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BUYUK BRITANYA’DAKI iSLAMI AKIMLAR

Islamic Movements in Great Britain

Aydin BAYRAM"

Ozet

Bu caligma, Biiyiik Britanya’daki Miisliman varligim incelemeye Islam ve Britanya arasindaki tarihsel
iliskiye dair baz1 bilgiler vererek baslar. Biiyiik Britanya’nin Islam dininden haberdar olmasi, Osmanli devleti ile
sosyo-ekonomik iligkilerin kurulmasi, ilk Miisliiman goglerin hangi gaye ile gergeklestigi, hangi sehir ve bdlgelere
yerlestikleri ve demografik bilgilerle makalenin giris kismi olugsmaktadir. Devaminda Bati’daki Miisliiman gd¢iiniin
bir pargasi olarak Islam’m Britanya’da nasil kurumsallastigi iizerinde durulur. Calismada Britanya’daki
Miisliimanlarin sayis1 ve Islami kurumlar hakkinda bazi istatistiksel bilgiler verildikten sonra, hem Ortadogu hem de
Hint alt kitasindan Britanya’ya gelmis olan Misliiman cemaat ve hareketler siralanir. Bu gruplar hem siinni
(Deobandi, Teblig Cemaati, Barelvi, Cema’at-i Islami ve Hizbu’t-Tahrir, el-Muhacirun gibi radikal gruplari da icine
alan Selefiyye hareketi) hem de siilerden olugsmaktadir. Mezkir akimlarin Hint alt kitas1 ve Ortadogu’da nasil ortaya
ciktiklar1 ve gelistikleri ile bilgiler verildikten sonra bu akimlarin Britanya’daki yapilanmalar tasvir edici bir tarzda
ele alinmaktadir. Son olarak makale, islam’in Britanya’da genel anlamda temsilinin ve yukarida zikredilen gruplarin
ulusal diizeyde bazi semsiye organizasyonlar aracilifiyla Britanya hiikiimeti ile iletisim kurma siirecinin

degerlendirilmesiyle sona erer.
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Abstract

In this paper, the Muslim presence in Great Britain is examined, beginning with some historical facts about
Islam in that country. In the introductory section, some information such as, how Britain received the news of Islam,
the establishment of socio-economic relations with the Ottoman State, how first Muslim migration to Britain
happened and which regions and cities they settled down, and demographic data, is given. It is then considered how
Islam has been institutionalised in Britain as an important aspect of the Muslim Diaspora in the West. Having
provided some statistics about the number of Muslims in Britain and Islamic institutions, I align current
representatives of Muslim movements and groups not only from the Middle East but also from the Indian
Subcontinent. They are, namely, Deobandi, Tabligh-i Jama’at, Barelwi, Jama’ati Islami, Salafiyya (including Hizbu’t-
Tahrir and al-Muhajirun) and Shi’a groups. Having dealt with the historical information about these groups and their
affiliations in Britain, the article ends with an evaluation of Islam in Britain and the communication that took place
between the British government and these groups through the medium of some national level umbrella organizations.
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Giris:

Britanya’nin Islam dininin varligindan haberdar olmasini neredeyse 8. yiizyila
kadar gotiirmek miimkiindiir. En belirgin tarih Miisliiman akincilarin ve tiiccarlarin 732
yilinda Fransa’nin Poitiers sehrine, Britanya adasinin en yakinina kadar gelmis
olmalaridir. Miisliimanlarin Ispanya ve Sicilya’da hakimiyet kurmalar1 Britanyalilarin
zihninde Islam’1 bir tehdit unsuru olarak gormelerine ve Ortacag baslarindaki Haglh
seferlerin diizenlenmesinde ingilizlerin biiyiik katki saglamasmna sebep olmustur.’
Bilahare, Osmanli Devleti’nin Istanbul’u fethi ve Viyana kusatmasi ile Osmanlilar
Avrupa’da bir zaman iyice bilinen bir giic haline gelmistir. Oyle ki, 1588 yilinda
Britanya Kraligesi 1. Elizabeth Osmanli Sultani III. Murad’a ‘tek tanriya inanan bir
dost’ olarak putperest Ispanya kralmin tahttan indirilmesi igin bir teklifte bulunur.?
Sultan IIl. Murad, cevaben yazmis oldufu mektupta putperest Ispanya kralmin
monoteist inanca sahip tiiccar ve azinliklara karsi uygulamalarini tenkit eder ve birlikte
hareket etme teklifine sicak bakar.® Boylece Miislimanlar ve ingilizler arasindaki
dostluk, ticaret ve seyahatlerin artmasina zemin hazirlanmis olur. Bu tarihten itibaren

Britanya’da yerlesik Miisliimanlarin varligindan bahsedilir. 1641 yilindaki bir belge,

! Humayun Ansari, The “Infidel" Within: The History of Muslims in Britain, 1800 to the Present, C. Hurst, London,
2003, s. 26.

2 Philip Lewis, Islamic Britain: Religion, Politics, and ldentity among British Muslims; Bradford in the 1990s, 1.B.
Tauris, London, 2002, s. 11.

% Bknz. Sultan III. Murad'in Ingiltere Kraligesi Elizabeth'e Bir Namesi, Tarihi Osmani Enciimen Mecmuas1, 1328
(1912), 13: 5. 814-5.

391



Biiyiik Britanya’daki Islami Akimlar

Londra’da Muhammed’e inanan bir mezhebin varligini bildirir.“Daha sonralar, 19.
yiizyildan itibaren Ingiliz somiirgeciliginin biiyilk oranda Miisliiman iilkelerde
yayilmasiyla, adaya ¢ok sayida Miisliiman iilkelerden gemici, asker ve hizmetgiler gelip
gitmistir. Ayrica hatir1 sayilir dlgiide Ingilizlerin miimtaz sahsiyetlerinden William
Henry Quilliam ve Lord Headley gibi isimlerin islim dinine ihtida etmesiyle Islam ya
da Miisliimanlarin adinin sik¢a yerel ve ulusal tirajli gazetelerde konu edildigine
rastlanmaktadir.” L. Diinya savasinda orduda ve sonrasinda is giiciinde istihdam edilen
Miisliimanlar Cardiff, Newport, Barry, Liverpool, Tyneside ve Londra gibi gemi
endistrisinin yogun oldugu liman sehirlerine yerlesmeye basladilar. Fakat en biiyiik gog
dalgasi, II. Diinya savasini miiteakiben sanayideki niteliksiz eleman ihtiyacini
karsilamak tizere genelde Hindistan alt kitasindan kitleler halinde Miisliimanlarin (6nce
erkekler, sonra aile ve cocuklarin katilimiyla) Britanya’ya yerlesmesiyle olmustur. °
Fakat iilkenin kozmopolit yapisi goz oniinde bulunduruldugunda Giiney Asya, Ortadogu
ve Arap Yarimadasi, Afrika ve Balkanlar’dan c¢ok sayida Miislimanlarin yasadigi
bilinmektedir. 2011 yilinda gerceklesen son niifus sayimina gore Britanya’da 2.7

milyon Miisliiman yasamaktadir.’

Bu iilkede yasayan Miisliimanlar i¢in homojen bir toplum olarak bahsetmek pek
miimkiin gériinmemektedir. Zira diinyanin bir¢ok lilkesinden ve pek ¢ok milleti i¢ine
alan heterojen bir Miisliiman(lar) toplulugundan bahsetmek daha dogrudur. Bu yoniiyle
Britanya’da yasayan Miisliimanlar biitiin diinyada yasayan Islam {immetinin bir

minyatiirii gibidir.8 Bu ¢alismamizda iilke igerisinde yasayan Islam toplumunu olusturan

4 Nabil Matar, Islam in Britain, 1558-1685, Cambridge University Press, Cambridge, 1998, s.46.

® Lord Headley’in Londra’da islam’a karsi yazilan gazete yazilarma ve elestirilerine cevap ve acgiklama
mahiyetindeki demeglerine bknz. “Britanya Adalarinda Islamiyet: Ne Igin Miisliiman Oldum (Lord Headley)”,
Sebilii r-Resad, Istanbul, c. 13: 285 (13 Subat 1329), s. 403-5; William H. Quilliam’m da Abdullah ismini alarak
Liverpool sehrinde bir miiessese kurarak yetim ve evsiz ¢ocuklarin bakim ve barinmalarini temin, sehirde yasayan
Miisliimanlarin ibadetlerini yapabilecekleri bir mescidi de igeren bir kurum insa etmesi ve Islam’in yayilmasinda
etkin rol oynamasi Ingiltere’deki Islam’in imaji agisindan 6nem arz etmektedir. Bknz. “Ingiltere Miisliimanlari
ingiltere‘de Din-i islam'in intisarl: Abdiilahad Davud”, Sebilii 'r-Resad, c. 12: 205 (3 Temmuz 1330), s. 224-5.

® Bknz. Ansari, The "Infidel" Within..., s. 41 ve 145.

" Bu rakam Ulusal Istatistik Ofisi (Office For National Statistics, ONS)’nin yayimlamis oldugu belgeden 13 Aralik
2012 tarihinde alinmigtir. Bknz. http://www.ons.gov.uk/ons/publications/re-reference-
tables.html?newquery=*&newoffset=25&pageSize=25&edition=tcm%3A77-286262

82007 yilinda Ingiltere’ye gergeklestirmis oldugum seyahatimde, gdzlemledigim ilk sey Miisliman topluluklarinm
bu 6zelligiydi. Farkli etnik ve yerel kiyafetler, cami igerisinde ibadet dili (Arapg¢a) haricinde kullanilan anadil, cami
mimarisi ve i¢ dekorasyonu gibi Islam {immetini olusturan cesitli etnik ve milli unsurlarin bir iilke icerisinde
bulunmasi Islam’1n kiiresel 6zelliklerinin yerel olarak tezahiir etmesiydi.
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biitiin etnik ve milli unsurlardan bahsetmemiz bu makalenin hacmi ve muhtevasi
acisindan pek miimkiin gériinmemektedir. Ancak yukarda da bahsedildigi gibi 1950°den
sonra agirlikli olarak Miisliiman goglin yasanmasi ve buna bagli olarak da
Miislimanlarin ~ kendilerini  ifade  ettikleri  ¢esitli grup ve  hareketlerin

haritalandirilmasiyla yetinecegiz.
A. Gocten yerlesmeye: Islam’in Britanya’da kurumsallasmasi

Britanya’da yasayan Miisliiman topluluklarin biiyiik ¢ogunlugunu Hindistan alt-
kitasindan gelen go¢gmenler olusturur. Bunlar da baslica Mirpur, Campbellpur, Peshawar,
Jhelum, Gujarat, Rawalpindi ve Sylhet ° gibi kirsal bolgelerde yasayan tarim ve
hayvancilikla ugrasan insanlardan olusmaktadir. Kibris’tan da 6nemli 6lgiide Tiirk niifusun

i¢ savastan dolay1 genellikle Londra ve yakinlarina gég ettigi bilinmektedir. ™

Miisliman go¢menler Birlesik Krallik’a geldiklerinde is¢i smifinin en alt
tabakasinda vasifsiz is¢i olarak calismaya baslamislardir. ilk giinlerde birkag kisinin bir
oday1 paylasmasini, daha sonra yeterli parayr kazandiktan sonra ev kiralayarak aile ve
eslerin bu iilkeye getirilmesi takip etmistir. Bu egilim, Roger ve Catherine Ballard’in
isimlendirdigi go¢ modelinin de seklini olusturur,** 1980lere kadar devam etmistir. Bu
tarihten itibaren gogmenler, artik kendilerini ‘misafir’ (sojourners) konumundan ziyade

‘mukim’ (settlers)*? olarak gérmeye baglamislardir.

Ailelerin katilimiyla dini ritiiellerin yerine getirilmesi ve kiiltlirel hayatin idamesi
hususunda Miislimanlarin endiseleri onlart bu islevleri yerine getirecek kurumlar insa
etmeye yoneltti. Bu kurumlarin baginda Miisliiman azinliklarin sosyal hayatinda merkezi bir
konumda bulunan mescit veya cami gelmekteydi. Camiler giinde bes vakit ibadete agik

olmanin yaninda, okul saatleri disinda egitim veren bir ‘ek okul’, kiitliphane, kiiltiir

® Bknz. Badr Dahya, The Nature of Pakistani Ethnicity in Industrial Cities in Britain, in Cohen A. Urban Ethnicity:
Routledge; 1974: s. 80; Alison Shaw, A Pakistani Community in Britain, Basil Blackwell, Oxford, 1988, s. 12-13;
Ron Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain, with reference to the concepts of "ummah" and
"community", University of Leeds, Leeds, 1996, s. 72.

10 Talip Kiigiikcan, Politics of ethnicity, identity and religion: Turkish Muslims in Britain, Ashgate, London, 1999, s.
59.

1 Roger ve Catherine Ballard’in Sikh toplumu hakkinda gelistirdigi gé¢ modeli Britanya’da yasayan hemen hemen
tim Hint alt kitasindan gelen gd¢menler igin kullanilir. Bak. Roger and Catherine Ballard, "The Sikhs:
The Development of South Asian Settlements in Britain", James Watson (ed.), Between Two Cultures: Migrants
and Minorities in Britain, Basil Blackwell, 1977, s. 51.

12 philip J. Lewis, Bradford's Muslim communities and the reproduction and representation of Islam, Leeds
University Phamplets, Leeds, 1993, s. 37.
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merkezi, evlilik, cenaze merasimleri ve diger sosyal toplantilarin yapildig: bir kurum olarak
kullanilagelmistir. Britanya’daki camiler, bu fonksiyonlari itibariyle Hz. Muhammed
(s.a.s)’in  Medine’de kurmus oldugu ilk mescit Ornegini andirmaktadir. Mesela,
McLoughlin’in iddiasina gore, ibadet etmek i¢in bir araya gelip cemaat olusturma fikri
anavatanda yapildigindan ziyadesiyle burada 6nem kazanmustir, ¢iinkii bu yolla bireyler
sosyallesme firsati bulmuslardir.™ ilk yillarda cami, farkli milliyetlere sahip Miisliimanlari
bir arada toplayabiliyordu. Fakat, Miisliman toplumu yeni gogler ve ailelerin katilimryla
kalabaliklastik¢a etnik ve mezhep farkliliklar1 da ortaya ¢ikmaya basladi. Bu durum bazi
arastirmacilar tarafindan iki asamali yerlesme ozelligi olarak adlandirilmaktadir. Birinci
asamada, “birlik ve dayamisma” (fusion) ikincisinde ise “bSliinmeler” (fission) tipik
Ozellik olarak belirginlesmistir. Birazdan ele alacagimiz cemaat ve akimlar etnik ve

ideolojik sdylemleriyle bu bdliinmenin bas aktorleri olarak gdsterilmektedir.

Nielsen’in belirttigine gore 1985 yilina kadar Britanya’da kayith cami sayis1 314
idi, bu say1 1990 yilinda 452°ye™ ve 1993 yilinda da 900’e® kadar ulasti. Ulke genelinde
yapilan son bir arastirmayla, cami sayisiin 1500 civarinda oldugu tahmin edilmektedir.'’
Camiye ilaveten, medrese tipi okullarin acilmasi Islam’in kurumsallasmasi acisindan
onemlidir. Bu okullar “daru’l-ulim” ya da “seminer” olarak adlandirilmaktadir ki bu tarz
okullarin a¢ilmasindaki temel hedef, din adami ihtiyacini karsilamak ve genc¢ kusak
Miisliimanlarin kimliklerini olustururken onlarin asiri-radikal gruplarin agina diismelerine
mani olmak. Son zamanlarda yapilan bir arastirma ingiltere’de en az 25 tane® bu tarz
okullarin bulundugunu gostermektedir. Bunlarin ilk 6rnegi 70’lerde, {igii 80’lerde, on sekizi
90’larda ve ti¢li de 2000’1 yillarda acilmistir. Bu okullarda yillik toplam 6grenci sayisi
yaklagik 2500 civarinda ve 16 yasina kadar olan gen¢ Miisliimanlar1 almaktadir. Miifredat

igerisinde temel Islam bilimleri, hafizlik ve 6 yil siiren mollalik (fil dlim course) evreleri

13 Sean McLoughlin, “Migration, Diaspora and Transnationalism Transformations of Religion and Culture in a
Globalising Age”, The Routledge Companion to the Study of Religion, J. R. Hinnells (ed.), Routledge, London,
2005, s. 540.

4 Philip Lewis, Islamic Britain : religion, politics, and identity among British Muslims; Bradford in the 1990s, New
ed. I.B. Tauris, London, 2002, s. 56; bknz. McLoughlin, a.g.e., 2005, s. 540.

1% Jorgen Nielsen, Muslims in Western Europe, Edinburgh University Press, Edinburgh, 2004, s. 46.
16 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 161.
7 Charity Commission, BMG Surveys of Mosques, 2009.

18 Jonathan Birt and Philip Lewis, “The Pattern of Islamic Reform in Britain: the Deobandis between intra-Muslim
sectarianism and engagement with wider society”, Producing Islamic knowledge: transmission and dissemination
in western Europe, S. Allievi and M. V. Bruinessen (ed.), Routledge, London, 2010, s. 94
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bulunmaktadir. Buralardan mezun olanlar basta camilerde imam-hatip, kiiltiir merkezlerinde

din kiiltiirii 6gretmeni, hastane ve hapishanelerde din gorevlisi olarak vazife almaktadirlar.
B. Britanya’daki Miisliiman hareketler:

Biiyiik Britanya’da, yukarda da gectigi gibi, Miislimanlarin biiyiikk ¢ogunlugu
Hint alt kitasindan gog¢ ettiklerinden Miisliiman cemaat ve gruplar da biiyiik 6l¢iide buna
paralel bir egilim arz etmektedir. Hint alt kitasinda ortaya c¢ikmis olan reformcu
hareketler var olan miiesseselerini Biiylik Britanya’ya nakletmek veya benzer yapilari
burada tesis etmek suretiyle bu iilkede olusumlarin1 gergeklestirmiglerdir. Britanya’da
ayrica, daha once de isaret edildigi lizere, onemli sayida Ortadogu ve Kuzey Afrika’dan
gelen Miisliman gd¢menler bulunmaktadir. Buna gore once Hint alt kitast ve
miiteakiben Ortadogu merkezli belli basli Miisliiman cemaat ve gruplarn siralayip

calismamizi sonuglandiracagiz.
1. Deobandi (Diyobendi) hareketi ve Teblig Cemaati:

Hint alt kitast Britanya’nin yonetimi altindayken, oOzellikle 19. Yiizyilin
ortalarinda Ingiliz ydnetimine kars1 bir isyanlar zinciri oldugu dénemlerde dénemin
ulemas1 hiikiimet islerinde gorev alma ve yoneticilere yaklasma hususunda ilimli bir
politika izledi. Ulema ayrica Ingilizlerin etkisinin daha az goriildiigii kuzeydogu
bolgesinde yer alan Deoband, Sharanpur, Kandehl, Gangoh ve Bareilly gibi kasabalara
gbc edip yerlesmeye baslad1.”® Bu kasabalar Islam dini ve kiiltiiriiniin agirlikl olarak
yasandig1r yerlerdi. Kuzey Hindistan bolgesi ulemasindan olan Muhammad Kasim
Nanautvi (1833-77) ve Rasit Ahmed Gangohi (1829-1905),%° Delhi’nin 150 kilometre
kuzeydogusunda yer alan Deoband kasabasinda 1867 yilinda geleneksel bir egitim
merkezi kurmasi ile Deobandi hareketin temelleri olusmustur. Arastirmacilarin
iddiasma gore Hint alt kitasinda daha sonra agilacak olan medreselerin ilk 6rnegi olan
bu egitim merkezi, El-Ezher iiniversitesinden sonra Islam diinyasinda geleneksel

egitimin verildigi en 6nemli yer olarak kabul edilmektedir.?! Nitekim medrese agini

9 Barbara D. Metcalf, Islamic revival in British India: Deoband, 1860-1900, Royal Book Company, Karachi, 1989,
s. 85

20 Francis Robinson, Varieties of South Asian Islam, Centre for Research in Ethnic Relations, University of Warwick,
Coventry, 1988, s. 4

2 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 147
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binlerce okulun agilmasiyla genisletmis ve agilisinin yiiziincii y1l kutlamasinda (1967)

toplam okul sayis1 8934’¢ ulagmustir.?

Okul, devletten bagimsiz olarak tamamen halkin vermis oldugu bagislar ve
gontlli calisanlar vasitasiyla varligimi giiniimiize kadar devam ettirmistir. Okulun
hedefi toplumun ihtiyact olan iyi egitimli din adami ve Ogretmeni yetistirmekti.
Dolayistyla okuldaki egitim miifredati genelde tefsir ve hadis gibi Islami ilimlerden
olusmaktaydi. Kuzey Hindistan’in {i¢ 6nemli entellektiiecl merkezi -tefsir ve hadis
ilimlerinde (nakli) Delhi bdlgesinin; fikih, mantik ve felsefe gibi rasyonel ilimlerde
(akl?) ise Lucknow ve Hayrabad’in ihtisasi®*- bu okullarin miifredatinin sekillenmesinde
etkili olmus ve ‘ders-i nizami’ diye adlandirilan egitim metodunun daha da gelismesine
katkida bulunmustur. Buna ilaveten, “yazili sinav uygulamasi, smif egitimi, diploma

tescil ve yillik 6grenci alimr™?* gibi modern pedagojik metotlar1 da benimsemislerdir.

Deobandi ulema, sadece fikih ilmini arastirip ¢aligmaktansa ibadetlerin dogru
sekilde eda edilmesi hususuna agirlik verilmesini savundu. Bdylece onlar yeni bir dini
kimlik arayis1 iginde ‘meslek’ dedikleri ildhiyat¢i kimligini benimsemis oldular.”® Bu
sliregte, onlar fikihta Hanefi mezhebini; itikatta Eg’ari’yi; tasavvufta da Naksibendiyye
tarikatini otorite kabul ederek hem entelektiiel hem de manevi lider olduklarini iddia

etmislerdir.26

Kisaca, Deobandilerin, Islami egitim ve 6gretimin Hint alt kitasinda yayilmasina
onciiliik ettiklerini; somiirgecilige kars1 ¢ikip Ingilizlerin yerel halki yozlastirmasina
tepki gostermelerini (Ingiliz kilik-kiyafet, yiyecek ve igeceklerinin mensuplar arasinda
yasaklanmasi); dini hayatin korunmasi ve ibadetlerin devam ettirilmesinde Hindu

geleneklerine ve Sia inancina karsi ¢iktiklarini séylememiz miimkiindiir.

22 Metcalf, Islamic revival in British India..., s. 136
2 Age.s. 100

M. Khalid Masud, “Religious Identity and Mass Education Islam in the Era of Globalisation”, Muslim Attitudes
towards Modernity and Identity, Johan Mewleman (ed.), Routledge, Curson, 2002, s. 238

%5 Metcalf, Islamic revival in British India...s. 101

2% Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 101; kars. Biiyiikkkara, M.Ali, Cagdas Islami Akamlar,
Klasik, Istanbul, 2015, s.111.
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Teblig-i Cemaat de Mevlana Muhammed ilyas (6.1944) tarafindan 1926 yilinda
Delhi yakinlarinda kurulmus,?’ Deobandi hareketinin aktif tarafi olarak degerlendirilen,
ayrica ‘inang hareketi’ diye de isimlendirilen ve Deobandi hareketin i¢inden neset etmis
bir cemaattir. Muhammed Ilyas, ozellikle ingilizleri Islam’mn bas diismani olarak
gdrmiis ve siyasi faaliyetlerin i¢inde yer almamistir.?® Ona ve dolayisiyla cemaate gore
her Miisliimanmn digerlerine Islam’m hatirlatilmas1 ve bilinglendirilmesi gibi bir

sorumlulugu vardir. Su dort ilke cemaatin ortaya ¢ikis amacini ortaya koyar:
a) Tebligci ruhu benimsemek ve yaymak,
b) Islami bilgiyi elde etmek ve baskalarina aktarmak,
¢) lyiligi yayp kétiiliikten sakindirmak [emr-i bil ma’ruf nehy-i anil miinker],
d) [Bunlar1 yaparken] karsilikli sevgi ve dayanisma icerisinde calismak.?®

Bu prensiplere sahip olan cemaat mensuplar1 tebligde bulunmak igin organize
olup yerel, ulusal ve hatta uluslararasi seyahatlere ¢ikarlar. Bu seyahatler 3 giin ile 4 ay
arasinda bir zamanin belirlenmesiyle -ki bu da ‘teskil’**de mensubun s6z vermesiyle
olur- gergeklestirilir. Seyahate ¢ikan 3 ile 10 kisi arasinda degisen grup bir amir (lider),

bir miitekellim (sdzcii ya da konusmact), ve bir de rehber (kilavuz) den olusur.®

Deobandi hareketi ve Teblig Cemaati’nin Britanya’daki yapilanmasina gelince,
gdgiin agirhikli olarak 1980lere kadar yasandigi yillarda Deobandi tarzindaki Islam
anlayis1 gog¢menlerin yeni statiilerine daha uygun goriinmekteydi. Ciinkii gb¢ eden
Miislimanlarin biiyiik cogunlugu egitimsiz insanlardi ve gayri Miislim bir {ilkenin
kiiltiir ve orfl igerisinde dini kimliklerinin yozlagsma tehlikesiyle kars1 karsiyaydilar.
Dini kimligi koruma ve devam ettirme istegi 6zellikle es ve ¢cocuklarin katilimiyla daha
belirginlik kazanmis olacak ki, bu durum Miisliiman gd¢menleri iilkenin dort bir

yaninda cami ve okul inga etmeye ve buralara yatirnm yapmaya sevk etti. Geaves’in

2" Rohinson, Varieties of South Asian Islam, s. 15
28 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., S. 154
29 Rohinson, Varieties of South Asian Islam, s. 15

% Mutad olarak cemaat mensuplarinin her Cuma gecesi (Persembe aksami) gergeklestirdikleri toplantilarda 6nde
gelen cemaat liderlerinin konugmasinin ardindan kiimelere ayrilarak o kiimenin liderine kag¢ giin nereye
gideceklerini bildirmeleri ve planlamalarin yapildig: siireg.

81 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., S. 153
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iddiasina gore; Britanya’da kurulan ilk cami Deobandilerin kurmus oldugudur. 2 Bir
onceki boliimde adi gegen 25 daru’l-ulim tarzi okullardan 17°si ® de bu islami harekete
aittir. Deobandiler, Hint alt kitasinda oldugu gibi Britanya’da da siyasetten miimkiin
oldugunca uzak durup dini alana agirlik verdiler. 1967 yilinda Deobandi ulema Birlesik
Krallik Alimler Meclisi (Majlis Ulama UK)’ni * kurdu. Bu kurum ile konferanslar
organize etme, vaaz ve nasihat turlar1 diizenleme, namaz saatlerinin dogru belirlenmesi
icin takvimler ve c¢esitli afisler yayimlama ve Britanya’da faaliyet gosteren aym
bolgeden ortaya ¢ikmis olan Ahmediyye hareketine karst dayanisma iginde calismay1

planliyorlardi. Bu hareket i¢in temel miicadele:

Birincisi anne-babalarinin grettigi dini-kiiltiirel Islam’dan gercek Islam’1 armdirmak
isteyen Britanya dogumlu geng kusagin arzusuna hitap etmek; ikincisi de bir mezhep imamini
taklit etme ve Islam siyasetini ciddiye almadaki basarisizlig1 hususunda ortaya ¢ikan Selefi ve

islamer elestirilere cevap verme.*®

Bunun i¢in en etkili gelisim “Bury, Dewsbury, Birmingham, Bolton, ve
Bradford [buradaki kiz kOlGjidiI’]”36 gibi sehirlerde bagimsiz akademilerin (ddru I-uliim)
acilmasidir. Diger bir gelisme de toplumun degisik kesimlerine hitap edebilmek icin
hapishane, hastane ve ordu gibi yerlerde din gorevlisi ihtiyacini karsilayan kurumlar
kurmalaridir. Son yillarda bu kurumlar ‘Islam alimleri enstitiisii’ tarafindan daha da
gelistirilerek sosyal hayatin problemlerini ¢6zme hususunda emniyet, belediye, yerel

okullar ve egitim otoriteleriyle igbirligi iginde olmugtur.*’

Yukarda anlatilan gelismeler daha cok gen¢ niifusun egitim ve Ogrenimini
amaglayan kurumlar olarak simiflandirilabilir. Kokleri Deobandilige dayanan Teblig
Cemaati de daha genis kitlelere ulagmak icin dava turlar1 diizenleyip dil ve etnik

farkliliklar1 bertaraf ederek hem Britanya i¢inde hem de Avrupa ve diinyanin pek ¢ok

%2 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain...s.160.

% Jonathan Birt and Philip Lewis, ‘The pattern of Islamic reform in Britain: Deobandis between intra-Muslim
sectarianism and engagement with wider society’, Producing Islamic Knowledge in Western Europe, S. Allievi and
M. van Bruinessen (eds.), Routledge, London, 2010.

34 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., S. 163.

% Jonathan Birt, “Locating the British Imam: The Deoabandi Ulama between Contested Authority and Public Policy
Post-9/11”, European Muslims and the secular state [for] the Network of Comparative Research on Islam and
Muslims in Europe, Jocelyne Cesari and Sean McLoughlin, (eds.), Ashgate, Aldershot, 2005, s. 184.

36 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., S. 164.
%7 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain...s. 189.
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tilkesindeki Miisliimanlara ulasma ve onlara dini hatirlatma gayesini bu iilkede de
kendine gorev edinmistir. Dewsbury kasabasinda ‘Merkez Cami’nin agilmasiyla buraya
yerlesmis ve organize olmuslardir. % Deobandilerle aynt amact hedefleyen Teblig
Cemaati mensuplari tecriibeli liderler esliginde evden eve giderek Miisliimanlari camiye
ibadet etmeye ve dinin genel prensiplerini 6grenmeye davet etmektedirler. Dini
miinakasalardan ve siyasetten uzak durma, dindarlik ve dini sorumluluklarin yerine

getirilmesine odaklanma bu hareket miintesiplerinin genel 6zelligidir.
2. Barelvi Hareketi:

Barelvi hareketi ismini hareketin merkezinde bulunan ve kurucusu kabul edilen
Ahmed Riza Han (1856-1921)’in yasadigr Uttar Prades bolgesinde yer alan Bareilly
kasabasindan alir.®® Kendilerini Ehl-i Siinnet ve’l Cemaat® seklinde isimlendirseler de
yaygin olarak Barelvi ismi kullanilmaktadir. Barelvi ulema goriislerini ve fikih
ihtisasin1 genel olarak tasavvuf anlayisi icerisinde sekillendirmis ve Islam dininin elden
ele bugiine kadar gelmesinde tarikatlarm biiyiik rol iistlendigini iddia etmislerdir.*
Dolayisiyla harekete miintesipleri bireyin manevi olarak olgunlagmasi ve kendisini dine

adamasi ancak tasavvuf yolu ile oldugunu kabul ederler.

Ahmet Riza Han’in 6gretileri temelde Hz. Muhammed’in seckinligi {lizerine
blyiik o6l¢iide vurgu yapar. O, tasavvufi bir kavram olarak nitelendirdigi ‘nur-1
Muhammedi’ tabirinin Allah’in nurundan ¢ikarildigina vurgu yapar ve Vehhabilerin bu
teorinin tevhit inancina halel getirdigi iddialarin1 da reddeder. *2 Dahasi, Riza Han’a

gore, Hz. Muhammed’in kendisi,

bizzat nurdur, golgesi olmadigi i¢in her yerde hazir ve nazirdir. O, bir insandir fakat
onun insanlig1 digerlerinden farklidir. Ayrica kendisine herkesten farkli olarak bilinmeyenin

bilgisi verilmistir.*

® Age.,s. 168

% Sean McLoughlin, “The State, New Muslim Leadership and Islam as a Resource for Public Engagement in
Britain”, European Muslims and the secular state [for] the Network of Comparative Research on Islam and
Muslims in Europe, Jocelyne Cesari and Sean McLoughlin, (eds.), Ashgate, Aldershot, 2005, s. 90

%0 Abu Ammar, Traditional Scholarship and Modern Misunderstandings: Understanding The Ahl al-Sunna, The
Islamic Information Centre, Bristol, 2001. s. 74-80

41 Robinson, Varieties of South Asian Islam, s. 8
42 Metcalf, Islamic revival in British India..., s. 301; Robinson, Varieties of South Asian Islam, s. 9
43 Metcalf, Islamic revival in British India..., s. 301
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Buna ilaveten, Barelviler ayrica tasavvuf seyhlerine ve evliyaya ¢ok biiyiik saygi
gosterirler. Ornegin, on ikinci yiizyilda yasamis Abdiilkadir-i Geylani’nin son biiyiik
Gavs olusunun Hz. Muhammed’den Rasit Halifeler, Ali, Hasan ve Hiiseyin vasitasiyla

geldigini iddia ederler. **

Barelviler, Deobandileri giliniimiizde olan degil de doktrinler ve tarihi gecmise
dayali olan ideal Islam’1 yasadiklarini iddia ederler; evliyaya olan az saygilarindan
dolay1 da onlar1 kinarlar.*® Barelvi hareketi daha ¢ok kirsal kesimlerde okuma yazma
bilmeyen insanlar arasinda kabul gérmiistiir. Okullar agma yerine daha ¢ok giinliik dini
yasantinin halk arasinda oOgretilmesine Onem vermislerdir. Ancak Riza Han’in
Olimiinden sonra Deobandilerin okullagmadaki basaris1 Barelvileri kendi alimlerini

yetistirecek okullarin kurulmasina tesvik etmistir.

Britanya’da is¢i smifinin biiyilk ¢ogunlugunu Barelviler olusturur. Tarik
Modood’un iddiasina gore “Britanya’daki Pakistanlilarin  biiylik ¢ogunlugu
Barelvi’dir.” *° Barelviler, Brityanya’da veya herhangi gayr-i Miislim bir ilkede
yasamay1 Islam inang ve ibadetleri agisindan sakincali bulmamaktadir. Modood bu

hareketi tasvir ederken sdyle devam eder:

Deobandilerin aksine, onlar politikaya kayitsiz degil, kdktencilerin (fundamentalists)
aksine bilylik siyasi higbir planlar1 yok; Raj hakimiyeti zamaninda [Hint alt kitasinda]
Ingilizlerle dayanigma iginde oldular ve Ingiliz hakimiyetinin gelmesini desteklediler... Onlarin
dini arzusu genelde 6greti ve dini torenlerinin Deobandiler ve koktenciler tarafindan Islam dist
tarihi birikintiler olarak kinandigi donemlerde artar. Bu yogun zitlasma Pakistan’da simdiye
kadar olan ve hala devam eden ciddi siddete sebebiyet verdi ve Ingiltere’de de bu ¢atismanin

yasanmadigi camilerin sayisi oldukga azdir.*’

Britanya’daki Barelviler Banglades ve Pakistan gibi farkli iki ililkeden de olsa
birbirleriyle “Kadiri, Cisti ve Naksibendi” 48 gibi tarikatlarla baglarin1 korumaktalar.

4 Usha Sanyal, Ahmad Riza Khan Barelwi: in the path of the Prophet, Oneworld, Oxford, 2005, s. 94

4 Sean McLoughlin, “Barelwism”, Encyclopedia of Islamic civilization and religion, ed. lan Richard Netton,
Routledge, London, 2008, s. 90-92

“6 Tariq Modood, “British Asian Muslims and the Rushdie Affair”, ‘Race’, culture and difference, J. Donald and A.
Rattansi (ed.), Sage Publications in association with the Open University, London, 1992, s. 145

47 Tariq Modood, “British Asian Muslims and the Rushdie Affair”,..s. 146
48 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 101
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Kibris Tiirk kokenli Seyh Nazim Adil el-Hakkani en-Naksibendi’yi de Naksibendi
olmasindan 6tiirii bu hareket igerisinde degerlendiren akademisyenler vardir.*® Genel
Ehl-i Siinnet ve’l Cemaat isminin ¢ergevesi diistiniildiigiinde ve Naksibendi tarikatinin
Hakkani kolunu Ingiltere’de temsil etmesi bakimindan hareket bu kategori icerisinde
degerlendirilebilir. Ancak Barelvi hareketinin yukarda da belirtildigi gibi ortaya ¢ikis ve
tarthi stireci g6z Oniinde bulunduruldugunda bu siniflandirma igerisinde

degerlendirilmesi pek de uygun gériinmemektedir.

Cami ve fonksiyonlar1 bakimindan bazi etnik ve akrabalik farkliliklarin etkisi
hissedilse de daha genis c¢ercevede veya uluslararasi alanda bu pek ortaya
cikmamaktadir. Ornegin, hareketin 6nde gelen isimlerinden Mevlana Sahit Raza Han’in

ifadelerini burada zikretmek faydali olacaktir.

Tarikatlara inanan ulema arasinda ki bunlarin hepsi bu kurumlarda yeterli degiller,
buraya Pakistan ve diger bolgelerden sik sik gelen bazi pirler atalar1 gibi ahlaki ve manevi
degerlere sahip degiller. Onlar okul ya da egitimsiz insanlara hitap edecek kurumlar insa etmek

istiyorlar ve ayrica onlar yeteri kadar islami bilgiye de sahip degiller.”°

Britanya’da faaliyet gOsteren Barelvi organizasyonlari soyle siralamak
miimkiindiir: kitap ve magazin dergileri yayimlayan Diinya Islami Misyonu (the World
Islamic Mission); yillik konferanslar diizenleyip alim ve akademisyenleri bir araya
getiren Siinnet Cemaati (the Jamaat-i Ahl al-Sunnat); ve bu faaliyetleri uluslararasi
alanda yiiriiten ve kuruculugunu Pir Abdulwahhab Siddiki’nin {istlendigi Uluslararasi
Miisliiman Organizasyonu (the International Muslim Organisation).”* Daha kapsamli
olarak Barelvileri ulusal diizeyde temsil etmek igin 2005 yilinda Britanya Misliiman
Forum (British Muslim Forum) ve 2006 yilinda da Sufi Miisliman Konseyi (Sufi

Muslim Council) kurulmustur.

49 Karsilagtiriniz: Ron Geaves, Sufis of Britain: an exploration of Muslim identity, Cardiff Academic Press, Cardiff,
2000; Sophie Gilliat-Ray, Muslims in Britain: An Introduction, Cambridge University Press, Cambridge, s. 96

%0 By ifade Geaves’ten aktarilmistir. Bknz. Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 102
51 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 103
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3. Cemdat-i Islami:

Yukarda bahsettigimiz iki Hint kdkenli hareket somiirge yonetimi altinda nasil
Miisliiman kalinir sorusuna cevap aramak icin ortaya ¢ikmislardi. Cemaat-i Islami ise
“daha kapsamli olarak Bati medeniyetinin yayilis1 karsisinda nasil Miisliiman olmak

gerekir™>

sorusuna cevap bulmak i¢in ortaya ¢ikmistir. Bu hareket yirminci yiizyilin
ikinci yarisinda ortaya ¢ikan ihya hareketlerinin onciilerinden kabul edilir. Hareketin
ortaya cikisi ve ilkeleri kurucusu Ebu’l-A‘la Mevdiadi’nin (1903-1979) dini goriis ve

fikirlerine dayanur.

Ingiliz hakimiyetinin Hindistan’daki son on yilinda Miisliimanlarin gelecegi
hakkindaki endiseler Mevdidi’nin Islami gériislerini siyasi boyutlariyla gelistirmeye
sevk etti. O, etrafindaki elit tabakadan olan insanlara Hindistan’dan bagimsiz olarak
Miisliiman kimligine dayali her kurumunda Islam’1 hem fikren hem de fiilen yeniden
ihya edecek bir Islam devleti kurulmas1 gerektigini telkin etti. 1941 yilinda bu fikirlerini
harekete gecirmek i¢in Cemaat-i Islami’yi kurdu.>® Alt yil sonra Pakistan devletinin
kurulmasiyla Cemaat-i Islimi, Mevdidi’nin fikirlerinin uygulanacag bir platform
haline geldi.* Dolayisiyla, Cemaat-i islami bir dini hareket seklinden siyasi bir parti

kimligine biiriinmeye basladi.

Mevdidi’nin siyasi vizyonu dinin temel 6gretilerine dayanir. O’na gore “Mutlak
hakimiyet Allah’m’dir.” > insanhk, “milliyetcilik, diinyevilesme ve tamamen insanin
hakimiyetine dayali batili demokratik modellerle” % bir saplant1 igerisine girmis ve
Islam toplumu da sonradan dine eklenen “hurafe ve bidatlerle cahiliyeye ve kiifre giden
bir hal almistir.” >’ Biitiin siyasi ve sosyal degisiklikler insanin dikkatini ilahi olandan
insani olana gekmistir. Dolayisiyla Islam inancinin yeniden ihyasi icin siyasi gii¢c son

derece elzemdir. Devlet, meclis ile istisare eden bir amir tarafindan yénetilmeli;58

52 Rohinson, Varieties of South Asian Islam, s. 17

8 Age. s, 18; Seyyed Vali Reza Nasr, Mawdudi and the Making of Islamic Revivalism, Oxford University Press,
USA, 1995, s. 41

5 Nasr, Mawdudi. .., s. 41

% Robinson, Varieties of South Asian Islam, s. 18

5 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 183

5" Nasr, Mawdudi..., s. 59

58 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 184

402


http://www.google.com.tr/search?hl=tr&tbo=p&tbm=bks&q=inauthor:%22Seyyed+Vali+Reza+Nasr+Assistant+Professor+of+Political+Science+University+of+San+Diego%22

Aydin BAYRAM

yasama da “te’vil, kiyas, sonu¢ ¢ikarma ve igtihad” % olarak dort asamali sekilde

islemelidir.*

Cemaat-i Islami i¢in peygamber ve rasit halifeler donemindeki gergek Islam’a
donme ancak hurafe ve bidatler hakkinda halki egitme yoluyla miimkiindiir. Nitekim
Cemaat-i Islami, Pakistan’in gelecekteki liderleri olacak olan iiniversite dgrencileri
arasinda fikirlerini yaymak i¢in “islami Camiati Tulabah” ad1 altinda 6grenci birligini
kurdu®® ve Pakistan’in sekiiler bir devlet degil de islami bir devlet olarak gelismesine
onemli Olclide katkida bulundu. Hatta bazi cemaat liderleri Ziyaiilhakk’in doneminde
bakan oldular.®® Yine de sonraki dénemlerde Cemaat-i Islami, “niifusun %70’ini
olusturan  kirsal  kesimdeki  se¢menlerin  biiylk  ¢ogunlugunun  destegini

53 o kadar basarili olamadi. Bunda kismen Mevdadi’nin Deobandi ve

alamadigindan
Barelvi ulema tarafindan geleneksel Islam anlayisii bozmakla suglanmasi ve Cemaat-i

Islami mensuplarina kars1 ciddi fetvalarin verilmesi etkili olmustur. **

Cemaat-i Islami’nin Britanya’daki yapilanmasi ve islevine gegecek olursak,
diger iki harekete nazaran mensuplart daha az olmasina ragmen en kapsamli yapilanma
ve soylem bu gruba aittir. Ulusal ve uluslararas: diizeyde c¢ok iyi organize olmalarini
bazi akademisyenler, Srnegin Tarik Modood, “Suudi Arabistan’in para ve destegiyle” ®
gerceklesmis oldugunu iddia etmektedir. Gogten sonra Britanya gibi sekiiler batili bir
iilkede islami devlet kurma fikri elbette tutarsiz olurdu ki Cemaat-i Islimi’ye mensup
elit tabakadan insanlar bu lilkede dava (misyon) fikrini esas almiglardir. 66 Boylece,
1962°de ilk kurmus olduklar1 “Birlesik Krallik Islam Misyonu” (United Kingdom
Islamic Mission, UKIM) bu hareketin temel organizasyonu olmustur. Buna ilaveten,
Cemaat-i Islami hareketi “Islami Miiessese (Islamic Foundation, IF), Birlesik Krallik

Gen¢ Miisliimanlar (United Kingdom Young Muslims, UKYM) ve Miisliman Egitim

% Rohinson, Varieties of South Asian Islam, s. 19

% Daha fazla bilgi ve islam devleti yapist i¢in bknz. M. Manazir Ahsan, “Cemaat-i islami, DI4, c. 7, s. 291-293.
81 Nasr, Mawdudi..., s. 77

62 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., S. 186

83 \_ewis, Islamic Britain..., S. 43

8 Nasr, Mawdudi..., 5.117-118)

% Modood, ‘British Asian Muslims and the Rushdie Affair’, s. 147

% | ewis, Islamic Britain..., s. 110
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Vakfi (Muslim Educational Foundation, MEF)”®" olmak iizere toplam dért kurum

tarafindan temsil edilmektedir.

Kronolojik olarak bahsetmek gerekirse, ilk olarak, 1962’de kurulan UKIM
onemli Gl¢iide bireylerin zihinsel ve manevi olarak yetistirilmesini amaglayan Kur’an,
Hadis ve diger Islami ilimlerden olusan egitim programlarma (tarbiyah) énem verir.
Bunun yaninda UKIM, Miisliiman azimliklarin topluma uyum saglamasi veya ingiliz
toplumunun bir pargasi olduklarimi gostermek i¢in toplumun ihtiya¢ duydugu giizel
davraniglarda da bulunur. Miisliiman hastalarin hastanelerde ziyaret edilmesi; helal
yemek ve dini ibadetlerini yerine getirmelerinde bu hastalara yardimci olunmasi;
hapisteki Miisliimanlarin ve huzur evlerindeki yashlarin ziyaret edilmesi®® burada

zikredilebilir.

Ikincisi, yaklastk on yil sonra Hursit Ahmet ve Ahmet Nasrettin’in o

onciiliigiinde bir grup Miisliimanin girisimiyle kurulmus olan IF’dir. IM su anda dokuz
dontiimliik bir site arazi olarak Leicester sehrinin yaklasik on bes kilometre disinda yer
almaktadir. Bu kurulus, Britanya igisleri bakanliginin onaylamis oldugu “Miisliiman
olmayanlar i¢in Miisliimanlar hakkinda kiiltiirel farkindalik egitim programi” ve
Loughborough iiniversitesi tarafindan tescil edilen “Markfield Yiiksekogrenim
Enstitiisi’niin sundugu yiiksek lisans dereceleriyle” ° faaliyetlerini siirdiirmektedir.
IM’nin ayrica yaymevi olma rolii de vardir ki Mevdidi’nin birgok eseri burada
Ingilizceye terciime edilip yayimlanmustir. Ornegin, bu organizasyona ait web sitesinde
gezinirken meshur Ingiliz pop sarkicis1 Cat Stevens’m (Yusuf Islam) islam’la ilgili
vazife ve sorumluluklar hakkinda ¢ok sey 6grendigini ifade eden ciimlelerine rastlamak
miimkiindiir.”* IF, 1990 yilinda kurulan ve ulusal diizeyde faaliyet gdsteren ‘Britanya
I[slam Toplumu’ (British Muslim Forum, BMF) adli organizasyonla siki bir iligki

igerisindedir.

%7 Nielsen, Muslims in Western Europe, s. 232

68 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., s. 200-1

® Age.,s. 202

o McLoughlin, ‘The State, New Muslim Leadership and Islam..., s. 158
™ Bknz. www.islamic-foundation.org.uk
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Ucgiinciisii, 1984°te Leeds sehrinde yaklasik 30 geng Miisliimanin bir araya gelip
olusturmus oldugu UKYM organizasyonudur. "> Uye profilini genelde iiniversite
Ogrencileri olusturur ve Britanya’daki ¢ok uluslu Miisliiman toplumunun varligi bu
organizasyonun Islam’mn sadece belli bir kiiltiire ve topluma ait olmadigin1 anlamasina
ve digerlerine de anlatmasina yardimci olmustur. Son yillarda UKYM, BMF’nin geng

kanadi olarak islevini yi'n‘iitmektedir.73

Son olarak, UKIM’un egitime yapmis oldugu vurgunun tezahiirii olarak 1996
yilinda kurulan MEF’dir. Bu kurulus Miisliiman ¢ocuklarin ingiliz egitim sisteminde
gereksinimlerini  karsilamak; Miisliman niifusun yogun oldugu yerlerde devlet
okullarinda Islam’la ilgili ders verecek nitelikli 6gretmen ihtiyacini gidermek; Islam’la
ilgili kitap ve posterler hazirlayip hem bu iilkede hem de diinya ¢apinda egitimcilerin bu
malzemeleri kullanmalarina imkan hazirlamak gibi amaclarla kurulmus bir

organizasyondur.”
4. Selefi soyleme sahip akimlar:

Son zamanlarda akademisyenler ‘selef” kelimesiyle aldkali olarak bir
smiflandirma yaparak giiniimiizde bu kelimeye verilen anlamlar ve Islami literatiirde ilk
akla gelen anlaminin ayirt edilebilmesi i¢in bir siniflandirmaya gitmislerdir. Buna gore
Islam’m ortaya ciktig1 ve ilk ii¢ kusagin sahip oldugu inang ‘selef akidesi’, modernite ve
somiirgecilikle Miisliman toplumlarin dinin aslina dénme arzusu ‘Selefilik’ olarak
isimlendirilmistir. ° Ayrica ‘Sutdi Selefiligi’ ve ‘Cihadi Selefilik’ ayrimi da
yapilmaktadir.”

Britanya’da Selefl sdyleme sahip pek cok akim bulunmaktadir ki bu durum

smiflandirma acisindan karisikliklara sebebiyet vermektedir. Yukarda bahsedilen

gruplar icerisinde de kendisini ‘Selefi’ diye nitelendiren miintesipleri bulmak pekala

2 Geaves, Sectarian influences within Islam in Britain..., S. 206
" Age.,s. 207

"Age.,s. 207-8

™ Bknz. M. Sait Ozervarl, “Seleflyye”, Di4, c. 36, s. 399-402

8 Bknz. Mehmet Zeki Iscan, Selefilik: Islami Kéktenciligin Tarihi Temelleri, Kitap Yaymevi, Istanbul, 2006;
Mehmet Ali Biiyiikkara, “11 Eyliil'le Derinlesen Ayrilik: Suudi Selefiyye ve Cihadi Selefiyye”, Dini Arastirmalar;
C. 7, sy. 20, 2004, s. 205-234 ve en yeni olarak da Tunus, Misir ve Libya gibi iilkelerde ortaya ¢ikan Arap
ayaklanmalariyla ortaya cikan ‘Siyasi Selefilik’ igin bknz. Ramazan Yildirim, “Cemaatten Partiye Doniisen
Selefilik”, Analiz, 73, Aralik 2013, 7-22.
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miimkiindiir. Ilaveten, bir Thvan-1 Miislimin mensubu, bir Vehhabi ve diger yeniden
yapilanmaci yapiya sahip olan herhangi bir Miisliman, hatta asir1 radikal bir Hizbu’t-
Tahrir tiyesi kendisinin ‘Selefi’ oldugunu iddia edebilmektedir. Mezkur hareketler fikir
ve diisiince boyutunda Selef olma diisiincesini paylassalar da yontem ve sdylemleriyle
birbirlerinden farklilik arz etmektedirler.”” Bu smiflandirma meselesinin daha detayh ve
birinci elden kaynaklara dayanan bir arastirmayi gerektirdigini sdyleyerek kisaca
Britanya’da akademisyenlerin c¢alismalar yaptig1i giincel ‘Selefi’ akimlardan

bahsetmekle yetinecegiz.

Sophie Gilliat-Ray, 1970’lerden bu yana Suudi Arabistan’in ‘dava’ olarak pek
cok cami, Islam merkezi insaat1 ve Vehhabi diisiinceyi propaganda eden genis ¢aplh
yayinlarin destekg¢isi oldugunu iddia etmistir. ’® Londra’da faaliyet gosteren “Islami
Kiiltiire] Merkez ve el-Munteda el-Islami”"® bu iddiaya ornek olarak gosterilir. Yahya
Birt’e gore de akademisyenler, Suud hanedant ve Vehhabi ulemanin Vehhabiligi
Arabistan disinda yayma politikasma ¢ok fazla dikkat kesilmemislerdir.®® Boyle bir
dava amaci dogrultusunda Medine Islam Universitesi’nden mezun olan, &zellikle
Britanya dogumlu, gen¢ Miisliimanlar Britanya’ya dondiiklerinde 1984 yilinda
Vehhabiligi yayma organi olan “Siinnet Yolunu fhyad Cemiyeti’ni kurmuslardir. %
Vehhabilik sik olarak Selefilik ile es anlamli olarak kullanilmistir ve son zamanlarda
neredeyse Britanya’daki biitiin Islami hareketler Vehhabilerin Siinni Islam hakkinda

ortaya koymus olduklar1 yorumlara cevap verme miicadelesi i¢inde kalmislardir.

Britanyali Miisliimanlar arasindaki dogru ve gercek Islam’1 grenme ve yasama
arzusu 19. ve 20. yiizyillarda ortaya ¢ikan ihya ve 1slah hareketlerinin tecriibesiyle
benzerlik gostermektedir. Fakat devlet okullarinda verilen sekiiler egitimle dini egitimin
verildigi cami okullar1 arasindaki geligkiler ve onceki kusaklarin olusturmus oldugu

[slamofobi olgusunu degistirme Miisliman gencligini bu arzuya sevk etmistir.%? Etnik

7 Gilliat-Ray, Muslims in Brizain..., s. 68
®Age.,s. 71
™ Madawi al-Rasheed, Transnational connections and the Arab Gulf, Routledge, New York, 2005, s. 156-7

8 Jonathan Birt, “Wahhabism in the United Kingdom: manifestations and reactions”, Transnational Connections and
the Arab Gulf, M. Al-Rasheed (ed.). Routledge, New York, 2005, s. 168

8 Age.,s.172
82 Gilliat-Ray, Muslims in Britain..., s. 71-72
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ve mezhepsel karigikliklarin ortasinda kalmis gen¢ Miisliimanlar, boylece karizmatik
dini liderler tarafindan ortaya konulan Selefi diisiincenin hedefi haline gelmistir.
Ozellikle Hint alt kitas1 kokenli, Britanya’da dogmus “saglam Miisliiman kimligi”

olusturmay1 arayan ve “rasyonel bir Islam”®

arayisi iginde olan potansiyel miihtediler
bu noktada ilk tercih konumundaydi. Iletisim vasitasi olarak Ingilizce nin kullanilmasi
bu siiregte ¢ok biiylik rol oynamaktadir. Bu durumu kendisi de Britanya’da dogmus

Pakistan kokenli Sadek Hamid s6yle ifade etmektedir:

Asya kokenli gen¢ Miisliimanlar “kiiltiir miisliiman1” olma ve dini 6nderlerin de onlarla
iletisim kuramamas1 Selefilerin Islam’1 “kiiltiirlerden arindirma” bakis agisina zemin hazirlad:
ve bu yaklagim dini baghiligin fikri olarak daha saglam, delile dayali ve toplumda yer etmis
folklorik dinin cokiintiilerinden bagimsiz ya da diger Islami egilimlerin ileri siirdiigii yavan

alternatiflerden uzak gibi geldi.®*

“Otantik Islam”1 arama cabasi, Hint alt kitas1 kokenli Miisliimanlar arasinda dini
yorumlama ve yasamada biiyiik etkisi olan kiiltiir ve gelenek, gen¢ Miisliimanlar1 Selefi
diigiinceyi kabul etmeye yoneltti. Selefi diisiince ayrica Deobandiler ve Barelviler
arasinda tarihi olarak var olagelen tasavvuf karsiti tartismalarin daha da alevlenmesine

sebep olmustur.®®

Ortadogu kaynakli meshur Ihvan-1 Miislimin hareketi de Selefi ® diisiince
igerisinde degerlendirilir. “Bu hareketin resmi olarak Britanya’da bulunmadigi” ancak
“Britanya Miisliman Birligi” (Muslim Association of Britain, MAB) ve “Avrupa Fetva
ve Arastirma Konseyi” (Europian Council for Fatwa and Research, ECFR) gibi bazi
organizasyonlarin Thvan hareketinden ilhamla kuruldugu ifade edilir.®” Bu kurumlarin
her ikisi de 1997 yilinda, ilki Misliimanlar1 siyasi olarak temsil etme; ikincisi de
Avrupa’daki Miisliimanlar i¢in dini bir otorite olma gayesi giitmektedirler. MAB, 2002
yilinda “Savas koalisyonunu durdur” sloganiyla Britanya hiikiimetinin Irak’a girmesine

yonelik yapilan karsit gosteri ve eylemlerde etkinlik kazanarak “Britanya Miisliiman

8 Sadek Hamid, “The Attraction of 'Authentic Islam': Salafism and British Muslim Youth ”, Global Salafism: Islam's
New Religious Movement, R. Meijer (ed.), Columbia University Press, New York, 2009, s. 392

# Age.,s. 390

8 Geaves, Sufis of Britain..., 5.53-4

8 Ingiltere’de yapilan galismalardan hareketle ve ingiltere igeriginde bu sekilde ifade edilmektedir.

¥ Gilliat-Ray, Muslims in Brizain..., . 76
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Girisim” ve “Kordoba Kurumu”nun 2006 yilinda kurulmasina énciiliik etti.®® Avrupa’da
yasayan Miisliimanlarin sorunlarina ¢éziim bulmak ve Miisliiman azinliklar i¢in bir
Islam hukuku gelistirmek amaciyla ortaya ¢ikan ECFR da diinya ¢apinda 15°ten fazla
alimin kurulus toplantisinda taslak kurum yapisin1 onaylamasiyla kurulmus ve
yapisinda meshur Islam bilginlerini toplamistir. Mesela, uydu vasitalariyla diinyaca

iinlii olan profesor Yusuf el-Karadavi bu kurumun bagkanhigini yiiriitmektedir.®

Bu baslik altinda son olarak Hizbu’t-Tahrir ve el-Muhaciriin adli radikal
gruplarin da Selefl sdyleme sahip olduklarinin ifade edilmesi gerekir. 194011 yillarin
basinda Filistin’de Takiyuddin en-Nebhani tarafindan bir siyasi parti olarak kurulan
Hizbu’t-Tahrir, islami yasam tarzin1 yeniden kazamlmasi ve bunun biitiin diinyada
yayilmast igin {iniversal bir “Islam Devleti”nin kurulmasini ideoloji ve gaye edinmisti.*
Britanya’da da iiniversite kampiislerinde “gercek Islam” arayis1 iginde olan potansiyel
Britanyali gen¢ Miisliimanlar bu hareketin en biiyiik hedef kitlesiydi. Ancak, boylesine
radikal bir grup Ulusal Ogrenci Birligi (National Student Union) tarafindan
kampiislerden 198011 ve 90l yillarda yasaklandi. Giiniimiizde de pek c¢ok Avrupa
tilkesinde  tniversite ~ kampiislerinde ~ Hizbu’t-Tahrir’in  faaliyetlerine  izin
verilmemektedir.* Britanya’da bu grubun uzantis1 olan el-Muhacirin, 1996 yilinda
Omer Bekri Muhammed tarafindan kurulup Hizbu’t-Tahrir’in yarim kalan isini
tamamlamay1 amaclamis ve kismen de basarili olmustur. Fakat bu grup da bir miiddet

kuskuyla takip edildikten sonra 2004 yilinda kendi lideri tarafindan dagltllmlstlr.92
5. Siiler:

Daha 6nce, Britanya’da yasayan Miisliiman toplumunun biitiin diinyada yasayan
Islam {immetinin bir minyatiirii seklinde oldugunu ifade etmistik. Sii Miisliimanlar da
nasil ki Islam toplumu igerisinde %10-15’lik bir niifus oranmna sahipse, bu oran

Britanya’daki minyatiir icerisinde asagi yukari aynidir. Ancak, Siinni Miisliimanlarla

®Age.,s. 76
& www.e-cfr.org, accessed on 12 March 2010

% Suha Taji-Farouki, A fundamental quest: Hizb al-Tahrir and the search for the Islamic Caliphate, Grey Seal.
London, 1996

°! Tahir Abbas, “Islamic Political Radicalism in Western Europe, Islamic political radicalism: a European
perspective, T. Abbas (ed.). Edinburgh University Press, Edinburgh, 2007, s. 3-14

92 Quintan Wiktorowicz, Radical Islam rising: Muslim extremism in the West, Rowman & Littlefield, Lanham, 2005
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kiyaslandiginda Siiler hakkinda pek az aragtirma yapilmistir. Sii toplumu da Siinnilerde
oldugu gibi pek c¢ok etnik elementi i¢inde bulundurur. Bunlarin ¢ogunlugunu Hint-
Pakistan alt kitasindan gelen Siiler olusturmakta, Iran, Irak, Bahreyn, Liibnan,
Afganistan, Dogu Afrika Hintlileri ve Yemen’den de 6nemli 6lgiide Sii Miisliimanlarin
oldugu ifade edilmektedir.®® Ancak niifus oranlariyla ilgili tahmini rakamlar telaffuz

edilmektedir.®*

Sii Miisliimanlar Imamiyye, Zeydiyye ve Ismailiyye (Nizari Ismailileri ve
Miisliimanlari temsil etmek igin 1989 yilinda ulusal diizeyde al-Khoei Foundation®
adinda bir miiessese kurulmustur. Bu kurulus lobi faaliyetleri vasitasiyla Siilerin istek
ve Onerilerinin hitkiimetge dikkate alinmasini saglamayi basarmistir. Milli egitimin
Siiler hakkinda da ilk ve ortaokul diizeyinde bir egitim stratejisi gelistirmesi ve diger
isteklerde bulunan semsiye bir organizasyon haline gelmistir.’” Ayrica, 1977 yilinda
Londra’da kurulan “Ismaili Arastirma Enstitiisii” genel anlamda Siilik 6zellikle de
Ismaililik ile ilgili calismalarin yapilmasina ve bazi {iniversitelerle lisans ve lisansiistii
seviyede egitim isbirligi icerisinde olmustur.”® Buna ilaveten, Birmingham’daki “Mehdi
Enstitiisii” ve Londra’da bulunan “Havza Ilmiye™® gibi egitim kurumlari Siileri temsil

eden egitim kurumlarinin baginda gelir.

9 Gilliat-Ray, Muslims in Britain..., S. 61

% Toplam 320.000 olan niifus i¢inde en gok Pakistanl, 70-80.000 ile Irakhlar ikinci siray1 almaktadir. Bknz. Gilliat-
Ray, Muslims in Britain..., S. 61

% Age.,s. 63
% Bknz. https://www.al-khoei.org/ (14 Ocak 2014)
o7 Gilliat-Ray, Muslims in Britain..., S. 63

% Bu kurumlar McGill University, The University of London’s Institute of Education, The School of Oriental and
African  Studies (SOAS) ve Britanya disindan da  The  University of Jordan. Bknz.
http://www.iis.ac.uk/view_article.asp?ContentlD=104413 (25 Ocak 2014)

9 Gilliat-Ray, Muslims in Britain..., S. 63
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Sonu¢ ve Degerlendirme:

Biiyiik Britanya’da tek bir Islam’m temsil edilmesinden ziyade etnik ve mezhebe

% meveut oldugunu sodylemek abartili sayilmaz. Yukarida

dayali “bircok fslam”m*
bahsedilen grup ve akimlar, genel itibariyle birbirlerini ger¢ek islam’dan uzak yasantilar
veya Islam’a yaklasim tarzlarryla dislamaktadir. Bu durum, Miisliiman topluluklarin
tilkede bir birlik olusturamamasinin en dnemli sebeplerinden birisidir. 1960°tan sonra,
yogun go¢ hareketlerinin ardindan, ulusal diizeyde biitiin Miisliimanlar1 temsil etme

iddiasiyla kurulan organizasyonlarin yap1 ve sOylemlerinde etnik ve mezhep faktoriiniin

etkili oldugu asikardir.

Kisaca bahsetmek gerekirse, 1970 yilinda Birlesik Krallik ve irlanda Miisliiman
organizasyonlar1 birligi, 1988’de Deobandilerin kurdugu Birlesik Krallik islami Isler
Aksiyon Komitesi kismen de olsa Cemaat-i islami ve diger gruplarla bir birliktelik
sagladi. Fakat gruplar arasindaki ¢ekisme ve rekabet 9011 yillardan itibaren, Britanya
Miisliman Konseyi, Islami Miiessese, Britanya Stfi Miisliiman Konseyi, Britanya
Miisliman Forumu, Britanya Miisliman Birligi gibi semsiye organizasyonlarin
kurulmasina sebep oldu. Miisliimanlar arasinda farkli seslerin yilikselmesi ve
tartismalarin  artmasi iizerine, Ingiliz hiikiimeti Miisliiman cemaat ve gruplara
kendilerini tek bir organizasyon ile hiikiimete karsi ifade etmelerini ve biitiin
Miisliimanlar1 temsil eden bir ulusal organizasyon kurmalari telkininde bulundu.*® Her
ne kadar adi gecen organizasyonlar bunu basarmak icin ¢aba gosterdiyseler de,
aralarindaki dini-etnik kutuplasma bu gayretleri golgede birakti. Etnik ve dini
farkliliklar ancak Islam’a kars1 medya ve gayr-i Miislimlerin saldir1 ve tutumlarina kars:
bertaraf edilmis ve genis kapsamli olmasa da bir birlik saglanmistir. 1989 yilinda
Salman Rushdie’nin geytan ayetleri (The Satanic Verses) kitabina kars1 tepki; 11 Eylil
New York ve 7 Temmuz Londra bombalama gibi Miisliimanlarin sorumlu tutuldugu

olaylardan sonra bdyle bir birlik olma egiliminden sz edilebilir.

0By jfade ilk olarak Abdulhamit el-Zein tarafindan ortaya atilmis ve kiiresellesmeyle birlikte farkli etnik-
cografyadan olan Miisliimanlarin ayni bélgede yasadigina dikkat ¢ekmistir. Bknz. A. H. el-Zein, "Beyond
Ideology and Theology: The Search for the Anthropology of Islam"”, Annual Review of Anthropology, c. 6, 1977, s.
227-254.

101 g¢an McLoughlin, “The State, New Muslim Leaderships and Islam as a Resource for Public Engagement in
Britain”, European Muslims and the secular state [for] the Network of Comparative Research on Islam and
Muslims in Europe, J. Cesari and S. McLoughlin (ed.), Ashgate, Aldershot, 2005, s. 60
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Nihayetinde, 2006 yilinda, Miisliimanlarin yapamadigin1 Ingiliz Hiikiimeti
yaparak Camiler ve imamlar Ulusal Danisma Meclisi (Mosques and Imams National
Advisory Board, MINAB)’ni kurdu.'® Bu danisma meclisinin bas iiyeleri yukarda adi
gecen kuruluslarin temsilcilerinden ve Sia’dan el-Khoei Kurumu temsilcisinden

olusmaktadir.'®

Bu kurulus, dini bir otorite olmasa da cami standartlarini olusturma,
imamlart toplumun ihtiyaci dogrultusunda yetistirme gibi gorevler {iistlenmesi ve

hiikiimete kars1 Miisliimanlar1 temsil etmesi bakimindan biiylik 6neme sahiptir.

Britanya’daki birinci ve ikinci kusak Miisliimanlar daha ¢ok biiyiidiikleri iilkenin
geleneksel Islami kimligine bagl kalmaktadirlar. Ancak, Britanya’da diinyaya gelmis
veya okul egitimini bu iilkede almis olan gen¢ kusak Miislimanlar, atalarinin din
anlayisin1 sorgulamakta ve ‘gercek’ Islam’i arastirma ve yasama cabasi igine
girmektedirler. Yukarida siralanan ¢agdas akim ve hareketler bu iki ¢izgi arasinda var
olmus ve Britanya’da da gen¢ niifusa ulasarak varligi1 devam ettirmeyi
hedeflemislerdir. Farkli kiiltiir ve cografyalardan go¢ eden Miisliiman topluluklarin ayni
bolge igerisinde yasamasi islam dininin evrensel elementlerini bizzat miisahede etme
acisindan bir firsattir. Catisma ve dislama yerine uzlasma ve yardimlagsma politikasi
hem Miisliimanlarin gelecegi acisindan hem de Islam’in Britanya’da temsil edilmesi
adina son derece onemlidir. Yine de mezk(r akim ve hareketler, Britanya’da dini
ozgirliiklerin elde edilmesi ve ibadetlerin yerine getirilmesinde biliylik katkida
bulunmuslardir. Bunlar arasinda helal gida maddelerinin okul, hastane gibi yerlerde
saglanmasi; dini bayramlarin kutlanmasi ve Miisliimanlar i¢in tatil edilmesi; cami ve
Kur’an kurslarinin agilmasi; din egitiminin devlet okullarinda verilmesi ve benzerleri

zikredilebilir.

102 peter Mandaville, Global political Islam, Routledge, London, 2007, s. 295.
198 http://www.minab.org.uk/about-us/executive-board (16 Mart 2013)
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