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FELSEFi VE DiNi ACIDAN FELSEFE EGIiTiIMiNiN GEREKLILiGi

Salih AYDIN*

Ozet

Bu makale, islam diisiince tarihinde ortaya ¢ikan biitiin ana-akim ve onlarin
ortaya koyduklar1 yontemlerin hepsinin, bu arada felsefenin dilinin ve metodunun
da gerekli oldugunu, tek tip yontemin ve okuma seklin tutarli olmadigini, bunlarin
birbirini tamamlamak suretiyle bir anlam kazandiklarini anlatiyor. Selefilik naslarin
muhafazasinda, kelam onlarin 6zellikle ige yonelik savunmasinda, tasavvuf deruni
zevkinin tadilarak yasanmasinda, felsefenin ise bu naslarin ve onlarin ortaya
koyduklari inang esaslarmin, evrensel diizeyde dillendirilmesinde ve tartisiimasinda
onemli gorevler ifa edeceklerdir. Bunlarin hepsi ig-ihtiyaglarin ortaya koydugu bir
siradiizeniyle ortaya ¢ikmis olup, hi¢ biri digerinden daha asil degildir. Asil olan
bunlarin hepsinin beraberce bir medeniyetin kurulmasinda biri birine bagl olarak
gorev goriiyor olmalaridir.
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NECESSITY OF EDUCATION OF PHILOSOPHY IN TERMS OF
PHILOSOPHY AND RELIGION

Abstract

This article claims that all mainstream schools emerging in history of
Islamic thought and all methods are put forward by them along with language and
method of philosophy are necessary. In the same way, this article asserts that a
uniform method and reading version are not logical and these become meaningful
by complementing each other. Salafism has the important mission in preserving of
nass (Qur'an and the Sunnah), kalam particularly has the important mission in their
inward the defense and Sufism. Philosophy will perform important tasks in adduced
as evidence and discussion at the universal level of this nass and principles of faith
which are put forward by them. All of these were come out by a rank order the put
forward inner-needs; none of them is more original than another one. What really
matters is that, all of them serve for establishment of a civilization.
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GIRIS

Biz bu yazimizda, meslegi “hikmetinden sual sormak”, olan felsefeyi seri
ve felsefi agidan degerlendirirken, Ibn Riisd’iin Faslu’l-Makal’da yaptig1 gibi, temel
Islam bilimlerinin dilini kullanmaya calisacagiz. Tarihten giiniimiize biiyiik temel
Islam bilimcilerinin hemen hepsi, ¢ok kokli mantik ve felsefe egitimi almis
kisilerdir. Kur’an’si1z, daha genel ifadeyle niibiivvetsiz felsefe olmayacagi gibi,
felsefesiz de mifessirlik, fakihlik olmaz. Buyik fakihlerin usdl-ii fikha dair
eserlerindeki felsefi zevk ve derinlik, birgok filozofun eserinde ulasamadigi bir
seviyededir. Ibn Haldun’u ibn Haldun yapan, yasanmus sosyal olaylarin hikayeciligi
degil, bir tarih felsefesi ortaya koymus olmasi, sosyal ve kiiltiirel hayata hakim
yasalar1 ortaya ¢ikarmaya galismasidir. Ibn Sina’y1 biiyiik doktor yapan tabipligi
degil, tebabeti, bilgelikle yani insanin neligini, mebde ve meadini, duygu ve
diistincelerini, inan¢ ve bagliliklarni bir biitlin halinde kavrayan bir bilgelikle
mezcetmesindendir.

ILAHI ve INSANI BILGININ MUKAYESESI

Islam’in mucizesi, akli ve ilmi mucizedir.! O, ilimle konusmay,? kesin
kanit getirmeyi® talep etmis, zanna tabi olmayi yerip* taklidi yasaklamistir.® imam
Maturidf, Kitabu’t-Tevhid’e taklidi iptalle baslamistir®, ki bu cok dnemlidir. Taklit,
Allah’a ve Kur’an’a baglilk iddiasim tasiyan bir taklit (ikrar) dahi olsa,
beraberinde akli bir 6zimsemeyi (tasdik) getirmedigi igin/siirece, yerilmistir. Zira
dini bilginin iki aslindan biri “sem’ digeri ise “aki’dir.” Birincisi basta vahiy
olmak zere kayda deger her sozii (el-kavl) dinlemeyi ifade eder. Ikinci kisim ise
sozlerin en glizelini tespit edip ona tabi olmay1 (ittiba) ifade eder. Bunlar ayetin

1 Medkar, Abdulhamit Abdulmiinim, Fi’l-Felsefeti’l-Islamiyye Mukaddimat ve Gadéya,

Déru’s-Sakéafeti’l-Arabiyye, Kahire 2000, s. 25. Bu konuyla ilgili ayetler i¢in bkz. Ankebut,

20,50,51; Tarik, 5 ve devami; Abese, 24 ve devanu; Zariyat 21; Gasiye, 17-20; Araf, 18;

Enam, 14,148,149; Enfal, 42; Saffat, 156,157.

Enam, 14; Necm, 24; Zuhruf, 20,61; Casiye, 24.

Bakara, 111; Enbiya, 24; Neml, 64; Kasas, 75.

Necm, 28; Enam, 116; Yunus, 36.

Bakara, 170; Méide, 104; Tevbe, 31; Enbiya, 52,53; Ahzéab, 67; Zuhruf, 22-34.

Bkz. Besmele hamdeleden sonraki ilk baslik, “Ibtalu’t-taklid ve vuclibu ma’rifeti’d-din bi’d-

delil*, Maturidi, Kitabu’t-Tevhid, ed. Fethullah Huleyf, iskenderiye, s. 1.

7 Maturidi, Kitdbu’t-Tevhid, s. 4; Kad1 Abdulcebbar, Mugni fi Ebvabi’t-Tevhid ve’l-Adl, c. 12,
s. 123.
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ifadesiyle istimau’l-kavl ve ittibau’l-ahsen seklindedir.® Birinci kisim semiyyat
tarafim1 verirken, ikinci kisim akliyyat tarafina isaret etmektedir. Birincide kisi,
dinleyici, alic1 ve pasif ikincide ise kavrayici, segici ve aktiftir.

Hig siiphesiz verilen kisith imkan ve aletleriyle, karsisinda duran esyay1
dinlemeye ve anlamaya galisanla, o seyleri bir higten yaratanin bilgisi bir olmaz.°
Bu nedenle tabi ki ilahi bilgi ile insani bilgi kiyaslanamaz. insani bilme gabasia
hep bir ilahi agma, ice dogma yani hatira gelme eslik etmektedir. Bu ilahi destek
kesildigi an insan i¢in bilme miimkiin olmayacaktir. “Ve andolsun ki Biz eger
dilersek, sana vahyettigimizi izale etmeye de muktediriz. Sonra Bize karsi kendine
bir vekil de bulamazsin”,*° buyrulmaktadir. Yani gerek vahye gerekse ilhama dayali
ice dogma olmaksizin insanin bilme eylemi gergeklesmeyecektir.!

Yalniz vahiy yoluyla gelmis, ilahi bilgilendirme olan kitab, insan zihni aktif
olarak yonelmedigi siirece, pasif ve edilgen durumdadir ve insan istedigi an
yukartyla goriigiip (ittisal) ilahi/meleki akildan ilham ve esinlenme elde
edememektedir. Fakat insan i¢in bilmenin s6z konusu edildigi her durumda, insani
akil aktif ve etkin durumdadir.’> Hz. Ali’nin, “insanlarin degil Allah’in hakem
olmasi gerektigi“, sdylendiginde dile getirdigi, “Kur’an iki kapak arasinda yazilmis
bir yazidwr, o durdugu yerde konusmaz, onunla ancak insanlar konusurlar, Kur’an
ancak kullar araciligryla konusur,”*® s6zii; Kur’an’in bir yoniiyle beser anlayisi ve
yorumuna birakilmig bir kitap yani pasif bir bilgi kaynagi oldugu isaretlerini
vermektedir.’ insan aklinin hakikat arayis1 zinde ve devrede oldugu oranda, kitap,
151k olur, etkinlesir ve hidayet eder. Onun hidayet rehberi (hidd), hakla batili ayirict
(firkén), agiklama (beydn) ve hatirlatma (zikr) vs. olusunun temel sarti, insanin
sakiniyor, inaniyor, aklediyor ve hidayeti artyor olmasidir.*

8 Zumer, 18. Bu ayette ki “el-kavl” ifadesi, “her sozii” anlamina gelebilecegi gibi “sdz
demeye deger her sozii” anlamimna da gelir. Bu dinler tarihini, felsefe tarihini okumay1
icerecegi gibi, biitiin miinzel seriatlara kulak vermeyi de igerir.

9 “Kendinize gelin, 4gah olun! Yaratan hi¢ bilmez mi?” Mk, 14.

10 Nahl, 86.

1 Ozemre, Ahmet Yiksel, Vahye Gére Akil-Islam’da Aklin Onemi ve Swnwrlari, Sule yay.,
Istanbul 2006, s. 114.

2 QOzemre, age., s. 112.

13 Ali b. Ebf Talib, Nehcl‘l-Beldga, (der. Serif er-Redi, nsr. Subhi Salih), Beyrut 1982, s. 182.

14 Bu konuyla alakali olarak bkz. Kamil, Giines,4ki/ ve Nas, Insan yay., Istanbul 2003, s. 357.
Ayrica bkz. Taberi, Tarih, V. 679, Muhammed Riza, Ali b. Ebi Talip, s. 230.

15 Bakara, 2,38,98; Ali Imran, 138; Maide, 46; Araf, 52,193,198,203; Yusuf, 111.
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Bu nedenle kitap ve siinnet fazilet siralamasinda 6nce, asli, biitiin zaman ve
mekanlarda gecerli'® bir kaynak olmakla birlikte, pasif kaynaktir; icma ve kiyas ise
belirli zaman ve mekanda problem ¢6zme ve yasama araci olarak'’ tali kaynaktir
fakat aktiftir.’® Bir bagka ifadeyle ilk ikisi ilahi referans, diger ikisi ise insani
performanslardir. ilahi bilgi isin 6ziinde —ilahi bilgi ve irade sifatin1 kastediyorum-,
evrensel diizeyde degistirici, doniistiiriicii ve etkileyicilige sahip olmak anlaminda
aktif olmakla birlikte, Mushaf olarak elde bulunan bu bilgi insan icin pasif
durumdadir.

Insan, hem vahyin getirdigi bilgiye (kitdb) muhatap oldugunda, hem de
kendi digindaki kevni gergekler (Ummi’l-kitéb) ile yiiz yiize geldiginde, algilarmin
devrede olmasi gerekmektedir. Bir sey kendisine ne kadar saglikli bir sekilde
verilirse, 0, o kadar bilme imkanin elde edecektir. Insan buraya kadar alicidir. Daha
sonra akil, verilen bu malzeme iizerinde segme, baglant1 kurma, isleme gibi bir 6z
aktiviteye sahiptir. Yani felsefi ifadesiyle, duyarligin (mudrike) pasif-alici, anhigm
(mufekkire) ise aktif-isleyici, kavrayici ve kavramlastiric: 6zelligi vardir.1°

Oyleyse akil, “verilenin dtesine gegebilme” (hiikiim) gibi bir 6z aktiviteye
sahip olsa da, “verilmeyene de erme” gibi sinirsiz bir imkani s6z konusu degildir.
Yani hatirlamay1 garanti edemeyen ve unutma 6ziirlii bir varlik i¢in bilfiil sonsuz
bilme imkanindan bahsetmek sagmadir. Bu nedenle insan i¢in isitme, gérme ve fuad
(kalb) gibi, i¢ ve dis algi hasselerini, vahye ve evrene yoneltme gibi bir sorumluluk
bulunmaktadir.?’ insana duyu organlari verildigi gibi, i¢ ve dis diinyasi apagik
ayetlerle de kusatilmigtir. Biitiin bunlar verilmeseydi belki de insan bilinci, kendine
cakili kalacakt1.?® Bu demektir ki akil, islerligini kazandiracak ilahi destekten

16 Ahmet Hasan, [k Dénem Islam Hukuk Biliminin Geligimi, gev. Haluk Songur, Ragbet yay.,
Istanbul 1999, s. 70.

7 Ahmet Hasan, age., s. 70.

18 Hakcah, Abdurrahman, Islam Hukuk Tarihinde Gayeci Igtihat Metodunun Geligimi, Etiit,
Istanbul 2004, s. 125-132. Necmuddin et-TGfi’nin maslahati nassa takdim ettigi sdyleniyor.
Nas ve maslahat tearuz ettiginde, Siinnet beyan yoluyla Kurana takdim edildigi gibi, iptal ve
ilga yoluyla degil, beyan ve tahsis yoluyla maslahat da nas ve icmaya takdim edilir. (Bkz.
Hakgali, age., s. 127,131) et-Tafi’nin maslahat prensibini diger kaynaklarn 6niine takdim
etmesiyle alakali olarak ayrica bkz. Muhammed Halid Mestd, Islam Hukuk Teorisi, Gev.
Muharrem Kilig, Iz, Istanbul 1997, s. 154; Talip Tiircan, Islam Hukuk Biliminde Norm-
Amac Iliskisi, Ankara Okulu, Ankara 2009, s. 158.

19 Erisirgil, Mehmet Emin, Kant ve Felsefesi, Insan yay., Istanbu 1997, s. 74,78.

20 sra, 36.

2l Dis alemle irtibat kurmaksizin bizzat kendi diisiincesi kendisinin var oldugunu ve

diisindiigiinii ilham edecek olan bu mecaz, ruhun bir cevher oldugunu, bir araz olmadigini,

6liimsiiz ve manevi oldugunu ortaya koymaktadir. Bu mecaz (allegorie) Ortagag’in birgok

filozofu tarafindan ele alinmistir. Goichon, Ibn Sina Felsefesi ve Ortagag Avrupasindak
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mahrum olmasi durumunda, asla 6z aktivitesini gergeklestiremeyecektir. Aklin bu
i¢c ve dis donanimi olmadan, bilme eylemini gerceklestirmesi imkansiz olmakla
birlikte, aklin 6z aktivitesi olmadan da insan i¢in biitiin her sey pasif ve anlamsiz
kalacaktir. Oyleyse ilahi bildirme eylemi, insani bilme ¢abasiyla anlammi
kazanmaktadir. Bu nedenle bunlar aymi kaynaktan gelmek suretiyle biri birini

tamamlayan geyler olarak diislinmek gerekir.
FELSEFENIN ANLAMI ve ONEMI

Felsefenin kok anlami ve bu diisiinme sekline isim olmasi da c¢ok
manidardir. Felsefe, sevgi anlamma gelen “philo” ve hikmet anlamma gelen
“sophia” sdzciiklerinden meydana gelmektedir. Unlii latin edibi ve devlet adami
Marcus Tullius Cicero’nun (M.O. 106-43) Tusculanes baslikli eserinde naklettigi
bir rivayete gore, felsefe kelimesinin tiiretildigi filo-sofos kelimesini M.O. V. yy. da
ilk 6nce iinlii matematikgi Pythagoras (Pisagor) ortaya atmistir.?? Kendisine sofos
yani hakim bir zit olup olmadigi soruldugunda Pythagoras: “Ben sofos
(bilge/hakim) degilim. Yalnizca filo-sofos’um; yani bilgeligin bir dostu (filos) yum;
asla ona malik ve onun sahibiyim diyemem” dedigi rivayet olunmaktadir.?®> Ona
gore insan hikmetin degil, daha az iddial1 ve daha miitevazi olan hikmet sevgisinin
sahibidir.?* Bu teolojik nedenden otiirii o, insan icin sofist kavraminin kullanimini
yanlig bulmustur.

Etkileri, s. 117; Ortacag’da ugcan adam bibliyografyasi igin bkz. Gilson, Les Sources greco-
arabes de I’Agustinisme avicennisant, (Arch. D’Hist. Litter. Et Doctr du M.A. icerisinde bir
makale) c. I1l, s. 41.

22 MittelstraB,  Jiirgen, (nsr.), ,Philosophie”, (Enzyklopadie  Philosophie  und
Wissenschaftstheorie), c. 3, s. 133.

2 QOzemre, Islam Felsefeyi Rddeder mi? Ocak 2005, bir konusma metni. Milattan énce 3. yy
da yasayan fikir tarih¢isi Diogenes Leartius’a gore de bu isimlendirme Fisagor’la alakalidir.
Bkz. Keklik Nihat, Tiirk-Isldm Felsefesi Acisindan Felsefenin Ilkeleri, s. 5-7.

24 GoOkberk, Macit, Felsefe Tarihi, s. 12. Eflatun, hocas1 Sokrates’i bilgi ve hikmeti seven
anlaminda philosophes olarak tanitmigtir. (Mutahhari, Felsefe Dersleri, I, s. 306; Hume,
Felsefe Tarihi, I, s. 20, Sahristani, el-Milel ve’n-Nihal, I, s. 231.) Sokrates’ten dnce
kendilerini sofist yani bilgin adiyla adlandiran bir grup ortaya ¢ikmusg, insan idrakini
gercekligin olgiisii olarak kabul etmis, dolayisiyla kendilerini hakikatin Sl¢iisii olarak lanse
etmek suretiyle, uslamlamada yaniltmact metotlar1 kullanmuglardir. Eflatun, Sophistes adli
diyalogunda, bu kelimeyi, “ilmini yiiksek kazanglarla satan, kendi ¢ikarini diisiinen kisiler”
olarak tanimlayip bunlardan nefret ettigini beyan etmistir. BOylece sofist deyimi kendi
gercek anlamini ve Ozsel icerigini kaybetmis, safsata yapan anlaminda kullanilmaya
baslamis, bu arada bunun ger¢ek ve ilk saf anlami filozof bilesik kelimesine yiiklenmistir.
(Mutahhari, Felsefe Dersleri, I, s. 306.)
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Hikmetin dilimizdeki karsihgi bilgililik, bilgiclik degil, bilgelikdir.?
Kuran’da, (4llah) hikmeti diledigine verir, hikmet verilene ise pek ¢ok haywr
verilmis demektir, bunu ancak yiice akil sahipleri anlar,”® buyurur. Kur’an
miifessirleri hikmet kavramina; sézde ve fiilde dogruyu tutturma, varliklarin
oziindeki manalar: anlama, varlik diizeninde ki her geyi yerli yerine koyma,
Allahin ahlakiyla ahlaklanma, Allah’in emrini bilme ve ona uyma gibi anlamlar
verirler.?” Hikmet Kur’an’da bircok yerde kitapla beraber zikredilmektedir?® ve bu
yerlerde hikmetin, insani bilgi ve birikimleri seferber ederek, Kitdb’in anlamini
kavramak ve mesajina en uygun tarzda Kitdp’tan hiikiim ¢ikarmak anlamina
gelmekte oldugu anlasilmaktadir.?

Hikmette en énemli 6zellik, her seyi kendi yerine koymak (hukm), olay ve
olgular1 biitiin boyutlariyla yani biitiin nedenleri ve sonuglartyla birlikte
gorebilmektir. Biitiin olay ve olgularin geriye dogru giden ve biri birine temel tegkil
eden sebeplerini gérmek oldugu gibi, biri birini doguran ve doguracak olan
sonuglart da beraberce gorebilmektir. Hikmet bir olay1 ve olguyu evrensel olarak,
yani hem zamansal ve mekéansal, (bilim) hem de zaman ve mekan Usti boyutlariyla
(din) beraberce gorebilme 6zelligi ve melekesidir. Yagmurun, sicaklik, buharlagma,
yogunlasma, hacim, agirlik gibi yakin sebeplerini goriip, bu olayin daha bir geri
plan1 olan (ilahi) yapyr ve melekeyi (meleklik), dahast onun da geri planindaki
malikiyyet ve kudreti, hatta onun da dayandigi mutlak Zati gor(e)memek, “bilgi”
olsa da bilgelik (hikmet) degildir. Yagmurun, (ilahi) kudretin bir eseri oldugunu
gérememek gibi (ilahT) rahmetin bir eseri oldugunu gérememek de hikmete terstir.
Hikmet, yagmurun sebebi olan rahmeti (ilahiyi) ve sonucu olan bereketi beraberce
gormek oldugu gibi, biitlin bunlarm bir imtihan oldugunu, dahasi bu imtihanin
sonucunda cennet ve cehennem gibi daha uzak sonuglarin varligimi gérmek
demektir, yani isin nereye donecegini (mead) gorebilmek demektir. Dolayisiyla
hikmet, bir seyin mebdeinin ve meadinin beraberce bilgisidir. Bir seyin sadece
oniindeki nedeni ve sonundaki eseri bilmek degil, ayn1 zamanda ilk nedeni ve son
eseri de beraberce bilmek ve degerlendirmektir.

Dini bilgide asil olan, ilk nedeni (mebde) ve en son eseri (mead)
go(ste)rmektir. Bu bakis agis1 insanin rahatlikla ulasamayacagi bir acidir, bu

%5 Hikmet kelimesinin anlamm igin bkz. Kindi, “el-Hud(d ve’r-Rusim Ii’l-Kind{”,

(Mustalahu’l-Felsefi inde’l-Arab igerisinde), ed. Abdulemir Asem, Kahire 1989, s.

197,201,202; Nihat, Keklik, Tirk-Islim Felsefesi Acisindan Felsefenin Ilkeleri, $.10;

Bayrakdar, Isldm Felsefesine Giris, s. 20.

26 Bakara, 269.

27 Yazir, Muhammed Hamdji, age., c. II, s. 205-214.

% Kuran’da 10 yerde hikmet kitapla beraber zikredilmistir. Ornek olarak bkz. Bakara,
129,151 Ali Imran, 48,81,164; Nisa 54.

2 Kutluer, Felsefe Tasavvuru, s. 17.
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nedenle bu tiir bilgi kesbi degil, vehbi ve tanrisal indirmeye dayali (inzali) bir
bilgidir.

Bilimde asil olan en yakin nedeni ve onu takip eden eseri gérmektir. Bu
bilgi insan merkezli bir bilgi olup daha ¢ok kesbe dayalidir. Hikmet ise yakin neden
ve sonuglardan hareketle, onlarmn Ilk Nedenine ve en sonunda varacagi noktaya
yonelik evrensel ve saglam bir bilgidir. Yani riyaziyyat, mantikiyyat ve tabiiyyat
tizerinden ilahiyati bilmektir. Bdylece hikmet, ilimle dini uzlagtirmayi, meczetmeyi
ve birlestirmeyi ifade eden bir bilgi olmus olur. Inzale ve vahye dayali referans
bilginin (kitab), kazanima dayali beseri performansla (ilim) birlesmesinden ortaya
cikan bir bilgidir. Allah insanlara ilimle tafsil edilen bir kitab: getirmistir.*
Peygamberlere kitap verildigi gibi hiikiim ve hikmette verilmistir. Peygamberlerin
performansi, ilimle (stinnet) kitab tafsildir. Onlar kendilerine indirilen kitab1 ilimle
tafsil etmisler boylece ilahi bilgiyle (vahiy) beseri bilgi (ilim) onlarin sahsinda
birlesmek suretiyle hikmet (bir anlamda felsefe) ve hiikiim (hiikiimranlik) ortaya
¢ikmustir. Niiblivvet ilahi referansla (vahiy) beseri performansin (ilim) birlesmesidir.

Hikmetin, “bir seyi kendi yerine koymak”, oldugunu sdyledik ki, bir seyi
yerine koyabilmek onun yerini bilmeyi yani 6nce ilmi gerektirir. Fakat yerini
sadece bilmek yeterli degildir, onu yerine koymak da hikmetin bir geregidir. Bu da
dirayeti ve kudreti gerektirir. Oyleyse hikmet, ilim (bilme giicii/nazari akil) ve amel
(yapma giicti/ameli akil) biitlinliigiidiir ve gerek yargi¢ gerekse kral anlaminda
“Hakim” isminin biri ilme (bilme kudreti) biri de tedbire (uygulama kudreti) dénik
iki yiizii vardir.3!

Islam diisiincesinde gelisen felsefe tasavvurlarma gére hikmet, Yunan gibi
herhangi bir milletin mucizesi degil, ezelidir ve en temel Ozellikleri sureklilik,
evrensellik ve nebeviliktir. Ayni ozellikler hem Ibn Sina’nmin “masriki hikmet”
tasavvurunda hem de Siihreverdi’nin “israki hikmet” tasavvurunda vardir. ikisinde
de Aristo’nun rasyonel ¢abaya dayali bahsi hikmetinin, vizyoner tecriibeye ve nefis
tasfiyesine dayali zevki hikmetle biitiinlenmesi gerektigi diisiincesi soz konusudur.®?
Oysa normal felsefede tarihilik, birikimsellik ve kilttrellik® 6n plana ¢ikmaktadir.
Bu durumda bazi filozoflara hikmet verildigini sdylemek gerekir. Bu nedenle
Tanriy1 ve kendi yaratilmighigini kabul etmeyen, peygamberligi reddeden, iktisatta
bereketi, tebabette duayr dislayan bir diistiniir, bir filozof veya bir bilim adam
olabilir fakat hakim degildir. lk insan ilk peygamberdir ve biitiin peygamberlere
hikmet verilmistir. Fakat her hikmet verilen peygamber degildir. Her hakim

30 A’raf, 52.

81 Kilig, Mahmut Erol, Tasavvuf (Mistisizm), (IFT. iginde) c. I1I, s. 197.
32 Kautluer, Felsefe Tasavvuru, s. 184.

33 Kautluer, Felsefe Tasavvuru, s. 35.
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filozoftur fakat her filozof hakim degildir.3* Kendilerinin felsefeyle anilmasini arzu
etmeyen birgok Islam diisiiniirii hikmeti sahiplenmeye galignustir.®

Kisaca felsefe, bilgelige duyulan &zlem (hubbu’l-hikme/philosophy)
demektir. Nitekim bu giin bazilar1 modern felsefeyi misosophy olarak
tammlamaktadir ki bunun anlami hikmete karsi duyulan nefret demektir.%
Hikmetteki biitiinlik ve saglamligi bulunduran felsefelere filozofi, bu biitiinliik
bulunmayan felsefelere ise misosofi demek gerekir. Zira tarihte ve bugln, zaman
zaman felsefeye karsi duyulan nefret, bu biitiinliikten (hikmet) uzak olan felsefelerin
olusturdugu koétii imajdan dolayidir.

ISLAM FELSEFESININ NELiGi

Islam felsefesi, bir din olarak Islam’in temel iddialar1 hakkinda tarafsiz,
kapsamli, rasyonel, tutarli,®” elestirel, olgusal®® ve sistemli diisiinmek gibi kiilll
prensiplerle konulari ele almak demektir. Bunlar bu tarz diisinmenin hem
prensipleri hem de ydntemidir. Bu nevi bir diisiince temel Islam bilimlerini de
giiclendirecektir. Felsefe yapmanin kiilli prensiplerini Kur’an-1 Kerim’in bizzat
kendisi ortaya koymugstur. Bu nedenle Muslimanlar, fethedilen topraklarda ki
kiiltiirlerle her hangi bir komplekse kapilmadan, bu kiiltiir ve medeniyetlerden en
yiikksek derecede faydalanmayi bilmis ve yine bu nedenle terciime hareketini
baslatmislardir. Terciime hareketi Islam felsefesini degil, Islam’in kazandirdig
felsefi zihniyet terciime hareketini baslatmistir.®® Bu zihniyete gore insani akli
oldugu kadar dini bir gereklilikle bilgiye ve hikmete —bu evvelkilerin, uzaktakilerin
ve Otekilerin de olsa- yénelme s6z konusu olmustur. Terciime faaliyeti aslinda
kendini ilahi gdrmemenin, dolayisiyla kendini tamamlama arzu ve istiyakinin ve
diger kiiltiirlerle yiizlesme cesaretinin bir sonucudur. Kur’an Miisliimanlara elestirel
bir zihniyet kazandirms, siipheyi metot olarak kullanmig*® ve tenkid ve tahkikin
gerekliligini 6gretmis ve emretmistir. Diisiincenin gelenek, atalar ve benzeri bir

34 Bayrakdar, Mehmet, Islam Felsefesine Giris, TDV yay., Ankara 1998, s. 25-27.

3 Nasr Seyyid Hiseyin, Islam’da Felsefe Kavram: ve Anlami, (IFT. igerisinde) C. 1, s. 42.
Ornegin Fahreddin Razi ve ibn Haldun felsefenin degil keldmin hikmet oldugunu
sOyliiyorlardi.

3 Nasr, Geng Mislimana Modern Diinya Rehberi, s. 180.

87 Aydin Mehmet S., Din Felsefesi, s. 3; Frederick Ferré, Basic Modern Philosophy of
Religion, London 1968, s. 11.

3 Alper, Omer Mahir, “islam Felsefesine Giris,” (Islam Felsefesi Tarihi icerisinde ed. Bayram
Ali Cetinkaya), Grafiker yay., Ankara 2012, s. 32.

39 Alper, “Islam Felsefesine Giris,” (Islam Felsefesi Tarihi), s. 26.
40
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Kur’an’da gegen, “em”, “lev”, “hel”, “e” gibi sart ve soru edatlari, onun siipheyi metot
olarak kullandigin1 acik¢a gostermektedir.
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otoriteye dayandirilmasini cahili bularak*! yermis ve reddetmistir.*> Bunlar felsefi
diisliniisin en 6nemli kriterleridir. Kur’an aym sekilde akletmenin ve rasyonel
diisiinmenin zorunlulugunu getirmistir. Burada vahyin bilgisi ile aklin bilgisi biri
birine alternatif olarak degil tam tersine bu iki bilgiyi, kaynak ve fonksiyonlari
farkli olsa da birbirini tamamlayan iki bilgi olarak sunmustur. Kur’an mantiksal
tutarliligin goézetilmesini de 6nemser. O bizzat kendisinin ¢eligkisizligini iddia ve
ilan eder, tutarliligr temel felsefi bir kriter olarak vazeder. Kur’an olgusal
dogrulamay1 ve bilimsel bakis agisin1 da emreder. Nazari, seyahati, itibar ve kiyasi
emreder, diisiinmenin vakiaya dayandirilmasint bu ¢ercevede duygularin
kullanilmasin talep eder. Kendi 6gretilerinin ihtilaftan uzak kesin kanitlara dayali
oldugunu ifade eder ve muhatabindan burhan getirmesini talep eder.*® Biitin bunlar
felsefe yapmanin (fi’lu’l-felsefe) bizzat Kur’an tarafindan farz kilindigim
gostermektedir.** Maturidi’yi, Zemahseri’yi, Razi’yi, Beyzavi’yi, Elmalil’’y,
Tabatabai’yi gii¢lii kilan bu metodu iyi kullanmalar1 ve bu yaklasim tarzina sahip
olmalaridir. Ciinkii temel Islam ilimlerinde higbir konu ve kavram yoktur ki felsefi
bir tartigma alani ile ilgisi olmasm. “Varlik”t konu edinen felsefe olmadan,
“Zorunlu Varlik”1 konu edinen kelam temellenemez. Kelam yani “biiyiik fikih”
(fikh-1 ekber) olmadan da Usulil fikih ve fikih temellenemez.

ISLAMDA FELSEFENIN YERI ve ONEMIi

Islam filozoflarinda felsefe, akil yoluyla®® varliklarin hakikatlerini
arastirma®® ve 0o hakikatlerin bilgisini gtclendirmek igin bu akli yolla vahyi
uzlagtirmaktan ibarettir.#” Vahyin getirdigi hem makuldiir hem de akla hitap eder.
Kur’an’m akli bir mucize olusunu, onun ilahi bir kelam olusunu yine akil ortaya
koyar ve dini bilgilerin dogrulugu akli kistaslarla bilinir.*® Bu nedenle aklin iptali
dinin iptalidir, ¢linkii akil fitri dindir.*® AKIT caba (igtihat) nin ihmali, bir biitiin
olarak insani birikimler (medeniyet) in yok olmasini1 dogurur.

Filozoflarin kendi ifadeleri ile felsefenin yaptigi is, “varliklari tetkik
etmekse”,%° bir varligm yakin (bilim) ve uzak (din), neden (mebde) ve sonuglarini
(mead) arastirmak bu tetkikin i¢indedir. Bu arastirma ne ile adlandirilirsa
adlandirilsin, olay ve olgularin nedenlerini ve en ilk Nedenini, sonuglarmi ve en
sonunda varaca@i yeri arastirma ise bu asla dinen kerih goriilmiis olamaz. Tam
tersine emredilmis ve tesvik edilmistir.5! Hatta mebde ve mead olarak ele alnan,
Allah ve ahirete iman bu g¢er¢evede degerlendirilecek olursa, Kuran’in en g¢ok
vurguladigi bir husus oldugu soylenebilir. Allah’a ve ahret gliniine imani doguracak
taakkul,5? nazar,® itibar,5* seyeran®s vb. varlik iizerine yonelen zihinsel etkinlik ve

41 Zuhruf, 24; Bakara, 170; Maide, 104; Yunus, 78; Saffat, 69.

42 Alper, “Islam Felsefesine Giris,” s. 32.

Alper, “Islam Felsefesine Giris,” s. 32.

4 Ibn Riisd, Faslu’l-Makal, nsr. H. Bekir Karliga, Isaret, Istanbul 1992, s. 64.
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cabalar, kesin bir dille talep edildigi gibi, Ibrahim (as.) m sahsinda da giizel bir
ornegi sunulmustur. 5

ISLAM’DA FELSEFE TARIHININ YERI

Kur’an, diini ve Otekini bilmeyi, tarihi aragtirmalar yapmayi, mazide kalan
milletlerin akibetini gdrmeyi, 6tekiyle konusmayi 6nemsemis ve dnermistir. Kur’an
hem “i¢-6teki” ile hem de “dis-6teki” ile konusmayi, hem dogal bir ihtiyag hem de
dini bir gereklilik olarak ortaya koymaktadir. “Ey iman edenler!”, seklinde birgok
hitap bulabilecegimiz gibi, “Ey insanlar!”, seklinde de bircok hitapla
karsilasmaktayiz. Asil dogal olmayan Kkisilerin, gruplarin ve toplumlarin igine
kapanmasi ve kisinin kendi kendine konusmasidir. Bu ancak “diisiince” anlaminda
i¢/sessiz konusma olarak anlamlidir. Ister kendi ile konusma ister tekiyle konusma
olsun, ister i¢ Otekiyle ister dis Gtekiyle konusma olsun her haliikarda konusmak
(nutk) insanin taniminda vardir. Eger Kur’an, Otekine mesaji iletmeyi
onemsemeseydi, kendini i¢ce kapatir, hep Hz. Peygamberden ve arkadaslarindan
bahsederdi, Kur’an felsefeyi onermeseydi Dehrilikten” (ateizm), Sabiilikten5®

4 Kindi, akli, “esyanin hakikatlerini idrak eden basit bir cevherdir” seklinde tarif eder. Bkz. el-

Huddd ve’r-Rustm li’l-Kindi, (Mustalihi’l-Felsefi inde’l-Arab igerisinde), s. 190.

4 Huleyf, Fethullah, Kitabu’t-Tevhid Giris, s. 29. Arastirmak bilmekten ayri bir seydir.
Arastirmak bilme ¢abasindan ibarettir. Islam’da bu ¢abanin adi ictihat olup, en biiyiik ibadet
olarak addedilmistir. “Egyanin hakikatine ve kiinhiine vakif olmak ve bilmek (ilim) insan
glcinin Ustundedir”. (Bkz. Farabi, Ta’likat, (el-A’méalu’l-Felsefiyye igerisinde), c. I, s. 374;
Ibn Sina, et-Ta’lkat, ed. Abdurrahman Bedevi, Bingazi 1972, s. 34.)

47 Beyyami, Abdulmu’tl Muhammed, el-Felsefetu’l-Islamiyye mine’l-Mesrik ile’l-magrib,
Kahire 1403/1982, c. I, s. 34.

4 Uludag, Siileyman, Din Felsefe Iliskileri, Dergah, Istanbul 1985, s. 27.

9 Atay, Huseyin, Islam’in Evrensel Tlkeleri,
(http://dergiler.ankara.edu.tr/dergiler/69/1741/18468.pdf, 04.10.2013) s. 11. “Insanin varlhig
akildir, akli olmayanin dini yoktur”. (Suyati, Camiu’s-Sagir, 2/87 ve 2/142. Suy(ti, Kenzu’l-
Ummal, 5/205.)

5 Bkz. Ibn Riisd, Faslu’l-Makal, (Din Felsefe Iliskileri igerisinde), cev. Siileyman Uludag,
Dergah, Istanbul 1985, s. 96.

51 Tbn Riisd, Faslu’l-Makal, s. 96.

52 Bakara, 44,73,76,242; Ali Imran, 65,118; Enam, 32,151; Araf, 169; Yunus, 16; H(d, 51.

8 Ali Imran, 137; Enam, 11; Araf, 86; Yunus, 101; Nahl, 36; Neml, 69; Ankebut 20; R(m, 42.

5 Hagr, 2.

5 Ali Imran, 137; Enam, 11; Nahl, 36; Neml, 69; Ankebut 20; ROm, 42; Sebe, 18.

% Enam, 65.
57

Acikea konu eden ayet olarak bkz. Casiye, 64.
58 Bakara, 62; Maide, 69; Hac, 17.
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(deizm/naturalizm), Mecusilikten®® (iki tanricilik), Tenasiih ve inege tapma
inancindan®® (reenkarnasyon), Hiristiyanliktan (ii¢ tanricihik), miisriklikten (¢ok
tanricilik) bahsetmez, sadece tevhidden bahsederdi. Kur’an, tarihteki dinlerin ve
onlara bagh olarak gelismis gruplarin, firkalarm ve felsefelerin tarihini bilmeyi
Onemsemeseydi, Misliimanlar bu kadar el-Makalat, el-Firak, ed-Diyanat, el-Milel
ve’n-Nihal, Esatir tiirii eserler ortaya koyar miydilar, diye diistinmek gerekir.®

Ibn Haldun Mukaddime’sine, tarih ilminin fazilet ve serefini anlatarak
baslar®? ¢iinkii bu dini bir gerekliligin ifadesidir. Kuran’in, “esatiru’l-evvelin”,®3
“stinnetl’l-evvelin”® vb. kelimelerle ifade ettigi, mazide kalan her gesit tarihi
arastirmay1 tesvik demektir. Kur’an’da ki sadece “mutevessimin” kelimesi bile tarih
aragtirmalarinin 6nemini kavrama hususunda yeterli fikri verecektir. “Biz onlarin
sehirlerinin  altimi tistiine ¢evirdik ve tizerlerine balgiktan pisirilmis taslar
yagdirdik”,% dedikten sonra, “hi¢ siiphesiz bunda miitevessimler igin ayetler
vardi”,% buyrulmaktadir. Bunun anlami arkeolojik arastirmalardan baska olamaz,
zira toprak altinda kalmig, bu giine 1s1k tutacak isaretleri (Simat) arastirmayi
6zendirmektedir.6” Sonra Kur’an’da gecen “tedebbiir” ve bunun sonucunu ifade
eden “tedbir” kelimeleri her hangi bir olay veya olgunun sonuglart ve gelecegi
iizerinde diisiinmek, demek oldugu gibi, biitiin, “iz”%® ve “lzkur” (tezekkr)
kelimeleri tarih aragtirmalarina tegviktir, zira insan i¢in dagarcigini gelistirmek ne
kadar 6nemli ise toplumlar i¢in tarih o kadar 6nemlidir. Bu giinkii olay ve olgularin
geemisteki nedenlerini ve benzerlerini diistinmek demektir. Gegmis kavimler ve

% Hac, 17.
60 Bakara suresinin uzun bir bolimii aym zamanda adimi aldigi Apis okiiziinden
bahsetmektedir ki, (Taberi, Tefsir, IX., s. 24-26) Misir ve Mezopotamya’dan Hindistan’a
kadar yayilan ve Beni Israil’in bile etkilendigi, yeniden dogus ve kast sisteminden
bahsetmektedir. Samiri’nin put yapim isinde istthdam edilmesi, inek inancinin
Stimerlilerden Misir’a intikal ettigini gosterebilir. Bkz. Ali Sayi, “Firavun Toplumunda
Din”, Kuran Etrafinda Makaleler, ABAM, Izmir 1994, s. 183, 188.

61 Kuglk, Abdurrahman, Dinler Tarihi, Ocak yay., II. Baski, Ankara 1993, 5.16-19.

62 [bn Haldun, Mukaddime, terc. Pirizdde Mehmet Sahip, Klasik, c. 1, s. 25.

63 Kuranda dokuz yerde bu formatta gegmekte olup “dncekilerin tarihleri” anlamina
gelmektedir. Bkz. Elmalili Hamdi Yazir, Hak Dini Kuran Dili, c. 3, s. 407-410.

6 Enfal, 38; Hicr, 13.

8 Hicr, 74.

6 Hicr, 75.

67 “Miitevessimin”in anlam icin, Ibn Abbas ve Dahhak gibi klasik miifessirlerden getirilen,

“firaset sahibi” “ibret alan” gibi manalar dogru olmakla birlikte bu giin i¢in tam
terciimesinin arkeolojik arastirmalar yapanlar seklinde yapilmasi miimkiindiir. Bkz. Ibn
Kesir, Hadislerle Kuran Tefsiri, c. 9, s. 4404,4405.

“Iz”, gegmis zaman zarfi olup, vaktaki o vakit gibi anlamlara gelmektedir. Bkz. Mu’cemu’l-

Veciz, mad. iz, s. 10.
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milletler {izerinde diisiinmek onlarin 6zellikle inang ve diisiincelerini bilmeyi icine
alir ki bunlardan birincisi dinler tarihi digeri ise felesefe tarihi anlamina gelir.

Kur’an ayn1 davaya inananlarin ice yonelik konugmalarinit 6nemsedigi gibi

farkli mesaja kulak verenlerin birbiriyle konugmalarint da énemsemistir. Kitaplara
(kattb), Zeburlara (zibir) ve sahifelere (suhuf) imanin® temel inang esasi
kilinmasi, ayrica Kur’an’in getirmis oldugu, kendilerine kitap verildigi bilinen ve
diisiiniilen “Ehl-i Kitap”™® kavramu, felsefe tarihi agisindan ele alinmasi gereken
o6nemli bir kavramdir. Bu kavramin sadece dinler tarihi agisindan islenmis olmasi
talihsizlik ve garpik felsefe tarihi yazimiin bir sonucudur. Kur’an’in anlagilmasi ve

69

70

Allah Kuran’da Ibrahim (as.) ve Musa’ya (as.) sahifeler verdigini ifade ediyor. (Necm, 33-
39) baska bir takim ayetlerde de Musa’ya kitap (Enbiya, 48) verildigini ifade ediyor.
Demek ki sahifeye kitab, kitaba sahife, elvah vs. denebilmektedir. Zil-Kifl’in Asurlular’a
gonderilen bir peygamber oldugu rivayetler arasindadir. (Rivayetler icin bkz. Kaya, Ehl-i
Kitap ve Islam, s. 99.) Sonra Kuran’daki “es-Suhufu’l-UI&” ve “Zibiiri’l-Evvelin” ifadeleri
her kavme uyarict ve hidayet rehberleri kanaliyla beyyine, suhuf, ziibir, kitap vs.
gonderildigini, buna Nuh (as.) ve dncesinde Sit ve Idris Peygamberleri (as.) de dahil etmek
gerekir. Zebur ile agitkca Davud’a verilen kitabi anliyoruz. Zira Kuran’da biz Davud’a
Zebur’u verdik seklinde agik¢a ifade buyruldugu gibi, Mezmurlar’da,“salih kullarim
yeryiiziine varis olacaktir”, (37/29) ifadesi bulunmaktadir. Muhammed Hamidullah’a gore
“Ziburu’l-Evvelin” ifadesiyle Hint dininin kutsal destani edebiyatin1 ifade eden
“Puranalar” kastedilmektedir. (Kaya, Ehl-i Kitap ve Islam, s. 58; Ibn Kelbi, Kitabu’l-
Esnam, s. 32.) Zubir(’l-evvelin yani Puranalar, icerik olarak da peygamber Hz.
Muhammed’i miijdeledigi diisiiniilebilecek bir takim ayetleri igerdigi, “¢6lde hakim bir bilge
¢ikacak...” diye devam eden ifadelerin buna delil olabilecegi sdylenmektedir.

Ehl-i Kitap kavram Kuran’in felsefe tarihine isaret eden kavram olarak alinabilir. Mectsiler
Zerdiist’e vahiy geldigini iddia ediyorlar, Hz. Ali’den bir rivayet,“esasen onlar gegmiste bir
kitap sahibi” (Glner, Osman, Resulullahin Ehl-i Kitapla Miinasebetleri, s. 52.) olduklar1
yonundedir; Sébifler ise Hermes’e, Valis’e, Zervisyus ve Eflatun’a vahiy geldigine inanirlar.
(Bagdadi, el-Fark, s. 295.) Siihreverdi ve Sehreziri gibi yazarlarin eserleri bu tiir Hermetik
gelenekte ad1 gecen sahislara ilahilik/kutsallik atfeden ifadelerle doludur. Hz. Peygamber ve
diger dort halife zamaninda Yahudi ve Hiristiyanlar yaninda Mectsiler, Berberiler, Samiriler
ve Sabiilerden cizye alindigr hatta onlarm Ehl-i Kitap olmamalar1 iddialar1 6ne siiriilmesi
durumunda bile onlarin aslinda Ehl-i Kitap olduklar: ifade edilmistir. (Abdulkerim Zeydan,
Ahkamu’z-Zimmiyyin, Bagdat 1988, s. 11.) Mecdsiler i¢in, “onlara Ehl-i Kitap muamelesi
yapin””® (Muvatta, “zekat”, 42.) hadisinin emir ve direktifinin perspektifiyle, Islami
fetihlerin genislemesine paralel olarak Hindular, Budistler, Kuzey Afrika’daki putperest
Berberiler Ehl-i Kitap kapsaminda degerlendirilmis ve dylece muamele gormiislerdir. (Ozel,
Ahmet, “Gayr-1 Miislim” maddesi, D/4 c. 13, s. 420.) Biitiin bunlar Miisliimanlarin bunlari
biitiin agilardan ele almalar1 gerektigini ve buna Kuranin sevk ettigini gostermektedir.
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tefsiri i¢in Yahudilik, Hiristiyanlik kadar Sabiilik,”* Mecusilik’? ve onlardan geriye
kalan kutsal metinlerle ilgilenmek, ne kadar gerekli/gereksiz ise, Yunan
felsefesiyle, Hint felsefesiyle vs. ilgilenmek de o kadar gerekli/gereksiz olacaktir.
Her felsefi ve akli yaklasim, her felsefe tarihi yapma sekli, vahyi diglamak
olmayacag: i¢in, vahyi ve rivayeti onplana alan yaklagimlarin yaninda, akli bir
yontem olarak oOnceleyen yaklasimlar, genelde Miisliimanlarin &zelde de
Tiirkiye’deki Islami ¢abalarin elini giiglendirecektir. Kuran, kisa sayilabilecek bir
sGirede, ortaya koydugu, felsefi diisiincesiyle biitiin diinyay1 kaplayan dort dini
gelenege yeminle igaret edipte, diger taraftan felsefe tarihini yadsimis olmasi ¢ok
biiyiik ¢eliski arz edecektir. Tin sQresinde, Tin, Zeytdn, Tar-u Sina ve Beled-i Emin,
bitun bu yerlere yemin ediliyor. Zira Mekke’de Kuran, T0r-u Sind’da Tevrat,
Kudiis’teki zeytinligi bol olan bir yerde, bir rivayete gore Filistin’deki Zeytiin
daginda Incil indirilmistir. Tin hakkindaki 6nemli rivayetlerden birisi ise Bud’anin
vahiy aldig1 yabanci incir agacinin altidir. Hz. Adem’in indigi Hindistan’daki Tina
denen yer de olabilir. Muhammed Hamidullah’in Hint-alt kitasina ait bir Miisliiman
oldugu ve oralardaki problemlerle varliksal ilgilendigi igin, zuburu’l-evvelin ve tin
gibi lafizlarla Budizim ve Hint dinleri ile baglanti kurmasi, bunun toplumsal sart ve
soru(n)larla alakali bir durum oldugunu ve Kuran’in biyik dini ve felsefl
geleneklere atifta bulunmak suretiyle bir felsefe tarihi yaptigini ortaya koymaya
yeter. 73

SONUGC

Dinler, farkli yaratiliglara sahip insanlara hitap etmesi nedeniyle, farkl
yorum imkanlarini kendilerinde tagimalari gerekir.”* Aksi takdirde evrensellik
iddiasinda bulunamaz, medeniyet kuramazlar. Peygamberin, “iimmetimin ihtilafi
rahmettir”,” “miictehit isabet de etse, hata da etse sevap alu”,’® benzeri hadisi
serifleri, hakikate giden yollarin ¢ok olmasmm (ihtilaf) ve bu yollarin

. Ali Imran, 62; Maide, 69; Hac, 17. Ehl-i Kitap olma ihtimali bulunanlar arasinda bkz.
Sehristani, el-Milel ve’n-Nihal, ¢ev. Muharrem Tan, s. 223. Ayrica bkz. Muhammed
Hamidullah, Islam Peygamberi, c. 1, prg. 1062, s. 648.

2 Hac, 17. Bkz. Schristani, age., s. 249. Ayrica bkz. Muhammed Hamidullah, Isiam
Peygamberi, c. 1, prg. 1056, s. 646.

3 Bkz. Hamidullah, age., c. 1, prg. 157, s. 85; c. 1, prg. 1065, s. 649; Kaya, age., s. 98.

™ Nasr, Seyyid Hiiseyin, Islam Idealler ve Gergekler, 1z yay., gev. Ahmet Ozel, Istanbul 1985,
s. 185-187.
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13.10.2013.
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aragtirilmasinm (ictihat) 6nemini vurgulamaktadir. Zira hakikate giden tek yol
olmasini istemek rahmeti degil izdihami istemektir. Kur’an’da ki “subile’s-
selam”’" ve “siiblile Rabbik”,”® ifadeleri bu rahmeti ifade etmektedir. Zira din bir
oldugu siirece, seraitlerin (sir’a) ve menheglerin (minhac)™ ve yollarn (stbal)
coklugu sorun teskil etmeyecektir.

Islam teknik bilgi (tecriibe) elde etmede bir sakinca gérmiiyorsa, bilimsel
bilgiyi (ilim) tesvik ediyorsa, hi¢ siiphesiz felsefi bilgiyi (hikmet-marifet)
emretmektedir. Zira tecriibe ve bilgi sarttir fakat hedef degildir. Temel hedef
bilgeliktir. Biz ilk dogus dénemindeki yontemin selefi tarz bir yol oldugunu, sade
dini tecriibenin merkeze alindigimi, daha sonra gelisen durumlar ve zorlayan
ihtiyaglar karsisinda kelam ve tasavvuf gibi ikinci ikili yontemin dogdugunu, daha
sonraki merhalede {igiincii ikili yontem olan Messailik ve Israkiligin dogdugunu
diisiiniiyoruz. Akilla nassi ele alip nasst geri planda degerlendirmek Messailerin
yolu; akilla nasst alip onu 6n planda zikretmek ise Kelamcilarin yoludur. Kesf ve
ice dogmalarla nass1 ele alip, nassin etkisi geri planda ise Islam Israkiligi; naslar 6n
plana alinip zikredilmesi dnemseniyorsa, islam tasavvufundan bahsedilir. Bu arada
akli ve sezgiyi diglayan, sirf Islami naslarla yetinme gabasi ise Selefilerin yoludur.
Islam diinyasinda ve Islam diisiincesi igerisinde vucut bulmus, fakat islami naslari
kale almayan, onlart diglayan bizim ifademizle ansa bile almayan bir anlayis ve
goriisii 6n plana ¢ikaran, Gnostik, Dehri ve Tabil gibi bir takim gruplardan da
bahsedilebilir.

Fakat burada énemle vurgulanmasi gereken husus sudur: islam felsefesinin
iki yoniinii temsil eden Islam Messailik’inde ve Israkilik’de seriatin naslar1 metodik
olarak alinir fakat anilmaz. Onlarin, Seriat’in naslarim kitaplarinda delil olarak
fazla kullanmamalari, diger yonden yabanci kiiltiirlerde bulduklar1 sembolleri ve
kavramlar1 bir malzeme olarak kullanmakta sakinca gdrmemeleri, Seriatin ilahi
emirlerini disladiklar1 veya deger atfetmedikleri anlamina gelmiyor. Bize gore bu
sadece bir yontem meselesidir.
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