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Amerika’da Miisliiman Cemiyetlerin Dogusu: New Yorklu

Miisliimanlarin Dini-Sivil ve Egitsel Kurumlasma Siireci

Seyfi Kenan*

The Emergence of the Muslim Communities in America: The Process
of Religio-Civil and Educational Institutionalization of Muslims in
New York City

Voluntary Muslim migration from very diverse Muslim countries to non-
Muslim lands, i.e. to the West, particularly to the USA, started at the be-
ginning of the 20" century, and the acceleration after the 1960s was re-
markable. Muslim immigrants came from countries that are as different
from one another as Morocco and Iran, intermingling with the already
existing African and Latino Muslims in America. Today, America’s more
than 1,200 mosques/Islamic centers —140 in New York City alone- and
nearly 200 private Muslim schools —again, in New York City alone there
are 22— give a visible testimony to the presence of the American Muslim
experience. The convergence of this diversity of Muslims to one another
while they all integrated to world’s most religiously and culturally diverse
nation is a compelling, dynamic -process that needs to be studied from
many angles. Keeping the illustrated context in mind, this article exami-
nes first how Muslims in America managed to integrate in a new land and
culture that is unfamiliar and unknown to them, and then, analyses the
process of the Muslim American, indigenous or immigrant, religio-civil and
educational institutionalization in the New York City context. Moreover,
this study argues that the experience of Muslim migration and integration
to America, as with other migrations that occurred throughout history, cre-
ated more dynamic Muslim communities and enabled them to acquire and
learn more new ideas and aspects without hesitation or getting caught in
any complex behavior.

Key words: American Muslims, Religio-Civil and Educational Institutiona-
lization, Muslim New Yorkers.

Babasi Yahudi, annesi Hiristiyan olan bir Amerikali, Miisliiman olug tec-
riibesini g6yle anlatms:

Zevkime uygun bir din bulmak i¢in pazara ¢gikmarustum. Amerika’da ge-
¢irdigim yirmi beg yillik yazarlk hayatindan sonra agin siipheci, kinik

«  Dr., islam Arastmalan Merkezi, istanbul. Bu makalede kullarulan bazi veriler, Columbia Uni-
versitesi'nde yiiriitiilenn ve Ford Foundation tarafindan desteklenen Muslims in New York
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tavrnu yaugtracak bir sey artyordum. isteklerimi tek tek ¢ikarmam miimkiin
degil; fakat ne aradigim gayet iyi biliyordum. Papaza ihtiyacun yoktu. Ta-
bii olanla kutsal arasinda bir aynm da bulunmamaliydi. Hele bedenin tabii
ihtiyaclanyla arasinda bir causma olmamaliydi. S6ziin kisast, duyarligm
gelistirmek ve zihnimi disipline etmek igin giinliik, rutin anlamh bir ritiiel
arryordum. Hepsinden onemlisi, agiklik ve 6zgiirliik arayist icindeydim.
Dogmayt sirtimda yiik gibi tagiyabilmek kargiliginda, akhmdan vazgegmek
hig icime sinmiyordu. Nihayetinde isldim"1 ne kadar dgrendiysem, aradigima
o kadar ¢ok vardigumi farkediyordum.!

1990’11 yillarda Islam’i secen gazeteci-yazar Michael Wolfe’a ait olan bu
sozler, aymi zamanda beyaz, zenci veya Latin kékenli pek ¢ok Amerikaliy:
islam'a ¢eken yonleri de izah etmektedir. Islam genellikle anlasilir, tabii, agik
ve diizenli bir din olarak goriilmektedir. 20. yiizyil baglannda New York'ta
yagayan Muhammed Alexander Webb'den Malcolm X'e kadar bircok miihte-
di ve gdgmen Miisliimanlarda hakim olan islam telakkisi bu sekildedir.

Bugiin yerli've gd¢men Miislimanlarin ortaklaga olusturduklar Islam tec-
riibesiyle, Amerika'daki ii¢ biiyiik dinden biri haline gelen islam, son yillar-
da Amerika kamuoyunda “Yahudi-Hiristiyan Gelenegi"? -(Judeo-Christian)
kavrami yerine, “Ibrahimi Gelenekler” (Abrahamic Traditions) kavramini yer-
legtirmigtir. Artik Amerika’da Miisliimanlar “6tekiler” ya da “Otelerde yaga-
yanlar” olarak algilanmamakta, bilakis Hiristiyanlik ve Yahudiligin yam sira
Islam da bir “Bati” dini olarak gorillmektedir3. , :

Bu makale bir yéniiyle, Miisliimanlann kendi iilkelerinden géniillii olarak
gbc edip genellikle daha iyi bir hayat kalitesine ulasmak gayesiyle yerlestik-
leri ve pek de alisik olmadiklan Amerika'da, azinlik olarak yasamayi 6gren-
me serencamu iizerinde duracak, diger yonuyle de bu iilkede, 6zellikle New
York sehrinde gé¢men veya yerli Amerikali Miisliimanlarin dini-sivil kurum-
lagma siirecini tahlil etmeye,gal@dcaknr. Daha genis bir ifadeyle bu calisma,
New York'ta yasayan siyah, Latino ve beyaz miihtedi Amerikali Misliman-
larla, son otuz yilda hizla artan ve Miisliiman niifusun cogunlugunu olugtu-

City adh projede, 1998-2003 yillar arasinda yapilan ¢alismalar sonucunda elde edilmigtir.
Columbia Universitesi, School of International and Public Affairs’te yiiriitillen bu projedeki
Prof. Lisa Anderson, Prof. Richard Bulliet ve Dr. Louis A. Cristillo’ya tesekkiirii bir borg bi-
lirim.

1 Michael Wolfe, The Hadj: An American’s Pilgrimage to Mecca (New York Grove~Atlantxc

Press, 1998), s. 6-9.

2 “judeo-Christian Tradition" kavram 1850'lerden itibaren Avrupa dan gog eden Yahudilerin
kullanimiyla Amerika'da yerlesmeye baslamis ve 19901 yillara kadar yogunlukla kullarl-
must. Fakat giniimiizde bunun yerine “Abrahamic Traditions” kavraminin daha ¢ok kulla-
nildiginu gérmek mitmkiindiir.

- Jane 1. Smith, Islam in America (New York: Columbla University Press, 1999), s. X.
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ran gesitli iilkelerden gelen gégmen Misliimanlarin Amerika'daki tarihlerine
genel bir bakistan sonra New Yorklu Miisliimanlann cami-kiiltiir merkezleri,
6zel Misliiman okullan, yardimlagma dernekleri ve sivil toplum 6rgiitleri ag-
makla genel dini-sivil ve egitimsel kurumlagma siirecini degerlendirecektir.

Tarihte ilk kez 20. yiizylda Mislimanlar gdniillii olarak kendi tercihleriyle
Avrupa ve Amerika'ya, yani Miisliiman olmayan {ilkelere yerlesmeye, ora-
larda ig gii¢ sahibi olduktan sonra kurumlagmaya ve ikinci, tigiincii nesil ye-
tistirmeye baglamiglardir?. 19. yiizyilin sonlanna dogru Osmanli'dan Ameri-
ka'ya kiiciitk bir Miislitman gé¢ii olduysa da islam diinyasindan Avrupa ve
Amerika’ya dogru go¢ daha ¢ok 20. ylizyihin ikinci yansmdan sonra gergek-
legmistir. Fakat tarihte niifus agisindan Misliimanlarin azinlikta oldugu ve si-
yasi acidan gayrimiislimler tarafindan yonetildigi 6érnekler de vardir. Bunun
en dikkat gekici 6rnegi Rusya Tatarlarndir®. '

Son yillarda Amerika'da en hizh bityiiyen dinin islam oldugu séylenmek-
tedirS. Nitekim son otuz yilda acillan cami-kiiltiir merkezleri ve 6zel
Miisliiman okullan sayisindaki artisa bakildiginda, bu rahatlikla anlagilmak-
tadir (Sekil 1). Fakat bu geligim tablosunun 11 Eyliil 2001'den sonraki du-
rumunun da detayh bir sekilde arastinlmasi gerekir. Boyle bir calisma, Ame-
rikali Mislimanlann son yillardaki kurumlasma serencamint anlamak ve bu-
nun sekteye ugrayip ugramadigim gormek agisindan- dnemlidir.

4° Miisliimanlann gayrimiislim iilkelerde bulunugunun tarihi ve hukuki tartigmalari hakkinda
. daha detayh bilgi almak igin bk. Bernard Lewis, “Legal and Historical Reflections on the Po-
sition of Muslim Populations Under Non-Muslim Rule,” Muslims in Europe, ed. Bernard Le-
wis ve Dominique Schnapper (London: Pinter Publishers, 1994). islam hukukunun tegsek-
kiil dénemlerinde ve fikih mezheplerinin ortaya ciktigi zamanlarda Mislimanlann gayri-
miislim topraklarda bulunusu, oralarda azinhk olarak yerlesmeleri, mesele olarak genellikle
giindeme gelmemis, béyle durumlar hasil oldugunda ise yaygin kanaat, azinhk Miisliiman-
larin en kisa zamanda bir Islam {ilkesine gd¢ etmeleri gerekir seklinde olmustur. Bu agidan,
islam fetihlerinin hizla yayildig1 ve topraklarin genigledigi bir dénemde islam ulemasinuy ol-
- dukga farazi olan azinlik Misliimanlar meselesine c1dd1 vakit aylrmamalan ve eserlermde
konu edinmemeleri anlagilabilir bir husustur.

5 1552'den itibaren Slav ve Hiristiyan Ortodoks bir ilke tarafindan ilhak edllmelerme ragmen

giiclii dini ve millf bir kimligi bugiin bile korumaktadirlar. 1784 ten itibaren Miisliiman Ta-
tarlarin kimligi resmi olarak taminmistit. Rusya Parlamentosu 1997 yilinda sundugu yasa
tasansinda Ortodoksluk, Islam, Yahudilik ve Budizm'i Rusya'nin milli dinleri- olarak ‘kabul
etmis, Protestanlik ve Katolikligi ise yabanci dinler olarak beyan etmisti. -

5  Mohamed Nimer, “Muslims in American Public Life,” Muslirns in the West: From Sqjour-
ners lo Citizens, ed. Yvonne Y. Haddad (New York: Oxford University Press, 2002), 5. 169;
John L. Esposito, “Muslims in America or American Muslims,” Muslims on the Americani-
zation Path? ed. Yvonne Y. Haddad ve John L. Esposito (New York: Oxford University Press,
2000), s. 3; Yvonne Y. Haddad, ed., The Muslims of America (New York: Oxford Univer-
sity Press, 1991), s. 3-5; Yvonne Y. Haddad ve Adair T. Lummis, /slamic Values in the Uni-
ted States: A Comparative Study (New York: Oxford University Press, 1987), s. 3.
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Asll konuya girmeden once, gintimtizdeki tecriibeyi daha iyi anlamamza
yardim etmesi agisindan bazi tarihi olaylan bilmek ve Amerika'ya dogru
Miisliman goglin ortaya ¢ikis dinamiklerinden bahsetmek faydal olacaktir.

Amerika’da Islam’in Tarihi:

Bat1 literatiiriinde Miisliimanlarin gd¢ yonleri ve hareketleri tlizerine
yazilan eserler, son yillar hari¢ tutulursa oldukca sinirhdir. Fakat Miisiiman-
larin hem tarihte ve hem de giiniimiizde go¢ hareketleri hayli fazladir. Bu gég
hareketlerinde genellikle Miisliiman niifusun dogudan giineye dogru gittigini
gormekteyiz. Baglica go¢ hareketleri su sekilde siralanabilir: Ispanya'dan
kagig (1492-1580), Rusya'dan gé¢ (1552-1917), Cin'den gb¢ (1877-1952)
ve gectigimiz ylizyildaki Balkan gbcii (1877-1991)7. Ancak son kirk yildir
bu go¢ yon degistirmis, artik dogudan batiya dogru gerceklesmektedir, Bugiin
Avrupa'nin gegitli sehir ve varoglarinda 12 milyondan fazla Miisliiman ya-
sarken, Amerika'da 6 milyon Misliman bulunmaktadu®. Amerika'daki
Miisliiman niifusun 2 milyon civannda olam Afrika kékenli Amerikah (Afro-
American) veya Afrikall, cogunlugu gécmen ve nispeten az da olsa beyaz ve
Latin kokenli miihtedilerden olugmaktadir.

Tarihine bakildiginda Amerika'nin Islam’a: pek de yabanc olmadig-
goriiliit. Afrika'dan Amerika'ya dogru kéle ticareti yapildigi ylizyillarda, bu
iilkeye getirilenler arasinda pek ¢ok Miisliiman da bulunmaktaydi.® Kuzey
Amerika'da ilk kayda gecen Miisliiman varhigi, Estevan adinda bir kéle ile
baglar. Estevan, Panfilo de Narvaez Seferi'yle 1527°de ispanya'dan Flori-
da'ya gelen Fasl zenci bir rehber ve terciimand:. imparator V. Charles ta-
rafindan gorevlendirilen Ispanyollarla birlikte Amerika'min glineybatisinda
bircok bolgede yillarca kesiflerde bulundu.!® Daniel Panger, bir romaninda

7 Kemal Karpat, "Muslim Migration: A Response to Aldeeb Abu-Sahlich,” International Mig-
ration Review, XXX, 1 (1996), s. 79.

8  Amerika'da yapilan niifus sayinlannda muhataba, “dini" §ek1mde bir soru sorulamadlgm-
dan, tilkedeki herhangi bir dine bagl olanlann net sayilarimi vermek miimkiin degildir. Fa-
kat gesitli demografik olglimierle tahmini bir say: verilmektedir. Bu makalede, Amerika'da-
ki Miisliimanlann sayilaninin tespiti icin dayanilan kaynak, Columbia Oniversitesi, School .
of International and Public Affairs'de 1998'den beri New York'taki Miisliimanlar iizerine
oncelikli olarak demografik ve sosyo-antropolojik cahigmalar yapan Muslims in New York
City adh projedir.

9  Richard Brent Turner, Islamn in the African-American Experzence (Bloommgton/lndxanapo-
lis: Indiana University Press, 1997), s. 12; Sylviane A. Diouf, Servants of Allah: African
Muslims Enslaved in the Americas (New York: New York University Press, 1998), s. 4-49.

10 Nudez Cabeza de Vaca, Relation of Nudez Cabeza de Vaca, gev. Buckingham Smith (Ann
Arbor: University of Michigan Microfilm, 1966), orijinali 1542'de Ispanyolca basimustir;
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Estevan’i “Siyah Ulysses" olarak tanumlarken, onu kendi agzindan géyle ko-
nusturmustu: -

“Ben Estevan, Fas'ta Azemour'dan siyah bir adam. Bu, benim Cabezade
Vaca diye adlandinlan Alvar Nudez ile yapu@m seyahatin tasviridir. Eger
insanhigin uzun tarihi boyunca boyle bir gezi ger¢eklesmisse, ben buna
benzer bir sey duymadim. Hatta Yason'un hikdyesi ve onun cesur mu ce-
sur Argonot'u!! ne kadar muhtegem bir kahramanlik géstermis olsa da, bu
seyahate denk olamaz. Ama yine de sen gel, bunda karar veri"!?

17. -.19. ylizyillar arasinda Amerika'ya kole olarak getirilen Afrikalilarin
% 7 - 8'inin Miisliiman oldugu'® tahmin edilmektedir. Kolelestirilmigler igeri-
sinde, Miisliiman olanlar gosterdikleri direnis ve kiiltiir seviyeleriyle oldukga
farkl bir konumlari vardi. Onlarnin hayat hikayeleri daima biiytileyici olmus-
tur. Bu hayat hikayeleri arasinda Afrika’dan kaginlip Amerika'ya, yani ken-
dilerine yabanci olan bir lilkeye kéle olarak getirilen prenslerin, 6gretmenle-
rin, askerlerm aydmlann ve entelektiiellerin gergek dramlan vardir. Bu arada,
Amerika’daki ilk zenci hlkayecxhgmm Bati Afrika’dan getirilen Miisliimanlatla’4
basladigini belirtmek gereer

Bu ilk Miisliimanlar, Amerika'daki Kuzey-Giiney ic sava§mdan once
Islam gelenegini sadece gifahi seviyede de olsa, muhafaza ederek var olma-
ya ve Miisliimanliklarnm bir sonraki nesle aktarmaya ¢alismuglardir. Fakat bu
Afrikali Mﬁslﬁmanlar_m yillarca koruduklan ve iginde yasamis olduklan sart-
lar elverdigi oranda gekillendirdikleri dini hayatlarn ve gelenekleri bugiine ka-
dar taginamarmugtir. 1> Giintimiizde ise Amerika'da daha ¢ok son otuz yilda ar-
tan, cesitli {ilkelerden gelen gécmen Miisliimanlann sekillendirdigi ve yerli
tecriibeyi de etkisi altina alan yeni bir dini hayatin olusumu s6z konusudur.

Her ne kadar 1230'lu yillarda Cengiz Han'in éniinden kacan Uygur Tiirk-
leri'nin Alaska iizerinden Amerika'ya gd¢ ederek Kiziderili bazi kabilelerle

R.R. wright, “Negro Companions of the Spanish Explorers,” American Anthropologist, 4
(1902}, s. 223; Clyde-Ahmad Winters, “Afro-American Muslims from Slavery to Freedom.
Islamic Studies, XVII, 4 (1978), s. 187-205.

't Yunan mitolojisinde “Altin Pésteki"yi elde etmek i lgm Argo gemisinde Yason'un idaresi al-
tinda seyahat eden kahramanlardan biri.

12 paniel Panger, Black Ulysses (Athens: Ohio Umver51ty Press, 1982), s. 3; Turner, /slam in
the African-American Experience,'s. 11.

15 Albert ]. Raboteau, Slave Religion (New York: Oxford University Press, 1978), s. 4.

14 Michael MJ Fischer, “Orientalizing America: Beginnings and Middle Passages,” Middle East
Report, 178 (1992), s. 33.

15 Turner, Islam in the African-American Experience, s. 12.
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karnisarak yagadiklan anlatisa da,!¢ islam diinyasmdan Amerika'ya dogru
goniilli gde, son ylizyillara, 19. ve 20. ylizyillara dogru gelindiginde yogun
olarak baglamigtir. Islam diinyasmdan Amerika'ya ilk gdglerin tarihi, ayni za-
manda Osmanl'dan Amerika'ya gbclin de tarihidir. Osmanli Devleti'nden
Amerika'ya gogte her iki {ilke agisindan da gesitli sebepler vardir: Tarihe “Su-
riye’den Go¢"17 olarak gecen gog dalgasi 1860'tan sonra baglar. Osmanli top-
raklarinda bag gosteren sosyoekonomik -gartlarin ciddi sekilde kotlilesmesi
sonucunda hem Miisliimanlarin hem de gayrimiislim azinhklarn is
imkAnlarimn bozulmasi, bu sebeplerin i¢ etkenlerini olusturur!8. Fakat diger
taraftan hem Kuzey hem de Giiney Amerika'da (Brezilya ve Arjantin) ¢ok
daha iyi sartlarda is imkanlarinin olmasi, 6zellikle yiiksek iicretler denmesi,
bu gé¢ dalgasiin dis étkenlerini olugturmaktaydi. Amerika'ya Osmanl gbgii
hakkinda ilk ve en kapsamli calismay: gerceklestiren Kemal Karpat'a gore, bu
gd¢ dalgasinin-dis faktdrleri i¢ faktdrlere gore daha belirleyici olmustur!®. Bir
bagka ifadeyle, Osmanl'dan Amerika'ya yanm yiizyildan fazla siiren gic
dalgasinda, tilkedeki ekonomik bozulmadan ¢ok, Amerika'da daha iyl sart-
larda ve yiiksek iicretler kargiiginda is imkanlannin olmasi en dnemli tayin
edici sebep olmusgtur. Stiveys Kanali'min ingasi da bu gog aklgml daha kolay—
lagtirmistir, ’

Diger taraftan misyoner okullarinda egitim goren Hmsnyan azinhgin
Amerika'nin hayat ve ig imkanlan hakkinda yeterli bilgiye sahip olmalar,
Suriye'den gogli hazirlayan etkenler arasinda say_llmaktadlr.ZQ Siiphesiz hizli
niifus artis, buﬁa karsilik ziraata elverigli topraklarin sinurl OIuSu dabu gocii
etkileyen faktorlerden biridir. A o v

1880’lere kadarki go¢ hakkinda c¢ok az bﬂglye sahibiz. Bununla beraber
bazen tarih sayfalarninda Hajj Ali olarak bilinen (Amerikalilann “Hi Jolly” di-
ye adlandirdi@y) simalara rastlamak miimkiindiir. Hajj Ali'nin 1856'da, Ame-
rikan stivarilerince Arizona ¢ollerinde ve California’da deve ciftlikleri kurup

16 Uygur Tirkleri'nin goclt hakkinda daha detayh bilgi igin bk. Ethel G. Stewart, Dene ve Na-
Dene Kzilderilileri: Cengiz Han’dan Amerika’ya Kagan Tiarkler M.S. 1233, cev..Egref B.
Ozbilen (istanbul: Tiirk Diinyast Aragtirmalan Vakfi, 2000).

17 Suriye’den Gog diye anilan bolge icerisine baslica Sam, Halep, Trablusgarp, Beyrut, Akka ve
Kudiis sehirleri ve kismen bugiinkii Tiirkiye'nin Giineydogu Anadolu Bdlgesi glrmekteydl

18 Kemal Karpat, “Ottoman Emigration to America, 1860-1914," International Journal of
Middle East Studies, XV1], 2 (1985), s. 179.

19 Karpat, “Ottoman Emigration to America,” s. 179.

20 smith, Islam in America, s. 51.
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yetigtirmesi icin getirildigi,2! fakat bu tegebbiis basarisiz olunca California’da
kalip altn aramaya koyuldugu anlatdmaktadir.2? '

ik gdgmenler cogunlukla Osmanh topraklanndaki Hiristiyan azinliklardan
olugsuyordu; ancak kisa bir siire sonra sayilan az da olsa bugiin Liibnan ola-
rak adlandirdiginuz bolgeden Misliiman gé¢menler de Amerika'ya goc etme-
ye baglamgtir. Amerika'daki resrni, belgeler 1820-1920 yillant arasinda yak~
lasik 326.000 Osmanl vatandaginin Amerika'ya goc ettigini gdstermekte-
dir.?® Gé¢menlerin ¢ogunlugu azinhiklardan, Rum ve Ermeni Hiristiyanlardan
ve Yahudilerden olusmaktaydi. Dogu Anadolu ve Arap topraklarinda yasa-
yan niifusun 9% 93'iinii olugturan Tiirk-Arap Miisliimanlar, Osmanli’dan
Amerika'ya gdcilin sadece % 15'ini tegkil etmistir24,

Osmanli'dan gé¢ eden Miisliiman Araplar ve Tiirkler énceleri Amerika'nin
dogu kiyilara yerlesmigler, bakkallik ve seyyar saticilik gibi kiiciik ticaret ig-
leriyle meggul olmuglar; fakat daha sonra Araplar Orta Bati'ya (Midwest)
yerlesmek lizere, dogu kiyilarnni terk etmi§1‘eyrdir._ Ozellikle bazilari giftliklere
yerlesmis; Tiirkler Boston, Chicago, New York ve New Jersey gibi sehirlere gi-
derken, Araplar genellikle Dearborn, Michigan gibi merkezlerdeki fabrikalar-
da calismaya baglanmuglardir. Ford arab_alanmn sahibi Henry Ford, otomobil
fabrikalarinda Arap kdékenli gécmenleri istihdam etmeye baglayinca Detroit
kenti Suriye, Filistin, Yemen ve Liitbnan’'dan gelen gé¢men Araplarla dolmus
ve nitekim daha sonra “Arab Detroit” olarak adland1nlm1§t1r25

2! ABD, deve katarlan olugturarak ordusunun nakliye sistemini giiglendirmek igin 1855'te Os-
manh Devleti'nden deve istedigi ve Osmanli'min da bu istege karsihik belli sayida deve gén-
derdigi bilinmektedir. Bu tarihlerde develer ayn zamanda ticaret mallarinin kara nakhyesm-
de de kullanilan etkin tagima araclariyd.

22 Smith, Islam in America, s. 51.

23 y.S. Department of justice, Statistical Yearbook of the Immxgratton and Naturallzatzon
Service, 1987.

24 Karpat, “Ottoman Emigration to America,” s. 183. Elazig, Malatya, Harput ve Ak¢adag'dan

) Amenka’ya gitmek igin yalin ayak yollar kat edip Beyrut'a varan Miisliiman Tiirklere o do-
nemin tarih sayfalarinda rastlamak mumkundur Birgok agidan bu géglerin tarihi gahsllmaya
“deger bir konudur.

25, Nabeel Abraham ve Andrew Shryock, eds., Arab Detroit: From Margin to Mainstream (Det-
roit: Wayne State University Press, 2000). Amerikan gehirlerinde 3,5 milyon Arap Ameri-
kalimin yagadigi tahmin edilmektedir. Cesitli Amerikan Universitelerinde gérev yapan Arap
Amerikal: 6gretim gorevlisi sayis1 4000 civanindadir. Arap-Amerikan Tip Dernegi'ne iiye
olanlarin sayist 2000'dir. Ayrica 140 sivil, kiiltiirel veya dinf kurulugla birlikte yetmis bes
negriyat, cesitli televizyon ve radyo yayinlari bulunmaktadir. Arap-Amerikalilar hakkinda
daha detayh bilgi igin bk. Joseph R. Haiek, The Arab American Almanac (Cahforma The
News Circle Publishing House of Glendale, 2003), s. 560.
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Harput ve Malatya yoérelerinden giden 6nemli miktarda Misliiman
Tirk'iin (10.000 civarnnda oldugu sdylenmektedir) belli bir gsehre veya
bélgeye yogun bir sekilde yerlegerek bir Tirk toplulugu olusturamadigin
gdérmekteyiz. Bu dénemdeki Osmanl gocli tizerine Snemli bir ¢alismast olan
Kemal Karpat, bunun sebebini birkag faktdre baglamaktadir. G&¢ edenlerin
¢ogunun geng ve erkek olmalar, cevrelerinde Miisliiman kadinlann bulun-
mayisi, dinf ve kiiltiirel mirasin muhafazasi ve bir sonraki nesle gecmesinde
en etkili yol olan iilkelerine dénerek evienme ve aile olugturma imkéni elde
edememeleri, kendilerine rehberlik edecek toplum liderlerinin olmamast ve
cesitli din degigtirme baskilan?® ilk g¢menlerin 20. ylizyillin baginda Ameri-
ka'da kahci bir cemiyet olugturamamalarnnda énemli sebepler olmugtur. Diger ta-
raftan, 1920'den sonra Miisliimanlarin gé¢linii zorlagtiran yeni gé¢ kanunu-
nun Amerika'da kabul edilmesi, din degisgtirmeler, Sliimler ve 6nemli Sigtide
Tiirkiye'ye geri déniigler Yeni Diinya’da bir Tiirk cemiyetinin kék salmasini
imkansiz hale getirmis olsa gerektir. Bagka bir ifadeyle, bu durumun olus-
maswnin sebebi, ilk Tlrk gé¢menlerin azinhik tecriibesinin bulunmayis: ve ilk
defa azinlik olarak Miisliiman olmayan bir iilkede kalabilmeleri degil, yasa-
yabilmeleri icin gerekli olan sosyal-dini-kiiltiirel bir donanima sahip olmama-
landir denebilir.

Bununla birlikte, Rusya Tatarlan'nin New York'taki Miisliman topluluga
katkilanyla alakali 6nemli bir hususu bu arada dile getirmek gerekir. New
York'un Brooklyn semtinde 1907'de American Mohammedan Sociely (Ame-
rikali Miislimanlar Cemiyeti) ve bu cemiyet mensuplarimn camisi, Polonya
ve Rusya'dan go¢ eden Tatarlar tarafindan kurulmustur??. Belli bir miiddet
sonra Miisliiman Tatarlar yine Brooklyn'de Powers Street'de ii¢ binay: satin
alarak camiye gevirmigler ve New York'ta ilk defa ibadethane maksadiyla
miilk satin alan Misliiman cemiyet?® olma Ozelligiyle Amerika tarihine gec-

26 Karpat, “Ottoman Emigration to America,” s. 183.

27 - Marc Ferris, “To *Achieve the Pleasure of Allah’: Immigrant Muslims in New York City, 1893~

.- 1991," Muslim Communities in North America, ed. Yvonne Y. Haddad ve Jane 1. Smith
(Albany: State University of New York Press, 1994), s. 211.

28 Cemiyet kavram bu makalede, ingilizce “community" kelimesinin Tiitk¢e kargii olarak
kullamimaktadir. “Community,” Tiitkge'de “topluluk, cemiyet ve cemaat” gibi anlamlarla
kargilanmaktadir. Cemiyet, bu makalede, “bir grubu inga eden etnik, dil, sosyokiiltiirel ve
dinf ortak paydalann bir araya getirdigi topluluk,” cemaat ise “dini topluluk” anlanunda kul-
lanilmaktadir. Cemiyet genellikle azinlik olarak yasayanlar kapsar. Kavramsal kullanim agi-
sindan Miisliiman cemiyeti ve cemaati olabilecegi gibi, Tiirk veya Latino cemiyeti olabilir.
Cemiyet kavram hakkinda daha detayh bilgi icin bk. Juan Flores, “The Latino Imaginery:
Meanings of Community and Identity,” Identities: Race, Class, Gender, and Nationality, ed.
Linda M. Alcoff ve Eduardo Mendieta (Malden, MA: Blackwell Publishing, 2003), s. 96-104.

112



Amerika'da MUsloman Cemiyetlerin Dogusu

miglerdir?®. Halen bu cami, Yeni Diinya'da hayatta kalabilen en eski cami-
kiiltiir merkezi olarak bilinmektedir.

Diger taraftan bu dénemlerdeki Amerika'nin kendi sosyokiiltiirel yapisiyla
alakal su 6zelligi zihinlerde tutmak gerekir: Sosyal-sivil haklar, ¢ok kitltiuliilitk
gibi kavramilann, bagka iilkelerde oldugu gibi, 20. yilizyilhn ikinci yansindan
sonra dnem kazandigi bir {ilkke olan Amerika'nin, her ne kadar gégmenlerden
olugan bir iilke olsa da nereden ve hangi inanctan gelirse gelsin, gb¢cmenlere
sicak baktig: sdylenemez. Amerika daima yeni gelen gé¢menleri okul, kilise,
hukuk sistemi, is yerleri ve benzeri biitiin sosyal kurur;llanyla asimile edip
Amerikalilagtrmaya c¢aligmgtin. Nitekim Amerika'nun, 6zellikle de ggmenlerin
en ¢ok bulundugu New York'un tistlendigi bu misyonu ifade eden “melting 'pot"'

- kavrami, 1930'lu yillarda 6ne gikmigtir. O dénemin sosyokiiltiirel sartlarinda
“eriten kazan" geklinde anlagilan bu kavram bugilin daha ¢ok sivil zihniyet
ve ¢ok kiiltiirliiliik anlayigint yansitan bir kaymaya ugrayarak, bilhassa New
York'ta cesitli kiiltiir ve cografyalardan gelen msanlann kaynastig iilke an-
laminda kullaniimaktadir.

1965’ten sonra gé¢men kanunundaki yeni diizenlemeyle birlikte Ameri-
ka, Islam dinyasindan onemli miktarda gd¢ almaya baglamugtir. Baskan
Lyndon Johnson'in imzaladig: yeni gb¢ yasasiyla 20. yiizyilin bagindan iti-
baren yiiriirlitkte olan diizenleme degismis, gécmenlerin kabuliinde gézetilen
etnik veya uki kéken aynmu kaldinlmugtir. Bu tarihten sonra Avrupa'dan
gbclin 6nemli oranda dustiigli, Ortadogu ve Asya'dan gelenlerin sayisinda
gok énemli artiglanin oldugu gdzlenmistir. 1965'ten bu yana Amerika'ya gog
edenlerin yarnidan fazlasinn Miisliiman oldugu3© bilinmektedir.

1970'li yillardan sonraki gécler cogunlukla Giiney Asya iilkelerinden, Pa-.
kistan, Pﬁndistan,,Bengladeg Endonezya ve Malezya'dan gerceklegmigtir. Giiney
Asyalilar'la birlikte Gana, Kenya, Senegal, Uganda, Liberya, 'I"anzanya; gibi
Afrika tilkelerinden g&ig eden Misliman sayisinda da 6nceki ylﬂara gore
onemli artiglar olmugtur. Blitiin gdgmenlerin ilk duragi New York sehri olmus,
birgogu is imkam ve daha ¢ok para kazanma olanagindan dolay: diinyanm
bu énemli metropoliinde kalmig, bir kismu da Chicago, Detroit, Houston, Los
Angeles gibi biiyiik gehirlere yerlesmigtir.

29  Book of Conveyances, Brooklyn City Register, Block 2781, Lot 12; Ferris, “Immigrant Mus-
lims in New York City,” s. 211. Polonyal Tatarlar, aslen ylizyillar énce Rusya dan Polonya
ve Litvanya bélgelerine asker olarak giden Tatarlara dayanmaktadir.

36 gmith, /slam in America, s. 53.
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New York Sehrinde Miisliimanlann Dini-Sivil Kurumlasma Siireci

Gliniimiizde 8 milyon niifusa sahip New York gehrinde yaklagik 600.000
civaninda Miisliiman yagamaktadir. New Yorklu Miisliimanlar niifus, ik, et-
nisite, sinif ve mezhep farkliliklan acisindan oldukga zengin bir gegitlilik arz
etmektedir. Gogmen Miislimanlarin geldikleri cografya Arap diinyasi, Bal-
kanlar, Karayipler, Orta ve Giiney Asya, Tiirkiye ve Bati Afrika gibi bolgeler-
dir. Hac doénemindeki inanilmaz atmosferden sonra, belki de Muslimanlar
arasinda gesitlilik agisindan en zengin ortamin New York oldugunu séylemek
abartili olmaz. Bu gesitlilige ve farkliiga ragmen, pek ¢cok New Yorklu yine de
Miisliiman ve Arap kavramlanm birbirine kanigtirabilmektedir. Hatta birgogu
diinyadaki Miisliiman niifusun ¢ogunlugunun Arap olmadigimi ve Arapg¢a
konusmadigini 6grendiginde sagirmaktadir.

Bugiin Amerika'da yasayan gd¢men Miislimanlann en dnemli mese1631
Kemal Karpat'in da belirttigi gibi kendi dini ve kiiltiirel kimliklerini asimile ol-
madan nasil koruyabilecekleridir3!. islam diinyasmndan gelen ilk gé¢menler,
bir miktar para kazanip lilkelerine dénme idealine sahip olmalan sebebiyle,
birkag istisnanin (6rnegin Araplar) disinda, genellikle cemiyet olusturma ve
kurumlagmaya giris(e)memislerdir. 20. yiizyilin ikinci yansindan itibaren yeni
goclerin baglamast ve bu dénemde gelenlerin daha egitimli olmalar sebebiy-
le, cemiyet olmay1 gerektiren hususlar bu gécmenlerde oncelikli bir is olarak
kendini hissettirmeye baglamusti. Ozellikle ibadet edebilecekleri uygun
mekénlar olusturma ihtiyaci cemiyet olmay: zorunlu kiliyordu.

~ New York'ta bu ilk dénemlerde ibadetler camilerde degil, 6zel evlerde,
apartman dairelerinde, kiliselerin alt katlannda kiralanan odalarda ya da
biiyiik binalann bodrum katlarinda yapiliyordu. New York'ta énde gelen iki
Tiirk camisi olarak bilinen Kirtm-Tiirk Camii (kurulusu 1962) ve Fatih Ca-
mii'nin (kurulusu 1980) ve en eski iiyeleri kiliselerde kiralanan odalarda ve
bodrum katlarinda cuma namazi kilanlardan olugmaktaydi. Bu gegis siirecin-
de cuma namazini, imambk egitimi alms kimseler degil, halktan belli él¢iide
dinf egitim almig, Kur'an okuyabilen kimseler kildirmugtir. Genellikle mesleki
egitim almis imamlann Amerika'ya geligi, 1970'li yllardan sonra gécmen
Miislimanlann kurumlasmaya baglamalar ve cami-kiiltiit merkezleri insa et-
meleriyle gerceklesmistir. Yerli zenci Miisliimanlar da camilerinde iyi yetismis
imam ihtiyacini Arap diinyasina, dzellikle 1950’lerden sonra Misir ve Suri-
ye'ye gonderdikleri 6grenciler sayesinde kargilanuglardir, Islam diinyasinda

31 Karpat, “Muslim Migration,” s. 82.
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cari olan sahih islam inanciyla bagdagmayan bazi itikadi 6greti ve sosyal
sOylemlere sahip olmasina ragmen, Nation of Islarm’'in lideri Elijah Muham-
med dahi iki oglunu dini egitimlerini almalan i¢in Ezher Universitesi'ne
gondermigtir. Nitekim ogullarindan Warith Deen Muhammed egitimini ta-
mamladiktan sonra Amerika'ya dénmiig, babasimn éliimiiniin ardindan da
Muslim American Society’yi kurarak, bitiin tiyeleri ve tegkilati Siinni 6gre-
tive yoneltmig (zenci Miisliimanlann yaklagik % 80’ini temsil etmektedir),
Nation of Islam (NOI) ise Louis Farakhan'in liderliginde kiiciik bir organizas-
yon olarak kalmistir (zenci Miisliimanlann sadece % 5'ni-temsil etmektedir).
NOI organizasyon ve Uye sayist itibariyle kiiclik olsa da etkin kurumlag-
masiyla Amerika kamuoyunda sesi en ¢ok duyulan ve ¢esitli s6ylem ve fa-
aliyetleriyle glindem olusturabilen bir tegkilattir>2.

1980'li yillardan sonra New York'ta degisik semtlerde, Brooklyn, Queens
ve Manhattan bagta olmak lizere Miisliiman cemiyetlerin sayilarinin art-
masina paralel olarak cami-kiiltiir merkezi sayisinda da hizli bir artisin oldugu
gbzlenmigtir. Gogmen sayisiun hizla artmasi daha egitimli, ekonomik agidan
daha iyi bir seviyeye gelmis, ¢evresiyle daha iyi sosyal iligkiler kurabilen
ityelere sahip olan cemiyetler icin hem dini hem sivil kurumlasma siireci
Amerikan hayatinin kacinilmagz ihtiyaclarnindan olmustur. Bu ddnemde cemi-
yetler kendi finans kaynaklariyla kurumlagmaya calignuglar; fakat mahalli fi-
nans kaynaklan yeterli olmadiginda- her cemiyet kendi {ilkesinden gbérdiigii
maddi destekle varligini devam ettirebilmi§tir.

New Yorklu Miisliimanlarin gogunlugu birinci nesil gégmenlerden olustu-
gu icin; cami-kiltiir merkezleri ve 6zel okullar genellikle belli bir etnik gruba
aitmis hissi vermektedir. Dini-sivil kurumlagmanin etnik kokene bagh olarak
gelismesinde ilk gbgmenlerin egitimlerinin yeterli olmamasi sebebiyle iletigim .
dili olarak Ingilizce’den ¢ok kendi ana dillerini kullanmalar, kendi hemgehri
ve yurttaglanna gog etme ve i bulma hususunda 6ncelik tanumalan®3 gibi se-
bepler nemli rol oynamigtir. '

Genelde Amerika'da, 6zelde New York'ta camiler islam diinyasinda bulu-
nan camilerden, imam ve cemaatin fonksiyonu ve mimari gibi agilardan
farklibk arz etmektedir. Camiler ¢oguniukla ibadethane, hafta sonu okuly,
hatta kiiltiirel ve sivil hizmetler veren egitim merkezleri olarak kullanilmak-

32 1995 yilinda, Washington D.C.de ayruncilik, irkcilik gibi hatalardan dénme (day of atone-
ment-kefaret glini) olarak adlandirdiklan *Million Man March” yiirliylisiine yiizbinlerce kisi
katilmig ve Amerika'da biiylik bir yank: uyandirmigtir.

Haddad ve Smith, Muslim Communities in North America, s. xxi.
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tadir>4. Amerika'daki camilerin bu iglevleri Osmanli'daki “kiilliye” sistemini
akla getirse de, kiilliyelerden ¢ok farkli yapiya sahiptir. Amerika'da islam me-
deniyeti tarihi boyunca ortaya ¢iknug formlan benimseyen cami yapiarimn
sayist oldukg¢a azdir. Temelden inga edilen caminin, hazir binay: camiye ge-
virmeye oranla ¢ok daha masrafli olmasi ve giinimiizdeki New Yorklu Miis-
limanlann genellikle calisan orta tabaka ve kiiciik esnaftan olusmasi sebe-
biyle, daha ekonomik ve cemiyetin daha rahat kullanabilecegi binalar segil-
mektedir. Boylece Miisliiman cemiyetlerinin yogunlukla yagadigi mahallelerde
satilik veya kiralik mahalle kilisesi, havra®®, itfaiye binasi, sinema3%, saglik
ocagl’?, ditkkan veya daireler®® cami-kiitiir merkezlerine déniigtiiriilmekte-
dir. 1992-95 yillan arasinda Amerika genelinde 1000'e yakin caminin olu-
sumu lizerinde yapilan bir aragtirma cami-kiiltiir merkezi i¢in temelden insa
edilenlerin sayisinin 100'den az oldugunu ortaya koymustur®®. Bu mekan-
larin camiye donusiim siireclerinde binanmn i¢ yapist tamamen, dig yapis! ise

3% New York gehrinin varosunda yer alan Islamic Center of Long Island isimli cami-kiiltiir
merkezi gok yonlii faaliyetleriyle bilinmektedir. Kapsadigl alan ve hem etnik hem de kusak
agisindan hitap ettigi kitlenin gesitliligi itibariyle New York'un en 6nde gelen cami-kiiltiir
merkezlerindendir. Bu merkezin ¢ok yonlii fonksiyonlan hakkinda daha detayl bilgi almak
igin suef bu konuda yazilmus olan su esere bakilabilir: Faroque Khan, Story of a Mosque in
America (lowa: Cedar Graphics, 2001), s. 157. )
Bir italyan mahallesi olan Bensonhurst, Brooklyn'deki /slamic Center of Brooklyn 1999'da
havradan cami-kiiltiir merkezine gevrilmistir. Daha ¢ok Araplann, ézellikle Misirh Miislii-
manlann onciiliigiinde kurulmustur. Blinyesinde okul 6ncesi (Pre-Kindergarten) ¢ocuklara
egitim hizmeti veren bir okul ve bityiik bir konferans salonu bulunmaktadir. Ayrica bilgisa-
yar odast da bulunan bu merkezde kendi mensuplanna hitap eden bilgisayar kurslan veril-
mektedir.

%6 Tiirk gdgmenlerin dnciiliigiinde kurulan Fatih Camii-Mosque Bay Ridge, Brooklyn'de sine-
ma olarak kullanilan binanin satin alinarak camiye gevrilmesiyle olusmustur. Zamanla Cin
mahallesine doniisen bir semtte bulunan bu cami, biinyesinde cemiyet mensuplarina hafta
sonu egitim hizmetleri veren miitevazi bir okul, daha ¢ok dini eserlerin satildig: bir kitapgt,
mahalli-kiiltiirel ve dini kiyafetlerin satildig: bir ditkkan ve helal yiyecekler (et, sucuk vs.)
basta olmak iizere gesitli gida maddeleri satan bir market de bulunmaktadir. Fatih Camii,
Amerika genelinde 2000 yil itibariyle agilan on iki ayri cami ve mahalle mescidinin merke-
zi roliinii {istlenmesinin yam sira United American Muslim Assoczatzon adh bir dml—swd
kurulusun da merkezi durumundadir.

37 New York'a bagh bir ada semt olan Staten Island’da bulunan Albanian Islamic Cultural
Center, klinik olan bilyiik bir binay: satin alarak cami-kiiltiir merkezine gevirmistir. Arna-
vut Mitsliimanlarin énciiliigiinde kurulan ve 5000 kisinin rahathikla namaz kilabildigi bir
camiye sahip olan bu merkez, aym binada 1998'de &zel al-Miraj Islam okulunu agnugtir.
Biinyesinde biiyiik bir konferans-tiyatro salonuyla birlikte spor salonu bulunduran bu okul,
300'e yakin 6grenciye sahiptit. Albanian Islarnic Cultural Center cami-kiiltiir merkezi-okul
modelini New York'ta gerceklestiren birkag Miislitman dini-sivil kurulustan bir tanesidir.

58 Diikkan, daire veya iki kath 6zel miilkiyetli evlerin (private house) satin alma veya kirala-
ma yoluyla cami ve mahalle mescidine ¢evrilmesi New Yorklu Muslumanlann dini kurum-
lagma siirecinin en ¢ok rastlanan érneklerindendir.

39 Omar Khalidi, “Approaches to Mosque Design in North America,” Muslims on the Ameri-
canization Path?, s. 317.
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kismen degistirilip cemiyetin sivil-sosyal ihtiyaclanna gére yerin miisaade et-
tigi olciiler icerisinde okul, kurs, klinik, gengler i¢in spor odast,4® market ve
benzeri ilaveler yapilmaktadir. Hatta bazi merkezlerde digiin, dogum glinii
gibi 6zel glinlerin kutlamasinin yapildig: salonlar da yer almaktadir. Borough
Park, Brooklyn'de agint dindar (Hasidic) Yahudilerin mahallesinde bulunan ve
New- York'un hayatta kalabilen en eski cami-kiltiir merkezi olan The Mos-
que of the Crimean Turks (New Yorklu Tiirkler arasinda Kiutm Cemiyeti)
bunun en giizel bir érnegidir. Stalin'in soykirnmindan kacmay: bagararak
Turkiye ve Almanya'ya giden, fakat daha sonra Amerika'ye yerlesen Kirimbh
Tatarlann 6nciiliigiinde kurulan Kirtm Cemiyeti'nin alt katinda cami, orta
katinda Ismail Gasprrali Bey Ilicolculu ve Gst katinda 500 civarinda konugun
~ rahatlikla agirlanabilecegi biiyiik bir salon bulunmaktadir. Bu salonda diigiin
ve dogum (baby shower) gibi 6zel giinlerin yanui sira, cesitli kiiltiirel faaliyet-
ler, ramazanda her giin cemiyetin cegitli {iyelerince verilen iftarlar ve mahalli
sivil veya resmi kurulug ve yetkililerle siyasi ya da sosyal baglantilar olugtur-
maya ve iligki gelistirmeye yonelik cesitli faaliyetler: yapilmaktadir. Nitekim
ister Arap veya Pakistan kékenlilerin, ister Aftika kdkenlilerin kurdugu bir
yer olsun, pek ¢ok cami-kiiltiir merkezi genellikle benzer hizmet ve faaliyet-
leri icra etmektedir.

New Yorklu Miisliimanlann yaridan fazlasini temsil eden gdcmen Mislii-
manlar?!, ilk geldiklerinde, para kazanp biriktirmeyi ve belli bir miiddet sonra
iilkelerine, daha miireffeh bir hayat kurmak amaciyla dénmeyi planlamis-
lardi. Fakat Amerika'da kalmaya ve yerlesmeye karar verdiklerinde, bir yerde
yagamann geregi olan hayata dahil olmamin®? biitiin gereklerini (kurumlagma

40 Queens semtinde bulunan ve Bosnalilanin énciiliiglinde kurulan Ali Paga Camiinde bir spor
odasi yer almaktadir. Bu caminin Bosnali imamu ve halk arasinda “Imam Bayram" olarak
bilinen zat ile gbriismemizde bu kiigiik spor salonuna masa tenisi koydurtmasimn temel se-
bebinin orta-lise seviyesindeki gengleri hi¢ olmazsa spor faaliyetiyle camiye ¢ekmek oldu-
gunu, bu ihmal edildiginde ¢ocuklann aile denetiminden uzak, disiplinin uzanamadigi ve ge-
nellikle Amerikali genglerin uyusturucu denemelerinin ilk bagladig serbest oyun alanlarin-
da spor ihtiyaglarint gbrmeye baglayacaklanm belirtmigti. fkinci nesil genglerin bu ortamlar-
dan etkilendigi de bir gercektir. Genglerin cegitli faaliyetlerle kiiltiirlit hale gelme ve egitim
siirecini oldukga ciddiye almiga benzeyen Imam Bayram, Queens'te bir futbol takimi kurmus
ve 1999'da kendi semtinde kurulan amatér ligde ilk siralarda yer almis ve bu basart mahalli
gazetelere gecmistir.

41 GSemen Miislimanlar kavrami ile digandan gelip New York'ta en az ii¢ yil ve daha fazla ka-
lanlar kastedilmektedir. Gégmien Miislimaniar, New York Miisliimanlarinin kesin olmamak-
la birlikte 9% 60-70'ini temsil ettigi tahmin edilmektedir. )

42 Bir yerde yasamak ile kalmak arasindaki farkin 6nemli oldugunu belirtmek faydali olacak-
tir. Bir yerde kalmann ihtiva ettigi her agidan “gegicilik” anlami malumdur. Fakat bir yerde
yagamak oraya dahli, girisi, o topraklara gegisi gerektirir. Bu agidan gégmen Misliimanlarin
ilk hali “New York'ta kalma"yi, sonraki hali ise “New York'ta yagsama"y1 izah etmektedir.
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dahil olmak tizere) New York'ta da yerine getirmeye baglamiglardir. Bu yeni
haldeki gé¢men Miisliimanlann en 6nemli meselesi yeni nesle kendi dini ge-
lenegini ve kiiltiirel mirasii aktarmak ve rahatlikla ibadet edebilecegi ve ce-
sitli kiiltiirel-geleneksel faaliyetleri yapabilecegi bir mekén iiretmek olmugtur.
Biinyesinde -kiiglik de olsa- ¢ocuklara dini egitimin verilebilecegi bir mekam
bulunduran cami-kiiltiir merkezi, en ¢ok ihtiyac duyulan bir kurumdu. Béyle
bir mekanin olusturulmasinda baslangigta ekonomik zorluklar yasandiysa da,
gbe¢men Miisliimanlar bazen geldikleri {ilkelerin diplomatlan yaninda, zaman
zaman cegitli vakiflar araciligiyla bazen de New Yorklu komsu Miisliiman-
lann katkilaryla finansal problemlerini asmis ve kendi dini-sivil kurumlarina
kavusmuglardir. Bu -konuda acemiligin ve sikintimin yasanmast gayet do-
galdi; ¢clinkii bu insanlarin énemii bir kismi dini hizmetlerin devlet tarafindan
finanse edildigi bir yapidan geliyorlardi. Bagka bir ifadeyle, igleyen dini ku-
rumlan hazir bulduklan bir diizene asinaydilar. Oysa New York gibi bir met-
ropolde din adina her seye yeniden baglamak durumuridaydllar. Bu kurum-
lasma siirecinde acemiligin yagsanmasinin diger bir sebebi de 6zellikle Siinni
Misliimanlarda “din adamlan smifi” (clergy) gibi bir kavramin bulunmayi-
sinda aranabilir. Boyle bir sinifin varligi Bati'daki dini kurumlann omurgasini
olugturmakta ve dini kurumlann stirdirilmesini saglamaktadir. Halbuki Islam
diinyasinda bu hususta ¢ok farkl bir tecriibe s6z konusudur, Bu sebeple New
Yorklu gb¢men Miisliimanlar, azinlik olarak kendi cami-kiiltiir merkezi mo-
delindeki kurumlarnn olusturulmasi ve siirdiiriilmesi gibi yeni bir sorumlulukla
kargi kargiya kalmiglardi. Stiphesiz kendi dini-kiiltiire]l kurumlanm Miisliiman
olmayan topraklarda sifirdan inga etmek, goniillii olarak diyasporaya yerlesen
Miisliimanlar agisindan da ¢ok yeni bir tecriibeydi.

Gocmen Misliimanlar, Amerika tarihinin ekonomik acidan en sikintili
olan “Buyiik Buhran” (Great Depression) doneminde, kisa zamanda iilkele-
rine dénemeyeceklerini fark ettiklerinde, cami-kiiltiir merkezleri inga etmeye
baglamuglardir. 1954’e gelindiginde, Amerika-Kanada genelinde cami-Kiltiir
merkezleri elli ikiye ulagmustir. 1970°li yillarda islam iilkelerinden Ameri-
ka'ya gocli kolaylastiran diizenlemelerden sonra Amerika'ya Miisliiman
gogliniin son safhasi baglamistir. Miisliiman niifusunun gé¢menler sayesinde
1970'ten sonra tedricen, 1980’den sonra hizli bir sekilde artmasina paralel
olarak cami-kiiltiir merkezi ve okul sayillaninda da hizli bir artig gézlenfn'igtir.
Bundan siiphesiz New York da nasibini almugtir. Bugiin Amerika genelinde
1200 civarinda cami-kiiltiir merkezi bulunmaktadir. Columbia Universite-
si'ndeki Muslim Communities in New York City (MSNYC) projesinin 1998-99
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yillaninda gerceklestirdigi alan arastirmasi, New York sehrindeki toplam. cami-
kiltiir merkezi sayisini 140 olarak tespit etmistir. Kesin olmamakla birlikte
Amerika’daki Miisliimanlann sayisinin 6-7 milyon civarinda oldugu, énceki
sayfalarda belirtildigi gibi bunun 600.000 kadannin New York gehrinde?® (New
York eyaletinde 1 milyon oldugu tahmin edilmektedir) yasadig: gdz éniinde
bulundurulursa, Amerika genelinde mevcut cami ile New York'taki cami
sayist arasinda dogru bir oranti vardir. '

MSNYC'nin Mayis 1998-Haziran 1999 tarihleri arasinda Manhattan,
Brooklyn, Queens, Bronx ve Staten Island semtlerinde yaptigi arastirma ve-
rilerine gbre New York'ta gd¢men veya yerli Amerikali Miisliimanlara ait top-
lam kurum (cami-kiiltiir merkezi, 6zel okul ve ig yeri) sayist 1999 yili itiba-
riyle 1780 olmustur. Bu mahallerden 649'u Arap kékenli Miisliimanlara ait-
ken, kalani (1131) Gliney Asya, Aftika ve Balkanlar ile Turkiye gibi {ilkeler-
den gelen Miisliimanlar tarafindan acilmistir. ’

Her ne kadar cami-kiltiir merkezlerindeki dini hizmetlere Amerika gene-
linde Miisliiman nifusun % 10 ile 15 civarninda olan bdliimii44 aktif bir gekil-
de katiliyorsa da, bu merkezler Miisliiman cemiyetin yaygin egitim merkezi
olarak cok oOnemli bir fonksiyon icra etmektedir. Cami-kiltiir merkezleri
Miisliiman cemiyete, 6zel konferanslar, seminerler, 6zel dersler, faydali saghk
ve hukuk bilgilerinin ihtiya¢ hasil oldukga verildigi sosyal-sivil bir dernek gi-
bi ¢alismaktadir. Hatta diigiin ve dogum kutlamalan gibi 6zel giinler cami-
kiiltiir merkezlerinde yapilarak azinlik olan Miisliimanlarda sosyallesmeyi
bizzat cami merkezine tagidig: ve cemiyet duygulanm giiclendirdigi bir ger-
gektir. New York'ta camiler, hem yeni neslin hem de ilk neslin, yasli-geng, ye-
tiskin-cocuk hep birlikte ilmihal bilgilerini 6grendikleri ve dini egitimlerini ya-
sayarak ve bilerek gerceklestirdikleri, cevreyle ve gehrin sivil kurumlanyla
saghkh ili§kiler geligtirdikleri ortak bir okul gibidir. Bu merkezlerde cemiyet
uyelermm taciz, aynmcilik ve agagillanmadan uzak, sosyal ve kiiltiirel ortak
degerlere sahip olmamn verdigi huzurla kendilerine olan gliveni pekl§t1reb11—
dikleri ortak mekéanlardir. Bu sebeple Miisliimanlarin azinlk olarak ya-
sadiklan yerlerde cami-kiiltiir merkezleri, ortak degerlerin ve bilgilerin pay-
lagildig1 ve teyit edildigi, aynt zamanda bir sonraki nesle aktarldigi, bunun
sonucunda da cemiyet olmanin en agik bir sekilde miiwhhaslagt@i’hem dini

45 New York eyaletinde toplam Miisliman niifusun 1 milyon civarinda oldugu tahmin edil-
mektedir. New York sehri su beg biiyiik semtten olugmaktadir: Manhattan, Bronx, Brooklyn,
Queens ve Staten Island.

44 Haddad ve Lummis, Islamic Values in the (nited Stales, s. 24-42.
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hem de sivil bir kurumdur. Dinidir, ¢iinkii ilmihal ve kiiltiirel mirasi 6gretmek-
tedir; sivildir, ¢iinkii cemiyet iiyelerini, New York'ta yagayabilmeleri igin ihti-
yag duyduklan sosyal ve hukuki bilgi ve becerilerle donatmaya calismak-
tadir. Diger taraftan cami-kiiltiir merkezlerinin cemiyet ile ¢evrede hakim olan
kiiltiir arasindaki sinr gizgisinin yerini tayin eden ve bunu vurgulayan,
Miisliimanlarnn cevredeki kiiltiite ne kadar entegre olup olmadigint belirlemeye
calisan bir mekan oldugunu belirtmek gerekir.

Amerika genelinde cami-kultlr merkezlerinin yillora goére artisint gdsteren tablo
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hsan Bagby, Paul M. Perl & Bryon T. Froehle, The Mosque in Americo: A National
Portrait (CAIR Report: Washington D.C., 2001).

Cami-kiiltiir merkezlerinin ingasuu takip eden son safhadaki kurumlasma
stireci, 6zel okul agma seklinde kendini géstermektedir. Bu okullar ¢cogunlukla
cami-kiiltiir merkezinin hemen bitisiginde olmakla birlikte, civardaki bir veya
birka¢ cemiyetin rahat ulagabﬂecegi bir bélgede de agilmaktadir.

Yeni gelisen, ozellikle 1970°li yillardan sonra daha da belirginlesen ve
Amerika'ya ait bir Miisliiman Amerikali karakterinin gelismesi icin agilan
dzel Miisliiman okullaninin bu husustaki katkist 6nemlidir. Amerika genelin-
de 200'den fazla 6zel Miisliiman okulu bulunurken4?, New York'taki &zel

45 Nimer, “Muslims in American Public Life," s. 169.
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Comi - Koltor Merkez Uyelerinde €tnik Dogilim (New York)
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Diger

Muslims in News York City Project, Columbia University

Miusliiman okulu sayisi, ilkokullar da dahil olmak {izere, yirmi dort civann-
dadirs. Bu okullardaki 6grenci sayist bina kapasitesine goére genellikle 100
ile 800 arasinda degismektedir. New York sehrindeki 6zel Miisliiman okul-
larinda okuyan 6grencilerin toplam sayist 3-4000 civarnndadir. Bu rakamlar
devlet okullarinda okuyan &grenci sayisina oranla, bu sehirde okula giden
Misliiman &grencilerin ¢ok diisiik bir kismina, yaklagik % 5'ine tekabiil et-
mektedir. Zira devlet okullarinda okuyain Miisliiman 6grenci sayisinin 86.000
fazla oldugu tahmin edilmektedir.

New York'ta da, Amerika genelinde de dzel Miisliiman okullann inga edil-
mesinin temel sebebi, Miisliiman ailelerin yabanc: ve yeni bir yer olarak
gordiighi bir tilkede 6nceligi gocuklarinin dini, milli ve kiiltiirel degerler igeri-
sinde egitilmesi konusuna vermesidir. Ozel okul agma firsatina sahip olama-
yan ilk gdcmenler, en azindan dini degerlere sahip olmalari, Tanm inancim elde
etmeleri icin cocuklanni Hiristiyanlarnn hafta sonu okullanina géndermislerdi.
Hatta ilk Tiirk gé¢menlerden bazilannm, ¢ocuklarm "Iann'nm varhgmdan ha-
bersiz bir sekilde yetigmesinler diye kiliseye bile gétﬁrdﬁlderi” anlatﬂmaktadlr.

New York gibi biiyiik bir metropoldeki devlet okullarinda hakim olan popiiler
kiiltiir ve diinya gorligiiniin, yeni neslin davranis ve degerler diinyasma hakim

46 Columbia Universitesi biinyesinde Muslims in New York Cily projesi tarafindan 1998'de
yapilan demografik galismamn sonuglanndan istifade edilmistir.

47 Frank Ahmed, Turks in America: The Otloman Turk’s Immigrant Experience (Washing-
ton, D.C. 1993), s. 7-10. :
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olmasindan tedirgin olan bazi Miisliman aileler ¢ocuklanni genellikle Kato-
lik, bazen de Baptist okullanina géndermiglerdi ve halen az da olsa génderen-
ler vardir. Bunun temel sebebi adi gegen 6zel dini okullanin dini degerlerin
ogretildigi, daha Snemlisi en azindan dini degerlere saygi gosterildigi birer
egitim kurumu olmalarindan kaynaklanmaktadir. Diger bir sebep de devlet
okullarinda Miusliiman ailelerin islam inancini ve sahip oldugu kiiltiirel de-
gerleri dnemsemeyen, hatta ¢ogu zaman kiigiimseyen bir anlayis ve tavnn
gocuklarnna aktarilmasi kaygisidir. ‘

Diger taraftan bir¢ok aile giiniimiizde devlet okullarinda uygulanan kar-
ma beden dersleri, yiizme, cinsel egitim gibi derslerle sﬂqnular yasamaktadir.
Fakat Misliiman ailelerin devlet okullartyla yagadiklart en ciddi problem, bu
kurumlardaki egitimin, ¢ocuklara Miisliiman ailenin korumaya calistigi de-
gerlerine isyan etmeyi 6gretmesi ve buna tesvik etmesidir. Bu agidan bakildi-
ginda New York'taki hemen her ckulda okutulan, bagkalannin bagkahgina
saygiy1 ve gesitlilige agik olmay: 6greten “gok kiiltiirliilitk” derslerinin sadece
bir ders olarak kaldigi, okullann temel egitim felsefesine bir tiirlii yansitila-
madig1 sdylenebilir. Ancak ortak dili konugsan Miisliiman cemiyetteki 6gren-
cilerin, yogunluklu olarak gittikleri bazi devlet okullarinda, érnegin Arapga
gibi bazi derslerin se¢meli ders olarak okunma imkéni da mevcuttur, Nitekim
New York'un bazi semtlerinde, Arap ailelerin yogun olarak yagadiklan ma-
hallelerdeki okullarda bunun birkag rnegi bulunmaktadir.

Yillik 9 milyar dolarlik biitgesiyle New York, Amerika'nin en biyiik devlet
okulu sistemine sahiptir. Yaklagik 80.000 6gretmenle 1.1 milyondan fazla
égrenciyi 1500 okulda egitmeye calismaktadir. Bunun yan sira devlet okul-
larindan ayn olarak 700'den fazla dzel okul bulunmaktadir. Bu 6zel okullarn
gogunlugu, basta Katolik ve Yahudiler olmak {izere gesitli dini cemiyetler ta-
rafindan acilmustir. Bugiin sayilan yirmi dérdii bulan 6zel Miisliiman okullan
on bes yidir yo'gunybir sekilde New York'taki egitime kendi dini-sivil perspek-
tiflerinden katki saglamaktadir. Bu okullarin hepsi New York eyaletince onay-
lanmug ve denklikleri kabul edilmig, hatta en eskisi olan al-dman School48 ve
benzeri birkaginin gerek akademik gerekse iiniversitelere dgrenci gonderme
bakimindan baganl oldugu gozlenmistir. »

Fakat biitiin Miisliiman okullar, diger Katolik ve Yahudi okullarindan or-
ganizasyon, ortak miifredat geligtirme gibi yonlerden farklilik arz etmektedir.

48 Queens'de Al-Khoei cami-kiiltiir merkezinin hemen bitigiginde Irakh Sii cemiyet tarafindan
kurulan ve az da olsa Stinni dgrencilerin gittigi bir okuldur. .
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Miisliiman okullarimin hem miifredat hem egitim ydntemleri ve hem de okul
yapist ve mimarisi agisindan belli bir standard: olusturmaya yardimci olabile-
cek Miisliiman egitim federasyonu gibi bir semsiye kurulus hentiz olugturu-
Jlamanustir. Bu okullar, zorunlu olarak okutulan derslerin digindaki miifredat
programinda birbirlerinden hayli farkli uygulamalara sahiptir. Bu agidan New
York'taki Miisliiman okullarmnin genel bir profilini ¢ikarmak ¢ok zordur; her
biri ayn bir sekilde degerlendirilmek durumundadir. Bununla beraber Amity
School gibi kiiltiirel kimligi vurgulayan birkag okul disanda tutulursa, ister
Afrika kékenli Amerikali Miisliimanlar isterse gdgmen Miisliimanlar tarafindan
kurulmus olsun, Miisliiman okullarimin ortak yani okuldaki zaman-mekan ilis-
kisini Miisliiman bir cevreye ddniistiirme cabasmda yatmaktadir. Okul ders-
lerinin ibadet vakitlerine gore diizenlenmesi, cuma namazlarinin topluca kihin-
mas, hac, ramazan ve bayramlar gibi Mislimanlar agtsindan énemli olan giin-
lerin, okulun glzh veya agikar egitim yontemlenyle (1mphc1t—exphc1t cumculum)
vurgulanmasi zaman-mekan iligkisinin Musliiman bir gehreye déniigtiiriil-
mesinde siiphesiz etkili bir rol oynamaktadu Diger taraftan bu 6zel okullarda,
Amerika toplumundan ve kiiltiiriinden belli bir &lgiide soyutlanarak yet1§cn
6gréncilerin, {iniversite ve meslek hayatlarinda icinde yasamig olduklart toplum
ve degerleriyle zaman zaman sthhatli bir iliski kuramamalari, kargilagtiklari
en dnemli sorundur.

New York’taki Miisliman okullaninin tercih edilmesinde etkili olan 6zellik-
leri su sekilde siralanabilir: Gliven verici ve dini degerler acisindan pekistirici
bir atmosferin bulunmasi, okulda ibadet yapabilme rahatligi, kendine giiven
duygusu besleyen bir gevrenin var olug,u,vaym kiiltiir igerisinden model bulma
rahathig, iyi bir arkadag ¢evresinin bulunmasi ve Mﬁslﬁman’cemiyetle' daima
irtibat igerisinde bulunabilme rahatligi. Kargilagmg olduklaﬁ “giicliikler” ise
sunlardir: Finans sikintisi, iyi yetismis 0gretmen ve eleman. bulma zorlugli,
Amerika'da dogan ve yetigen yeni neslin idrakine uygun yeni ve pedagojik
miifredat program gelistirememe, egitim-6gretim yontemlerinde Amerika or-
tamina uyum saglamadaki sikinti, Amerikan toplumuyla rahat diyalog kura-
mayan, soyutlanmis bireyler yetistirebilme tehlikesi ve iginde yasanilan top—
lumla dengeli bir iliski kurulamadiginda geligkili bir kimlige (conﬂic'ted iden-
tities) sahip olma ihtimali. .

Ozel Miisliiman okullarint, devlet okullarindan ayiran farkli bir yén ise
okutmakla yiikiimlii olduklan derslerin disinda miifredat programlarinda yer
verdikleri Islam dersleridir (Islamic Studies). islam dini ve kiiltiiti1 {izerine olan
dersler okullara gore farklilik arzetmekle birlikte, bunlar genel olarak Kur'an;,
islam tarihi, akaid ve dil (cemiyetin ihtiyacina gére Arapc¢a, Urduca gibi) ders-
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lerinden olusmaktadir. Bu derslerde okutulan ders kitap ve materyallerinden
dnemli bir sikinti yaganmaktadir. Okullarin genellikle yeni olmasi ve ekono-
mik giiglitkler sebebiyle, miifredat program ve ders kitaplan geligtirebilmek
icin ilgili uzmanlar istihdam edemediklerinden, irtibath olduklan {ilkelerden,
mesela Urdin, Misir, Suudi Arabistan ve Pakistan’dan getirdikleri ders kitap-
lanyla yetinmektedirler. Ote yandan yertli ve ikinci nesil Miisliimanlar, diga-
ndan getirilen bu kitaplardan memnun kalmamaktadir. Clinksi bunlan hem
pedagojik agidan yetersiz hem de kaleme alindiklan tilkenin kiiltiirel sartlarini
fazlasiyla yansitan metinler olarak gérmektedirler. Bu seébeple Amerika'daki
bazi kurulusglar, 6rmegin IQRA International Education Foundation ve Islamic
Foundation of North America ikinci nesil Miisliimanlarin Amerika'daki egi-
timlerine yonelik ders kitaplari yazmaya baglamiglardir.

New York'taki Miisliiman okullan eyaletce ongdriilen sosyal, fen ve Ingi-
lizce ile birlikte Islam dini ve kiltiirGyle aldkali derslerin biitinlesmesini ba-
sarill bir sekilde yapabilmektedir. Her Miisliiman okulun bu biitiinlesmeye
oncelik vermesinde birkag sebep bulunmaktadir. Bu sebeplerin basinda
ogrencilerden alinan egitim Ucretleri yetersiz kaldigindan, federal hitkiimetin
ders kitaplar, egitim materyalleri, 6gle yemegi ve ulasim masraflan yardimla-
nndan bu okullarn faydalanma arzulan yer almaktadir. Eyaletin sundugu ge-
gitli egitim yardimlanndan yararlanmak icin de okuldaki 6grencilerin bagim-
siz 6zel egitim kurumlarinca yapilan matematik, sosyal bilimler, Ingiliz dili ve
edebiyat1 gibi ¢gesitli testlerde bagarili olmalan gerekmektedir.

Mubhteva ve felsefeleri acisindan bakildiginda Miisliiman okullarn, icinde
vagadiklan toplumun gittikce yozlagtigina ve aile degerlerini kaybettigine
inanmakta ve buna karsilik dini-ahlaki degerleri Batili kiiltiir ve hayat tarzina
karst korunabilecek dnemli sigimaklar olarak gérmektedir. Bu acidan, Miislii-
man okullann egitim felsefesinin dayandig: temelin, kendi dini-kiiltiirel de-
gerlerle icinde yasadiklan hékim kiiltiiriin degerleri arasindaki ¢izginin nere-
den gectigini belirlemek ve bu gizgide uzlasma ve esnekligin nerelerde ve ne
kadar olabilecegini 6grencilere aktarmaya ¢alismaktan ibaret oldugu anlagil-
maktadir. -

Diger taraftan, MSNYC projesinden énce yapilan Muslim Communities in
New York City adli diger projenin ilk dénem alan caligmalaninda Manhat-
tan'da karsiagtigimiz ve kiiglik bir lokanta igleten Suriye asilli bir gé¢menle
yapilan bir diyalog New York'taki Miisliimanlann ¢ogunlugunu temsil eden
gbcmen Miisliimanlann genel durumunu 6zetlemektedir. On yildir Amerika’da
bulunan bu kisiye cocuklarn egitimi, saghk meselesi ve sehrin kendisine
sunmug oldugu hizmetlerden yararlanma konusunda ailece ne kadar aktif
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katilim icinde olduklanni sordugumuzda, bize verdigi cevap su olmustu: “Ben
sabahleyin 7.00’de diikkana geliyorum, aksam 22.00'de eve gidiyorum. Haf-
tanin yedi giinii hep bdyle. Cocuklanima ve aileme maalesef hi¢ vakit ayira-
miyorum. Ne sosyal hayat ne de sivil hayat var benim icin. Esim de pek ingi-
lizce bilmedigi icin bir sey yapamiyor. Cocuklarin egitimi hususunda tamamen
Amerikan devlet okullarina bagimliyiz, onlar icin kendi kiiltiiriimiizle yetis-
melerini saglayacak planli bir egitim yaptigimiz ve bunun igin vakit ayirdigimiz
sdylenemez."49

-

New York sehrindeki (Manhattan, Brookiyn, Queens, Bronx ve Staten Island)
cami-kiltir merkezlerinin semtlere gére dagiimi.

© Muslims in New York City Project, Columbia University

49 Manbhattan (Down-town), Muslims in New York City Project, Columbia University, New
York (1998).
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Kurumlasmadaki Safhalar

Muslim Communities in New-York City projesindeki alan aragtirmalarina
dayanarak ‘New Yorklu Misliimanlann dini-sivil kurumlagma asamalarini
kisaca dzetlemek gerekirse su siireglerden gecildigi sdylenebilir:

ilk safha. Genellikle ayni Ulkeden go¢ ederek gelen kiigiik bir aile ve arkadag
cevresi, ibadet ve dini sohbet yapabilecekleri bir kiigitk oda kiralamakla ise
baglarlar. Daha sonra bu grup, ileride kurulacak muhtemel bir caminin miite-
velli heyetini olusturur. Queens'deki Igra Masjid, Brooklyn'deki Tayba Islamic
Center bu safhaya 6rnek olarak verilebilir.

ikinci safha. Bu temel grup, kiiclik esnaf veya varlikli Miisliiman is adam-
larni, agilan bu kiiclik mahalle mescidi tesebbiisiine gektikten sonra, kisa za-
manda bir dikkan veya cami olabilecek herhangi bir mekén nakit parayla
veya leasing ydntemiyle satin alimir. Gayrimenkul satin alabilecek bir finans
kaynagi bulunamasa bile, halka ac¢ik daha biiyiik bir yer kiralama yoluna gi-
dilir. Cemiyet baglangicta tam giin imamlik yapabilecek birini bulamayabilir.
Bu sebeple itk zamanlarda cami sadece beg vakit namaz ve egitim faaliyetleri
icin kullaniip cuma namazt i¢in daha biiyiik bir camiye gitme yolu tercih edil-
mektedir. Nitekim Brooklyn'de Masjid Ibrahim ve Mevlana Camii-Mosque
1999'da bu safhada bulunmaktaydi. ‘

Uclincii safha. ilk kurucular tedricen bir miitevelli heyeti olusturmaya bagla-
yarak vergiden muaf bir dinf kuruma déniismek icin resmf bagvuruda bulunur-
lar. Daimi bir imam gérevlendirilir ve dzellikle cocuklara yonelik yaygin din egi-
timi programlan geligtirili. Cuma namazi1 kiinmaya baglar ve cami dini agidan
kurumlagma stirecini tamamlar. Brooklyn'de Eytip Sultan Turkish-American
Islamic Center, Iqra Masjid, Masjid Omar, Bronx'da African Islamic Center,
Manhattan'da Masjid al-Farah gibi camiler bu safhaya drnek olarak verilebilir.

Dordiincii safha. Miisliiman niifusun bliylimesine ve cemiyetin gelismesi-
ne paralel olarak yarim giinliik dini egitim veya bilgisayar kurslan acgmak gi-
bi gesitli egitim programlan gelistirilir. Cevre eyaletlerden, komsu cemiyetler-
den veya yurt disgindan muhtelif konularda konferans, seminer vermek icin
islam alimleri veya cesitli diigtiniirler davet edilir, Bu safhada cami hem dinf hem
de sivil hizmetler veren bir cami-kiiltiir merkezine doniigiir. Amerika sartlarina
has, nevi sahsina miinhasir bir Miisliiman cemiyet merkezi dogar. Manhat-
tan'da Islarmic Cultural Center of New York, Brooklyn'deki Muslim Center
of Brooklyn ve Mosque of the Crimean Turks gibi cami-kiiltiir merkezleri bu
evredeki orneklerdir.

126



Amerika’da MUsliman Cemiyetlerin Dodusu

Besinci safha. Civar semtlerde yardim toplama toplantilan (local fund-rai-
sing), sadaka ve bagglarla cami-kiiltiir merkezi, gesitli hizmetlerin gdriilme-
si icin gorevliler istihdam eder. Miitevelli heyetince denetlenen &zel komiteler
olugturulur ve gesitli sosyal-sivil hizmetler cemiyet iyelerine ve bolgedeki
halka ulagtinlir. Bu hizmetler su gekilde siralanabilir: ingilizce okuma-yazma,
ana okulu, fakirlere yiyecek ve giyecek tedariki, yeni gbcmenler icin gecici
kalacak yer ayarlama, saghk hizmetlerinden yararlanmada yardimci olma,
aile danismanlig), evlenme ve bosanma hizmetleri, cenaze hizmetleri, gay-
rimiislim cemiyetleri bilgilendirmeye y6nelik islam't anlatma ve egitim pfog—
ramlari, yaz okullar, yaz kamplar, mahalli belediye ofga’nlaﬂ ve polis teg-
kilatiyla sivil iligkileri gelistirmeye yonelik programliar ve dinler arast diyalog.

‘Bu faaliyetlerin gesitliiigi beraberinde baska cemiyetlerde benzer hizmetleri
verenlerle bir araya gelerek cami-kiltiir merkezlerinden ayn sivil veya sos-
yal kurumlann dogmasini da getlrmektedlr New York'tan drnek vermek ge-
rekirse The Comnmitlee on Domestic Harmony—lslam_zc Center of Long Is-
land, United Muslim Movement Against Homelessness (UMMAH), Muslim
Women'’s Help Network, The Park Slope Safe Homes Project ve Sisters
Healing Sisters gibi kuruluglar bu sekilde ortaya cikrmstir.

Son saftha. Cami-kiltiir merkezlerinin ideali, ana okulundan lise son simifa
kadar egitim veren bir Miisliitman okulu agabilmektir. Yerlesik cemiyetler, bi-
rinci nesil ile ikinci neslin iyi kaynagtig merkezler, bu ideali gergeklegtirebil-
mektedir. Bu siiregte egitim kurumu agmak farkl: bir zihniyeti ve yonetimi ge-
rektirdiginden tabii olarak cami-kiiltiir merkezi yonetimi ile okul ybnetimi bir-
birinden ayrilmaktadir. Bununla beraber okul varhg1n1 stirdiirebilmesi icin
ekonomik acidan cami-kiiltiir merkezine daima bag1m11 kalmaktadir. Bugun
New York gehrinde yirmi dérde yakin Misliiman okulu vardir ve bu okullarm :
hepsi New York Egitim Miidiirliigii'niin onayt ile cahgmalanm siirdiirmekre-
dir. Miisliiman okullarin irk, etnisite ve mezhebi farklilik agisindan sahip ol-
dugu cesitlilik, cami-kiiltiir merkezlerine oranla ¢ok daha fazladir, Birer caml-
kiiltiir merkezleri olan Queens'de Islamic Institute of New York Razi Scho-
ol'un, al- Khoez Foundation al-Iman Schoolun ve Brooklyn de Masjid Mu-
sab bin Umayr’m ve New York'un en kalabalik 6zel okullarmdan b1r1 hahne
gelen al- -Noor School'un kurulmasi bu son safhaya ornektir.

Bu safhalann hepsinden gecen cemiyetler oldugu gibi, sadece blrkaglm
gerceklestirenler de bulunmaktadir. Bu safhalar New York'taki Miisliiman ce-
miyetlerin dini-sivil kurumlagma siirecinin genel bir portresini vermekle be-
raber, bunun disinda kalan baz 6érmekler de vardir. Birkag kiigiik Miisliiman
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cemiyetin yasadig1 yakin uzakliktaki bir mahalleye, yurt disgindan elde edilen
Snemli miktardaki bir finansman ile kapsamli birka¢ cami-kiiltiir merkezi ve
okul acma 6rnegi de mevcuttur. New York'taki beg ayn semt olan Manhat-
tan, Brooklyn, Queens, Bronx ve Staten Island'da agilan 6zel Misliiman
okullann ve kiiltlir merkezleri bulunmakla birlikte, bu okul ve merkezler ge-
nellikle Brooklyn ve Queens gibi semtlerde daha ¢ok yogunlagmaktadir.

Sonuc

New Yorklu Miisliimanlar, kéken itibariyle genelde Afrika kékenli Ameri-
kali, Latin kokenli Amerikali ve Araplar ile Hint alt kitasi, Balkan {ilkeleri ve
Tirkiye'den gelen go¢menlerden meydana gelmekte, beyaz Amerikal
miihtediler ise digerlerine oranla ¢ok daha miitevazi bir grup teskil etmekte-
dir. Amerika'daki énemli sivil kuruluglardan biri olan CAIR'in (Council on
American-Islamic Relations) sozciilerinden ibrahim Hooper, Amerika’daki
Miisliimanlarin, islam {ilkelerinde yasayan diger Miisliimanlara oranla ko-
numlanm gdyle aciklar: “Bircok Miisliiman iilkeye oranla Amerika'da pek
cok agidan Islam dinini daha dzgiirce yasayabiliyorsunuz. Belli Miisliiman
tilkeleri gezdim, dolagtim. Gazete veya dergi genel editériine mektup yaza-
mazsiniz, bir el¢iligin dniinde protesto afigi tutamazsiniz, iktidarda bulunan
hiikiimet veya diktatére muhalif duruma dusebﬂecek hicbir sey yapamaz-
siniz. 50

sadiklan tecrube ozellikle dini-sivil kurumla§ma1armda ve sosyal yapilanma-
laninda gosterdlklen dzen oldukca dikkat cekicidir. Her ne kadar g&¢men
olanlari hala yerlesip yerlesmeme konusunda pek emin olamadiklar bu yeni
diinyada bocalama déneminde yasasa da, uzun zamandir bu iilkedeki hayata
dahil olmalariyla yerlilesmeye baglayan eski gégmenlerin ve yerli Miisliiman-
lanin ortaklaga harmanladiklan sivil, sehirli Islam tecriibeleri gergekten énem-
lidir. Amerika’ya son otuz yilda gé¢ eden Miisliimanlarin genelhkle kendi
tilkelerinin kirsal bolgelermden gelerek Amerika’nin biiyiik sehirlerine yerles-
meleri, bu yeni ortama ayak uydurmalarinda sikintilar yasadiklan ve New
York gibi bir metropolﬁn'sivil-siyasi imké&nlanndan tam anlanuyla istifade
edemedikleri gbzlenmektedir. Fakat sehirli islam tecriibesinden gelenler ya da
sehirli hayata dahil olarak sehirlesen bir Islam tecriibesine sahip olanlann

30  Adam Lebor, A Heart Turned East: Among the Muslims of Europe and America (New
York: St. Martin's Press, 1998), s. 247.
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Amerika'daki sivil ve siyasi tecriibeleri olduk¢a 6zgiin bir yapidadir.. Bu se-
beple Amerika'da sekillenen bu Islam tecritbesini ifade eden bir “Amerika
Miisliimanl@i"ndan bahsedilebilir, Bu itikadi degil, sosyo-kiiltiirel bir gézlem- -
dir, cinkli Amerika'min kendi sosyo-kiiltiirel gartlarindan etkilenerek olug-
mugtur. Bu tecriibenin en énemli 6zelligi, geldigi cografi-kiiltiirel atmosfer fark
etmeksizin pek ¢ok Miuslimanm, Amerika'daki siyasi ve sivil imkanlara
katitmalart ve ¢ok kiltiirliiliigii benimsemeleridir. Nitekim Columbia Univer-
sitesi'nde 2000 yilinda dlizenlenen odak toplantilarina (focus groups) katilan
Misirh bir gogmen doktorun ifadeleri bu katiimdaki temel dinamigi su sekilde
Ozetlemigtir: “Geldigim tilkede oy kullanmiyorduk, ¢linki verilen oylar higbir
seyi degistirmiyordu. Fakat burada oy atacagiz, zira bu iilkede oy kullanmak
pek ¢ok geyi degistirebiliyor. Bu giiveni bize veriyor.”5! :

Niifus, din, ekonomi ve egitim agisindan 1980-2001 yillan arasinda islam,
Amerika'nin en hizh buyuyen ve gelisen dini olmustur. Fakat bu biiyiimenin
11 Eyliil 2001 deki saldindan ne kadar etkilendigini tespit etmek gerekir. Cunku
bu olaydan sonra artik geri dénme ile yerlesme arasinda kalan gé¢men Miis-
limanlann gézinde, Amerika bircok agidan cazibesini yitirmigtir, Ustelik Ame-
rika'nin Miisliiman {ilkelere siki vize politikalarr uygulamasi s6z konusu hizl
biliylimeyi olumsuz anlamda etkilemis olabilir. Diger taraftan 11 Eylil hadi-
sesinden sonra Amerikali Miislimanlann bilyiime acisindan nicelik olarak
eski ivmelerini kaybetmis olabilir, ancak kendi kiiltiirel veya dini kimlikleri
acisindan, ice doniik oldukca sihhatli ve nitelikli yeni bir olugumun yasandigi
da bir gergektir. 11 Eyliil'den énce Miisliiman oldugu bilinmeyen veya farke-
dilmeyen bir miithendis, bir doktor bir anda ¢aligigi miiessesede ihtiya¢ du-
yuldugunda kendi inanci, kiiltiirii hakkinda seminer ve konferanslar veren
cemiyet lideri konumuna gelebilmektedir. Ayni sekilde {iniversitede diinya ta-
rihi bélumiinde master yapan, hayat tarzuu oldukga sekiiler olarak tamimla-
yan Arap asilli bir Amerikali, yaganug oldugu bolgedeki degisik orta 6gretim
kurumlanna islam hakkinda elinden geldigince dogru bilgiler sunmak icin
gbniilli olarak cesitli dersler vermeye gidebilmektedir. Halen benzeri faaliyet-
ler icerisinde yer alan bircok Amerikali Miisliiman bulunmaktadir.

Suras! bir gergek ki, 11 Eylil'iin Amerikali Misliimanlar agisindan ortaya
koydugu 6nemli sonuglardan biri de Amerikalilann islam hakkindaki bilgiyi,
birinci elden, dogru kaynaktan 6grenme temayiiliiniin ortaya ¢ikimg olmasidir.

51 Myslims in New York City Project, “Focus Group of Middle Eastemners™ (2000), Columbia
University, New York. :
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Daha énceden Islam hakkinda bilgi almak i¢in Daniel Pipes52 gibi neo-oryan-
talistlere bagvuran Amerikalilar, 11 Eyliil sonrasinda daha cok yagadiklan se-
hir ve boélgelerdeki imam, miitedeyyin doktor veya miihendis gibi egitimli
Miisliimanlardan Islam dini ve kiilttiri hakkinda bilgi alma temayilii goster-
meye baglamuglardir. Bu yeni temaytiliin hem Amerikalilar hem de Miislii-
man Amerikalilar agisindan beklenmeyen ve 6nceden tasarlanmayan sonug-
larindan bir tanesi de dogal siireci igerisinde gelisen dinler arasi diyalogdur.
Bir mahalledeki cami veya kiiglik mescit imamini veya cemaati temsilen gi-
den egitimli bir kimseyi kendi kiliselerinde veya 6zel okullarinda konugma
yapmast igin davet eden Amerikallar, komgu olduklan Miisliimanlarin med-
yada yanhg bir gekilde olusturulan “terdrist” Misliman imajina hi¢ -de uy-
madigini gordiiklerinde, onlarla iletisim kurmus ve cesitli dini giinlerin kutla-
mastm paylasma gibi ortak faaliyetlerle devam eden dinler arasi sthhatli bir di-
yalog baglarmstir. New York, Long Island bélgesindeki Long Island Islamic Cen-
ter, Staten Island semtindeki Albanian Islamic Cultural Center, Manhat-
tan'daki /slamic Center of New York ve yine Manhattan’ da merkezi bulunan
ASMA Society'nin (American Sufz Muslim Assoczauon) faahyetlen bu ge-
lismeye Srnek olarak gosterilebilir..

New Yorklu Misliimanlar igerisinde ancak kendi tarihi ve kulturu konu-
sunda egitimli olanlarm Amerika'da asimile olmadan entegre olmay: bagar-
digy, farkh etnik gruplardan gelen ve birbirinden kopuk yasayan birgok Miis-
litmanin ise bunu bagaramadigini gdzlemlemek mimkiindiir. Kimliklerini si-
yasallagtirmadan, ¢ocuklarin okula gitmesi, igsizlere istihdamda yard1mc1 olma,
saglik hizmetlerinden yararlanma siyasl adaylarla irtibat kurup Miisliiman
toplulugun istek ve ihtiyaglanm bildirme gibi hususlarda New Yorklu Miislii-
manlarnn sosyal entegrasyon ve sivil katilirri saglayan ¢oziim yollan uretmeye
cabstiklanimu gbzlemlemekteyiz. Gegmigte oldugu gibi bugiin de Amerika'ya
dogru goc¢ hareketinin, Musliiman topluluklan daha dinamik ve cekinmeden,
herhangi bir komplekse kapllmadan yeni geyler ogrenmeye daha acik hale
getirdigi sdylenebilir.

52 paniel Pipes'in kitaplanndan birkag baglik su sekildedir: Militant Islarn Reaches America
(New York: W.W. Norton and Company, 2003); In the Path of God: Islam and Political Po-
wer (New York: Transaction Publication, 2002).
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