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Sunus

Modernligin degisen dinya karsisinda cozmekte zorlandigi meseleler arasinda yer
alan ‘ortak bir ahlakin tretilmesi’ konusu son birkac onyildan bu yana dolayli yoldan
kiresel siyasi tartismalarin parcast haline geldi. Buglin dinler arasi iletisimin anlamli
bulunmast kadar, yabanci olunan inang sistemlerinin tehdit olarak algilanmasina da
tanik oluyor ve ortak kiiresel bir birlikteligin nasil olabilecegi sorusuyla kars: karsiya
kaliyoruz.

Turkiye'nin Avrupa Birligi Giyeligi stirecinde attigi adimlar, bu baglamda ¢cok 6zel bir
anlama sahip olmakla kalmayip, hakiki potansiyeller de icermekte. Avrupa Birligi gec-
miste kultirel olarak kendisinden epeyce uzakta gordigi bircok inang sistemiyle ar-
tik icice yasarken, ozellikle Musliimanlarin hizla artacag: ve dinsel kimlikler tizerinden
sosyal taleplerin yayginlasacagi bir gelecekle karst karsiya. Turkiye ise modernligi ka-
tt bir laiklige mahkum ettigi 6lctide, kendi insaninin dinsel tercihlerini demokratik st-
re¢ icinde kusatmakta zorlaniyor. Yakin gelecek Turkiye'yi Batiya daha da yakinlasti-
racak, her iki toplumun birbirinden 6grenmesini akilct bir tercih, hatta bir zorunluluk
haline getirecek hizli degisim dinamiklerini ima etmekte...

Boylece Avrupa’nin kendi icindeki Musliman kimlik ve onun talepleriyle karsilasma
stireci, Turkiyenin din/devlet iliskilerinde muhta¢ oldugu demokratik reform acilim-
lariyla es zamanl hale gelirken; kiresellesme bizzat Misliman bireye, kimlige ve ce-
maate sinirlart asan bir nitelik kazandirarak, meseleye butinlik kazandirmakta.

Bu durum karsilikli 6grenme imkanlart yaratirken, kulttirler arasinda mukayeseli an-
lama calismalarini da son derece 6nemli araclar haline getiriyor. TESEV Demokratik-
lesme Programinin din/devlet/toplum baglaminda yuruttlen faaliyetleri bundan boy-
le Avrupa’daki Muslimanlig: da dikkate almak durumunda. Bu anlayis cercevesinde
yurtitiilen elinizdeki monografi calismasi, Avrupa Birligi icindeki Gi¢ 6énemli tilkenin
meseleye yaklasimini net bir bicimde ortaya koyarken, gelecekteki saha calismalar
icin de degerli bir arka plan olusturma niteliginde...

Etyen Mahcupyan

TESEV, Demokratiklesme Programi



Onsoz

30 Eylil 2005’te Danimarkada Jyllands-Posten gazetesinde Hz. Muhammed’in karika-
tiirlerinin yayinlanmasi ile baslayan “karikatir krizi” 2006 yilinda global bir boyut ka-
zandi ve Avrupa’da yasayan Muslimanlar bir kez daha diinya gtindemini mesgul etti.
Ancak bu "karikatlr krizi" buzdaginin goriinen kismi idi. Fransa'da asirt sagin lideri Le
Pen'in cumhurbaskanligi secimlerinde ikinci olmasindan, basortiisti yasagina; Madrid
ve Londra’daki teror eylemlerinden, Hollandali film yapimcist Theo Van Gogh'un 6l-
diirilmesine kadar bir dizi olay Avrupa’daki Muslimanlar hakkinda bircok soruyu
glindeme tasidi. Avrupa’daki Muslimanlarin bir kismi neden siddete yoneliyordu? Av-
rupa’daki Mislimanlar dinlerini nasil anliyor ve yasiyorlard? Misliman gécmenlerle
yerli Avrupalilarin kaynasmasina neler engel oluyordu?

Bu tartismalar yasanirken Turkiye gibi ntfusunun biyik cogunlugu Musliiman olan
ve tarihi olarak Avrupa'da Musliman imajini temsil eden bir tlkenin AB ile tyelik mi-
zakerelerine baslamas: tartismaya yeni bir boyut katti. Kimilerine gore, Ttirkiye'nin bu
gerilimli havada tam tiye olma sansi yoktur. Diger kesim ise, Turkiye'nin medeniyet-
ler arasinda kopri rolti oynayaca@int iddia etmektedir. Bu baglamda, bir taraftan Tur-
kiye'nin Avrupa Birligi'nde (AB) islam'a bakisi nasil etkileyecegi, diger taraftan AB'nin
Turkiye'deki din-devlet iliskisine olast etkileri tartistimaktadir. Bu calismada ele aldi-
gimiz Avrupa'da genelde din-devlet, 6zelde ise Islam-devlet iliskilerinin incelenmesi,
bu tartismalara 1s1k tutacaktr. Islam’n Avrupa kamu alaninda kendine yer bulmast
hem Turkiye hem de AB ulkeleri acisindan anlamli derslerle doludur. Sonug olarak,
islam’in Avrupa’daki hikayesi, Miisliiman gé¢menler kadar Avrupa toplumu ve dev-
letlerinin de katkilartyla yazilmaktadir.

Ahmet Yiikleyen ve Ahmet T. Kuru



Summary

Islam has increasingly received the attention of the European public due to three
recent phenomena: the rising visibility of Muslims in Europe, Turkey's European
Union (EU) membership process, and the post-9/11 terrorism that targeted Istanbul,
Madrid, and London. In consequence, scientific and policy analyses of Muslims in
Europe has expanded extensively. Yet, Turkish academia and think tanks have not
paid sufficient attention to this issue, although it is vital for Turkey for two main rea-
sons. First, the EU has recently become the main actor that has shaped political insti-
tutions in Turkey and it will be influential on Turkish state's relations to religion, in
general, and Islam, in particular. Second, Turks constitutes one of the largest ethnic
groups among the Muslims in Western Europe (3.5-4 million out of 14-18 million).

This book analyzes three European countries (France, Germany, and the Netherlands)
with regard to state policies towards Muslims and the Muslims' attitudes toward
democracy and secularism. It criticizes the essentialist perspective that sees Islam as
a monolithic and frozen entity. Instead, it emphasizes the diversity among Muslims
and their interpretations of Islam in Europe. In terms of the relations between the
Muslims and European states, there are two extreme scenarios. According to the pes-
simistic scenario, a "vicious circle" will emerge between the European Muslims and
West European states. The more Muslims are alienated from larger society through
assimilationist state policies and social discrimination, the more they will radicalize,
which will further accelerate their alienation. According to the optimistic scenario,
however, the European states will recognize the Muslims as legitimate and equal par-
ticipants of the democratic system like the followers of other religions and help the
Muslims integrate to Europe. Moreover, the Muslims will produce a particular inter-
pretation of Islam, which will be compatible with democracy and secularism.

The authors also stress the diversity of state-religion relations in Western European
countries based on their particular historical legacies. Their analysis shows that among
the three cases, France has the most restrictive policies toward Muslims, whereas the
Netherlands has the least restrictive polices and Germany is in between. With regard
to Christian and secular social forces, their responses to the Muslims are diverse as
well. Some Christian groups are open to inter-faith dialogue with Muslims and certain
secular groups support multiculturalism and the Muslims' rights. On the other hand,
there are several Christian and secular groups in Europe that promote Islamophobia.

In conclusion, because of this diversity in Europe, the EU cannot impose one single
model of state-religion relations to Turkey. The EU can (and should) contribute to



religious rights and freedoms of both Muslim majority and non-Muslim minorities in
Turkey. Religious groups in European countries have consolidated rights. The EU is
more likely to press on the Turkish state to recognize religious groups' rights of pri-

vate religious education and religious association in Turkey.
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GIRIS

Turkiye’de Avrupa hakkinda iki genelleyici gortistin varligindan bahsetmek mumkiin-
dir. Birinci gortise gore, Avrupa toplumlari tamamen sekilerlesmistir. Bu yaklasim
Soguk Savas yillarinda sosyal bilimcilerin pek cogu arasinda popiiler olan “sektilerles-
me teorisi’nden etkilenmistir. Bu teoriye gore din, modernlesen toplumlarda, gerek
kamusal alanda gerekse ¢zel yasamda etkisini yitirecekti. Sanayilesme, okur-yazarlik,
sehirlesme gibi faktorlerin bilesiminden olusan modernlesme, gelenegin temsilcisi ola-
rak takdim edilen dine zit olarak yorumlantyordu. Bu zitlasmanin neticesinde sekiiler-
lesme modernlesmenin kac¢inilmaz sonucuydu.! Sekiilerlesmeden kastedilen temel
olarak l¢ egilimdi: bireylerin dini inanclari terk etmeleri, inanclarint korusalar bile di-
ni ibadetleri birakmalari, ibadet etseler bile dini kamusal alanda referans almamalar1.2
Bu agidan bakildiginda sekiilerlesmenin laiklikten farkli ve bagimsiz bir kavram oldu-
gu ortaya cikmaktadir. Laiklik, bir yandan devletin bitin dinlere karst anayasal taraf-
sizligini, diger yandan ise dini kurumlarin yasama, yurtitme ve yarg: sureclerine etki
etmemelerini saglayan siyasi bir rejimdir. Sekilerlesme ise, sosyal bir stirece verilen
addir. Soguk Savas’'in bitimini takip eden 1990’1 yillarda bircok sosyal bilimci sekiiler-
lesme teorisini terk etmeye ve dinin ylkselen bir deger oldugunu kabul etmeye bas-
ladi.3 Sekulerlesme teorisini glinimiizde bile savunmakta olan sosyal bilimciler icin
yegane dayanak noktast Avrupa 6rnegidir.4 Sekiilerlesme egilimi Avrupa toplumlari-
nin hepsinde - ister Katolik olsun ister Protestan, ister din-devlet ayrimint kabul etsin
ister etmesin - istikrarlt bir sekilde kendini gostermektedir. Fakat yine de Avrupa’da
bile gerek Hristiyanligin sosyal yasamdaki yeri, gerek artan Musliman ntfus, gerekse
yeni tarz inanis bicimlerinin yayginlasmasi sonucunda din giderek daha fazla giinde-
me gelmektedir.>

Turkiye’deki diger bir goriise goreyse Avrupa tamamiyla Hristiyandir. Bu yaklasimin
hakli oldugu tek nokta belki sudur ki bir cok Avrupali icin Hristiyanlik bir kilttrel ai-
diyet kaynag1 ve Islam’a bakista tarihi hafiza icin bir referans noktast olabilmektedir.
Fakat genel itibartyla bu yanlis bir yaklasimdir; zira gerek yukarda degindigimiz guic-
i sekilerlesme egilimini, gerekse Avrupa’daki dini cogulculugu gormezden gelmek-
tedir.

Inkeles and Smith 1976; Lerner 1958.
Casanova 1994, 19-39.

Berger 1999; Kepel 1991; Huntington 1996.
Norris and Inglehart 2004; Bruce 2002.
Davie 1999, 68.

A LI S S S
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Avrupa’da Islam’dan veya daha somut ifadesiyle Miisliiman gdécmenlerden rahatsiz
olanlar vardir. Fakat bu rahatsizlik ne sektiler diinya gorisiiniin ne de Hristiyanhigin
dogal ve kacinilmaz bir sonucudur. Dinler-aras: diyaloga acik olan Hristiyan gruplart,
Islam’1 Ibrahimi bir din olarak gérmekte ve Miisliimanlara toleransli yaklasmaktadir.
Ote yandan, Islam’t Avrupa’nin Hristiyan dokusuna tehlike olarak goren gruplar da
bulunmaktadir.6 Ayni sekilde, cokkiltirlilige acik ve Misliimanlara sempati ile ba-
kan sekiiler gruplarin yani sira, buna zit bir tutum icinde Islam karsithgint (Islamofo-
bia) korikleyen sekiler bir kesim de mevcuttur. Her iki grup da Misliman taraftar-
lig1 veya karsithgr konusunda konjonktiirel koalisyonlar kurabilmektedirler. Bir 6rnek
vermek gerekirse, Fransa’daki basortiisti yasagimnin siyasi ve toplumsal bir destege sa-
hip olmasinin temel sebebi solcu (laik) — sagcr (Hristiyan egilimli) bir koalisyona da-

yanryor olmasidir.

Bu calismamizda, Avrupa’da Islam kavramini devlet politikalari, laiklik ve demokrasi
baglaminda ele alacagiz. Avrupa, Islam ile demokrasi ve laiklik gibi Bault kuramlarin
giderek artan bir oranda etkilesimine sahne olmakta ve bu noktada kiiresel éneme sa-
hip bir tecriibe ortaya koymaktadir. Daha dar manada, Turkiye’deki okuyucu acisin-
dan konunun 6nemi iki noktada 6zetlenebilir. Oncelikle Avrupa’daki Miisliiman azin-
ligin icinde Tiirkler 6nemli bir yekdin teskil etmektedirler. Avrupa’da Islam’in analizi,
Avrupa’daki Tirklerin tahlili anlamina da gelmektedir. ikinci olarak ise, AB siirecinde
siyasi reformlarin devam ettigi Ttirkiye, diger bir cok konuda oldugu gibi, din-devlet
iliskilerinde de Avrupa standartlarina gore yeni diizenlemelerle karst karsiyadir. Avru-
pa’da din-devlet iliskilerinin saglikli anlasimasi, Tirkiye’de sorunun gelecegi adina
hayati 6neme sahiptir.

Calismanin Ahmet Kuru tarafindan kaleme alinan birinci boliminde, ilk olarak, AB
Anayasast ve kurumlarinin din-devlet iliskilerine bakisina kisaca deginilecektir. Ikinci
olarak, din-devlet iliskilerine dair teorik bir ¢erceve sunulacaktir. Son olarak, Fransa
ornegi ele alinacaktir. Ahmet Yikleyen tarafindan yazilan ikinci bolim, Almanya ve
Hollanda ¢rneklerini ele alacaktr. Sonug¢ kisminda ise, yazarlar Avrupa’daki din-dev-
let iliskileri tecriibesinin Turkiye acisindan 6nemini ve anlamini tartisacaklar. Fransa,
Almanya ve Hollanda’nin incelenmesinde temel olarak demokratik hukuk devletinin
genelde din, 6zelde ise Islam ile iliskileri ele alinacaktir. Yazarlarin bu (¢ tlkedeki
alan calismalarina dayanan analizlerde su sorulara cevap aranacaktir: Fransa, Alman-
ya ve Hollanda’da din-devlet iliskileri nasil bir kurumsal ve ideolojik temele dayani-
yor? Bu tilkelerde din 6zgurligi nasil yorumlaniyor ve uygulaniyor? Devletin basor-

6 Klausen 2005, 148-155.
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tiisii, din dersleri, Islami okullar ve cami a¢ilmasi konularinda politikalar: nelerdir? Is-
lam’in bu u¢ tlkedeki kamusal alandaki rolti nedir? Bu tlkelerdeki Miislimanlar na-
sil bir kimlige sahipler/sahip olmay: amacliyorlar? Demokrasi ve laiklik onlar icin ne
anlama geliyor? Kimlik, demokrasi ve laiklik ile ilgili gortsleri Misliimanlarin siyasi
aktivizmine nasil yansiyor?

13



1. AB’DE DIN-DEVLET ILISKILERI
Ahmet T. Kuru

AB’de din-devlet iliskileri tizerine tartismalar, 2003’te AB Anayasasi taslaginin aciklan-
mastyla alevlendi.” Siirecin basinda itibaren, Vatikan ve muhafazakar siyasetciler tasla-
ga Tanri ve Hristiyanhigin eklenmesi icin lobi ¢calismasina basladilar. Dini referansa kar-
st ¢ikanlarin basinda ise Fransa gelmekteydi. 29 Ekim 2004’de imzalanan anayasa met-
ninde yer alan ifadeler, bu zit gruplarin izerinde uzlastigi karsilikli tavizi yansitmakta.
Giris bolimtnde, “Avrupa’nin kilttrel, dini ve humanist mirasindan ilham” alindigina
atifta bulunuluyor. Kilise ve dinl olmayan kurumlarin statiisti hakkindaki 1-52 numara-
i madde ise, su hiikkiimleri icermekte: Madde 1: “AB, tye ulkelerdeki kiliseler ve dini
kurumlar veya cemaatler hakkindaki milli kanunlara saygt duyar ve onlara karst bir 6n-
yargi tasimaz.” Madde 3: “AB, kiliseler ve [diger dini ve dini olmayan] kurumlarin kim-

liklerini ve 6zel katkilarini tanir ve onlarla acik, saydam ve diizenli bir diyalog kurar.”s

AB Anayasasi tartismalarinin 6tesinde AB Uyesi tilkelerin din-devlet iliskilerine bakisi-
n1 sergilemesi acisindan énemli gostergelerden biri, Avrupa insan Haklart Mahkeme-
si (ATHM) nin verdigi iki karardir. Mahkeme, bir AB organi olmasa da, biitiin AB {ye-
lerinin, kararlarinin baglayiciligint tanidigt bir kurumdur. 31 Temmuz 2001’de Refah
Partisi ile Tiirkiye davasinda mahkeme Refah Partisi'nin cok hukukluluga gecis ve Is-
lam hukukunu tesis gibi amaclar tasidigina, bunun demokrasiye aykirt olduguna ve
Tiirkiye'nin Refah Partisi'ni kapatmasinin Avrupa insan Haklart Sézlesmesi'nin (ATHS)
orgiitlenme 6zgurligiuni glivence altina alan 11. maddesine aykiri olmadigina 3’e kar-
st 4 oyla karar verdi.? Bu karar, 13 Subat 2003’te ise AIHM Biiylik Dairesi tarafindan
onandi. ATHM, 29 Haziran 2004’de karara bagladig1 Leyla Sahin ile Tiirkiye davasinda
ise, Turkiye Cumhuriyeti Devletinin tip fakultesi 6grencisi Leyla Sahin’i basorttli ol-
dugu icin tniversiteden atmasinin AIHSni ihlal etmedigine oybirligiyle karar verdi.10

7 AB Anayasasi taslaginimn resmiyet kazanmasi lye Ulkelerde yapilacak referandumlarda onaylanmasina
baglidir. Taslagn Fransa ve Hollanda referandumlarinda reddedilmesi ve Ingiltere’nin referandumu
ertelemesi sonucunda bu stre¢ askiya alinmis durumdadir. Halihazirdaki belirsizlige ragmen, AB
Anayasast Uzerindeki tartismalar ve ortaya cikan metin, AB’nin din-devlet iliskilerine bakisini
yansitmasi acisindan, 6nemli bir tecriibe olarak incelenmeye degerdir.

8 AB Anayasasi metni i¢cin Bkz. Avrupa Konvansiyonu’nun resmi web sitesi: http://european-conven-
tion.eu.int/docs/Treaty/cv00850.en03.pdf

9 Karar metni icin Bkz. AIHM’nin resmi web sitesi:
http://www.echr.coe.int/Eng/Press/2001/July/RefahPartisi2001jude.htm

10 Karar metni icin Bkz. AIHM’nin resmi web sitesi:

14



ATHM Biiyiik Dairesi bu karart 10 Kasim 2005’de onadi. Karar, Tiirkiye kamuoyunda
basortiistt yasaginin taraftarlart ve karsitlari arasindaki tartismalart alevlendirdi.
ABD’de bu konuyu en detayl: inceleyen akademisyen Emory Universitesi Hukuk Fa-
kiltesi profesorti Prof. Dr. Jeremy Gunn’dur. Gunn ayni zamanda ABD’de laikligin bas
savunucusu olan Amerikan Sivil Ozgtirliikler Birligi adli sivil toplum kurulusunun Din
ve Inan¢ Ozgiirliigli Dairesi Bagkanrdir.!l Gunn gerek kendisiyle yaptugimiz miilakat-
ta gerekse konu ile ilgili makalesinde karar ile ilgili iki temel tespitte bulunmustur:
Birincisi, ATHM, basortiisti yasagini demokrasinin kendini koruma cabasi olarak de-
gerlendirirken, Turkiye’deki yasagin askeri miidahaleler sonucu yerlestirildigini ve de-
mokratik olarak secilmis parlamenterlerin yasagi degistirme girisimlerinin buirokratlar-
ca engellendigi gercegini goz ard: etmistir. ikincisi, mahkeme, basortiiliilerin basi acik
ogrencilere karst bask: olusturacagini iddia ederken herhangi somut bir veriye dayan-
mamis, ne baski konusunda yapilan bir sikayeti, ne bilimsel bir arastirmay1, ne de in-
san haklari orgiitlerinin bu yondeki bir gortistinti delil olarak gosterebilmistir.!2

AB, din-devlet iliskilerini Turkiye’nin Uyelik stirecinde 6énemli bir baslik olarak ele al-
maktadir. Hollanda Huktimet Politikalart Bilimsel Konseyi'nin hazirladigt rapor, AB,
Tiirkiye ve Islam konusundaki en kapsamli ¢alismalardan biridir. Bu rapora gore, “AB
perspektifinden bakinca, Tiirkiye’de Islam konusu, dinin devlet tizerinde etkisinden
ziyade, devletin din tzerinde etkisi noktasinda bir problemdir. Zira, devletin dine mu-
dahalesi, Turkiye’de AB tlkelerinden daha fazladir.”!3 Rapor ayrica su noktalara de-
ginmektedir: “[Turkiye’de] laik devleti savunma amactyla konulmus olan, demokratik
stre¢ Uzerindeki anayasal engeller AB prensiplerine terstir. Bu gozlem ayni sekilde
ordunun sistemin muhafizi olarak tstlendigi rol icin de gecerlidir. Bu noktada Avru-
pa Parlamentosu ve Avrupa Komisyonu 6énemli reformlar gormek istemektedirler.”14
2003 yilinda Avrupa Komisyonu’'nun Turkiye’'ye yonelttigi dini gruplarin tiizel kisilik,
milkiyet, egitim ve din adami vyetistirme haklarinin olmadigi noktasindaki elestirileri
de gtincelligini korumaktadir.!>

AB’ye uyelik stireci, Turkiye'de kisisel ve gruplar bazinda dini hak ve hiirriyetlerin ge-
lismesi konusunda olumlu rol oynayabilir. Bu beklenti Tiirkiye’deki Islami/muhafaza-

http://www.echr.coe.int/Eng/Press/2004/June/ChamberjudgmentsSahinandTekin.htm. Kararin yorumu
icin Bkz. Arslan 1999, 72-96.

11 Gunn’'un Fransa ve Amerika’da laiklik ile basortiisii konusunda calismalart icin Bkz. Gunn 2004.
12 Gunn 2005. Ahmet T. Kuru'nun Jeremy Gunn ile yaptugi miilakat, 6 Eyliil 2005, Washington, DC.
13 WRR 2004, 9.

14 WRR 2004, 9.

15 WRR 2004, 30.
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kar kesimin AB iiyeligine destek vermesinde biiyiik rol oynanustir.6 Ote yandan,
AB’nin Turkiye’den belirli bir din-devlet rejimine gecisini istemesi zor gorinmektedir.
Zira, AB tyesi devletler birbirinden ¢ok farkli din-devlet rejimlerine sahiptirler ve bu
konuda standart bir Avrupa modeli bulunmamaktadir.l? Asagidaki tablo, 1 Mayis
2004’deki genisleme oncesinde AB tiyesi olan 15 tilkedeki din-devlet iliskisi cesitlili-
gini ortaya koymaktadir. Onbes AB tiyesinden dordiinde resmi din bulunurken, (g ta-
nesinde Katolik Kilisesi ile devlet arasinda 6zel anlasma (konkorda) mevcuttur. Diger
sekiz tilkede ise anayasal olarak ilan edilmis tek bir devlet dini yoktur. Devletlerin po-
litikalari da oldukca karmasiktir. Mesela, Katolik kilisesi ile ¢zel anlasmast olmasina
ragmen Italya’da devlet kiliselere para yardimi yapmamaktadir; Almanya, Belgika, Is-
vec ve Liksemburg’da ise resmi din olmamasina ragmen devlet, ya kilise vergisi top-
lamaktadir ya da baska kaynaklardan kiliselere para aktarmaktadir. Din dersleri konu-
su da oldukca karmasiktir. Devlet okullarinda din dersi olmayan tek tilke Fransa’dir.
Din derslerinin mecburi veya secmeli olmasi ise tllkelere gore degisen bir konudur.
Son olarak, bu 15 tilkenin her birinde, 6zel dini okullar devletten para yardim: almak-
tadurlar. AB uyeleri neden bu derece farkli din-devlet rejimlerine sahiptirler? Takip

eden boliimde bu soruya cevap arayacagiz.

1.1 Teorik Cerceve: Modernlesme, Ozciiliik ve Tarihi Kurumsalcilik

Ulkeler neden farkli din-devlet iliski rejimlerine sahipler? Bu soruya cevap arayan sos-
yal bilimciler genelde t¢ teoriyi temel almuslardir: modernlesme teorisi, 6zctilik ve ta-
rihi kurumsalcilik. Modernlesme teorisi (modernization theory) geleneksel toplumdan
modern topluma gecisi sosyo-politik gelismelerin temeli olarak gorir. Bu teoriye go-
re ekonomik kalkinmay: temel alan modernlesme stireci dinin hem sosyal hem de si-
yasi roliinii erozyona ugratacak ve resmi dini olmayan (genellikle laik) devletlerin
dogmasina yol acacaktir.’®8 Modernlesme teorisi AB tilkelerinde din-devlet iligkilerinin

farkliligint aciklamada bize yardimct olamamaktadir. Zira ekonomik kalkinma ve mo-

16 Kuru 2005.

17 Bes demokratik tilkede (ABD, Avustralya, Hollanda, Almanya ve ingiltere) din-devlet iliskilerinin ince-
lenmesi i¢in Bkz. Monsma and Soper 1997. Monsma ve Soper bu bes tilke icinde ABD’nin dini okulla-
ra para yardimi yapmayan tek ornek oldugu ve bu tur bir kati din-devlet ayriminin laik bir diinya go-
ristini kamusal alana hakim kilarak devletin tarafsizligina zarar verdigini iddia etmekteler. Yazarlara
gore Ingiltere ise resmi dini oldugu icin diger asir1 ucu teskil etmektedir. Diger ti¢ iilke ise daha kar-
ma modellere sahipler ve din-devlet iliskilerini daha dengeli yurtttyorlar. Mosma ve Soper’in ideal gor-
digu tlke “Sutun Sistemi” sayesinde, 6nde gelen dinlerle devletin dengeli iliskisini 6éngoéren Hollan-
da'dur.

18 Norris and Inglehart 2004, 8.
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Tablo 1: 15 AB Uyesinde Din-Devlet iliskileri

Resmi Din Kiliselere Dini Okullara

Devlet Yardimi | Din Dersi | Devlet Yardimj
Almanya YOK VAR Mecburi VAR
Avusturya YOK YOK Secmeli VAR
Belcika YOK VAR Secmeli VAR
Danimarka | Luteran Protestan VAR Secmeli VAR
Finlandiya [Luteran ve Ortodoks VAR Mecburi VAR
Fransa YOK YOK YOK VAR
Hollanda YOK YOK Secmeli VAR
Ingiltere Anglikanizm VAR Mecburi VAR
irlanda YOK YOK Mecburi VAR
Ispanya Katolik (6zel statii) VAR Secmeli VAR
Isvec YOK VAR Secmeli VAR
italya Katolik (6zel statii) YOK Secmeli VAR
Liiksemburg YOK VAR Mecburi VAR
Portekiz Katolik (0zel statii) VAR Secmeli VAR
Yunanistan Ortodoks VAR Mecburi VAR

Kaynaklar: Gaillard 2004; U.S. 2004; Baubérot 1994b.

dernlesme, bu tlkeler arasinda din-devlet iliskileri temelindeki farkliliklar1 ortadan
kaldirarak resmi dini olmayan devletler ortaya ¢ikmasi neticesine yol acmamustir. Bu
tenkidimize cevap olarak, modernlesme teorisini savunanlar, teorinin sinirl sayida tl-
kedeki yapilanmalardan ¢ok evrensel egilimleri acikladigint iddia edebilirler. Halbuki,
175 tilke Uzerinde yaptigimiz analiz ekonomik kalkinma ile din-devlet iligkileri arasin-
da birebir iliski olmadigini ortaya koymaktadir. Tablo 2 “gelismis” tlkelerin yizde
57’sinde devletin resmi dini bulundugunu ve bu oranin “az gelismis” tilkelerde sade-
ce ylzde 20 oldugunu ortaya koymaktadir ki, bu modernlesme teorisinin tahminleri-

nin tam zittidir.
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Tablo 2: Ekonomik Kalkinma ve Din-Devlet iliskileri

Resmi Dini Resmi Dini
Olan Devletler | Olmayan Devletler TOPLAM
Gelismis Ulkeler 31 (% 57) 23 (% 43) 54 (% 100)
Gelismekte Olan Ulkeler 54 (% 63) 32 (% 37) 86 (% 100)
Az Gelismis Ulkeler 7 (% 20) 28 (% 80) 35 (% 100)
TOPLAM 92 (% 53) 83 (% 47) 175 (% 100)

Kaynaklar: UNDP 2002; Barrett, Kurian, and Johnson 2001.

ikinci teori olan 6zciiliik (essentialism), siyaseti aciklamak icin dini ¢zleri ve farklilik-
lari temel kabul eder.’® Bu yaklasimin giinimiuzde iki 6nemli temsilcisi Bernard Le-
wis ve Samuel Huntington’dir. Lewis’e gore Islam ve Musevilik, dini hukuk ve diin-
yevi hukuk arasina kesin bir cizgi cekmemelerinden dolay: Hristiyanliktan farklidir.20
Lewis, bu farkin laiklik tizerinde 6nemli bir etkiye sahip oldugunu savunuyor: “Kilise
ve devlet arasindaki ayrim, Hristiyanlkta (6zellikle Orta Cag’da) derin temellere sahip
olmasina ragmen, Islam’da mevcut degildi...”2! Huntington, Hristiyanligin “Tanri’'nin
hakki Tanrt'ya, Sezar'in hakki Sezar'a”2? anlayisint benimseyen tek din oldugu konu-
sunda Lewis ile hemfikir. Huntington’a gore, “Islam’da Tanri Sezar’dir; Cin ve Japon-
ya’da Sezar Tanrrdir; Ortodokslukta Tanrt Sezar'in kiiciik ortagrdir. Kilise ve devlet
arasindaki ayrim ve stregelen micadele Bati medeniyetinin belirleyici 6zelligidir ve
baska bir medeniyette bulunmamaktadir.”23

AB tyelerinin hepsinde Hristiyanlik cogunluk dini olmasina ragmen, bu tilkelerde cok
farkli din-devlet iliskilerinin bulunmasi, tistelik bugtinkti farkliliklarin tarih boyu stiren
cesitli catismalarin trtinti olmasi, 6zcti aciklamalarin analizimize fazla bir katki yap-
madigint ortaya koymaktadir.24 Ozciiliik, yalniz Hristiyan toplumlardaki degil, Miislii-
man toplumlardaki cesitliligi aciklamaktan da uzaktir. Amerikan Uluslararast Dini Oz-
gurlikler Komitesi'nin 44 Musliman tlkeyi iceren arastirmast bu cesitlilige vurgu yap-

19 Ozciiliigin tenkidi icin, Bkz. Yavuz 2003, 16-18; Stepan 2000; Casanova 2001.

20 Lewis 1991b, 10-12, 26.

21 Lewis 1991a, 2-3. See also Lewis 2003.

22 incil'de gectigi yer Luka 20:25; auf yapilan yer Lewis 1991b, 15.

23 Huntington 1996, 70.

24 Ozciiligiin bu noktada tenkidi icin Bkz. Arslan 1999, 120-131; Citak 2004, 4-7, 263.
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maktadir. Tablo 3’de 6zetledigimiz arastirma sonuclarina gore, Musliiman tlkelerin sa-
dece yansinda Islam resmi dindir. Bu tilkelerin yiizde 23’tinde islam devleti varken,
yiizde 27’si Islam hukukunu yasal diizenlemelerinde tek referans olarak kabul etme-
melerine ragmen Islam’t resmi din olarak benimsemekte, yiizde 25 islam’t resmi din
olarak kabul etmemekle birlikte anayasalarinda laiklige atf da yapmamakta, kalan
ylzde 25 ise anayasalarinda devleti acikca laik olarak tanimlamaktadir.2>

Tablo 3: Miisliman Toplumlarda Din-Devlet iliskileri

Islam Islam’t Resmi Anayasalarinda Laik
Devletleri Dini Ilan Islam veya Devletler | TOPLAM
Etmis Devletler Laiklik Yer
Almayan Devletler
10 (% 23) 12 (% 27) 11 (% 25) 11 (% 25) |44 (% 100)

Kaynak: Stahnke and Blitt 2005, 7.

Ne modernlesme teorisinin ekonomiye vurgusu, ne de 6zciligiin dine dayali acikla-
malart genelde din-devlet iliskilerini, 6zelde ise AB Uyelerinde bu konudaki cesitliligi
aciklamada yeterli gérinmemektedir. Bu nedenle calismamizda tarihi kurumsalcilik
olarak tanimlanabilecek alternatif bir teorik cerceve kullanacagiz. Tarihl kurumsalcilik
(historical institutionalism), evrensel egilimleri inkdr etmemekle beraber her tlkenin
tarihi birikimini ve ¢zellikle bu birikimin kurumsal ve ideolojik etkilerini ciddiye alir
ve glinimuiz politikalarini aciklamada bir esas olarak kabul eder. Konumuzla alakali
en o6nemli eser olan Ingiltere, Almanya ve Fransa’'da Miisliimanlar ve Devlet baslikli
calismada da tarihi kurumsalciligi temel teorik cerceve olarak kullanilmistir.26 Joel Fet-
zer ve Christopher Soper’in kaleme aldig: eser, bu ti¢ tlkede devletin Mislimanlara
yonelik politikalarint ele almaktadir. Yazarlara gore Muslimanlarin en lehine olan
devlet politikalar1 ingiltere’de, en aleyhine olan politikalar Fransa’da, ikisinin ortas
olarak gortilebilecek politikalar ise Almanya’da bulunmaktadir. Fetzer ve Soper bu
farkliligi t¢ tlkenin din-devlet iliskileri konusundaki tarihi tecriibelerine ve tecriibeler
1s1ginda sekillenen mevcut rejimlerine baglar. Ingiltere Anglikanizm’i resmi din olarak
kabul ettigi ve yakin din-devlet iliskilerini normal gordiigli icin Musliimanlart destek-

25 Bu bilgi — Tiirkiye'deki genel goriisiin aksine - Islam cografyasinda Tiirkiye disinda 10 laik devlet
daha bulundugunu ortaya koymaktadir. Bu tlkeler sunlardir: Burkina Faso, Cad, Gine, Mali, Nijer,
Senegal, Azerbaycan, Kirgizistan, Tacikistan, Ttrkmenistan.

26 Fetzer and Soper 2005.
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lemekte de bir sakinca gormemektedir. Fransa devleti ise, tarihindeki laik-Katolik mu-
cadelelerinden kaynaklanan “militan laiklik” anlayisindan dolayi Muslimanlara karsi
kat1 politikalar glitmektedir. Almanya’daki politikalar ise, bu iki zit kutbun ortasinda
gorulmektedir ve bu Alman devletinin Protestanlar ve Katoliklerle olan orta yolcu ilis-
ki rejiminin bir yansimasidir. Zira Almanya’da devlet dini yoktur, ama devlet kilise ver-
gisi toplamaktadir.

Calismamuz iki noktada Fetzer ve Soper’in calismasina benzemektedir. Oncelikle, biz
de Avrupa tlkelerinin Hristiyanlik-devlet iliskileri konusundaki tarihlerini ve buna da-
yali kurumsal yapilarin giintimiizdeki Islam-devlet iliskilerini aciklamada bir temel et-
ken olarak ele aliyoruz. Bu ytizden her boélimde o tilkedeki din-devlet iliskilerinin ta-
rihi mirasina ve kurumsal yapisina deginecegiz. ikinci olarak, bizim analizimizde de
Fransa Muslimanlara karst en kati politikalari giiden tilke, Almanya orta yolcu, Hol-
landa ise en olumlu politikalara sahip tlke olarak ortaya ¢cikmaktadir. Takip eden bo-
limlerde sirastyla bu t¢ Kita Avrupast tlkesini ele alacagiz.
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2. FRANSA: LAIK DEVLET VE ISLAM
Ahmet T. Kuru
2.1. Tarihi Arka Plan

Fransa’da din-devlet iliskileri, 1789 Fransiz Thtilali'nden 1905 Devlet-Kilise Ayrim Ka-
nunu'na kadar onemli gelgitler yasadi. Napoleon Bonaparte, ihtilal sonrast yasanan
kaotik ve zaman zaman kanli déneme, 1801'de Katolik Kilisesi ile Konkorda Anlas-
mast'nt imzalayarak son verdi. 1905’e kadar gecerli kalan bu anlasmaya gore, devlet
papazlarin maaslarini 6deyecek ve atamalarinda s6z sahibi olacakti. Kilise bu anlas-
ma ile elde ettigi maddi gelirin yani sira, ilk ve orta egitimi de okullarina taninan im-
tiyazlarla kontrol altina almis oldu. Ancak Konkorda, laik cumhuriyetcilerle Katolik
monarsistler arasindaki diismanligi sona erdiremedi. 19. ylizyilin sonlarinda iki grup
arasindaki diismanlik “iki Fransa arasi savas’a doniismiistii.?’ 1870'te Uctincii Cumhu-
riyet’in kurulmasiyla birlikte, kilise diismani cumhuriyetciler ataga gectiler. Cumhuri-
yetci Milli Egitim Bakan: Jules Ferry egitimde laiklesmeyi “bedava, laik ve mecburi
okul” slogani ile yerlestirdi. 19. ylzyil sonu, 20. yuizyil baslarindaki kilise karsiti dev-
let politikalart sonucunda binlerce Katolik okulu kapatild: ve 30.000 kadar ruhban si-
nifi mensubu Fransa’dan siirtildi.28 1905 Kanunu kilise ve devlet ayrimini yerlestirme
iddiasiyla cikartildi. Meclis oylamasinda kanun 233’e karst 341, Senato’da ise 102’ye
kars1 181 oyla kabul edildi. Kanun tizerinde Parlamento’da yasanan goris ayriligi, top-
lumdaki boliinmiisliigii de yansitiyordu. Ozellikle Papa, Fransa Katolik Kilisesi ve Ka-
tolik basin, kanuna tamamen karstydilar.2

Bu catisma zemini Uzerine kurulan Fransa laikligi genel itibariyle dinin kamusal alan-
dan dislanmasint hedef edindi. Zaman icinde Katolikligin toplumdaki roltintin azalma-
st militan laikligin yumusamasina yol acsa da Fransiz laikligindeki dislayict 6z, ideolo-
jik acidan devam edegeldi.30 Laiklik 1946 yilinda ilk defa anayasal prensip haline gel-
di ve Fransiz siyasetinde daha sabit bir yer edindi. Buna ragmen Fransa’da din-devlet
iliskileri gerilim, degisim ve celiskilerden kurtulamadi. Bu celiskilerin en belirgin or-
neklerinden biri, 1905 sonrasinda Almanya’dan alinan Alsace-Moselle bolgelerinde la-
iklik kanunlariin gecerli olmamasi ve bu bolgelerdeki Katolik, Protestan ve Yahudi

27 Poulat 1987; Ducomte 2001, 3.

28 Chanet 2004, 63; Baubérot 2004b, 22; Baubérot 2004a.

29 Winock 2004.

30 Laikligin Fransa ve Turkiye ile ABD’de hakim iki farkli tipi icin Bkz. Kuru 2006.
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din adamlan ve kilise/sinagoglarin halen Fransiz hiikiimeti tarafindan finanse ediliyor
ve ylksek seviyedeki din adamlarinin hitkiimetce ataniyor olmasidir.3! Diger bir Or-
nek de, 1905 6ncesi insa edilmis kilise binalarinin kamuya ait kabul edilmesi ve mas-
raflarinin glinimtizde bile kamusal parayla karsilantyor olmasidir.

2.2. Son Donem Laiklik Tartismalari

Fransa’da son donemde lailik ile ilgili meydana gelen en 6nemli tartismalar egitime
odaklanmustir. Bu dénemde sol genellikle militan laikligi savunurken sag politikacilar
dinle -ozellikle Katoliklikle- daha barisik devlet politikalart istiyorlardi. 1984 yilinda
sosyalist hiikiimetin egitim bakani olan Alain Savary, cogu Katolik olan 6zel okullara
karsi bir proje hazirladi. Projenin amaci 6zel okullart tasfiye ederek birlesik ve laik bir
milli egitim sistemi kurmakti. Projeye karst diizenlenen gosterilerde yizbinlerce insan
bu politikaya karst ¢iktt. Gosteriler hiikiimetin dismesi ve projenin iptaliyle sona er-
di. Tam 10 yil sonra ise, sag iktidar aksi yonde bir politika izleyerek 6zel okullara dev-
let yardimint artirmak istedi. Milli Egitim Bakani Francois Bayrou’nun bu projesi de sol
kesimlerce laik egitim prensibinden sapma olarak gorildi ve bu sefer sol kesim so-
kak gosterilerine basladi. Gosteriler bu projenin de iptaline neden oldu.32 Giiniimuz-
de devletin belirli bir oranda kontroliinti kabul ederek anlasma imzalayan 6zel okul-
lar devletten ¢nemli miktarda para yardimi almaktadirlar. Fransa’daki 6grencilerin
yaklasik ylzde 20’si 6zel okula gitmekte ve bu okullarin ytizde 90'indan fazlasini Ka-
tolik okullar teskil etmektedir. Devlet yardimi bu okullarin 6gretmen maaslarint ve
toplam biitcelerinin yiizde 80’ini karsilamaktadir.33 Ozel okullara yardim tartismasinin
yatismast sonrasinda Fransa’da laiklik tartismalarinin durulmasi beklenebilirdi. Fakat
dyle olmadi. Katoliklikle ilgili tartismalarin azaldigi bir donemde Islam ile ilgi tartis-
malar basladi.

2.3. Devletin Musliimanlara Yonelik Politikalar1

Islamiyet, kolonilerinin bircogu Miisliiman toplumlardan olusan Fransa Koloniyal im-
paratorlugu icin yeni bir kavram olmasa da, Fransa’nin milli topraklart icin yeni bir
dindir. Fransa Devleti Birinci Diinya Savasi'nda Fransiz ordusunda carpisan Miusliiman
askerleri onore etme diistincesiyle 1922-1926’da Paris camiinin insaatina énculiik et-
mistir. Giinimtizde de Fransiz Devleti Misliiman askerleri onurlandirmak icin girisim-

31 Bkz. Baubérot 1994a.
32 Peiser 1995, 197-210; Coq 2004, 100-101.
33 Klausen 2005, 144.
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lerde bulunmaktadir. Mesela, 16 Mart 2005’te yayimlanan genelge ile Fransiz ordusun-
da - halihazirda mevcut Katolik, Protestan ve Yahudi din adamlarinin yani sira - ilk
kez Misliman din adamlari gorevlendirilmistir.34 Fransiz devletinin Mislimanlara yo-
nelik genel politikalarini dort temel konu etrafinda incelemek mimkiindiir: okullarda
din egitimi, Islami okullar, camiler ve basortiisii.

Fransiz Devleti'nin Muslimanlara yonelik politikalarina bakildiginda genel olarak
olumlu bir egilim géormek oldukca zordur. Devlet okullarinda din dersi olmadigt icin
Musliman ogrencilerin resmi egitim sistemi baglaminda dinlerini 6grenmeleri s6z ko-
nusu degildir. Mislimanlarin acmaya calistigt 6zel okullar da devlet yardimi alma ko-
nusunda hentiz basarili olamamislardir. Cami yapma konusunda bile, Muslimanlar
bircok biirokratik engelle karsilasmaktadirlar.3> Ornegin Paris gibi yiizbinlerce Miislii-
manin yasadigi bir sehirde yeterli cami olmadig: icin Cuma namazlart bazt camilerin
etrafindaki sokaklara tagsmaktadir.36 2004 rakamlarina gore Fransa'da, 1.685 cami bu-
lunmaktadir. Bunlardan en buytik 20 tanesi 1.000’den fazla, 54 tanesi ise 500-1.000 ki-
silik kapasiteye sahiptir.37 Fransa’da 4-5 milyon Musliman oldugu, ve 3 milyon Mis-
limanin yasadigi Almanya’da bile 2.500 cami bulundugu distntlirse Fransa’daki
Mislimanlarin cami konusunda sorun yasadiklari ortaya ¢ikmaktadir.38

Fransiz siyaset adamlart artan Misliman ntifusunu dini acidan kontrol etmek igin ca-
ba icindeler. Nikolas Sarkozy ilk icisleri bakanligi doneminde bu konuda 6nciliik et-
mis ve Fransiz Muslimanlarini bir ¢ati altinda toplayacak olan Fransiz Misliimanlart
Konseyi'nin kurulmasini saglamistir.3® Konsey, Fransa’daki camilerin yiizde 60'mnin
bagli oldugu organizasyonlart c¢atist altinda toplamay: basarmistir. Konsey, cami ve
mezarlik ingaati, kurban bayrami torenleri, hastane ve hapishane gibi yerlere resmi din
gorevlisi atanmasi, helal et Gretimi, imam yetistirilmesi gibi konularda Fransiz devleti
tarafindan Muslimanlarin resmi muhatab: olarak kabul edilmektedir. Konsey’in Kur-
ban Bayramundaki kurban kesimlerini diizene koymast da beklenmektedir. Kasim

34 “Création d'une aumoénerie musulmane dans 'armée francaise,” http://eurel.u-
strasbg.fr/FR/index.php?RuBintialeSS=Débats%20actuels&intrubrique=Mars%202005&pais=5&rubrique=
390&nompais=France, 23 Aralik 2005.

35 Bkz. Fetzer and Soper 2005.

36 Ahmet T. Kuru'nun alan calismasi, Paris, Ekim-Aralik 2004.
37 “L’islam nationalisé?” Libération, 8 Aralik 2004, 4-5.

38 “La fondation pour les oeuvres de l'islam de France,”

http://www.interieur.gouv.fr/rubriques/c/c2_le_ministere/c21_actualite/2005_03_21_CFCM, 23 Aralik
2005.

39 Caeiro 2006; Kaltenbach and Tribalat 2002, 180-183.
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2004’de, zamanin Icisleri Bakani Dominique de Villepin, Miisliimanlarin dini teskilat-
lanmast konusundaki endiselerini dile getirmistir. Villepin’e gore Fransa’daki 1,200
imamin ytzde 75’1 Fransiz vatandasi degildir, cogunlugu Musliman tlkelerde egitim
gormils ve halen o iilkelerin vatandasidirlar. Ustelik yiizde 33’ Fransizca konusma-
maktadir ve bir kisminin finansmanlari Suudi Arabistan gibi yabanci tilkelerden gel-
mektedir. Villepin bu durumu “kabul edilemez” olarak nitelemis ve imamlarin yetis-
mesi ile camilerin finansmani icin merkezi bir kurumsallasmaya ihtiya¢ duyuldugunu
aciklamistir. 40 Bunun tzerine Mart 2005'de Konsey’in 6nde gelen yoneticileri Fransa
Islami Isler Vakfrni kurmustur.

Fransiz devlet adamlarinin Fransiz Muslimanlari Konseyi'nin kurulmasina énayak ol-
malari Islam’a yonelik olumlu bir politika olarak goriilebilir. Sarkozy, devletin Islam
dinini gérmezden gelmesinin sakincali olacaginit belirterek, daha yakin bir din-devlet
iliskisi (mesela devletin dini kurumlara para yardimi yapmast) icin 1905 Kanunu’'nda
degisiklige gidilmesini talep etmektedir. Ote yandan, Fransa’da merkezi devletci anla-
yis ile dini kamusal alandan dislamayi, en azindan kontrol altinda tutmayi, hedefleyen
militan laik¢i ideolojinin hakim oldugu gozontine alinirsa, Fransiz Devleti'nin Kon-
sey’in kurulmasmi saglamadaki amacinin, Miisliimanlara yardimci olmaktan cok Is-
lam’t kontrol altina almak oldugu anlasilmaktadir.

Fransa’'da devlet-Islam iliskilerinde en cok tartisilan konu, kiz 6grencilerin devlet okul-
larinda basortiisti takmasi meselesidir. Basortiist konusu, 1989 yilinda ti¢ Misliman
kiz 6grencinin liseden cikartilmasi ile giindeme geldi. Bu gelisme tzerine baslayan
tartismalar, Fransiz elitini iki gruba boldu. Birinci grup, ¢zellikle devlet okullart s6z
konusu olunca, militan laikligi (la laicité de combat) savunmakta. Devlet okullarinda
basortiisti yasagint savunan bu grup, sosyalistler, gocmen diismani sovenist milliyet-
ciler, ve feministler gibi degisik kesimleri iceriyor. ikinci grup ise, cokkiiltiirliiliigi sa-
vunan solcular, gd¢cmen karsiti olmayan sagcilar ve Hristiyan ve Musliiman dini grup-
lari icermektedir. Bu grup laikligin yeni, acik fikirli ve cogulcu bir sekilde yorumlan-
masint, kisacast cogulcu laikligi (la laicité plurielle) savunmaktadir ve basortiisti yasa-
gina karst ¢cikmaktadir.41

Tartismanin baslarinda ikinci grup daha etkili gorintyordu. O dénemde Milli Egitim
Bakani ve daha sonra Basbakan olan Lionel Jospin, okullarda basortiistintin yasaklan-

40 “L'islam nationalisé?” Libération, 8 Aralik 2004, 4-5.

41 Ahmet T. Kuru'nun Fransiz akademisyenleri ile yaptigi miilakatlar, Ekim-Aralik 2004, Paris. Ayrica
Bkz. Zuber 2004; Seksig, Kessel, and Roirant 1999; Baubérot 1999, 130-136; Fetzer and Soper 2005,
73-85; Carens and Williams 1999.
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masina karsi ¢ikarak tartismanin veli-6grenci-6gretmen diyalogu ile ¢ozilmesini iste-
di. Jospin bu o6nerisi ile, kendi partisi olan Sosyalist Parti’den bile ciddi bir tepki aldk.
Regis Debray’in icinde bulundugu Fransiz aydinlar yazdiklari yazilarla Bakan’t daha
sert tepki vermeye cagirdilar. Jospin bu konuda Danistay’in gortisiine basvurdu. Da-
nistay, militan laiklik taraftarlarini hayal kirikligina ugratacak bir karar vererek, basor-
tistintin tek basina laiklige ters olmadigina, dini ve bireysel ¢zgtirlikler baglaminda
ogrencilerin dini sembolleri tastyabileceklerine ve dini giysileri giyebileceklerine, an-
cak bu sembol ve giysilerin baskalarini zorlama amacl kullanilmamasi gerektigine ka-
rar verdi.4? Siregelen tartismalarda Danistay, verdigi karari 6niine gelen davalarla si-
nirli tutarak genel bir karar almaktan kacindi. Danistay, “1992 ile 1999 arasinda 49 ba-
sortiisinden dolayi okuldan atilma davasinin 41’inde basortili 6grenciler lehine tavir
alarak karari bozdu.”43

Militan laikciler 2000'li yillarda gerek 11 Eyliil olaylarinin giiclendirdigi Islam karsitli-
81,4 gerekse Fransiz politikasinda artan gé¢men karsitt milliyeteilik riizgart ile destek-
cilerini artirdi.45 Kamuoyu yoklamalari 2003’de Fransizlarin yiizde 69'unun devlet
okullarinda basortiisti yasagini savundugunu, yasaga karsi ¢ikanlarin ise yizde 29°'da
kaldigini gésteriyordu.46 Gocmen diismanhigr ve Islam karsithg: yasaga olan destegin
tek sebebi degildi. Fransa’daki militan laikligin ideolojik etkisinin de buytik roli var-
di. Zira gb¢cmen ve Miisliiman karsithginin benzer sekilde yiikseldigi Almanya ve In-
giltere gibi baska Avrupa ulkeleri, militan laik ideolojinin olmamasinin etkisiyle, 6g-
rencilere basortlisti yasagt gibi politikalara yonelmemislerdi.47

Tartismalar sonucunda Cumhurbaskani Jacques Chirac, 18 diistintir ve akademisyen-
den olusan Stasi Komisyonu’'nu konuyu arastirmakla gorevlendirdi. Stasi Komisyonu
Aralik 2003’de basortiist yasaginit da iceren yeni bir laiklik kanunu 6nerisinde bulun-
du. Komisyon'un onerileri arasinda - Fransa’daki on resmi bayramdan besinin Hristi-
yan bayrami olmasindan dogan durumu dengelemek icin - bir Yahudi ve bir Muslu-
man bayramint da resmi bayram ilan etmek gibi maddeler de vardi. Ancak, Chirac ve

42 Fransiz Danistayi, Bagsortiisii Hakkindaki Gériis, 27 Kasim 1989; no. 346,893.
43 Fetzer and Soper 2005, 81.

44 Jean Baubérot'ya gore gliniimiiz Fransast’'nda Muslimanlarin yasadigi sorunlar tarihte Fransa
Yahudilerinin ugradigi ayrimciligr hatirlatmaktadir. Baubérot 2004e, 189.

45 Milliyetcilik riizgarinin bir belirtisi, Milliyet¢i Cephe’nin lideri Jean-Marie Le Pen’in 2002 baskanlik
secimlerinde ytizde 17 oy alarak ikinci olmastydi.

46 CSA tarafindan diizenlenen anket: “La majorité des Francais favorables 4 une loi,” Le Monde, 17
Aralik 2003.

47 Fetzer and Soper 2005.
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Fransiz parlamentosu dini sembollerin yasaklanmasit 6nerisi Gizerinde durarak Komis-
yon'un diger Onerilerini gérmezden geldiler. Netice itibartyla Musliman basortis,
Yahudi takkesi, Hristiyan haci, Sih sarigi gibi dini sembolleri devlet okullarinda yasak-
layan kanun tasarsi, Fransiz Meclisinde 36’ya karst 494, Senato’da ise 20’ye karst 276
oyla kabul edildi ve Mart 2004’de Chirac tarafindan imzalandi. Yurtrlige giren laiklik
kanunun ilk maddesine gore “Devlet ilk ve orta dereceli okullarinda, ¢grencilerin di-
ni aidiyetlerini ortaya koyduklart simge ve elbiseler yasaklanmustir.” Kanunla 6zel

okullar ve Universiteler hakkinda bir diizenlemeye gidilmemistir.

Kanun yurirlige girdikten sonra, uygulama konusunda tartismalar ortaya ¢ikti. Mis-
liman 6grencilerin bir kismi okula bandana ile gitmeyi denedi. Fakat Fransiz Milli Egi-
tim Bakanhg: yayinladigi genelge ile sa¢ct tamamen Orten bandanaya karst ¢ikti. Mis-
liman kizlarin yani sira kanundan olumsuz etkilenen Sih erkek 6grencilerin tict, sa-
riklarindan dolayr okuldan atildi.#8 Kanundan etkilenen Misliman kiz 6grenciler hak-
kindaki en kapsamli ¢alisma Miisliiman derneklerince kurulan “15 Mart ve Ozgirliik
Komitesi’nin yayimladigi rapordur. Rapora gore, 2004-2005 6gretim yilinda basortili
ogrencilerin durumu asagidaki tablodaki gibidir.49

Tablo 4: 2004-2005 Ogretim Yilinda Basortiilit Ogrencilerin Durumu

Disiplin kararyla okuldan atilan basorttli ¢grenciler 47
Okul idaresinin izni ile basortiistinti belli etmeyecek sekilde orten 6grenciler | 12
Basint acmayi kabul ederek okula devam eden 6grenciler 533
Disardan okulu bitirmeye calisan Misliman kiz 6grenciler 26
Yasagin olmadigi Katolik okullarina gecen Misliiman kiz 6grenciler 3
Baska tlkelere okumaya giden Musliman kiz 6grenciler 67
Okumay1 terk eden 16 yas alti 6grenciler (Paris bolgesi icin tahmini) 25
Okumayt terk eden 16 yas Usti 6grenciler (tahmini) 100

48 Laetitia Van Eeckhout, "L'exclusion de trois éléves sikhs devant le tribunal d'administratif," Le Monde,
13 Nisan 2005.

49 Xavier Ternisien, "Des organisations musulmans évoquent 806 'victimes'," Le Monde, 14 Mart 2005.
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2.4. Musliimanlarin Laiklik ve Demokrasiye Bakis1

Dini orglitlenmeleri Fransiz Devleti eliyle yapilmaya calisilan Fransa Muslimanlart si-
yasi olarak da orgiitlenmis bir topluluk gortintiistt vermemektedir. Fransa’da Muslii-
manlarin niifusu 4-5 milyon civarindadir ki bu, toplam ntifusun ytizde 7’sine denk gel-
mektedir. Fransa’da Misliman niifusu olusturan unsurlar ve tahmini oranlart sdyledir:
Cezayirliler (1.550.000), Faslilar (1.000.000), Tunuslular (350.000), Sahra alti Afrikalilar
(250.000), Turkler (341.000), ihtida etmis olanlar (40.000), kacak bulunanlar (350.000),
Asyalilar (100.000) ve diger (100.000).50 Etnik kokenler Fransa’daki Musliimanlarin di-
ni orgltlenmelerinde de etkili olmaktadir. Paris’teki Turkler yeterli say: ve maddi im-
kani bulduklari yerlerde kendi camilerini agmakta, vaaz ve hutbeyi Turkce dinlemeyi
tercih etmektedirler.>! Milli aidiyet noktasinda da Turk kimligi halen korunmaktadir.
Gecen yil yapilan bir arastirmaya gore, Fransa’daki Turklerin yizde 24,2’si kendini sa-
dece Turk, 58,5’i 6nce Turk sonra Avrupali ve yalnizca ytizde 11,5'i 6nce Avrupalt

sonra Turk olarak gormektedir.52

Artan niifus oranlarina ragmen Muslimanlarin Fransiz parlamento ve ylksek biirok-
rasisinde temsil oranlart ¢cok dusuiktir. Mesela 577 uyeli Meclis'te sadece bir ve 331
uyeli Senato’da ise iki Musliiman tye bulunmaktadir.>3 Musliman kimligi bircok goc-
men geng icin dinf olmaktan ¢cok kultirel bir kimlik olarak ortaya ¢ikmaktadir. Bu ne-
denle Olivier Roy “Miisliman ateistler”in varligindan bahsetmektedir.>4 Bu perspektif-
ten bakinca, Kasim 2005’de Paris ve sonrasinda diger Fransiz sehirlerinde ortaya ¢i-
kan gece saldirillart ve araba yakma olaylarinin genelde dini olmaktan ¢ok sosyo-eko-
nomik adaletsizlige ve issizlige karst bir ayaklanma oldugu gortilmektedir.

Entellektiel acidan bakildiginda Fransiz Muslimanlarinda iki zit egilim bulunmakta-
dir. Bir ucta, Marsilya Miiftiisti Soheib Bencheikh gibi Fransiz sistemine tamamen asi-
mile olmaya acik dustnirler gelmektedir.>> Bencheikh laiklik konusundaki mevcut
uygulamalari tenkit etmemekte ve militan laikcilerden destek gérmektedir. Ote yan-
dan, fazla tavizkar tavri ve militan laikci politikalara ses ¢ikarmamasindan dolay1 Miis-
liimanlar arasinda fazla bir destege sahip degildir. Diger ucta ise, Isvicre’de yasayan

50 Kaya and Kentel 2005, 14.

51 Ahmet T. Kuru’'nun alan calismasi, Ekim-Aralik 2004, Paris.
52 Kaya and Kentel 2005, 98.

53 Klausen 2005, 22.

54 Roy 1999, 77.

55 Bencheikh 1998; Bencheikh 1999.
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fakat anadili Fransizca ve Arapca oldugundan Fransa’da da etkili olan felsefe profeso-
rii Tarik Ramazan yer almaktadir. Ramazan, muhafazakar Islamct gorisleri ile daha
cok Musliiman genclerin ilgisini cekmekte, ¢zellikle okumus kesimlerden ilgi gérmek-
tedir. Fransiz solcu entellekttielleri ile de iyi iliskiler kurmus olan Ramazan, Fransa’da-
ki Muslimanlarin topluma entegre olmast konusuna vurgu yapmakta ve demokrasi
konusunda pozitif bir tutum sergilemektedir. Ramazan “dar-il harb” [savas diyari] ve
“dar-tl Islam” [islam diyari] gibi klasik islam siyasi diisiincesine ait kavramlarin giinii-
miuizde gecerliligini yitirdigini vurgulayarak Muslimanlara Avrupa’ya entegre olma
cagrisinda bulunmaktadir.56 Fransa’daki Muslimanlarin azinlik olarak degil, normal
Fransiz vatandast olarak degerlendirilmeleri gerektigini vurgulamaktadir.57 Kiresel-
lesme konusunda da Muslimanlari kiiresellesmeye korti kortine karst ¢cikma yerine bu
stirecin ne tir bir sekil almast gerektigi konusunda diistinmeye davet etmektedir.>8 Yi-
ne de, gerek Musliman Kardesler'in kurucusu Hasan El-Benna’nin torunu olmasi, ge-
rekse Yahudi entellektiiellerin Israil’i elestirmediklerini vurgulamasindan dolay:, Ra-
mazan ciddi tenkitlere muhatap olmaktadir. Mesela, Ekim 2004’de Express dergisi Ra-
mazan't kapaktan vererek tehlikeli bir Islamc olarak takdim etmistir.

Son tahlilde, Fransa'nin mevcut kurumsal ve ideolojik yapisinin Islam’in kamusal alan-
daki rolt ile Muslimanlarin demokratik sisteme entegrasyonu gibi konularda saglikls
bir model ortaya koydugu soylenemez. Fransa Muslimanlari ise bu tiir karmasik so-
runlara alternatif ¢6ziimler sunabilecek kurumsal yapiya sahip goriinmemektedirler.
Gelecek bolimlerdeki Almanya ve Hollanda tzerine analizlerimiz, Fransa’daki duru-
mun daha iyi anlasilmast icin karsilastirmali bir perspektif sunacaktir.

56 Ramadan 2003a, 100-101.
57 Ramadan 2003b, 31.
58 Ramadan 2003a, 109.
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3. ALMANYA: KISMI-KATILIMCI DEMOKRASI VE ISLAM
Ahmet Yiikleyen

Batt Avrupa Ulkeleri arasinda Almanya, Turkiye'de en yakindan bilinen tlkedir. Bu-
nun sebepleri arasinda Almanya’da yasayan 2,5 milyondan fazla Turkiin yani sira Os-
manli imparatorlugu dénemine dayanan tarihi dostluk iliskileri de vardir. Prusya Kra-
li Friedrich Wilhelm, emrinde calisan yirmi kadar Turk parali asker icin 1732’de Pots-
dam’da bir mescid yaptirmistir. II.Friedrich’nin Osmanli Devleti'yle 1740’'ta baslattig:
diplomatik iligkiler iki tilke arasinda sonraki ylzyillarda da stren siyasi ve kulttrel
baglart olusturmustur. Hatta Misliiman Turklerin isci olarak gelmeleriyle alakalt ola-
rak “Eger Turkler... Berlin’e gelirse ve burda yasamak isterlerse onlar icin camiler...
yapmaliy1z” dedigi rivayet edilir.>? Aradan gecen iki ylzyila ragmen ilk kubbe ve mi-
nareli cami Berlin’de 1925’te insa edilmistir.

Almanya’daki Misliimanlarin sayist 6ézellikle Tkinci Diinya Savasi’ndan sonra baslayan
is goclyle artti. Savas sonrasinda yikilan tilkeyi yeniden insa etmek ve 1940 sonlarin-
daki “Alman ekonomik mucizesi’nin is gticti ihtiyacini karsilamak icin gb¢cmen isci ge-
rekiyordu. Almanya 1950’lerden itibaren italya, Ispanya, Yunanistan ve Portekiz gibi
tlkelerle is giicti antlasmalart yapti. 1961°de Tiirkiye ile imzalanan antlasmayla, bugiin
Almanya’da yasayan 3,3 milyon Muslimanin yaklasik dortte tictinti olusturan 2,5 mil-
yon Tiirk Almanya’ya yerlesti.00

Is gocii siirecinde farkli asamalardan gecildi. Oncelikle ne isci gdemenler ne de is ve-
ren Ulkeler bu goctin kalict sonuclart olacagini distinmediler. “Biz is gliici ¢agirdik
ama insanlar geldi” soziyle alt cizilen, is gociiniin beklenmedik sonuglaridir.6! Bas-
langicta, isci gbcmenlerin amact en kisa zamanda para biriktirip tilkelerine geri don-
mekti. Alman yetkililer de tasarladiklart “rotasyon sistemi” ile, gelen iscilerin periyo-
dik olarak tilkelerine geri donmelerini ve yenilerinin gelmesini planliyorlards, fakat bu
sistem verimli olmadigindan uygulanmadi. 1973 diinya petrol kriziyle beraber isci ali-
mi1 durdu ancak bu durum go¢menlerin sayisint daha da arttirdi. Hentiz yeterince pa-
ra biriktirmemis olan is¢i gécmenler, kapanan sinirlara karst ailelerini yanlarina cagi-

rarak kendi dnlemlerini aldilar. Go¢men iscilerin aile birlesimi yoluyla yerlesik haya-

59 Sen and Aydin 2002, 10.
60 http://www.remid.de%00/remid_info_zahlen.htm

61 Max Frisch’den aktaran, R. Mandel, “Turkish Headscarves and the Foreign Problem: Constructing
Difference Through Emblems of Identity” New German Critique, Winter 1989, p. 28.
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ta gecmelerinin ardindan Eski Yugoslavya’dan ve Ortadogu’dan gelen siginmacilar ile
Almanya, her ne kadar bu durumu kabul etmese de, bir go¢men tlkesi haline geldi.

Almanya’da gb¢menlere ve siginmacilara yonelik irker saldirilar, 6zellikle Dogu ile Ba-
tt Almanya’nin birlesmesinden hemen sonra artti. Alman Anayasas’'nt Koruma Kuru-
mu’'nun raporuna gore, 1992'de gerceklesen yabanci karsiti 2283 siddet olayinin bir
cogu siginmacilart hedef aldi.62 1990’l1 yillarin basinda artan yabanci diismanlig: ile
Rostock, Hoyerswerda ve Mannheim’da yapilan siginmaci karsiti gosteriler sonucun-
da, Musliman gocmenler Alman toplumundan daha da fazla dislandilar. Misliiman-
larin bu dislanmaya duydugu tepki, 1992’de Molln’de evleri kundaklanan iki Turk kiz
cocugu ve buytikannelerinin 6lmesi ile daha da artti. Bu olaylar, bircok Tiirk ve Mus-

liman gd¢menin dini kimliklerine daha fazla sarilmasina yol act1.63

Alman devleti, artan Misliiman gé¢cmen sayisina ragmen, gocmenlerin sosyal ve kul-
tiirel ihtiyaclarini karsilamak acisindan kendisini sorumlu hissetmiyordu. ibadet yerle-
rinin yapilmasi gibi dini ihtiyaclarin karsilanmasi, Turkiye ile yapilan is gtict antlas-
masinda da yer almiyordu.®4 Almanya’daki Miisliman gdécmenler, 1980’lerin basinda
ailelerin de birlesmesiyle sivil kuruluslar araciligiyla sosyal, kiiltirel ve dini faaliyetler-
de bulunmaya basladilar. Ozellikle cami dernekleri bu ihtiyaclari karsilamaya yonelik
calismalar baslatti. Bunlardan ilk ikisi, 1972'de kurulan ve 1980’de 18,000 tiyesi bulu-
nan Islam Kiiltiir Merkezleri (Verband Islamischer Kulturzentren) ile Milli Goriis bag-
lantili Alman islam Birligi'dir (Islamische Union Deutschlands).5> Diyanet isleri Bas-
kanligr'na baglt Diyanet Isleri Tiirk-Islam Birliginin (DITIB) Koln'de kurulmasi ise
1984’1 buldu ve birinci kusak isci gb¢cmenlerin dini ihtiyaclarini karsilamada gec kal-
di. DITIB daha sonra yaptig: atihm ile Almanya’nin en biiyiik Tiirk-islam kurulusu ol-
du. Ancak erken donemde olusan Islam Kiiltiir Merkezleri ve Alman islam Birligi gi-
bi kuruluslar, Diyanet'in Almanya’daki Turk go¢menlerin dini ihtiyaclarini karsilama-

da tekel olusturmasini engellemistir.

2001 itibart ile toplam niifusun yiizde dokuzunu “Auslander”in (yabancilar) olustur-
masina ragmen, Almanya hala gocmen tlkesi oldugunu resmi olarak kabul etmis de-
gildir.%6 Almanca’daki Volk kavrami etnik temele dayali bir milliyetcilik anlayisini ifa-

62 Bundesverfassungsschutz 1993, 77-78.
63 Karakasoglu 1996, 158.

64 Karakasoglu and Nonneman 1996, 243.
65 Abdullah 1981, 95-103, 120-124.

66 Cohen 2001.
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de eder. Bu ayni zamanda Almanya’nin kisilerin dogum yerine (jus soli) degil de kan
bagina (jus sanguinis) gore belirlenen vatandaslik anlayisiyla 6rtismektedir. Bu anla-
yis, isci gdemenlerin Alman vatandasligina gecmesini geciktirmistir.67 Alman vatandas-
ligina gecmenin sartlar arasinda, kisinin Almanya’da en az on yildir ikamet ediyor ol-
mast, calisabiliyor olmasi, ailesinin gecimini sagliyor olmast, iyi ahlakli olmast ve asli
vatandashigindan vazgecmesi bulunmaktadir.8 Alman toplumunda dislanan Tiirkler
ise, Turk vatandasligindan vazgecmek istemediler. Turkiye’deki miras haklarindan da
vazgecmeleri anlamina gelecek olan bu sart, Turklerin Alman vatandasligina gecme-
lerini uzun stire engelledi. Diger taraftan ailesinin Alman ge¢misi oldugunu ispat ede-
bilen fakat Almanya’da hi¢ yasamamis, Almanca bilmeyen diger milletlere mensup bi-
reyler hemen Alman vatandasligina gecebildiler. Bu sartlarda, Turklerin ve Alman-
ya'ya toprak bagi ile bagl benzer durumdaki diger go¢menlerin Alman vatandashigi-
na gecme oranlari distk kald: ve yabanci tilke vatandaslart arasinda Alman vatandas-
ligina gecenlerin orant 1993 itibari ile yuzde 0,7'de kald1.® Bu disik oranda, Alman
toplumunda gocmenlere karst olusan ayrimci yaklasimin da payr vardir. 1982°de ya-
pilan bir ankete gore, Almanlar'in tgte ikisi “misafir iscilerin” tilkeyi terk etmesini des-
tekliyordu. 1989’da yapilan bir diger ankete gore Almanlarin dortte tici Almanya’da
“astirt sayida yabanci” bulundugunu distintyordu.”0

Uzun tartismalar sonunda vatandaslik yasasinda 1999 yilinda yapilan degisikliklerle,
Alman vatandashgimna gecis icin gerekli sartlar biraz olsun hafifletildi. Buna gore Al-
manya’da dogan bir “yabanci”, anne veya babasindan biri sekiz yildan fazla Alman-
ya’da yasadiysa Alman vatandasi olabilirken yeni yasayla beraber bu sart kaldirild.
Yasa oncesinde Alman vatandast olmak icin gerekli goriilen onbes yillik ikametgiah
zorunlulugu sekiz yila indirildi ancak sosyal gtivenlik yardimi almiyor olmak, Alman
anayasasina bagli olmak ve yeteri ol¢ctide Almanca bilmek gibi sartlar vardi. Yapilan
kismi iyilestirmelere ragmen gocmenlere cifte vatandaslik hakki hentiz verilmis de-
gil.7! Ancak, Hristiyan Demokrat Partisi yeni yasanin ¢itkmasindan bir yil sonra Alman
vatandaslhigina gececek olanlarin sayisina sinirlama getirilmesini teklif etti. Bunun ya-
nt sira, Alman vatandasi olacaklarin Alman “Onct kaltartnt (Leitkultur) kabul etme-
leri sartint 6ne stirdii. Her ne kadar bu iki teklif kanunlasmadiysa da, bu tartismalar-
dan da anlasilacag: gibi, gb¢cmenler sorunu Alman politikasint mesgul etmeye devam
etmekte.

67 Brubaker 1992.

68 Stowasser 2002, 62.

69 Sunier and Meyer 1995, 108.
70 Leggewie 1992.

71 Goldenberg 2002, 43.
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Son yapilan calismalara gore, kendilerine cifte vatandaslik hakki taninmast halinde,
bitiin Turklerin yiizde 601 Alman vatandashigina gecmek istiyor.72 Ancak, Almanya’da
dogup buytiyen ikinci ve tgctnct nesil Turkler arasinda Alman vatandashgma gecis
yaygimnlasti. Bugln itibariyle, Almanya’da yasayan 2,5 milyon Tiurk g&cmenden
700.000’i Alman vatandasligina gecmis bulunuyor. Bunlar icinde se¢cme hakkina sahip
olanlar 470.000’e ulasmis durumda.”? Ayrica tlke genelindeki toplam 3,3 milyon Miis-
limanin 732.000’'i Alman vatandasidir.74

Gocmen gecmisinden gelen Muslimanlar her ne kadar Alman vatandashigina gecmis
olsalar da, son zamanlarda diinyada yayginlasan teror aglari ile baglantili hale getiril-
melerinden dolay1 yeniden tartisma konusu haline gelmislerdir. Ozellikle Amerika’da-
ki 11 Eylul saldirilarint organize edenlerin Hamburg'taki bir hiicre evde yasamis olma-
lari diinya kamuoyunun dikkatini Alman Muslimanlarinin tzerine ¢ekti. Bu dénem-
de, Alman hikimetine Musliman gdécmenler Uzerindeki kontroliint artirmast icin
baski yapildi. Alman medyasinda 6n plana c¢ikarilan “uyuyan terorist” tiplemesine go-
re, dis gortintistiyle Batili tipine uyan, sakalsiz, iyi egitimli ve akict Almancast olan
Muslimanlar da saldirmak icin hazir bekleyen teroristler olarak stigmatize edildiler.
Bu gelismelerle beraber Almanya’da ve buittin Avrupa ¢apinda Misliimanlara yonelik
siddet ve hakaretler de artt.”>

Yabanci hikiimetlerin Alman yetkililerine daha sert tedbirler almalart yontindeki bas-
kilar1, radikal gruplara karsi baskinlar diizenlenmesine yol acti. Aralik 2004’te Filis-
tin’deki Hamas orgiitti ile baglantili olan El-Aksa orgiitiine ait otuz degisik yerde ya-
pilan baskinlarda ¢rgiitsel dokiimanlar toplandi.”6 Nisan 2005’te diger Avrupa tlkele-
rinde es zamanl olarak yapilan baskinlarda da, bircok radikal dini grup hedeflendi.””
Bir Turk imam, intihar bombacilarini destekleyici vaazindan 6tird Berlin Eyalet Yiik-
sek Mahkemesi'nce Mart 2005’te sinir dist edildi.”® Yasaklanan dini gruplar arasinda,
1992’de Koln'de sozde hilafet devletini ilan eden ve Kaplancilar olarak bilinen Islami
Cemaatler ile Cemiyetler Birligi de vardir.

72 Tirk asili Alman politikact Cem Ozdemirin konusmasindan http://www.umich.edu/~iinet/journal/
vol2no3/ozdemir.html.

73 Sen 2005.
74 http://www.remid.de%00/remid_info_zahlen.htm.

75 http://eumc.eu.int/eumc/material/pub/anti-islam/collection/Germany.pdf. Bu neyin linki? tam referans
gerekiyor.

76 “German police raid Islamic group” in www.bbc.com, 5 Aralik 2004.
77 “Almanya’da radikal dincilere karsi operasyon,” Hiirriyet, 14 Nisan 2005.
78 Varli, 2005.
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Sonug olarak, Almanya’ya isci olarak gelen Musliman gdo¢cmenler yavas da olsa artik
yerlesik Alman vatandasi Mislimanlar olmaya baslamislardir. Bu siirecin yavas ilerle-
mesinde, gocmenlerin kendi iclerine kapanip yer yer gettolasmalari kadar Alman si-
yasal sistemi ve yetkililerin go¢men realitesini kabullenmemelerinin de rolt vardir.
Bununla beraber kendi dini ve kiiltirel ihtiyaclarini karsilamak icin drglitlenen go¢-
menler, dini kurumsallasma icin imkanlar sunan bir devlet-kilise iliskisi gelenegiyle
karsilasmuslardir. Sonraki bolimlerde de aciklanacag gibi, Muslimanlar icin bu gele-
negi hukuki sistemden pratige dékmek zorlu olacakti. Ozellikle 11 Eyliil 2001 olayla-
rindan sonraki donemde stigmatize edilen Mislimanlar icin bu daha da zor bir caba

olacakti.

3.1. Din-Devlet Iliskisi

Alman Devleti'nin kilise ile olan iliskisi Fransa’daki laiklik ve Hollanda’daki stittinlas-
ma sisteminin arasinda bir yerde bulunmaktadir. Alman Anayasasi (Grundgesetz), ki-
lise ve devlet ayrimini esas alir ancak ayni zamanda bu iki kurum arasinda egitim ve
sosyal hizmetler alaninda isbirligini giivence altina alir.”? Devletin ¢zellikle tarihi ola-
rak giicli olan Roma Katolik Kilisesi ve Evanjelik Kilisesi ile isbirligi cok kuvvetlidir.
Bu ishirligi, 30 Yil Savaslar’'ni sona erdiren Westfalya Antlasmasi'ndaki “hiikiimranin
dini devletin dinidir” prensibine dayanir. Buna gore her bolgenin idarecisi kimse, hal-
ki da ona gore Katolik, Luteran, veya Kalvinist oluyordu. Bu kurala gore kiliselerin
glicti belirli bolgelerde toplanmis ve kiliseler devletle yakin isbirligi icerisinde olmus-

lardir. Bu gelenek ikinci Diinya Savas’ndan sonra da gecerliligini korumustur.

Temel Kanun'un 140. maddesi kilisenin devletle olan isbirligi ilkesini devam ettirir. Al-
man Anayasast her ne kadar bir devlet kilisesi tanimiyorsa da, Kamu Hukuku Kuru-
mu (Korperschaft des dffentlichen Rechts) olarak dnceden var olan dini cemaatleri ta-
niyordu. Kamu Hukuku Kurumu olmanin iki temel avantaji vardir. Birincisi, dini ce-
maatlere hukuki bagimsizlik saglar. Tkincisi, devlet bu kurumlar icin kilise veya sina-
gog uyelerinden vergi (Kirchensteuer) toplamakla ytktumladir. Bu vergi, gelir vergi-
sinden federal hikiimete 6denecek olan verginin ytzde 8 ile 10’u arasindadir. Kilise-
ler ve sinagoglar bu vergi gelirlerini dini, sosyal ve egitimsel calismalari icin kullanir-
lar. Sadece 2000 yilinda Protestan ve Roma Katolik Kiliseleri icin toplanan vergiler

yaklasik sekiz milyar avro’dur.80

79 Davie 2000, 5-23.
80 Robbers 2000.
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Anayasa’'nin 140. maddesi Kamu Hukuku Kurumu olmanin sartlarini diizenler. Buna
gore “yapist ve Uyelerinin sayist devamliligini sagladigr” stirece, basvurulmast halinde
yeni dini cemaatler de Kamu Hukuku Kurumu olabilirler. Bu sartlarin ne zaman yeri-
ne getirildigi eyaletler tarafindan belirlenir. Daha da 6zel olarak, bu sartlar dini cema-
atlerin 30 yildir var olmalarini, tiye sayilarinin eyalet niifusunun en az binde birini olus-
turmasint ve hukuka saygili olmalarini gerektirir.8! Bugtine kadar Muslimanlarin yap-
t1g1 basvurular basarisiz oldu ve Kamu Hukuku Kurumu olmak icin dinl cemaatin ta-
mamint temsil ediyor olmak ve hiyerarsik bir organizasyon yapisina sahip olmak gibi
ek sartlar da gerekli kilindi. Baz1 eyaletler, islam’in Alman Anayasasi ile bagdasmadi-
gin1 ¢linktl kadin-erkek esitligini tanimadigini ve Misliimanlarin Anayasa’dan baska di-
ni bir otoriteye bagliliklarinin oldugunu iddia etmistir.82 Dolayistyla Kamu Hukuku Ku-
rumu statiisit kazanmanin anayasal sartlart Mtslimanlar icin pratikte zorlastirilmistir.

Miislimanlar, heniiz Kamu Hukuku Kurumu statiisii kazanmamis olmalarint islam’a
karsi olan 6nyargilarin sonucu olan adaletsiz bir uygulama olarak goérmekteler.83 Oy-
sa bu statiiniin kazanilmasi, Mislimanlara maddi fayda getirmekten cok kendilerinin
ve Islam’in Almanya’nin bir gercegi haline gelmis oldugunun resmen tanmmasi anla-
mina gelecektir. Uzmanlara gore, gecmiste Hristiyanlarin disinda Yahudilere de tanin-
mis olan Kamu Hukuku Kurumu statiisintin, sayilart i¢c milyonu asmis olan ve yak-
lasik yarim asirdir Almanya’da yasayan Muslimanlara uzun vadede verilmemesi du-
stiniilemez.84 Ancak, Mislimanlara bu statiiyt ilk tantyan olmak istemeyen eyaletler
ortak hareket etmektedir, ctinkii bir eyaletin tanimasi digerleri icin de ¢rnek teskil
edecektir.

Alman Anayasast diger AB tilkelerinde oldugu gibi din ve inan¢ 6zgiirligiini garanti
altina almistir.85 Anayasa’da, pazar gini ve diger dini giinlerde calismama hakki ta-
ninmistir. Dolayistyla, Alman hukuk sistemi, Muslimanlarin dini 6zgurliiklerini garan-
ti altina almaktadir. Ancak, asagidaki 6rneklerde de gorilecegi tizere Muslimanlarin
devlet okullarinda din dersi alma; basorttisti takma; helal et kesimi yapma; ve dini
bayramlarinin taninmasi gibi talepleri tartisma konusu olmaya devam etmektedir.

Alman toplumunun sekiilerlesmesi, dini bir cemaat olarak kamusal alanda yer almak
isteyen Muslimanlarin taninma siireclerini yavaslatmaktadir. Kiliseden uzaklasan Al-

81 Lemmen 2001, 183-192.

82 Robbers 2000; Sunier and Meyer 1995, 108.
83 Fetzer and Soper 2005, 108.

84 A.g.e. 109.

85 Alman Anayasasi, madde 4 ve 140.
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manlarda Hristiyanhigin ogretilerine baglilik zayiflamaktadir. 1967°de Almanlarimn dort-
te biri kiliseye “her Pazar veya nerdeyse her Pazar” giderken bu oran 1992°de yiizde
10'a gerilemistir.86 1967°'de Almanlarin yiizde 42’si “Isa Tanrinin ogludur” ifadesini
onaylarken bu oran 1992'de ylzde 29’a dismiustiir.3” Alman toplumundaki bu sekii-
lerlesme, devlet-kilise yakinlasmasina ve dinin kamusal alandaki roltiniin artmasina si-
cak bakilmadigi kanisini uyandirmaktaktadir. Bu durum Muslimanlarin da aleyhine
olmustur. Diger taraftan, Mislimanlar arasinda dine baglilik gticlii olmaya devam et-
mektedir.88 Muslimanlarin dortte Gicti, degisen araliklarla da olsa diizenli olarak cami-

de ibadet ettiklerini ve dinlerinin kendileri icin énemli oldugunu ifade etmektedir.8?

Sonug olarak, Almanya’daki Mislimanlarin kamusal alanda var olmalart bakimindan
hem avantajlart hem de dezavantajlart bulunmakta. Almanya’da tarihsel olarak var
olan ve anayasayla diizenlenen devlet-kilise isbirligi, Muslimanlarin taleplerini sekil-
lendirmelerinde bir avantaj olusturmakta. Bununla beraber, Alman devletinin gé¢men
politikalar1 ve vatandaslik kanunu go¢menlerin topluma kabulunu yavaslatmakta.
Toplumda zaman zaman glin yiiziine ¢ikan k¢t ve ayrimci eylemler, Musliman gog-
menlerin dinleriyle daha da 6zdeslesmesine sebep olmakta. Muslimanlarin dinleriyle
baglari gticlendigi oranda, kendilerini devlet nezdinde ve kamusal alanda kabul ettir-
me calismalart da artmakta. Devletin Muslimanlara yonelik politikalarinin farkliligi, bu
celiskilere isaret etmekte. Bu farkli resmi politikalarda, Alman devleti ve Misliimanla-
rin demokrasi ve din-devlet iliskisini nasil algiladigini ve sekillendirdigini goérmek

mumkun.

3.2. Devletin Misliimanlara Yonelik Politikalar1
a. Cami Yapimui:

Dini ibadetlerini yerine getirmek icin harekete gecen Musliimanlar, bu amacla 6nce-
leri kiictik mescidleri ve salonlart kullanirken zaman icerisinde kubbe ve minareli ca-
miler insa etmeye basladilar. Almanya’da, Muslimanlarin sayisiyla beraber zamanla

camilerin sayist da artti. 1981’de 700 olan cami sayist 2002’de 2400’e ¢ikt1.90

86 Shand 1998.

87 A.ge.

88 Spuler-Stegemann 2000, 14.
89 Abdullah 2002.

90 Abdullah 2002.
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Cami yapiminda yasanan siirecte cok cesitli uygulamalar gormek mimkin. Kimi za-
man, Alman yetkililerle ortak calismalar sonunda kurulan camiler olmustur. Mesela,
Mannheim sehrindeki Yavuz Sultan Selim Camii, yerel kilise ve idarecilerin isbirligiy-
le yapilmustir. Cami yoneticileri cevre sakinlerinin endiselerini bu isbirligiyle gidermis-
lerdir. Bununla beraber bir cok caminin yapimi, gerek yerel idare gerekse mahalle sa-
kinlerinin itirazlart ve protestolart ile karsilasnmustir. Ornegin, 1999 yilinda Stuttgart’ta
Islam Kiiltiir Merkezleri Vakfinca Heslach bolgesine yapilmak istenen cami, yerel ida-
recilerin izin vermemesi, mahalle sakinlerinin artacak Musliman sayisindan endise et-
mesi ve yerel sag partilerin itirazlari izerine yapilamamustir.

Almanya’da, cami yapiminin yani sira, minarelerin yiksekligi ve ezan gibi konular da
tartisma konusu olmaya devam ediyor. Ozellikle, ezanin cami binasinin disindan du-
yulmasina izin vermeyen Alman yetkililer kamu diizeninin bozuldugunu iddia ediyor-
lar. Ancak strekli calan kilise canlarini hatirlatan Mislimanlar esit haklar talep edi-
yorlar. Miisliimanlar, benzeri bir analoji 6ne siirerek, Islami usullere gore hayvan ke-
sim hakkint elde etmislerdir. Almanya’da dini rituellere uygun et kesim hakki Yahu-
dilere taninmis oldugu icin, benzeri bir hak Mislimanlara da mahkeme karartyla
Ocak 2002’de verilmistir.

b. islam Egitimi:

Almanya’da en ¢ok tartisilan konu, devlet okullarinda verilecek olan Islam dini ders-
leridir. Bu derslerin hedefi, sayilart 700.000 civarinda oldugu tahmin edilen Miisliiman
ogrencilerdir.9! Alman Anayasasi’'nin 7. maddesine gore, devlet denetim hakkini saklt
tutarak okullarda din dersi verilmesini ve derslerin iceriginin dini gruplar tarafindan
diizenlenmesini garanti altina alir. Devlet, teolojik konularin icerigine miidahale etme-
den kiliselere yardimci olmakla ytikiimlidir. Ancak bu anayasal giivence, Misliman-
lar icin pratikte s6z konusu olmamistir. Bunun temel sebebi, heniiz hi¢ bir islami or-
ganizasyonun Kamu Hukuku Kurumu statiistinii kazanmamis olmasidir. Bunun yani
stra her eyalet kendi egitim politikasini belirledigi icin uygulamalarda farkliliklar goze
carpmaktadir.

Bu farkliliklara gecmeden 6nce acgiklanmasi gereken bir konu da, “dinler dersi” (Reli-
giose Unterweisung) ile “dini dersler” (Religionsunterricht) arasindaki farktir. “Dinler
dersi,” 6grencilere bitiin dinleri tarihi ve sosyal gelisimleri icinde karsilastirmali ola-
rak ve tarafsiz bir sekilde tanitmay: hedeflerken, “dini dersler” anlatilan dinin teolojik
argimanlarindan hareketle ¢grencilerde dini ve vicdani bir bilin¢ gelistirmeye calisir.

91 Knubbertz 2000.
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Mevcut durumda, Almanya’da sadece Berlin eyaletinde “dini dersler” kategorisinde Is-
lam dersleri verilmektedir. Hamburg'da ise, dinler derslerinde her dine mensup 6g-
renciler, ayn1 sinifta bitiin dinler hakkinda bilgi almaktadirlar. Bunda, ¢zellikle Ham-
burg gibi blyiik sehirlerdeki 6grencilerin cesitli dinlere mensup ailelerden gelmesinin
biiytik payt vardir. Oysa, anayasanin giivence altina aldigi hak, her dini cemaatin ken-
disi icin dizenlemekte serbest oldugu “dini dersler”dir.

Turklerin de yogun olarak yasadigi Kuzey-Ren Westfalya Eyaleti, Musliman 6grenci-
lerin Islam dersi almasi icin pratik bir ¢c6zim bulmaya calismistir. Aslinda, bu eyalet-
te herhangi bir Islami kurulus Kamu Hukuku Kurumu olarak taninmis degildir. Ote
yandan, eyalet egitim kurumlart “dini ders” verme konusunda yetkili degildir. Eyalet
yetkilileri, bu durumda okullarda adi “dinler dersi” olan fakat iceriginde Islam teolo-
jisini esas alan dersler vererek pratik bir arayol bulmuslardir. Bu derslerde, Allah’tan
baska ilah olmadigi ve Kuran’in Allah’in vahyi oldugu, Miusliman 6grencilere yine
Musliman ogretmenler tarafindan 6gretilmektedir. Mufredati hazirlayan Klaus Geba-
ur'a gore, bu derslerde 6grencilere temel Islami dgretilerin yanisira demokrasiyi savu-
nan bir Islam anlayist da verilmeye calisimaktadir. Gebaur boylelikle, “Islamin de-
mokratiklesmesinin Almanya’dan dogup [islam diinyasindal yayilmasin1” arzu etmek-
tedir.92 Islamin liberal demokrasiyle uzlastgi mesajinin verildigi derslerde, égrencile-
re seriata dayali bir idari sistemin kurulamayacagi 6gretilmekte ve Alman Anayasasi’na
uymalar telkin edilmektedir.93

Berlin Eyaleti, islam’in devlet okullarinda 6gretilmesinde en énde giden eyalettir. Ya-
kin zamanlara kadar “dini dersler’in se¢meli oldugu Berlin’de, Islam derslerini tasar-
layacak bir kurum da taninmis degildi. Ancak, Milli Goriis hareketi ile dolayli baglan-
tilart oldugu ileri stiriilen Berlin Islam Federasyonu'nun (BIF) (Islamische Foderation
Berlin) Kamu Hukuku Kurumu olmak icin 1980’de yaptigi basvuru, uzun bir hukuki
stirecin sonunda 2000 yilinda Federal idare Mahkemesi tarafindan onaylandi. Bu ka-
rardan iki yil sonra BIF, 16 devlet okulunda 1.000 Miisliiman &grenciye islam dersi
veriyordu. Mahkemenin bu kararinin ictihat teskil etmesiyle, Berlin’deki Aleviler de
devlet okullarinda kendi dinlerini 6gretme hakkini elde ettiler. Burada belirtmek ge-
rekir ki, Berlin Yerel Idaresi, Alevilerin din dersi vermelerini, kamusal alanda “Islam-
a1’ cevrelere alternatif bir Islam anlayisinin yerlesmesi icin desteklemektedir. Alevile-
rin verdigi din dersleri bir taraftan dini cogulculuk adina eyalet yetkililerinden destek
bulurken, diger taraftan BIF icerisindeki “Islamc1” egilimler tarafindan elestirildi.o

92 Fetzer and Soper 2005, 114.
93 A.ge., 114.
94 Woltersdorf 2003.
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Almanya’da Islam okullart meselesi Hollanda’daki kadar giindemde degildir. Ozel
okullara izin veren Alman Anayasasi, bu okullar icin devletin mali yardimini sart kos-
mamakta. Devlet okullarinda verilen dini egitimin de etkisiyle, Almanya’da ¢zel okul-
lara giden ogrencilerin sayisi toplam 6grenci sayisinin sadece ytizde dordiinii olustur-
maktadir.?> Bununla beraber, Almanya’da biri Miinih digeri Berlin’de olmak tizere iki
fslam ilkokulu bulunuyor. 1981’de Miinih islam Merkezi'nce acilan Alman-islam Oku-
lu, devletten yiizde 80’e varan oranda mali destek almakta. Ogrencilerinin cogunu
Araplarin olusturdugu okuldaki ytiz 6grenciye Almanca ve Arapga Ogretilmekte.
1989'da acilan ve 1995'te Berlin Senatosu tarafindan taninan Berlin Islam lkokulu’nun
butiin giderleri devlet tarafindan karsilanmakta. 140 6grencinin cogunu Turk kokenli
ogrencilerin olusturdugu bu okulda, devlet okullarindaki miifredatin yanisira islam ve
Arapca dersleri de verilmekte. Her iki okulun idarecilerine gore, ¢grenciler devlet
okullarindaki yabanci dislamasina karsin bu okullarda 6zglivenle yetisip Alman top-
lumuna daha kolay entegre olabiliyorlar.90

Sonucta, Alman Anayasasi’'nin giivence altina aldigt din dersi hakki, prensipte Musli-
manlar icin de gecerli olmasina ragmen uygulamada zorluklar yasaniyor. Bunun te-
mel sebebi, Mislimanlarin Kamu Hukuku Kurumu statiisini kazanmamis olmalari-
dir. Bununla beraber, Alman yetkililer devlet kontroliinde verilecek Islam dersini “ast-
r” gordiikleri Islami kuruluslarin etkisini azaltmak ve sekiiler ve demokratik bir Islam
yorumunun gelismesi icin desteklemekteler.

c. Basortiisii:

Fransa’daki basortiisti yasaginin aksine Almanya’da kiz 6grencilerin basortiisti takma-
st bireysel dini 6zgurliiklerin geregi olarak yorumlanmistir.9” Bununla beraber, devlet
okullarinda ¢alisan 6gretmenler icin durum farklidir ve yakin zamanda yasanan tartis-
malarla yeni bir boyut almistir. Hamburg ve Brandenburg eyaletlerinde 6gretmenlerin
basortiist takmasina izin verilirken, Baden-Wurttemberg ve Asagi Saksonya eyaletle-
rinde yasaklanmistir. Basortiisti yasaginin gerekcelerinden biri olarak, devletin dini
tarafsizliginin zedelenmesi gosterilmektedir.98

Bu baglamda en iyi bilinen 6rnek, Afgan asilli Alman vatandasi Ferasta Ludin’in da-
vasidir. Ludin, Gniversite egitimi ve staji sirasinda basortistiyle ilgili bir problem yasa-

95 German Information Service 1996, 450-452.
96 Lemmen 2001, 164.

97 A.g.e. 149.

98 A.g.e. 148-52.
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mazken, bir devlet okulunda ise alinmasi Baden-Wurttemberg eyaleti Kultir Baka-
nrnin 1998 karari ile engellenmistir.?? Ludin’in basvurdugu Federal idare Mahkemesi,
2002’de verdigi kararda, bakanin kararint onadi. Mahkeme, kararinin gerekcesinde
Anayasa’nin dini 6zgurlik hakkini, 6grencilerin kendilerine yabanct bir dinle veya o
dinin semboliyle istekleri disinda yiizlesmeme 6zgirligi olarak degerlendirdi. Boy-
lece, Ludin’in dini olarak tarafsiz bir sekilde ders verebilmesi icin basortiisini ¢ikar-
masi gerektigi yorumunu yaptt. Ludin savunmasinda, Almanya’da okul duvarlarinda
asilt haclara isaret ederek devletin dini tarafsizliginin zaten bulunmadigint belirtti. Fe-
deral Anayasa Mahkemesi, Ludin’in temyiz basvurusu tizerine, Eylil 2003’te alt mah-
kemenin kararini bozdu. Anayasa Mahkemesi, 6gretmenlerin basortiisti takmalarint
yasaklayan bir kanun bulunmadigini, ancak eyaletlerin basortiistine yonelik yasal dii-
zenlemeler yapmakta serbest oldugunu belirtti. Bu karar, bircok eyaletin 6gretmenle-
rin basortiist takmalarina yonelik yasal dizenlemeler yapmasina yol acti. Bavyera,
Asagt Saksonya, Baden-Wuerttemberg, ve Saarland eyaletlerinde 6gretmenlerin basor-
tiisti takmasini yasaklayan yasalar ¢ikartilirken, Kuzey-Ren Westfalya Eyaleti'nde ben-
zer bir yasa tasarist eyalet meclisince reddedildi. Eyaletlerinde zaten fazla sayida ba-
sortilt 6gretmen olmadigint sdyleyen Kuzey-Ren Westfalya Eyaleti Egitim Bakani Sos-
yal Demokrat Partili Ute Schaefer, simdilik bunun yasaklanmasini gerekli gormedikle-
rini soyledi.100

Almanya’daki basortiisti tartismalarinda, kamu alaninda hizmet verenle alan arasinda
bir ayrim yapildigr dikkati ¢cekiyor. Devlet okullarinda egitim alan o¢grenciler icin ba-
sortlisti takmalari sorun olmazken, hizmet veren pozisyonunda olan ¢gretmenler icin
basortiisii devletin dini tarafsizligini koruma adina yasaklaniyor. Ozellikle irkciligin
yogun oldugu gliney eyaletleri ve sag partilerin bu yasag: desteklemesi, basortisi ko-
nusunun din-devlet iligkisi oldugu kadar gé¢cmenlerin entegrasyonu ve ayrimcilik gi-
bi konularla iliskili oldugunu gosteriyor. Tirklerin oy potansiyelinin ytiksek oldugu
Kuzey-Ren Westfalya Eyaleti'nde Sosyal Demokrat Parti’nin basortiisii yasagini iceren
yasa tasarisini reddetmesi de bunu gosteriyor.

Sonug olarak, Almanya’daki sekiler sistem her ne kadar devlet-kilise isbirligini esas
alsa da, Muslimanlarin diger dinlere tanimnan haklara esit oranda sahip olmasi, ancak
mahkeme kararlariyla mimkiin olmustur. Mislimanlarin helal et kesim hakkin: elde
etmek icin verdikleri yasal miicadele buna bir érnektir. Ote yandan, basortiisii érne-

ginde oldugu gibi, bu hukuki siirecin Misliimanlarin aleyhine sonuclandigr da olmus-

99 A.ge. 150-152.
100 Zaman, 18 Mart 2005.
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tur. Yine de, Muslimanlar dinlerini kamu alaninda kabul ettirme yolunda mesafe ka-

tetmislerdir.

3.3. Miisliitmanlarin Demokrasi ve Sekiilerizme Yaklasimlari

Almanya’da, diger Avrupa tlkelerinde oldugu gibi, Muslimanlarin demokrasi ve laik-
lik kavramlarina bakist, oldukca genis bir yelpazede yer almaktadir. Bu yelpazenin bir
ucunda, Suriye astllt profesér Bassam Tibi bulunmaktadir. Tibi, “Avro-islam” (Euro-Ts-
lam) projesiyle Avrupa’daki Muslimanlara demokratik ve sekiler Avrupa’da nasil ya-
sanabilecegine dair normatif bir cerceve sunmaktadir.10! Buna gére, Islam bireyin 6zel
hayatiyla sinirlandirilmali ve kamu alaninda hicbir sekilde kendini hissettirmemelidir.
Avrupa kamu alani bir ¢cok dine 6zgurlik tanir, ancak bunun icin Muslimanlarin da
diger din mensuplart gibi kamu alanina dini kimliklerinden siyrilmis olarak katilimla-
r1 gerekir. Islam’in, kok saldigi her cografyada, yerel kiiltiir ve 6rfe gore sekillenme-
sinden hareketle, islam’in demokratik ve sekiiler Avrupa kamu alanina uyum sagla-
masinit 6ngoriir. Tibi'ye gore, Tiirkiye AB’ye girebilmek icin Avro-Islam projesine des-
tek vermelidir.102 Tibi’'nin Avro-islam anlayisi, sadece akademik cevrelerde sinirli kal-
manmustir. Ozellikle Avrupalr siyasi liderler, Avro-islam anlayisma kendi tlkelerinde

“Fransiz, Hollandali veya Alman Islami” isimleri alunda destek vermektedir.

Tibi’'nin Avro-Islam projesi Avrupa siyasi ve akademik cevrelerinde tartisildiysa da,
Islami kuruluslar ve Miisliimanlar arasinda kabul gérmemistir. Bunun temel sebebi,
Avro-Islam’in Miisliimanlarin yasadiklart gercekligi ve dini yorumlarini yansitmak ye-
rine, kendisini Musliimanlara tepeden inme bir sekilde kabul ettirmeye calismasidir.
Avro-islam, analitik bir kuram olmaktan cok normatif bir kuramdir. Aslinda, Avro-is-
lam’in 6ngorilerini destekleyen ampirik ¢alismalar vardir.103 Ancak bu c¢alismalarda,
cogulcu, hosgoriilii, demokratik bir Islam anlayisinin Miisliiman genc nesil arasinda
yeni yeni gelismekte oldugu ve ucu acik bir stire¢ oldugu vurgulanmaktadir. Kaya ve
Kentel'in yaptigt calisma da, Almanya ve Fransa’daki Turklerin dini kimlikleri glicli
olmamakla birlikte, Islam’1 icinde yasadiklari topluma katilimlarinda bir engel olarak

gormediklerini gdsteriyor.104

101 Tibi 1995.
102 Tibi 2004.
103 Phalet et al. 2000.

104 Kaya ve Kentel 2005, 61-63. Almanya ve Fransa’daki Turklerin dini ve sekiiler kimlikleri hakkinda
detayli bilgi icin Bkz. http://goc.bilgi.edu.tr/documents/CEPSPUBLICATION.pdf
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Yelpazenin diger ucunda ise, radikal ve devrimci Islami soylemlere rastlamak miim-
kiindtr. Bunlar arasinda en iyi bilinenleri, Hizb-tit Tahrir ve Kaplancilar gibi gruplar-
dir.105 Tiirkler arasinda faaliyet gosteren Kaplancilar, 1980’lerde ortaya cikmustir. fran
islam devrimini kendisine model alan Cemalettin Kaplan'in kurdugu bu hareketin he-
defi, Tirkiye’de Tslam hukukuna dayali bir siyasi idare kurmaktir. Anayasast Kuran
olacak olan bu devlet, bir halife tarafindan idare edilecektir. Tuirkiye’de bunu en azin-
dan yakin zamanda gerceklestiremeyecegini anlayan Kaplan, 1992’de Koln'de Anado-
lu Federe Islam Devleti'ni kurdugunu duyurdu ve kendisini halife ilan etti. Bu dénem-
de soylemini daha da keskinlestiren Kaplan, Turkiye'deki laik ve demokratik rejimi
destekleyen herkesin dinden c¢iktigini bir fetva ile duyurdu. Ancak Kaplancilar, kisa
zamanda etkilerini kaybetmis ve kendi icine kapanarak var olan tyelerini koruma yo-
luna gitmistir. Kaplanci hareketin kuruldugu 1983 senesinde 10.000 civarinda oldugu
tahmin edilen tiye sayisi, 2002’de 800’e inmistir.190 Alman Hikiimeti, 11 Eyliil olayla-
rinin etkisiyle, Aralik 2001°de Kaplancilar'in kurulusu olan islami Cemaatler ve Cemi-
yetler Birligi'ni yasakladi. Babasindan sézde halifeligi devralan Metin Kaplan’in Ekim
2004'te Turkiye'ye iade edilmesiyle bu radikal grup lidersiz kaldi. Her ne kadar mar-
jinal bir grup olarak kalmus olsa da, Kaplancilar ile benzer fikirleri savunan Hizb-{it
Tahrir gibi radikal gruplar, Avrupa’daki Musliman cemaatler icinde calismalarina de-
vam etmekteler.

Almanya’daki Islami kuruluslar arasinda belki de en cok tartisilan islamische Geme-
inschaft Milli Gorts'tir IGMG). IGMG, Tiurkiye’de 1970'te Necmettin Erbakan liderli-
ginde kurulan Milli Nizam Partisiyle baslayan, Milli Selamet Partisi, Refah Partisi, Fa-
zilet Partisi ve son olarak Saadet Partisi’'yle devam eden siyasal Islami gelenegin Av-
rupa’daki koludur. 1976’da Almanya Turk Birligi adiyla Braunschweig sehrinde kuru-
lan IGMG, 1985’te Avrupa Milli Gortis Teskilatlart ismini alarak Koln’e tasindi ve son
olarak 1995’te bugiinkii ismini aldi. 2003’teki tiye sayist 26.000°i gecen IGMG, Diya-
net Isleri Baskanligin’'ni temsil eden Diyanet Isleri Tiirk Islam Birligi'nden sonra Al-
manya’da en cok iiyeye sahip Islami kurulustur. IGMG Genel Sekreteri Oguz Uclin-
cl’'ye gore, 323’0 Almanya icinde olmak tzere Avrupa’da kendilerine bagli toplam 514
cami bulunuyor.107

IGMG her ne kadar Tiirkiye’deki siyasal islami hareketle organik bir bag icerisinde de-
gilse de, bu kurulusun Avrupa’daki taraftarlart daha 6énce adi gecen Turkiye’deki siya-

105 Atacan 1993; Schiffauer 2000.
106 Bundesverfassungsshutz 2003, 190.
107 Ahmet Yiikleyen'in Oguz Uclincii ile miilakati, 26 Mayis 2004, Kerpen.

41



si partilerin en buytik mali kaynagini olusturmustur.19 IGMG, gerek bu siyasal baglan-
tilar yiiziinden gerekse biitiin IGMG camilerinde dagitilan Milli Gazete’de c¢ikan islam-
c1 ve katt dini soylemlerden dolayi, Alman Anayasasi’'nt Koruma Kurumu (Bundesver-
Sfassungsshutz) tarafindan “asirt” (extremist) ilan edilmistir.19 IGMG’nin disartya verdi-
gi mesajla kendi taraftarlarina verdigi mesajin tutarsizligina dikkat ceken kurum, Al-
man makamlarina entegrasyon ve cokkiltirlilik mesaji verilirken camilerdeki vaaz-
larda Mislimanlarin Alman toplumunun disinda durmaya cagrildigina dikkat cekmek-
tedir. Bu kurum, Milli Gazete’de ¢ikan Bati karsiti ve Islam’da din-devlet ayrimi gozet-
meyen aciklamalara dayanarak IGMG’yi yakindan takip etmeye devam etmektedir.

Bu yakin takip ve stipheci yaklasimi sorgulayan genc yoneticiler, IGMG hakkinda ¢i-
kan iddialari ciiritmek icin mahkemeye basvurdular. Bu yoneticiler, devlet kurumla-
r1 ve medya tarafindan aleyhlerinde ileri stirtilen iddialarin herhangi bir delile dayan-
madigint gostermede basarili olduysalar da, kamuoyundaki imajlarini diizeltmeleri ko-
lay olmamustir.110 Nitekim, Anayasa’yt Koruma Teskilat: Bavyera Eyaleti Ofisi'nin Mart
2004’teki raporunda IGMG'yi bir kez daha asir1 dinci gruplar arasinda listelemistir.111

IGMG hakkinda daha olumlu goriis beyan edenler de vardir. Mesela, IGMG’nin kapa-
tilmasina yonelik tartismalarin yapildigi bir donemde, Alman Parlamentosu Yesiller
Partisi milletvekili Tiirk kokenli siyasetci Cem Ozdemir, IGMG'yi kapatmanin dogru
bir adim olmayacagini ¢linkti kurulusun icerisinde degisime acik ilimli egilimlerin ol-
dugunu soylemistir.112 Siyasetcilerin yanisira IGMG’ye daha iyimser yaklasan ve Al-
man yetkililerle aralarinda arabulucu rolt tstlenen Gerdien Jonker!13, Werner Schiffa-
uer!ld ve Kathrine Ewing!!> gibi arastirmacilar da vardir. Bu arastirmacilar, IGMG icin-
deki yeni neslin daha demokratik ve yenilik¢i bir akim olusturduklarinin altint ¢izmek-
teler.

Bununla beraber, IGMG yoOnetiminde st diizey idarecilerin glict ellerinde bulundur-
malart ve geleneksel cizgilerini devam ettirmeleri, IGMG icinde tartismalara ve kopus-

108 Cakir 2002 [1990], 239.
109 Bundesverfassungsshutz 2003, 192-196.

110 Ian Johnson, “Decried in Germany, Islamic Group Sues To Clear Its Name,” The Wall Street Journal,
30 Mart 2004.

111 Age.

112 Hiirriyet 15/12/2001.
113 Jonker 2002.

114 Schiffauer 2000.

115 Ewing 2003.
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lara yol a¢mistir. Bu durum, 6zellikle geng tyelerin Fazilet Partisi'ne verdikleri deste-
gi Adalet ve Kalkinma Partisi'ne kaydirmalart sonucunu dogurmustur. Bu arayis ve de-
gisimin bir yansimasi, “ben Erbakanci degil Milli Gortisciiyim” diyen geng bir Giyenin
sozlerinde kendini gostermektedir.116 Ozellikle 28 Subat 1998 stirecinde siyasal Islam
yoluyla hedeflerine ulasma konusunda timidini yitiren IGMG, calismalarinin agirligi-
n1, Avrupa’daki Miisliimanlarin ihtiyaclarina cevap vermek amactyla islam’t yeniden
yorumlamaya vermistir. IGMG, Turkiye siyasetinden uzaklasip Avrupa’daki Musli-
manlara yonelik calismalara yoneldikce, dinl yorumlarinda da bir “Avrupalilasma” or-
taya ¢itkmaktadir. Ancak yine de, IGMG’nin geng idarecileri, bir taraftan kendilerine
yakistirilan “Islamcr” veya “muhafazakar” gibi sifatlart reddederken diger taraftan Av-

ro-Islam anlayisina da temkinli yaklasmaktadir.117

Sonug olarak, Almanya’daki Mislimanlar arasinda demokrasi ve din-devlet ayrimini
tamamen reddeden radikal gruplardan, Islam’in tamamen &zel alana indirgenmesini
savunan akademisyenlere kadar farkli goriislere rastlaniyor. Bir cok Islami kurulus ve
Miisliiman ise, bu iki u¢ nokta arasinda bir yerde yer almakta. Islami kuruluslarin séy-
lemlerinden cok yaptiklarina bakildiginda, sekiler ve demokratik bir kamu alan: ile

barisik bir Islam anlayisini i¢csellestirmeye basladiklarini séyleyebiliriz.

116 Ahmet Yiikleyen’in kisisel gozlemi, 31 Aralik 2003, Rotterdam.
117 Ahmet Yikleyen’in Mustafa Yeneroglu ile miilakati, 30 Nisan 2004, Koln.
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4. HOLLANDA: COKKULTURLU DEMOKRASI VE ISLAM
Ahmet Yiikleyen

Hollanda AB’ye tye tlkeler arasinda 6zglrlikct yonetim felsefesi ile tanmnir. Hafif
uyusturucularin serbest ve genelevlerin resmi oldugu Hollanda, 6tenazinin (Nisan
2002) ve escinsellerin evliliginin (Mart 2001) yasal olarak kabul edildigi ilk AB tlke-
sidir. Devletin bu 6zgtirliik¢t ve hosgorilt yaklasimini, dini gruplara verdigi serbest-
lik ve destekte de gérmek miimkiin. Hollanda, tarihi olarak Hristiyanlik icindeki he-
terodoks gruplar icin giivenli bir liman olmustur. Ingiltere’den kacan Puritanlar, Ame-
rika’'ya go¢ etmeden 6nce Hollanda’ya siginmislardir. Orta Cag Avrupa’sinda hor go-
rilen Yahudiler de kendilerini bu tlkede rahat hissetmislerdir.

20. yuzyilin ikinci yarisinda, ilk olarak somtrgelerden gelen ve sayilart is¢i go¢ii son-
rasinda artan Muslimanlar da Hollanda’nin bu tarihi geleneginden faydalanmaya bas-
lamuslardir. Hollanda’ya ilk Muslimanlar, sémturgeleri olan Endonezya ve Surinam’dan
geldi. Hollanda’'nin ilk Islami kurulusu Endonezyali Mislimanlar tarafindan 1932 yi-
linda Lahey’de kuruldu. 1951 yilinda Endonezya yakinlarindaki Moluk adasindan
12.500 Miusliiman geldi. Bunlar, Hollanda Kraliyet Ordusu’nda Endonezya’nin bagim-
sizligina karsi savasan 4.000 asker ve aileleriydi.118 1950°li yillarda Hollanda’'nin bir di-
ger somurgesi olan Surinam’dan gelmeye baslayan Muslimanlarin sayisi, Surinam’in
1975’te bagimsizligint kazanmast ile artti. 2002 yilt istatistiklerine gore, Hollanda’da
35.000 kadar Surinamlt Musliman var.11 Moluk ve Surinamlt Mislimanlarin Flaman-
ca dilini biliyor olmalari ve Hollanda kultirt ile koloni tarihine dayanan iliskileri, Hol-
landa toplumuna katilimlarini, hatta asimilasyonlarini hizlandirdi.

Hollanda’da bugiin yasayan Mislimanlarin cogunlugunu 1960’larda baslayan is goct
ile Hollanda’ya gelen Turkler ve Faslilar olusturmakta. Bu “misafir isciler”in, tilke eko-
nomisinin ihtiyact olan is gtictinii karsilayip tilkelerine geri donmeleri ongoriliyordu.
isciler de yeterince para biriktirip {lkelerine dénmeyi planliyorlardi. Ancak 1980’lere
gelindiginde, aile birlesimi yolu ile Hollanda’ya daha da yerlesmis olan misafir isciler,
pratikte gocmen oldular. Ocak 2004 devlet istatistik bilgilerine gore Hollanda’'daki
945.000 Musliimanin yaklasik ticte ikisini, Faslilar (295.000) ve Turkler (328.000) olus-
turuyor. Hollanda toplam ntfusunun ylzde 5,8'ini olusturan Misliimanlarin sayisinin
2006’da bir milyona ulasacagi tahmin ediliyor!20.

118 Smeets and Veenman 2000.
119 Landman 2002, 99.
120 http://www.cbs.nl/en/publications/articles/webmagazine/2004/1543k.htm
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4.1. Din-Devlet Iliskisi

Hollanda'nin dini gruplara olan yaklasimin temelinde, 20. ytizyilin basinda farkli din
ve ideolojilere mensup gruplarin aralarinda anlasmalari sonucu ortaya ¢ikan ve ana-
yasada glivence altina alinan parcgasi olan siitunlasma (verzuilen) sistemi yatar.!2! Bu
sosyo-politik organizasyon sistemine gore, devlet dini ve ideolojik gruplart tanir ve
onlar esit sekilde destekler. Bu gruplar tarihi olarak Katolikler, Protestanlar, Liberal-
ler ve Sosyalistlerdir. Her bir dini-ideolojik grubun kendine ait saglik, egitim, medya,
ve siyasi kurumlari olabilir ve devlet bunlart mali olarak desteklemekle yiktmltidiir.
Bu sistem dini-ideolojik gruplar arasindaki ¢ekismeleri azaltmis ve anlasmazliklarin
uzlasma yolu ile ¢6zllmesini 6ngoren bir kiltiir dogurmustur.

Bununla beraber Hollanda’da 1970’lerden itibaren cok hizli bir sektilerlesme stirecine
girilmistir. Halkin kiliseden uzaklasmast ve dini gruplar arasinda meydana gelen ya-
kinlasmalarla siitunlasma sistemi giderek 6nemini kaybetmistir. Bu durum ideolojik
gruplar icin de s6z konusudur. Boylelikle toplumdaki roltinti yitiren stitunlasma siste-
mi ancak yine de anayasadaki yerini korumustur. Toplumda dinin roliintin azalmas,
siyasi alanda devletin ve kilisenin ayrismasimni da kuvvetlendirmistir. 1983 yilindaki
anayasal degisikliklerde devletin dini gruplara karst olan yiktmlilikleri azaltlmistir.
Ancak din-devlet iliskisini diizenleyen bir diger anayasal prensip, devletin biitiin din-
lere esit mesafede durmasidir. Ozellikle Misliimanlarin dini bir grup olarak dile getir-
dikleri isteklerde bu esitlik prensibinin biiytik rolti olmustur. Miislimanlar, diger dini
veya ideolojik gruplara yapilan devlet destegini kendileri icin de istemislerdir. Hollan-
da’da Muslimanlarin kendi aralarindaki etnik, mezhepsel ve yorumsal farkliliklarin-
dan dolay1 ayn bir stitun olarak taninmasi su asamada zor olsa da, diger gruplara ta-
niman haklart almalarinda s6zi gecen bu hukuki ve yapisal prensipler etkili olmustur.

Hollanda’da din-devlet iliskisindeki bu tarihi kurumsallasma, 1980’lerden sonra go¢-
menlerin entegrasyonu tartismalart ile yeniden giindeme gelmistir. Avrupa devletleri-
nin gdcmen politikalart dzellikle Islamin kamu alanindaki roliinii tanimlamada belir-
leyici olmustur. Avrupa’da goc literatiriinde Hollanda ¢ok kulttrlt, Fransa asimilas-
yoncu, Almanya ise kismi-dislayici gocmen politikalariyla tanimlanmustir.122 2000°1i
yillara gelindiginde bu ideal-tip kategoriler gecerliligini yitirmeye baslamistir. Clinki
Misliman gdécmenlerin entegrasyonunda yasanan basarisizliklar her tic modelin de
sorgulanmasina yol acmistir. Su halde bu ti¢ tilkenin gécmen politikalart birbirleriyle
benzesmeye baslamustir.

121 Lijphart 1968.
122 Castles 1997.
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Hollanda resmi olarak bir “gé¢cmen tlkesi” oldugunu hala kabul etmemisse de Igisle-
ri Bakanligr 1980 yilindan itibaren gocmenlere yonelik politikalar gelistirmeye basla-
mustir.!23 Bu ilk politikalarda go¢cmenler etnik gruplar olarak ele alinmis ve grup kim-
liklerinin giliclendirilmesiyle Hollanda toplumuna ekonomik ve sosyal katilimlarinin
saglanmasi amaclanmistir. Go¢menlerin ylzde 80’'ini olusturan Fasli ve Tirk gocmen-
lerin ortak dini olan Islam, devlet tarafindan dolayli olarak taninmustir. Mesela, ilk
Musliman mezarligt 1975’te Rotterdam’da agildi. Ayni yil, Almelo sehrinde kubbe ve
minareli olarak insa edilen ilk cami devletten mali destek aldi. 1977°de Islami usule
gore hayvan kesimi kanunlasti. 1986’da devletin destegi ile Islami konularda yayin ya-
pan ilk kurulus olan Islami Yaymn Vakfi kuruldu. Bu tiir cokkiiltiirlii g6¢men politika-

lari, Glkedeki stutunlasma (verzuilen) geleneginin dogal bir sonucu olarak gelisti.

1990’1 yillarin basina gelindiginde, gb¢men politikalarinda grup vurgusundan bireyin
entegre edilmesine gecilmistir. Bu gecisle beraber dini gruplarin desteklenmesinden
cok bireylerin topluma katilimlari ve kendi grup kimliklerinden bagimsizliklari, diger
bir deyisle emansipasyonu, entegrasyon icin gerekli gorilmeye baslanmistir. Grup
bazli organizasyonlarin entegrasyona katkisint sorgulayan arastirmalar bu degisikligi
desteklemistir.124

Cokkulttrlt politikalarin sorgulanmaya baslanmas: tizerine harekete gecen Hollanda
hitkkiimeti, bagimsiz bir arastirma kurulundan son yirmi yilin gb¢men politikalarint ve
sonuglarint degerlendirmesini istedi. 2004 yilinda yayimlanan 1,000 sayfalik rapor ile
varilan temel sonug, “entegrasyonun kismen gerceklestigi ancak entegrasyon politika-
larinin basarisiz” oldugudur.12> Hollanda devletinin Musliimanlarin dini kuruluslarina
olan yaklasimlarint da ele alan rapor su soruyu da cevaplamaya calistyordu: Bu kuru-
luslar devletle Miisliman gd¢menler arasinda bir engel mi yoksa bir aract roliinii mu
oynamaktadirlar? Raporda, bu konuda ileri stirtilen farkl fikirler belirtiliyor ancak so-

ruya kesin bir cevap vermek icin yeterince bilgi olmadiginin alti cizilmekle yetiniliyor.

Hollanda’da 1990’lardan itibaren sorgulanmaya baslanan cokkulttrlilik politikalar,
2000’lerde meydana gelen bir dizi olayla kokten sarsimustt: 11 Eylil olaylari, asirt sag-
c1 politikact Pim Fortuyn’in engellenemeyen yukselisi, Somali asilli Ayan Hirsi Ali gi-
bi politikacilarin Islam karsitt séylemleri ve son olarak film yapimcist Theo Van
Gogh’un oldirilmesi. Bu olaylardan 6zellikle Theo Van Gogh'un ¢ldurtilmesi Hollan-

123 Ministerie van Binnenlandse Zaken 1980.
124 Koopmans 2002.

125 Bkz. http://www.tweedekamer.nl/organisatie/voorlichting/commissies/eindrapport_integratiebeleid.jsp.

46



da toplumunda sarsict bir etki yaratti. Miisliimanlar, Theo Van Gogh’un Islam’a gore
kadinlara yapilan haksizliklari provokatif bir tarzda elestiren filminin Hollanda ulusal
televizyonunda yaymlanmasini dinlerine hakaret olarak algiladilar. 26 yasindaki Fas
asilli Hollanda vatandast Muhammed Bouyeri'nin Van Gogh’u 2 Kasim 2004’te Ams-
terdam’da sokak ortasinda giindiiz vakti 6ldirmesiyle olaylar buytdi. Bouyeri'nin
Van Gogh’un gogsiine bir bigakla sapladigt mesajinda, Van Gogh'u Islam’a hakaretin-
den dolay: oldurdigt yaziiydr. Olay yerinde yakalanan Bouyeri émur boyu hapisle
cezalandirildi. Van Gogh cinayeti Hollanda'nin 11 Eylil't olarak tabir edildi.

Bu olayin ardindan cami ve Islam okullar1 kundakland: ancak élen ya da yaralanan
olmadi. Miusliimanlara ilgili yeni politikalar izlemeye baslayan yetkililer, imamlarin
zorunlu egitimi, camilere kamera yerlestirilmesi, Mislimanlar: temsil eden bir kuru-
mun olusturulmasi, radikal imamlarin sinirdist edilmesi gibi uygulamalarda bulundu.
Huikiimeti olusturan Hristiyan Demokrat Parti, bu tiir politikalart kararlilikla devam et-
tirmisti. Hollanda’da gerilen bu siyasi ortamin etkisinin bir miiddet daha devam etme-
si beklense de, anayasal giivence altina alinan dini 6zgurliiklere getirilen kisitlamala-
rin uzun sirmesi beklenemez. Nitekim, Basbakan Balkanende dahil butin siyasi li-
derler siddet olaylarina karisan Muslimanlarla cogunlugu olusturan bariscil Musli-
manlarin ayirt edilmesi gerektigini hatirlatarak halki sagduyulu olmaya davet etti. Bu-
nunla beraber Hollandali yetkililer baris¢il Mislimanlarin sesinin az ¢itkmasindan si-
kayetciler. Ote yandan, sagduyulu Miisliiman liderler ise yaptiklart calismalara med-

yada yer verilmemesinden yakinmaktalar.

Hollanda devleti son donemde butiin Muslimanlart temsil edebilecek ve onlarin dini
hayatint diizenlemede yetkili olacak bir kurum olusturma projesine hiz verdi. Benzer
bir kurumun olusturulmasinda daha énceki yillarda karsilasilan engeller!26 bu defa da
ortaya ¢citkmasina ragmen, Hollanda icisleri Bakanliginin israrli tutumu sonucu Miislii-
manlar ve Devlet Aract Kurumu (MDAK) (Contactorgaan Moslims en Overbeid) Subat
2004’te kuruldu. MDAK’nin gorevleri arasinda Muslimanlarin entegrasyonu, imamla-
rin egitimi, hastane ve hapishanelerde sunulan dinl hizmetlerin dizenlenmesi, ve
medya ile iliskilerin olusturulmasi bulunuyor. Bu kurum araciligi ile Miusliimanlari
muhatap almak isteyen devlet, Muslimanlar arasinda bir konsensis saglamay: hedef-
lemektedir. Ancak bu o kadar da kolay olmayacaktir. Zira Miisliimanlar ve Islami ku-
ruluslar etnik, mezhepsel ve dini yorumlar yontiyle ayrismaktadir. Mevcut durumda,
ikisi Diyanet Isleri Baskanligrna, ikisi Milli Goriis Teskilati'na bagli olmak tizere dér-

126 Bu engellerin baslicalart Miisliimanlar arasindaki etnik ve mezhepsel ayrimlar ve islami organizasyon-
lar arast cekismelerdir. Ayrintili bigi icin Bkz. Van Bommel 1992, 124-243.
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dii Tirk, biri Fasli ve biri de Surinamli olmak tizere alt Islami kurulus, toplamda 300

cami ile temsil edilmektedir.

Ayrica, MDAK biitiin Misliimanlar adina konusacak temsil giictine sahip degildir. Stin-
ni Muslimanlar temsil eden MDAK’ya Aleviler ve Ahmediler katilmamislardir. Stinni
bir kurulus olan Hollanda islam Konseyi de, bu iki grubun MDAK’dan dislanmast tize-
rine stirecin basinda geri cekilmistir. Kisacast, her ne kadar buittin Miislimanlara hiz-
met vermeye yonelik bir kurum varsa da, bu kurumun temsil kabiliyeti ve islerligi si-

nirhidir.

imam egitimi, Hollandali yetkililerin son gelismeler tizerine dini otoriteyi sekillendir-
me adina yaptiklari bir diger girisimdir. Burada iki ayakli bir calisma devam etmekte-
dir. Bir taraftan gorev yapan cami imamlarina anayasa, uyusturucu ve escinsellik gibi
konularda bilgilendirici ve katilimt zorunlu olan seminerler diizenlenmektedir. Diger
taraftan Hollanda’da imam vyetistirmek icin verilecek egitimin nasil ve kimler tarafin-
dan verilecegi dizenlenmektedir. Bu amacla, es zamanli olarak devam eden projeler
mevcuttur. Ornegin, Milli Goriis Hollanda (MGH) Vrije Universiteit in Amsterdam ile
ortak bir calisma icerisindedir.12? MGH’ye gore 6nemli olan ibadet ile ilgili egitimden
cok Muslimanlarin sekiler Avrupa’da nasil yasayabilecekleri konusunda yol gostere-
bilecek imamlarin yetistirilmesidir. Bir diger proje de, imam egitimi programi sunan
ve 1998'de kurulan Rotterdam Islam Universitesi'dir. Siitunlasma gelenegine dayana-
rak Hollanda devletinden siibvansiyon bekleyen Rotterdam Islam Universitesi, heniiz
bunu elde etmeyi basaramamistir. Bunda, tiniversite icinde yasanan i¢ cekismelerin de
payt vardir. Universite’den bir ekibin ayrilarak Avrupa Islam Universitesi adinda rakip
bir Giniversite kurmus olmast, her iki kurumun da imam egitimi konusunda mesafe ka-

tetmesini engellemistir.128

Hollanda'nin gé¢cmen politikalarindaki bu genel degisim her ne kadar gé¢cmenlerin
aleyhine olmussa da, Mislimanlara yonelik politikalara daha yakindan bakmak ye-
rinde olacaktir. Zira Misliman gécmenler, kendi aralarindaki organizasyon ve koor-
dinasyonu saglayabildikleri ol¢tide dini kimliklerini kamu alaninda kabul ettirebilmis-

lerdir. Bunda Hollanda’nin stitunlasma sisteminin payt da buytkttir.

127 Bkz. “Imams in Nederland: wie leidt ze op?” Rapport van de Adviescommissie Imamopleiding, Aralik
2003, 17, http://www.minocw.nl/ho/doc/2003/imamopleiding.pdf.

128 A.g.e., 20.

48



4.2. Devletin Miisliimanlara Yonelik Politikalar1
a. Cami Yapimui:

Muslimanlar, artan nifuslarinin dini ihtiyaclarini gidermek amaciyla cami dernekleri
kurdular. Onceleri fabrika, otel ve spor salonu gibi genis alanlarda ibadet eden Miis-
limanlar zamanla camiler insa etmeye basladilar. Bu amagcla Muslimanlar, ilk zaman-
larda Hollanda yetkililerinden Kilise Insasina Destek Kanunu (Wet Premie Kerkenbo-
uw) yoluyla kismen de olsa maddi destek aldilar. 1962-1982 yillar1 arasinda gecerli
olan bu kanunla verilen 112 milyon florinlik (yaklasik 50 milyon avro) destegin nere-
deyse tamamini Hiristiyan cemaatleri ald1.12? Bu kanun 1982 yilinda devlet-kilise ayri-
mit adma yurtrlikten kaldirilldi. Ancak Mislimanlar, kanunun kaldirdmasindan he-
men 6nce Almelo sehrinde insa ettikleri cami icin 57,650 Florin devlet destegi almay1
basardilar.130 Kiliselere yapilan yardimla karsilastirildiginda ¢ok kisitli olan bu devlet
yardimi, baska kanunlar araciligt ile arttirrlmaya calisildi. Bu stre¢ icinde Waarden-
burg Calisma Grubu’'nun hazirladigt resmi arastirma raporuna gore, gbcmenlerin ken-
di kulttrlerini koruyarak Hollanda toplumuna entegre olabilmeleri icin Musliimanla-
rin ibadet yerleri insa etmelerini saglayacak mali yardim yapimaliydi.131 Boylelikle
Muslimanlarin geldikleri tlkelerden uzaklasip, yerlesik topluma uyan bir “Hollanda
islam1” olusturmalar1 desteklenmeliydi. Ancak, meclisteki giic dengesini lehlerine kul-
lanarak din-devlet ayrimi ilkesinin yerlesmesine vurgu yapan sekiiler (non-confessi-
onal) partiler, bu raporun 6nerilerinin hayata ge¢cmesini engellediler. Bununla bera-
ber sonraki benzer raporlarda da, dini gruplar arasinda esitlik saglanmast amaciyla, ki-
liselere yapilmis olan devlet desteginin bir kisminin bir defa da olsa camilere de ve-
rilmesi Onerildi.132 Bu destek kanunlasmadiysa da, yerel idareler zaman zaman cami
derneklerinin egitsel ve sosyal faaliyetlerine maddi destekte bulunmaktadir. 2000 y1-
linda yapilan bir sayima gore, Hollanda genelinde Tiirklerin 206, Faslilarin 92 ve Su-

rinamlilarin 6 camisi bulunuyor.133

1990’lardan sonra imamlar en cok tartisilan konular arasinda yer almistir. 1980 yilin-
da diizenlenen ve bazi degisikliklere ragmen genel hatlar ile hala gecerliligini koru-
yan Imamlarin Ulkeye Kabulu Yasast'na gore, davet eden dini organizasyon imamin

129 Rath et al. 2001, 43.

130 A.g.e. 45.

131 Werkgroep-Waardenburg 1983.

132 Commissie-Hirsch Ballin 1988, 11, 52.
133 Van Heelsum et al. 2004, 3.
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Hollanda’da yerlesimini ve gecimini saglamakla ytkimltudir. Gelen imamin kamu di-
zeni ve milli glivenlige tehdit unsuru tasimamasi ve tlkeye girmeden once gecici ika-
metgah izni almasi gerekmektedir. Bu sartlarla her ne kadar din 6zgurlugt kisitlani-
yorsa da istenmeyen (bir baska deyisle radikal) imamlarin tlkeye girisinin engellen-
mesi hedeflenmistir.134

Nitekim, Rotterdam sehrindeki Fasli imam El Mumni'nin Mayis 2001’de escinselligin
“bulasici hastalik” oldugu yontindeki aciklamalari, halen devam etmekte olan tartis-
malart baslatti. Bu tiir aciklamalar Hollanda kanunlarina gore ayrimci ve neredeyse ya-
sadisidir. Cikarildigr mahkemede yaptigi savunmasini anayasa tarafindan korunan din
ozgurlugl prensibine dayandiran El Mumni’'nin beraat etmesinde Hristiyan Ortodoks
gruplarin da escinsellik hakkinda benzeri fikirleri savunmasi etkili olmustur.135 Fakat
imamlarin Misliimanlar tizerindeki rolt tizerine yapilan kamu tartismalart devam et-
mektedir. Nitekim, Subat 2005’te ti¢ Fasli ve bir Tirk imam “kamu diizenini” tehdit et-
tikleri gerekcesiyle smirdist edilmislerdir.13¢ Benzeri gerekcelerle sinirdisi edilen
imamlar Fransa’da da vardir. Ancak Eylil 2002’de tlkeye giren imamlara mecburi kil-
tirel egitim programi uygulanmasini yurirlige koyan Hollanda, bu alanda Avrupa’da
bir ilke imza atmustir. imamlarin uyusturucu, genelevler, escinsel evliligi ve Stenazi
konularinda bilgilendirildigi bu egitim programlar ilk mezunlarini Ocak 2003’te ver-
mistir.137 Bu 6rnekten de anlasilacag: tizere, anayasal olarak korunan din 6zgurligu
her ne kadar genel kural: teskil etse de, Hollanda devleti Muslimanlarin dini hayati-

nt dolayli yollarla diizenlemenin yollarint aramaktadir.
b. islam Egitimi:

Hollanda’da son dénemde Islamin egitim alanindaki rolii ile ilgili en biiyiik tartisma-
lar Islam okullartyla ilgili olmustur. Siitunlasma esasina gore devlet destegiyle kendi
dini okullarini acmaya karar veren Islami kuruluslar, 1988'de ilk islam ilkokulunu ag-
tilar. Kurulan ilk ti¢c Islam okulunu, Hollanda Egitim ve Yetistirme Islami Vakfi act1.
1993’te kapanan bu vakif, Hollanda Diyanet Vakfi'na bagliydi.138 Fakat, buglin sayisi
40'tan fazla olan islam okullarinin kurucular farkls dinf akim ve etnik gecmislere men-

sup yerel organizasyonlardir.

134 Rath et al. 2001, 53.

135 Lunsing 2003, 20.

136 www.telegraaf.nl Subat 24, 2005.
137 Pereira 2002.

138 Rath et al. 2001, 82.
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islam okullarini savunanlara gére bu okullar, sadece Miisliimanlarin anayasal hakla-
rindan faydalanmalarini degil, ayni zamanda Musliman 6grencilerin kendi kiltiirel ve
dini kimliklerinden alacaklart destekle Hollanda toplumuna katilimlarini ve basarilt ol-
malarint da sagliyor. Karsi c¢ikanlar ise, bu okullarin Musliman 6grencileri diger 6g-
rencilerden ayirarak onlart daha da izole ettigini savunuyor. Bu ikinci goriise destek
olarak, ilk acilan 30 kadar islam ilkokulunda Misliiman olmayan 6grencilerin yer al-
mamast gosteriliyor.13? 2003-2004 yilinda Islam okullarina sadece Miisliiman dgrenci-
ler gidiyordu.140 islam okullar: diger okullardan cok da farkli degil: Ek ders olarak 6g-
retilen Arapga ve Islam derslerinin haricinde miifredatlart diger okullar ile ayni. Zaten
ogretmenlerin cogunlugunu Musliiman olmayan Hollandalilar olusturuyor.14! Bitin
bu tartismalara ragmen Islam okullarina verilen izinler biirokratik yollarla yavaslatili-
yorsa da engellenemiyor. Artan okul sayisina ragmen toplamda Islam okullarina gi-
den 6grencilerin biittin Misliman 6grencilere orani ise sadece ytizde dort civarinda-
dir. 142

Bir diger konu, devlet okullarinda Islamin 6gretilmesidir. islami organizasyonlarin
1970’lerden beri bu yonde bir talebi bulunmaktadir. Hiktimetler ise buna karst cik-
madiklart gibi, zaman zaman Muslimanlarin din dersi alma hakkina géndermede de
bulunmaktadir. 1985’te yurtrlige giren Temel Egitim Yasastna (Wet op het Basison-
derwijs) gore yerel idareler anne ve babanin istekleri dogrultusunda devlet okullarin-
da din dersi verilmesini saglamakla sorumlu. Fakat bu dersin icerigi, nasil ve kim ta-
rafindan verilecegi konusunda sorumluluk yerel idareye degil dini cemaatlere, kilise-
lere ve benzeri kurumlara verilmistir. Bu dini egitimin hangi dilde yapilacagi konu-
sunda kanunda yer alan belirsizlik pratikte bu derslerin yayginlasmasini engellemistir.
Amsterdam, Deventer, ve Leiden sehirlerinde yapilan basvurular, egitim dilinin Fla-
manca olmast sartina takilmistir.143 Bununla beraber 2004’te Rotterdam’daki 28 devlet
ilkokulunda toplam iki bin 6égrenciye Islam dersi Flamanca olarak verilmektedir.144

Tam devlet destegiyle isleyen islam okullarinin bulunmas: acisindan Bati Avrupa’da
bir ikinci 6rnegi olmayan Hollanda, pratikte Musliimanlari ayrt bir stitun olarak kabul

139 Shadid & Koningsveld 1991, 112.

140 Ahmet Yiikleyen’'in 2003-2004 yilinda Hollanda’da yapugi saha calismast sirasindaki gozlemleri ve
goriistiigl Islami okul idarecileri 6grencilerinin neredeyse tamaminin Miisliiman ailelerden geldigini
dogruluyor.

141 Rath et al. 2001, 83.

142 A.ge. 83.

143 Shadid Wasif and Van Koningsveld 1990, 111-112.

144 http://www.itnan.nl/spior/index.php?frontnews=0&option=com_content&task=view&id=19&Itemid=42
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etmistir. Ancak bu destek sinirsiz degildir. Uyguladiklart politikalarin Masliman goc-
menlerin sosyal ve ekonomik kalkinmasina destek olmasini bekleyen yetkililerin, he-
deflerine ulasamadiklarinda, farkli arayislara yonelerek Miuslimanlara sagladiklart
haklarda kisitlamalara gittikleri de olmaktadir.

c. Basortiisii:

Hollanda kamuoyunda islam ve Miisliimanlarla ilgili tartismalar egitim kurumlarinda
basortiistiniin takilmast konusunda yasansa da, basortist, Fransa’da oldugu kadar bu-
yuk bir sorun olmamistir. Bununla beraber, 1985 yilinda Alphen aan den Rijn sehrin-
de gorev alan yerel egitim muduriintin okulda basortiisti takilmasini yasaklamasi tize-
rine benzeri tartismalar Hollanda’da yasandi. Yerel idarenin goriisiine basvurdugu uz-
manin Kur'an’da basortist ile ilgili acik bir ayet bulunup bulunmadigini sorgulamast
tizerine, tartisma biytidi.14> Mecliste yapilan tartismalarda Hristiyan Demokrat Partili
Egitim Bakan: Deetman “Ogrencilerin basortiisi takmalarinin yasaklanmasi modern
toplumumuzla bagdasmaz” demesi ve Miusliimanlarin protestolari tizerine yasak geri
cekildi. Basortustyle ilgili olaylar zaman zaman okul ve is yerlerinde yasanmaktadir.
Ancak, bu durumlarda da ytiksek idari ve hukuki makamlar din 6zgirligini dikka-

te alarak basortlisii takanlarin lehine kararlar vermistir.146

Sonug olarak, Hollanda’daki cokkulturlilik politikalart son zamanlarda sorgulaniyor
olsa da, tarihi olarak kurumsallasmis ve anayasada yeri olan siitunlasma sistemi Mus-
limanlar icin bircok firsat saglamaktadir. Ancak Muslimanlarin cokkulturlilik uygu-
lamalarina ragmen Muslimanlarin Hollanda toplumuna yeterince entegre olmadigina
deginen yetkililer, son dénemde politikalarini degistirmeye baslamuslardir. Ozellikle
11 Eylul olaylart ve film yapimcist Theo Van Gogh'un o6ldiritilmesi tizerine zorunlu
imam egitimi, gerektiginde imamlarin sinirdist edilmesi ve biitiin Islami kurumlari bir-
lestirmek gibi politikalarla Misliimanlarin dini hayatini organize edilmeye baslanmis-
tir. Bu degisimlere ragmen, Avrupa’da basortiisit konusunda en 6zgurliket uygula-
malart hala bu tlkede bulmak mimkutndir.

4.3. Miislimanlarin Demokrasi ve Sekiilerizme Yaklasimlar1

Hollanda’daki Miusliimanlarin sektilarizm ve demokrasiye bakisini Misliman fikir
adamlarinin yazilarindan ve konusmalarindan ¢ok, Miisliman kuruluslarin faaliyetle-

145 Brugman 1991, 70-71.
146 Bkz. Trouw, 13 Subat 1990 ve 16 Aralik 1993; Contrast 12 (1994); ve Volkskrant, 9 Agustos 1995.
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rinden ve yukarida deginilen konulardaki tavirlarindan ¢ikarmak yerinde olacaktir.
Daha cok Fransizca ve Ingilizce konusulan iilkelerde etkin olan Muhammed Arkun,
Tartk Ramazan, Ahmad Akbar gibi yazarlarin Hollanda Muslimanlar Gzerindeki etki-
leri sinirhidir. Bununla beraber en buytk iki Misliiman grubu olusturan Turkler ve
Faslilarin kurdugu Islami kuruluslarin faaliyetleri, Hollanda’daki Miisliimanlarin de-

mokrasi ve sekilarizmle ilgili yaklasimlar1 konusunda ipuclart verebilir.

Tirklerin kurdugu en biiyiik Islami kurulus olan ve Tiirkiye Cumhuriyeti Diyanet Is-
leri Baskanligi'na bagli olarak calisan Hollanda Diyanet Vakfi'na tiye 143 cami bulun-
maktadir. Bu vakif, din ve devletin ayrimint esas alan ve dini bireyin 6zel hayatinda
yer alan manevi ve ahlaki bir kaynak olarak géren “resmi Islam” anlayisini temsil
eder.’¥7 Bununla beraber Musliman kimliginin kamu alaninda taninmasi, devletten
maddi yardim alinmasi, Muslimanlarin resmi temsili konularinda calismalar yapmaya
devam etmektedir. Yukarida izah edildigi gibi, Hollanda’da islam okullarinin acilma-

st asamasinda Hollanda Diyanet Vakfi rol oynamistir.

Tirklerin kurdugu bir diger Islami kurulus olan Milli Gériis hareketi, 34 cami ve 8200
liyeye sahiptir. Bu hareket Milli Goriis Hollanda (MGH) ve Hollanda islam Federas-
yonu (HIF) isminde iki organizasyonla temsil edilmektedir. Her iki organizasyon da
siyasal Islami Milli Goriis hareketini temsil ediyor olsa da, MGH “reformcu” bir Islami
soylem gelistirmektedir. Milli Gortis hareketinin diger bolgesel baskanligini yiiritmek-

te olan HIF ise, bu tiir reformcu séylemlere daha mesafeli durmaktadar.

Turkiye’deki Milli Goriis hareketinin aksine partilesmeye yonelmeyen MGH, camile-
ri araciligiyla daha ¢ok Tirk Musliman gocmenlere yonelik dini, egitsel, ve sosyal ice-
rikli faaliyetlerde bulunmaktadir. Ozellikle basin-yaymn miidiirii Haci Karacaer'e gore,
Milli Goriis devleti degistirmek isteyen bir islami kurulus olmaktan ¢tkmustir.148 Escin-
selleri dislamamaya ¢zen gosteren Karacaer, Buda heykellerini yikan Taliban rejimini
elestirmis, ve Milli Gorts kadrolar icindeki muhafazakir kesimlere de “Hollandali
Miisliiman” olmalar1 cagrisinda bulunmaktadir.149 Sosyal isler ve Calisma Bakanlig ile
isbirligi yapan MGH, kendine bagli camilerde verdigi Cuma hutbelerinde ev islerinde
kadin-erkek esitligini telkin etmektedir.150

147 Den Exter 1990.
148 Ahmet Yiikleyen’in Hact Karacaer ile miilakati, 16 Ekim 2003, Amsterdam.
149 Van Westerloo 2004, 15.

150 http://www.wiedoetnuwat.nl/campagne/index.asp?mID=5747

53



Milli Gortis hareketinin kamu alanindaki sozctiligini yapan Karacaer ile MGH, takip-
cilerini Hollanda toplumunda aktif ve devletle barisik Misliimanlar olmaya cagirmak-
tadir. MGH idarecilerine gore, kardes organizasyonlari HIF geleneksel Milli Goriis ciz-
gisine daha yakinken, kendileri Milli Gortis'in Avrupa’da yeniden yorumlanmasinda
rol almaktadir. MGH'nin bu reformcu séylemi, siyasal Islamct bir gecmisten gelen Ts-
lami kuruluslarin da cokkdltirlic demokrasi tecriibesiyle degismekte olduklarimin bir
isaretidir. Her ne kadar bu tamamlanmis bir dontisim degilse de, MGH vyetkilileri 2008
yilina dek olan faaliyet planlamalarinda Muslimanlarin Hollanda toplumuna katilim
ve entegrasyonunu kendilerine hedef se¢mislerdir.

Almanya’daki IGMG ile karsilastirildiginda MGH’nin devlet yetkilileri ve medya ile
olan iliskileri isbirligine yoneliktir. IGMG Almanya’da medyada ve devlet kurumu ra-
porlarinda kendileri hakkinda c¢ikan iddialari cevaplamak icin stirekli yargt yoluna
basvururken, MGH uyumcu Islami séylemini medya ve 6zellikle sol partilerle kurdu-
gu iyi diyalog araciligiyla duyurmaktadir. Bunun temel sebebi Almanya’da devlet ma-
kamlart ve IGMG arasinda olusan karsilikli givensizliktir. Siyasi yollarla hedeflerine
ulasamayan IGMG mahkeme kararlariyla kendini savunmaktadir. Bu gergin iliski ve
Muslimanlar hakkindaki yaygin 6nyargilar siyasi liderlerin IGMG ile yakinlasmasini
da engellemektedir. Oysa MGH, Hollanda devlet yetkilileri ile ortak calismalar yap-
maktadir ve devlet istihbarat raporlarindan adini sildirmeyi basarmistir. Bu farklar
izah ederek Hollanda devleti yetkililerinin de hosgori ve desteginin altini cizen MGH
idarecilerinden imam Fuat Yavas, “Hollanda yetkilileri bize yumusak davraniyor ve
karsiliginda yumusak bir Milli Goriis buluyor, Almanya’da yetkililer sert davraniyor ve
karsiliginda sert bir Milli Goriis buluyor” demektedir.15!

Hollanda’da bu kuruluslarin yani sira, icine dontik, siyaset ve devletle minimum ilis-
ki icinde olan Islami kuruluslar da var. Bunlarin Tiirkler arasinda belki de en biiyti-
8li, Hollanda Islam Merkezleri Vakfi (Stichting Islamitische Centrum Nederland) ad
altinda organize olan Naksibendi tarikatinin bir kolu olan Stileyman Hilmi Tunahan’in
takipgileridir. Hollanda’da bu vakfa bagli 42 cami vardir. Bu kurulusun Hollanda dev-
leti ile olan iliskileri de minimal diizeydedir. Mesela, Hollanda devletinin kurdugu ve
destekledigi Misliimanlar Temsil Kuruluna (Contactorgaan Moslims en Overbeid) yet-
kililerin 1srarlarina ragmen katilmamislardir. Bunun yani sira, imam egitimi konusun-
da gorismek icin davet edildikleri komisyona da katilmamislardir.152

151 Ahmet Yukleyen’in Fuat Yavas ile mulakati, 11Kasim 2003, Amsterdam.

152 “Imams in Nederland: wie leidt ze op?” Rapport van de Adviescommissie Imamopleiding, Aralik 2003,
s. 17, http://www.minocw.nl/ho/doc/2003/imamopleiding.pdf



Bu Siinni Islami kuruluslarin haricinde, Alevileri temsil eden Hollanda Alevi ve Bek-
tasi Sosyal-Kiiltiirel Dernekler Federasyonu (HAK-DER) 1991 yilinda kurulmustur. 34
uye organizasyondan olusan HAK-DER, Turklerin ¢ikarlarint Hollanda devleti nezdin-
de temsil eden Turkler S6zcti Organi’'nda (Inspraak Orgaan Turken (10T)) diger Tirk
organizasyonlari ile beraber temsil edilmektedir. HAK-DER, Alevi inan¢ ve kulttirtiniin
Hollanda’da kurumsallasmast ve tanitilimast icin calismaktadir. Bu amaca yonelik di-
zenledikleri konferans ve panellerde, Alevi kimligini dini, sosyal ve ideolojik yonle-
riyle ele almaktadir. Calismalarini tiyelerinin katkilarryla ytriten HAK-DER ayni za-
manda Hollanda Igisleri Bakanhigrnca da siibvanse edilmektedir. HAK-DER, Avru-
pa’da tanman Alevi organizasyonlarinin koordinasyonunu saglayacak bir Alevi Aka-

demisi kurulmasi icin calismalar ytrtitmektedir.153

Tirk-Islami kuruluslarin Hollanda Diyanet Vakfryla olan iliskilerinde de ¢énemli degi-
siklikler olmustur. 1980 baslarinda faaliyetlerine baslayan Hollanda Diyanet Vakfi'nin
kurulus gayesi, alternatif dinl akimlarin Turk isci gocmenleri arasindaki etkisini azalt-
makti.154 Tirk devletinin imamlarin maasini bu vakif araciligi ile 6demesi bir cok ca-
minin kontroliinl eline gecirmesini saglamistir. Bu dénemde, Hollanda Diyanet Vak-
fi ile diger Islami kuruluslar arasinda yasanan gerginlikler 1990’lardan sonra giderek
azalmistir. Her ne kadar insani ve maddi kaynak toplama stirecinde cemaatler arasin-
daki rekabet devam ediyorsa da Islami kuruluslar arasindaki iliskilerde zaman icinde
bir normallesme saglanmistir. Bu durum Tirk Muislimanlarin Tirkiye siyasetinden
cok Hollanda’daki yasantilartyla ve geng¢ nesillere dini bir kimlik kazandirmayla ilgi-
lenmelerinden kaynaklanmaktadir.

Fasli Musliman Organizasyonlar Birligi (Unie van Marokkaanse Moslim Organisaties
(UMMON), Fasli Miisliimanlarin en biiyiik islami organizasyonudur. Bu organizasyon
Fas Kral’'nin gortislerini benimsemekte ve ona gore hareket etmektedir. Bu kurulus, bir
anlamda Kral ve Halife unvanlarmna sahip olan Fas liderinin Islam yorumunu esas alan
Fas “resmi Islami”ni temsil etmektedir. Ancak bu goriisii paylasmayan Fasli islamcilar
da vardir.’55 Bunlar dini soylemlerinde daha tutucudurlar ve dinin aslina donmeye ¢cag-
rida bulunmaktalar. Seyh Abdesselam Yasin'in takipgileri de Fas Krali Tkinci Hasan’t
elestirenler arasindadir. Hollanda istihbarat raporlarina gére bu grup Fas’ta aile huku-
ku alaninda yapilan reformlari Hollanda’da topladiklart imzalarla protesto etmistir.150

153 Canatan 2001, 98.

154 Mumcu 1987

155 Landman 1992, 175.
156 Van Heelsum 2004, 14.
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Hollanda’daki Islami kuruluslarin biiylik cogunlugu demokratik kurallar cercevesinde
hareket etmektedir. Bununla beraber devrimci veya radikal bazi marjinal gruplar da
vardir. Turk Muslimanlari arasinda bunun en iyi 6érnegini Cemalettin Kaplan’in 1983
yilinda Almanya’da kurdugu, ve daha sonra Hollanda’ya yayilan devrimci grup olus-
turmaktadir. iran devrimini kendine 6rnek alan grup, Tirkiye’deki laik ve demokra-
tik rejimi dine dayal: bir hilafet devleti ile degistirmeyi istemistir. Ancak zamanla iyi-
ce kictlen grubun 1998'de Hollanda’da en fazla 200 takipgisi varken zamanla bu sa-
yt da dismiis ve sadece Almanya’da takipcileri kalmistir.157

Sonuc¢ olarak Hollanda’daki Islami kuruluslar devletle iliskilerini ilerletmek istemekte
ve demokratik prensipler cercevesinde Miusliman kimliginin kamu alaninda taninma-
st icin calismaktadirlar. Hollanda’nin tarihsel ve anayasal prensibi olan stitunlasma
Muslimanlar icin egitim, dini, sosyal, ve siyasi alanda bir cok imkan saglamaktadir.
Yine de, Islami kuruluslar dini ¢zgiirliiklerini kazanmada demokratik miicadelelerini
vermeye devam etmektedir. Bu stire¢ icinde, bu kuruluslarin dini yorumlari da de-
mokratiklesmektedir. Bu demokratiklesme stireci, kendi icine kapali veya geldikleri
tilkenin siyasetine endeksli Islami kuruluslardan ¢ok Avrupa’daki kamusal alanla ilis-
kiye gecen ve Misliimanlarin buradaki ihtiyaclarina cevap vermeye yonelen Islami
kuruluslar arasinda gerceklesmektedir.

157 “Politiek-Islamitische Organisaties in Nederland,” Hollanda istihbarat raporu 1998, www.aivd.nl
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SONUC

Gerek Avrupa genelinde, gerekse Fransa, Hollanda ve Almanya 6zelinde yaptigimiz
incelemenin ortaya koydugu temel nokta, AB tilkelerinde din-devlet iliskilerine dair
tek bir model olmadigt ve devletlerin dine yonelik olarak kendi tarihi birikimlerince
sekillenen politikalar trettigidir. Son donem itibariyle artan Musliman ntifus hem bu
u¢ ulke hem de diger bir cok Avrupa tlkesi icin tizerinde 6nemle durulan bir mese-
ledir. Oniimiizdeki yillarda Miisliiman niifusun artisinin devam etmesine paralel ola-
rak konunun giindemdeki yerini koruyacagini tahmin etmek zor degildir.

Turkiye acisindan bakildiginda, Avrupa’daki din-devlet iliskilerine dair tartisma ve uy-
gulamalarin 6nemli mesajlar icerdigini goriiyoruz. AB’nin Turkiye'ye bir din-devlet
iliskileri modeli sunmast, gerek AB Anayasasi’'nda yer alan devletlerin kendi din-dev-
let modellerine saygi prensibinden, gerekse Avrupa’da tek tip bir modelin var olma-
masindan dolayr mimkiin degildir. Bununla beraber, inceledigimiz AB tlkelerinde di-
ni gruplar - azinlik olsun, cogunluk olsun - ¢zel din egitimi, ibadethane ve dini 6rgiit-
lenme konularinda cok genis hirriyetlere sahiptirler. AB tiyelik stirecinde Ttirkiye'nin
gerek Misliman gerekse gayrimuslim dini gruplarin bu konudaki ¢zgtirltik talepleri-
ne karst ¢ikmast durumunda AB’nin devreye girmesi s6z konusudur. Diger yandan,
AIHM’nin Sahin davasinda basortiisti konusunda verdigi karar, Turkiye’de tiirban ta-
raftarligi ve karsithgr noktasma indirgenmis olsa bile, son tahlilde devletin dine m-
dahale hakkiyla dogrudan ilgilidir. AIHM, Tiirkiye devletinin “kendi 6zel sartlari’ndan
dolay1 baska AB tilkelerinde olmayan bir yasagi tiniversitelerde uygulama hakki oldu-
gunu onaylayarak ilerde kapanmast zor bir kapt aralamustir. Tirkiye’'nin kendine has
sartlarinin gelecekte baska devlet uygulamalarint mesrulastirma adina tekrar éne si-
rilmesi sasirtict olmayacaktir.

Avrupa’daki Musliimanlarin siyasi egilimleri, bulunduklar: tilkelerin sartlarina gore ce-
sitlilik gostermektedir. Misliman gocmenlere yonelik politikalarinda cokkulttrliliugi
esas almis ve dinin kamu alanindaki yerini daraltmaya yonelik politikalar giitmemis
olan Hollanda’da Islami kuruluslar, demokratiklesme ve devletle iyi iliskiler kurma yo-
luna girmektedirler. Ozellikle MGH 6rnegi, Miisliimanlarin demokratiklesmesi hatta li-
berallesmesi stirecine isaret etmektedir. Ozellikle Tiirk Islami kuruluslarinin 1990’1ar-
dan beri Avrupa’daki Musliman goc¢menlere yonelik calismalara agirlik vermeleri,
Muslimanlarin demokratik, liberal ve sekiler kamu alanina ayak uydurmaya baslama-
larina yol a¢cmustir.

islami kurumsallasma siireci, bir i¢ sekiilerlesmeyi dogurabilmektedir. Uhrevi kurtulus
amaciyla yola ¢ikan bazi Islami kuruluslar zamanla biirokratiklesip; araclari olan egit-
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sel, sosyal, ve dini kurumlari amaclari haline getirebilmektedirler. Bu i¢ sekilerlesme-
nin yanisira Avrupa’da yetisen genc nesiller islami kuruluslarda gorev alarak dini bek-
lentilerinde Avrupa sartlarina uyum saglarken dindarliklarindan da vazgecmeden bir
orta yol arayisina girmislerdir. Ibadetleri yerine getirmeyen sekiiler Miisliimanlar bile
dini kimliklerinin kamu alaninda taninmasint beklemektedirler. Zaman zaman ytikse-
len tansiyona ragmen bu taninmada mesafe alinmustir ve siyasi stirece katilan Musli-
manlarin artmast ile daha da alinacaktir.

Bununla beraber demografik, etnik, mezhepsel kimlik ve dini yorumlama agilarindan
buytik farkliliklar gdsteren Misliimanlarin hepsi icin ayni stirecten bahsetmek gtictiir.
Nitekim, Theo Van Gogh’un oldurtilmesi ve bazi terdrist gruplarin érgtitlenmesinden
de anlasilacag: Gizere cokkultiirli politikalar radikalizmin 6ntnt almada yeterli degil-
dir. Bu zit egilimleri barindiran Avrupa’daki Muslimanlar 6rneginden c¢ikarilabilecek
onemli bir sonug, Islam’in bir din olarak ézsel prensiplerinin demokratik ve laik bir
diizenle barisik olarak yasayabilecegidir. Ancak Islam’in bu bagdastirict yorumunun
gelismesi icin demokrasiyi icsellestirmis Mislimanlar kadar Musliiman gé¢cmenleri ka-
bullenmis Avrupalt yoneticiler de gerekmektedir.

Islam’in demokrasi ve laiklikle iligkisini anlamlandirmaya calisanlar acisindan Avru-
pa’daki Musliimanlar adeta bir calisma atolyesi ortami saglamaktalar. Kotimser senar-
yolara gore toplum tarafindan dislanan ve ekonomik ac¢idan alt sinifi temsil eden Miis-
limanlarin tepkilerini dini bir soylemle ortaya koymalart kacinilmazdir. Hatta siddet
taraftart dini gruplart bu sinifsal analizle aciklamak mimkindiir. Daha iyimser senar-
yolara gore ise gercek demokrasi ve dini 6zgiirliiklerle tanisan Miisliimanlarin Islami
yorumlarinda bunun etkisi goriilecek ve Islam’in yeniden yorumlanmasi Batr'dan ge-
lecektir. Oysa yukaridaki drneklerden de anlasilacagr gibi gerek Avrupa devletlerinin
Misliimanlara gerekse Misliimanlarin yeni tlkelerine alismasi kolay olmamaktadir ve
belirsizliklerle doludur. Gercekten de hem iyimser hem de kotimser olmak icin 6r-
nekler bulmak miimkiindiir. Sonug olarak diinyanin ilgisini Islam’a ve Miisliimanlara
yonlendirdigi bir ortamda Avrupa’da yasayan Miisliimanlarin tecriibesi islam-demok-
rasi-laiklik iliskisine 1sik tutmaya devam edecektir.
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