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İSLAM DÜŞÜNCESİ VE FELSEFESİ TARİHİ VE DOKTRİNAL GELİŞİMİ
Düşünce: 

Düşünce terimi genel olarak Arapçada “fikr” teriminin karşılığı olarak kullanılır. Fakat terimin Arapça karşılığında benzer anlamlara gelen “suret-i zihniye”, “suret-i akliye”, “tasavvur”, “mefhum”, “mahiyet”, “rey”, “ayan-ı sabite”, “İlim”, “tefekkür”, “misal” gibi kullanımlara da rastlamak mümkündür. Batı dillerinde düşünce terimi, Fransızcada “Idée”, Almancada “Idee” ve İngilizcede “Idea” olarak karşılanır. 
Düşünce, düşünme yetisinin bir ürünüdür. Tarihsel arka planında kelimenin burada sıralanan biçimiyle kullanımı Platon’a uzanır. Platon’a göre idea, bütün varlıkların ilk örnekleridir. Asıl gerçeklik idealardır: Ezeli ve ebedidirler. Nesnelerse gerçek değildir, çünkü er ya da geç yok olacaklardır. Örneğin, güzel kadın ölüp gider fakat “güzellik ideası” ezeli ve ebedi olarak kalır/vardır. İdea teriminden hareketle felsefede “idealizm” (düşüncecilik) akımı doğmuştur. Kısaca bu akım, gerçekliğin zihinden bağımsız olmadığını, dış dünya adı verilen bütünün bir şekilde zihin tarafından yaratıldığını, evrenin zihnin eseri olduğunu, gerçekliğin, varoluşu için, bir zihne ve bu zihnin faaliyetlerine bağlı bulunduğunu savunan metafizik bir öğretidir. Bu bakımdan ide ve idealler, yetkin ve aşkın bir dünyanın gerçekliğini ve üstünlüğünü vurgulama eğilimidir. 
Bir eylem olarak düşünce insan zihninin/beyninin en önemli işlevidir. Düşünce, insana özgü düşünme faaliyetinin, iç ve dış uyararılara cevap olarak ortaya çıkan düşünme eyleminin ürünüdür. Bu bağlamıyla düşünme eylemi felsefe tarihinde özellikle Descartes’la birlikte var olmanın bir başlangıç noktası sayılmıştır. Descartes’ın latince yazımıyla “Cogito ergo sum (I think therefore I am/Düşünüyorum öyleyse varım)” olarak bilinen sözü felsefe tarihinde oldukça yankı uyandırmıştır. Descartes genel geçer fikirler dışında herşeyden şüphe edilmesi gerektiğine inanıyordu. Çünkü ona göre özellikle Kant'ta tanımını bulan “fenomenler dünyası”na ait bilgileri duyu organlarımızla algılamamıza karşın onların doğru olup olmadığını aslında bilemeyiz. Bunun nedeni duyu organlarının güvenilmez ve yanıltıcı olmasıdır. Bu durumda fenomen olarak bir ağaç, bir masa ve buna benzer herşeyin olup olmadığından, veya varsa da bize göründüğü gibi olup olmadığından tam olarak emin olamayız. Örneğin elimizde bulunan kırmızı bir elma düşünelim. Gerçekten var mıdır, var ise kırmızı mıdır, veya boyutu o kadar mıdır? Descartes'e göre yanıltıcı duyu organları bizi bu elmanın doğru bilgisine götürmeyebilir. İşte bu şüphe durumu Descartes’ı “Cogito ergo sum” a götürmüştür. Yani şüphe ederek durumu şüphe edemeyeceği son noktaya kadar götürmüştür. Artık kesin bir şey varsa o da şüphe ettiğidir. Şüphe etmek düşünmektir. Düşünmemiz ise var olduğumuzun kanıtıdır. Bu son tahlilde onu “Düşünüyorum, öyleyse varım”a götürmüştür. Descartes için bu var olduğu bilgisi bir başlangıç noktası oluşturmuştur ve diğer tüm bilgilerini bu bilgisinden çıkarsamıştır. Filozofun diğer tüm bilgileri çıkarsadığı kendi varlığının bilgisine aklı ile ulaşması, onun rasyonalizminin karakteristiği olup, aynı zamanda çıkış noktasını oluşturmaktadır. Kendi varlığının felsefesinde kapladığı bu yekûn ağırlık ile tipikleşmiştir. Sonraki dönemlerde gelen bireyciler, kesin olan ilk bilginin kişinin kendi varlığı olması durumunu kollektivist doktrine karşı sistematik şekilde kullanmışlardır. Descartes'in bu çıkarsamasında kullandığı yöntem septik şüphe değil, “metodik şüphe”dir. Bu yöntemle Tanrı’nın varlığını da ispatladığını iddia etmiştir. Burada da görüldüğü gibi düşünce terimi “ide”den farklı olarak “think” ya da düşünce anlamında “thought” ile karşılanmaktadır.
İslam Düşüncesi:

Terimin kök anlamı ve felsefede kazandığı anlam özetle yukarıdaki çerçeve ile sınırlandırılabilir. Ancak düşüncenin kaynağına dair algılama ve nitelemeler ışığında genelde iki tutumla karşılaşırız. Bunlara göre düşünce sonucunda elde ettğimiz bilgi ya aklın ürünüdür. Ya da insan aklı dışında ilahi/aşkın bir öğretinin ürünüdür. Ancak her iki halde de akıl, ister dış dünyadan gelsin, isterse kaynağı ilahi bir temele dayansın, elde ettiği bilgileri/verileri düşünce olarak ortaya koyar. Bu bağlamda “İslam Düşüncesi”, İslam’ın, insan, hayat, kainat ve Allah hakkındaki düşüncelerinin bir ifadesidir. 
O halde “İslam Düşüncesi”nin biri “ilahi vahiy”, diğeri de “insan aklı” olmak üzere iki temeli vardır. Bu iki temel İslam felsefesinin de kaynaklarını oluşturur. İlahi temel, vahyin peygamber tarafından yorumlanış biçimi olan sünneti de içerir. İkinci temelse, ilahi temeli de göz önünde bulundurarak, insan zihinin duygu, düşünce başta olmak üzere bütün yetileri ile, insan, evren, yaşam ve ölüm, Allah hakkında görüşler ortaya koymasıdır. İslam Düşüncesi”nin vahiy ve onun yorumu sünnetle ortaya konan biçimi, tabiatı gereği zaman ve mekan üstü olarak nitelenir. Peygamber’in vefatı ile başlayıp gelişen ve İslam tarihi olarak şekillenen bölümü ise beşer zihninin bir ürünü olarak zaman ve mekanla sınırlı addedilir. Bu hal insan zihninin zaman ve mekanın şartlarına göre değişebilen/gelişebilen bir niteliğe sahip olması sebebiyle yenilenmeye de açıktır. Bu bağlamda İslam Düşüncesi’nin üç farklı algılanışından söz etmek mümkündür: 
1. Literal Algılama: Doğrudan doğruya nassın açık(sarih) ve doğru(sahih) okunuşu ile elde edilen, aynı zamanda akılla uyumlu olan algılamadır. Bu algılama biçimi “Özgün İslam Düşüncesi” olarak nitelenir.

2. Tarihsel Algılama: Tarihi sürecin imkan ve şartlarına bağlı olarak değişen/gelişen hem ilahi hem de beşeri alanda ortaya çıkan algılama biçimi. 

3. Güncel Algılama: Gündelik hayatın içerisinde karşılaşılan sorunlarla ilgili yapılan yorumlarla şekillenen fakat kabul görüp görmeyeceği belli olamayan algılama  biçimi.
Şu halde “İslam Düşüncesi”, hem İslami İlimler (tefsir, hadis, kelam, fıkıh gibi)’in hem de beşeri bilimlerin (mantık, felsefe, astronomi, matematik gibi) bütün disiplinlerinin verilerini değerlendirerek, kendi temel ilkeleri doğrultusunda ortak bir dünya görüşü oluşturmaya çalışır. Bu bağlamda “İslam Düşüncesi” kaynağı hem ilahi hem de beşeri olan disiplinlerin uyumundan oluşur. Dolayısıyla bütün bilimlerle alakası olması olağan ve beklenen bir şeydir. Böyle bakıldığında, dar ve özel anlamıyla klasik dönem Müslüman bilginlerin ilimler sınıflaması ile ortaya koydukları akli ilimler başta olmak üzere, bütün bilimlerin sistematik ve metodolojik taraflarıyla, bunların düşünce boyutunu içeren bölümleri “İslam Düşüncesi”ni oluşturur. Yani, “İslam Düşüncesi”nin temel ilkeleri ve ana dayanağı ilahi, fakat ortaya konan düşünceler/sonuçlar beşeridir. Hem içinde yaşadığımız ve duyu vasıtaları ve akılla kavradığımız reel alemi, hem de duyu vasıtarı ile kavrayamadığımız ve büyük oranda inancın alanına giren mutlak ve soyut varlıklar alemi “İslam Düşüncesi”nin çok boyutlu düşünce sistemini oluşturur. “İslam Düşüncesi”nin İlahi yönü, vahyin verilerini aktarırken, beşeri yönü, içinde yaşadığımız alemin işleyişini, yasalarını keşfederek, insanı, bunlar arasında sebep-sonuç ilişkisi kurmaya yöneltir. 
“İslam Düşüncesi” Teriminin Mahiyeti/Tanımı:

Genel olarak “İslam Düşüncesi” terimi ile kastedilen üç farklı yaklaşımdan söz edilebilir. Bunlar:

1. Tıpkı, “Batı Düşücesi”, “Grek Felsefesi” terimlerinde olduğu gibi bir isim tamlaması olarak “İslam Düşüncesi”, İslam ülkelerinde üretilen her türden düşünce etkinliğinin adıdır. Bu genel kabul gören bir yaklaşımdır. İster Müslüman isterse Gayr-i müslim olsun, İslam ülkelerinde yaşayan, İslam dininin temel ilkelerini gözeterek, müslümanların ortak dilleri, ortak terim ve kavramlarıyla ortaya konan her türden düşünce etkinliğinin genel adı “İslam Düşüncesi”dir.

2. İslam’a ait bir düşünce anlamıyla bir sıfat tamlaması olarak “İslam Düşüncesi”, İslam adına yapılan, İslam’ın temel kaynakları Kur’an ve Sünnet’e dayalı üretilen, Müslüman grupların ekseriyeti tarafından kabul gören düşüncedir. Burada düşüncenin kim tarafından üretildiğinin önemi yoktur. Önemli olan üretilen şeyin dayanaklarıdır. Sahibi Müslüman olduğu halde, İslami esaslara uymayan düşünce etkinliğinin adı bu durumda “İslam Düşüncesi” olarak nitelenemez.

3. Müslümanlara ait bir düşünce olarak tanımlandığında ise, inançları ve tavırları ne olursa olsun, Müslüman kimliğine sahip olmaları sebebiyle ortaya konan ürün “İslam Düşüncesi” olarak anılacaktır. Yani düşüncenin kendisinden ziyade burada önemli olan onu üretenin kimliğidir. 

Bu üç algılama biçimine ilave olarak, ortaya çıkan düşünceye salt dilinden dolayı “Arap Düşüncesi” veya üretildiği kavimlere göre Türk, Fars, Hind Düşüncesi gibi isimlendirmeler “İslam Düşüncesi”nin mahiyetine uygun değildir. Benzer şekilde onun, Doğululuk-Batılılık gibi sadece bir bölgeye, Sünnilik-Şiilik gibi sadece bir mezhebe ya da tarihi bir döneme veya belli bir gruba mal etmek, bu düşüncenin temelini oluşturan İlahi mesajın evrenselliği iddiasına da uygun değildir. 
“İslam Düşüncesi”nin Doğuşu
“İslam Düşüncesi” terimi ile kastedilen İslam Felsefesi, Kelam’ı ve Tasavvuf’udur. Bilindiği gibi ilk Müslümanlar ortaya çıkan sorunlarını Hz. Peygamber hayatta iken bizzat ona sorarak çözüyorlardı. Bu çözümler ya yeni bir vahyin gelmesi ile ya da peygamber’in bizzat kendi icraatıyla oluyordu. Bazı durumlarda ise peygamber, geleneksel çözüm yollarına başvuruyordu. Örneğin, Müslümanların bir kısmı Peygamber’e gelerek hurma ağaçlarını nasıl dikmeleri gerektiğini sorduklarında, onlara “siz daha iyi bilirsiniz” diyordu. Başka bir durumda, Yemen’e vali olarak gönderdiği Muaz b. Cebel’e ne ile hükmedeceğini sorduğunda “Allah’ın Kitabı ve Resulullah’ın Sünnet’i ile” dediğinde, ona “ya oralarda bulamazsan ne ile…” diye sorduğunda Muaz “aklım ile” diye cevaplıyordu. Bu iki örnek “İslam Düşüncesi”nin başta da belirttiğimiz iki ana kaynağının olduğunu gösterir. Bunlar “Kur’an-Sünnet” ve “İnsan aklı”dır. Vahyin sona erişi ve akabinde Peygamber’in vefatından sonra ortaya çıkan hilafet meselesi, Hz. Ali ve Hz. Muaviye arasındaki hakemlik olayı, Kur’anın toplanma (cem) ve çoğaltılması (teksir), iç savaşlar gibi dini, siyasi ve sosyal bir çok mesele, düşüncenin boyutlarının genişlemesine, buna bağlı olarak Kur’an-Sünnet ve akla bakışın kişiden kişiye, toplumdan topluma değişen/farklılaşan yeni bir boyuta taşıyordu. Özellikle dört halife dönemindeki fikri ayrılıklar ve bölünmeler, Muaviye’nin 661 yılında iktidarı ele geçirmesiyle beraber, iç savaş ve karışıklıklar yerini fırkalaşmaya bıraktı. Fırkalaşmanın asıl konusu, Kur’an ve Sünnet karşısında insan aklı ve iradesinin (büyük oranda kastettiğimiz insanın fiilleri) durumudur. Kelimenin anlama ve kavrama gibi sözcük anlamları dikkate alındığında bu fırkalaşma hareketleri fıkıh olarak adlandırılıyordu. İnsan aklı ve iradesinin edilgen olduğundan hareket ederek Kur’an ve Sünnet’e bakanlar, Cebriye ve Kaderiye olarak Muaviye tarafında yer alıyorlardı. Ali taraftarları (Şia), Kur’an ve Sünnet’e, insan aklının “meful” fakat iradesinin “fail” olduğundan hareket ederek yaklaşıyorlardı. Hariciler, akıl ve iradeyi bir kenara bırakarak Kur’an’ın zahiri anlamı ile ilgileniyorlardı. Medine’deki Ehl-i Hadis ise, bütünüyle Peygamber’in söz ve uygulamalarını esas alarak nassa öncelik verip aklı geriye bırakıyordu. Bu ekolün öncüleri sonrasında Habeli, Şafi ve Malikilerin öncüleri oldular. Öte yandan Ebu Zerr el-Gıfari gibi, zühd ve takva yolunda peygaber’e uyanlar, Sufilik ve Tasavvuf’un doğuşuna öncülük ediyordu. 
Hicri II. Yüzyılın başlarından itibaren bir taraftan söz konusu fikir akımları gelişip farklılaşırken bir yandan da Hindistan’dan Endülüs’e, Yemen’den İran ve Güney Anadolu’ya kadar geniş bir coğrafyaya İslamın yayılışı ile birlikte yerli halkın müslümanlaşması ve yabancı kültürlerle islamın karşılaşması bu farklılaşmayı hızlandırdı. Mürcie (Hz. Ali ve Hz. Muaviye tarafını tutmayanlar; aralarındaki münakaşanın neticesini Allah’a havale edenler), Cehmiyye (metafizik konunaların akılla bilinemeyeceğini savunup nassları anlamada tevil yöntemini benimseyeneler), Mutezile (akla öncelik verip nassı akılla kavramaya çalışanlar ) bu gruplara örnek verilebilir. Nitekim son tahlilde akla önem verenlerden biri de Ebu Hanife olmuştur ki daha sonra Maturidilik’in de kurucusu sayılacaktır. Her ne kadar bu yüzyılda düşünce (fikr) faaliyeti “Fıkıh” olarak adlandırılsa da “Kelam”, “İlmu’t-Tevhid”, “İlmu’l-Akaid”, “Usulu’d-Din” gibi terimler daha sıklıkla kullanılmaya başlanmıştır. Kelam teriminin el-Me’mun zamanında Mutezili alimlerce kullanılmaya başlandığı ise yaygın bir kabuldür. 

Hicri III. Yüzyıl ise, düşünce faaliyetlerinin “Kelam” olarak adlandırıldığı bir yüzyıl olmaya başlamıştır. Devrin en önemli Kelam okulları Maturidilik ve eski bir Mutezili olan Eş’ari öncülüğündeki Eş’arilik’tir. Bu öğretiye göre “nass önemlidir.” Fakat sınırlı da olsa aklın da öneminden bahsetmek gerekir. Maturidiye göre ise akıl nassa öncelik eder. Hatta O, akla din der. 
Yunan ve Helenistik tesirler taşıyan felsefenin ortaya  çıkışı da bu yüzyıl içerisine rastlar. Kendisini bir Mutezili kelamcı olarak görenler olsa da yüzyılın İlk İslam filozofu el-Kindi bu dönemde ortaya çıkmıştır. Fakat kelimenin esas anlamıyla ilk Müslüman filozofu Farabi’dir. Dolayısıyla İslam düşüncesinin felsefe ile tanışması hicri II. Yüzyılın sonlarıyla başlar.
“İslam Düşüncesi”nin Kaynakları Hakkında Oryantalist Bakış Açılarına Bazı Örnekler:

Bu örnekleri iki kısımda mütalaa etmek olanaklıdır. Birinci kısımda yer alan düşünürler, “İslam Düşüncesi”nin özgün bir düşünce olamayacağını Kelam ve İslam Felsefesi’ne getirdikleri eleştirilerle ortaya koyarlar ve onu başka düşüncelerin bir devamı gibi addederler. İkinci grup ise “İslam Düşüncesi”nin özgün bir düşünce olduğunda birleşirler. 

Batılı düşünürlerin “İslam Düşüncesi”nin kaynaklarına dair araştırmaları XIX. Yüzyılla başlar. Victor Cousin, İslam’ın despotizm ve dogmatizmden ibaret olduğunu söyleyerek hiçbir felsefi ve bilimsel varlığı olmadığını; buna karşılık Hıristiyanlığın serbest tartışmanın beşiği, bilim ve felsefeyi besleyip yeşerten bir tarla gibi olduğunu söyler. 
E. Renan semitik ırkın, aryan ırkına göre aşağı bir ırk olduğundan bilim ve felsefe üretemeyeceğini, bu sebeple felsefe diye var olan şeyin esasen Yunan felsefesinin Arapça’ya çevirisinden ibaret olduğunu ifade eder. (Renan burada savunduğu fikirle tezat oluşturacak şekilde, özellikle geleneksel bir temelde gelişen Arap felsefesinin, XI. Ve XII. Yüzyıllarda gerçek bir orijinaliteye sahip olduğunu da söyleyecektir. Hatta, Arapların Aristo’yu şerhetme bahanesiyle tıpkı Skolastikler gibi, Aristo felsefesinden oldukça farklı bir felsefe yarattıklarını da söyleyecektir.)
Simon van den Berg, sadece felsefi fikirlerin değil, emir ve yasak gibi her dinde var olan kategorilerin (İslam hukukunda var olan farz-vacip, haram-helal gibi) bile İslam’a Stoa felsefesinden  geçtiğini savunur.

H. Corbin, İslam felsefesinin kaynakları hakkında şöyle der: “Kur’an’da ne tasavvufi ne felsefi hiçbir şeyin olmadığı, filozofların ve sufilerin Kur’an’a hiçbir şeyi borçlu olmadıkları yargısı Batıda oldukça günceldir. Burada mesele onların Kur’an’da ne bulup bulmadıklarını tartışmak değil, Müslümanların onda ne bulduklarını bilmektir.
T. J. De Boer, İslam Felsefesinin Yunancadan tercüme edilen eserlere bağlı bir eklektik felsefe olduğunu, tarih boyunca yeni bir görüş ortaya koymaktan ziyade, diğer görüşleri kendi içinde eritici bir yol izlediğini söylemektedir.

Alfred von Kremer, C. H. Becker, William Thomson ve hatta Wolfson gibi bazı oryantalistlerde Kelamın kaynaklarını kilise babalarının düşüncelerinde, Yunan felsefesinde arayarak, onu Yunan-Hristiyan geleneğinin bir devamı gibi görürler. 

İkinci grupta yer alanlardan başta E. Gilson’u anmak gerekir. Gilson, Ortaçağ Hristiyan düşüncesinin, “İslam Düşüncesi” üzerine kurulduğu kanaatini taşır. Tritton, A. Wensinck gibi oryantalistler, dıştan bir etki olsa da kelami meselelerin İslamın kendinden doğduğunda birleşirler. Örneğin G. Dugat, Mutezile ve Eşarilik gibi düşünce mekteplerini “İslam Düşüncesi”nin orijinal yaratımları arasında görür. Renan da bu konuda ona iştirak eder ve İslam’da gerçek felsefi hareketin kelami fırkalarda olduğunu söyler. 
Tasavvufun köklerini ise, Geiger, Kaufman, Hirschfeld ve Merx gibi oryantalistler, Yahudi-Hristiyan geleneğinde görürken, W. Jones, M. Horten gibi oryantalistler tasavvufun köklerinin Hinduizm ve eski İran dinlerinde olduğunu iddia ederler. L. Massigon ise tasavvufun kaynağının doğrudan Kur’an’da olduğunu söyler.

Kuşkusuz düşünce ve medeniyetlerin az ya da çok birbirlerini etkilemeleri/etkilenmeleri oldukça doğal bir olgudur. Örneğin Yunan düşüncesinin kendinden önceki Mısır ve Mezopotomya geleneğinden oldukça etkilendiği bilinen ve kabul gören bir husustur. “İslam Düşüncesi” de Yunan düşüncesinden etkilenmiştir. Ancak buradan “İslam Düşüncesi”nin Yunan düşüncesinin bir devamı olduğu sonucu çıkarılamaz. Şimdi burada kısa başlıklarıyla bu etkilenmenin hangi yollarla olduğuna değinelim.
“İslam Düşüncesi”ni Etkileyen Faktörler:
“İslam Düşüncesi”ni ki burada büyük ölçüde Kelam, Tasavvuf ve İslam Felsefesini kastediyoruz, etkileyen faktörleri üç ana grupta mütalaa edebiliriz. Bunlar.

1. Fetihler: İslam’ın kısa bir sürede fetihler sayesinde üç kıtaya yayılması ile beraber özellikle  Araplar, Türkler, Farslılar ve Hintliler gibi kitlesel olarak İslamı kabul eden milletlerin İslam öncesi kültür ve inançlarında varolan, doğrudan İslam öğretilerine aykırı görülmeyen düşüncelerin İslam içerisinde yaşatılmasıdır. Benzer şekilde Yahudilik, Hıristiyanlık ve Sabiilik gibi dinlerden İslam’ı seçenler aracılığı ile bu kültürlerin kısmen de olsa etkisinden söz edilebilir ki buna “israiliyat” denir.

2. İlim meclisleri: Mısır, Suriye ve Irak gibi bölgelerde Müslüman, Hıristiyan ve Yahudilerin iç içe yaşamaları, oluşturulan ilim meclislerine de yansımış ve bu meclislere davet edilen farklı dinden insanlar ile Müslümanlar arasında fikir alış verişi karşlıklı etkilenmelere sebep olmıştur.
3. “İslam Düşüncesi”nin yabancı düşüncelerle etkileşimini sağlayan en önemli unsur ise çeviri hareketidir. Farsça, Süryanice ve özellikle Yunancadan Arapçaya yapılan tercümeler felsefenin İslam düşüncesine dahil olmasına sebep olmuştur. İslam dünyasnda yer alan Tefsir, Hadis, Fıkıh, Kelam, Tasavvuf’a çeviri hareketi ile beraber, Mantık, Felsefe, Astronomi ve Fizik gibi bir takım bilimler eklenmiş ve “İslam Düşüncesi” zengin bir muhtevaya kavuşmuştur. 

Bilimsel ve felsefi mahiyetteki ilk çeviri hareketi, Halife Yezid’in oğlu Halid’in, İskenderiyeli Stephen’ı, kimya, simya ve benzer ilimler konusunda Yunanca ve Kıptice eserlerin Arapçaya çevrilmesini istemesiyle başlamıştır. Çeviri hareketinin ivme kazanması ise, Abbasiler döneminde Memun’un, Bağdat’ta Beytü’l-Hikme’yi yaklaşık 832 tarihinde kurması ile olmuştur.


“İslam Düşüncesi”nde yabancı düşüncelerin tesirinin en çok görüldüğü alan felsefi alandır. Öyleki Yunan düşüncesinden geçen bazı görüşler, Hz. Peygamber’e atfedilerek hadis olarak da görülmüştür. Platon’da yer alan “ölmeden önce ölmek”, “Tanrı’nın sıfatları ile sıfatlanmak” gibi görüşler, hadis olarak kabul görmüştür.


Felsefede bu etkileri kategorik olarak üç alanla sınırlayabiliriz. Bunlar:
1.  Mantık: İslam dünyasına Ariston’un Organon olarak bilinen Mantık külliyatının çevirisi ile başlar. Ancak sonrasında Müslüman mantıkçılar Aristo mantığına bir çok katkılar yapmışlardır. İslam düşünürlerinin bir kısmı İbn Teymiye gibi bütünüyle Aristo mantığını reddederken, Farabi ona katkılarda bulunmuş, Sühreverdi ise tenkit edip yeni modeller önermiştir.

2. Varlıkbilim (Ontoloji): Yunan tesirinin en çok görüldüğü alan varlıkbilim ve metafiziktir. Kindi’den başlayarak İbn Rüşd’e kadar İslam meşşai filozofları genelde Aristocu geleneğe bağlı olarak sebep, zaman, mekan, madde, suret, akıl, nefs, cevher, araz gibi kavramları tanımlarlar. Fakat burada Platon ve Neo-Platonculuk’un etkilerinden de söz etmek gerekir. Ruh konusunda İslam düşünürleri başta Farabi, İbn Sina olmak üzere Gazali’yi de içine alan geniş bir ölçekte Platoncu izlere rastlamak mümkündür. Ancak burada zikredilen filozofların hiç biri tam olarak Aristocu ve Platoncu değildir. 
3. Ahlak ve Siyaset: Bu alanda Platon, Aristoteles ve Neo-Platonizm etkilerine rastlamak mümkündür. İbn Miskeveyh’in Tehzibu’l-Ahlak, Ebubekir Zekeriya er-Razi’nin et-Tıbbu’r-Ruhaniyye, Tusi’nin Ahlak-ı Nasıri adlı eserlerinde Platon ve Aristo ahlak anlayışının etkilerinin izleri görülür.
Kelam ise felsefeye nazaran daha az yabancı etkiler taşır. Bu etkiler özelllikle, Mutezile ve Eş’arilikte yer alan atom nazariyesinin kaynağı olarak Sokrat öncesi filozofların atom nazariyelerinin etkilerinin izleri görülür. Kader meselesinde ise Neo-Platoncu etkiden söz edilebilir. Özellikle Mutezile’nin “adem(yokluk)” ve “ma’dum(yok olan)” görüşünde Stoacı etkiler vardır. Şiilikteki “masum imam” görüşünün Zerdüştlükten etkilendiği görüşü ise bilinmektedir. Benzer görüş “mehdilik” inancı için de söylenmektedir. 


Tasavvufta ise daha ziyade Hint düşüncesinin izlerini görmek mümkündür. Özellikle fakir, pir ve derviş gibi kavramların delalet ettiği tasavvufi anlayış, büyük ölçüde Hindli sufilerce İslama girmiştir. Buna “hulul”, “ittisal”, “ittihad” ve “çile”yide eklemek gerekir. 


Son olarak “İslam Düşüncesi”ni etkileyen bir unsur olarak burada “israiliyat”tan da kısaca söz etmeliyiz. Yahudilik-Hristiyanlık karışımı bu etkileşim biçimi “İslam Düşüncesi”ne hadis ve tefsir yolu ile girmiştir. Çoğunlukla mutasavvuflar, daha az olarak kelamcılar ve çok az da olsa filozoflar bu literatürden etkilenmişlerdir. Örneğin “Allah, Adem’i kendi suretinde yarattı” şeklindeki Tekvin’in bir cümlesi hadis olarak nakledilmiş, Farabi bunu, birçoklarının anladığının zıddına yorumlayarak islamileştirmeye çalışmıştır. Buna göre Farabi, “Adem’i Allah bizzat kendi suretinde değil, Adem’de olması gereken insan suretinde yarattı” demiştir. Böylece bunu “Biz insanı en güzel biçimde yarattık” ayeti ile ilintilendirmiştir.
2. “Batı Düşüncesi” Kavramı

“Batı Düşüncesi” terimi Batı Avrupa’da geliştirilen düşünce sistemine karşılık gelir. Genel hatlarıyla “Batı Düşüncesi”nin üç önemli dayanağından söz edilebilir. Bunlar:

1. Pavlus tarafından şekillendirilen ve batı Avrupa’ya taşınan, Hristiyanlığın, insan, hayat, evren ve Tanrı hakkındaki düşüncelerinden ibaret düşünce sistemi.

2. Antik dünyadan devralınan Grek-Latin kültürü.
3. Gelenek.

Özellikle Rönesansı tetikleyen etkinin arkasında İslam düşüncesinin rolü bilinen bir husustur. Endülüs’le birlikte İslam düşüncesi; kelamı, asavvufu ve felsefesiyle, Avrupa’da yakından bilinir ve izlenir oldu. Burada yetişen Müslüman düşünürlerin fikirleri/ürettikleri rönesansa ilham oldu. 

Günümüzde “Batı” kavramı, coğrafi bir bölge ya da siyasi bir topluluğu değil belirli bir zihniyeti, dünya görüşünü, tarih ve medeniyeti belirtmek için kullanılmaktadır. Bu bağlamda Orta ve Batı Avrupa toplumlarıyla, Amerika, büyük kısmı Asya’da yer alan Rusya “Batı” kavramının içinde yer alır. Hatta, Avrupa’nın uzağında yer alan, üstelik bu senteze asıl rengini veren Hristiyan akıdesine bağlı olmayan Japonya’yı, Batı’ya alternatif bir düşünce üretme yerine modern bilim ve kültüre katkı sunarak destek olması sebebiyle “Batı” kavramı içerisinde değerlendirmek gerekir. 
Sözlük:

 “Semitik ırk”, “Aryan ırk”: Nazi ideolojisi, dünya tarihini, "Aryan ırkı" ile "Sami ırkı" arasındaki bir çatışma alanı olarak yorumluyordu. Naziler'e göre Aryan ırkı Hint-Avrupa kültürünün, Sami ırkı (Yahudiler ve Araplar) ise Ortadoğu kültürünün öncüleriydi. Hint-Avrupa kültürünün temel özelliği ise, pagan, yani putperest inançlara sahip olmasıydı. Naziler işte bu nedenle kendilerini pagan bir kültürün mirasçıları olarak gördüler, Yahudileri ise, putperestliğe karşı çıkıp Tevhid (Tek Tanrı) inancını dünyaya yayan düşman bir ırk olarak kabul ettiler. Naziler'in pagan ideolojilerini konu alan The Pink Swastika adlı eserde, bu konu şöyle özetlenmektedir: Nazilerin öncelikle Yahudi halkına saldırmasının ve onları yok etmek istemelerinin nedeni... Kutsal Kitabın, yani Tevrat ve İncil'in, Hıristiyan ahlakının üzerine oturduğu temelleri oluşturmasıdır. 
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