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11ahi Fiillerin Nedenliligi Sorunu:
Gazzal’nin Meseleye Yaklagimi ve Katkisi

Omer Turker*

The Problem of the Cause of Divine Actions: Can Allah’s Wisdom be
Questioned?

The principle of “Allah possesses absolute power”, which is commonly
accepted by all theologians, generally becomes problematical when
we examine the reasons why something was created or according to
what a certain thing was created or why it was preferred. In addition,
when we look at the moral outcome of the idea of absolute power we
are confronted by an “unquestionable” God. In other words, if there
is a lack of compulsion from the aspect of existence then there is a
lack of compulsion from the moral aspect. But believers must have a
metaphysical support that ensures reliance on Allah. In this situation,
the concept of an unquestionable God, from the first glance, becomes
unacceptable, or at least problematical. From the moral aspect, the up-
setting of this unquestionability brings into doubt not just the results of
the consequences of an absolute power, but also the metaphysical con-
sequences. The common denominator that theologians have brought
to the solution of this problem is to protect the idea of absolute power
in principle. For this reason the solutions that are listed under the
principle of absolute power, like all the results of absolute power, can
be observed to be naturally limited by an understanding and acceptan-
ce of God’s will. The most powerful solution offered to this problem in
the theological tradition is that of Gazzali.

Key words: Divine actions, God's attributes, Causality, Wisdom, Crea-
tion, Justice.

Bu makalede Tanri’nin fiillerini iradi olarak mi, yoksa zorunlu olarak mi
yaptigl sorununun hangi saiklerle ve nasil ortaya ¢iktig1 tespit edilecek, temel
yaklasimlarin neler oldugu ve bu yaklasimlarn elestiriye acik yonleri tizerinde
durulacak, ardindan da Gazzali'nin (6. 505/1111) yaklasiminin kelami agi-
dan en tutarli ¢c6ziim oldugu iddiasi ispatlanacaktir. Kanaatimce kelamdaki ¢o-
zimler i¢inde en tutarli olani, Es‘ari’nin diisiincesini ilahi ilimle iliskilendirerek
yeniden yorumlayan Gazzali'nin yaklagimidir. Bu nedenle ilerleyen sayfalarda
Once Es‘ari, Matiiridi ve Kadi Abdilcebbar'in gorislerini 6zetleyerek bunlarin

*  Dr., ISAM. Makaleyi okuyarak gériig ve elestirileriyle katkida bulunan M. Sait Ozervarl,
Adnan Arslan ve Ekrem Demirli'ye tesekkiir ederim.
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acmazlarina isaret edecegim, sonra da Gazzali'nin ¢6ziimiinii ve bu ¢dzimiin
nigin daha tutarli oldugunu anlatacagim. Kelam tarihinde yogun tartismalara
konu olan bu sorun hakkinda kitap ve makale seviyesinde cesitli calismalar
yapilmistir.! Fakat bu ¢alismalar, sorunun hangi saiklerle ve nasil ortaya ¢ik-
tigini, tartismaya katilan diistiniirlerin goriislerinin sistematik bir tenkidini ve
sorunun ¢oziimiindeki asamalari tespitte basarili degildir.?

A. Sorunun Ortaya Cikis1

Insanin varlik ve olusu anlama siirecinde kargilastigi en énemli sorun-
lardan biri, pes pese var olan seyler arasinda gercekten nedensel bir iligki
bulunup bulunmadig1 sorunudur. Bu soruya verilen olumlu ve olumsuz yanit-
lar, metafizik diisiincenin ana yapisini dogrudan belirler. Zira insani bir ¢aba
olarak metafizik, mevcut oldugu disiiniilen biitiin seyler arasindaki varlik
iligkisinin niteligini bilmeyi amaclar. Metafizik bir sorun olarak nedensellik
tartismasinin temel sorunu Tanr’'nin fiillerini iradi olarak mi, yoksa zorunlu
olarak mi yaptig1r sorunudur. Kelam ekolleri, Tanr'nin fiillerini iradi olarak
yaptigl, diger deyisle Allah’in kadir-i muhtar oldugu, gériisiinde uzlagmislar-
dir. Ozellikle miitekaddimin kelamcilarin naslarin zahiri ile tenzih ilkesini tam
bir mutabakatla bagdastirdiklarini diisiindiikleri bu goriis, bir yandan kelama
kendi dinamizmini ve bilimsel kimligini kazandirirken diger yandan kelamin
temel agmazlarinin da kaynagi olagelmistir. Clinkii kelamcilarin mutlak kudret
diistincesini korumak amaciyla ileri stirdigii savlar, Allah't tam da en mu-
kemmel sekilde tenzih ettiklerini varsaydiklar yerde gizli veya agik bir tesbih

1 Sorunla ilgili belli bagh goriislerin siralanmast ve delillerin elestirisi i¢in bk. Seyyid Serif
el-Cilircani, Serhu’l-Mevakif fi ilm’i-l-kelam (Bulak: Matbaatii's-saade, 1907), VIII,
202-209; Seyyid Serif el-Clircani, Risale fi tahkiki’l-gaye, Sileymaniye Ktp., Servili,
nr. 209, vr. 113P,

2 Bunlarn icinde dikkate deger olanlar sunlardir: Emrullah Yiksel, “llahi Fiillerde
Hikmet”, Atatiirk (niversitesi iléhiyat Faktiltesi Dergisi, 8 (1988), s. 43-76; Hanefi
Ozcan, “Matiridl’ye gére Hikmet Terimi”, [slami Arastirmalar, 2/6 (1988), s. 42-46;
ilhami Giler, Allah’in Ahlakiligi Sorunu (Ankara: Ankara Okulu Yaynlari, 1998), s.
39-76; Eric L. Ormsby, Islam Dtistincesinde “llahi Adalet” Sorunu (Teodise), cev.
Metin Ozdemir (Ankara: Kitabiyat, 2001); Fethi Kerim Kazang, Gazzali Oncesi Ehl-i
Stinnet Kelaminda Ahlak Diistincesinin Bir Céziimlemesi (doktora tezi, Ondokuz
Mayis Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Samsun 1999), s. 227-40. Bunlarin di-
sinda kelam mezheplerinin ahlaka ve ilahi adalete dair goriislerini inceleyen makale ve
kitaplarda makalemizin temel sorusuyla bir sekilde alakasi kurulabilecek kimi pasajlar
bulunmaktadir. Fakat bunlar, dogrudan veya dolayli olarak bu sorunu incelemeyi
amaclamamaktadir. Bu tiirden yazilara 6rnek olarak bk. Fethi Kerim Kazang, “Mu'‘tezill
Diisiince Sisteminde Ahlaki Akilcilik”, Tabula Rasa, 3/7 (2003), s. 39-44; Hulusi
Arslan, “Mutezill Diigiincede ilahi Fiil-insani Fiil Ayrimi ve Bu Ayrimin Temel Kriterleri”,
Dini Arastirmalar, 6/16 (2003), s. 55-73. Arslan’in makalesi, Mutezill diistiniirlerin
ilaht fiille insani arasindaki farkliliklart konu etmesine ragmen, bu iki fiilin bir illetten
veya saikten kaynaklanip kaynaklanmamasi bakimindan ayrimina deginmemistir.
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tehlikesini dogurmaktadir. Kelamcilarin Tanrt hakkindaki ana diisiincelerinin
i¢ tutarlig1 ve zorunlu sonuglar nedeniyle yiiz ylize kaldiklar agmazlarin yani
sira, kelamin esasta dini bir diisiince olmasinin dogurdugu sorunlar da vardir.
Kelamci, hem Tanri'nin insandan talebini hem de inanan bir bireyin Tanri’dan
beklentisini hesaba katmak zorundadir. Clinkii kelamci, Tanri ve O’'nun alemle
iliskisi hakkindaki akli kavrayisini dini naslarla iligkilendirmek zorunda oldu-
gu Olgiide bir din alimi ve nas yorumcusudur. Bu nedenle de en azindan dini
naslarda ifade edildigi kadariyla Tanri'nin insana yuikledigi sorumluluklar ve
bu sorumluluklar yerine getiren ve getirmeyen bireye yonelik vaat ve tehdit-
leri, inanan bireyin Tanri’dan talep ve beklentileri, kelamcinin dogrudan veya
dolayl olarak Tann kavrayiginda hesaba katmasi gereken durumlardir. iste
kelamcilarin, seyler arasinda nedensel bir iliskinin bulunup bulunmadig1 so-
rusuna verdigi cevaplari, bu gift kutuplulugun yarattigi gerilimi dikkate alarak
anlamak gerekir.

Allah"in fiillerinin mutlak kudret ve iradesine bagl olarak gergeklestigi dii-
slincesinin en énemli metafizik neticesi, bir anlamin ilaht fiile illet yapilmama-
sidir. Zira her iki durum da mutlak kudret diisiincesinin bir uzantisi bulunan
“ilahi fiillerin iradiligi” ilkesiyle ¢elismektedir. 11ahi fiile higbir seyin illet olma-
masi ise yaratma faaliyetinin makul olusunu zedelemektedir.® Ciinkii Allah’in
mutlak kudret sahibi olmasi, mutlak bir istignaya sahip bulunmasini gerektirir.
Eger Allah hicbir seye muhtag degilse, genel olarak yaratmanin ni¢in oldugu
ve belirli bir seyin neye gbre ve nasil tercih edildigi sorunlu hale gelmek-
tedir. Ote yandan mutlak kudret diisiincesinin ahlaki sonuglari izlendiginde,
yaptig fiillerde “sorumsuz” veya “sorgulanamaz” bir Tanr karsimiza gikar.
Diger deyisle varlik bakimindan zorunlu olmama, ahlaki agidan da zorunlu
olmamay1 dogurur. “Allah yaptiklarindan dolayi sorgulanamaz, ama insanlar
sorgulanirlar” ayeti (Enbiya 21/23) gibi bu sonucu destekleyen naslar da var-
dir. Fakat kelamin yukarida sozi edilen ikinci kutbu, ilahi emir ve yasaklara
uygun bir davranisin giivenilir bir umuda yaslanmasini gerektirir. Bu umut,
yalnizca bir temenni olmaktan 6te, ahlaki yaptirimlarina itimat edilebilecek bir
Tanri kavrayisini talep eder. Yani inanan insanin Allah’a giivenini temin ede-
cek metafizik bir dayanak bulunmalidir. Bu durum, ahlaki agidan sorgulana-
maz bir Tanrt kavrayisini ilk bakista kabul edilemez veya en azindan sorunlu
kidmaktadir. Ahlaki agidan sorgulanamazligin sarsiimasi ise mutlak kudretin
yalnizca ahlaki neticelerini degil, metafizik neticelerini de kuskulu hale geti-
rir. Kelamcilarin bu soruna getirdigi ¢éziimlerin ortak paydasi, mutlak kudret

3 Bu nedenle kelamcilar, Allah’'in mutlak kudret ve iradesiyle yarattigini ifade etmek
amactyla “fail-i muhtar” diyerek “illet” kelimesi yerine “fail” kelimesini tercih etmisler
ve “muhtar” kelimesiyle de iradiligi vurgulamiglardir.
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diistincesinin “ilke olarak” korunmasidir. Bunun en alt seviyesi ise Tanri ile
fiili arasindaki iligkinin, varlik bakimindan zorunlu olmadigini, yani Tanri'nin
alemi var etmesinin zati zorunlulukla degil iradi olarak gergeklestigini kabul
etmektir. Bu nedenle mutlak kudret ilkesi altinda siralanan ¢éziimler, kudretin
mutlakligini biitlin neticeleriyle oldugu gibi kabul etmek ile Tanri'nin iradesini
bir anlama tabi kilarak sinirlamak arasinda seyreder. Kudretin mutlakligini
ahlaki ve metafizik neticeleriyle birlikte koruma tarafini Siinni ekoller ve 6zel-
likle de Es‘arilik temsil ederken, kudreti sinirlama tarafini Mu‘tezile 6zellikle
de Bagdat Mu‘tezilesi temsil eder. Zira yukarida séziinii ettigimiz insani talep,
Mu'‘tezile'yi degerler seviyesinde iyi ve kotiiniin akli olusu goriisiine, meta-
fizik seviyede ise iyi ve kotiiniin akliliginden hareketle “aslah”1 yaratmanin
Allah’a zorunlu oldugu diisiincesine sevk etmistir. Ebli’'l-Hiizeyl el-Allaf (6.
227/841) ve Nazzam (6. 231/845) tarafindan dile getirilen bu goriis, Abbad
b. Siileyman (6. 250/864) ve Ka'bi (6. 319/931) gibi Bagdat Mutezilileri ta-
rafindan daha da ileri gotiiriilerek biitiin alemi yaratmanin Allah’a zorunlu
oldugu, hatta Allah bu alemi olabilenin en mitkemmeli olarak yarattig igin
alemde herhangi bir ilave ve eksiltme yapilamayacag iddia edilmistir.* Bu
diisincede hareket noktasi, Messai gelenekte oldugu gibi zatl bir zorunluluk
degil -ciinkil kelamcilarin anladigr anlamda mutlak kudret fikri her haliikkarda
zatl zorunluluk anlayisina aykiridir- kulun yarar oldugundan, iddia biitiin
aleme uyarlandiginda “kul igin en iyi olan” diislincesinden “yaratilan igin en
iyi olan” diisincesine tasinarak Allah’in yaratmasi, yaratilan seyin yararina
tabi bir konuma getirilmis ve yaratiklarin faydasinin ilahi fiilin mucip illeti
(zorunlu kilan nedeni) oldugu ileri stirilmiistiir.®

Aslah taraftarlari, biitiin yaratma fiillerine uygulayabilecekleri “mucip illet”
diisiincesine bir tiir zorunluluk anlayisiyla ulagsmiglardir. S6z konusu zorunluluk
anlayisi, tam olarak su soruya verilen cevapta ortaya ¢ikar: Bir fiil, tamamiyla
baskasina yarar sagliyorsa ve fail konumundaki Kisi o fiili yaptiginda zarar gor-
miiyor ve yapmadiginda da fayda elde etmiyorsa, bu fiilin faile zorunlu oldugu
iddia edilebilir mi?® Aslah taraftarlari, bu soruya olumlu cevap vererek “tahak-

4 Ebirl-Hiizeyl el-Allaf ve Nazzam'in diisiinceleri igin bk. Osman Aydinli, islam Dtisiin-
cesinde Aklilesme Stireci (Ankara: Ankara Okulu Yayinlari, 2001), s. 207-10. Bagdat
Mu'‘tezilesi’'nin distincesi icin bk. ilyas Celebi, Islam Inanc Sisteminde Akilcilik ve
Kadi Abdtilcebbar (Istanbul: Ragbet Yayinlari, 2002), s. 294-96.

5 Bu tartismada Mu‘tezile'ye nispet edilen “mucip illet” ifadesinde illet kelimesi felsefi
anlaminda maluliinii zorunlu kilan ve malulii ile kendisi arasinda zaman araligl bulun-
mayan etken demek degildir. Clinkii boyle bir anlayis, alemin kadim olusuna gétiiriir ki
bu, kelam mezheplerinin ortaklasa reddettigi bir diisiincedir. “Mucip illet” sdziiyle ifade
edilmek istenen, Tanrt'nin bir fiil yapmasint gerektiren etken demektir.

6  Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni fi ebvabi’t-tevhid ve’l-adl, nsr. Mustafa es-Seka (Kabhire:
Matbaatii Isa el-Halebi, 1965), X1V, 24.
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kuk etmis bir haktan kaynaklanmayan zorunluluk” diisiincesine varmiglar ve
bu diisiinceden hareketle biitiin alemi yaratmanin Allah’a zorunlu oldugunu
ve bu zorunlulugun nedeninin de yaratilan seye fayda vermek oldugunu iddia
etmiglerdir. BOylece onlar, kendinde ve mutlak kudrete nispetle miimkiin olan
bir fiili, yaratilan seyin faydasini dikkate alarak zorunlu kabul etmislerdir. Kadi
Abdilcebbar'in “mucip illet” diislincesine iligkin tartismalarindan anlasildigl
kadariyla aslah taraftarlari bu sayede muhtemelen mutlak kudret fikrinin ne-
gatif bir geregi olan mutlak istignanin (Allah’in hicbir seye muhta¢ olmamasi-
nin) ortaya ¢ikardigi “tercih sorununu” da ¢ézmeyi amaglamiglardir. Mutlak bir
miistagnilikten ilahi fiili ¢ikarmanin teorik zorlugunun tstesinden gelmek igin
nesnenin faydasi -¢tinkii Allah’in kendi adina bir fayda saglamasi s6z konusu
degildir- o nesneyi yaratmay1 zorunlu kilan bir illet olarak kabul edilmistir. Fa-
kat insan talepleri agisindan ne denli hakli gerekcelere dayanirsa dayansin, bu
iddia sadece Stinni kelamcilarin degil, Basra Mu‘tezilesi'nin de tepkisini ¢ekmis
ve Allah'in fiillerinin herhangi bir illetinin bulunup bulunmadig! tartismasini
baslatmustir. Bu nedenle Basra Mu'‘tezilesi'nin imamlarindan EbG Ali el-Ciibbai
(8. 303/915) Ka‘'bi'ye (5. 319/931) ve Ebli Hasim el-Ciibbai (6. 321/933) de
Bagdat Mu'‘tezilesi'ne karsi bir reddiye yazmistir.” Fakat Basra ve Bagdat ekol-
leri arasindaki fark, Allah’a bir seyin zorunlu olup olmadigi hakkinda degildir.
Her iki taraf da kula ait bir haktan &tiirii Allah tizerine bir zorunluluk tahak-
kuk edeceginde hemfikirdir. Basra Mu'tezilesi, zikredilen zorunluluk kismi ve
mucip illet diisiincesini elestirmekle birlikte, tipki Bagdat Mu'‘tezilesi gibi bilfiil
bir durum olarak ilahi fiilin hikmet olmasi i¢in mutlaka baskasina fayda iger-
mek zorunda olusunu savunmustur. Clinkii kulun yararindan, alemin yararina
uzanan siirecte genel olarak Mu'‘tezile'nin ve 0zel olarak aslah taraftarinin sz
konusu zorunluluk kavrayisina varmasinin bir diger nedeni, gaibin sahide ki-
yasl1 yontemi geregince failin kendisine veya bagkasina yarari olmayan bir fiili
abes kabul etmesidir. Dolayisiyla Mu‘tezile'ye gore ilahi fiil, hikmet olmasi igin
mutlaka bir baskasina faydali olmak zorundadir. Diger bir deyisle, s6zii edilen
zorunluluk ve mucip illet meselesinde Mu‘tezile’nin kendi icindeki tartisma,
taraflarca ittifakla kabul edilen fiili durumun Allah adina zorunlu olup olmama-
sindadir. Bu nedenle Basra Mu‘tezilesi’'nden Kadi Abdulcebbar, aslah taraftarla-
rini elestirirken, bir sebebe dayali zorunluluk ile mutlak zorunlulugu ayirir. Ona
gore bir amelin islenmesi veya bir zarara bedel verilmesi, fiil yapmay1 zorunlu
kilan durumlardir. Fakat bunlarin disindaki durumlarda, Allah hakkinda zo-
runluluktan bahsetmek i¢in yeterli bir sebebimiz yoktur.? Bu, genel olarak ya-

7 bk. Celebi, islam Inang Sisteminde Akilcilik, s. 292-96; Ormsby, Islam Diisiincesinde
flahi Adalet Sorunu, s. 229-30.
8 Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, X1V, 25-27.
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ratmanin Allah’a zorunlu oldugu iddiasinin reddidir ki bir sonraki basglkta sz
konusu edecegimiz Siinni diistintirler de bu meselede Basra Mu'‘tezilesi ve Kadi
Abdilcebbar ile ayni goristedir. Bu nedenle Es‘ari, Matiiridi ve Gazzali gibi
Stinni kelamcilarin dahil oldugu tartismanin sorunu, genel olarak yaratmanin
Allah’a zorunlu olup olmamasi degil, yaratma fiilinde Allah'in o fiili yapmasini
zorunlu kilan bir illetin bulunup bulunmadigidir.

B. Gazzali Oncesi

Ebili'l-Hasan el-Es‘ari, EbG Mansf{r el-Matiiridi, Kadi Abdiilcebbar ve EbG
Hamid el-Gazzall gibi tartismaya katilan diisiinlirlerin ortak cevabi, 6nde
gelen Bagdat Mu'tezilileri'nin gériisiintin aksinedir: Allah'in fiillerini zorun-
lu kilan bir illetten bahsedilemez. Ancak bu cevapta, ortakliklarina ragmen,
s6z konusu goriisiin ¢dzmeyi amagladigl bir dizi sorun bas gostermektedir.
Clnki soru, bir yonilyle Allah’in fiillerinin O’'nun ilmi ve kudretiyle, diger
yontiiyle de bu fiillerin Allah’in iradesiyle nasil bir iliski icinde olduguyla ilgi-
lidir. Ozellikle ikinci kisim, ilahi fiilleri anlarken duyulur diinyadan hareketle
olusturdugumuz ahlaki kavramlarin ilah fiillere ne dereceye kadar uygulana-
bilecegi sorununu giindeme getirmektedir. Biitin bunlar ise sonsuz imkana
sahip mutlak kudretin belirli bir yaratma olarak nasil 6zellestigi ve yaratma
fiillerinin en azindan ilke seviyesinde tutarlt bir siireklilige sahip olup olmadigi
sorusunda toplanabilir. Bu nedenle bir seyin yaratilmasi, kelamcilar tarafin-
dan temelde ¢ sifatin eseri olarak gorilmustiir: ilim, kudret ve irade. Her
u¢ sifatin da yaratilan seye taalluku bulunmaktadir. ilim, ezelde o seyin ne
zaman ve ne sekilde yaratilacagini belirlemekte; irade ilmin igerdigi sekilde
yonelerek yaratmay1 karara baglamakta ve kudret de yaratma fiilinin kendisi-
ni temin etmektedir. Bu bakimdan kelamcilar, mahlukatin maslahatinin mucip
illet olup olmadig1 sorusunu bu ¢ sifati dikkate alarak cevaplamiglar; fakat
ozellikle ilim ve kudrete dair vurgularinda farklilagsmiglardir. Sifatlar arasinda-
ki hiyerarsiyi dikkate aldigimizda karsimiza iki temel yaklasim ¢ikmaktadir.
Birincisi, metafizik ve ahlaki biitiin sonuglariyla mutlak kudreti merkeze alan
yaklagimdir. Bu yaklasimin en énemli temsilcisi imam Es‘ari’dir. Gazzali harig,
sonraki Es‘ari gelenek, Imam Es‘ari’nin yaklasimini esas almugtir. IKincisi ise
ilahi ilmi merkeze alarak kudret ve iradeyi ilim sifati hakkindaki goriisleri dog-
rultusunda degerlendiren yaklagimdir. imam Matiridi, Basra Mu‘tezilesi’nden
Kadi Abdiilcebbar ve Gazzali bu yaklasimi temsil eder. Bu diistiniirlerin farkli-
Iiklar, ilahi ilmin nesnesine nasil taalluk ettigine yonelik degerlendirmelerin-
den kaynaklanir. {lahi ilmin kudret ve irade araciligiyla belirli bir eyleme nasil
dontistiigii, diger deyisle ilmin hikmetle iliskisinin niteligi ise ahlaki dnerme-
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lerin Allah hakkinda gecerli olup olmadigl sorusuna verilen cevapta belirgin-
lesir. Clinkii ilaht ilmin sonsuza dek uzanan siirecte icerigi, insan olarak bi-
zim agimizdan belirsiz oldugundan, ilmin icerigine yonelik degerlendirmeler
kelamcilar tarafindan ya mutlak kudret dikkate alinarak ya da gaibin sahide
kiyasi ilkesine uyularak yapilmaktadir. Birinci sikta, varligin mevcut durumu
zorunlu hale getirilirken, gelecekteki durumuna dair teorik olarak sinirsiz bir
imkan alani agilmaktadir. Gazzali bu yaklasimin temsilcisidir ve bu yolla Eg‘ari
gelenege bagliigini sturdirir. ikinci sikta ise gaibin sahide kiyasi yontemine
en azindan genel ilkeler seviyesinde riayet edilerek ahlaki dnermelerimiz ten-
zih 6nermelerine dontstiiriilmekte ve Tanr'nin fiillerine tatbik edilmektedir.
Bu yaklasimin kismen kuskucu bir versiyonu Matiiridi'de, daha gnostik bir
versiyonu ise Kadi Abdiilcebbar’'da goriilmektedir. Bu nedenle Matiiridi, Kadi

¢Oztimler dnermislerdir.®

flahi fiillerin bir illetinin bulunup bulunmadigi sorusuna Es‘ari’nin (6.
324/936) cevabi, esas itibariyle kudretin biitiin bakimlardan mutlaklig1 tizeri-
ne kuruludur. Mutlakligin bilgi teorisi bakimindan agilimi ise tanimlanamazlik
ve Ongorilemezliktir.1° Bu nedenle Es‘ari, fiilin failin kastina uygun olarak
gerceklestigini sdylemenin disinda, ilahi fiille ilgili hicbir tanimlama yapama-
yacagimiz kanaatindedir. Yani biz sadece Allah’in bir kasti oldugunu ve yapti-
&1 fiilin de bu kasta uygun olarak gerceklestigini sOyleyebiliriz; fakat bu kastin
ne oldugunu fiilden 6énce belirleyemeyecegimiz gibi, 6nceki fiillerden hareketle
olusturdugumuz Snermeleri kural haline getirerek gelecekteki fiillere uygula-
yamayiz. Bu bakimdan ilahi fiilin kendisi neyse odur ve s6z konusu edebilece-
gimiz biitlin nitelikler fiilin zorunlu olarak ikincil nitelikleridir.!' Ancak dikkat-
siz okur Es‘ari'nin sdzlerindeki tuzaga diisebilir. Ciinkii o, ilahi fiilin herhangi
bir anlamdan kaynaklanmayan nitelikleri ile bir anlamdan kaynaklanan nite-
likleri arasinda ayrim yaparak ilahi fiillerin bizzat kendileri nedeniyle hikmet,
adalet, hak ve giizel iken, bir anlamdan 6tiirii sefeh, zuliim ve ¢irkin oldugunu

9  Bakillani, ici, Seyyid Serif el-Ciircani ve Ebii'l-Muin en-Nesefl gibi Es‘arl ve Matiiridi
gelenege mensup kelamcilar, temelde Es‘arl ve Matiiridi'nin goriislerini yeniden ifade
etmislerdir. Bu nedenle onlarin ayrica degerlendirilmesine gerek yoktur. Fakat 6zellikle
Ebii'l-Muin en-Nesefi ve Seyyid Serif el-Clircani tartigmanin kavramsal gercevesinin
belirlenmesine ciddi katkilar saglamistir. Tartismada kullanilan hikmet ve sefeh terim-
lerinin kelam mezheplerince nasil tanimlandigr hakkinda bk. Ebii’'l-Muin en-Nesefi,
Tebsiratii’l-edille fi usali’d-din, ngr. Hiiseyin Atay (Ankara: Diyanet igleri Bagkanligi,
2004), 1, 505. Gaye, garaz, faide ve gai illet terimlerinin anlamlari ve birbirleriyle iligkisi
icin bk. Ciircani, Risale fi tahkiki’l-gaye, vr. 113P.

10 Es‘ari’nin genel olarak irade ve kudret tasavvuru icin bk. el-lbane an usali’d-diyane,
nsr. Abdilkadir Arnatit (Beyrut: Mektebetii dari’l-beyan, 1981), s. 119-65.

11 Es‘ar’nin bu anlama gelen agiklamalart igin bk. el-Lima¢, nsr. Hammd Gurabe
(Kahire: el-Hey’etli’l-amme li-sutini’l-metabii’l-Emiriyye, 1975), s. 115-22.
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iddia eder.!? Bu durum, bizde Es‘ari’'nin olumlu ahlaki nitelikleri birincil ve zati
vasiflar, olumsuz ahlaki nitelikleri ise ikincil ve degisken vasiflar olarak gor-
diigl izlenimini dogurur. Oysa bu izlenim Kkesinlikle yanilticidir ve Es‘ari’nin
maksadini perdeler. Ciinkti Es‘ari, mutlak kudret agisindan bakildiginda fiille
ilgili hicbir deger yargisinin pesinen verilemeyecegi kanaatindedir. Ona gore
deger yargilari, daima bir tist mercii gerektirir. Deger yargisinin olumlulugunu
ve olumsuzlugunu tayin eden sey, s6z konusu tist merci tarafindan belirlenen
sinir ve kurallara (hadd ve resm) uymak veya bunlarin disina ¢ikmaktir. 13
Allah hakkinda bdyle bir durum sdéz konusu olamayacagindan, ilahi fiille-
rin ahlaki olgiitlere vurulmasinin hicbir akli temeli yoktur. Bu durumda ilke
olarak ilahi fiillere hikmet ya da sefeh demek arasinda gergekte hicbir fark
yoktur; her ikisi de bilinen anlamlartyla ilahi fiile yiiklenemez. Ciinkii fiilin
kendisi nedeniyle sahip oldugu hikmet ve diger nitelikler, duyulur alandaki
idraklerimizle olusturdugumuz igeriklerinden arindirilmaktadir. Her ne sekilde
yaratilirsa yaratilsin, yaratilan seyin kendisi nedeniyle hikmet, adalet, dogru,
hak ve giizel olmasi bu kavramlarin bilinen igeriginin bosaltiimasi demektir.
Bu durumda “Allah hakimdir” denilmesi, Allah hakkinda yalnizca olumlu bir
nitelik kullanildigl anlamina gelmekte ve bu nitelik tanimlanamaz duruma ge-
tirilmektedir. Cink{i Es‘ari agisindan asil mesele, Allah’in kudretinin mutlak-
lig ilkesi ile yaratmanin bu kudretin eseri olarak yokluktan oldugu ilkesinden
taviz vermeden sorunu ¢ozmektir. Bu baglamda eger bir fiili giizel ve tercih
edilir kilan sey menfaat, haz, giizellik (cemal) veya bir zararin giderilmesi
ise herhangi bir sekilde bunlardan yoksun bir fiil olamayacaktir. Bu diisiin-
ce ileri gotiirildiigiinde ya higbir fiil olmayacak ya da fiilin faili, muhtag ve
faydalanan durumunda olacaktir. Bu ¢ikmaz Es‘arl’yi gergekte icerigini yi-
tiren; ama olumlu ¢agrisimlarini koruyan yiiklemler kabuliine gotiirmustiir.
Eger boyleyse Es‘ari’nin fiilin birincil ve ikincil nitelikleri arasindaki ayrimi ne
anlama gelmektedir? Oyle gorintiiyor ki o, “Allah hikmet ve adalet olmayan
bir fiil yaratabilir” séziinde oldugu gibi hikmet, adalet, giizellik, dogruluk vs.
insani acidan kemal bildiren nitelikleri Allah’tan olumsuz olmalarini isteme-
mektedir. Clinkii bunlarin olumsuz olmasi hem naslara aykiridir hem de bir
kemal yoksunlugu izlenimi vermektedir. Ancak bunlarin duyulur alemdeki
anlamlarinin Tanri hakkinda kullanilmasini da uygun gérmemektedir. Clinkii
duyulur anlamlarin Allah hakkindaki genel ilkelere aykirt oldugunu diisiin-
mektedir. Bu nedenle Es‘ari duyulur alem hakkinda kullandigimiz ve yetkinlik
bildiren isimleri, Allah hakkinda kullanmakta, ama Allah’1 o isimlerin bilinen

12 bk. Ebli Bekir Muhammed b. Hasan Ibn Firek, Miicerredii Makalati’s-Seyh Ebi’l-
Hasan el-Es‘ari, ngr. Daniel Gimaret (Beyrut: Darii’l-Mesrik, 1987), s. 140.
13 Es‘ard, el-Ltima®, s. 117; Ibn Flrek, Miicerredii Makalat, s. 125, 139-40.
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anlamindan tenzih ederek bu kelimelerin i¢ini bosaltmaktadir. Bu agiklama-
nin tutarhligini saglamak icin de olumsuz nitelikleri, olumlu niteliklerin zidd1
olmaktan c¢ikarmaktadir.

Bilindigi gibi hikmet-sefeh, adl-cevr, gilizel-girkin, hak-batil ve dogru-
yanlis ikilikleri arasinda zitlik iliskisi vardir. “Zulim” kelimesi de yine “adl”
mastarindan tiireyen adalet kelimesinin ziddidir ve tiireme siireci, “zalim” ile
“cair” kelimelerini “adil” kelimesinin ziddi olmakta birlestirir. Oysa Es‘ari bu
ikiliklerde birincileri nesnenin kendinde sahip oldugu vasif, ikincileri de bir
anlamdan dolay1 sahip oldugu vasif yaparak her iki niteligin de ayni anda
farkli yonlerden bir seyde bulunabilecegini ileri stirmiistiir. Buna gore s6z ge-
limi zuliim, adaletin ziddi1 degildir; aksine adaletin cinsinin, zulmiin de cinsi
olmas1 miimkiindiir ve tek bir zat (ayn), iki farkli agidan adalet ve zuliimle
nitelenebilir.'* Yine tek bir seyin zati nedeniyle hikmet ve bir anlam nede-
niyle sefeh olmasi, iki degisik agidan taat ve masiyet olmasi; tek bir fiilin iki
farkli yonde gerceklesmesi nedeniyle giizel ve ¢irkin, adalet ve zuliim olmasi
miimkiindiir.’> Bu baglamda Allah’in fiilinin kendisi nedeniyle hikmet ve bir
anlam nedeniyle cevr ve sefeh olmasi ve kendisi nedeniyle giizel ve bizden do-
lay1 cirkin olmasi miimkiindiir. !¢ Diger deyisle seylerin, s6z konusu vasiflarin
ikincileriyle nitelenmesi durumsal ve dolayisiyla degiskendir. Bu agiklamaya
gore “Ilaht fiiller adaletlidir” 6nermesi ile “ilahi fiiller zulium igerir” énermesinin
maddeleri farklilagsmaktadir. flahi fiillerin hikmet, adalet, giizel, hak ve dogru
olusu zorunluluk bildirirken; sefeh, zuliim, ¢irkin, cevr ve batil olusu imkan
bildirir. Dahasi iki 6nerme grubunun yarg1 alanlarn degisiktir. Zulim ve ayni
gruptakiler ahlaki dnermeler iken, hikmet ve onun grubundakiler metafizik
Oonermelerdir. Birinciler, bir fiilin ahlaki agidan degerini bildirirken, ikinciler
varlig itibariyle zorunlu olarak sahip oldugu bir 6zelligi dile getirir. Hikmet ve
adalet seylerin hudusuyla birlikte zorunlu olarak gerceklestiginden, hudusun
bir tarzina bagl degildir. Yani ilahi fiillerin durumu ve hikmetle nitelenme-
si, Allah"in fiillerinin ve tedbirinin degisimiyle degismez; aksine bu fiiller, her
ne sekilde gerceklesirse gerceklessin, hikmetle gerceklesir. Diger deyisle, hik-
metin tek bir formu yoktur. Clinkii Allah’tan hikmetten baska seyin hudusu
mumkiin olmadigindan, O’'ndan ancak hikmet hudusa gelir. Bdylece Es‘ari,
seylerin degerleri ile onlarin hudusu arasinda keskin bir ayrim yapmakta ve
kadir-i muhtar Allah anlayisi dogrultusunda nihal deger hiikkmiiniin bizzat
Allah tarafindan belirlendigini ileri stirmektedir. Bu durumda fiilin hudusu-
nu niteleyen birincil ve degismez nitelikler, gercekte olumlu ¢agrisimlarindan

14 1bn Firek, Miicerredii Makalat, s. 148.
15 Ibn Flrek, Miicerredii Makalat, s. 140.
16 1bn Flrek, Miicerredii Makalat, s. 130.
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yararlandigimiz; ama herhangi bir belirgin anlami ifade etmeyen niteliklerdir.
Dolayistyla bu nitelikler arasindaki ayrim, hakiki bir ayrim degildir ve yalnizca
bir teslimiyet ve 6vgiiyl dile getirir. Durum bdyle olunca, Es‘ari'ye gore, bir
maslahatin temini veya bir mefsedetin defi gibi fiilin varligina sonradan ekle-
nen niteliklerin ilaht fiillerin illeti olmas1 miimkiin degildir. Evet ilahi fiilllerin
bir kisminin maslahat, salah ve aslah oldugu dogrudur.!” Fakat bir bagkasinin
menfaati veya bir zararn defetmenin, o fiilin illeti yapilmast ve Allah’1 o fiili
yapmaya sevk eden sebep olmasi miimkiin degildir. Ciinki fiil, bu durumlar-
dan baska sekilde meydana gelse bile yine de hikmettir. Hatta fiilin, sirf zarar
olarak baglamasi ve ardindan da hicbir sekilde menfaat ve ibretin gelmemesi;
ama yine de hikmet ve adalet olmasi miimkiindiir.'® Dolayisiyla Mu‘tezile'nin
yaptigl gibi, Allah’in noksanlardan tenzih edilmesi ilkesine dayanarak fiilin
hikmetli olusunu, yaratilanlara bir maslahatin ulastirilmasi veya onlardan bir
mefsedetin uzaklastiriimasi esasina bagl kilmak ve aksi halde fiilin hikmetten
yoksun kalacagini séylemek, Es‘ari acisindan imkansizdir.

Matiridi'nin (6. 333/944) yaklasimi ise ilk bakista Es‘ari'ninkine ¢ok ben-
zer; ama gercekte aralarinda esasli fark vardir. Es‘ard, ilahi fiil hakkinda kul-
landigimizda hikmet, sefeh, adalet ve zuliim gibi kavramlarin nihai tahlilde
anlagilabilir tek bir anlami bulunmadigini ileri stirmiistii. Oysa Matiiridi hik-
met, sefeh, zulim ve adalet kavramlarinin duyulur anlamlarini kabul ederek
zulmiin ve sefehin ¢irkin, adalet ve hikmetin giizel oldugunu genel bir ilke ola-
rak vazeder (&l b Ol Sl 5 Juall OF 5 Oloeed aandly sl OF JoN1) 19,
Bu, ayni zamanda Matiiridi ile Kadi Abdiilcebbar’in hemfikir oldugu goriistiir.
Fakat Maturidi, ilkeyi duyulur anlamiyla birlikte kabul etmesine ragmen, be-
lirli bir ilahi fiilde hikmet ve sefeh yoniinlin tam olarak kavranmasinin in-
sanin idrak sinirlarini astigint distiniir. Sonra da bu kuskucu yaklasimdan,
degerlerin degiskenligi disiincesine ulasir. Clinkli der Matiiridi, sebepler ve
durumlarin degismesiyle sefeh ve hikmet yiiklemleri ayni fiilde birbirinin ye-
rini alabilmektedir.?® Buna gore bir sey bir durumda hikmet, baska bir du-
rumda sefeh; bir durumda adalet, baska bir durumda zuliim olabilir.2! Fakat
Matiiridi'nin dile getirdigi bu gorelilik, Es‘ari’nin sdziinii ettigi tarzdaki goreli-
likten farklidir. Es‘ari, zultim ve ¢irkin gibi olumsuz deger yiiklemlerini Allah’a

17 bk. Ibn Flrek, Miicerredii Makalat, s. 127.

18 bk. Ibn Flrek, Miicerredii Makalat, s. 140. Liituf, salah ve aslah meselesinde hikmet
ve diger kavramlarin kullanimi ve bunlarin Allah’in kudretiyle iligkisi icin bk. ibn Frek,
Miticerredit Makalat, s. 125-30.

19 Matiridi, Kitabti’'t-Tevhid, ngr. Bekir Topaloglu ve Muhammed Aruci (Ankara: TDV
ISAM Yayinlari, 2003), s. 346.

20 bk. Matiiridi, Kitabti’t-Tevhid, s. 347.

21 bk. Matiiridi, Kitabti’t-Tevhid, s. 346.
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nispetle gorelilestirerek nihal bir hitkmiin ancak Allah tarafindan verilecegini
ileri stirmiis ve bdylece Allah’in fiillerinin bu tiirlii hiitkimlerle sinirlanamaya-
cagini sOylemisti. Matiiridi ise meseleye bizzat insanin bilme imkani agisindan
bakarak tek bir sey hakkinda zuliim-adalet ve hikmet-sefeh gibi zit hitkiimler
verebilmenin gercekte insanin bilme imkanlarinin yetersizliginden kaynak-
landigini diisinmektedir. Ona gdre nesnelerde algilanan hal degisimlerinin
biitiin sebeplerini kavrayarak onlardaki hikmet ve sefehin hakikatini higbir
insan bilemez. Bilgi iddiasinin oldugu her durumda, insana gizli kalan bir yo-
nin bulunma ihtimali daima mevcuttur. Buradan hareketle Matiiridi, fayda ve
zarari dikkate alarak fiilin hikmet veya sefeh oldugunun belirlenemeyecegini,
¢linki bir fiildeki hikmet yoniintin, bitiin fiillerde tam olarak tespit edilebilir
bir durum olmadigini diisiiniir. Bunun anlami sudur: Hikmet ve adaletin giizel;
sefeh ve zulmiin ise kotii oldugu ilkesi, timevarimla dogrulanmaya elverisli
degildir, aksine timdengelim yoluyla uygulanmalidir. Dolayisiyla bu ilke uya-
rinca Allah’in her fiilinin en azindan hikmet ve adalet ya da bagis ve ihsan
olarak nitelenmesi gerekir.?? Bu nedenle Matiiridi’ye gore kulun, “ilke seviye-
sinde degil de tek tek seyler seviyesinde Allah’in yapmasi gereken hakkinda
konusmasi” abestir ve bu tiirlii sézlerin hi¢bir anlami yoktur.23 Clinki ilke, se-
feh ve hikmeti kavramsal seviyede acik secik kilmasina ragmen, dis diinyada
mevcudiyeti agisindan belirsiz ve degisken olmaktan ¢ikarmamaktadir. Burada
o6nemli olan sey, Matiiridi’'nin insanin bilgi imkanlarinin yetersizligi diisiince-
sinden boylesi bir genel ilkeye nasil ulastigidir. Matiiridi ile Kadi Abdiilcebbar
ve Gazzall arasindaki ortaklik ve farkliik da bu sorunun cevabinda yatar.
Matirid'yi s6z konusu genel ilkeye ulastiran sey, duyulur anlamiyla hikmet
ve adaleti Allah’in bizatihi sahip oldugu hakim sifatina ve hakim sifatini da
ilim ve kudret sifatlarina dayandirmasidir. Clinkii Matiiridi'ye gore hikmet,
ilmin gerektidigi sekilde eylemde bulunmaktir.2* Boylece Allah'in sonsuz ilmi
ve mutlak kudreti, zorunlu olarak hikmet ve adalet fiilleri yapmasini gerektir-
mektedir. Fakat bir kimse, Matiiridi'nin hikmet ve adaletin duyulur anlamlari-
n1 Allah’in hikmet ve adaletine nasil uyguladigini hakli olarak sorabilir. Clinkii
ilahi ilim ve kudretin duyulur anlamiyla hikmet ve adaleti sonu¢ verdigini
iddia etmek icin hicbir hakli neden yok gibidir. Aslinda hem Matiiridi hem de
Kadi Abdiilcebbar'in temel agmazi olan bu sorunun Matiiridi 6zelinde cevabi,
onun duyulur alemde sefeh ve zuliim olarak niteleyecegimiz durumlari, mah-
lukatin cehalet ve muhtagligina dayandirmasidir. Bu nedenle Matiiridi Allah’in

22 bk. Matiridi, Kitabt’t-Tevhid, s. 346-47.

23 bk. Maturidi, Kitabti’t-Tevhid, s. 350-51.

24 Matirdi’nin hikmet kavramima dair acgiklamalari igin bk. Ozcan, “Matiiridi’ye Goére
Hikmet Terimi”, s. 42-46.
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fiillerinin hicbir sekilde duyulur anlamda sefeh ve zuliimle nitelenemeyecegini
soyler: “Allah’1 hakkiyla bilen kimse ... O’nun fiilinin hikmet digina ¢ikma-
sinin mimkin olmadigini, zira O’'nun “bizatihi hakim, miistagni” ve “alim”
oldugunu da bilir.”?5 Matiiridi bunun aksi bir durumun kesin bir akli ¢irkinlik
olacagini iddia eder ki, akli ¢irkinlige iliskin soézleri, onun hikmete dair gorii-
stinlin daha 6nce s6ziinii ettigimiz insani talep yoniinii ortaya koyar: Boylesi
bir ¢irkinlikle nitelenecek birinin ne verdigi séze giivenilir ne iyiligi umulur ne
de serrinden emin olunur.2® O halde hikmet ve adalet olarak ortaya ¢ikan fiili,
Allah'in ilmi ve kudretine dayandiran Matiiridi'nin Allah'in fiilleri bir illetle
ta‘lil edilir mi, sorusuna verdigi cevap, ne hikmet kapsaminda degerlendirece-
gimiz durumlarn illet oldugu ne hikmet olan bir fiil yapmanin Allah’a zorunlu
oldugu ne de Allah’'in kudretinin siirsizligini dikkate alarak Allah’in hikmet
olmayan fiil yapmaya da kadir oldugudur. Onun cevabi, sonsuz ilim ve kudret
sahibi Allah’in zati1 geregi hakim oldugu icin yaptig1 ve yapacagi her fiilin zo-
runlu olarak hikmet icerecegidir. Hikmet, Matiiridi'nin diistincesinde -tanimi
geregi- Allah’in mahlukatina ihsan ve litfunu igerir. Herhangi bir ilahi fiilde
kulun menfaat yoniinii tespit edemesek bile, hakim ezeli sifatinin bir geregi
olarak en azindan fiilin bir menfaat ve maslahattan yoksun olmayacag: di-
stiniilmelidir. Bu nedenle kulun menfaatinin fiilin kendisinden ayr1 bir anlam
olarak Allah'in fiillerine illet, saik ve ¢agr teskil etmesi diistiniilemez.

Matiridi'nin diisiincesinin en ciddi sorunu, herhangi bir sekilde menfaat
olusudur. Ciinkii sahitte biitiin abes fiillerin bilgisizlik ve muhtacliktan kay-
naklanmasi, sonsuz bilgi ve kudretin mutlaka sahitteki anlamiyla hikmeti in-
tac edecegini gerektirmez. Hatta sahitte bile bilgi ve kudret bulundugunda
iradi fiillerin mutlaka hikmet olmasi gerektigi goriisii ispata muhtagtir. Boyle
bir iddiay1 temellendirmek icin hikmetin akli sinirlar ile yaratmanin akli sinir-
larint belirlemek ve bunlar arasinda értiisme oldugunu ortaya koymak gerekir.
Ote yandan bilgi ve eylem arasinda zorunlu bir iligski bulundugunu kabul et-
meden, bilgiden hikmeti ¢ikarmak miimkiin gériinmemektedir. Bunun teorik
olarak tutarli sayilabilecek bir agiklamasi ise alemdeki nizam ile ilahi bilginin
mikemmelligi arasinda bir drtiisme kurarak bilginin mitkemmelliginin hikme-
ti intag ettigini ileri siirmektir. Aslinda Matiiridi'nin sorunu incelerken ayrinti
derecesinde orneklerle alemdeki nizama dikkat ¢cekmesi de onun bu fikirden
hareket ettigini gostermektedir. Fakat bu distncenin bitin durumlara uy-
gulanabilir bir ilkeye dontstiirilmesi igin herhangi bir fiilin veya nesnenin

25 Matlridi, Kitabii’'t-Tevhid, s. 345.
26 bk. Maturidi, Kitabii’t-Tevhid, s. 348.
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olabilirlik alternatiflerini olmus haliyle sinirlamak ve bu olusu da en azindan
Gazzali'nin sdyledigi anlamda olabilecek en miikemmel form olarak vazetmek
gerekir. Oysa olabilitlik alternatiflerini olmusla sinirlamak, Matiiridi'nin kudret
hakkindaki disiincesiyle bagdasmaz. Oyle santyorum ki Mattiridi bu agmazi
nihai tahlilde soyle cevaplardi: Eger alemdeki nizam algimizi bir yanilsama
olarak kabul etmiyorsak, bu nizam bize Allah’in bitiin fiillerinin bir gayeyi ve
anlami gozettigini gdstermektedir. Bu gaye ve anlam ise ancak ve ancak ilaht
fiilin dayanagini olusturan ilahi ilimde bulunabilir. Fakat buradan hareketle her
tirlt yaratma fiilinin yukarida acgiklandigr anlamda bir hikmet oldugunu iddia
etmek teorik olarak mimkiin degildir. Boyle bir iddia olsa olsa Allah hakkin-
da kendi sinirli idrakimizden hareketle olusturacagimiz bir hiisniizan olabilir.
Matiridi’nin “Allah’in her fiilinin en azindan hikmet ve adalet ya da -Allah’in
comert ve miistagni olmasini da dikkate aldigimizda- bagis ve ihsan olarak
nitelenmesi gerekir”?” sozii, boylesi bir hiisniizanni dile getirmektedir.28

Matiiridi ile benzer goriislere sahip olan Kadi Abdiilcebbar (6. 415/1025),
Basra Mu'tezilesi'nin daha 6nce séziinii ettigimiz ortak kabullerinden hare-
ket eder. Bu nedenle Kadi Abdiilcebbar bir bagkasina fayda saglamanin veya
kulun fiiline karsilik vermenin Allah’a zorunlu oldugunu kabul etmesine rag-
men, bu durumlarin illet olup olmadigr sorusunda daha temkinli davranir. Ona
gore illet kelimesi “fail-i muhtar” Allah hakkinda kullanildiginda terminolojik
anlaminda degil, dilde vazedildigi anlamda alinmasi gerekir. Dilde kullanildig:
anlamiyla illet ise yalmzca bir ¢cagn ve saik (dai) demektir.2® illet kelimesini
guindelik dildeki anlamiyla kullandigimizda, “Allah bir illetten dolay1 yaratma-
ya bagladi” denilerek bununla Allah’in yaratmasinin “giizel” olacagi bir hik-
met yoniiniin kastedilmesi miimkiindiir. Diger bir deyisle Kadi Abdilcebbar,
glizellik bilgisi ile terminolojik anlamiyla illet arasim ayirir ve fiili hikmet
héline getiren giizellik bilgisinin, zorunlu kilma o6zelligine sahip olmadigini
belirterek onun yalnizca bir dai (¢cagri) olabilecegini iddia eder. Gercekte Kadi
Abdiilcebbar'in maksadi, birbiriyle uzlastirilamaz 6zellikler gibi gériinen mut-
lak istigna ile tercih arasindaki gerilimi ¢ézmektir. Eger alemin yaratilmasi
zorunlu degilse, Allah hicbir ihtiyacit olmadiglr halde alemi nicin yaratmistir?
Kadi Abdiilcebbar bu soruya, muhtaclik ile tercih arasinda dogrusal bir iligki
yoktur ve tercih, muhtaghigl gerektirmeyecegi gibi, miistagni olmak da tercihi
engellemez cevabini vermektedir.>° Fakat bu sonuca hulfi kiyas yoluyla va-

27 bk. Matiridi, Kitabti’t-Tevhid, s. 346.

28 Bu sorunlar nedeniyle Emrullah Yiiksel’'in “ilahi Fiillerde Hikmet” bashikli makalesinde
“Matiiridilerin daha dengeli bir yol tuttuklarini” (s. 72) sdyleyerek Matiiridi ¢6zimi
tercih etmesi, 6zensiz bir tercihtir.

29 Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, X1, 92.

30 bk. Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, XI, 98.
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rir. Climledeki iki dnermenin aksi alindiginda imkéansiz bir sonug¢ ¢itkmaktadir.
Ciimledeki birinci 6nerme, “Tercih, muhtacligl gerektirmez” sozidiir. Sayet
tercih muhtachigi gerektirirse herhangi bir ilahi fiil Allah’in muhta¢ olmasini
gerektirecektir ki bu imkansizdir. Tkinci énerme ise “Mistagnilik, tercihi en-
gellemez” sozidiir. Sayet muhtaglik tercihi engelleyecek olsaydi, higbir ilahi
fiil olmamasi gerekirdi. Oysa bu mevcudun ma‘diim sayimasi demektir. Kadi
Abdiilcebbar bu sorunu ¢ézmek igin tipki Matiiridi'nin yaptigr gibi, fiili dnce-
leyen bir anlam olarak ilahi ilme bagvurmustur. {lahi ilim ile nesnesi arasinda
zorunsuz bir iliski bulundugu fikri, yaratmanin zorunlu oldugu goriisiinii ele-
mesine imkan verirken, yaratmanin ancak bir ilimle olabilecegi fikri ise fiilin
varligini ve hikmet olmasini acgiklayabilecegi bir dayanak olmustur. Boylece
“giizellik bilgisi”, glizelin tercihini zorunlu kilmayan; ama varligini ve gii-
zelligini aciklayan bir arag islevi gérmektedir. Bu nedenle Kadi Abdiilcebbar,
“Allah mahlukati herhangi bir illet olmaksizin yaratmistir” s¢ziiniin yanls ol-
dugunu diistiniir; ¢iinkii ona gore bu soz, Allah’in mahlukati bos yere (abes)
ve herhangi bir hikmetin geregi olmaksizin yarattig1 vehmini uyandirmakta-
dir. Ayrica o, Allah’in bir seyi giizelligi nedeniyle yapmasi ile sevabi zorun-
Iu oldugu i¢in yapmasini da birbirinden ayirmaktadir.>! Clinkii birinci durum
zorunluluk ifade etmezken, ikincisi -ahlaki anlamda da olsa- bir zorunluluk
bildirmektedir.

Kadi Abdiilcebbar, “aslah taraftarlarinin” ileri stirdigti “mucip illet” teri-
mini “dai” anlamindaki “illet” lafziyla degistirerek mutlak kudret diisiincesi
ile ilahi fiilin varligl arasinda bag kurmaya c¢alismustir. O, gaibin sahide ki-
yas1 yontemini uygulayarak son derece hakli endiselerden yola ¢ikmaktadir.
Clinki sahit esas alindig1 takdirde, fiili abes olmaktan ¢ikarip hikmet haline
getirecek bir gerekge arayisi ve bdylesi bir gerekgeden yoksun oldugu takdirde
hicbir sekilde ihtiyac¢ sahibi olmayan bir varligin herhangi bir fiil yapmayacagi
veya yaptigl takdirde fiilin abes olacagl endisesi makul gériinmektedir. Fakat
gercekten de Kadi Abdiilcebbar'in dedigi gibi, bir dai kabul edilmedigi takdirde
mutlak kudret ve istignadan fiil ¢ikmasi miimkiin degilse bu dainin zorunlu
oldugunu kabul etmeden bir fiil ¢tkmasi da aklen mimkiin olmaz. Onun gi-
zellik bilgisinin, glizeli yaratmay1 zorunlu kilmayacagl ve ayni anda birden
¢ok seyin giizelligi bilindigi halde, sadece birinin yaratilabilecegi tespiti, fiilin
varligl icin yeterli degildir. Ciinkii fiile gerekge teskil eden seyi zorunlu kilan

31 bk. Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, XI, 98. Mu'‘tezile, Es‘arilik ve Matiiridiligin konuyla
ilgili gbruglerinin daha genis tasvirleri i¢in bk. Yiiksel, “ilahi Fiillerde Hikmet”, s. 43-76;
Kazang, Gazzali Oncesi Ehl-i Stinnet Kelaminda Ahlak, s. 134-96, 227-40. Fakat her
iki calisma da goriislerin genel olarak tespitindeki basarilarina ragmen, sorunu metafizik
bir sorun olarak gérmekte yetersizdir ve daha ziyade ahlaki bir sorun olarak kavramig-
lardir. Bu nedenle mezheplere ait goriislerin metafizik seviyede elestirisini icermezler.
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bir illet olmamasi, failin fiili yapmasini ve yapmamasint ayni imkan kipine
sokmaktadir. Bu nedenle ilahi fiil ile dai arasinda kurulan zorunlu olmayan
iliskiden, Kadi Abdulcebbar’'in yaptig1 gibi, “Allah, mahlukati herhangi bir
illet olmaksizin yaratmistir” soziinin yanlisligini ve bdyle bir séziin Allah’in
mahlukati bos yere ve hikmetsiz yarattigl sonucuna varmak dogru degildir.
Zira birinci istidlal, imkan Kkipine dayaliyken, ikinci istidlal imkansizlik Kipi-
ne dayalidir. Yani Kadi Abdiilcebbar, imkandan imkansizliga ge¢cmekte, bu
imkansizlig1 kendi lehine zorunluluga ¢evirmekte ve boylece miimkiin kipteki
éncullerden zorunlu Kipte bir sonuca varmaktadir. Ote yandan bu yorum dogru
olsa bile, herhangi bir sekilde menfaat saglama ile ilahi ilim ve kudret arasini
baglayan gercek bir bagdan yoksundur. Bu nedenle Matiiridi'nin goriisiine
yonelik elestiriler bu baglamda Kadi Abdiilcebbar icin de gegerlidir.

C. Gazzali

Yukarida belirtildigi gibi Gazzali, kendisinden 6nceki Es‘ari kelamcilardan
farkli olarak ilahi fiillerin nedenliligi ve hikmet sorununu ilahi ilmi merkeze
alarak degerlendirir. Onceki kelamcilarin yaptig1 gibi Gazzali de bu sorunu,
herhangi bir seyin Allah’a zorunlu olup olmadigl sorusu baglaminda ele alir.
Clnki, hiistin-kubuh ve fiillerin ta‘lili meseleleri bu ana sorunun alt bagliklart
konumundadir. Gazzali bagka eserlerinde konuyla ilgili aciklamalar yapmakla
birlikte, esas itibariyle meslekten kelamcilara hitaben yazdigi el-iktisad fi’l-
i‘tikad adli eserinde sorunu ayrntili olarak tartisir. Pek ¢cok meselede oldugu
gibi, Gazzall bu sorunu ele alirken de bir kavram kargasasina dikkat ¢eker.
Ona gore sorunun 6nceki kelamcilar tarafindan uzun uzadiya tartisiimasinin
nedeni, vacip (zorunlu), hasen (glizel), kabih (cirkin), abes, hikmet ve sefeh
terimlerinin olusturdugu kavramsal gercevedeki belirsizliklerdir.>?> Bu nedenle
Gazzall oncelikle temel kavramsal ¢erceveyi belirginlestirir.

Gerek hiisiin-kubuh gerekse de illetle ta‘lil meseleleri Allah hakkinda
zorunlulugun (viicp) olup olmadigl sorununun ayrintist oldugundan soz
konusu kavramlar icerisinden vacip kavrami hayati 6neme sahiptir. Bu ke-
lime temelde iki anlam ifade eder. Birincisi, terkinde acik zarar olan fiildir
(2L > a5 5 3 L ) ); iKincisi ise gergeklesmemesi, imkansiz bir du-
ruma yol acan filldir ( Jws ol I a5 535 sie 535 s )53 Vacip kavrami-
nin ardindan guizel-girkin (hiistin-kubuh) ikilisi gelmektedir. Giizel kelime-
sinin aciklanmasinda iki unsur dikkate alinmaktadir. Birincisi, fiilin yalnizca

32 Eb0 Hamid Muhammed b. Muhammed el-Gazzall, el-iktisad fi’l-i‘tikkad, nsr. Ibrahim
Agah Cubukgu ve Hiiseyin Atay (Ankara: Nur Matbaasi, 1962), s. 160.
33 Gazzall, el-iktisad, s. 161-62.
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fail agisindan dikkate alinip failin garazina gore tanimlanmasidir. Bu agidan
bakildiginda failin garaziyla uyumlu fiile glizel denirken failin garazina aykiri
fiile ¢irkin denilir. Failin garazina uyumu veya uyumsuzlugu bulunmayan fiile
abes denilmektedir. Gazzali bu tiirlii fiille abes denmesinin nedeninin herhangi
bir fayda icermemesi oldugunu belirtir. Dolayisiyla Gazzalli, faile, yarar veya
zararindan bahsedilemeyecek fiili abes olarak tanimlamaktadir. Abes fiili ya-
pan kimseye ise abis veya sefih denilir ki Gazzali sefih kelimesinin daha dogru
oldugu kanaatindedir. Her ne kadar Gazzali sdylemese de, abes fiile ayni za-
manda sefeh demek de miimkiindiir. Ciinkii bu fiili yapan kimseye “sefehe” fi-
ilinin fail hali olan sefih denilmektedir. Su halde fiil, fail agisindan bakildiginda
temelde giizel, ¢irkin ve abes veya sefeh kisimlarina ayrilmaktadir. Ayrica abes
kelimesinin agiklamasi géstermektedir ki fail agisindan fiili yararli, yararsiz ve
ne yararll ne yararsiz olarak ifade etmek de mimkiindir. Failin yararn dikka-
te alindigl icin giizel, cirkin ve abes ytklemleri tamamen gorelidir. Nitekim
fiil failden bagkasiyla da ilgiliyse, faili degil de baskasini dikkate aldigimizda
guizel ve c¢irkin sifatlarinin degiskenligi, goreliligi berraklasmaktadir. Ciinkii
baskasiyla ilgili olan fiile fail degil de baskasi acisindan baktigimizda, baska-
sinin garazina uyumlu fiil giizelken, baskasinin garazina uyumlu olmayan fiil
¢irkindir. Diger bir deyisle, fiilin glizelligi ve ¢irkinligi, her kim agisindan baki-
Iryorsa onun hakkinda bir glizellik ve ¢irkinliktir. Bu nedenle failin disinda pek
¢ok kimseyle ilgili bir fiilin, giizellik ve cirkinlik nitelikleri o kimseler arasinda
degisebilir. O halde giizellik ve ¢irkinlik bu anlamlartyla tamamen goérelidir ve
fiilin zatina ait bir nitelik degildir.3* Ancak Gazzali glizele iliskin ayrimi daha
da ozellestirerek hiisiin-kubuh sorunundaki kullanimina dikkat ceker. Buna
gore glizel, garazin ilgili oldugu sey bakimindan ikiye ayrlir. Birincisi: Garaz
ister diinyevi isterse de uhrevi olsun, mutlak olarak garaza uygun fiile giizel
denir. IKincisi: Yalnizca uhrevi garaza uygun fiile giizel denir. Gazzali, seriatin
guizel buldugu, tesvik ettigi ve sevap vaadinde bulundugu sey demek olan bu
anlamin Es‘ariler’in terminolojisinde gilizel oldugunu belirtir. Giizelin t¢lincl
bir kullanimi ise Allah hakkinda bir garazdan bahsedilemeyecegi halde, her
nasil olursa olsun, Allah’in fiillerine giizel denilmesidir. Bu durumda giize-
lin anlami, Allah’in miilkiinde ortaginin bulunmamasi, diledigini diledigi gibi
yapmasli ve yaptiklarl nedeniyle kinanip sorguya c¢ekilmemesidir.®

Bu son tanim, Es‘ariler’in giizel ve hikmet tanimlariyla ortiismektedir. Her
ne kadar ilk bakista ¢ok farkli gériinse de, Es‘ariler’'in giizel tanimi (yani se-
riatin glizel buldugu, tesvik ettigi ve sevap vaadinde bulundugu sey) aslinda

34 Gazzall, el-iktisad, s. 163-64.
35 Gazzall, el-iktisad, s. 165.
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ticiincil taniminin ayrintisidir. Clinkii Allah’in emrettigi seyin giizel olmasi, ilk
bakista insan bilgisinin kendinde gilizeli kavramaktan aciz olduguna ve nihai
merciin Allah olduguna delalet etse de gercekte bu, kendinde giizel, ¢irkin ve
sefeh kavraminin reddine dayanir. Clinki giizel, glizelligini Allah’in emrinden
almaktadir. Ayrica bu tanim, giizel ve cirkinin gercek anlamda garazla bag-
lantisini koparmaktadir. Zira tanimda da belirtildigi gibi, Es‘ariler’e gére Allah
hakkinda garaz s6z konusu degildir. Ancak burada iki seyi ayirmak gereKir:
Bir seyin kul agisindan bir garazla oOrtlisip ortlismemesi bakimindan giizel,
¢irkin veya sefeh olmasi ile o seyin Allah tarafindan emredilmesi agisindan
kendinde yarar-zarar ikileminden tamamen bagimsiz olmasi. Bu iki durum
birbirinden ayrlinca Es‘ari disiinceye gore giizel ve cirkinin garazla iliskisi
kuruldugu stirece kul agisindan giizel ve ¢irkin olacagl ve bunun goreliligi
ortaya ¢ikar. Fiillerin Allah ile iliskisi kurularak bakildiginda ise gilizel, hikmet
ve adalet kelimelerinin tamami, gergekte ticiincii tanimda ifade edilen anlam-
da ortaktir ve bunlarin kendilerine 6zel bir anlami yoktur. Clinkii daha 6nce
belirtildigi tizere, ilahi fiiller baskasi acisindan sirf zarar olsa bile, kendileri
bu niteliklere sahiptir. Bu durumda da s6z konusu lafizlarin gercekte delaleti
belirsizlesmektedir.

Gazzall bu durumun farkindadir ve onun kendine 6zgii yaklasimi da vacip
kavramut ile hikmet kavrami arasinda kurdugu irtibattan ortaya ¢ikar. O, hik-
metin iki anlamda kullanildigini belirtir. Bunlardan birincisi seylerin diizenini,
gizli ve acik anlamlarini kusatarak onlarla amaglanan gayenin tamamlamasi
icin nasil olmalart gerektigine hiikmetmektir. Bu tanim daha ziyade olmustan
olmasi gerekeni ¢ikarma seklinde 6zetlenebilecek insani hikmetin bir agikla-
mast géruntimundedir. Cinkii Allah’in varliklara dair bilgisi, onlarin nizamini
onceleyen ve o nizami var eden bir bilgidir. Hikmetin ikinci tanimui, tertip ve
nizami yaratip saglam ve sarsilmaz yapma kudretine sahip olmaktir.*¢ Bu-
rada ikinci anlam, kudret merkezli gibi goriinse de tanim, istedigi her seye
kudreti olmaktan ziyade bir tertip ve nizama kadir olmay1 vurgular. Nitekim
Gazzal'nin el-Maksadii’l-esna’daki hikmet tarifi onun hikmet kavrayisini
daha agik gosterir: “Hikmet, seylerin en tistlintinii bilgilerin en Ustiini ile bil-
mekten ibarettir. Allah, seylerin en iistiiniinii bilgilerin en {istiinii ile bilir. Clin-
kil en Gstiin bilgi, ezeli, stirekli, zevali diisiiniilemeyen ve bilinenle ortiisen
bilgidir.”37 Aslinda el-iktisad’daki ikinci tarif ile el-Maksadti’l-esna’daki tarif
birbirini tamamlamaktadir. ikincisi bilgiyi, birincisi ise o bilgiyi ger¢eklestirme-
yi vurgulamaktadir. Bu durum, ilahi fiili ilme tabi olan bir kudretle agiklama

36 Hikmet tanimlari icin bk. Gazzali, el-iktisad, s. 165-66.
37 Gazzali, el-Maksadii’l-esna fi serhi esmaillahi’l-hiisna, nsr. Fazluh Sehade (Beyrut:
Daru’l-Mesrik, 1971), s. 130.
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¢abasini yansitir. Gazzali'nin sefehi, hikmetin mukabili yapmayip da garaz
merkezli gilizel-girkin-abes ayrimina dahil ederek giizel ve ¢irkinin mukabili
yapmasinin nedeni de budur. Clinki ilahi ilim ezeli ve mahlukat da bu mut-
lak ilmin geregi oldugundan, hikmetin mukabili yoktur. Hikmetin mukabilinin
olmasi demek ya Allah’'in esyada diizeni bilmemesi ya da -kudreti de dahil
edersek- bildigi seye gii¢ yetirememesi demektir. {lahi zatin her iki durumdan
da tenzih edilmesi gerektigi agiktir. Su halde sefeh, ancak bir garazla baglantili
olarak anlam kazanan bir terim olup hikmetin mukabili degildir. Hikmetin
ilim ve nizamla iligkilendirilmesi, kacinilmaz olarak adaletin de ayni dogrul-
tuda agiklanmasini gerektirir. Eger hikmet, ilmin geregini yapmak ise, adalet
de seylerin ilahi ilimde bulundugu yere varlikta da sahip olmasi ve nizamda
bulunmasi gereken yeri almasidir. Nitekim Gazzali, adl (adil) ilahi ismini agik-
larken itidal ve intizam kelimelerini kullanir ve Allah’in adil olmasini “her seyi
layik oldugu yerde tertip etmesiyle” aciklar.’® Boylece Gazzali'nin diislince-
sinde hikmet ilmin geregi, adalet hikmetin geregi ve kudret ise ilmin gereginin
ortaya ¢ikmasini saglayan sifat olmaktadir. Bu durumda tipki Es‘ari’de oldugu
gibi Gazzall'ye gore de zulum gercekte adaletin ziddi olamayacaktir. Clinki
eger adalet, ilmin geregine gore her seyi olmasi gereken itidal ve nizam igin-
de yaratmak ve layik oldugu yere koymak ise, ilahi ilme aykir bir yaratma
tasavvur edilemeyeceginden, Allah’in fiilleri asla zulme konu olmayacaktir.
Bundan dolay1 Gazzali, ayni1 Es‘ari gibi zulim kavramini, yaptig fiille bas-
kasmin miilkiine girmek seklinde agiklamaktadir. Bu anlamin ise Allah hak-
kinda diistiniilemeyecegi ¢cok aciktir. Clinkii bu, bir emre itaatsizlik veya bir
yasagl ¢igneme durumunda ortaya ¢ikar. Dolayisiyla “Allah zalim degildir”
s06zii, Allah’in higbir sekilde zulmiin faili olamayacagi anlamina gelmektedir.
Zira bu, bir sifata konu olma 6zelligine sahip oldugu halde o sifatin o konu-
dan olumsuzlanmasi degildir.>° O halde Gazzali'ye gore de giizel, ¢irkin, sefeh
veya abes ve zuliim kavramlart goreli ve degisken kavramlardir. Bunlardan
glizel kavrami, Allah’'in fiilleri hakkinda kullanildiginda garaz ve dolayisiyla
fayda-zarar ikilemi dikkate alinarak yapilan tanimlarin tamaminin diginda bir
anlama sahip olacak ve Allah’in miilkiinde ortaginin bulunmamasi, diledigi-
ni diledigi gibi yapmasi ve yaptiklari nedeniyle kinanip sorguya ¢ekilmemesi
anlamina gelecektir. Cliinkii bu tanimin disinda Gazzali'nin giizel hakkinda
verdigi biitlin tanimlar, ilahi fiillerden zorunlu olarak olumsuzlanmaktadir.

Simdi bu agiklamalardan sonra tekrar temel sorumuzu sorabiliriz: Gazzali’ye
goreilahti fiillerin ta’lili miimkiin miidiir? Gazzali bu sorunun cevabini agiklama-

38 Gazzali, el-Maksadti’l-esna, s. 105.
39 bk. Gazzali, el-iktisad, s. 183.
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sin1 yaptigi kavramsal cer¢eve dogrultusunda verir. Ona gore sayet ilahi fiiller bir
illet nedeniyle gergeklesiyorsa, bu illet bir zorunluluk bildirecektir. Dolayisiyla
“ilahi fiiller bir illete dayali olarak meydana gelir” soziinii degerlendirebilmek
icin vacip kelimesine basvurmak gerekir. Vacip kelimesinin ilk anlami, terkin-
de agik zarar olan fiildi. Bu anlamin Allah hakkinda gecerli olmayacagi agiktir.
Clunkii yaratmay1 terk etmenin Allah agisindan acik zarar oldugunu sdylemek
mumkiin degildir. ikinci anlamu, terki imkansiz bir duruma gotiren fiildi. Oysa
herhangi bir ilahi fiilin hatta topyekiin yaratmanin terkinde bir imkansizlik
yoktur. Su halde vacip kelimesinin anlamlan uygulandiginda “Ilahi fiiller, bir
illete dayalidir” s6zii anlamini yitirmektedir. Bu durumda Mu‘tezile'nin “Allah
mahlukati kendi menfaati icin degil onlarin menfaati i¢in yaratmistir” séziin-
de sayet baskasinin menfaati, yaratmanin illeti yapiliyor ve bir zorunluluk
(viichp) kastediliyorsa, bagkasina fayda veren seyin Allah’a zorunlu oldugu
ileri stirtilemez. Gazzali bu soziin elestirisinde vacip kelimesinin anlamlarini
uygulayip bunlarin higbirinin Allah hakkinda diistiniilemeyecegini belirtir.4©
Su halde yarar-zarar baglamina yerlestirilen hicbir agiklama, Gazzall agisin-
dan ilaht fiiller hakkinda s6z konusu edilmeyecektir. Dogal olarak burada ilaht
fiillerin yaratilanlara fayda verebilecegi reddedilmemektedir. Reddedilen sey,
bunlarin yaratmanin illeti olusu ve viicGp kelimesinin herhangi bir anlamiyla
zorunluluk bildirmeleridir. Bu nedenle Gazzali, Allah'in insani giiciinii asan
seyle sorumlu tutmasini, herhangi bir su¢u olmayan hayvana aci vermeye
kadir olmasini, kullar1 i¢in aslahi (en iyiyi) yapmasinin, kulun itaati karsisin-
da sevap vermesinin ve peygamber géndermesinin zorunsuzlugunu tamamen
viiclp kelimesinin kavramsal cergevesi dogrultusunda agiklamaktadir.4! Bu
bakimdan Gazzali'nin anahtar terimi viictp lafzidir ve bu lafiz, ayni zamanda
sorunu bagka bir zemine tasimasina imkan vermektedir. Ciinkii Gazzall'ye
gore yaratma ve teklifin zorunlu olusunun anlamli oldugu bir durum vardir:
Yaratma gerceklesmedidi takdirde ezeldeki ilmin ve mesietin yanimasi.
Zira Allah bir seyi irade ettiginde veya ilahi ilim bir seye taalluk ettiginde
irade edilen veya bilinen sey, zorunlu (vacip) hale gelir.#? ilim ve irade, ezeli
sifatlar oldugundan, bilinen ve irade edilen sey, gercekte ezelde bilinmekte
ve irade edilmektedir. Bilinen ve irade edilenin meydana gelmemesi, Allah’'in
sifatlar agisindan bir imkansizliga yol agmaktadir. Bu nedenle bilinen ve irade
edilenin gerceklesmesi, “terki, imkansizliga yol agan fiil” anlaminda zorun-
ludur (vacip). Gazzali vacip lafz1 araciligiya ilahi fiillerin meydana gelmesini,
kendinde imkan halini korumakla birlikte, ilim ve irade acisindan zorunlu

40 Gazzall, el-iktisad, s. 176.
41 Dbk. Gazzali, el-iktisad, s. 178-201.
42 Gazzall, el-iktisad, s. 175.
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bir zemine c¢ekmektedir. Diger bir deyisle yaratilanlar, kendinde mimkiin
ve hadistirler ancak ilahi ilim ve iradeye nispetle yaratilmalart zorunludur.
Vacip kavraminin araciligl, vurguyu mutlak kudretten ezeli ilim ve iradeye
kaydirmakta ve hikmeti varliktaki nizam ve tedbirle, adaleti de seylerin bu
nizamda layik oldugu yerlerini almasiyla agiklamaya imkan vermektedir.
Boylece Gazzali, Es‘ari'nin mutlak kudret lehine anlamlarindan feragat ettigi
bu lafizlari yeniden anlamli kilacak bir aciklama gelistirmektedir. Clinkii gilizel,
hikmet ve adalet lafizlarinin anlamsizlagtiriimasi, kulun Allah’tan beklenti-
lerine aykiridir. Es‘ari’nin daha 6nce anlatilan ¢éziimiiniin en ciddi sorunu
da kulun beklentileri s6z konusu oldugunda ortaya c¢ikar. Zira bu ¢dziim,
Mu'tezile’'nin en azindan kaynag itibariyle hakli olarak dile getirdigi insani
talepleri, mutlak kudret lehine gérmezden gelmektedir. Iste Gazzali'yi farkli bir
hikmet kavrayisina gotiiren budur ve sonradan Mutezili veya Messai olmakla
suglanmasina sebep olan “Olmustan daha miikemmeli olamaz” sézini de
ayni endigeyle sdylemigtir. Clinkii Gazzali bu soézi Thya nin tevekkil babinda
sOyler ve tipki bu meselede kendisine kaynaklik eden Eb(i Nasr es-Serrac gibi
asil maksadi, miiminin Allah’a giivenini temin edecek metafizik bir dayanak
bulmaktir.4? lahi fiili, ezeli ilmin aksinin ¢itkmasimnin imkansizligi anlaminda
zorunlu kabul ettigimizde, dogal olarak bir mevcudun varligi, onun olabilecek
yegane durumunu temsil eder. Zira ilim, o nesnenin mevcut haliyle olmasini
kesinlestirmistir ve nesnenin bu belirlemenin disinda bir olusa sahip olmasi
mimkiin degildir. Yani bir seyin var oldugu durum, onun kendisi agisindan
degil, ama ilahi ilme nispetle olabilecek en mitkemmel halini yansitir. Olmus-
tan daha asagi veya daha yiiksek bir mitkemmellik, zorunlu olarak ilahi ilme
aykir1 olacaktir. Boylece Gazzali, aslah taraftarlarinin temelde ahlaki endi-

43 bk. Gazzali, Allah’'in comertlik (cGd) ve hikmetine iman baglaminda varlikta olmus-
tan daha giizel ve daha mikemmelinin olamayacagini belirtir. bk. ihyati ulami’d-din
(Kahire: Sirketli ve Matbaatii Mustafa el-Babi el-Halebi, 1939), s. 252. Gazzall bu
sozden birkag sayfa dnce tevekkiil halini doguran tevhidi anlatirken, varliktaki diizenin
zorunluluguna isaret eder (s. 250). O, Kitabti’l-Erbain’de yine tevekkil bahsinde var-
Iiktaki nizami ve nedenler silsilesini vurgular, tevekkiil halinin olusmasi i¢in Allah’in
fiil ve zatinin birligine inanmanin yetmeyecegini, bunun yani sira Allah’in rahmetine,
comertligine (clid) ve hikmetine imanin gart oldugunu belirterek /hya’daki sézuniin bas
kismini neredeyse ayni lafizlarla tekrar eder ve “Olmustan daha miikemmeli olamaz”
sézlinlin acilimi sayilabilecek aciklamalar yapar. bk. Kitabti’l-Erbain fi usuli’d-din,
nsr. Muhammed Muhammed Cabir (Kahire: Mektebetii’'l-Cendi, 1963), s. 217-23. Yine
el-Erbain’de Allah'in takdirine riza baglaminda “mevcut diizenin en mikemmel ve
en glizel sekilde tertip edildigini ve ondan daha gilizel ve daha mitkemmelinin imkan
dahilinde olmadigini, sayet olsayd:i da Allah bunu esirgeseydi bunun comertlik degil
cimrilik ve kudret degil acizlik olacagin1” sdyler. Kitabti’l-Erbain fi usali’d-din, s. 239.
Ihya'daki sozlerin gerhi icin bk. Muhammed b. Muhammed el-Hiiseyni ez-Zebidi,
[thafii’s-sadeti’l-miittakin bi-serhi esran [hyai ulami’d-din, IX, 451-52. Gazzali'nin
“Olmustan daha miikemmeli olamaz” séziiniin baglami, anlami, diger eserlerindeki
versiyonlari ve tasavvuf, felsefe ve kelamdan kaynaklarina dair dikkate deger bir calig-
ma i¢in bk. Ormsby, Islam Diisiincesinde llahi Adalet Sorunu, s. 43-98.
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selerden hareketle yarar-zarar baglaminda sdyledikleri sozii, bu baglamdan
¢ikararak klasik kelam disiplini agisindan yanlighgini imkansiz kilacak sekilde
sOylemektedir. Ciinkt ilahi bilgi ve nesnesi arasindaki iliski agisindan bakil-
diginda, bu disiincenin c¢iriitiilmesi imkansizdir. Clirlitmenin tek yolu, ilaht
ilmin alternatifli bir bilgi oldugu iddiasidir ki kelam ekolleri arasinda bdyle
bir diisiinceyi ileri sliren yoktur.#* Gazzali kudrete nispetle imkani korudugu
icin 6nceki Es‘ari gelenegin kudret anlayisindan da kopmamaktadir.#® Fakat
Gazzali, onceki Es‘ari kelamcilarin tam olarak dile getiremedigi bir durumu
fark etmistir. Bu durum, yaratmanin illeti ile sebebi veya sart1 arasindaki ay-
rnimdir. Evet Gazzali de yaratmanin Tanri'nin kendisi disinda sayilabilecek bir
anlama baglanamayacaginda hemfikirdir. Fakat ilahi fiili, Tanri’'nin bilgisine
baglayarak bilgiyi kudret ve iradenin faaliyet alanini sinirlayan bir zemine
dontistirmek miimkiindir ki Gazzali'nin yaptig1 tam da budur. O, ezeli ilaht
bilgiyi, iradenin ezeldeki tercihi ve kudretin ezeldeki taallukunun sebebi
veya sartt haline getirmis; ancak 6zellikle kudretin kendinde sonsuzlugunu
iptal etmemistir. Yaratma teorisi uyarinca bitiin varliklarin dogrudan Tanri
tarafindan yaratilmasi zaman icinde gergceklesmek durumunda oldugundan,
bilginin kendisini illet haline getirmek tabii ki miimkiin degildi ve Gazzali de
ilaht bilgiyi, fiili zorunlu kilan bir illet haline doniistiirmemistir. Fakat bilginin
aksinin olmasinin imkansizligini ve dolayisiyla bilgiye gore yaratmanin zo-
runlulugunu 6ne siirerek kudret ve iradeyi bilginin zorunlu izleyicileri olarak
vazetmistir. Boylece Gazzali, “Bilmek demek yaratmak demektir” goriisiinii
savunmamigtir, ama “Yaratmak demek, kudret ve irade araciligiyla bilgiyi
tahakkuk ettirmek demektir” diyerek bilgiyi ilahi fiilin sebebi yapmistir. Mese-
leye bu agidan bakildiginda, gercekten de yaratma goriisii ¢cercevesinde ilaht
fiile bulunabilecek en kesin sebep, ilahi bilgi olmaktadir.

Gazzal’'nin sonucu her ne kadar Messai felsefeyle benzerlikler tasisa da,
Tanrt ile fiilleri arasinda zorunlu bir nedensel iligki gézetmedigi icin Megsai dii-
stinceden uzaktir. Fakat bu benzerlik bir baglantiy1 da dile getirmektedir. Ciin-
kii Gazzali'nin bu goriisi gelistirmesinde insani talepleri esas alan Mu'tezill
teorilerin yani sira, mutlak birlikten ¢oklugun nasil ¢ikabilecegi baglaminda
Ibn Sina tarafindan kelamcilara yoénelik elestirilerin de etkisi vardir. Nitekim

44 Cehm b. Safvan gibi kelamcilara nispet edilen “ilahi ilmin hadis oldugu” gértisiinti dikkate
almiyorum. Zira bu tirli diistinceler, herhangi bir kelam ekolii tarafindan temsil edilme-
mektedir. Cehm'in goériisii igin bk. Eg‘ari, Makalati’l-islamiyyin ve ihtilafii’l-musallin,
nsr. Helmutt Ritter (Wiesbaden: Franz Steiner Verlag, 1963), s. 222. Eg‘ari, Cehm’den aksi
goruisiin de nakledildigini belirtir.

45 Bu nedenle Gazzali’nin tamamiyla geleneksel Es‘ari diigtincesini dile getirdigi /hya ve
el-Erbain metinleri ile kendine 6zgii yaklagimini gelistirdigi el-fictisad metinleri arasinda
higbir tutarsizlik yoktur. bk. el-Erbain, s. 4-18. Ihya, 1, 154-57.
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Gazzall, Messai filozolarin en gii¢lii goriislerinin Tanri'nin alemi mistakil bir
irade ve kudret araciligiyla degil, zorunlu olarak yaratmasi (sudtru) gorisi
oldugunu belirtir.#¢ Clinkii bu goriisten hareketle kelamcilara yoéneltilen zimni
elestiri, kelamcilarin tasvir ettigi anlamda yaratma teorisinin Tanri'y1 hadis
niteliklere mahal yapacagidir. Gazzali bu sorunu ¢ézmek icin ilim sifatini
kudret ve iradenin Oniine alarak negatif bir zorunluluk (ilmin aksinin ¢ik-
masinin imkansizligl) iddia etmistir. Bu baglamda Gazzali ile dnceki Es‘ariler
arasindaki en 6nemli fark sudur: Onceki Es‘ariler, hadis varliklarin ortaya
¢ikisindaki imkan kavraminin anlamini ilahi iradenin seg¢imleri arasindaki
alternatiflerde bulmustur. Onlara gére mevcudun oldugundan bagka tirli
olabilmesinin temelini ilahi kudretin giicliniin sinirsizligl olusturur. Yani bir
nesnenin kazanabilecegi muhtemel varlik durumlarinin gerekcesi, o nesnenin
mahiyetinin yokken sahip oldugu kuvve veya istidat degil, ilahi kudretin o
nesneyi biitiin o varlik durumlarinda yaratmaya kadir olusudur. Dolayisiy-
la imkan, gercekte nesnenin kendisine degil, ilahi kudretin giiciine nispetle
anlam kazanan bir kavramdir. Oysa Gazzali, Es‘ari diisiincenin tam da bu
noktadaki sorununu fark etmis -daha dogru bir ifadeyle kabul etmis- ve ilmi,
kudretin oniine alarak Tann yoniinden zorunlulugu ve nesne yoniinden ise
mumkiin olusu 6ne ¢ikarmistir. Diger bir deyisle Gazzall, sorunun kelamcilarin
temel kavrami olan hudus kavramiyla ¢oziilemeyeceginin farkina varmigtir.
Cluinki hudus kavrami, meydana gelen seyin yalnizca sonradan olusunu ifade
eder ve sey ile onun varligl arasindaki bagin giiciine yonelik hi¢cbir dogrudan
agiklama igermez. Oysa imkan ve zorunlu kavrami, tamamen sey ile onun
varligl arasindaki bagin niteligine yoénelik ayrimlardir. Bu kavramlarin ayni
zamanda dnermelerin madde ve Kiplerini ifade eden kavramlar olmasi da bu
durumu teyit eder. Ciinkii dnermenin maddesi ve kipi, konu ile ytklem ara-
sindaki ytklenme iligkisinin gercekte veya sozdeki durumunu ifade eder.4”
Fakat Gazzali, bdylesi bir zorunlulugu, Tanr’'nin zatindan ¢ikaramazdi. Zira
alem ile Tanr veya Tanri ile yaratma arasinda zaman 6ngoren ve bu sayede
alemin kidemine set ¢eken yaratma teorisi, herhangi bir sekilde zorunlulugun
Tanri'nin zatindan ¢ikarilmasina elverigli degildir. Bu nedenle Gazzali, zorun-
lulugu sifatlardan ¢ikarmigtir. Ote yandan Gazzali’nin bu diglincesinin ancak
onceki Es‘ari kelamcilarin diisiincelerini daha ileri gétiirmesi, bunun yani sira

46 Gazzali, Filozoflanin Tutarsizligi, trc. Mahmut Kaya ve Hiseyin Sarioglu (Istanbul:
Klasik Yaynlari, 2005), s. 16.

47 Bu bakimdan Ormsby’'nin “Gazzalici teodisenin en Onemli prensibi, esyanin asli
imkanidir” tespiti dogru; ancak Es‘ari gelenekle iliskisinin kurulmasi baglaminda eksik-
tir. Clink bu tespit, hudus kavramiyla imkan kavrami arasindaki tercihi ve Gazzali'nin
Es‘ari gelenekte ne yaptigini tam olarak yansitmamaktadir. Ormsby calismasinda el-
Ikctisad’daki tartigmalarini yeterince degerlendirmediginden, Gazzali'nin ilim sifatina
vurgusunun onceki Es‘ariler’den farkliligint gézden kagirmistir.
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Mu'‘tezile’'nin aslah ve Messai felsefenin zati zorunluluk goriislerini ¢agristiran
ifadeler kullanmasi ironik bir durum ortaya ¢ikarmistir. Bu durum, bir yandan
Gazzali'nin 6nceki Es‘ari diisiintirlerden farkliligini gizlemis, diger yandan da
Mutezill veya Messai olmakla su¢lanmasina sebep olmustur. Oysa Gazzali'nin
asil yaptig1 sey, vurguyu kudretten ilme kaydirarak imkani failden mefule
tasimaktir. Boylelikle o hem yaratmada ilahi iradenin islevinden 6tiiri Tanr1'y1
hadis niteliklere konu yapma elestirisini devre disi birakmay1 hem de Tanri'ya
gliveni saglayabilecek metafizik bir zemin olusturmay1 amaglamigtir.

D. Sonug¢

Yoktan yaratma ve mutlak kudret kabul edildigi takdirde, hicbir sekilde zo-
runluluk kabul etmeme ile tamamiyla zorunluluga dayanma arasinda “miis-
takil” bir ara durum olusturmak neredeyse imkansizdir. Gazzali'nin ustaca
¢6ztimli dahi, Es‘ari ve Bakillani gibi biyiik Es‘arl imamlarinin goriiglerine
irca edilebilir 6zelliktedir. Tabii ki bu durum, onun 6zgiinligiinii yok etmez;
fakat sunu gosterir: Tann ile alem arasindaki iliskinin metafizik seviyede
tesisi, mutlak zorunlu olmak veya olmamak siklarindan biri tizerine kurul-
mak durumundadir. Bu baglamda s6z konusu iki kutup, klasik metafizigin
akli sinirlarini temsil eder. Yapilacak biitiin ara yorumlar, bunlardan birinin
araglarini kullanarak onun pargasi, uzantisi, farkli veya yeni bir formda ifa-
desi olur. Oyle ki, teoriler arasindaki farklilasma sadece yazarlararasi degil,
sistemlerarasi farkliliklar olsa bile, bu iki kutbun etrafinda donmek zorundadir.
Bu nedenle Mu'‘tezile’'nin Allah hakkinda zorunlulugu dile getiren ifadeleri
mutlak kudreti iptal etmeden sdylendigi icin 6zlinde ahlaki zorunluluk bildirir.
Kadi Abdiilcebbar’'in ara formiilii de ayni gerilimi yansitir. Kati bir nedensellik
uzerine kurulmayan biitiin ara formiiller, fiilin olusum siirecine dair mutlak
kudretle celismeyen bir aciklama getirmektedir; fakat bu agiklamalar, mukabi-
lini akli bir zorunlulukla olumsuzlama giiciinii tasimamaktadir.

Kelam ilminin kullandigl tenzih ilkesini saf akli bir ara¢ olarak dikkate
aldigimizda, Allah’in tenzihine en yarasir olan, alem ile Tanri arasindaki ilis-
Kinin her tirlii zorunluluktan azade, mutlak bir kudrete degil, hicbir sekilde
imkan icermeyen mutlak zorunluluga dayandiriimasidir. Ciinkii kelamcilarin
dile getirdigi mutlak kudret fikri, her ne kadar sinirsizlik ve kayitsizlik vurgu-
suyla mutlak bir tenzihi savundugu hissini verse de, gercekte yogun bir tesbih
kokusu tasir. Allah, herhangi bir saik ve illet olmaksizin fiil yapar; fakat bu fiili
yapma siireci aynen insanin fiil yapma stirecinde oldugu gibi, her biri zihnen
mustakil sifatlar olan bilgi, irade ve kudret tiglemesine dayalidir. Dolayisiyla
Allah"in fiili kasit, ihtiyar ve iradeyle éncelenmis oldugundan, hadis olmak
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zorundadir. Bu nedenle ici ve Seyyid Serif el-Ciircani’nin belirttigi gibi, alemin
ezelde yaratilmasi, onun strekli bir varlik olmasi bakimindan Allah Teala igin
ezelde kemaldir. Dolayisiyla Tanri-alem iligkisini Tanrt’y1 her tiirlii imkandan
uzaklagtirarak kurmanin aklen en giiclii yolu, Ibn Sinaci gelenegin dile getir-
digi zati ve mutlak zorunluluk fikridir. Clinkii kesin bir delille yetkinlik oldugu
ispatlanan biitiin sifatlarin, ilahi zata zorunlu olmasi ve ilahi zatin beklenen
bir kemalinin bulunmamasi, yalnizca zatiyla zorunlu kilan (mtcib bi’z-zat) bir
Tanr tasavvuruyla miimkindiir. Fakat kelamcilar, tenzih ilkesini uygularken,
saf bir akli kemal diisiincesine dayanmamiglar ve kemal oldugu disiiniilen
anlamin, ilahi zat icin de kemal oldugunun ortaya ¢ikmasi gerektigi sartini
kosmusglardir. Clinkii insana kiyasla kemal olan bir sifatin, Allah’in zatina
kiyasla kemal olmamasi mimkiindiir.4¢ Bu bakimdan kelamcilar, dini nasla-
rin zahirinden “Allah’in fail-i muhtar oldugu” diistincesini almiglardir. Kelam
usulii ac¢isindan bu énermenin kesinligi, duyularin ve aklin kesin verileriyle
celismemesine baghdir; aksi halde bu anlami veren naslarin tevil edilmesi
gerekir. Kelamcilar, varlikta bu 6nciilii yanligslayan zorunlu bir nedensellik
bulunmadigini diistindiiklerinden, “Allah’in fail-i muhtar oldugu” 6nermesini
kelam ilminin temel ilkelerinden biri haline getirerek Allah’in zati zorunlulukla
nitelenmesini reddetmislerdir. Messéai gelenegin “Illeti bilmek malulii bilmektir”
Onermesini, “Malulil bilmek, illetin malulde tezahtir eden 6zelliklerini bilmek-
tir” seklinde tersine c¢evirerek malul tarafindan zorunlu; ama illet tarafindan
zorunlu olmayan bir tiir faillik diistincesine dayanan metafizik anlamda mut-
lak bir zorunsuzlugu savunmuslardir. Eger kelamcilarin distindiigi gibi dis
diinyada meydana gelen seyler arasinda zorunlu bir nedensellik iliskisi yoksa,
Tanri-alem iligkisi Es‘arl gelenekte anlasildigi anlamda “mutlak kudret” dii-
slincesine dayandiriimali ve ilahi fiillerin herhangi bir nedeninin olup olmadig:
sorusu da bu gelenek dogrultusunda cevaplanmalidir. Clinkii metafizik anlam-
da mutlak zorunlu olmamaktan ahlaki zorunluluga ge¢mek teorik olarak ma-
kul degildir. Kelam ilminin ikinci kutbunu, yani kulun Allah’tan beklentilerini
ve Allah’a giivenini dikkate aldigimizda ise Es‘ari diislinceyi tadil ederek ona
en mikemmel formunu kazandiran ve bdylece kelamin iki kutbu arasindaki
gerilimi dengeleyen yorum Gazzali'ye aittir.

48 DbKk. Ciurcani, Serhu’l-Mevakitf, 11, 48.
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Hatib el-Kazvini’de Fesahat ve Belagat Kavramlari

Sedat Sensoy”*

The Concepts of Fasdha and Balaga in Khatib al-Kazwini

Although there were many views put forward before his time about
the concept of fasaha (purity and perfection of language) and balaga
(rhetoric, eloquence), Khatib al-Qazwini (d. 739/1338) found these
definitions to be incomplete; benefiting from these views, al-Qazwini
brought clearer and better defined concepts to the aforementioned
subjects. He determined that as fasaha and balaga were attributes
they could be separated from one another according to the object.
There are three different definitions for fasaha, as an attribute for the
word, speech or the speaker. Again, for balaga, there are two different
definitions, that of the speech and the speaker. In this article we will
examine how al-Qazwini defined the concepts of fasdha and balaga,
while also referring to opinions of some important balaga scholars
before him. In addition, this work attempts to explain how al-Qazwini’s
views as expressed in his concise work Talhis al-Miftah have been
interpreted and also criticized in its commentaries.

Keywords: Khatib al-Qazwini, Fasaha, purity of language, Balaga,
rhetoric, eloquence.

Hatib el-Kazvini (6. 739/1338) belagat ilmine dair kaleme aldig1 Telhisti’l-
Miftah ve onun serhi mesabesindeki el-izah isimli eserlerinin mukaddimesin-
de daha 6nce agik ve kesin bir sekilde yapilmamis olan bir seyi yapacagini
belirterek fesahat ve belagat kavramlarini inceler ve aralarindaki farki ortaya
koymaya calisir. Ona gore fesahat ve belagat kavramlari gerektigi gibi tanim-
lanamamis ve aralarindaki fark agik bir sekilde ortaya konulamamis oldugu
gibi bunlarin kelam ve onu sdyleyene (mitekellim) sifat olarak kullaniimalar:
halindeki anlam farkina da isaret edilmemistir.

Bu makalede Kazvini'nin fesahat ve belagat kavramlarini nasil tanimladigi,
kendisinden 6nceki bazi 6nemli belagat alimlerinin goriislerine temas edilerek
incelenecektir. Kendisinin de zikrettigi gibi eserinin temel kaynaklart olan Ab-
duilkahir el-Ciircani'nin (8. 471/1078-79) Esrarti’l-belaga ve Delailti’l-i‘caz't
ile EbG Ya‘'ktob es-Sekkaki'nin (6. 626/1229) Miftahu’l-ulam’u yaninda

* Dr., ISAM.
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muhtemel kaynaklar arasinda yer alan diger belagat ve fesahate dair eser-
lerde dile getirilen bazi goriis ve bilgilere de yer verilerek 6nceki alimlerden
faydalandig1 ve ayrnistigl hususlar tespite ¢alisilacaktir. Ayrica onun muhtasar
olarak dile getirdigi goriislerinin Telhisti’l-Miftah adli eseri lizerine yazilmis el-
Mutavvel, Muhtasarii’l-meani, el-Atvel gibi serhlerde ve Muhammed b. Ah-
med ed-Destki'nin (6. 1230/1815) Hasiye ala Muhtasari’l-meani’sinde nasil
aciklandigl ve yeri geldikce nasil tenkide tabi tutuldugu ortaya konacaktir.

1. Fesahat

Fesahat ve belagat kelimeleri ilk belagat alimleri tarafindan ayni veya
yakin anlamlarda kullanilmistir.! Ancak daha sonrakilerin bu kavramlar
arasindaki fark lizerinde durmaya basladig1 ve birbirinden ayirmaya calistig1
goruliir. Belagat ve fesahat konularinda eser telif edenlerin dnctilerinden olan
Cahiz bu kavramlari agik bir sekilde birbirinden ayirmaz. Fakat onun kelamda
telaffuzu gii¢, anlasilmasi zor kelime ve ifadelerden sakinilmasi gerektigine
dair gorugleri® fesdhat kavramini inceleyenlere kaynaklik etmistir. Eb(i Hilal
el-Askeri (6. 400/1009'dan sonra), konuyla ilgili iki farkli goriis nakleder.
Birincisine gore, her iki kelime de manay1 aciklamak ve aciga vurmak demek
oldugundan, ayni anlamdadir. ikinci gortise gore ise bunlar farkli anlamlara
sahiptir ve fesahat, konusma aletinin kusursuz olmasi demek oldugundan,
lafizla ilgilidir. Belagat ise muhatabin aklina mananin ulastirilmasidir ki bu da
mana ile alakalidir.> Sirrii’l-fesaha isimli eserinde fesdhat konusunu genisce
ele alan ibn Sinan el-Hafaci (6. 466/1073), bu kelimenin agiga ¢ikma (zuhur
ve beyan) anlamina geldigini, dile getirilmek istenen seyi acik bir sekilde or-
taya koyan kelamin da fasih diye isimlendirildigini belirtir. Ona gore fesahat
lafizlarin vasfi iken, belagat anlamlariyla birlikte lafizlarin vasfidir.* Cagdasi
Abdilkahir el-Clircani ise fesahat, belagat, beyan ve beraat gibi kelimelerin
niyet ve maksatlarini muhataplarina iletmek isteyenlerin sozlerinin birbirle-
rine Gstinligi ele alinirken kullanildigini sdyler ve aralarinda fark gérmez.
O fesahati manasindaki bir meziyet sebebiyle kelama ait bir vasif olarak ta-

1 Ahmed Matlib, Mu‘cemii’l-mustalahati’l-belagiyye ve tetavviiritha (Beyrut: Mektebe-
tii Litbnan, 2000), s. 545; idris en-Nakari, el-Mustalahu’n-nakdi fi Nakdi’s-si‘r (Trablus:
el-Miingeatii’l-amme li'n-negsr, 1984), s. 381.

2 Cahiz, el-Beyan ve’t-tebyin, nsr. Abdiisselam Muhammed Har(in (Kahire: Mektebetii’l-
Hanci, 1388/1968), I, 67, 106; Hammadl Sammid, et-Tefkiru’l-belagi inde’l-Arab
(Tunus: Killiyyetii'l-adab Men(ibe, 1994), s. 268-69; Matlib, Mu ‘cemii’l-mustalahati’l-
belagiyye, s. 546.

3 Ebu Hilal el-Askerd, Kitabii’s-Sinaateyn, nsr. Ali Muhammed el-Bicavi ve Muhammed
Ebii’'l-Fazl ibrahim (Kahire: Daru ihyai’'l-kiitiibi’l-Arabiyye, 1371/1952), s. 7-8.

4 Ibn Sinan el-Hafaci, Surrii’l-fesaha (Beyrut: Dari’l-kiitiibi’l-ilmiyye, 1402/1982), s.
58-59.
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nimlar. Dolayisiyla fesdhat, manasindan soyutlanmis olarak kelamin lafzina
ait bir vasif degildir.> Fahreddin er-Razi'ye gore fesahat, kelamin anlagilmaz
sekilde terkip edilmis olmaktan (ta‘kid) uzak olmasidir.® Ayni goriisii Sekkaki
de tekrar eder. Ancak o bununla yetinmeyerek fesahati mana ile ve lafiz ile
ilgili olmak tzere ikiye ayirir. Mana ile ilgili fesahat, soziin ta‘kidden uzak
bulunmasidir. Lafizla ilgili fesahat ise kullanilan kelimelerin fasih, Araplarin
kullandig1 6zgiin Arapca kelimeler olmasi, dil kurallarina uygun olmasi ve
fonetik uyumsuzluk (tenaftir) sergilememesidir.”

Kazvini ise fesahat ve belagat kavramlarinin sifati olduklari seye gore fark-
Iilik gbstermesini gdz dnline alir ve bunlarin genel bir tanimint yapmaktan
sakinarak sifati olduklar seye gore degisen tanimlarini ortaya koyar. Buna
gore fesahat ve belagat, kelamin veya onu sOyleyenin (mutekellim) sifati
olabilir. “Fasih kaside” veya “fasih risale” ve “belig kaside” veya “belig risale”
gibi tamlamalarda siir veya nesir tarzinda séylenmis kelamin sifati olduklari
goruliir. “Fasih sair” veya “fasih yazar” ve “belig sair” veya “belig yazar” gibi
tamlamalarda ise kelami sdyleyenin sifati olurlar. Ayrica fesahat, belagattan
farkli olarak miifred lafizlarin sifati da olabilir. Zira “fasih kelime” denebildigi
halde “belig kelime” denemez.8

Kazvini'ye gore kelimenin (miifred), kelamin ve s6zl sdyleyenin (miite-
kellim) fesahatinden bahsedilebileceginden, bunlarin birbirinden ayri olarak
tanimlanmalar gerekir.®

1.1. Kelimenin Fesahati

Kazvini Kkelimenin fasih olmasini, harflerin fonetik uyumsuzlugundan,
garip olmaktan ve kural digiliktan uzak olmasidir diye tanimlar.!©

1.1.1. Harflerin Uyumsuzlugu (Tenafiirii’l-huraif). Kazvini bunu
kelimenin telaffuzunun zor olmasi ve dile agir gelmesi olarak aciklamigtir.
Kelimeyi olusturan harflerin birbiriyle uyumsuzluk géstermesi demek olan bu
olumsuz oOzellik his ve zevkle anlasilabilmektedir. Kazvini, devesi hakkinda
soru sorulan bir bedevinin: @v—%—“ <5 &S 5 “Onu hithu' otlamak tizere

5 Abdilkahir el-Clrcani, Delailii’l-i‘caz, ngr. Mahmd Muhammed Sakir (Kahire: Mekte-
betii’l-Hanci, 1410/1989), s. 442.
6 Fahreddin er-Razi, Nihayetii’l-icaz fi dirayeti’l-i‘caz, nsr. Nasrullah Hacimuftioglu
(Beyrut: Daru Sadir, 1424/2004), s. 31.
7  Ebu Ya‘'kub es-Sekkaki, Miftahu’l-ulam, nsr. Abdilhamid Hindavi (Beyrut: Darti’l-
kittibi’l-ilmiyye, 1420/2000), s. 526.
Hatib el-Kazvini, el-zah (Beyrut: Darii’l-kitiibi'l-ilmiyye, 1405/1985), s. 5.
Kazvini, el-Izah, s. 5.
0 Kazvini, el-lzah, s. 5.
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biraktim” geklindeki cevabinda yer alan ve siyah renkli bir otun ismi olan
&=\ kelimesini buna érnek vermektedir. Kazvini bu kelimenin telaffuzunun
son derece gii¢ olduguna dikkat cekmekte ve fasih olmayan kelimeye drnek
gostermektedir.! ! Diger taraftan bu derecede olmasa da yine telaffuzu oldukca
gli¢ bir kelimeye érnek olarak da Imrutilkays’'in (6. 540 civari):

Jo5hy G B P s S ) S 52058 $995 wshain Grinlin kakiiller ba-
sin yukarisina dogru toplanip baglanmis ve (sagin ¢oklugu dolayisiyla) bagl
olan bolukler orgiilii ve érgiisiiz saclar arasinda kaybolmustur.”2 beytindeki

o, yzens kelimesini gostermistir. '

Kazvini'nin harflerin uyumsuzluguna dair verdigi s>=¢) 6rnegiyle ilgili bir
degerlendirmeye ibn Diireyd’in (6. 321/933) Cemheretii’l-luga isimli soz-
lugiinde rastlanir. ibn Diireyd, Halil b. Ahmed’in (6. 175/791) bu kelimeyi
cirkin buldugunu belirtir. Nitekim ibn Diireyd de Araplarin giivenilir alimlerine
sordugunda, kelimenin bu seklini kabul etmemisler ve Arap dilinde s>\
seklinde bulundugunu sdylemislerdir. Halil b. Ahmed de kelimenin bu bigi-
mini daha uygun bulmustur.'* -, ;:=... kelimesindeki telaffuz gicligtintin
yumusak-sadasiz (mehmise rahve) _* harfinin sert-sadasiz (mehmise
sedide) « harfi ile sadali (mechtre) ; harfinin arasinda gelmis olmasina bag-
layanlar olmugsa da, bu goriis kabul edilmemistir. Zira > zx... kelimesinde
de _x harfi aymn 6zelliklere sahip iki harfin arasinda gelmis olmasina ragmen,
telaffuzunda boyle bir zorluk s6z konusu degildir.1®

Ibn Sinan el-Hafacl ise z>=¢)! lafzindaki fesahate aykiriigin sebebini birbi-
rine yakin mahreclere sahip harflerden olugsmasina baglamis ve bu kelimeyi
olusturan harflerin tamaminin bogaz harfleri olmasi dolayisiyla telaffuzunun
guglik arz ettigini belirtmistir. Ona gore miufred bir kelimenin fasih olmasi-
nin sartlarindan ilki, uzak mahreclere sahip harflerden olusmasidir. Hafaci,
harflerin ya da bagka bir ifadeyle seslerin isitme hissiyle iligkisini renklerin
goérme hissiyle iliskisine benzetmis ve birbirinden uzak renklerin bir araya
getirilmesiyle olusturulan bir islemenin yakin renklerin bir araya gelmesiyle
olusan nakistan daha giizel oldugunu belirtmistir. Birbirinden uzak renkler

olan beyazin siyahla olusturdugu bir gériiniimiin, yakin renkler olan beyazin

11 Kazvini, el-lzah, s. 5.

12 Beytin terciimesi icin krs. Mehmed Zihni, el-Kavlii’l-ceyyid fi serhi ebyati’t-Telhis ve
serhayhi ve hasiyeti’s-Seyyid (Istanbul: el-Matbaatii’l-Amire, 1328), s. 20-22.

13 Kazvini, el-lzah, s. 6.

14 ibn Dureyd, Cemheretii’l-luga (Haydarabad: Matbaatii meclisi daireti’l-maarifi’l-
Osmaniyye, 1375 — Beyrut, ts.: Daru Sadir), I, 9; Celaleddin es-SiiyQti, el-Mtizhir fi
ulami’l-luga ve envaiha, nst. Muhammed Cadelmevla vd. (Beyrut: el-Mektebetii’l-
asriyye, 1408/1987), 1, 193.

15 Teftazani, el-Mutavvel (Istanbul: el-Matbaatii’l-Osmaniyye, 1304), s. 12.
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sariyla olusturdugu goriiniimden daha giizel olmasini misal géstermigtir.!©
Hafaci ileri stirdiigli bu sebebin hic kimse tarafindan inkar edilemeyecek kadar
agik oldugunu savunmus olmakla birlikte, Ziyaeddin ibnii’l-Esir, kelimelerin
harflerindeki uyusmazligin mahreclerinin birbirine yakin veya uzak olmasiyla
ilgisinin bulunmadigini, bunun tamamen saglam zevke bagh oldugunu belirt-
mis ve misallerle agiklamistir.!” Kazvini’'nin de Ziyaeddin ibnii’l-Esir’le ayni
kanaatte oldugu, telaffuz glcligiiniin sebeplerini incelemeye c¢alismaksizin
ornek vermekle yetinmis olmasindan ve eserinde fesahati bozan seylerden sa-
kinmay1 saglayan ilim dallarini siraladigl esnada kelimelerdeki ve kelamdaki
ses uyusmazligindan sakinmanin yolunun zevk-i selim oldugu seklindeki
isaretinden anlasilmaktadir.

1.1.2. Kelimenin Garip Olmas1 (Garabet). Kazvini bunu kelimenin
manasinin acik olmamasi seklinde izah eder. Bu tiir kelimelerin bir baska
ismi de “vahsi”dir. Garip kelimelerin anlasilabilmesi icin kapsamli sozlik-
lere ihtiya¢ duyulur.'® Teftazani ise kelimenin manasinin agik olmamasi
ozelligine, kullaniminin yaygin olmayist hususiyetini de eklemek suretiyle
garip kelime kavramini biraz daha acar.'® Boylece garip kelime ile neyin
kastedildigi, anlasilmayan ve kullanim aligkanligi bulunmamasi sebebiyle
insanlarin isitmekten hoslanmadigi kelime oldugu ortaya ¢ikar.2® Kazvini,
garip kelimeye misal olarak ismail b. Hammad el-Cevheri’nin (6. 400/1009’a
dogru) es-Sthah’inda yer alan bir rivayeti gosterir. Buna gore isa b. Omer
en-Nahvi (6. 149/766) bir giin eseginden diustiigiinde, etrafinda toplanan
insanlara hitaben: ! & |28 3 3 (55 e S SIS e SETS SU L “Neden
bir delinin basina toplandiginiz gibi basima toplandiniz? Dagilin/c¢ekilin ba-
simdan!” demistir ki bu séziindeki s ve «& 3 kelimeleri gariptir.?! Cahiz
bunu EbG Alkame en-Nahvi'nin sézii olarak aktarmistir. Bu rivayete gore
ismi gecen sahis Basra sokaklarindan birinde ytiriirken safrasinin kabarmasi
sonucunda yere yigilinca insanlar basina toplanmiglar ve yardim maksadiyla
kimi bagparmagini sikmaya, kimi de kulagina ezan okumaya baglamis; bu
esnada Ebli Alkame ellerinden kurtularak bu sézii séylemistir. Bunun tizerine

16 Hafaci, Sirrii’l-fesaha, s. 64.

17 Ziyaeddin Ibnii'l-Eslr, el-Meselii’s-sair fi edebi’l-katib ve’s-sair, nsr. Ahmed el-HGfi
ve Bedevi Tabane (Kahire, ts.: Daru nehdati Misr), I, 222-26. Muhammed ed-Des(iKi,
[bni’l-Esir’in bu agiklamasiyla telaffuz giicligiinii kelimeyi olusturan harflerin mahreg
yakinligina baglayan Zevzeni'ye (6. 486/1093) de itirazda bulunmus oldugunu belirtir.
bk. Muhammed ed-Desiiki, Hasiye ala Muhtasari’l-meani (Istanbul: Hacit Muharrem
Efendi Matbaasi, 1290), 1, 91.

18 Kazvini, el-lzah, s. 6.

19 Teftazani, el-Mutavvel, s. 13.

20 Isamiddin el-isferayini, el-Atvel (istanbul: el-Matbaatii'l-Amire, 1284), 1, 19.

21 Kazvini, el-lzah, s. 6; ismail b. Hammad el-Cevheri, es-Sthah, nsr. Ahmed Abdiilgaftr
Attar (Beyrut: Darti’l-ilm li'l-melayin, 1990), 1, 66.
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basina toplanan insanlardan bazilar1 “Onu kendi haline birakin, seytani Hint
diliyle konusuyor” diyerek sozlerini anlasilmaz ve tuhaf bulduklarini dile
getirmiglerdir.22

Askeri'nin bunu, makama uygun olmayan sozlere 6rnek olarak verdigi
goriliir.2 Bunun ardindan garip kelimeler konusuna girerek muhtelif misal-
ler zikretmesi, bir kelimenin garip olmasinin muhatabin durumuna ve soziin
soylendigi makama bagli oldugu kanaatinde oldugunu goéstermektedir. Ayri-
ca Askeri'nin bu misali, belagati ihlale misal olarak verdigi gorulur. Halbuki
Kazvini bunu fesahatin ihlaline misal olarak gostermistir. Hafaci de bu sozl
miifret lafizlardaki fesahatin ihlalinin misalleri arasinda zikretmistir. Bahis ko-
nusu kelimelerin hem harflerinin telifinin kulaga hos gelmeyecek tarzda ol-
dugu hem de anlasilmasinda zorluk (teva‘ur) bulundugunu ve bu drneklerde
oldugu gibi garip (vahsi) kelimelerin cogunda anlasiima giicligtiyle birlikte
kulaga hos gelmeme &zelligiyle karsilasildigini belirtmistir.24

Kazvini'nin garip kelime olarak gosterdigi baska bir 6rnek ise Accac’'in (6.
97/715-16):

L S C‘«j};; LBy e 2 Ul s 4y “Giizel bir go7, yay gibi bir kas,
komiir misali bir sag ve stireyci bir burnu (arz etti)” beytindeki Cjwi kelimesi-
dir. Sairin bu kelimeyle neyi kastettigi konusunda ihtilaf edilmistir. Bir gortise
gore “Slreyc” isimli bir demirci ustasina nispet edilen “stireyci” kiliclarindan
alinmig bir kelimedir. Sair giizelliginden bahsettigi kizin burnunun diizgiin-
lilk ve incelikte stireyci kilict gibi oldugunu kastetmistir. Diger goriise gore
lamba anlamindaki “sirac” kelimesinden alinmis olup sair bahsettigi kizin
burnunun lamba gibi parlak oldugunu ifade etmek istemistir. Nitekim benzer
sekilde Arapga’da} “Guizel oldu” anlaminda g , o~ “Ylizii parladi” denmek-
tedir. Yine ag>y &l ~ % “Allah yuziini ak eylesin!” sézii de buna benzerlik
gostermektedir.2®

Teftazani vahsi kelimelerin hos bulunan garip kelime (garib hasen) ve
hos goriilmeyen garip kelime (garib kabih) olmak tizere iki kisma ayrildigi-
n1 belirtir. Birinci gruptan olan kelimeler halis Araplarin kullanmalart duru-

22 Cahiz, el-Beyan ve’t-tebyin, 1, 379-80; Teftazani, el-Mutavvel, s. 13; Abdiinnafi iffet,
en-Nef‘u’l-muavvel fi tercemeti’t-Telhis ve’l-Mutavvel (Saraybosna: Bosna Vilayeti
Matbaasi, 1289), 1, 36.

23 Askeri, Kitabii’s-Sinaateyn, s. 27.

24 Hafacl, Surii’l-fesaha, s. 66-67. Hafacl “garib”in karsilig1 olarak “vahsi” ve “miiteva“ir
terimlerini kullanir.

25 Kazvini, el-izah, s. 6. > s kelimesinin anlami hakkinda bk. ibn Dtireyd, Cemheretii’l-
luga, 11, 76; Ibn Side, el-Muhkem ve’l-muhitii’l-a‘zam, ngr. Muhammed Ali en-Neccar
(Kahire: Ma‘hedii’'l-mahtatati’l-Arabiyye, 1393/1973), VII, 192.
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munda fesahat bakimindan kusurlu sayilmaz. Zira onlar i¢in bu kelimelerin
anlamlarinda bir kapalilik ve kullanilma aliskanliginin bulunmamasi gibi
bir durum s6z konusu degildir. Bu tiir kelimelerin nazimda kullanilmasi,
nesirde kullanilmasindan daha giizeldir. Garibii’l-Kur’an ve garibii’l-hadis
olarak degerlendirilen kelimeler bu siniftandir. Ote yandan hos bulunmayan
garip kelimeler ise, gerek halis Araplarin ve gerekse digerlerinin bunlari
kullanmasi fesahat bakimindan kusurlu gorilmistiir. Bu tir kelimelerin
insanlar arasinda kullanilmast yéntinde bir aliskanlik bulunmadigi gibi,
zevk-i selime de hos gelmez.2°

Abdiinnafi Iffet Efendi G ve «& 3 kelimelerindeki garabetin bu kelime-
lerin maddesinde ve cevherinde, - . kelimesindeki garabetin ise kelimenin
seklinde (hey’et) olduguna dikkat cekmistir.2”

Isamiiddin el-isferayini, bir kelimedeki garabetin bir topluluktan digerine
degisiklik gdsterecegini, bunun tipki Kkarsiti olan alisilmis kelime (mu‘tad)
gibi oldugunu belirtir. Fesahati ihlal eden garip kelimeyle kastedilen ise biitiin
Araplara gore degil, blitiin fasihlere gore garip olan, yani anlami bilinmeyen-
dir, der.?® Dolayisiyla farkli kabile ve topluluklara gore garip olan kelimeler
degisiklik gosterebildigi halde, fesahati bozan garip kelimelerin tespitinde olciit
Araplarin fasih diye kabul ettikleri kimseler olmaktadir.

1.1.3. Kural Disilik (Kiyasa Aykirilik). Kazvini kelimenin fesahatini ihlal
eden hususlar arasinda kuraldigiligi (muhalefetii’l-kiyas) da zikretmektedir.2°
Teftazani bunu Arap dilinde vazedilmis (bir manay1 dile getirmek tlizere be-
lirlenmis) mifred lafizlarin incelenmesiyle tespit edilmis kurallara (kanun)
aykirilik olarak izah eder. Dolayisiyla sarf ilminde tespit edilmis kurallar bu
kapsama girer. Ancak sarf kurallarina aykirt ve saz olarak sekillenmis bazi
kelimeler vardir ki bunlar dilde bu sekilde sabit oldugu, baska bir deyisle dilin
vazu tarafindan bdyle belirlendigi icin miistesna olarak kabul edilmis ve kural-
dist sayillmamis; aksine vazi tarafindan belirlenmis forma uygun olmayanlar
kuraldisi kabul edilmistir.3° Bagka bir deyisle, sarf kurallarina aykir sekilde de
olsa vazun belirledigi bir kelime fasihtir. Aksine vazun belirledigi sekle aykiri
olup sarf kurallarina uygun forma sahip kelime fasih degildir.>! Bunun misali
Ebii'n-Necm el-icli'nin (6. 125/745’ten dnce):

26 Teftazani, el-Mutavvel, s. 14.

27 Abdiinnafi iffet, en-Nef‘u’l-muavvel, 1, 35-36.
28 Isferayini, el-Atvel, 1, 20.

29 Kazvini, el-lzah, s. 6.

30 Teftazani, el-Mutavvel, s. 14.

31 Destki, Hasiye, 1, 97.
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JBV‘ &*J‘ & 4>l “Hamd yiice ve ulu olan Allah’a mahsustur” misrain-
daki JJ-»Y‘ kelimesidir. Kurala uygun, dolayisiyla fasih olani iki lam harfinin
birbirine katilmasiyla (idgam) :};,.‘y\ seklidir.>2 Bunun, siir zarureti sebebiyle
bu sekilde kullanildigi, dolayisiyla boyle bir kullanimin caiz oldugu; ancak bu
cevazin kelimeyi fasih kilamayacagi ayrica belirtilmistir. 52

Kazvini, yukarida zikredilen fesahat sartlarina, kelimenin insanlarin isit-
mekten hoslanmadiklari, kulaga hos gelmeyen tarzda olmamasi gerektigini
ilave eden bir goriisiin bulundugunu da belirtir. Buna gore lafizlar, sesler gi-
bidir ve bazi seslerden hoslanildig1 gibi bazilarindan da hoslanilmaz. Bunun
misali Miitenebbi'nin (6. 354/965):

NSOV | R Y g ;>=J‘ =5 “Cémert ruhlu, yiice soylu” musraimndaki = )
lafzidir. Kazvini fesahatte kendisinin zikrettigi sartlara ilave olarak bdyle bir
sartin ileri stirtilmesinin dogru olmadigini belirtmis; ancak bu itirazinin sebe-
bini aciklamamigtir.®4

Teftazani, Kazvini'nin itirazinin muhtemel sebeplerinin ortaya konabilece-
gini; ancak bunlarin hicbirinin onun itirazint hakl ¢ikarmaya yeterli olmaya-
cagni belirtir ve bu ihtimalleri bes sekilde tespit eder: 1. Kulaga hos gelmeme
ozelligi, garip kelimenin tanimina girdiginden ve bu da zikredilmis oldugun-
dan yeni bir sart gibi ileri siirilmesine gerek yoktur. 2. Bu sartla kastedilen
husus, lafzin dile agir gelmesi ve telaffuzunun gii¢ olmasi ise, bu daha 6nce
zikredilen harflerin uyumsuzlugu (tenafiirii’l-hurtf) kapsamina girecektir. 3.
Bu sart1 ilave eden kisi, ayni esnada lafizlarin sesler gibi oldugunu ileri siir-
mustiir ki bu yanlis bir hitkiimdiir. Zira lafiz ses degil, onun bir niceligidir. 4.
Lafzin kulaga hos gelmemesi, onun telaffuz edilis sekliyle ilgilidir. Cirkin bir
sesle, hos olmayan bir tonlama ve vurguyla telaffuz edilen bir lafiz fasih bile
olsa, kulaga hos gelmeyecektir. Aksine fasih olmadigi halde giizel bir sesle,
hos bir tonlama ve vurguyla telaffuz edilen bir lafiz da kulaga hos gelecektir.
Teftazani diger maddeleri neden hatali buldugunu belirtmezken, bu maddeki
hatay1 zikrederek, _z ~J lafzinin esanlamlisi olan _.: lafzinin giizel bir sesle
telaffuz edilse bile kulaga hos gelmeyecegini sdyler. 5. (s ;o> Ve w.sgibi & =l
benzeri kelimeler Kur’an’da bulunmaktadir.>°

Kazvini, itiraz ettigi bu gériisiin sahibinin ismini zikretmese de, Abdiilhakim
es-Siyalkiti (6. 1067/1656), bunun miellifin bir ¢agdast oldugunu sdyler.5¢

32 Kazvini, el-Izah, s. 6.

33 Destki, Hasiye, 1, 98.

34 Kazvini, el-lzah, s. 6-7.

35 Teftazani, el-Mutavvel, s. 14-15; DesukKi, Hasiye, 1, 100.

36 Abdiilhakim es-Siyalkati, Hasiye ale’l-Mutavvel (Istanbul: es-Seriketii’s-sahafiyyetii’l-
Osmaniyye, 1311), s. 35.
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Ancak zikredilen goriisiin ¢ok benzer bir seklini Hafaci'nin ileri stirdiigli ve
mifred lafzin fesahatinin ikinci sarti olarak tipki yukaridaki goriiste oldugu
gibi kulaga hos gelmesi gerektigini belirttigi ve buna aykir1 bir érnek olarak da
>~ misalini verdigi gortiltir.5”

Kazvini, miifred lafizlarin fasih olmasinin alametini gercek Araplarin o
kelimeyi ¢ok kullanmasi veya bu kelimeyi ayni manadaki diger kelimelerden
daha ¢ok kullanmasi olarak goriir.>8

1.2. Kelamin Fesahati

Kazvini kelamin fesahatini, onu olusturan kelimelerin fasih olmasiyla
birlikte telif zaafindan, kelimelerin fonetik uyumsuzlugundan (tenafirii’l-
kelimat) ve soziin anlasilmayacak sekilde terkip edilmis olmasindan (ta‘kid)
uzak olmasidir, diye tanimlar.3°

1.2.1. Telif Zaafi. Kazvini, telif zaafini tanimlamaksizin misal vermek sure-
tiyle anlatir. Teftazani bunu, kelami olusturan parcalarin nahiv alimlerinin ekse-
riyetine gore kabul edilmis kurallara aykin sekilde telif edilmis olmasi, diye tarif
eder.40 Telif zaafina misal: 1, 5 adlE o .o “Onun usagl Zeyd'i dévdi” ctimlesidir.
Zira bu ciimledeki zamirin kendisinden sonra gelen mefule (Zeyd'e) donmesi
nahiv alimlerinin ekserisine gére mumkiin degildir. Ciinkii bu durumda hem
lafiz itibariyle hem de climledeki asli konumu (riitbe) itibariyle sonradan gelen
bir kelimeye zamirin dénmesi gerekecektir.#! Bu ise miimkiin degildir. Cimlenin
dogru sekli 25 13y > “Zeyd'i onun usagl dévdii” olmahidir. Ancak Ahfes el-
Evsat (6. 215/8307?) ve ibn Cinni (6. 392/1002) yukaridaki sekliyle ciimlenin
caiz oldugu gorisiindedirler. Zira fiil, mefuliin bihi fail gibi siddetli bir sekilde
gerektirir derler ve buna delil olmak tizere de su beyti zikrederler:

Jo ) ol OIS s s 6-*’ & 45 > “Cezalandirsin onun
Rabb’i benim icin Adi b. Hatim'i, uluyup havlayan képeklerin cezalandiriimasi
gibi; bu cezayi da Cenab-1 Hak ona verdi.”*2

Kazvini, ibarede zamirin Adi b. Hatim'e degil, « ;> fiilinin delalet ettigi
mastara ait oldugu, dolayisiyla .i;=} Z , seklinde takdir edildigini aktararak
bu iddiaya cevap verildigini belirtir.#®> Bagka bir deyisle, beytin ilk misramnin

37 Hafadi, Sirrii’l-fesaha, s. 66.

38 Kazvini, el-Ilzah, s. 7.

39 Kazvini, el-zah, s. 7.

40 Teftazani, el-Mutavvel, s. 15.

41 Kazvini, el-lzah, s. 7.

42 1Ibn Cinni, el-Hasais, nsr. Muhammed Ali en-Neccar (Kahire: el-Hey’etii’l-Misriyyetii’l-

amme li’l-kitab, 1999), I, 294-95; Teftazani, el-Mutavvel, s. 15.

43 Kazvini, el-Ilzah, s. 7.
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B i sl o > manasinda oldugu kabul edilmistir. 44 Ayni durum
< sl o 31 a1 Jue) “Adil olun, bu takvaya daha yakindir” (el-Maide 5/8)
ayetindeki ;» zamiri igin de s6z konusudur. Zira bu zamir ayetteki emir fiilinin
medldli olan . mastarina donmektedir.4°

1.2.2. Kelimelerin Uyumsuzlugu (Tenafiirii’l-kelimat) . Kelami olugtu-
ran kelimelerin lisana agir gelmesi ve birbiri ardina telaffuz edilmesinin zorluk
arz etmesidir. Kazvini bu zorlugun bazen son derece ileri noktada oldugunu
belirtir. Cahiz'in naklettigi:

B o ey i O o> L3y “Harb b. Umeyye'nin kabri
¢orak ve 1ss1z bir yerdedir ve onun kabrinin yakininda baska bir kabir yoktur”
beyti kelimelerin uyumsuzlugunun en ileri derecede oldugu ifadeye misaldir.#°
Hafaci bu beyti cinlere ait bir siir olarak gorenlerin bulundugunu, insanlarin
hata yapmadan ve durmadan ii¢ kere tekrarlamalariyla denendikleri bir teker-
leme oldugunu belirtir.4”

Bazen de kelimelerin uyumsuzlugu bu derece ileri bir noktada olmayabilir
ki buna misal Ebi Temmam’in (6. 231/846):

s BT Ly e O Al 2l x2S Oyl asildir ki ne
zaman ovsem 6verim onu herkesle, ne zaman yersem yererim onu yalnizca”
beytidir. Kazvini bu beyitteki «~..1 lafzinda - harfi ile _» harfi arasindaki
fonetik uyusmazlik dolayisiyla bir tiir telaffuz zorlugu bulundugunu belirtir. 8
Teftazani, Kazvini’nin bu degerlendirmesiyle, beyitteki a~..{ kelimesinde bir
tiir telaffuz zorlugunun bulundugunu, buna ikinci «~..f kelimesinin ilavesiyle
bu zorlugun arttigini ve uyumsuzlugun ortaya ciktigini ifade etmek istemis
olabilecegini soyler. Ikinci kelimenin eklenmesi géz oniine alinmaksizin ilk
kelimede uyumsuzlugun ortaya ¢iktigi ve bunun fesahati ihlal ettigi gibi bir
gortise sahip olmamasi gerektigine dikkat ¢eker. Zira ayni sekilde & ile _»
harfinin birlestigi Kur’an’daki a~..s (Kaf 50/40) ifadesinin de fasih olmamasi
gerekecegi, Kur'an'da fasih olmayan kelamin bulundugunu ise hicbir miimi-
nin sdyleyemeyecegini ifade eder. Nitekim bu beyti ilk elestiren Ebii’l-Fazl
Ibni’l-Amid (6. 360/970) olmustur. O, bogaz harfleri olan - ve _» harflerinin
bir araya gelmesiyle birlikte «~..{ kelimesinin tekrar edilmis olmasinin uyum-
suzluga sebep oldugunu belirtmistir. Teftazani énceki beyitte uyumsuzlugun

44 Mehmed Zihni, el-Kavlii’l-ceyyid, s. 26.
45 Kazvini, el-Ilzah, s. 7.

46 Kazvini, el-lzah, s. 7.

47 Hafaci, Sirrii’l-fesaha, s. 98.

48 Kazvini, el-lzah, s. 7-8.
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kelimeler arasinda, bu beyitte ise kelimeleri olusturan harfler arasinda ortaya
ciktigina dikkat ceker.4°

1.2.3. Soziin Anlasilmayacak Sekilde Terkip Edilmis Olmasi (Ta‘kid).
Kazvini ta‘kidi kelamin maksada acikca delalet etmemesidir, diye tarif eder. Bu-
nun iki sebebi vardir: Birincisi lafizla ilgilidir ve muhatabin manaya nasil ula-
sacagni bilemeyecegi sekilde kelamin terkibinde (nazm) dizensizlik/karisiklik
(halel) bulunmasidir.®© Teftdzani nazimdaki ta‘kidin, maksadin anlagiimasini
zorlastiracak bicimde yapilan takdim-tehir ve hazif gibi sebeplerle ortaya ¢ika-
bilecegini belirtir.>! Ferezdak’mn (6. 114/732) su beyti buna misaldir:

“3352 ol o il ENPERNIRE < ‘LL“ "5 Bu ifadenin anlasilacak tarzda
dogru terkibi sdyledir: ol asl ol SKhoo V| & i > oW1 3 4lie Ly “Insanlar
arasinda erdemlerde ona yaklasacak kimse yoktur. Ancak bir kral disindaki
kralin da annesinin babasi, onun babasidir.” Sair, Emevi Halifesi Hisam b.
Abdulmelik b. Mervan’in (6. 125/743) dayisi olan Ibrahim b. Hisdm b. Ismail
el-Mahzmi'yi évmekte ve sdyle demektedir: Onun, yani éviilen Ibrahim’in
insanlar arasinda yasayan, faziletlerde ona yaklasan ve ona benzeyen hicbir
kimse yoktur. Ancak bir kral yani Hisam vardir. Onun annesinin babasi yani
Hisdm’'in annesinin babasi, onun yani dvilen kiginin babasidir. «.f lafzindaki
zamir krala aittir. » ,.f lafzindaki zamir ise 6viilene aittir. Miibteda olan «.f .1
lafz1 ile onun haberi olan i lafzini ciimleye yabanci olan > lafzi birbirin-
den ayirmustir. Yine ‘> lafz1 ile onun sifati olan 4, lafzini climleye yabanci
olan s ,.f lafz1 birbirinden aymrmustir. Miistesnay1 da miistesna minhten dnce
getirmistir. Dolayisiyla ifadede son derece ta‘kid (dugimliliik) s6z konusu
olmustur.52

Kazvini, lafizla ilgili ta‘kidden uzak olan kelami nazminda (kelimelerinin
dizilisinde) diizensizligin bulunmadigl, takdim-tehir veya zamirle géndermede
bulunma (izmar) gibi hususlarda (mananin dogru anlasilmasini saglayacak)
acik bir lafzi veya manevi karinenin mevcut oldugu, prensibe aykir bir seyin
goriilmedigi kelam diye tanimlar.>3

Kelamdaki ta‘kidin (diigtimliliigiin) ikinci sebebi mana ile ilgilidir. Mana ile
ilgili ta‘kid (et-ta‘kidii’l-ma‘nevi), birinci manadan ikinci manaya zihni intika-
lin agik olmamasidir. Bu tiir ifadelerde ikinci mana, birinci mananin lazimi ve

49 Teftazani, el-Mutavvel, s. 15-16.

50 Kazvini, el-izah, s. 8.

51 Teftazani, Muhtasaru’l-meani (Istanbul: Abdullah Efendi Matbaasi, 1307), s. 18.
52 Kazvini, el-lzah, s. 8.

53 Kazvini, el-lzah, s. 8.
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ifadeyle kastedilendir.>* Destki, ta‘kidin, karinelerin kapali olmasi sebebiyle
ortaya ciktigini belirtir. Karinelerin kapali olmasi ise kelamin belagat erbabinin
uslubuna uygun sekilde olmamasi demektir.>>

ibnir’l-Ahnef’in (6. 192/808) beyti buna misaldir:

‘w g Gles Sy 10 oSes ) aar AL “Evimin sizden uzak
olmasint isteyecegim, bana yakin olasiniz diye, gdzlerim de donmak/kurumak
icin yaslar dokmektedir.” Sair “gozlerin yas dokmesi” ifadesiyle ayriligin sebep
oldugu “hiiztin"den kinayede bulunmustur. Araplarin “Beni tizdi” anlamindaki
S\ “Beni aglatti” ve “Beni sevindirdi” anlamindaki S>> “Beni giildiirdii”
sozleri de bdyledir. Hittan b. Mualla'nin beytinde bunu gérmek miimkiindiir:

=2 2 L el L;»<->w\ Loay Ly ) G&\ “Felek beni aglatti, bazen de
beni memnun eden seyle giildurdi.” ibnii’l-Ahnef daha sonra, bulugmanin
devamliliginin gerektirdigi “seving”ten kinaye olarak “gézlerin donmasy/kuru-
mast” ifadesini kullandi. Ancak bunu, gézlerin donmasinin/kurumasinin her-
hangi bir kayda bagl olmaksizin géziin aglamaktan uzak olmasi manasina
geldigini zannettigi icin yapti. Boylece hataya diisti. Zira gozlerin donmasv/
kurumasi, aglama istegi durumunda goézlerin aglamaktan uzak olmasi anlami
tasir. Dolayisiyla sevingten degil, cimrilikten kinaye olur. Bunu sairin su bey-
tinde de gdrmek mumkindiir:

s ) L@ffw Sl Sle Ly ey Ao o Gee 01 YT “Beni dinleyin! Bir goz
ki Vasit vakasinda senin icin éémertge g0z yast dokmemisse o gbz donmus/
kurumus demektir.” Eger Ibni’l-Ahnef’in yaptig gibi “gdzlerin donmasy/kuru-
masi” ile “seving halinde aglamamak” manasinin kastedilmesi uygun olsaydi,
bir sahsa hayir duada bulunurken, nasil &l STy “Allah gézlerini aglat-
masin” deniyorsa, sisl> cle Ji 5 Y “Gozlerin daima donuk/kuru kalsin” da
denilebilmeliydi; ki boyle bir séziin dogru olmadigi aciktir.5°

Kazvini mana ile ilgili ta‘kidden uzak olan kelami, lafzin dogrudan delalet
ettigi birinci manasindan, asil kastedilen ikinci manasina intikalin agik oldugu
kelam, diye tanimlar. Oyle olur ki muhatap bu sézii dogrudan lafzin kendisin-
den anladigini diistintir.>”

Kazvini yukarida zikrettigi kelamin fesahati sartlarina bazi alimlerin bir
cimle icinde ayni kelimenin ¢okca tekrar edilmesinden ve zincirleme isim
tamlamasindan (tetabu‘ii’l-izafat) uzak olmasi sartlarini da ilave ettigini be-

54 Kazvini, el-lzah, s. 8-9.
55 Desiki, Hasiye, 1, 115.
56 Kazvini, el-lzah, s. 9.

57 Kazvini, el-Ilzah, s. 10.
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lirtir. Miitenebbi’nin s s& Leds e L) = 50 “Bir hizh kisrak ki onun hizina
kendisinin hal ve hareketleri delildir” ifadesinde ayni ismin (kisrak) yerini
tutan Ui¢ zamirin art arda gelmesi, ayni kelimenin gokga tekrarina misaldir. ibn
Babek’'in (6. 410/1019-20) dow\ J-»J‘ ‘uf- o ales “Ey Havmetii’l-
cendel Kumsali'nin giivercini, guzel nagmelerle ot!” musrainda ise ilk dort
kelimenin zincirleme isim tamlamasi olusturdugu goriiliir. Kazvini bu sartla-
rin ilavesini yanlis bulur ve ayni kelimenin ¢okca tekrar edilmesi ile zincirle-
me isim tamlamasinin sdylenisinin dile agir gelmesi durumunda, kendisinin
daha once zikrettigi “kelimelerin fonetik uyumsuzlugu” kapsamina girece-
gine dikkat ceker. Aksi halde bunlarin fesahati bozdugu sdylenemez. Nite-
Kim su hadis-i serif iki uzun zincirleme isim tamlamasindan olusmaktadir:
o Rl Bl Cshn G w2 S ) 2 S ) o2 S “Ibrahim oglu Ts-
hak oglu Ya‘kub oglu Yasuf kerim oglu kerim oglu kerimdir.”>8

Kazvini, zincirleme isim tamlamasi konusunda Abdilkahir el-Ciircani’nin
su degerlendirmesini aktarir: “Sahib b. Abbad zincirleme isim tamlamalarin-
dan sakin, boylesi ifadeler giizel degildir ve hicivlerde kullanilir demis ve su
beyti zikretmisgtir:

Sl 2 il By st Ll e O ke L “Ey Ali b. Hamza b. Umatre,
vallahi sen acur icindeki kar gibiéin." Bircok ifadede bu tiir tamlamalarin li-
sana agir geldiginde stiphe yoktur; ancak telaffuz zorlugu ¢ikarmamasi duru-
munda giizel ve hos olur. ibnii’'l-Mu'‘tezz’in (6. 296/908) su beytinde goril-
dugi gibi:

T oM s Sle 5l A 45 B 5 wyiizleri som altn paralar
mlsah gozleri ahu guzellerm elleri kadehleri dolastirtyordu.”>°

1.3. Sozii Soyleyenin (Miitekellim) Fesahati

Kazvini s6zl sdyleyenin fesahatini, maksadin fasih lafizlarla ifade edilme-
si sayesinde gii¢ yetirilen melekedir, diye tanimlar. Meleke, metafizikte ince-
lenen on kategoriden (makulat) biri olan niteligin (keyfiyet) bir tirtidiir. Ni-
telik ise béliinmeyi ve nispet edilmeyi gerektirmeyen sabit (karre) bir dzellik
(hey’et) diye tanimlanmistir. O canlilara (zatii’l-enfiis) has bir seydir ve bu-
lundugu mahalde/canlida sabit haldedir.°° Teftazani hey’et ve arazin birbirine
yakin kavramlar oldugunu; ancak arazin ilismesi, hey’etin ise ortaya ¢cikmasi
(husulil) géz 6ntine alinarak kullanildigini belirtir. Niteligin tanimindaki “sa

58 Kazvini, el-lzah, s. 10. .
59 Clrcani, Delailti’l-i‘caz, s. 104; Kazvini, el-lzah, s. 10-11.
60 Kazvini, el-lzah, s. 11.
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bit/yerlesik (karre)” kaydiyla hareket, zaman, fiil ve infial (etki-tepki), “bo-
linmeyi gerektirmeyen” kaydiyla nicelik (kemm), “nispet edilmeyi gerek-
tirmeyen” kaydiyla da diger nispi arazlar tanim digi kalmistir.®! Destki ise,
canlida bir sifat ilk olarak ortaya ¢iktiginda, bunun hal diye isimlendirildigini,
zira bunun degistirilmesinin ve ortadan kaldirilmasinin miimkiin oldugunu;
ancak bu sifatin o canlida iyice yerleserek degistirilmesi ve ortadan kaldi-
rilmasi imkansiz sekilde sabit olmasina meleke dendigini belirtir.®? Kazvini
“sodzii sdyleyenin fesahati” tanimindaki “sayesinde gii¢ yetirilen” kaydinin
fasih lafizla konusulup konusulmamast durumlarini kapsamasi amaciyla ge-
tirildigine dikkat ceker. Halbuki bunun yerine “sayesinde ifade edilen” kaydi
getirilmis olsaydi, sadece fasih lafizla konusulmasi durumunu kapsardi. Ay-
rica yine tanimdaki “fasih lafizla” kaydi miifred ve miirekkeb lafizlar1 kapsa-
masi igin getirilmistir.%3

2. Belagat

Belagata dair ilk eserlerden olan el-Beyan ve’t-tebyin’de Cahiz daha énce
yapilmis muhtelif belagat tanimlarini aktarir ve bunlar arasinda, “Lafizla
mananin giizellikte birbiriyle yarismasi, yani manadan 6nce lafzin kulaga,
lafizdan 6nce de mananin zihne siratle ulagsmasidir” seklinde olani en gii-
zel tanimlardan biri kabul eder.°* Yine onun naklettigi Bisr b. Mu‘temir’in
(6. 210/825) Sahife’'sinde belagatin temel prensiplerinin tespitinde dnemli
adimlarin atildigr gérilir. Bisr b. Mu‘temir, kelamin iginde bulunulan hale ve
makama uygun olmasi ve muhatabin durumunun goézetilmesinin gereklili-
ginden bahsetmektedir.®®> Ayrica Cahiz’in “Manalar yola atilmig/ortada olan
seylerdir. Bu sebeple Arap veya Acem, bedevi veya sehirli herkes onlara rast-
layip taniyabilir. Maharet veznin tutturulmus, lafzin iyi secilmis, telaffuzun
kolay, seklin saglam, ifadenin akici, bigim ve dizimin nitelikli olmasindadir.
Siir ancak bir tiir dokuma ve bir nevi resim/tasvir sanatidir.”®% geklindeki de-
gerlendirmeleri kelamda mana ve lafzin disinda stiret kavraminin da farkinda
oldugunu®” ve onun belagatta, sozle ifade edilen genel manay: degil, lafzi
ve slreti esas aldigini gosterir. Miiberred belagati, séziin manayl tamamen
kusatmasi, kelamin segilmesi, bir kelimenin digeriyle uyumlu olacak ve onun

61 Teftazani, el-Mutavvel, s. 18.

62 DesiKi, Hasiye, 1, 125.

63 Kazvini, el-lzah, s. 11.

64 Cahiz, el-Beyan ve’t-tebyin, 1, 115.

65 Cahiz, el-Beyan ve’t-tebyin, 1, 135-39.

66 Cahiz, Kitabt’l-Hayevan, nsr. Abdiisselam Muhammed Harin (Beyrut: Daru ihyai't-
tlrasi'l-Arabi, 1388/1969), 111, 131-32.

67 Bu konuyla ilgili olarak bk. Ciircani, Delailii’l-i‘caz, s. 508.
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seklini destekleyecek sekilde kelimelerin giizelce dizilmesi, uzak bir mana-
nin akla yakinlastirlmasi ve gereksiz ifadelerin dile getirilmemesidir, diye
tanumlar.®® Kur'an’in i‘caz 6zelliklerini inceleyen ve bunlar arasinda ozellikle
belagat tizerinde duran Rummani, belagat, en giizel sretteki lafizla mananin
kalbe ulastiriimasidir, der.® Rummani’'nin tanimindaki lafiz, mana ve stret
seklindeki ti¢lii ayrnnm dikkat ¢ekicidir. Askeri’nin tanimi Rummani’'nin tani-
miyla biiytik benzerlik gdsterir. Ona gore belagat, hos bir slirette ve giizel
bir tarzda kendisi araciligiyla manay1 muhatabin kalbine ulastirdigin ve onun
zihnine kendi zihninde oldugu gibi yerlestirdigin her seydir.”° Belagatin agik
bir tanimini ortaya koymayan Hafaci, fesahatin sadece lafizlara, belagatin ise
manalarla birlikte lafizlara mahsus vasiflar oldugunu soyler. Ona goére her
belig kelam fasihtir; ancak her fasih kelam belig degildir.”! Belagatin tanimi-
n1 yapmayan Abdilkahir el-Clircani, daha dnce gegtigi gibi fesahat, belagat,
beyan ve beraat gibi kelimelerin niyet ve maksatlarini muhataplarina iletmek
isteyenlerin sdzlerinin birbirlerine tistiinltig ele alinirken kullanddigini séyler
ve aralarinda fark gérmez.”? Ona gore fasih kelam, ki ayni zamanda belig
kelam demektir, meziyeti lafzinda veya nazminda (dizilisinde) olmak tlizere
ikiye ayrilir: Birincisi, yani meziyeti lafzinda olan kelam -ki Ciircani burada
lafizla streti kastetmektedir’>- gerektigi sekilde ortaya konulmus kinaye ve
istiare tirt ifadeler iken,”# ikincisi gramatikal anlam inceliklerinin (meani’'n-
nahv) gozetildigi kelamdir.”® Belagat ilminin daha sonra meani ve beyan diye
isimlendirilecek olan iki dalinin, Ciircani’nin bu tasnifiyle birbirinden ayrildi-
g1 gorulur. Belagat ilminde Circani'nin takipgisi olan Fahreddin er-Razi'nin,
kelami anlasilmaz sekilde kisaltmaktan ve sikici tarzda uzatmaktan kaginarak
Kisinin s6ziiyle kalbinde olan geyi ortaya koymasidir, seklindeki taniminda’®
Clrcani'nin tesiri hissedilmezken, Sekkaki'nin taniminda bu tesir agiktir. Ay-
rica onun tanimi 6nceki belagat bilginlerinin tanimlarindan daha ayrintili ve
mantiksaldir. Buna gore belagat, terkiplerin sahip olmalari gereken 6zellikleri
kusursuz ortaya koyarak manalar ifade etme ve tesbih, mecaz, kinaye tiir-

68 Miiberred, el-Belaga, nsr. Ramazan Abdiittevvab (Kahire: Darti’l-uribe, 1965), s. 59.

69 Rummani, en-Niiket fi i‘cazi’l-Kur'an (Selasti Resail fi i‘cazi’l-Kur’an iginde, nsr.
Muhammed Halefullah ve Muhammed Zaglil Sellam [Kahire, ts.: Darii’l-maarif]), s.
69.

70 Askerl, Kitabti’s-Sinaateyn, s. 10.

71 Hafaci, Sirrti’l-fesaha, s. 59.

72 Curcani, Delailii’l-i‘caz, s. 442.

73 Clrcani’nin ve onceki alimlerin lafiz kelimesini stret anlaminda kullanimi hakkinda
bk. Clircani, Delailii’l-i‘caz, s. 267; Sevki Dayf, el-Belaga tetavviir ve tarth (Kahire:
Darii’'l-maarif, 1990), s. 166.

74 Curcani, Delailil’l-i‘caz, s. 429-30.

75 Curcani, Delailii’l-i‘caz, s. 451-52.

76 Razi, Nihayetii’l-icaz, s. 31.
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lerini en giizel sekilde dile getirme yetkinligine séz sdyleyenin ulagmasidir.””
Bu tanimin ilk kisminda meani, ikinci kisminda ise beyan ilmine génderme
yapildig1 gorilir.

Hem kelamin hem de s6zi sdyleyenin belagati séz konusu oldugu igin,
Kazvini'ye gbre bunlarin birbirinden ayr olarak tanimlanmalart gerekir.

2.1. Kelamin Belagati

Kazvini kelamin belagatini, fasih olmasiyla birlikte, icinde bulunulan bag-
lamin geregine (mukteza-i hal) uygun olmasidir, diye tanimlar.”® Destki
belagatta kelamin fasih olmasinin da gerekliligini ileri stirenin Kazvini oldu-
guna dikkat ¢ekerek Sekkaki ve digerlerinde boyle bir sartla karsilasiimadigini
soyler.”® Ancak Ibn Sinan el-Hafaci’'nin her belig kelam ayni zamanda fasihtir,
her fasih kelam ise belig degildir ifadesi,®° ona gore belagatin fesahati de kap-
sadigini gosterir.

Kazvini, mukteza-i hal (durum/konum/baglam/makamin geregi soz) ko-
nusunda su izahi getirir: S6ziin sdylenecegi yer ve makamlar (durumlar/ko-
numlar/baglamlar) farkl farkli oldugu icin, her birine uygun olarak getiril-
mesi gereken s6z de (mukteza-i hal) tirla tirliidir. Buna gore nekre-marife,
mutlak-mukayyed, takdim-tehir, zikir-hazif, kasr ve tersi, fasil-vasil (birbirini
izleyen ctimlelerde baglacin kullanilip kullanilmamasti), i‘caz-miisavat-itnab
(ifadenin kisa, orta veya uzun tutulmasi), muhatabin zeki veya anlayissiz
olma makamlari birbirine gore degisiklik arz eder. Ayni sekilde her bir kelime-
nin beraberindeki kelimeyle bulunma makami vardir.®!

Kazvini'ye gore kelamin gilizel ve makbul olma 6l¢listi ve derecesi, muha-
tabin durumuna uygun olan ifadenin (i‘tibar-1 miinasib) kullanilip kullanilma-
masina goredir. Dolayisiyla “mukteza-i hal” ve “i‘tibar-1 miinasib” terimleri
ayni anlamdadir.®? Mukteza-i hal kavramint daha 6nce Sekkaki belagat ilim-
lerinin ilki ve temeli olan meani ilmini tanimlarken kullanmistir. Bu tanima
gore me‘ani ilmi, durumun/baglamin zikredilmesini gerektirdigi soéze uygun
sekilde s6z sdylemekte hatadan kac¢inmak icin, belagat erbabinin sézlerinin
Ozelliklerini ve ifadeyi glizellestirme gibi hususlari incelemektir. 83

77 Sekkaki, Miftahu’l-ulam, s. 526.
78 Kazvini, el-lzah, s. 11.

79 DesiiKki, Hasiye, 1, 130.

80 Hafaci, Surrti’l-fesaha, s. 59.

81 Kazvini, el-lzah, s. 11-12.

82 Kazvini, el-lzah, s. 12.

83 Sekkaki, Miftahu’l-ulam, s. 247.
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Kazvini, kelamin mukteza-i hale uygun olarak getirilmesinin Abdilkahir
el-Clircani'nin “nazm” diye isimlendirdigi kavramla ortiistiigtine dikkat ¢eker.
Onun nazim tanimini “Kelimeler arasinda séziin sdylenis amaglarina uygun
disecek sekilde gramatikal anlam inceliklerinin (meani'n-nahv) goézetilmesi-
dir seklinde nakleder.®4 CiircAni’nin Delailii’l-i‘caz daki nazim tammi, lafiz
itibariyle bununla tam olarak ortiismese bile, mana itibariyle aynidir.8>

Kazvini, belagatin terkip olmus haliyle manay1 ifade etmesi bakimindan la-
fizlarla ilgili bir sifat oldugunu, bu sebeple ¢cogu defa belagatin fesahat diye de
isimlendirildigini sdyler. Ona gore Abdiilkahir el-Clircani'nin Delailii’l-i‘caz'da
tekrar tekrar fesahatin lafizla degil, mana ile ilgili oldugu seklindeki sozleriyle
kastettigi husus budur. Zira o bu konuyla ilgili bir béliimde sdyle demistir:
Fesahat, belagat ve benzeri seyler lafizlarin kendisiyle degil, medlalleriyle ve
manalarla ilgili olan vasiflardir.8°

Kazvini, Abdiilkahir el-Ciircani'nin maksadinin bu oldugunu sdylemesinin
sebebini, Delailti’l-i‘caz'in bazi yerlerinde kelamin Gstiinligiiniin manasinda
degil, lafzinda oldugunu sdylemesine baglar. Ayni zamanda Ciircani bunun
aksi goriiste olan, yani Ustiinliigli manada géren kimsenin diisincesini nak-
lederek o kimsenin muhtevasinda bir hikmet, bir edebi ifade veya ilging bir
tesbih ve esine az rastlanir bir manay: ihtiva etmedikce bir siiri glizel bul-
madigini belirtmistir. Halbuki hakikatin bdyle olmadigini ve belagat ilminde
derinlesenlerin bu goriisii reddettiklerini séyler ve Cahiz'in bu konuyla ilgili
olarak dile getirdigi su séziinti aktarir: Manalar yola atilmis/ortada olan sey-
lerdir. Bu sebeple Arap veya Acem, sehitli veya bedevi herkes onlara rastlayip
taniyabilir. Maharet veznin tutturulmus, lafzin iyi secilmis, telaffuzun kolay,
seklin saglam, ifadenin akici, bi¢cim ve dizimin nitelikli olmasindadir. Clircant
buna ilave olarak kelam olusturmay: kuyumculuga, dile getirilen anlami ise
sekil verilerek kendilerinden yliziik ve bilezigin yapildigl altin ve glimiise ben-
zetir. Bunlarin sekillendirilmesi ve ortaya konan isciligin kalitesi ve Kkalitesiz-
ligi hakkinda bir degerlendirmede bulunulurken hammaddesi olan giimiis ve
altina bakilmayacagini sdyler. Dolayisiyla bir yiizigiin digerine hammaddesi
olan glimiisiiniin daha kaliteli olmasi veya kasinin daha kiymetli olmasi baki-
mindan Ustiin gorilmesinin, ytizik olmast bakimindan tstiin kabul edilmesi
anlamina gelmeyecegini belirtir. Ayni sekilde bir beytin digerinden sirf manast

84 Kazvini, el-lzah, s. 12.

85 Curcani’nin nazim tanimiyla ilgili olarak bk. Delailii’l-i‘caz, s. 526.

86 Kazvini, el-lzah, s. 12. Curcani’nin bu manadaki ifadeleri igin bk. Delailii’l-i‘caz, s.
365-66.
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bakimindan Gistiin gériilmesinin, onu siir ve kelam olmasi bakimindan deger-
lendirme olmadigini sdyler.8”

Kazvini, Clircani'nin gorislerini aktardiktan sonra bunlardan ¢ikardigi ne-
ticeyi dile getirir. Buna gore kelam, kelam olmasi bakimindan, manasinin de-
gerli olusu dolayisiyla tistiin olma vasfini kazanmaz. Hi¢ siiphesiz ki fesahat,
kelamin tistiin vasiflarindandir ve mana ile ilgisi yoktur. Clircani’nin fesahatin
lafizla degil, mana ile ilgili oldugunu soylediginde kastettigi sey, terkip olma
mis mifred lafizlarin sifati olmadigidir. Fesahatin lafzin vasfi oldugunu soy-
lediginde kastettigi sey ise, terkip icinde yer alarak mana ifade eden lafizlarin
sifat1 oldugudur.8®

Teftazani, Kazvini'nin bu degerlendirmelerini Abdiilkahir el-Clircani’nin
celisik gibi goriinen ifadelerinde, aslinda bir ¢eliskinin bulunmadigini ortaya
koymak amaciyla yaptigina dikkat ¢eker. Zira Ciircani Delailii’l-i‘caz'in bazi
yerlerinde fesahatin lafzin kendisiyle ilgili degil delalet ettigi seyle, yani mana
ile ilgili bir vasif oldugunu belirtirken, bazi yerlerinde ise kelamin tstinligi-
niin manastyla degil, lafziyla ilgili bir vasif oldugunu sdylemistir. Dolayisty-
la Kazvini, Clircani’'nin fesahati lafzin sifati olarak ortaya koydugu yerlerde
bununla lafizlarin terkip edilmis halleriyle manalan ifade etmesini gz onii-
ne aldiginy; aksini sdyledigi yerlerde, yani fesahatin lafzin sifati olmadigini
belirttigi yerlerde ise terkip olmamis miifred lafizlar ve tek basina kelimeleri
Kkastettigini, buna bagli olarak da onun ¢eligkiye diismemis oldugunu sdylemis
olmaktadir. Teftazani, Kazvini’'nin ifadesini bu sekilde agikliga kavusturduk-
tan sonra, onun aslinda Delailii’l-i‘caz"1 yeterince incelemedigi ve Ciircani'nin
maksadini tam olarak anlayamadigi kanaatine vardigini sdyler. Zira ona gore
Clrcani fesahati iki manada kullanmaktadir. Birincisi Kazvini'nin eserinde
fesahat kisminda ele alinan ve yukarida gecen manadadir Ki bu, lafzin kendi-
siyle ilgilidir. Tkincisi de kelamla ilgili olup tistiinlik ve derecelenmenin ortaya
ciktigr i‘cazin gerceklestigi vasiftir ki bunu ifade igin belagat, beraat, beyan
vb. diger isimler de kullanilir. Dildeki orf itibariyle bu ozelliklerle vasiflanan,
lafizdir. Clinki fasih lafiz dendigi halde, fasih mana denmez. Burada tartisma
konusu olan husus ise iki kelam arasindaki tistiinliigiin lafzina m1 yoksa ma-
nasina mi ait oldugudur. Ciircani ise bunlardan birini savunan her iki kesimi
de reddeder. Zira ona gore ustinliigiin s6z konusu oldugu kelamin lafzi énce
lugavi anlamina delalet eder, sonra bu lugavi anlamin delalet ettigi ikinci bir
anlam s6z konusudur ki bu, ifadeyle kastedilen anlamdir. Dolayisiyla boylesi
ifadelerde lafizlar, birinci anlamlar ve ikinci anlamlar olmak {izere i¢ unsur

87 Kazvini, el-lzah, s. 12-13.
88 Kazvini, el-Ilzah, s. 13.
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vardir. Ciircani birinci anlamlara veya daha dogru bir sdyleyisle bunlarin zi-
hinde tertip edilmesine ve buna bagl olarak lafizlarin telaffuz esnasindaki
dizilmesine nazim, stiretler, hususiyetler, meziyetler, nitelikler vb. isimler verir.
Kelamin fesahat, belagat ve maharet (beraat) gibi vasiflarla nitelendigi unsuru
bu birinci anlamlardir. Yoksa sesler ve harfler demek olan lafizlar veya sozii
sOyleyenin ispat veya nefyetmek istedigi genel anlamlar (garazlar) demek olan
ikinci anlamlar degildir.8° Aslinda Teftazani’'nin dikkat ¢ektigi gibi Abdiilkahir
el-Clircani, mana ve lafiz kelimelerini degisik medldllere delalet etmek tizere
kullanmistir. Onun mana kelimesini bazen garaza/ikinci anlama delalet etmek
uzere kullandigl gibi, bazen de anlamin siiretine/birinci anlama delalet etmek
tzere kullandig1 goriiliir. Benzer sekilde lafiz kelimesini de ses ve harfe delalet
etmek tizere kullandig1 gibi, anlamin stiretine ve birinci anlama delalet etmek
uzere kullanmigtir. Nitekim yanlis anlasilmalarin éntine gecmek maksadiyla
bu kelimeleri kullaniminin farkl baglamlarda farkli delaletlere sahip olduguna
kendisi de ikazda bulunmustur.®® Dolayisiyla Kazvini’nin, ClircAni’nin mana
ve lafiz kelimelerini kullanimindaki bu farki gz ard: ettigi anlasiimaktadir.

Kazvini belagatin iki ucunun bulundugunu belirtir. Biri belagatin son buldu-
gu en yiiksek nokta ve bu noktaya yakin olandir ki bunlar i‘caz derecesidir.®!
Kelamin i‘caz derecesinde olmasi, insanlarin benzerini getirmekten aciz kaldik-
lart yiiksek bir belagat seviyesine sahip olmasi demektir ki bu ozellige sahip
kelam, Allah'in kelami olan Kur'an’dir. Teftazani, Kazvini'nin belagatin iki ucu
ile ilgili ifadesinin yanlis anlasilmaya miisait olduguna ve bu sebeple onu bazila-
rinin yanhs yorumladiklara dikkat ¢eker. Bu yanlis yoruma gore belagatin en
yiiksek ucu, i‘caz derecesini ve i‘caz derecesine yakin olani igerir. Halbuki dogru
yorum, en yiiksek olanin ve ona yakin olanin i'caz derecesinde olmasidir. Zira
Kur'an'daki her ayetin belagat derecesi ayni seviyede olmamakla birlikte, hepsi
i‘caz derecesindedir.°? Fahreddin er-Razi’nin beldgatin en ytiiksek ucunun ve ona
yakin olanin i‘cdz vasfina sahip kelam oldugu®® ve Sekkaki'nin belagatin en
yiiksek noktasinin i‘caz derecesi oldugu ve bunun da en yiiksek ucu ve ona ya-
kin olam icerdigi®4 seklindeki ifadeleri Teftazani’nin goriisiini desteklemektedir.

Belagatin diger ucu ise baslangi¢ noktasi olan en asagi ucudur. Bu ug,
kelam isterse nahiv (i‘rab) bakimindan dogru olsun, bu noktadan daha asa-
gida olacak sekilde degistirildiginde, belagat erbabinin o kelami hayvanlarin

89 Teftazani, el-Mutavvel, S. 22-23.

90 Bu konudaki uyarisi i¢in bk. Ciircani, Delailti’l-i‘caz, s. 258.
91 Kazvini, el-lzah, s. 13.

92 Teftazani, el-Mutavvel, s. 24.

93 Razi, Nihayetii’l-icaz, s. 34.

94 Sekkaki, Miftahu’l-ulam, s. 526.
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cikardig1 sesler olarak degerlendirecegi seviyedir. Bu iki u¢ nokta arasinda
bir¢ok farkli seviye bulunur.°® Kelamin belagat bakimindan en asagi ugtan
daha asag1 olmasi demek, onun mukteza-i hale uygun olmamasi demektir.
Kazvini'nin ifadesindeki “Kelam isterse nahiv bakimindan dogru olsun” kaydi
elestirilmis ve bunun yerine “Kelam isterse fasih olsun” kaydinin konulma-
sinin daha uygun olacagl belirtilmistir. Zira kaydin bu son sekliyle olmasi
durumunda, Kazvini'nin zikrettigi evleviyetle anlasilacaktir. Clink{ kelam fa-
sih oldugu hélde, hayvan sesleri konumuna diisiiyorsa, nahiv bakimindan
dogru olsa bile, fasih olmamasi durumunda da bu konuma diisecektir. Halbuki
Kazvini'nin ifadesinden, kelamin fasih olmasi halinde havyan sesleri konu-
muna diismeyecegi gibi bir yanlis anlama s6z konusu olabilir. Zira fesahat,
nahiv bakimindan dogru olmaktan daha ytiksek bir derecedir.”®

Kazvini, kelamdaki belagati ve onun derecelerini anlattiktan sonra
mukteza-i hal veya fesahatle ilgisi olmadig1 halde, kelamin belagati konusuna
tabi olan ve kelama giizellik ve kabul edilirlik vasfi kazandiran bir¢cok yoniin
bulundugunu belirtir.°” Teftadzani, bu ifadenin bedi* ilmine olan ihtiyaci ortaya
koymaya bir hazirlik oldugunu sdéyler. Ayrica bu yonlerin kelama giizellik
katmasinin, belagatin tanimmin disinda kaldigina ve ancak mukteza-i hale
riayet ve fesahatten sonra bunlarin kelami glizellestirici sayilabilecegine isaret
oldugunu belirtir. Ona gore bu yonlerin (bedil sanatlarin) kelamin belagatina
tabi kilinmasi ise, sozili sOyleyene fesahat ve belagat gibi bir sifat kazandirma-
masi, ancak kelama has sifatlardan olmasi sebebiyledir.98

2.2. Sozii Soyleyenin Belagati

Kazvini sozili sdyleyenin belagatini, belig kelam olusturmaya gii¢ yetirilen
melekedir, diye tanimlar.°® Askeri ise belagatin kelamin sifati oldugu ve soézii
sOyleyenin sifati olmadigi kanaatindedir. Bu sebeple Cenab-1 Hakk'in belig
diye isimlendirilmesinin caiz gériilemeyecegini, zira onun kelam icin vazolun-
mus bir sifatla sifatlandirilamayacagini sdyler. S6zii sdyleyenin “belig” diye
isimlendirilmesinin mecaz oldugunu, bunun hakikatinin ise “Onun kelami
beligdir” seklinde anlasilabilecegini ve ¢ok kullanilmasi sebebiyle sézii sOy-
leyenin de “belig” diye isimlendirilmesinin hakiki manasinda kullanilmis gibi

algilandigini belirtir. 10°

95 Kazvini, el-lzah, s. 13.

96 Bahis konusu elestiri igin bk. Isferayini, el-Atvel, 1, 36; Desliki, Hasiye, 1, 153.
97 Kazvini, el-lzah, s. 14.

98 Teftazani, el-Mutavvel, s. 25.

99 Kazvini, el-lzah, s. 14.

100 Askeri, Kitabii’s-Sinaateyn, s. 6-7.
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Kazvini daha dnce gecen ifadelerinden su iki hususun agiga ¢iktigini sdyler.
Birincisi, kelam olsun s6zl sdyleyen olsun, her belig fasihtir. Ancak her fasih
belig degildir.1°! Teftdzani, bu ifadesiyle Kazvini’'nin, Sekkaki’ye tarizde bulun-
dugunu belirtir. Zira Sekkaki belagatin fesahati gerektirmedigi gortisiindedir. 1 ©2
Isferayini de ayni hususa temas ederek Sekkaki’'nin belagatin sartlari arasinda
sadece mana ile ilgili ta‘kidi saydigini belirtir. Ayrica belagatin fesahati de icer-
digi kanaatinin ilk olarak Kazvini tarafindan belirlenmis bir husus olmadigi-
ni, bu goristi ibnii’l-Esir'den aldigini soyler.!03 Nitekim ibnii’l-Esir, belagatin
lafizlar1 ve manalar kapsadigini, fesahatten daha has bir kavram oldugunu
sOylemistir. Misal olarak da insan ve hayvan kavramlarini gdstermis ve her
insanin hayvan oldugu halde, her hayvanin insan olmadigini; ayni sekilde
her belig kelamin fasih oldugu halde, her fasih kelamin belig olmadigini sOyle-
migtir. Diger taraftan belagatin, terkip edilmis s6zde olmak sartiyla, lafizda ve
manada s6z konusu oldugunu; dolayisiyla miifred lafzin belagatindan degil,
ancak fesahatinden bahsedilebilecegine dikkat ¢ekmistir. Zira miifred lafizda
sadece fesahate 6zgii olan giizellik vasfinin bulunabilecegini, belagata ait olan
ve kelamin nazmu ile ortaya ¢ikan bir anlam bildirme (el-ma‘na’l-miifid) 6zel-
ligine sahip olmadigini belirtmigtir.'°* Ancak daha 6nce de gectigi gibi, Hafaci,
Ibnii’l-Esir'den cok dnce her belig kelamin ayni zamanda fasih oldugu hélde,
her fasih kelamin belig olmadigi tespitinde bulunmustur. 102

Kazvini'nin dikkat ¢ektigi ikinci husus sudur: Kelamin belagatinda nihai
hedef, kastedilen mananin ifade edilmesinde hata etmekten sakinmak ve fa-
sih olan kelami, olmayanindan ayirmaktir. O fasih olani, olmayandan ayirma-
nin sozlik ilminde veya sarf ilminde yahut nahiv ilminde ele alindigin1 veya
his ile idrak edildigini belirtir. Ancak mana ile ilgili ta‘kid bu ilimlerin konusu-
nun disinda kalmaktadir. Kastedilen mananin ifadesinde, hatadan korunmak
meani ilmi, mana ile ilgili ta‘kidden kaginmak ise beyan ilmi sayesinde miim-
kiin olmaktadir. Mukteza-i hale uygun ifade edilmesinden ve fesahatinin go-
zetilmesinden sonra kelami giizellestirme sekillerinin kendisiyle bilindigi ilim
ise bedi* ilmidir.'°¢ Kazvini'nin ifadesi biraz daha acilacak olursa, fesahatin
sartlarindan olan garabetten sakinmak sozlikbilim (ilmii metni’l-luga) ile; ku-
ral disi kelime kullanimindan sakinmak sarf ilmi ile; telif zaafindan ve lafizla
ilgili ta‘kidden sakinmak nahiv ilmi ile; harflerin ve kelimelerin uyumsuzlugu
zevk-i selim (his) ile; mana ile ilgili ta‘’kidden sakinmak ise beyan ilmi ile

101 Kazvini, el-Izah, s. 14.

102 Teftazani, el-Mutavvel, s. 25.

103 Isferayini, el-Atvel, 1, 37.

104 Ibnii’l-Esir, el-Meselii’s-sair, I, 118-19.
105 Hafaci, Sirrii’l-fesaha, s. 59.

106 Kazvini, el-lzah, s. 14.
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mumkKkiin olur. Kastedilen mananin ifadesinde hatadan sakinmak ise meani
ilmi ile olur. Diger taraftan kelama ilave giizellik kazandirma sekilleri ise bedi*
ilmi ile bilinecektir.'°7

Kazvini bir¢cok kimsenin, yukarida saydig1 me‘ani, beyan ve bedi* ilimlerini
beyan ilmi diye isimlendirdigini; bazilarinin birincisini meani ilmi, diger ikisini
yani beyan ve bedi‘ ilimlerini beyan ilmi diye isimlendirdigini; diger bir kesi-
min ise her ¢ ilmi birden bedi* ilmi diye isimlendirdigini zikrederek fesahat ve
belagat kavramlariyla ilgili izahlarini tamamlar.©8

Sonug

Kendisinden once fesahat ve belagat kavramlari hakkinda pek ¢ok go-
ris ortaya kondugu halde, bunlari tanim olarak yetersiz bulan Kazvini, yine
kendinden onceki goriislerden istifade ile bu kavramlara daha agik ve kesin
tanimlar getirir. Bu kavramlarin nispet edildikleri seye gore farklilik gdstermesi
sebebiyle, genel mahiyette fesdhat veya belagat tanimlari ortaya konamaya-
cagl duslincesinden hareketle sifat olduklari seye gore tanimlarini birbirinden
ayirarak tesbit eder. Buna gore fesahat, kelimenin kelamin ve sézii sdyleyenin
sifat1 olabildigi icin bunlara goére de ti¢ farkli tanim ortaya ¢ikmaktadir. Yine
belagat, kelamin ve sozii sdyleyenin sifati olabildigi i¢in iki degisik tanim s6z
konusu olmaktadir. Kelimenin fesahati, harflerin uyumsuzlugundan, garip ol-
maktan ve kural disiliktan uzak olmasi; kelamin fesahati onu olusturan keli-
melerin fasih olmasiyla birlikte telif zaafindan, kelimelerin uyumsuzlugundan
ve soziin anlasilamayacak sekilde terkip edilmis olmasindan uzak olmasi; s6-
zin fesahati ise maksadin fasih lafizla ifade edilmesi sayesinde giic yetirilen
meleke seklinde anlasilmalidir. Diger taraftan kelamin belagati fasih olmasiyla
birlikte, icinde bulunulan durumun/baglamin geregine (mukteza-i hal) uygun
olmasi; sozil sdyleyenin belagati ise belig kelam terkip etmeye gii¢ yetirilen
meleke olarak ele alinmalidir.

Kazvini bu kavramlarla ilgili degerlendirmelerinden iki sonuca ulasilabi-
lecegini belirtir: Birincisi, kelam olsun sozli sdyleyen olsun, her belig fasihtir.
Ancak her fasih belig degildir. Ikincisi ise kelamdaki belagatin nihai hedefi,
kastedilen mananin ifade edilmesinde hata etmekten sakinmak ve fasih olan
kelami, olmayanindan ayirmaktir.

107 Teftazani, el-Mutavvel, s. 26; Deslki, Hasiye, 1, 157.
108 Kazvini, el-lzah, s. 14.
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Kazvini'nin fesahat ve belagat kavramlariyla ilgili tahlilleri, daha 6nce or-
taya konmus calismalara dayanmakla birlikte, bunlarin biyiik kismi kendi-
sinin de ifade ettigi gibi, acik ve kesin tanimlar olmaktan uzak goriinmekte-
dir. Ayrica o, bu kavramlar hakkinda kendinden 6ncekilerden bazi ydnleriyle
farkli distindiigiinti de ortaya koymustur. Onun fesahat ve belagat kavramla-
ryla ilgili bu tanim ve degerlendirmelerinin kapali yonleri, bu konudaki eseri
Telhisii’l-Miftah Uizerine yazilan serhlerde ve bunlar lizerine kaleme alinmis
hasiyelerde acikliga kavusturulmus olup yeri geldiginde de elestiriye tabi tu-
tulmustur. Dolayisiyla Kazvini'nin goriislerinin kendinden sonrakiler tizerin-
deki tesiri biiytik olmustur.
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Tarih ve Toplum Arastirmalarinda Bir Yontem Kaynagi Olarak

Klasik Metafizik: Fahreddin er-Razi Ekolii ve ibn Hald{in

Tahsin Gorglin*

Classical Metaphysics as a Source of Methodology for Historical and
Social Research: the Fakhr al-Din al-Razi School and Ibn Khaldun

It is commonly claimed that Ibn Khaldun did not have predecessors
or followers. This article argues otherwise. It is asserted here that Ibn
Khaldun was a node within the Transoxanian philosophical tradition
and his main contribution was applying the classical metaphysics of
the Razi-School to the historical and social being. Grounding this claim
requires exploring the metaphysics of the Transoxanian philosophers.
In particular we need to focus on a peculiar method called ‘critical in-
vestigation’ (tahqgiq) which led to the development of metaphysics as
a science during this period. Grounding the above claim also requires
demonstrating how Ibn Khaldun applied this method systematically. As
a step in this direction, this article contributes to the history of Turkish
thought through the study of Fakhr al-Din al-Razi, Adudddin al-‘Ici
and Sa‘daddin al-Taftazani with the purpose of unearthing the histori-
cal and philosophical roots of social metaphysics of Ibn Khaldun.

Key words: Ibn Khaldun, Mawara’ al-nahr (Transoxania), social meta-
physics, Fakhr al-Din al-Razi, Adud al-Din al-lji, Sa‘daddin al-Taftazani.

0. Ibn HaldGin hakkinda yapilan arastirmalarda genellikle onun 6nciisii ve

takipgisi olmayan bir diistiniir oldugu kabul edilir / var sayilir. Bu varsayimin
nasil ortaya ciktig1 sorusu bizi etkin Bati tarih yazarliginin islam kiiltiirii, me-
deniyeti ve distincesine tarihte verdigi yere gotiirmektedir. islam kualtir ve
medeniyetini oldugu kadar, bu kiiltiir ve medeniyetin tamamlayict bir unsuru
olan diistincenin de belirli bir algisini iceren bu kabul, XX. ylizyil arastirmaci-
lari tarafindan da sorgusuz sualsiz kabul edildigi gibi, bunun arkasindaki tarih
yazarhig1 siyaseti heniiz sorgulanmamustir.! Bu kabul, islam tarihi ve mede-

*

1

Prof. Dr., ISAM.

Prof. Dr. Ekmeleddin Thsanoglu’nun yiiriittiigii “Osmanli ilim ve Medeniyeti” projesi,
bu kabuliin ne kadar esassiz oldugunu gosteren bir adim olarak &zellikle dini ilimler
ve felsefe gibi diger alanlarda tamamlanarak desteklenmeyi beklemektedir. Bu seriden
yayimlanan bazi ¢aligmalar icin bk. Ekmeleddin Thsanoglu vd., Osmanli Astronomi
Literattirti Tarihi (Istanbul: IRCICA=islam Tarih, Sanat ve Kiiltiir Aragtirma Merkezi,
1997, 2 cilt); Ekmeleddin Thsanoglu vd., Osmanli Matematik Literatiirti Tarihi: History
of Mathematical Literature During the Ottoman Period (Istanbul: IRCICA, 1999, 2 cilt);
Ekmeleddin thsanoglu vd., Osmanli Tabii ve Tatbiki Bilimler Literattirii Tarihi: History
of the Literature of Natural and Applied Sciences During the Ottoman Period (ed.
Ekmeleddin Thsanoglu, istanbul: IRCICA, 2006. 2 cilt).
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niyetini XIII. yiizyilda bitirmekte ve Tiirklerin etkin oldugu donemi; 6zellikle
Osmanli, Safevi ve Babiir Hanligi'nin etkin oldugu yuzyillar Islam tarihinin
bir pargasi olarak kabul etmedigi gibi, Turklerin kiltiir ve medeniyete katkisi-
ni da en iyi ihtimalle parantez icine almaktadir. Bu tarih yazarlig1 siyasetinin
yerini, artik hakikate birakma zamani gelmistir. Bu ¢ercevede Ibn Haldlin’un
duistincesi ve pargasi oldugu Islam dustincesi igindeki yeri, bu siyaseti sorgu-
lamanin iyi bir vesilesi olarak da kabul edilebilir.

0.1. Ibn Haldin’un kendisinden énceki Miisliitman distntrlerle irtibati ol-
madigini sdyleyenlerin belki en meshuru ve bir anlamda kendisinden sonra
“Islam felsefesi” kavramini ciddi sekilde etkilemis gibi géziken De Boer’dir.
De Boer Ingilizce ilk baskisi 1903’te yapilan [slam’da Felsefe Tarihi isimli
meshur eserinde acgik¢a soyle demektedir: “O, selefsiz oldugu gibi, halefsiz de
kalmigtir.”? Bu iddia ¢ok sayida arastirmaci tarafindan dogrulugu miisellem
olarak kabul edilmistir. Cemil Meri¢’in ibn Haldlin'u ifade etmek i¢in kullandig
“kendi gok kubbesinde tek yildiz” ifadesi, tam da bu yaygin dnyargiy: ifa-
de etmektedir. Bu cercevede Ibn Hald(n’un teorisini gelistirirken, esas olarak
kendi tecriibe ve gozlemlerine dayandigi; her ne kadar gegmisten gelen bazi
eser ve kaynaklart kullansa da, teorisini gelistirirken sadece kendi tecriibe ve
gozlemlerini esas aldigl iddia edilmektedir. Ibn Hald(in’un yénteminin tiime-
varim oldugu iddiast da yine bununla alakali géziitkmektedir.®

0.2. Ibn HaldGin’u diistince tarihi icerisinde devam edegelen bir gelenegin
stirdiiriiciisii olarak niteleyen bir yaklasim sekli ise onu, agik¢a aksini ifade
etmesine ragmen, daha ¢ok Ibn Riisd lizerinden Aristo ile irtibatlandirmaya
calismaktadir. Bu sonuncu tavir sahipleri, onun klasik metafizik i¢inde diisiin-
dugiini kabul etmekle birlikte, bu Klasik metafizigin ibn Riisd tizerinden ibn
Hald(in’a ulasan Aristo metafizigi oldugunu gostermeye calismaktadir.*

2 T.]. de Boer, islam’da Felsefe Tarihi, ¢ev. Yagar Kutluay (Ankara, Birlik Yay., 1960), s. 146;
Ingilizce terciimesi: The History of Philosophy in Islam, ¢ev. Edward E. Jones (London:
Lusac and Co., 1903), s. 208.

3 Benzeri fikirler ve kisa bir degerlendirmesi igin bk. Umit Hassan, /bn Haldan’un Metodu
ve Siyaset Teorisi (Istanbul: Toplumsal Déniigiim Yay., 1998), s. 51-65.

4 Cabiri hakli olarak Ibn Hald(n’dan énce Miisliiman diisiiniirlerin eserlerine epistemolo-
jik bir mukaddime ile bagladiklarini ve Ibn HaldGin’un telif ettigi tarihe bir mukaddime

yazmasinin bu gelenek disinda bir sey olmayip tamamen gelenek icinde diisiinen bir
distiniir olmasinin siradan bir neticesi olduguna isaret etmektedir. Ancak Cabiri, episte-
molojik cihetten bakarak, biraz da metodolojiye dikkat gekmekle birlikte, ibn Hald(n'un
diistincesindeki ontolojik boyutu dikkate almamakta veya gérememektedir. Ontolojik
boyutu gérememesi, onu netice olarak Ibn Haldin'u sirf bir tarihgi ve tarihi bir ilim
haline getirme gayretinde bulunan ve sirf bu anlamda kendisinden 6nceki tarihgilerden
farkli bir diistintir olarak kavramaya calismasini intag etmektedir. Halbuki ibn HaldGn'un
Mukaddime’sinde ontolojik cihet, epistemoloji ve metodolojiyi tayin eden énemli bir ci-
hettir ve onun diisiincesini bir “toplum metafizigi” haline getiren cihet de burada ortaya
¢ikmaktadir. Cabiri’'nin bu konudaki yaklasim sekli i¢in bk. Felsefi Mirasimiz ve Biz,
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0.3. Bu yazinin konusu ve amaci Ibn Hald(n'un ibn Riisd ve dolayisi ile
Aristo ile bir irtibatinin olmadigl, daha dogrusu aralarinda bir diisiince akra-
baliginin olmadigini ortaya koymak degildir. Yazinin konusu ve amaci, ibn
Haldn'un i¢cinden disindigi klasik metafizigin 6zellikle Fahreddin er-Razi
tarafindan sistematize edilen ve onu takip eden Maveraiinnehir diisiiniirle-
rinin stirdirdiigii metafizik oldugu; bazi hususlar, bilhassa bazi yapisal un-
surlar ele alinarak ortaya konulmaya calisilacaktir. Ozellikle ibn Hald(n un
dogrudan etkilendigini sdyleyebilecegimiz bu disiiniirler ile olan irtibatinin
bir ciheti -metodolojik irtibati- izerinde durmak, bu yazinin konusunu teskil
edecektir.

Ibn Hald(in, Mukaddime’de ¢ok sayida diisiiniiriin adini zikretmekteyse
de, bunlarin hepsini burada ele almak miimkiin olmadig igin, onun ¢agdasi
veya ondan bir ya da iki ytizyill 6énce yasamis olan ve eserlerinde metot ko-
nusunu 6zellikle ele almis olan i¢ diistintiriin bu konu ile ilgili tavirlar kisaca
incelenerek bunlarin eserlerinde dile gelen diigtince ile ibn Haldln arasindaki
irtibat gosterilecektir. Boylece ibn Haldlin’un, zaman zaman iddia edildigi gibi,
ne bir ilk ne de éncisii ve 6ncesi olmayan bir diisiiniir olmadigi; aksine onun
bir diistince gelenegi icinde bulundugunu ve bu gelenek icinden konustugunu
da géstermek miimkiin olacaktir.

0.4. Ibn Haldn’'un Mukaddime isimli eserinde altini ¢izdigi temel kav-
ramlardan biri “tahkik” kavramidir. Tahkik; bir inancin, bir iddianin, bir ri-
vayetin veya bir goriisiin aslini arastirmak anlaminda kullanildigr gibi, bu-
nun Otesinde fikih usuli ile kelam ve felsefede dile getirilen bir gortisii hakli
¢ikaran dayanaklari arastirmak anlaminda da kullanilmaktadir. Tahkik, te-
rim olarak bu anlamda, yani tek tek goriislerin aslinin ve dayanaklarinin
arastirilmast manasinda yaygin sekilde kullanilmakla birlikte, hicri VI. asir
ve sonrasinda, ozellikle de Maveratinnehir bolgesinde yasamis olan bir grup
alimin eserlerinde bir distinme tarzinin metodik husususiyeti héaline gel-
mistir. Bu anlamda “tahkik” terimi, bilhassa Fahreddin er-Razi, Adudiiddin
el-ici, Sa‘deddin et-Teftazani ve Seyyid Serif el-Ciircani gibi diigiiniirler ta-
rafindan, kendilerinden 6nce dile getirilen goriislerle bir irtibat yolunun, bir
“metodun” adi olarak zikredilmektedir. Ibn Hald(n tahkik kavramini ézellikle
kullanmakta ve bunu, dellilerini arastirmadan kabul etme anlaminda taklit
ile birlikte, daha dogrusu taklidin tist asamasi olarak zikretmektedir. Bu hu-
sus onun, Maveratinnehir ulemasi ile irtibath olarak diisiintp disinmedigini,

cev. Sait Aykut (istanbul: Kitabevi, 2000), s. 305-10; ayrica bk. Muhsin Mahdi, /bn
Khaldun’s Philosophy of History (London: George Allen and Unwin, 1957), s. 8, 97
ve tlir.yer. Ayrica bk. Hassan, Ibn Haldun’un Metodu, s. 65-69.
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yani onun taklit ile tahkiki bir kavram olarak ve adi gegen diisiiniirlerin takip
ettigi anlamda bir yontemin adi olarak kullanip kullanmadigi sorusunu ortaya
¢ikarmaktadir. Onun eserinde évgii ile zikrettigi ici ve Teftazani,® CiircaAni’'nin
yaninda “muhakkikin” olarak meshurdur. Bunlarin yaninda, belki bunlardan
daha fazla, ibn Hald(in Fahreddin er-Razi ile ilgilenmistir.® Bilindigi gibi ibn
Hald(in’un bize ulasan eserlerinden biri, onun Fahreddin er-Razi'nin meghur
eseri el-Muhassal'a yazdig1 Liibabii’l-Muhassal isimli telhistir.” Muellif hatti
ile glintimiize ulasan bir yazmasinda 752 (1351) yilinda tamamlandig1 kay-
dedilmis olan® bu eser, muhtemelen onun genglik eserlerindendir. Bu husus
onun basindan itibaren klasik metafizik ile ilgilendigini ve felsefl bir ilgi ve
bilgi ile birlikte yetistigini géstermektedir. Onun hocalar arasinda matema-
tik ve felsefe ile ilgisinden dolayr meshur olanlarin da bulundugu bilindigi
icin, Ibn Haldtin'un felsefi ilgisinin sistematik bir karakter tagidigini tahmin
etmek zor degildir. Ancak bu ilginin yoneldigi klasik metafizigin muhtevasinin
ne oldugu sorusu cevaplanmadan, bu ilginin neticeleri hakkinda bir kanaat
olusturmak miimkiin degildir. Onun rivayetlerin tahkiki ve tarih yazarliginda
taklidin ne gibi neticeleri birlikte getirdigini fark etmesi, muhtemelen Ici ve
Teftazani'nin eserlerini ve bunlar arasinda da 6zellikle onlarin telif ettikleri
kelama dair eserlerinin mukaddimelerinde ve muhtelif yerlerinde zikrettikleri,
“tahkik” metodu ile alakalidir. Ancak tahkiki bir tiir metot olarak dile getiren
ve bunun ilkeleri tizerinde sistematik bir sekilde duran distiniirlerin basinda
Fahreddin er-Razi gelmektedir. Fahreddin er-Razi, ibn Haldin'un ismen ve

5 Ibn Hald(n Teftazani’nin eserlerine Misir’da muttali oldugunu sdyleyerek onun eserlerin-
den agikga, hikemfi ilimlere muttali oldugunu ve kelam, fikih usulii ve beyan ilimlerinde
de rusuhet sahibi oldugunu ifade etmektedir. Yani Ibn Hald(n, Teftazani’nin eserlerini
okumus ve onu ayni zamanda hikemf ilimlerde de dnemli bir mevkii olan bir disiiniir
olarak kabul etmistir. bk. Ibn Haldin, Mukaddime, nsr. Ali Abdilvahid Vafi (3. baski,
Kahire: Daru Nehdati Misr, 1981), 1II, 1125, ayrica Teftazani'yi ve Maveraiinnehir ule-
masint agikca 6vgl ile andigr diger bir yer igin bk. III, 1260.

6 Ibn Haldiin mubhtelif vesilelerle hitkema veya felasifeden de bahsetmektedir. Onun kas-
tettigi felasife arasinda Farabi ve Ibn Sind’nin 6nemli bir yeri olduguna siiphe olmamakla
birlikte, bizim amacimiz Ibn Haldin’'un disiincesinin kendisinden énceki biitiin diisiin-
celerle irtibatini ortaya koymak olmadigi igin, bu filozoflarla irtibati izerinde durmaya-
cagiz. Bizim i¢in burada énemli olan, onun bir toplum metafizigi gelistirirken, dogrudan
irtibath oldugunu eserinde kullandig1 kavramlarin tahlili tizerinden tespit ettigimiz bazi
dustintrlerle irtibatina dikkat ¢ekmekten ibarettir. ibn Haldin’un distincesinin kendi-
sinden 6nceki diisiince ile irtibatinin geregi gibi kurulabilmesi, her bir diislintir mustakil
olarak ele alinmak kaydiyla, ¢ok sayida calismayi gerektiren bir istir. Bu irtibat nokta-
lart sadece felsefe ile sinirli olmadigi gibi, bunun yaninda basta fikih, kelam, tasavvuf,
dilbilimi (nahiv, meani, beyan ve bedi‘), cografya ve tarih gibi alanlarin her birinde
ayr ayri ve bu alanlarda eser vermis olan diistiniirlerin her biri de miistakil olarak ele
alinmaldir.

7 Ibn HaldGn, Libabii’l-Muhassal fi usali’d-din, nsr. Refik el-Acem, Beyrut: Darii’l-
Mesrik, 1995.

8 Ibn Hald(n, Liibabii’l-Muhassal, nagirin mukaddimesi, s. 12.
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getirdigi yenilikleri de vurgulayarak zikrettigi® énemli bir metafizik eseri olan
el-Mebahisti’l-mesrikiyye’'nin bas kisminda, kendisinin eserini yazarken ta-
Kip ettigi yolu bir metot olarak tahkik adi altinda (belki boyle bir terimi acikca
kullanmasa da) ifade etmektedir. Fahreddin er-Razi'nin metafizigini bir bii-
tlin olarak burada ele almak bu makalenin amact disinda oldugu icin, sadece
onun disiince metodu ve diisiincesinde bulunan ve ibn Hald(n un disiincesi
acisindan dikkate deger olan bazi unsurlara isaret edilecektir. Razi metafizigi
énemli olmakla birlikte, bunun bir yéntem olarak siirdiiriilmesi Ici'nin bir ba-
saris1 olarak géziitkmektedir. Bu sebeple ici’nin diisiincesinin bu yénii, burada
yeterince dile getirilmeyi gerektirmektedir. Ancak ondan sonra Teftazani'nin
klasik metafizik ile toplumu irtibatlandiran tezi anlasilir bir hale gelmekte-
dir. Bu sebeple son olarak Teftdzani’nin tezi, Ibn Hald(n ile irtibatini en kisa
yoldan gosteren klasik terctimeleri tizerinden ele alinacaktir. Diger taraftan
asagida ele alinan terimler, ehlinin kolayca fark edecegi gibi, ibn Hald(in'un
sisteminde tayin edici kavramlar ifade etmektedir. Bu sebeple bu terimlerin
ibn HaldGn’un énciileri tarafindan nasil kullanildigina isaret etmeyi yeterli
sayarak sozii uzatmamak i¢in Ibn Hald(in’un sisteminin bu kavramlarla bir
Ozetini vermeyi gerekli gérmiyorum. !0

1. Razi: Bir metot olarak tahkik ve sistematik bir ilim olarak
metafizik

Fahreddin er-Razi'nin tahkiki bir metot olarak gelistirirken, dayandig te-
mel veri, kendisinin yokluk icine dogmadigi ve kendisinden 6nce yasamis
olan insanlarn tegkil ettigi bir diinyanin icine dogdugudur. igine dogdugu
bu ¢ok yonlii dilnyanin -en azindan séz konusu eserinde- onu ilgilendiren
tarafinin fikri cihet oldugu ve onun bu tarafla irtibat kurmasinin -egitim ve
O0grenim silirecinin yaninda- kendisine ulasan eserler vasitasi ile miimkiin ol-
dugunun farkinda olarak, bu eserlerle nasil irtibat kurulabilecegi, daha dog-
rusu kendisinin el-Mebahisii’l-mesrikiyye'yi telif ederken bu irtibati nasil
kurdugunu ifade etmektedir. Bu ¢ercevede Razi'nin bilgi tanimi oldukga fikir
vericidir. Razi tasavvurat olarak ilmin zaruri oldugunu sdylerken ve bunu te-
mellendirirken, insanin biitiin bilgilerini yine bu bilgilerden olusan bir diinya
icinde kazandiginm1 ve bilgiyi sadece daha bagka bir bilginin 6nceledigini de
ifade etmis olmaktaydi. Bu konudaki agiklamalari da onun bu yénde diisiin-

9 IbnHald(nbuhususa, biraz mesafeli yaklasmakla birlikte, isaret etmektedir. Mukaddime,
111, 1146.

10 Bu konuda muhtasar ve miifid bir 6zet gérmek isteyenler Tahsin Goérgiin, “Ibn Haldtn
[Goriisleri]”, DIA, XIX, 543-55"e bakabilirler. Ayrica bu konular genis bir sekilde Ibn
Haldln ile ilgili kitabimizda ele alinmaktadir.
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diugiint gostermektedir.!! Burada dikkat ¢ektigi hususlardan biri, éncekilerin
(miitekaddimin veya evvelin) disiincesinin Kitaplarda kendisine ulastigidir.
Bu eserlerde bulunani anlayabilmek igin her boélimiin “liibabini” segip dnce-
likle onda gereginden fazla olani azaltarak, gereginden az olani anlasilir kil-
ma yoluna girmistir.!2 Bunu yaparken 6ncelikle karsi karsiya oldugu metinle,
esasl bir irtibat kurup kurmadigini da test etmis olmaktadir. Bundan sonra,
mubhtelif problemleri (metalib) digerlerinden tefrik ederek bunlart yeniden bir
diizen icerisinde ele almaktadir. Bu husus, yani ortaya ¢ikmakta olan yeni
eserin planindaki (tertip) degisiklik, diisiincenin bitiiniinde bir farklilik ol-
dugunun ilk alameti olarak algilanabilir. Yani daha bu asamada, ortaya ¢ik-
makta olan eserde muhtelif meselelerin daha once telif edilen eserlere gore
daha farkli yerlerde ele alinmasi, yeni muellifin eserin diizenini degistirdigini,
dolayisiyla muhtelif unsurlarin biitiin igerisindeki yerini farkli algiladigini gos-
termektedir. Bu husus, ilk bakista ¢ok fazla énemli géziikmese de, en azindan
yeni diistintirtin biitiinii gérmede eskilerden daha farkli bir tavir gelistirdigini
yansitmaktadir. Muhtelif meselelerin digerlerinden tefrik edilmesi, meselelerin
dile getirildigi ifadelerin digerlerinden tefrik edilmesi anlamina gelmez; ¢linkii
Fahreddin er-Razi’'nin isaret ettigi gibi, burada s6z konusu olan “akval”in bir-
birinden tefrik edilmesi degil, meselelerin kendisidir. Meseleler ise, her ne ka-
dar sozlerde dile getirilse de, insanlarin “zihninde” bulunmaktadir. Meselelerin
birbirinden 6ncekilerden farkli bir sekilde tefriki demek, bu noktada zihnen
daha oncekilerden farkli bir tavir sahibi olmak demektir. Meselelerin yeniden
ele alinmasi, bundan sonra séz konusu olmaktadir. Meseleler yeniden ele ali-
nirken, ya bir mesele olarak kabul edilecek (ihkam) veya bir mesele olarak
goriilmeyerek (nakz) tizerinde konusulmayacaktir. Burada Razi'nin kullandigi
iki terim vardir: Biri “ihkdm” ve digeri de “nakz”. ihkam, bilindigi gibi, mevcut
olan bir seyi daha saglam hale getirmek anlamina geldigi gibi, nakz da dogru
oldugu zannedilen veya iddia edilen bir seyin olmadigini ya da dyle olmadi-
g1 onun dayandig1 delillerin gegersizligini gostererek reddetmektir. O halde
burada s6z konusu olan, meselelere verilen cevaplar degil, dogrudan dogruya
meselelerdir. Fahreddin er-Razi'nin dile getirdigi metot, daha ele alacagi mese-
leler s6z konusu oldugunda, muhtelif eserlerde karsisina ¢ikan veya muhtelif
diigtintirlerin bir zamanlar mesele olarak gordiigii hususlarin gercekten me-
sele olup olmadigini veya hala mesele olup olmadigini ve mesele ise, bu me-
selenin biitiin igerisindeki yerini sorgulamay1 6én gérmektedir. Bundan sonra
yapilacak olan sey, gercekten mesele olarak kabul edilebilecek olan hususlar

11 Teftézéni, Serhu’l-Makasid (Beyrut: Alemiy’l-kiitiib, 1989), 1, 190.
12 Ibn HaldOn'un el-Muhassal ile ilgili eserinin adinin, Libabt’l-Muhassal olmasi da
Razi’'nin bu tavri ile irtibatli olmaldir.
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karsisinda ortaya ¢ikan slipheler ve cevaplandirilmasi zor olan itirazlari ortaya
koymaktir. Bu husus oldukca 6nem arz etmektedir. Ctinkii bu bir tiir, sorulan
bir sorunun gercekten bir meseleyi ifade edip etmediginin ortaya konulmasi
icin gerekli bir adim, bir testtir. Bir anlamda Razl daha ele alacagi meseleler
s0z konusu oldugunda, karst karsiya oldugu bir seyin gercekten bir mesele
oldugunu ortaya koymada, onun mesele olmadig iddiasini ciddi bir sekilde
sormay1 gerekli sart olarak kabul etmektedir. Bu sorular ve stipheler ortaya
konulduktan sonra, sira ortaya konulan siiphelerin cevaplandirilarak mesele-
lerin kazanilmasina gelmektedir. Karsi karsitya olunan bazi seylerin bir mesele
oldugu ile ilgili stipheler giderildiginde, meseleler kazanilmis olmaktadir. Bu-
rada daha oncekilerin mesele olarak gordiigli bazi konular mesele olmaktan
¢ikarken / ¢ikabilirken, onlarin mesele olarak kabul etmedigi yeni hususlar,
bir mesele olarak ortaya konulmaktadir. iste bu asamada, daha 6ncekilerin
ifadeleri ile, hatta distniirin yasadigi dénemde dogru oldugu yaygin olarak
kabul edilen baz1 goriisler ile, bazi hususlarda geliskiler ortaya ¢ikabilmektedir.
Razi bunun miimkiin, hatta belki kendi eserinde sik sik gerceklesen bir durum
oldugunun farkindadir. Yukarida isaret edildigi gibi, bu celigki esas itibariyle
biitiine bakigtaki farkliliktan kaynaklanmakta ve biitiine bakistaki fark, bazi
tesirlerini daha 6nce “tertip” noktasinda ortaya ¢ikarmakta ise de, gercek neti-
celerini mesele seciminde izhar etmekte; daha dnce ele alinan bazi problemler,
meshurun hilafina bir problem (metalib) olmaya layik goriilemeyecegi gibi,
yine meshurun hilafina yeni metalib ortaya ¢ikabilmektedir.

Fahreddin er-Razi bu asamada daha dnce yasamis olan diisiiniirlerle nasil
bir irtibat kurulmasi gerektigi tizerinde durur. Bu hususu ele alirken, kendi
déneminde yaygin iki tavrin bulundugunu, bunlardan birincisinin eskiden
ne nakledildiyse onu kabul etme ve onu 6grenme tavr oldugunu; ikincisinin
ise 6ncekilerin goriislerinin bir biitiin olarak reddedilmesi oldugunu sdyleyen
Razi, bu iki tavrin da yetersiz oldugunu ifade etmekte, bunlar arasinda “tah-
kik” yapmak gibi “vasat” bir yolu tercih ettigini sdylemektedir. Onun kendi
yolunu nasil gordigiinii ele almadan once, dogru bulmadig: iki tavr nasil
degerlendirdigini ortaya koymak uygun olacaktir. Razl'ye gore, daha once
yasamis olanlarin goriislerini benimsemek gerektigini savunanlar, aslinda 6n-
cekilerin kendilerinden énce yasamis olanlarin biitiin goriislerini benimseme-
diklerini, bazi hususlarda onlara muhalif olduklarini gayet iyi bilmektedirler.
Halbuki daha 6nce yasamis olanlara bazi konularda muhalif olmak bir hata
ise, o zaman daha 6nce yasamis olanlar, kendilerinden 6ncekilere muhalefet
etmekle bu hatay: islemislerdir ve onlar her seyde taklit etmek, hata yaptik-
larini bile bile onlarin pesinden gitmek olacagi icin, kendi kendi ile ¢elisen bir
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tavirdir. Bu nedenle bu tavir “mustakim bir yol” olarak kabul edilemez. ikinci
grup ise daha 6nce yasamis olanlarin, kendilerinden 6ncekileri hep ve tama-
men reddedip, bu red tizerine diisiincelerini insa ettiklerini diistinerek bdyle bir
tavir gelistirmektedir. Razi'ye gore boyle diisiinenler, kendilerinden dncekilere
neler borglu olduklarinin farkinda olmayan cahiller ve “unutkanlar”dir. Bu
tavirlarl ile ne kadar cahil, ne kadar “unutkan” (burada unutkan muhtemelen
“nankdr” anlaminda kullanilmaktadir) ve aptal olduklarini géstermekten bas-
ka bir sey yapmamaktadirlar.

Razi'nin yolu, kendi ifadelerinden hareketle, su sekilde tavsif edilebilir:
AKkilli olan birinin ortaya konulmus olan bir problem veya goriisiin hakli ge-
rekgelerini tespit ettikten sonra onu terk etmesi dogru olmadig1 gibi, dogru
oldugu kabul edilen bir goriisiin (maruf) dogru olmadigina dair saglam delil-
ler buldugunda da, boyle bir gériise ragbet etmemesi beklenir. Boyle olunca
da yapilmasi gereken, akilli olanin izledigi yolu takip etmek ve dile getirilen
diistinceleri derinligine ve biitiin inceliklerini, amagclari ile birlikte degerlendir-
mek ve bunun neticesinde, eger goriisiin kabulliinii gerektirecek yeterli ne-
denler bulunabilirse, kabul etmektir. Aksi takdirde, bu goriis yaygin olarak
kabul edilse bile, bu goriisti terk etmek veya reddetmek olacaktir. Muhakkik
bir diistiniiriin 6zelligi, kendisinden 6nceki diisiintirlere ait eserler séz konusu
oldugunda, onlar karsisinda ne mutlak kabul ne de mutlak red gibi bir yola
girmeksizin, ortaya konulan gorislerin gerekgelerini teshis ederek bunlarin
hala makbul olup olmadiklarini tespit olacaktir. Razi bu yolu, iki ekstrem tavir
arasinda “vasat yol” olarak isimlendirmektedir. Bunun seklini de acikga ifa-
de etmektedir. SOyle Ki: Bize ulasan kelimeler ve sézleri inceleyerek bunlarin
dogrulugunu ispat etmek icin elden gelen biitiin gayret gosterilir (Nectehidi fi
takriri ma vasala ileyna min kelimatihim ve hasalnahii min makalatihim).!3
Eger bu gayrette bir basart elde edilemezse, yani bize ulasan kelimeler ve
goriigleri hakli ¢ikaracak gerekgeler bulunamamissa, o zaman yapilacak sey,
goriisti hakli ¢itkarmayi engelleyen hususlar agikca ortaya konularak goriisiin
dogru oldugunu kabul etmeyi engelleyen seyler temellendirilir. S6z konusu
goriis buna ragmen hala kabule layik gibi goriilityorsa, o zaman bu goriisiin
muhtelif sekillerde tevil yollart aranir. Tevil yollari aranirken, burada tamamen
keyfl ve esasi olmayan bir yol tutturulamaz; digtiniriin ayni eserindeki muh-
telif goriisleri bir biitiin olarak veya mubhtelif eserlerindeki gorisleri dikkate
alinarak, goriisii hakli ¢ikaracak baska nedenler ortaya konulmaya c¢alisilir.
Bu husus bir gériistin bir tiir yeniden kazanilma stireci (tahsil), yeniden insasi
slireci olarak dikkat ¢ekse de, Razl agisindan yeterli bir adim degildir. Zira sirf

13 Fahreddin er-Razi, el-Mebahisii’l-mesrikiyye (Beyrut: Dari’l-kitabi’'l-Arabi, 1990), I, 89.
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daha 6nce yasamis bir diisiiniiriin eserinde dile getirdigi bir diistinceyi veya
diistinceleri kendi ilkeleri ve diizeni icinde yeniden insa etmek, Razi icin yeterli
bir amag degildir; ¢ctinkli yukarida isaret edildigi gibi, hem meselelerde hem de
bu meselelerin tertibinde meshur ve makbul olandan daha farkli bir yol ortaya
cikabilmektedir. iste bu noktada, kazanilan meseleler ve anlasilarak benim-
senen gorugsler, meseleleri kazanmay1 ve anlasilarak benimsemeyi saglayan
“usul” de acikga ifade edilerek bir araya getirilir. Bunun neticesinde usulii ve
meseleleri daha 6ncekilerden farkl bir diisiince ve bu diisincenin dile getirildi-
&i bir eser telif edilmis olur. Razi, burada takip ettigi metodu, Ibn Sind’min dii-
stincesinde viicut-mahiyet ayrimini ele aldig1 kisimda, Ibn Sina’nin et-Ta‘likat
isimli eserinden aldig1 uzunca bir iktibasi tahlil ederken, kisaca “tafsil, tahsil”
ve “el-bahsti’d-dakiku’l-amik” olarak dzetlemektedir.!* Kisaca tafsil, bir me-
selenin biitiin boyutlari ile ortaya konulmasi, bunun neticesinde de meselenin
ne ise o olarak yeniden kazanilmasi, yani tahsili getirmekte, bu asamadan
sonra yeniden kazanilan mesele ve bu meselenin énti ve arkasi, enine boyuna
tartisilmaktadir. Bu tartismanin neticesi, her zaman s6z konusu olan diisiin-
ceyi onaylamak seklinde tecelli etmemekte, bazen soéz konusu disiincenin
reddedilmesi ve onun yerine daha baska bir diisiinceye ulasma gergeklese-
bilmektedir. Fahreddin er-Razi, Mukaddime'sinde bu gorusleri dile getirdigi,
el-Mebahisti’l-mesrikiyye’de Kkendisinden onceki diistinirlerin eserlerinde
bulunandan daha farkli bir yola girdiginin farkindadir ve bir anlamda bu far-
kin nasil ortaya ¢iktigini da ifade etmis olmaktadir. Eserinin 6zelligi, eskiden
kendisine ulasanlar arasinda énemini hala muhafaza edeni mutazammin ol-
masinin yaninda, onlarda bulunmayan “killi asillar1”, “agik kaideleri”, “ilmi
incelikleri”, “hikemi sirlart”, “arastirmaya yonelik sorular1” (veya “arastirmayi1
yonlendirecek sorulan™) ve “agik ve miidellel cevaplar1” da daha 6ncekilerden
kendisine ulasan ile irtibath bir sekilde icermesi noktasinda ortaya ¢ikmakta-
dir. Ancak bu eserde bulunanin fikri ve ilmi degerini fark edebilecek olanlar,
eskiyi ¢ok iyi bilenler olabilir; eskiyi ¢ok iyi bilmeyenler, bu eserde neyin yeni
neyin eski oldugunu, daha dogrusu bir diisiiniir olarak Fahreddin er-Razi'nin
yerini tespitte yetersiz kalacaklardir. Baska bir ifade ile Razi, kendisinin daha
once yasamis olanlardan farkli, onlari ihata eden ve onlarin 6tesine gecen bir
diistintir oldugunu iddia etmektedir ve bu 6teye gegmenin hem “metalib” hem
de “usul” agisindan oldugunu dile getirmektedir. Burada bizi ilgilendiren, 6n-
celikle onun kullandig1 terimlerdir ki, Ibn HaldOn’'un terminolojisini hatirladi-
gimizda, Razi ile ibn Hald(n arasinda nasil esasl bir irtibat oldugunu rahatca
gorebilelim. Buraya kadar kisaca ortaya koydugumuz metot, esas itibariyle bir

14 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyyel, 123.
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eser telif tarzi olarak goriilebilir ve bize Razi'nin usul ve kavaid ile tam olarak
ne kastettigini heniiz vermez. Boyle olunca, Razi'nin bu terimlerle neyi kas-
tettigine biraz daha yakindan bakmak gerekmektedir.

Fahreddin er-Razi'ye gore, en kesin ve en tam bilgi ancak kiilli olan alanda
mimkiindiir. Bu ifadeyi ilmin maluma tabi olmast ilkesi acisindan anlayacak
olursak, en kesin ve en tam bilinme imkanini bize veren, malum alaninin
killiler alani oldugunu ve buna bagl olarak da kesin ve tam bilmenin ancak
bu alana yonelinerek elde edilebilecegini sdyleyebiliriz. ilmin maluma bagh
olmasi ilkesi acisindan bakilacak olursa, kesin bilgiyi saglayacak malum ala-
n1, kendisi degismez olan bir alan olmalidir. Ciiziler alaninin stirekli degistigi
bilindigi i¢in, cliziler alani kendi basina bir olusu (kevn ve fesad) ifade ettigi
icin, kendisi hakkinda kesin bilgi elde etme imkanini vermez. Bu durum, kesin
bilgi arayisinin sadece kiilliler alaninda sdz konusu olabilecegini gdstermek-
tedir. En killi olan da “viicd”dur. Boyle olunca da insanin ydnelebilecegi en
genel ve en stimullii malum alani olan “varlik” (viictid) meselesini ele alarak
arastirmaya baslamak gerekmektedir. Kisaca Fahreddin er-Razi'nin hangi ko-
nulan ele aldigimi zikredecek olursak, Ibn Haldin'un irtibath oldugu klasik
metafizigin konularini da hatirlamis oluruz. Bu konular, varlik (viictd), yok-
luk (adem), mahiyet, vahdet, kesret; daha sonra mevcut ile ilgili muhtelif ko-
nulardir. Mevcut ile ilgili konular ise vacip ve miimkiiniin yaninda, kidem ve
hudus meseleleridir. Daha sonra miimkiin ile ilgili konular, 6zellikle cevher ve
araz meseleleri ve bunlarla dogrudan ilgili olan diger konular s6z konusu edil-
mektedir. Razi bu konular arasinda dogrudan arazla ilgili olan dokuz katego-
riyi (el-makulat et-tis‘a) ozellikle zikreder. Kisaca sunu soyleyebiliriz ki, Fah-
reddin er-Razi’'nin bu eserde ele aldigi hemen biitiin terimler, ibn Hald(in'un
Mulkaddime'de kullandig1 terimlerdir. Bu terimlerden simdi birkagi izerinde
biraz daha tafsilatli bir sekilde durarak ibn Hald(in'un terminolojisini tahlil
ederken, alakasini kurabilecegimiz bir “terminolojik diinya” olusturalim.

Klasik metafizik, dogrudan dogruya fiziki anlamda mevcut olan seyler
hakkinda degildir; ancak fiziki anlamda mevcut olan hakkinda konusmayi
mumkiin kilan bir ¢er¢eve olusturur. Mevcut olan, daha dogrusu herhangi
bir sekilde sabit olan seylerin birbirleri ile iligkileri, muhtelif ilimlerin konu-
sunu teskil etmekle birlikte, bir seyin var olmasinin ne demek oldugu; mev-
cut olanlarin mevcudiyetinin ne oldugu sorusu, ilimlerin konusunun 6tesini,
fiziki varligin 6tesini arastirmayt birlikte getirir. Fiziki olanin Stesi ise mahsus
olmay1p ancak akledilebilirdir. Akledilebilir olan ise mahsus olandan farkli ol-
makla birlikte, mahsus olanin mahsus olarak bilinebilmesini saglayan esas
olarak kendi basina bir “malum” alani teskil etmektedir. Bu malum alaninin
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en miusterek, en killi ve en esash ozelligi var olmasi veya varligin belki insa-
nin karsisina ¢tkmast yoniinden “sabit olmast” oldugu icin, mevcudun varligi
meselesi olarak tebariiz eder. Bundan dolayr onun en esash sorusu var ol-
mak bakimindan mevcuttur. Varlik vardir; ancak varligin var olmasi, bize bes
duyu ile verilen bir sey olmayip bes duyunun islevlerini yerine getirmesinin
On sartini teskil ettigi icin, varlik hakkinda konusmak harici diinyada mev-
cut olanin gerisine gitmeyi zorunlu kilar. Klasik metafizigin kullandig1 veya
kendisi vasitasiyla konustugu terimler, harici diinyada mevcut olan seyleri
ifade etmez. Mesela varlik, mahiyet, cins, fasil, hiiviyet, sahsiyet, illet vs. gibi
terimler sirf bes duyu ile algilanabilecek, bu anlamda harici bir sey olarak soz
konusu degildir. Bunlarin hepsi, makalat alanina ait terimlerdir ve bu terim-
lerin karsiliklan olan kavramlar, makalat alaninda kendi basina bir “diinya”
olusturmakta ve bu diinya, diger diinyalar (zihin ve hari¢) hakkinda konusma
imkanini saglamaktadir.

Fahreddin er-Razi icin “varlik” diisinmeye baslamanin hareket noktasini
ve bundan dolay1 da esasini tegkil eder. Ancak “varlik” derken ne kastedil-
mektedir? Daha baska bir ifade ile “varlik” tanimlanabilir mi? Tanimlanabilir-
se, nasil? Tanimlanamazsa, tanimlanamamis olan nasil bilinebilecektir? Diger
taraftan mevcut ile viicut arasindaki irtibat nasil kurulacaktir vs. gibi sorular
onun cevabini aradig ontolojik sorulardir. Daha dogrusu Razi’'nin eserinin bii-
tlinli, bu sorulara verilen cevaplarin ortaya ¢ikardigl sorularin cevaplandiril-
masi gayretinden ibaret goziikmektedir.

Razi varlik meselesini ele alirken (bu husus diger meseleler) 6ncelikle bu-
nun hakkinda konusulabilir, hakkinda konusulmasi “miimkiin” bir mesele
oldugu tzerinde durmaktadir. imkan, Razi'nin diisinme tarzinin en temel ka-
tegorisini olusturur. Bir seyin miimkiin oldugunu ortaya koyduktan sonra, bu-
nun nasil gercek oldugunun ortaya konulmasi asamasina gelinmektedir. Cok
kabaca ve kisaca ifade etmek gerekirse, Razi icin viicut, stbuttur. Ozellikle bu
husus, yani viicudun sibut olmasi, Ibn HaldGin'un tarihi-toplumsal varlik ala-
n1 hakkinda konusurken dayandig1 dnemli esaslardan biri gibi gdziitkmektedir.
Devletin varligl, buradan bakildiginda, onun siibutudur. Ayni sekilde asabiye-
tin varligl da onun siibutu olarak algillandiginda, klasik metafizik ile toplum
metafizigi arasindaki en esasli muistereklerden biriyle karsilagilmis olur. Ancak
mesele, daha dogrusu Ibn Hald(in’un bagladigi nokta, Klasik metafizigin sinir-
larinin bittigi yer oldugu icin, Ibn HaldGin'un diisiincesini anlamanin 6n sarti,
onun dastincesinin varsaydigl 6n sartlart bilmektir; ctinki her sey ibn Hald(in
icin buradan baglamaktadir.

59



islam Arastirmalart Dergisi

Fahreddin er-Razi’nin diisiincesinde altini ¢izdigi ve ibn HaldOn’un diigiin-
cesi agisindan tayin edici bir tesiri olan temel bir ayrim, viicut-mahiyet ayri-
mudir. Razi, 6zellikle miimkiin varliklarda varlik ile mahiyetin birbirinden ayr1
oldugu tizerinde durur. Burada bizi ilgilendiren husus, 6zellikle miimkiin var-
liklarin mahiyetlerinin onlarin varligini 6nceledigi ve varligin mahiyet tizerine
zaid oldugu distincesidir. Razi'nin ayni konuda yaptig1 ikinci bir ayrim daha
vardir ki, buna gore harici varlik ile zihni varlik birbirinden tefrik edilmektedir.
Mahiyet, kendisi harici varlig1 olmamakla birlikte, zihinde mevcut olan, zihni
bir kategori olmakta ve buna bagh olarak da esas itibariyle 6zellikle “olus”
s6z konusu oldugunda, olusu acgiklamak icin vazgegilemez bir dayanak tegkil
etmektedir. Ancak mahiyet denilen seyin kendinde ne varligindan ne yoklu-
gundan; ne tekliginden ne de ¢oklugundan bahsedilebilir derken,!® kendinde
mahiyetin, belki kendi basina, baska varlik seviyelerinden ayr ¢ok 6zel bir
“varlik” kategorisi tegkil ettigine isaret etmektedir. Varlig1 ve yoklugu, tekligi
veya ¢oklugu sz konusu edilemeyen bir seyin nasil bilinebildigi sorusu, kendi
basina bir soru olmakla birlikte, Fahreddin er-Razi'nin bu soruyu, mahiyeti bir
tiir zihni bir tecrit olarak gordiiglinii sOyleyerek cevaplamak miimkiin gibi go-
ziikmektedir. Onun varligl bir tiir sibut olarak gérmesi, belki tek tek esyanin
disinda sabit, dolayisiyla bilinebilir bir varlik olarak “mahiyet”ten bahsedile-
meyecegini diisindiigiinii akla getirmektedir. Kisaca Razi'nin kendinde mahi-
yet — zihinde varlik— ayanda varlik seklinde semalastirilacak bir bakis sekli
oldugunu séylemek miimkiindiir. Buradaki siralama ontik bir siralama iken,
bunlarin bilinme yolu buradaki siranin tam tersi seklinde gergeklesmekte; o
zaman insan 6nce ayanda varligi, bundan zihinde varligi, bundan da mahiyeti
tespit etmektedir. Buna gore mahiyet kendinde -siibut anlaminda- varlig1 ol-
mayan, zihni bir tecrit olmakta ve bundan dolay: da ona varlik-yokluk, teklik-
¢okluk izafe edilememektedir.!© Belki bundan dolay: Razi kendinde mahiyete,
ilahi bir sey, emrun ilahiyytun, demektedir.!” Bu noktadan bakildiginda varlig
mumkiin olanin (miimkiinii’'l-viicid) gercek olmasi, onun mahiyeti lizerine
varlik sifatinin gelmesi ile olmaktadir. Varlik zihinde veya harigte olabilir. Bu
hususun teferruati bizi burada ilgilendirmemekte ise de, surasina isaret etmek
gerekmektedir: Miimkiin olan bir seyin mahiyetinin bilinmesi, onun gercek
olmasinin ne zaman mimkin oldugunun bilinmesi imkanini vermektedir ve
bu sayede haricte veya dis diinyada olup biteni, metafizik bir sekilde a¢iklama
imkani ortaya ¢ikmakta, “ma‘kal” ile “mahsiis” arasinda irtibat kurulabilmek-
tedir.

15 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye 1, 140.
16 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyyel, 141.
17 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye 1, 142.
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Fahreddin er-Razi'nin mahiyet dedigi, Platon'un “ide”sinden farklidir. O,
mahiyetlerin kendi baglarina degismez ve ebedi bir alem olusturduklar dii-
stincesini kabul etmez.'® Ancak mahiyetlerin ontik statiisii hakkinda kesin
sayilabilecek bir sey sOylememesi, daha dogrusu mahiyetin varligindan soz
etmemesi ve mahiyetlerin ne var ne yok; ne bir ne ¢ok olduklarini séylemesi,
mahiyetleri bir tiir tecrit olarak algiladigini géstermektedir. Ancak bu tecridi
elde etmenin yolu nedir? Bu tecridi insan zihni mi yapmaktadir? Buna gore
eger insan zihni bu tecridi yapmaktaysa, bu tecrit neticesinde elde edilenin
kendi basina bir vahdet teskil edip etmedigi, eger bir vahdet tegkil etmiyorsa,
nasil tanimlanabildigi ve bundan daha 6nemlisi, mahiyetlerin nasil bilinebildi-
&i? Bunlarin yaninda mahiyetlerin degisip degismedigi? Degisiyorsa, degistik-
lerinin nasil bilindigi? Degismiyorsa, onlarin degismediginin nasil bilindigi gibi
sorularin cevabr -muhtemelen Razi tarafindan verilse de- ¢cok agik gdzitkme-
mektedir. Bu sorular benzer sekilde ibn HaldGin'un disiincesi igin de gegerlidir.
Onun hakikat ve tabiat terimlerini kullandig1 hususlarda da, 6zellikle esyanin
(devletin, asabiyetin, toplumun, umranin vs.) tabiatinin degisip degismedigi
sorulari, bu terimlerin delalet ettikleri kavramlar acisindan oldukca énem arz
etmektedir.

Mliyet-varlik iligkisi: Fahreddin er-Razi’nin ifadesi ile yoklugun illeti, illetin
yoklugudur (inne illete’l-‘ademi ‘ademii’l-‘illeti).!® Razi varlik ile illet arasin-
daki iliskiyi, bellirli bir illet tipine hasretmez; illet her sey olabilir: vakit, mas-
lahat, ¢cagn (dai), irade veya bagka bir sey.?° Her sey, bagka bir seyin, bazi
On sartlarin gergeklesmesi sartt ile, illeti olabilir ve kendisi malul olan bir sey
bagka bir sey igin illet olabilir ve bu illetin malulii de baska bir seyin illeti olabi-
lir ilh. Fahreddin er-Razi agisindan, kendi metafizigi i¢cinde, dnemli olan biitiin
olup bitenin vacibi’l-viicht veya ilk illet ile olan irtibatinin ispatidir.2! Fakat
ibn Hald(in bu ispat ile ilgilenmez; onun icin énemli olan havadis arasindaki
iliskilerin agiklanmasidir ki bu da ancak ta‘lil ile miimkiindiir. Onun ilgilendigi
alanda her sey miimkiin olmakta, o sadece mimkiinler arasindaki illiyet ilis-
Kileri tizerinde durmaktadir. Bu konuda onun, Razi ile irtibati oldukca 6énem
arz etmektedir. ibn Haldiin mimkiinler arasindaki illiyet iligkisi tizerinde du-
rurken, illiyetin kendi iginde tasidig1 bir “zorunluluk”?2 dahilinde meseleyi ele
alir. Buradaki soru, miimkiin seyler arasinda nasil olur da “zorunlu” iligkiler

18 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye 1, 201-205.

19 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyyel, 144.

20 Razi, el-Mebahisii’l-mesrikiyye 1, 603.

21 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye 1, 599.

22 Razl, el-Mebahisti’l-mesrikiyye 1, 602-609. (Burada Razi, malul bulundugunda, illetin
zorunlu olarak bulunmasi ile illet bulundugunda maluliin de zorunlu olarak bulunmast
gerektigi tizerinde durmaktadir.)
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ortaya ¢ikabilir? Aslinda bu soru da Razi tarafindan sorulmus olmakla birlikte,
yukarida isaret edildigi gibi, onda tamamen kenarda ve ikinci derecede bir
soru olarak ortaya ¢itkmaktadir.2®> Bu cercevede o, herhangi bir varligin varlig
aninda vacibii’'l-viiclit oldugunu soyleyebilmektedir.24 ibn Haldin acisindan
bu soru, hareket noktasini ve diisiincesinin esasl unsurlarindan veya daya-
naklarindan birini teskil etmektedir. Burada sadece suna isaret edebiliriz ki
Réazi’'de, onda oldugu kadar da ibn HaldGin’da mesele varlik-mahiyet ayrimi
ile irtibath olarak diisiiniilmekte ve miimkiin varliklarin ayirict 6zelligi olan bu
ayrima dayanilarak miimkiin varliklar arasinda nasil zorunlu iligkilerin ortaya
¢ikabildigi s6z konusu edilebilmektedir.

[lletin, bir seyin varliginin kendisine bagli oldugu baska bir sey olarak ta-
nimlanmasi ile “bir seyin varliginin kendisine bagl olmadig1 sey” diisiincesi
de ifade edilmis olur. Buradaki “bir sey” ifadesi, mutlak olarak degil de, “mim-
kin” varliklar i¢in kullanildiginda, meselenin ibn Hald(in'un diistincesi agisin-
dan ehemmiyeti biraz daha agik bir sekilde ortaya ¢ikar. Mesela Razi'nin illet
ile malul arasinda bir “uygunluk” (mtlaemet) olmasi gerektigini sdylemesi,?°
Ibn Hald(in'un tarih tenkidi agisindan bakildiginda, bazi énemli siyasi karar-
larn, siyasi nedenlerinin olmasi gerektigi2°© tezinin kaynagi konusunda esasl
bir noktaya isaret edilmis olur.

Diger taraftan Razi'nin sordugu sorulardan biri, maluliin illiyette bir dahli-
nin olup olmadigidir.?” Bu soruyu Ibn Haldln ile irtibath olarak digiintliince,
illet ile malul arasindaki illiyet iliskisi s6z konusu oldugunda, -yine burada
mumkiin varliklar dikkate almak gerekmektedir- olup biteni aciklama veya
anlama ve Ozellikle Ibn Haldlin’u anlama konusunda 1sik tutan sorulardan
biri olmaktadir. Mesela bir asabiyetin bir toplumda hakim olmasi ve onlara
hitkmetmesi, hakim ile mahkim arasinda bir illiyet iliskisi olarak goriilecek
olursa, bu iligkinin ortaya ¢itkmasinda hakimin oldugu kadar mahkiimun da
bir dahlinin olup olmadig1 sorusu, Ibn Haldin'un toplum ve siyaset meselele-
rini ele alirken nasil diistindiigiinii anlamamiza yardimci olacaktir.

Fahreddin er-Razi'nin illiyet meselesinde biitiin gayreti, vacibii’l-viicit ile
mimkiinii’l-viicht arasindaki irtibati kurmaktir. Kendisi bunu kadim olan illet
ile havadis arasindaki irtibatin nasil kurulacagi seklinde sormaktadir.2® Bu
arada mimkiin varliklar arasindaki illiyet iliskileri de s6z konusu edilmekle

23 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye, 1, 613.
24 Razi, el-Mebahisii’l-mesrikiyye, 1, 615.
25 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye, 1, 589.
26 Asagidaki boélimlerde bu hususla ilgili bazi 6rnekler zikredilecektir.
27 Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye, 1, 593.
28 Razi, el-Mebahisii’l-mesrikiyye, 1, 608.
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birlikte, bu iliskiler nispeten geri planda kalmaktadir. Razi, illet s6z konusu
oldugunda, o6zellikle insan fiilleri ile ilgili olarak dnemli bir tefrik yapmakta-
dir. Buna gore illet milessir veya muid olabilir. (Razi burada yine tabii fiiller
ile iradi fiilleri de birbirinden tefrik eder. Onun olup biten her seyi fiil olarak
algilamasi ve isimlendirmesi ayrica dikkate deger bir husustur.). Miiessir olan
illetin, seyin tabiatinda olanla irtibatlt ve malule mukarin olmasi zorunludur.
Tabii fiiller s6z konusu oldugunda, mesela agirligi olan bir cisim i¢in agirlik,
onun diismesinin milessir illetidir. Bu aciklama seklinde, esyanin tabiati ile
onun hareketi arasindaki irtibat, her seyin kendisi icin tabiatina uygun bir
yere dogru yoneldigi ve her seyin bu asli mekanina yonelik bir gayeyi igin-
de tasidig1 dislincesi vasitasi ile kurulmaktadir. Muid illet ise, ancak bir fiil
gerceklesirken, fiilin gerceklesme siirecinde etkisini gdsteren ve o fiilin nihai
noktasini, agirligi olan bir cismin diisme noktasi gibi ifade etmektedir. Bundan
dolay1, muid olan illet ancak fiilin tamamlanmasi ile, o fiilin gerceklesmesinde
bir illet olarak dikkate alinabilir ve bir sebep olarak aciklamada kendisine mii-
racaat edilir. Razi mesela hac etmeye niyetlenen birinin, haccetme isini nasil
gergeklestirdigini misal olarak ele alirken, ayni zamanda Klasik metafizik ile
insanin fiilleri veya insanin iginde yasadig1 diinya arasinda nasil bir irtibat ku-
rulacaginin bir drnegini vermektedir. Razi'ye gore, kim haccetmek isterse, bu
istek onda 6nce haccetme fiiline yonelik kiilli bir irade seklinde ortaya gikar.
Bu Kkiilli irade, haccetme fiilinin miiessir illetidir. Haccetme ¢ok unsurlu bir fiil
oldugu igin, haccetme iradesi, haccetmenin kendisine baglh olarak gerceklese-
cegi diger ciiZi fiillerin ortaya ¢ikmasinin da sebebini teskil eder. Burada hac-
cetmek icin atilan her adim, diger adimin sebebini tegkil eder ve bu asli gaye
olan Kabe'ye ulasincaya kadar devam eder ki bu da haccetme fiilinin gayesini
olusturur. Bu gaye, ayni zamanda kendisini dnceleyen fiillerin her birinin de
muid bir illeti olur. Gayeye ulasildiktan sonra, bu husus gaye olmaktan ¢iktig1
gibi, insanin ctzi fiillerinin illeti olmaktan da ¢ikar. ibn Hald(in'un distincesi,
esas itibariyle, 6zellikle illiyet ve olaylarin ta‘lili s6z konusu oldugunda, bu
misalde kisaca verilenin yaygin bir sekilde toplumsal olaylar alanina tatbiki
olarak gerceklesmekte; bir anlamda o, Razi’'nin biraktig1 yerden devam etmek-
tedir. Aradaki fark, ilginin odaklastig1 noktada ortaya ¢ikmaktadir. Razi'nin
illiyet ile ilgili asil meselesi, hadis varliklarin kadime isnadi noktasinda yo-
gunlasirken, Ibn Hald(in’da illiyet, miimkiin varliklar ve olaylar arasindaki bir
iliski sekli olarak s6z konusu edilmektedir.

Réazi’nin distincesi ile Ibn Hald(n arasinda daha baska alanlarda ve baska
sekillerde de irtibatlar kurulabilir. Bizim buradaki amacimiz, aradaki irtibata
isaret etmek oldugu ve buraya kadar dikkat ¢ektigimiz hususlarin bu amaci
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gergekelestirmek igin yeterli oldugunu diistindiiglimiiz igin, bu konu tizerin-
de daha fazla durmayacagiz. Ancak surasi kesin olarak sdylenebilir ki, ibn
Hald(n, 6zellikle Razi'nin eserinde dile geldigi haliyle, klasik metafizik icinde
diistinen ve klasik metafizigi tarihi-toplumsal alana tatbik eden bir diigtiniir-
diir. Bu hususu teferruath olarak ortaya koymak, bu ¢alismanin sinirlarini ¢cok
asan; ama miistakil olarak mutlaka ele alinmasi gereken bir istir.

Razi'nin metafiziginde isaret ettigi hususlardan biri de kuvvet ile ilgilidir.
Kuvvet, eger var ise, bir fiil ve bir etkiyi birlikte getirir (iktiza eder).2° Bu etki,
oncelikle en yakinda olana yoneliktir ve kuvvet, 6nce kendisine en yakin olan
uzerinde etkisini gosterir. Ancak bu, kuvvetin daha uzakta veya kendisinden
uzakta olana etkisinin olamayacagini gdstermez. Kesin olan husus, kuvvetin
bir etki gosterecegidir. Bu etki, dnce en yakinda baslayip etkiledigi vasitasi ile
daha uzakta olana ulasabilir. Bunun nedeni, kuvvetin mahiyeti geregi buna
ihtiyaci olabilecegi gibi, kendi fiillerini gerceklestirmek icin de bu tesire ihtiyaci
olabilir. Bunu tayin eden kuvvetin kendi mahiyeti ve iliski igerisinde bulundu-
gu esyanin mahiyetidir. Buna gére kuvvetin hangi tesiri gésterebilecegi, onun
mahiyetine bagl olarak ortaya ¢ikar ve mahiyeti veya tabiati bilinen giiciin,
ne gibi etkileri ortaya ¢ikarabilecegi ve hangi seyler tizerinde bu etkiyi ortaya
¢ikarabilecegi tespit olunabilir. Bu diistincede, yine Ibn Hald(in’un diistincesi
acisindan bakildiginda, 6zellikle onun siyaset ve toplum nazariyesi dikkate
alindiginda, Ibn Hald(in’un diistincesinin Razi'nin diisiincesi ile irtibatl oldugu
unsurlardan biri daha karsimiza ¢ikmaktadir. Nitekim o, asabiyetin tabiatinda
bir gii¢ unsuru tasidigini ve bu giiciin de hakimiyete matuf olarak bulundu-
gunu sdylerken ve asabiyet-hakimiyet-milk arasindaki asamali sebep-sonug
iligkisini ortaya koyarken, Razi'nin diistincesini onun biraktig1 yerden siirdiir-
mekte, Razi'nin metafizik ve fizik alaninda kullandig1 bakis seklini toplumsal
ve siyasi alana tatbik etmektedir.

Kisaca burada su kadar sdylenebilir ki, Razi'nin metafizigi Ibn Haldin’un
toplum metafiziginin esasim tegkil etmektedir;°° bundan dolay1 da ibn

29 Razi, el-Mebahisii’l-mesrikiyye, 1, 623-24.

30 Ibn Hald(n’da mutlak anlamda “yenilik” arayanlar, bu anlamda onun diisiincesinde
herhangi bir sey bulamayacak, belki hayal kirikligina ugrayacaklardir. Bu anlamda ye-
nilik arayisinin hangi diistiniiriin diistincesinde bulundugu, daha dogrusu hangi biiyiik
diistiniiriin kendisinden 6nceki diisiince ile irtibatsiz bir sekilde diisiindiigiinii gdsterme-
ye calismak, zannediyorum imkansizi aramak oldugu igin, basindan akamete mahktm
bir arayistir. Benzer sekilde iyi bir sey yapmay1, mutlak anlamda “yeni” bir sey yapma
olarak algilayanlar, kendilerini basindan basarisizliga mahkim etmis, diislinmenin ne
oldugu konusunda herhangi bir fikri olmayan, dolayisiyla dikkate deger olmayan kim-
seler gibi gozilkmektedirler. Bunlardan ne kendilerinden dnce yasamis olanlari anlama
konusunda ne de kendilerinin bir sey yapmasi konusunda, herhangi bir sey beklemek
nafile bir tavir olacaktir. Kisaca, diisiincenin bir gelenek igcinde miimkiin oldugunu bilme-
yenler diisiinemezler; diisiinemeyenler de diistiniilmiis olani anlayamazlar. Dolayisiyla
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Hald(in'u anlamanin gerekli sartlarindan biri, klasik metafizigi hi¢ degilse Fah-
reddin er-Razi’nin eserinde dile getirildigi haliyle bilmektir.®! Klasik metafizigi
bilmeyenler Ibn Hald(in'u geregi gibi anlama konusunda gerekli bir dayanak-
tan yoksun olarak onu incelemeye baslamis olmaktadir ve bdylece de onun
diistincesine niifuz etme imkanini basindan yitirmis olarak ise baglamiglardir.
Ancak Ibn Hald(in sadece Fahreddin er-Razi’'nin disiincesi ile degil, ondan
sonra yasamis olan dnemli bazi diistiniirlerle de irtibatli olarak diistinmektedir.
Bunlardan biri de Kadi Adudiiddin el-ici’dir.

2. ici ve bir metot olarak tahkik

ibn Haldin Mukaddime'de Ici’den ismen bahsetmemektedir. Ancak ici'nin,
ozellikle Teftazani'nin tizerindeki tesiri ve bir metot olarak tahkiki sistematize
etmesinden dolayi, Ibn Hald(n tizerinde -dogrudan tesirinin olup olmadig
konusunda agik bir karine olmadigi i¢in- dolayli bir tesiri oldugunu diisiinmek
mumkiandir. Ici’'nin énemi, ibn Haldin'un Mukaddime'sinde ortaya gikan
“tahkik”e vurgu noktasindan belirgin héale gelmektedir. Bundan dolayi ici’nin
tahkik anlayisina da kisaca deginmekte fayda miilahaza ediyorum.

Ici’'nin digiincesinde hareket noktasi, Hz. Peygamber’in tebligi ile olusan
Islam toplumunun, insanlar icerisinden ¢ikmis en hayirli tmmet olmasi ve
bunu da Resul’e ve onun getirdigi kitaba ittibaya bor¢lu olundugu suurudur.32
Bu toplumun olusmasinda her ne kadar Peygamber 6rneklik ve onderlik et-
misse de, toplumun istikrarini muhafaza ederek genis tilkelerin fethedilmesi,
sahabenin bir basarisidir. Bu hem dinin saglam esaslar tizerine siirdiiriilmesi
hem de buna bagli olarak insanlarin mesalihini gézetip onlarin hayat diizeni-
ni bozan mefsedeti tesirsiz kilan siyasi bir yol da tutturulmus olmasina bagh

disinmeyi bilmeyenlerden ne diigiiniir ne de diisiince tarihgisi olmalarini beklemek
dogru olur.

31 Razi'nin diisiincesi ile ibn Haldin‘un diisiincesi arasindaki irtibat, Hegel ile Marx’in
diistincesi arasindaki irtibatla mukayese edilebilir. Biri metafizigi toplum alanina tatbik
ederken, digeri diyalektigi toplum ve tarih alanina tatbik etmektedir. Benzer bir iligki
Husserl ile Alfred Schiitz'iin disiincesi arasinda da bulunabilir. Daha dogrusu bugiin
yagayan insanlar olarak Hegel ile Marx ve Husserl ile Alfred Schiitz arasindaki alakanin
bilinmesi, Razi ile ibn Hald(in arasindaki alakay: anlamamiza yardimci olabilir. Benzer
bir iliski, Kant ile Talcot Parsons veya Kant ile Jirgen Habermas arasinda mevcuttur. Bu
misalleri artirabiliriz.

32 Bu suur sadece Ici’de degil, Farabi ve ibn Sina da dahil olmak tizere, hemen biitiin
Misliiman diistiniirlerde musterektir. Buitiin diistintirler tarih ve toplum tizerinde diisii-
niirken, devlet ve siyaset meselelerini tartisirken bu suurun onlart yénlendirmesi ile ilk
Islam toplumunun ortaya ¢ikig siirecine bakmuglar; olani degerlendirirken ve olmasi ge-
rekeni tayin ederken bu siireci esas referans noktasi olarak gérmiuslerdir. Bu husus ken-
disini el-Ahkamiti’s-sultaniyye eserleri kadar el-Medinetii’l-fazila ve Kitabti’l-Mille'de
devlet ve siyaset ile ilgili hemen biitiin eserlerde hissettirmektedir. ibn Haldn’un yakla-
sim sekli de bu suurun bariz izlerini tagimaktadir.
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olmustur. Sahabi nesline yol gosteren ise gorerek 6grendikleri, ittiba ederek
basarili olduklari Hz. Peygamber’in sireti olmustur.>® Ic’nin diinyaya geldigi
zaman, Islam’in tebligi tizerinden yedi asra yakin bir zaman ge¢mis; bu siire
icinde mubhtelif alanlar1 kendisine konu edinen ilimler ortaya cikarak Miis-
limanlarin hayatlarinda karsilastiklart meseleler muhtelif ilimler tarafindan
sistematik bir sekilde ¢éziilme imkanina kavusmus; bu sayede toplumda kalict
ve gecici olan tizerinde belirli bir suur olugsmustu. Ancak zaman igerisinde,
baslangicta kendiliginden anlasilan bir dizi husus, gecerliligini korumakla bir-
likte, anlagilirhigini 6nceki kadar muhafaza edememigtir. Ici'nin yagadigi do-
nem -Mogol istilasinin en etkin dénemi olarak- yeni seylerin arandigl ve gelis-
tirildigi bir ddbnem olmay1p eskiden gelistirilmis olanin yeniden tasnif ve terkip
edilerek muhafaza edilmesinin bir vecibe olarak ortaya c¢iktigi dénemdir. Ici
ve déneminde yasayan ulemanin en 6énemli meselesi, dogru oldugu tartisma
dist olan hususlarin tahkik edilerek baslangigtaki gibi yeniden kavranip his-
sedilmesini saglamak; bunu hem yasayan topluma hem de gelecek nesillere
ulastirmak olmustur.# ici’nin diger eserleri yaninda el-Mevakifta takip ettigi
metot bu meselenin hallini miimkiin kilan bir yol olarak gorilmus ve gelisti-
rilmistir. Bu metoda kisaca “tahkik” denilmektedir.

ici’nin kelam ilmi igin tercih ettigi tanim onun tamamlanmus, gegerliligini
ve basarisini ispat etmis manevi bir diinya icinde diisiindiiglinii gdstermekte-
dir. Bu husus sadece kelam icin degil, onun diisiincesinin ilgili oldugu biitiin
alanlar icin gecerlidir. Bu diinyanin varligini ve gegerliligini devam ettirmesi,
anlasilip karst karsiya bulunulan meselelere ¢oziimler getirilerek ve ulasilan
neticeler ifade edilerek (=yeniden insa edilerek) miimkiin olabilmektedir. Ici
hem diisiince metodunu olustururken hem de diisiincesinin ilgili oldugu konu
ve meseleleri tayin ederken bu manevi diinyay1 rasyonel bir sekilde esasin-
dan yeniden inga ederek bu yolla ortaya ¢ikan meselelerin halline yonelmisgtir.
flgilendigi ilimleri tamimlarken ve onlarin konularini tayin ederken bu kaygi
(veniden insa kaygis1) ona hep yol gdstermistir. Mesele tayininde gozetilen
hedeflerin tahakkuku s6z konusu oldugunda, kendisini bire bir bagimli his-
setmedigi, daha 6nceki disiinceden hem kendi goriislerini temellendirmede
istifade etmis hem de kendi teklif ve tercihlerini anlamli kilan ¢ergeveyi zikre-
derek kendi disiincesinin tahkikine imkan vermistir. Ici'nin eserleri bu yén-
den, kendisi tarafindan bu husus agikca telaffuz edilmese de, ayni zamanda
sistematik bir diisiince tarihi niteligindedir. Daha bagka bir ifade ile Ici’nin
eserleri sadece sistematik olmalar1 agisindan degil, bunun yaninda diisince

33 Adudiiddin el-Icl, el-Mevakif fi ilmi’l-kelam (Beyrut: Alemii’l-Kiitiib, t.s.), s. 3.
34 Bu tavir lizerindeki Razi'nin etkisini burada 6zellikle vurgulamaya gerek bile yoktur.
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tarihini de ihtiva etmeleri agisindan daha sonraki nesillere diisiincenin tarihi
olarak temellendirilmesi ve anlasilmasi imkanini da vermistir.

ici’nin temel varsayimlarindan biri her seyin kemale matuf olarak mevcut
oldugu diistincesidir. Bu sebeple onun, insanin kemalini “ma‘kalatin taak-
kuli” olarak tayin etmesi,>> onun mesela Gazali’den farkli, “rasyonalist” bir
tavir sahibi oldugunu gdstermektedir. Bu tavrin neticesi olarak o, kelam ilmi-
ni insanin sahip oldugu ayirici hususiyetini (el-kuvvetii’n-nutkiyye) kemale
ulastirma gayretine en fazla tekabiil eden en mithim ilim olarak gérmektedir.
Ancak bu ilmin kendi yasadigi ddonemde gereken ilgiye mazhar olmadigini
sdyleyen Ici, yapug tespitlerle bir taraftan kendi dénemini nasil gérdiigiinii
ifade etmekte, diger taraftan mevcut durumu olmasi gereken durumla muka-
yese ederek icinde yasadigi sartlarda vazifesini tayin etmektedir. Buna gore
nizam-1 alemin devamu icin muhtelif insanlarin muhtelif mesleklerle ugrasma-
s1 gerektigi gibi, ilimlerde de insanlarin ilgileri farklilasmakta; bazilari fikihla
ugrasirken, baskalar1 da kelam ile ugragsmaktadir. Bunlar arasinda en énem-
lisi “sani”in varligl ve sifatlari, “niiblivvet”in ispati gibi meseleleri kendisine
konu edinen kelam ilmidir. Ozellikle niibiivvet, toplumun normatif esasini tes-
kil eden “teklif’in esasi olarak Islam’in ve seriatin ona dayanmasi sebebiyle
kelamin en 6nemli konusudur ve dolayisiyla da fikih ilminden bu noktada
énce ve énceliklidir.®¢ Burada Ici'nin énceliklerinden biri olan toplumsal gi-
disat karsisindaki sorumluluk suuru dile getirilmis olmaktadir. Kelam ilminin
ikinci ozelligi ise insani tahkike ulastirmasidir. Tahkik hidayet ve necahin,
fevz ve felahin sebebidir. Ici bu hususu dinin esaslarini kendisine konu edin-
mis olan kelam ilminin geregi gibi yapilmasinin olmazsa olmaz 6n sarti olarak
goriir. Dinin esasini teskil eden hususlarda tahkik gerceklesmemisse, diger
alanlarda saglam adimlar atilmast miimkiin olamayacaktir. Bu, ayni zamanda
kendi doneminde karsilastigi en 6dnemli mesele olarak karsisinda durmakta-
dir. Bu husus bir “kriz” hali olarak da tavsif edilebilir. Yani insanlar, icinde
yasadiklart manevi diinyanin esaslart konusunda tahkike dayali bir suura
sahip degillerse veya daha 6nce mevcut olan bir suur artik yok olmaya yiiz
tutmussa, bunun neticesinde sahip olunan diinyanin stirdiirilme imkani da
yok olmaktadir [ve zalike’'l-ikanu hiive’s-sebebii li'l-hedyi ve'n-necahi (fi'd-
dinya) ve'l-fevzi ve'l-felahi (fi'l-‘ukba)].®” Bu imkani elde tutmanin 6n sarti
ise dogru olduguna inanilan ilkelerin ve bu ilkelere dayanan hayat tarzinin
rasyonel bir sekilde gerekcelerinin ortaya konulmasi, yani “tahkik”tir. Kelam

35 Id, el-Mevakif, s. 3.

36 Id, el-Mevakif, s. 8; Adudiiddin el-ici, Serhu Muhtasar, s. 6.

37 1Id, el-Mevakif, s. 4, parantez icindeki agiklamalar Ciircani’ye aittir. bk. Seyyid Serif
el-Clircani, Serhu’l-Mevakif (Beyrut: Darii’'l-cil, 1998), 1, 22.
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ilminin bu ikinci 6zelligi, ici’nin kendi dénemindeki durum ve mesele tespitini
yaparken, 6zellikle nem arz ederek 6n plana ¢ikar. Bu husus ayni zamanda
onun metodunu da ifade ettigi icin, sadece kelam ilminin bir 6zelligi olarak
kalmaz; IcI’'nin de metodunu tesmiye eder. ic’ye gére kendi déneminde ya-
sayan insanlar, tahkiki ciddiye almayip ona arkalarini dénmisler; dolayisiyla
kelam ilmi ile geregi gibi ilgilenmedikleri gibi, bu alanda bir seyler yapan-
larin en iyileri de sadece Kil 1 kal ile ugrasmiglardir. Yani bilinen bir sahsin
veya mechul birinin kavlini, s6ziin anlamini bilmeden ve hesabini vermeden
nakletmiglerdir (min gayri iltifatin ila dirdyetin ve istibsarin fi rivayetin).>®
Bu sebeple Ici, bu alanda en 6nemli vazifenin, talebeyi “tedkik”e ve bu ilim
alaninda “tahkik” yoluna sevk etmek oldugunu ifade eder.>® Eserini yazma-
dan 6nce muhtelif eserleri inceledigini ve bunlar arasindan kendi déneminde
ortaya ¢ikan meselelerin hallini miimkiin kilacak esere rastlamadigini, bunun
uzerine tahkik amacini saglayacak bir eser telif etmeye karar verdigini sdyler.
ici'ye gore, bu eserler arasinda maksadi ikna (kind) olanlar, sadece muhatabi
ikna amaciyla telif olunmus, saglam bir yol tutturanlar da maksatlarini insan-
larin ilgilerinin ¢ok Stesine yonelttikleri icin gerekli faydayi saglayamamustir.
Bunlar arasinda garazi mezhepler ve kavilleri nakilden ibaret olanlar ise, bu
mezhep ve kavillerin istidlal vecihlerinden tasarruf ederek daha c¢ok soru ve
cevaplarla doludurlar. Yine bunlar arasinda sadece goriisleri nakledip bu go-
rislerin nicin savunuldugunu, bunlarin esaslarini ve neticelerini, diger gortis-
lerle alakasin dikkate almak anlaminda akillarini kullanmadiklarini soyler.4°
Bu tenkit noktalari, ici’nin metodunun inceliklerini de ifade etmektedir. Buna
gore 6ziin 6zini (libbli'l-elbab) ortaya koyup 6z ile kabuk birbirinden ayri-
lacak; “metalib”in “tahriri” ve mezheplerin “takriri” konusunda higbir cehtten
geri durulmayip (ve lem ale cehden fi tahriri’l-metalib ve takriri’l-mezahib);
deliller nasil dile getirilmisse, dylece savunulan goriisii temellendirecek sekilde
ve gorlisii anlasilir kilacak bir tarzda ortaya konulup tenkit edilecekleri zaaf
noktalarina isaret edilerek tahkik icin yol gosterilecektir. Ici’nin kendi yaptigi
ile ilgili en dnemli “metodik” isaret ise, “mevarid”’den “mesadir’a bakmasi ve
bir goriisiin igine girmeden 6nce, daha disarda iken c¢ikisi “teemmiil etmesi”;
daha sonra tekrar geri cekilip yeniden teemmiil ederek girdigi yani benimse-
digi goriiste bir kusur olup olmadiginit gbzden gecgirmesidir. Bunu tekrar tekrar
yaptiktan sonra, her seyin yerli yerinde olup olmadigini, ortaya ¢ikanin kendi
muradina mutabik olup olmadigini gdzetmek de bir anlamda ortaya ¢ikan di-
stincenin en son saglamasi olmaktadir. “Tahkik” denilen metodun en énemli

38 Curcani, Serhu‘l-mevakif, 1, 22.
39 Idi, el-Mevakif, s. 4.
40 Idl, el-Mevakif, s. 5.
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ozelligi de bu olsa gerektir. Burada tahkiki bir tiir yeniden insa, yani savunu-
lan bir goriisii esasindan hareketle ne getirip ne gotiirecegini dikkate alarak
ve onun ortaya ¢ikis sartlarini ve ne ise yaradiginin farkinda olarak yeniden
diistinmek; bunun neticesinde de o goriis hakkinda bir kanaat beyan etmek,
onu benimseyip stirdirmek veya reddederek terk etmek oldugunu sdylemek
mumkiindiir. Tahkikin 6n sartlarindan biri “dogruluk”, yani goriistin dogru
oldugunu tespit etmek oldugu kadar, bu goriisiin ne getirip ne gdtiirdigiinii
de hesap etmek; ayrica biitlin bir diisiince sistemi icerisinde onun yerini tayin
etmek ve bdylece diisiincede bir insicam yakalamak da tahkik metodunun
hususiyetlerindendir. Ici’nin hemen biitiin eserlerinde takip ettigi ve gercek-
lestirmeye calistigl sey, iste bu li¢ noktada hiilasa edilebilir: “Dogruluk”, “ise
yararlik” ve “insicam”. Ici dogruluk kriteri ve veri olarak, kabul edip ispatini
hedefledigi seriata uygunlugu, ise yararlik kriteri olarak immetin o giin karsi
karsiya oldugu meselelerin hallini ve insicam kriteri olarak da mantiki tutar-
lihg gérmektedir. Boylece Ici'nin diigiincesinin ti¢ temel unsuru geriatin veri-
leri, toplumun problemleri ve bunlar arasindaki alakanin insicamli bir sekilde
kurularak 6ncelikle zihni diizeni saglayip buradan hayatin diizeni igin bir esas
aramak olarak tespit olunabilir. Ici’nin disiincesinde mantigin yeri formel olsa
da, insicamin kendisiyle saglandig bir miyar olmasi agisindan olduk¢a dnem-
lidir. Bu husus, onun hem fikih usulii alanindaki diistincesi hem de dil felsefesi
ile ilgili yazilarinda daha bariz bir hale gelmektedir.

Ici’nin diigiincesini tayin eden énemli (diger) bir hareket noktasi, bitiin
mevcudatin Allah’in yaratmast ile var oldugu ve insanlarin bu diinyada sahip
olduklart ve olabilecekleri her seyin temelinin yiice Allah'in onlara verdigi
imkanlara dayandigi suurudur. insana verilmis olan en énemli sey, onun var-
Iigimin yaninda, ona varhigini strdiirebilmesi i¢in gerekli ve yeterli fiziki ve
manevi imkanlarin da verilmis olmasi; ayrica insani, mevcudiyetini stirdii-
rebilmesi i¢in bu imkéanlar kullanmak zorunda biraktig1 gibi, zaten insanin
“mecbur” oldugunu yapmasi konusunda da “miikellef” kilmasidir. Yani Allah
hem biitiin imkan ve kabiliyetlerin kaynagi oldugu gibi, biitiin miikellefiyet-
lerin de kaynagidir. O, verdigine bagl olarak miikellef kilmistir. Bundan dola-
y1 “nazar ve tefekkiir” kabiliyeti, “nazar ve tefekkir ile ilgili miikellefiyetin”
esasini teskil etmektedir. ici’nin biitiin diisiincesinde, varlik kadar teklif de
insana verilmis bir imkan olarak algilanmis; buna bagl olarak da hem varlig1
kavramak hem de teklifi anlamak, onun diisiincesinin en esasli konularini
teskil etmigtir.4?

41 id, el-Mevakif, s. 2.
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fci’'nin diistincesinde hem varlik hem de teklif ile ilgili olarak merkezi yeri
“insan” almaktadir. Dolayistyla dikkate alinmasi gereken ti¢tincii husus, onun
diistincesinin hem bir varlik nevi olarak insan hem de hakiki bir varlik olarak
insan ile olan alakasidir. O hem varligl kavrarken hem de teklif ile zorunluluk-
lar arasindaki alakay1 kurarken insani ve insanin bu diinyadaki mevcudiyetini
dikkate almaktadir. Mesela mevcut olan her seyin bir “kemale” matuf oldugu
esasl, ancak “insan” dikkate alindiginda anlaml olabilmektedir. Biitiin mev-
cudat da netice itibariyle insan agisindan ve insana nispetle tanimlanmakta;
her sey yerini ve anlamini insana nispetle kazanabilmektedir. Ayni sekilde
insan da diger mevcudatla irtibatlandirillarak hususiyetini ibraz edebilmekte-
dir. insanin bir “mikrokosmos” olarak (ziibdetii’l-alem) algilanmasi da ancak
buradan hareketle miimkiin olabilmektedir.*2

ici’nin mubhtelif alanlardaki gorigleri, yenilik iddiasindan ¢ok, tahkik
amagli olmasindan dolayi, metoduyla dogrudan alakali ve metodunun bir ne-
ticesi olarak karsimiza ¢ikmaktadir. ici, yeni bir diinya olusturmak icin gayret
sarf eden bir alim olmayip mevcudu makbul kabul eden; ancak mevcudun
bulunus keyfiyetini makbul bulmayan ve bu keyfiyet ile alakali meseleleri
halletmeyi amaglayan bir diisiintirdiir. Onun meselesi bu diinya ile olmayip
bu diinya icinde ortaya ¢ikan meselelerdir. Bu tavir, diisiince 6niinde bir engel
olmayip diisiinceyi besleyen ve bunun neticesinde daha 6nce ifade edilmis
olmakla birlikte, miistakil bir sekilde tartisiilmamis olan bazi meseleleri gérerek
ele almay! miimkiin kilabilmistir. Bunun en énemli misallerinden birini Ici’nin
er-Risaletii’l-vaz‘iyye'si teskil etmektedir. ici, dilin mahiyeti ile ilgili olarak
daha once dile getirilen diisiincede miistakil bir mesele olarak goriilmeyen
vaz' meselesini, muistakil bir risalenin konusu haline getirerek bir anlamda
bir disiplinin kurucusu olmustur.4?® Bu husus, bir gelenek i¢inde diisiinmenin
yeniliklere kapali olmak anlamina gelmedigini; aksine kalic1 ve saglam yeni-
liklerin ancak bir gelenek igerisinde miimkiin olabildigini géstermesi agisindan
oldukca 6nem arz etmekte, bunun énemli érneklerinden birini de “umran”
ilminin kurucusu ibn Hald(n tegkil etmektedir.

Yukarida Il ile ilgili olarak ifade ettigimiz hususlarin hemen her biri ben-
zer bir sekilde Ibn Haldlin’un disiincesinde de karsimiza ¢ikmaktadir. Ancak
bunlarin teferruatini ele almak bu makalenin sinirlarini zorlayacagi i¢in, bu
kadarla iktifa edecegiz.

42 1di, el-Mevakif, s. 3.
43 Molla Lutfi, Risale fi’l-ulam, s. 23-25; Tagkoprizade, Miftahu’s-sa‘ade (Beyrut:
Mektebetli Liibnan, 1998), s. 980.
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3. Teftazani: el-Mutavvel ve Serhu’l-‘Akaid

Yukarida Ibn HaldGn’un distncesinin bir toplum metafizigi gelistirmeye
yonelik olduguna igaret etmistik. Yine ayni sekilde Ibn Haldin’un bu tegeb-
buistiniin klasik metafizik iginde anlamli oldugunu ve onun Kklasik metafizi-
ge dayanarak toplumu mistakil bir konu olarak bir arastirma alani haline
getirmeye calistigina da isaret edilmigti. Bu noktada ortaya c¢ikan soru, ibn
Haldn'un daha énceki diistiniirlerden farkli olarak boyle bir tesebbiiste bu-
lunmasinda ona yol gosteren veya klasik metafizik ile toplum arasindaki irti-
bati, Mukaddime'dekine benzer bir sekilde ele alan bir diisliniiriin veya bdyle
bir tesebbiiste ibn Hald(in’a yol gdstermesi ihtimali olan bir “araci”nin bulu-
nup bulunmadigy ile ilgilidir. Bu aract hem bdyle bir tesebbiise yonelmis olmali
hem de Ibn Hald(in tarafindan biliniyor olmalidir. Oyle goziikiiyor ki bu diisii-
nir, Sa‘deddin et-Teftazani’dir. ibn Haldin Mukaddime de ismen ve évgiyle
zikrettigi Teftazani'nin eserlerini de inceledigini ifade etmektedir. Teftazani'nin
her ne kadar Razi kadar etkili oldugunu séylemek zor ise de yine de onu, 6zel-
likle -klasik metafizige dahil olan eserlerinin yaninda- bilhassa el-Mutavvel'de
bulunan ve muhtevasi Ibn Hald(n tarafindan isim verilmeden kullanilan bir
paragrafa dikkat cekerek** metafizikle toplum arasinda irtibatin kurularak,
bir toplum metafizigi olusturulmasinda Teftdzani'nin muhtemel bir yeri olup
olmadig: lizerinde durmak gerekmektedir. Teftazanti ile ilgili bu hususu ele al-
diktan sonra, klasik metafizik ile toplum metafizigi arasindaki irtibat daha sih-
hatli bir sekilde kurulabilecegi gibi, klasik metafizikte buldugumuz diisiinme
tarzi ile Ibn HaldOn’'un diisiinme tarzi arasindaki alakanin somut delilleri ve
bu alakanin iyi anlasilmasi yéniinde ibn Haldin’'un Mukaddime’si disinda
baska kaynaklarin da énemli bir katkisinin olabilecegini séylemek miimkiin
olabilecektir. Bunun saglayacagi en énemli neticelerden biri, ibn Hald(n’'un
diistincesinin Maverainnehir ulemasi ile olan irtibati daha agik bir sekilde go-
rulebilmesi oldugu gibi, digeri de genel olarak Razi sonrasi Islam diisiincesinde
toplumsal diizene yonelik diisiincedeki temel damarlarin yakalanmasi yoniin-
de bir adim atilmast olacaktir. Burada isaret edilmesi gereken hususlardan biri
Teftazani'nin muhtelif eserlerinde ve 6zellikle Serhu’l-Makasid’da, yukarida
isaret edilen ve edilmeyen bircok hususu ele aldigini ve onda da varlik yanin-
da illiyetin énemli bir yer tuttugunu séylemek gerekmektedir. Yani o dénem-
de artik klasik formunu kazanmis olan metafizigin, hemen biitiin eserlerde
benzer meseleleri ile ele alinmasi sebebiyle, disiintrler arasinda bazi farkli
gorisler olsa da, miisterek bir bakis ve tartisma zemini teskil ettigini soylemek
mimkiin gdziitkmektedir.

44 ibn Haldin, Mukaddime, 1, 332-33.
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Klasik metafizik hem bu konuda eser vermis diistiniirlerin dile getirdik-
leri hem de Ibn Haldin'un Mukaddime'nin ilgili béliminde acik¢a ifade
ettigi gibi, “var olmak bakimindan mevcudu” kendisine konu edinmektedir.
Tabiiyyat ve diger alanlar klasik metafizigin dogrudan ilgi alanina girmemek-
le birlikte, tabliyyat ve diger alanlar metafizikte kazanilana dayanilarak ele
alinmakta; ancak bizzat tarih ve toplum, metafizige dayali olarak ele alinma-
maktadir. Toplum ya normatif bir bakis agisi ile ve genel olarak da muhtelif ve-
silelerle, yani kendi basina bir konu olmaksizin ele alinmakta veya tamamen
tasviri olarak muhtelif seyahatnameler ve haberlerde s6z konusu edilmektedir.
Tarih ve toplumu kendi basina bir konu, metafizikle irtibath bir sekilde ve bu
noktadan o giinkii burhanti ilim, yani kesin bilgi veren birer alan olarak ele al-
mak sadece Misliiman diistiniirler arasinda degil, bunun da 6tesinde insanlik
tarihinde ilk defa Ibn Hald(n tarafindan tesebbiis edilen muazzam bir adimdir.
Ancak bu adimda o, mutlak anlamda “6nciisiiz” de degildir. Onun muhtelif
onctleri olarak goriilebilecek tarihgi ve siyaset kitabi yazarlarindan bahset-
mek miimkiin ise de, bizim konumuz bu degildir. Burada klasik metafizik ile
toplum arasinda bir irtibat kurma alameti gosteren bir onciiye, Teftazani'ye
isaret etmek gerekmektedir.

Teftazani Hatib el-Kazvini'nin et-Telhis isimli muhtasarina el-Mutavvel
‘ale’t-Telhis adiyla yazdigi, dil bilimi ve dil felsefesine tahsis edilmis serhinin
bas kisminda insanin var olmasinin (viicudunun) bir nimet oldugu kadar,
mevcudiyetinin devam etmesinin de ylice Allah’in nimetleri sayesinde oldu-
guna isaretle, fert olarak insan kadar, insan tiriiniin varligini devam ettir-
mesinin hem arzu edilen hem de zorunlu olan; dolayisiyla varlik ile iradenin
birlestigi, hatta zorunlulukla 6zgiirliigiin bulustugu bir “moment” (an) olarak
tespit etmektedir. S6yle ki: Insan, tabiati icabi medenidir; yani hayatini str-
diirebilmek i¢in “temeddiin”’e muhtagtir. Ancak temeddiin nedir? Temeddiin,
insanin kendi tiiriine mensup olan digerleri ile yardimlasmasi (teaviin); mes-
ken, elbise, gida ve diger ihtiyaglarini temin ederken, digerleri ile miistereken
gayret sarf etmesidir. insan tamamen kendi basina kalirsa, gosterecegi gayret
onun zaruri ihtiyaglarini teminde basarili olmasi i¢in yeterli degildir. Yani in-
san, kendi kendisinin bir canli olarak hayatta kalmasini tek basina saglaya-
maz. Dogumundan itibaren baska insanlarin destegine ve yardimina muhtac-
tir. Bagkalarinin yardimina muhtag olma, insanin éniinde hem bir sinirlanma
hem de bir imkan olarak durmaktadir. Sinirlanma, bagimli olmaktan kaynak-
lanmakta, imkan ise bu bagimliligin karsilikli olmasinin farkina varilmasi ile
birlikte, giiclerin birlestirilerek iki ayn sahsin fiziki giiglerinin toplamindan
fazla bir gliciin ortaya ¢ikabildiginin fark edilmesidir. Ancak bu imkanin kulla-
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nilabilmesi i¢in, insanlarin fiziki giicinden daha baska, mahiyet olarak daha
farkli bir “aractya” ihtiyaci vardir. Clinki yetiskin bir insan, fert olarak zaruri
ihtiyaclarini temin etme ydniinde gayret sarf etmesi séz konusu oldugunda,
onun sadece fiziki giicii bunun igin yeterli olsa da, bagkalari ile “teaviin” ve
“misgareket” s6z konusu oldugunda, bunu sirf fiziki giicii ile yapamaz. Tea-
viin ve musareket ancak planli bir sekilde, yani davraniglar koordine edile-
rek yapilabilir. Bunlarin planlanmasi ise, fiziki olarak eger aralarinda onlarin
anlasmasini gereksiz kilacak bir sevk-i tabii yoksa, mimkiin degildir. Buna
karsilik her insanin kendi i¢ diinyasinda “kast” ve “iradesi” bulunmaktadir ve
bunlar esas itibariyle fiziki olanin uistiinde seylerdir. Bundan dolay1 sirf fiziki
imkanlar insanin i¢ diilnyasinda olani karsisindakine, kendi tiiriinden de olsa,
ulagtirmak igin yeterli degildir. insanin kasti fiziki-maddi bir sey olmadigi icin,
ancak kendisine en azindan bir cihetten uygun bir vasita ile yardimlagsma
ve dayanisma icinde bulunulmaya calisilana ulastirilabilir. Muhatabin, mii-
tekellimin kast ve iradesini anlayabilmesi igin, miitekellim tarafindan segilen
vasitaya fiziki olarak ulasabilmeli ve fiziki olarak ulasabildiginin varligindan
daha o6te bir seyi ifade edebildigini, yani bir seyi “temsil” ettigini de bilmesi
gerekmektedir. Yani insanin kast ve iradesini karsisindaki muhatabina iletebil-
mesi i¢in, kast ve iradeyi “temsil” eden bir araciya ihtiyaci ortaya ¢ikmaktadir.
Bu araci, verilmis bir sey olmamakla birlikte, insana bdyle bir araci olusturma
kabiliyeti verilmistir. irade ve kasdi ifade icin akla ilk gelen ve ilk bakista
nispeten basit olan araci “igaret”tir. Insan, “kastini” muhatabina anlatmak
icin “isaret” kullanilabilirse de -isaret fiziki bir hareketin bir kasitla birlikte
gergeklestirilmesi olarak diistiniiliirse, bu anlamda anlam yiiklenmis fiziki bir
hareket demektir- zaman ve mekan agisindan siirl bir “iletisim”i miimkiin
kilabilir. Mesela “ma‘dim”u ve saf “ma‘kal”i dar anlamiyla isaretle ifade et-
mek mimkiin degildir. Bunun yaninda insanlarin davraniglarinin birbiri ile
uyarlanmasi i¢in biraz daha gelismis (karmasik) sayilabilecek yazinin kulla-
nilabilecegi diisintilebilir. Bir taraftan yazi, onun karsiladigl lisani iktiza ettigi
icin, diger taraftan yazi ihtiva ettigi mesakkat agisindan “pratik” bir iletisim
araci degildir. Bundan dolay1 yiice Allah, insanin kastini (iginden gecirdigini)
disa vurmanin bir yolu, bir imkani olarak fasih konugsma anlaminda “beyan”1
en blylk nimetlerinden biri olarak insanlara vermistir. Beyan séz konusu
oldugunda, bunun da esasini bir seye delalet icin baska bir seyi vazedip kulla-
nabilme kabiliyeti teskil eder. Bu kabiliyet sayesinde hem insanlar aralarinda
misterek, sirf fizikl hareketin bir kasitla birlesmesinden daha karmasik ve
bu anlamda daha miikemmel, fiziki olarak algilanabilir olmakla birlikte, daha
fazlasini da ihtiva eden igaretlerden olusan bir “araci” ortaya ¢ikar; bu araci
“lisan”dir. Lisanda fiziki olan kisim, sestir. Ses, kulakla isitilebilen bir sey ol-
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dugu icin, havass-1 selimeye sahip olan herkes tarafindan algilanabilir. Ancak
lisan sadece seslerden veya -geleneksel ifadeyi tercih edecek olursak- sadece
lafizdan ibaret degildir. Lafiz, bir mana ile irtibatlandirildigl ve bunun da bir
“nazim” olusturacak sekilde diizenlenmesi ile lisan dedigimiz en mitkemmel
iletisim vasitasi ortaya cikar. Lisan sayesinde, insan icinde bulunan ve kendi
disina mutlak anlamda kapali olan “kasit” ve “muradint” ulastirma imkanini
elde eder ve bu imkanin kullanilmasi “iletisim”i saglar ki Teftazani biitiin bu
siirece “beyan” adini vermektedir. Iletisimin miimkiin olmasi, insanlarin bir-
likte yasamasinin, dolayisiyla insan tiriiniin varligint devam ettirmesinin
gerekli sart1 ise de, yeterli sart1 degildir. insan toplumunun devamu icin arala-
rinda muamelenin, bu muamelenin de kalici ve muameleye istirak edenlerin,
muamelenin neticesinden razi olmalari igin adaletin tahakkuku gerekmekte-
dir. Clinki insanlar ihtiya¢ duyduklar seylere sahip olmak isterler ve yakinin-
da bulunana zorbalikla sahip olmak isterler. Bu durumda “cevr” ortaya ¢ikar.
Ancak “adalet”, sinirh bir kesim veya sinirh iliskiler icin gecerli, yani “ctizi”
bir sey olmayip tahakkuku icin killi kanunlarin olmasi gerekmektedir. iste bu
kanunlar “seriatlarin ilmi”"nden (ilmii’s-gerai) ibarettir. Bu kanunlar ise fiziki
diinyada oldugu anlamda mevcut olmayip “vaz” ile varlik kazanmaktadir.
Adaletin kendisine baglh olarak gerceklesecegi kanunlar vaz‘ edenin hatadan
masun bir sekilde bu isi yapmasi zorunludur. Hatadan korunmus olan kanun
koyucu ise “sari”dir. Diger taraftan, bir kanun ne kadar dogru olursa olsun,
onun kabul gérmesi ve ona itaat edilmesi, onu vaz‘ eden iradenin kendinde
itaate miistahak olmasi ve bununla miimtaz olmasi gerekmektedir. Bu nok-
tada itaate layik en yiiksek irade ilahi irade oldugu i¢in, yanilmaz ve kaynagi
geregi itaate en fazla miistahak olan iradenin ilahi irade olmasi gerekmekte,
bu da ancak mucizelerle desteklenmis bir resul tarafindan insanlara bildiril-
mektedir. Netice itibariyle, insan tiiriiniin varlig1 digerleri ile yardimlasma ve
dayanismaya; bu ise bir taraftan iletisime, diger taraftan iletisimi ve insanlar
arasindaki muamelelerin adalet i¢erisinde tahakkukuna, bu da dogru ve ge-
gerliligini kaynagindan alan bir kanun diizenine baghdir.4°

Teftazani'nin burada kisaca tasvir edilen toplum ve diizen tasavvuru, iki
ayn “emr” ile temellendirilen iki ayr varlik alaninin drtiismesi ve bulusmasi
anlamina gelmektedir ki, Osmanli’daki “ilim” ve 6zellikle “ser‘1” ilim anlayi-
sinin gerisindeki “felsefi esasa” isaret etmesi agisindan oldukca 6nem arz et-
mektedir. 1ki ayrn “emr” s6z konusu oldugunda kastedilen; biri varligin, digeri
degerlerin kaynagi olan “emir”dir ki, bu husus 6zellikle Abdiilaziz el-Buhari

tarafindan genis bir sekilde ele alinmustir. Abdiilaziz el-Buhari, Pezdevi'nin

45 Teftazani, el-Mutavvel (Istanbul: Muharrem Efendi Matbaasi, 1308), s. 6-7.
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Usaltne yazdigr ve Osmanli medreselerinin bir kisminda okutuldugunu bil-
digimiz Kesfii’l-esrarinda emir ile ilgili meseleyi genisligine ele alirken, hem
varligin ortaya ¢ikmasi hem de varligin devami anlaminda varlik diizeninin
Allah’'in emrine bagl oldugunu vurgularken, iyi ve koétiinlin tayininde asil
itibariyle Allah'in emrine bagl oldugunu; dolayisiyla Allah’'in emrinin hem
varlik hem de deger kaynagi oldugunu ifade etmistir. Bu husus Ozellikle
Osmanli’daki diizen tasavvuru séz konusu oldugunda, ayr bir d6nem arz et-
mektedir. Varlik alanlarinin birbirinden tefrik edilmekle birlikte, her seyin yine
Allah’a baglh olarak tahakkuk ettiginin vurgulanmasi, akidevi agidan dnemli
oldugu gibi, akide ile baglantisi olmasiyla birlikte Osmanli’daki gidisatin an-
lasilmasi, yenilikler karsisinda takinilan tavirlarin anlasilmast vs. gibi bircok
meseleyi daha iyi anlama imkani ortaya ¢ikacaktir.

Iki ayr “emr” yaklagimi, Ibn Hald(in’da da énemli bir yer tutmaktadir. Bu
yaklasim sekli anlasiimadan, mesela ibn Hald(in'un “Allah, emrini miilk ile
kemale ulastirir” ifadesini anlamak mimkiin degildir. Buradaki “emr”in ne
oldugu ve nigin Allah’in emrinin kemale ulasmasindan bahsedilebildigi so-
rulart Ibn HaldGn'un bu diigiince ile irtibati kurulmadan cevaplanamaz gibi
goziikmektedir. Diger taraftan Ici’nin “her seyin kemale matuf olarak mevcut
oldugu” diisiincesi de burada hatirda tutulmasi gereken bir hususu isaret et-
mektedir.

el-Mutavvel'in Tirkce tercimesi olan en-Nef‘u’l-muavvel fi tercemeti’t-
Telhis ve’l-Mutavvel’de ayni yerler su sekilde terciime edilmektedir:4° “Cenéb-1
miiellif bu fikrada niam-1 ilahiyyenin bazisi olan talim-i beyani tasrih ile nev-i
beni ademin beka-y1 nev’'inde muhtag olduklar seyin gida ve libas ve mesken
ve def-i miiezziyat emsali usuliine kasd-1 isaret eylemisdir. Ve bunun beyan-1
icmalisi (:) ¢linkii ebna-y1 beser ‘medeniyytin bi't-tab‘r’, yani sair behaim gibi
ale’l-infirad yasayamayip min ciheti't-taayyls temeddiine muhtactir. Ve ‘te-
meddiin’ mahall be-mahall akd-i cem‘iyyet ederek gida ve libas ve mesken
emsali havaic-i zaruriyye-i begeriyyelerinin tedarikinde yekdigere teaviin ve
miisareketten ibarettir. ‘Teaviin’ ise her sahis sahibine ma fi’z-zamirini ta‘rife
mevkaf olup ve turuk-1 ta‘rifden isaret ma‘dimat ve ma‘kalat-1 sirfaya gayr-i
vafi ve kitdbet de alat ve harekat-1 gayr-i zarGriyyeye ihtiyacat sebebiy-

46 Bu ifadeler Ibn Haldin‘un Mukaddime, 1, 332-33'teki ifadeleri ile mukayese edilebilir.
Her ne kadar bu sayfalarda ibn Hald(in “fukaha”dan bahsediyorsa da -muhtemelen
burada s6z konusu olan fukaha Ibni’'l-Hacib’in Muhtasar'ina serh ve hasiye yazan
fci ve Teftazan’dir. Ciinkil onlar burada ibn Hald(in’un ifadelerine benzer ifadeler kul-
lanmaktadirlar. Ancak ibn Haldin fukahanin tavrini yeterli bulmamakta; kendisinin
gelistirdigi yeni ilmin fikhin bir fer‘i veya bir tiirii olmadigini, bir “hikmet ilmi” oldugunu
sOylemektedir. Bu husus, onun fukahadan veya fikihtan istifade etmedigi anlamina
gelmez; sadece gelistirdigi yeni ilmin fikih degil, bir metafizik oldugunu gdsterir.
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le ytisr ve suhiilet miintefi oldugundan Cenab-1 Bari nev’-i insana inayet-i
ta‘'lim-i beyan yani delalet-i vaz‘iyye ile ma fi’z-zamirini mu‘rib ve muzhir
olan mantik-1 fasih ihsan buyurmustur. Ve bu ictimaimn intizami ancak malik
olduklarn egya-y1 fazilanin yekdigerden ahz ve miibadelesiyle ve bu vetirede
de cereyan-1 muamele ise ittifak kerde-i ikfa olan adl ve istivanin viiciduyle
olup ve illa her sahis muhtag oldugu seye istiha ve mani’ ve miizahim olanla-
ra gadab ve izdira ederek cevr ve taaddi vukiiuyla esas-1 igtima ve muamelat
rehin-i tefrika ve tevhin ve bu delil beyyin-i akli ile beyne'n-nas viictd-i
adl ve istivaya lizGm derece-i siiblita karin olur. Ve adl cliz’iyyat-1 gayr-i
mahstreye miitenavil olmayarak belki anini¢lin kavanin-i kiilliyeden ehemm
ve bu kavanin-i adliyye ise ilm-i serayiden ibaret idiigi gayr-i miibhemdir. Ve
isbu kavanini hatadan mastn olarak ala ma yenbeg] takrir edecek bir vazi‘dan
elzem ve bu dahi sari‘-i A‘zamdir. Sari‘ ise inkiyad ve itaat-i enama istihkak
ile miimtaz ve miistebid olmasi emr-i 1a biid olup bu istihkakin takarriirii ise
ancak seriatt min indillah teala aldigina delalet edecek ayat yani mu‘cizat-1
beyyinata rehin ve Peygamberimiz aleyhisselatii ve’s-selamin ‘ala mucizati
farik-1 hak ve batil olan Kur'an-1 mibindir.”4”

Ibn Haldin Mukaddime'de Teftazani’'nin adimi zikretmeden, fukaha ve
ulemaya nispet ederek benzer seyler sdylemektedir. Ozellikle fukahanin han-
gi vesile ile toplum ile ilgilendigine isaret ederken kullandigl ifadeler, epeyce
Teftazani'nin yukarda zikredilen ifadelerini andirmaktadir. Bu ifadeler yine bir
Osmanl aliminin, Pirizade’'nin terclimesi ile sdyledir: “Ve kezalik usil-i fikih
ilminde nasin tekellim ettigi liigatleri ispat siyakinda ulema-y1 fenn-i ustl
dediler ki ¢iinkii tavayif-i beni &dem tahsil-i kuvvet ve kesb-i meas ile hayat
ve bekalarinda birbirlerine muavenete muhtac olduklar cihetle vech-i arzda
ictimaa mecbil olmalariyla kalblerinde muzmar olan murad ve maksudlari-
n1 birbirlerine ifade ve tefhim iktiza ediib beher hal agrazlarindan bir sey ile
ta‘bire muhtac olmuslardir. Eger ahraslar ve bi-zebanlar gibi isarat-1 muhte-
life ile muradlarini eda etseler cimle a‘za ve cevarihlerini tahrik ile sutibet
mukarrer ve ehaff-1 a‘zd olan lisani isti‘malde suhiilet muhakkak olmagla
elfaz-1 muhtelife ve ibarat-1 miitenevvia ile muradlarindan ta‘biri ihtiyar ediib
her taife muharebe ve mikalemelerinde bir dirli ligat ile tekellim ettiiler
deyt ligat ve elfazin viicid ve siiblitunu beyan eylediler ve bu beyanda nev-i
beserin rGy-i arzda ictima tzre stikin ve ikametlerini medar eyleyib bizim
kitdb-1 evvelde zikr edecegimiz ilmin mevziuna isaret eylediler.”#® Epeyce
serh unsurlar ihtiva eden bu ifadeler ile Teftazani’den iktibas ettigimiz ifadeler

47 Abdiunnafi iffet, en-Nef‘u’l-mu’avvel fi terctimeti’t-Telhis ve’l-Mutavvel (Saraybosna:
Bosna Vilayet Matbaasi, 1290), I, 25-26.
48 Ibn Haldlin, Mukaddime, 1, 332; Pirizade, s. 44-45.
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arasindaki benzerlik gayet agiktir. Ancak Ibn Haldin'un yaklagim sekli ile
Teftazani’'nin yaklasim sekilleri arasindaki benzerlik yaninda farkli unsurlar,
daha dogrusu ¢ok esash “farkli bir unsur” vardir ki bu husus, tizerinde biraz
durmay1 gerektirecek kadar 6nemlidir. Bu hususa -bu farkin siyaset anlayisi ve
devletin mahiyetinin algilanmasinda ortaya dnemli neticeler ¢ikarmasi sebebi
ile- burada kisaca isaret etmek uygun olacaktir. Bu nokta Ibn Haldin’'un fuka-
ha ile irtibatin1 gosterdigi gibi, Ibn Haldin’un farkinda olarak kendi yaklasim
seklini fukahanin yaklasim seklinden nerede ayirdiginin énemli bir ipucunu
da vermektedir. Bu esasli fark, fukahanin “beyan”a dayandirdiklar toplumsal
hayati, ibn Haldin’un “asabiyet” ile temellendirmesidir. Bu husus, biraz daha
esaslt bir sekilde kazanilacak olursa, bizim bugiiniimiiz acisindan da énemli
neticeleri ihtiva etmektedir. Burada kisaca ibn Hald(in'un yaklasim sekli ile
bir taraftan Teftdzani'nin diger taraftan da Teftazani ile ibn Hald(n ve felasife
arasindaki miisterek ve muhtelif konulara da isaret etmek gerekmektedir. ibn
Hald(in asabiyete ve buna dayanan “giice” (kuvve) ozellikle isaret ederken,
Teftazani’de vurgu daha ¢ok “beyan”adir. Felasifede ise (Farabi ve ibn Sind’da
gortilebilecegi gibi) vurgu esas itibariyle “siinnet”edir.#° Bu vurgu cihetleri,
bu disiintirlerin toplumun teskil tarzini (organizasyon ilkesi, tesekkiil ilkesi)
nerede gordiiklerini de ifsa etmeleri agisindan énem arz etmektedir.

Yukarida isaret ettigimiz gibi, diistincedeki stireklilik agisindan bakildigin-
da, klasik metafizikten toplum metafizigine gecis, bunlar arasindaki ugurumun
biiytkliiglinden dolayi, aracisiz ve dnciisiiz bir sekilde gerceklesemeyecek ka-
dar zordur. Buradaki zorluk, tarih ve toplum ile metafizik arasinda kurulmasi
s0z konusu olan alakanin nasil kurulacagi sorusuyla ortaya ¢ikmaktadir. Bu
sorunun hangi “sorun™u dile getirdigi tizerinde durmadan 6nce, bu araciligin
hangi noktadan ciktigini ortaya koymak, daha sonra da nicin klasik metafi-
zigin toplum alanina tatbikinin -0zellikle ilk defa yapilmasi séz konusu ol-
dugunda- dugiintlmesi zor konular arasinda bulundugunu, ibn Hald{n'un
tesebbiisliniin kiymetini ve diisiince tarihindeki yerini geregi gibi gérebilmek
icin gereklidir. Burada Teftdzani'nin altini ¢izdigi husus, insanin varliginin de-
vami i¢in bazi zorunluluklari iradesi disinda, yani zorunlu olarak tahakkuk et-
tirmesidir. Bu, insanin varliginin devamu ile toplumsal hayat arasinda zorunlu
bir iligki oldugunun fark edilmesi anlamina gelmektedir. Eger iki sey arasinda
birinin olmasi héalinde digerinin de olmasi gerekiyorsa, aralarinda bir illiyet
iliskisi oldugu ve illiyet iliskisinin de zorunlu bir iliski oldugu, yukarida isa-
ret edildigi gibi, klasik metafizigin en énemli yapi taglarindan biridir. insanin

49 Ibn Sin4, es-Sifa el-llahiyyat, s. 452 (kuvvet sahibi olmanin megruiyet igin yeterli olma-
dig1 tezi igin).
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varligi ile toplumsal hayat arasinda zorunlu bir iliski oldugunu séylemek, me-
tafizik ile toplum arasinda dnemli bir bag kurmak anlamina gelmektedir. Yani
metafizik ile toplum arasinda o giine kadar kurulmamis olan bagin énemli bir
unsuru, Teftazani tarafindan kurulmus olmaktadir. Bu metafizik bag kurul-
makla birlikte, zorunluluk iliskisi sadece buraya kadar siirdiirtilmekte; bun-
dan sonra toplumsal hayatin devami, insanlar arasindaki iletisime (beyan)
baglanmaktadir. Burada beyan denilirken, sadece insanlar arasindaki iletisim
degil, bunun yaninda kendisi bizzat beyan olan Kur'an ve stinneti ve bunlara
dayali olarak gelisen biitiin dini ilimleri de diisinmek gerekmektedir. Toplum-
sal hayatin devaminin beyana baglanmasi, beyanin mahiyeti geregi, beyanin
kendisini zorunlu olarak kabul etmekteyse de bunun muhtevasini adaletin
tahakkukuna, adaletin tahakkukunu da vahye ve peygamberlige baglamak-
tadir. Adaletin tahakkuku ile vahiy arasinda kurulan bag, vahyin lisani olmasi
itibar1 ile, yine beyana miiracaatla ¢ozilebilecek bir yaklasim seklini birlikte
getirmektedir. Yasamak beyana bagl oldugu gibi, geregi gibi yasamak da be-
yana bagl bir hale gelmekte; mutlak hakim miisahhas insanlar veya gruplar
degil, miisahhas insanlarin veya gruplarin iradi olarak kendisine ittiba etmek
zorunda olduklart hitap (beyan) olarak goriilmektedir. Burada dikkat ¢eken
husus, toplumun miistakil bir varlik olarak degil, sadece insanlarin birbirleri
ile iliskilerinin bir gbriiniisti olarak algilanmasi ve son merci olarak bu ilig-
kilerin varlik sifatina uygun kabul edilmeleridir. Toplum denildiginde sadece
iliskilerin diistintilmesi, kendisi ile birlikte bu iligkilerin nasil geregi gibi yapila-
cagina bakilmasini getirmekte; boylece ahlaki da igine alan fikhin, toplumsal
diizenin kendisine bagli oldugu ilkeler haline gelmesini saglamaktadir. Kisaca
fukahanin meseleye bakigsinda ortaya ¢ikan husus, Ibn Haldin'un hakh ola-
rak igaret ettigi gibi, toplumu bir varlik, mistakil bir konu olarak gérmeyerek
sadece insanlarin davraniglarinda nelere uymalarn gerektigini ortaya koyan,
bu anlamda normatif bir tavrin gelistirilmis olmasidir. ibn Haldiin’un fukaha-
dan ayrildigi en temel husus, onun toplumu miistakil bir varlik kabul etmesi
ve buradan hareketle toplumsal hayatta asabiyeti en esasl unsur olarak 6n
plana ¢ikarmasidir.

Kisaca denilebilir ki Ibn Haldtn, Klasik metafizigin yaklasim sekKli ile top-
lumu bir varlik olarak gérmus, bu konuda Teftazani tarafindan ifade edilen
irtibatt daha da genisleterek, insan-toplum-ahval arasinda zorunlu iligkiler bu-
lundugu tezine dayanan bir toplum metafizigi gelistirmeye tesebbiis etmistir.

78



islam Arastirmalart Dergisi, Sayr 17, 2007, 79-101

Multi-Dimensional Functions of Ottoman Poetry

Vildan Serdaroglu*

Ottoman poetry has been generally recognized as a literary corpus
and assessed with aestetic and literary criteria within its own limits.
However, according to recent studies it has multifunctional features
that relate to many arts. Ottoman poetry increased its own function
by serving other arts and fields to the same extent that the political
and economic success affected artistic inclinations during the sixteenth
century. In particular, literary texts that were inscribed on architectural
monuments, artistic works in themselves, both increased the aesthetic
features of the edifice and made contributions to the field of history and
art history by adding literary, artistic, historical and biographical rich-
ness and value. This is the multifunctional aspect of Ottoman poetry.
Chronograms, epigraphs and inscriptions, which are the intersections
of poetry and architecture, are essential examples of this multifuncti-
onal feature. This study aims to examine the multidimensional func-
tions of poetry as reflected in the inscriptions, epigraphs and chrono-
grams that have been engraved on architectural monuments, such as
mosques, fountains, hospitals, baths, tombs, shrines and gravestones.
Since this study focuses only on the 16t century, it will make contri-
bution to the few number of works that have been written in this field,
in which literature meets architecture, which to date have been mainly
concerned with later eras, like the 17th, 18th and 19th centuries.

Key words: Ottoman poetry, architecture, chronograms, inscriptions,
epigraphs.

Literary Representations on Architectural Structures: Ckronograms,
Epigraphs and Inscriptions

To date, Ottoman poetry has been known generally as a literary corpus
and assessed with aestetic and literary criteria within its own limits. However,
studies carried out over the last decade show that it has multifunctional fea-
tures that relate to the other arts with which it has been placed. Ottoman po-
etry was one of the most powerful literary media in sixteenth century-Istanbul
and formed a mutual relationship with other arts, in particular with architec-

*  PhD., ISAM. I wish to thank Turgut Karabey, Orhan Kemal Tavukgu and Aylin Pektag
who made special contributions to the chronogram calculations.
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ture.! In the same way that the political and economic success effected artis-
tic inclinations in many ways during the sixteenth century, Ottoman poetry
also increased its own function by serving other arts and fields. In particular,
literary texts which are inscribed in architectural monuments, artistic works
in themselves, both increased the aesthetic features of the edifice and made
contributions to the field of history and art history by adding literary, artistic,
historical, biographical richness and value. This is the multifunctional aspect
of Ottoman poetry. Chronograms, epigraphs and inscriptions, which are the
intersections of poetry and architecture, are essential examples of this multi-
functional feature. This study aims to examine the multidimensional functions
of poetry as reflected in the inscriptions, epigraphs and chronograms that are
engraved on architectural monuments, such as mosques, fountains, hospitals,
baths, tombs, shrines and gravestones. A contribution will be made to other
studies done in this field by showing how literary texts are represented on the
architectural structures; in addition the importance of these texts for under-
standing the significance of edifices, in particular, and using them as sources
for literary and architectural studies in general will be mentioned. Despite the
fact that a few works have been written in this field where literature meets ar-
chitecture, these are mainly concerned with later times like the 17th, 18th and
19thcenturies?, whereas this paper focuses on 16th century. Also, in a study
carried out on the work of Sinan during the reign of Suleyman the Magnifi-
cent® there are many examples of kitabe text, but no literary value has been
given to these. In this paper, the meanings of the poems are given in order to
illustrate their function.

The Art of Writing

The art of writing is the main and most significant component of decora-
tion in Islamic art.* Almost all architectural edifices have different forms of

1 For the relationship between architecture and poetry in the 16th century see Vildan
Serdaroglu, “When Literature and Architecture Meet: Architectural Images of the Beloved
and the Lover in Sixteenth-Century Ottoman Poetry”, Mugarnas, an Annual on the
Visual Culture of the Islamic World, 23, (2006), 273-287.

2 See Glinay Kut, Hatice Aynur, “Istanbul’un Mimari Yapilarindan Kitabe Ornekleri”, Prof.
Nihad M. Cetin’e Armagdan, (Istanbul: IU Edebiyat Fakiiltesi, 1999), pp. 63-96; Hatice
Aynur, Hakan T. Karateke, Il. Ahmed Devri Istanbul Cesmeleri, 1703-1730, (Istanbul :
Istanbul Biiylksehir Belediyesi, 1995.)

3 Seel. Aydin Yiiksel, Osmanli Mimarisinde Kanuni Sultan Siileyman Deuvri: (926-974/
1520-1566), (Istanbul: Istanbul Fetih Cemiyeti, 2004.)

4 For a discussion on the importance and development of calligraphy in Islamic art and
civilization, see Sheila S. Blair and Jonathan M. Bloom, “Art and Architecture, Themes
and Variations,” The Oxford History of Islam, ed. by. John L. Eposito, (New York: Oxford
University Press, 1999), pp. 215-268.
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literary texts carved either on the inner or outer surfaces. Each monument car-
ries a certain type of text in accordance with its function and symbolic mean-
ing. For instance, the Qur’anic verses, which are used for religious buildings,
are very carefully selected to match the particular situation. These texts can
provide clues about the significance of a particular building and the meaning
of that edifice.

Why would an architect feel an urge to decorate his work of art with a lit-
erary text? Is it simply a way of decoration? Or should these literary texts be
given more meaning? The examples given in this study are approached from
the view that the literary texts might present interesting information about
the concept that lay behind the building itself. In other words, literary texts
intensify and immortalize these architectural works by adding literal and spir-
itual dimensions to the historical one. The aim of an architect, whose role is
indisputably central in creating monuments, is not only to create a functional
building which serves the immediate purposes of the patron, but also to create
an aesthetic as well as a functional structure that should please both the body
and the spirituality of the spectators with the idea that beautification helps
the building to become monumentalized. Only after refining the monument
adequately the author of the edifice can leave it in the hands of immortality.
Literary texts are the ways of expressing the architects’ desire to attain the
immortality of the edifice.> Examining literary texts on buildings gives us an
insight as to how different arts were combined in the 16 century setting, as
well as helping us to better understand the religious and literal associations
of such buildings. For example, the great Ottoman architect Sinan describes
how and why the Siilleymaniye Mosque, which is one of most important of
the immortal Ottoman architectural edifices, if not the most important one,
was decorated with verses and other texts after the completion of the main
structure.

Finally, the largest dome was finished and the other parts were advancing. Ha-
san Karahisari,® who was the Mecca of calligraphers, inscribed the verse “Allahu
yumsiku’s-semevati ve’l-arz’” in a very beautiful calligraphy, hoping to leave it
there forever. Additionally, different inscriptions (kitabe) were placed over each
gate. These inscriptions were prepared by the most talented calligraphers and then

5 For further information see Michael Rogers, “The Arts under Siileyman the Magnificent”,
Stileyman the Second and His Time, ed. by. Halil Inalcik and Cemal Kafadar, (Istanbul:
ISIS Press, 1993), pp. 257-294.

6 Ahmed Karahisari (d.1556) For the works of Karahisari in the Siileymaniye Complex,
see Ugur Derman, “Kanuni Devrinde Yazi Sanatimiz”, Kanuni Armagani, (Ankara:
Tirk Tarih Kurumu Basimevi, 1970), p. 277.

7 The Qur'an (35/41)
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engraved by engravers and inscribers on stone, in order to leave a page in time
which flies like the wind.®

Sometimes architects were not satisfied with only engravings of literary
texts on the surfaces of their architectural creations, but completed the expe-
rience by writing about it in separate literary texts. In explaining the reason
d’étre for his tract on architecture, Sinan was reported to have said to the poet
Sai (d. 1595) that he wanted to combat mortality by recording his experi-
ence in a separate literary work. Upon this request, Sai, a poet and muralist,°®
helped him make his monuments immortal.

I am very old now. But I do not want my works to be forgotten in the passing of
times like scattered leaves before the wind, and I want to be remembered with my
good deeds. Would you write what I narrate?'©

Either because of the desire of the architects, or the will of the poet there
were also many occasions when poets produced poems and prose to praise
and describe the monuments. It seems that the architect tended to ornament
his work with Qur’anic verses, hadiths and poems.

In this study, I will discuss the function and significance of the inscriptions
and chronograms in Ottoman culture and provide examples from different
kinds of monuments.

Writings on and for Monuments in Turkish Literature: Inscriptions

The writings that are made by carving or engraving or making relief on
marble, stone, wood, tile or metal slabs (pieces) on inner or outer walls of
buildings are called inscriptions.!! The discipline, which analyzes inscriptions,

8 Sai Mustafa Celebi (d. 1595), Yapular Kitabi: Tezkiretii’l-btinyan ve Tezkiretti’l-ebniyye:
Mimar Sinan’in Anilari,- faximile-translation-critical edition, Hayati Develi; translation
from Ottoman Turkish into modern Turkish, Samih Rifat-; introduction, Dogan Kuban,
(Istanbul: Kogbank, 2002).

9 According to the biographer Riyazi, Sai had a divan. (Haluk Ipekten et al), Tezkirelere
Goére Divan Edebiyati Isimler Sézliigii, Ankara: Kiltir ve Turizm Bakanligl, 1988), p.
414; Kinalizade, another biographer introduces Sai as a poet and muralist (nakkas) and
sees him as one of the most talented artists, and praises his works thus: “He is from
Istanbul and his name is Mustafa. He is Mani the second (Mani-i sani) in engraving and
Erjeng was inspired by his engravings and drawings; all the designers of China were
filled with admiration and praised him with thousands of words of admiration; when
someone sees the works of his brush, they have faith in God, raising his finger like a
pen.” See Kinalizade Hasan Celebi, Tezkiretii’s-Suara I, (Ankara: Tirk Tarih Kurumu,
1978), pp. 441-442.

10 sai, ibid., p.24

11 For the definition and history of inscriptions, see F.T. Dijkema, A Alpaslan, “Kitabet®,
EP, CD version; and Ali Alparslan “Kitabe*, TDVIA, vol 26, pp. 76-81.
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is called epigraphy and was first studied in the West in the 19th century.!?
There are distinctive motifs used to decorate works of art and architecture in
the Islamic geography and these are invaluable sources for history, art history
and literature. In Islamic culture in general, writing is an ever-present feature
of art and architecture because of its sacred importance.!® In order to under-
stand an architectural monument, as Giilru Necipoglu argues, one should be
aware of several interacting layers of meaning. One of the layers is inscription,
because both profane and religious messages are interwoven in the inscrip-
tions to communicate the patron’s worldly and heavenly desires.!# 1 would
like to add the poetical dimension of inscriptions inscriptions to this analysis,
as they are composed of one of the most powerful literary medium of the time,
poetry. In other words, inscriptions reflect the literary culture of a particular
time, as well as its artistic, ideological and historical culture.

Inscriptions on the monuments contain descriptions of the architect or pa-
tron of the building — his different features, as well as the respect felt for him
and his status. Also they are nonfigurative elements that replace icons, which
cannot be used on Islamic monuments.

If we follow the classification of Dijkema and Alparslan, inscriptions can be
divided epigraphically into three categories in the Ottoman geography: com-
memorative inscriptions, pious inscriptions, and epitaphs. These are catego-
ries classified in accordance with the nature of buildings. The most important
of these, both from the historical and the artistic point of view, is the first,
which includes inscriptions or kitabes that commemorate the constructions or
restorations of public buildings such as mosques, fountains, sebils (drinking
fountains), and, in later times government buildings such as offices, hospitals,
schools, and barracks.!® The history of Turkish inscriptions dates back to the
8t century during the Goktiirks reigned in Mongolia. The gravestones of three
Turkic rulers, which are known as Orkhon monuments, have the first inscrip-
tons to be discovered by scholars. These inscriptions were written in both Turk-
ish and Chinese and provide us with many clues about the Turkic life at that
time. Although they are not to be considered as literary texts, they have some

12 This study is by Berchem, a Swiss historian who examined Islamic inscriptions by sub-
dividing works geographically such as Egypt, Syria, Asia Minor, and Anatolia. Blair,
Islamic Inscriptions, (New York: New York University Press, 1998), ibid, p. 13.

13 Sheila S. Blair, ibid, p. 3.

14 Gilru Necipoglu Kafadar, “The Siileymaniye Complex in Istanbul: An Interpretation,”
Mugarnas, An annual on Islamic art and architecture, 3, (1985), pp. 92-117. The
interacting layers are functional, connotative (i.e. cultural associations and myths),
formal (architectonic) and literal (inscriptions). p. 92.

15 There are many different ways of categorizing inscriptions. They can be divided linguis-
tically, historically, geographically or typologically.
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literary clues like idioms, etc. As after the advent of Islam the Arabic language
affected Turkish people both religiously and culturally from early Anatolian-
Turkish history, inscriptions on buildings proliferated, both in content and style.
In the beginning Arabic was the common language for writing monumental
inscriptions. In medieval times, however, Persian was added to Arabic, as it
had been seen in monumental inscriptions in Iran. During the Ottoman Empire,
Arabic, Persian and Turkish were the languages used in inscriptions.

Turkish inscriptions began to be seen around the 15% century and they
spread to monuments in the 16 century. This age is also known as the zenith
of literary works, and poetic inscriptions began to be found on monuments at
this time. !¢

The pious inscriptions, on the other hand, contain passages from the
Qur’an and sayings of Prophet Muhammad, as well as and pious phrases like
the ninety-nine beautiful names of Allah, or those of the four great caliphs,
as well as prayers and poems. These were engraved for the most part on
religious buildings and often were more numerous with a longer format than
commemorative ones. In general, Ayah-al Kursi (2/255) is inscribed on sul-
tanic mosques. The reason for this is that the word “kursi” symbolizes God’s
power, strength and knowledge. It also means the “sultan’s throne”. Kursi is
the platform of the throne and thus it is associated with sovereignty, the sul-
tanate, honor and loftiness.!”

Epitaphs are inscriptions on a tomb or a grave in memory of the one buried
there which are brief statements commemorating or personifying the deceased
person. 18

16 SheilaS. Blair, ibid., p. 25. For more information, see F.T. Dijkema, A. Alpaslan, “Kitabet”.
“During the early Ottoman times, the general tradition was followed for the writing of
inscriptions in Arabic. The earliest inscription in Turkish is perhaps that of the madrasa
of Yakub Celebi (1411) in Kiitahya (ismail Hakki Uzuncarsili, Kiitahya Sehri, (Istanbul:
Maarif Vekaleti, 1932, p. 79); later, especially from the end of the 16th century, this
came to be the language in most of the commemorative inscriptions and epitaphs. The
reason for this rather radical change was perhaps an increase in the prestige of Turkish
vis-a-vis Arabic following the Ottoman occupation of the Arab lands in the 16th and
early 17th centuries. Interestingly, the Arabic inscriptions are mostly prose, whereas
the Turkish ones are usually verse. The wording of the Arabic prose inscriptions closely
follows the models of the Mamluk and earlier Arabic epigraphy of Egypt and Syria. In
most commemorative verse inscriptions, both those in Arabic and those in Turkish, the
dates of the events commemorated are not expressed in figures or words, but hidden in
the chronograms.” EI2 CD version.

17 Murat Stliin, Sanat Eserine Vurulan Kuran Miihrti, (Istanbul: Kaynak Yayinlari, 2006),
p- 29.

18 F.T. Dijkema, A Alpaslan, “Kitabet", EI* CD version.
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One should always keep in mind, however, that in many instances these
are overlapping categories. That is to say, a pious inscription can be a com-
memaritve one, or an epitaph could be a pious one. In the broader sense, all of
these inscriptions can be considered literary texts through which architecture
and literature are joined.

1. Commemorative inscriptions: kitabes with chronograms:

Commemorative inscriptions or kitabes, are engraved on buildings,
mosques, fountains, tombs and other monuments, and usually on the front
of the building.!° Almost all the monuments have a kitabe, which contains a
literary text that usually has been written in accordance with the abjad rules.
In most literary traditions there appears to be at least a threefold value system
assigned to letters: phonetic signs, semantic and numerical values.?° When
the letters are used numerically they have a special order known as abjad or
abujad. Abjad is the method of numeration with letters of the alphabet in
which the order of the letters is not considered and all their values are added
together.“?! Abjad is an acronym of the first four letters of the Arabic alpha-
bet. According to abjad, the letters of the alphabet are put into eight groups:
abjad, havvaz, hutti, kalaman, sa’fas, qarashat, sakhkhaz, zazzagh.”?> Ab-
Jjad, or numerology, is an essential part of kitabes, since most of the kitabes
are written in accordance with the rules of abjad.?® There are some interpreta-
tions of abjad that claim that these are the first letters of the names of sultans
who lived in the city of Madyan during the time Prophet Shuab (Jethro) and
that each letter tells of the creation of Adam and his expulsion from Paradise.
However these references have not been substantiated.?* As Farooqi puts it,
“letters carry hidden meanings in literary languages, being at once a sign and
intrinsic: the mumeric and prophetic, the cryptic and esoteric and the historic

19 For examples of kitabes see Halil Edhem'’s pioneering work on the Trabzon monuments.
Halil Eldem, Trabzonda Osmanli Kitabeleri, Haz. Ismail Hacifettahoglu, (Trabzon:
Trabzon Belediyesi Kiltiir Yayinlari, 2001); and F. T. Dijkema, The Ottoman Historical
Monumental Inscriptions in Edirne, (Leiden: E. J. Brill, 1977).

20 Mehr Asfahan Farooqi, “The secret of letters: chronograms in Urdu literary culture®, The
Journal of Middle Eastern Literatures Edebiyat, vol 13., no 2, 2003. p. 147.

21 Hatice Aynur, “Istanbul in Divan Poetry: 1453-1600%, Acta Viennensia Ottomanica:
Akten des 13. CIEPO-Sypmosiums Comité international des etudes pre-ottomanes et
ottomanes (Selbstverlag: des Instituts fiir Orientalistik, 1999), p. 44.

22 Farooqi, ibid., p. 158.

23 For a short evaluation of the abjad and examples see, ismail Yakit, Tiirk-Islam Ktilti-
riinde Ebced Hesabt ve Tarih Dtisiirme, (Istanbul: Otiiken Negriyat, 1992).

24 Serkan Alkan Ispirli, “Tiirk Edebiyati'nda Tarih Diisiirme Gelenegi*, Ad Tirkiyat
Arastirmalan Ensititiisii Dergisi, 15, ( 2000), p. 79.
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and commemoratorive”.>®> When a kitabe is an indication of the date of the
construction or restoration of the building, it is called chronogram.

In later times, the letters were used with numerical values as a literary de-
vice, i.e. chrognrams. The dates were embedded in the verse marking impor-
tant occasions. Although Farooqi says that “chrongrams were also important
parts of the literary culture of Turkish, Persian end Urdu languages during the
17th and 19th centuries”?, as it is shown in this study, they were widely
used before that time as well.

Chronograms have been used for many ages for different purposes, such
as passwords for sending special notes, naming a child, to indicate the date of
writing for books and articles, in official records, and in different sciences such
as physics, mathematics, astronomy, architecture, jifr and wifq sciences and
mysticism. In the field of history abjad is used for specific cases, the ascension
of a sultan, the birth of important people, their marriages, circumcisions or
deaths, or important events like fires, floods, victories, conquests, or the con-
struction of buildings.?” Most instances show that chronograms are inscribed
on monuments, but in some instances the chronograms are kept among the
poet’s other literary collections and placed at the end of divans. In this study
we will examine both types, regardless of whether they are found on monu-
ments or written separately.

Chronograms can be made out of part or all of a Qur’anic verse, or from a
prophetic tradition, or they could be a new poem. They can be as short as a
hemistich, a couplet or indeed an entire poem, written in Turkish, Arabic or
Persian. For example, while mosque and tomb kitabes could be written in Ar-
abic, fountain kitabes, on the other hand, were written in Persian. Although
chronograms are not that common in Persian or Arabic literature, they were
the pioneering literary art in Turkish literature.?® It is said that the first chrono-
gram in Turkish literature dates back to the time of Mehmed II for the mosque
he had built. The chronograms mentioned for this mosque belong to Hizir Bey
(d. 1459), but before him Ahmedi (d.?) had some chronograms,2° for exam-
ple he had a chrongram for his book.3° The oldest dates for the chrongrams

25 Farooqi, ibid., p. 147.

26 Farooqi, ibid., p. 149.

27 Ismail Yakit , ibid., p. 40. For further information, see Yakit, ibid., pp. 40-61.

28 Ispiri, ibid., p. 79.

29 M. Kemal Ozergin “Ahmet Paga’nin Tarih Manzumeleri“, Tiirk Dili ve Edebiyati Dergisi,
10, (1960), p. 166.

30 Yasar Akdogan, Ahmedi Divanindan Se¢gmeler, (Ankara: Kiltiir Bakanligi, 1988), p.
52.
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are those recited for the Rumeli fortress, and the conquest of Constantinople.>!
Since writing a chronogram is an artistic form that requires great talent, there
are some poets, such as Sai (d.1596) or Kandi (d. 1555), who established
their reputations as writers of chronograms. I would like to illustrate here how
architectural buildings are dated by poetry in chronograms.

Mosques and masjids:

Apart from citadels and palaces, most Ottoman monumental architectural
structures served religious or charitable purposes. Mosques could be monu-
mentally massive to hold public prayers and Friday sermons, or they could be
smaller masjids, where only daily prayers were held. The kitabes in which the
name of the architect and the date of construction of the mosque and its func-
tion were listed were mostly in Arabic, and these are known as foundation
inscriptions. The information about the date of construction, the reason why
the building had been constructed, the person who constructed it, for whom it
was constructed, as well as the date of restoration, if any, renders the edifice
more valuable both for history and literature.

In Turkish literature there are many works that containing chrongrams, but
there is only one devoted specifically to inscriptions: Su‘ara-y1 Eslaf Tevarih-i
Manzume (Istanbul University Library. Rare Works, No: 2508, 17b-19a.) This
work is a specific mecmua containing 99 kitabes written for various mosques
between the 15t and the 18t centuries by various poets. 99 kitabes suggest
the 99 beautiful names of God. The mosques are located not only in Istanbul,
but also in Baghdad, Belgrade and Mecca.>?

The kitabes on monuments are usually in Arabic, but sometimes they can
be found in Ottoman Turkish and occasionally in Persian. For example, the
foundation inscription of the Ug Serefeli Mosque in Edirne was composed in
Arabic and placed on the door that opens to the harem; this indicates both the
beginning and ending date of the construction of the mosque.

Tarihu bed-i zalik fes’elhu “an (ruhamin) (841/ 1437)
Tarihu hatm-i zalik yuhbiruke (hayru ma) (851/1447)33

31 Yakit, ibid., p. 126.
32 AKksu, ibid., p. 66.
33 Aksu, ibid., p. 66.
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“You can ask the date of the beginning of this building from Ruh’al emin!
The date of finishing will be told to you by he who has blessings upon him.”

The word at the end of each hemistich indicates the dates of the beginning
and the completion of the construction in the abjad calculation. The inscrip-
tion on the main door of the Kocamustafa Pasa Mosque is a supplication
written also in Arabic and is a good example of the kitabe being suited to the
purpose of the monument. The poet, writer and calligrapher Idris-i Bitlisi (d.
1520) composed the hemistich.

Rabbi evsil savaben baniha (897/1491)34
sl Ule o PRy
“My Lord! Make the builder attain the Ultimate Truth!”

This statement fits the purpose of the building and its architect. The ar-
chitect wanted to perform a good deed in order to receive blessings from Al-
lah. One of the kitabes on the Sehzadebasi Mosque dates the mosque and
describes its purpose:

Goft pir-i suhan be o tarih
Ma‘bedu timmet-i Restlin emin (955/1543)3°

“This is a place of worship for the community of the reputable Prophet.”

The Siilleymaniye Mosque has many kitabes, as Sinan mentioned in his
memoirs. Here the inscriptions were composed from selected verses, except for
the foundation one. Even this still contains some Qur’anic verses. Sinan tells
us that the most distinguished poets, calligraphers and inscribers of the time
prepared the chronograms and calligraphies for the Stileymaniye Mosque.>©

Apart from these engraved inscriptions, there were also several other
chronograms for the Siilleymaniye, but these were not inscribed on the build-
ing. One of them reads:

34 Abdulkadir Ozcan, “Idris-i Bitlisi“, TDVIA, vol. 21, pp. 495-498.

35 “This is a place of worship that belongs to the nation of a distinguished prophet.” See
Ayvansarayi Hiiseyin Efendi, Ali Sati Efendi, Siileyman Besim Efendi, Hadikatu’l-
Cevami‘: Istanbul Camileri ve diger Dini-Sivil Mimari Yapilar, Ed. Ahmet Nezih
Galitekin, (Istanbul: Isaret, 2001), p. 54; Similiar inscriptions can be found on other
works by Sinan, for example the Semsi Pasa Mosque in Istanbul: “Oh Ulvil When the
invisible speaker sees he recites the chronogram. Let this place be the place of adoration
for the people of Beloved Muhammad! (988/1580)*, Aksu, ibid., pp. 69-70.

36 Mimar Sinan ve Tezkiretil Biinyan: by Suphi Saatgi; ed. Metin Sézen. (Istanbul: Film
Televizyon Video Mtv, 1989), p. 71.
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Kale “abdun <abidun li-tarihihi
Ma‘bedu lillah “Vescud vaktarib®(964/1557)37
o Bl g dom) g & Jxe

“This is a place of worship for Allah. Prostrate yourself and be close to
your God!”

Obviously this chrongram is from a Quranic verse.

Yahya Bey (d. 1582) composed another chrongram for this building:

Sahib-i cimu‘a seh Siinni Siileyman-1 zaman
Cami-i bala Tealallah “aceb <ali bina (964/1557)38
L e e ) Il YU ol

“The owner of Jumu’ah, the shah, the Sunni Siileyman of the time [built]
a high and beautiful mosque.”

Here Sultan Silleyman is referring to the owner of the Jumuiah prayer,
meaning the legitimate champion of the religion of Islam. Stressing the Islamic
role of the Sultan Siileyman, Necipoglu writes, “Almost all the verses on the
Stileymaniye Mosque emphasize the straight path of the Sharia to be followed
by the orthodox believer and the ritual duties that distinguished the Sunni
Ottomans from Shiite Safavids. Safavids were called infidels in some fatwas
at that time. One of the reasons for this is that they disregarded communal
ritual duties and Friday prayers.”>° Suggesting King Solomon, Siileyman is
referred to as “Siileyman-1t zaman” (the Solomon of his time) in this couplet.
It is known that Sultan Siileyman renovated the wall around Jerusalem and
then intended to renovate the Dome of the Rock, to which frequent allusions
are made in passages of the Qur'an where Solomon is mentioned; this was
mentioned in his wagfiya and inscriptions on public foundations.°

Many poets recited chronograms for the Siileymaniye Mosque: Hiidayi,
Mekki, Hamdi, Kandi, etc.

Hiidayi (d. 1570)

Layik ol cami‘a ola tarih
Beyt-i Rahman ve ma‘bed-i islam (964/1556-7)

?%ﬂlew})w

37 The Qur'an, (96/19)

38 Ayvansarayi, ibid., pp. 56-57.
39 Necipoglu, ibid., p. 110.

40 Necipoglu, ibid., p. 101,
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“This mosque deserves the date this is the house of Rahman and prayer
place of Islam™.

Mekki: (d. 1789)
Didi tarihini anin Mekki
Haza cami‘an Silleyman Han (964/1556-7)4!
Ol Olacdes baslsr 1ia
“MeKKi spoke its chronogram: This is the mosque of Siilleyman Khan”

The Poet Tigl (d. 1608) inscribed his kitabe of the Selimiye Mosque in
Edirne in Turkish.%2

Yazdi Tigi levh-i bab-1 Cennete tarihini
Cami-i sah Selim’ul-kalb imam-1 cemi®-i din (982/1574-75)43

J:@""" ('-\.A\ g_,.l.il\v_:l.w ol cﬁb—

“Tigl wrote its date on the slab of the gate of the Paradise. [This is] the
mosque of Sultan [Selim] who has a soft heart and is the imam of all reli-
gions.”

As can be seen in the example of the Yahya Bey Mosque in Edirne, the
kitabes were not always short. For the completion of that building another
poet Mecdi (d. 1590) composed the following poem:

Sahib’ul-hayr yani Yahya Beg/Kild1 bu mescid-i serifi bina
Yaptt aninla dar-i ahiretin/Kildi cennetde kendiiye meva

Didi tarihini amifi mecdi/Mescid-i hub ve mecma®i a‘la (985/6/1578)44
L;_G\ C«zuej 2 doenn

“The benefactor, namely Yahya Bey, constructed this sacred mosque. He
therewith built his dwelling in the hereafter and made himself an asylum in
Paradise. Mecdi has recited its chronogram: ‘a beautiful mosque, a lofty place
of assembly.”

41 AKsu, ibid., pp. 69-70.

42 Haluk Ipekten et. al, ibid., p. 506.
43 Yakit, ibid., p. 154.

44 F.T. Dijkema, ibid., p. 60.
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Fountains:

One of the most visible architectural monuments during the Ottoman Em-
pire was the fountain, as they could be found in every corner of the city in
different sizes.*> There were pavilions, often very elegant in appearance, at
the edge of the streets, where passers-by would be served with drinking water
free of charge.*© The kitabes on the fountains could be in Turkish, Arabic or
Persian, like those on other architectural structures. Kitabes on fountains were
mostly about water, which is likened to an elixir, or the Kawthar River in Para-
dise. The verses most frequently found on fountains are: “Their greeting will
be: “Enter ye here in peace and security”.#” “A fountain there, called Salsabil,
upon them will be green garments of fine silk and heavy brocade, and they
will be adorned with bracelets of silver; and their Lord will give to them to
drink of a pure drink.“4® Poetical inscriptions on fountains generally contain
sets of words related to water and its power, such as “thirst”, “water”, “flow”,

” e ” e

“fountain”, “water of life (elixir)”, “spirit (can)”, “abundance” and the like.

For instance, Ruhi (d. 1605) recited a chronogram for both the mosque
and fountain of Abdilkadir-i Geylani in Baghdad:

Ikisiniin s6yledi sevkle tarihini
Cami-i ehl-i du‘a ¢esme-i ab-1 hayat (995/1586-87)4°
“He recited both of their chronograms: it is the mosque for the praying

people and the fountain of elixir.”

Another example, the Kanuni Fountain in Bitytikgekmece, which was built
by Sinan, refers to the Kawthar River in Paradise:

Didi tarihin amin ehl-i tarih:
Yine akdi cihana ab-1 kevser (974/1566)°°

“The people of history recited its chronogram: The water of Kawthar flowed
to the universe once again.”

45 For the fountains in Istanbul, see ibrahim Hilmi Tanigik, Istanbul Cesmeleri I, (AnKkara:
Maarif Vekaleti, 1943).

46 Suraiya Faroghi, Subjects of the Sultan: Culture and Daily Life in the Ottoman Empire,
(London: 1.B. Tauris Publishers, 2000), p. 131.

47 The Qur'an, (15/46)

48 The Qur’an, (76/ 18, 21)

49 AKsu, ibid., p.72.

50 Yaktt, ibid., p.152.
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In a study on the Edirne monuments, F. T. Dijkema cites examples of Otto-
man monumental inscriptions that contain poetical details, such as meter. For
example, on the sebil of Hasan Celebi there is a Turkish inscription in poetic
form, dating the completion of the sebil at 1588.

Sahibu’l-hayr Hasan Celebi ibn-i Mustafa

Hayr i¢lin itdi sebili ¢iin bina

Tesne-diller geliiben su igeler

Ideler ana du‘a-yi ‘ayr-i ma

Didi tarihin idiip hatif du<a

“Ve'l-‘aynan fiha tusemma selsebila” (996-7/1588)°!
ks L5 L Ll

“Since the benefactor Hasan Celebi, the son of Mustafa, has built the sebil
for the public good, let the thirsty of heart®? come and drink the water and
pray for some blessing upon him. An invisible voice prayed and recited its
chronogram ‘And indeed there is a fountain therein the name of which is
Salsabil.”>3

Here the poet used a part of a Qur’anic verse to construct his chronogram.
Edirneli Nazmi also says:
‘Ali beg cesmesi dil-ctiy cesme (951/1544)

“Ali bey fountain that is he art-captivating fountain!”

Hospitals:

In the Ottoman era, hospitals had a variety of titles, such as darussifa or
sifahane, or sometimes timarhane. Hospitals that had been established for the
mentally ill became to be known as timarhane. The kitabes of these buildings
contain words that include the words sifa (recovery), afiyet (health), tabib,
hekim, (doctor, physician), and the like. For example, on the main door of the
Haseki Dartigsifa in Istanbul the inscription reads:

51 F. T. Dijkema, The Ottoman Historical Monumental Inscriptions in Edirne, (Leiden: E.
]. Brill, 1977), p. 62.

52 The word dil has two meanings in here. It can also mean thirsty tongues. (VS).

53 The last hemistich is from the Qur’an, (76/18). The verse should read “A fountain there,
called, Salsabil”. Two letters (» and J) should be added to complete the date. (VS)
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Dar-1 sifa nafi-i nas-1 cihan (957/1550)°4
Olem U @30 Las i
“This is the house of recovery which helps people of this world.”

On the main door of the Manisa Timarhane the inscription reads:

Sual olunsa itmam-1 binasi
Didi tarih “makam-1 ‘afiyetdir” (946/1539)°°

“When the completion of the building was asked (he) recited its chrono-
gram: (This is the) place of health!”

It seems that the date of the completion of the building is mentioned by
referring to its function as the “place of health.”

Baths:

Another of the principal buildings found in most mosque complexes were
the public baths, called hamam. Bathhouses or hamams were either inde-
pendent structures or connected to the mosque complexes. They were public
places that were (and are) used not only for purposes of bathing but also for
socializing. These buildings were highly common and endowed with an an-
nual income to provide for their maintenance, using the same system as the
mosques. An Italian traveler in the sixteenth century, Luigi Bassano da Zara,
estimates that the mosques, baths and Greek churches in Istanbul and Galata
numbered in the thousands.®® The double baths (cifte hammam) had two
separate entries, one for men and the other for women.>”

The inscriptions or chronograms on these buildings were concerned with
the purpose of the building, like health and cleanliness, or they gave the date
of building or the date of restoration. Upon the restoration of the Old Thermal
Resort in Bursa, the poet composed the following chronogram.

54 Yaktt, ibid., p. 147.

55 Yaktt, ibid., p. 144.

56 For a detailed description of the public baths in the sixteenth century, see the description
of the Italian traveler Bassano, Metin And, Istanbul in the 16th century, The City, The
Palace, Daily Life (Istanbul: Akbank, 1994), pp. 242-243.

57 Celal Esad Arseven, Tiirk Sanati, (Istanbul: Marif Basimevi, 1970), pp. 100-101.
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Feyyaz-1 Zi'l-minenden erdi feyz-i ‘inayet
itmamina dendi tarih “kapluca old1 ta‘mir” (917/1511)°8

e (sl ) A L3

“A bounteous gift and help came from Allah, Who is the Most Gracious;
the chronogram is recited for its completion: The baths have been repaired.”

The Ayasofya Bath was another structure built by Sinan in Ayasofya
Square in 1555 under the patronage of Hiirrem Sultan. In the beautifully com-
posed and engraved inscription, Hiidayi, the poet (d. 1570) likens the bath
and its water to the rivers and gardens in Paradise.

Eger gormek istersen ravza-i Firdevs-i Rizvani

Gelib hammam-1 Sultana bul safa ile seyrani

Revan olmus igine Selsebil u Kevser irmagi

Sakahum Rabbuhum der icinde ol abla lisani

Huidayi girdi gbrdi bag-1 “Adnin “aynidir abi

Didi tarih hammam-1 behist-abad-1 sultani (963/1555)°°

“If you would like to see the garden of Paradise, you should come to the
bath of the Sultan and experience the happiness and the pleasurable trip there.
It is as if the rivers of Salsabil and Kawthar flow into it, its tongue recites
“sagahum rabbuhum” with the water. Hiidayi has gone in and seen that it
is a garden of Paradise.”

Bridges:

The Biylikcekmece Bridge, one of the greatest achievements of Sinan, is
built on the Biiyiikgekmece Lake. It consists of twenty-six spans and is one
mile in length, running from north to south. It began to be built during the
reign of Siileyman and was completed during the reign of Selim II. Hiudayi
composed the chronogram.

Hazret-i Stileyman kim ana /Sah-1 rah ola sirat-1 miistakim
Basladi bu hayr olmadin tamam/Kildi ‘azm-i stiy-1 cennatunna‘im
Geldi an1 zill-1 Hak sultan Selim/Etti tekmil oldu bu cisr-i ‘azim

58 Yakit, ibid., p.138. )

59 See Evliya Celebi, IV: 380; 1. Aydin Yiksel, Osmanli Mimarisinde Kanuni Sultan
Stileyman Devri, 1520-1566, vol. V1., (Istanbul, Istanbul Fetih Cemiyeti: 2004), p.
175.
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Dedi tarihin Hiidayi ol zaman/Yapdi ab iizre bu cisri seh Selam
(966/1558)°0

P 4 (g 5050 ST sl

“Hazrat Suleyman, may the true path be his main road, initiated this deed,
but he passed to Paradise before it was finished. Sultan Selim — the shadow
of Allah came and completed this enormous bridge. Then, Hiidayi recited its
chronogram: Sultan Selim built this bridge on the water.”

The bridge of Mustafa Pasha was built on the Meri¢ River. As it was com-
pleted at the time of its patron’s death the chronogram indicates the date of the
death of Mustafa Pasa as well. It is a poetical chronogram, written by Gazali,
who was also known as Deli Birader (d. 1535).6!

Bildi merhtim Mustafa Pasa

Kopridir filhakika bu diinya

Yapdi bir kopri harc idiip varin

Ide ta kim bu ma‘naya ima

Go6¢di merham didiler tarih ana

Kopriden gegdi Mustafa Pasa (852/1448)°2

Lol Likaas iSO S

“The late Mustafa Pasha understood that this world is a bridge indeed.
He built a bridge, spending all he had in order to give this meaning. He - the
deceased - passed away and some recited its chronogram: Mustafa Pasha has
crossed the bridge.”

Such a chronogram does more of course than just mark the death of Musta-
fa Pasha or the completion of the bridge. It also reveals the mindset behind the
construction of the bridge. By building a bridge for the service of mankind, the
patron was thought to have successfully crossed the bridge to the next world.
In Islam it is believed that there is a bridge in the Hereafter which everyone
must cross to Paradise. It is thought that those who have performed sufficient
good deeds will have no problems passing over this bridge. In the inscription,
Deli Birader states that Mustafa Pasha has already crossed over the bridge.

As can be seen in many such monuments, in the sixteenth century Turkish
had increasingly become the dominant language in inscriptions.

60 Yakit, ibid., p.149.
61 Ayvansarayi, ibid., p. 521.
62 Yaktt, ibid., p. 125.
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2. Pious Inscriptions:

Pious inscriptions may consist of verses quoted in whole or in part and
their arrangement is sufficient to indicate the theological or judicial implica-
tions of the texts that are related to the context. For instance, a verse may be
concerned with worship or charitable deeds (sadagah jariyah) if it is found
in a mosque; it may be about health if it is on a fountain; it may be about
death if it is at the entrance to a hospital or on tombs or gravestones. On cer-
tain monuments repetition of formulae, such as “al miilk lillah” “Dominion
belongs to God“, can be seen. Ultimately this means that there is some form
of devout reflection involved. Pious inscriptions can be examined in different
categories. One consists of quotations from the Qur’'an, hadiths or proverbs.
Those can be found scattered in different places in mosques. On the domes of
classical Ottoman mosques verses that describe the heavenly realm were cho-
sen. One of them is: “It is Allah Who sustains the heavens and the earth, lest
they cease (to function): and if they should fail, there is none - not one — who
can sustain them thereafter: Verily He is Most Forbearing, Oft-Forgiving.“®3
Doorways, for example, are inscribed with verses such as “When ye have
performed the prayers, celebrate Allah’s praises, standing, sitting down, or
lying down on your sides; but when ye are free from danger, establish regular
prayers: For such prayers are enjoined onbelievers at stated times. We see the
turning of thy face (for guidance) to the heavens: now shall We turn thee to
a Qibla that shall please thee. Turn then thy face in the direction of the Sacred
Mosque: Wherever ye are, turn your faces in that direction. The People of the
Book know well that that is the truth from their Lord. Nor is Allah unmindful
of what they do.“®* Another inscription may be ten verses from the 17t su-
rah.®® Most of the Ottoman mihrabs (pulpits) have standard verses including
“Right graciously did her Lord accept her: He made her grow in purity and
beauty: To the care of Zakariya was she assigned.. Every time that he entered
(her) chamber to see her, he found her supplied with sustenance. He said: “O
Mary! Whence (comes) this to you?” She said: “From Allah. For Allah pro-
vides sustenance to whom He pleases without measure.*“%° Pious texts may
be preferred for commemorative inscriptions. As was mentioned earlier, there
is no clear-cut division between these categories. Hence, pious inscriptions
can also act as commemorative inscriptions.

63 The Qur’an, (35/41)

64 The Qur’an, (4/103, 2/144)
65 The Qur’an, (17/91-111)
66 The Qur’an, (3/37)
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In the 16t century there was a greater use of pious inscriptions compared
to earlier times. Even the foundation inscription of the Slileymaniye Mosque
has quotations from the Qur’an. “It was customary to write inscriptions in
Arabic since Arabic is the language of Qur'an, Culpan says when explain-
ing why the inscriptions in the Stleymaniye Mosque were written in Arabic.
The foundation inscription is on the wall of main gate close to the fountain.
The text was prepared by the Sheikh-ul-Islam Ebussud Efendi and written by
Hasan Celebi, the student of Ahmet Karahisari.

The text consists of three parts: left, middle and right. The right part is
the first one that mentions the mosque being built as a pious deed according
to the desire of Allah, and describes the features of Sultan Siileyman; the se-
cond part mentions the genealogy of Sultan Siileyman, while the third part is
dedicated to prayers for all of his royal ancestors. After these, the date of the
mosque and the signature of Celebi appear. In this part there are also some
quotes from Qur’anic verses.®” Other inscriptions are also from the Qur’an
and give different descriptions of Paradise, according to where they have been
put in the mosque. Thus, they not only provide basic religious reflections, but
also give detailed associations with the heavenly world. For example, one of
the main inscriptions in the Siileymaniye Mosque is inside the main dome.
According to Sai, Hasan Karahisari put the verse®® there so that it would stay
there forever.°® The dome of the mosque is associated with the sky,”° while
the gate entrances on the sides also carry inscriptions that depict these gates
as gates of Paradise and the sadirvan (fountain) as flowing with Kawthar.
The west gate, for example, contains a verse that says: “And those who feared
their Lord will be led to the Garden in crowds: until behold, they arrive there;
its gates will be opened. And its keepers will say: “Peace be upon you! Well
have you done! Enter you here, to dwell therein.“”! As has been mentioned
in several sources, in general the inscriptions in mosques, in particular the
Stleymaniye Mosque, describe Paradise.”? As with other arts, calligraphers
also try to imitate the ideal place, that is, Heaven.

67 The Qur’an, (55/76), (2/125) and (22/26). Cevdet Culpan, Stileymaniye Kitabesi,
(Istanbul: Stimer Matbaasi, 1966), p. 2.

68 The Qur’an, (35/41)

69 Sai, ibid., p. 71

70 Sai, ibid., p. 66.

71 The Qur’an, (39/73)

72 Sai, ibid., p. 66.
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3. Epitaphs

Epitaphs are inscriptions on gravestones or tombs. Tombs are often built to
commemorate the deceased person and are decorated with texts that tend to
have a religious content, such as verses or sayings of the Prophet that refer to
death or Paradise. The most frequently cited verse is “Every soul shall have a
taste of death: in the end to Us shall ye be brought back.“”® Inscriptions are
mainly intended to describe the significance of life and death for believers, and
rarely serve the purpose of chronograms for the structure itself. Before and
after Islam, Turks used various kinds of words for death while recording it. The
reason behid this is that in Islamic belief, death is not an end but a passage,
a journey or a new life for human beings. So, “pass away*, “fly away*, “take
wing*, “arrive at union” or “embarking on a journey” are some expression
that are used instead of the word “death“”*. For example, inscriptions on the
tomb of Sultan Siileyman contain Qur’anic verses, the ninety-nine beautiful
names of Allah, as well as the names of Prophet Muhammad and the four
caliphs. One of the verses reads “And call not, besides Allah, any another
god. There is no god but He. Everything (that exists) will perish except His
own Face. To Him belongs the Command, and to Him will ye (all) be brought
back.“7> All of the verses cited here refer to belief in God and good deeds in the
world and death; these are seen to be valuable lessons for those living.

The tomb of Hiirrem Sultan has a greater variety of literary texts. There
are various inscriptions carved on different places of her tomb. They include
verses, supplications, and several phrases of tawhid. One of the supplications
opens with the Ayat’al-Kursi and continues with Surah Al-i Imran.”®

The inscriptions on the tomb of Sehzade Mehmed consist of four Persian
couplets which describe the finiteness of this world. “In the end, for the sake
of Qul Huvallahu ahad’” no one, neither elite nor common people, will be
immortal in this palace of world. The Shehzade (prince) who has pure faith
has passed from this world The Shehzade who has pure faith has passed from
this world. May Allah who is Hayy (Alive) and Samad (Unborn) have mercy
on him in eternal world. Thus he will sleep in tranquility and comfort in the

73 The Qur'an, 29/57

74 Aziz Doganay, “ Tuhfe-i Hattatin'de Ebcedle Vefat Bildiren ifadeler (Otime Hayat Verme
Sanat1)“, Akademik Arastirmalar Dergisi, 34, (2007), pp. 139.

75 The Qur’an, (28/88)

76 The Qur’an, (3/18,19,26); Silln, ibid., p. 372.

77 Say: He is Allah, the One (112/1)
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Hereafter.” On the tomb, there are also several other verses’® and a chrono-
gram that wishes the best for the sultan in the Hereafter.

Merkad-i Sultan Muhammed bad firdevs-i ebed (950/1543)
J\J.ij.}} SL dees Ol A3 .
“May the place of Sultan Muhammed be the eternal Paradise".

In one of the 15 century poets Necati’s tomb there is

Bir seng-dil firakina 6len Necatiniin
Billahi mermerle yapasiz mezarini’® (914/1508)

sV el Al e e AL

“For the sake of Allah, make the grave of Necati who died for the sepera-
tion of hard-hearted (beloved) with marble.”

The tomb of the architect Sinan represents one of the richest examples of
different literary texts. Sinan, the master of architects, died in 1578 and his
tomb was built adjacent to the Siilleymaniye complex. Sal, who helped Sinan
to write his autobiography, composed the long poem on the tomb. The poem
is basically Sinan’s biography; he had lived for more than a hundred years
and he built more than four hundred masjids, eighty mosques, aqueducts, and
buildings that were thought to resemble the buildings of Paradise. Thinking
that Sinan had done enough good deeds in the world Sai, supplicated Allah to
give Sinan a place in Paradise.

Sai inscribed the tomb as follows:

Ey iden bir iki giin diinya sarayinda mekan
Cay-1 asayis degiildiir ademe miilk-i cihan
Han Stileymana olup mi‘mar bu merd-i giizin
Yapdi bir cami€ virir Firdevs-i aladan nisan
Emr-i sah ile kilup su yollarina ihtimam

78 There is no god but He, the Living, the Self-subsisting, Supporter of all. No slumber
can seize Him nor sleep. His are all things in the heavens and on earth. Who is thee
can intercede in His presence except as He permitteth? He knoweth what (appeareth
to His creatures as) before or after or behind them. Nor shall they compass aught of
His knowledge except as He willeth. His Throne doth extend over the heavens and the
earth, and He feeleth no fatigue in guarding and preserving them. For He is the Most
High, the Supreme (in glory) (The Qur’an, 2/255) Hakki Onkal, Osmanli Hanedan
Ttirbeleri, (Ankara: Kiltiir Bakanligi, 1992), p. 140.

79 Yaktt, ibid., p.138.
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Hizr olup ab-1 hayati “aleme kildi revan

Cekmece cisrine bir tak-1 mu<alla ¢ekdi kim

‘Aynidir ayinede devranda sekl-i kehkesan

Kildi doértytizden ziyade mescid-i <ali bina

Yapdi seksan yerde cami® bu “aziz kardan

Yizden artuk “omr stirdi “akibet kild1 vefat

Yatdug yiri Hiida kilsun aniii bag-1 cinan

Rihletinin Sa<-i da€ didi tarihini:

Gegdi bu demde cihandan pir-i mi‘maran Sinan
Ruhi i¢in fatiha ihsan ide pir G cevan (986/1578)8°

Ol Ol jlanas = OLilgm o> B L“S-L‘%ff

“Oh, the one who has stayed in this world for couple days! The charac-
teristic of the universe is that it is not a place in which human beings feel
comfortable. This distinguished person was the architect of Siileyman Khan.
(He) built a mosque that contains indications from the Highest Paradise! By
the order of the king he gave importance to the water channels. (He) became
Khidr and caused the Water of Life to flow for the universe. He made a high
arch on the Cekmece Bridge that resembles the shape of the sky in this mir-
ror of the universe. He built more than four hundred high masjids. This aziz-
kardan made mosques in eighty places. He lived more than a hundred years
and then died. May God make a place for him in Paradise! Sai records the date
of his journey: Sinan, the architect, passed away from this world. May the
elderly and the young recite Surah al-Fatiha for his soul.”

Conclusion

Inscriptions, epigraphs and chronograms are poetical forms that are not
only artistic decorations but also function as historical documents, increasing
the esthetic value of the edifice. Apart from acting as decoration, the liter-
ary texts that are carved on the inner and the outer surfaces of architectural
monuments have close connections with the function and the intention of the
building. They are like an identity card that provides information about the
history of the building in a short and highly esthetic way. One of the greatest
successes of the Ottomans was in the field of 16M-century architecture. Other
artists increased this success by adding decorative and literary arts, such as
calligraphy, poetry, engraving (nakis) and gilding (tezhip) to the surface of

80 Although the actual date is 986, the kitabe records the date as 996, Ayvansarayi, ibid.,
p. 265.
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the structure, thus adding esthetic and spiritual dimensions to the historical
aspect. Poetry made the relationship between the master and the artist vis-
ible.

The appearance of poems in many places during that century allows one
to see the multidimensional function and value of “poetry*, which was impor-
tant not only for the divans, but also had a significance in other branches of
the arts at the time.

Ozet

Bu calisma, divan siirinin bilinenin disinda farkli bir 6zelligi olan ede-
bl sahanin disindaki sanat alaninda da kullanilisint vurgulamak tizere
hazirlanmigtir. Osmanl edebiyati ve divan siiri, genelde kendi sinirlart iginde
edebi ve estetik Olciitlerle degerlendirildigi halde Osmanli siirinin baska alanlara
da tasan ve onlara farkli yonelimler saglayan fonksiyonlar: bulundugu da bir
gergektir. Siyasi basarinin yani sira sanat, dzellikle de mimaride biiyiik gelisme
kaydedilen XVI. yilizyilda siir, divanlarin disinda baska sanat alanlarinda da
yer altyor ve edebi yoniinden ayri olarak tarihi, sanat tarihi ve kiltiir tarihi gibi
alanlara da 1gik tutuyordu. Ozellikle bizatihi kendisi bir sanat eseri olan mimari
yapilar izerine naksedilen edebi yazilar, hem o sanat eserinin estetik ¢zellik-
lerini arttirtyor hem de yapiya ait bilgileri (yapilma tarihi, varsa tamir tarihi),
yapani, yaptirani, lizerine yazilan yazilarin miellifini veya sairini, nakkasini
ve onlar eserlere yerlestiren sanatgilart anlatarak ¢cok yonlii bir fonksiyonu
yerine getirmis oluyordu. Tarih diistirmeler, Kitabeler, mezar taslari, siirin mi-
mariyle bulugsma noktasi olup Osmanli siirinin farkli fonksiyonlarini dile getiren
temel drneklerdir. Bu ¢alismada, Islam sanati alani icindeki yazi geleneginden
ve onun mimari eserler Uzerindeki etkisinden bahsedilmis ve 16. ytizyilda
yapimis mimari eserler izerindeki edebi numunelerden ornekler verilmigtir.
Bu ¢alisma mimari ve divan siirini birlestiren birkag ¢alismaya ilave ve ayni
zamanda farkl bir cergevede ve daha stimullii yaklasima sahip bir katkidir.
Bu ¢alismayla birlikte divan siirinin XVI. ytizyilda, yalnizca estetik kaygilarla
yazilan bir sanat dali olmadigl, baska sanatlara acilim saglayan ve sanatlar
arasl giicii pekistiren fonksiyonel bir yonii bulundugu goriilecektir.
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Images of the Ottomans in History Textbooks
in Bosnia and Herzegovina

Ahmet Alibasic¢*

This article analyzes the history textbooks that are used in primary schools
in Bosnia and Herzegovina with the aim of establishing the main contours
of the image of the Ottomans which is depicted in Bosnian, Croatian and
Serbian textbooks. To achieve this, this article compares how the key
issues in Ottoman history, such as the Kosovo battle and the process
of Islamization, are handled. It becomes clear that there is a difference
between Bosnia and Herzegovina history textbooks, which try to highlight
the best from the past as the basis for contemporary coexistence, and
Serbian textbooks, and sometimes Croatian ones, which bring forward the
worst of it for the students, attention. What is especially disturbing is the
frequent mention in Serbian textbooks of alleged impalements of Serbs
by the Ottomans. The myths that other authors have identified in general
national historiographies of the Balkans are almost all present in the
textbooks analyzed. By comparing contemporary history textbooks with
the Franciscan and Orthodox monastery chronicles from 15th and 18th
century Bosnia the paper shows how nationalism distorted historiography
in Bosnia in ways that require urgent rewriting of the textbooks so that
others may be included in a meaningful way.

Keywords: Bosnia, Ottoman image, history textbooks, education, Balkans.

The association of Balkan Muslims and Islam with the Ottoman Turks is
so strong that not only have the non-Muslims in the Balkans used the term
‘Turk’ for Muslims, but the Muslims themselves, with a dose of pride - at
least until recently, also use this term. Throughout the ages, friends and
enemies have perceived the Ottomans first and foremost as Muslims. This
would not have been of much importance today had not the Islamization

*  Lecturer, Faculty of Islamic Studies in Sarajevo. The author would like to
acknowledge that research for this article was part of the Kotor Network in-
ternational research project, “Images of the Religious Other”, supported by a
grant from the Western Balkans project at the Department of Culture Studies
and Oriental Languages at the University of Oslo, funded by the Norwegian
Ministry of Foreign affairs. This article represents the views of the authors
and not the institutions mentioned. My special thanks go to Christian Moe
for his meticulous editing work and many insights and suggestions.
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process resulted in permanent demographic changes in Bosnia and
Herzegovina (hereafter B&H or BH) and the emergence of a new religious
group of Muslims. Since the period in which one of the BH religious groups
was born is considered to be the worst period of national history by the two
other BH groups, how the Ottomans are represented in history textbooks is
of relevance for the image of the religious other in Bosnia today.

There is a number of ways one could deal with this topic. Here we will
first compare the perspectives from which Ottoman history is presented in
BH elementary school textbooks: Is it the perspective of one of the three
BH nations, or of all three? And what history is covered: military, political,
social, cultural or economic? Choices made in this regard strongly influence
the images of the Ottomans that are produced. Political and military histories
generally tend to be more divisive than cultural ones, for instance. Then
we will compare the ways in which the key issues in Ottoman history are
handled, such as: the Kosovo battle, the Islamization process, the relative
position of Muslim and non-Muslim Ottoman subjects, demographic
changes in the aftermath of the Ottoman conquest, moral qualities of the
Ottomans as compared with others, etc. By looking at these issues we hope
to establish the main contours of the image of the Ottomans that is depicted
in various textbooks. Finally, we will look at the illustrations used, and how
they contribute to the image of the Ottomans.

1. Research Scope

I will analyze history textbooks used in the primary schools of Bosnia and
Herzegovina. There is plenty of material on the Ottomans in Bosnian and
Serbian language textbooks, while the Croatian ones spend considerably less
time on the Ottomans. The Serbian language textbooks are in use mainly
in the Serb Republic (Republika Srpska, ca 49% of B&H). These textbooks
are produced by the Institute for Textbooks and Teaching Tools, Eastern
Sarajevo (Zavod za udzbenike i nastavna sredstva, Istocno Sarajevo). 1 have
analyzed the following textbooks:

Rade Mihalj¢i¢, Zstorija 7, 2005, hereafter S7;

Rade Mihaljci¢, Istorjjska Citanka za Sesti razred osnovne skole, 2001
(history reader book used as supplement to seventh-grade textbook),
hereafter S7a;

Milutin Perovié, Borislav Stanojlovi¢ and Milo Strugar, /storija 8, 2005,
hereafter S8;
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Ranko Peji¢, Istorija 9, 2005, hereafter SO.

In the Federation of Bosnia and Herzegovina, Croats use textbooks
published by Skolska naklada (School Publisher) in Mostar. I have reviewed
the following two textbooks:

Ivo Makek and Andrija Nikié, Povijest 6, 2001, hereafter C6;

Ivan Dukié, KreSimir Erdelja, Andrija Niki¢, and Igor Stojakovié, Povijest
7, 2001, hereafter C7.

Schools following the Bosnian-language curriculum use a number
of textbooks published by independent publishers. Here I reviewed the
following:

Enes Pelidija and Fahrudin Isakovi¢, Historijja 6, Sarajevo: Svijetlost,
2001, hereafter B6;

Fahrudin Isakovi¢ and Enes Pelidija, Historija 7, Sarajevo: Svijetlost,
2001; hereafter B7a;

Edin Radusié¢, Aladin Husi¢, and Vehid Smriko, Historija 7, Sarajevo:
Sarajevo Publishing, 2003, B7b;

HadZija Hadziabdi¢ and Edis Dervisagi¢, Historija 7, Sarajevo: Sarajevo
Publishing, 2005, hereafter B7c.

The findings and conclusions of this paper are also valid for some high
school textbooks by the same authors. This is especially true of Bosnian
textbooks.! Since there are many similarities in the way textbooks from
these three groups treat the Ottomans, we will often refer to Serbian, Croat
and Bosnian treatments of the subject, naming the textbook groups by the
language they use. Where necessary I will point out differences between the
textbooks of the same group, most often the Bosnian textbooks. Individual
textbooks will from now on be referred to by their abbreviations to indicate
language (Bosnian, Croatian, Serbian) and grade level (grades 6-9).

2. Whose and what history?

Before we embark on the comparison of the Ottoman image in BH history
textbooks, two observations should be made regarding the kind of history

1 Rade Mihaljci¢ is coauthor of a history textbook for the second year of Secondary Grammar
School for natural and mathematical sciences. Borislav Stanojlovi¢ is coauthor of the his-
tory textbook for the second year of four-year vocational schools too. Pelidija and Isakovi¢
coauthored the textbook for the second year of Secondary Grammar School, which is actu-
ally very similar to Historija 6 (B6), only sometimes more extensive. Isakovi¢ is coauthor
of the same textbook for the third year of Secondary Grammar School. Hadziabdi¢ and
DerviSagi¢ are authors of the textbook for the 3rd year of Secondary Grammar School,
which again is just an expanded version of their Historija 7 (B7c).

105



islém Arastirmalar Dergisi

taught and its reference frame. History textbooks in Bosnia and Herzegovina
have been attracting the special attention of the international community
and individual researchers for some time now, although to the best of my
knowledge, the present analysis is the first on its topic. The Office of the High
Representative (OHR), the World Bank, the OSCE, the Council of Europe, and
UNESCO have all played some role in the process of schoolbook revision in
B&H, which started in the Sarajevo Canton in 1998, and was soon broadened
to include the whole country. On 18 May 1998 the Federation of B&H and
the Serb Republic educational authorities signed the “Agreement Regarding
Textbook Review and Removal of Offensive Material”. The commitment to
this agreement was reiterated on 23 June of the same year with the deadlines
being pushed back a month. This general agreement was followed on 19 July
1999 by “The Agreement on the Removal of Objectionable Material from
Textbooks to be used in Bosnia and Herzegovina in the 1999-2000 School
Year”, signed in Mostar. This time Bosnia and Herzegovina was applying
for Council of Europe membership and was asked to remove potentially
offensive materials from its textbooks. Probably because there were various
problems and attempts to evade taking meaningful action in this regard,
another document, entitled “Implementation of the Agreement of 19 July
1999 on the Removal of Objectionable Material from Textbooks to be used
in Bosnia and Herzegovina in the 1999-2000 School Year” was signed in
August 1999 in Banja Luka. On 10 May 2000, ministers signed another
“Agreement”, and issued a “Declaration”, which went beyond the simple
removal of objectionable material from textbooks, and started the process
of building “shared, core elements” in all curricula “in order to enable
today’s school-age generation to grow up with a sense of common identity
and citizenship of B&H.” It was also reiterated that “(n)ational subjects
textbooks which do not refer to B&H are unsuitable for use in B&H.”?

So, the first phase was to remove objectionable parts from the textbooks,
while the second phase would include production of new textbooks.
Objectionable materials were to be identified by entity committees, and
where they could not agree, Independent Commissions for Textbook
Review, established by the OHR in cooperation with the Council of Europe
and UNESCO, were to arbitrate. There were two types of texts to deal with:
some passages were to be blacked out with non-transparent markers until
new editions could be printed, others were to be stamped with the following

2 See the document “Textbook Revision Process in Bosnia and Herzegovina” at http:/www.

ffzg.hr/seetn/states/bih/textbook revision process.htm.
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text in one of the BH languages: “The following passage contains material
of which the truth has not been established, or that may be offensive or
misleading; the material is currently under review.” Initially, there were
many attempts to evade the procedure, and in 2002 and 2003, apparently,
many schools were still using old textbooks. Some schools were even
exhibiting unchanged pages on bulletin boards or telling children how to
read the blackened paragraphs.® These agreements dealt with primary- and
secondary-school textbooks in geography, first languages, visual culture,
music culture, music, economy and society, and knowledge of the society. I
could not get hold of the report on the revision of history school books, but
all the fragmentary reports that I came across pointed out that committees
had much more work to do on Serbian and Croatian textbooks than on
Bosnian ones.*

The next step toward better history teaching was taken in May 2004, when
education ministers agreed to establish commissions for the development of
guidelines on textbook writing for the subjects of history and geography
in B&H. In April 2005, the Commission prepared “Guidelines for Writing
and Evaluation of History Textbooks for Primary and Secondary Schools in
Bosnia and Herzegovina” (hereafter “Guidelines™), which were accepted by
all BH ministries in charge of education at all levels in the country. The aims
of the Guidelines, inter alia, is to prepare the ground for the development
of textbooks where 1) students would receive a basic understanding of
the history and geography of all three constituent peoples and national
minorities, 2) Bosnia and Herzegovina is used as a main reference point,
and 3) the three constituent peoples and national minorities are represented
in a non-offensive manner that respects the feelings of all three constituent
peoples and national minorities. To achieve this, the Commission - among

3 Pilvi Torsti, Divergent Stories, Convergent Attitudes (Helsinki: Taifuuni, 2003), 158. This
revised doctoral dissertation is the most extensive treatment of BH history textbooks, deal-
ing with teaching of 20th century history, including the topics of war, peace and nation.
See also Heike Karge, “History after the war: Examples of how controversial issues are
dealt with in history textbooks in Bosnia and Herzegovina”, paper presented at seminar
“Teaching Controversial and Sensitive Issues in History at Secondary Level” organized by
Council of Europe, Sarajevo, 19-20 November 1999. URL: http://www.ffzg.hr/seetn/states/
B&H/history after the war.htm; and Ann Low-Beer, “Politics, school textbooks and cul-
tural identity: the struggle in Bosnia and Herzegovina”, Paradigm 2, no. 3 or /nternational
Textbook Research no 2 (2001). Denisa Kostovicova has done an excellent analysis of the
Ottoman image in the post-1990 Albanian history textbooks. See her “The portrayal of the
yoke: The Ottomans and their rule in the post-1990 Albanian-language history textbooks”,
Internationale Schulbuchforschung 24 (2002), 257-78.

4 See for instance Torsti, 169-70. According to Torsti, no objectionable material was found
in the Bosnian History 8 during revision of 1999/2000. I failed to get any information on
possible objections to parts of B6 and B7a.
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other things-Csuggested that textbooks should “decrease the quantity
of information relating to political history”, aiming rather at “building
mutual understanding, reconciliation and peace in B&H,” and applying
“the principle of multi-perspectivity, in order to enable the pupils to learn
tolerance”. Furthermore,

...national history should be presented in the regional context of B&H
and neighboring countries, with examples being taken from Bosnia and
Herzegovina that reflect diversities as a factor of enrichment. In general, the
language used in the textbooks should be free of expressions and definitions
that induce hatred or create an image of enemies, especially when speak-
ing about neighboring countries. ... From general and national history, there
should be equal coverage of personalities who marked a specific time... °

Textbooks written in accordance with these recommendations should
have been in use from September 2006, but they are not. Currently, the OSCE
mission in B&H is trying to train potential authors of history textbook. In
this they are very much relying on the services of the Georg-Eckert Institute
for International Textbook research in Germany. How do the textbooks
presently in use measure up to the standards of the “Guidelines”?

The Serbian textbooks have the most difficulty passing these tests, for
they do not take Bosnia and Herzegovina as their frame of reference, but
rather the Serbian nation and Serbian state. The result is that other peoples
in Bosnia and Herzegovina can hardly identify with what supposedly should
be their own history. Specifically, in these textbooks Croats are mentioned
only on the margin, while Bosniaks are treated mostly as collaborators or
oppressors of Christians, worse than the Sultan himself: Even when the
Sultan wanted to grant equal rights to his subjects in the 19th century,
Bosniaks (or “Islamized Serbs” as the textbooks S7a and S7 call them)
resisted their implementation. Events and personalities from Serbian history
outside Bosnia get the lion’s share of space in these textbooks. So, for
instance, in S7 medieval Serbian king Stefan Lazarevi¢ gets two pages and
the Kosovo Battle three; Serb migrations get 14 pages altogether (summed
over S7, S7a and S8); uprisings in Serbia get 25 pages in S8; and Serbs
in Austria and Venice several pages in S8 - i.e., several times the space
dedicated to all the medieval Bosnian kings, who are hardly mentioned. The
fall of Bosnia to the Ottomans gets half a page in S7; Bosniak migrations
from Serbia receives only six words in S9; Croatian migrations from Bosnia
or Serbian settlements in Bosnia is only briefly mentioned; the Bosniaks in

5 “Guidelines”, 2-3.
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Bosnia and their revolts in the 1820s and early 1830s receives half a page
in S8. The section on the Balkan peninsula in the late 18th and early 19th
century in S8 consists of 26 pages about developments in Serbia, seven
pages on Montenegro, five on Bosnia and Herzegovina, four on Slavs in
Austro-Hungary, five and a half on Serbs in Austro-Hungary, six on the
1848-9 revolution, and another five pages on Vojvodina in 1848-9. The
chapter on the second half of the 19th century gives five and a half pages
to developments in Serbia, another five and a half pages to Montenegro,
and eight pages to Bosnia and Herzegovina, almost exclusively dedicated
to the status of Serbs and their uprising. One book spends fifteen pages on
the decline and fall of the medieval Serbian kingdom,® compared to only
four pages dealing with decline and fall of the medieval Bosnian kingdom.”
The history of B&H is lost in the history of neighboring countries. Not only
is the history covered predominantly Serbo-Montenegrin, it is also almost
exclusively military and political. This is exactly what the aforementioned
“Guidelines” want changed.

Altogether, Croatian textbooks devote less space to the Ottomans than
either Serbian or Bosnian-language textbooks (nineteen of 158 pages in C6,
only three in C7). There is a greater balance between the BH and Croatian
perspectives, although the Croatian one is given priority even where it is
illogical, as in the subtitle “Turkish Threat Approaches Croatia and Bosnia”,®
as if the Ottomans attacked Croatia first. In fact, one book deals twice with
the Ottoman conquest of B&H.° Most probably, this was an attempt to make
the originally Croatian textbook more suitable to the BH context by tacking
on a chapter with more BH history at the end, where it (chrono)logically
does not belong. However, very little is said about Bosniaks and Serbs, or
rather Muslim and Orthodox inhabitants of Bosnia.'® (Muslims are referred
to as “people of Muslim religion”.!! In these textbooks there is also a little
more balance between military and political history on the one side and
other aspects of history on the other, although there is an emphasis on
military developments, particularly in the depiction of the Ottomans.

S7:161-75.

S7:176-79.

C6: 88.

C6: 89-90, 93-94 and 154-158.

0 In the Foreword to the history textbook for the second year of the high school the authors
explicitly state that in this textbook “the focus of attention is on people and events in
the thousand-year-long history of the Croats” (Franko MiroSevic et al., Povijest 2, Mostar:
Skolska naklada, 2001, p. 4).

11 C7: 64.
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While there are no precise measurements that can be applied, Bosnian
textbooks seem closer to satisfying the “Guidelines”, especially textbooks
that were written anew in 2003 and 2005.!% Both of these have a great
deal to say about economic, social, and cultural aspects of Ottoman history
in addition to the political and military. They also do a far better job on
the principle of multi-perspectivity as well. According to the publisher of
B7b, this book has in fact passed reviews for potentially offensive contents
by both entity committees for textbook revision.'®> Books B6 and B7a were
originally written in 1994, but still their focus is Bosnia with all three
peoples. Much less is said about Serbia under the Ottomans in B6. The
Kosovo battle, for instance, is dealt with in a few lines only.!* B7a allows
more space for developments in Serbia and other Balkan and “South Slavic
countries”. Together with B6, it is also the only one of the textbooks that is
printed partly in Latin and partly in Cyrillic script. The other books are either
in Latin or Cyrillic. Although written and used mainly by Bosniaks, these
schoolbooks at least try - not always successfully, as we will see - to provide
a BH perspective on the history under our scrutiny.

These general observations regarding the kind of history dealt with in the
textbooks under review provide a background for the following discussion
of the key topics of Ottoman history in these BH history textbooks, through
which I hope to reconstruct the images of the Ottomans in the textbooks.

3. Key Issues of Ottoman History in BH History Textbooks

The Kosovo Battle of 1389

Predictably, the Kosovo Battle of 1389 occupies a different place in
different BH textbooks. B6 spares only five lines to observe that Ottoman
expansion was made easier after the victory of its army at Kosovo on 28
June 1389 over the forces of Serb and, partly, other Balkan feudal lords.
After the battle, many of the defeated feudal lords became Ottoman vassals,
as did the newly established Serbian Despotovina.'®> B7b and B7c¢ do not
deal with 14th-century history, and therefore do not mention the Kosovo
Battle. C6 only says that “in 1389 they (the Ottomans) defeated the army of
the Serb prince Lazar on Kosovo field”.1¢

12 B7band B7c.

13 Symbolically, perhaps, both textbooks have only Historija on the cover page, but inside the
title is given as Historija / Istorija | Povijest.

14 B6: 86.

15 B6: 86.

16 C6: 73.
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As one would expect, S7 devotes much more space - three full pages
- to the Kosovo battle!” and refers pupils to the supplementary reader for
a further four pages on the battle and the legend of Kosovo.!'® About two-
thirds of both texts are devoted to the Kosovo legend. Serbia is presented
as the ante murale christianitatis that successfully repelled the Turks on
several occasions. However, prior to the Kosovo battle, Turkey is depicted
as a world power spreading over two continents. Sultan Murat brought
troops from various continents, experienced commanders, and also his
sons to the battle, indicating that Kosovo was not a minor clash for him.
He was also supported by his vassals, some of them Christian. Serbia at
the time was too small, and not all the relatives or friends of the Serbian
ruler sent their troops to the battle, whose “details and outcome are not
known”.'” The Serbian and Turkish rulers lost their lives. Sultan Murat
was Killed by the Serb warrior MiloS Obili¢/Kobili¢. Murat’s younger son
Yaqub lost his life, too, at the order of the new sultan, his older brother
Bayazit. This battle, says the textbook, had a strong impact around the
world: everybody now knew the power of the Ottomans. Hence, the exploit
of the Kosovo heroes set off a storm of enthusiasm even in the most distant
parts of Christendom. Because of the sultan’s death, many initially believed
that the Turks had been defeated. However, the great losses on both sides
proved a blow only to the Serb lands, which were now left without warriors
and therefore eventually forced to acknowledge the sultan’s suzerainty. Few
reliable witness accounts remained, and the battle quickly became a legend.
However, it is not an ordinary story, claims the textbook. It is based on
a real clash, and the legend itself served as the foundation of “a popular
historical consciousness. Its core is a real, historical event”.?°

In line with the overall inclination which is extremely didactical, the text
concludes that the betrayal of some Serb warriors and the heroism of others,
served respectively as a warning to the vacillating and low-spirited among
later Serb rebels, and emboldened the courageous among them. The Ottoman
conqueror was mighty indeed, a formidable foe, but Serb heroes were not
frightened. Several verses from a popular epic about the Ottoman numbers
at Kosovo are quoted.?! The accompanying reader brings an excerpt from
the letter of the “Florence municipality” to king Tvrtko of Bosnia, who had

17 S7:163-5.
18 S7a: 86-90.
19 S7:163.
20 S7:164.
21 S7:163-5.
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sent troops to the battle, congratulating him on the victory over the “savage
enemy” who intended to “exterminate the Christian name from the face of
the Earth”.?? This is followed by a popular vision of the battle, with the two
rulers as “enemies by law, faith and empires”. Sultan Murat is a tyrant and
barbarian, but a proud and mighty enemy. His fellow Turks are cunning
people and the whole battle is unjust and tragic. Milo§’s assassination of the
sultan is told in detail.?®> Unlike the textbook, the reader notes several times
that the battle took place on St. Vid's day (Vidovdan). The text is followed
by illustration of Milo$ Obili¢ dressed for battle.>* Probably, the authors felt
that relating all the legends about Kosovo battle would not be appropriate
in a textbook. However, they could not pass over the opportunity to teach
the pupils the lesson about Kosovo, so they used the supplementary reader
to get around the problem.

Islamization in Bosnia and Herzegovina

The most important and controversial process that took place during the
Ottoman period in Bosnia was the conversion to Islam of many, at times
a majority, of its inhabitants. The presentation of this process has direct
contemporary political implications. It is a common practice of Serbian and
some Croatian historians to deny the voluntary nature. A Croatian textbook
under scrutiny, however, affirms that the Turks did not force Christians to
adopt Islam:

Christians lived under the sultan’s protection but in exchange had to pay
heavily: kharaj in gold - the emperor’'s tax on males. That induced many
Christians to voluntarily convert to Islam, since that was a way to escape
paying heavy kharqj. Besides, if they converted to Islam they would belong to
a favored class and could enter various lucrative services. The Islamized aris-
tocracy preserved its possessions and serfs. Yes, Turks did forcefully Islamize
some through the so-called ‘tax in blood’ - by taking strong healthy boys and
young men for their janissary units.>®

Another textbook only mentions in passing that “(i)n the Bosnian
pashaluk lived a significant number of people of Muslim faith”.?® Under
the subheading “general consequences of the Turkish conquest”, a Serbian
textbook makes the short observation that “(a) portion of the vanquished

22 S7a:87.
23 S7a: 88-90.
24 S7a: 89.
25 C6: 156.
26 C7:64.
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population accepted Islam - the conqueror’s religion”.?” S8 notes that “in its
constant wars against Christian neighbors the Ottoman government found
an ally in local Muslims, who were more numerous here than in any other
part of the subjugated Balkans, except for Albania, where the majority of the
population (65%) was Islamized”.?® Three pages on, the chapter summary
has it that “(a) significant part of the Christians converted to Islam in
order to make their life easier”.?® In one instance, there is an indication
that Jasar Pasha of Kosovo forced the Serbs there to convert to Islam.®©
In presenting the complex Islamization process in such a one-sided way,
Serbian-language history textbooks grossly neglect the rich scholarship on
this issue, and simply continue a Serb historiographic practice of presenting
Bosnian Muslims as the progeny of greedy landlords, thieves, slaves, poor,
mentally ill, lazy, outcasts, prisoners, or at best defeated and confused Serbs
who chose to follow the religion of their enemies.?!

Textbook B6 has a little over a page on the “process of conversion to
Islam”.%? Here a more complex process is presented, with several factors
at work.®3 This process, say the authors, was more pronounced in Bosnia
and Herzegovina than in areas where the Catholic and Orthodox Churches
had established themselves earlier, pointing to a probably decisive factor
in the greater Islamization of Bosnia than of any other Balkan country
except Albania. The authors add that this might also be due to the teaching
of the Bosnian Church, which was the majority church in the medieval
Bosnian state; this is a favorite Bosniak explanation. In addition to ordinary
Christians, members of famous feudal families also converted to Islam. Often
whole villages and regions converted, especially in the second half of the
16th century. In urban centers, merchants and craftsmen were among the
first to convert. However, those who did not convert experienced no trouble
because of that decision. The role of devsirme in the Islamization process is
described as follows:

27 S7:186, emphasis added.

28 S8:28.

29 S8:31.

30 S8: 101. S8 rarely calls Muslims by their proper name. Instead they are referred to as
“Islamized Serbs” (S8: 101) or the “fellow nationals of Islamic religion” of the Serbs (S8:
29). They are never mentioned in a positive context.

31 One source puts it this way: “an act of human confusion and collective feeble-mindedness
(maloum{ja).” Quoted from Mustafa Imamovié, Historija Bosnjaka (Sarajevo: BosSnjacka
zajednica kulture Preporod, 1998), 148.

32 B6:110-11.

33 Pelidija tries to avoid using the term “Islamization” because of the overtones of force in-
herent. I do not believe that using the cumbersome “conversion to Islam” resolves the
historiographic dispute in any meaningful way.
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The spread of Islam was influenced by high-ranking officials of the Ottoman
state, especially those taken into the janissary service. They received huge
possessions and secured timars for members of their families. Although there
was no forceful conversion to Islam, which is also a Qur’anic principle, there
were those who accepted the new religion in order to make their military or
political career. Through janissary recruitment (devsirme), the circle of those
converting to Islam widened too.>*

This makes it sound as if Christians thought of devsirme as a privilege,
or as if young Christian boys collected through devsirme had a choice about
converting or staying Christians. A little more honesty would not harm
the overall claim about the voluntary nature of the process as a whole.
It is reiterated that members of all classes converted to Islam until the
17th century; 75% of the population of the then Bosnian province became
Muslims. In the 18th century, the percentage of Muslims declined, mainly
due to the loss of Muslim lives in the constant wars and plagues that ravaged
the mostly Muslim urban centers.>>

B7b considers Islamization the most important change that happened
under the Ottomans in this region. The process was “gradual and completely
voluntary”.° The conversion of young Christian boys through devsirme is not
mentioned. Islamization was particularly intensive in the first half of the 16th
century, after which few non-Muslims remained. It often happened that one
family had Muslims and non-Muslims living together. People of all classes
and religious backgrounds accepted Islam. Again, the scale of conversion is
explained by the absence of a strong unified church organization in Bosnia,
mounting pressure from neighboring church centers on the Bosnian Church,
and persecution of the same church by the two last Bosnian kings. At the
end of the process, the old BH religious triangle - Bosnian, Catholic, and
Orthodox Churches - was replaced by a new religious mosaic in which Islam
took the place of the Bosnian Church.®” The authors of B7c mostly agree
with this presentation. They point out that by accepting Islam, the Muslim
population became privileged, but only in political matters, since it now
was eligible to participate in the administration of the country. At the same
time they were burdened by the defense of the Empire.>® The overall picture
of the Islamization painted in Bosnian language schoolbooks is somewhat
idealized, and quite unnecessarily so.

34 Bo:111.

35 B6:111.
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The status of other religious communities and religious tolerance

Bosnian textbooks are keen on highlighting the tolerant attitude of
the Ottomans towards their Christian and Jewish subjects. One book says
that the Ottoman state was tolerant towards adherents of other religions:
Orthodox Serbs belonged to the Pe¢ Patriarchy after its renewal in the mid-
16th Century, and the activities of the Catholic Church were legalized by
Sultan Mehmet Fatih’s Ahdnama from 1463 (B7¢). The text is illustrated by
a copy of the Ahdnama. In a separate lesson dedicated to religious tolerance,
it is conceded that there were certain differences in rights and obligations,
mainly to do with the military service, taxes, and the right to actively
participate in the administration of the Empire. Muslims had all the rights
and did not pay kharqj, but paid a very high price in lives on the front lines
defending the state. Otherwise “all were equal (emphasis added) in exercising
their religious rights and freedoms”.>° The different religious sites erected
during the Ottoman time within a very small area in Sarajevo, the granting
of the Ahdnama, the renewal of the Pe¢ Patriarchy and the immigration
of Jews all testify to this. Guild membership was multi-religious, and the
ceremonies of initiation and promotion within the guild were held according
to the rites of the religion to which that particular member belonged. “This
is a testimony that in an Ottoman religious environment such as the Bosnia
of that time there existed a very strong consciousness of mutual respect
and recognition”.%0 Interestingly, 1 could not find any reference to the
“millet system”. The subsequent division between Muslims and Christians
in Bosnia was the result of numerous wars that raged in the 18th century.
Because of the additional taxes that were introduced, the status of Christians
deteriorated rapidly. Consequently, they started inclining toward Christian
countries, the effective enemies of the Ottomans, while Muslims were dying
on the front lines fighting those same countries. As a result, the division
between Christians and Muslims in Bosnia became more pronounced.*!

Others also insist that

...the Ottomans did not persecute non-Muslims from the conquered territory.
They enabled them to continue living under the sultan’s rule, granting them
the right to life, honor, and property. ... In that sense, the Ottoman state was
for a long time the only state in Europe where adherents of different religions
could live together. However, in certain aspects of life Christians were in a
worse situation than Muslims. Sometimes it was state policy and sometimes

39 B7c: 62.
40 B7c: 61-62.
41 B7c: 135.
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abuse of power by state officials. One of the most difficult obligations of
Christian population was devsirme, which was a way of securing officials and
soldiers for the state.”*?

Some pages later it is repeated that “the Ottoman state was very tolerant
toward its subjects of different religions ...”.*> The result was preservation
of Orthodox and Catholic communities as well as the immigration of
persecuted Jews from Spain, despite the spread of Islam, which the state did
not impose. An image of Ahdnama is reproduced in this book too. However,
it is mentioned that Catholic priests were harassed on suspicion of being
enemy spies.** These authors also mention the promotion of guild members
according to their own religious tradition.*?

A third Bosnian book emphasizes the cooperation of Husein-kapetan
Gradagcevic¢ with non-Muslims?®, as well as joint rebellions of Muslims and
Christians against Ottoman policies.*” The same authors note in B6 that
religious tolerance was very much present during the sultan’s rule. They are
quick to add (in parentheses) that a certain change in this regard happened
during the crisis in the Ottoman Empire. Over time, a “consciousness of
mutual respect and recognition” developed. It often happened that members
of the same family belonged to different religions. Muslims and Christians
visited each others’ sacred places, while some Muslim authors demanded
equal treatment for Muslims and Christians. “Despite centuries of Ottoman
rule the peoples of Bosnia and Herzegovina retained their Bosnian
language”.*® The differences were overcome through the development of
good neighborly relations. Eventually Bosniaks, Croats, Serbs and Jews in
Bosnia and Herzegovina established “the cult of komsiluk (neighborhood)”.
It was a widespread popular belief that a neighbor’s right is stronger than
that of relatives, say these authors.*?

Fairly enough, a Croatian book has it that “Turkey” during its first
period was a “refuge for the religiously persecuted because of its religious
tolerance”.° Yet, Croat Catholics suffered the most under the Ottomans.
Their numbers were drastically reduced in villages and urban centers. Turks

42 B7b: 37.
43 B7b: 66.
44 B7b: 66-67.
45 B7b: 73.
46 B7a: 60.
47 B7a: 64.
48 B6: 114.
49 Bo6: 114.
50 Co: 158.
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showed enmity toward Catholic clergy, while the Orthodox clergy lived
in a “privileged position” and performed their services without problems.
Franciscans fared somewhat better than the rest of the Catholic clergy.>!
C7 too states that in the 19th century, Catholics were in the worst position
because of the constant enmity between Istanbul and the Vatican. Again,
Franciscans were allowed to operate from the time of the conquest of
Bosnia.? The Ahdnama is not explicitly mentioned.

The Serbian eighth-grade book has nothing positive to say about Ottoman
religious policy either. The reestablishment of the Pe¢ Patriarchy (1557-
1766) was the result of the role played by the “Islamized Serb” Mehmet
Pasha Sokolovi¢, as well as the Serbs’ potential for helping or hindering
Turkish conquests.®®> While the reconstruction of churches and monasteries
is mentioned twice, it is not related in any way to the Ottoman religious
policies.>* In 1594, the Turks even burned the relics of St. Sava in order
to frighten Serbs.®> S6 only mentions that the Turks, after conquering
Smederevo, destroyed church bells and desecrated churches, turning them
into mosques.°®

To sum up, without questioning the sincerity of the authors of Bosnian-
language schoolbooks, one cannot overlook their tendency to paint the
picture of Ottoman Bosnia a little rosier than historical evidence allows.
For instance, Christians had many problems with the construction and even
reconstruction of their religious sites, while the Muslims did not. A sort
of tolerance can be ascribed to the Ottomans, but not, by any stretch of
imagination, equaltreatmentofdifferentreligiouscommunities. Furthermore,
the reestablishment of the Pe¢ Patriarchy is mentioned, but not its abolition.
On the other side, both Croat and Serb authors try to project an image of
their respective peoples as the greatest victims of Ottoman religious policy,
though the Croats are much fairer and closer to the historical evidence.
Without glorifying Ottoman practices, they could have acknowledged the
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52 C7: 64.
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positive aspects of their religious policies and the role of the Skari‘ak in it,
as many South Slavic historians have already done.>”

Devsirme

Devsirme is obviously a very sensitive topic. Up to two hundred thousands
young Balkan boys were - most often forcibly - taken away from their
parents to serve the sultan as court officials or soldiers. That was a practice
unheard of in the annals of Muslim history before the Ottomans or after
them. Authors of Serb textbooks do not fail to remind their young readers
of this cruel practice, even when they do not deal with the period in which
it was practiced. Sometimes they use the famous poetic phrase danak u krvi
or “tax in blood” to describe the practice.°® In addition, S8 brings a moving
picture of the collection of this tax, with boys crying from above the horses
taking them away, Ottoman soldiers whipping their desperate parents, and
houses burning in the background. The picture on its own is enough to
induce very strong emotions toward Turks, as they are called. Speaking of
janissaries, a Croatian book simply states that they were recruited from the
imprisoned and captured Christian children.>®

Perhaps this is the most difficult single issue for Bosniak authors to deal
with, and some of them seem to fail to address it frankly and sincerely.
Outside the main text, one book says that

Through devsirme mainly Christian children were collected and sent for ac-
commodation to Anatolian families. There they learned Turkish and were con-
verted to Islam. Children received special education in Istanbul and Edirne.
The especially gifted occupied the highest political and military posts in the
Empire. However, most went to serve as janissaries.®°

Another book defines it as “recruitment of healthy boys for military
service and administrative tasks”, but notes that it is often called a “tribute
in blood”.°! Yet others write that:

Since the time of Sultan Mehmed II Fatih the inhabitants of Bosnia were given
the privilege (emphasis added) to send their sons to rejuvenate the Sultan’s
court (sultanski dvorski podmladak, acemi oglan) under the system of recruit-

57 Mirko Mirkovié, Pravni poloZqj i karakter Srpske crkve pod turskom viascu (1459-1766)
[Legal Status of the Serbian Church and its Character under Turkish Rule (1459-1766)]
(Beograd: Zavod za izdavanje udzbenika SR Srbije, 1965), 151-54, 167-72; Nilevi¢, Srpska
Pravoslavna crkva, 99.
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ment of janissaries (devsirme). This practice enabled many to graduate from
the highest schools and occupy prominent offices in the state administration

and military.%? Some of them were brought up inside the Islamic spiritual
order (Ulama)... Most of them did not cut off relations with the home country,
while many returned to Bosnia and worked there.®>

While it seems true that some Bosnian Muslims did ask the sultan to
include their children in this practice, it is undeniable that forced separation
of children from their Christian parents must have been an extremely
difficult experience for both parents and children. The future prospects of
these children could not serve as consolation for their Christian parents.
A little more sensitivity towards the emotions involved in the issue would
improve the credentials of Bosnian textbooks and support their claim to be
giving impartial all-BH perspective of events.

The Ottoman state before and after the Great Vienna War in 1683

Historically, the situation of the Ottoman subjects changed together with
the worsening fortunes of the state on the battlefield and the decreasing
ability of the central government to control local elites. Reforms were
supposed to prevent external defeats and internal disintegration, but they
ultimately failed to rescue the state. The way in which various periods of
Ottoman history are presented can also serve as a test of the impartiality
of a book. One Croatian textbook takes these processes into account by
briefly stating: “In the early period of her history, Turkey was envied by
Europe because of her strength and appealing social system”.®* Another,
dealing with the 19th century, already paints the picture of a lawless state
where the local elites do with Christians whatever they please.®® A Serbian
book devotes one paragraph to the issue saying that the rqya were always
oppressed, but it became worse over time.°® During later stages, Sultans tried
to improve the status of serfs by introducing reforms and laws. However
these measures only worsened the situation.®”

A Bosnian textbook refers to the gradual deterioration of the situation
on several occasions.®® Moreover, the authors devote one section to the

62 Surprisingly, B. Nilevi¢ partially agrees with such a view. Srpska pravoslavna crkva, p.
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distinctive features of three periods of Ottoman history: rise, decline and
crisis.®? In the brief exposition that follows, the first period is described as
one of stability and military success, while later the situation went from
bad to worse. Comparing Ottoman and European feudal systems during
the 16th century, the Ottoman one is described as more friendly towards
its subjects. All this changed in the 18th century, when lost wars, hunger,
plagues, and /Zgjduk rebellions all contributed to the deterioration of the
status of Christian subjects. These difficult conditions led not only to
polarization between Muslims and Christians in the state, but also between
the local Muslim population and the central government in Istanbul.”® The
introduction of the practice of tax farming (cifluk) was fatal for society and
state.”! Later reforms improved the conditions of Christians, but that was
too little, too late.”? B7c¢ too considers the introduction of ¢if7uk to be one
of the key causes of the decline and disintegration of the Ottoman state.”®
As in other regions, this practice caused the resistance of the BH population
to Istanbul.”* B6 links the deterioration of subjects’ position to the crises
of 17th and 18th centuries. New, difficult conditions caused resistance and
rebellions among both Muslims and Christians.”® B7a positively assesses
the attempts at reform after Omer Pasha Latas in Bosnia in the 1860s.7°

Thus, Serbian textbooks have missed another opportunity to say at least
a few nice words about the early Ottomans, while Croatian ones seized
that opportunity. Bosniak authors felt that the obvious change which was
taking place in the late 17th Ottoman state was a good opportunity to
start dissociating Bosniaks from the Ottomans, preparing the terrain for
their independent Bosniak history that would culminate in the uprising of
Husein-kapetan Gradascevic.

The Sultan and the local elites

Ottoman history occupies a special place in the memories of the peoples
of Bosnia and Herzegovina because of the local Muslim population, who
are perceived by Serbs and Croats to be descendants and successors of
the Ottomans. Yet, they are not fully identified with the Ottomans, whose
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interests often clashed with those of the local population. In this section
we are looking at the relative image of the central Ottoman authorities,
personified in the sultan, and the local, mainly Muslim, elites. Because
of the repercussions for inter-ethnic relations in Bosnia today, it is very
significant to see who is portrayed as the good or bad guy.

According to one Bosnian textbook, Bosnia enjoyed a special, privileged
status within the Ottoman state.”” Local sipahis were responsible landlords,
while the #irmar system was misused mainly by foreigners and from the
center.”® A few pages later, however, it is admitted that local authorities often
abused their authority while collecting taxes.”” There is no word on the ethnic
origin of these local authorities, who could be foreigners, but most probably
were overwhelmingly of local background. Reforms created a gulf of distrust
between the central government and Bosniaks, who believed that the sultan
did not care about Bosnia anymore.®° Others, too, note that by the early 18th
century, Bosniaks had already lost trust in the Porte.®! However, united in their
interest to defend and preserve Bosnia within the Ottoman state, Bosniaks had
an ambivalent attitude toward the sultan.®? They were unhappy about the
rising number of Bosniak youths laying down their lives for the sultan all over
the Empire, but they could not do without the sultan in defending their own
homeland, Bosnia. (More on this in the section on rebellions).

Somewhat similarly, the authors of B7a devote a section to the attitude
of Bosniaks toward the central government in the late 18th and early 19th
century. According to them, representatives of the Ottoman government
did not enjoy any respect in the eyes of the local population. Bosniaks felt
increasingly alone.®® During the reforms, this feeling developed into open
rebellion against the perceived attempt by the central authorities to destroy
“authentic Bosnian institutions that were formed within the sipahi-timar
system: the janissaries’ order, kapetanijas, sipahiluks, ayans, asngfs,
etc.”.84 There were additional reasons for this attitude toward the center
on the part of the Bosniaks. The Bosniaks severely criticized the Porte for
its soft line towards Serbs and excesses in collecting taxes.®° From the 18th
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century onward, Bosniaks increasingly perceived the Ottomans as foreigners
who came to enrich themselves and who enabled Christians to take over
first the economic and then the political power.8° Finally, in 1878, there
was a strong feeling that the sultan had sold Bosnia to the Austrians.®” B6
speaks extensively about the resistance of Bosniaks to Porte policies and
their prominent role in defending Bosnia.®®

Croatian textbooks depict the sultan as protector of the rqaya,®° or contrast
the role of the sultan as protector of the rqya with the preying attitude of
local “Turks”, whom the sultan could not control.”® Similarly, in a Serbian
textbook the sultan’s reforms are positively assessed. However, they failed
miserably because of the resistance by local landlords and by the majority
of the Muslim population.®!

The emerging pattern is very consistent with the three national
historiographies. Bosnian textbooks try to dissociate Bosniaks from the
Ottomans and adopt a more nationalist attitude toward the Ottomans
from the 18th century, trying to avoid the association of Bosniaks with
the oppression of later Ottoman times and the bad memories of Serbs and
Croats. On the other hand, Croat and Serb authors represent local Muslims,
the grandfathers of today’s Bosniaks, as actually worse than the Ottomans
from Istanbul themselves, which is consistent with the infamous saying:
poturica gori od Turcina (a convert to Islam is worse than a Turk).

The relative positions and roles of Muslims and Christians

Croatian textbooks repeatedly stress that Catholics were the biggest
losers under the Ottomans. Fairly enough, it is noted that Muslims, too,
were rqya.°? There is nothing about Christians as Ottoman partners in war
and peace. A Serbian book briefly mentions Christian landlords (sipakis) and
Serb vassals of the Ottomans.”® Another observes that Serbs were important
for Ottoman conquests, whether as their allies or enemies. However, it was
local Muslims who supported the Ottomans in their wars against their
Christian neighbors.?* Serbs made up the majority of the productive class
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of rqya; there were Muslims in the rqya class, but they were privileged as
members of the ruling religion. The Catholic minority in western Herzegovina
and central Bosnia lived under the same conditions as Orthodox Christians.
Constant wars, migrations of Serbs and fights with their “fellow nationals
of Islamic religion” spoiled the religious and social relations in Bosnia until
the end of Ottoman rule. Some Christians were incorporated into the ruling
class and eventually converted to Islam.”® When sultans tried to reform
the state, local conservative Muslims opposed the reforms and eventually
rebelled against the sultan.®®

Bosnian textbooks downplay the privileges of Muslims; they bring to the
fore similarities between their condition and that of the others, and instances
of cooperation between Muslims and Christians against oppression by
representatives of the Ottoman government. B6 points out that the majority
of Muslims belonged not to the ruling class but to the producers, the rqya.
Their status was quite similar to that of the Christian rgya.®” The Muslim
raya did not have to pay kharqj, but had to answer the sultan’s call to go to
war.”® Consequently, from the 17th century on both Muslims and Christians
resisted Ottoman policies.’® B7b notes that already by the 16th century the
majority of the rqya classes in Bosnia were Muslims. They were in “exactly
the same position” as Christian 7qya. Both were subjugated. The taxes they
paid were also quite similar. Christians paid kZargj, but Muslims had to
go to the army.'%° The despised owners of cifluks (Cifluk sahibije) were
both rich Muslims and non-Muslims.!°! The leader of the major Bosniak
revolt from the 1820s, Husein-kapetan Gradasc¢evi¢, maintained very good
relations with Christians, had their support and enjoyed popularity in both
communities. He allowed a church, a monastery and a school to be built
without consulting the sultan.!°? B7c too stresses that both Muslims and
non-Muslims were rqya. Muslims and Christians were unequal only in
administration and defense. Otherwise, they enjoyed the equal protection
of the state.'®® Significant political participation of Christians in BH
government bodies after the reforms is highlighted.!%*
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Overall, Bosnian language schoolbooks try to hammer out as many
similarities between the positions of the three peoples under the Ottomans
as the basis for a common destiny today, while the Serbian textbooks in
particular associate Bosnian Muslims as closely as possible with “Ottoman
occupiers”.

Migrations and demographic changes

Centuries of Ottoman rule permanently reshaped the demographic
composition of the Balkans. Some people moved voluntarily, but often they
were forced to do so. Migrations did not stop with the departure of the
Ottomans. Muslims who remained in the territories left by the Ottomans
soon had to follow them. Here we look at how this painful chapter of
Ottoman history in the Balkans is presented.

Among Bosnian textbooks, B7b deals with this issue only within the
BH context, without always being very explicit about the religious or
ethnic background of the migrating population. The conquest of Bosnia
caused migrations, especially in Herzegovina and lands on the border with
Hungary. The deserted regions were populated by people from neighboring
lands, mostly Vlahs, which caused major demographic and ethnic changes,
especially west of the river Vrbas.!%> An Orthodox population left territories
under Catholic rule and settled in Ottoman Bosnia because of lower taxes
and greater religious freedoms.!°® Speaking of the 19th century, three
types of migration are mentioned. First, there were migrations from Bosnia
due to wars. It is not specified what religious or ethnic group was leaving
Bosnia. Second, Orthodox people from Montenegro, Eastern Herzegovina
and Dalmatia settled in the eastern and western parts of Bosnia, especially
in the late 18th and early 19th century. They often filled the vacuum left by
plagues in previously Muslim areas. Finally, Muslims expelled from Serbia
settled in Bosnia.!%”

B7c also cites wars as a major cause of the migrations that affected
Herzegovina and areas adjacent to Hungary in particular. The majority of
those who settled in Bosnia were Vlahs.!°8 In the 18th century, Venetians
managed to convince some Christians from Ottoman territories to come over
to them and fight the Ottomans from their territory. Depopulated regions
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were filled up by Vlahs, which changed the demographic structure of the
Bosnian province. The suffering of the BH population in border areas during
this period is said to be described in epic poems of the time.!°° The fate of
Muslims in the territories lost by the Ottomans is not dealt with separately,
but there is a hint that they did not fare well under either Austrians or
Venetians.!1©

According to B6, in the 16th century Ottoman conquests caused northward
migrations toward southern Hungary and today’s Vojvodina in Serbia. With
the aim of reviving economic life in the conquered territories, the Ottomans
themselves moved populations to thinly populated or deserted areas. In
the process they brought Vlah cattle breeders to Bosnia. From Bosnia they
settled farmers in Slavonia (Croatia), while in the Dalmatian hinterland there
were colonists from Metohija and Bosnia. The result of all these migrations
was the ethnic dominance of South Slavs in the central and southwestern
Balkans. “Common customs, ways of life, cloth etc. spread throughout the
region”.!!! In the 18th century, the fate that met Muslims in the territories
that the Ottomans lost after the Great Vienna War (1683-99) was the main
motive for Bosniaks to fight for their homeland, without expecting too much
help from Istanbul.!'? What happened to them after the Ottomans departed
Slavonia, Dalmatia, Lika and Kordun amounted to genocide. Actually, that
was the first in a series of genocides that happened to Bosniaks in modern
history because of their religion.'!® A page is spent on describing the fate
of Bosniaks in these territories, where all traces of Islam were erased. The
expulsion of Bosniaks continued in the form of the “istraga poturica”
(extermination of converts to Turkish religion) in Montenegro during the
18th century. The same authors emphasize the fate of Muslims in Serbia
after the uprisings in the early 19th century and in the 1860s.14

A Croatian book emphasizes Croat migrations from Bosnia to Slavonia
and Srijem.!!'®> After the campaign of Eugene of Savoy (1697), some 30,000
Serbs too had to leave Serbia and move to Hungary, fearing Ottoman
reprisals.!'® An Orthodox population was resettled in areas previously
populated by Catholics. Those were mainly Vlahs but also Serbs who
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followed the withdrawing Ottomans to Bosnia after they had lost Slavonia
in Croatia.!'”

While Croat and Bosnian textbooks give at least fragmentary information
about the fate of the other two BH nations, Serb textbooks completely neglect
their migrations. There is nothing about the conversion of Catholic churches
and monasteries in Dalmatia into Orthodox ones.!!® One book devotes three
pages to the 15™ and 16™ century Serb migrations to Hungary, where they
served as a “human shield” against the Turks.!!'® Another has two pieces
on Serb migrations to Hungary in the 14th and 15th centuries. According
to these texts, in the autumn of 1480 alone, 60,000 Serbs crossed the Sava.
The text describes how the heads of 300 Turks, killed in one of the border
battles, were brought before Serb military leaders.!?° S8 tells the story of
Ottoman resettlement of Serbs along their borders with Hungary, and how
by the late 16th century these lands were called “Serbia”. It also elaborates
on the settlement of other Serbs along the other side of the border.’?! A
whole chapter is dedicated to Serb migrations to southern Hungary after
1683, when tens of thousands of Serb families are said to have moved. The
only reference to Muslim migrations is in S9, where it is said that after the
establishment of the Novi Pazar sancak in 1852, many Albanians, Turks
and Muslims settled there after leaving the liberated Serb lands.!??

Generally, there is little empathy for the suffering of others in the BH
textbooks. The authors of B7b, B7c, and C6 show some impartiality. Most
problematic are the Serbian textbooks, which show no empathy for the pain
of the Croats or Bosniaks, and simply gloss over the migrations under the
Ottomans that enabled Serbs to populate areas where they had not lived
before, like most of Bosnia. Similarly problematic is the way B6 uses the
term genocide exclusively for forced Muslim migrations from the 17th
century onwards.

Rebellions and Uprisings

Who forced the Ottomans to leave the Balkans? According to a Croatian
book “Turks”, i.e., local Muslims, did rebel, not against the Ottomans,
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but against reforms that threatened their privileges.!?® Bosnian textbooks
speak of a multitude of uprisings and rebellions in which both Muslims and
Christians rose up against the Ottomans. Uprisings were caused by Ottoman
cruelty, excessive taxes, reforms that were perceived by Bosniaks as anti-
Islamic, and Bosniak demands for autonomy.!'?* According to B7b, the
uprisings in 1875 were caused by hardship and severe policies, “provoked”
by misrule, and joined by foreigners as well.'?®> B7c describes in detail how
Bosniaks rebelled against the Ottomans in the 19th century.'?® The last
uprising of the Orthodox and Catholic population that dealt the final blow to
Ottoman rule in Bosnia was caused by their economic status.'?” Attempts to
involve Muslims in this uprising failed. Overall, the uprising was extremely
bloody. Over three years of conflict, in Bosnia alone, some 150,000 people
died.

A Serbian textbook glorifies the first rebels against the Ottomans,
the Agqyduks, and states that if they were caught their punishment was
impalement.'?® Orthodox Christians led by their Church rebelled almost
regularly, although unsuccessfully, from the 16th century onwards.!?° Unlike
the uprising of Husein-kapetan Gradastevi¢, which only gets half a page!®°,
special attention is paid to the Serb uprisings in Serbia in 1804 and 1815.15!
The development of both uprisings is followed in detail, including the reprisals
and repression by the “Turks”.!3? Serb uprisings in Bosnia intensified by the
early 19th century because of increased taxes and the worsening situation of
the serfs.!®® They culminated in the uprising of 1875, which was caused by the
unresolved “agrarian issue” over land ownership. The uprising is described in
detail, including the fact that Muslims were repeatedly invited to join it.!** The
focus is all the time on Bosnian Serbs.

Bosnian textbooks thus continue their effort to distance Bosniaks from
the later Ottomans and show the role of Bosniaks in the struggle for an

123 C7: 65.

124 B7a: 32, 59-60.

125 B7b: 119, 149.

126 B7b: 138-143.

127 B7b: 146-50.

128 S8: 29-30, 118.

129 S8: 46-47.

130 S8: 119-20

131 S8: 82-109.

132 S8:91, 96, 101, 155. However, Vuk Karadzi¢ is cited as saying that the rule of Milo$ Obili¢
was even worse (S6: 99, 102).

133 S8: 120.

134 S8: 164-70.
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independent Bosnia, while Serbian textbooks try to demonstrate that it was
the Serbs who actually liberated everybody in Bosnia and the region, against
the wishes of local Muslims.

Ottoman influence on local culture

Bosnian textbooks generally point out that the economy of the Ottoman
society was based on agriculture. Other important sectors were mining,
which stagnated under the Ottomans, commerce and craftsmanship, which
prospered in the same period. The first industrial developments took place
in the mid-19th century. There is not much analysis of the reasons for the
underdevelopment of industry and road infrastructure by the early 19th
century. Oriental-Islamic culture is said to have enriched local culture, and
the mixing of peoples and cultures that happened during Ottoman times is
“the ethnic basis” of contemporary BH society. B6 spends quite some time on
the cultural achievements within all four major religious communities.!>°

Comparing the Ottoman economy with its European counterparts,
a Croatian book observes that the Ottomans relied primarily on a rural
economy that was at the level of an early medieval economy, while European
states were developing market economies, establishing themselves as
absolutist monarchies and modernizing their armies.'®® The influence of
Islamic culture is given positive coverage. Many Muslims and Franciscans
are said to have been active in literature and science during the period.
Islamic culture influenced even Christian customs. An example of religious
architecture is the magnificent building of the (Ghazi) Husraw-bay mosque
in Sarajevo, allegedly by the architect Sinan. The infrastructure was built
to support trade, while religious foundations took care of the social needs
of the people. During its first period, because of religious tolerance, which
was an Ottoman strength, and the appeal of its social system, the Ottoman
state was the envy of the Europeans, who borrowed many things from
them. Nothing is said about Serbian or Jewish culture in Bosnia under the
Ottomans.!'®”

According to a Serbian book, the “(m)ore primitive Turkish feudal system
significantly slowed down the economic and social development of the
subjugated peoples”.'®® Production fell, particularly in mining. Trade was

135 B7b: 72-74, 144-45; B7c: 57-60, 153, 156; B6: 125-9; B7a, 87-8.
136 C6: 135.

137 C6: 157-58.

138 S7: 186.
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dying; instead of a monetary economy, the barter one was reviving.'®° S8
positively assesses the development of trade and craftsmanship from the
16th to the 18th century, in which people of all religions partook. However,
cultural life developed within religious communities, and Serbs had many
difficulties regarding religious freedom.!4° In the 19th century the Ottoman
government dealt especially strictly with any manifestation of Serb national
consciousness. Allegedly it was forbidden to publicly use the Serb name, the
name of Serbian language or Serbian script. Import of books from Serbia
was forbidden or strictly controlled. The government tried to promote the
idea of a “Bosnian” language.!*! S9 concludes that in the 19th century, “(t)
he Turkish feudal system and corrupt administration left these regions least
developed economically and culturally.... It slowed down development of
capitalism and local middle class... The sultan’s reforms only made things
worse.” 142

Unlike Croatian and Bosnian textbooks that manage to be relatively fair in
their assessment of Ottoman influence on local cultures, Serbian ones deny
the Ottomans any contribution to their culture, despite the huge number
of Oriental words in the Serbian vocabulary and the Ottoman influence on
Serbian everyday life, customs, music, and so on.

Moral qualities of the Ottomans and the author’s nation

During the six centuries of Ottoman presence on three continents, there
were good and bad rulers, soldiers, administrators, and ordinary men and
women. One could make just about any claim, good or bad, about the
Ottomans, and be able to find an example to illustrate it. What picture of
the Ottomans emerges therefore depends very much on the focus of the
textbook. For instance, C6 is extraordinarily focused on akincis, jihad, and
booty: akincis are mentioned four times as special units that “set ablaze and
burned” (Zarili i palill) everything along the border!43, “pillaged and looted
Croatian and Slavic lands”!44, “raided villages and committed horrors”.!4>
For the Turkish army “every war was jihad - holy war against infidels. In
addition, motivated by booty the Turkish army was a frightening force”.!4¢

139 S8: 186.

140 S8: 29.

141 S8: 165, quotes in original.
142 S9: 39.

143 C6: 72.

144 C6: 92.

145 C6: 93.

146 C6: 72.
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In the end it is not clear what motivated the Ottomans more: religious or
worldly reasons. A 15th-century Archbishop of Split is quoted as crying
in Rome: “They tear small kids from the breasts of their mothers, ravish
women in front of their husbands, tear girls out of their mothers’ embrace,
cut down old parents in front of their sons...” (‘Djecicu trgqju s majcinih
prsa, zene pred ocima muzeva oskvrnjuju, djevojke grabe iz majcina
zagrijaja, stare roditelje na ocigled sinova sijeku...”).'*” The resulting image
of the Ottomans is one of savage barbarians. The same textbook paints
starkly different pictures of Turks who were looting Balkan states'*® and
the “brilliant” or “glittering” Crusader armies of European knights.'4® The
Ottomans, according to C6, knew no ethics and could not be trusted. Sultan
Fatih Kkilled the last Bosnian king despite all his promises.'®° Admittedly,
Eugene of Savoy was not much better; he was only able to pillage Bosnia.!®!
Speaking of Ali Pasha Rizvanbegovi¢, C7 uses epic language: “The ‘Raya’
was breathing its last breaths under the oppression of his sons and tax
officials who asked for k2arqj and took taxes even for those who had been
dead up to six years. Turks swore that they would uproot Christians from
Mostar. In 1840 they expelled all Catholics from the city and surrounding
villages. In such a way about 320 families were banished”.!'>? The reader
may suspect that the authors of this paragraph - by dramatizing and giving
much significance to one episode among hundreds of population movements
in all directions in the Balkans - are trying to justify ethnic cleansing by
Croatian forces around Mostar in the 1990s. As Christina Koulouri observed:
“Contemporary conflicts are projected onto the past to appear as constant
and unchanging throughout history.”!>3 In Bosnian textbooks, the image
of the Ottomans deteriorates in the second half of their rule when, it is said,
they became corrupt and cruel. 5%

Serbian textbooks paint the Ottomans as bloody conquerors and ruthless
rulers throughout. Looting, burning, enslavement and fear was the way they
conquered the Balkans.'®> “Corruption, violence, looting and parasitism were

147 C6: 93.

148 C6: 73.

149 C6: 73, 87.

150 C6: 90, 154.

151 C6: 136.

152 C7: 66.

153 Christina Koulouri, ed., Clio in the Balkans: The Politics of History Education (Thessaloniki:
The Center for Democracy and Reconciliation in Southeast Europe, 2002), 11.

154 B7b: 130, 133, 136; B7a: 89.

155 S7: 168, 184.
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the main characteristics of their administration”.5¢ They practiced violence and
oppression of all sorts.'®” S6, in a piece from the Turkish chronicle of an ex-
janissary, describes the Ottoman conquest of Novo Brdo and the treatment of the
conquered population. The Ottomans are said to have separated out the young
men from the rest. The most prominent men were Killed, while the rest were
allowed to go to their homes, which were not touched. The sultan distributed
some 320 young men and 700 women among his subjects, while he took an
unspecified number of youths for his janissary units.'°® Again, because of the
resemblance between this story and what happened in 1992-1995 in Bosnia,
the possibility that this text was selected to justify modern ethnic cleansing
cannot escape the reader’s mind.

Illustrations

lllustrations generally follow the text. Illustrations of military and
political history dominate: cavalry, troops, rulers, rebel leaders, battles, and
maps showing borders that changed after wars.

In C6, perhaps the most interesting illustration is a sequence of small
pictures depicting ‘feudal taxes’'®°: hard-working peasants in the field, a
sipahi on a horse, a soldier on horse driving six boys to the sultan, a humble
subject submitting his taxes to an Ottoman official sitting on a sofa with
his legs and hands crossed. At the top, the sultan stands with his hands
on his stomach and the Aya Sofia Mosque is in the background. C7 does
not spend much time on the Ottoman period anyway, and the illustrations
are few: three men in 19th-century folk costume, Omer Pasha Latas, and a
Franciscan church.

B6 has been variously illustrated since its first wartime edition, but there
have been no particularly interesting changes. In the edition under review,
apart from rulers and maps, there are street pictures showing what Muslims
and non-Muslims wore at the turn of 20th century; three illustrations
from the Sarajevo Haggada; and architecture: the Old Bridge in Mostar,
the Sephardic synagogue, Pocitelj, the period interior of a Muslim house,
a housing complex from Stolac, the Zitomisli¢i monastery, and Ferhat
Pasha’s mosque in Banja Luka. Some of these are famous landmarks that

156 S8: 28. Similar assertions are repeated on pages 98 and 148.

157 S8: 30, 83, 84, 86. Boris Nilevi¢ advises historians to take contemporary accounts of
Ottoman oppression both as true and as “reactions against episodic lawlessness and the
autocracy of Turks”, Srpska pravoslavna crkva, 101.

158 S6: 92.

159 C6: 154.
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were destroyed in the 1992-1995 war, but captions give only the year of
construction. While thematically balanced, these illustrations seem to be
too few given the wealth of information they accompany, and the Croat
component of BH culture and history seems to be underrepresented.

Apart from mainly Muslim rulers, rebels, and maps, B7a has period
pictures of 19th-century Mostar and life in Sarajevo’s market streets
(Bascarsija). Generally, both text and illustrations are of low print quality.
There could have been many more pictures to illustrate the extensive text
covering the Ottoman period. However, I could not identify any problematic
illustration. The 1994 edition featured two pictures from the last Ottoman
days, Bosnians battling the Austrian army near Ali pasha’s mosque, and
the Austrian army crossing the Sava River; these are missing in the later
edition. Probably these pictures seemed inappropriate in 2001 when B&H
was effectively ruled by the Austrian diplomat Wolfgang Petritsch and was
seeking closer ties with the EU.

B7b is beautifully designed and well illustrated. Apart from the Ottoman
rulers, maps, and battle scenes, there are street scenes, glimpses of peasant
life, mosques, churches, monasteries, and a Jewish graveyard; there
are illustrations of towns and bridges and books such as Mehmet Pasha
Sokolovi¢'s Mushaf' (a copy of the Qur’an), Gospels from the Old Orthodox
Church in Sarajevo and a page from an Oriental astrological work.

B7c, again, mainly shows maps, rulers (including non-Muslims such as
Eugene of Savoy, Milo$ Obrenovi¢, and Petar Petrovi¢ Njegos), and armies,
along with some bridges and fortresses, places of worship, and religious
icons of the different faiths.

The illustrations of S7 are predominantly military, political, and
Serbian: portraits, seals and coins of Serbian kings, Milo§ Obili¢ killing
sultan Murad, the fall of Constantinople and the Turkish siege of Belgrade,
weapons and maps. There are some churches and a monastery. There is no
illustration referring to non-Serbian culture or life-style, unless you count
two illustrations of Ottoman cavalrymen. S8 includes a moving illustration
of the Ottomans taking young boys from their desperate parents with
burning houses in the background.'®® Otherwise, it focuses on Serbian
rulers, rebels, and church leaders, maps, and documents, along with some
Orthodox monasteries and practices. As in S7, non-Serbs are hardly given
any attention. S9 speaks only of Balkan wars, and only pictures of Serb

160 S8: 27.
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military leaders and battles are shown. Finally, S6 is illustrated by pictures
of Kraljevi¢ Marko and Milo$ Obili¢ together, Milos Obili¢ alone, Novo Brdo,
Smederevo, Sultan Mehmed 11, the seal of King Stefan Tvrtko I with the coat
of arms of Bosnian bans and Serbian kings, Bobovac, an old map of Srem,
Backa and Banat, and the battle at Mohacs in 1526.

The map and picture language of these textbooks show more or less the
same tendencies as the text itself. National, political and military themes
dominate, while “others” are under-represented or ignored, especially in
Serbian schoolbooks. Sarajevo Publishing does by far the best job with its
seventh-grade history books. ¢!

Factual inaccuracies and language

One would expect the textbooks to be well researched and free of outright
factual mistakes. However, that is not the case. A Bosnian book wrongly
asserts that when a Muslim sued a Christian, a church court had jurisdiction
over the case.'®? Another inaccurately writes that Sultan Sulayman died
while besieging Vienna'®® and that the Mufti was the chief religious justice
or judge.!'®* According to a Croatian book, Sultan Fatih conquered between
70 and 300 cities in Bosnia and took away about 100,000 ordinary people
and 30,000 young men for janissaries!®®, all of which is extremely unlikely.
The whole of Bosnia today does not have 300 cities, and to take so many
people would mean to leave the land without people and therefore to reduce
the tax base, which contradicts Ottoman practice. The same textbook also
says that the (Ghazi Husraw) Bey’s mosque in Sarajevo was built by Sinan,
which is not the case.!°® Another claims that until the 19th century, the
army was composed of the young men of subdued peoples.!°7 In fact, during
the great days of the Ottoman state, janissaries were not its most numerous
military units. Furthermore, the practice of taking devsirme for the Ottoman
army stopped soon after Sultan Sulayman (most probably in 1638), because
janissaries managed to get permission to marry while in uniform, and then
did everything to have their sons recruited instead of acemi oglan. A Serbian

161 B7b and B7c.
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book mentions Venice and the Venetian Republic as members of an anti-
Ottoman alliance, as if they were two different states.!%®

The language used in BH textbooks generally fits the overall attitude of its
authors toward the Ottomans and their legacy. Serbian textbooks often juxtapose
“Turks” with “Christian lands”.!°° Battles with Turks, the Turkish army, and
fear of Turks are described in an epic manner.'”® Students are encouraged to
memorize epic poems.!”! The relationship between Turks and their subjects are
often described as “enslavement”, “repression”, and “social exploitation”.!7?
Turks “oppress”, “burn to the ground”, “take into slavery”, etc.!”® One book
describes the Ottoman period simply as “the worst of all times”.!”% In a few
instances, Bosnian authors use the same language: Serbia and Montenegro
were “enslaved” (porobljene) by the Ottomans!”®; Greek rebels “liberated” most
of Morea!”®; on a map of the 1875 uprising in Bosnia, the south-west region
is labeled as the “liberated area”.'”” In accordance with the systematic denial
of statehood of B&H before the Dayton peace accords, both a Croatian and a
Serbian book treat Bosnia and Herzegovina during Ottoman times not as a
single country but as two regions.!”®

4. Conclusion

Itis said that wars of historiography often precede and continue after wars
in real history. To a certain extent, this is true of Bosnia and Herzegovina.
It is certainly most unfortunate that eleven years after the war, BH history
schoolbooks contain materials that incite mistrust of others, to say the least.
Not all these books are alike. There is a clear difference between those BH
history textbooks that try to cultivate attitudes conducive to living together,
and those that have been written as if only one group of people lives in
Bosnia.

Authors of the schoolbooks in the Bosnian language, being in a
particularly delicate position, try to highlight the best from the past as the
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basis for contemporary coexistence, while Serbian textbooks, and sometimes
Croatian ones, bring the worst of it to the students’ attention. Especially
in the case of Serbian textbooks, the history of the other two peoples is
completely omitted, as are less admirable episodes in Serbia’s own past,'”°
while such episodes are stressed in the past of others. Simultaneously, the
achievements of one nation are highlighted while those of other nations
are neglected.!'®° Information that could disturb the nationalistic narrative
is withheld. The myths that other authors have recognized in Serbian
historiography and public opinion, namely ante murale, sui generis and
antiquity,'®! are heavily present in Serbian history textbooks for elementary
schools in Bosnia and Herzegovina. The ante murale myth of being Europe’s
“front wall” against Islam is explicitly present in Croatian textbooks too.
Especially disturbing in Serbian textbooks are the multiple references to
alleged impalements of Serbs by the Ottomans. It is very probable that such
insistence on repeating the image of impalement disposed some Serbs to
see physical revenge against contemporary Muslims during the recent war
as acceptable.!®2 The focus on such historically doubtful but very divisive
episodes cultivates animosity between children of different nationalities.
Too graphic accounts of crimes and interethnic violence serve no pedagogical
objective. They undermine the confidence and trust that good textbook
should help foster.

Textbooks in the Bosnian language, for their part, try to idealize certain
aspects of Ottoman history. They seem to be too reluctant to take an impartial
if not critical stance toward certain less bright pages of Ottoman history, as
in the case of devsirme. The same could be said of the claims about the
equal rights of all Ottoman subjects. To various degrees, all textbooks have
selective memories, remembering one’s own suffering and forgetting the
suffering of others. They also have problems taking a critical approach to
roles played by one’s own nation. Because of this, Heike Karge has even
proposed that the concept of the history textbook itself should be revised:
“Until now this concept has dealt with the presentation of historical facts

179 For instance, Serb textbooks nowhere mention the role that the Serbian Church played with
regard to Catholics in Bosnia. See Nilevi¢, Srpska pravoslavna crkva, 198-208.

180 In this regard, Serbian textbooks fit the prevalent SE pattern. See: Costa Carras, “Preface”, in
Christina Koulouri, ed., Clio in the Balkans: The Politics of History Education (Thessaloniki:
The Center for Democracy and Reconciliation in Southeast Europe, 2002), 3.

181 Ana Anti¢, “Evolucija i uloga tri kompleksa istorijskih mitova u srpskom akademskom i
javnom mnjenju u posljednjih deset godina”, Historijski mitovi na Balkanu, 258-289.

182 For one interesting, if problematic, argument along these lines, see Lynda E. Boose,
“Crossing the River Drina: Bosnia Rape Camps, Turkish Impalement, and Serb Cultural
memory”, Signs: Journal of Women in Culture and Society, vol. 28 (2002), no. 1., 90.

135



islam Arastirmalar Dergisi

and not with the aim of developing a critical consciousness of history among
pupils.” 183

Certainly, if we look only at the treatment of the Ottoman period, the
Serbian textbooks surveyed would get the lowest score on any evaluation
scale for a good history textbook in the 21st century. They systematically
and persistently project negative stereotypes of the Ottomans. The result is
a much simpler picture of the Ottoman period than the evidence warrants:
the Ottomans were oppressors, while Serbs (and sometimes Croats) were
freedom fighters from day one to the First Balkan Wars. In fact, the social
history of B&H under the Ottomans was particularly complex, with the
Serbian Church and privileged strata of the non-Muslim population often
siding with the Ottomans in order to preserve their privileges, in the same
way that local Muslims resisted reforms.

How nationalism has distorted historiography in Bosnia can best be
seen by comparing contemporary history textbooks with the Chronicle of
the Franciscan Nikola Lasvanin from Central Bosnia from the first half of
the 18th century, or other contemporary Christian sources. Unlike modern
Serbian and some Croatian schoolbooks, in which the Ottoman governors
can be depicted as “very wise ... and good by nature”, others are such good
rulers that “during their rule the poor did not know what evil was”, and still
others were “good men and just”; local Muslim clerics spoke to Ottoman
administrators in favor of the local Franciscans, while some Bosnian wlama
were friends with the Franciscans and the sultan punished governors for
slaughtering prisoners of war, etc.'®* Similarly, the respected historian
Boris Nilevi¢ notes that “sources from this period (15th century, A.A.) do
not present such a black picture”.!85

Finally, if it is true that school books are not only means of propaganda
but also “a mirror of the society that produces them”, if it is true that “they
rarely contain stereotypes and values unacceptable to society” and if it
is true that “history books, in particular, may reflect the image a human
society has of its past and, indirectly, the way it imagines its future”,!'8¢
then most BH textbooks need urgent rewriting to include others in a
meaningful way.

183 Karge, “History after the war”. See: fn. 3.

184 Nikola Lasvanin, Ljetopis, Sarajevo/Zagreb: Synopsis, 2003, 207, 231, 232, 220, 224,
203.

185 Nilevié, Srpska pravoslavna crkva, 1990: 103, also 121, 216

186 Koulouri, “Introduction”, 17.
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Ozet

Bu makale Bosna-Hersek ilkdgretim okullarinda okutulan tarih ders
kitaplarinda tasvir edilen Osmanli imajini incelemektedir. Calismada Bos-
nakca, Hirvatca ve Sirpca yazilan ders kitaplari ele alinmig ve bunlarda
Osmanli tarihinin Kosova muharebesi, Balkanlarin islamlagmasi gibi ana
konularinin nasil islendigi mukayese edilmistir. Aragtirmamiz sonucunda
Bosna-Hersek'te yazilan tarih ders kitaplart arasinda farkliliklarin oldugu
ortaya ¢ikmistir. Sirp ve bazan Hirvat dilinde yazilan ders kitaplarinda
Osmanli tarihi 6grencilere en kéti imajla yansitilmaktadir. Sirpga Kitap-
lardaki en rahatsiz edici konu da Sirplarin Osmanlilar tarafindan kaziga
oturtulup éldurildigii iddiasinin sik sik tekrar edilmesidir. Bugilinki ders
kitaplarint Bosna ile ilgili 15-18. ytizy1l Fransisken ve Ortodoks kronikle-
riyle karsilastirdigimizda, milliyetciligin bu tilkedeki tarih yazimini nasil
tahrif ettigini ve mevcut ders kitaplarinin acilen degistirilmesi gerektigini
daha iyi anlamis oluruz.
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KIiTABIYAT

Tanrrnin Varligina Dair Argiimanlar: Ateist Din Felsefesi Elestirisi
Adnan Aslan
Istanbul: ISAM Yayinlari, 2006. 144 sayfa.

Tanrt'nin varligina dair argiimanlar din felsefesinde en dikkate deger tartig-
ma konulart arasinda yer alir. Hatta bu tartismalarin Bati felsefesi i¢cinde, din
felsefesinin olusumundan ¢ok daha eski bir gegmise sahip oldugunu sdylemek
yerindedir. Zira din felsefesi diye bir felsefi saha, Aydinlanma cagiyla birlikte
aklin hukiimranligina baglh olarak ortaya ¢ikmistir. Hem Orta Cag Islam din-
yasinda hem de Orta Cag Hiristiyan diinyasinda Tanri’'nin varligl inancina
veya bu inancin reddine dair akli argimanlar kurmak, felsefi veya teolojik
¢alismalarin énemli 6geleri arasinda yer almaktaydi. Surasi agiktir ki, caglardir
stiren tartismalar sonunda ne lehteki arglimanlar ne de aleyte olanlar herkesi
ikna edici olmustur. Tanri’'nin “batin” olusunun ya da diinyanin insanlarin
Tanr'ya inanma hususunda 6zgiirliiklerini temin edecek kadar miiphem olu-
sunun bir geregi olarak bu arglimanlar tahsil edilmeye ve yenileri ile destek-
lenmeye devam edecektir.

Adnan Aslan’in Tanri’min Varligina Dair Argiimanlar: Ateist Din Felsefesi
Elestirisi baslikli ¢calismasi, siirip gelen bu ¢abalarin en yeni 6rneklerinden
birisidir. Kitabin temel kurgusu, Tanri sézkonusu oldugunda insan bilgisinin
yetersizligine dayanarak vahiy kaynakl bilginin éneminin belirtilmesidir. ilk
bakista, kitap ateist din felsefesinin elestirisi olmasi hasebiyle, Tanri’'nin varligi
lehindeki arglimanlara ydneltilen itirazlarin elestirisi gibi bir izlenim verir. An-
cak Aslan lehte ve aleyteki argiimanlardan bir tarafi desteklemekten ziyade,
her iki tarafa da elestirel bir yaklasim sergiler. Bu nedenle Aslan’in ¢alismasi
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her iki grubun bakis agisindan farklilik arz eder. Zira kitap hem lehteki hem
de aleyhteki arglimanlarin sinirliligini ortaya koyarak, Tanri'nin varligl basta
olmak uizere, dini hakikat iddialarinda “vahyin rasyonel argiimanlardan daha
yetkili oldugunu” (s.118) gostermek istemektedir.

Ug boliimden olugan eserde, Birinci Bolim’de “Ontolojik Argiiman”, fkinci
Boliim’de “Kozmolojik Argiiman” ve Uglincii Béliim’de “Teleolojik Argliman”a
yer verilmistir. Kitabin “Sonug Yerine” baslikli béliimiinde ise Tanri'nin varligi-
na dair argiimanlarin islevinin genel olarak sinirlarina isaret edilmekte, buna
dayanilarak vahiy kaynakl bilginin dini inangtaki dnemi vurgulanmaktadir.

flk olarak su belirtilmelidir ki, yazarin hedefi ve konular ele aligindaki
sistem dikkate alindiginda, eser Tuirkc¢e'deki din felsefesi literatiirine dnemli
bir katki olarak gortilmelidir. Oncelikle yazarin ¢alismadaki hedefi, Tanr’nin
varligr konusunda ateist meydan okumalara cevap vermek ya da en azindan
cevap vermenin milmkiin oldugunu gostermektir (s.7). Bu hedefine uygun
olarak eser, tarihsel bir bakis agist ile sinirli degildir. Lehte veya aleyhte go-
ris serdeden filozoflarin sézlerine yer verildikten sonra, yazar kendi fikir ve
elestirilerini belirtmektedir. Tarihsel bilgi aktarmanin 6tesinde, argiimanlarin
ve onlara getirilen itirazlarin felsefi degeri hususunda yazar kendi katkilarini
sunmaktadir.

Ikincisi, arglimanlara dair harcidlem, genel geger yargilarin 6tesinde tah-
lilci bir yaklasimin sergilenmis oldugu vurgulanmalidir. Kitap argimanlarin
lehinde ve aleyhindeki temel gorusleri ele alirken, her argiimanla ilgili ola-
rak o konuda 6ne ¢ikmis filozoflarin (ontolojik argiman: Aziz Anselm, René
Descartes ve Alvin Plantinga; kozmolojik argiiman: Farabi, ibn Sin4, Thomas
Aquinas, Leibniz ve Richard Swinburne; teleolojik argliman: William Paley ve
Richard Swinburne) goriisleri, ilgili argiimani elestiren filozoflarin gorisleri ve
onlara yoneltilen itirazlar (ontolojik argliman: Gaunilo ve 1. Kant; kozmolojik
argliman: 1. Kant; teleolojik argiiman: Hume) izah edilmistir.

John L. Mackie, biitlin arglimanlarin elestirmeni olarak yer almaktadir. Bir
anlamda Tanr’'nin varligl lehine kurulan argiimanlarin hepsini elestiren kisi
olarak kitabin énemli bir kismi Mackie'nin goériislerinin izah ve elestirisine
ayrilmistir, demek yanlhs olmaz. Kitap Mackie'nin karsi argiimanlarinin bir de-
gerlendirmesi olmamakla birlikte, onun diisiincesine verilen bu agirlik yazarin
amagladigl bir seydir; zira “Mackie’'nin ateistik din felsefesi sadece modern
teist din felsefecilerine degil, ayni zamanda tek Tanr’ya inanan biitiin gele-
neksel dinlerin mensuplarina da bir meydan okumadir” (s.7).
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Kitabin elestiriye en agik tarafi, isledigi konularin derinligi ile kitabin hac-
mi arasindaki uyumsuzluktur denilebilir. Aslan hem lehteki hem de aleyhte-
ki argiimanlara iliskin énemli tahlil ve degerlendirmeler yapmaktadir. Ancak
bu degerlendirme ve tenkitlerin bazilart zaman zaman aydinlatici olmaktan
¢ok, yeni sorular dogurmaktadir. Takdir edilecegi tizere, kitapta islenen her
bir argiiman igin sayfalarca yazi yazilmis, bazan tek bir argiimani anlatmak
icin kitaplar tahsis edilmistir. Kapsam olarak bdylesi genis argiimanlart ve
onlara getirilen elestirileri hacmi kiiciik bir calismada takdim edip tahlil etmek
ve bunlara ek olarak degerlendirmeler yapip tenkitler ortaya koymak yazarin
goriiglerinin nispeten kapali kalmasina neden olmustur.

Yeterince tartisiilmamis oldugu i¢in tartismali sonuglar ve yeni sorular orta-
ya ¢ikardigini diistindiigiimiiz gorislere su drnekler verilebilir: Birincisi, Aslan
ontolojik argiimanda “bitiin bir varligl insan merkezli yeniden insa etmeye
¢alisan modern zihnin ve modern tavrin izlerini” bulmanin miimkiin oldu-
gunu sodylemektedir (s.41). Bu iddia desteklenmesi oldukga gii¢ bir iddiadir.
Ontolojik argiimanin en azindan Anselm’e (1033-1109) ait olan tiirii olduk¢a
eskidir ve bu haliyle eger bu argliman bir insan merkezlilik tazammun edi-
yorsa, bunun hi¢ de modern insanla sinirlanamayacagini gosterir. Ikinci or-
nek olarak Aslan’in kendi teklif ettigi ontolojik argiiman zikredilebilir. Aslan,
Descartes’in Tanrt kavraminin insan zihninde hazir oldugu hitkmiine dayana-
rak Tanr’nin varliginin ispatlanabilecegini iddia eder (s.42). Aslan, 1. insanin
kullandig1 kavramlar kendi tecriibesine dayanarak olusturdugunu, 2. insan
tecriibesi sinirlt oldugu igin, sinirsiz kemal sifatlarla muttasif bir varlik fikrini
kendi tecriibesiyle olusturamayacagini, 3. Dolayisiyla bu fikrin insan zihnine
disaridan miikemmel bir varlik tarafindan konulmus olmasi gerektigini, 4. Su
halde boyle bir varligin var oldugunu iddia eder. Arglimani zayiflatici bir karsi
ornek olarak denilebilir ki, arglimana gore negatif sayilar fikri de insan zihnine
bir negatif say1 tarafindan konulmus olmalidir.

Aslan’in kapali arglimanlarindan birisi de Tanri'nin alemin izah edici ilke-
si oldugunun kabulii ile, vahyin gerekliligi arasinda kurdugu bagdir (s.74).
Neden birgeylerin var oldugu sorusunun cevabi olarak Leibniz'in Tanri'nin
kainatin varligini anlamlandirip izah eden ilke olarak sundugunu belirtir. Bu
noktadan hareketle Aslan eger “Tanri'nin varligl kainatin varligini izah eder”
seklindeki ilke kabul edilirse, “O zaman Tanri’'nin varliginin maddi diinyadan
hareketle degil, vahiy gibi baska bir yolla ortaya konulmasi gerektigi de ka-
bul edilmelidir” diye iddia eder. Boylece Aslan vahyin kozmolojik argiimanin
gerekliligini iptal ettigini savunur. Burada Aslan, izah etme ve delil olma ara-
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sinda bir iliski kurmaktadir; fakat bunlari ayrintili tartismadigl icin okuyucuyu
ikna edici olmaktan ziyade, yeni sorularla bas basa birakmaktadir.

Aslan’in daha ayrintili tartismaya muhtag argiimanlarindan biri de Tanri’'nin
varligina veya yokluguna dair argiimanlarla gercekte Tanri'nin varligr veya
yoklugu arasinda kurdugu ilgi etrafinda doéner. Aslan’a gére modern din fel-
sefesinde gergekligi tayin etmede akla ciddi bir rol verilmistir. Bunun sonucu
olarak adeta “Tanri’'nin varligina dair argiimanlarin tutarl olmasi, Tanr1’y1 var
kidmaktadir” veya “Tanr’'min varliginin tutarsiz olmasi, Tanrt’y1 yok etmekte-
dir” gibi sagma bir netice ortaya ¢ikmaktadir. “Halbuki Tanr ontolojik olarak
var ise O'nun varligina dair deliller ne O’'nu var kilar ne de delillerin yetersiz
olmasi O'nu yok edebilir” (s.120). Aslan’in bu degerlendirmesi oldukga ilgi
¢ekici ve tartisma uyandiracak niteliktedir; zira sadece Tanri’nin varligr konu-
sunda degil, buitiin tecriibemizde bilgi kaynaklarimizla varligini teyit edebildi-
gimiz seyleri var, teyit edemedigimiz seyleri de yok kabul ederiz.

Tanri’nin Varligina Dair Argiimanlar: Ateist Din Felsefesi Elestirisi, bu
konudaki tartismalara ciddi bir katki olarak goriilmelidir. Yazar, geleneksel
ikili yapinin &tesine gecerek lehte ve aleyteki argiimanlarin sinirliligint gos-
terip vahyin dini gercekligin tayininde oynadigl veya oynamasi gereken rolu
vurgular. AKIi delillerle vahiyden kaynaklanan bilgi arasindaki iliskinin nasil
kurulabilecegi ya da kurulmasi gerektigi hususunda, Aslan'in kurdugu ar-
gimanlarin yeni miizakereleri ve tartismalar tesvik edici olacagini umarim.
Ancak Aslan’in eserde bu baglamda serdettigi goriislerinin saglikli degerlendi-
rilebilmesi i¢in daha ayrintili izahlar gereklidir. Umarim kitabin sonraki baski-
larinda ya da baska eserlerde, daha ayrintili miizakereler ortaya konur.

Rahim Acar

Marmara Universitesi

Osmanlidan Giiniimiize Tiirk Toplum Yapisi
Orhan Tirkdogan
Istanbul: Camlica Yayinlari, 2004. 2. Baski, 790 sayfa.

“Onsodz”, “Girig”, yirmi bir béliim, “Sonug” “Genel Kaynaklar” ve “Dizin”den
olusan ¢alisma, Osmanli’dan giintimtize Tiurk toplum yapisinit genel hatlariyla
ortaya koymay1 amaglamaktadir. Kitapta dncelikle Osmanli toplumunun sos-
yal, kilttirel, tarihi, dini ve siyasi yapisi; daha sonra da Tiirk toplum yapisi
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-baslangicindan giintimiize- detayli bir sekilde islenmeye calisilmistir. Bu yo-
nuyle kitap 6nemli bir boslugu doldurmaktadir.

Calismada Tirk toplum yapist hakkinda genel bir bilgi verildikten sonra,
Osmanl Oncesi Tirk diisiince sistemi ortaya konulmaktadir. Daha sonra Os-
manli sosyal sistemi ayrintili bir sekilde degerlendirilmekte ve Osmanli toplum
yapisinin ikili bir ayriliga dayanmis oldugunun alti ¢izilmektedir. Yazara gore,
Osmanli’'da bu ayrim devsirmeler ve halk (reaya) seklinde aciga ¢ikmakta
ve gercek Tirk kimligine sahip olanlar devlet yonetiminden diglanmaktadir.
Bu durumun Oguz-Tirkmen ayrilig i¢in de gecerli oldugunu sdyleyen yazar,
bunun neticesi olarak Turkmenlerin devlet yénetiminde 6nemli konumlara
gelemedigini iddia etmektedir. Yazara gore, bu yaklasim hem Osmanlt done-
minde hem de sonrasinda Tirk toplum yapist agisindan ciddi sorunlar olus-
turmustur.

Oguz-Turkmen ikiliginin, Edward Shills’in merkez-cevre (center-periphery)
modeliyle daha iyi anlagilabilecegini dislinen yazar, Iran Selguklu Devleti'ni
kuranlarin, kendilerini Oguz kabul ederek merkeze yerlesirken, Tiirkmenleri
disladigini ve gevreye ittigini ifade etmektedir. Ona gore, Selguklulardan itiba-
ren devam eden bu zihniyet, Osmanli’da daha sistematik bir bicim kazanmistir
(s. 100-101). Hatta yazar bu konunun énemini ortaya koyabilmek igin Oruc¢
Beg Tarihi'ne gore, Osmanli'nin Tirklere bakis acisinin son derece kiigultiicli
oldugunu ve bu tavrn ‘Tirkmen haramzadeleri’ ifadesinde gézlendigini iddia
etmektedir (s. 101). Bu yaklasim, ¢alisma boyunca yazarin Osmanli'ya bakis
acisini belirlemekte ve tiim konular bu cercevede ele alinmaktadir.

Yazarin Osmanli sosyal sistemi hakkindaki temel tespitini Osmanli’'nin ken-
di 6z milletini ikinci smnif vatandas konumuna indirgedigi ve yabanci irkla-
ra mensup olanlar devlet yonetiminde 6nemli gorevlere yukselttigi iddialar
olusturmaktadir. Boylelikle ona gore, vatanin gergek sahibi olan Ttirkler reaya
(halk- koylil) konumuna indirgenirken, yabancilar st blirokrasiyi ellerinde
tutmaktadir. Yazar bu kanaatlerini 6nde gelen tarihgilere dayanarak, 6zellikle
Halil Inalcik'in “Artik, XVI. tizyilda Osmanlilarda Turklik kimligi silinmigtir”
(s. 104)” tespitiyle kuvvetlendirmeye ¢alismaktadir.

Osmanlt déneminde oldugu kadar olmasa da, bugiin de irk-soy anlaminda
Tirk toplumunda Kiirt, Laz, Cerkez, Glircii, Abaza, Pomak, Bosnak, Zaza gibi
farkli alt kuiltiir ve wrklara mensup insanlarin bulundugunu ifade eden yazar,
s0z konusu alt unsur ve irklara mensup olanlarin Tiirk toplum yapist icerisinde
degerlendirilmesi gerektigini diistinmekte ve bunun sebebini Tiirk sosyolojisin-
de etnik azinlik ve milliyet gruplart gibi kavramlarin heniiz belirginlik kazan-
madigl tespitine dayandirmaktadir. Hatta yazar tilkemizde, dini azinliklar harig,
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diger alt unsurlar i¢in ayirt edici bir tarih, kiltiir ve duygu farkliligi olmadiging;
hepsinin ortak bir kiiltiirii paylastigini, ayrimin ise daha ziyade dil veya lehge
farklihgindan kaynaklandigini, herkesin islami cizgide birlestigini; hatta ¢o-
gunda soy ve kiltiir birliginin standart toplum yapisiyla ortak oldugunu iddia
etmektedir (s. 298-299). Kitapta bir diger konu olarak dogu ve giineydogu
kabile-asiret yapisi ele alinmaktadir. Yazarin dogu ve giineydogu Anadolu’'nun
sosyal dokusu, cografi, sosyo-kiiltiirel, dini hususlardaki tespitleri Tiirk toplum
yapisinin biitiin yonleriyle taninmasi agisindan onemlidir. Bu noktada kitap
Onemli sorunlara isaret ederek bu iki bdlge hakkindaki bilgileriyle meseleye
katkida bulunmaktadir.

Kitapta incelenen bir bagka konu sosyal hareketlilik kavrami baglaminda
ele alinan kentlesme ve gb¢ olgusudur. Tiirk toplum yapisinda Steden beri bir
gergeklik olarak yasanan modernlesme siireciyle daha da karmasik hale gelen
go¢ olgusu, kiiciik yerlesim birimlerinden biiyik kentlere i¢ go¢ ve iilke disina
dis go¢ seklinde tezahiir etmekte ve bu haliyle Tiirk toplum yapisinin énemli
bir sorunu olarak ortaya ¢ikmaktadir. Bunun sosyolojik nedenleri ve sonuglari
Kitapta ayrintili bir sekilde ele alinip incelenmektedir.

“Kentlesme” ve “gd¢ler” baglaminda, kitapta zenginlik ve yoksulluk kiil-
tiirii de bir sosyal olgu olarak ele alinmakta, cogunlugun yoksullugu ve azin-
Iigin zenginligi tarzinda ifade edilen bu sosyal dokunun ciddi kirilmalara ve
ayrismalara, hatta kutuplasmalara neden olusturdugu belirtilmektedir. Yazar,
nifusumuzun ytizde 20'sinin gelir diliminin ylizde 55’ine yakinini paylasti-
gina, bir diger ylizde 20’sinin ise milli gelirin ylizde 4,5’ini almaya mahkim
olduguna dikkat ¢ekerek “Oteki Tirkiye”nin tarihsel kaderinin Osmanli’dan
beri stirtip gelen zihniyetin bir yansimasindan baska bir sey olmadigini ifade
etmektedir (s. 476-477). Yine bu baglamda yazarin biiyiik kentlerde gercek-
lestirdigi alan aragtirmalarina dayal tespitleri, Tirk toplum yapist ve oradaki
zenginlik ve fakirligin goriilmesi agisindan énemlidir.

Kitapta Tuirk demokrasi modeli konusunun da, Tiirk toplum yapisi cergeve-
sinde, nitelikli bir sekilde degerlendirildigini gériiyoruz. Konu yerli, yabanci ve
Islami kaynak ve dustinceler cergevesinde genis bir yelpazeden 6zlii bir sekilde
tartisilmistir. Ancak yazarin lizerinde durdugu ve hassasiyetle vurguladigi ger-
¢eklik, Tirk toplum yapisi ve onun degerlerine bagl bir model olusturmasidir.
Aslinda diger milletlerin de, dzellikle gelismis tilkelerin kendi sosyal gerceklik-
leri ¢ercevesinde bir sosyal yapiya sahip olduklar goriilmektedir. Bu noktada
yazar, kendi sosyal dinamiklerimizin de géz énlinde bulundurulmasini énemle
vurgulamaktadir. Yazara gore, Batililasma siireci, Batili standartlara gore degil,
kendi yerlilik kimligimizin de devreye sokulmasiyla ele alinmali ve Turk de-
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mokKrasisinin sosyal yapisi islam —Tiirk norm ve degerler biitiiniine gére sentez
yapilarak olusturulmalidir. Hatta yazar islam’in deger ve norm niteliklerinin,
Tirk demokrasisinin ingasinda peKistirici rol oynayacagina inanmaktadir. Bunu
“Bati’da olalim, fakat Batili olmayalim” (s. 551) diislincesiyle dzetlemektedir.

Calismada dikkat ceken en 6nemli konulardan birisi de Tiirk aile sistemi
ve tarihsel gelisim stirecidir. Tirk tarihinin baslangicindan Osmanli'ya ve gii-
nimiize degin aile gelenegi ve aileye verilen anlam ve 6énem varligini hala
korumaktadir. Turklerin islam’la tanigsmalan sonucu bu gelenek kokleserek
devam etmis ve daha da gelistirilmistir. Ttirk aile modeli bu anlamda diinyada
o6nemli bir yere sahiptir. Yazar bu konuda Batili sosyal bilimcilere de atifta bu-
lunmakta ve Peter Berger'in “Bati’da yozlasmamus aileyi Tiirkler yasamakta ve
yasatmaktadir. Bati’da aile milessesesinden baslayarak diger sosyal meselelere
sirayet eden ¢oziilme siirecini ancak Tirkler degistirebilir. Bu itibarla Turk aile
yapist Bati'da drnek alinmali ve taklit edilmelidir. Avrupa’'nin manevi kalkin-
masinin regetesi buradadir” ifadelerine yer vermektedir (s. 637).

Yine ¢alismada dini sistem ve Tirk toplumunda yeni dini hareketler ve ce-
maatlesme konusu acik ve anlasiir bir sekilde ortaya konulmaya ¢alisilmigtir.
Bu konuda da ¢ok dnemli tespitler ve diisiinceler dikkat gekmektedir. Bu nokta-
da dinin sosyal bir olgu, gergeklik ve ihtiyac oldugunun alti gizilmekte ve neler
yapilabilecegi konusunda aydinlatici bilgiler verilmektedir. Hatta dinin gérmez-
likten gelinmesinin negatif sonuglar doguracagi “Siz bir toplumun inang siste-
mine ambargo koyar, onu devreden ¢ikarirsaniz, muhakkak yeralti hakimiyeti
giindeme gelir.” (s. 648) climlesiyle ifade edilmektedir.

Kitapta dikkat ¢eken bazi sorunlar da vardir. Her seyden Once, gereginden
fazla tekrarlar bulunmaktadir. Ornegin “Ey Tiirk budunu.....” diye baglayan
tema s. 28 ve 95'te; Freud'un “Kadavra kaderdir” sozii s. 164 ve 182'de;
yine “Dogu’'nun Tanrist Gokhan....” ifadesi s. 80’de ilk paragrafin sonlarinda
ve ayni sayfanin sonunda yeniden ifade edilmektedir. J. F. Kennedy'nin 6ldii-
rilmesi konusu s. 154, 497, 711’de tekrarlanmis, s. 543’teki G. Sarton’a ait
“Islam olmasaydi, Ronesans dogamazdi” sozii s. 572'de de zikredilmektedir.
Diger bircok sayfada buna benzer tekrarlar dikkat ¢ekmekte; hatta dyle ki
islenen bazi temalar bir baska yerde yeniden islenebilmektedir. Bu da Kitabin
okunmasini zorlastirmaktadir.

Kitapta Turkliik ve Tirk kimligi 6nemle vurgulanmaktadir. Ancak dogru-
dan (direct), zorlayict (compulsary), kiiltiirel degisme siireci (acculturation),
milletlesme (nation-building) gibi bazi kelimelerin hemen yanina gereksiz
yere Ingilizcelerinin yazilmasini bu baglamda anlamakta giicliik ¢ekiyoruz.
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Yazar, 250 kadar etnik grubun ABD’de Amerikanizm semsiyesi altinda bir
standart kiiltiir etrafinda bulunmasini sosyal biitiinliik acgisindan érnek verir-
ken (s. 137), Osmanl'nin farklh etnik unsurlart Osmanl kimligi altinda bir-
lestirmesini sorunlu gérmektedir. Bu baglamda Osmanli’'nin ikili toplumsal bir
yapida oldugunu belirtmektedir (s. 169-196).

Yazar, bir taraftan M. AKif'in Arnavut olmasini ve ABD Digisleri Baka-
nt Madeleine Albright'in aslen Cek Yahudisi olmasini 6rnek verirken bir
sorun gérmemekte; diger taraftan Osmanli’da diger irklardan olup da “Ben
Osmanli’'yim” diyen ve yonetime gelenleri elestirmektedir.

Sonug olarak ifade etmek gerekirse, her ne kadar kitapta bazi tekrarlar ve
tema olarak benzerlikler bulunsa da, eser Osmanli’dan giiniimiize Tiurk top-
lum yapisini ana hatlariyla 6zetler mahiyettedir. Bu anlamda kitap énemli bir
boslugu doldurmaktadir. Osmanli’y1 ve Turk toplum yapisini genel hatlariyla
ogrenebilmek agisindan son derece faydali bir ¢alisma olan bu Kitap, yazarin
yillarca tizerinde durdugu ve elde ettigi birikimini aktarmakta ve hatta yerli,
yabanci pek ¢ok bilim adamina referansla konulari genis ve zengin bir aci-
dan ele almakta; bazi tespit ve teshislerle tahlil etmektedir. Kitabin dnemli bir
katkist da Tirk toplum yapisinin temel dinamiklerini vurgulamasi, tilkemizin
bu dinamikler ve degerlerle zenginlestirilmesi ve gelistiriimesini ortaya koy-
masidir.

Ali Akdogan
Rize Universitesi

AKil ve inang: Din Felsefesine Giris
Michael Peterson, William Hasker,

Bruce Reichenbach, David Basinger
Terciime: Rahim Acar

Istanbul: Kiire Yayinlari, 2006. 458 sayfa.

Bu eser, Aydinlanma felsefesi, Hiristiyan gelenegi ve Bati toplumunun ya-
sadigr fikri ve sosyal calkantilarin dogrudan neticesi olarak gelisen din felsefe-
si disiplinine ait muhtevali bir ders kitabinin Tiirkce'ye tercimesidir. Miiellifler
bu ¢alismada Anglo-Sakson din felsefesi anlayisini esas almis; din felsefesinin
dini tecriibe, ilaht sifatlar, teist arglimanlar, kotiilik problemi, mucize, din dili,
dini ¢cogulculuk ve dini ahlak gibi temel konularini on bes ayri béliimde, detayli
olarak, Bati baglaminda ve miimkiin oldugu kadar objektif tarzda ortaya koy-
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maya gayret etmiglerdir. Tanri'nin varli§ina dair teist argiimanlar, bir inangh
insan perspektifiyle teizme temel olacak saglamlikta ifade edilmekte, diger ta-
raftan mesela “Kotiliik Problemi” ele alinirken adeta ateizmi hakli ¢cikaracak
ifadelere yer verilmektedir. Eser, farkli ve bazen de karsit perspektifleri birbir-
lerini nakzetmeyecek sekilde ifade edebilme 6zelligi itibartyla ciddi bir seviye
ve basar sergilemektedir. Teistler, ateistler, agnostikler ve feministler bu din
felsefesi metninde kendi perspektiflerine yeterince yer ve deger verilmesin-
den memnun olabilirler. Bu yaklasim, eserin ¢ogulcu ve sekiiler 6zelliginden
kaynaklanmaktadir. Cogulcu, aynt zamanda sekiiler yaklasim eserin kendi
kiltiirel baglaminda “kiymetine” isaret ederken, ayni yaklasimin Tirkiye'de
“Tlrkge din felsefesi” icin ne kadar yerinde oldugu ayrica diisiiniilmeye deger
bir husustur. Ozellikle din felsefesi disiplini s6z konusu oldugunda, Bati’da
kendi baglaminda degerli ve dnemli olan bazi fikirler, yaklasim tarzlari, bizim
diinyamizda ayni derecede degerli ve dnemli olamamaktadir. Bu miilahazalar
Tirkge'ye terciime edilen elimizdeki bu eser icin de gecerlidir.

Bu Kitabin Tiirk¢e yayininin énemli eksikliklerinden biri, eserin nasil okun-
mast ve degerlendirilmesi gerektigini ifade eden bir 6n séziiniin olmamasidir.
Bir 6n s6z yazilmali ve burada en azindan Bati Giniversitelerinde din felsefesi
ders kitabi olarak yayimlanan ¢alismanin muhteva ve dini konulardaki sekiiler
uslubunun Tiirkiye’deki din felsefesi okuyuculari tarafindan nasil algilanmasi
gerektigi hususu ifade edilmeliydi. Eserin bir baska hususiyeti de Tirkiye'de
olusmakta olan dini-akademik kiltiire uyumsuzluk problemidir. Bu durum ki-
tabin sadece Batili 6zelliginden kaynaklanmamakta, ayni zamanda oldukca
zengin ve detayli muhtevasi, tekamiil etmis felsefi tislup ve yetkinliginden
de kaynaklanmaktadir. Kitabin bu &zelligi Tiirkiye'de standart bir din felse-
fesi ders kitab1 olarak takdim edilmesini giiglestirmektedir. Bir baska agidan
bakildiginda, kitabin Tiirk¢esindeki muhteva, islup, perspektif ve yaklasim
problemi bir bakima Tirkiye’'de din felsefesinin problemlerine de isaret etmek-
tedir. Mesela, eserde “Feminizm ve Erkege Mahsus Tanri Konugmalari” basgligl
altinda din dili béliimiinde Hiristiyanliktaki “Baba Tanr1” imajina reaksiyon
olarak ortaya ¢ikmis feminist tartigsmalar incelenmekte ve feministlerin “Tanri/
Tanriga hem eril hem de disil mecazlarla adlandirilmak zorundadir” (s. 334)
gibi ifadelerine yer verilmektedir. Bu tiir fikirler Bati’da yogun tartisma siireci-
nin bir neticesi olarak ifade edilmekte ve daha sonra ders Kitaplarina girmekte-
dir. Tuirkiye’'de feminist teoloji tartismalari yapilmadigi igin ya da yapilmasina
bizim sahip oldugumuz diisiince gelenegi sebebiyle gerek duyulmadigr icin
bu fikirler Tiirkiye'de baglamindan kopuk olmakta, diger bir tabirle “havada”
kalmaktadir. Meseleye bu perspektiften bakacak olursak, aslinda eserde ele
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alinan ¢ogu tartismalarin ve fikirlerin Tiirkce'ye terclimesiyle birlikte, bagla-
mindan koparildigl ve havada birakildig1 sdylenebilir.

Anglo-Sakson din felsefesi gelenegini temsil etmesi bakimindan eserin hem
Hiristiyan din kiltiirine hem de Aydinlanma diisiincesine siki sikiya bagl ol-
dugu aciktir. Mesela dini tecriibe meselesinin incelendigi béliimde (s. 15-43)
Hiristiyani karakter 6ne ¢ikarken, iman-akil miinasebetinin ele alindigr bo-
limde (s. 49-69) Aydinlanma diisiincesine baglilik daha belirgin olmaktadir.
Diger taraftan din-bilim meselesini tartisirken, mielliflerin ac¢ikga Darwin’in
Evrim Teorisi'ni savunmalart ve Batt diinyasinda yaratma fikrini bilimsel ola-
rak ortaya koymay1 koktencilik olarak nitelemeleri (s. 355), onlarin Aydin-
lanma diisiincesine bagliliklarinin kitapta tayin edici bir noktada oldugunu
gostermektedir. Batt baglaminda normal olan bu durumun bizler icin ne anlam
ifade ettigi dnemlidir. Burada asil sorulmasi gereken soru sudur: Bu eserdeki
hangi fikri neye gore degerlendirecegiz? Tanri'nin sifatlari ve Tanri'nin varli-
gina dair rasyonel temellendirmeyi kabul edecek miyiz? Kotiiliik meselesi ya
da Darwin’in Evrim Teorisi'ni, feminist teoloji hakkindaki rasyonel ¢ikarim-
lar reddedecek miyiz? Neyi, neye gore tercih edecegiz? Bu durum dnemli bir
problem olarak karsimizdadir. Eger muelliflerin iddia ettigi gibi aklilik dogruyu
takdirde yegane kriter ise, “Eger dini inanglar, aklin samimi ve objektif yakla-
simina tabi kilinmazsa, insani seriivenin umutlari ger¢ekten bosa cikacaksa”
(s. 445) ve biz bunu kabul ediyorsak o zaman biz ilahi olani insani, kutsal
olani sekiiler yapmis olmuyor muyuz? O zaman biz ilahi bilgiyi, yani vahyi
akli kriterlerimize uygunlugu 6lciisiinde mi kabul edecegiz? Bu durumda dinin
ve Tanr’'nin askin olmasinin ne anlami kalmaktadir? Bu tam bir Aydinlanma
projesi degil midir? Bu Aydinlanma projesini kabul etmenin bizim dini di-
slincemize ne kadar uygun oldugu meselesi ayrica sorgulanmasi gereken bir
husus degil midir?

Bu tespit ve degerlendirmeleri sadece din felsefesi metinleri i¢in degil, belki
de Batr’dan terciime edilen felsefl nitelikli biitiin eserler i¢in yapmak miimkiin-
dur. Turkiye’'de nitelikli eserlerin terclimesi dnemli bir problemdir. Bu problem
felsefi nitelikte olan eserlerin terclimelerinde daha belirgin olarak goriilmekte-
dir. Turkge'ye tercimelerde beklenen asgari diizey, miitercimlerin orjinal metni
derinligine anlamis olmalari ve bunu Tiirkge'ye olabildigince giizel bir sekilde
aktarmaya gayret etmeleridir. Bu baglamda elimizdeki bu eserin anlasilarak ve
anlagilacak bir tarzda terciime edildigini sdylemek ve bu noktada miitercimi
kutlamak gerektigini diisintiyorum.

Tiirkge’ye terciimede en mugkil hususlardan biri, ingilizce kavramlara, uy-
gun Tiirkce karsiliklar bulmaktir. Miitercimin bu hususta dikkatli oldugu soyle-

148



Kitabiyat

nebilir. Ancak biitiin bunlara ragmen yine de bazi kavramlar Tirkce’ye bence
yanlis terciime edilmistir. Mesela, “religious pluralism” kavramu “dini cesitlilik”
olarak degil, “dini ¢ogulculuk” olarak terciime edilmeliydi. “Dini cesitlilik” ifa-
desi daha ziyade “religious plurality” kavramina karsilik gelmektedir. “Refor-
med epistemology”, “dizeltilmis epistemoloji” degil, “reformcu epistemoloji”
seklinde; “love”, “ask” degil “sevgi” olarak; “contingent being”, “sartl varlik”
degil, “mimkiin varlik” olarak terciime edilmeliydi. Tanri'nin agkindan degil,
sevgisinden bahsedilmesi daha uygundur (s. 90). Diger taraftan “agnostic”,
“bilinemezci” seklinde degil de “agnostik” olarak; “anthrapomorphism” “in-
san bi¢imcilik” degil, “antrapomorfizm” olarak karsilansa ¢cok daha isabetli
olurdu. Zira bu kavramlar kismen Tiirkge'ye yerlesmis durumdadir.

Biitlin bunlara ragmen, nitelikli eserlerin oldukca az oldugu akademik din
felsefesi sahasinda, 6zellikle Bati’da bu alanda olup-bitenleri anlama mecburi-
yetinde olan lisanstistii calismalar yapan 6grencilere bu tercime eserin olduk-
¢a faydali olacagi kanaatindeyim.

Adnan Aslan
ISAM

The History of an Islamic School of Law: The Early Spread of
Hanafism

Nurit Tsaftir

Cambridge: Harvard University Press, 2004. XV + 199 pp.

Islamic schools of law, which were, and still are, means of expression of
identity in Muslim societies; although they have been so for more than a mil-
lennium, only recently have the Islamic schools of law drawn the attention of
a few modern studies in recent times. The Early Spread of Hanafism there-
fore contributes to our understanding of this phenomenon in Muslim history.
The book is mainly based on tabaqgat literature, including the al-Jawahir al-
Mudiyya by al-Qurashi and Akhbar al-qudah by al-Waki‘. The time span is
from around the middle of the second century A.H. until the end of the third
century A.H. (from the mid-eighth century to the end of the ninth century
A. D.). Although the title and sub-title give the impression that the study in-
cludes the early history of the Hanafi school, in fact, it does not explore one
of two main centers of Hanafi school, namely northeastern Iran (Khorasan)
and Transoxania (Mawara’ al-Nahr); instead the book focuses only on other

149



islam Arastirmalart Dergisi

areas of the Abbasid Empire. Referring to Madelung in this respect appears
to be nothing but an excuse, as the history of the early spread of the Hanafi
school in Iran and Turan actually requires more attention, not only because
Hanafism prevailed in this region long after it had lost its prominent position
in other regions, but also because the predominance of the Hanafi school in
Khorasan and Transoxania predated its hold even in Iraq, the birthplace of this
school. As the author correctly emphasizes throughout this study, there was
usually a close relationship between the Hanafi School and the Abbasid poli-
cies; after the latter gained power it carried out centralization policies, espe-
cially during the first Abbasid century, by allying itself with the Hanafi School
in the field of law. This fact, when taken together with the early spread of the
Hanafi School throughout Khorasan, the birthplace of the Abbasid revolu-
tion, requires a much more thorough analysis regarding the Abbasid link with
Hanafism in this early period.

This book consists of seven chapters, the first of which gives N. Tsafrir’s
theoretical observations, while the remaining six chapters focus on six
geographical areas; Iraq takes the lion’s share, and then western Iran, the
Jazira, Syria, Egypt and the Maghrib. The final chapter is a concluding
chapter.

In the theoretical chapter, N. Tsaftrir develops two terms, namely full-Hana-
fis and semi-Hanafis, with a view to making sense of anomalies and incon-
sistencies present in the language of tabagat literature, particularly when the
information in a Hanafi source is not congruent with the non-Hanafi sources.
The main source of this study, namely the el-Jawahir of al-Qurashi, identifies
certain early figures as Hanafis, whereas non-Hanafi sources tell us that they
were not exclusively so. In this respect, N. Tsaftir argues that in this early
period we have to make a distinction between exclusive or full-Hanafis and
those who had contact with the Hanalfi circles or Hanafi doctrine; the latter are
thus called “semi-Hanafis”. It seems that the author, although correctly de-
tecting the problematic remarks of the Hanafi tabagat discourse, does not give
due attention to a complicated theoretical point. As C. Melchert argues, even
though it is overemphasized, in the century that followed the one in which
the founding figures of the schools of law existed, one should not talk about
the schools of law in the sense of madh-hab, rather, this should be used for
times after the late third/ninth and early tenth centuries onwards. The word
full-Hanafi, therefore, requires much greater reservations than the author of
the book has used. On the other hand, Tsafrir’s distinction between Hanafis
and semi-Hanafis seems to work, and to a certain degree explains the problem
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identified; this in turn requires revising Melchert's sweeping analysis that we
cannot talk about the schools of law before the fourth/tenth century. If there
were those who formed a community, supporting each other both through
doctrinal and professional means, as shown in this study, then there was
certainly group solidarity that paved the way to the later professional schools
of law. After all Melchert, too, in his study of the schools of law neglects the
Khorasanian and Transoxanian Hanafis, who seemed to have developed a
group sense at a rather early date.

The book detects the spread of Hanafism by observing two groups in a
given place through the biographical dictionaries; the first aspect observed is
the investigation of the scholarly circles in order to determine the Hanafi af-
filiated scholars and groups. Here certain indications are taken as the sign of
the existence of Hanafi communities in a city or town. In addition to the direct
appellation of “Hanafi”, the author also argues that those who were called
Jahmis or Murji’is were usually Hanafis. Related to this is the fact that a
scholar’s support of the Mihna was taken as a sign of their affiliation with the
Hanafi community. However, Tsafrir admits that not all the supporters of the
Mihna were Hanafis; there were Hanafis who opposed the Mihna and sided
with Ahmad b. Hanbal. Again, opposition to the latter, namely Ibn Hanbal, or
Ibn Hanbal’s criticism of a scholar was also another sign. It is observed that
the cessation of the Mihna was a turning point on the part of Hanafis and
caused them to lose ground to the traditionalists in the capital, Baghdad. It is
observed that the Hanafis after the Mihna started to lose Abbasid support, and
the Hanbalis and Shafi‘is filled the gap.

The second point Tsafrir examines in order to identify the Hanafis is the
office of gadi. Here the author observes that after the Abbasids seized power
they carried out a policy of centralization by appointing gadis and initially
they leaned towards Hijazi scholars, but from the last quarter of the third
century A.H. they began to nominate Hanafi-affiliated scholars as gadis. A
century later, in the main centers of the Abbasid Empire, with a few excep-
tions, the gadis who held office were generally Hanafi.

According to Tsafrir, local support or local affiliation was an important
factor in introducing Hanafi teaching or appointing Hanafi gadis in a cer-
tain region. For example, in Basra, Hanafi teaching was introduced by two
scholars, Zufar and Yusuf b. Khalid al-Samti, both of whom had a familial
connection with the Arab tribes of Basra. In Maghrib too, the Hanafi doc-
trine was introduced by Asad b. Furat; although he was a semi-Hanafi,
soon after the doctrine was introduced it became adopted by local scholars
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and was an equal rival with the Maliki school there until the turn of the
third/ninth century. However, local support was not enough to secure the
position of the Hanafi doctrine; for example, in Syria, despite some local
support, the Hanafi school never had a strong presence, due to the fact
that Syria was the centre of Abbasid opposition and the Hanafi School was
seen as the natural ally of Abbasids. It is also indicated in this study that
the Hanafi teaching did not in fact receive strong support in the birthplace
of Abti Hanifa, namely Kufa, until the late second century A.H. It is obvi-
ous that alliance with the Abbasid government could only be secured in
this period. However, the author does not explore the reasons behind the
Abbasids’ preference for the Ahl ar-Ra’y judges in the final quarter of the
second century A.H. It seems that Abdullah b. al-Mugaffa’s advice to the
Abbasid caliphs that they secure a central law in order to achieve centrali-
zation was to be realized only after Abt Yusuf and Muhammad's legal writ-
ings emerged as complete compendiums, hence as manuals for the gadis.
Nevertheless, this study totally ignores the doctrinal aspect of the spread of
Hanafi School of law and only focuses on the historical-biographical evi-
dence. The question of which aspect of the legal school or the legal doctrine
developed by Abn Hanifa and his followers attracted Abbasid politicians is
never raised in this book. Similarly, this study does not focus on the ques-
tion of the nature of the legal doctrine that was introduced by the Hanbalis
and Shafiis who emerged as alternatives after the Hanafi School lost the
Abbasid support in the central part of Empire.

Murtaza Bedir
Sakarya University

Sadreddin Konevi’de Bilgi ve Varlik
Ekrem Demirli
Istanbul: Iz Yaymncilik, 2005. 368 sayfa.

Ekrem Demirli'nin on bir kitaptan olusan Sadreddin Konevi Killiyati'ni
Tirkge'ye kazandirdiktan sonra yazdigl bu eser, Sadreddin Konevi’de Mari-
fet ve Viicud adli doktora tezinin (Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Ens-
titlisii 2003) kitaplastirilmis halidir.

Xl yuzyiin muhakkik sGfisi ve Ibnii’l-Arabi’nin talebesi Sadreddin
Konevi'nin (6. 672/1273) bilgi ve varlik anlayisi temelinde tasavvuf meta-
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fiziginin incelendigi bu monografik ¢alisma “Onséz”, iki “Girig”, li¢ boliim,
“Sonug”, “Bibliyografya” ve “Indeks”ten olugsmaktadir. Calismanin temel id-
diasi, Konevi'nin tasavvufu bir metafizik ilim (ilm-i ilahi) olarak tesis ettigi-
dir. Yazar bu iddiasini temellendirmeden once, “Pratikten Teoriye Tasavvufun
Gelisimi ve Sifilerin Tasavvufa Mesruiyet Arayist” adli giris boliimiinde tezini
temellendirmesine dayanak teskil edecek tarihsel-felsefi bir yaklasim sergile-
mektedir (s. 29-60). Bu yaklasim Ibnii’l-Arabi ve Sadreddin Konevi diistincesi
merkeze alinarak tasavvuf tarihinin kelamdaki gibi eski (miitekaddimin) ve
yeni (miiteahhirin) seklinde dénemlere ayrilmasina dayanir. Pratik tasavvuf
doénemi olan eski dénem, ancak ibnii’l-Arabi ve Sadreddin Konevi’'nin ortaya
koydugu metafizik ilkelerle aciklandiginda anlamlidir.

Yazara gore tasavvuf, sadece kendi i¢inde aciklanamayacak kadar karma-
sik bir olgudur. Dolayisiyla tasavvuf; kelam, fikih ve felsefe disiplinlerinin ta-
rihsel gelisimlerine paralel bir bakis agisiyla daha iyi anlasilir. Kuseyri, Serrac,
Hiicviri, Kelabazi ve Siihreverdi gibi yazarlarn eserlerinde s6z konusu edilen
eski donem tasavvufu bir ilim olmaktan ¢ok, ziithd ve ahlak agirlikli bir tavrr,
pratik hayat tarzi olarak algilanmistir. ilk dénem tasavvufu tarihsel strec-
te sinni kelama paralel olarak metafizik seviyede kadir-i mutlak anlayisina
yakinlasirken, ser't amellerin ahlaki neticeleri izerine yaptig1 vurguyla fikh-1
batin seklinde gorilmiistir. Fikh-1 batin seklindeki tasavvufu, kelam ve felse-
fenin aksine hakikate ulastiracak yegéane ilim seklinde algilayan Gazzali, eski
ile yeni dénem arasindaki gegisi saglayan berzah sahsiyettir. Ancak yazara
gore Gazzali, hakikatin elde edilmesinin ¢esitli pratiklerle kalbin arindirilmasi
ve nefs tezkiyesiyle gerceklesecegini sdylerken ilk donem stfilerinin tasavvuf
anlayisina mahiyette yeni bir sey eklememistir.

Tasavvufa yenilik getiren, ibnii’l-Arabi ile Sadreddin Konevi'dir. Konevi ile
birlikte yeni dénem tasavvufunda ti¢ unsur 6n plana cikar: Birincisi, eski do-
nem tasavvufunda da s6z konusu olan, hakikate ulastiran en saglam yontemin
miisahede ve iyan oldugu; ikincisi, eski donemin aksine yeni dénemde miisa-
hedenin epistemolojik verilerinin nazarl yontemle ulasilan ve tahkik kaideleri
denilen ilkelere baglanmasi; tiglinciisl, bu ilkelerden hareketle tasavvufun bir
metafizik ilmi (ilm-i ilahi) seklinde temellendirilmesidir. Yazar bu siirecin geli-
simini ise eski tasavvufun kelam ve fikha, yeni tasavvufun ibn Sinaci Messai
felsefeye eklemlenmesi ve tim teorik ilimleri ikmal etmesi gercevesinde agik-
lamaktadir. Boylelikle yeni tasavvuf miisahede verilerini nazari diizlemde ve
sistematik biitiinliik igerisinde ifade ederken, felsefi nazar ile miisahedeyi mez-
cederek gercek metafizik yapma iddiasina da kavusmustur. Bu dénem, tasav-
vufun kelam ve felsefeye kiyasla, ge¢ kalan olgunlasma devresidir. Yazar bu
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noktada eski ddnem-yeni donem tasavvuf tarihi siniflamasini deger yargisiyla
zaman zaman iptidai donem-olgunlasma dénemi seklinde de adlandirmakta;
iki dénem arasindaki farklilig1 teorik arayislarin olup olmamasiyla sinirlamak-
tadir. Buna gore iptidai tasavvuf, kelam ve fikih hegemonyasinda pratik sevi-
yede kalirken ya da teorik bosluklar barindirirken, olgunlagmis tasavvuf, felsefi
ve teorik bir ¢erceveyle ilim hiiviyeti vasfi kazanmustir.

Yazar, Konevi diisiincesinin nazari boyutu tizerinde durarak onun sGfi
bilgiyi metafizik ilmi altinda sistematize ettigini bir iddia olarak ortaya koy-
maktadir. Bu iddianin temellendirilmesi, kitabin “Birinci BOlim”tinin temel
konusudur (s. 63-184). Konevi tasavvufu metafizik bir bilim geklinde ingsa
ederken, miidevven ilim tanimindan hareket eder. Bir seyin ilim olmasi, belirli
bir konuya (mevzu), buna bagl olarak meselelere (mesail) ve bu meselele-
rin aragtirilmasi i¢in de ilkelere (mebadi) dayanmasi gerekmektedir. Tasavvuf
metafiziginin —ki yazara gore buradaki tasavvuf kelimesi zaid bir nitelemedir.
Zira metafizigi nazar ve miisahede yontemini mezcederek gercek hiiviyetine
Konevi kavusturmustur- konusu Hakk’in varligidir ya da zat-1 ahadiyyeti ve
ezeli sifatlaridir. Bu yargi, “Varlik, varlik olmasi bakimindan Hak'tir” (el-viicd
min haysii hiive hiive Hakk'un) énermesinin bir sonucudur. Bu dnerme ote
yandan Ibn Sina diistincesi s6z konusu edildiginde metafizigin konusu degil,
hedefi olmalidir. Zira ibn Sin&’da metafizigin konusu “el-mevcad”dur (varlik);
nihai hedefi ise Tanr1’dir. Konevi'ye gore metafizik ilminin meseleleri, Hakk’in
ana isimleri olan metafizigin ilkelerinin neticeleridir.

Konevi bu neticelerden ilkelere ulasip konu-ilkeler-meseleler arasinda ir-
tibat kurarak metafizik ilmini vazetmistir. Ancak konu-ilke-mesele tgliisii
temelinde Konevi'nin metafizik ilmine bakisi ile filozof ve kelamcilarin baki-
s1 arasindaki farkliliklar kitapta detaylica islenmemektedir. Bu itibarla yazar
Konevi'de metafizigin temellendirilmesini bir yontem elestirisi ve metafizik
bilginin imkan1 kapsaminda degerlendirmistir. Konevi'ye gore akil ve nazar
gerekli olmakla birlikte, yeterli degildir. Nazarin yaninda silik ile elde edilen
miisahede olmalidir. Miisahede bir bilme siirecidir. Bu silire¢ sonucunda siff;
Tanrl, esya ve insan hakkinda metafiziksel bilgiye ulasir. Bu noktada “Birinci
Bolim™iin esas sorusu su olur: Metafiziksel bilgi miimkiin miidiir? Konevi bu
sorunun cevabint nefs gdriisiiniin bir neticesi olarak ifade eder. Konevi'nin
bilginin imkanini bilginin konusu (Tanr) ile 6znesi (sGfi) arasindaki irtibata
dayandirmasi, insan nefsinin ilahi tabiati meselesini ele almay1 gerektirmek-
tedir. Insanin Tanr’y1 bilmesini mimkiin kilan sey, insan ile Tanr arasindaki
benzerliktir. Nitekim insan, Tanri’'nin sureti tizerinde yaratilmistir ve bu suret
ve tabiati sayesinde miisahede siirecinin sonucunda Tanr1 hakkinda bilgiye
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sahip olabilir. Ancak Konevi'ye gore, miisahede veya herhangi bir yontem
Tanr bilgisine ulastirsa da, Tanri’'nin bilinmesi nihayette Tanri’'nin irade ve
inayetine baglidir. Konevi bu diislincesiyle Es’ari tavrini hatirlatir.

Yazara gore Sadreddin Konevi, stfi bilginin kaynagi ile yapisi ve ifade
diizlemi arasinda mutlak bir ayrima giderek birincisinin siibjektif, ikincisinin
herkes icin genel-gecer, makul ve objektif oldugunu sdylemektedir. Konevi ile
birlikte yeni dénemde tasavvufi bilgi eski donemin aksine, biitiiniiyle stfinin
musahede tecriibesine bagli ve o sayede gerceklesen bir sey olmaktan cik-
migtir. Oysa bu yargt dogru degildir. Eski donem stfilerinde de yeni donem
stfilerinde de misahede verileri bir kez dile geldikten sonra makiliyyet ka-
zanmaktadir. Ancak bu makuliyetin anlasilma dereceleri her bir kisi igin farkl
olup tasavvufi sdylem dikkate alindiginda sadece nazar degil, miisahedeyi de
gerektirmektedir. Miisahede bilgisinin dile aktarilmasi ve bu aktarimda izlene-
cek yontem her ne kadar fikih, kelam, felsefe vs. disiplinleriyle tarihi tedahiil
icinde izah edilebilirse de, miisahede her bir stff icin biriciktir. Bu minvalde
Sadreddin Konevi'nin miisahede ve kesfi tahkiki kendisine 6zeldir. Ancak bu
tahkikin diger teorik disiplinlerin ilkeleriyle irtibat kurulabilecek nazari boyutu
da vardir.

Sadreddin Konevi, miisahede ve tahkikinde ulastigi neticeleri, bilgi ve
varlik goriisiiniin dayandigl nazari-objektif kaidelere baglamistir. SGfi bilgi-
nin gerceklik diuzeyinin tespit edilebildigi bu nazari kaidelere kitabin “Uclincii
Bolim™iinde yer verilmistir (s. 171-347). Oysa bu bdliim, “Birinci Bolim™iin
sonunda yer alan “Misahede Yonteminin Neticesi” kisminda s¢z konusu edil-
seydi, “Sadreddin Konevi'nin Varlik Goriisii” baglikli “Ikinci Bolim”e dayanak
tegkil edecekti. Nitekim tahkik kaidelerinin uygulamasi, “ikinci Bélim”de ya-
pilacaktir. Ancak yazar kaide kavraminin 6zelligini koruyabilmek icin tahkik
ilkelerine son béliimde yer vermistir. Bu ilkeler Konevi'nin en énemli eseri
olan ve Osmanli’da miistakil bir serh gelenegine zemin teskil eden Miftahu’l-
gayb kitabinda (Tasavvuf Metafizigi, istanbul 2002) belirli bir sirayla zikredil-
mistir. Yaklasik dokuz kaideden olusan tahkik kriterleri vahdet-i viicid bakis
acisini yansitir. Konevi “Bir’den ancak bir ¢ikar” ilkesine dayanarak varlikta
gergek bir ikilik bulunmasimin miimteni oldugunu sdyleyerek tim sifilerle
ortak gorustedir. Hakk’'in zorunlu varliginin disindaki tiim miimkiin varliklar
bir ve mutlak varlik olan Hakk'in isimlerinin tecellilerinden ibarettir. Tecelli
olmalar1 hasebiyle, varlikta bir cokluktan bahsetmek miimkiin olmakla birlik-
te, Hakk'in varliginin mutlakligi s6z konusu oldugunda ¢okluk mutlak birlige
raci olacaktir. Yazar “Ugtincti Boliim”de Sadreddin Konevi'nin varlik goérisii-
nii analiz ederken, viicid-adem, vacip-mimkiin, bir-¢ok gibi ikili kategorilere
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dayanmaktadir (s. 187-257). Yazar bu boliimiin degerlendirmesinde sdyle bir
sonuca ulagsmaktadir: “Konevi, vahdet-i viicudun istilzam ettigi en dnemli so-
nucu Hakk'in egya ile beraberligi diye terimlestirir. Bu ydniiyle vahdet-i viicid
diye kavramlastirilan diistincenin Tanri'nin mutlaklik ve miinezzehligini den-
geleyen ickinlik ve tesbih yoniiyle ilgili oldugu unutulmamalidir.” (s. 266).

Hasili muellif Demirli’nin Kitabin “Onséz”, “Giris” ve “Sonu¢” kisminda da
vurguladig izere, temel iddiasi, Konevi'nin tasavvufu bir bilgi ve varlik me-
tazifigi seklinde insa ettigidir. Kitapta bu iddia hem tarihsel hem de felsefi agi-
dan temellendirilmeye ¢alisiimistir. Ancak miellifin Konevi'yi merkeze alarak
tasavvuf tarihine zahiri ve ilerlemeci felsefi bakisi, tasavvufun diger ilimlerle
zorunlu tedahtiliine dayali bir 6n kabtliin sonucudur. Gergekten de tasavvu-
fun diger ilimlerle tedahiilii inkar edilemeyecek bir vakiadir. Ancak yazarin
bu felsefi bakisina tasavvufi dille iki soru ya da elestiri yoneltilebilir: Birincisi,
tasavvufun iptidai-olgunlasma devresi seklinde donemlendirilmesi, &zellik-
le Tbnii’l-Arabi’'nin devirler nazariyesiyle hangi dlctide uyumludur? ikincisi,
Ibnii’l-Arabi metinlerinde eski dénem stfilerinin varlik ve bilgi hiyerarsisinde
edindikleri mertebelere dair verilen bilgiler teori-pratik ikilemiyle agiklanabi-
lecek kadar dar cergeveli midir? Yazar ilk soruya olumlu cevap verir. Buna
gore devirlerin ve zamanlarin degismesiyle ilahi tecelliler de degiseceginden,
biitiniiyle kesif ve miisahede dénemi olan hatemii’'l-evliya ve Seyh-i Ekber
Ibnir’l-Arabi ile Seyh-i Kebir Sadreddin Konevi’'nin yasadig1 ¢agda ilahi bilgi
mufassalan ve kemaliyle tecelli etmistir. Ancak yine ibnii’l-Arabi’ye gbre her
devir kendi i¢cinde bir kemali ve olgunlugu da igermektedir. Kitapta bu kemalin
izah1 ve vurgulanmasi eksik kalmaktadir. Kemaller arasinda birbirlerine kiyas-
la bir derecelenme séz konusu oldugundan Ibnii’'l-Arabi ile Sadreddin Konevi
asrinin diger zamanlara gore mutlak degil -zira mutlak Ustiinligiin icmalen
bulundugu cag Hz. Peygamber'in yasadigl asr-1 saadettir- goreceli Uistinlii-
glinden soz edilebilir. Bu anlamda ibnii’l-Arabi ve Sadreddin Konevi metafizigi
merkeze alinarak sadece dncesiyle degil, sonrasiyla da tiim tasavvuf tarihine
projeksiyon yapilabilir. Dolayisiyla kitapta asr-1 saadetten sonra gelisen ta-
savvufun i¢ (batini) tekamuili tasavvufi devirler nazariyesiyle agiklanmaktan
ziyade, nazariye, tasavvufun kelam ve felsefeyle yatay diizlemde tedahtlii
sonucunda 6nceki doneme nazaran yeni dénemindeki tistiinligi ve olgunlu-
gunu ispat icin sadece bir referans malzemesi olarak yer almaktadir.

Kitapta ikinci sorunun herhangi bir cevabi yoktur. Oysa ibnii’'l-Arabi’ye
gore Onceki donemdeki her bir stifi, peygamberlerin kiilli-icmali tecellilerin
bir yoniinti temsil etmeleri gibi, bu tecellilerden pay almalari oraninda tafsili
hakikatlerin alemdeki mazharlart konumundadir ve bu mazhara Hak tarafin-
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dan bahgedilen velayet bilgisini temsil etmektedirler. Ibni’l-Arabi bu velayet
mazharlarinin hatemi olarak kendisini niteler. Sadreddin Konev1 ise Hatemii'l-
evliyanin mirasgisidir. Kitabin birinci girisinde ibnii’l-Arabi ile Sadreddin
Konevi arasindaki manevi iligki tizerinde, Konevi'nin Fusasu’l-hikem Serhi
el-Fukiik (Fustisu’l-hikem’in Sirlar, Istanbul 2002) ve en-Nefehat (ilahi
Nefhalar, Istanbul 2002) adli eserlerine dayanilarak ileri stirilmustiir. Bu ilig-
ki, yazarin da ifade ettigi tizere, sadece seyh-talebe ya da tistadinin fikirlerini
yorumlayip miidevven bir ilim haline getiren pir-sarih iliskisiyle sinirli kalma-
yip tasavvufta hakikat-i Muhammediyye olarak adlandirilan bilgi kaynaginda
ortaklik iliskisidir. Ancak bu ortakliktan Konevi'nin aldigi manevi hisse ile
onun Ibn’'l-Arabi’nin tim tasavvufi daginik fikirlerini sistematik bir metafizik
ilmi haline getirmesi arasindaki tasavvufi-felsefi bosluk Kitapta kapatiimamis-
tir. Dolayisiyla Kitapta tasavvufi sdylemden ziyade, felsefi bir sdylem hakim
olup tasavvufun eski-yeni, pratik-teorik, iptidai-olgunlasmis, siibjektiflik-
objektiflik cizgisindeki gelisimi, tasavvufun i¢ dinamiklerinden ziyade kelam,
fikih ve felsefeyle etkilesimi paralelinde agiklanmistir.

Sadreddin Konevi’de Bilgi ve Varlik, modern dénem Tiirkiye’sinde tasav-
vuf metafizigi alaninda énemli bir akademik boslugu dolduracak mahiyette-
dir. Kitap, Nihat Keklik'in Sadreddin Konevi’'nin Felsefesinde Allah-Kainat-
Insan (Istanbul 1967) adli doktora tezinden sonra ayni konuda yapilan ikinci
calismadir. Nihat Keklik, Konevil'yi kokli felsefe elestirisinden otiirti “XIIIL.
Asrin Gazzali”si ve onun tavrinin midavimi seklinde eksik degerlendirirken,
Demirli'nin Konevi'yi Ekberi gelenegin en 6nemli sGfi-metafizik¢isi seklinde
konumlandirmasi yerindedir. Demirli'nin kitabi 6te yandan ilahiyat fakiilteleri
tasavvuf kiirsiisiinde yalnizca tarihsel pespektifle yazilan tezlerin disina ¢ikip
tasavvuf ve tarihine “felsefi” ve “doktriner” bir boyut getirmesi sebebiyle ken-
disinden sonraki tasavvuf yazimina énemli bir kapi aralamigtir.

Semih Ceyhan
ISAM

Public Islam and the Common Good
Armando Salvatore and Dale F. Eickelman (editors)
Leiden-Boston: Brill, 2004. xxv+254 pp.

This interesting volume is edited by two experts of Muslim public sphere in
the Middle East, and it is the outcome of two summer workshops held in July
2001 and August 2002 (funded by the Alexander von Humboldt Foundation
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and administered by the Wissenschaftskolleg zu Berlin). The study focuses
on the debates about “Public Islam”, intended by the editors as ‘the highly
diverse invocations of Islam as ideas and practices that religious scholars, self-
ascribed religious authorities, secular intellectuals, Sufi orders, mothers, stu-
dents, workers, engineers, and many others make to civic debate and public
life.” In this “public” capacity, “Islam”, as much as secular ideologies, makes a
difference in configuring the politics and social life of large parts of the globe.
Religion makes the difference not only as a template for ideas and practices,
but also as a way of envisioning alternative political realities and, increasing-
ly, in acting on both global and local stages, thus reconfiguring the established
boundaries of civil and social life (p. xii).

All the authors of the book start their essays from the fundamental works
of Jirgen Habermas (Strukturwandel der Offentlichkeit) and José Casanova
(Public Religions in the Modern World), but they also recognize the idea
that the public sphere has been developed to date primarily on the basis of
the European and North American experiences, and does not represent the
complexity or nuances of developments elsewhere. By focusing on the role of
the public sphere in diverse contemporary and historically recognized Muslim
majority societies, the authors suggest ways in which understandings of the
public sphere can be enhanced and developed to encompass the evolution of
societies in the Muslim world. Finally, all the contributions also suggest that
there is no singular public Islam, but rather a multiplicity of overlapping forms
of practice and discourse that represent the varied historical and political tra-
jectories of Muslim communities and their links and influences with societies
elsewhere.

Public Islam and the Common Good is divided in four parts. The first part,
The Public Sphere and Religion in Contemporary Societies, consists of four
essays. The first essay, Muslim Publics, written by the editors, is the most
interesting chapter as it constructs the theoretical framework for the book.
Armando Salvatore and Dale F. Eickelman suggest some points of departure
for understanding a variety of historical trajectories and cultural religious tra-
ditions that can shape public spheres. They also propose ways of accommo-
dating some of the European-centred main currents of social thought with the
variety of ways in which religion continues to play a dynamic, and often con-
structive, role in shaping public spheres. The following chapter, Secrecy and
Publicity in the South Asian Public Arena, by Peter van der Veer, examines
the emergence of the public sphere in British India as part of colonial moderni-
ty and the dialectic of openness and secrecy in two major religious movements
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in South Asia today: the Tablighi Jama‘at and the Vishva Hindu Parishad.
The chapter Technological Mediation and the Emergence of Transational
Muslim Publics by Jon W. Anderson and Yves Gonzalez-Quijano studies the
emergence of new Muslim publics into particular forms of media and, princi-
pally, the internet.

The second part is titled The Historical Emergence of Publics in the
Ottoman Empire and is composed of two essays. The first intriguing essay,
Coffeehouses: Public Opinion in the Nineteenth-Century Ottoman Empire
by Cengiz Kirli, is based on reports from spies and informers from the pe-
riod between 1840 and 1845 (these reports are now housed at the Prime
Minister’s Ottoman Archives in Istanbul), which contain the gossips, rumours
and hearsay about current events that were discussed by the men of Istanbul
in coffeehouses. The chapter by Elizabeth B. Frierson, Gender, Consumption
and Patriotism: The Emergence of an Ottoman Public Sphere, examines
fashion trends and policies through publications for women in late nineteenth-
century and early twentieth-century Ottoman Empire.

The third part, Religious Authority and the Common Good, has a first
chapter on The ‘Ulema of Contemporary Islam and their Conceptions of
the Common Good by Muhammad Qasim Zaman. Zaman's contribution is
actually limited to the analysis of the adaptation of the conceptions of the
common good (al-maslaha al-‘amma) to the contemporary context by two
popular authors, the Qatar-based Egyptian scholar, Yasuf al-Qaradawi and
a judge of the Shari‘at Appellate Bench of the Supreme Court of Pakistan
and the Vice President of the Deobandi Dar al-‘Ulam of Karachi Muhammad
Taqi ‘Uthmani. The following essay, When Disputes Turn Public: Heresy, the
Common Good, and the State in South India by Brian J. Didier, examines
how a religious conflict between an emerging brotherhood and the ‘ulama
in the Muslim community of Androth Island in the Indian Union Territory of
Lakshadweep became transformed as it was propelled in the public sphere.

The last part, Ambivalence in the Practice and Public Staging of Islam
contains a chapter by Paulo G. Pinto on The Limits of the Public: Sufism and
the Religious Debate in Syria, which explains how Sufism has contributed to
the production of the public sphere in authoritarian Syria, and the constraints
and possibilities for public debate in a group that is dominated by the persona
of the shaykh. The chapter of Benjamin F. Soares on Islam and Public Piety
in Mali presents the Islamic presence in the West African state and the debates
on doctrine and “correct” ritual practice there; lastly, the chapter Framing the
Public Sphere: Iranian Women in the Islamic Republic by Fariba Adelkhah
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analyzes the social and political participation of women in Iranian society in
the years of Mohammad Khatami.

Despite the fact that there are two essays on the Ottoman Empire and
both the introduction and the first chapter frequently quote examples taken
from contemporary Turkey, the absence of a specific contribution on “Public
Islam” in Turkey is strongly felt. The clashes between secularism and Islam,
as well as the long debate on the role of religion, may have provided inter-
esting examples. Also the absence of a specific work on Egypt, probably the
most important Arab state, is noticeable. Nevertheless, this volume represents
an innovative contribution to the growing literature on the public sphere and
particularly that on the study of public Islam in Muslim majority societies. This
book can be inspiring for researchers and students both in Islamic studies and
the sociology of religion.

Michelangelo Guida
Fatih University

The Modernization of Public Education in the Ottoman Empire
1839-1908 Islamization, Autocracy and Discipline

Selguk Aksin Somel

Leiden: Brill, 2001. xviii+414 pp.

The challenge of modernism during the nineteenth century was not only
experienced in the Ottomans or in Asian countries such as Japan, but also in
industrialized nations like North America as well. We can read in a plethora
of resources how Americans faced profound challenges in their confronta-
tion with modernity, and how they negotiated these challenges. Lawrence A.
Cremen convincingly wrote how American Protestantism intellectually had to
make its peace with modernism in culture, especially with modern science,
and how it had to socially determine its position toward industrial capitalism
and the class inequities that capitalism itself triggered.

Selcuk Aksin Somel has written a substantial work on how Turkish
Ottomans faced the challenges of modernization, and how and why they have
engaged with all these dramatic changes in the realm of public education dur-
ing the final phase of the Empire. When we look at the reforms during the
Tanzimat period, the program of public education seems, perhaps, the most
important one compared to others in terms of establishing regularity, discipline
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and efficiency in many aspects of society, as well as in the state structure,
ranging from military to finance, as Somel argues. This should not surprise
anyone since education was perceived at that time, and in fact it still is, to be
the most critical medium through which all the characteristics of the modern
world are created and achieved.

It is important to illustrate the socio-political context through which Somel
has researched the process of the educational modernization of the Empire.
When the treaty to end the Crimean War was signed in Paris in 1856, the
Ottomans faced two great challenges, one internally and the other externally:
the external challenge was the superior and dominating European modernity
and power, while the formidable internal question was the evolving separa-
tist nationalism of various Ottoman subjects in certain geographies. Surely,
Ottoman statesmen were not there to watch silently the process of dismantling
of their Empire; on the contrary, they were determined to engage enthusiasti-
cally in a series of reforms — military, economic, socio-cultural, educational,
legal and political — to hold all the communities and geographies together and
to revitalize the Empire. Their surest solution was the creation of common,
public education for all Ottoman subjects under one unifying ideal.

In his book Selcuk A. Somel aims to examine the socio-political and cul-
tural objectives of the Ottomans in developing a public education system dur-
ing the Tanzimat-Reorganization period and the Hamidian era (1878-1908).
He specifically focuses on the advancement of provincial education, i.e. the
beginnings and the process of the institutionalization of government schools
in the provinces, legal steps, educational councils, curricular issues, and the
question of the integration of tribal, non-Sunni and non-Muslim populations
under one common schooling system. The Ottomans made the necessary ar-
rangements in this matter after the reform edict of 1856, in addition to open-
ing the Office of Public Education (Daire-i Maarif-i Umamiye) in 1864 to
coordinate all educational subjects regarding Muslims and non-Muslims. The
officials appointed at the time consisted of six Muslims, two Greek Orthodox
members, two Gregorian Armenian, two Catholic, one Protestant and one
Jewish person (p.46).

If we wonder what the inspiration for this book is, it should be mentioned
that Somel has successfully turned his doctoral dissertation into a readable
book. After discussing “the myth of Westernization” in the introduction,
where the author reveals the theoretical framework of the study, certain points
of which I will later examine, he goes on to discuss the emergence of public
education in Istanbul between the years of 1838 and 1869 in the first chapter,
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and the development of provincial education in the second chapter, along with
the socio-political and ideological aspects of this new epoch in the Ottoman
Empire. In the passages concerned with the stages of development in public
primary education which are concerned with the aforementioned dates, we
stumble on some striking snapshots of events and remarkable stories of indi-
viduals who pioneered this whole process with their personal endeavors and
sacrifices. Certainly Kemal Efendi is one of these individuals. He should be
considered, as Somel rightly suggests, as one of the pioneers of the modern
Ottoman-Turkish educational model. After his attempt to reform the Qur’an
schools to improve the quality of education in the Empire were blocked by the
Ministry of Pious Foundations, Kemal Efendi personally undertook a new step
to establish two riisdiyye schools in Istanbul in early 1847, using his own
financial resources. He used innovative teaching methods in these schools to
teach the basics of Arabic, Persian, arithmetic and geography - the last two
added by himself — in a relatively short period of time. Students in these two
schools learned all these subjects in a short period compared to other tradi-
tional schools, and this drew the attention of the Sublime Porte, the Ministry
of Public Education (Maarif-i Umuamiye Nezareti) would not be established
until 1857 — and the Porte immediately agreed to establish five additional
riisdiyye schools in Istanbul in 1848. In addition, Kemal Efendi became very
effective also in the establishment of Dariilmuallimin — the teachers’ college
for the Rusdiyye Schools in the same year. Kemal Efendi’s educational reform
reminds one of the similar attempt by Gaspirali ismail Bey in Bahgcesaray in
1884 when he claimed to a crowd that he could teach children how to read
and write Turkish in forty days, a much shorter period than the usual. Both
the teacher and his students were very successful and the new teaching meth-
ods were adopted in many places in Caucasus.

In the first chapter, however, there are some matters to which 1 feel a few
points should be added. One of these is the paragraph on the “monitorial sys-
tem” in schools, which is discussed under the theme of Western influence on
the organization of educational institutions (p.54). This system, Somel says,
benefiting from Western sources, emerged in Britain and in British India at
the turn of nineteenth century as a way of mass education for the children of
poor families. In fact, the monitorial system of education was not a new idea
for Turkish Ottomans; furthermore, we can observe similar methods applied in
certain circles of teaching in the Muslim geography if we look at closely at the
history of Muslim education in earlier periods, particularly at the classical age
of Islamic civilization. This teaching system is essentially based on the level of
knowledge and experience of the students; according to the students’ capacity

162



Kitabiyat

and capability, the instructor appoints some of the best students to be instruc-
tors for those at the lower levels. Abu Bakr ar-Razi, the prominent physician-
philosopher, who Sigrid Hunke claims was originally Turkish (iskit), used to
separate his students into three circles, with levels going from beginners to
advanced; each circle, except for the beginners circle, was expected to teach
and answer the questions of those in the lower circles (see Ibn Ebi Useybia,
Uyanu’l-Enba, p.416; ibn Nedim, el-Fihrist, pp.355-356).

In Chapter Three, Somel analyzes the process of institutionalization of pub-
lic education in the provinces, how Ottoman educational modernization was
shaped and implemented with a top-down approach and without significant
participation from below, and examines some of the other legal and educa-
tional challenges, such as a shortage of qualified teachers or adequate school
buildings and the disharmony between the curricula of the teachers’ seminar-
ies and the socio-cultural context of the diverse geographies of the Empire.
Some of the intriguing points that this chapter uncovers are the differences
between the memorandum of 1839 and the Regulation of Public Education of
1869; the latter clearly affirmed that natural sciences (fiinan) and education
(maarif) are the basic originator of welfare in the world. The memorandum of
1839 considered education to be a process that intertwined both religion and
the world, but the document of 1869 gives us a new definition of education,
establishing the process of the transmission of worldly natural knowledge to
be virtually the only goal of education. Thus, the latter document condescend-
ingly modifies the control of education by placing the supervision of teach-
ing religious subjects under the government, and with this act, naturally, the
document diminishes the power of the ulema over the process of Ottoman
education (p.88). In the same chapter Somel discusses how primary education
spread throughout the provinces using the “new method” (usal-i cedid) of
Selim Sabit Efendi, in connection with which the Ministry of Public Education
ended up transforming all sibyan schools into ibtidai-primary schools. The
decision to transform the schools was important, but the implementation was
another matter altogether. We learn from Hiidavendigar Salnamesiin 1907
that in one of the most developed provincial districts and the first capital of
the Empire, the kaza of Bursa of the vilayet-i Hiidavendigar, that only 11
primary schools out of a total of 155 village schools implemented the new
modern methods of education (p.110).

Chapter Four probes the financial difficulties, i.e. taxation measures, local
resistance to taxation, local resources and salaries between 1869 and 1908.
Chapter Five tackles one of the most important dimensions of education, ex-
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ploring the issues of the curricula in public education and how deep the need
for professional schools was in the last period of the Ottoman Empire. In this
chapter the author explores the Hamidian policy of social disciplining, how the
period became caught up in the dilemma of practical education vs. education
for training civil servants, the impact of the Hamidian ideology on school text-
books, and foreign schools. The chapter also sheds light on how some of the
important maxims, which dominated thinking in later periods, emerged in the
process of establishing new schools, such as the conviction that “Islamic civi-
lization is not an obstacle for material progress, but rather is perhaps the most
convenient religion” and how these were taught in schools and promulgated
everywhere to achieve excellence in agricultural, industrial and commercial
situations in the Empire.

Chapter Six basically examines the varieties of issues and problems that
such a diverse Empire as the Ottomans encountered when they tried to imple-
ment a common system of public education and curricula without closely or
attentively examining the local conditions and peculiarities. There is no doubt
that the initiation of modern public education in the Ottoman Empire started a
new phase between the authorities and their subjects, an intriguing relation-
ship between the ruling elite and the heterogeneous common people in the
vast geography of the Empire. This was something new in the Empire, where
to date almost all educational enterprises had been carried out independently
by private institutions, such as foundations, charities or religious communi-
ties.

Even though the Ottoman elite was aware of this situation and tried to cre-
ate new schools, such as the Asiret Mektebi (Tribal Schools) to deal with the
individual needs of the local people, the policy of uniformity did sometimes
cause grievances; sometimes awkward situations occurred when the appoint-
ed instructors from Istanbul taught Arabic Grammar to native Arab students
who knew the language better than the teacher (p.205). In this chapter, the
author surveys the obstacles and pitfalls that the Ottoman Empire experienced
when it implemented the policy of uniformity in public education as the cen-
tral authority tried to integrate all its subjects; using Somel’s classification,
even though it might need some revisions, these were non-Turkish Sunni
Muslims like Albanian Tosks, Pomaks, Muslim Wlachs, and Sunni Arabs,
non-Sunni populations like Alevis, Crypto-Christians, twelver Shiites, Yezidis,
Zaydis, and tribal populations such as Albanian Ghegs, Bedouins, Kurds and
Circassians. The integration of such a diverse population under one unifying
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ideal was carried out in an atmosphere where the rising spirit of the time was
nationalism.

The final chapter adds an interesting dimension to the discussion of the
topic: what did this new modern educational encounter mean for the stu-
dents? How did this new process affect their early socialization? To do this,
Somel examines several memoirs to assess children’s impressions of public
school system. It seems that the Hamidian generation did not like the school
system. Instruction accompanied by physical punishment and the memoriza-
tion of fixed texts all contributed to this antagonism. On the other hand, the
memoirs show that the system did not trust the new generation. Therefore,
it is not surprising that the atmosphere at that time was not ideal for any
educational model. But the problem in education always starts from the top,
i.e. either from administration, or the teacher or even the textbooks, not from
children. The famous Ottoman proverb from the nineteenth century is fitting
here: “The fish begins to stink at the head.”

On the other hand, if we were to ask whether we can find a good, working
modern Turkish school in the period or not, the answer would be yes. Based
on the memoirs of different students who attended the school, we can say that
the Niimane-i Terakki was one of the successful modern schools that had an
efficient curriculum and administration as well as gentle and patient instruc-
tors. Successful schools like this one, however, cannot change the general
image of the failure of the Hamidian educational policy. Somel concludes that
the Hamidian educational strategy basically did not work in terms of produc-
ing loyal, pious and obedient individuals, but rather it accelerated ethnic and
national disturbances and upheavals in the Empire with inadequate and in-
correct socio-educational policies that were inculcated in the public schooling
system.

The author adds some valuable appendices at the end, such as copies of
the Memorandum of the Council of Public Works (1839), the official justifica-
tion for the Regulation of Public Education (1869), the curriculum of town
and village ibtidat schools, the curriculum of riisdiyye schools and so on,
with a total of 16 appendixes.

Overall, Somel attempts to theorize the process of modernization of public
education in the Ottoman Empire using certain concepts such as the Neo-Stoic
concept of “social discipline,” the “enlightened despotism” of central Europe,
in which the “enlightened” leaders attempted to rebuild their societies based
on rational principles, and Bentham’s formulation of “panopticon” to control
and discipline people in public institutions such as prisons, schools, hospitals
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etc. In fact, here and there, there are some resemblances, but I personally am
not convinced that all these concepts can explain the entire process, i.e. the
state, the people and the modernization of Ottoman education. It is true that
late Ottoman rulers aimed to establish social discipline through education,
and tried to control what was going on in this vast geography. In fact they
desired to empower the state and its apparatuses. This control/surveillance
or uniformity, however, does not remind one of Bentham'’s panopticon or en-
lightened despotism; there were many other educational institutions, such as
medreses or foreign schools which were not associated with the Ministry of
Public Education, and thus not controlled by the state. These institutions were
associated with private foundations. This twofold nature of Ottoman educa-
tion created a well-known dualism in the society; and for this reason the
Unification of Education Act in 1924 ended up by connecting all educational
institutions to the Ministry of Public Education, and thus eradicating the edu-
cational dualism in the country.

In addition, as Somel meticulously reveals some of the important statistics
of the period, it is questionable how efficient the public schooling was, given
the shortage of professionally trained instructors, the lack of schools outside of
Istanbul that could fully implement the curricula and the new style of teaching
designed by the Ministry of Education, and finally, perhaps most importantly
of all, the lack of financial resources. There is no doubt that a new model of
education with a new purpose was designed in the center, but clearly its influ-
ence was diffused to the periphery for many reasons.

Moreover, 1 should mention that it is tempting to use Michel Foucault’s
concept of knowledge and power, or Pierre Bourdieu’s formulation of educa-
tion in modern states, such as education as domination and so on, in connec-
tion with the topic of this book; however, in any event, it is important to be
mindful of the complete picture in the late period of the Ottoman Empire and
to accept that the raw power of the modern state was not yet there.

Let me write a few more sentences about the format of the book. First of
all, I must congratulate the author for the excellent job that is evident in his
English translation of long sentences, words and socio-cultural concepts from
nineteenth century Ottoman Turkish such as usual-i infiradiyye-the method of
tutorial instruction, ildahiciler-hymn singers, aminciler-amen chanters, amin
alayi-amen procession and so on, but I am not sure about the word keramet,
which Somel chose to translate as “wonder”; however, I was unable to find a
better word. In addition, I am aware that Brill is very meticulous in publishing
well-edited and corrected books, but there are a few words that the publisher
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should correct in this book, for instance “Magna Charta” on page 1 should be
spelled as Magna Carta, I believe, and “responsibity” on page 125 should be
responsibility.

And finally, the study of the modernization period of the nineteenth cen-
tury Ottoman Empire “is still in its infancy,” as Roderic H. Davison wrote
in 1962 in the preface to his monumental work, Reform in the Ottoman
Empire. Davison justifiably argues that numbers of monographs and a great
deal of research, with the full use of the Turkish archives and the wide range
of resources that are available in several languages waiting to be uncovered,
must be carried out in order to reach a definitive history of the period. After
his successful preliminary attempt to analyze the paramount reforms in the
Empire that focus on the period between 1856 and 1876, there are many
new monographs and research papers that have appeared in various fields of
specialization in the following years. There is no doubt that Selguk A. Somel’s
book is one of the works which will help to raise the period from its infancy
to childhood, perhaps to puberty, on the path of arriving at a well-defined
Turkish history.

Seyfi Kenan
ISAM

Religious Freedom, Multiculturalism, Islam (Cross-Reading Finland
and Ireland)

Tuula Sakaranaho

Leiden-Boston: Brill, 2006, XVI+468 pp.

In today’s world it is well known that the increasing social role of religion
in society in the global and local context has made multiculturalism and re-
ligious plurality ever more important. Growing multiculturalism and multire-
ligiosity forces the international and national communities to find some sort
of minimum criteria for religious freedom. This book gives precedence to the
social perspective due to the sociological nature of religion and consists of
three parts. In the first part, the author discusses religious freedom and mul-
ticulturalism from a conceptual point of view within the context of Western
Europe. In the second part, she explores the establishment of Muslim com-
munities in Europe, Finland and Ireland. In the third part she analyzes Islam
and education in Europe.

167



islam Arastirmalart Dergisi

In this book the author aims to describe the social status of Muslims (espe-
cially concerning religious freedom) in Europe in general, and in Finland and
Ireland in particular. She also inquires how Muslims in Europe have organized
themselves as a religious community. This book is an example of country-
specific studies on Muslims in Europe. The author states why she has chosen
Finland and Ireland as the subject of the book as follows:

“When referring to multiculturalism, or multi-faith character of Western Europe
these two countries would hardly come to mind first. Both countries are gradually
moving away from the homogeneity and old certainties and are rapidly becom-
ing multicultural societies. Thus Finland and Ireland, in addition to countries in
southern Europe, have joined the new immigration countries of Europe. However,
the reversal from emigration to immigration took place in Finland and Ireland later
than, for instance, in Italy”.

Islam, at present, is the second largest religion in Europe and the number
of Muslims is growing rapidly. Beginning from the middle of the 20 century
people coming from different cultural and religious traditions have migrated
from Islamic countries to Europe. Today, migration to Europe is seen as a prob-
lem for the European Union. The emergence of second and third generation
Muslims in Europe makes it vital to study different generations of Muslims. It
is necessary to study the role of religion in the process of migration and the
process of integration of Muslims into the wider European societies.

According to the author, the main challenge for the first Muslim generation
is how to maintain their religious traditions and values, and how to transfer
these traditions and values to the next generation. The author points out that
the transfer of these traditions and values is one of the daunting challenges
faced by contemporary Muslim communities in Europe. The problem of how
European countries have responded to this issue is another important matter.
Within a secular state system of education, the distinction between confes-
sional and non-confessional religious education is very important. While con-
fessional religious education fosters commitment to a faith, non-confessional
religious education merely provides information about different religions. From
the point of the role of religion within the secular public sphere of a society,
positive and negative freedom of religion should be taken into consideration.
The author stresses that in the secularized West the significance of religion is
closely intertwined with multiculturalism in Europe.

In the book the author asks important questions concerning communal
identities in Europe. These questions involve how religious communities are
constituted and run, and how much autonomy they are given in internal
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matters. For religious freedom in a multicultural society, the most important
question is to what extent the state recognizes negative religious freedom as
a positive right of religious minorities in the public sphere. For Muslims an
important question is how far one can go in the emphasis of one’s cultural dif-
ference without being too provocative in the eyes of the broader society. How
are Muslims supported in the process of integration into the wider European
society? What is the message that European countries give to religious minori-
ties, such as Muslims, regarding the place of their religious traditions in soci-
ety? With respect to differences in religious education, two main questions are
intertwined with each other: First, should the state provide religious education
in schools, or should it leave this task to religious communities? Second, if
provided by schools, should religious education be confessional or should it
be the more general education of philosophy and ethics? Concerning religious
education an important question arises with respect to the authority to admin-
ister religious instruction: Is it rendered only to the states or should Muslim or-
ganizations also be involved in it and, if so, to what extent? Whether religious
minorities should follow the national law in all matters or have laws of their
own is an issue which has been under consideration in some European coun-
tries. While religious freedom is accepted as one of the basic human rights,
there is very little consensus about its actual content and scope. On the other
hand, the effects of secularization and globalization on religious traditions are
important. In the face of globalization, religion is an important frame of refer-
ence for both collective and individual identity.

The author draws attention to the importance of identification and states
that, from the Western point of view, Islam is often identified with violence
and warfare. However, from the Islamic point of view, Islam is often identified
with peace and compassion. That means Islam is invested with contradic-
tory meanings, depending on the cultural lenses that are employed in differ-
ent discourses of identification. The author also draws attention to the views
of different scholars who use different concepts to explain the situation. To
overcome prejudices the author develops a method of analysis, termed as
“cross-reading”. According to the author, cross-reading refers to a method of
analysis where a case is interpreted in the light of another, but this is not com-
parison in the sense that is generally understood in sociological studies. Cross-
reading, as an interpretation of a case in the light of another, is a method
which constantly aims at creating new conceptual lenses for the next stage of
analysis. An interaction will be created between theories and cases, between
geographical locations and also between religious traditions and social actors,
which otherwise would not share the same scene. “In sum, the method of
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cross-reading brings together different sides as parts of the same story, which
creates a narrative tension for the changing scenes”.

The author correctly states that while, on the one hand, religions in con-
temporary times play an important part in struggle for liberation, justice and
democracy throughout the world, on the other hand, there are several political
and ethnic conflicts in different parts of the world that derive their motivation
from religion. The author claims that religion can be used as a vehicle for
terror and violence, threatening the security of people. Very often religion is
exploited for different political purposes and is made into a source or an instru-
ment of conflict. But these explanations can be made for every ideology and
political or social system. Therefore, the limitations on the practice of religious
freedom cannot be justified because of this danger. A danger of intolerance
can be seen in every system or ideology. The duty of the modern state is to
balance the rights of majority and minority religions in that society.

The author makes a distinction between positive and negative freedom of
religion. Positive freedom of religion includes the right to believe and act ac-
cording to one’s faith. Negative freedom of religion includes the right not to be
religious, or take part in religious activities. The main problems today include
the freedom to build places of worships, to display religious symbols, to observe
holidays and days of rest, the observance of dietary regulations, the wearing of
head coverings, following rituals associated with certain stages of life, the use
of a particular language, the choice of religious leaders, and the establishment of
religious schools. The author says that the “Irish solution” of segregated educa-
tion according to religion works very well for the Muslims in Ireland. But this
system is not the solution for most other European countries, because there is
a fear that private Muslim schools would work as a breeding ground for Islamic
fundamentalism and political terrorism. The author agrees that

“This fear is understandable after the attacks of 11 September 2001 on twin towers
and on Madrid in 2004. But against the claims that these attacks have been com-
mitted by Muslims, no clear evidence has been put forward. Such strong identifica-
tion of Islam with terrorism is only a prejudice of Western countries and a vehicle to
make their secret intention real as in the example of America in Iraq. In short there
is an Islamophobia among the European states”.

The author agrees with those who claim the existence of Islamophobia
in Europe. She rightly states that the complex history of Christian-Muslim
relations and the one-sided negative media coverage of Islam have put an ex-
tra burden on Muslims living in Europe. Moreover, some international courts
have issued decisions restricting freedoms. These restrictions are justified by
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the principles of secularism and equality. This type of judicial interpretation is
the main obstacle in front of religious freedoms, because it is a political rather
than a legal decision.

Generally European legislation guarantees fundamental rights concerning
religious freedom. But principles, despite being so appealing, do not always
translate into practice. On the one hand, Islam is seen as a threat in Europe;
on the other hand, Muslims constitute a religious minority in Europe, whose
rights as such should be protected according to European national legisla-
tion. The author gives a detailed explanation about the development of legal
regulations of religious freedoms in Finland. The Finnish constitution of 2000
explicates the negative religious freedom as the right to not be a member of a
religious community. On the other hand the Church Act gives autonomy to the
Lutheran Church and puts the Church to a higher position than other religious
communities. The Lutheran and Orthodox Churches are in a privileged posi-
tion before the law. Under this type of regulation it is possible to ask whether it
is right to put these churches in such a privileged position. The acts recognize
the equality of religious communities in appearance only. The Muslim com-
munities do not enjoy the same benefits. Finnish legislation concerning the
freedom of religion and conscience, most recently articulated in the Freedom
of Religion Act (2003), grants the right of children belonging to different reli-
gious communities to receive instruction in their own religion as a part of the
school curriculum. The new Freedom of Religion Act in Finland treats difter-
ent religions more or less equally with respect to religious education in class,
but the same cannot be said about school life in general. To put it differently,
religious freedom might be enjoyed by members of religious minorities in the
privacy of a classroom but definitely not in the public sphere of the school.
Unlike religious education, the new law forbids practice of different religions
in class, and in practice, religious communities are denied autonomy in organ-
izing religious education parallel with their own understanding.

Irrespective of differences, in Finland and Ireland the majority churches
(i.e. the Evangelical Lutheran Church in Finland and the Catholic Church in
Ireland) enjoy legal and social advantages as well as greater autonomy in
comparison with other religious communities. In Finland, different religions
are not equal before the law. According to the author

“Lutheran traditions are in many ways a part of Finnish school life. For instance the
Finnish calendar is shaped by the Lutheran-Christian year and hence the main hol-
idays coincide with Christmas and Easter. The new law does not bring any change
with regard to these school traditions. On the other hand, while the Curriculum of
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Islam speaks of “acceptance” and “respect”, the curricula of other religions simply
refer to the “familiarization with” other religions and outlooks on life.”

The author criticizes the decisions given by the European Court of Human
Rights and High Court in Ireland. The European Court of Human Rights has
used the concept of religion as a “voluntary club”. According to the High Court
due to social reasons individuals do not possess complete freedom of choice
and, because of this, decisions favoring public institutions have placed indi-
viduals in a vulnerable position. However, the heavy emphasis on the Catholic
ethos in schools and hospitals does not leave room for the negative religious
freedom of non-Catholic religions in Ireland. But the religious references in
the Irish Constitutional text can no longer claim to reflect a shared sense of
national identity. In a multicultural, secularized Ireland, people do not share a
singular religious-cultural identity.

The other side of the problem rises from some religious practice of Muslims.
It is commonly known that within the modernization thesis there is no room
for religion as a public factor, rather it is viewed only as a private matter. To
have a sufficient religious infrastructure is the basic right of religious com-
munities for the practice of their religion, for the socialization of their children,
and for the religious education of their members. The author clearly states that
the arrangements for the practice of Islam in Europe do not evoke any oppo-
sition in the host societies as long as it they occur quietly and remain unob-
trusive. But when Muslims began pursuing the construction of purpose-built
mosques, then some problems started. In most European countries, there were
objections to building mosques. Islamic schools have been objected to by gov-
ernments in many countries for the reason that it is feared they would become
breeding grounds for “fundamentalism”. In recent decades the debates have
culminated in the right of Muslim women and girls to wear hijab in the public
sphere, such as schools and work places. Hijab is almost invariably an ob-
stacle to being employed in European countries. According to the regulations
in Finland everyone has the right to join or to leave a religious community,
whereas parents together are to decide on the religious position of their child.
If the parents cannot reach a consensus on this matter within a year after the
child’s birth, it is the mother, as the guardian of the child, who can decide,
whether a child is to join a religious community or not. Especially in Finland,
two actions, that is, “bodily mutilation” and “polygamy”, which are usually
identified with Islam, can be seen to be in violation of fundamental rights.

The author states that in Ireland it is the profession and practice of religion
rather than freedom of conscience which has received judicial attention. Both
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the High Court and the Supreme Court take a narrow view on the freedom of
conscience. In fact, the reinforcement of the Catholic ethos in Irish schools
and hospitals has recently come under heavy criticism from bodies working
for equality in Ireland. This criticism was, however, rejected by the Supreme
Court. In other words, positive religious freedom was used in order to justify
the particular position of the Catholic Church in Irish society.

According to the author, Muslims in Ireland are very fortunate compared
with other European countries, because the Muslim community in Ireland en-
joys the best relations with both the government and the people. But in recent
years a visible growth of racism and intolerance in parallel with a growing
number of foreigners in Ireland has been seen. The growing numbers of for-
eigners in Ireland has caused a change in the attitude of the Irish people.

The author states that the main problems of Muslims in Europe are some
sort of institutional adaptation and the establishment of a sufficient religious
infrastructure for the practice of religion, the socialization of children and the
religious education of its members. On the other hand, the intervention of the
host society and how far Muslims are prepared to follow the rules, norms, and
values that are prevalent in a wider society are other aspects of the problems.
For Muslims, the main issue is how well can they function as a religious mi-
nority and to what extent are they accepted as members of the wider society.
The author implies that for Muslims there are three main options available
with respect to school education of Islam in Europe: a) setting up a private
Islamic school, b) having Islamic schools supported by the state, c) receiving
Islamic instruction as a part of school curriculum in state-supported schools.
Generally, most European countries do not yet provide for the teaching of
Islam, in any proper sense. However in Finland and Ireland, religious educa-
tion has been recognized as a fundamental right of Muslims. Legal and insti-
tutional structures, which support the religious education of Muslim children
and young people, have been established in both of these countries.

Religious education can be taught monoculturally or multiculturally.
According to the information given by the author in Finland different religions
are taught in state schools, whereas in Ireland schools religious education is
denominational. There are at least three matters which are closely intertwined
when looking into the issue of religious education in comprehensive schools
in different European countries. The first of these is the legal recognition of re-
ligious communities and the subsequent right for religious education in state-
supported schools; second, the status of religion as a school subject; and third,
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determining the authority to establish the aims of religious education and
carry the responsibility for its implementation.

Generally, Islamic schools are seen as breeding grounds for religious fun-
damentalism, but according to the author, teachers of Islam warmly support
the present system of religious education in Finland, as this system guaran-
tees the interest of both the religious majority and minorities. Although in
both of these countries Muslims are welcomed to function as social actors in
the civil society, they also face problems. Neither Finland nor Ireland is shy of
public displays of religious symbols attached to Islam. But in Ireland there is
a general prejudice against girls wearing an Islamic headscarf, which makes it
difficult for them to find a place in a secondary school.

Though the author states that all member states of the European Union
are constitutionally committed to religious freedom and non-discrimination,
Europe is at the beginning of its development towards becoming a multicul-
tural society and is still far from reaching that aim. With the purpose of being
accepted in Europe, which is a multireligious community, Muslims should
create a religious infrastructure in the existing legal and social framework.
This is because presently the Christian religious communities, which represent
the majority, enjoy legal and social advantages as well as a larger autonomy,
than other religious communities. The author assets that religious freedoms of
minorities are the litmus test for Europe.

Consequently, it is possible to say that the author has a positive approach
to the matter in consideration and she is quite objective in explaining the prob-
lems of Muslims in these countries.

M.Macit Kenanoglu
Fatih University/Istanbul

An Ottoman Mentality - The World of Evliya Celebi
Robert Dankoff

with an afterword by Gottfried Hagen, revised second edition, Leiden-
Boston: Brill, 2006. XXI+279 sayfa.

Evliya Celebi'nin Seyahatname’si izerinde tartismasiz en yetkin isimler-
den biri olan Robert Dankoff, bu kitabinda okuyucuya Seyahatname lizerin-
de yillarca yaptig1 calismalarin adeta damitilarak zenginlestirilmis bir derleme-
sini sunmaktadir. Gercekten de Dankoff, kitabin telif slirecine katkida bulunan
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kisi ve kurumlar1 saymak amaciyla kaleme aldig1 tesekkiir yazisinda (s. xix),
Kitap bolimlerinin her birinin aslinda farkli amaglarla ve farkli tarihlerde tertip
edilmis oldugunu ifade eder. Bu durum Suraiya Faroghi tarafindan yazilan
Kitabin 6ns6z (Foreword) kisminda da belirtilmektedir. Yazisina bir yandan
Evliya Celebi Seyahatname’sini daha iyi anlamanin yollarini irdelemekle bag-
layan Faroghi, Ote taraftan bu amagla su ana degin girisilen ¢alismalarin bir
doékiiminu verir. Seyahatname tzerine yapilan arastirmalarin tarihi seyrini
takip eden okuyucu, Dankoff’'un bu son eserinin bir anlamda “Evliya Cele-
bi calismalari’nda geldigi son noktay: temsil ettigini rahatlikla fark edebilir.
Seyahatname’'nin mubhtelif béliimlerinin nesri, Seyahatname’'de yer alan
bilgilere istinaden olusturulan monografiler ve yine bu eserden hareketle Os-
manlt diinyasina dair yaptig1 degerlendirmelerden sonra Dankoft, artik Evliya
Celebi'yi bizatihi Evliya’'nin kendi kaleminden yazmay1 denemistir.

An Ottoman Mentality, okuyucunun Kkitapta anlatilanlart kolayca takip
edebilmesini saglayan, ustalikla inga edilmis bir ¢atiya sahiptir. Dankoff, gi-
ris (Introduction) boélimiinde Seyahatname'nin muhtevasina goére Evliya
Celebi'nin yaptig1 yolculuklarin kronolojik bir siralamasini verir. Bu sayede on
ciltlik devasa bir eserden secilen alintilarin sikga kullanildig: Kitaptaki olayla-
rin ve anlatilarin tarihi seyri daha iyi kavranabilmektedir. Bu béliim Dankoff
tarafindan daha 6nceki bir tarihte hazirlanan A Guide to Seyahat-name of
Evliya Celebi adli ¢calismaya dayanmaktadir. Bundan sonra Kitabin béliimleri
kisa icerikleriyle beraber teker teker siralanir s. 7-8). Boylece Dankoff, bir an-
lamda Kitabinin tanitimini giris kisminda bizzat yaparak okuyucunun Kitaptan
azami Olcide faydalanabilmesinin yolunu acar.

Evliya Celebi istanbul’'da (Hali¢) dogmus ve yetismistir. Cocuklugunun
ve ilk gengliginin, Seyahatname’de sik¢a bahsettigi babast Mehmed Zilli'nin
meslegi icabt Unkapani civarinda gectigi bilinmektedir. Evliya Celebi, saray-
da bas kuyumcu olarak hizmet veren babasi vasitasiyla sarayla tanismis ve
Ayasofya’da Kur’an okurken IV. Murat'in géziine girerek sarayda kendine da-
imi bir yer edinmistir. Bu kisa hayat hikayesi, Dankoff’un kitabinda dayandigi
iki temel varsayimin zeminini tegkil eder. Dankoff’a gore, Evliya Celebi'nin
dunyasinin merkezi “islambol”dur. Evliya ziyaret ettigi yerleri tarif ederken
sik¢a Istanbul’la kiyaslamalar yapar. Hatta Seyahatnamenin ilk cildinin bii-
tiniiyle Osmanli baskentine tahsis edilmis olmasi bir hayli manidardir. Evliya
Celebi’'nin iyi bir Stinni islam egitimi aldiginin altini ¢izen Robert Dankoff, yu-
karidaki saptamalarin ardindan ortaya birbiriyle baglantili iki varsayim atar.
flkin, meselelerin belirli bir Osmanh algisina 6zgii degerlendirme ve yorum-
lanmasi esasina dayanan ve “Osmanl zihniyeti” olarak adlandirilabilecek bir
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olgudan soz edilebilir. Ikincisi Evliya Celebi, Osmanli zihniyetini érneklemek
amacityla kullanilabilecek “tipik” bir Osmanldir.

Burada dikkat edilmesi gereken bir diger husus, Seyahatname’nin belir-
gin bicimde Istanbul-Kahire ekseni etrafinda insa edilmis oldugudur. Dankoff,
giris bolimii ile “Man of Istanbul” adini tasiyan birinci béliimiin ilk yirmi
bir sayfasinda, Evliya Celebi'nin eserini hangi i¢ kistaslara gore tertip ettigini
inceler. Buna gore, Istanbul ve Misir'a ayrilmis ilk ve son ciltlerin karsilagti-
rilmasi biiytik 6nem tasir. Evliya Celebi'nin algisina gore, Istanbul ve Kahire
Osmanlt diinyasinin iki bagkentidir. Seyahatname’de bu kentlerin toplumsal
yapisina ve iktisadi durumlarina ayricalikli bir yer verilmektedir. Dankoff, ilk
ve son ciltlerin 6zel bir konuma sahip olduklarinda 1srarct olmakla birlikte, di-
ger ciltlerin de gelisigiizel bir siralamanin eseri olmadigini, her cildin baslangi¢
ve bitis olaylarini birbirleriyle baglantili bigimde degerlendirerek sergiler. Bu
haliyle ilk béliimiin 21. sayfaya kadar gelen kismu, giris yazisinin devamu gibi
ele alinabilir.

Seyahatname, Evliya Celebi'nin alegorik bir hayat hikayesi olarak de-
gerlendirilebilir. Nitekim Dankoff, Seyahatname’nin Evliya Celebi'nin bir
“seyyah” olarak dogdugu anla, yani Evliya'nin yirminci yasinda yolculuga
¢tkma arzusunu temsil eden ve bu ugurda Hz. Peygamber’in rizasimni aldi-
&1 bir rilyanin anlatimiyla baslatilmasini anlamli bulmaktadir (s.25-26). Bu
tarihten Onceki Evliya'ya dair koca ciltlerde pek az malumat vardir. Evliya
Celebi’'nin uzak diyarlara seyahat etme kararini alirken “anne, baba, hoca ve
birader” baskisi ile yliz ylize kaldigina bakilirsa (s.22), giristigi uzun mesa-
feli yolculuklara mesruiyet kazandiran bu riiyayr Seyahatname’nin basina
neden koydugunu anlamak kolaylasir. Seyahatname’nin otobiyografik ya-
pisi, okuyucuda Dankoff'un derlemesinde yer yer Evliya Celebi'nin hayatinin
tek tarafli ele alindig1 ve kimi zaman inanilmasi gii¢ hadiselerle cevrili bu
yasam Oykiisliniin sorgulanmadan kabullenildigi kanaati uyandirabilir. Boyle
durumlarda Dankoff, yaptig1 alintilara sonuna kadar sadik kalmis ve Seya-
hatnamenin havasini bozmamaya 6zen gostererek boliim sonlarindaki kisa
aciklamalarla yetinmistir.

“Man of Istanbul” (s. 9-47) basligini tasiyan ilk béliim, kendi icinde iki
konuya ayrilmistir. Daha 6nceden belirtildigi gibi, yirmi birinci sayfaya kadar
gelen kisimda Evliya Celebi'nin Seyahatname’yi hangi 6lciitleri gdz 6niinde
tutarak telif ettigine ve eserin i¢ yapisinin ne tiir bir semaya oturduguna dair
saptamalar yer alir. Bundan sonra gelen sayfalarda Dankoff, Seyahatname’de
Evliya Celebi'nin Unkapani civarinda gecirdigi ¢ocukluguna dair kisith ve da-
ginik vaziyette bulunan bilgileri bir araya getirir. Evliya'nin ¢ocuklugundan
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itibaren hayatinda belirleyici rol oynayan insanlar ve bunlarla kurdugu iligki-
ler bu bélimiin konusudur. Seyahatname muellifinin kiigiik yastan itibaren
genis bir ilim muhitiyle birlikte oldugu ve en azindan egitim alaninda ailesinin
toplumsal statiistinden faydalandigi anlasiimaktadir.

Ik bolimde Evliya Celebi’'nin agzindan sarayda gegirdigi giinlerin anla-
tildig1 paragraflar muazzam bir ictenlige ve sadelige sahiptir. Bu sayede IV.
Murat dénemi saray hayati hakkinda bir fikir edinmek mimkiin gériinmek-
tedir. Ayrica sultanla kurdugu Kkisisel iligskiyi nakletmekten son derece hosnut
oldugu anlagilan Evliya Celebi, padisahla ilgili anilarini kaydettigi yerlerde IV.
Murat'in kKisiligi ve glindelik hayatina dair degerli bilgiler verir. Burada Robert
Dankoff'un, Osmanl yasayisina ve saray adabina bu denli yakin bir anlatimi,
son derece canli bir Uslup ve renkli ifadelerle Ingilizce’ye aktarma basarisini
gosterdiginin alt1 ¢izilmelidir.

“Man of Istanbul”da Melek Ahmet Pasa ile ilgili olarak anlatilan bir olay,
Evliya Celebi'nin Seyahatname’yi tertip ederken bagvurdugu kaynaklara dair
ipuglart vermektedir. IV. Murat 1638 yilinda Bagdat Seferi'ne ¢ikmadan 6nce,
Istanbul’'da faaliyet gosteren biitiin ditkkanlarin ve binalarin bir miifredat def-
terinin hazirlanmasini emretmistir. Bu talep dogrultusunda olusturulan defter,
sefer doniisinde Melek Ahmet Pasa’ya takdim edilmistir. Dankoff'un kanaa-
tine gbre, Seyahatname’nin ilk cildinin sonunda Istanbul’daki zanaatkar ve
tacirlerin teferruath sekilde anlatildigi béliimiin kaynagi, Evliya Celebi’'nin Me-
lek Ahmet Pasa’dan bir stireligine 6diing aldig1 bu defter olmalidir.

Kitabin ikinci bélimii “Man of the World” (s.48-82) basligini tasir. Robert
Dankoff, kitabin bu béliimiinde ise Evliya Celebi'nin diinya algisini sekillendi-
ren etkenlere dikkat ¢ekerek baglar. Evliya Celebi, sarayda egitim almig istan-
bullu bir Turk olarak Stinni Islam inancinin temel degerlerini benimsemisgtir.
Bu durum, onun yolculuklar: boyunca karsilastig1 yerlesim birimlerine ve sa-
hit oldugu farkli toplumsal, idari ve dinsel uygulamalara bakisini biiyiik Sl¢ii-
de belirleyecektir. S6z gelimi Evliya Celebi, gelismislik seviyesi ile kentlesme
—bir yerlesim yerindeki mesken, imaret ve kamu binalarinin say1 ve mimari
kalitesi— arasinda dogrudan baglanti kurma temayuliindedir. Ziyaret ettigi her
kasaba ve sehri “evsaf” bashigl altinda inceler. Bu gbzlemlere kent sakinleri-
nin yagsam standardini ve sosyo-kultiirel 6zelliklerini de katar. Ornegin Evliya
Celebi’'nin bir yerlesimi digerleri arasinda bir yere oturtmada basvurdugu 6l-
cltlerden biri bedesten ve hamamlarin varligidir.

Gergekten de Evliya Celebi'nin iyi egitimli bir Miisliiman oldugunu akildan
¢ikarmamak gerekir. Dankoff, Evliya'nin gezdigi bdlgelerde inceleme firsatt
buldugu Islami eserlere karsi ilgisinin yiiksek oldugunu ve betimlemelerinde
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kimi zaman abartmalara kagmakla birlikte, genellikle kesin ve dogru bilgi-
ler verdigini sdyler. Buna karsilik Evliya Celebi, Hiristiyan yapilari ve kadim
medeniyetlere ait abide ve kalintilar hakkinda tistiinkorii gbzlemler ve deger-
lendirmeler yapmaktadir. islam eserlerine dair tariflerinin icine bazen kendi
kanaatlerini katacak kadar yakin ilgi gdsteren Evliya'nin bu tutumu, biiytik
ihtimalle mensubu oldugu kentli muhitin diinya goruisii ile ilgilidir. Dankoff’a
gore Kentlerin mimari yapilart ve toplumsal driintiisiit hakkinda dikkatli bir
gozlemci olan Evliya Celebi’nin, misafir edildigi zengin ciftlikler disinda, kirsal
hayattan neredeyse hi¢ bahsetmemesinin sebebi yine bu anlayistir.

Kitabin ikinci boliimii, Evliya Celebi’nin Osmanli aleminin sinir boylarin-
da yaptig1 gezilere dair ilgin¢ notlarla doludur. Robert Dankoff bu kisimda,
Evliya'nin “tuhaf” olarak niteledigi seylerin Osmanl diinyasina yabanct uy-
gulama ve kavramlarla oOrtiistiigiine isaret eder. Bu tespit bilhassa Osmanl
ulkesinin kuzey ve giiney hudutlar i¢in gegerlidir. Dankoff’a gére, Evliya'nin
Osmanl topraklarinin disina tastigl anlarda hayal giicii devreye girmektedir.
Bunun disinda Evliya Celebi, diplomatik gorevlerle katildig1 iran gezilerinde
—yeri geldiginde Safevi devletinin idari bagarilarini teslim etmekle birlikte—
suglulara iskence edilmesi gibi birtakim devlet uygulamalarini kinamakta ve
Sif adetlerinden duydugu rahatsizligi dile getirmektedir.

“Servitor of the Sultan”(s.83-114) ismini tastyan ti¢lincii bolim, bir kez
daha Evliya Celebi'nin mensup oldugu toplumsal tabakanin genel degerlerinin
muhakemesini sekillendirmede ne kadar etkili oldugunu anlamamizi saglar.
Seyahatname’yi degerlendirirken akilda tutulmasi gereken hususlardan biri,
Evliya Celebi'nin hem yetistirilis tarzit hem de sonradan edindigi sosyal statii
bakimindan seckin bir ziimrenin degerlerini temsil ettigidir. Bu ziimre ayni
zamanda, giinlin birinde devlet kademelerinde kendine yer bulan insanlara bir
nevi yiikselme basamagi olarak hizmet etmektedir. Bu tespit dogrultusunda
Evliya Celebi'nin de, cagdasi oldugu diger Osmanl distintrleri gibi, gliclii bir
devlet idaresinin gerekliligine duydugu inang sasirtict degildir.

Robert Dankoff, Seyahatname’den derledigi 6rneklerle Evliya'nin Osmanlt
idari ve toplumsal yapilanmasinda istikrar ve diizenden yana oldugunu sergi-
ler. Seyahatname’nin Istanbul’dan bahseden kisminda yer alan esnaf resm-i
gecidi, bir anlamda Evliya'nin toplumsal diizende onceligin hangi siniflara
birakilmasi gerektigine dair sahip oldugu fikrin kdgida yansimasidir. Keza Ev-
liya Celebi’'nin cami, medrese ve imaret gibi kamu yapilarina ve Osmanlt mii-
dafaa hattini olusturan mustahkem yapilara duydugu hayranlik ayni zihni-
yetin triintdir. Seyahatname yazari, kimi durumlarda bir hayli ileri giderek
Sapanca GOli, Sakarya Irmagi ve izmit Korfezi'nin birlestirilmesi, Stiveys'te
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bir kanal agilmast ve Akabe Korfezi'nde hac kafilelerinin gecisini saglayacak
toprak bir seridin saglanmasi gibi iddiali devlet projeleriyle karsimiza cikar.

Dankoff, Evliya Celebi'nin, sistem icinde kalmak kaydiyla, birtakim Os-
manli uygulamalarina elestiriler yonelttigini ifade eder. Evliya Celebi'nin 6zel-
likle Celali isyanlari’'ni bastirmak amaciyla girisilen askeri operasyonlardaki
bazi karar ve uygulamalart adaletsizlik olarak niteledigi olmustur. Bununla
birlikte, Evliya bu hususta dénemin diger Osmanli minevverlerinin cizgisi-
ni izleyerek aksaklik ve adaletsizliklerin kaynagini kisilerde bulur. Dankoff'a
gore, Seyahatname miuellifinin savas yillarinda taraflarca gergeklestirilen
yagma ve talan hadiselerinde nispeten nesnel bir insanci tutuma sahip ol-
dugu disuntlebilir. Bilhassa Tatar giiruhlarinin Leh ve Macar yerlesimlerine
yaptiklarl baskinlari anlatirken, buralarda yapilan zulmi tasvip etmedigini
—en azindan Tatar saldirilarinin uygunsuz bigimler tasidigini— ihsas ettirir.

Kitabin “Gentleman and Dervish” (s.115-152) baglikli dérdiincti bolimiin-
de Dankoff, Evliya Celebi’'nin hayati boyunca stlendigi misyonlar ve temsil
ettigi degerler bakimindan hak ettigini disiindiigii dort tanimlama tizerinde
durur: Celebi, dervis, miiezzin ve seyyah. Kuskusuz bu kimliklerden en bas-
kin1 “seyyah”tir. Bununla beraber Robert Dankoff, bu dort sifatin her birine
mistakil alt basliklar agmak suretiyle Seyahatname’den sectigi ornekleri si-
ralar.

Robert Dankoff’un altini 1srarla ¢izdigi gibi, Evliya Celebi’'nin hakikaten
Osmanli imparatorlugu'nun tim sathini dolagsmak ve gordiklerini bir cat
altinda birlestirdigi bir anlati yaratmak istedigi agiktir. Seyahatname’sinin
basina yerlestirdigi “riiya” ile, okuyucuya elindeki eserin belirli bir gayeye
matuf oldugunu kavratmak istedigi diistiniilebilir. “Gentleman and Dervish”,
Evliya'nin kendisini sabit makamlara baglayacak devlet gorevlerinden bilingli
sekilde uzak durdugunu gosteren drneklerle doludur. Ustelik Dankoff’a gore,
Evliya Celebi seyahatlerinin masraflarini karsilamak igin kabul ettigi gorevleri
asil meslegi olarak algilamak yerine, kendisini Osmanli cografyasinin uzak
koselerine tasiyacak vasitalar olarak gérmiistiir. Bu durum ayrica, Osmanl
idari sisteminin Kisisel baglilik ve himaye esasina dayanan modern oncesi
sartlarina dair agiklayici 6rnekler sunar.

Kitabin bu béliimiinde Robert Dankoff, Evliya Celebi’yi bir¢ok farkli karak-
terle karsimiza cikarir. Seyahatname’deki ¢cok yonli Kisiligi ile Evliya Celebi,
belki de Osmanli edebiyatinin Kisisel ayrintilari en fazla ifsa edilmis sahsiyeti-
dir. Mesela Seyahatname Evliya’'y1 seyyah denince akla gelen diger insanlar-
dan ayiran ilging bir 6zelligini aciga vurur. Evliya Celebi her ne kadar Girit'i,
Istankdy ve Rodos gibi Ege adalarini ziyaret etmisse de, deniz yolculuklarini
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sevmez ve mimkiin oldugunca su ylizeyine ¢ikmaz. Geng yaslarinda tecriibe
ettigi muhatarali bir Karadeniz seyahatinden sonra deniz yolculuklarina karsi
her zaman mesafeli olmustur (s.146-147).

“Raconteur” (s.153-184) ismini tasiyan besinci bolim, Evliya Celebi de-
nince akla gelen tartismaya ayrilmis vaziyettedir: Seyahatname’deki bil-
gilerin ne derece giivenilir ve inanilir oldugu meselesi. Robert Dankoff, bu
hususta kistaslar gelistirme cabasindadir. Evliya Celebi'nin olaylart anlatim
tarzini degerlendirirken Osmanli edebiyat geleneginin ikili yapisini géz éniin-
de bulundurmak gerektigine dikkat ¢eker. Bir Osmanli anlatisinda, tipki Evliya
Celebi'nin yaptig1 gibi, egitme ve eglendirme amaclart uzlastirilmalidir.

iki sebepten otiirii Seyahatname’de verilen bilgiler temelsiz veya buyiik
oranda gergekten uzak olabilir. Dankoff bu iki sebebi, Evliya Celebi'nin ken-
dince 6nemli kabul ettigi bir hadisenin veya mekanin uzaginda kalmaktan
duydugu rahatsizlik ve anlatiminin tekdiizelesmesini engellemek maksadiyla
hikayelerine kurgusal oégeler katma egilimi olarak agiklar. Buna gére Evliya
Celebi, Seyahatname’sinde yer vermek istemesine ragmen, hakkinda pek bir
sey bilmedigi olay ve yerlerde hayal giiciinii devreye sokabilmektedir. Bilhas-
sa batt Avrupa’ya yaptigini iddia ettigi hayali yolculuklar bdyle bir ihtiyagtan
kaynaklanmigsa benzemektedir. Dankoff'un bahsettigi ikinci sikta ise Evliya
okuyucuyu kandirma veya “ikna etme” amacini tagimaz. Dankoff'un iddia-
sina bakilirsa, Seyahatname yazari dikkatli okuyucusunun hangi konularda
“latife”ye basvurdugunu, hangi konularda ise kalemini ciddi ve gercek bir
olay1 nakletmek amaciyla kullandigini ayirt edebildigini farz etmektedir. Ro-
bert Dankoff, son tahlilde Evliya Celebi Seyahatname’sinin giivenilir bir tarihi
kaynak oldugu fikrini izhar eder.

Bununla birlikte Robert Dankoff, Seyahatname’de verilen rakamlarin son
derece ihtiyatla kullanilmasi gerektiginin farkindadir. Evliya Celebi, iyi tanidigt
kent ve kasabalarin yine iyi bildigi Islami eserlerini tarif ederken gercege yakin
sayilar kullanir. Fakat bunun disinda ¢ogu durumda, kitabina kaydettigi sayilar
“blytikligli” ya da “siralamay1” niteleyen izafi degerlerdir. Hele is antik yer-
lesimlere geldiginde, rakamlar sadece kadim devirlerin insan havsalasina sig-
mayan zenginligini ve canliligini betimlemek tizere kullanilan abartmalar halini
alir.

Kitabin son boliimiinii olusturan “Reporter and Entertainer”in (s.185-214)
sorusu, Evliya Celebi'nin Seyahatname ile hitap etme arzusunda oldugu kit-
lenin kimlerden tesekkiil ettigidir. Bu sorunun yaniti, Evliya Celebi’'nin dene-
yimlerini kagida aktarirken ne gibi dnceliklere sahip oldugunu ve iislubunun
inceliklerini anlamamiza yardimci olabilir. Robert Dankoff, Evliya'nin, aralarin-
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da padisah da bulunmak tizere, Osmanl yonetici tabakasindan bazi Kisilere se-
yahatlerini anlatma firsati buldugunu yazdigini sdyler. Ayrica Evliya Celebi'nin
Seyahatname’ye hayatinin son yillarini gegirdigi Misir'da nihai seklini verdi-
gini akilda tutmak gerekir. Buradaki ikameti miiddetince kendisine maddi ve
manevi destek saglayan seckin insanlara ait iki liste veren Evliya Celebi'nin,
bu listelerde neredeyse tek bir Arap isminden bile bahsetmemesi ilgingtir.

Evliya Celebi yerlesim birimleri ve kaleler gibi bazi konularda verdigi bil-
gilerin ikna edici olmasina dikkat eder. Bu nedenle bizzat gérmedigi veya ye-
terince inceleme firsati bulamadig1 yerler hakkinda okuyucuyu uyararak kisa
gecer. Aksine, sahsen gozlemledigi mekanlarda Slglimler yaptigini belirterek
rakamlar verir. Robert Dankoff, Evliya Celebi'nin yaptig1 gbzlemlerde diirbiin
kullandigini yazmaktadir. Evliya'nin sehirler hakkinda malumat toplarken
basvurdugu yontemlerden birisi de dnceden bir 6rnekte deginildigi gibi, resmi
kayitlardir. Hatta Evliya Celebi bazen bu kayitlan bile siipheyle karsilamakta
ve resmi evraktaki rakamlart kendi hesaplamalariyla karsilastirmaktadir. Son
olarak, Seyahatname miellifinin bir¢ok dildeki yazili kaynaklardan yararlan-
digini iddia ettigi ve Seyahatname’nin ¢ok sayida mezar tasi yazist ve cami
kitabesi ihtiva ettigi hatirlatilmalidir.

iIk basta yukarida anlatilanlarla tenakuz halinde oldugu diistintilse de, Se-
yahatname ayni zamanda “acaib i garaib” ile dolup tagsmaktadir. Burada yer
alan sayisiz efsane ve inanilmasi gli¢ anekdot, bir bakima Evliya Celebi'nin
kalem ustaliginin eseridir. Evliya Celebi'nin folklor ve apokaliptik anlatilar hu-
susunda bir hayli birikimli oldugu sdylenebilir. Dankoff’un ifadesine gore, bu-
rada ilging olan gayrimuslimlere ait efsane ve mucizeleri aklen muhakemeye
tabi tutmaktan sikilmayan Evliya'nin, Miisliiman halk arasinda yaygin olan
inaniglar pek sorgulamadan kabul edebilmesidir. Bu tutum bir 6lgiide Islam
topraklart hakkinda degerlendirmeler yapan yabanct seyyahlarin kuskuculu-
gunun hos bir karsi 6rnegi olarak ele alinabilir.

Sonug itibariyle Evliya Celebi'nin egitimli Osmanl zihniyetinin temsilcisi
oldugu varsayimina geri donersek, Seyahatname’nin bir ucu Slgilebilir tarif
ve gerceklere dayanan, diger ucu ise akla sigmayan mucize, keramet ve riiya
tabirlerine varan hususlara yer vermesi bu kitabr okumasi beklenen Kitlenin
beklentileriyle uyusmaktadir. Seyahatname’de bir taraftan devrin egitimli
sahsiyetlerinin ilgi duydugu cografi ve teknik bilgiler bulunmakta, &te taraftan
yine ayni kitlenin bekledigi edebi hiineri sergileyebilmek ve etkileyici bir hayal
giicii gdsterebilmek adina dogatistii unsurlara yer acilmaktadir.

An Ottoman Mentality nin tanitim yazisinda mutlaka zikredilmesi gereken
iki isim daha vardir: Suraiya Faroghi ve Gottfried Hagen. Bu iki arastirmacinin
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yazilariyla kitaba katkilari, 17. yilizyll Osmanl diistince tarihi ile ilgilenenler
agisindan 6nem tasir. Ozellikle Hagen tarafindan kaleme alinan “Ottoman Un-
derstanding of the World in the Seventeenth Century” (s. 215-256) baghkl
yazi, tek basina bir arastirma eseri olarak ele alinabilir. Bu yazi sayesinde,
Osmanl tarihinin en meshur mielliflerinden biri olan Evliya Celebi’yi, 17.
yizyil Osmanli fikir hayati ve ciliz bicimde de olsa degisme temaytiilii gdsteren
Osmanli edebi gelenekleri icinde bir yere oturtmak kolaylasir.

Ozgiir Kolgak
Istanbul Universitesi

Society and Politics in an Ottoman Town
Ayntab in the 17th Century

Hiilya Canbakal

Leiden: Brill, 2007. XV+213 pp.

One of the favorite research themes in contemporary Turkish historiogra-
phy is still urban history. Canbakal‘s study, which is also a part of the genre of
this literature, differs from similar ones with its rigorous sociological perspec-
tive. Her main purpose is to explore the patterns of politics in everyday life.
With this purpose in mind she treats the court registers of Ayntab as a mirror
for the local distribution of wealth and power in the seventeenth century. This
choice, as expressed very clearly by Canbakal herself, represents the point
of view which belongs to one of the leading contemporary sociologists; P.
Bourdieu. In Bourdieu’s view, the law is a cultural domain that constitutes and
consecrates the social reality as it is. Therefore, it is more closely related to the
social world and relations of power than other cultural fields.

Canbakal’s study consists of three parts. In Part One, geography, popula-
tion, economy, ethnicity, and several related aspects of Ayntab are discussed
in detail to establish a contextual background for later discussions and con-
siderations.

After describing the context, in Part Two the author tries to identify first
who were the local elites, and then how they acquired power and wealth. One
of the main themes here revolves around the fact that the askeri (tax-exempt
service nobility) status and wealth are two related sources for becoming a lo-
cal elite.
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According to Canbakal there was an Ottomanization process in the seven-
teenth and eighteenth centuries under which an integrated elite emerged; it
was through this elite that the local people were incorporated into the admin-
istrative and distributive networks of the central state. In this process, officials
became local by establishing themselves economically where they had been
appointed and locals became Ottoman by acquiring stipends (vazife), posts or
tax-farming (mukataa) contracts. One dimension of the Ottomanization proc-
ess was the expansion of the status of askeri. In the Ottoman case, the ac-
quisition of stipends, posts or tax-farming contracts also made one an askeri,
as did claiming descent from Prophet Muhammad or entering the military.
During the second half of the seventeenth century, there were three points of
entry to the askeri, namely acquisition of revenue grants with or without civil
service, claiming descent from Prophet Muhammad or acquiring membership
of a military corps. Ayntabis employed all three strategies extensively.

According to Canbakal’s estimations askeris as a whole made up about
36% of all households in 1697 while they had constituted only about 6% of
the population in 1536. Thus, between the early sixteenth century and the
end of the seventeenth century, the askeri population of Ayntab increased by
more than five times. Likewise, the sadat (pl. seyyid) of Ayntab increased by
50% in the second half of the seventeenth century. This situation was possibly
the result of the relative weakness of central control over the distribution of
titles. Another equally important factor was population pressure. During the
seventeenth century the town continually received peasant and nomadic mi-
grants from the east. Seyyidization was the channel of mobility preferred and
controlled by the local elite.

While the state in the seventeenth century recognized a much larger body
of people as askeri, thus granting them distinction and varying degrees of
power, it also tried to selectively tax them. Available askeri posts and stipends
were limited and therefore competition was stiff. Aside from a few top-paying
posts, the income that these positions generated for the claimants seems low.
Tax exemptions must have been a major incentive behind the demand for of-
ficial positions. But the symbolic value of office-holding may have been no
less important than its material awards.

After describing the profile of the askeri estate in seventeenth century
Ayntab, Canbakal examines the distribution of wealth in the same period.
She discovers that status was correlated with economic power. 91% of the
wealthy (male urbanites with estates exceeding 1,000 gurus) had honorific
titles in the late seventeenth century, whereas only 10% of the poor (owners
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of estates smaller than 100 gurus) had such titles. At the end of seventeenth
century Ayntab had around 80 zade families, while in the early decades of
Ottoman rule there had been only three such families.

About two-thirds of the wealthy probates (tereke) (those above 1,000
gurus) belonged to civilian notables and a third belonged to members of the
military. All those who qualified as wealthy among the members of the mili-
tary were officers of the central army or prebend-holding provincial cavalry,
and not the rank-and-file.

The control of tax-farms is known to have been one of the major means
through which the new elite of the post-classical period amassed great wealth
and power. As was the case elsewhere in the empire at this time, and as
would be the case later under the malikane regime, all the major tax-farms in
Ayntab in the late seventeenth century were held by members of the military.
Local families and local agents of the state in Ayntab all invested in urban
and rural real estate, credit markets, commerce and tax-farming, although, as
elsewhere, the biggest investors in tax-farming were officers.

After identifying the structure and the distribution of power and wealth in
Ayntab, Canbakal goes on in Part Three to explore the relationship between the
local elites and the common people in the light of the town court records. Thus,
these records are regarded as a major locus of decision-making in Ayntab.

The author reminds us that as in earlier Islamic practice, there were two
kinds of witnesses in Ottoman courts: instrumental witnesses (suhudu’l-hal),
who stood witness to the court hearing itself or its legality, and circumstan-
tial witnesses (udul), who gave testimony in support of the litigants. A third
group of legal agents, informants, are also included in the witness category
in this study. These are distinguished from men of cognizance (ehl-i vukuf).
They were called Muslims or folk (ahali), but the three categories recruited
from the same pool of trustworthy men.

The trustworthy witnesses knew who had money and who did not, who
was harmless and who was not. Whether testifying to actions or to charac-
ter, they could get people in and out of prison or send them to the hands of
the executioner. They testified not only to the truth of allegations but also to
the probability of an offense. When there was no eyewitness to a particu-
lar offense, the character testimony of the informants was decisive. Honor-
able Ayntabis (who bore honorific titles such as seyyid, molla, el-hac, bey,
¢elebi, efendi etc.) were more successful litigants and plaintiffs than ordinary
people at court.
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Although the concept of vekalet in Islamic law did not involve advocacy
in the sense of defense, it is possible that the identity of the representative,
like the identity of the witness, contributed towards the defense of the person
being represented. Therefore, the patterns of legal agency paralleled the pat-
terns of testimony by udul. More than 80% of the legal agents who appeared
in court between 1689 and 93 also served as witnesses on other occasions. In
addition to acting as vekalet (agency or representation) the honorables stood
in and acted for individuals on a more permanent basis, as in the guardian-
ship of orphans or the mentally ill (vesayet), for legal institutions, as in the
trusteeship of pious endowments (tevliyet), and for collectives, such as the
neighborhoods or the town as a whole.

The running of the endowments, handling their relationship with individu-
als or other institutions, acting on behalf of the townsmen in matters as di-
verse as moral conformity, security, tax allocation and collection, provisioning,
the fixing of weights and measures, and under specific circumstances, even
the guardianship of orphans, were all aspects of urban administration. These
urban functions imply representation, decision-making and power which were
interwoven into the fabric of everyday life. All of these functions allowed the
representative legitimate access to the resources of the represented, and the
right to make decisions affecting them. That is why urban administration was
a political function and predicated on power, although the term urban admin-
istration itself implies only a neutralized form.

At the same time, the elite who were involved in decision-making in public
matters constituted a political society at the local level, and this translated
into a substitution for the people in the political vision of Ottoman official-
dom when dealing with the Ayntabis, and possibly, also in the vision of the
Ayntabis themselves: the elite not only represented the people of Ayntab, they
also constituted the people (ahali) of the town in the eyes of the capital.

There were two major means of accessing the resources of others in
Ottoman towns. One was to entrust orphans’ funds to prominent men (ve-
sayet), the other was the administration of religious endowments (tevliyet).
80% of the prominent men were from among the righteous witnesses of the
court. Likewise, the trustees (miitevelli) in seventeenth-century Ayntab were
largely from among the same source.

The right to administer the wagqfin any town meant more or less control-
ling the town budget allocated for basic public functions. In addition to their
involvement in the provision of public services, wagfs were also the only in-
stitutional participants in the money market. The point to be underlined here
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is the range of opportunities for self-interest offered by the ordinary mecha-
nisms of the public domain.

The representation of the local elites was more than mere spokesmanship.
The elite were decision-makers over a wide range of issues, ranging from ur-
ban political issues to the standardization of weights and measures. They also
allocated local posts. Several officials (such as wagfemployees, trustees, and
town wardens) were chosen and appointed with the consensus and interven-
tion of the ayan and esraf.

The findings of this study suggest that in most cases office-holders were
local people whose families had been residents of Ayntab for a number of
generations. The capital’s involvement in the daily functioning of the town
was also minimal. The main focus of any interaction between the capital and
the town was limited to direct taxes, the collection of which allowed a certain
degree of negotiation.

Cengiz Seker
ISAM

Tektanrili Dinler Karsisinda Kadin: Hiristiyanlik’ta ve islamiyet’te
Kadinin Statiisiine Karsilastirmali Bir Yaklasim

Fatmagiil Berktay

Istanbul, Metis Yayinlari, 2000. 240 sayfa.

Metis Kadin Arastirmalart Dizisi'nde yayimlanan bu eser, Fatmagiil Berk-
tay tarafindan Ankara Universitesi Siyasal Bilgiler Fakiiltesi’'nde doktora tezi
olarak hazirlanmistir. Miiellif bu kitapta tektanrili dinler ve kadinin statiisini
siyaset merkezli okumaya calismaktadir. Eser “Onséz” ve “Din, Kadinlar ve
Direnme” baglikli “Girig"ten sonra, “Ana Tanriga’dan Délleyici S6ziin Kudreti-
ne”, “Ataerkil Sistemin Ayirt Edici Ozelligi: Kadin Bedeninin Toplumsal Dene-
timi”, “Insani Kendisine Karsi Bolen Bir Kutuplasma: Ruh-Beden Karsithg1”,
“Bugtinkii Koktenci Yiikselisin de Odagi: Kadinin Konumu ve Denetimi” adla-
rin1 tastyan dort béliimden ve “Kendi Adint Koymaya Cesaret Etmek” bashikli
“Sonug”, “Notlar” ve “Kaynakg¢a”dan olusmaktadir. Bolim bagliklar aslinda
Kitabin hangi kurgu tlizerinde insa edildigi hakkinda fikir vermek i¢in énemli
ipuclaridir.

Kadin konusu bilhassa 1. Mesrutiyet'ten (1876) itibaren modernlesme ta-
rihimizdeki temel izlek noktalarindan birisi olagelmistir. Ozellikle Cumhuriyet
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Doéneminde modernlesme ve/veya Batililasmanin seyri, kadin tizerinden test
edilmistir. Modernlesme tarihimizin ayni zamanda sekiilerlesme siirecini de
barindirmasi, “din”i birinci derecede tartisma konusu yapmustir ki, bu baglam-
da kadin ve din konusundaki tartigsmalarin bir cakisma iginde olmasi gayet
tabiidir. Bir bagka deyisle, Tanzimat’'la birlikte modernlikle interaktif bigimde
gelisen biitlin sosyal pratiklerdeki tartismalarda din ortak paydayi olustur-
mustur. Bu ¢ergevede klasik Osmanli diizeninin énemli bir semsiyesi olan di-
nin, kadin ve ézgirliik sdylemlerinde de bir olumsuzlamanin konusu olarak
gindeme geldigini sdyleyebiliriz. Nitekim Cumhuriyet dénemi kadinla ilgili
resmi kurguyu besleyen yazinlarin, kadinlarin ézgiirlesmesi siirecini dinden
ozgirlesmeye esitledigini gorebiliriz. Bu bakimdan Berktay’in bu eseri de dahil
olmak tizere, kadint sekiiler ideolojiler iginde yeniden kurgulamaya calisan
bircok yazinin, kadinlan “dinle hesaplasmaya g¢agirmalar” (s. 13) ortak bir
nokta olarak ortaya ¢ikmaktadir. Bu, hem pozitivist ve Aydinlanmaci diisiin-
cenin bakiyelerden hem de bu tiir yazin tirtinlerinin temel ittifak noktasi olan
din ve kadin konusundaki ezberlerden beslenmektedir.

“Ezber” ifadesini biraz agimlamamiz gerekirse, bunu iki diizeyde dillendi-
rebiliriz: Oncelikle benzer diger kitaplar gibi Berktay'in Kitabi da “ortii”, “din-
kadinin denetimi”, “kadin 6zgurligii”, “koktencilik”, “cinsellik-siyasallasma”,
“Misliiman-Arap” gibi 6zdeslik ve Kkarsitliklarin toplandigl zaman buginiin
toplum muhayyilesinde olusturacagi negativiteden yararlanarak bir insaya
girismektedir. “Islam’in kadin geri biraktirdigi” hipotezinden hareket eden bu
ve benzeri ¢alismalarin bu tiirdeki kelimeleri hep tekrar ettikleri diistintiliirse,
“ezber”in ne Olciide fonksiyonel oldugu anlasilabilir. Diger yandan Kkitabin,
“ana tanrica”’dan “erkek tanri”ya gecise paralel olarak kadinin statiisiindeki
diistis tizerine kurgulanmasi (s. 35-51) tarih boyunca dogrulanmamis bir var-
sayimin genel gecer kabul edilmesi gibi bir zafiyeti beraberinde getirdigi gibi,
uzerine inga edilen dusiinceleri de zayiflatmaktadir. Hele bu gecis stirecinde
“ilk 6zel miilkiyet sahibi cinsin erkekler oldugu” (s. 38-39) repligi Marksist
fantezilerden ziyadece etkilenmis gériinmektedir.

Kanaatimizce Berktay'in goruslerini asil problemli kilan nokta, genelde din
ve 6zelde Islam lizerinde odaklanmaktadir. Aydinlanmaci, pozitivist yaklagim-
larin agirhigini tasiyan dine bakis, din ve kadin arasindaki iligkilerde mevcu-
du veri kabul ederek sorunsala déntismektedir. Hiristiyanligin kutsal/sekiiler
dualizminde yasadig seriivenin islam’i anlamada da genel-geger bir agiklama
tarzi kabul edilmesinin bir sonucu olarak Berktay’in eserinde din-kadin ilig-
Kisi bir gerilime doniisiir. Ona gore Islam, “yalnizca kutsal olani degil, insan
yasaminin timiini kucaklayarak” (s. 19) gerilim tiretmekte ve kendi alanini
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asmaktadir. Berktay, modern zamanlarin algilayisina uygun olarak kutsal/se-
kiiler ayrimindan beslenen din anlayisint kabul ederken, “eski Yunan'da ruh-
madde, Hiristiyanlikta ise ruh-beden bigimini alan hiyerarsik ikiligin derinles-
mesi ve kadinin bu karsithgin asagi sayilan kutbuyla, yani beden ile 6zdes-
lestirilerek toplumsal denetim uygulanmasi” (s. 11) s6z konusu oldugunda,
paradoksal olarak bu diialiteyi olumsuzlamaktadir. Halbuki yazarin kendisini
de iginde konumlandirdigr halde, bir tirlii farkina varamadigi sorunlu alan,
bu dualist ve sekiiler algilayistir. Kutsal/sekiiler, ruh/beden, madde/mana gibi
dualitelerinin iginden varlik ve diinya algilamalarinin pargact ve ¢atismact ol-
masl, bunlarin dogasinda mevcuttur. Yazarin paradoksal durumunda da orta-
ya ¢iktig1 gibi, Hiristiyanlik ¢zelinde ruh/beden diializminde bedenin kadinla
Ozdeslestirilerek bir alt hiyerarsiye yerlestirilmesi, sadece Hiristiyanlikla 6z-
deslestirilecek bir fenomen degildir. Ronesans ve reformdan itibaren bugiine
kadarki siirecte, pozitivist ve Aydinlanmaci diisiinceler de dahil olmak {izere,
Bati diisiincesi, bu diialiteleri keskinlestirip dindisi alani din aleyhine genisle-
tirken, ayni zamanda 6zelde kadinin kutsalla ilintisini kopararak onu bedenle
ve maddi olanla tanimlamigtir. Dolayisiyla kadinin adim adim salt bir beden
olarak cinsel metaya indirgenmesi, bu diisiincenin dogal bir sonucudur. Bu
baglamda yazarin “Cahiliye Donemi”ndeki evlilik pratiklerinin hem kadinlarin
gl¢glerinin hem de sahip olduklari cinsel 6zerkligin bir gdstergesi oldugunu ifa-
de etmesi (s. 119) anlamhdir. Tarihi stirecte islam ve Cahiliye arasindaki tezat
konseptinde, cahiliye=beden lizerinde yazarca yapilan bu olumlamanin zaten
dogasi geregi, din ile catismaci iliskileri besleyecegi beklenmelidir.

Yazarin bu sorunlu din anlayisinin bir sonucu olarak kadina bakisi da ister
istemez sorunludur. Clinkii kutsal/sekiiler, ruh/beden dualitelerinin ve catig-
malarinin bir baska gdriintir oldugu alan erkek/kadindir. Feminist yazinlarin
da ¢ok iyi bir sekilde gosterdigi gibi “erkek ve kadin diinyalarini birbirinden ta-
mamen bagimsizlastirmaya kadar giden” sdylem, kadin-erkek parcalanmigligi
ve ¢atismasini beslemektedir. Son kertede kadin diinyasi ve bakis acisini ayri
bir ontolojik kategori olarak bagimsizlastirmaya ve metafiziklestirmeye dogru
giden kadin merkezli feminist sdylem, konumlandig yer itibariyla kadin ve er-
kek arasinda paylasmaci, tamamlayici ve barisgil degil, catismaci iliskiler gelis-
tirir. Aslinda temel sorun yukarida belirtildigi tizere ontolojiktir. Zeus-Promete
sOylencesini sosyal muhayyilenin arkaplaninda tutan ve sosyal pratiklerine
dogru genisleten bir varlik anlayisinin tarihinde serf/senydr, burjuva/prole-
teryadan sonra, kadin-erkek diializmiyle hayata bakisinin yansimasi olarak
parcaci ve ¢atismaci iligkiler getirmesi ve bunun sonucu olarak biitiinsellik ve
bariscilliktan mesafe alinmast dogal olsa gerektir. Yazarin “Tanri'nin erkegin
ayricaligi olan bilgiyi elde etmeye kalkistigl icin kadini cezalandirmig olmast
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bir raslanti degildir. Oyleyse, kadinlarin, yasak meyveyi yeme haklarina sa-
hip ¢ikmalar1 ve ayni zamanda ad koyma hakkini, ¢zellikle de kendi adlarini
koyma ve kendi kendilerini tanimlama hakkini geri almalari gerekir” ifadesini
de bu cergevede okumak gerekmektedir (s. 216). Bu, insan ortak paydasini
1skalayan ve alt kategorileri (kadin/erkek) ayr ayri ontolojik gerceklik haline
getiren bir okumanin sonucudur. Yazarin diisiinceleri bu zafiyetlerle maltildiir
ve “durdugu yer"den bakmaya devam ettik¢e zafiyeti derinlesecektir.

Eserin bu genel perspektif sorunlartyla baglantili olarak yeterince kavramsal
ve felsefi temel tartismalar yapmadan, konuyu belirli 6nermeleri dogrulamak
uzere “ezber’lerle tartismaya calistigl sOylenebilir. Her seyden Once, kadinla
ilgili bircok ¢alismanin da eksik biraktigi gibi “kadinlarin 6zgurligii” gibi bir
kavram tartigmasi yapilmamaktadir. Halbuki kadin ézgirliigiiniin taniminin
yapilmamis olmasi dolaymmiyla calisma, modern zamanlarin biiytili kelimesi
olan Ozgurligiin actigl imtiyazli alandan ilerleyerek “kadin ézgurliigii” kav-
ramina tanimlanmig gibi muamele yapmaktadir. Ote yandan “Girig” kisminin
basliginin “Din, Kadinlar ve Direnme” seklinde hem kelime hem de igerik ola-
rak dinin bastan mahk(m edilerek 6zgiirliigiin 6niindeki engel olarak direnme
konusu yapilmasi, bakis tarzindaki ideolojik temaytilii gdstermektedir.

Diger yandan konuya girmeden &nce islam ve Hiristiyanlik dinlerinin ge-
nel diinya goriisleri, insan felsefeleri tartismalarinin yeterince yapilmamis ol-
masl, bir zafiyet olarak ortaya ¢ikmaktadir. Clinkl dinlerin insan felsefesi ve
diinya gortsleri dikkate alinmadan, verili bir bakis acisindan kadin konusunu
tartismak saglikli olmasa gerektir. Eser tam da bu zafiyetle maliildiir. Bati’da
gelisen feminist disiince ve kavramlar veri kabul edilerek Hiristiyanlik ve
Islam bu zaviyeden elestiri konusu yapimaktadir. Halbuki béyle bir calismada
sekiiler bir temelde yapilanan feminist diisiincenin de genel hatlartyla insan
felsefesi tartisilmali ve bu felsefenin perspektifi verilmeliydi.

Bu satirlarda kitab1 daha ¢ok genel perspektifi ve yazarin durdugu yer
agisindan degerlendirmeye caligtik. Daha detaylariyla Islam ve Hiristiyanlik-
la ilgili 6zel tartisma ve iddialarina giremedik. Ancak temel perspektifin so-
runlu olmasi, sonraki iddialarin da ciddi arastirilmasini zorunlu kilmaktadir.
Mevlana'nin dedigi gibi, yay egri olursa ok da egri gider.

Mustafa Tekin

Canakkale Onsekiz Mart Universitesi
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Dogu-Bati Felsefi Etkilesiminde ibn Riisd ve St. Thomas Aquinas
Felsefelerinin Karsilastirilmasi,

A. Giilnihal Kiiken

Istanbul: Alfa Basim Yayim Dagitim, 1996. X+281 sayfa.

Eser “Girig”, alt1 béliim, “Sonu¢” ve “Kaynakc¢a”dan olusmaktadir. Birin-
ci boliim “Orta Cag Batisinda islam Etkili 1k Yiiksek Ogretim Kurumlari, ibn
Riigd ve St. Thomas Aquinas” bagligini tagimaktadir. Burada ibn Riigd’tin Bati
diinyasinda taninmasini saglayan okullar, eserlerinin ¢evrildigi ve okutuldugu
yiiksek 6gretim kurumlari, ¢evirileri yapan miitercimler, bu gevirilerden istifa-
de eden diistiniirlerle, Orta Cag Avrupa’sindaki Ibn Ristciiler tanitiimaktadir.
Ayrica Ibn Riisd ile St. Thomas Aquinas’in biyografileri, bilimsel kimlikleri ve
eserleri de ayrintili olarak verilmektedir.

Ikinci bélum “Bilgi” konusuna ayrilmaktadir. Burada her iki filozofa gore
bilgi ve bilginin tirleri ele alinmakta, kisaca duyu ve akil bilgisiyle, sebep-
lilik kavrami tizerinde durulmaktadir. Uctincii Bolim “Alemin Ezeliligi veya
Yaratilmisligl Problemi” bagligini tagimaktadir. Burada da her iki filozofun
alem anlayislar karsilastirilmali bir bigimde incelenip Aristo’nun etkilerin-
den soz edilmekte, “imkan”, “irade”, “fiil”, “hareket”, “zaman” ve “yeter
sebep” kavramlari tizerinde durulmaktadir.

Dérdiincti boliim, Tanrt'nin varligiyla ilgili kanitlart ve Tanr’'nin nitelikleri-
ni ele almaktadir. Kanit probleminin tarihi boyutlari verildikten sonra, yazara
gore her iki filozofun tizerinde durdugu “ilk hareket ettirici”, “etkin sebep” ve
“imkan” kavramlar islenmekte; ayrica séz konusu fikirlerin bir mukayesesi
yapilmaktadir. Yine her iki filozof agisindan Tanri’nin “basitlik”, “sonsuzluk”,
“degismezlik”, “birlik”, “aklilik” ve “cliziyyat bilgisi” gibi nitelikler de sirayla
tartisiilmakta ve degerlendirilmektedir.

Besinci boliim “ruh” konusuna ayrilmistir. Ruh ve akil iliskisi, ruhun merte-
beleri ve ruhun 6liimsiizligli bu béliimiin énemli konularindandir. Eserin son
bélumii “Felsefe Ile Dinin Uzlagtinlmasi” baghigini tagimaktadir. Her iKi filozofun
dustinceleri, iddialan ve konuyla ilgili 6nerileri detayli bir sekilde ele alinmakta
ve uzlagiyla ilgili giinimiize 151k tutan agiklamalarina yer verilmektedir.

Konular iglenirken, éncelikle ibn Riisd’tin daha sonra Thomas Aquinas’in
diistinceleri verilmekte, béliim sonlarinda ise her iki filozofun mukayesesi
yapilmakta; ortiistiikleri ya da ayrildiklart noktalar ana hatlariyla belirtil-
meye ¢alisilmaktadir. Eserde biri Islam diinyasindan digeri de Bati’dan ol-
mak Uzere, sadece iki filozof ele alinmakla kalinmamakta, ayrica iki farkl
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diinyanin birbiriyle olan iliskisine ve etkilesimine de deginilmektedir. Diger
bir deyisle sinirlari Ispanya’ya kadar uzanan ve altin ¢agini yasayan bir
medeniyetle, kilise otoritesi altinda ezilen ve engizisyon tehdidiyle yasa-
yan bir kultiir kargilastirilmakta, bu vesileyle islam digiincesinin Orta Cag
Avrupa’si tizerindeki fikri, dini ve ahlaki katkilar1 anlatilmaktadir.

Yazara gore Bat1 diigiincesiyle islam diisiincesinin birbirine yakinlagmasi
999'da II. Sylvestre adiyla papa olan Gerbert'in tesvikleri ile baglamigtir. Latin
diinyasi bu sayede Islam bilim, dustince ve kurumlarini tanimisg, onlari 6rnek
alarak yeni miesseseler kurmustur (s. 6). Katedral okullar1 ve 6zellikle XIII.
yizyildaki Aristoteles’in Arapga terclimeleri de bu yakinlagsmay1 devam ettir-
mis ve zirveye tasimustir. slam bilim ve diisiincesinin Batr’ya ilk olarak Italya
ve Gliney Fransa’dan pek ¢ok kisinin Endiiliis islam medreselerinde okumaya
gelmesi; matematik, felsefe, tip ve astronomi okuyan bu &grencilerin daha
sonra tekrar Bati tiniversitelerine profesdr olarak doniip edindikleri bilgileri
aktarmasiyla gectigi goriilmektedir. XIII. ylizyilda ortaya ¢ikan ve yiiksek 6g-
renim veren Bati’daki kurumlarin mimarisi, ders programi ve egitim metotlari
bakimindan da Dogu’daki medreselerin birer kopyasi olduklarn géziikmektedir
(s. 7).

islam diigtince ve biliminin Bati’da yayilmasina Tuleytula (Toledo), Kurtuba
(Cordova), Palermo, Paris, Napoli, Bolonya ve Padua Okullar1 katkida bulun-
muslardir. Bu okullarda, basta Ibn Riisd olmak tizere Miisliiman distiniirlerin
eserleri Ibranice ve Latince’ye terciime edilmis ve okutulmaya baslanmustir.
Ik miitercimler arasinda A. Sareshel, Michael Scot, Guillaume D’Auvergne,
Hermann Allemanus, Samuel ibn Tibbon ve Jacob Anotoli bulunmaktadir (s.
24). Yapilan bu terciimelerden ibn Meymun (Maimonides) ve Thomas Aqu-
inas yararlanmig, neticede Boetius of Dacia ve Siger de Brabant gibi meghur
Ibn Rustgller ortaya ¢ikmuigtir.

Yazara gore ibn Riisd felsefe, tip, hukuk, din ve siyaset gibi toplumun her
bakimdan gelismesi icin gerekli tiim bilgileri kusatmis bir diistiniir ve ilim ada-
mudir (s. 54). Ayrica kiifiir ve zindiklikla itham edilmesine ragmen, gercekten
dindar bir insan olup imanl (teist) bir diistintirdiir. Nitekim kendisi de “Tesrih
(anatomi) ilmi ile mesgul olan kimsenin Allah’a inanci artar” demektedir (s.
55). Ibn Riisd, Aristoteles’i Islam diistincesine dayanarak yorumlamis ve Bati
diisiincesine ge¢gmesinde biiytik katkilarda bulunmustur. Aristoteles’in eserle-
rine gerhler yazmus, islam felsefesini elestiren Gazzali'nin Tehafiitii’l-Felasife
adli eserine karsi Tehafiitii’t-Tehafiit'ii kaleme almig, zihinlerde olusan kusku-
lar gidermek ve bir anlamda dinle felsefe arasindaki uygunlugu gdstermek igin
de Faslu’l-Makal ve El-Kesf an Menahici’l- Edille adl1 eserleri telif etmistir.
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Thomas Aquinas ise Orta Cag’in en biiyiik italyan filozofu ve ilahiyatgisidir.
Aquinas, II. Frederic’'in Napoli’de kurdugu tiniversitede dgrenim gérmiis, Grek-
¢e ve Arapga’dan terclime edilmis ilmi eserleri okumustur. Albertus Magnus'tan
dersler almig, Dominiken tarikatinin énde gelenlerinin arasinda bulunmus,
antik bilim ve felsefesini Kilisenin alem anlayisina baglamis, Aristoteles’in
eserlerini serh etmistir. Aquinas’in sayesinde kabul goren Aristoteles, ibn
Rustclliigli de isnat ve ithamlardan uzak bir sekilde pesi sira strtiklemistir
(s. 88). Yazara gore Thomas Aquinas, Musliiman filozoflardan ozellikle de
GazzAli ve Ibn Riisd’den etkilenmistir. Her ne kadar Ibn Rustciiliige karsi olsa
da, serhlerinden ve fikirlerinden istifade etmistir. Eserleri arasinda Aristo’nun
eserlerine yazmig oldugu serhlerin yaninda Summa Theologica ve Summa
Contra Gentiles 6nemli bir yer tutmaktadir.

Filozoflar hakkinda yararl bilgiler veren yazar, eserinin devam eden bo-
limlerinde her iki diistiniiriin fikirlerini derli toplu bir bicimde mukayeseye
caligmistir. Ona gore bilginin kaynag1 ve degeri konusunda her iki filozof ara-
sinda bariz bir fark bulunmamaktadir. Ciinkii her ikisi de gercek ve tutarl
bilginin, ilkeler ve sebeplerin arastiriimasiyla ortaya c¢ikabilecegini ve ama-
an da ilk ilkelerle ilk sebeplere ulasmak oldugunu benimsemiglerdir. Alemin
ezeliligi ve yaratilmighgl konusunda ise filozoflar farkli diisiinmektedir. ibn
Rigd’e gore alem ezeli bir imkdndan meydana gelmistir. Clinkii alem bir fiili
gostermektedir. Fiilin karsiti da “adem” yani “yokluk” degil “imkan”dir. Fiil ile
imkan ayni anda bulunamayacagi icin, imkanin fiilden énce gelmesi mantiki
bir zorunluluktur. imkan sadece zihni bir kavram degil, ayrica ezeli bir reali-
tedir. Bu da alemin niivesini teskil eden sekilsiz “ilk madde”dir (heyula). St.
Thomas’a gore ise alem, Tanri’'nin irade ve glicliniin bir sonucu olarak yoktan
yaratilmistir. Alemin yaratilmadan énce, imkan halinde bulunmasi dogru ol-
makla birlikte, bu durum edilgin bir giicii yani maddeyi degil, Tanri'nin gliciinii
ifade etmektedir. Ibn Riisd’e gbre alemin sonradanligi kabul edilecek olursa,
Tanri'nin irade, kudret ve fiilinde bir degisikligin olma ihtimali bulunmaktadir
(s. 152). St. Thomas’a gore, degisiklik insanlarin ciizi iradeleri i¢in gegerlidir.
Sonlu ve siirl bir madde olan alem ise sadece Tanri tarafindan yaratimistir.

Yazara gore Tanri'nin varligl konusunda her iki filozof “ilk muharrik”,
“etkin sebep” ve “imkan” kanitlarini ileri stirmiislerdir. Aristoteles’in etki-
siyle filozoflar, evrendeki hareketin varligindan, kendisi hareket etmeyen;
ancak varliklara hareket kazandiran bir ilk varliga ulasmiglardir. Bu boéliim-
de ibn Rusd’'in Kitabii’l-Kesf an-Menéahici’l-edille adli eserinde tzerinde
onemle durdugu “inayet” ve “ihtira” kanitlarina, diger bir deyisle alemde
gordliigimiiz diizen ve gaye kavramlarina yeterince yer verilse daha iyi olur-

192



Kitabiyat

du. Ayrica St. Thomas Aquinas’in ileri stirdiigi kanitlarin -ki bunlara kisaca
“bes yol” denmektedir- ¢cok kisa bir sekilde ¢zetlendigi, dordiincii ve besinci
kanitlarin ise ele alinmadigi goriilmektedir. St. Thomas’'nin “ontolojik kani-
ta” yonelttigi elestirilerle birlikte bes yolun detayli aciklanmasi yapilabilir;
bunun yaninda sadece ibn Risd’le degil, ibn Sina ve dolayisiyla Farabi’yle
de ilgi kurulabilirdi. Yine eserde Ibn Rugd’in “etken neden” ve “imkan”
kanitlarint ileri stirdiigi zikredilmistir. Halbuki s6z konusu filozof, kozmo-
lojik kanit cercevesinde sadece hareket kanitini benimsemistir. Tanr1’y1 bir
yaraticl (Sani) olarak kabul etmis olsa da, sonug itibariyle “imkan” ve “se-
beplilik” kavramlarina elestiride bulunmus ve Es‘ari diisiiniirlerinin yaptigi
gibi bu kavramlarla Tanri'nin varligina gitmenin sonug getirmeyecegini ile-
ri sirmustir. Nitekim ibn Riisd bu konudaki itirazlarini gerek kendisinden
onceki filozoflart ve gerekse kelamcilarin “hudfis kanitini” tenkit ederken
dile getirmistir. Bu 6nemli ayrintilara kitabin sonraki baskilarinda girilecegini
umit etmekteyiz.

” e

Her iki filozof, Tanri'nin “basit” bir varlik oldugunu, ayrica “ezelilik”, “degis-
mezlik”, “tek”lik ve “aklilik” gibi nitelikleri bulundugunu ifade ederler. Yazara
gore ibn Rigd’tin nefs (ruh) anlayigi, insan fizyolojisi ve psikolojisiyle siki bir
iliski icindedir. Nefsin en {istlin giici olan nefs-i natikaya, yani akil ve diisiince
yetisine sahip olmasi dolayisiyla, insan canlilarin en Ustiinii ve en yetkinidir.
ibn Riigd’e gore “nefs-i nattka” diye adlandirilan akil, nefis giiglerinin en ustii-
ne konulmus olup ilk varliga da en yakin olanidir (s. 218). Dolayisiyla canlilar
icerisinde sadece insan nefsi ve aklinin dliimsiizliginden soz edilebilir. Oliim-
sliz olan tek tek insanlarin kendileri degil, sadece insan tiriidiir. Maddedeki
her form maddidir; dolayisiyla éliimsiiz bir ruh muhtemelen bedende olamaz,
boylece ferdi dlimstizliikten s6z etmek imkansizdir. Nefis, bedenden ayrildik-
tan sonra, ferdiyetini kaybederek ancak kiilll nefse katilmak suretiyle varligini
strdiirebilir. Ancak bu goriiglerine ragmen Ibn Risd, yazara gore, ileri stirdiigii
kanitlarin yeterli olmadiginin farkindadir. Ona gére bu sorun felsefedeki en giig
sorunlardan biridir. Clinkii bu konuda akil yetersiz kalmaktadir. Aklin yetersiz
kaldig1 konularda da vahiy tamamlayici bilgidir. Yazara gore Ibn Riisd ferdi ne-
fislerin 6liimli oldugu seklindeki spekiilasyonlara dayanan goriislerinden geri
dénmis ve son sozil vahye birakmustir (s. 222).

Ruhun olimstzlugu ile ilgili tartismalar Orta Cag skolastikleri arasinda
“akillarin olimstzligi” veya “akillarin birligi” basliklar altinda tartisiimis-
tir. Bu cercevede ibn Riisd “Double Truth” (gifte gerceklik) ogretisiyle, basta
St. Thomas olmak tizere, Batr’da haksiz olarak suclanmustir. Yazara gore ibn
Riisd'tin eserleri St. Thomas Aquinas zamaninda Latince'ye terciime edilmis
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olsaydi, onun “Akil ve vahiy bilgisi ayrt olmaldir” seklinde cifte gerceklik-
ten s6z etmedigini gérecek ve elestirilmeyecekti. Nefs konusunda St. Thomas,
Hiristiyanligin inanglarini savunmaktadir. Ona gore nefs bedenin, beden de
nefsin bir pargasi degildir. Dolayisiyla madde olan beden eriyip yok oldugun-
da, nefs varligini siirdiirmeye devam eder. St. Thomas nefslerin ittisalini kabul
etmedigi gibi, ayni zamanda ruh gocii fikrini de benimsemez. Ona gore Tanri,
dogan her insan igin ayr ve farkl bir nefis yaratir (s. 225).

Felsefe ile dinin uzlastirilmasi ¢abalari, diisiince tarihinin en koklii prob-
lemlerinden biridir. Bu konuda ibn Riigsd’iin ileri stirdigi disiinceler ise en
dikkat cekici olanlardir. Yazara gore sistematik ve rasyonel bir filozof olmasi-
nin yaninda, koklid bir hukukgu aileden gelmesi, iyi egitim almasi ve kendi-
sinin de fakih olmasi ibn Riigsd’iin basarisinin arkasinda yatan temel etmen-
lerdir. ibn Rugd’e gore din, insanlar varliklan tetkik ederek bunlar hakkinda
bilgi sahibi olmaya davet eder. Felsefenin yaptigi is de varliklar tetkik ederek
bu varliklarin Allah’a nasil isaret ettiklerini arastirmak olduguna gore, felsefe
ile din birbiriyle uzlasir (s. 255). St. Thomas Aquinas da felsefe ile dinin ko-
nularinin ayni oldugunu belirtir ve felsefeyi dogal aklin Tanr1’y1 idrak etmeye
calistigl kutsal bir ilim olarak goriir. Her iki filozof da iman ile aklin birbirlerine
zit olmadigini, gergek bir iman ile gercek bir bilgi arasinda catisma degil, ken-
diliginden bir uygunluk bulundugunu belirtir.

ibn Riisd ve Thomas Aquinas’in fikirlerinin karsilastinlmal olarak ince-
lendigi bu eserde yazar anlagilir, akici ve agik bir dil kullanmugtir. Gerek ibn
Riisd’liin ve gerekse St. Thomas Aquinas’in yazar tarafindan iyice ézlimsen-
digi ve okuyucuyu da giizel bir sekilde bilgilendirdigi goriilmektedir. Eserin
mukayeseli Islam felsefesi ¢alismalari alaninda yararli olacagi ve bir boslugu
dolduracagindan kusku yoktur.
Aydin Topaloglu
ISAM

islam Felsefesine Giris

drl. Peter Adamson ve Richard C. Taylor
¢ev. M. Cuneyt Kaya

Istanbul: Kiire Yayinlari, 2007. 489 sayfa.

1990’ yillardan sonra Ingilizce’de iki 6énemli islam felsefesi tarihi kitabi
yayimlanmistir. Bunlardan birincisi Seyyid Hiiseyin Nasr ve Oliver Leaman’in
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editorliginde yayimlanan History of Islamic Philosophy (I/1-2, London
1996) adli eserdir. H. Tuncay Basoglu ve Samil Ocal tarafindan Turkce'ye
kazandirlan (/slam Felsefesi Tarihi, I-11I, istanbul: Agiim Kitap, 2007) bu
eser, Ibn Sina ile baglayan ve onun da iginde yer aldig1 siireci “irfan merkezli
bir gelenek” olarak okumasiyla 6ne ¢ikmaktadir. ikincisi ise burada taniti-
m1 yapilan The Cambridge Companion to Arabic Philosophy adli eserdir.
Cambridge Universitesi tarafindan 2005 yilinda yayimlanan, giris ve on sekiz
béliimden olusan bu Kitabin islam felsefesi literatiiriindeki yeri birkag madde-
de ozetlenebilir:

Birincisi: Kitabin orijinal adinda kendini gosteren, islam felsefesi algisidir.
Editorler islam felsefesini en iyi ifade eden terimin “Arapga yazilan felsefe” an-
laminda “Arabic philosopy” tabiri oldugunu diisiinmektedir. Editorlerin de be-
lirttigi gibi “Arapga yazilan felsefe” ifadesi, islam diinyasindaki felsefi gelene-
gin, kaynaklarini terciime hareketinden aldigini vurgulamay1 amaclamaktadir
(bK. s. 4). Dolayisiyla bu vurgu, dinin yerini asla yadsimamakla birlikte, s6zii
edilen felsefl hareketin herhangi bir dini kayginin triinti olmadigini, bilakis
akli bir ¢caba olarak felsefenin Miisliman diinyaya intikaliyle varligini stirdiir-
digini dile getirmektedir. Bu anlamiyla s6z konusu terim, mezhepler tarihi
kitaplarinda gecen “felasifetii’l-islam” tabirinden kastedilen anlamla ortiig-
mektedir. Clinkii en agik sekilde Sehristani'nin el-Milel ve’n-nihal’inde gérdi-
gumiiz bu ifadedeki “Islam” kelimesi, felsefenin herhangi bir dine mensubiye-
tini dile getirmez; aksine “bir medeniyet olarak Islam” vurgusu tasir ve bunun
icine Islam diinyasinda yetistigi halde, Misliman olmayanlar da girebilir. Bu
nedenle Farabi ve ibn Sina gibi filozoflar, Sehristani tarafindan miiteahhirtin
(ge¢ donem) filozoflar olarak nitelendirilmis ve Islam 6ncesi Messai gelenegin
bir devamu olarak gérilmistiir. Diger bir deyisle felsefe, mutlak aklin ¢abasi
olarak her medeniyetin kendi sartlarinda dile getirecegi ortak bir hakikat ala-
n1 seklinde goriilmus ve Islam filozoflari da bu baglamda degerlendirilmistir.
Fakat her ne kadar kabul edilebilir bir anlami olsa bile, “Arabic philosophy”
tabirinin Turkge’de kulak tirmaladigi asikardir ve Islam felsefesinin bir Arap
felsefesi oldugu iddiasini hissettirmektedir. Bu sebeple olsa gerek, miitercim de
“Arabic philosophy” ifadesini kitapta “Arapca yazilan felsefe” seklinde tercii-
me ettigi halde, kitabin adini “Arapca Yazilan Felsefeye Giris” seklinde degil
“Islam Felsefesine Giris” olarak terciime etmistir.

ikincisi: Bu eser ortak bir calismanin iiriinii oldugundan, islam felsefesi
tarihine iliskin mevcut ilgi ve birikimi énemli 6l¢lide yansitmaktadir. Esere
katkida bulunan yazarlarin belli bir ¢evreyi temsil etmesinin bu durumu degis-
tirmedigi, diger Islam felsefesi kitaplariyla karsilastirildiginda acikga goriilebi-
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lir. Bu durum, kitabin énceki ¢calismalarla irtibatinin en giiglii oldugu taraftir ve
bu nedenle de kitabin hem gii¢lii hem de zayif yanini teskil eder. Glglii yant
olmasinin nedeni, ayni sorunlar hakkinda daha derli toplu analizleri iceren
kimi ¢alismalar1 barindirmasidir. Zayif yani olmasinin nedeni ise katkida bu-
lunan yazarlarin ilgilerinin 6teden beri Batili akademik cevrelerde hakim olan
ilgi alanlanyla sinirli olmasidir. Oyle ki bu ilgi darligi kimi bélumlerde acikga
sighiga donugmektedir. Bunun en tipik 6rneklerinden birisi, Islam diinyasinda-
ki terciime hareketlerinin incelendigi béliimdiir. Bu béliimde tercime hareket-
leri adina yalnizca islam diinyasina yapilan ilk tercimeler incelenmig ve Islam
felsefesinin kendi klasiklerini olusturma siireciyle terciime hareketleri arasinda
herhangi bir bag kurulmamustir. Gercekte anlatilanlar, daha dnce de dile geti-
rilen bilgilerin bagka bir tislupta ve biraz daha derli toplu ifadesinden ibarettir.
Oysa bizzat terciime siirecinin izi stirtildigiinde, terciime faaliyetlerinin hicri
7. yuzyilda (miladi 13. ylizyil) TGsi ve ¢evresiyle birlikte yeniden canlandigi
gorilir. Bunun nedeni, ibn Sina ile birlikte dzellikle mantik, metafizik, tip ve
musiki alaninda énceki klasiklerin yerini Ibn Sina ve takipgilerinin eserlerine
birakmasidir. Ancak geometri, astronomi ve aritmetik gibi riyazi ilimlerde islam
oncesi metinler hala klasik olma 6zelligini korudugundan, bunlar yeniden ter-
ciime edilmis ve bunlarin tenkit ve tenkihleri yapilmustir. Kisaca, terciimeler
ancak Islam diunyasinin kendi klasiklerini olusturma stireciyle birlikte deger-
lendirildigi takdirde tam olarak anlasilabilir bir cergeveye oturabilir. Bu sorun
farkli agilardan Kitabin birgok boélimiinde bulunmaktadir. Tarihsel giriglerde
dile getirilmeyen kimi sorunlari, konusal girislerde bulmay1 bekleyen okurlar,
onemli Olciide hayal kirikligina ugrayacaktir. Kitabin genel akademik birikimi
yansittigini dikkate aldigimizda, bu durumun kitabin yazarlarini da asan genel
bir sorun olup islam felsefesine yonelik ilgilerin hala énemli dlctide baglangic
seviyesinde bulundugu disiiniilebilir. S6zgelimi Kipli dnermelerle ilgili dikka-
te deger bir tartisma igermesine ragmen, mantikla ilgili bolimiin zayifliginin
nedeni, Islam mantik tarihi ¢alismalarinin ¢ok yetersiz olmasidir. Ancak me-
sela Ibnii’l-Arabi’yle ilgili boliim ile ahlak ve siyaset felsefesinin incelendigi
béliimiin zayifliginin nedenini yalnizca mevcut calismalarin yetersiz olusuyla
agiklamak ikna edici olamaz. Ozellikle ahlak ve siyaset felsefesi boliimii, yal-
nizca kitap ozetlerinden ibarettir ve yazarin Farabi ve ibn Sind’'nin konuyla
ilgili goriislerini sorun seviyesinde kavrayamadigini hissettirmektedir.

Uclincisii: Onceki islam felsefesi tarihi eserlerinden farkli olarak bu ki-
tapta Ibn Sind merkeze alinmustir. Gergekte Ibn Sina’'nin son yiizyilda énemli
dlciide ihmal edilen bu konumu, islam felsefesinin klasik metinlerinde ¢ok ba-
rizdir. Messai gelenege mensup yazarlarin kaleme aldigr metinlerde herhangi
bir isim verilmeden “es-Seyhii'r-Reis” veya sadece “es-Seyh” denildiginde,
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tartismasiz Ibn Sina’nin kastedilmesi, onun bu konumunu gésterir. Bu nedenle
kitapta en genig yer Ibn Sind’ya ayrilmistir ve biitiin kitabin en énemli boliimii
de Wisnovsky tarafindan kaleme alinan bu béliimdir. Wisnovsky dogru bir
tercihle Ibn Sind’y1 bir mantik¢i ve metafizikci olarak dikkate almis ve onun
mantik ve metafiziginin ana kavramlari arasindaki iliskiyi ortaya koyarak fel-
sefe tarihindeki yerini anlatmistir. Bu bdlilm varlik ve mahiyet kavramlari ile
zorunlu varlik ve miimkiin varlik kavramlarinin ibn Sina metafiziginin ¢atisini
olusturma niteligini ortaya koymakta basarili gériitnmektedir. Yazar, varlik ve
mahiyet kavramlarinin, metafizigin temel sorunlarinin ¢éztimiindeki aragsal-
lig1 lizerine yogunlagarak ibn Sind’'nin bu kavramlar kullanimiyla ilgili sorun-
lan belirginlestirmeye ¢alismustir. ibn Sind’nin varlik-mahiyet ayrimini man-
tiktan metafizige tasiyarak Messal gelenege yeni bir yon verdigi dogrudur.
Fakat varlik-mahiyet ikilisinin gerek Ibn Sina gerekse sonraki filozoflardaki
kullanimi, Wisnovsky'nin goérebildiginden daha sorunludur. Gergekte varlik-
mahiyet ayrnmi, mahiyetin igleviyle tam olarak uyusmamaktadir. Hem ibn
Sina’'nin hem de bu ayrimi dikkate alarak metafizikten hareket eden sonraki
diistintirlerin kullaniminda mahiyet, aslinda hem dis diinyada siibutu bulunan
akli varligi hem de dis diinyada siibuttan yoksun akli anlami ifade etmek igin
kullanilmaktadir. Bu nedenle madde-suret ayrimini barindiran duyulur varlik-
lar mahiyetleriyle tasavvur edilirken, salt akli olan varliklar zatlariyla tasav-
vur edilmektedir. Bu agidan bakildiginda mahiyet kavraminin kimi zaman bir
“anlam” ve “itibar” kimi zaman da bir “sey” olarak kullanildig1 goriilmektedir.
Bu durum gercekte s6z konusu ayrimin, metafizik sorunlarin ¢oziimiinde kimi
zaman tikandigini veya en azindan ilave araglar kullanmak zorunda kaldi-
gin1 géstermektedir. Ibn Sina sonrasi diigiintrlerin de meselenin bu yéniini
acikca degerlendirmemis olmasi, sorunun derinligini gérmeyi engellemektedir.
Ibn Sind’'nin es-Sifa’simin mantik ve ilahiyat kismi ile el-lsarat'min ilgili kisim-
lart karsilastirmali bir incelemeye tabi tutuldugunda goriilecektir ki, varligin
akli ve duyulur olmak tizere ikiye ayrilarak mahiyet kavrami ile akli varlik
kavraminin 6zdeslestirilmesi ve mahiyetin dis diinyada stibutunun digindaki
seviyelerinin akll anlam seviyeleri olarak ortaya konulmas: gerekmektedir.
Kisaca Ibn Sind’nin varlik-mahiyet ayrimindaki temel sorun, Wisnovsky’nin
diistindiigii gibi, bu ayrimin kullanimindaki tutarsizlik degil, bizzat ayrimin
kendisinin metafizik seviyede sorun tegkil etmesidir. Clinkii Ibn Sina metafi-
zigi, Mu'tezile’de oldugu gibi “yok”u (ma‘dim) metafizik bir kavram olarak
dikkate almaz.

Dordiincisii: Ozellikle Ibn Sina ve tabiat felsefesinin anlatildigi bélimde
felsefe ve kelam arasindaki iligkiye dikkat gekilmesi, Islam diistince tarihi agi-
sindan son derece 6nemlidir. Ancak yine de bu konudaki aragtirmalarin yeter-
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sizligi agiktir. Islam duistince tarihgileri genellikle filozoflarin kelamcilara tesirini
varsaymaya egilimlidirler. Wisnovsky'nin 6zellikle “mahiyet” ve “sey” kav-
ramlar ekseninde kelamcilarin Ibn Sind’ya tesirinden soz etmesi, hakim tav-
rin aksine bir durum olarak dikkate degerdir. Ancak ibn Sind’nin kelamcilarla
iliskisinin daha derinden sorgulanmasi gerekir. Ger¢ekte dikkatli bir karsilastir-
ma, geleneksel tasnifte Ibn Sind’nin son eseri olan el-isarat'in tertibinin kelam
eserlerindeki tertibin felsefeye uyarlanmasi oldugunu gosterecektir. Zira kelam
kitaplarinin bilgi ve nazar bahisleri (bilgi ve istidlal teorisi) el-lsarat'in mantik
kismina, cevher ve araz bahisleri tabiat felsefesi kismina; Tanr’nin zatr ve
sifatlari, niiblivvet ve mead bahisleri ise ilahiyat kismina denk diismektedir.
Bu haliyle el-isarat'in tertibi, kelam Kitaplarinin Mu’tezile kelamcilarinca ge-
listirilen tertibinin felsefi ilimlere tasinmasindan ibarettir. Buna ilaveten Ibn
Sina’'nin kelama ait pek ¢ok sorunu ozellikle es-Sifa'nin metafizigine tasidi-
gin1 belirtmek gerekir. Dolayisiyla Islam diinyasindaki metafizik gelenekler
arasindaki iliskinin tesisinde Ibn Sind’'nin ve kelamcilar kanadinda Ciiveyni
ve Gazali'nin rolii Gizerinde daha ayrintili durmak gerekmektedir. Clinki bu,
sadece tarihsel olarak disiplinlerin birbirinden sorun tasimasi anlaminda degil,
metafizigin ana sorunlarinin gercek birer sorun olarak kazanilmasi anlaminda
da 6nemlidir. Ayrica kelamin ibn Sina tizerinden Megsai felsefeye tesiri, man-
tik ve metafizigin islam dinyasindaki strecine de énemli bir etken olmustur.
Daha sonra Fahreddin er-Razi'nin el-Mebahisti’l-Mesrikiyye'siyle birlikte me-
tafizigin ibn Sina tarafindan belirlenen igerigi, kelamin icerigini etkileyecektir.

Besincisi: Kitabin 6énemli yonlerinden birisi de gerek Islam diinyasinda
gerekse Bati’'da artik dogrulugundan kusku duyulan bir kabulii en azindan
prensipte reddetmis olmasidir. Bu kabul, Islam felsefesinin Gazali sonrasinda
Ibn Riisd’le birlikte yaratici kimligini bir tarafa biraktigi hatta bir felsefi gelenek
olarak varligin stirdiiremedigi iddiasidir. Her ne kadar kitabin “Islam Felsefesi
ve Yahudi Felsefesi” bagligini tasiyan 17. bolimii, sézinil ettigimiz tespitin
tam tersine bir tutum sergileyerek ibn Riisd’den sonra “Farabi tarafindan bas-
latilan biiytk Islam felsefe geleneginin ani bir sona veya en azindan bir ses-
sizlige burindugini” (bk. s. 386) ileri sliriiyorsa da, kitabin ilke olarak boyle
bir iddianin yanhghgini tespiti dnemlidir. ilke olarak diyoruz, ¢linkii felsefi so-
runlarin felsefi geleneklerde nasil devam ettigi, kitapta ortaya konulmamuigtir.
Dogrusu, boylesi genel iddialar sadece Islam felsefesi degil, kelam ve tasavvuf
icin de ileri stirilmustiir. Ancak simdiye dek hic kimse felsefenin Gazali’den
sonra nasil olup da tiikendigini metinlere dayali bir sorun takibiyle ortaya
koyabilmig degildir. Bu turlii iddialar daha ¢ok Islam diinyasindaki metafizik
geleneklerin glinimiizdeki durumunu aciklama ve kotii vaziyete bir baslangic
ve sorumlu arama tesebbislerinin sonucu olarak ileri stiriilmektedir. Gergekte
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Fahreddin er-Razi sonrasi felsefenin siirecini eserlere dayali olarak izleyenler,
Islam diunyasinda felsefenin Gazali'nin elestirileriyle daha da yaygimnlagtigini
ve felsefi gelenegin sahislar ve eserler agisindan daha da giliclenerek devam
ettigini gorebilir. Ancak goriilenin yalnizca bu miktarla sinirlt oldugunun far-
kinda olmak gerekir. Ne yazik ki sadece Batr’'da degil, Islam diinyasinda da
miiteahhirGin veya muhakkik(in dénemi dedigimiz Fahreddin er-Razi sonrasi
dénemlere dair uzmanlar bulunmamaktadir. Bu nedenle 13. ve 14. yuzyilin
birkag simas harig, sonraki déneme dair biitiin yazilar, gercekte isimlerin ve
eserlerin sayllmasindan ibarettir ki, su anda tanitimint yaptigimiz kitapta da
durum bundan farkl degildir. Hatta kitabin bu hususa tahsis edilen son bo-
limii, miitercimin de belirttigi gibi neredeyse Sii diinyasindaki gelismelerle
sinirhidir. Ancak her haliikarda bu tespitin akademik cevrelerde dile getirilmesi
olumlu bir gelismedir ve miistakbel calismalar icin umut vaat etmektedir.

Altincist: Miitercimin de “Onséz”de belirttigi tizere, Islam felsefesine dair
giris niteligindeki bir eserde Thvan-1 Safa’nin bulunmamasi biiyik bir eksik-
liktir. Thmal edilmesinin 6zel bir sebebi bulunduguna deginilmeyen bu ko-
nunun Kitabin sonraki baskilarinda eklenmesi diisiintilebilir. Ayrica kitabin
Islam felsefesinin Latin diinyasinda kabuliinii inceleyen boliimii kapsaml bir
terciime listesi sunmakta ve “islam Felsefesi ve Yahudi Felsefesi” baglikli bo-
lum Tiirkge'deki islam felsefesi tarihine dair eserlere giizel bir ek olarak goriin-
mektedir. Clinkii Yahudi felsefesinin islam felsefesiyle iligkisi, Hiiseyin Atay’in
Musa b. Meymun'’a ait Delédletti’l-hairin’i tahkikinin disinda, Tiirk¢e’de hentiz
higbir ciddi ilgiye konu olmamistir ve ilgili b6liim buna vesile olabilir.

Son olarak [slam Felsefesine Giris Kitab1 biitiin eksikliklerine ragmen temel
akademik ilgileri yansitmakta ve ¢cogu boliimlerinde bu ilgileri sorun seviyesin-
de takip edebilmektedir. Ayrica Kitabin terciimesinde islam felsefesinin temel
terimlerinin ve eser isimlerinin terciimesi ile ilgili sorunlarin bulunmamasi ve
tercimede akict ve anlagilir bir dilin kullanilmasi okumay1 kolaylastirmaktadir.
Bu sebeple islam felsefesine tarihsel ve konusal girigleri iceren dikkate deger
bir kitab1 Tiirk¢e'ye kazandiran M. Clineyt Kaya'nin emegi takdire sayandir.

Omer Turker
iSAM
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Yazarlar icin not

Islam Arastirmalan Dergisi, bagta klasik Islami ilimler olmak tzere, siyaset, tarih, ekono-
mi, felsefe, sosyoloji, antropoloji, dinler tarihi, edebiyat ve kiltir alanlarinda yapilmig, islam
dustince ve kultirine orijinal katki saglayacak nitelikteki, 6zglin makale telifi ve Kitap
tanitimlarinin yani sira sempozyum, seminer ve konferans degerlendirmelerini yayimlar.

- Makalelerde daha 6nce baska bir yerde yayinlanmamis veya baska bir yere soz verilmemis
olma garti aranir.

Dergide hangi yazilarin yayimlanacagina hakem usuliine gére Dergi Yayin Kurulu karar verir.

- Tercih edilen dil Tiirkge olmakla birlikte Arapca, Farsca, Ingilizce, Fransizca ve Almanca ma-
kalelere de yer verilir.

- Makaleler A4 kagidinin bir yiizii kullanilmak suretiyle ¢ift aralikli olarak yazilmalidir. Miimkiinse
makaleler 10.000, kitap ve diger tanitimlar ise 1.500 kelimeyi ge¢memelidir. Makale teslim
edilmeden o6nce gerekli dipnotlar, bibliyografya, tablolar vb. tamamlanmis olmalidir. Ayrica
makalelere 100-200 Kkelime arasinda bir 6zet yazisi eklenmelidir.

- Tiirkge ve Ingilizce makalelerde uyulmasi gereken dipnot sistemi i¢in bk. www.isam.org.tr

- Dergiye gonderilen yazilar iade edilmez. Yazisi yayimlanan makale sahiplerine telif ticreti 6de-
nir ve derginin yayimindan sonra 40 adet ayr1 basim génderilir.

- Bagvurular, disketiyle birlikte bir niisha halinde, islam Arastrmalari Dergisi Yaym Kurulu
Bagkanligi, TDV ISAM, Altunizade, icadiye Baglarbasi Cad. 40, Baglarbasi 34662 Uskiidar-
Istanbul adresine postalanmak veya ek dosya halinde dergi@isam.org.tr e-posta adresine goén-
derilmek suretiyle yapilir.

- Bu dergi Index Islamicus ve Turkologischer Anzeiger tarafindan taranmaktadir.

Information for Contributors

Turkish Journal of Islamic Studies, a biannual publication of the Center for Islamic Studies,
welcomes articles of a high standard and original scholarship in Islamic studies as well as in
the areas of history, political science, economics, philosophy, sociology, anthropology, compa-
rative religion and literature. It also accepts reviews for books, symposiums and conferences.
Normally articles should make a scholarly contribution to the understanding of Islam or of
general interest to the Muslim community.

- Atrticles submitted for publication may not have been previously published nor be pending
publication elsewhere.

- All submissions are assessed by referees, but the Editorial Board reserves the right to decide
what articles will be published.

- Articles in Turkish, Arabic, Persian, English, French and German are all welcome.

- Articles should be typed double-spaced on A4 white bond paper, with ample margins on all si-
des. Normally, the entire manuscript of an article -including tables- should not exceed 10,000
words. The maximum size for reviews is 1,500 words. A brief abstract of 200 words or less
should also accompany all article submissions.

- Articles written in English should follow the English reference style given at www.isam.org.tr

- Manuscripts submitted for publication may not be returned. Contributors of articles are sent 40
free offprints, along with a copyright payment after the publication of the article.

- All postal submissions, with an electronic copy (preferably in Microsoft Word format) as well as
a hard copy of the manuscript, should be made to the Editor, Turkish Journal of Islamic Studies,
TDV ISAM, Altunizade, icadiye Baglarbagi Cad. 40, Baglarbasi 34662 Usktidar-Istanbul, Turkey.
Alternatively, submissions may be sent as an attachment via e-mail to dergi@isam.org.tr

- Articles in this journal are indexed or abstracted in Index Islamicus and Turkologischer
Anzeiger.



TDV islam Arastirmalar1 Merkezi (ISAM)

ISAM, Tiirk tarihi ve kiiltiirii ile islam medeniyetinin yerel ve kiiresel diizey-
de tanutilmasini hedefleyen ilmi bir aragtirma merkezidir. ISAM ulusal ve ulus-
lararasi bilimsel arastirma projelerini desteklemek, ansiklopedi, dergi, telif,
terciime ve tahkik eserler yayimlamak ve ilmi toplantilar diizenlemek sure-
tiyle dogru ve nitelikli bilgiler tiretilmesine ve bu bilginin daha genis kitlelere
ulastirilmasina imkan saglamaktadir.

Bir taraftan Tirk ve Islam diinyasinin tarihsel mirasini modern bilimsel
yontemlerle arastirarak giiniimiiz insaninin dikkatine sunan diger taraf-
tan da Misliiman cografyadaki dini, sosyal, kiiltiirel ve entelektiiel degisim
ve gelismeleri izleyerek arastirmaci, bilim adami ve yoneticiler igin bilgi
birikimi saglayan ve halen Tiirkiye Diyanet Vakfi islam Ansiklopedisi'ni
yayinlamakta olan ISAM, sadece Turk kiiltiir hayatina degil Orta Dogu, Or-
ta Asya, Balkanlar ve Kuzey Afrika’y1 kapsayan c¢alismalariyla da islami
arastirmalara 6nemli katkida bulunmaktadir.

TDV Center for Islamic Studies

ISAM is an academic research center that deals with both studies of Turkish
history and culture and Islamic civilization on a local and global level. ISAM
helps support national and international academic research, publishes ency-
clopedias, magazines, compilations, translations and investigative works,
and organises academic meetings to ensure that correct and valuable know-
ledge is arrived at and can reach a wider audience.

While investigating the history of both the Turkish and Islamic worlds with
modern academic research methods and presenting the findings of these,
ISAM, the publisher of the TDV Islam Ansiklopedisi (The TDV Encyclopedia
of Islam), at the same time helps the development of academic research in
Turkey by examining social, cultural and intellectual changes that are ta-
king place throughout the Muslim geography and plays an important role in
Islamic as well as Turkish studies through its research into the Middle East,
Eastern Asia, the Balkans and North Africa.

QNisAM

TURKIYE DIYANET VAKFI

ISLAM ARASTIRMALARI MERKEZ
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