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ARTICLEINFO

Klasik tefsir kitaplarina yansidigi izere Miisliiman diisiincesinde de hakim evren resmi aslinda Antik
Cag’dan modern zamanlara, diinyanin hemen her yerinde gegerli geosantrik evren modelidir.
Nihayetinde Kur’an’1n asli gayesi astronomi bilgisi degil, gegerli dis diinya algisi ne olursa olsun
insanlarm yeryiiziinii ifsat etmeden bir arada yasayabilecekleri bir toplum diizeni yoniinde yaratilis
gayesine matuf ilkeleri hatirlatmaktir. Bunu yaparken de donemin dil ve kiiltiirel gerceklerinden
hareket eder. Buna gore verili kiiltiiriin kendi i¢ tutarlilig1 i¢inde bu hikmeti gézeten bir toplumsal
diizen tesis edilen ilk Islam toplumda siyasal sistemin dayanag tanrisal temsil de “halife” kavranm
iizerinden topluma samil hale gelir. Ne var ki, Hz. Peygamber sonras1 siyasi ihtilaflarda taraflarin
kendi konumlarini dini referanslarla tahkim etmeleri, diinya merkezli bir evren fikrine iligkin teolojik
kabulleri pekistirir.
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The picture of the dominant universe in the Muslim World, as reflected in the classical literature,
was not different from the geocentric idea of the universe. The purpose of the Quran is not to teach
people astronomy lessons, but to establish a social order in which people can live together without
spoiling the earth, regardless of the prevailing perception of the external world. According to this,
“divine representation”, which was the basis of the political system in the first Muslim society, is
attributed to the society with the concept of “caliph”. However, in the post-Prophet political conflicts,
the parties' fortification of their positions with occultist references, reinforced the theological
assumptions regarding the idea of an earth-centered universe.

1. Giris

...Binlerce defa s6ylememe ragmen iiniversitenin onde gelen
profesorleri bir kez olsun teleskoptan bakmaya bile
yanasmiyorlar. Burada olmani ¢ok isterdim. Béylece
bunlarin hallerine bakip birlikte kahkahalarla gulerdik.

(Kepler’e yazdigi mektup)

Modern tarih ve dil ¢alismalar1 gostermistir ki, milletlerin
dilleri ne Yunan mitolojisindeki gibi Hermes vergisidir
(Gera, 2003: 117), ne de Tevrat’ta anlatildigi gibi Babil
kulesinden sa¢ilmistir (Tekvin, 11/9). Diller, insanoglunun
diinya iizerindeki kadim varliginin, tecriibelerinin zihinsel
hasilasindan ibarettir. Yaratilis1 geregi asli iletisimi “ses” ile
gerceklesen insanoglu bes duyudan gelen verilerden olugan
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zihinsel Uretimini ses kaliplarina doker ve sozcukler
meydana gelir. Sozcukler yoluyla anlamlandirdigr dis
diinyanin soyut - zihinsel bir modelini insa eder. Buna gore
kurdugumuz her ciimle aslinda zimnen bir dinya modeli
(mekan algisi) igerisinden dile gelmekte olup her bir sézciik
tercihi zihin diinyasina acilmis kii¢iik bir pencere seklinde
kisinin diinya goriisii hakkinda fikir verir. Haliyle bes
duyunun pek az Otesine gecen eski zamanlarin diinya
modelinde aslinda “diinya” dendiginde de modern insanin
zihnimizdekinden tiimiiyle farkli bir imaj olugmaktadir. Bu
durum kendisini dil tizerinden dini metinlerde de gdstermis
ve kalicilasmistir. Bu metinlere bakildiginda kadim
zamanlardan Orta Cag’in sonlarina kadar -birbirinden
habersiz dahi olsa- diinyanin hemen her yerinde insan
topluluklarinin en Ust mekdn algis: olarak Dunya Merkezli
(Geosantrik) bir evren modeline (kozmoloji) vardigi
gorilmektedir (J. Tassoul ve M. Tassoul, 2004: 9).

Bu kozmoloji, dini metinler Gizerinden teolojinin de konusu
haline gelir. Bu teolojiye gore Antik Cag’dan Orta Cag’in
sonuna kadar diinyanin hemen her yerinde hiikiimdar, “en {ist
gok katmaninda” oldugu diisliniilen tanr1 (ya da tanrilarin)
yeryuziindeki temsilcisi, “golgesi” konumundadir (Bastian,
1860: 2/413). Mesruiyeti goklerden gelen hiikiimdar “yazg1”
mabhiyetinde “sec¢ilme” gostergesi olaylar sonucu bu hakki
dogustan elde etmis olur. Bu nedenle diinyanin dort bir
yaninda hanedanlar mesruiyetlerini pekistirmek i¢in kutsal
secerelerini yazdirirlar (Ortayli, 2007: 171). Ancak Bati
Roma’nin ¢okiisiiyle (476) meydana gelen otorite
boslugunda Avrupa cografyasi diinyanin geri kalanindan
farkl bir siirece girer. Roma ruh olarak ortadan kalkmis ise
de ortada devasa bir “beden” (miras) kalmistir ve bu mirasi
sahiplenme konusunda amansiz bir rekabet yasanacak, Rus
hiikiimdarlar1 dahi Roma’nin varisi anlaminda “Car”
unvanini alacak (Akgura, 2016: 47), hatta Fatih Sultan
Mehmet kendisini “Kayser-i Rum” ilan edecektir. Bu
sahiplenmeye Kilise de katilir ve daha 5. yy.dan itibaren
Isa’nin vekili olarak tanrinin hakkim temsil etmenin yam sira
-artik ortada bir Sezar olmadigina gore- Sezar’in hakkinin da
kendisine devredildigi (Konstantin Bagist) iddiasindadir
(Agaogullari, 2020: 267). Bu durum zamanla Kilise ile
Kutsal Roma Cermen Imparatorlar1 ve krallar ve arasinda
yeni bir iktidar miicadelesine neden olur. “iki kilig 6gretisi”
gibi teolojik argiimanlar gelistiren papalar adeta yeni Roma
imparatoru edasiyla yirir. Ancak 16. yy.a gelindiginde
Avrupa’da tim “tanrisal vekalet” sistemi ve evren algisinin
yikilmasina neden olan yeni bir gelisme yasanir: Kopernik
Devrimi.

Kopernik (6. 1543), Goksel Kiirelerin Devinimi Uzerine adli
eserinde, Aristarkus gibi Antik Cag bilginleri tarafindan
dillendirilen ancak o zamana kadar hemen hig itibar
edilmeyen Giines merkezli (Heliosentrik) evren modelini
canlandirir (J. Tassoul ve M. Tassoul, 20). Bu durum, Kilise
ve Saray arasindaki ¢ekismeye konu olan koltugun, her iki
taraf agisindan da altlarindan ¢ekilmesi anlamina
gelmektedir. Artik insanoglunun dis diinya algisini tiimiiyle
degistirmenin; yeni bir evren modeline gecmenin zamani
gelmistir. Bu durum tiim diger tarihlendirmelerden ¢cok daha
fazla Kopernik Devrimini bilimsel devrimin baslangici kilar
(Cohen, 1994: 68). Bunun sessiz bir gecis olmayacaginin
gayet farkinda olan Kopernik de kitabim1 ancak oliimiine
yakin bir tarihte yaymlatir. Kopenik’in ardindan Galileo ve
Kepler gibi bagka bilginler de diinya yerine Giines merkezli
evren fikrini dillendirince 16. ve 17. yy.larda Avrupa buyuk

bir astronomi tartigmasina sahne olur. Bu bilginlerden
Danimarkal1 gok bilimci Tycho Brahe (6. 1601), Kral II.
Frederick’i ikna ederek 1576’da Hven adasinda Yeni Cag’in
ilk rasathanesini kurar (Akgul, 1997: 35). Brahe’in
calismalar1 glinlimiiz Giines sistemi modeli i¢in dnemli bir
adim olacaktir.

Evren fikrindeki degisimin hikayesi buglin Avrupa disi
toplumlarda bile hala basta Galileo’nun basmna gelenler
iizerinden bir darbi1 mesel olarak dilden dile dolasir. Tlgingtir
ki, hafizalar yoklandiginda aymi Dinya Merkezli evren
fikrine sahip Mislimanlarin diinyasinda boylesi bir tartigma
gorilmez. Muslimanlar, belirsiz bir tarihten itibaren
istemeyerek de olsa Bati’da gelisen bilimsel bilgiye uyum
saglamaya baslamiglar, ancak bunun bir dlnya gorisii
sorunu olarak neden olmasi gereken tartigmalar hemen hichir
zaman gerceklesmemistir.  Yaganan siirecin  felsefi
temellerini gérmeden sadece sonuglara muhatap olmanin
neticesi bir modernlesme ¢abasi, muhafazakar odaklarda
uzlasmaz bir mukavemetle karsilasir (bkz. Ipsirli — Celebi,
2007: XV1/321). Degisimin bir tiirli icsellestirilememesi,
modernlesmenin tek miimkiin yolunun “Batililagma” oldugu
yoniinde kanaatleri pekistirir. Bu durumu daha da i¢inden
¢ikilmaz hale getiren, Bati somiirgeciliginin 6zellikle islam
diinyasindaki agresif tutuculugu besleyen provokasyon ve
ajitasyon progranudir. Islam diinyas1 modernlik sorununu
heniiz tartismaya baslamisken aslinda Batida c¢oktan
postmodern program yiiriirliige konmustur (Toynbee, 1987:
39). Bu programla, kokleri Islam tarihinde de yikic
sonuglari olmus ancak zaman icinde nispeten baskilanmig
akimlarin palazlanmasina imkéan verilir (bkz. Vural, 2006:
37). Boylece Hindistan’dan Kuzey Afrika’ya 6zellikle
Ingiliz sémiirgeciliginin himayesinde Vahhabilik ve benzeri
selefi akimlar kol budak sararken Bati karsisindaki zayiflik
sorununun ¢dziimiine en ufak bir katki saglamayan ama
siyaset kurumunun tiim girisimlerini “gavurlagsma” olarak
karalayan bir soylem bas gosterir (Sultanefendi, 2002: 1/ 37).

Oysa modernite, gdriinen ylzinden ¢ok 6te blyuk felsefi
sonuglar1 olan insanoglunun “dis diinyaya” (evren) iligskin
algisindaki bir degisimi (paradigma degisikligi) ifade eder
(Kuhn, 1995: 98). Bu degisimi anlayabilmek ise “mekan”
algisinin felsefi diislince agisindan dneminin farkindaligini
gerektirir. Insani diisiincenin kusatici, deger merkezli
“evrensel” ifadesi olan felsefe ancak aktiiel zamanin en
kapsayict mekan fikrine dayanarak miimkiin olur. Buna gore
kozmoloji, mekan algisinin felsefeye aktarilisi, bir evren
modeline déniismesidir. Insanoglunun varolus felsefesi ve
birlikte yasama (siyaset) kuramlar1 da bu zeminde yiikselir.
Ne var ki kozmolojideki degisimin gormezden gelinmesi bizi
yaklagsik bes asirdir aktiiel cagin yabancisi bir hayata mecbur
etmistir. Diinya g¢apindaki biyiikk gelismeler bu degisimi
gormeden Miisliiman kalarak sonraki ¢aglara gegmenin de
miimkiin olmayacagii gdstermektedir. Miisliimanlarin
iddialarini siirdiirebilmeleri,  Islam’in  kendi  ic
dinamiklerinden bu paradigma degisiminin felsefi
temellerine inilmesine, Islam’m ahlak ve siyaset felsefesini
bu temel {izerine yeniden insasina baghdir.

1. islam Oncesi Arabistan Yarimadas1 ve Dualist
Evren Tasavvuru

Klasik tefsir kitaplarina da yansidigi iizere Kur’an’daki
evren resmi aslinda Antik Cag’dan Orta Cag’a uzanan verili
geosantrik evren fikrinden farkli degildir. Nihayetinde
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Kur’an’in bir bilim - astronomi kitab1 ya da bu yonde bir
iddias1 olmadigina gdre bunda sagilacak bir durum da yoktur.
Kur’an’in asil gayesi —i¢inde bulunulan c¢agda -kiltlrel
seviye ne olursa olsun- insanlarin yeryiziini ifsat etmeden,
kan dokmeden (el-Bakara, 2/30) bir arada yasayabilecekleri
bir toplum diizenini tesis etmeleri yoniinde yaratilis gayesine
matuf ilkeleri hatirlatmaktir. Ancak Bunu yaparken de
donemin dil ve kilttrel gergeklerini baz alarak hareket
edilmesi mantiksal bir zorunluluktur (D6nmez, 2007:
XXXI1V/127). Bunun verili duruma teslim olmak anlamina
gelmedigi aciktir. Aksine; asli gayeye (hikmet) ulagmak i¢in
“eldeki malzemenin” bilinmesi elzemdir. Buna gore Islam,
icinde dogdugu toplumun (ve donemin) evren algisini
dikkate almis ancak burada son derece esasli degisikliklere
gitmistir. Hatta Kur’an’in 6zii ve Hz. Peygamber’in
gerceklestirdigi toplumsal degisimin anlasilmasi da Islam
oncesi  Arap toplumunun felsefi, siyasi ve sosyal
gercekliginin anlagilmasina baglidir.

Islam’in ortaya ¢iktig1 zamanlarda askeri ve iktisadi olarak
Sasani niifuzu goriillen Arabistan yarimadasi (bkz. E.
Bagdadi, 2009: 266) inang diinyas1 agisindan da iyicil
(rahmani) ve koticill (seytana da tanrisallik atfeden) dualist
bir kozmolojiye dayanan Mecusilik etki altindadir. Bu
durum, Islam’m dogus yillarinda yasanan Sasani — Dogu
Roma savaginda miisriklerin, Sasanilerin zaferinden (618)
seving duymalari seklinde Kur’an’a yansir (er-Rum 30/2-5).
Sasanilerin Dogu Roma karsisindaki zaferi, Cahiliye
Araplarinin da inan¢ diinyasini teskil eden ve Allah
kargisinda seytana da tanrisallik atfeden diializmin, (Hz.
Isa’nin zati ve Allah’mn sifatlar1 {izerinden ihtilaflarla
tevhidin bozuk bir yorumu olarak gorebilecegimiz) teslis
karsisindaki basarisidir. Cahiliye donemi diialist inanisa gore
ruhlar alemi, bir tarafta “Allah” ve ona itaatkar melekler,
diger tarafta ise Allah’a “asi” iblis ve diger seytanlagmis
“cinler” seklinde iki kutupludur (Ibn Kesir, 1999: VI1/7) Bu
iki kutup arasinda catisma yasanmakta, insan da bu ¢atisma
ortaminda “arada kalmis” durumdadir. Bu nedenle miisrikler
yolculuklarda 6zellikle kendilerini giivensiz hissettikleri ve
seytanlarin hakim oldugunu diistindiikleri mekanlarda oranin
“serir varliklariin efendisine” siginma seklinde bir duada
bulunurlar (Mahalli ve Slydti, 1971: 572). Zerreden kireye
her seye etki eden bu gatisma, insanoglu ic¢in de kendi
iradesinin Otesinde “zamanda yolculugunu” belirleyen ve
(¢ol hayatt distiniildigiinde) c¢ogunlukla da musibetler
getiren bir sentez sonuca gétiiriir. Miisrikler buna “zaman”
anlaminda Dehr derler (Ciavuk, 1977: 193).

Rahmani

* ( Dehr )

Seytani

Bu diialist evrende miisrikler hem “rahmani” hem de
“seytani” giicleri neredeyse aym diizeyde hayatlarina
miidahil gordiikleri igin iki tarafi da memnun etmenin
yollarmni ararlar. Bunun igin bir yandan “disilik” atfederek

(ez-Zuhruf, 43/19) “Allah’in kizlar1” (es-Saffat 37/149-152)
oldugunu ileri stirdiikleri melekler {izerinden Allah’a
yaklagmaya c¢aligirlar. Kabe’nin etrafina dikilen temsiller
(putlar) aslinda melekler i¢in dikilmis sureta “bedenler” olup
onlarla irtibat kurabilmek maksadiyla (insandaki ruh-beden
iligkisi gibi) meleklerin bu heykellerde temessiil ettiklerine
inamilir (Zeydan, 2013: 111/23). Ote yandan 1ss1iz ya da
metruk yerleri, seytanlarin mekéanlar1 gorurler ve onlar igin
de oralarda sunaklar insa ederler (ibnii'l-Kelbf, 1995: 20).
Kimi gizil bilgileri bildiklerine inanilan kahinlerin gercekte,
“yedinci gok katindan” bu bilgileri ¢alip onlara getiren
“cinler” sayesinde bunlara vakif olduklar1 diigiiniilmektedir
(el-Cin 72/9).

2. islam’in Getirdikleri

Islam en basta cahiliyenin diialist kozmolojisini kesin bir
dille reddeder. Islam ile birlikte goklerin kapilari kapatilmus,
seytanlar igin ilahi alemden gizil bilgileri dinleme imkani
kalmamigtir (Saffat 37/6-10). Seytanlar gergekte insanlara
etki edebilecek bir giice de malik degildir (en-Nahl 66/98-
99). Dogada Allah’tan bagka bir giiciin etkisi Ve
belirleyiciligi olamaz. Buna gore insan — doga iliskisi
rasyonel bir temelde yeniden tarif edilmis olur. Insanlarin
baslarina gelen kétiiliiklerin (ser) nedenleri “serir ruhlar”
degil, insanlarin kendi elleriyle islediklerinden dolayidir (er-
Rum 30/41); dogada “kotiiliik” yoktur.

Bu kozmoloji degisikliginin toplumsal - siyasal sonuglar1 da
vardir. Her seyden Once mesruiyetini koticul gucler
konusundaki okultist yeteneklerinden alan kahinlerin,
sairlerin toplumsal niifuzu kirlmistir. Ote yandan Hz.
Peygamberle birlikte peygamberlik de sona erecek (hatm-i
nlbivvet, Ahzab 33/40), Allah’mn bir insan1 bu anlamda
muhatap almasi (teoloji) -kiyamete kadar- son bulacak,
insanoglu agilan ¢igirdan yolun bundan sonrasini kendisi
yiirliyecektir (sosyoloji). Bu ¢igir1 acan Hz. Peygamber’in
bilindigi lizere Yesrib’e hicretinden sonra ilk yaptig1 is bir
“yazilt belge” ile kentteki tiim unsurlari bir arada
yasayabilecekleri ortak bir paydada bulusturmak olur. Son
derece esitlik¢i adilane ilkelerden olusan belgede bir Ummet
tarifi de goriiliir. Bu tarifin sadece Miisliimanlar1 degil,
belgeye imza koyan herkesi kapsadigi agik¢a goriilmektedir:

G dals G B e cpalsall s (piagall (il 2ana (e QIS 138
u.uu\ O}JL}AEAA\} "Li" eg_l‘\ PR MB}&J&A}B?@L\:\‘ %Y

Bu, Kureysli Miiminler ve Miisliimanlar ile Yesribliler ve
onlara tabi olanalar ve onlardan sayilanlar ve onlarla
birlikte savaganlar arasinda Peygamber Muhammed (as)
tarafindan  (yazdirilmig) vesikadir. Bunlar, diger
insanlardan ayr1 tek bir “iimmet” teskil ederler (ibn
Hisam, 11/143).

Bundan boyle Yesrib sehri bir “Medine” vasfi (Yesrib
Medinesi) kazanmustir. Islerin “sura” ile yiiriitildiigii
Medine bir ¢esit “cumhuriyet” anlamindadir. Hz.
Peygamber’in bu pratiginden hareketle Ummet kavrami igin
belli bir cografyayr yurt edinmis, birbirlerinin hukukuna
saygl cercevesinde bir arada yasama idealini yansitan bir
yazili belgeye imza koymus, bu belgeyi iktisadi ve askeri
olarak da koruyabilecek giice sahip topluluk oldugu
sdylenebilir. Oyle ki Medine’de yasayan ve bu belgeye imza
koyanlar iimmetten sayildig1 halde, Miisliman olup hala
Hicret etmemis olanlar timmet mefhumunun diginda
tutulmaktadir: “fman edip de hicret etmeyenler ise hicret
edinceye kadar onlarla sizin bir velayetiniz yoktur.” (en-
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Enfal 8/72) Tim bunlar gz Oniinde bulunduruldugunda
kavram giiniimiizde ulus/millet (nation) kavramina tekabiil
etmekte olup modern Arapgada da isabetli olarak immet
kavrami “ulus” anlaminda kullanilmaktadir (6r. 32a3all ae¥) —
Birlesmis Milletler). Kavramin felsefi anlamina bakildiginda
da cogunlukla zannedilenin aksine bir “cokluk” degil;
Kur’an’da ifade edildigi iizere “azlik” wvurgusu vardir.
Insanligin her tiirlii zorbaliktan uzak, herkesin hakkinin
giivence altina alindig1 bir ideal toplum diizeni idealist
insanlar1 gerektirir. Toplumunda yalmz kalan Hz. Ibrahim
“tek basima iimmettir.” (en-Nahl 16/120) Kur’an, aslinda her
zaman azinlik olarak kalmaya mahkim bu idealizmi ayakta
tutmaya cagirir: “Sizden; hayra ¢agwran, iyiligi telkin eden
ve kotllikten sakindwran (az da olsa) bir topluluk (iimmet -
L) bulunsun ” (Ali imran, 3/104).

Ummet tanimindan anlagilacagi iizere Islam’in siyaset
felsefesi, varlik suuru son derece giicli bireyleri gerektirir.
Boylesi giiclii bir birey imgesine “akil” vurgusunun eslik
etmesi tesadiifi degildir. Davranislarint mensubu oldugu
gruba endeksleyen kabile diizeninin aksine bireyler bilincli
tercih yapmaya cagirilir (el-Bakara 2/170). islam’in bu giiclii
birey vurgusu Kur’an’in insan felsefesini anlatan Hz.
Adem’in yaratilis kissasinda gok daha belirgindir (el-Bakara
2/30). Yeryliziinde Allah adina tasarrufla gorevlendirilen
insan (R&fii, 1997: 13) toplumsal dizen igin de
yetkilendirilmistir (RAfii, 18). Adem’in sahsinda “insan
tirli” (Zemahger?, 1998: I/ 251) kast edilmistir. Buna gore
tiim insanlar i¢in “Allah’in halifesi” sifat1 gegerlidir (Razi,
1938: 11/165). Kur’an’da bu kavramin bir diger kullanimi
Davut Peygamber hakkindadir (es-Sad, 38/25). Buradaki ise
liderin topluma vekaleti (hilafeti) anlamindadir. Kur’an’da
yonetimle ilgili bir diger esas da “sura” ilkesidir (es-Sura
42/38). Tiim bunlar g6z 6niinde bulunduruldugunda iktidarin
kaynagma iligskin —bize oldukga agina gelecek- bir resim
ciktig1 goriilmektedir.

3. Emeviler ve Okdltist Din Yorumu

Tarih 632°yi gosterdiginde emr-i hak vaki olur; Hz.
Peygamber de ebedi aleme gocer. Ne var ki Hz. Peygamberin
ardindan Miisliimanlar ¢ok da iyi bir sinav veremezler. Daha
ilk giinden baglayan “kabile” esasli tartigmalar (bkz. Cevdet
Pasa, t.y.: 1/196) derinlesir, ilk ilki halifenin ardindan sicak
catismalara doniisen hognutsuzluklar neticesinde, Hz.
Ali’nin hilafetini tanimayan, en nihayetinde iktidar1 zorla ele
geciren Emeviler ile birlikte hilafet resmen saltanata
dontsiir. Olaylarin izahina iliskin insani duzlem yerine
“dogatistii isaretlere, telmihlere” dayali okltist arglimanlar
tizerinden yeni bir “teolojik” insa siireci baglar. Buna gore
Muaviye iktidari ele gegirmis olmasmin “Allah’in istegi ve
yardimi” (bkz. es-Seyyid, 1985: 96). ile gerceklestigini”
iddia eder. Toplumsal mekanizmalart bypass ederek
kendisinin (dogrudan) Allahin halifesi (4 4é5) oldugunu
(Belézuri, 1996: V/27) ileri stren Muaviye icin ilk defa,
“Sultan yeryiiziinde Allah’in gélgesidir” (4 40/ Jb Jlhl
o=Y) tabiri kullanilir (Belazuri, VI1/111). Boylece Hz.
Peygamber déneminin, devlet idaresinin toplumsal bir stire¢
seklindeki dizayni yikilarak yeniden gizil / okiiltist bir el
yordamiyla  “secilmiglik”  Ogretisine  doniilir. Hz.
Peygamber’in vefatindan sadece 30 yil kadar sonra yaganan
0 i¢ savaglardan Hz. Hiiseyin’in katlinde (680) tiim bu “ser”
olaylarin bir “yazg1” neticesi gerceklestigi ileri siiriilerek
insani sorumluluk buharlastirilir. Olup bitenleri Allah’in
ezelden “yazdirdigr” (konustugu: miitekellim) iizerinden

“ser” Allah’a nispet edilerek Cahiliye dtalizminin dehr kiltt
de geri donmils olur: “Dehre sévmeyiniz ¢iinkii dehr
Allah’tir.” (Mislim, 1991: 1/1763).

Bu iddialara karsi itirazlarla tartisma dallanip budaklanir;
olup bitenler bir kenar birakilip “kadim yazginin imkani”
Uzerinden yazginin Arapganin kidemi konusuna gelinir
(Suydti, 2011: 7/365). Allah’a  Arapga  nispet
edilemeyecegini, dilin “insan icadi” oldugunu savunan
Mu’tezile’ye gore Allah’a bir “ses” de nispet edilemez. Ses
en nihayetinde havada bir titresim olup “konusma”
anlaminda ise tipki insandaki gibi bir organ (agiz) ve buna
bagli olarak sinirlari belli (bir yerde bulunup ayni anda bagka
bir yerde olmamak) bir “beden” gerektirir. Bu itirazlara kars1
Allah’in bulundugu yerin “ars” oldugu ve buna gore
bulunmadigi yerler oldugu, diger seyler gibi bir “sey”
oldugu, ondan “ses” sadir olmasinin da yadirganamayacagi
ileri siruliir (ibn Hanbel, 2003: 137). “Ses” (konusma)
iizerinden Allah’1 bu sekilde somutlagtirma konusundaki
wsrar, her dilde oldugu gibi Arapcada da olan ve Kur’an’a da
yanstyan Allah’a iligkin kimi deyim ifadelere yoneltir.
Boylece, “Allah’n eli - 4 & (el-Maide, 5/64), “Rahman arsa
istiva etti” (et-Taha, 20/5) ( wsisl il e sl gibi
ifadelerden Allah’in -sekli belirsiz- ama “el”, “gdz” vb.
olarak organlarinin oldugu ileri siriliir. Bunun Allah’t
cisimlestirmek (Ibn Hanbel, 144), Allah’1 yaratilmis
varliklar gibi gormek anlamina gelecegi itirazina ise Allah’in
zaten diger seyler gibi bir “sey” oldugu, aksini iddia etmenin,
dolayli yoldan (ta’til) Allah’1 inkar etmek anlamina gelecegi
ileri siiriiliir. Bunun i¢in dilbilgisi bakimindan bile zorlama
yorumlara gidilir. Arapga agisindan Srnegin “Allah’in eli”
(¥ 3 tabiri acikca bir isim tamlamas (izafet) oldugu ve el
denince de insan zihninde ne anlasilmasi gerektigi acik
oldugu halde “el” (%) igin “sifat” denerek Allah hakkindaki
deyim ifadeler “haberi sifatlar” seklinde kategorize edilir.
Ayni sekilde “istiva” sozciigii acik¢a isimdir (mastar) ve
Allah’a nispet edildiginde de yine bir isim tamlamasi oldugu
halde yine sifat denir. Boylece zati ve subuti sifatlarin yam
sira bir de haberi sifatlar kategorisi olusturulmus olur. Sonug
olarak erken donemde Kerbela ve diger feci olaylart kadim
“yazg1” ile izah etme ve sorumlulari kurtarma c¢abast
nihayetinde Allah’a bir “mekan” isnadina varir ve burasi
“diinya merkezli” evren fikrine uygun olarak yedinci kat
semadir.

4. Miisliimanlar ve Gok Bilimine Katkilar:

Muhtemelen yasanan teolojik tartigmalarin da bir uzantisi
olarak  Abbasiler ddneminde  Muisliman  bilginler
(Avrupa’dan ¢ok daha 6nce) astronomi konusunda énemli
caligmalar yapmustir. Bu donemde one ¢ikan Mu’tezili
bilginlerin, dinyanin sekli ve hareketini de tartistiklari,
hareket etmeyen bir diinya ve geosantrik bir evren fikrinin
baskin oldugu goriilmektedir (bkz. Yildiz, 2020: 215-224).
Ancak bir yandan da bu siirece deneysel ¢alismalar eslik
eder. islam diinyasinda ilk rasathane olan Semmasiye
Rasathanesi, Abbasi Halifesi Me’mun dénemine (813-833)
rastlar (Bayrakdar, 2000: 98). Bagdat’ta kurulan ve Yahya b.
Mansur’un (6. 830) rehberliginde faaliyet gdsteren
rasathanede pek ¢ok astronom calismis olmakla birlikte
Ozellikle Muhammed b. Musa el-HarizmT (6. 847) ve Sind b.
Ali (6. 864) gibi bilginlerin adi gecer. Semmdsiye’nin
kurulusundan sonra yine Halife Me’mun, Sam’in kuzeyinde
yer alan Kasiyln dagi iizerindeki Deyrimurran
Manastiri’nda ikinci bir rasathane kurdurur. (Bakkal, 2019:



75 Cesur, E. / Anemon Musg Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9 (IDEKTA) 71-78

108). Kurulus yerine nispetle buna Kasiyun Rasathanesi adi
verilir. Ama¢ Semmésiye’de elde edilen verilerin
saglamasini yapmaktir. Burada bes metre yiiksekliginde bir
giines saati ile i¢ yarigap1 bes metre olan bir mermer duvar
kadran1 bulunmaktadir.

Yahya b. Mansur buralarda yapilan ¢aligmalarin sonuglarini
ez Zicii’l Miimtehan adiyla kitaplastirir (bkz. Unat, 2013:
XLIV/401). Kitapta yer alan astronomi cetvelleri yiizyillarca
elden ele dolasir. Bu rasathanelerde yapilan calismalarin
niteligi Avrupa’da ancak 15. yy.da goriilecektir. Ne var ki
tiim bu ¢alismalarin daha ¢ok Mu’tezile’den gelmesi ve 10.
yy.da olusan siyasi dengelerin Ehl-i Eser lehine sekillenmesi
sonucu siire¢, Kur’an’da mecaz oldugunu savunan deney ve
gozlem metoduna acik Mu’tezile’nin tasfiyesi yOniinde
geligir. Boylece ana akim arasinda rivayet kiiltiirliniin yani
sira Allah’mm maddi alemdeki ayetlerini okumaya dayali
calismay1 dnemseyen bir ekol de kalmaz. Hatta dogaya ve
doga yasalarina yonelenler “Tabiat¢ilar” seklinde kategorize
edilerek mahkam edilir (Gazzalf, 2003: 6).

5. Diinya Merkezlilik Vurgusu ve Alimlerin A¢mazi

Mu’tezile’nin tasfiyesiyle “ilmi” ¢aligmalar tiimiiyle “dilsel”
bir faaliyet halini alirken (bkz. A. el-Bagdadi, 2016: 149)
sorunlar tevil yoluyla (4 . dileaall 2l 4 l5) (A, el-Bagdadi,
142) ¢6ziilmiis olur. Ancak bir yandan da Allah hakkindaki
“tecsim” ifadelerin kabulii de kolay olmadigindan 6zellikle
Es’ari bilginler (halef), kokleri daha once ibn Kiillab (6.
854), Imam Buhari (6. 869) ve Maturidi (6. 944) gibi
bilginlere giden bir ayrimla “Allah’in  konusmas1”
(Kelamullah) yeniden tarif edilir. Buna gére Kur’an’in
niizuliinden 6nceki hali “kadim” olup “Keldm-1 Nefsi” denir.
Hz. Peygamber’e gelmis ve onun tarafindan ifade edilmis
telaffuzu ise “mahlik” (Arapga) olup “Keldm-1 Lafzi” denir
(Es’arf, 1990: 11/257). Bu ¢1ikis karsisinda Ehl-i Eser’in, diger
alimlere oldugu gibi Eg’arfler’e karsi da siddeti kimi zaman
biiyilk toplumsal olaylarin yasanmasina neden olsa da
sifatlar konusundaki ayrisma bir yandan da Es’arilik ile
Maveraiinnehir bolgesinden gelen Maturidilik arasinda bir
yakinlagmay1 getirir. Boylece bu iki yorum resmi olarak
hakim hale gelir. Ancak diisiinsel faaliyet artik dis diinyaya
iliskin deney ve gozlem yerine tiimiiyle dil kaidelerine dayali
cikarsamalara kaymigtir. Bu nedenle Ehl-i Eser ile araya belli
bir mesafe konmugsa da bu yontemsel bir farklilasmadan ¢ok
siyasi saiklerle gerceklesmis olup dilsel ¢oziimlerden (tevil)
ibarettir. Oysa dilin kiiltiirel dogasi geregi dis diinyaya iliskin
yorumlar savrulmaya son derece agiktir. Dis diinyanin dile
yansimasi en nihayetinde insanoglunun bilingli, metodik
deney ve gozlemlerinin degil, hayat i¢inde gerceklesmis
deneyimlemelerinin analojik ifadesi olarak gordlebilir.
Bdylesi bir yontemin, klasik metinlerde gorildiigii tizere
aslinda Ehl-i Eser 6gretinin mantiksal sonucu olan dlnya
merkezli evren algisini daha bir pekistirdigi anlagiimaktadir.
Evrenin merkezi konumundaki diinyanin sabit oldugu fikrini
savunan Fahreddin Raz1 (6. 1210) Bakara Suresi 22. ayet ile
ilgili s0yle demektedir:

Yer sayet hareketli olsaydi, bu hareket ya dikey (diisme)
olurdu veya dairevi olurdu. Eger dikey olsaydi, mutlak
manada o yeryiizii bizim i¢in bir dések olmazdi. Ciinki
bu durumda yUksekten atlayan bir kimse yeryiizii de ayni
zamanda diisme halinde (%s) oldugundan yere
ulasamazdi. Arz, insandan daha agirdir ve diisiis halinde
olan iki seyden agir olan, hafif olandan daha hizhidir ve

yavas olan agir olana yetisemez. Bu durumda insanin
yerytziine ulasmasi miimkiin olmazdi1 (RazT, 11/102).

Raz1, devaminda benzer bir mantikla diinyanin dairevi olarak
da hareket etmedigini ispatlamaya c¢alisir. Miisliimanlarla ve
Ehl-i Kitap’in, “diinyanin sabit oldugu” konusunda ittifak
ettigini aktarin Kurtubi (6. 1273) ise Ra’d Suresi 3. ayeti,
“diinyanin  geklinin kirevi oldugunun iddia edenlerin
goriislerini ¢lirlittigiini” savunur (&) a5 e e 2,4 038
3 SIS YY) (Kurtubi, 2006: XI11/8). Kurtubi, Kur’an’daki
“Ars” sozclgi (el-Hakka, 69/17) ile ilgili de su rivayeti
aktarir:

Arst dort melek hamletmislerdir. Bu meleklerden birisi
insan suretindedir. Birisi de sevr (6kiiz) suretindedir. Bir
digeri kartal suretindedir ve digeri ise aslan suretindedir
(Kurtubf, XX1/202).

Islam diinyasinda deney ve gozleme dayali ilmi calisma
girisimleri 6zellikle astronomi sahasinda daha sonraki
yilizyillarda da olmustur. Bu girisimlerden biri 15. yy.da
kendisi de ayni zamanda bir astronom olan Timur
Imparatorlugu hiikiimdar1 Ulug Bey’den (6. 1449) gelir
(Unat, 2012: XLII/127). Ulug Bey, Semerkant’ta insa
ettirdigi rasathaneye Kadizdde Rumi, Giyaseddin Cemsid,
Ali Kusgu gibi donemin 6nemli bilginlerini davet ederek
kendisinin de katildig1 caligmalar yapilir. Ne var ki, dini
degerleri ortiilii bir siyasi niifuz temini i¢in kullanmak
isteyen tutucu cevrelerle Ulug Bey arasinda siyasi
anlagmazlik yasanir. Ulug Bey’in astronomi ¢aligmalarini
insanlar1 ve hatta oglunu ona karsi kiskirtmak igin hedef
haline getiren bu c¢evreler babasi ile sorun yasayan oglu
Abdullatif Mirza’y1, Ulug Bey’e karsi isyana sevk ederler
(bkz. Caglar, 2015: 95). Oglunun kendisine kars1 bu kadar
diisman kesilecegine ihtimal vermeyen Ulug Bey, 1448°de
yasanan savasta yenilir, tahttan indirilir ve ardindan
oldirtilir. Ulug Bey’in 6ldirilmesinden sonra oglu
Abdullatif Mirza’dan kacan Ali Kuscu (6. 1474) Istanbul'a
gelir (Fatih donemi) ve muderris tayin edilir (bkz. Togan,
1946: 1/376).

Bir bagka rasathane girisimi 16. yy.da Osmanli’da goriiliir.
Avrupa’da Tycho Brahe ile hemen hemen aym tarihlerde,
Mehmet Takiyyiiddin (6. 1585) Padisah III. Murat'r (1574 -
1595) ikna edip 6denek alarak Istanbul Tophane sirtlarinda
Osmanli’nin ilk rasathanesini kurar. Mehmet Takiyyiiddin
burada gokbilim ile ilgili 6nemli ¢aligmalar gerceklestirir.
Ancak 1577’de goriilen bir kuyruklu yildiz ve ardindan
1578’de ortaya ¢ikan veba halk arasinda rasathane ile ilgili
dedi-kokulara neden olur. Rasathanedekilerin “meleklerin
bacaklarma baktiklari, kuyruklu yildizin buna kars1 bir ihtar
oldugu ve ardindan salgin bas gosterdigi” seklinde
sOylentiler yayilir. Dedikodular artinca seyhiilislam da
rasathaneye iliskin olumsuz kanaatlerini padisaha bildirir ve
nihayetinde rasathane topa tutularak yikilir (Akgil, 40).
Rasathanenin yikilis nedeni hala tartigilsa da o zamanlar
hemen her yerde hakim olan dinya merkezli evren fikri ve
hayata iligkin biitin kabullerin buna gore sekillendigi
diigiiniildiigiinde konunun ne kadar hassas ve istismara acik
bir alan oldugu anlagilabilir. Bugiinden bakildiginda
anlagilmas1 giic goriinse de aslinda o c¢aglarda tiim bir
toplumsal bilingalt1 ve hatta siyasi sistem bu kabuller tzere
kuruludur. Bunun en acik ifadelerinden birini Istanbul’da,
Topkap1 Saray1 Saltanat Kapisi (Bab-1 Hiimay(n) iizerinde
gormek miimkiindiir. Kap1 lizerinki Arapga kitabede soyle
denmektedir:
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Bu miibarek bir kaledir ki Allah’in te’yid ve rizasiyla
kuruldu ve erkdm1 emn-ii emaniyla kuvvet buldu.
Karalarin sultani denizlerin hakan, iki alemde (sakaleyn)
Allah’in golgesi, doguda ve batida Allah’in yardim,
denizlerin ve karalarin kahramani, Kostantin Kalesi’nin
fatihi Sultan Mehmed Han oglu Sultan Murad Han oglu
Ebu’l-Feth Sultan Mehmed Han’in Allah-u Tedla
saltanatin1 daim eylesin ve mevkiini kuzey yildizlarinin
fevkinde etsin. Sekiz yiz seksen (¢ senesi Ramazanii’l-
Miibarek ayinda insa edildi (Ayverdi, 1974: IV/700).

Kitabede konumuz agisindan dikkat ¢eken “iki alemde
Allah’m golgesi” ( ...o183 & 4 (1) jfadesinde “iki lem”
yani “sakaleyn” ile bilindigi {izere “insanlar ve cinler alemi”
kast edilmektedir. Buna gore padisah sadece insanlarin degil,
cinlerin de hiikiimdar1 olmak durumundadir (OZ, 2009:
XXXVI/325). “Zillullah” tabiri ise siyasi mesruiyetin
gdkselligine iliskin kadim kabullerin Islam diinyasindaki iz
diiglimidiir. Tim bunlar diinya merkezli evren fikrinin
klltirel/teolojik bilingaltinda aslinda ne kadar giicli
temellerinin oldugu agikca gostermektedir. Oyle ki
Kopernik’ten yiizlerce yil sonra yazilan tefsirlerde “Giinesin
deverant (donmesi) sayesinde fusQli erbaa (dort mevsim)
huslle gelir (meydana gelir), kamerin devrani sayesinde de
aylarwn ittidasi (sayisi) ve nihayeti anlasilir” (Bilmen, 1964:
IV/1696) seklinde yazilabilmektedir.

6. Sonug

Misliimanlarin  Bati  karsisinda neden geri kaldiklan
sorgulanirken konu genellikle donemin verili siyasal
durumlarindan bagimsiz olarak siklikla sebep dogrudan din
olarak gosterilir. Oysa dinin yorumlart da toplumlarin siyasi
ve sosyal siireglerinden bagimsiz degildir. Tarihsel gergekler
gostermektedir ki, Musliman bilginler pek ¢ok sahada
aslinda Batililardan 6nde bile gitmislerdir. Ne var ki, tarihin
akigina hakikat pesindeki bilginlerin gayretlerinden cok
siyasal dengeler yon verir. Kendisine mesruiyet arayan siyasi
hesaplar da kaginilmaz olarak dini diisiinceyle birlikte dig
diinya algisina uzanan teolojik 6n kabullere yol acar. Hz.
Peygamber sonrasi yasanan ihtilaflar Emeviler déneminde
siyasi mesruiyeti, Hz. Peygamber’in biraktig1 gibi insani bir
slre¢ ve “sura” yerine yeniden okiiltist inamglarda aramaya
varir. Dinin hdkim yorumunu da belirleyen bu siyasi
miidahale, deney ve gozleme dayali bilgiyle celisik bir
teolojik Uretime yol acar. Bunun igin de zahmetli bilimsel
calisma metodu yerine, kolayca sekil verilebilen dilin soyut
— zahmetsiz zemini tercih edilir. Kelimelerin, ufkun
Otesinde, zamanin bahrinde kaybolan kokleriyle anlam
silsilesi, sebep sonug iliskisi de kopar, geriye dil fanusuna
stkigmig bir teoloji kalir. Oysa dil 6ziinde insan icadi olup
onun da bir tarihi vardir. Ezberlerinin bozulacagi korkusuyla
teleskoptan bakmaya cesareti olmayanlar kelimelerin ardina
saklanir. Kelimeler, i¢ biinyede belki kitleleri konsolide
etmek i¢in islevsel olabilir. Ancak Shakespeare’den “Seyh
Pir” ¢ikararak dis diinyay1 dizayn etmek miimkiin degildir.

Kaynakca

Agaogullari, M. A. (2020). Sokrates'ten Jakobenlere Bati'da
Siyasal Diistinceler. Istanbul: Iletisim Yayinlari.

Akgura, Y. (2016). Sark Meselesine Dair. Istnabul: Otiiken
Yayinlari.

Akgil, U. (1997). Osmanlmin Uzaya Bakan Gozii
Takiyiiddin ve Istanbul Rasathanesi. Bilim ve Teknik,
351, 34-42.

Ayverdi, E. H. (1974). Osmanli Mimarisinde Fatih Devri.
Cilt IV. istanbul: Baha Matbaasi.

Bagdadi, E. (2009). KitabU'l-Muhabber. Beyrut: Daru'l-
Afaki'l-Cedide.

Bagdadi. A. (2016). Ehl-i Stinnet Akaidi. (O. Aydin, Cev.)
Istanbul: Isaret Yayinlari.

Bakkal, A. (2019) Islam Tarihinde Rasathaneler. Bilimname,
39, 105-140.

Bastian, A. (1860). Der Mensch in der Geschichte: Zur
Begriindung Einer Psychologischen Weltanschauung.
Cilt I1. Leibzig: Verlag von Otto Wigand.

Bayrakdar, M. (2000). siam da Bilim ve Teknoloji Tarihi.
Ankara: TDV Yaynlart.

Beldzuri. (1996). Ensdbu’l Esraf. Cilt VII. Beyrut: Daru’l
Fikr.

Bilmen, O. N. (1964). Kur'an’t Kerim'in Tiirkce Meal-i alisi
ve Tefsiri. Cilt IV. Istanbul: Bilmen Yaymevi.

Cevdet Pasa, A. (tarihi yok) Peygamberler ve Halifeler
Tarihi. Cilt I. Istanbul: Merve Yaynlari.

Ciavuk, M. A. (1977). el-Hayatu ve’l-Mevtu fi's-Si'ri’l
Cahiliyyi. Bagdat: Vizaratu’l Alam.

Cohen, H. F. (1994) The Scientific Revolution: A

Historiographical Inquiry. Chicago: UOCP.

Caglar, A. Thsan (2015). 15. Yiizyll Maveraiinnehr’inde
Naksiligin Sosyo-Ekonomik Yapisi: Hace Ahrar ve
Donemi  (1450-1490). Doktora Tezi, Hacettepe
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Ankara.

Donmez, 1. K. (2007). Orf. TDV Islam Ansiklopedisi iginde
(Cilt. XXXI1V, s. 93-94). Istanbul: TDV Yayinlar1.

el-Mabhalli, C. ve es-Suydti, C. (1971). Tefsiru'l-Celéleyn.
Beyrut: Daru’l-Kutubu’l-ilmiyye.

Es’ari. (1990). Makalatu'l-Islamiyyin. Cilt Il. Beyrut: el-
Mektebetd'l-Asriyye.

Gazzali, M. (2003). el-Munkiz mine'd-Dalal. Iskenderiyye:
Daru’l-Endelus.

Gera, D. L. (2003). Ancient Greek Ideas on Speech.
Language and Civilization. Norfolk: Oxford University
Press.

Ibn Hanbel, A. (2003). er-Red ale’l-Cehmiyye ve'z-
Zenddika. Riyad: Daru's Sebat.

Ibn Hisam. (1990). es-Siretii'n-Nebeviyye. Cilt 1l. Beyrut:
Darii’l Kitabil Arabi.

Ibn Kesir. (1999). Tefsiru'l-Kur'an'il-Azim. Cilt VII. Riyad:
Daru’t-Tayyibe.



77  Cesur, E. / Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9 (IDEKTA) 71-78

Ibnii'l-Kelbi. (1995). Kitabii'l Esnam. Kahire: Daru'l-
Ktubi'l-Misriyye.

Ipsirli, M. ve Celebi, 1. (1997). Hasan Fehmi Efendi. TDV
Islam Ansiklopedisi iginde (Cilt. XVI, s. 320-322). istanbul:
TDV Yayinlart.

Kuhn, T. (1995). Bilimsel Devrimlerin Yapisi. (N. Kuyas,
Cev.) Istanbul: Alan Yayinlar.

Kurtubi. (2006). el-Cami'u fi Ahk&mi'l-Kur'an. Libnan:
Miessesetii'r Riséle.

Maslim. (1991). Sahih. Cilt 1. Beyrut: Daru'l-Kutubi'l-
[Imiyye.

Ortayl, 1. (2007). Tiirkiye Teskildt ve Idare Tarihi. Istanbul:
Cedit Negsriyat.

Oz, M. (2009). Sakaleyn. TDV Islam Ansiklopedisi iginde
(Cilt. XXXVI, s. 325-326). Istanbul: TDV Yayinlar1.
Rafil. (1997). el-aziz Serhii'l Veciz. Beyrut: Dar’'l Kiitlibi'l-

IImiyye.

Razi, F. (1938). et-Tefsiru'l-Kebir. Cilt Il. Kabhire:
Miiessesetu'l-Matbuati'l-islamiyye.

Seyyid, M. S. (1985). Amr b. Ubeyd ve Arauhu el-Kelamiyye.
Kahire: Mektebetu Nahdati's-Sark.

Sultanefendi, H. (2002). Osmanli Hanedani Saray Notlari
1808-1908. Cilt I. istanbul: Tekin Yayinlari.

Suydtl. (2011). ed-Durrd'l Mensur fi't-Tefsiri'l-Me'sur. Cilt
VII. Beyrut: Darli'l-Fikr.

Tassoul, J. L. ve Tassoul, M. (2004). A Concise History of
Solar and Stellar Physics. Princeton: Princeton
University Press.

Togan, Z. V. (1946). Umumi Tiirk Tarihine Giris. Cilt I.
Istanbul: Hak Kitabevi.

Toynbee, A. J. (1987). A Study of History - Abridgement of
Volumes I-VI. Oxford: Oxford University Press.

Unat, Y. (2012). Ulug Bey. TDV Islam Ansiklopedisi icinde
(Cilt. XLII, s. 127-129). Istanbul: TDV Yayinlari.

Unat, Y. (2013). ez-Zici’l-Miumtehan. 7DV  Islam
Ansiklopedisi iginde (Cilt. XLIV, s. 401- 402). Istanbul:
TDV Yayinlart.

Vural, Suat (2006). Hindistan’da ingiliz Y&netimi. Doktora
Tezi, inénii Universitesi Sosyal Bilimler Enstitlsi,
Malatya 2006.

Yildiz, M. (2020). Kelam Kozmolojisi, Mu tezile’nin Alem
Anlayust. Istanbul: Endiiliis Yaymlari.

Zemahseri. (1998). Kessaf. Cilt 1. Riyad: Mektebet('l
Abikan.

Zeydan, C. (2013). Tarihu Temeddunu’l-Islami. Cilt 111.
Kahire: Hindawi.



Cesur, E. / Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9 (IDEKTA) 71-78 78

Extended Abstract

As reflected in the classical literature, the picture of the
universe in the Qur'an is actually not different from the
Earth-centered idea of the universe, which was accepted all
over the world from Antiquity to the Middle Ages. Since the
Quran does not claim to be a science book, this is not
surprising. The main purpose of the Quran is to remind the
principles of creation for the purpose of establishing a social
order in which people can live together without subversion
of the earth and shedding blood, regardless of the cultural
level. However, while doing this, it is a logical necessity to
act on the basis of the linguistic and cultural realities of the
period. According to this, Islam has taken into account the
perception of the universe of the society in which it was born
(and the period), but has made fundamental changes here.
Even understanding the essence of the Quran and the social
change carried out by the Prophet, depends on understanding
the philosophical, political and social reality of the pre-
Islamic Arab society. At the time of the emergence of Islam,
the Arabian peninsula was under Sasanian influence
militarily and economically. Also in terms of religious belief,
the peninsula was under the influence of Majusism based on
dualist cosmology. According to Majusism, the universe is
the battleground of two forces " divine" (rahmani) and "evil"
(seytani; attributing divinity to the devil). According the
Arabs of Jahiliyyah (paganism), the victory of Sassanids
against Eastern Rome during the emergence of Islam, was
success of dualism against the Trinity, which we can see as a
corrupt interpretation of the tawheed (monotheism). At the
dualist belief of the era of Jahiliyyah, the world of spirits is
bipolar: on the one hand, "God" and angels obedient to him,
on the other hand, "rebellious” demon -iblis- and other
demonized "evil spirits". Between these two poles, a conflict
is taking place and human beings are in a “caught in
between” in this conflict environment. The Arabs of
Jahiliyyah call it "Dahr", meaning "time".

In this dualistic universe, the Arabs seek ways to please both
parties that affect their lives almost equally. For this, they try
to approach God through the angels they claim to be the
"daughters of God" by attributing "femininity". The
sculptures erected around the Kaaba are actually the so-
called "bodies" erected for angels, and it is believed that
angels incarnate in these sculptures in order to establish
contact with them (such as the soul-body relationship in
humans). On the other side, they see deserted or abandoned
places, dwellings of devils and build altars there for them. It
is considered that the priests, who are believed to know some
hidden information, actually got acquainted with it thanks to
the "jinn" who stole this information from the "seventh
heavenly floor" and brought it to them. Islam denies first and
foremost, this dualistic cosmology of the Jahiliyyah. The
gates of the heavens were closed with Islam, and the devils
no longer had the opportunity to listen to the hidden

information from the divine realm. Accordingly, the
relationship between human and nature is redefined on a
rational basis. The reasons for the evil (shar) that happen to
people are not "evil spirits”, but because people have
committed their own hands; there is no "evil" in nature. This
cosmology also has social and political consequences. First
of all, with Muhammad (Hatem{'n niibivve), prophecy will
end, the conversation (vahiy) of God with a human in this
sense (theology) will come to an end and the human being
will walk the path from now until doomsday on self
(sociology). The first thing that Mohammed does after his
migration to Yathrib, to bring together all the communities
in the city on a common ground where they can live together
with a "written document”. A definition of “ummah
(commune) is also seen in the document, which consists of
very egalitarian and just principles. It is clear that this
definition includes not only Muslims but also everyone who
signed the document.

From that on, the city of Yathrib has acquired a "Madinah"
character (Yathrib Medina). Madina, where affairs are
carried out by "shura" (council), means a kind of "republic".
Based on this practice of Muhammad, it can be said that
ummah is a community that has adopted a certain geography,
signed a written document, that reflects the ideal of living
together, within the respect of each other's law and has the
power to protect this document economically and militarily.
So that although those who live in Madinah and sign this
document are considered to be from the ummah, those who
are Muslim and still have not migrated are excluded from the
notion of ummah. Considering all these, the concept
corresponds to the concept of nation today and in modern
Arabic, the term ummabh is used in the sense of "nation”. As
can be understood from the definition of ummah, the
political philosophy of Islam requires individuals with
extremely strong consciousness of existence. It is no accident
that the image of a powerful individual is accompanied by an
emphasis on "reason.”" Unlike the tribal order that indexes
their behavior to the group they belong to, individuals are
invited to make conscious choices. This strong emphasis of
Islam on the individual is much more evident in the creation
story of Adam, which describes the human philosophy of the
Quran. Human, who represent God on earth, are also
authorized for the social order. In the personality of Adam is
the human species meant and accordingly, the adjective "the
caliph of God" applies to all people. However Muslims after
Muhammad, have cannot be very successful in power
change. However, after Muhammad, Muslims were not very
successful in power change. With the Umayyad dynasty who
seized power by force, a new "theology" is built, based on
the belief that the source of sovereignty comes from the god
in the seventh heaven.



