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AVRUPA SOSYOLOJiSi iLE iISLAM TEOLOJiSi ARASINDA:
AVRUPA’DA ISLAM

Siddik AGCOBAN®

Ozet

Yirminci yiizyilin ikinci yarist hem {slam hem de Avrupa agisindan énemli bir yere sahiptir. Ciinkii gok sayida
Miisliiman gesitli nedenlerle bu tarihten itibaren Avrupa’da yasamak zorunda kalmistir. Avrupa’nin modern,
sekiiler kamusal bilinci ise genel olarak hem Miisliimanlarin varligindan hem de bunun giderek goriintirliik
kazanmasindan oldukca rahatsiz olmaktadir. Diger yandan Islam’mn artik Avrupa’nin inkar edilemez bir
parcasi oldugu da agiktir. Buna bagh olarak bugiin Avrupa’da Miisliimanlarin talepleriyle Avrupali millet ve
yonetimlerin taleplerinin uzlasmas: gerektigi yoniinde gticlii bir beklenti olusmus durumdadir. Bu ¢alismada
soz konusu beklentinin Avrupa sosyolojisi temelinde olustugu ileri siirtilmektedir. Diger bir ifadeyle bu
calisma konunun teolojisinden ziyade sosyolojisinin énemli hale geldigini, bu yiizden de sahici bir uyum
stirecinin teoloji temelli degil sosyoloji temelli olacagini savunmaktadir. Nitekim mevcut teolojik kanallar
simdiki sartlar altinda sahici bir uzlag1 tesis etmekten uzak goziikmektedir. Bu, Islam teolojisinin yok olacag
anlamina degil, bu teoloji ve buna bagli bazi uygulamalarin Avrupa kosullarinda yeniden yazilacagi anlamina
gelmektedir. Avrupa temelli fiili bir Islam anlayisim ifade etmek icin kullanilan “Avrupa Islam1” kavrami bu
konsept icinde yeniden anlamini bulmaktadir. “Avrupa Islami” hakkinda biri politik digeri sivil nitelikli
olmak iizere iki kategorik anlamin varligindan séz etmek miimkiindiir. Ister asimilasyonist bir politikaya
gonderme yapsin isterse sivil nitelikli entelektiiel ¢abalara dayansin her iki durumda da anlamin dayandig:
zemin Avrupa kosullaridir. Bunun gelecege yonelik anlami “Almanya Ekolii”, “Ingiltere Ekolii” gibi Avrupa
temelli yeni bazi Islam ekollerinin konusulabilecek olmasidir.

Anahtar Kelimeler: Avrupa, Islam, Islam teolojisi, Sosyal eylem, Avrupa Islami
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ISLAM IN EUROPE: BETWEEN EUROPEAN SOCIOLOGY AND ISLAMIC THEOLOGY
Abstract
The second half of the twentieth century has an important place in both Islam and Europe. Because many
Muslims had to live in Europe for various reasons since these dates. But, the modern, secular public
consciousness of Europe is generally quite disturbed by both the presence of Muslims and their increasing
visibility. On the other hand, it is clear that Islam is now an undeniable part of Europe. Accordingly, today
there is a strong expectation that the demands of the Muslims in Europe and the demands of the European
nations and governments should be reconciled. In this study, it is argued that this expectation is formed on
the basis of European sociology. In other words, this study argues that the sociology of this event has become
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more important than its theology, so a real adaptation process will be sociological rather than theological-
based. Because existing theological channels seem far from establishing a realistic consensus under current
conditions. This does not mean that Islamic theology will disappear, but that this theology and some of its
related practices will be rewritten in European conditions. The concept of "European Islam", which is used to
express a practical understanding of Islam based on Europe, finds its meaning again in this concept. It can be
mentioned that there are two categorical meanings about "European Islam", one of which is of a political nature
and the other of a civil nature. Whether it refers to an assimilationist policy or is based on apolitical intellectual
efforts, the ground on which both meanings are based is European conditions. The meaning of this for the
future is that some new European-based Islamic schools such as "Germany School" and "England School" will
be discussed.

Keywords: Europe, Islam, Islamic theology, Social action, European Islam
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Giris

Bugiin Avrupa’daki Miisliiman varligi, Sosyoloji, Teoloji, Tarih, Felsefe, Dinler Tarihi, Ekonomi,
Egitim, Antropoloji basta olmak iizere birbirinden farkli bir¢ok akademik disiplin tarafindan
incelenebilmektedir / incelenmektedir. Konunun, degisik disiplinler agisindan, farkli perspektifler
altinda incelenmesi, yeni boyutlarinin ortaya ¢ikarilmasi agisindan 6nemlidir. Bu ¢alisma konuya Din
Sosyolojisi acisindan yaklagsmakta ve perspektife “teoloji” ve “sosyoloji” kavramlarin yerlestirmektedir.
Calismada, Dinler Tarihi, Din Felsefesi ve Teoloji'nin verilerinden de yararlanilmaktadir. Arastirmanin
konusu Avrupa’daki Islam olgusudur, amaci ise bu olgunun Islam teolojisi ve Avrupa sosyolojisi
arasinda nerede konumlandigimi sorgulamaktir. Avrupa sosyolojisinden kasit Avrupamin mevcut
toplumsal kosullaridir. Makale su sorularin cevaplarimi bulmaya odaklanmaktadir: Avrupa ve orada
yasayan Miisliimanlarin ayrisma noktalar1 nelerdir? Avrupa’min sosyolojik yapisindan kaynaklanan
sorunlar nelerdir? Islam’in teolojik yapisindan kaynaklanan sorunlar nelerdir? Bu sorunlarin teolojik
araclar vasitasiyla ¢oziilmesi miimkiin miidiir? “Avrupa Islam1” sdylemi bir sosyal eylem planina m1
yoksa teolojik eylem planina mi génderme yapmaktadir? Calismada “Avrupa Islanmi” sdyleminin
asimilasyonist olmayan tipinin Avrupa kosullarinda sekillenen melez bir Islam’in temelleri oldugu ileri
stiriilmekte ve bu melez Kkiiltlirlin tanumlanmas: icin Weber'in Sosyal Eylem Tiplerinden
yararlanilmaktadir.

A. ZIHINSEL AYRISMALAR, ZORUNLU BIRLESMELER VE SORUNLU ALANLAR

fslam’mn Hiristiyanlikla karsilasmasi, Miladi 7. yiizyilda Misir, Suriye ve Irak'in Miisliimanlar
tarafindan fethedilmesiyle gerceklesmistir. Miisliimanlar Hiristiyanlarla karsilasmadan 6nce de onlar
hakkinda belli lgiide bilgiye sahiptiler. Ancak Hiristiyanlarin Islam’1 tanima siireci bu karsilasmadan
sonra baglamustir. 8. yiizyilda 6len Yahya ed-Dimagki'nin Miisliimanlar hakkindaki olumsuz raporlar
Hiristiyanlari etkilemis, onlarin Islam algilarinin daha ilk yillardan itibaren olumsuz gelismesine neden
olmustur (Bk. Harman, 2013; Miimin, 1992, s. 166; Sahin, 2016, ss. 383, 384).

Glintimiizde bu olumsuz imajin sekil degistirerek devam ettigine tanik olunmaktadir. Buna, Soguk
Savag'tan sonra Avrupa’da bosalan “Kizil Tehlike”nin yerine Islam’mn “yesil tehlike” olarak ikame
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edilmesi de (Kalin, 2007, s. 139) dahildir. O'Brien’e gore Avrupalilar, Miisliimanlara endise, korku ve
giivensizlik ile bakmakta, onlardan kaygi duymakta ve Miisliimanlar yiiziinden terdr kurbani olma
korkusu yasamaktadir (O’Brien, 1994, ss. 63, 64). Bu korkunun bilhassa 11 Eyliil saldirilarindan sonra
daha da artmis oldugu acgiktir. Olumsuz Islam imaj1 bu saldirilardan sonra giderek daha da kotiilesmis
ve Miisliimanlarin entegrasyonunun oniindeki engellerden biri haline gelmistir (Kiling, 2006, s. 33).
“Medeniyetler Catismas1” adli tezinde konuyu detayl bir sekilde ele alan Huntington’a gore Islam ve
Bati arasindaki ayrisma ve gatisma durumu gelecekte de devam edecek hatta 21. yiizyilin kiiresel
kaderini bu ¢atisma belirleyecektir (Bk. Huntington, 2015, ss. 28, 142-143, 270).

Hem Islam tarihi hem de Avrupa tarihi agisindan 20. yiizyilin ikinci yarist 6nemli bir doniim
noktast olmustur. Bilhassa 2. Diinya Savasindan sonra Batili {ilkeler, kalkinma projelerini
gerceklestirmek icin biiyiik gapta isgiicii takviyesine ihtiya¢ duymuslar ve bu agig1 kapatmak icin de
biiyiik oranda Islam {ilkelerine yénelmislerdir. Boylece Islam iilkelerinden Avrupa’ya niifus akisi
baglamis, 1950-70 arasinda yapilan gecici is¢i anlasmalariyla kitlesel is¢i gogliniin onii agilmistir
(Persembe, 2006, s. 6). Burada 6nemli bir detay vardir. Isci gocii politikalar: tamamen gegicilik tizerine
kurulmustu (Tastan, 2002, s. 52). Buna gore gogmen isgilerin belli bir siire sonra geldikleri {ilkelere geri
donecekleri, geri donmeyenlerin de zamanla asimile olacaklar1 tahmin edilmisti. Fakat her iki beklenti
de gergeklesmedi. Isgiler asimile olmadig gibi geldikleri iilkelere de geri donmediler (Nielsen, 2005, ss.
17-19). Almanya 6zelinde bir 6rnek verecek olursak, bugiin Almanya, besinci kusak Miisliiman go¢cmen
nesline tamiklik etmeye baslamistir. Ulkede yasayan yaklagik dort kisiden birinin (19,3 milyon) bir
gocmenlik gecmisinin bulunmasindan dolay1 Almanya, bir “gog tilkesi” (Einwanderungsland) olarak
taninmaktadir. Elbette bunlarin hepsi Miisliman iilkelerden go¢ etmis kisiler degildir; ancak
Miisliimanlarin sayis1 yaklasik 5 milyonla oldukca énemli bir yer tutmaktadir (Gedik, 2021, ss. 176, 179).

Giiniimiizde Avrupa’daki Islam varligini sadece isci gociiyle agiklamak yeterli degildir. Islam
cografyasinin gesitli yerlerinden Avrupa {ilkelerine biiyiik ¢apta iltica hareketleri de olmustur. Bilhassa
20. ytizyilin son ¢eyreginde ¢ok sayida Miisliiman, Avrupa {ilkelerine iltica etmek zorunda kalmugtir.
Ustelik bu iltica hareketleri hala devam etmektedir (Antes, 2005, s. 207). iran’daki baskilarla birlikte
bilhassa Suriye ve Yemen basta olmak {izere Islam iilkelerinde yasanan savaglar ve i¢ karigikliklar miilteci
sayisinda ciddi artisa neden olmustur. Sadece 6rnek olmasi agisindan su bilgiyi verebiliriz: “Almanya
Gog ve Miilteciler Bakanligi'nin (BAMF) verilerine gore 2015 yilinda Almanya'da resmi olarak tescillenen
miilteci sayis1 yaklasik 1 milyondur” (Agcoban, 2016b, s. 157).

Gerek isci gocii sayesinde olsun gerekse ilticadan kaynaklansin bugiin Avrupa’daki Islam varhig
tartisilmaz bir gercektir. Ancak bu varlik beraberinde 6nemli bazi sorunlar da getirmektedir. Bu sorunlari
iki ana kategori altinda toplamak miimkiindiir. Birincisi, Miisliimanlarin kamusal alanda yasadig1
sorunlar, digeri ise Miisliimanlarin radikalizmle 6zdeslestirildigi durumlardir. Niliifer Gole’ye gore
giintimiizde Bati’da kamusal dinin anakronizme yol agtigina yonelik yaygin fikre ragmen, Islam kamusal
alana dahil olmakta ve giincel bilinci sekillendirmektedir. Ona gére bu durum Avrupa’da “kamusal
bilincin tizerinde ytikseldigi sekiilarist, liberal ve evrenselci iddialara meydan okumaktadir.” Dahasi belli
bir kesim agisindan hoggorii esigi gecilmis durumdadir. Bu da bir yandan Miisliiman varligia kars:
korkuyu beslerken diger yandan hing duygusu yaratmaktadir (Gole, 2012, ss. 68, 73).
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Miisliimanlarin kamusal alanda yasadiklar1 zorluklarin basinda basortiisti sorunu gelmektedir.
Basortiisii bilhassa Bati ve Kuzey Avrupa iilkelerinde Islam’in varhigina dair en somut gostergedir. Bu
iilkelerde, bagortiisiiniin cinsiyet ayrimina dayanan bir uygulama oldugu ve gelismemisligi gosterdigi
yoniine bir kanaat bulunmaktadir. Giyim kusamin ve cinsiyet ayrimciliginin egitim kosullarina da
yansitildig: ileri siiriilmektedir. Bunlarin yaninda, “Islami yiyecek kurallari, Islami tatiller, cenaze
torenleri ve mezarliklar, dinsel evlilikler, cami-okullar, cami insaat1” gibi sorunlar kamusal tartismalarda
Islam’la 0zdeslestirilen baska konulardir (Antes, 2005, s. 208). Mehmet Gedik, bunlara Almanya 6zelinde,
ibadetler ve galisma saatleri, kurban sorunu, yash destek/bakim evleri, yiizme ve spor derslerine katihm
konusunu da eklemektedir (Gedik, 2021, ss. 556-559). Bunlara, Islam’in hukuki boyutunun da (el kesme
cezasl, dinden donenin 6ldiiriilmesi, zina edenin cezalandirilmasi, ¢ok eslilik konusu, kadinin sahitligi,
mirastaki pay1 vs. gibi muhtemel sorun alanlarinin) eklenmesi miimkiindiir. Ancak son ciimlede bahsi
gecen sorunlarin sadece Avrupa’ya 6zgii olmadigini, mesela Tiirkiye gibi Miisliiman {ilkelerde de bu
sorunlarin yasandigini eklemeliyiz.

Bir yandan bunlarla iligkili olan ama diger yandan bagimsiz bir alginin sonucu olarak gelisen ikinci
sorun alani ise Islam’in radikallik ve fundamentalizmle iligkilendirilmesidir. Vergin'e gére Avrupa’da
“Miisliiman esittir fundamentalist” denklemi sekillenmektedir. Avrupa algisinda, detaylara inme geregi
dahi duyulmadan tiim Islom’1 fundamentalizmle esitlemeye doniik bir egilim vardir. Fundamentalizm
ise yikiciligin bizzat kendisi olarak goriilmektedir (Vergin, 1996, ss. 17, 19). Fundamentalizm sdylemi
Bati’da Miisliimanlarin kendilerini tanimladiklar1 degerlerden bagimsiz olarak gelismektedir. Mesela
Islam’1; Miisliimanlarin biiyiik bir kismi1 bariggil, hoggoriilii, insan ve bilhassa kadin haklarini koruyan,
gelismeye acik bir din olarak goriirken Fransizlarin biiyiik bir cogunlugu onu siddet yanlsi, fanatik,
kadini ikinci plana atan, gerici bir din olarak gormektedir (Antes, 2005, ss. 212-213).

Avrupa’daki Islam varligyla ilgili giincel sorunlarin baginda Islamofobik sdylemin ve asir1 sagin
ylikselisi gelmektedir. Bu iki sorun aslinda diger sorunlardan bagimsiz olarak ele alinamaz; tam tersine
bunlar diger sorun alanlarindan siirekli beslenmekte hatta onlar iizerinden mesruiyet kazanma yoluna
gitmektedir. Islamofobi “Islam korkusuna dayali Miisliiman karsitligini, ayrimcihigim ve diismanligim
ifade” etmek (Kirman, 2010, s. 20) i¢in kullanilan bir kavramdir. Gintimiizde islamofobi’yi Miisliimanlar
acgisindan asil riskli hale getiren etken onun marjinal bir soylem olmaktan ¢ikip yaygin bir sdyleme
doniismeye baglamig olmasidir. Her ne kadar Avrupa’da Islamofobinin yiikselisi, radikal sagmn artan
popiilaritesi ve giindem belirleme giicii ile baglantili olarak agiklanabilse de ana akim kiiltiiriin giderek
artan bir sekilde Islam’a ve Miisliimanlara kars: aciktan acgiga diismanca ve ayrima tutumlar gosterdigi
bir ortamda bu yiikseliste sadece radikal sag sorumlu tutulmasi konformist bir yaklagim olur. islamofobi
artik Avrupa’da ana akim bir sorun olmaya baglamis durumdadir (Kallis, 2015, s. 27). Mesela asir1 sagin
onciiliik ettigi, cami ve minare basta olmak {izere Islami simgelere ve siinnet olmak, helal et kesmek gibi
dini uygulamalara yonelik dislayic1 ve 6fkeli tutum artik daha genis bir toplumsal taban tarafindan kabul
gormeye baslamistir (Uzuncayir, 2021, s. 179).

Avrupa’da Islamofobi ve agir1 sagin yiikselisi son zamanlarda yasanan yeni gogmen krizlerinden
bagimsiz degildir. Miisliimanlarin Avrupa’ya son zamanlarda yasanan kitlesel iltica hareketleri bilhassa
Orta ve Dogu Avrupa iilkelerinde Islamofobik sdylemin goriiniirliigiinii artirmis durumdadir
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(Uzungayir, 2021, s. 183). Go¢gmen sorunu ile asir1 sagin yiikselmesi arasinda sadece dogrudan degil aym
zamanda Avrupa Birligi igerisinde yol agtigi yonetimsel krizler nedeniyle dolayli bir iliski de s6z
konusudur. Mesela 2014-2019 yasama doneminde basta go¢ sorunu olmak tizere 6nemli krizleri ¢6zmek
igin gelistirilen AB politikalari; Fransa, Italya, Macaristan gibi bazi iilkelerde uygulanmak istenmemis,
bunun {izerine s6z konusu {ilkelere yonelik gesitli yaptirimlar giindeme gelmistir. Bazi Avrupa
iilkelerinde asir1 sagin yiikselmesinde AB'nin bu tiir politikalarinin da etkili oldugu goriilmektedir
(Giiner, 2021, s. 579).

Glintimiizde Avrupa devletleri, daha Suriye i¢ savasinin sonuglarinin bile {istesinden
gelememisken 15 Agustos 2021 tarihinde Afganistan’da yonetimin cebren degismesi yeni bir kaos ve gog
dalgas1 baslatmis goziikmektedir. Basina yansiyan demeglerden, Avrupali yetkililerin bu go¢ dalgasiyla
ylzlesmeyi goze alamadiklar1 anlasilmaktadir. Cilinkii yiiz binlerce yeni Afgan go¢men sadece mali
masraflar degil, ayn1 zamanda yeni entegrasyon sorunlari, yeni istihdam ve egitim sorunlari, hepsinden
onemlisi de “Afganistan Islami”n1 Avrupa’ya tagimis yeni bir dini kitle anlamina gelmektedir. Avrupal
yetkililerin Afgan goclinii durdurma konusunda Tiirkiye’ye bel bagladiklar1 goriilmektedir. Ciinkii
jeopolitik konumundan dolay1 Avrupanin giris kapisi mahiyetinde olmasi, Tiirkiye'yi Avrupanin
gocmen krizini yonetebilmesi adina anahtar {ilke haline getirmistir. Bunun konumuzla ilgili olan kism
sudur: S6z konusu iltica hareketleri sadece dini ve kiiltiirel anlamda farkli olan topluluklarin
karsilasmasi anlamina gelmemektedir, bu ayn1 zamanda devletlerin de birbiriyle karsilasmas: anlamina
gelmektedir. Boyle bir durumda devletler politik anlamda birbirleriyle isbirligi yapmak zorunda
kalabilirler; fakat bu igbirligi her ne kadar ekonomik temelli baz1 sorunlar1 ¢6zmek i¢in umut vaat edici
olsa da gogmenlerin entegrasyonla ilgili sorunlarini temelde ve kalicr olarak ¢ozmeyi garanti altina
alamamaktadir. Mesela Avrupa Birligi, Tiirkiye ile kusursuz bir politik iligki kurmay1 basarsa bile bu,
halklar arasinda dinsel temelli bir kaynasmay1 sahici sekilde tesis edemez. Ciinkii boyle bir kaynasma
sadece politik yollarla saglanabilecek mekanik bir olgu degil ayn1 zamanda kiiltiirel, dinsel, sosyolojik
ve teolojik bir¢ok boyutu da barindiran karmasik bir siiregtir.

B. TEOLOJiK KARSILASMALAR

Burada Islam’in diger dinlere &zellikle de Hiristiyanliga bakisindaki teolojik cerceveye kisaca
deginilecektir. Fakat oncelikle baglamin tam olarak olusmasi ig¢in Hiristiyan teolojisinin diger din ve
inanglara bakisinin kisaca ele alinmasi faydali olacaktir. Burada teolojiden kasit bir dinin metafizik
altyapisi veya iman esaslar1 yani onun ilahiyatidir (Bk. Aydin, 2003, s. 264).

Yukarida bahsi gegcen ekonomik istihdam kapsaminda Avrupa’ya go¢ eden isciler sadece
Miisliiman tilkelerden gelenler degildi. Avrupa o tarihlerde kolonyal iilkeler de dahil olmak izere diinya
capinda bir go¢ dalgasiyla karsilasmis ve biiyiik bir dini gesitliligin merkezi haline gelmisti. Bu isciler
Avrupa’da sosyal hayatin bircok boyutuna yerlesmeye ve kalici hale gelmeye baslaymca bu durum
Hiristiyan teologlarin da ilgi alanina girmeye basladi. Bunun iizerine teologlar diger dinler ve din
mensuplartyla teolojik iligkilerin nasil kurulacagma dair kriterler belirleme yoluna gittiler. Dinler
Teolojisi denilen ve diger dinler hakkinda ti¢ farkli yaklasimi igeren kismen yeni bir teolojik yorumlama
bi¢imi bu siirecin sonunda ortaya ¢ikmistir. Bunlar dislayicilik (exclusivism), kapsayicilik (inclusivism)
ve ¢ogulculuk (pluralism) seklinde kategorize edilmektedir (E. A. Dag, 2018, s. 88).
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Dinsel dislayicilik, hakikatin tek oldugunu, bunu da sadece bir dinin temsil ettigini, dolayisiyla
kurtulusa ermenin de sadece bu dine inanmakla miimkiin olacagini savunan yaklasimdir. (Cakmak,
2014, s. 25) Bir diger ifadeyle tek gergek, Hiristiyanlik tarafindan temsil edilir, kurtulus ise sadece Isa
Mesih’e iman etmek ve teslim olmakla miimkiindiir. Bu yiizden de Mesih’e imana dair giiglii bir ¢agriya
ihtiya¢ vardir. Dislayia yaklasim, ana cizgideki Protestan kiliselerinin ¢ogu ve Hiristiyanligin ana
Evanjelik akimi tarafindan benimsenmektedir (Crafford, 2007, ss. 275-276). Dinsel kapsayicilik ise
Hiristiyanlik dininin kurtulus i¢in temel kaynak oldugu, bu yiizden diger dinlerden daha 6zel bir
konuma sahip oldugu inancini savunan yaklasimdir (Cakmak, 2014, ss. 123-124). Bu yaklasima gore
diger dinlere inananlar da kurtulusa erebilirler; ancak bu kendi dinleri sayesinde degil, Isa Mesih’in
kapsayict hidayeti sayesindedir. Onlar bunu kabul etmemis olsalar bile, Mesih sayesinde
kurtulacaklardir (Crafford, 2007, s. 280). Dinsel ¢ogulculuk ise hakikati temsil etme ve kurtulusa vesile
olma agisindan biitiin dinlerin esit oldugunu savunan goriistiir (Cakmak, 2014, s. 89). Bu yaklasimda
merkezde Isa Mesih degil bizzat Tanr1 bulunur. Tiim dinlerin kurtulus yollar1 Tanri'ya gikar. Herkes
kendi dini sayesinde kurtulabilir. Kurtulus i¢in Mesih’e iman zorunlu degildir (Crafford, 2007, s. 277).

Islam dinine gelince, Islam’da Kilise benzeri bir kurumsal yapi olmadigindan sistematik ve
kurumsal nitelikli bir teolojik agilimdan bahsetmek miimkiin degildir. Bu yiizden de Islam’da diger
dinler hakkindaki teolojik kanitlarin bireysel fikirlere dayali olarak gelistirildigi goriilmektedir. Ya da
belli bir dini grup veya zihniyet tarafindan kendi din ve diinya goriisii etrafinda sekillendirilmektedir.
Bunun orneklerine asagida deginecegiz. Ancak &ncelikle Islam dinindeki tek hakikat inancimn

Kur’an’daki referanslarindan iki tane ornek verelim:

“Siiphesiz Allah katinda din Islam'dir...”, “Kim Islam'dan bagka bir din ararsa, (bilsin ki o din)
ondan kabul edilmeyecek ve o ahirette hiisrana ugrayanlardan olacaktir” (Al-i imran 3/19, 85). Bu
ayetlerin Islam dininin tek gercegi temsil ettigi ve bunun digindaki dinlerin hakikatin ve dolayistyla da
kurtulus yolunun disinda oldugu inancinin temelini olusturdugu ileri stirtilebilir. Elmalili, hak din olan
Islam’in esasinun tevhit ile Allah’a boyun egmek oldugunu, bundan ¢ikmanin dini terk etmek anlamina
geldigini ve bundan bagkasinin kiifiir oldugunu belirtmektedir (Yazr, t.y., s. 382). Buna gore, Islam’m
temel teolojik Ogretilerinden birinin, Hiristiyanlik dininin hakikatin disinda konumlandig, kiifiir
kategorisine girdigi ve onun sayesinde kurtulusun s6z konusu olamayacag1 inanc1 oldugunu ileri stirmek
miimkiindiir. Islam diisiince tarihinde bu inancin sayisiz 6rnekleri gosterilebilir. Gergi Islam’da
Hiristiyanlikla birlikte Yahudilik i¢in “Ehl-i Kitap” ad1yla 6zel bir kategori ayrilmistir. Bu da s6z konusu
iki dinin en azindan ayricalikli bir “kiifiir” kategorisi olusturduklar1 anlamina gelmektedir. Ancak bu
ayricalik onlarin da tipki Islam gibi hak din olabilecekleri anlaminda degil orijinalleri itibariyle vahye
dayandiklar1 anlamindadir.

Islam dininde kapsayicilik, dislayicilik, cogulculuk gibi hem sistematik hem de kuramsal nitelik
tastyan bir teolojik 6greti bulunmadigindan Islam’in yegane hakikati temsil ettigi inancinin 6zel bir ismi
de bulunmamaktadir. Ancak Hiristiyan teolojisiyle karsilastirildiginda bunun dinsel dislayicilik inancina
karsilik geldigi ileri siiriilebilir. Gergi Islom inancinda diger dinler yok sayilmamistir, onlarin Allah
katinda gecerli olmadiklar1 kaydiyla birer din olduklar1 kabul edilmis, mensuplariyla iliski kurmak
megru bir davrams olarak goriilmiistiir. Ancak yine de bu, Islam dininin dislayici degil kapsayici bir din
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oldugunu ileri siirmek igin yeterli degildir. Ciinkii dinsel dislayiciliktan kasit bir dinin 6tekilestirilmesi
ve onun mensuplariyla iliskinin kesilmesi degil o dinin hakikati temsil etmediginin savunulmasidir.
Miisliimanlar da Hiristiyanlarla tarih boyunca iliski icinde olmuslar; ancak Islam’in yegane hakikati
temsil ettigi inancndan vazgecmemiglerdir. Tipki Hiristiyan toplumlarinda oldugu gibi Islam
toplumlarinda da bu inancin merkezi bir yere ve 6neme sahip oldugu aciktir.

Hiristiyanliktaki dini kapsayicilik ve dini ¢ogulculuk fikirlerinin de Islam’da tam bir karsiliginin
olmadigini soyleyebiliriz. Ciinkii yukarida gegtigi iizere kapsayicilik, Hiristiyanligin sadece kendi
mensuplarimi degil ayni zamanda tiim insanlar1 kurtarmay1 vaat ettigini; dinsel ¢ogulculuk ise kurtulusu
tek bir dine hasretmeyip biitiin dinlerin bunu saglayabilecegini savunan goriistiir. Bilindigi kadariyla,
Islam inancinda dini fark gozetmeksizin herkesi kurtarmay1 vaat ettigine dair bir dini teori bulunmadig:
gibi kurtulusa ermek icin Islam’a girmeye gerek olmadigina dair taninmus bir teolojik 6greti de yoktur.!

Buna mukabil Islam’m bariscil bir teolojik dgretiye sahip oldugunu savunan ¢ok sayida bireysel
fikir bulunmaktadir. Bu baglamda genellikle Hucurat Stiresi'nin 13. ayetinin bir referans noktasi olarak
ele alindig goriilmektedir. Ayetin ilgili kismu soyledir: “Ey insanlar! Stiphe yok ki, biz sizi bir erkek ve
bir disiden yarattik ve birbirinizi tanimamz igin sizi boylara ve kabilelere ayirdik...” Mesela Ilyas Celebi
s0z konusu ayetle ilgili insanlarin farkl dil, renk ve etnik grupta yaratilmis olmasinin bir iistiinliik araci
sayllamayacag1 tam tersine bu ayetin insanlar aras1 hukukun bir nevi kardeslik hukukuna isaret ettigini
belirtmektedir (Celebi, 2016, ss. 147, 149). Sinasi Giindiiz de Tanr diisiincesinin kesinlikle catisma ve
siddet konusu degil, ancak hakikati kavramak, farkliliklar1 kiyaslamak igin bir arag olarak kullanilacagin
belirtmektedir (Giindiiz, 2006, s. 28). Bu 6rneklerin sayisin1 ¢ogaltmak miimkiindiir. Goriildiigii gibi bu
yaklagim inanglarin esitliginden ziyade inananlarin bir arada yasama kosullarina odaklanmakta teolojik
ayriliklarin bir arada yasamak icin engel teskil etmedigini savunmaktadir.

Teolojik karsilasmalar s6z konusu oldugunda Avrupa’daki Selefilik inancinin ayr1 bir énemi
bulunmaktadir. Ciinkii Selefilik Islami topluluklar tarafindan Avrupa’ya yéneltilen &zel bir diglayicilik
seklidir. Yontem ve iddialar1 bakimindan dinsel dislayiciliga olduk¢a benzemektedir. “Selefi” kavramin
Selefilerin kendileri tercih etmekte ve bununla Hz. Peygamber ve halifelerin yoluna doniis yapmay1
kastetmektedirler (Roy, 2013, s. 253). Selefilik kavraminin Islam cografyasinda yasayanlar igin ifade ettigi
anlamla Avrupa’da yasayanlar igin ifade ettigi anlam tam olarak ayn1 degildir. Kur’an ve dini metinleri
yorumlama bicimi olarak ortaya ¢ikan Selefilik metodu Avrupa’da ayni zamanda dinsel siddetin de
referans kaynagi olmaktadir. Selefilerin fikirlerine dayanak yaptif1 ayetler de vardir. Mesela “Sen
dinlerine uymadikga, ne Yahudiler ve ne de Hiristiyanlar asla senden razi olmazlar...” (el-Bakara 2/120)
ayeti bunlardan birisidir. Bu ve bunun gibi ayetleri baglamindan kopararak yorumladiklari bu ytizden
de hata ettikleri ileri siirtilmektedir (Kurt, 2019, ss. 86, 94).

1 Gergi gelenekselcilerin bir tiir dini kapsayiciligi savunduklar: fikri ileri siiriilebilir. Ciinkii mesela taninmis
gelenekselcilerden biri olan Schuon’a gore her ne kadar zahiri boyutu itibariyle dinler birbirinden farkli goziikse ve
dogmatik bir bakisla birbirini reddediyor olsa da i¢ anlamlar itibariyle kiilli hakikatin ifade vasitalar1 olmasi1 bakimimdan
hakikatin anahtar1 konumundadirlar (Schuon, 1992, s. 129). Fakat bu konuyu detayli sekilde tartismak ¢alismanin
kapsamina dahil degildir.
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Bugiin Selefilik Avrupa’da Islam varliginin inkar edilemez bir pargasi haline gelmistir. Ustelik her
gecen giin arttigina dair bilgiler de bulunmaktadir. Artmasimin en 6nemli nedeni olarak da Avrupa’nin
Miisliimanlar icin kullandig1 dislayic1 dil gosterilmektedir. Canatan, Bati'daki Islam karsiti séylemin
Islam icindeki Selefi ve radikal akimlari cesaretlendirdigini sdylemektedir (Canatan, 2006, s. 36). Bunun
yaninda gettolasma da Selefigin artisina neden olmaktadir. Ciinkii gettolasma kayip kusaklarin ortaya
cikma riskini dogurmaktadir. Selefilik ise bu riski ¢ozebilecegini vaat etmektedir. Kullandiklar1 anlasilir
ve ikna edici dil sayesinde Selefilik her gecen giin artmaktadir (Kanik, 2018, s. 1344).

Yukarida Miisliimanlara yonelik “fundamentalizm” sdyleminden bahsetmistik. Bu soylemle
Selefilik arasinda énemli bir fark vardir. Fundamentalizm sdylemi adindan da anlasilacagy tizere Batili
bir sdylem tarzi olarak insa edilmektedir. Bir diger ifadeyle Miisliimanlarin gercekten fundamentalist
olup olmadiklarindan bagimsiz olarak bu sdylem vardir. Fakat Selefilik i¢in ayn1 durum s6z konusu
degildir. Selefilik her ne kadar Islam’in Batililasmasimnin bir sonucu olarak ortaya ¢ikmig (Roy, 2013, s.
249) olsa da o Batililar tarafindan iiretilmis bir sdylemden ibaret degildir. Selefilik bizzat Miisliimanlarin
kendisi tarafindan iiretilen fiili bir durumdur. Ustelik de kaynag1 yukaridaki 6rneklerden de anlagilacag:
tizere Islam’in 6zgiin kaynaklaridir. Her ne kadar bazi yazarlar Selefiligin, Islam kaynaklarimn yanhs
yorumlanmasindan ve baglamindan koparilmak suretiyle manipiile edilmesinden kaynaklandigini
sdyleseler de bu durum onun kokeninin Islam teolojisi oldugu gercegini degistirmemektedir. Burada
bize gore dnemli olan nokta, Selefilerin dogru bir Islam yorumu iiretip iiretmedikleri degil {irettikleri
yorumu dogrudan Islim kaynaklarina dayandiriyor olmalaridir. Oyleyse Selefiligin Miisliimanlar
tarafindan {iretilen ve Islam teolojisine dayanan bir sdylem oldugunu ileri siirmekte bir sakinca olmasa
gerektir. [slamofobi ve fundamentalizm Avrupa sosyolojisinin insa ettigi bir sdylemken Selefilik bir Islam
teolojisi tiirii olarak Miisliimanlar tarafindan gelistirilmektedir.

C.TEOLOJi KANALIYLA UZLASININ iMKANI

S. Hiiseyin Nasr, Hiristiyanlarla Miisliimanlar arasinda daha kalic1 ve derin bir uyum saglanmasi
icin merkezi 6neme sahip olan yedi teolojik sorun alan1 bulundugunu ileri stirmektedir. Bu yedi mesele
ve Nasr'm bunlara onerdigi yedi ¢oziim Ozetle soyledir: 1) Tanrimin mahiyeti ve tecellisi konusu:
Hiristiyanlar teslis, Miisliimanlar ise tevhit {izerinde 1srar ederler. Oysa Tanri'nin tek gercek oldugu
tizerinde ittifak etmek miimkiindiir. 2) Son din olma meselesi: Hem Hiristiyanlar hem Miisliimanlar
dinlerinin son oldugunu savunur. Oysa bu, mutlak hakikati temsil etmede son degil tarihsel anlamda
son olarak ele alinmahdir. 3) Kutsal metinlerin anlami ve statiisii konusu: Miisliimanlar Incil’i mensuh
ve muharref bir kitap olarak goriirler. Hiristiyanlar da Kur’an’i, Incil'in Hiristiyanlar nezdindeki
statiisiiyle eslestirir. Buna bir ¢6ziim bulunmadig: siirece Miisliimanlar dogru bir Hiristiyan anlayis:
geligtiremedikleri gibi Hiristiyanlar da dogru bir Islam anlayisi gelistiremezler. 4) Kutsal metnin diliyle
ilgilidir. Arap¢a’nin Miisliimanlar i¢in 6nemi Hiristiyanlar tarafindan anlagilmamaktadir. Hiristiyanlar
siyasi mekanizmalar1 birakarak kutsal dilin ne anlama geldigini tipki Ortodoks Yahudiler gibi tetkik
etmelidir. 5) Kutsal hukuk konusu ve cinsellik meselesidir. Hiristiyanlar Miisliimanlar1 hedonist olarak
goriirler, Miisliimanlar da bundan nefret ederler. Hiristiyanlikta kutsal hukuk sadece ahlaki prensipler
vazederken Islam’da bu, giinliik hayat1 da kapsar. Boylece Miisliimanlar degismeyen yasalari olan bir
millet olarak goziikiir. Bunun teolojik nedeni incelediginde karsilikli bir anlayis tesis edilebilir. 6)
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Mesih'in tarihsel hayati konusudur. Onun ¢armiha gerilip gerilmedigi, gercekten 6liip 6lmedigi konusu
iki din arasinda ayrisma meselesidir. Mesih’in diinyevi hayatinin sona ermesi gibi énemli bir kozmik
olay farkl yollarla goriilebilir ve bilinebilir. Tanr1 onu Hiristiyanlara bagka sekilde Miisliimanlara baska
sekilde gostermektedir. 7) Hiristiyan-Miisliiman iligkisinin sessiz ortaklart modernizm ve
postmodernizm konusudur. Bugiin Hiristiyanlik diye savunulan bir¢ok sey aslinda modernist ve
sekiilarist giiclerin bir sonucudur. Bunu dikkate almadan gergekgi bir diyalog miimkiin degildir (Nasr,
2001).

Gergekten de Nasr'in ileri stirdiigli gibi teolojik ayrisma noktalar: tizerinden hareket ederek bir
uzlasi ortam1 yakalamak miimkiin miidiir, yoksa onun fikirleri sadece naif bir beklentiden mi ibarettir?
Bu sorunun cevabini vermek i¢in 6ncelikle dini doktrinin sosyolojik sonuglarina biraz deginilmesi yararl
olacaktr.

Bauman’a gore “Hakikat” gerek kokeni gerekse vazgecilmez yapisindan dolay1 agonistik yani
catismacidir ve ancak karsitiyla bir araya geldigi zaman agiga ¢ikar/cikabilir (Bauman & Obirek, 2018, s.
15). Ustelik o, segim hakki olmayan bir durum degil aksine yalana karsi hakiki olani, yarilgiya karst
gercek olan1 segmek ve benimsemek yoniinde girisilmis asil bir eylemdir (Bauman, 2013, s. 87). Obirek,
Bauman’a yazdig1 bir mektupta onun bu fikrine tamamen katildigini belirtir ve buna bir sey daha ekler:
Ona gore monoteizme inananlarin gergek sorunlari, bir yandan kendileriyle ayni Tanriya inananlar icin
hosgortilii davranirken diger yandan ona inanmayanlar i¢in asilmaz yeni duvarlar insa etmeleridir.
Ciinkii tek hakikate sahip oldugunu diisiinen biri igin artik arayis bitmistir. Yapilmas1 gereken tek sey
onu bagkasina da duyurmak ve inanmasi i¢in onu ikna etmeye calismaktir. Diyalog ve etkilesim gereksiz
hatta zararh goriiliir ve kenara atilir (Bauman & Obirek, 2018, ss. 37, 38).

Ayni konu Hoffer tarafindan da ele alinmakta ve benzer sekilde agiklanmaktadir. Ona gore “Ne
kadar derin ve yiiksek olursa olsun hicbir 6greti tek ve ebedi gergegin ifadesi olarak tanitilmadikga etkili
olamaz” (Hoffer, 2010, s. 91). Ustelik etki giiciiniin artmasi igin ayni zamanda ortak bir diisman da
bulunmalidir. Ona gore “Ideal Tanrinin tek olmasi gibi ideal seytanin da tek olmas1” gerekmektedir.
Ustelik samilanin aksine birlestiriciligi en kolay olan ve en genis sekilde bulunan etken nefrettir (Hoffer,
2010, ss. 103, 105). O, bu yiizden biitiin kitle hareketlerinin birbirine benzedigini, kitlelerin ayni tip
insanlardan olustugunu ve aynu tip insanlarla iliski kurdugunu ileri stirmektedir (Hoffer, 2010, s. 7).

Bunun konumuz agisindan 6nemi sudur: Miisliimanlarla Hiristiyanlar arasinda teolojik bir diyalog
tasarlandigini ve bunun merkezine de “Tanr1”nin konuldugunu farz edelim. Teolojik diyalogun, her iki
tarafin da birbirini dogru anlamasi igin gerekli oldugu (Antes, 2005, s. 212) ve Tanr1 merkezli bir anlayisin
da bu diyalog icin gercekgi bir kapr aralayacak tek anlayis oldugu (Crafford, 2007, s. 278) fikrinin takip
edildigini varsayalim. Burada dnemli bir ayrimla kars1 karsiya kalindigi goriiliir. Iki tarafin birbirini
akademik diizeyde anlamas: yeterli midir, yoksa inang diizeyinde bir paylasim da gerekmekte midir?
Kanaatimize gore asil onemsenmesi gereken nokta burasidir. Ciinkii “hakikat” iddiasin1 akademik bir
nesne olarak kavramakla hakikati kabul etmek ayni sey degildir. Ustelik eger konu akademik veya
entelektiiel diizeyde bir diyalogsa bunun zaten uzun zamandir yapildigin soyleyebiliriz. Yukarida
bireysel fikirlerine atif yapilan arastirmacilar ayn1 zamanda bunun 6rnegidir.
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Oyleyse teolojik bir diyalogda gergek sorunlar nereden kaynaklanmaktadir? Bunun cevabi iman
taniklig1 konusunda gizlidir. Sayet, teolojik bir diyalogdan kasit tanikligin paylasilmasi ise bu, iki din
arasindaki metafizik smirlarin yok olmasi anlamina gelmektedir. Daha agiklayici olmas: icin Hegel'in
dine iliskin tasavvurunu acikladigr su bilgiyle devam edilebilir: “Din hakikatin bilinci, uhrevi
mutlulugun hazzidir; faaliyet olarak Tanriy: yliceltmektir.” Ona gore din yiiksek bir tatmin ve bizzat
amag olan bir seydir (Hegel, 2016, s. 211). Bu da dini, yukarida hakikatle ilgili yazilanlarin bir iist kavrami
haline getirir ki, din hakikatin yegane tezahiir bi¢imi olarak belirir. Bu durumda tarikligin paylasim
demek, din degistirmekle ayni anlama gelir. Buna somut bir 6érnek de verilebilir. Nitekim Aydin'in,
yasadig1 bir anisinda anlattigina gore; o bir Alman’a, biz Hz. Isa'nin peygamber olduguna inamyor ve
ona sayg1 duyuyoruz, siz neden Hz. Muhammed’in peygamber olduguna inanmiyorsunuz? diye sorar.
Alman da ona, o zaman biz Miisliiman olmus oluruz, cevabini verir. Aydin, bunu yorumlarken, aymn
seyin Miisliiman igin de gegerli oldugunu sdyler. Yani Hz. Isa’nin Tanrimn oglu olduguna taniklik etmek
Hiristiyan olmak anlamina gelir (Aydin, 2003, s. 270).

Oyleyse burada ara bir sonug olarak su sdylenebilir: Teolojik bir diyalog eger akademik veya
entelektiiel bir ¢cabaya dayanacaksa bunun Avrupa’daki Miisliimanlarin sorunlarini ¢ozmekte yetersiz
kalacag1 agiktir. Ama eger teolojik bir diyalogdan kasit iman tanikliginin paylasimi ise bu da sahici bir
vaatte bulunmaktan uzaktir. Bu durum gergekgi bir uzlasi ortami agisindan teolojik diyalogun yetersiz
kalacag1 anlamina gelmektedir.

Dini doktrinin goriiniiste ne kadar barisgil olursa olsun, pratikte insanlar1 ayristirmaya yoneltmesi
(Giinay, 2014, s. 247) onun tasidig1 hakikat ve biriciklik iddiasiyla agiklanmalidir. Bu yiizden dinler en
bariggil hallerinde bile gizli bir dislayici karakter tasiyabilirler. Mesela Yaran, dini kapsayicilig
inceledikten sonra, kapsayicilarin biitiin ¢abalarina ragmen, dinlerinin biricikliginden vazgecemedikleri,
dislayicilar kadar olmasa da onun iistiinliigii esasina gore hareket etmekten kurtulamadiklar1 sonucuna
varmaktadir (Yaran, 2001, ss. 79-80). Mustafa Koylii de dinsel dislayiciligi inceledikten sonra diger
yaklagimlarla kiyaslamakta ve en tutarli yaklasimin bu oldugu sonucuna varmaktadir. Ona gore tistelik
gerek Hiristiyanlik gerekse de Islam agisindan diglayicilik daha belirgindir (Kéylii, 2001, ss. 59, 60). Gergi
dinsel ¢ogulculuk belli bir dinin {stiinliigii ve biricikligi fikrini kabullenmedigi icin istisnai bir yere
sahipmis gibi goziikmektedir; ancak, Koylii'niin yaklasimindan anlagildigr kadariyla, onun da sahicilik
sorunu bulunmaktadir.

Islam teolojisi agisindan buraya kadar bahsedilenler daha ¢ok ilkesel yaklasim niteligindedir.
Burada konuyla dogrudan ilgili olan baska bir yaklasimdan daha bahsetmek faydali olacaktir. Bu
yaklasimda giincel Avrupa ve Islam iliskisinin merkezine Islam teolojisini koymamak gerektigi fikri ileri
stirtilmektedir. Buna Diizgiin'{in goriisii 6rnek olarak verilebilir. Diizgiin, konuyla ilgili olarak “tartisma
teolojik bir zeminden antropolojik bir zemine kaydirilmalidir” demektedir. O, bu sekilde Kur’an’a gelen
ve gelecek olan saldirilarin 6nlenebilecegini diisiinmektedir. Cilinkii bu yapilmazsa Kur’an, Hitler'in
“Kavgam” kitabina benzetilmekte ve tepkileri {izerine ¢ekmektedir. Eger bu basarilirsa, o zaman
cogulculuk, tolerans, esitlik, 6zgiirliik gibi insan temelli bir zeminde kaynasma ve anlasma imkani ortaya
cikabilir (Diizgiin, 2017, ss. 105, 109-111). Ona gore bu, Tanrinin yerine insani ikame etmek anlamina
gelmemektedir. Cilinkii insan zaten Allah’in ona verdigi pay sayesinde (ruhundan tiifleme) Allah’la
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birlikte varligin temel yapici unsurlarindan biridir (Diizgtin, 2000, s. 168).2 Tatar, “Kelam'in glintim{iiziin
Miisliiman veya gayrimiislim insanina seslenebilmesi, onun orta ¢agdaki metafiziksel ve dogmatik
rasyonel tutumundan uzaklasarak kendisini tarihsellestirmesi ile miimkiindiir” diyerek (Tatar, 2001, s.
302) dolayl sekilde bu yaklasimin onaylanabilecegini belirtmis olmaktadir.

Boyle bir kelam anlayis1 Kur’an’la gelisir mi? Bunun Kur’an’a ve onun tarih {istii niteligine ters
oldugunu savunan ¢ok sayida goriis vardir. Mesela yukarida bahsi gecen Selefi nitelikteki gortisler
bunun 6rneklerinden biridir. Eyiipoglu ve Okuyan’in fikirleri ise boyle bir Kelam anlayisinin Kur’an’la
celismeyecegini savunur niteliktedir. Ciinkii onlara gore Kur’an, insani i¢cinde bulundugu sosyo-kiiltiirel
kosullara uygun bir diinya insa etmesi konusunda oldukga 6zgiir birakmustir. Insanin bu alan icinde
kendine 6zgii kuracag: bir diinya Kur’an’la asla gelismeyecektir. Ciinkii Allah’a kars1 kisi iman ve
ibadetindeki samimiyetini korudugu siirece “beseri niteliklerle ilahi nitelikler kusku yok ki birbirini
tamamlayacaktir” (Eytipoglu & Okuyan, 2008, s. 213). “Vahye muhatap olma fitratina sahip olan insanin
sergileyecegi dini-ahlaki kaygi muhtevali kiiltiirel/6rfi etkinliklerle Kur’an arasinda birebir bir ortiisme
olacaktir” (Eytipoglu & Yildiz, 2014, s. 118).

Gorildiigii gibi bu fikirler sabit ve zaman {istii bazi teolojik ilkelerden hareket etmek yerine sosyal
eylemin gerceklestigi kosullara odaklanmaktadir. Teoloji bu kosullarda yeniden tiretilebilir. Avrupa’daki
Islam s6z konusu oldugunda, burasi Avrupa’min sosyo-kiiltiirel kogullari anlamina gelmektedir ki bu da
Avrupa sosyolojisinin iirettigi toplumsal kosullar ile Islam teolojisi tarafindan ortaklasa gelistirilen yeni
bir Islam anlayiginin ortaya gikacag yerdir.

D. MELEZ BiR KULTURUN OLUSMASI

Bugiin Avrupa, Islam da dahil olmak iizere birgok farkli din ve kiiltiirle Avrupaliligin birlikte
yasamak zorunda oldugu bir cografya haline gelmistir. Bu da her ikisinin ortak katkisiyla olusan melez
bir kiiltiirden bahsedilmesini olanakli kilmaktadir. Burada s6z konusu melez kiiltiiriin olusum siirecini
izah etmek i¢in Weber’in “Sosyal Eylem” tipinden yararlanilmaktadir. Ciinkii sosyal eylem iki failli bir
eylemin ortaya ¢iktig1 sosyal durumlar: agiklamak igin oldukca uygun bir analitik arag gorevi gorebilir.

Weber’e gore bir eylem, “6znel anlami, digerlerinin davramisini dikkate aldig1 ve dolayisiyla onun
akisi iginde yonlendirildigi kadar toplumsaldir” (Weber, 2012, s. 112). Bir eylemin toplumsal olmas igin
onun anlamli sekilde bagkalarinin eylemlerine yonelik olmas1 gerekmektedir. Mesela dini bir davranis
sadece bir duadan veya tefekkiirden ibaretse bu sosyal bir eylem degildir. Ciinkii buradaki hareket
karsidaki birine yonelmis degildir. Ote yandan mesela, bir bisiklet ¢arpismasi esnasinda ortaya cikan
tartisma bir sosyal eylemdir. Ciinkii burada karsidakine anlamli sekilde yonelmis ve birbirini
yonlendiren bir iliski durumu s6z konusudur. Birey bir kalabalik icindeyse kalabaliktan bagimsiz

2 Bu fikrin benzerini daha 6nce Hasan Hanefi'nin teorize etmeye calistig1 goriilmektedir. O, teolojinin yerine antropolojinin
konulmast gerektigini savunur. Ciinkii ona gore, teoloji sadece dinin bazi davranis bi¢imlerinin formiillestirilmesinden
ibarettir, bu da bir bilim degildir. Oysa Antropoloji sayesinde din bir insan bilimine doniisiir. Dini insan bilimine
dontstiirmek, kutsal olan1 kutsal olmayana cevirmek veyahut da teolojiyi ortadan kaldirmak anlamima gelmemektedir.
Ciinkii kutsal olanla kutsal olmayan sey aslinda ayni seydir. Buna bagli olarak da halkin talep ettigi sey aslinda Allah'in
talep ettigi sey anlamina gelmektedir (Hanafi, 1978, ss. 506, 518, 530, 527-528).
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hareket etmesi zordur. Bir kalabaliga iiye olmak bireyi giiclii sekilde yonlendirici bir etkiye sahiptir
(Weber, 2012, ss. 130-131).

Weber dort tane sosyal eylem tipi tespit eder. Calismanin konusu agisindan merkezi 6neme sahip
olan, “Gere¢-Ussal tip”tir. Buna gore: “Sosyal eylem cevredeki nesnelerin ve diger insanlarin
davranisiylailgili beklentiler tarafindan belirlenebilir; bu beklentiler aktoriin rasyonel olarak takip edilen
ve hesaplanilan kendi “hedeflerine’ ulagsmasi i¢in ‘kosullar’ ya da “araglar’ olarak kullanilir” (Weber, 2012,
ss. 132-133). Bunun 6nemi sudur: Bize gore Avrupa’daki Islam olgusunu teolojik bir perspektiften ziyade
sosyal eylem merkezli bir perspektiften incelemek, konuyu daha anlagilir hale getirecektir. Oyleyse
Avrupa’daki Islam olgusu s6z konusu oldugunda sosyolojik caligmalarin teolojik olanlara gore daha
avantajli oldugu soylenebilir. Ciinkii sosyoloji, sosyal eyleme odaklandigindan degisimin dinamigini
yakalamak ve bunun sonuglariyla birlikte nedensel acgiklamalarini bulmak konusunda teolojiye gore
daha fazla aragsal imkanlara sahiptir. Géle, bu fikre paralel sekilde, Avrupa ve Islam olgusu hakkinda
sunu sOylemektedir: “Temas, etkilesim ve i¢ ige giris alanlarini inceleyerek bu karsilasmanin dogasini ve
iki yonlii degisimleri kavrayabiliriz” (Gole, 2012, s. 68). Bu Weber'in metodolojisine ve Bauman'in
yaklasimina da uygundur. Nitekim Weber’e gore sosyoloji sosyal eylemin seyrinin ve sonuglarinin
nedensel aciklamalariyla ilgilenir (Weber, 2012, s. 112). Bauman’a gore ise sosyoloji birbirine karsilikli
olarak bagimli bulunan faillerin rastlantisal olmayan birlikteligiyle ilgilenir. Karsilikli bagimli olmak,
eylemin baslama ve basarili olma sansinin, diger faillerin kimler oldugu ve neler yapabilecegi ihtimaline
gore degisen durumlar anlamina gelmektedir. Sosyoloji bu durumlara bakarak, sonuglariin neler
oldugunu sorgular (Bauman, 2013, s. 16).

Makro capta gerceklesen toplumsal karsilagsmalar: aciklamak i¢in sadece sosyal eylem ve onun
incelenmesinden bahsetmek yeterli degildir. Ayn1 zamanda toplumsal degisim kavramina da atif
yapilmasi gerekmektedir. Ciinkii Avrupa ve Islam konusu mesela bisiklet garpismasi sonucunda ortaya
cikan tartisma gibi anlik ve kisa siireli bir iligkiyle aciklanamaz. O, aym zamanda bir toplumsal degisim
stireciyle de alakalidir. Bir degisimin toplumsal sayilabilmesi i¢in onun bir referans noktas1 olmasi, bir
zaman dilimine yayilmasi, siirekli olmasi, koklii olmasi, kolektif olmasi, egitim, cemaat, ekonomi gibi
kalic1 beraberlikleri ifade eden grup temelli meydana gelmesi gerekmektedir. Moda veya gegici
degisimler toplumsal degisim degildir (Giinay, 2014, s. 363; Okumus, 2013, s. 137).

Oyleyse Avrupa ve Islam sz konusu oldugunda karsilikli olarak meydana gelen, birbirini
etkileyen, uzun vadeli ve siirekli bir degisime baglh olarak ortaya ¢ikan bir iliski agindan bahsetmek
gerekmektedir. Gergekten de Avrupa’da bugiin bdyle bir siire¢ vardir. Gole, Islam’in Avrupa'nin
kamusal bilincinin ayrilmaz bir parcas1 haline geldigini bunun da hem oradaki Miisliimanlar1 hem de
Avrupa’y1 karsilikli degisime zorladigini belirtmektedir. Ona gore bu siiregte hem Miisliiman kimlikleri
yeniden olusmakta hem de Avrupa’nin kendilik temsilinde degisim meydana gelmektedir (Gole, 2012,
ss. 67, 68, 138). Bu olusum ve degisimin gerekli olduguna, iistelik de bunun tek tarafli degil karsilikli
olmas: gerektigine dair bilincin dayandigr nokta, kanaatimizce Antes’in su soziinde Ozetlenmis
niteliktedir: “Miisliimanlar, kendi dini kimlikleri igin herhangi bir yer birakmaksizin, Batili bir hayat
tarzini kabul ederlerse gergekten mutsuz olacaklardir. Ote yandan, Avrupa da klasik seriat kitaplarinda
tasvir edildigi tizere bir Islam devletine doniistiiriilemez” (Antes, 2005, s. 217).
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Kanaatimize gore bilhassa son zamanlarda “Avrupa Islami” olarak adlandirilan olgu (eger gizli
bir asimilasyon programini anlatmiyorsa) aslinda bir bakima bu siirecin isimlendirilmesidir.

E. “AVRUPA ISLAMI” MELEZ BiR iSLAM SAYILABILIR Mi?

Bugiin Avrupa’daki Islam sorunuyla ilgili olarak Avrupali devletlerin bir uzlagi arayisi icinde
olduklar1 agiktir. Bunu iki Ornek iizerinden gostermek miimkiindiir. Birincisi, gliniimiizde “Avrupa
fslam1” kavramiyla anlatilan siirecin politik boyutudur. Avrupa Islami kavrami Avrupa’mn kiiltiirel ve
toplumsal sartlar1 iginde yeniden yorumlanmis, Avrupa’ya 6zgii bir Islam anlayigini ifade etmek igin
kullanilmaktadir. Ancak bu kavram yekpare bir anlayisa génderme yapmamaktadir. Nitekim Islam’in
Avrupa’daki gelisimi, tilkelere ve kiiltiirlere gore degisiklik gostermektedir. Buna baglh olarak da her
iilke kendi Islam’im yaratmaya yonelmektedir (Bk. Canatan, 2006, s. 32). Bu amagla birgok Avrupa
hiikiimeti, cami imamlarmni ve din dersi 6gretmenlerini kendi kurumlarinda egitmeyi planlamaktadir.
Bu egitim, Avrupa Islami olusturulmasinda nemli bir adim olarak goriilmektedir (Bruinessen & Allievi,
2012, s.9). 1sveg (Sondar, 2005, s. 157), Hollanda, Fransa, Danimarka, Amsterdam Belcika (Klausen, 2008,
ss. 15-16), Almanya, Avusturya bu tiir tilkelere 6rnek olarak verilebilir.

Avrupali devletler tarafindan tasarlanan bir Avrupa Islami tanimlamasi politik bir siirece
gonderme yapmaktadir ve bu yiizden de bazi gevreler tarafindan kuskuyla karsilanmaktadir. Kavrama
kusuyla yaklasanlara gore Avrupa Islami bir yonetimsel projedir, amaci ise Avrupa’da asimile
edilememis Miisliimanlar1 Bat1 tarafindan tamimlamis ve asli unsurlarindan arindirilmis bir Islam’a
yonlendirmek suretiyle asil Islam’1 yok etmektir (Persembe, 2006, s. 12). Necdet Subag1 bunu “kiiltiirel
envanterinden yalitilmis yeni bir formatta, Batili bir Islam tasarim1” olarak tanimlamakta ve (Subasi,
20054, s. 32) “Euro Islam (Avrupa Islami), bir kimlik projesidir” demektedir (Subasi, 2005b, s. 85). Avrupa
Islami'nin siyasal bir kimlik projesi oldugunu diisiinerek bunu giivenilmez bulanlarin tutumlarmi
pekistiren somut sebeplerin oldugu da goriilmektedir. Mesela Fransa’ya uygun bir “Fransiz Islam1”
tasarimi icin Kur’an’dan bazi ayetlerin silinmesi gerektigi teklif edilmistir. Clinkii tasarimlanmis bir
“Fransiz Islam1” anlayisina, Kur’an’in bazi ayetleri ters diismektedir. iddiaya gore bazi Miisliiman
danismanlar Fransiz Islami igin ydneticilere raporlar sunmaktadir (A. Dag, 2018, s. 180). Bu anlatilanlar
politik olarak ve asimilasyon amagh tasarlandig ileri siiriilen Avrupa Islami icin gecerlidir. Politik
olmayan bir Avrupa Islami sOylemine asagida deginilecektir.

Avrupali devletlerin bir uzlas: arayis1 iginde olduklarinin ikinci gostergesi, ise basta Almanya’da
acilan Islam Ilahiyat: fakiilteleri olmak {izere Avrupanin gesitli iilkelerinde Islam egitimine yonelmis
olan yonetimsel ilgidir. Almanya’da bu fakiilteler lisans diizeyinde egitim vermekte ve Islam’in en iist
diizeyde kurumsal egitimini temsil etmektedir. Ogretim kadrosu biiyiik oranda Miisliimanlardan
olusmakta ve miifredat1 ise Islam dini esas almnarak olusturulmaktadir. Bu fakiilteler gliniimiizde
Osnabriick, Erlangen Niirnberg, Frankfurt Goethe, Miinster ve Tiibingen iiniversitelerinde aktif olarak
egitim vermektedir (Tosun, 2020, s. 298).

Bununla birlikte Avrupa tilkeleri tarafindan girisilen uzlas: arayis: tek tarafli degildir. Bu arayisin
Miisliimanlar tarafindan kabul gérmiis bir karsiliginin bulundugu da anlasilmaktadir. Biz, teolojik bir
temele dayanarak yiikselen fundamentalizm ve/veya Selefilik akimlarinin varligini inkar etmemekle
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birlikte, Miisliiman niifus arasinda teolojik bir temelden ziyade eylem odakli hareket etmeye yonelik
egilimin giiclendigini, sahici bir uzlaginin ancak bu sekilde tesis edilebilecegine dair inancin yerlesmeye
basladigini savunmaktayiz. Bu, elbette teolojinin tamamen terk edildigi anlamina gelmemektedir. Fakat
onun sosyal eylemin olusmasina yonelik bir amagla yeniden yorumlandigr anlamina gelmektedir. Bu
duruma o6rnek ise “Avrupa Islami”nin sivil nitelikli sdylemidir. Biz, bu sdylemi benimseyen
entelektiiellerin aslinda sosyal eylemin olusmasina ve uzlasinin eylem {izerinden saglanmasina yonelik
tikri bir ¢caba gosterdiklerini savunmaktayiz.

“Avrupa Islam1” s6z konusu oldugunda dikkat geken isimlerden biri Suriye kokenli Alman yazar
Bassam Tibi’dir. Tibi, “Avrupa Islam1” kavramiin kendisine ait oldugunu ileri siirmekte ve bu kavramla
Avrupa’da yasayan Miisliimanlarin entegrasyonu igin ileri stirdiigii fikirleri teorize etmeye
calismaktadir. O, Avrupa toplumlarinda Kur’an’a dayal1 yasalara degil Avrupa hukuk diisiincesine
dayal1 yasalara tabi olmak gerektigini belirtir. Sebebi de Tanr yasalariin tartisilmaz niteligidir. Tanr
yasalar1 bu nedenle ¢ok kiiltiircli uzlagsmalara izin vermez (Tibi, 2000, s. 273). Tibi'nin, kendi diisiincesini
tasarlarken de sabit dini yasalara degil ¢cogulcu toplumsal kosullara dayanarak hareket ettigi goriiliir.
Nitekim ona gére Avrupa’da sahici bir entegrasyondan bahsetmek igin Miisliimanlar Islam egemenligi
iddiasindan vazgeg¢meli, buna ek olarak laikligi, kiiltiirel ve dinsel ¢ogulculugu kabul etmelidir (Tibi,
2004, s. 59). Tibi, “sivil toplum” kavraminin Islami diisiinceye yerlestirilebilecegine ve Islam’in da buna
uyum saglayabilecegine inandigim belirtmektedir. Ciinkii Islam diger medeniyetlerle etkilesime girme
ve onlardan 6grenmeye dair tarihsel bir birikime sahiptir (Tibi, 1997, s. 27).

Bize gore Tibi'nin tanmurhgin arttiran ve ayn1 zamanda biiytiik elestiri almasina yol agan neden,
onun fikirlerinin “entegrasyonist” olmaktan ziyade “asimilasyonist” olarak yorumlanmaya elverisli
olmasidir. Gergi o “Avrupa Islami” sdylemini entelektiiel veya akademik bir konudan ziyade bir
entegrasyon politikasinin altyapisi olarak gordiigiinii acikga belirtir (Tibi, 2000, ss. 233-234). Ancak onun,
demokratik entegrasyon adini verdigi bu altyap: projesi, 6rnegin Almanya’da yukaridan asagiya yani
tepeden uygulanmak durumundadir. Ciinkii ona gore s6z konusu Islam toplulugunda demokratik
olmayan giigler etkin oldugu siirece bunun kendiliginden gelismesi beklenemez (Tibi, 2000, s. 288).
Yukarida, bir devlet politikasi olarak Avrupa Islami'na deginmis ve asimilasyonist oldugu gerekgesiyle
ona yoneltilen elestirilerden bahsetmistik. Bu elestirenlerde sik sik Tibi'ye de atif yapildig: goriiliir.
Ciinkii onun fikirlerinin yonetimsel bir plana kolay doniistiiriilebilir nitelikte oldugu anlagilmaktadir.

Bu konuda dikkat ceken isimlerden biri de Misir kokenli Isvicreli yazar Tarik Ramazan’dir. Onun
“Avrupali Miisliiman Olmak” (To be a European Muslim) adli kitab1 konuya yaklagimini 6zetler
niteliktedir. Buna gore; Avrupa’daki Miisliimanlar artik Avrupali olmustur. Bu Miisliiman toplumun
kendi sorunlarini kendilerinin ¢6zmesi, ihtiyag duydugu dini bilgiyi kendilerinin iiretmesi
gerekmektedir. Ancak bu bilgiyi iiretirken referans noktasi, go¢ ederek ayrildiklar1 Asya veya Afrika
degil Avrupa olmalidir. Avrupali Miisliimanlara hitap edecek bir Islam’in etnik ve kiiltiirel kokenlerin
kalintilarindan arindirilmis olmasi gerekmektedir. Bunun i¢in de o, kdken kiiltiirleriyle bagin siirdiiren
her tiirlii aragtan kurtarilmalidir. Ornegin Ingiltere’de yasayan Islam, aslinda Islam’in bizzat kendisinden
ziyade onu yasamanmin Asyali bir bigimidir. Ona gore aslinda geng niifus Avrupai bir Islami1 yasama
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siirecine girmeye baglamistir. Atalarinin yasadig: “tasra Islami”m yasamak bunlar i¢in artik s6z konusu
degildir (Ramazan, 2005, s. 149).

S6z konusu iki yaklagimda da ortak olan sey Islam adina iiretilmis eski gelenegin diglanmasi ve
Islam’m yeni bir kiiltiirel ortam icinde tekrar yorumlanmasidir. Avrupa Islami sdylemine kuskuyla
bakanlarin endiseleri bize gore buradan kaynaklanmaktadir. Ciinkii onlara gore boyle bir yaklasgim
[slam’t manipiilasyonlara acik hale getirebilir. Mesela Diyanet Isleri Bagkanhig1 tarafindan dini
radikalizm hakkinda hazirlanan bir raporda bu konuya da girilmis ve “Avrupa Islami”nin fikih, kelam
ve tasavvufu olmayan bir Islam anlayist oldugu, onu yozlasmadan koruyacak bir gelenekten ve
manipiilasyonlara karst savunacak bir teolojiden mahrum oldugu belirtilmistir (Din Isleri Yiiksek
Kurulu, 2015, s. 16). Bunun yaninda Avrupa Islami’'na endiseyle bakan kesim Miisliimanlarla sinirl
degildir. Islam’a kars1 olan Avrupali bir kesim icin de tam aksine bu, Avrupa'nin Islamlastiriimasindan
bagka bir sey degildir. Islam radikalligi ve cihatgiigimn Avrupa etiketi altinda yayilmasini saglama
girisimidir (Sahin, 2016, s. 387).

Avrupa Islami -yukarida da gegtigi {izere- yekpare bir siirece ve anlayisa gdnderme
yapmamaktadir. Birbirinden farkh goriislerin kendini, bu kavrama atif yaparak ifade etmesi bunun
gostergesidir. Ancak nihai manada, Avrupa Islami, Miisliimanlarin Avrupa’ya uyumunu konu edinen
semsiye bir kavram niteligindedir. Nitekim Miisliimanlarin uyum saglamasina ve dinlerini Avrupa
sartlarina gore yeniden bigimlendirmesine yonelik giiclii bir beklenti olusmus durumdadir. Gerek
entegrasyonun nasil gergeklesecegi gerekse Islam’in Avrupa’da nasil yorumlanacagi konusunda oldukga
farkli pozisyonlar bulunmasma ragmen bu beklenti genellikle “Avrupa Islami1” kavramiyla ortaya
konulmaktadir (Sahin, 2016, s. 387). Konuyla alakali yapilan ampirik bir calismada konunun
Tiirkiye’deki arastirmacilar tarafindan ele alinisi incelenmis, onlarin, uyum sorununun ¢oziilebilecegine
dair iyimser bir beklenti iginde olduklari tespit edilmistir. Buna gore Avrupa’daki Miisliimanlarin
kendilerine 6zgii orijinal bir kimlik gelistirebilmeleri miimkiindiir. “Avrupa Islam1” ise simdi olmasa bile
gelecekte bu kimligi tanimlamak igin kullanilabilir (Agcoban, 2016a).

Sonug

Giiniimiizde Islam dini ve buna bagli olarak da Miisliimanlar tartismasiz sekilde Avrupa’min bir
parcasidir. Ancak bu durum gerek teolojik gerekse kiiltiirel ve sosyolojik agidan birtakim problemleri de
beraberinde getirmektedir. Bagortiisii, egitim ve ibadet yerleri sorunu gibi kamusal alanda yasanan
sorunlar, Islam’in gerici bir din olduguna y6nelik tutumlar, asir1 sag ve Islamofobik sdylemin yiikselisi,
belli bagh sorunlardir. Miisliimanlarin Avrupa’y1, Avrupa’nin da Islam dinini deneyimledigi bu siiregte
fslam’mn asimile edilecegi korkusu, Avrupa’mn Islamlasacagi korkusuyla paralel olarak gelismektedir.
Birbirini besleyen bu korku sarmalindan ¢ikan problemlerin teolojik bir kanalla kurulacak anlasma
ortaminda ¢Oziilmesi miimkiin goziikmemektedir. Nitekim 20. yiizy1l ortalarindan itibaren teolojik
diyalog zeminine miiracaat etme yollar1 aranmistir; ancak bu yollar her ne kadar bireysel ¢apta bazi
sorunlarin ¢oztimiinde rol oynamus olsa da kitlesel 6lgiide etkili olamamustir. Giiniimiiz sartlarinda da
teolojik temelli bir uzlasmin gerceklesme ihtimalinin diisiik oldugu goriilmektedir. Ger¢i Hiristiyan
teolojisinde tiretilen dini ¢ogulculuk fikri, tiim ayrisma alanlarini asmay1 vaat eder goziikmektedir; ancak
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aymu fikrin, Islam teolojisi agisindan ciddi bir karsiliginin olmadig1 ve mevcut kosullar agisindan sahici
bir uzlas: ortamu tesis etmekten de uzak oldugu goriilmektedir.

Diger taraftan bariscil bir ortam igin alternatif bir yolun daha miimkiin oldugu yoniinde nispeten
yeni fikirler de kendisine yer bulabilmektedir. S6z konusu bu fikirlerin tizerine oturdugu zemin, Avrupa
kosullarinin kendine 6zgii durumudur. Diger bir ifadeyle, bu sdylemde Avrupa sosyolojisi adeta
ontolojik olarak diger unsurlardan ayrilir ve yeni olan her seyin eski olanlarla birlikte, tizerinde yeniden
tanimlandig1 bir zemin haline getirilir. 56z konusu yaklasimda, Avrupa zemininde yeniden ele alinmasi
gereken unsurlardan biri de Islam teolojisi ve buna bagli uygulamalardir. Bizim bu caligmada dikkat
cekmeye calistigimiz esas nokta burasidir. Ister asimilasyonist bir siirece gonderme yapsin, isterse de
Islam ilkelerinin esnek bir yapist oldugu yéniindeki Islami fikirlere dayansin her iki yaklagimda da ortak
olan nokta Avrupa kosullarinin merkezde bulunmasidir. Hem Avrupa’da yasayip hem de mesela
Asya’daki gibi davranmak isteyen gruplarin, “radikal” ad1 altinda, sadece Avrupali yerliler tarafindan
degil Miisliimanlar tarafindan da belli dlciide dislandig: artik bilinen bir durumdur.

Hem Avrupali devletler ve milletler hem de orada yasayan miisliimanlar tarafindan sahici bir
uyum ortami1 saglanmasi yoniinde biiyiik ¢apta bir beklenti olusmus durumdadir. Bu beklenti, iki taraf
acgisindan da teolojiden ziyade sosyal eylemi referans almaya yonelmis goziikmektedir. Sosyal eylemden
kasit, Avrupali yerlilerle gogmen Miisliimanlarin etkilesimi sonucunda ortaya ¢ikan ortak bir diinyayla
ilgili fiili bir durumdur. Burada teoloji tamamen g6z ard1 edilmis degildir, onun geleneksel ve kiiltiirel
baglarindan ayrilarak giincel kosullarda yeniden yapilandirilmasi tizerinde durulmaktadir.

Uzlag1 arayisinin sosyal eylem zemininde tasarlandigimi gosteren somut 6rnekler de vardir.
Bunlardan biri “Avrupa Islam1” séylemidir. Bu sdylemin yekpare bir yapist yoktur, farkli baglamlarda
farkli anlamlari ifade etmek icin kullanilabilmektedir. “Avrupa Islami1”mun biri politik digeri sivil nitelikli
olmak {tizere iki temel tanimlama alanmin oldugu goriilmektedir. Politik nitelikli olar1 daha ¢ok
Miisliimanlarin egitim kosullarina odaklanmakta, onlarin ihtiya¢ duydugu tiim egitimin iilke icinde
karsilanmasi icin politik araglar1 devreye sokmaktadir. Sivil nitelikli olani ise Islam’in teolojik yapisinin
ve buna bagl bazi uygulamalarin Avrupa kosullarina gore basta entelektiiel ve akademik diizeyde
yeniden yapilandirilmasi gerektigini ongormektedir. Burada ¢nemli olan detay, hareket noktas: ve
oncelikli referansin teolojiden ziyade fiili kosullar olmasidir. Eylemin teolojiden once gelmesi, bazi
Miisliiman cevrelerce dini ilkeler acisindan “riskli” kabul edilse de baska bazi ¢evreler icin bu, risk
olmadig1 gibi aksine gereklidir. Giderek yayginlik kazanan “Avrupa Islami” sdylemi, bunun gerekli
olduguna dair inancin yayginlastigin1 gostermektedir. Medeniyetler, bir giin ilkel, savasci ve tasfiyeci
reflekslerle diinyayr biiylik bir kaosa c¢evirmedigi siirece de bunun ilerleyerek devam edecegi
anlagilmaktadir.

Asimilasyonist bir siirece génderme yapmadig; siirece “Avrupa Islam1” melez bir Islami anlayisin
orneklerinden sayilabilir. Burada iki failli yeni bir tasarim s6z konusudur. Faillerden biri soyut bir aktor
olarak Avrupa kosullaridir. Digeri ise Asyali veya Afrikali yorumlarindan arinmis bir Islam teolojisidir.
Her ne kadar Islam {ilkelerinde bu kavrama ve gonderme yaptig1 siireglere dair kuskuyla bakanlar
bulunsa da siire¢ Islam iilkelerinin kontroliinde degildir. Bugiin daha cok teorik olarak tartisilan
“Avrupa Islam1”nin gelecekte pratik bicimlerinden bahsetmek de miimkiin goziikmektedir. Bu da tipki
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Islam diisiince tarihinin gecmisinde yer alan Hicaz Ekolii, Irak Ekolii, Medine Ekolii gibi ekollere benzer
sekilde, gelecekte Almanya Ekolii, ingiltere Ekolii, Fransa Ekolii, Avusturya Ekolii gibi yeni ekollerin
konusulabilecegi anlamina gelmektedir. Ciinkii Islam diisiince tarihinde Hicri 2. yiizyilda olusan
ekollesmenin nedeni Islam teolojisinin ve 6zellikle de buna baghi Islam fikhinin bir geleneginin
olmamasiydi. Diger bir ifadeyle o donemde Islam dininin bir teolojisi vardi ancak onun pratik hayata
nasil aktarilacagini gosteren sistematik bir gelenegi yoktu. Hz. Peygamberin hayatindaki pratiklerin
taklit edilmesini oneren goriis ise yetersiz kaliyordu. Islam diisiince tarihindeki ekollesme, gelenegin
olmadig1 bu ortamda var olmustur. Bugiin ise o ekoller artik bir gelenek haline gelmis durumdadir.
Ancak Avrupa’nin sosyal sartlar1 o geleneklerin kendi toplumlarina niifuz etmesine kars: direnglidir.
Tarihsel okumaya dayanarak su tahminde bulunmak miimkiindyir: 8. ylizyi1lda Basralilar veya Hicazlilar
herhangi bir gelenek olmadan Islam’in pratik formiillerini yazmay1 basardilarsa bunu gelecekte Alman
veya Ingiliz miisliimanlar da yapabilir. Bdyle bir tahminin dogru gikip ¢tkmayacagini ancak zaman
gosterebilir. Biz burada ileri siirdiigtimiiz iddialar tarihsel bir okumaya dayandirmiyoruz, Avrupa’da
Islam dininin gelecegini Avrupa’nin fiili kosullarinin belirlemeye basladig1 yoniindeki sosyolojik bir
tespite dayandiriyoruz.
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