fuertes polémicas en Turqufa y entre las populosas
comunidades turcas en el extranjero, por lo cual, y a pesar de sus frecuentes declara-
ciones que lo niegan, la neocofradia juega un papel politico. De hecho, como ello se
asume explicitamente, se juega ese rol. Dada la proliferacién de cofradfas similares en los
tltimos afios, puede sorprender la popularidad internacional y el nivel de polémica que
suscita en Turqufa. Hay varias causas que lo explican a simple vista, como el volumen
de recursos que mueve la institucién, combinado con la cercanfa del movimiento al
actual Gobierno del islamista Partido de la Justicia y el Desarrollo (AKP), asf como a los
circulos financieros y empresariales que giran en torno a él. Por otra parte, especialistas
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de prestigio como Thierry Zarcone (2005: 280) han llegado a catalogar el movimiento
Giilen como “el intento mds logrado de adaptacién del islam a una sociedad moderna”.
El nacionalismo que predica el propio Giilen, su autoexilio en Estados Unidos y el did-
logo interconfesional con el Occidente cristiano también contribuyen a la inquina que
le profesa la derecha laica turca, porque parece una réplica politica del aparato kemalista,
y ello en sus mismos términos (nacionalismo, amistad con los estadounidenses, vocacién
europeista), pero desde el bando islamista. La derecha nacionalista laica lo percibe como
una aberracién, como si Giilen jugara a ser una especie de Atatiirk islamista.

Precisamente, y desde noviembre de 2002, el Gobierno de Erdogan estd embarcado
en implementar una politica de superacién del legado kemalista en el Estado turco, lo
cual los sectores conservadores laicos denuncian como un gigantesco complot (“la agenda
oculta de Erdogan”). Sin embargo, el Gobierno recibe lo que parece un desconcertante
apoyo de la Unién Europea y también de Washington. Por lo tanto, el paralelismo entre
el Gobierno del AKP y el movimiento Giilen parece evidente. Pero como el movimiento
es una neocofradfa, con lo que supone de componente sectario y reservado, aunque sea
residual, se convierte fécilmente en blanco de las sospechas de ser la verdadera mano ejecu-
tora de la “agenda oculta” del Gobierno. Dado que en estos casos la carencia de pruebas es
la mejor prueba de que se estd tramando un complot, las denuncias contra el movimiento
Giilen son continuas y van desde la exageracién mds grosera a la manipulacién de medias
verdades. Cierto es que desde el movimiento Giilen existen rasgos que atizan las sospechas.
Uno de ellos es la estructura laxa de las relaciones entre las diversas instituciones del movi-
miento. Hocaefendi, como es conocido Giilen afectuosamente por sus seguidores, pudo
haber inspirado la creacién de algunas de ellas, pero posiblemente no figura en la direccidn,
el patronato o la junta directiva. Puede que ni siquiera exista nadie del primer circulo y
que la integracién dentro del movimiento sea, en apariencia, muy tenue, incluso a partir
de una simple manifestacién de simpatia. Ese sistema de franquicia atiza las sospechas de
la légica conspirativa. Y de hecho, puede dar lugar a pasos en falso si intereses espurios
logran controlar algtin sector de la estructura del movimiento (Avci, 2010)°.

Por otra parte, la propia trayectoria biogrdfica de Giilen y la historia del movimiento
contribuyen a explicar el acoso continuo de los circulos de la derecha y ultraderecha
laicas. Segtn uno de los mejores estudiosos del islamismo politico en Turquia, Hakan
Yavuz (2003: 181-185), el movimiento Giilen pasé por tres fases. La primera, desde 1966

9.En el libro de Hanefi Avci, que tuvo un enorme éxito de ventas en 2010, se denuncia una supuesta infiltracion del movi-
miento Gilen en las filas de la policia turca. Aunque la exageracion y la simple difamacion son habituales en medios sensa-
cionalistas turcos, no debe descartarse que a veces se hayan producido delitos de esa indole en nombre del movimiento
por personas o sectores ajenos al movimiento.
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a 1983, es la que abarca la construccién de la comunidad primigenia. Giilen comenzé
los cursos de verano en una escuela cordnica en zmir para aglutinar a su alrededor a los
primeros estudiantes en la prictica del activismo civico. Durante este periodo, Giilen
intenté mantener a la comunidad al margen del activismo politico. Pero eran los “afios
de plomo” turcos y, ante la polarizacién politica del pais, el naciente movimiento no
tard$ en exhibir retérica anticomunista, adoptando posiciones de nacionalismo con-
servador. A pesar de ello, Giilen fue arrestado tras el golpe militar de 1971, debido a
su procedencia del movimiento Nurcu y a los contactos que todavia mantenfa con ese
movimiento. Permanecié en prisién durante medio afio por violacién del articulo 163
que criminalizaba las asociaciones y manifestaciones religiosas indeseadas. El paso por la
cdreel volvié mds cauto a Giilen, poco descoso de enfrentarse al Estado, a la manera de
los nurcus. Comenzé entonces a volcarse en el asociacionismo educacional, estableciendo
la Fundacién de Maestros Turcos (1970) y la exitosa revista Sizinti. Se empezé a perfilar
la idea de dar impulso a una generacién de nuevos turcos, musulmanes conscientes y
practicantes, pero capaces de liderar con la modernidad.

En 1980 se produjo un nuevo golpe militar, y a Giilen se le prohibié ejercer acti-
vidades publicas. Pero pronto recibié un fuerte impulso del que serfa primer ministro,
Turgut Ozal, un tecnécrata de origen kurdo que habfa demostrado interesantes inicia-
tivas y planes para reactivar la desastrosa situacién turca. Ozal trabajé con los militares
durante el periodo del golpe y logré que se levantara el veto a las actividades de Giilen.
Su amistad fue mucho més lejos a partir del momento en que Turgut Ozal gand las elec-
ciones de 1983 con el Partido de la Madre Patria y empezé a imprimir un fuerte cambio
en la vida politica, social y econémica de Turquia. A la manera de otros lideres de la
época, como Ronald Reagan o Margaret Thatcher, Ozal introdujo el neoliberalismo en
el estatalizado pafs. También abrié la mano a un nuevo protagonismo social de la religién
en la Turqufa atin vigilada y supervisada por el sistema kemalista. En consecuencia, acabé
recibiendo el apoyo de todas las cofradfas y neocofradifas —con lo que ello significaba de
palanca socioeconémica—, sobre todo de los ferhullahci.

El movimiento Giilen se abrié al Estado y a la politica, colaborando con Ozal en
el panorama sociocultural de Turquia. Ello marcé un segundo periodo de su historia,
de 1983 a 1997, en que generd fuertes vinculos con las instituciones estatales. El propio
Giilen devino una de las figuras dominantes de la escena politica musulmana turca. Esta
tendencia se asenté entre las prédicas de abril de 1986 y el sermén en la mezquita de
Pertevniyal Valide Sultan, en mayo de 1989, destinado a las clases medias y la nueva
burguesfa musulmana. Allf habld ya claramente de la necesidad de que los fieles partici-
paran en la economia, los medios y las actividades culturales a fin de crear una nueva y
confiada Turquia. El movimiento cambié apreciablemente: se hizo consciente del valor
de los medios de comunicacién y la economfia de mercado. Ese nuevo estilo se noté
pronto en el campo de la educacidn, al aprovechar el fuerte impulso que dio Ozalala

230 Revista CIDOB d’afers internacionals, 93-94



Francisco Veiga

privatizacién de la ensefianza. Asf, el movimiento Giilen entroncaba con los origenes
de la nueva clase media provincial de Anatolia, que terminaria por ser el apoyo electoral
del triunfante AKP, trece afios mds tarde. En eso Giilen también estaba en sintonfa con
Ozal. Una de las expresiones mds utilizadas por el carismdtico politico hacfa referencia
al que consideraba sujeto de su discurso politico, el pilar central de la sociedad turca, el
ortadirek. Y con ello se referfa a la nueva burguesia turca, un estrato social no estatalista
y especificamente no kemalista (que no “anti”), que hasta el momento seguia siendo un
amplio sector social silencioso y que en ocasiones reivindicaba la religién musulmana
como referente moral.

Turgut Ozal no se limit a reflotar el prolijo entramado de las cofradfas y cemaats
—durante su Gobierno se construyeron decenas de nuevos templos—, sino también, y
sobre todo, favorecié la emergencia de un grupo de hombres de negocios que constitu-
yeron una verdadera nueva generacion, los denominados “tigres anatolios”, abriendo asi
la puerta a las inversiones iranfes y saudies. Por lo tanto, fue durante la era Ozal cuando
cobré carta de naturaleza el capital verde, una burguesfa de empresarios anatolios —pre-
ferentemente de la mitad oriental— que se jactaban de poseer su propia ética del trabajo
y los negocios. Afios mds tarde, una antropdloga austriaca encontré que en la ciudad de
Kayseri —uno de los nicleos industriales mds exitosos— muchos empresarios o politicos
describfan su comunidad refiriéndose a la ética protestante o calvinista. Un ex alcalde
insistié en que para entender a la gente de Kayseri “uno debe leer a Max Weber”. Y el
propietario de una compaiifa textil explicé textualmente: “El crecimiento del capitalismo
anatolio es debido a su ética protestante del trabajo” (Knaus, 2005: 24). Thierry Zar-
cone (2005: 205) tipifica muy bien a esta burguesia de pequefias y medianas empresas
o bancos: “conservadora, claramente liberal y que defendfa la iniciativa privada frente
al intervencionismo estatal”. Frente a ella, la otra Turquia era la de los funcionarios y
profesionales liberales laicos o la burguesia de los negocios vinculados al Estado y las
grandes empresas de Anatolia occidental, de Estambul y el mar de Mdrmara, que se
beneficiaban de los subsidios oficiales, sobre todo los destinados a la exportacién. En
buena medida, una frase del infausto primer ministro Adnan Menderes —ejecutado tras
el golpe de Estado militar de 1960— expresaba muy bien la idea que €l tenia, al menos
originariamente, de lo que deberfa ser el nuevo pafs del milagro Ozal: “Con la ayuda de
Dios, Turquia se convertird en el Japén de Asia occidental”.

Durante este periodo, Giilen apoyé publicamente las politicas neoliberales de Ozal.
De hecho, se considera que esos afios fueron los de la apertura de los ferhullahci a la poli-
tica. Los partidos los cortejaban para muiir los votos que podian suministrar; y no sélo
a ellos: todas las cofradias, neocofradias y cemaat eran destinatarias de un trato parecido,
a pesar de que los fethullahciles sacaban cada vez mds ventaja. As, el lanzamiento del
diario Zaman se hizo con el apoyo de Turgut Ozal, Siileyman Demirel y Tansu Ciller,
lideres del Partido de la Recta Via.
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EN LA SENDA DE LA REVOLUCION PASIVA

En general, los estudios sobre el movimiento Giilen apenas mencionan —si es que
lo hacen— esa relacién directa entre los fethullahciy la nueva clase media musulmana que
salié a la luz en Turquia en los afios ochenta, al socaire del neoliberalismo al que dio via
libre Turgut Ozal. De hecho, habfa sido previamente una tendencia sociopolitica que
se empez6 a manifestar con claridad tras la Segunda Guerra Mundial, con el ascenso al
poder del Partido Democrético de Adnan Menderes, ya en 1946. A partir de ese primer
nucleo, toda una serie de partidos y politicos de centro derecha liberal representaron a
la segunda Turquia no kemalista, socialmente representada por profesionales liberales,
pequefios empresarios y comerciantes o granjeros. Esa linea politica no tuvo representa-
cién islamista hasta 1970, cuando Necmettin Erbakan fundé el Partido de la Salvacién
Nacional que, prohibido tras el golpe de 1980, mds adelante fue sustituido por el Partido
Refah (Bienestar).

Ese contexto sociopolitico explica la evolucién del movimiento Giilen, las paradéji-
cas circunstancias de su apertura internacional en la tercera fase de su biografia, a partir
de 1997, asi como los importantes cambios que ha experimentado mds recientemente
debido al nuevo contexto social que ha generado el Gobierno del AKP (Tugal, 2009).
Fethullah Giilen no apoyaba las opciones islamistas duras, en particular el Refah de
Erbakan. En los afios noventa llegé a decir publicamente que “ni aunque el dngel Gabriel
fundara un partido, lo seguirfa” (Zarcone, 2005: 225). Menos atin cuando el Refah llegé
al poder en 1995 —acontecimiento totalmente novedoso en la historia de la Republica
turca. De hecho, en ese tiempo, los fethullahci terminaron siendo presentados —incluso
desde la izquierda politica— como los buenos musulmanes, tolerantes, modernos y cultos,
contra los islamistas del Refah y, en particular, de Erbakan, fanatizado y prodrabe. El
didlogo interreligioso impulsado por los fethullhci, culminando con la audiencia de Juan
Pablo IT a Giilen en 1989, marcé todavia mds la diferencia.

En febrero de 1997, los militares turcos pusieron en marcha el “golpe posmoderno”
o “virtual”, denominado asi porque logré derrocar a Erbakan sin necesidad de sacar los
tanques a la calle. La operacién fue presentada por los sectores laicos y nacionalistas
mds duros como un viraje hacia la recuperacién del ideario kemalista. En los afios que
siguieron, las 18 medidas adoptadas por el Consejo de Seguridad Nacional se convir-
tieron en una especie de cddigo de vigilancia sobre los partidos isldmicos, cofradias,
cemaats e incluso individuos. Se hablé de un retorno a las leyes antirreligiosas de Ata-
tiirk, segtin las cuales la religién no debia ser instrumentalizada con fines politicos. Fue
una ofensiva en profundidad contra el islamismo y sus instituciones, as{ como contra
los sectores socioeconémicos que lo sustentaban. Se desmantelaron emisoras de radio y
television, se prohibieron periddicos, se redujo drdsticamente el ndmero de instituciones
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de ensefianza isldémicas, fueron despedidos miles de funcionarios, encarcelados clérigos y
personalidades religiosas y vigiladas mezquitas y mausoleos. El capital verde fue también
fustigado por los militares, hasta tal punto que se elaboré una lista de empresas de los
tigres anatolios y asociadas a la patronal musulmana (MUSIAD), con las que se aconsejé
no comerciar (Zarcone, 2005: 236-243).

En una actitud que sorprendié a propios y extrafios, Giilen aprobé las medidas.
Intentaba preservar la enorme red de instituciones docentes que habian creado los feshu-
lahciy la infraestructura del movimiento en general. Pero también querfa demostrar que
era posible sacar adelante un islam turco, nacional, compatible con el laicismo kemalista.
En definitiva, que los fethullahci respetaban el Estado y que incluso podrian llegar a crear
un islamismo kemalista, que era a lo que apuntaban los denominados “encuentros de
Abant” promovidos por Giilen entre 1998 y 2000. Eran talleres de debate entre juris-
tas, intelectuales, universitarios y teélogos en torno a cuestiones como la relacién entre
democracia e islam, laicidad y radicalismo isldmico.

Pero tras liquidar el islamismo mds radical, el Consejo de Seguridad Nacional y los
kemalistas mds radicales continuaron con los demds, y pronto le tocé el turno a Giilen,
convertido por entonces en la voz mds importante del islamismo turco. Viendo venir
la represién, Hocaefends se exilié a Estados Unidos en 1998, con el pretexto de tener
que someterse allf a un tratamiento contra la diabetes. La maniobra puso de relieve que
el movimiento de los fethullahci era més dificil de atacar que el resto de las cofradias,
neocofradfas y cemaats, precisamente por su proyeccion internacional. Giilen siguid
dirigiendo el movimiento desde Pennsylvania, bajo la discreta proteccién de las autori-
dades estadounidenses que, como con otros lideres musulmanes moderados, tales como
Hisham Kabbani, presentaban a Giilen como el perfecto modelo de lo que significaba
el buen islam, frente a los fandticos fundamentalistas, especialmente a partir de los
atentados de 2001. Ademds, la red de instituciones fethullahci en Asia Central también
tenfa un enorme interés para la estrategia de Washington en Eurasia. Mientras tanto, en
Turquia incluso politicos como Biilent Ecevit (primer ministro entre 1999 y 2002) se
negaron a considerar las escuelas del movimiento Giilen como “nidos de islamismo”.

Como respuesta, en junio de 1999 una cadena de televisién difundié casetes con
antiguos discursos del Hocaefendi en los que llamaba a sus seguidores a la conquista
del Estado y a controlar los puestos clave de la politica, la administracidn y la justicia.
Comenzaba asi la campafia contra la “agenda oculta” del islam moderado, que a partir de
2002 se aplicarfa en profundidad contra el Gobierno de Erdogan. La maniobra revelaba
que para el poder militar y la derecha laica atrincherada en el poder, no existfa islamismo
moderado o radical: todo era lo mismo, hasta tal punto que los que se autollamaban
moderados podian ser incluso més peligrosos que los visibles y previsibles fundamenta-
listas. La obsesién por el complot y el golpe no era mds que una proyeccién del método
de accién preferido por el poder militar y los servicios de inteligencia desde 1960.
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Giilen nunca regresé a Turquia, ni siquiera cuando el Gobierno del AKP abrid las
puertas al poskemalismo y comenzé a desmantelar el poder militar en el pais (Rabasa
y Larrabee, 2008: lct 309)". Este y la derecha laica no habfan logrado cumplir con sus
objetivos de destruir el islamismo turco; quedd bien patente en las elecciones de noviem-
bre de 2002, en las que gané por una aplastante mayoria el AKP; y en las victorias
politicas posteriores del partido, que posibilitaron reformas institucionales y juridicas
de gran alcance para Turquia. Pero el movimiento Giilen continué siendo atacado por
el establishment soi-disant kemalista con notable encarnizamiento, y ello por dos razones.
En primer lugar, porque debido a su renuncia a implicarse directamente en la lucha
politica —pero a su cercania ideoldgica al Gobierno de Erdogan— el movimiento Giilen
encarnaba atin mejor que el AKP y sus lideres la obsesiva “agenda oculta” que era caballo
de batalla de la derecha laica, los restos del kemalismo y el poder militar. Dicho de otra
manera, el movimiento Giilen era presentado como el flanco débil del Gobierno, aquel
que este no siempre podia defender en publico.

En segundo lugar, la dimensién internacional del movimiento le jugé una mala
pasada cuando los lobbies turcos de tendencia kemalista, especialmente en Estados Uni-
dos, difundieron internacionalmente la campafia difamatoria que tanto éxito estaba
teniendo en Turquia, encontrando una repercusién que, en muchas ocasiones, perju-
dicé al Estado turco en su conjunto. En paises como Espana, las relaciones amistosas
tradicionales de militares y diplomdticos con sus homdlogos turcos llevaron a que, en
muchos circulos de la Administracién, se admitieran con credulidad tales elaboraciones,
sin tener en cuenta que si Fethullah Giilen hubiera sido percibido como una amenaza
para Estados Unidos, donde reside desde hace una docena de afos, las autoridades lo
hubiesen deportado o encarcelado hace ya mucho tiempo, especialmente después del
11 de septiembre de 2001. De hecho, resulta evidente que el movimiento Giilen es un
importante aliado de los intereses de Estados Unidos en el Asia Central ex soviética y el
espacio eurasidtico de la geoestrategia estadounidense, a partir del despliegue de recursos
Jeéthullaci en esa amplia zona. Todo lo cual no excluye el apoyo a politicas panturquistas y,
ala vez, el tendido de puentes hacia la colaboracién con Rusia. A tal efecto, la estructura
ideoldgica del régimen de Kadyrov en Chechenia, por ejemplo, no parece ajena a cierta
influencia feshullahei.

En la misma Turquia, el movimiento Giilen es uno mds de los vehiculos del
cambio de actitud sociopolitica que generd la victoria del AKP en el afio 2002. No es
ajeno al papel de Turquia como tradicional laboratorio del islam y a las tradicionales

10.Segun se afirma dentro del movimiento, para no dar pabulo a la comparacion entre el regreso del ayatold Jomeini a Iran
en 1979, y el comienzo del la revolucion islamica.
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cofradfas turcas: de hecho, se trata de una adaptacién moderna y de claro trasfondo
neoliberal, en lo politico-econédmico, al insistir en la accién sobre la meditacién. Esa
estrategia ha tenido un gran éxito por cuanto permite medir, computar el éxito (y
por lo tanto, la popularidad) de la neocofradia en términos materiales; y ademds,
el sentimiento nacionalista que lo acompana, lo hace m4s asumible y comprensible
para el comdn de los fieles. Asi, el movimiento Giilen no pertenece al dmbito de un
islamismo radicalizado y global, sino que forma parte de la solucién al mismo, en
el sentido en que “antiguos radicales y sus seguidores han sido llevados al redil del
neoliberalismo, el secularismo y la dominacién occidental (a través de una revolucién

pasiva)” (Tugal, 2009: lct 77)".
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