DİN VE SAN’AT

Prof. Dr. Bekir Karlığa

İnsanoğlu, bilinmeyen bir dünyadan geliyor, belirli-belirsiz bir ortamda kısa bir yolculuk yapıyor, sonra da bilinmeyen bir dünyaya doğru yollanıyor. Kur’an-ı Kerim’in ifadesiyle “üç karanlık” geçitten ibaret olan (ez-Zümer, 39) bu dünyadaki yolculuğumuzda, bizim bilinmeyene doğru açılmamızı sağlayan üç ayrı kapımız var: Din, Felsefe ve Sanat
Adeta bilinmezlikler okyanusunda yüzen insanoğlunun gerçeği aramak üzere koyulduğu metafizik yolculukta, önünü açan ve aydınlatan ilk ve en önemli kapı dindir. Din, ilk insanla beraber doğmuş ve -yer yüzünde varlığı devam ettiği müddetçe- son insana kadar da sürüp gidecektir. 

Dinin kaynağı bizzat insan oğlunun varlık yapısıdır. Bu nedenle de onun bu dünyadaki bütün etkinliklerinin temel kaynağı dindir. Dinsiz bir toplumun ayakta durduğu ya da uzun müddet yaşadığı görülmemiştir. Böyle bir ütopya peşinde koşanlar, bir müddet sonra kendi hayallerini, tutkularını, egoizmlerini ve buna benzer şeyleri din yerine koymak zorunda kalmışlardır. Hatta bazen de dinsizliği din haline getirmişlerdir. Sonunda da tarihin karanlık sayfaları arasına gömülüp gitmişlerdir.
Gayba doğru açılmamızı sağlayan ikinci kapı, felsefedir. İnsanoğlu, dinin ölümsüz soluğundan uzak düşünce, kendi doğal yapısının zorlamasıyla zihni melekelerini çalıştırarak gerçeği bulmaya çalışır. Aklını olmazların zoruyla boğuşmaya sokarak hakikati yakalamak ister.
Nihayet bizim gayb ile burun buruna gelmemizi sağlayan üçüncü kapımız ise sanattır. Sezgi gücümüzün boy salıp geliştiği bu alanda, Şiir, Musiki, Güzel sanatlar ve Mimari bizi bilinmeyene doğru bir yolculuğa çıkarır. Zihnimizden geçirip de kelimelere dökemediğimiz gerçekleri, sanatkar, nazma, nağmeye, yazıya döker, mermere nakşeder.
Dinin, felsefenin ve sanatın ortak bileşkesi “Hikmet”tir. Hikmet İnsanın, insan üstü ile irtibat sağlayarak ruhunun derinliklerinde yer etmiş olan ezeli hakikatleri bir şekilde ifade etme çabasıdır.
İslâm inancına göre Allah,  kendi "katında bulunan yüce “hikmet”i, dilediğine verir”
. “Kime de “hikmet” verilmişse ona hayırdan pek çok şey verilmiştir.”
  Başta Hz. Muhammed (sa) olmak üzere bütün peygamberler "hikmet'i getirmişler ve öğretmişlerdir. "Bun​lar arasında özellikle  Hz. Dâvûd'a
, Hz. Lukmân'a
 ve Hz. Mu​hammed'e “hikmet” verildiği Kur'ân'ı Kerim'de ismen zikredilmiştir.
 Kur'ân-ı Kerîm'in kendisinin de bütünüyle “hikmet”i anlatmak üzere gönderildiği belirtilmektedir.
 
“Hikmet” ise İslâm literatüründe klasik felsefî içeriğinin öte​sinde kısaca: "ilim ve akılla gerçeği yakalama"
 olarak tanımlan​mıştır.

Bunların yanı sıra Kur'ân-ı Kerîm; hem Hz. Peygamber'e hem de bütün inananlara “Allah'ın yoluna "hikmet” ve güzel öğütle davet etmeyi" ve insanlarla "en güzel biçimde tartışmayı" emret​miştir.
 

Böylece peygamberler aracılığıyla bize ulaşan ilâhî bilginin ifâdesi olan vahiy ile, insan aklının çabaları sonucunda elde edilen beşerî bilginin bileşimi sonucunda ortaya çıkan “hikmet”, Hz. Peygamber tarafından "müminin yitik malı" olarak değerlendirilmiş ve onunu "nerede bulunursa alınacağı" ifâde edilmiştir.
 Ayrıca: "Hikmet”i alınız, çünkü hikmette hayır vardır."
; "Hikmet”li sözden daha değerli bir hediye yoktur"
 buyurulmuştur. Kezâ hikmetin bir bölümünü oluşturan bilginin de "kadın-erkek her Müslüman’a farz"
 olduğu, "ilim elde etmekten daha değerli hiçbir iş bulunmadığı"
, müminlerin: "beşikten mezara kadar" onu elde etmeye çalışmakla yü​kümlü bulundukları ve: "Çin'de de olsa"
 bilimin alınması gerektiği vurgulanmıştır.
 “İslam düşüncesi”, işte bu kapsamlı hikmet telakkisinin ifadesidir. İslâm düşüncesi; kısaca, İslâm'ın Allah, kâinât, hayat, insan, ölüm ve ötesi hakkındaki telakkîlerinin bir bütün olarak ifadesidir. Bu telakkîler; fikrî, felsefî ve edebî  türler halinde yazılı olarak ifâde edilebileceği gibi; mûsikî şeklinde sözlü, resim, hat, süsleme ve mimârî gibi değişik kalıplar içerisinde de yorumlanabilir.  Bu nedenle İslâmî ölçüler esas alınarak üretilen ve belirli bir sistematiği bulunan her türden düşünce ürünü eser, "İslâm düşüncesi" çerçevesinde ele alınıp değerlendirilir.
İslâm düşüncesinin temel dayanağı ise Tevhîd (Tanrı’nın birliği ve tekliği)  inancıdır. Tevhîd kelime olarak, bir şeyi başka şeylerden ayırıp bir olduğuna karar vermek
, birlemek ve bir kılmak,
 anlamlarına gelmektedir. İslâm terminolojisinde Tevhîd: "Allah'ın zâtında, sıfatlarında ve fiillerinde bir olduğunu kabûl etmek"
, "O'ndan ortakları, benzerleri ve zıtları nefyetmek"
 veya "Zât-ı ilâhî'yi düşünce ve anlayışta tasavvur, vehim ve zihinlerde tahayyül edilebilen her şeyden tecrîd"
 etmektir.

Her türlü antropomorfizme ve politeizme kapıları kapamak isteyen İslâm'ın Tanrı anlayışı; tenzîh, tecrîd ve tevhîd aşamalarından oluşmaktadır: Tanrının her türden maddî nesnelerden soyutlanması (Tecrîd) ve maddî unsurlardan soyutlanmış olan bu inancın her türden benzeyişlerden uzaklaştırılarak aklın kullanabileceği temsîl kalıplarının hepsinin dışında mütâlaa edilmesi (Tenzîh) ve bütünüyle soyutlanmış, temsîl ve teşbîhten arıtılmış bulunan Tanrı telakkîsini, kaostan ve dağınıklıktan kurtararak tek bir noktada yoğunlaştırmak üzere getirilmiş olan Tanrı'nın birliği (tevhîd) inancı, İslâm düşüncesinin üzerine dayandığı en kuvvetli ve sağlam temeli oluşturur.

Gerçekten son derece karmaşık olan ülûhiyet konusunu insan idrâkinin kavrayabileceği berrâklıkta açıklayabilen, hem aklı zorlamadan onun ilkelerini alt-üst etmeyecek (rasyonel) açıklamalar getiren, hem de Tanrı'yı insan idrâkinin dar kalıpları içine sıkıştırmadan en yalın ve soyut biçimde tasavvur etme imkânı sağlayan yegâne düşünce sistemi, İslâm düşüncesidir. İslâm düşüncesi; bir yandan insanların yanlış bir Tanrı inancına kapılmasına sebep olan Tanrı'nın maddîleşmesi ve insânîleşmesi ihtimâlini, soyut bir «tenzîh» anlayışıyla ortadan kaldırırken, öte yandan karmakarışık, belirsiz çok sayıda tanrıların kabûlüne imkân sağlayan soyut ve her yana çekilebilmesi mümkün olan Tanrı anlayışını -tek bir Tanrı inancı etrâfında- her türlü dağınıklıktan ve çokluktan kurtarmıştır. Bu anlayış, hem insan tabîatının sayısız tanrıların hegemonyası altında ezilip yok olmasını önlemiş, hem de insanı, Tanrı tanımazlığın sıkıntısından kurtarmıştır. Çeşitli saiklerle bazı Hermetik-Gnostik araştırmacılar, "Monoteizm'in paradox"undan söz etseler de
, bazı teologlar teşbîh ve tecsîme (Atropomorfizm) varan spekülasyonlara tevessül etseler de, bazı teo-soflar vahdeti bütün varlığa yayarak nesnel hale getirmeye çalışsalar da ve bazı filozoflar ülûhiyeti yüceleştirmek adına ona her şeyden el-etek çektirerek ta'tîle kadar götürseler de, Kur'ân, Kerîm'in getirdiği tecrîd, tenzîh ve tevhîd merhalelerinden oluşan bu mükemmel  anlayış, zihnî soyutlamaların en üst  düzeyini temsîl etmektedir.

Klasik İslâm kaynakları Tevhîd konusunu daha da derinleştirerek Allah'ın  zâtında birlik "Tevhîd-i Zât", isim ve sıfatlarında birlik "Tevhîd-i esmâ-Tevhîd-i sıfât"  ve fiillerinde birlik "Tevhîd-i ef'âl" olmak üzere üç ya da dört birlik kategorisi tespit etmektedirler.
İslâm düşüncesinin üzerine oturduğu Tevhîd inancı, İslâm'a girişin başlangıç noktası olan Kelime-i Tevhîd ile ifâde edilir. Klasik İslâm düşünürlerinin sık sık belirttikleri gibi, Kelime-i Tevhîd, nefy (yadsıma) ve ispatı (olumlama) içeren iki bölümden oluşur. Önce (La-ilâhe) denilerek hiçbir tanrının olmadığı belirtilmekte ve her türden Tanrı tasavvurları reddedilmektedir. Bunun ardından gelen (İlla'Allah) ifâdesiyle de yalnız ve yalnız Allah'ın gerçek Tanrı olduğu tasdîk edilerek onaylanmaktadır. 
Bu ret ve tasdîkin; Müslümanların hayatında çok önemli ontolojik, entelektüel, toplumsal, politik, psikolojik, ahlâkî, edebî ve estetik yansımaları vardır. 

1- Bu inanç; her şeyden önce hayatı bir bütün olarak ele alıp her türden parçalanmayı önler. Varoluş; bir ve tek olan Tanrı'nın yaratışı sonucu meydana geldiği için, varlıkta birlik esastır. Aynı varlığın bir parçası olan insanın düşünceleri ile davranışları, imkânlarıyla istekleri arasında birliğin sağlanması İslâm düşüncesinin gerçekleştirmek istediği temel ilkedir. Varlığın bir parçasının öbür parçalarıyla çekişme ve çelişme içinde olmaması gerekir. Çekişme ve çelişme birliği zedeler. Bu birlik Müslüman’ın ürettiği fikirlerden bilime ve sanata kadar varlığın her alanına yansır. Varlıkta parçalanma, bölünme ayrışma birliğe aykırıdır. Varlığın ve kendi varoluşunun farkında olmak mecbûriyetinde bulunan Müslüman’ın, ilk farkına vardığı gerçek; kendisinin sonlu ve sınırlı olduğu, varlığını içinde geçirdiği zaman ve mekânın ise sınırsızlığıdır. Sınırsız zaman ve mekân içinde varlığını sürdüren insanın ürettikleri, elbette kendi varlık şartlarının ürünü olarak sonlu ve sınırlı olacaktır. Sınırlı varlığın, sınırsız varlığı olduğu gibi algılayıp kavraması ve onu parçalara, bölümlere ayırmadan bütünlük içinde tasvîr etmesi  çok zor olduğundan, tabîatı gereği insan, varlığı parça ve bölümlere ayırma eğilimindedir. Bu tabîî meylin gerçekleşmesi ile insanî varlığın bir bölümü tamâmlanmaktadır, ama aynı zamanda ayırıma tâbi tutulmuş olan bu parça ve bölümlerin yeniden bir araya getirilerek varlıktaki birlik ve bütünlüğün sağlanması zorunludur. Bu, sağlanmadığı takdîrde insanın misyonu yarım kalır. Birliği sağlayabilmenin yolu ise, varlığın bir cüz'ü olan insanın, kendisiyle birlikte tüm varlığı yaratan irâdeye teslîm olmasıdır. Ancak böylece varlıktaki birlik ve âhengi yakalayabilir. Varlıktaki âhengi yakalamak ve bu âhengi örnek alarak varoluştaki birliği gerçekleştirme arzusu, insanoğlunun ilk gününden beri aradığı bir idealdir. Beşer orijinli veya beşerleşmiş düşünce sistemlerinin genellikle başaramadığı bu birliği İslâm düşüncesi, getirmiş olduğu Tevhîd ilkesi sâyesinde kolayca sağlayabilmiştir. 

2- Bu ontolojik birliğin ardından entelektüel birlik gelir. Sâf Tevhîd ilkesinin benimsenmesiyle, yetenekleri sınırlı ve kısıtlı olan insan, hiçbir zaman için tâm olarak kavrayamayacağı Mutlak gerçeğin mahiyetini araştırmak yerine, onun tecellîlerini yakalamaya çalışır. Böyle olunca da yaratıcısının, kendisine; içinde yaşadığı evreni imâr ederek kulluk görevinin eksiksiz biçimde yerine getirileceği bir ortam hazırlamak üzere verdiği akıl gücünü, aslâ erişemeyeceği amaçlar uğrunda  boşu boşuna hebâ edip tüketmesini önler. Aklı, olmazların zoruyla uğraştırmak yerine, olabileceklerin mükemmelini elde etmek üzere kullanmasını sağlar.

 3- Fertlerin, tabîatları gereği bir arada yaşamak zorunda bulunmaları toplumsal hayatı gerekli kılmıştır. Toplumsal hayatın temel öğesi ise birlikteliktir. Birlikte olmak için birliğin bilincine varmak gerekir. Bu bilincin oluşumunda en önemli faktör ise varlıktaki birliğin fark edilmesidir. Bu da ancak toplumu tek bir hedef etrâfında bir araya getirmekle mümkün olur. Yalnızca ortak kaygılar, ortak hedefler veya ortak menfaatler bu birliği sağlamanın lokomotif gücü olamazlar. Tevhîd ilkesi, Allah'ın birliğini her alana hâkim kılma isteğini kendiliğinden içerdiği için, zorunlu olarak fertleri aynı hedef ve gayeler etrâfında toplamakta, kurduğu adâletli toplum düzeni ile toplumsal barışı sağlayarak amaçladığı toplumsal birliği gerçekleştirmektedir.

4- Bireyleri, ortak hedef ve gayeler etrâfında toplayarak, adâletli bir düzenin kurulmasının, birlik ve beraberliği sağlayıp insanların nihâî gayesi olan mutluluğun gerçekleştirilmesinin en önemli âmillerinden birisi, şüphesiz ki tercîh edilen politik sistemlerdir. Politik sistemlerin başarısında karâr mekanizmaları kadar, istikrâr ve devâmlılığın da önemi vardır. Karâr mevkiinde, arzu ve istekleri her ân değişen birden fazla gücün bulunması, bir sistem tesîsini önleyeceği gibi, anarşi ve kargaşanın egemenlik kazanmasına neden olur. Aynı şekilde böyle bir karâr mekanizmasının sürüp gitmesi de toplumun kemikleşip katılaşmasına ve dolayısıyla çürümesine sebep olur. İnsanların değil, onların ve çevrelerinde bulunan her şeyin yaratıcısı bir tek gücün egemenliğini esâs alarak, onun koyduğu temel ilkeler doğrultusunda gerçekleştirilecek bir politik sistem; insanları, kendi türdeşleri karşısında eğilip bükülmekten kurtaracağı gibi, toplumu kemikleşip çürümekten alı koyar.

5- İnsanları şekillendiren, uyguladıkları sistemlerdir. İnsân, insana pek çok konuda muhtâç olmakla beraber, bu ihtiyâç onu, başkalarına bağımlı ve mecbur hale getirecek olursa kişilik zedelenmesi ve hattâ kaybı kaçınılmazdır. Bu nedenle insanı, insana kul ve köle eden sistemlerde şahsiyet zaafı yaygın bir hastalık halini almaktadır. Bu ise sistemin kısa zamanda dejenere olup işlemez hale gelmesinin başlıca sebeplerinden birisidir. Halbuki kişi kendini, kendi türdeşlerinin değil, içinde yaşadığı evreni paylaştığı herhangi bir veya birçok yaratığın değil, mücerred ve mutlak yetkinliğe sahip bir tek yaratıcının kulu sayar ve yalnızca onun huzûrunda eğilip, netîcede ona karşı sorumlu ve bağımlı olduğunu kabûl ederse, sağlam ve kuvvetli bir kişiliğe sahip olur ve giriştiği her eylemde de muhakkak başarıya ulaşır. 

6- Kişiliğinde herhangi bir eksiklik bulunmayan fertler, eylemlerinde tutarlı olmaya ve kendi kendileriyle ters düşmemeye özen gösterirler. Bir ve tek Tanrı'ya inanan kişi; bu inancını gerçek bir olgu haline dönüştürmek için, düşünceleri ile eylemleri arasında tâm bir birlik sağlayarak ahlâkî erdemleri elde edip tüm insanlığın nihâî amacı olan mutluluğun yollarını bulur.

Böylece İslâm düşüncesinin dayandığı temel ilkelerden birisi olan Tevhîd inancı; varlığın bir bütün olarak algılanmasını sağlayacak zihniyet birliğini gerçekleştirerek, bu doğrultuda kuracağı Müslüman toplumu, parçalanıp zedelenmiş kişilik yapısından uzak, ahlâkî erdemlerin hâkim olduğu bir mutluluk çağı toplumuna (Asr-ı Saâdet) dönüştürmeye çalışır. Böyle bir toplumun üyesi olarak evrensel birliğe katılan Müslüman; sonuçta bütün varlığı kuşatan sonsuz birliği ve âhengi yakalar ve bu kozmozun küçük bir parçası haline gelir. Geleneksel deyişle "insan küçük bir âlem, âlem ise, büyük bir insan" olur. Bu oluşun mâcerâsını anlatmaya çalışan İslâmî edebiyat; "yakıcı bir ateş olan birlikten "kopuşun, firkatin hasretini dile getirerek, birlikte çokluğu, çoklukta birliği terennüm etmek ister. 

Onunla aynı vâdîlerde gezinen güzel sanatların öteki bölümleri de bu soyut ve metafizik birliği somut gerçek haline dönüştürmeye çalışır. Bu dönüşümü gerçekleştirip, bu birliği sağlayabilen sanat eserleri ancak mükemmele doğru yol alabilirler. Sonlu ve fânî varlığın, bâkî ve sonsuzun tecellîlerini yakalama gayretinden başka bir şey olmayan sanat etkinliği, netîcede yaratılışın mükemmelliği karşısında yaratılmışın aczinin izlerini yansıtacaktır. Biz, İslâm coğrafyasına çil çil serpiştirilmiş olan kubbelerde, mermere akseden oymalarda, kağıda dökülen hatlarda ve boşluğa yayılan nağmelerde hep bu birlik arayışının izlerini görmekte ve yankılarını duymaktayız. 

Böylece “İslam düşüncesi”nin ortaya koyduğu bu geniş kapsamlı Tevhid anlayışı, bütün varlığı kuşatan temel itici güç olduğu gibi, sanatın da, kültürün de, medeniyetin de çekici gücünü oluşturmuştur.

Aristoteles’in sözünü ettiği Grek sanatlarının hepsini yakından tanıyan Müslümanların, dram ve tragedya’ya hemen hemen hiç itibar etmemiş olmalarının temelinde de bu köklü Tevhid anlayışı yatmaktadır.
�. 	Kur'ân-ı Kerîm, el-Bakara 2/269.


�. 	Kur'ân-ı Kerîm, el-Bakara 2/129, 2/151; Âl-i İmrân, 3/48, 3/164; Cumu’a, 62/2.


�. 	Kur'ân-ı Kerîm, el-Bakara 2/251.


�. 	Kur'ân-ı Kerîm, Lukmân, 31/12.


�. 	Kur'ân-ı Kerîm, en-Nisâ, 3/113.


�. 	Kur'ân-ı Kerîm, el-İsrâ, 17/29.


�. 	Râğıb el-Isfahânî, Mufredâtu Elfâzı'l-Kur'ân (Neşr., Safvân Adnân Dâvûdî), 249, Dimaşk,1992.


�. 	Kur'ân-ı Kerîm, en-Nahl, 16/29.


�. 	Tirmizî, es-Sunen, Kitâbu'l-İlm, 19; İbn Mâceh, es-Sunen, Kitâbu'z-Zuhd, 15.


�. 	ed-Dâremî, es-Sunen, Mukaddime, 34.


�. 	ed-Dâremî, Age., Mukaddime, 26.


�. 	İbn Mâceh, es-Sunen, Mukaddime, 17. 


�. 	ed-Dâremî, es-Sunen, Mukaddime, 32.


�. 	Beyhakî, Şuabu'l-İmân, nakleden Ğazzâlî, İhyâu Ulûmi'd-Dîn, I, 15.


�. Seyyid Şerîf el-Cürcânî, et-Ta'rîfât, VHD mad.; Tehânevî, Keşşâfu İstılâhâti‘l-Fünûn, aynı mad.


�. Asım Efendi, Kâmûs Tercümesi, II, 48. 


�. Abdüsselâm el-Lekânî, Şerhu Cevheretu't-Tevhîd, 14-15.


�. Ebu'l-Mu'în en-Nesefî, Bahru'l-Kelâm.


�. Seyyid Şerîf el-Cürcânî, A.g.e., VHD. mad.


�. Tevhîd kelimesi   Kur'ân-ı Kerîm'de; ne "Vahede" şeklinde üçlü fiil olarak,  ne "Vahde"t şeklinde üçlü masdar olarak, ne de "Tevhîd" şeklinde dörtlü masdar olarak yeralmaktadır. Daha çok "Vâhid", "Ahad,", "Vahdehu" ve "Vahîd" şeklinde kullanıldığını görüyoruz. "Ehad" kelimesi Kur'ân-ı Kerîm'de 74 âyette geçmekte ise de yalnız birisinde Allah'ı tavsîf için kullanılmıştır. Buna karşılık 30 kerre tekrârlanan "Vâhid" kelimesi, bunlardan  22'sinde Allah'ın güzel ismimlerinden (Esmâ-i Hüznâ) bir isim olarak vârid olmuştur. Bunlardan da 6 tanesinde "Kahhâr" ismiyle birlikte, geriye kalan 16 tanesinde ise "İlâh" lafzıyla birlikte zikr edilmiştir. (Bkz., M. Fuâd Abdülbâkî. el-Mu'cemu'l-Mufehres, VHD. mad.) Luğat bakımından her iki kelime de aynı anlama (bir ve tek) gelmekte ise de filoloğlar "Ehad" kelimesinin daha çok olumsuz, "Vâhid' kelimesinin ise olumlu anlamda kullanıldığını belirtmektedirler. (Bkz. İbn Manzûr, Lisânu'l-Arab, III, 448,451)


�. Henry Corbin, Le Paradoxe du Monothéisme, 7 vd.
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