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Yaratan Bilmezse Kim Bilir?
Ibn Sind’ya Gore Allah’in Ciiz'ileri Bilmesi

Rahim Acar*

Who Else Knows the Particulars, If Not the Creator? Avicenna on
God’s Knowledge of Particulars

The popular interpretation of Avicenna’s position concerning God’s know-
ledge of particulars is that in his opinion God does not know the particu-
lars. Despite Avicenna's apparent emphasis that God knows everything,
he did not sound credible to many interpreters. Avicenna'’s position on the
divine knowledge of particulars must be considered in the light of his con-
ception of divine knowledge and its role in the existence of things, as, for
Avicenna, divine knowledge of other things is ultimately the sole conditi-
on of their existence. Accordingly, Avicenna’'s explanation of ‘how God
knows the particulars’ provides a successful account of the divine know-
ledge of particular things and events, if one takes into account Avicenna’s
explanation of ‘how God knows particulars’ together with the role he as-
signs to divine knowledge in the existence of the things.

Key words: Avicenna, Knowledge of Particulars, Divine Knowledge, Creative
Knowledge.

ibn Sina’nin Allah’in ciiz’ileri bilmesi konusundaki gériisii hususunda ilim
adamlar birbiriyle celisen yorumlara sahiptir. Ibn Sind Allah’in ciiz’ileri bildi-
gini vurgulamissa da, okuyucularinin ve yorumcularinin pek ¢cogunun bunu
inandirict bulmamis olmasi dikkat ¢ekicidir. Bu konuda Ibn Sind’ya inanmak-
ta gligliik ¢eken bazi yorumculari dogrudan ya da dolayli olarak, Ibn Sind’nin
gorlintiste bdyle sdylese de, gercekte bunu kastetmis olamayacagini belirt-
mektedirler. Bazan ibn Sind’nin Allah her seyi bilir tiirtinden ifadeleri gérmez-
den gelinmekte, bazan da bu ifadeleri sarfederken aslinda kendi gercek go-
rislerini gizlemeye calistigl iddia edilmektedir. Kisaca, Allah'in ctiz'ileri, 6zel-
likle olug ve bozulusa tabi olan ciiz’lleri bilmedigi iddiasi, Ibn Sind’nin gorii-
stiniin yaygin olarak kabul goren yorumudur. Bu yorum, sadece Ortacag

*  Dr.,, Marmara Universitesi [lahiyat Fakiiltesi, istanbul.
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musliman kelamcilar arasinda degil, hem Ortagcag hem de modern dénemde-
ki Batili filozoflar ve felsefe tarihgileri arasinda da yaygin olan yorumdur.!

Ancak Ibn Sind’nin, alemin ve icindeki varliklarin varhigr ile ilgili olarak
ilaht bilgiye yiikledigi rol dikkate alindiginda, s6z konusu ragbet géren yoru-
mun savunulmasi zor gérinmektedir. Bagka bir ifadeyle, ibn Sina, “Allah her
seyi bilir” derken tiimiiyle samimi olmalidir ve Allah’in her bir seyi veya ha-
diseyi bildigini kastetmis olmasi gerekir. ibn Sind’'nin ctiz’ilere dair ilahi bilgi
hakkindaki goriisti, onun ilahi bilgi tasavvuru ve esyanin var olmasinda bu
bilgiye verdigi rol dikkate alinarak incelenmelidir. Zira Ibn Sind’ya gore Al-
lah’in egyaya dair bilgisi esyanin var olmasinin yegane sartidir.? Var olan her
sey, Allah onu var bildigi i¢in, Allah’in onu var bildigi tarzda ve sartlarda var-
dir. Aksi halde higbir sey var olmazdi. Burada “her sey” kavrami sadece tiir-
lerinin yegane liyesi olan varliklart degil ayni zamanda, olus ve bozulusa tabi
varliklart da icermektedir. Tek tek var olan her bir sey, var olmak icin Allah
tarafindan dyle bilinmis olmak zorundadir.

1 Eb0 Hamid Muhammed el-Gazzali’'nin bu konuya dair klasik tartismasi Tehafiit'tedir. BK.
Gazzali, Filozoflarin Tutarsizligi: Tehaftitii’l-felasife, cev. Mahmut Kaya ve Hiiseyin Sariog-
lu (Istanbul: Klasik, 2005). Konuyla ilgili Ortacag islam diinyasindaki tartismalara érnek ola-
rak bk. Muhammed b. Omer Fahreddin er-Razi, el-Mebahisti’l-mesrikiyye, nsr. Muhammed
el-Mu‘tasim Billah el-Bagdadi (Beyrut: Dari’l-Kitiibi’l-Arabi, 1990), 1I, 498-501;
Muhammed b. Abdiilkerim es-Sehristani, Nihayetii’l-ikdam fi ilmi’l-kelam, ed. A. Guillaume
(London: Oxford University Press, 1934), s. 223-32. Ayni eserin ingilizce gevirisi: The Sum-
ma Philosophiae of al-Shahrastani, ¢ev. A. Guillaume (London: Oxford University, 1934),
s. 80-82; Takiyyliddin Ahmed b. Abdulhalim b. Teymiyye, Der’ii te‘aruzi’l-akl ve’n-nakl,
ngr. Muhammed Resad Salim (Riyad: Cami‘atii’l-imam Muhammed b. Suid el-islamiyye,
1981), IX, 105-6; X, 184, 191-92, nakleden Mustafa Cagrici, “Ibn Teymiyye’'nin Bakigiyla
Gazzali-ibn Rugd Tartismast”, Islam Tetkikleri Dergisi, 9 (1995), s. 109, 111. Ortacag hiris-
tiyan filozoflari ve teologlari arasinda da ibn Sina’nin gériisiine dair hakim olan yorum, onun
Allah'in ctiz'lleri bilmedigi kanaatinde olduguydu. Mesela bk. Thomas Aquinas, Summa
Theologiae: Latin Text and English Translation, Introductions, Notes, Appendices, and
Glossaries, ed. Thomas Gilby (New York: McGraw-Hill, 1964-1980), la q.14, a.11, a.13;
Summa Contra Gentiles, Book One: God, ¢ev. A. C. Pegis (Notre Dame, Ind.: University of
Notre Dame, 1975), bl. 63-67. Aquinas, Ibn Sind’y1 her zaman agikca zikretmez. Fakat kul-
landig1 6rnekler ve tartistigt muayyen konular, bilim adamlarini Thomas Aquinas’in elestiri-
sinin hedefinin ibn Sina oldugunu diistinmeye sevketmistir. Modern zamanlarda ibn Sina’nin
gorlistiniin bu sekilde yorumlanmast icin bk. Louis Gardet, La Pensée Religieuse d’Avicen-
ne (Paris: J. Vrin, 1951), s. 71-85; Beatrice H. Zedler, “St. Thomas, Interpreter of Avicenna”,
The Modern Schoolman, 33 (1995), s. 1-18; Oliver Leaman, Ortacagd Islam Felsefesine Gi-
ris, cev. Turan Kog (Kayseri: Rey Yayincilik, 1992), s. 149-65; Mustafa Cagrict, “ibn Teymiy-
ye’nin Bakigiyla Gazzali-ibn Riigd Tartismasi”, s. 107-12; Halife Keskin, /slam Dtistincesin-
de Allah-Alem lliskisi (Istanbul: Beyan Yayinlari, 1996), s. 329-41.

2 Bu makaledeki temel tez, Ilhan Kutluer tarafindan daha énce savunulmustur. Kutluer, ilahi
bilginin yaratict oluguna dayanarak, ibn Sind’'nin Allah’in olug ve bozulusa tabi geyler de
dahil olmak tizere her seyi bildigi gériisiinde oldugunu iddia eder. flhan Kutluer, /bn Sina
Ontolojisinde Zorunlu Varlik (Istanbul: iz Yayincilik, 2002), s. 150-64. Her ne kadar bu
makalede savunulan goriis, Kutluer tarafindan da ileri striilmiigse de, burada dikkat ceki-
len hususlarla Kutluer’in kitabinin biitiinliigi icinde konuyu ele alist birbirinden farklidir.



jon Stna’'ya Gore Allah'in Cuz'fleri Bilmesi

Dabhasi, Ibn Sina’nin ilahi bilgi tasavvuru ve esyanin var olmasinda bu bil-
giye verdigi rol dikkate alinirsa, onun “Allah’in ciiz'ileri nasil bildigine” dair
izahi da ciiz'? varliklar ve hadiselerin ilahi bilgide nasil ihtiva edildigini basa-
rili sekilde agiklar. Yaygin olan yoruma goére, ibn Sina Allah’in ctiz’ileri bilme-
digi kanaatindedir. Bu gorisii temellendirmek icin dayanilan zemin ise, ibn
Sina'nin “Allah’in cliz'lleri nasil bildigine” dair izahmnin ilahi bilginin ctiz'ile-
ri nasil ihtiva ettigini géstermekte basarili olmadigi iddiasidir.? Bu yoruma ka-
tilanlar, ibn Sind’'nin akli bilginin mahiyeti konusundaki gorastinii dikkate
alarak su iki iddiada bulunurlar: 1. Ciiziler bilgi konusu degildir, zira bunlar
kategorik olarak akli bilgiye uygun olmayip algilamaya uygundurlar. Bu du-
rumda ciiz'ileri, akli bilgi anlaminda, ne Allah bilir ne de insanlar bilir. Al-
lah'in bilgi nesneleriyle mekansal ve zamansal iliskisinin olamayacagi dikka-
te alinarak ortaya koyulan diger iddia da sOyledir: 2. Allah olus ve bozulus
alemindeki ctiz’ileri bilemez. Bu ikinci iddiaya gore, her ne kadar Ibn Sind’nin
akli bilgi ile ilgili miyart (kriteri) olus ve bozulusa tabi olmayan ciiz'ilerin ve
onlara dogrudan dogruya atfedilebilen hadiselerin aklen bilinmesine miisaade
etse de, olus ve bozulus alemindeki ctiz'ileri akli bilginin disinda birakir. Buna
gore, Ibn Sina'nin “Allah’in ciiz’lleri nasil bildigi"ne dair aciklamasi yine
onun “ilaht bilginin bilgi nesneleriyle iliskisi” konusundaki gériisiiyle, yani
ilahi bilginin alemin var olmasinda oynadigi rol ile birlikte g6z ontine alinirsa
“Allah’in ctiz'ileri nasil bildigi” hususundaki izahi kesinlikle basarilidir. Fakat
eger insan zihni ile onun bilgisine konu olan nesne arasindaki iliskiyi miyar
sayarak, “Allah’'in ciiz'ileri nasil bildigine” dair izahi s6z konusu miyara go-
re degerlendirirsek, bu durumda ibn Sina’dan basarili bir aciklama beklemek
bosunadir.

Esyanin Varlig: ilahi Bilgiye Baglidir

Allah ve alem arasinda ibn Sina’nin tasavvur ettigi iliski, her seyin Allah
tarafindan bilinmesini gerektirir. ibn Sind’'nin eserlerinde, egyanin varligimin
Allah’in onlari bilmesinin bir sonucu oldugunun belirtildigi pek ¢ok pasaj bul-
mak miimkiindiir.4 ibn Sind esyanin Allah’tan sud(runun altin gizer ve bu-

3 Gazzali'nin ve Michael Marmura'nin Ibn Sind’nin gériisiinii nasil yorumladiklarinin bir tar-
tismast i¢in bk. Rahim Acar, “Reconsidering Ibn Sina’s Position on God’s Knowledge of Par-
ticulars,” Interpreting Avicenna: Science and Philosophy in Medieval Islam, ed. Jon
McGinnis (Leiden & Boston: E. J. Brill, 2004), s. 142-56.

4 Bu yazida yeri geldikge tartisilacak metinlere ek olarak bk. ibn Sina, et-Ta‘likat, nsr. A. Be-
devi (Kahire, 1973), s. 116-23, 152-56.
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nun cansiz ya da tabii varliklarin fiillerine benzetilmemesi gerektigini belir-
terek ilahi bilginin nesnelerin var olmasindaki roliinii vurgular. Yaratict ilaht
fiili tabii fiillerden farkli kilan sey ilahi bilgidir. ibn Sina soyle der:

Her seyin O’'ndan var olmasi, tabii tarzda [da] degildir ki, bdylece her se-
yin O’'ndan var olmasi, O'nun bilmesi ve rizasi disinda olsun. Nasil boyle
olabilir? Zira O kendi zatini bilen sirf akildir. Dolayistyla O'nun, her seyin
zorunlu olarak O’na lazim oldugunu bilmesi gerekir; ciinkii o kendi zatini
sif akil olarak ve ilk kaynak (mebde) olarak bilir. Ve O her seyi kendi
zatindan, kendisinin onlarin kaynagi olmasina uygun olarak bilir ve kendi
zatinda onlarin var olmasini engelleyecek veya onlarin sudtruna aykir bir
sey olmadigini bilir.®

Ibn Sina’'nin ilahi indyeti tamimlamasi, ilahi bilginin egyanin nedeni oldu-
gunu belirttigi bagka bir pasajdadir. Ibn Sina ilahi inayeti, “yaratiklara ilahi
bilgiye dayanarak varlik vermek” olarak tanimlar. Esyaya dair ilahi bilginin,
sadece onlarin birden ¢ok bireye uygulanabilen tiirleriyle sinirli olmadigini,
fakat nesneler arasindaki tertibi de kapsadigini ifade eder. Ibn Sina’nin ifade-
si, onun sadece zihinde bulunan killi kavramlart degil, var olan seyleri de
Kkastettigini acikga gdsterir. SOyle yazar, Ibn Sina:

Isaret: Inayet, lk’in bilgisinin [yani Allah'in bilgisinin] her seyi kusatma-
sidir. Her seyin bu bilgiye gore olmasi zorunludur. Bdylece her sey en iyi
nizamda olacaktir, zira bu nizam O’ndan dolay1 ve O’nun her seyi kusat-
masindan dolay1 zorunludur. Bdylece var olan bilinene en iyi nizam cerge-
vesinde uygun olur. Fakat bu ilk'te, Hak’ta bir kastin ve talebin olmasini
gerektirmez. Her seyin varliginin tertibine dair ilk’in uygun hali bilmesi,
her seyde iyiligin tagsmasinin kaynagidir.©

Bu mevzuya dair ibn Sind'nin eserlerindeki tartismalardan sadece iki or-
nek olan yukarnidaki pasajlar, ibn Sina acisindan Allah’in esyay1 bilmesinin
tali bir konu olmadigin gosterir. 11ahi bilgi esyanin Allah’la nihai iligkisinin,
yani yaratmanin dayandigl zemindir. Varliga gelen her sey, Allah tarafindan
bilinmis olmak zorundadir; zira ilahi bilgi nesnelerin var olusunun kaynagi-
dir. Allah alemin yegane yaraticist olduguna gore, esyanin var olmasini sag-
layacak bagka bir neden yoktur ve ilahi bilgi esyanin kaynagi oldugu igin,
her sey ilahi bilgide ihtiva edilmis olmak zorundadir.

ibn Sina, es-Sifa: el-llahiyyat I, ngr. G. Anawati vd. (Kahire: Imprimeries Gouvernemen-
tales, 1960), IX, 4, s. 402. Krs. Beatrice Zedler, “Saint Thomas and Avicenna in the De Po-
tentia Dei”, Traditio, 6 (1948), s. 121-22.

® ibn Sina, el-isarat ve’t-tenbihat, ngr. J. Forget (Leiden: E. J. Brill, 1892), s. 185.
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ibn Sind’ya gore ilahi bilgi esyay1 yapan, meydana getirendir, esyadan el-
de edilmis degildir. Bu nokta olduk¢a dikkat isteyen, cogu zaman gdzden ka-
cirilan bir noktadir. Allah’in yaratiklara dair bilgisiyle yaratiklarin var olusu
arasindaki iligkiyi nasil tasavvur ettigini izah ederken, ibn Sina iki tir bilgi
modelinden bahseder. Bu iki model bilen 6zne ile bilinen nesne arasindaki iki
farkl iliskiye dayanmaktadir. Ya bilgi, halihazirda var olan bilgi nesnesinden
elde edilmektedir ya da bilen 6zne Once bilgiye sahiptir ve sonra bu bilgisini
gercek kilar, dis dinyada bu bilgisini gercege dontistiiriir. Tkinci modeli izah
ederken, Ibn Sind bir mimar ve onun yaptig1 bina drnegini verir. Once mima-
rin zihninde bir bina plani vardir. Sonra mimar zihnindeki plana uygun ola-
rak bir bina yapar. Disarida meydana gelmis olan bina, mimarin zihnindeki
bina planina uyar. Mimar binay1 yaptiktan sonra, disarida var olan binanin
sireti onun zihninde canlanmis degildir. Ibn Sina der Ki:

Iste her seyin, ilk akla, zorunlu varliga nisbeti béyledir, zira O kendisini ve
kendisinin zorunlu kildig1 seyi bilir. Ve ¢tinkii O zatindan her seydeki iyili-
&i bilir. Dolayisiyla var olan seylerin stretleri (formlar1), Onun bildigi terti-
be uygun olarak, onun kendindeki akli streti takip eder.”

Birinci modele gore, bilgi nesnesi bilen 6zneden bagimsiz olarak vardir. Bil-
gi, bilinen nesneden kazanilir ve o bilginin dogrulugu bilinen nesneye bagl-
dir. Tkinci modele gére, bilinen nesnenin var olmasi bilen éznenin o nesneye
dair bilgisine dayanir. Bilgi bilinen nesnenin var olmasinin nedenidir. Bilen 6z-
ne ile bilinen nesne arasinda bdyle bir iliskinin gecerli oldugu durumlarda, bil-
gi bilinen nesneye uymaz, fakat bilinen nesne kendi var olusunda bilen 6zne-
nin o nesneye dair bilgisine uyar. iste ilahi bilgiyle Allah’in bildigi esya arasin-
daki iligki bu ikinci modele uymaktadir. 1lahi bilgi nesnelerden alinmus, kaza-
nilmis degildir, ancak nesneler ilahi bilgiye goére var olurlar. Bilen 6zne ile bi-
linen nesne arasinda bdyle dzel bir iliski, ilahi bilginin mahiyetini izah eder ve
ilaht bilginin esyanin var olmasinin nedeni oldugunu teyit eder. Var olan her
sey var olmak i¢in Allah tarafindan bilinmis olmak zorundadir.

Buraya kadar erisilen sonu¢ hem daha acgik hale getirilmeli hem de kes-
kinlestirilmelidir. Zira su ana kadar iddia ettigim seyi, eger tamami degilse bile,
pek ¢ok Ibn Sina okuyucusu ve yorumcusu kabul edebilir. Denilebilir ki, Ibn

7 ibn Sing, el-lahiyyat, V111, 7, s. 363. Ayrica bk. ibn Sina, el-isarat, s. 181. Krsg. David B. Bur-
rell, Knowing the Unknowable God: Ibn Sina, Maimonides, Aquinas (Indiana: Notre Da-
me, 1986), s. 72-75, 86-90; Nicolas L. Rofougaran, Avicenna and Aquinas on Individu-
ation (doktora tezi, Harvard University, 2000), s. 119-220; Rudi A. Te Velde, Participation
and Substantiality in Thomas Aquinas (Leiden & New York: E. J. Brill, 1995), s. 102-8.
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Sina’ya gore Allah diger seyleri tabii ki genel olarak bilir. flahi bilgi, elbette ki
Allah’'in zatina dair bilgisiyle sinirli degildir. Thtilaf konusu olan sey, ilahi bil-
ginin her bir seyi tek tek ihtiva edip etmedigi veya onun bazi eserlerle sinirli
olup olmadigidir. {l1ahi bilginin ctiz’ileri cliz’ilikleri iginde ihtiva edip etmedigi
ve ilahi bilginin olus ve bozulusa tabi olmayan, zaman-mekan sartlarindan
bagimsiz olan seylerle sinirli olup olmadigr sorusu bu noktada akla gelebilir.

Ibn Sina bu tiir sorulara hazirlikli gériintiyor. Allah’in bilgisinin istisnasiz
her seyi kapsadigini vurgulama ihtiyaci hisseden ibn Sina Allah’in “kendisi-
nin her seyin ilkesi” oldugu seklindeki bilgisinin, bizzat esyayn bilgisini icer-
digini, sadece onlarin ilkesi olma iliskisinin bilgisinden ibaret olmadigini be-
lirtir. es-Sifa'nin el-llahiyyat kisminda, ibn Sina sunu ifade eder:

O her seyin kaynagi (mebde) oldugu icin, kaynagl oldugu seyleri kendi
zatindan bilir. Ve O, tam mevcutlarin (li'l-mevctdati't- tammeti) miisahhas

varliginin [dogrudan dogruya] kaynagidir; olus ve bozulusa tabi mevcutla-
rin énce tlrlerinin ve dolayisiyla da birey olarak varliklarinin kaynagidir.8

Burada Ibn Sind'nin ifadesi acik¢a gostermektedir ki, Allah’in diger varlikla-
ra dair bilgisi, “Allah’in kendisini varliklarin ilkesi veya kaynagi olarak bilme-
siyle” sinurh degildir. Allah, kaynaklik ettigi seyleri bildigine ve olus ve bozulu-
sa tabi olmayan seylerin miisahhas bireyler olarak var olmalarinin kaynagi ol-
duguna gore, Allah’in onlar bildigi rahatlikla sGylenebilir. Olus ve bozulusa tabi
mevcutlara gelince, Ibn Sina Allah’in onlarn da bildigini belirtir. Ancak ibn
Sina’'nin “Allah onlarin énce tiirlerinin kaynagidir, sonra da tiirleri araciligryla
onlarin kaynagidir” seklindeki hitkmii kapali bir hiikiimdiir. Yine de bu hiikiim,
Ibn Sina’nin olus ve bozulusa tabi olan ciiz'l varliklan da ilahi bilginin sahasi
icine katmak istedigini kesinlikle gosterir. ibn Sina’nin Allah’tan suddr eden iki
tir silsile oldugunu belirtmesi bu kapaliligi giderir. Ona gére, Allah’tan sudir
eden sakuli ve ufki ya da dikey ve yatay iki varlik silsilesi vardir:

Isaret: Bildigin tizere, zorunlu varhgin kendini kendiyle (zatehu bi- zatihi)
bilmesi zorunludur. Onun diger varliklart onlarin nedeni olmasi bakimindan
bilmesi zorunludur. Onun diger varliklart bilmesi onlarin, ondan gelen sakuli
(ttlan) ve ufki (ardan) bir silsile tertibinde zorunluluklar bakimindandir.®

Bu metinde, eger sakuli (dikey) tertipteki silsile, ilk akilla baslayip olus ve
bozulus alemine kadar gelen sudlr hiyerarsisine tekabiil ediyorsa ufki

8 [bn Sina, el-llahiyyat, VIII, 6, s. 359. Ayrica bk. ibn Sina, el-llahiyyat, VI, 7, s. 364; ibn
Sina, el-lsarat, s. 181.
9 ibn Sina, el-Isarat, s. 181.
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(vatay) tertipteki silsile olus ve bozulus alemindeki esyay1 gosterir. Bu hii-
kiumler 1s181nda, surasi agiktir ki, Ibn Sina olus ve bozulus alemindeki ctiz’t
varliklari da ilahi bilginin kapsamina dahil etmek istemektedir.1°

Olus ve bozulusa tabi olan seyler de dahil olmak tizere, egyanin var olma-
sinda ilahi bilginin oynadigi rol dikkate alindiginda, meseld bir kimse, Ibn
Sina'ya gore, “Allah olus ve bozulusa tabi ciiz'ileri bilmez veya bilemez” gibi
bir iddia da bulunursa, bunun tazammun edecegi sey sudur: Ya olus ve bozu-
lusa tabi cliz'1 seyler hic var olmamustir ya da olus ve bozulusa tabi cliz'iler ilaht
bilgi nedeniyle degil de, onlara varlik veren baska bir nedenden dolay1 vardir-
lar. Buradaki “baska neden”, elbette ki Allah’tan bagimsiz bir sey olmalidir. Bu
ihtimallerden higbirinin ibn Sind’ya izafe edilemeyecegi hususu agiktir.

Her ne kadar, ctiz’ilerin Allah’in disinda ve ondan bagimsiz bir sey tara-
findan yaratildig1 fikrinin ibn Sina'ya izafe edilemeyecegi acik olsa da, ibn
Sina’'nin Allah’in bilgisinin ctiz'ileri de igerecegi goriisiinii savunmaya hakki
olmadigr seklinde bir itiraz ytukseltilebilir. Bu itirazi iki soru halinde daha be-
lirgin hale getirebiliriz. Birincisi, Allah’in her bir seyi bildigi iddias1 ibn Si-
na’'nin esyanin var olmasinda ilahi bilgiye ytikledigi islevle gercekten uyum-
lu mudur? Ibn Sina’nin kozmogoni teorisi gbz éniine alindigl zaman, ilahi bil-
ginin esyanin var olmasindaki etkinligi sinirli, her seyi kusatmaz gibi
goriinmektedir. ikincisi, Ibn Sind’nin Allah’in ciiz’ileri nasil bildigi sorusuna
verdigi cevap, onun tek tek her bir seyi kastederek, Allah her seyi bilir, de-
mesiyle tutarli midir?

Birinci sorunun cevabi, Ibn Sind’nin nedensellik tartismalarinda bulunabi-
lir. ibn Sina hakiki nedenlerle -ki bunlar zati nedenler olarak adlandirilir- ha-
zirlayici veya uzak nedenler arasinda bir ayinm yapar. ibn Sind’ya gore arazi
veya hazirlayict nedenlerden farkli olarak, Allah hakiki nedendir. Arazi ya da
hazirlayict nedenler, eserlerinin var olmasini temin etmezler, daha ziyade

eserlerinin var olmasi veya meydana gelmesi igin gereken sartlar1 hazirlarlar.

10 Michael Marmura, “sakuli silsilenin” cins ve tir gibi kalic1 seylere, “ufki silsilenin” ise olug
ve bozulus alemindeki seylere isaret ettigi kanaatindedir. “En basta, kalic1 bilgi nesnelerinin,
cinslerin ve tiirlerin ¢oklugu, sonra da zamansal siirecte var olanlarin ¢oklugu séz konusu-
dur. [Ibn Sin4] birinciye, sakuli silsile olarak ve ikinciye de ufki silsile olarak atifta bulunur.”
Michael E. Marmura, “Some Aspects of Avicenna’'s Theory of God’s Knowledge of Particu-
lars”, Journal of the American Oriental Society, 82 (1962), s. 302. Cinsler ve tiirler de
“sakull silsilenin” i¢ine dahil edilebilir. Ancak burada kastedilen “kalic1 nesneler” 6ncelikle
akillar ve nefisler gibi semavi varliklar gésteriyor olmalidir, ¢iinki fiilen sudtr eden seyler
bunlardir. Kendi basina higbir cins veya tiir yoktur.



islam Arastirmalar Dergisi

Ibn Sina’ya gore hakiki nedenler daima eserleriyle birlikte vardir ve onlari zo-
runlu hale getirir.1! Bu birliktelik ve zorunlu hale getirme iligkisi, nedenler ve
eserler arasindaki asli iliskilerdendir. Aslinda, Ibn Sind’nin alemin bir biitiin
olarak zamansal bir baslangica sahip olabilecegini reddetmesi de bu nedenle-
dir. Allah alemin hakiki ya da zati nedeni oldugu ve kendi basina alemin var
olmasinin yeter nedeni oldugu icin, alem yokluktan sonra var olmaya baslamis
olamaz. Varliklarin bulunduklart varlik sahasina gore onlarin zati nedenleri
de degismektedir. Mesela sakuli varlik tertibinin tiyeleri icin zati ya da hakiki
nedenler, kendilerinden Allah’a dogru dikey olarak giden varliklar zincirinin
uyelerinden ibaretttir. Olus ve bozulus alemindeki mevcutlar igin zatl neden-
ler Allah’tan baglayarak sudir silsilesindeki onuncu veya faal akla kadar di-
key varlik zincirinin tyeleri ve kendisi olus ve bozulus alemine ait olmakla
birlikte, herhangi bir eserin veya hadisenin dogrudan dogruya nedeni olan
sey ya da seylerdir. Her haliikarda nihai olarak Allah her seyin, yani hem ay
ustii aleme ait olan ve onuncu akilda son bulan dikey varlik silsilesindeki
varliklarin hem de onuncu aklin idaresindeki ay altt alemdeki seylerin hakiki
nedenidir.

Esyanin var olmasini agiklarken, ibn Sina var olanlarin ya kendi basina
ya da bir neden veya nedenler sayesinde zorunlu oldugunu iddia eder. Fail
nedenin nedensel faaliyetine atifta bulunmaksizin, nedeni olan bir varligin
var olmasi izah edilemez. Fail nedenin nedensel faaliyeti olmaksizin, eser
var olamaz, ancak var olmasi miimkiindiir. Dahasi eser nedenine her zaman
muhtactir.!2 Nedenler ve eserleri arasindaki iliski, olus ve bozulusa tabi ola-
mayan seyler ve olus ve bozulusa tabi olan seyler igin farkl farkhidir. Olus
ve bozulusa tabi olmayan seyler madde ve degisimin vasitaligl olmaksizin
vardirlar; onlar Allah’tan sudtr eden sakuli tertipte kendilerinden 6nce ge-
len varliklardan bagka bir nedene ihtiya¢ duymazlar. Olus ve bozulusa tabi
seyler ise sadece sudlrun sakuli tertibindeki fail nedenlerin varligina bagh
degil, ayn1 zamanda arazi, hazirlayici ve olus ve bozulus alemindeki dogru-
dan nedenlerine de baghdirlar. Bu arazi veya hazirlayict nedenlerden biri ha-
rekettir, zira hareket olus ve bozulus alemindeki diizenin miisterek veya ko-
ruyucu nedenidir. Hareket araciligiyla, olus ve bozulus alemindeki ciiz'1 sey-
lerin uzak ya da hazirlayict nedenleri meydana gelir ve ortadan kaybolur.

11 ibn Sina, el-llahiyyat, VI, 2, s. 265.
12 jbn Sina, el-lahiyyat, V1, 1, s. 261-62.
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Olus ve bozulus alemindeki herhangi bir sey i¢in pek cok uzak ya da hazir-
layict neden bulunabilir. Ancak fiilen ciiz'T bir nesneyi ya da hadiseyi mey-
dana getiren seyler, onun zati nedenleridir. Bu nedenler o nesne veya hadi-
seyle birlikte olmak zorundadir.'® Olus ve bozulus aleminden segecegimiz
herhangi bir varlik veya hadiseyi zorunlu kilan, yani var eden nedenler
onun hazirlayici ve zatl nedenlerinin toplamidir. Mesela bir yapr ustasinin
bir bina yaptigini farzedelim. Usta binay1 olusturan malzemenin bina duvar-
lart halinde ortilme hareketinin dogrudan dogruya, yani zatl nedenidir. Faal
akil da binaya formunu ya da stretini veren zatl nedendir. Ustanin bu bina-
nin malzemelerini hareket ettirmezden 6nceki hareketleri, hatta ustanin var-
lig1 bile, binanin var olmasinin hazirlayici nedenleri arasindadir. Kisaca, her
hadisenin veya meydana gelen her seyin hakiki nedenleri o seyle birlikte
vardir.'* Seylerin hakiki ya da zati nedenleri, onlarin olus ve bozulus ale-
mindeki dogrudan nedenlerinin yani sira faal akillarin sonuncusundan bas-
layarak btuitiin semavi varliklar i¢ine alir ve nihayet ilahi bilgide son bulur.

Simdi, meydana gelen seyler veya hadiseler ciiz'iler olduguna ve Allah da
onlarin zatl nedenlerinden olduguna gore, Allah’in bilgisi genel niteliklerle si-
nirl olmadigi gibi dolayli bir bilgi de olamaz. Eger zati ya da hakiki nedenler
eserleriyle birlikte var iseler ve onlar1 zorunlu hale getiriryorlarsa, var olan
her sey kendi zati nedenleriyle zorunlu kilimis olmak zorundadir. Sayet Allah
her seyin zatl nedeniyse o takdirde her seyi zorunlu kilan, yani var kilan Al-
lah’tir. Tbn Sind’ya gore, nasil ki bina érneginde faal akil, maddi alemdeki
dogrudan nedenlerin yani sira -ki bunlar, ustanin hareketlerini ve yapi mal-
zemelerini icerir- o binanin zatl nedenleri arasindadir, Allah da benzer sekil-
de, faal akil da dahil olmak tizere her seyin zati nedenidir. Nedensel zincire
gore, nihal olarak, faal akli faal akil yapan Allah'tir. Allah, faal aklin zati ne-
deni olarak, onu varlikta tutar ve onun nedensel faaliyetini yapmasini temin
eder.15 O halde Allah “her seyi” zorunlu kilan nihai nedendir. Buradaki “her
sey” tabiri, olus ve bozulus alemindeki seyleri de icerir. Dolayisiyla onun var
olan seylere dair bilgisi genel veya dolayli olamaz.

13 ibn Sina, el-llahiyyat, V1, 2, s. 265-66.

14 ibn Sina, el-llahiyyat, VI, 2, s. 265.

15 7atl nedenlerin mahiyetiyle ilgili olarak bk. William L. Rowe, The Cosmological Argument
(Princeton & London: Princeton University Press, 1975), s. 18-25.
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Allah’in Esyay1 Bilme Keyfiyeti

IKinci soruya, yani Ibn Sina’nin Allah’in ctz’ileri nasil bildigine dair iza-
hinin, onun, Allah tek tek her seyi bilir, Snermesine sahip ¢ikmasiyla bagda-
sip bagdasmadigi, sorusuna gecmeden once, Ibn Sind’ya gore Allah’in ciiz’i-
leri nasil veya hangi sartlar altinda bildigine dair miitalaalarina yakindan
bakmamiz gerekiyor. Aslinda ibn Sind’nin nedensel izahi, Allah’in nasil bil-
digi sorusuna bir anlamda cevaptir. Ancak, nasil sorusunun cevabi olmak i¢in
¢ok fazla genel bir agiklamadir bu. Allah’in ctiz’ileri nasil bildigine dair ibn
Sina daha ayrintili miitalaalar sunar. es-Sifa'nin el-llahiyyat kisminda, olus
ve bozulusa tabi seyler de dahil olmak tizere Allah’in her seyi bildigini belirt-
tikten sonra, Allah’in hangi anlamda olus ve bozulusa tabi olan ciiz’ileri bi-
lemeyecegini ve hangi anlamda olus ve bozulusa tabi olan seyler de dahil ol-
mak tizere her seyi bildigini miitalaa eder. Burada isaret edilen iki anlam as-
Iinda yukarida belirtilmis olan iki farkli modele dayanmaktadir. Bu iki model,
bilgi nesnesi ve bilen 6zne arasindaki iligkiyi zit tarzlarda kurarlar. Allah’'in
rildigi ve esyanin varliginin ona baglandig1 bir paradigma kullanir. Allah’in
esyay1 “bilememesi ni gerektiren paradigma ise 6nceligi bilgi nesnelerine verir
ve ilahi bilgiyi ona dayanarak degerlendirmeye caligir.

ibn Sina éncelikle sunu belirtir: Eger zaman-mekan sartlari icinde var ol-
dugu hal lizere esya bir olciit olarak alinirsa, Allah esyayi bilemez. Merkezi
yeri bilgi nesnelerine verip, ilahi bilgiyi onlarla iliskilendirmeye calismak,
ilahi bilginin onlar nasil ihata ettigini izah etmek igin elverigli degildir. Once-
likle, Allah’in degisen seyleri, degisen seyler olarak, onlarin maruz kaldigi de-
gisimi takip edecek tarzda bildigini sdylemek miimkiin degildir. Zira boyle bir
bilgide, bilgi nesnesi ile bilen 6zne arasindaki iliski, bilen 6zenin bilgi nesne-
sinden 0grenmesini, bilgi nesnesini yaratmak yerine, ondan bilgi kazanma-
sin1 gerektirir. Dolayisiyla degismeye tabi bir seydeki her degisiklige paralel
olarak, Allah’in ona dair bilgisi de degisecektir.1® Allah degismez olduguna
ve zamandan minezzeh olduguna goére, Allah egyay1 bu tarzda bilemez. Ote
yandan Allah nesneleri, duyu algisina ve boyutlara dayanan bir bilgiyle de
bilemez. Zira boyle bir bilgi, bilen 6zne ile bilinen nesne arasinda mekani bir
iliskiyi zorunlu kilar. ibn Sina sunu belirtir: “Eger mahiyet, madde ve arazla-
riyla, zamanla ve sahislasmis halde idrak edilirse” bu sartlarda idrak edilen

16 ibn Sina, el-llahiyyat, VIII, 6, s. 359.
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bir mahiyet “akledilmis olmaz, hissedilmis veya hayal edilmis olur.”!” Hisse-
dilen veya hayal edilen suretler belirli organlar tarafindan idrak edilirler.!8

Ibn Sina’'nin Allah’in ciiz’ileri nasil “bilmedigi”ne dair gériisiinii zikrettik-
ten sonra nasil bildigi gérusiinii kesfetmeye baglayabiliriz. Ibn Sind’nin Al-
lah’'in ctiz’tleri nasil bildigine dair izahi iki kisma ayrilabilir. ibn Sina 6nce bir-
den fazla bireyi bulunan tiirlerin tiyelerinin nasil bilindigini izah eder. Bunlar,
olus ve bozulusa tabi olan cliz'T varliklardir. Daha sonra tiirlerinin yegane or-
negi olan ciiz’ilerin nasil bilindigini izah eder. Ibn Sina, Allah’in olug ve bo-
zulusa tabi olan ciiz’ileri killi olarak, yani akli bir bilgiyle, degismez bir se-
kilde ve nitelikleriyle bildigini iddia eder.

Dolayistyla O ctiz'ileri kiilli bir tarzda [yani akli bir bilmeyle] idrak eder,
onlarin nitelikleriyle demek istiyorum. Eger s6z konusu cliz', bir sahis ha-
line gelmisse, bu birey haline gelmis olma vakiast belirli bir zaman veya
belirli bir hal i¢indedir. Sayet bu halin nitelikleri miitalaa edilirse, bu halin
kendisi de birey haline gelmis ciiz'1 seyin durumu gibidir. Ancak bu hal,
her biri tliriniin yegane drnegi olan ilkelere baglanabilir. Dolayisiyla s6z
konusu durum bireysel seylere irca edilmig olur.1®

Bu metinde ibn Sin4, ciiz'i varliklarin var olmasini saglayan hususi sart-
lar ve zamandan bahsetmektedir, dolayisiyla burada kastettigi clizi varliklar
olus ve bozulusa tabi olan ciiz'iler olmalidir. Bozulusa tabi bir cliz't varlig1 bir
birey haline getiren, tiirtiniin diger 6rneklerinden ve diger varliklardan ayiran
sey ona mahsus Ozelliklerdir. Boyle bir cliz'i varlik belirli mekan ve zaman
sartlar1 icinde vardir. Ancak buradaki ctiz'1 seyin cliz'i bir sey olarak var ol-
dugu mekan ve zaman sartlari da ayrica degerlendirilmekte, onlarin varlig
ise baska ciiz'1 varliklara baglanmaktadir. Fakat s6z konusu bu ctiz’iler, varlik
tirlerinin yegane tiyesi olan cliz'1 varliklardir. Bu durumda, buradaki metinde
u¢ Oge tefrik edilebilir. Birincisi, (a) bir ciiz'? sey -ki, bu tiriinltin tek drnegi
degildir- ve bunun var olmasi bazi sartlar altinda kendine has bazi nitelikler-
le birliktedir. Tkincisi, bazi sartlar veya nitelikler (b) vardir; (a) dedigimiz ciiz’
varligin var olmasi bunlarla yani (b) ile tesbit edilmistir. Uclinciisii, tiriintin
yegane lyesi olan bir bagka cliz'T varlik (¢) vardir; (b) ve icinde birer cliz'l
olarak var olan seyler bu ctiz'1 varliga (c) baghdir.

17 ibn Sina, el-lahiyyat, VIIL, 6, s. 359.
18 ibn Sina, el-llahiyyat, VIII, 6, s. 359.
19 ibn Sina, el-ilahiyyat, VIII, 6, s. 360.
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Cuiz'1 bir sey olan (a), kendine has niteliklerin toplami diyecegimiz (b) ile
bir sahis olarak var olur. Her ne kadar (a) ¢ok sayida tiyesi olan bir tiire ait-
se de o kendine has niteliklerle, ayni tiirii paylastigi ve fiilen var olan veya
miimkiin olan diger bireylerden ayrilir. (b)'nin, yani (a)’ya ait olan nitelikle-
rin de birer sahis olarak tayin ve tesbit edilmesi gerekir, zira nitelikler kiillidir,
evrenseldir ve eger ait olduklar belirli bir seyden bagimsiz olarak ele alinir-
larsa, bizatihi sahislari géstermezler. Dolayisiyla burada séz konusu edilen
nitelikler belirli bir sahsa, belirli bir zamanda veya belirli sartlar altinda ait
olan niteliklerdir. Bir bireyin var oldugu zaman, mekan ve benzeri kayitlar, o
bireyin niteliklerini de sahsi veya biricik nitelikler kilar. Mesela soluk benizli
olmak kiilll bir niteliktir. Fakat belirli bir sahsin, Ahmet’in veya Mehmet’in
“soluk benizli olma niteligi” sadece o sahsa ait bir niteliktir. Ayrica bu sahsa
ait bu niteligin var olmasina neden olan nedenlerin eseri sadece bu niteliktir
-rakamsal olarak farkli olan ikinci bir nitelik degildir ve olamaz-. Bu nitelik-
lerin varligl, kendileri tiirlerinin yegane tiyesi olan sahislara dayandirilabilir.
Bir sahis veya birey, onu tayin ve tesbit eden, onu hem tirtintin disindaki
varliklardan hem de kendi tiirtine ait olan diger ciiz'i varlik veya olaylardan
ayiran bir nitelikler grubuyla diger ciiz'l seylerden ayirilmaktadir. Bizim ihti-
yag¢ duydugumuz sey, sahislarin neden, onlar diger seylerden ayiran, kendi-
lerine mahsus Ozelliklere sahip olduklarini aciklamaktir. Neden bir birey, me-
sela Namik Kemal ya da Sultanahmed Camii, kendi sahip olduklari 6zelliklere
sahipler de, o 6zelliklerden -sadece rakamsal olarak bile- farkli olan 6zelliklere
sahip degiller. Sahislarin sahip olduklar 6zelliklere nicin sahip olduklarinin agik-
lamast, Ibn Sind’ya gore, o niteliklerin ilkelerinde veya kaynaklarinda (c) bulu-
nur. Bahsedilen ilkeler ya da kaynaklar tiirlerinin yegane érnegi olan varliklar
olup kendileri de ciiz'1 varliklardir.

Buraya kadar sunulan miitalaanin 1siginda, ikinci sorumuza cevap vere-
biliriz. Sordugum soru suydu: Ibn Sind'nin “Allah ctiz’ileri nasil bilir?” soru-
suna verdigi cevap, onun, “Allah her bir seyi bilir” seklindeki beyaniyla tu-
tarli mudir, degil midir? Kisaca sdylemek gerekirse, ibn Sina’'nin olus ve bo-
zulus alemindeki ciiz'ilerin nasil var olduguna iligskin aciklamas ile Allah’in
bunlart nasil bildigine dair agiklamasi uyum icindedir. ibn Sind’'nin kozmolo-
jisi dikkate alindiginda, onun bir ctiz'1 olan (a)'nin var oldugu sartlar olan
(b)'nin tiirlerinin yegane tiyesi olan bireylere baglanabilecegi seklindeki hiitk-
mii rahatlikla kabul edilebilir. Daha yakindan bakacak olursak, Ibn Sind’nin
faal akla ve diger semavi varliklara -ki bunlar tiirlerinin yegane 6rnegi olan
dolayisiyla da aklen bilinen varliklardir- olus ve bozulus alemindeki ctiz'i
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nesne veya hadiselerin meydana gelip meydandan gitmesinde bigtigi rol, olus
ve bozulus alemindeki esyanin nedenlerine dayanarak bilinebilecegi seklin-
deki iddiasini destekler. Herbert Davidson, ibn Sina’'nin kozmolojisinin olug
ve bozulusa tabi seylerin meydana gelmesine iliskin kismini1 soyle aciklar:
“Faal akil: 1. ay alti alemin maddesinin suddr ettigi nedendir. 2. bitkilerin,
hayvanlarin nefisleri ve insan nefsi de dahil olmak tizere, maddede ortaya ¢i-
kan stretlerin suddr ettigi nedendir...”2° Faal aklin gayri maddi ve tekil bir
varlik olmasi dikkate alindiginda, olus ve bozulus alemindeki ctiz'ilere ait cok
cesitli stretlerin ortaya ¢ikisi baska ektenleri de gerektirir. GOk feleklerinin
hareketleri bu farklilastirict etkenlerden biridir. “Pek ¢ok felegin hareketlerin-
deki farklihk maddeyi mubhtelif stiretler [almaya] hazirlar.”?! Zaman, madde
ve slret, olus ve bozulusa tabi ciiz'ilerin var olmasinin en temel sartlari ola-
rak kabul edilebilir. ibn Sina’nin olus ve bozulusu izah edisine gore, bunlar-
dan her gt de tirlerinin yegane tiyesi olan bireylere dayandirilabilir. Faal
akil ve gok felekleri, olus ve bozulus alemindeki ctiz'llerin meydana gelisinin
dayandigl nedenleri olustururlar.

Eger bozulusa tabi olan ciiz'iler ve onlarin sahis olmasini saglayan nite-
likleri, tirlerinin yegane tiyesi olan sahislara isnat ederek bilinebilirse, bu so-
nuncular, tirlerinin yegane tiyesi olan sahislar ve onlarin 6zellikleri nasil bi-
linebilir? Onlar da bagkalarina isnat edilerek mi bilinecektir? ibn Sina bu tiir-
den ciiz'l seylerin kendi baslarina bilinebilir oldugunu, bunlar bilmek icin
bunlarin nedenlerine bagvurmak gerekmedigini belirtir. Bu tiirden ciiz’ilere ait
nitelikler de ayni sekilde daha baska bir varliga ya da nedene bagvurmadan
bilinebilir. Zira bu tiirden varliklarin niteliklerinin sadece o nitelikleri gdsteren,
akli olarak tayin ve tesbit edebilen bir tasvirinin yapilmasi miimkiindir. Di-
ger bir ifadeyle, boyle bireylere ait herhangi bir nitelik tasvir edildiginde, bu
tasvir bu bireye ait niteligi akli olarak gosterebilir. Sadece o nitelige mahsus
olup, onu baska niteliklerden akli olarak tefrik eden tasvire erismenin yolu,
s6z konusu niteligi ait oldugu bireye atfetmektir.

20 Herbert A. Davidson, Alfarabi, Avicenna, and Averroes on Intellect: Their Cosmologies,
Theories of the Active Intellect, and Theories of Human Intellect (New York: Oxford Uni-
versity Press, 1992), s. 74-80. Ayrica bk. Herbert Davidson, “Alfarabi and Avicenna on the
Active Intellect”, Viator, 3 (1972), s. 154-58; Hayrani Altintag, /bn Sina Metafizigi (Anka-
ra: A.U. llahiyat Fakdltesi Yayimnlari, 1985), s. 82-94; H. Omer Ozden, Ibn-i Sina Descar-
tes: Metafizik Bir Karsilastirma (Istanbul: Dergah Yayinlari, 1996), s. 79-93.

21 Davidson, Alfarabi, Avicenna, and Averroes on Intellect, s. 78.
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Biz sunu sdyledik: Boyle bir atfetme, sahsi niteliklerin kendilerine mahsus

bir tasvir (resm) ve vasiflandirmanin elde edilmesini saglar. Eger [bireysel

niteliklerin atfedildigi] bu sahis akilda da sahsi olan bir seyse, o zaman

tasvir edilen bu sey akilla bilinebilir. Burada séz konusu olan sahis tirii-

niin yegane tyesi olup baska benzeri olmayan sahistir, mesela giines kii-

resi veya Jupiter gibi. Fakat eger bir tiiriin pek ¢ok bireyi varsa, aklin bdy-

le bir seyi bilme imkani yoktur, ancak en basinda bu nesnenin isaretle

(yusar) gosterilmesi durumu degistirir.22

Sahislarin ve onlarin niteliklerinin bilinmesi, sadece tiirlerinin yegane tiyesi

olan sahsi varliklara ve onlarin niteliklerine mahsustur. Olus ve bozulusa tabi
cliz’1 varliklar ve onlarin nitelikleri igin gecerli degildir. ibn Sind’ya gére onlarin
tasvirine, sirf akli bir diizlemde erisilemez. Onlarin akli olarak bilinebilmesi
miumkiin olmakla birlikte, bunun icin duyu verisinden hareket etmek gerekir.
Diger bir ifadeyle, belli bir ctiz'T niteligin tasvirinin, o niteligi kiilli olarak degil
de sadece ona mahsus olacak sekilde gdstermesi igin o ciiz'1 niteligin tirtinin
yegane Uyesi olan ciiz'i ya da bireysel bir varliga atfedilmesi gerekir; aksi tak-
dirde ciiz'1 bir niteligin tasviri, akilda biricik bir cliz'1 niteligi gdstermez. Bu nokta
tartisilmasi zorunlu noktalardan biridir. Zira Ibn Sind’nin bu fikri, buna bagh
olarak da sirf niteliklerin tasvirlerine dayanarak ciiz'ilerin aklen bilinemeyecegi
iddiasi, aydinlatici olmaktan ziyade kafa Karistirici olmustur. Ibn Sind’'nin bir
astronomi uzmaninin gok cisimlerinin niteliklerine dayanarak elde ettigi bilgi
ornegi meshurdur. Eger bir astronomi uzmani gokteki biitiin hareketleri bilseydi,
biitiin cliz'1 tutulma hadiselerinin olusunu ve tutulmanin ge¢mesini de bilirdi.
Astronomun bu bilgisi kiilli, yani akli bir bilgi olacaktir, duyu algis1 olmayacak-
tir, zira astronomi uzmanimiz, tutulmalarin niteliklerini bilmektedir. Onlar hak-
kindaki bilgisi gézleme dayanmamaktadir. Astronomi uzmani mesela soyle di-
yebilir: Z, zamanindaki giines tutulmasi Z; zamanindan sonra su kadar sayida
devir olunca, dliinyanin ve giinesin birbirlerine gére soyle bir acida bulunmala-
riyla meydana gelir. Cliz'ilerin niteliklerinden olusan, gbzlem ve deneye dayan-
mayan bdyle bir bilgi kiilli bir tarzda bilmedir. “Killl bir tarzdadir,” ¢tinkii bura-
da herhangi bir tutulma hadisesini gdsteren bir tasvir, bu hadiseye benzer pek
¢ok tutulma hadisesi igin de gegerli olabilir. Eger bu tasvir, timiiyle akli bir diiz-
lemde degerlendirilir, dis diinyada ne olup bittigiyle higbir baglantisi olmazsa, o
zaman bu tasvir sadece ve sadece tek bir tutulma hadisesi igin gecerli olan, yal-
nizca onu gosteren bir tasvir olamaz.

22 ibn Sina, el-llahiyyat, VIIL, 6, s. 360.
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Bunu [yani tutulmayi] “killi bir tarzda” bilirsiniz, zira burada kasdedilen
[yani bu tasvirlerin birlikte gdsterdikleri] seyin, durumu buradakine ben-
zer olan pek ¢ok tutulma hadisesi i¢in uygun olmasi mimkiindiir. Ancak
baska bir delil sayesinde bu tutulmanin [buradaki tasvirin gosterdigi] tek
tutulma oldugunu bilirsin. Fakat bu durum “kalli bir tarzda” olusa engel
degildir. Daha 6nce sdyledigimizi hatirlarsan [bunu kabul edersin]. Ancak
biitiin bunlara ragmen, eger hareketlerin ctiz'1 niteliklerini, gézlem yoluy-
la dogrudan algilamiyorsan (ma'‘rifet) ve gozlemlerin vakti ile tutulmanin
oldugu zaman arasindaki miiddeti bilmiyorsan, s6z konusu tutulmanin fii-
len olup olmadigina hitkmetmen yine de caiz degildir. Bu bilgi, hareketler-
den belirli bir tanesinin niteliginin, senin gézlemledigin hareketin niteligi
oldugunu bilmenden (ma‘rifet) farklidir. Ayni iligki senin bu alginla (ma’ri-
fet), ikinci bir cliz'! tutulma hadisesi arasinda da gecerlidir. Zira senin bu-
nu bu tarzda [yani killi bir tarzda] bilmen ve bir stiphe meydana geldigin-
de onun fiilen olup olmadigini bilmemen miimkiindir. Gergekten bu tutul-
manin durumunu bilmen icin gézlem yoluyla kendisine isaret edebilecegin
bir seyin bulunmasi zorunludur.23

Burada aktarilan pasaj, cliz'ilerin bilgisi icin, seylerin veya olaylarin disari-
daki varliginin dikkate alinmasi gerektigini gosterir. Ibn Sina, zihindeki bir tas-
virin disarida var olan bir ciiz’'1 seye veya cereyan eden bir hadiseye karsilik
gelmesini tamamiyla imkansiz gérmez. Ancak o, bir tasvirin bizatihi tek bir
hadiseye mahsus olmadigini iddia eder. S6z konusu tasvirin belirli bir ciiz'l
hakkinda gegerli olmasi, yine de tasvire dayali bu bilginin killiligini ortadan
kaldirmaz. Ayrica s6z konusu tasvirin ciiz’'l bir hadiseyi gosterdigini bilmek,
tasvirin kendisinden bagka bir seydir. ibn Sina’nin ikinci iddiasi tasvirin belir-
li bir hadiseyi gosterdiginden, onun hakkinda gegerli oldugundan emin olsak
bile, o hadisenin fiilen var olup olmadigindan emin olamayacagimizdir. iste bu
sebeple, astronomi uzmani ciiz'? hadiseleri bilmek icin gézlem yapmak, kendi
gozlemi ve bir tutulma hadisesi arasinda gegen zaman gibi gergekte olup biten
seylere atifta bulunmak zorundadir.24 Dolayisiyla bu érnekte miizakere edilen,
sirf tasvirlerden ibaret olup, duyu verilerine dayanmayan bilginin -ki, sirf akli
bilgi boyledir- cliz’'lleri veya hadiselerin fiili durumunu goéstermedigidir.

Ciiz’ileri Duyu idraki Olmaksizin Bilmek

ibn Sind’'nin tasvire dayal akli bilginin ciiz’i seyleri bizatihi gdstermedigi
fikrine dayanarak, ilim adamlari ibn Sind’ya gore Allah’in cliz’ileri bilmedigi-
ni ileri stirerler. Ibn Sina’nin bilgi tasavvuru ve akli bilgi i¢in koydugu dlciit-

23 ibn Sina, el-llahiyyat, V111, 6, s. 360.
24 ibn Sina, el-ilahiyyat, VIII, 6, s. 361.
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ler gbz 6nline alindigl zaman “buna gore Allah ctiz'ileri bilemez” derler. Ge-
listirilen argtimani iki sinifa ayirmak miimkiindiir. Birincisi daha kdktenci ve
kapsamlidir. Bu argiiman, Ibn Sina’nin akli bilgi tasavvuruna gére, ctiz’ilerin
bilgi konusu olmadigini, dolayisiyla da hicbir surette bilinemeyecegini belir-
tir. Biz insanlar, ctiz'ileri duyu idrakinin yardimiyla arazi olarak biliriz. Sirf
akil olan Allah ise duyu idrakinden mahrum oldugu icin, Allah’in ciiz’ileri bil-
mesi higbir surette miimkun degildir.2® ikincisi daha iimhdir. Buna goére, Al-
lah sadece olus ve bozulusa tabi olan ciiz’'1 varliklar1 ve hadiseleri bilemez,
¢linkl bunlar duyu algisindan kaynaklanan veriler olmaksizin akilda tayin
ve tesbit edilemez.2¢

Daha koktenci ve kapsamli argiiman, ibn Sind’ya gore ciiz'iler tanimlana-
madig i¢in bilinemez, diye iddia eder. Hakikaten ibn Sina bilgi ve algilamay1
(ma‘rifet) birbirinden ayirir. Her ne kadar ibn Sina bilgi tabirini sadece akli
faaliyetin tirtinii icin degil, ayni zamanda duyu algisinin sonucu igin de kul-
lansa, ikisi arasindaki teknik farki gozetir. Algilama hissetmeye, duyuya ait-
tir, bilgi ise akla aittir.2” Sahsi olan geyler, sahsi olmalari bakimindan hisset-
menin konusudurlar. ibn Sina bilgi ile ilgili olarak tanima da 6nemli bir yer
verir, zira tanimlanamayan seyler hakkinda kesin bilgi de (burhan) ola-
maz.28 Cinslerin ve tiirlerin tanimi yapilabilir. Ama bireyler, cliz’i olan seyler,
tanimlanamaz; zira onlari kendileri yapan sey, yani onlari kendi tiirlerinin di-
ger tyelerinden ayirt eden zorunlu arazlarindan olusan bireysel ¢zleri onlar-
dan ayirilamaz.2° Ustelik bozulusa tabi bir ciiz'l sey fiilen var oldugunda,
onun i¢in gegerli kabul edilen tanim dogru olacak, fakat o ciiz'? sey bozulup
ortadan kalktiginda o tanim artik dogru olmayacaktir.3¢ Dolayisiyla onlar ta-
nimlanaz ve tanimlanamadiklart i¢in de haklarinda burhan olamaz. Onlar
hakkinda elde ettigimiz seyler burhani bilginin temel nitelikleri olan kiillilik
ve zorunluluk niteliklerinden mahrumdur.3?

Ibn Sina'nin bilgi icin tanimlanabilirlik ve burhanla ispat edilebilirlik gibi
sartlar kosmasina ragmen, Allah’in ciiz'ileri bilmesi konusunda onun gértisiiniin

25 peter Adamson, “On Knowledge of Particulars”, Proceedings of the Aristotelian Society,
105 (2005), s. 285, 289.

26 Marmura, “Avicenna’s Theory of God’s Knowledge of Particulars”, s. 304-6.

27 ibn Sina, es-Sifa: el-Burhan, ed. A. Afifi ve 1. Madkour (Kahire: Organisation Generale Egy-
ptienne, 1956), s. 691.

28 |bn Sina, el-Burhan, s. 171.

29 jbn Sina, el-ilahiyyat, V, 8, s. 245-46.

30 ibn Sina, el-lahiyyat, V, 8, s. 247.

31 |bn Sina, el-Burhan, s. 118, 170-71.
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koktenci ve kapsamli yorumunu savunmak gigtiir. Ibn Sind’ya goére, Allah
ctuz'ileri kesinlikle bilmez, zira bunlar bilgi nesnesi degil his nesnesidir demek
imkansizdir. Clinkil bdyle bir yorum, Allah’in kendisinin yani sira bizatihi bili-
nen semavi akillarin varligini kabul eden fbn Sina’nin kozmoloji dgretisiyle de
agikca celisir. Ibn Sind'nin bilgi nesneleriyle his nesneleri arasinda bir ayirm
yaptigl dogrudur. Ancak onun var olan seyleri (mevctdat), haricte var olduk-
lart hal tizere aklen bilinebilenler (ma ‘kalatii’z-zevati fi’l-viicadi) ve harigte
var olduklari hal tizere hissedilebilenler diye ikiye ayirdigi da dogrudur. Harigte
var olduklar tizere (aklen) bilinebilenler madde ve ona ilisen seylerden
(levahik) bagimsiz olarak var olan mevctdattir. Disarida var olduklar hal tize-
re ancak hissedilebilir olanlar, o halleriyle dogrudan dogruya (aklen) bilinemez-
ler.32 Bu sahaya ait varliklarin bilinmesi igin, bunlar zihinde miitalaa edilir ve
hakikatleri, maddeye ilisen seylerden arindirilir. Bu varlik siniflarindan ilki, bi-
zatihi aklen bilinebilir olanlari olugturur. Ibn Sind “mevcidat” terimini kullan-
digina gore, burada bizatihi bilinebilen seyler killiler, varliklara ait genel ozel-
likler degil, misahhas, cliz’l varliklardir. Dolayisiyla ibn Sina’ya gore ctiz'iler
bilgi konusu degil, hissetme konusudur; o halde ona gore, Allah ctiz'ileri kati su-
rette bilemez, seklindeki bir argliman hakli bir gerek¢eye dayanmamaktadir.
ibn Sind’nin metinlerinin bazilarini bu argiman lehinde yorumlayabilmek icin
diger bazi metinlerini gérmezden gelmek gerekmektedir. Bu argiimani yakin
zamanlarda savunan, Peter Adamson da aslinda argimanin ihtiva ettigi zor-
luklarin farkindadir. Allah’in killi bir kavram gibi olmayip belirli bir varlik ol-
dugunu ve Allah'in bilgisinin kiillilerle sinirlandinlmasinin Allah’'in kendisini de
bilmemesini gerektireceginin farkindadir.3® Gergekten de Ibn Sind’ya gore, Al-
lah bilgi konusu olmak bakimindan kiilli kavramlardan farklidir, bu anlamda
ciiz’ varliklarla ayni hiikiimdedir ve Allah’in kendini bilmesi ibn Sind'nin fel-
sefi sisteminde 6nemli bir yere sahiptir.

ibn Sind’ya gore cliz’ilerin kayitsiz sartsiz bilinemez oldugunu sdylemek,
onun zati ve arazi bilgi arasindaki aymrmini da ihmal etmeyi gerektirir. Tbn
Sina’ya gore, ciiz'i seyler hakkinda verdigimiz hiikiimler arazi bilgi icinde de-
gerlendirilir.34 ibn Sina, duyu algisindan elde ettigimiz verilerin yardimiyla
ctiz'ller hakkinda kiyaslar kurabilecegimizi savunur. Onlara dair kiyaslarda
duyu verisine ihtiya¢ duydugumuz igin, onlara dair bilgi zati bilgi degil arazi

32 ibn Sina, el-Burhan, s. 221-22.
33 Ppeter Adamson, “On Knowledge of Particulars”, s. 291.
34 ibn Sina, el-Burhan, s. 171.



islam Arastirmalar Dergisi

bilgidir. Fakat arazi bile olsa, Ibn Sind’ya gore ciiz’iler bilinebilir. Yine de su
iddia edilebilir: Biz insanlar duyu verileri elde edebiliriz ve cliz'ileri arazi ola-
rak bilebiliriz. Ancak Allah’in duyu organlarinin olmasi muhaldir ve dolayi-
siyla Allah ciiz'ileri arazi bir bilgiyle de bilemez.

Bu iddia dogru olamaz, zira yukarida gectigi tizere Ibn Sina’ya gore bazi
ciiz'iler duyu verisine dayanmaksizin bilinebilirler. Arazi bilginin araclarina
sahip olmasa da Allah bazi ciiz’ileri bilir. Her ne kadar ibn Sina ciiz’ilerin ta-
nimlanamayacagini sdylese de bazi cliz'l varliklarin kendi tiirlerine ait tanim-
larca birebir gosterilebilecegini savunur. Kendi basina dikkate alindiginda,
higbir bireyin tiiriin tanimi tarafindan gosterilemeyecegi dogrudur. Tanimlar-
da kullanilan tabirler nitelikleri gdsterir. Bu nitelikler onlart sinirlamak igin ne
kadar belirgin hale getirilirse getirilsin, yine de ¢ok sayida bireye atfedilebilir,
sadece bir tek ciiz’'1 seye mahsus olamaz. Fakat, eger bir birey hakkinda dog-
ru olan ne varsa hepsi de buitlin tiir igin gegerliyse, o zaman tiiriin tanimi
bdyle bireyleri birebir gosterir. Ibn Sind'nin tabirini kullanacak olursak, “boy-
le bireyler tiirtin hakikatinin tamamina sahiptirler.” Dolayisiyla tiriin tani-
minda ne varsa onlarda ayniyla bulunur. Ya da diger taraftan bakilirsa, on-
larda ne varsa tiirde de o vardir. Boyle bireysel varliklarin yani sira, akil bu
varliklara dogrudan dogruya atfedilebilen hadiseleri de bilir, her ne kadar bu
hadiseler gelip gecici seyler olsa bile. Bu hadiseler, kendilerine ait olan bir ta-
nimla degil, tanimiyla bilinen bir ciiz’l varhiga dayandirilarak bilinir.%® Bura-
da s6z konusu edilen, tirliniin tanimiyla bilinen ctiz’'1 varliklar ve onlara at-
fedilen hadiseler, glines ve ay gibi gok kiireleri ve onlarin dénisleriyle olan
hadiseleri igerir. Ancak ibn Sind’'nin tutulma 6rneginde belirttigi gibi, bu tiir
cliz'iler varlik tiirlerinin tanimi araciligiyla bilinebilirse de, bu tanim bizi on-
larin gercekten var oldugundan ve tirlerinin yegane érnegi oldugundan emin
kilmaz, ki bu iki sart o tiirden ciiz'ilerin bilgisinde vazgecilmez dgelerdir. Tii-
rin tamamu icin gegerli olan tanima ek olarak bu bireylerin varligindan ve
yeganeliginden emin olmamizi saglayan baska bir sey olmalidir. insan bilgi-
sinde ek olarak ihtiya¢ duyulan bu sey, duyu verisiyle giderilmektedir.5©

11ahi bilginin yaratict olusu, olug ve bozulusa tabi ciiz'i varlik ve hadiseler
de dahil olmak tizere her seyin, Allah tarafindan bilinmesi icin zorunlu ve ye-
terlidir. Her ne kadar tiirlerinin yegane 6rnegi olan ciiz'iler, tirlerine ait olan ta-

35 ibn Sina, el-ilahiyyat, V, 8, s. 246-47.
36 ibn Sina, el-llahiyyat, V, 8, s. 246-47.
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nimla aklen gosterilebilirse de, onlarin gercekten var olmasi ve tiirlerinin
yegane Ornegi olmasi ile ilgili sorularn cevabr tiirlerinin tanimlarindan ¢ikarila-
maz. Bunlar1 Allah’'m bilmesi ancak ilahi bilginin yaratici olusuyla izah edilebilir.
Michael Marmura'nin altini ¢izdigi tizere, ne akli idrak fiili ne de aklen bilinen
nitelikler bu tiir varliklarn tiirlerinin yegane drnegi olmasini garanti eder.3” Us-
telik, akli idrak ve aklen idrak edilen nitelikler bu tiir varliklarin gercekten var
oldugunu gostermez. Hem belirli bir nitelikler kiimesinin gercekten var olan bir
cuiz'1 varliga ait oldugunu bilmek hem de bu ctiz't varligin tirtiniin yegane Or-
negi oldugunu bilmek bu varligin ne olduguna dair akli bilginin disinda deliller-
le bilinir.38 Marmura, Ibn Sind’ya gore bu tir ciiz’ilerin varlhigini ve tiirlerinin
yegane Ornegi olduklarini Allah’in bilebilecegini kabul eder. Bunlarin varliklari
ve yegane olusglarina dair harici delili ibn Sind’nin dlemin var olusunu izah eden
sudiircu kozmolojisinde bulur.3® Aslinda bunun gosterdigi sey sudur: Allah’in
tirlerinin yegane tiyesi olan cliz’ileri ve onlara atfedilenleri bilmesini izah eder-
ken bile ilahi bilginin yaratici olusunu dikkate almak gereKkir.

Eger olus ve bozulusa tabi olmayan ciiz'ilerin sudiiruna neden olan ilaht
bilginin yaratici olusunu, Allah’in onlar1 bilmesini izah ederken géz oniine al-
mamiz miimkiinse, ni¢in ayni seyi Allah’in olus ve bozulus alemindeki cliz'l
varlik ve hadiseleri bilmesini izah etmede kullanamayalim? ilahi bilginin ya-
ratict olusunu bu sahada dikkate almay1 engelleyen sey, olus ve bozulus ale-
mindeki varliklarin digerleriyle ayni kefede degerlendirilemeyecegi varsayi-
midir. Séyle bir itiraz buna dayanak olabilir: Olus ve bozulus alemindeki
cliiz'iler akli olarak tayin ve tesbit edilemez, zira onlarin ciiz'1 bireyler olarak
hem zati hem de arazi nitelikleriyle birlikte tesbiti duyu algisini gerektirir.

Ibn Sind'nin akli bilgi i¢in koydugu olgutlerin, Allah’in ctiz'ileri, en azin-
dan olus ve bozulusa tabi olan cliz'ileri bilmemesini gerektirip gerektirmedigi
hususunda karar vermek icin duyu algisinin ctiz'ilerin bilgisinde gorduigi is-
levin kesinlestirilmesi gerekir. Duyu algis1 bizim bilgimize ne katar? Ne tiir bir
islev gorar? ibn Sina tirlerinin yegane 6rnegi olan ctiz'iler ve onlara atfedi-
len seyler ile olus ve bozulusa tabi cliz'iler arasinda bir fark gézettigine gore,
duyu algisinin bizim bu iki gruptan her birine dair bilgimizde farkli bir katki-
da bulunmasi gerekmektedir. Birinci gruptaki ctiz'iler s6z konusu oldugunda,
bunlar akli olarak tayin ve tesbit edilebilirler. Tiirlerinin tanimi bunlar aklen

57 Marmura, “Avicenna’s Theory of God’s Knowledge of Particulars”, s. 307-8.
38 ibn Sina, el-llahiyyat, V, 8, s. 246-47, 360.
39 Marmura, “Avicenna’s Theory of God’s Knowledge of Particulars”, s. 308.



islam Arastirmalar Dergisi

tayin eder, zira bunlar tiirlerinin yegane tiyesidirler. Bu tiir cliz'ilere dogrudan
dogruya baglanabilen seyler de benzer sekilde aklen tayin ve tesbit edilebilir-
ler. AKIT idrakin gostermedigi sey, bunlarin gercekten var olup olmadigr (me-
sela bir glinesin ger¢ekten olup olmadig1 glines tiriinliin tanimindan ¢ikarila-
maz) ve bunlarin tiirlerinin yegane érnegi olup olmadigidir (mesela sadece tek
bir giines oldugunun bilinmesi, giines tanimindan ¢ikarilamaz). ibn Sina’nin
astronomi uzmani orneginin gosterdigi tizere, zihnimizdeki tiirsel tanimin dis
diinyada bir 6rneginin oldugunu ve bunun yegane érnek oldugunu, tiiriin tim
ozelliklerini, ne bir eksik ne bir fazla gerceklestirdigini gosterecek harici delil-
lere ihtiya¢ duymaktayiz. Biz, bu iki noktada bize yardim edecek harici delili
duyu algisiyla elde etmekteyiz.4° Biz duyu algisina bu noktalarda ihtiyac duy-
maktayiz, zira dis diinyadaki varliklar bizim kontroliimiizden ve bilgimizden
bagimsiz olarak vardir; hadiseler bizim bilgimizden bagimsiz olarak meydana
gelir ve meydandan gider. Biz dis diinyada bir seylerin gercekten var oldugunu
veya bir seyin kendi tiirtiniin yegane érnegi oldugunu bilmek igin dis diinya-
dan duyu-algisiyla veri toplar ve bu veriler 1s181inda degerlendirmeler yapariz.

Olus ve bozulusa tabi olan ciiz'illerde durum biraz farkli olabilir, zira bun-
lar aklen kendi bireysellikleri iginde tayin ve tesbit edilemezler. Bunlarla ilgi-
li bilgimizde de oncelikle, tipki tiirlerinin yegane 6rnegi olan ciiz'iler hakkin-
da oldugu gibi, bunlarin gercekten var olup olmadiklart hususunda teminata
ihtiyactmiz vardir. Bu tiir ciiz'iler tiirlerinin yegane 6rnegi olmadiklar igin,
turlerinin tanimi bu sahadaki ctiz'ileri aklen tayin ve tesbit etmez. Dolayisiyla,
turlerinin yegane 6rnegi olan ciiz'llerden farkli olarak, bunlari aklen tayin ve
tesbit etmek i¢in onlarin zati 6zelliklerinin yani sira, arazi ¢zelliklerini de bil-
memiz gerekir.4! Bu durumda, bu sahadaki ciiz’ilerin bilgisi konusunda, hem
onlarin varligini bilmeye hem de onlar akli olarak tayin ve tesbit etmeye ih-
tiyac duymaktayiz. Baska bir ifadeyle, olus ve bozulusa tabi ciiz’iler hep var
olmadiklan igin, onlarin varlik bakimindan durumlarini bilmemiz ve onlari
hem zati hem de arazi nitelikleriyle tayin etmemiz, bdylece de hem bagka tiir-
lerin bireylerinden hem de kendi tiirlerindeki diger bireylerden ayirt etmemiz
gerekir. Olus ve bozulusa tabi cliz'tlerin bilgisiyle ilgili olarak duyu algist bize
bu iki konuda harici delil saglar.

40 ibn Sind’ya gére insanin akli bilgiye erismesinin ayrintili bir anlatimi i¢in bk. Ali Durusoy,
Ibn Sina Felsefesinde Insan ve Alemdeki Yeri (Istanbul: M.U. ilahiyat Fakiiltesi Yayinlari,
1993), s. 125-46.

41 ibn Sina, el-Burhan, s. 171.
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Hangi tiirden olursa olsun, ciiz'ilerin varligindan emin olmak, tiirlerinin
yegane Ornegi olan ciiz'llerin bdyle olduklarini bilmek ve eger tirlerinin
yegane Uyesi degillerse, onlar1 kendi ctiz'1 varliklar icinde aklen tayin etmek
duyu algisini zorunlu kilar mi1? Eger buradaki i¢ isten herhangi biri mutlak
olarak duyu algisini gerektirirse, o zaman bunu gerektiren isi Allah yapamaz.
Allah duyu algisindan miinezzeh oldugu i¢in, duyu algisi gerektiren bu bilgiye
Allah sahip olamaz, denilmelidir. Insan bilgisi s6z konusu oldugunda, bura-
daki ti¢ sikkin da duyu algisint gerektirdigi aciktir. Bunun sebebi ise, esyanin
insan zihninden bagimsiz olarak var olmasidir. Isaret edilen bir ciiz’l varligin
hala var olup olmadig insan zihninden bagimsizdir. Benzer sekilde, bir tiiriin
biuitiin ozelliklerini, ne bir eksik ne bir fazla tasiyan tek bir érneginin olmast
veya birbirlerinden ayr 6zelliklere sahip pek ¢ok drneginin olmasi insan zih-
ninden bagimsizdir. Benzer sekilde, olus ve bozulusa tabi olan bir ciiz'inin,
onu kendi tiriindeki diger cliz'llerden ayiracak su veya bu arazi 6zelliklere
sahip olmasi da insan zihninden bagimsizdir. Bilgi nesnelerinin insan zihnin-
den bagimsiz olmasi hasebiyle, bilgi nesneleri bizim bilgimizin dlctitiidir. Biz
haricteki duruma dayanarak duyu-algisi vasitasiyla ciiz'ilerin bilgisini kaza-
niriz. Ciz'ileri bilmemizde, akli idrakin disindaki, harici delilimizin kaynagi
islevini géren duyu algisi, bilgi nesnemizin var olup olmadigir konusunda te-
minat saglar. Yine duyu algisindan aldigimiz veriler sayesinde, bir ciiz'inin
tiriiniin yegane ornegi olup olmadigini ve eger degilse onun zati dzelliklerine
ek olarak sahip oldugu arazi ¢zellikleri biliriz.

ilahi bilgide bilen 6zne ile bilgi nesnesi arasindaki iligki, insan bilgisindeki
bilen 6zne ile bilgi nesnesi arasindaki iliskinin tam tersi oldugundan dolayz,
Allah’in ctiz'fleri bilmesi icin duyu algisi gerekli degildir. insan bilgisi s6z konu
oldugunda, ciiz’ilerin var olup olmadiklarindan ve tiirlerinin yegane tiyesi olup
olmadiklarindan emin olmak icin ve eger tiirlerinin yegane tyesi degillerse
kendi tlrsel zati ozelliklerinin yani sira sahip olduklar arazi ézelliklerle onlari
aklen tayin ve tesbit etmek icin duyu algist gereklidir. Ancak ilaht bilgi icin
boyle bir gereklilik yoktur, zira ilaht bilginin var olan ctiz'ilerle olan iliskisi, in-
san bilgisinin var olan ciiz'ilerle iliskisinin tam tersinedir. Cliz'iller Allah’in bil-
gisinden bagimsiz olarak var degildirler. Onlarin varlig, tiirlerinin yegane or-
negi oluslart ve zati veya arazi her ne 6zellige sahip olarak var iseler dyle ol-
malari, tamamen Allah’in onlart bilmesine baghdir ve onun eseridir. Allah’in
hem yaratict oldugunu kabul etmek hem de ciiz'ilerin varliginda ve aklen tayin
ve tesbit edilmesinde duyu bilgisine ihtiya¢ duyacagini 6ne siirmek, agikgasi
sacmadir.
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Sonug

Cuiz'ilerin aklen tayin ve tesbit edilmesindeki iki farkli yolun dikkatle bir-
birinden ayirilmasi gerekir: Ciiz'ilerin ilahi bilgide tayini ve insan bilgisinde
tayini. Insan bilgisi s6z konusu oldugunda, énimiizdeki mesele zihnimizde-
ki bir dzellikler 6begini gercekten var olan belirli bir ctiz’'1 varlik veya hadi-
seyle eslestirmektir. Aklen temin edilemeyen sey niteliklerini bildigimiz ctiz'
seyin varlig1 ve zihnimizdeki bir nitelikler dbeginin belirli tek bir cliz'lyi mi
gosterdigi, yoksa sadece rakamsal bile olsa farkli bir ciiz'i icin de gegerli mi
oldugudur. Nitelikler akli olarak kavranabilmekle birlikte, o niteliklerin ait ol-
dugu bireyin varligl bizden bagimsizdir ve zihnimizdeki nitelikler dbegi ne
kadar ayrintili olursa olsun, ait oldugunu varsaydigimiz bireyden rakamsal
olarak farkli olan bir birey icin de gecerli olmasi her zaman mimkiindiir. Ya-
ni bir nitelikler 6begi belirli bir ciiz'1 varlik veya hadiseyi zorunlu olarak gos-
termez. Biz hem ciiz'llerin varligi hususunda hem de belitli bir nitelik 6begi-
nin belirli bir bireye ait oldugunu temin etmede duyu algisina veya mekan-
zaman gartlarina muhtaciz. Insan bilgisinde duyu algisi bdyle bir iglev gorse
de ilaht bilgide bu iki noktanin hicbiri icin duyu algisina gerek yoktur. Cliz'ile-
rin varlig1 ve onlar1 hemttr olan ya da olmayan cuz’ilerden ayiran dzellikler,
ilahi yaratma karari ile tayin ve tesbit edilir.

Bilen ve bilinen arasindaki iliskiler bakimindan ilahi bilgi ile insani bilgi
arasindaki farkliliga isaret ettikten sonra, ibn Sind’nin Allah’in ciiz’ileri bil-
mesi konusundaki mevziinin, burhani bilgi ile ilgili mantiksal tartismalarina
gore degerlendirilip degerlendirilemeyecegini sormak isterim. Bilginin mahi-
yeti konusunda ibn Sina’nin mantiksal tartigsmalari oncelikle, tabii karsilana-
cagl Uzere, halihazirda var olan dis dilnyaya dayanan insan bilgisini ilgilen-
dirir. Fakat Allah’'in esyaya dair bilgisi, esyanin dis diinyada var oldugu sart-
lara bagh degildir; zira ilahi bilgi, Allah’tan bagimsiz olarak var olan seyler-
den “kazanilmus” degildir. flahi bilgi esyay1 var olduklar hal tizere var eden,
sahip olduklari niteliklerle var eden bilgidir. Dolayisiyla ibn Sina’nin Allah’in
cliz'ileri bilmesi konusundaki mevziini, halihazirda bilen ézneden bagimsiz
olarak var olan varliklarin bilgisi icin konulan 0Slgiitlerle degerlendirmek uy-
gun degildir. AKIi bilgi konusunda ibn Sind'nin Aristo’'nun ¢izdigi yolu ana
hatlariyla takip ettigi sdylenebilir. Aristo ise akli bilgi hakkinda mantiksal 6l-
giitler koymustur. Ne var ki ibn Sind’nin bilgi tasavvuru, bir biitiin olarak
Aristocu kaynaklara irca edilemez. Bunun nedeni Allah ile alem arasindaki
iliskiyi ikisinin ¢ok farkli tarzlarda tasavvur etmis olmalaridir. Tanri’'nin ale-
me varlik degil hareket verdigini kabul eden Aristo’dan farkl olarak, ibn
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Sina’ya gore Allah biitiin alemin yaraticisidir. Buna bagl olarak, Allah'in ale-
me, yani kendi disinda var olan her seye dair bilgisini izah etmede ibn
Sind'nin tercih ettigi model Aristo icin s6z konusu olamazdi. Bu sebeple ibn
Sina’'nin Allah’in esyay1 bilmesine dair goriisii, Aristo’'nun bilgi i¢cin koydugu
mantiksal miyarla yetinerek anlasilamaz.
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Kur’an’a Gore Secilmislik Kavrami
ve Israilogullar’nin Secilmisligi Meselesi

Salime Leyla Gurkan*

A Reflection on the Idea of the ‘Election’ of Israel as Depicted in the
Qur’an

The doctrine of Israel’s election by God, which is a topic much discussed
in academic as well as non-academic circles in the West, takes up a cen-
tral place in both Jewish and Christian traditions, based on their own inter-
pretations of election. Although Islam does not seem to share this common
language of chosenness, the concept of divine election, as well as the idea
of Israel’s being blessed and exalted by God over other peoples, also find
place in the Qur’an in connection with the tradition of prophethood. Thus,
this paper attempts to discuss the Qur’anic understanding of “election” in
general and of the “election of Israel” in particular, with reference to termi-
nology and reasoning alongside a broader theological and historical con-
text, which suggests that the Muslim are the new vicegerent of God on
earth if not the ones chosen by Him. While doing this, comparisons with
Jewish and Christian interpretations of the doctrine of election and the na-
ture of being vicegerent of God as well as its place in the wider concept of
divine election are also given place in the discussion.

Key words: Divine Election, Election of Israel, the Qur’an, Jews, Christians,
and Muslims.

Israilogullar’nin Tanr’nin kutsal kavmi olarak secilmisligi seklindeki Tev-
rat inancina dayanan secilmiglik doktrini,! gerek Yahudi gerekse Hiristiyan
geleneklerinde merkezi bir yere sahiptir. Aslinda Tevrat basta olmak tzere
tim Yahudi kutsal Kitap literatiirtinii, Israil’in segilmiglik tarihi seklinde oku-
mak mimkiindir. Buna bagh olarak Yahudilik, bir nevi kendi alamet-i fari-
kast olan sec¢ilmis millet inancini, birtakim teolojik, sosyo-politik ve kiltiirel

Dr., TDV Islam Arastirmalari Merkezi, Istanbul.
1 “Clnk siz, Rabb’iniz olan Tanr’ya mukaddes bir kavimsiniz; Rabb’iniz Tanri, yerytiziinde-
ki biitiin kavimlerden kendine has kavim olarak sizi secti” (Tesniye 7:6).
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sebeplerden dolayr hala korumaktadir.? Kilise tarihi boyunca benimsenen
farkli yorum ve uygulamalara ragmen, Hiristiyanlik da secilmislikle alakalt
olarak Pavlus'un ortaya koydugu muglak veya gizemli sayilabilecek tavri
buiytik 6lciide devam ettirmektedir. Buna gore bir yandan kilise ya da Hiris-
tiyan cemaat “hakiki Israil” (Tanri’'nin yeni segilmis milleti) olarak tanimla-
nirken diger yandan diinyanin sonuyla ilgili ilahi planda Yahudilerin (eski se-
¢ilmis millet) -tamamlanmis veya tamamlanmay1 bekleyen— 6zel bir yere sa-
hip olduguna inanilmaktadir.®

Esasinda secilmislik doktrini son bir bucuk asirdir Yahudi ve Hiristiyan
diinyasi arasinda daha once hi¢ olmadigr kadar olumlu bir ortak payda isle-
vi gérmektedir.4 Bu ortak (paydal))lik durumu, insanligin Hiristiyan Milenyu-
mu’'nun baslangicina sahit oldugu ve “secilmis” Yahudi-Hiristiyan medeniye-
tiyle “6teki” konumundaki Islam medeniyeti arasinda cereyan ettigine inani-
lan so¢zde “medeniyetler catismasi” seklindeki retorigin kimi ¢evrelerce daha
da ilerletildigi giinlimiizde bariz sekilde hissedilmektedir.> Bu noktada

2 Segilmislik kavraminin Yahudi gelenegindeki tarihi agilimu ile ilgili olarak bk. S. L. Giirkan,
“The Jewish Concept of Chosenness: In Tradition and Transformation” (doktora tezi, Lancas-
ter University, 2002). Buradaki “millet” kavrami modern dénemde kullanim alani bulan
teknik manasiyla degil “topluluk” veya “kavim” gibi daha genel anlamiyla kullaniimistir.

3 Bk. Romalilara Mektup 11:25-26. Konuyla ilgili genis bilgi i¢in ayrica bk. Franz Mussner,
Tractate on the Jews: The Significance of Judaism for Christian Faith, ¢ev. Leonard Swid-
ler (Philadelphia: Fortress Press; London: SPCK, 1984), s. 135-53; Peter von der Osten-Sac-
ken, Christian-Jewish Dialogue: Theological Foundations (Philadelphia: Fortress Press,
1986), s. 19-40.

4 Buradaki Yahudi ve Hiristiyan diinya tabiri, biiyiik él¢iide ABD ve kismen de Avrupa en-
deksli, Protestan ve o6zellikle de Evanjelik Hiristiyanliga ait dini-siyasi yapilanma ve buna
paralel Yahudi yapilanmasi manasinda kullanilmaktadir. Diger taraftan Katoliklik s6z konu-
su oldugunda da, II. Vatikan Konsili Kararlart dogrultusunda Roma Katolik Kilisesi'nin ge-
nelde diger dinlere, 6zelde ise Yahudilere yonelik tavrinda (hem teolojik hem de siyasi agi-
dan) revizyona gittigi gortilmektedir. Kilise'nin Hiristiyan-Yahudi miinasebeti noktasinda
olusturdugu yeni teolojik diizlemde Yahudi secilmisligi konusu merkezi 6neme sahiptir. Son
hususla ilgili olarak bk. Mussner, Tractate on the Jews, s. 1-51.

5 Bir nevi Amerikan “sivil dini” karsihginda Bernard Lewis tarafindan ortaya atilan ve daha son-
ra gerek siyasi gerekse akademik cevrelerde genis kullanim alani bulan “Yahudi-Hiristiyan
medeniyeti veya gelenegi (Judeo-Christian tradition)” tabiri yerine, kimi ilmi ¢evrelerde islam’t
da igine alacak sekilde “Ibrahimi gelenek (Abrahamic tradition)” tabiri tercih edilmektedir. Bu
ikinci kavramin savunucularinin baginda da “Yahudi-Hiristiyan-islami gelenek (Judeo-Christi-
an-Islamic heritage)” tabirini ilk defa kullanan John Esposito gelir. Bk. J. L. Esposito, Islam:
The Straight Path (Oxford: Oxford University Press, 1994), s. xvi. Bu noktada belirtmek ge-
rekir ki hem tiim farkliliklarina ragmen ti¢ biiylik monoteist gelenek arasinda mevcut olan or-
tak peygamber gelenegini, dini-ahlaki degerleri ve tarihi tecritbeyi hem de tiim ortak noktala-
rna ragmen Yahudilik'le Hiristiyanlik arasinda bagindan itibaren var olan ¢ekisme ve zithigt
g0z ardi eden “medeniyetler catismast” tezi, ideolojik arka plani iyi okundugunda bilhassa Mil-
leniarist-Evanjelik Protestanlik ve buna paralel Yahudi-Siyonist sdylem agisindan makul bir
zemine oturmaktadir. Genis bilgi icin bk. T. P. Weber, On the Road to Armageddon: How
Evangelicals Became Israel’s Best Friend (Grand Rapids, MI: Baker Academic, 2004).
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Islam’in ve d6zellikle Kur’an’in secilmislik doktrini karsisindaki tavrinin ne ol-
dugu konusu, kanaatimce, biiyiik 6nem tasiyor. Zira, farkli Misliiman grup-
larin s6z konusu sdylemin neresinde durduklarn gergegi bir yana, Islam dini
herhangi bir catismanin tarafi olmaktan ¢ok, Yahudiligi ve Hiristiyanligi da
kapsayan tek ilahi tevhid geleneginin son halkasi olma iddiasi tagimaktadir.
Diger bir ifadeyle islam, Kur'an tarafindan éngorildiigi tizere, ilk olarak Hz.
Adem’e vahyedilen, Hz. Nuh ile yenilenen, Hz. ibrahim ile billurlasan, Hz.
Musa ve Hz. Isa ile organize bir karakter kazanan ve son olarak da Hz. Mu-
hammed ile kemale erdirilip mithtirlenen tevhid dininin nihal merhalesi ol-
maktadir.® Bu manada, eger Yahudilik ve Hiristiyanliga damgasinit vuran or-
tak anahtar kavramlar “secilmislik” ve “kurtulus” ise Islam’in merkezinde
yatan kavramin, asagidaki Kur'an ayetinde de ifade edildigi gibi, “tevhid”
olarak anlasilmasi gerekmektedir:

De Ki: Ey Kkitap ehli, sizinle bizim aramizda miisterek olan bir séze gelin;
Allah’'tan bagkasina tapmayalim, O’'na hicbir seyi ortak kosmayalim ve Al-
lah’1 birakip da kimimiz kimimizi ilahlagtirmasin.””

Bununla birlikte, peygamber gelenegiyle baglantili olarak ilahi secilmislik
mefhumu ve Allah’in Israilogullar’ni nimetlendirmesi ve yiiceltmesi seklin-
deki ifadeler, Kur'an’da da yer almaktadir. Bu makalenin amaci da, Kur'an'da
ortaya kondugu sekliyle genel olarak segilmislik ve dzel olarak da Israilogul-
lart’'nin seg¢ilmigligi ve ilgili cagrisimlar tizerine bir degerlendirme yapmaktir.

“Rabb’in diledigini yaratir ve seger”8

Allah’1, yarattiklan lizerinde mutlak irade, otorite ve tasarruf sahibi olarak
tasvir eden Kur’'an’da, ilaht se¢me fiili genellikle elgilik ve peygamberlik bag-
laminda insanlardan (ve meleklerden) bazilarinin ilahi tebligle goérevlendiril-
meleri veya velilik kapsaminda birtakim salih kullarin Allah’a yakinlastiril-
malari bigiminde ortaya konulmaktadir.° Peygamberlik s6z konusu oldugun-
da Kur'an’'da, “Allah, elciligini kime verecegini ¢ok iyi bilir,”1© ifadesi yer alir.

6 Bk. es-Stra 42/13; el-Bakara 2/136. Geleneksel Yahudi-Hiristiyan 6gretisinin bir elestirisi
ve Islam’in vahiy zincirinin son halkasi oldugu tezi ile ilgili olarak bk. Laurence B. Brown,
The First and the Final Commandment: A Search for Truth in Revelation within the Ab-
rahamic Religions (Beltsville, Maryland: Amana Publications, 2004).

7 Al-i imran 3/64.

8 el-Kasas 28/68.

9 el-Hac 22/75 (krs. el-Bakara 2/90); es-Stra 42/13.

10 el-En‘am 6/124.
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Bu ayetten hareketle Fahreddin er-Razi, elgilik statiisine yonelik iki farkli go-
rise atif yapmaktadir. Bunlardan birincisine gore, nefisler ve ruhlar birbirine
esit ve denk olduklarindan (veya Oyle yaratildiklarindan) niibtivvet ve risalet
makami Allah’in bir sereflendirmesi ve ihsani neticesinde ortaya ¢ikmaktadir.
ikinci goriise gore ise insan ruhlari cevher ve mahiyet bakimindan ayni ol-
mayip bir kismi ilahi nurlarla aydinlanmus, yiice ve hayirl iken, diger bir kis-
m1 bedeni seylere meyleden, adi ve karisik bir tabiata sahiptir. Dolayisiyla bir
insanin ruhu, birinci kisimdan olmadigi siirece vahyi ve risaleti kabule elve-
rigli degildir; buna paralel olarak peygamberler, gerek cismani gerekse ruhani
acgidan diger insanlardan farklidir.!! Benzer sekilde ibn Haldtn da idrak agi-
sindan beseri nefisleri tic kategoride degerlendirirken, en alt mertebeye idrak
kabiliyeti maddi seviyede kalan ve ust sinirinda alimlerin yer aldig1 siradan
insanlari, ikinci mertebeye ruhani idrak seviyesine ulasan evliyalari, en st
mertebeye de bilhassa vahiy aninda ortaya ¢iktigi tizere beseriyete has
cismanilikten tamamen soyutlanarak melekler ziimresine gegme kabiliyetine
sahip bir fitratla yaratilmis olan peygamberleri koyar. ibn Haldun’a gore pey-
gamberler, tabiatlarinda mevcut olan ismet, itidal ve istikamet sifatlar1 geregi
cismani engellerden temizlenmislerdir.!2 Bu dogrultuda Fahreddin er-Razi ta-
rafindan s6z konusu ayete sdyle mana verilmektedir: Her kim risaleti alma-
ya misait sifatlara sahipse ancak o kisi niiblivvetle gorevlendirilir; bu sifat-
lar1 ise Allah’tan bagkasi bilemez.1® Ayrica nefis mertebelerinin en yiiksegi-
ne isaret eden risalet durumunda da fazlalik ile noksanlik, kuvvet ile zayiflik
bakimindan farkliliklar mevcuttur. Bu sebeple peygamberlerin mertebeleri de
ayn sekilde birbirinden farkli olmaktadir.14

Terminoloji s6z konusu oldugunda Kur'an'da Allah’'in segmeye yonelik
iradesiyle baglantili olarak dort ayr fiil yer alir: “istifa”, “ictiba”, “ihtiyar” ve

11 Fahreddin er-Razi (6. 606/1209), Mefatihu’l-gayb: et-Tefsirii’l-kebir, ngr. M. Muhyiddin
Abdiilhamid (Beyrut: Daru Thyai’t-Turasi’l-Arabi, 1934-62), XIII, 176; VIII, 31.

12 ibn Haldln, Mukaddime, ¢ev. Silleyman Uludag (istanbul: Dergah Yayinlari, 1982), I,
371-72.

13 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, VIII, 31.

14 BK. el-Bakara 2/253. Yahudi anlayigina gore, hepsi de Musa peygamberden nce yasamig
ve sayilart yediyle sinirlt olmak tizere, diger milletlerden de peygamberler ¢ikarlmistir. Fa-
kat Israilogullar kavmi, ilahi vahyin 6zel ve secilmis tastyicilart ve dolayisiyla peygamber-
ligin kendileriyle 6zdeslestigi topluluk olarak bu konuda ayricaliga sahiptir. Buna paralel
olarak tipki israil ile diger milletler arasinda oldugu gibi, séz konusu yedi peygamber (Ba-
lam, Beor, Elisa ben Barakel, Eyub ve ti¢ arkadasi) ile israil peygamberleri arasinda da —va-
hiy alma sekli ve aldiklart vahyin muhtevasi agisindan-— fark s6z konusu olmaktadir. Bk. Ge-
nesis Rabbah 52:5; Leviticus Rabbah 1 ve 9.
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“tafdil”. Birtakim vurgu farkliliklarina ragmen, bu kelimelerin hepsi de genel
olarak hem peygamberler hem de Allah’in siradan insanlar arasindan segip
yicelttigi kisiler i¢cin kullaniimaktadir. “Temiz ve duru olma” manasindaki
“sfv” kokiinden tiireyen ve “bir seyin en saf ve halis olan 6ziinii almak” ve-
filline, Ragib el-
Isfahani ve Firtizabadi “bir seyin yaratilis bakimindan en saf ve temiz olani-

21}

ya “bir seyi ar1 ve duru kilmak” seklinde tarif edilen “istifa

n1 alip segmek” seklinde mana vermiglerdir.'® Elmalili'ya gore de bu kelime
hem yaratma hem de tercih etme ile baglantili oldugundan, Allah’'in kullari-
na ve Ozellikle peygamberlerine yonelik “istifa”si hem onlart mutlak bir saf-
lik lizere yaratmasi hem de bu saf ve halis tabiatlar1 sebebiyle onlar tercih
edip secmesi bigiminde tezahiir etmektedir.!® Bu fiil, Kur’an’da on ti¢ yerde
gecmekte ve dzellikle Hz. Adem, Hz. Nuh, Ibrahim ve imréan aileleri, Hz. Mu-
sa, Hz. Meryem, Tal{it, insan ve meleklerden elgiler, Rabb’in sectigi kullar ve
bir de islam dini i¢in kullanilmaktadir.”

“Toplamak” manasindaki “cbv” kékiinden tiireyen “ictiba” fiili ise genel-
likle kulun kendisinden bir gayret olmaksizin “Allah’in bir kisiye niibtivveti
veya ilahi feyzi tahsis etmesi, onu serefli kilmasi, bu yolda begenip se¢cmesi”
seklinde anlagilmistir. Bu durum, peygamberler icin oldugu gibi salihler, sid-
diklar, sehitler ve onlara yakin olanlar icin de gecerlidir.!® Nitekim bu fiil
Kur'an’da peygamberlere, Islam {immetine ve Rabb’in sectigi kullara atifla
dokuz yerde gecer.1® “Hayirli olmak” manasindaki “hyr” kékinden tireyen
“ihtiyar” kelimesi de genellikle peygamberlikle baglantili olarak anlasilmakta
ve “bir seyin en hayirlisini segme” veya “bir seyi hayirla secme” gibi mana-
lara hamledilmektedir.2° Kur'an’da Hz. Musa’ya ve Israilogullari’'na atifla ve
Rabb’in diledigi isler baglaminda doért ayri yerde kullanilmaktadir.2!

15 Bk. Ibn Manzar, Lisanii’l-‘Arab, “sfv” md.; Ragib el-Isfahani, el-Miifredat, “sfv” md;
FirGizabadi, Kamus Tercemesi, IV, 1040.

16 Elmalili Muhammed Hamdi Yazir (6. 1358/1942), Hak Dini Kur’an Dili (Istanbul: Azim
Dagitim), II, 347-48.

17 Bk. M. F. Abdiilbaki, el-Mu‘cem, “sfv” md. Bu fiil ayrica “mustafayna’l ahyar” kalibiyla Hz.
ibrahim, Hz. Ishak ve Hz. Yakub icin de kullanilmaktadir.

18 fsfahani, el-Miifredat, “cby,” md.; Firizabadi, Kamus Tercemesi, 1V, 869; Fahreddin er-
Razi, Mefatihu’l-gayb, XX, 135.

19 Bk. Abdiilbaki, el-Mu‘cem, “cbv” md.

20 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, XV, 15; isfahani, el-Miifredat, “hyr” md; Firizabadi,
Kamus Tercemesi, 11, 312.

21 Bk. Abdiilbaki, el-Mu‘cem, “hyr” md. Bu fiil ayrica “ahyar” kalibiyla Hz. Ismail, Hz. Zulkifl
ve Hz. Elyesa i¢in de kullanilmaktadir. [stifa, ictiba ve ihtiyar kelimelerinin Kur’an’daki kul-
lanimu ile ilgili daha genis bilgi i¢in bk. Mustafa Sinanoglu, “Kitab-1 Mukaddes ve Kur’an-1
Kerim’de Nubtvvet” (doktora tezi, Marmara Universitesi 1995), s. 238-41.
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Son olarak fazlalik ve tstiinliik manasindaki “fdl” kokiinden tiireyen ve
sozlilk manasi “istiin ve faziletli kilmak” olan “tafdil” fiili yer almaktadir. Is-
fahani, bu fiili ii¢ ayr kisimda degerlendirir: a) Cins ydoniinden: hayvan cin-
sinin nebat cinsine Ustiinliigli, b) Cesit yoniinden: insanin diger hayvan cin-
sine Ustunliigii,22 ¢) Zat yoniinden: bir insanin bagka bir insana tisttinliigii.23
Buna gore, ilk iki grup degisken olmadiklarindan gogalip eksilmeleri s6z ko-
nusu degildir; tigtincli grup ise arnzi olup sonradan kazanimi (veya kaybedil-
mesi) mimkiindir.24 Nitekim insanlar arasindaki derece farkliliklari,
Kur'an'da cesitli ve kismen de degisken birtakim unsurlara atfedilmektedir.
Buna gore insanlarin birbirlerine tistiin kilinmasi, dini ve ahlaki yénden ola-
bilecegi gibi rizik, akil, ilim gibi diinyevi konularda da gerceklesebilmekte-
dir.2® Bu manada “tafdil” fiili de, yine Israilogullari’na, peygamberlere, mii-
min kullara ve yaratilmiglara atifla on dort yerde kullanilmaktadir.26

Se¢me fiiline karsilik gelen bu doért kelime arasinda hem vurguladiklart
manalar hem de kullanim alanlar agisindan belli farklarin oldugunu soyle-
mek yanlis olmasa gerektir. ilgili kelimelerin kokenleri ve kullanildiklar yer-
ler goz 6niinde bulunduruldugunda, “istifa” fiilinde “temiz ve halis kilma”,
“ictiba”da “yakinlastirma”, “ihtiyar”da “hayirli olani gézetme”, “tafdil”de ise
“nimetlendirme” &zelliklerinin baskin oldugu goriliir. Diger taraftan “istifa”
kelimesi ile diger t¢ kelime (ictiba, ihtiyar ve tafdil) arasinda da énemli bir
nilansin s0z konusu oldugunu belirtmekte fayda var. Zira bu dort fiilin hepsi
de gerek peygamberler gerekse diger insanlardan secilmis olanlar i¢in kulla-
nilmakla birlikte, “istifa” fiili niibivvet ve elgilikle baglantili olarak kullanimi-
nin yani sira, saf ve halis tabiata sahip olma 6zelligini de beraberinde getir-
mektedir. Her istifa fiilinin muhatabi olan kisi peygamber olmamakla birlikte
—mesela Hz. Meryem ve Talat drneklerinde oldugu gibi— bu tiir ilahi secime
mazhar olmak, segilenin sahsinda yaratilmis bulunan asli ve fitri bir safliga
ve ylicelige isaret etmektedir.2” Nitekim ¢ogu miifessir ve dilci tarafindan da

22 BKk. el-isra 17/70.

23 Bk. en-Nisa 4/32, 34, 95.

24 isfahani, el-Miifredat, “fdl” md.

25 en-Nahl 16/71; en-Nisa 4/32, 34.

26 Bk. Abdilbaki, el-Mu‘cemn, “fdl” md.

27 “Ey Meryem, Allah seni secti, temizledi ve seni diinyanin kadinlarina tstiin kildi” (Al-i
Imran 3/42). “...Allah onu [Talat'u] sizin tizerinize [hitkiimdar] secti, onun bilgisini ve gii-
ctinii artirdl. Allah miilkiinii diledigine verir” (el-Bakara 2/247). Fahreddin er-Razi'ye gore
burada TalGt'un secimi icin “istifa” fiili kullanilmak suretiyle peygamberlik gibi hiikiimran-
Iigin da, verasetle degil, Allah'in dilemesi ve tercihi ile gerceklestigi vurgulanmaktadir. Bk.
Mefatihu’l-gayb, VI, 173.
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vurgulandig1 gibi, saf olant hem yaratmay1 hem de tercih etmeyi gerekli ki-
lan “istifa” fiili, bu sekilde mutlak ve degismez bir vasfa ve mertebeye isaret
etmektedir. Onun icin bu tiir secilmislikte safiyet, merkezi bir rol oynamakta-
dir. Ayni sebepten “istifa” fiilinin 6zel muhatabi olan ve islam’a gore son pey-
gamber konumundaki Hz. Muhammed’in isminde (Mustafa) ifadesini buldu-
gu lzere secilmislik sifatiyla 6zdeslesen peygamberler, siradan insanlardan
farkli olarak Allah tarafindan korunmus, masum ve ytice sahsiyetler olarak
tasvir edilmislerdir. S6z konusu masumiyet ve yicelik vasiflar ister dogustan
ister sonradan bahsedilmis olsun, Allah onlar bu ézellikleriyle ve dogru yol
uzere sectiginden, yani bu 6zellikleri sebebiyle Allah’in tebliginin 6zel tasty1-
cilart ve uygulayicilart olmaya hak kazandiklarindan giinahtan uzak olmak,
bu segilmiglikte asli bir unsur olmaktadir.2® Nitekim Kur’an’da peygamberle-
rin isyana diismeleri s6z konusu (veya mimkiin) olsaydi, onlarin da tim
ibadetlerinin bosa ¢ikacagi belirtilmektedir.2° Bagka bir ifadeyle, biiyiik gii-
nah isleme durumunda peygamberlerin, giivenirlik ve yol gdstericilik ve do-
layisiyla Ustlnlik baglaminda diger insanlardan farklart kalmazdi.

Buraya kadar yer alan agiklamalardan ¢ikan neticeye gore ilahi se¢me fi-
ili, Allah’'in mutlak iradesinin ve hikmetinin sonucu olup farkli keyfiyetlerde
veya derecelerde cereyan etmektedir. “Istifa” ise bu secilmiglik tiirleri icinde
en st mertebeye isaret etmektedir. Peki, Israilogullar’nin segilmigligi bu ge-
nel manada ilahi segilmisligin neresinde yer almaktadir?

“Biz Israilogullarrn1 bir bilgiye gore alemlere iistiin kildik”3°

Kur'an’da Hz. Yakub'un ¢ocuklart ve torunlarini; onlarin soyundan gelip
Hz. Musa seriatina uyan Yahudileri ifade etmek lizere “Beni Israil” (Israilogul-
lar), “had”, “had” ve “yehtid” (Yahudi) kelimeleri kullanilir. Her ne kadar

28 el-Enbiya 21/73. Peygamberlere has olan masumiyet (ismet) sifatinin dogustan mi, yoksa
niiblivvetle birlikte mi devreye girdigi veya kiiciik glinahlart kapsayip kapsamadigr konu-
sunda Islam alimleri tarafindan farkli gériigler ileri siiriilmiistiir. Biz bu noktada, Ehl-i stin-
net ulemast tarafindan hemfikir olunan bir noktaya isaret etmekle yetinecegiz. Buna gore
peygamberler bilerek veya unutarak biyiik ginah islemekten ve yanilarak isledikleri kiiciik
gunahta 1srar etmekten korunmuslardir.

29 el-En‘am 6/88. Ayetle ilgili agiklama icin bk. Muhammed b. Cerir et-Taberi (6. 310/923),
Cami‘u’l-beyan fi tefsiri’l-Kur’an (Beyrut: Dari’l-Fikr, 1984), V, 263; ismail b. Omer b.
Kesir (6. 774/1373), Tefsirt’l-Kur’ani’l-‘azim, thk. Muhammed Ibrahim Benna (Istanbul:
Kahraman Yayinlari, 1984), 111, 292.

30 ed-Duhan 44/32.
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Israilogullan ve Yahudi isimleri, Kur’an’da birbirinin yerine gececek sekilde yer
alsa da, Islam literatiirinde ilki daha ziyade Hz. Yakub’'un soyundan gelen,
Hz. Musa tarafindan Misir’dan cikarilan ve Sina’da Allah’in kendilerinden séz
(misak) aldigi grubu ifade etmek igin, ikincisi ise Israilogullar soyundan ge-
lenlerin yani sira, bagka irklara ait olup sonradan bu dine girenleri nitelemek
icin kullanilmaktadir. Buna bagh olarak Israilogullar1 ismi genellikle Islam 6n-
cesi donemde vuku bulan olaylarin anlatildigl ayetlerde ve MeKKi strelerde
siklikla gecer. Yahudi kelimesi ise neredeyse tamamen Medeni slrelerde yer
almakta ve daha ¢ok Hz. Muhammed déneminde yasayan ve ayni zamanda
Kur'an’'in da muhatabi olan Yahudilere hitaben kullaniimaktadir. Bununla bir-
likte, Bakara stiresi gibi kimi Medeni strelerde donemin Yahudilerini hedef al-
dig1 halde, “Ey Israilogullar” hitabiyla baglayan ayetler de mevcuttur.3!

Kur’an’da Hz. Musa ve Israilogullari’yla ilgili kissalara, Hz. Isa ve Huristi-
yanlar da dahil olmak uzere, diger gecmis peygamber ve kavimlerle ilgili
olaylardan daha genis yer ayrilmistir. Miistakil olarak Hz. Musa’dan ve Fira-
vun’la miicadelesinden bahseden ayetlerin disinda yirmi dort farkli strede Is-
railogullart ve Yahudilere dair bilgiler tekrarlanmaktadir. Ayrica Bakara ve
A'raf sirelerinin biiyiik bir bolimii tamamen Israilogullan ile ilgili ge¢mis
olaylara veya Yahudilere yodnelik uyar1 ve hatirlatma ctimlelerine hasredil-
mistir.32 Israilogullar ile alakali kissalara Kur’an’da bu denli genis yer veril-
mesinin belli bagli sebepleri, islam alimleri tarafindan genellikle Miisliiman-
larin Yahudilerle temas halinde olmasi ve onlarin son dinin muhataplart ara-
sinda yer almasi, Hz. Muhammed ile Hz. ibrahim ve israilogullar/Yahudiler
arasindaki miuisterek temeli vurgulama geregi, onlara kendi dinlerinde ve ta-
rihlerinde meydana gelen sapmalari gosterme ihtiyaci, son peygamberin ken-
di aralarindan ¢ikacagi seklindeki Yahudi tezine ve se¢ilmislik iddiasina acik-
Iik getirme zarureti seklinde izah edilmektedir. Bu sebepler dogrultusunda
Kur’an’da Israilogullar ve Yahudilerle ilgili ayetlerde hem olumlu hem olum-
suz ifadeler kullanilmaktadir. Bir taraftan Allah’in ge¢miste Israilogullari’na
bahsettigi nimetler, onlar alemlere tistiin kilmasi o donemin Yahudilerine ha-
tirlatilirken33 diger taraftan onlarin (israilogullar’nin), iclerinden ¢ok azi ha-
ri¢, Rabb’lerine verdikleri sozde durmamalari ve giinahlarindan dolay1 lanet-
lenmeleri hususuna dikkat ¢ekilmektedir.34

31 Bk. O. F. Harman, “Israil (Beni israil),” DIA, XXIII, 194.

32 el-Bakara 2/40-146; el-A‘raf 7/137-71.

33 el-Bakara 2/47, 122; Casiye 45/16; Duhan 44/32.

34 el-Bakara 2/83, 93, 100; el-Maide 5/12-13; krs. Al-i imran 3/113-15; el-A‘raf 7/159.
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Israilogullar’nin nimetlendirilmeleri ve alemlere tistin kilinmalarini ifade
eden ayetleri, Kur'an'in insanlik (hilafet) ve peygamberlik (risalet) tasavvu-
ru ve bu tasavvurun temelinde yatan tevhid inancina atifla anlamak gerekir.
Her seyden 6nce, Israilogullari’'nin tstiin kilinmalarn seklindeki Kur'an ifade-
si, bes ayn ayette yer almakta ve birinde “ihtiyar”,3® diger dérdiinde ise
“tafdil”3¢ kalibiyla kullanilmaktadir:

Ey Israilogullari, size verdigim nimetimi ve sizi alemlere tstiin kildigimi
hatirlayin.37

Yukariya alintilanan ayette de goriildigii gibi, “tafdil” kalibinin kullanildi-
g1 ilgili ayetlerde “nimetlendirme” ve “Ustiin kilma” fiilleri art arda zikredil-
mekte ve bu sekilde adeta s6z konusu tstiinliigiin nimet verme ameliyesiyle
baglantili olusuna dikkat ¢ekilmek istenmektedir. Ayrica ilgili fiillerin kulla-
nim sirasi goz 6niinde bulunduruldugunda, nimet verme fiilinin daima tistiin
kilma (tafdil) fiilinden once geldigi goriiliir ki bu dncelik-sonralik durumu da
nimetlendirmenin bir bakima tstiin kilmanin sebebi olduguna isaret etmek-
tedir. Bu sekilde ayet, “Size verdigim nimetimi ve (bdylece) sizi alemlere Uis-
tin kildigimi hatirlayin” seklinde anlamlandirilabilir. Nitekim ¢ogu Kur’an
meallerinde ve tefsirlerde de bu husus vurgulanmig, israilogullar’nin “alem-
lere” Ustlin kilinmasi ifadesi, “bir zamanlar” ve “kendi zamanlarinin toplum-
lar1” tlizerine Ustiin kilnma seklinde agiklanmigtir.®® Bu sekilde nimetlendir-
me ve Ustlin kilma vasfinin zamanla ve belli sartlarla kayith oldugunun alti
cizilmektedir. Zira kayitsiz sartsiz nimet verme ve Ustin kilma durumunda,
Israil kavminin nimete nankorliik etmek ve ahdi ihlalle suclanmasi neticede
iclerinden hak tizere devam eden bir grup harig, lanetlenmeleri seklindeki
Kur’an ifadeleri mesnetsiz olurdu.3° Dolayisiyla Kur'an agisindan Israilogul-
larr’'nin Gstiin kilnmasinin mahiyetini anlayabilmek igin onlara hangi konu-
larda ve hangi keyfiyette nimet bahsedildiginin bilinmesi gerekmektedir. As-
Iinda bunun izahi yine ilgili ayetlerden birinde yapilmaktadir:

35 ed-Duhan 44/32.

36 el-Bakara 2/47, 122; el-A‘raf 7/140; el-Casiye 45/16.

37 el-Bakara 2/47.

38 Taberi, Cami‘u’l-beyan, 1, 264-65; Muhammed b. Omer ez-Zemahseri (6. 538/1144), el-
Kessaf ‘an hakaikt gavamizi’t-tenzil ve ‘uyani’l-ekavil fi viicahi’t-te’vil (Riyad: Mektebe-
ti'l-Ubeykan, 1418/1998), V, 473; Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, 111, 52; ibn Kesir,
Tefsirti’l-Kur’an, I, 118, 126.

39 Bk. el-Maide 5/12-13; el-Bakara 2/88, 90; en-Nisa 4/52.
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Andolsun biz, Israilogullar’’na kitap, htikiim (hikmet ve hiikimranlik) ve
peygamberlik verdik, onlart glizel riziklarla besledik ve onlar1 alemlere tis-
tiin kildik ve onlara bu (din) ig(in)de agik deliller verdik.4©

Bu ayeti, “kitap, hilkiim ve peygamberlik vermek ve giizel rizklarla bes-
lemek suretiyle alemlere tistin kildigimiz israilogullan” seklinde okumak da
mumkindir. Cesitli miifessirler tarafindan da vurgulandigi tizere, Israilogul-
lart gercekten gecmiste bircok mucizeyle ve hitkiimranlikla desteklenmis ol-
malarinin yani sira, i¢lerinden ¢ok fazla peygamber ¢ikarilmasi ve kutsal ki-
tap indirilmesi bakimindan da higbir kavme nasip olmayan bir ayricaliga sa-
hip olmus ve bu nimetlerden dolay1 hem madden hem manen kendi zaman-
larinin toplumlar Ustiinde bir konumda yer almuglardir.4! Diger taraftan
Kur’an’da séz konusu nimetlendirme ile baglantili olarak Israilogullari’'ndan
alinan misak vurgulanmaktadir:

Ey Israilogullari, size verdigim nimetimi hatirlayin, bana verdiginiz sézii
tutun ki ben de size verdigim sézi tutayim.42

Bahsi gecen ahdin muhtevasi yine Bakara sfiresinin bir baska ayetinde
belirtilmektedir:

Hani Israilogullar’'ndan, “Allah’tan bagkasina kulluk etmeyin, anaya-ba-
baya, yakinlara, yetimlere, yoksullara iyilik yapin, insanlara glizel s6z
soyleyin, namazi kilin, zekati verin!” diye séz almistik.43

Tann ile Israil arasindaki ahdin sonraki nesillerle yenilendigi seklindeki
Tevrat bilgisine paralel olarak*4 Kur’an’da da yukarida zikredilen sartlar dog-

40 el-Casiye 45/16.

41 [bn Kesir, Tefsiru’l-Kur’an, 1, 118, 126; Zemabhseri, el-Kessaf, V, 473, 485; Ebli Abdullah
Muhammed b. Ahmed el-Kurtubi (6. 671/1273), el-Cami‘ li-ahkami’l-Kur’an, haz. Mu-
hammed ibrahim Muhammed Hifnavi, thr. Mahmud Hamid Osman, 2. bs. (Kahire: Darii’l-
Hadis, 1416/1996), XV, 143; Muhammed Resid Riza (6. 1354/1935), Tefsiril’l-Kur'ani’l-
hakim: Tefsirii’l-menar (Kahire 1373-80/1953-61), 1, 305.

42 el-Bakara 2/40. Krg. “Bugiin sana emretmekte oldugum Allah’in Rabb’in biitiin emirlerini
tutmak suretiyle onun séziinii iyice dinlersen, Allah’'in Rab diinyanin biitiin milletlerine se-
ni usttin kilacaktir; ve... bltlin bu bereketler senin lizerine gelecek ve sana erisecektir...Fa-
kat...onun soziinii dinlemezsen, biitiin su lanetler senin Uzerine gelecekler...” (Tesniye
28:1-2, 15; ayrica bk. 7:12-13; 11:26-28).

45 el-Bakara 2/83. Ayrica bk. el-Maide 5/12; krs. Tesniye 5:6-21; 10:19-20.

44 Tevrat'ta ifade edildigi tizere Tanr, Israilogullar: ile Hz. Musa'min énderliginde 6nce Horeb'de,
daha sonra Moab’da iki kez ahit yapmig; daha sonra bu ahit Yesu, Davud ve sonraki Ibrani
peygamberlerin ve liderlerin dénemlerinde yenilenmistir. Bk. Tesniye 5:1-5; 29:1; Yesu
24:25; 1. Samuel 7:4-18; II. Krallar 23:1-3; Hosea 2:21-22; Yeremya 31:31-34; Hezekiel
16:60; Nehemya 10:29:30.
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rultusunda Israilogullari’yla ilk olarak Sina’da yapilan “misak”in disinda, da-
ha sonra gelen nesillerle de ahitlesildigini ima eden ayetler vardir:

Hani sizden (ey Yahudiler), “Birbirinizin kanlarini (haksiz yere) akitma-
yin, birbirinizi yurtlarinizdan ¢ikarmayin!” diye kesin séz almistik...45

Bu noktada zihinlere, neden bagka bir kavme degil de Israilogullari’na
bunca nimetin verildigi ve karsiliginda da onlardan hak din tizere yasama so-
zii alindig1 sorusu gelebilir. Kanaatimce bu soru Kur'an’da (ve benzer sekilde
Tevrat'ta) iki hususa atifla cevaplandirilmaktadir. Buna gore Israilogullari’ nin
secilmesinin ardinda yatan sebeplerden biri temsil ettikleri gelenekle, digeri
ise 0 donem ic¢inde bulunduklari durum veya konumla alakalidir. Yani konu,
Israilogullar’'nin bir yandan Hz. Ibrahim’in, Hanif dininin kendisiyle ézdes-
lestigi peygamberin soyundan gelmeleri ve dolayisiyla onun mesajinin tasi-
yicist olmaya en uygun aday olmalari, diger yandan da Firavun tarafindan
ezilmis durumda bulunmalaridir.

“Biz Ibrahim’i diinyada begenip segmistik”4°

Hz. Ibrahim, Islam agisindan, Hz. Adem’le baslayip Hz. Muhammed’le so-
na eren nitbivvet geleneginde 6zel bir konuma ve dneme sahip bir peygam-
berdir. Gelenek icerisinde buiyiik peygamberlerden (iilii'l-azm) kabul edilen
ve yirmi aymn siirede kendisinden bahsedilen Hz. Ibrahim, ayni zamanda tig
buiyiik (tek tanrili) dinin ortak referans noktalarindan biridir. Onun igin ibra-
him peygambere atif yapmadan Israilogullari’nin segilmigligini anlamak veya
anlamlandirmaya c¢alismak imkansizdir.

Yahudiler, basta Hz. Musa olmak tizere, tiim ibrani peygamberlerinin ve
Israilogullar’nin neseben —yani Yakub ve ishak yoluyla— bagl bulundugu ve
secilmigligin baslangi¢ noktasi kabul edilen Ibrahim’in gercek ve tek varisle-
ri olma iddiasindadir.4” Her ne kadar isin inang¢ boyutunu, séz konusu etnik
baglantidan ayirmak mimkiin degilse de, Tevrat ve dolayisiyla Yahudi anla-
yisinda dinilik, daha ziyade etnisiteye tabi bir unsur olarak ortaya konulmak-
tadir. Diger bir ifadeyle, inanctan ziyade nesebe dayanan miinasebet, Ibra-
him’le baglayan Israil segilmisliginde ve Yahudi kimliginde merkezi rol oyna-

45 el-Bakara 2/84.
46 el-Bakara 2/130.
47 Tekvin 12:2; 21:12.
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maktadir.4® Buna gore, israilogullar ve ayni sekilde Yahudiler, Yakub soyun-
dan geldikleri i¢cin atalari olan ibrahim, Ishak ve Yakub’un Tanri’sina tapmak-
la yukimli tutulmakta;4° yine ayni sebepten Israil kavmi ahdi ihlal etmek
suretiyle yoldan ¢iktiginda dahi Tanr’nin ibrani atalarina olan sevgisi ve on-
lara verdigi sozlin geregi olarak sonsuza kadar segilmis millet olma vasfini
korumaktadirlar.>°

Hiristiyanlik s6z konusu oldugunda da isa Mesih’in yani sira, kendisi de
aslen bir Yahudi olan Pavlus tarafindan ifade edildigi tizere, ibrahim soyuna
mensubiyet hakiki Israil’i, yani Tanri’'nin yeni segilmis milletini belirlemede
Onemini devam ettirmektedir. Her seyden dnce Davud soyundan gelen ve bu
yolla neseben Yakub’a ve Ibrahim’e dayanan Kkurtarici isa Mesih, Hiristiyan
inancinda merkezi konumda bulunmaktadir.®! Fakat bu yeni dini olusumda
Ibrahim’in gercek nesli, sadece Yakub soyundan gelenleri (beden’in ¢ocukla-
) degil, hem Yahudiler hem de Yahudi olmayanlar igerisinden Tanri'nin liit-
funa mazhar olanlari (vaad’in ¢ocuklari) igine almaktadir.>2 Bu manada Ya-
hudi unsuru ve Yahudi secilmisligi ilkesi tamamen ortadan kalkmamakla bir-
likte, Pavlus'un mektuplarinda ifade edildigi tizere, Hiristiyanligin éngoérdiigi
yeni Israil ve yeni segilmiglik anlayisi hem etnik hem de dini boyuta sahip;
ama ayni zamanda her ikisini de asan, ilahi ve gizemli bir diizleme oturtul-
maktadir.>® Bununla birlikte, Pavlus’un kullandigi metaforu kullanacak olur-
sak, secilmiglik agacinin gévdesini temsil eden fiziki israil’in, yani Yahudile-
rin, en sonunda kurtulusa ulasacagi ifade edilmektedir.54

Diger taraftan Hz. Ibrahim’in Kur’an’da ismi gecen buiyiik peygamberle-
rinden biri olmasi ve tevhid inancina dayanan “Haniflik” ile 6zdeslesmesi se-
bebiyle Islam dini ve Mislimanlar icin tasidig1 dini énem tartisma gotiirmez

48 Tekvin 21:8-14; 27:1-39.

49 “y{ice olan, milletlere miraslarini tahsis edip insanoglunu ayirdigl zaman, tanrilarin sayisi-
na gore kavimlerin sinirlarini belirledi; Rabb’in pay: ise kendi kavmi idi, Yakub O'nun mi-
rasinin hissesi” (Tesniye 32:9; ayrica bk. 4:15-20; 1. Tarihler 16:8-18).

50 Tesniye 4:25-31; II. Krallar 13:23; krs. Romalilara Mektup 9:4-5. Israil’in isyanina ragmen
ahdin stirekli oldugu seklindeki Yahudi inancinin Rabbinik literatiirdeki yeriyle ilgili olarak
bk. Berakoth 32b; Exodus Rabbah 24:1; 31:10; 33:2; Deuteronomy Rabbah 3:7.

51 Romalilara Mektup 9:1-5.

52 Romalilara Mektup 9:6-26.

55 “Acaba Rab’de haksizlik var midir? Hasa. Cunk Musa’ya diyor: ‘Merhamet ettigime mer-
hamet edecegim ve acidigima aciyacagim.” Oyleyse (kurtulus), ne insan iradesine ne de
amele baghdir, fakat sadece merhamet eden Rabb’e baghdir” (Romalilara Mektup 9:14-16).

54 Bk. Romalilara Mektup 11:1-27.
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bir konudur. Nitekim Kur’an’da Allah’in dostu ve peygamberi olarak nitelen-
dirilen Hz. Ibrahim’in su 6zellikleri vurgulanmaktadir:

ibrahim, gercekten Hakk’a yonelen, Allah’a itaat eden bir énderdi; ortak
kosanlardan degildi. O’'nun nimetlerine stikrediciydi. (Allah) onu se¢mis
ve dogru yola iletmisti. Ona diinyada iyilik vermistik. Muhakkak ki o, ahi-
rette de salihlerdendir.5>

Ayetin devaminda Hz. Ibrahim’in sahip oldugu tiim bu vasiflar sebebiyle
Hz. Muhammed’e sdyle hitap edilmektedir:

Sonra sana, “Allah’t birleyerek Ibrahim’in yoluna uy; o, ortak kosanlardan
degildi” diye vahyettik.”5¢
Hz. Muhammed’in soyunun, Hz. Ismail yoluyla, Hz. Ibrahim’e dayaniyor

olmasi ise Allah’in segip yiicelttigini belirttigi Adem ve Nuh peygamberlere,
Ibrahim ve Imran ailelerine atifla, “Onlar birbirinden tiireyen nesillerdir” so-
zinln isaret ettigi hususun diger bir boyutunu, yani (en azindan Kur'an’'da
ismi gecen) peygamberler arasindaki birligin nesep boyutunu ortaya koy-
maktadir. Kimi mifessirlere goére ayette gegen “birbirinden tiireyen nesil”
seklindeki ifade, peygamberler arasindaki kan birligine degil, din birligine isa-
ret etmektedir.®” Aslinda séz konusu ayetin genelindeki asil vurgunun din
birligine yonelik oldugu, peygamberlerin dini ve ahlaki vasiflart dolayisiyla
birbirlerine benzeyip bu &zelliklerinden dolay1 diger insanlara tistiin tutuldu-
gu noktasinda herhangi bir tereddiide yer olmamakla birlikte, bu durum on-
lar arasinda kan birligi olmadig1 anlamina gelmemektedir. Bilakis Kur’an ve
Yahudi kutsal metinlerinde yer alan nesep bilgileri, s6z konusu peygamberle-
rin soy bakimindan da birbirlerine bagli oldugunu gostermekte ve ayette de
bunun aksini diisinmeyi gerektirecek bir delil bulunmamaktadir.58

Ayette zikredilen Ibrahim ve Imran aileleri ifadesiyle ne kastedildigi nok-
tasinda tefsirlerde farkli yorumlar yer alir. Genel goriis burada ibrahim ve

55 en-Nahl 16/120-22.

56 en-Nahl 16/123. Benzer ayetler igin bk. Al-i Iimran 3/95; el-En‘am 6/161.

57 Taberi, Cami‘u’l-beyan, 111, 234-35.

58 BKk. el-En‘am 6/84. Hz. Adem’in bilinen ilk insan oldugu, Hz. Nuh'un sirk ortaya ¢iktiktan
sonra gonderilen ilk peygamber ve en azindan Orta Dogu’yu i¢ine alan Tufan hadisesinden
kurtulan tek peygamber oldugu, Hz. ibrahim’in ise, Hz. Musa ve Hz. Muhammed’in yani
sira, Imran ailesi ile kastedilen Hz. Meryem ve Hz. Isa da dahil olmak {izere, kendisinden
sonra gelen ve Kur'an'da ismi gecen peygamberlerin hemen hepsinin atasi oldugu goz
ontinde bulunduruldugunda, séz konusu peygamberler arasindaki birligin hem dini hem de
etnik boyuta sahip oldugunu diisiinmek yanlis olmasa gerektir.
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Imran soyundan olan miiminlerin veya o soydan gelen peygamberlerin kas-
tedildigi yoniindedir.>° Bilhassa Hz. ibrahim, daha énce de ifade edildigi gi-
bi, kendisinden sonra gelen biitiin peygamberlerin ortak atasi olan ve her ¢
tevhid dini mensuplarinin da kendisine aidiyet iddiasinda bulunduklart bir
sahsiyet olarak ¢ne ¢itkmaktadir. Nitekim, Hz. Ibrahim’in Kur’an’da kendisi-
ne uyulan bir 6nder (immet) olarak isimlendirilmesi de onun bu dzelliginin
teyidi olmaktadir.© Ayrica, “Ona diinyada iyilik vermistik” seklindeki
Kur’an ifadesi, kimi miifessirler tarafindan Allah’in ibrahim’i biitiin insanla-
ra sevdirmesi, ardindan “giizel bir hatira ve dillerde dolasan giizel bir 6giit”
birakmasi seklinde anlagiimaktadir.°! Dolayisiyla, Ibrahim peygamberin
sahsiyeti ve konumuyla alakali tiim bu sebeplerden étiirti, Ibrahim’in ya da
Ibrahim dininin gergek tabilerinin kimler oldugu sorusu, Kur’an’da da gin-
deme gelmektedir.

Bu noktada, Kur’an’da yer aldig1 sekliyle Hz. ibrahim’e aidiyet konusunu,
Yahudi geleneginde ortaya konuldugu bigiminden ayiran dnemli bir farkin al-
tin1 ¢izmek gerekmektedir. Tevrat ve Yahudi sozlii gelenegine gore ibrahim,
Tanri'ya inanan (ilk miithtedi) ve onun emirlerine itaat eden®? ve ayni za-
manda ilk defa peygamber olarak nitelendirilen kisi olmakla beraber, onun
Yahudilik agisindan tasidigl asil dnem, soyundan biytk bir millet yapmak
lizere Tann tarafindan secilen (ilk) Ibrani atasi olmasinda yatmaktadir.®® Bu
manada Israilogullar’nin secilmisligi, ibrahim’in sahsinda ortaya ¢ikmig bir
sey olarak anlagilmaktadir.* Bununla birlikte Tanr’'nin Ibrahim’i se¢me se-
bebiyle alakali Tekvin Kitabinda agik bir bilgi yer almaz.%® Zira Hz. Ibrahim’e
atfedilen iman ikrari, ilgili Tekvin pasajinda sunuldugu sekliyle, ilahi se¢imin
sebebi olmayip bilakis secimden sonraya ait ve ona cevaben sergilenen bir

59 Taberi, Cami‘u’l-beyan, 1, 234; Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, VIII, 22.

00 en-Nahl 16/120. Ayette gecen “Ummet” Kelimesine verilen manalar icin bk. Taberi,
Cami‘u’l-beyan, VIII, 191-92; ibn Kesir, Tefsirii’l-Kur’an, 1V, 530-31.

61 Taberi, Cami‘u’l-beyan, VIII, 192-93; Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, XX, 135.

62 Tekvin 15:6; 22:12; 26:5; Hagiga 3a; Yoma 28b.

63 Peygamber manasina gelen “navi” kelimesi Tevrat'ta ilk defa Hz. ibrahim icin kullanilmak-
la birlikte (Tekvin 20:7), Yahudi geleneginde peygamberlik miiessesesinin prototip érnegi
Hz. Musa olarak kabul edilmekte, Hz. Tbrahim ise ilk peygamberden ¢ok, ilk ibrani atasi ola-
rak éne ¢gikmaktadir (Tekvin 17:5; Tesniye 1:8; 6:10; Cikig 3:6; 33:1; 1. Tarihler 29:18; isa
51:2; krs. Romalilara Mektup 4:1).

64 Tesniye 7:7-8.

65 “Ve Rab Amram’a dedi: ‘Memleketinden ve akrabalarinin yanindan ve babanin evinden sa-
na gosterecegim memlekete git ve seni biiytik millet edecegim ve seni miibarek kilacagim
ve senin adint biiyiik edecegim’...” (Tekvin 12:1-2).
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edime isaret etmektedir.°® Fakat s6z konusu pasajda yer alan vurgu, genel
olarak ele alindiginda Tanr tarafindan segilen ve bu se¢ime iman ve itaat ile
karsilik veren bir ibrahim portresi ortaya ¢ikmaktadir. Nitekim gelenek iceri-
sinde Hz. ibrahim’in Tann tarafindan secilmesi hadisesi, Tanri’'nin Ibrahim’e
olan sevgisi seklindeki Tevrat vurgusunun yani sira, Ibrahim’in Tanri’ya olan
imani1 ve geriata baglilig: tezi etrafinda Srtilmektedir.6”

Hz. Ibrahim’den sonra kendi soyundan gelenlerin segilmesi konusunda
ise, her ne kadar sozlii gelenek icerisinde ishak ve oglu Yakub’un segilip —si-
rasiyla Ishak ve Yakub’un kardegleri olan— ismail’in ve Esav’in reddedilme-
sinde, ilk ikisinin dogru yolda olmalart son ikisinin ise yoldan ¢ikmalari,®8
yani ancak Ishak ve Yakub yoluyla devam eden ibrahim soyunun dogru yol-
da olusu sebep olarak gosterilse de, hadiseye Tevrat'tan hareketle bakildigin-
da, farkli gerekgeler giindeme gelmektedir. Tekvin kitabina gore, Ibrahim’in
nesebinin Ishak ile devam edecegi ve tek mesra varisin o olacagi, daha he-
niz Ismail ¢ocuk yastayken ve Ishak dogmadan Tann tarafindan ibrahim’e
bildirilmektedir.°® Metinde gegen ifadeden, ishak’in alikonulup, Ibrahim’in ilk
oglu olmasina ragmen Ismail’in devre disi birakilmasinda, onun cariyeden
dogma cocuk olusunun rol oynadigl gorilmektedir.”® Bu noktada Ismail’in
annesi Hacer’in Misirli bir cariye olmasina karsilik, ishak’t doguran Sare’nin
ise Ibrahim’le ayni soydan geldigini hatirlatmakta fayda var. Nitekim Yahudi
geleneginde secilmislik inanci, sadece Ibrahim’den degil ibrahim ve Sare’den
olan soyun secilmesi seklinde ortaya konulmaktadir.

Ibrahim ve Sare soyundan gelen ve ikiz olduklari belirtilen Yakub ile Esav
arasindaki secimde de, yine ayni sekilde aslinda Esav ilk ogulluk hakkini
elinde bulundurmasina ve babasi ishak tarafindan daha ¢ok sevilmesine rag-
men, Yakub hileyle ilk ogulluk hakkini kardesinden almakta ve kendisini
Esav olarak takdim edip hasta babasi tarafindan kutsanmak suretiyle Is-
hak’in tek mesra varisi konumuna ge¢cmektedir.”! Dolayisiyla, Tevrat'a gore,

66 “Ve iste kendisine Rabb’in su s6zii geldi: *...goklere bak ve eger yildizlar sayabilirsen onla-
11 say... Iste ziirriyetin bdyle olacaktir.” Ve (ibrahim) Rabb’e inandi ve Rab de bunu onun
adina salihlik olarak saydi” (Tekvin 15:4-6).

67 1. M. Ta-Shma, “Abraham (in the Aggadah),” Encyclopaedia Judaica (EJ), 11, 115; D. Ka-
dosh-ES, “Abraham (in Jewish Philosophy),” EJ, 11, 117.

68  Genesis Rabbah 53:11-12; 148:13; 63:12; Numbers Rabbah 11:2; Malaki 1:3.

09 Tekvin 17:15-21; krs. 26:2-6.

70 Tekvin 21:8-14.

71 Tekvin 27:1-39.
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Ibrahim’in ardindan Ishak’in ve Yakub’un secilmesinde ve ayni sekilde isma-
il ve Esav’in devre disi birakilmasinda iman veya itaat faktoriinden ¢ok, bir-
takim kurgularin belirledigi ve neticede belli bir nesebi kollayan sartlar etkili
olmaktadir.”2 Bu noktada, nesep itibariyle Ibrahim-ishak-Yakub cizgisini tek
tarafli olarak 6ne ¢ikaran bu anlayigi, israilogullar’nin secilmigligini ve bu se-
¢ilmisligin degismezligini makul ve hakli ¢ikarma g¢abasinin bir sonucu ola-
rak okumak da mumkiin gériinmektedir.

S6z konusu segilmiglik ¢izgisini, Ibrahim’in de bagh bulundugu Sam ve
Nuh’a kadar ¢ikarmak da mimkiindir. Clinkii Tevrat'ta Nuh’tan baslamak
suretiyle Tanri'nin iradesinin bir sonucu olarak salih olanlar olmayanlardan
ayirma seklinde bir egilim mevcut olmakla birlikte, gerek Hz. ibrahim’in ¢o-
cuklar ve torunlart gerekse ondan 6nce Nuh'un ¢ocuklart arasinda, ¢ogun-
lukla birbiriyle ¢elisen sebepler dogrultusunda bir “se¢cme ve lanetleme” ilke-
sinin isledigi goriilmektedir. Nuh'un sarhos olup cadirinda ¢iplak vaziyette
uyuyakalmasi ile ilgili olarak Tekvin kitabinda yer alan hikaye bu noktada ki-
lit konumundadir.”®> Hikayeye gére Nuh’un ti¢ oglundan Sam ve Yafes, ikisi
birlikte babalarinin ¢iplakligini értmelerine ragmen, sadece Sam miibarek ki-
Iinmaktadir. Eger Sam’in kutsanmasi, Israil’in atasi olmasi sebebiyle degilse,
s0z konusu sebebi (muhtemelen) onun Hz. Nuh'un en biiyiik oglu olmasin-
da aramak gerekir. Diger taraftan, babasinin ¢iplakligini gérdiigii ve bir sey
yapmadigi i¢in dogrudan Ham'in kendisi degil, heniiz ortada olmayan ve da-
ha sonra Israil’in diismani olan soyu, yani Kenan lanetlenmektedir. Dolayi-
siyla burada da, lanetlemenin asil sebebinin Ham'in babasinin ¢iplakligini
gordiigt halde értmemesi mi, yoksa Kenan'in Israil’in diismani olmasi mi ol-
dugu noktasinda bir soru yer almaktadir. Ayrica Ham'in isledigi bu sug, onun
soyunun lanetlenmesini gerektirirken Sami-ibrani soyunun masum cana kiy-
ma, zina ve puta tapma tiiriinden glinahlar isledikleri ifade edilen Kral Davud
ve Kral Silleyman’in sahsinda tekrar tekrar kutsanmasi da Eski Ahid’'deki
se¢cme ve lanetleme mantiginin diger bir ilging ve asimetrik boyutuna isaret
etmektedir. Bu manada Sam’in, Ishak’'in, Yakub’un ve Yakub neslinin sonsu-
za dek segilip kutsanmasi, ayni zamanda bu karakterlerin karsisinda yer alan
Kenan (Ham), ismail, Esav ve bunlardan olma ziirriyetlerin reddedilip lanet-

72 Tanr’nin Yakub'u segip Esav’i reddetmesi, Pavlus tarafindan Malaki’de (1:2-3) yer alan su
climleye atifla a¢iklanmaktadir: “Rabb’in sozii: Ve ben Yakub'u sevdim ve Esav’dan nefret
ettim.” Bk. Romalillara Mektup 9:4-16. Ayrica bk. IV. Ezra 3:16; Jubilees 15:30-31.

73 Tekvin 9:20-27.

40



Kur'an'a Gore Secilmislik Kavrami ve Israilogullar’nin Secilmisligi Meselesi

lenmesi anlamina gelmektedir. Kisaca, Tevrat'in 6ngordigi secilmislik dok-
trini, pratikte Ibrahim’le ve fakat genis manasiyla Sam’la baglayip Yakub’un
¢ocuklarinda son bulan bir ayristirma politikasini ifade etmektedir.

Bu noktada Yahudi inancinda anlasildigr sekliyle secilmislik inancinin kes-
kin hatlarla belirlenmis bir kutsal-profan ayrimi ya da karsithigi tizerine temel-
lendigi gerceginin altini cizmekte fayda var.”4 Dolayisiyla Tevrat anlayisinda
secilmislik, bir tarafin segilip diger tarafin secilmemesi anlamina gelmekle bir-
likte, burada s6z konusu olan secilmemislik netice olarak reddedilmeye denk
bir mana tasimaktadir. Kur'an s6z konusu oldugunda ise secilmislik ya da nii-
biivvet konusu alikoyma ve reddetme seklindeki karsithk veya zitlik ilkesine
dayandirlmamakta; onun yerine sira disi-siradan ayrimi biciminde tezahtir
eden daha yumusak bir kategorik diizlemde ortaya konulmaktadir.”®

74 Eski Ahid’de Israil kavminin secilmigligini ifade etmek i¢in kullanilan ve sozlilk manast
“kutsal” olan Ibranice “kados” kelimesi, kéken itibariyle “ayrilip bir tarafa konmus” anla-
mina gelir. Eski Israilogullart dininin 6ziinde yatan ayrnm veya ayrigtirma temasi ve Israil’in
kutsal olusuyla ilgili vurgu gerek Tevrat ve Rabbinik literatiirde (Levililer 20:23-26; Num-
bers Rabbah. 10:5) gerekse Sabat kutlamasinin sonunda okunan duada (havdala) ortaya
konulmaktadir: “Tanri, kutsal olanla olmayani, aydinlikla karanligi, israil’le diger kavimle-
ri, yedinci giinle altinct glinti birbirinden ayirir.”

75 Aymi farkhii@r ilgili dinlerdeki ben ve 6teki anlayiglarina ve ahit kavramlarindaki farkliliga
da uyarlamak miimkindir. Buna goére, Islam’in ferdi boyuta sahip miimin-kafir tasavvu-
runda tam bir “geciglilik” ilkesi esasken; Yahudilik'te, bilhassa Rabbinik ve mistik Yahudi
ogretilerinde ortaya kondugu tizere, tiim bir toplulugu baglayici 6zellikteki Yahudi (secilmis-
lik) ve Yahudi olmayan (secilmemislik) kimlikleri arasinda tam olarak gecismezlik degilse
bile bir nevi “asli zithk” éngortilmektedir. Diger bir ifadeyle, miimin ve kafir olma durumla-
11, insanin —her an degismeye hazir olan- iki farkl ytiziine karsilik gelirken, Yahudi ve “gen-
tile” ayrimi ise daha cok iki ayr varlik kategorisini ifade etmektedir. Rabbinik literatiirdeki
Yahudi ve oteki tasavvuru ve séz konusu vurgu ile ilgili olarak bk. Sacha Stern, Jewish
Identity in Early Rabbinic Writings (Leiden: E. J. Brill, 1994). Tekvin kitabindaki segme ve
reddetme vurgusu ile ilgili olarak ayrica bk. R. Christopher Heard, Dynamics of Diselecti-
on: Ambiguity in Genesis 12-36 and Ethnic Boundaries in Post-Exilic Judah (Atlanta:
Society of Biblical Literature, 2001). Ayni sekilde islam’da Tanri’nin her bir immetle tarih
icerisinde yaptig1 farkli ahitlerin 6tesinde yaratilis sirasinda her bir nefisten esit olarak ali-
nan misak séz konusudur. Buna gore her bir nefsin, “Tanriniz degil miyim?” sorusuna
olumlu cevap vermek suretiyle iman tizere yaratilmigligi ve fakat daha sonra farkl tercih-
lerde bulunmast ve bu tercihlerin de her an degisme 6zelligini 6liim anina kadar devam et-
tirmesi s6z konusudur. Yahudilik'te ise ahitlesme temas: daha ziyade topluluk baglaminda
anlagilmis ve tiim kavimler i¢inde sadece Israil’in Tanri’dan gelen ahit teklifini kabul etme-
si seklinde (Exodus Rabbah 27:9; Abodah Zara 2b), yani bir nevi (Israil ve diger milletler
arasinda basindan beri 6ngortilen) zithik dizleminde ortaya konmustur. Diger bir ifadeyle,
Islam’daki emanet ve hilafet kavramlar belli bir kavim veya grup yerine, genel olarak in-
sanliga sunulmus bir sey olarak anlasilirken, Yahudilik'te ise secilmislik ve ahitlesme bici-
minde ifadesini bulan ilahl emanet ve teslimiyet kavramlar bilhassa Israil’'le ézdeslestiril-
mistir. Ote yandan Israilogullari ile yapilan ahdin hem topluluk olarak israil kavmi hem de
tek tek Israil kavmine mensup bireyler cergevesinde gerceklestigi kabul edilmekle birlikte
(Tesniye 29:10-12), Yahudi geleneginde ahdin topluluk boyutu daima ferdi boyutun tze-
rinde ve 6ncelikli unsur olarak goriilmiistiir. Onun igin, bir kere Israil kavmine, yani ahit
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Islam agisindan Hz. ibrahim’i sira dig1 yapan vasiflar ve bu vasiflarin ib-
rahim soyu tizerindeki etkileri ise nesep boyutunu reddetmemekle birlikte,
onu asan birtakim neticelere gotiirmektedir. Buna gére Kur'an anlayisinda
Hz. Ibrahim, ne “ilk” muvahhid ne “ilk” peygamber, dolayisiyla ne de “ilk”
secilmistir. Fakat basindan itibaren tevhid inanci tizere olan ve bu inancin ge-
rektirdigi biitin erdemleri kendisinde toplayan “bir” muvahhid ve basta ba-
basi olmak tizere iginden ¢iktigi kavmin (Keldaniler) putperest aliskanliklari-
na karsi miicadele veren “bir” peygamber olarak sunulmaktadir.”® Yukarida
deginildigi tizere, esasinda Eski Ahid ve Yahudi sozlii geleneginde de Tanri'ya
inanan, itaat eden ve ayni zamanda O’nun elgisi olarak nitelendirilen bir ib-
rahim portresi yer almaktadir.”” Daha da énemlisi, Yesu kitabinda, Kur’an’-
daki anlatima benzer sekilde, Ibrahim’in babasinin putperest olusuna ve bdy-
le bir cemaat i¢erisinden Tanri’'nin ibrahim’i secip ona hicreti emretmesine atif
yapilmaktadir.”® Her ne kadar ibrahim’in tek tanr inancini yaydigina dair
Tevrat'ta agik bir ifade yer almasa da, Tanri’'nin onu, “gocuklarina ve ev hal-
kina, salah ve adaleti yerine getirmek suretiyle Tanri’'nin yolunu tutmalarini
emretmesi igin” sectigi belirtilmektedir.”® Ayrica Tanri’'nin Ibrahim’e yonelik,
“Sende yeryuziiniin tim aileleri miibarek kilinacak” sozii, gelenek icerisinde
onun tebligci kimligine atif olarak yorumlanmaktadir.8°

Yahudi ve Islam anlayiglar arasindaki asil farklilik, Hz. ibrahim’in Kisiligin-
den ziyade, gercek Ibrahim ehlinin kimlerden olustugu ya da Hz. ibrahim’in
secilmesinin neyi ve kimi hedefledigi noktasinda ortaya ¢cikmaktadir. Buna go-
re kronolojiye dayali Tevrat anlatiminda Ibrahim’in Tanr tarafindan segilmesi
hadisesi, Tekvin kitabinda yer aldig1 izere, su siray1 takip etmektedir:

1. Tanr’'min Ibrahim’i biiytik millet etme vaadi ve onu kutsamasi (12:1-2),
2. Ibrahim’in Tanrr’'ya giivenmesi (15:4-6),

3. Hz. Ibrahim’in (oglu ishak’1 kurban etmekle) denenmesi (22:1),

4. Israilogullar’nin segilmesi (Cikis ve Tesniye Kitaplari).

topluluguna dahil olan bir (Yahudi) fert, daha sonra baska bir dine mensup olma tercihinde
bulunsa bile, bu durum séz konusu sahsi pratikte Yahudi cemaatinin disina ¢ikarsa da te-
oride Yahudi olma vasfint degistirmemektedir.

76 en-Neml 21/52-71; es-Saffat 37/85-98.

77 Tekvin 20:7.

78 Yesl 24:2-3.

79 Tekvin 18:19. krs. el-Bakara 2/131-32.

80 Tekvin 12:4; Numbers Rabbah 14:11; Cantata Rabbah 1, 3:2-3. Ayni sekilde takip eden
pasajda yer alan “onlarin (Abram ve Sara’'nin) Haran'da edindigi canlar” seklindeki ifade,
Talmud’da Hz. Ibrahim’in tek tanr inancin diger kavimler arasinda yaymasi baglaminda
anlasilmaktadir. BK. ‘Abodah Zarah 9a.
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Kur’an anlatimina ya da Kur’an’da yer alan Ibrahim kissasinin mantigina
gore ise biraz daha farkli bir sebep-sonug ¢izgisi s6z konusu olmaktadir:

1. Ibrahim’in Allah’a olan imani ve teslimiyeti,

2. (Kelimelerle) denenmesi ve geregini yerine getirmesi,

3. Insanliga 6nder kilinmasi ve soyundan peygamberler ¢ikartiimast,

4. Peygamber geleneginin (en azindan ilgili cografyada) Ibrahim ziirriye-
tine tahsisi.

Bu iki farkli siralama ya da vurgu neticesinde, Hz. Ibrahim’in segilmesi,
Tevrat agisindan Israil kavminin se¢ilmisligine ve kutsanmighgina (kohen
millet inanci), Kur’an agisindan ise Hz. Ibrahim’le birlikte onun soyundan ge-
len peygamberlerin ve ona uyan miminlerin insanliga 6nder kilinmasina
(hilafet ve niibtivvet temasi) hizmet etmektedir. Buna paralel olarak Yahudi
geleneginde Hz. Ibrahim’in énemi ve buyuikligii, Israil’in secilme sebebi olan
Musa seriatina baglanirken, islam anlayisinda ise Hz. ibrahim, Hz. Adem’le
baslayip Hz. Muhammed'’le son bulan tevhid geleneginin, yani en genis ma-
nasiyla Allah katindaki yegane din olan “islam”mn®! Kristallestigi noktay1
temsil etmekte ve dolayisiyla mevcut seriatlarin tistiinde bir konumda yer al-
maktadir:

ibrahim, ne Yahudi ne de Hiristiyan’di; dosdogru bir Miislim’di. Musrikler-
den de degildi.82

Diger bir ifadeyle, Tevrat'a gore, ibrahim’e vaad edilen seylerden biri olan
evlat ve mal ¢oklugu, Ismail ve Esav soyu i¢in de gecerli iken, ahit ve kut-
sanmiglik (secilmiglik vasfi), ibrahim soyunun tek megri temsilcisi kabul edi-
len Ishak, Yakub ve on iKi sipta, yani sadece Israilogullari’'na ait bir 6zellik ol-
maktadir. Buna gére maddi konularda diger milletler ve 6zellikle Ibrahim so-
yundan gelen Ismail ziirriyeti de Israil Tanrisi'nin desteginden nasiplenmele-
rine ragmen, 83 dini agidan sadece israil kavmi, “Tanri’nin has kavmi” séziin-
de ifadesini buldugu tizere,8% el degistirmesi veya kaybedilmesi mimkin ol-
mayan dini ayricalik ve yukimliliigin sahibi olmaktadir.

81 Al-i Imran 3/19. “islam” ve “miislim” kelimeleri Kur'an’da, Nuh, ibrahim, ismail, ishak, Ya-
kub, Stileyman ve diger Ibrani peygamberlerin yani sira, Hz. Musa’'nin dinini kabul eden
Misirl sihirbazlara, havarilere ve Hz. Muhammed’e tabi olan miiminlere atifla kullanilmak-
tadir. BK. Abdulbaki, el-Mu‘cem, “slm” md.

82 Al-i imran 3/67.

85 Tekvin 17:20.

84 Tesniye 4:20; 7:6; 14:2.
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Kur’an sdz konusu oldugunda ise gerek Hz. Ibrahim’in gerek ibrahim ai-
lesinin (al-i Ibrahim) secilmesinde daha farkli miilahazalar devreye girmek-
tedir. Her seyden once, Islam anlayisinda da basl basina secim ve dzellikle
de peygamberlerin se¢imi konusu, kainattaki pek ¢ok sey gibi, Allah'in (s1-
nirsiz) iradesi, bilgisi, rahmeti ve adaleti cercevesinde cereyan eden ve bu se-
beple kiinhiine tam olarak varilmast miimkiin olmayan konulardan biridir.
Nibtivvetle baglantili olarak kesinlik arz eden tek husus, Yaratici'nin bu go-
revi istedigi ve layikiyla yerine getirebilecegini bildigi kullarina tevdi ettigi-
dir.8%> Konu Hz. Ibrahim oldugunda ise, Kur’an’da isaret edildigi lizere, gerek
Rabb’in kendisine olan lutfu ve hidayeti gerekse tasidig1 bireysel 6zellikler,
onu hem derece hem de fonksiyon agisindan diger pek cok peygamberden
farkli bir konuma yerlestirmektedir. Bu noktada tekrar hatirlatmak gerekir ki,
sadece siradan insanlar degil peygamberler arasinda da derece farkliliklariin
mevcut oldugu bizzat Kur’an tarafindan bildirilmektedir.

Her ne kadar peygamberlik tamamen Allah’in bilgisine, dilemesine ve tak-
dirine bagh bir statiiyl ifade ediyorsa da, her bir peygamberin sahip oldugu
bireysel vasiflar ve meziyetler, onlarin niibivvetleri dolayisiyla elde edecek-
leri dereceyi ve fonksiyon alanlarini belirlemede etkili olmaktadir. Buna gore
biitiin peygamberler Allah'in elgileri olmalari ve miijjdeleme, uyarma ve irsad
etme ile sorumlu tutulmalari agisindan birbirlerine esit olmakla birlikte, yii-
kumlilik alanlart (nebi-resul ayrimi), peygamberlik siireleri, vahiy alma ve
imtihan edilme bicimleri, sonraki nesiller tizerindeki etkileri tizere konularda
farklilik gostermektedir. Kimi zaman bu farkliliklar, ilgili ayette de ifade edil-
digi tizere, fazilet ve derece farki olarak ortaya ¢ikmaktadir. Buna gore Hz. Ib-
rahim’in belli bir kavme génderilmis bir nebi ve resul olmasinin Stesinde ken-
disinden sonra gelen (ve Kur'an'da adi gecen) biitlin peygamberlerin atasi ol-
masi ve mevcut li¢ bliytik tek Tanrili dinin temelinde yer almasi, Kur'an ta-
rafindan su sekilde agiklanmaktadir:

Bir zaman Rabb’i ibrahim’i birtakim kelimelerle sinamis, o da onlarn ta-
mamlayinca, “Ben seni insanlara énder yapacagim”86 demisti. “Soyum-
dan da (6nderler yap, ya Rabbi!)” dedi. (Rabb'i), “Zalimlere ahdim ermez”
buyurdu.8?

85 BKk. el-En‘am 6/124.
86 Krg. “Sende yerylziintin tiim aileleri miibarek kilinacak” (Tekvin 12:3).
87 el-Bakara 2/124.
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Ayette sozil gecen kelimelerle sinanma ifadesi, mifessirler tarafindan Hz.
Ibrahim’in birtakim ildhi emir ve yasaklarla imtihan edilmesi ve onlar sabir-
la yerine getirip geregince amel etmesi seklinde yorumlanmaktadir. Bu emir
ve yasaklardan veya imtihan sdzlerinden genellikle, yildizlar, ay ve gilinesle
denenmesi; hicret, oglunu kurban etme, atese atilma, Allah’a teslimiyet,
Kabe'nin yapimi ve hac ibadeti ile ilgili emirlerin muhatabi olmast anlasil-
maktadir.88 Ayette belirtildigi tizere, Hz. Ibrahim, Allah tarafindan cesitli yol-
larla stnanmast ve geregini layikiyla yerine getirmesi neticesinde, insanlar
icin 6nder (imam) kilinmigtir. Buradaki imamet ifadesinden maksat ise islam
alimlerine gore niibiivvettir. Hz. Ibrahim, miistakil seriata sahip bir peygam-
ber (resul) ve basta tevhid dini olmak tizere her hususta kendisine uyulan bir
onder olma vasfini bu sekilde kazanmistir ve bu vaad, kiyamete kadar da ge-
cerli olmaktadir. Bu sebeple, Fahreddin er-Razi tarafindan da vurgulandigi
uzere, aralarindaki farklilik ve ihtilaflara ragmen biitiin tevhid dini mensup-
lart ve hatta Hz. Muhammed zamanindaki Arap miisrikler dahi Hz. Ibrahim’e
saygl gostermis, hem nesep hem din agisindan ona mensup olma konusun-
da birbirleriyle yarismiglardir.8°

Onder kilinma noktasinda ayetin igaret ettigi 6nemli bir husus daha var-
dir ki o da Hz. ibrahim’in Rabb’ine ydnelttigi su soru ya da temennidir: “So-
yumdan da ya Rabbi?!” Tefsirlerde yer alan yorumlara gore, Hz. Ibrahim Al-
lah’'tan gelecek biitiin imamlarin veya peygamberlerin kendi soyundan olma-
sint dilemis veya bu yéndeki merakini gidermek tizere agiklama istemis, ce-
vap olarak da soyundan peygamberlerin ve muhsin Kisilerin yani sira, zalim-
lerin de cikacagl ve onderlik vasfinin onlar icin gecerli olmadigr bildirilmistir:
“Ahdim zalimlere ermez.” Buna gore s6z konusu ayette iki husus vurgulan-
mustir: 1. Bir taraftan Rabb’ine verdigi imtihan sebebiyle Hz. Ibrahim’in, ken-
di kavmi i¢in gdnderilmis bir peygamber olmanin 6tesinde gelecek nesiller
icin 6nder kilinacagi Allah tarafindan kendisine vaad edilmekte, 2. Diger ta-
raftan, onun soyundan gelenlerin kendisine vaad edilen énder olma vasfini
tasimasi, herhangi bir kolun tekeline sunulmamakta, bilakis bu soydan ge-

88  Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, 1V, 33-34; ibn Kesir, Tefsirii’l-Kur’an, 1, 237-40. Isaret
edilen hususlarla ilgili ayetler icin bk. el-En‘am 6/75-79; es-Saffat 37/102-13; el-Enbiya
21/68-71; el-Bakara 2/131; ibrahim 14/35-41. Yahudi geleneginde yer alan ve ibrahim’in
on seyle denenmesinden bahseden benzer bilgi icin bk. Misna, Aboth 5:3; Genesis Rabbah
55:1-2. Tevrat'ta sadece bir yerde Tanri'nin Ibrahim’i denemesinden (Ishak’in kurban edil-
mesi emri) bahsedilmektedir. BK. Tekvin 22:1.

89  Fahreddin er-Razi, Mefatithu’l-gayb, 1V, 39; XX, 135. Krs. Tekvin 12:2-3.
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lenlerin zalim olmamalari, atalart Hz. Ibrahim’in dinine ve yoluna uymalari
sartina baglanmaktadir.9° iste bu nokta, yani zalimlerden olmama sarti, bizi
Israilogullar’nin tstiin kilinmas siirecinin diger bir boyutuna gotiirmektedir.

“0 yerde ezilenlere liitfedelim, onlar1 6nderler yapalim”°?

Tevrat'ta da ifade edildigi tizere, Allah’in Israilogullari’na olan rahmeti ve
onlar1 yliceltmesi, Kur'an’da onlarin ne manevi acidan mikemmel ne de fi-
zikl anlamda biiyiik ve giiclii olmalart gibi bir sebebe dayandiriimaktadir. Bi-
lakis Hz. Ibrahim’e yapilan vaad geregince, Israil kavminin secilme sebeple-
rinden ilki fbrahim soyundan gelmeleri ise, digeri onlarin aslinda mazlum ko-
numda yer almalari olmaktadir.

Andolsun biz Israilogullari’'ni o kiiciiltiicii azaptan, Firavun’dan kurtardik.
O ululanan, sinirt agsanlardandi. Andolsun biz, onlari bir bilgiye gore alem-
lere Ustiin kildik.%2

Ayette isaret edildigi gibi, Rabb’in israilogullari’'na olan litfu, hem bizzat
kendilerine hem de diismanlart olan kavme (veya kavimlere) ydnelik bir me-
saj icermektedir. Bu noktada, Kur'an'da acik bicimde ifade edilen ve Tevrat’-
ta da tamamen ihmal edilmedigi goriilen énemli bir hususun altini ¢izmekte
fayda var. Buna gore, her ne kadar kendisi de Israil kavmine mensup bir
Ibrani olan Hz. Musa nihai manada Israilogullari’ni kurtarmak ve onlar ata-
lar1 Ibrahim, ishak ve Yakub’un dini tizere yeniden sekillendirmek tizere se-
¢ilmis bir peygamber ise de, o ayni zamanda aralarinda blytiytp yetistigi Fi-
ravun ehline Allah’in birligini teblig eden ve onlar kiifiirden dénmeye cagi-
ran bir mursit ve uyarici olmaktadir.?3 Dolayisiyla israilogullar’nin Misir’daki
kolelik yurdundan kurtarilmalari, kendilerinden soz alinmasi, diismanlarini

90 “Nuh'u ve Ibrahim’i el¢i gdénderdik, peygamberligi ve kitabi onlarin ziirriyetleri arasina koy-
duk. Onlardan dogru yolda olanlar da vardir ama ¢ogu yoldan ¢ikmustir” (el-Hadid 57/26).
Krs. “‘Seni ¢ok verimli kilacagim. Soyundan milletler dogacak, krallar ¢ikacak. Antlasmami
seninle ve soyunla kusaklar boyunca, sonsuza dek stirdiirecegim. Senin, senden sonra da
soyunun Tanri’st olacagim ... biitlin Kenan tilkesini sonsuza dek miilkiiniiz olmak tizere sa-
na ve soyuna verecegim...”. " (Tekvin 17:6-8).

91 el-Kasas 28/4.

92 ed-Duhéan 44/30-32. Krs. “Rabb’in sizi sevmesi ve sizi se¢mesi, biitiin kavimlerden daha
¢ok oldugunuz icin degildi; bilakis siz biitiin kavimler i¢inde en az olaniydiniz. Fakat Rab
sizi sevdigi ve atalariniza ettigi andi tutmak istedigi icin sizi kudretli elle ¢ikardr ve kolelik
evinden, Misir Krali Firavun'un elinden sizi kurtardi” (Tesniye 7:7-9).

93 BK. el-A'raf 7/101-105; Y(nus 10/74-78; krs. Cikis 7:1-2.
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yenmek ve bereketli topraklara (Misir ve Suriye) yerlestirilmek suretiyle on-
lara birtakim nimetlerin verilmesi, ¢esitli ayetlerde isaret edildigi tizere, aslin-
da iki farkli ve fakat birbiriyle baglantili maksada yonelik olarak gergekles-
mektedir: Yani bir yandan azginlik ve isyan igerisinde bulunan ve hidayet
cagrisini reddeden Firavun ve adamlarini cezalandirmak ve baski altinda tut-
tuklart kavmi lizerlerine galip getirmek suretiyle korktuklart seyi onlara gos-
termek, diger yandan da Israilogullar’ni denemek suretiyle kimin dogru yol-
da kalip kimin yoldan ¢ikacagini gérmek icin.

Biz de istiyorduk ki o yerde ezilenlere liitfedelim, onlar1 6nderler yapalim,
onlar (Otekilerin miilkiine) mirasct kilalim. Ve onlari o yerde iktidara geti-
relim de Firavun’a, Haman’a ve askerlerine, onlardan korktuklari seyi gos-
terelim.%4

Umulur ki Rabb’iniz diismaninizi yok eder ve onlarin yerine sizi yeryuizii-
ne hakim kilar da nasil hareket edeceginize bakar.95

S6z konusu ilk ayette Israilogullari’nin ¢cogalip gliclenmelerinden ve yéne-
timi ele gecirmelerinden korkan Firavun ve adamlarinin, sistematik olarak is-
railogullar’'ndan olma erkek ¢ocuklarini oldurtip kiz ¢ocuklarint alikoyma
seklindeki niifus planlamasi politikalarina ve Israilogullari’ni agir islerde ¢a-
listirmalarina atif yapilmaktadir.?¢ Buna gore Allah’in ilahi ahdin zalimlere
ulasmayacagina yonelik sozll ve, yukarida vurgulandigi tizere, ezilmis kavim
olan Israil'in yoldan g¢ikmis zalimlerin elinden Kkurtarlip onlarin miilkiine
hakim ve kendi zamanlarinin toplumlarina énder kilinmalart hem genel ma-
nada Hz. Adem’le baglayan insanligin yerytiziindeki “halifelik” vasfi hem de
ozel olarak Hz. Ibrahim’e ve soyuna yoénelik “imamet” vaadi gergevesinde
anlasilmalidir. Dolayisiyla, Tevrat igerisinde de dolayli olarak isaret edildigi gi-
bi, aslinda burada s¢z konusu olan, yeryiiziinde ilahi hilafeti yerine getirme-
leri noktasinda her bir toplumun kendi sartlar icerisinde imtihan edilmesine
dayanan ilahi bir devir teslim diizenidir.°7 Allah, nasil israilogullar’ndan énce

94 el-Kasas 28/5-6. Krs. “Ve Misir'in tizerine elimi uzattigim ve Israilogullar’ni onlarin orta-

sindan cikardigim zaman Misirlilar bilecekler ki Rab benim” (Cikis 7:5).

95 el-A‘'raf 7/129.

96 Sz konusu uygulamaya yoénelik bilgi hem Kur'an’da (el-Bakara 2/99; ibrahim 14/6; el-Ka-
sas 28/4) hem de Tevrat'ta (Cikis 1:8-22) yer almaktadir.

Krs. “Allah’in Rab onlar (o milletleri) éniinden kovdugunda kendi kendine, ‘Benim iyili-
gimden dolay1 bu diyar1 miilk olarak almak tizere Rab beni buraya girdirdi’ deme; ctinkii
Rab, ancak bu milletlerin kétilugiinden dolay: onlari senin éniinden kovuyor... Senin iyi
olusundan ve yiireginin dogrulugundan dolay1 degil” (Tesniye 9:4-5; ayrica bk. 32:20-21).

97
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sayisiz toplumu yerytiziine hakim kilmak ve ardindan da uyaricilar génder-
mek suretiyle imtihan ettiyse, simdi de Israil kavmini ge¢mis immetler yeri-
ne ve bir 6l¢ti (ahid) tizere yerytiziine mirasg¢t kilmakta ve boylece onlar si-
namaktadir. Fakat siiphesiz bu noktada israilogullari’nin bir ayricaligi séz ko-
nusudur. Daha 6nce de vurgulandigi gibi, Allah onlari, basta kitap ve niibiiv-
vet ¢coklugu olmak tizere, pek ¢cok konuda baska hicbir kavme bahsetmedigi
nimetlerle desteklemis ve tiim bu nimetler geregince onlari kendi zamanlari-
nin toplumlar tizerine 6nderler kilmigtir.98

Elmalli bu noktada Israilogullar’nin, Ibrahim soyundan gelenler icinde
belki de en mazlum olduklari bir anda kurtarilip uzun siire niibiivvet ve ima-
mete nail olmus bir iimmet olarak Ustiin bir konuma getirildikleri gercegine
dikkat cekmektedir. Miifessire gore altin buzagiya tapma hadisesiyle basla-
yan zulim geleneginin defalarca ahdi ihlal edip peygamberlerini Sldiirmeleri
ve Kkitaplarini tahrif etmeleri®® neticesinde Israilogullari’'nin genel karakteri
haline gelmesiyle birlikte imamet ve Ustiin kilinma vasiflart kendilerinden
¢itkmig ve Ibrahim ziirriyetinin ébiir koluna, yani ismail nesline gegmistir.1°0
Fakat bu mantigin bir sonucu olarak Israilogullar’nin yerytiziine hiikiimran
ve diger milletlere Ustiin kilinmasi ile ilgili ayni kural, yani Rabb’e itaat, Is-
mail nesli ve Muhammed iimmeti i¢in de gegerli olmaktadir.

Allah sizden, iyi isler yapanlara vaad etmistir. Onlardan oncekileri nasil
hikiimran kildiysa, onlart da yeryliziinde hiikimran kilacak ve kendileri
icin secip begendigi dinlerini kendilerine saglamlastiracak ve korkularinin
ardindan kendilerini giivene erdirecektir. Bana kulluk edecekler ve bana
hicbir seyi ortak kosmayacaklar. Ama kim bundan sonra da nankdrliik
ederse iste onlar yoldan ¢ikanlardir.101

Israilogullar’nin kendi zamanlarinin toplumlari tizerine Ustiin ve ¢nder ki-
linmalar da, Hz. Ibrahim’e yonelik vaadde dile getirildigi (izere, ahde vefa ve
dogru yolda kalma, yani zalim olmama sartina baglanmis; Kur'an'in ifade-
siyle, defalarca kendilerine sans verilen israil kavmi, iclerinden ¢ok azi harig,
bu konuda basarili olamadiklari icin s6z konusu 6nderlik ve tstiinliik vasfi-
n1 kaybetmislerdir.

Sozlerini bozduKlari icin onlar lanetledik ve Kalplerini katilagtirdik. 102

98 Krs. Tesniye 4:5-8.

99 el-Bakara 2/61, 79, 85, 87; krs. Nehemya 9:16-35.

100 Elmalili, Hak Dini, 1, 407.

101 en-Nar 24/55.

102 el-Maide 5/13. Ayrica bk. el-Bakara 2/63-64, 83-84; el-Isra 17/4-8; en-Nisa 4/155.
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Buna paralel olarak, “Biz, onlar bir bilgiye gore alemlere tistiin kildik”
ayeti, Taberi tarafindan onlarin “iman etmeleri sebebiyle ve iman ettikleri sii-
rece” kendi zamanlarinin tim insanlarindan tstiin tutulmalart seklinde anla-
silmaktadir.19% Nitekim insanlarin en seckin ve tstinleri kabul edilen pey-
gamberlerin dahi isyan etmeleri durumunda amellerinin bosa ¢ikacagini 6n-
goren bir anlayisin, herhangi bir gruba kayitsiz sartsiz tistiinlik atfetmesi ve-
ya bdyle bir Uistiinliigii onaylamasi diisiiniilemez.

Konunun Yahudilige ait cephesinde farkhi bir anlayis hakim olmaktadir.
Kur'an tarafindan peygamber oldugu bildirilen ve Yahudi anlayisinda da Tan-
r’nin vahiyde bulundugu veya ahitlestigi kabul edilen ve Israil toplumuna ge-
rek dini gerek diinyevi konularda rehberlik eden Davud ve Siilleyman’a Tevrat’-
ta tevhid inanciyla bagdasmayan birtakim biiylik gtinahlar atfedilmektedir. Bu-
na gbre, masum cana kiyma ve zina gibi glinahlar igleyen Davud'un ve hane-
daninin kutsanmasi, sonsuz ahdin muhatabi olmalari ger¢egi'®4 ve bunlara pa-
ralel olarak israil kavminin isyanlarina ragmen secilmislik vasfini sonsuza kadar
koruduklan seklindeki Eski Ahid inanci, Yahudiligin Kur'an’da dngoriilenden
farkli bir 6nderlik ve secilmiglik anlayisi tizerine temellendigini gostermektedir.

“Bir bilgiye gore tstiin kilinma” seklindeki Kur'an ifadesi tizerine yapilan
yorumlarda, Israilogullar ile ilgili iki farkli hususa isaret edilmektedir. Buna
gore Allah’in Israilogullari hakkindaki séz konusu bilgisi ya onlarin ilahi se-
¢ime baskalarindan daha layik olmalar ya da onlarin yoldan sapacak ve ba-
z1 konularda haddi asacak olmalarn bilgisine atifla agiklanmaktadir.19® Belki
de bu iki hususu, birbirine alternatif ve hatta zit gerekgeler olarak degil de Is-
railogullarr’nin secgilmesiyle alakali gercegin birbirini tamamlayan iki farkli
boyutu biciminde anlamak daha isabetli olacaktir. Nitekim Israil kavmi hem
Hz. Ibrahim’in ziirriyeti olmalari hem de mazlum konumunda bulunmalari
sebebiyle kendi donemlerinde Allah’'in ahdini tasimaya en uygun topluluktu.
Fakat Israil kavminin, iclerinden bir grup harig, ilahi rahmet ve nimetin de-
vamu icin gerekli olan ahde vefa ve zalimlerden olmama sartini yerine getire-

103 Taberi, Cami‘u’l-beyan, X111, 127.

104 1, Samuel 7, 11-12; L. Krallar 11:1-13, 29-40. ilgili metinde, bagka tanrilara taptigi ve ah-
di ihlal ettigi gerekgesiyle Stileyman’in tahtinin Tanr tarafindan geri alindigi, ancak Da-
vud’'un hatirina Tanr ile Davud soyu arasindaki ahdin sonsuza kadar devam edecegi ifade
edilmektedir. Fakat bir diger pasajda (I. Tarihler 22:8) yer alan bilgiye gbére Tanri, masum
kani doktiigii gerekgesiyle Davud’a mabedi yapma izni vermemekte, onun yerine bu gore-
vi yukarida belirtilen glinahlar isledigi sdylenen Stileyman’a tevdi etmektedir.

105 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, XXVII, 248.
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medikleri de gerek Kur'an'da gerekse Tevrat'ta, bir vakia olarak ortaya konul-
maktadir.19¢ Diger bir ifadeyle, ilgili ayetler bir biitiin halinde okundugunda,
Allah’in, srailogullar’nin yoldan sapmaya meyledeceklerini bildigi halde, tasi-
diklar1 bagka Ozelliklerden dolay1 ve imtihan maksadiyla onlara belli nimetler
ve ayricaliklar bahsetmis oldugu sonucuna varmak mimkiin géziikmektedir.

Tefsirlere gore, sdz konusu nimetlerden biri ve sonuncusu da, gecmiste
Hz. Musa tarafindan Israilogullari’na bildirildigi tizere, onlarin soyundan ge-
len Yahudilerin, kardesleri arasindan (yani Ismail kolundan) c¢ikacak olan
(son) peygamberin mesajina muhatap olmalari ve ona uymakla ytikimli tu-
tulmalari olmaktadir.1°7 Atalarina bahsedilen tiim bu nimetler ve onlarin bir
zamanlar alemlere Uistiin kilinmis olduklari, ddnemin Yahudilerine hatirlatil-
diktan sonra onlardan Allah’a verdikleri s6ze donmeleri ve gecmiste elde et-
tikleri dnder vasfi dolayisiyla bu noktada miisrik Araplara da énciiliikk etme-
leri istenmektedir.198 Diger bir ifadeyle, tstiinliigiin ve énderligin Ibrahim’in
soyundan gelmekle veya atalarinin yaptiklar iyiliklerden kendilerine pay ¢i-
karmakla degil, ahdin gereklerini yerine getirmekle ve bu geregin nihai mer-
halesi olarak Hz. ibrahim’in yoluna uyan ve tevhid dininin son tebligcisi olan
Muhammed Mustafa’ya tabi olmakla gerceklesecegi bildirilmektedir.

Onlar bir immetti, gelip gecti. Onlarin kazandiklar: kendilerine, sizin ka-
zandiklariniz size aittir.10°

Yanlarindaki Tevrat ve Incil’de yazili bulduklari o elgiye, o immi Peygam-
ber'e uyanlar (var ya). O, kendilerine iyiligi emreder, kotiiliikten mene-
der... Agirliklart ve tizerlerindeki zincirleri indirir. Ona inanip ona saygt
gosteren, ona yardim eden ve onunla beraber indirilen nura uyanlar, iste
felaha erenler onlardir.’1©

106 Bu husus, ozellikle Tbrani peygamberleri tarafindan siklikla vurgulanmaktadir. Bk. Isaya
2:5-8; 3:8; Yeremya 2:4-12; Hezekiel 5:5-8. Eski Ahid’de ve sonraki Yahudi literatiirinde
ortaya konuldugu tzere secilmislik, Israilogullari’nin iistiinligii veya itaatinden ziyade Tan-
r’'nin Israil’e ve atalarina olan sevgisi ve ismini(n devamini) Israil kavmine baglama irade-
sinin neticesi olup, Israil'in isyanina ragmen bakidir (isaya 48:9-11; 54:9-10; Yeremya
30:11; 31:3-4; Mezmurlar 105:8-10). Nitekim ayni vurgu, Tanr1'nin sonsuz sevgisi ve rah-
meti geregi gelecekte Israil’in tamaminin kurtulacagi seklinde Yeni Ahid’de de yer alir. Me-
sela bk. Romalilara Mektup 11:26; Resullerin igleri 1:6.

107 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, 111, 35-36; krs. “Onlar icin kardesleri (ahehem) arasin-
dan senin gibi bir peygamber cikaracagim ve sézlerimi onun agzina koyacagim ve ona em-
redecegim; her seyi onlara sdyleyecek. Ve vaki olacak ki, benim ismimle s¢yledigi sézlerimi
dinlemeyeni bundan sorumlu tutacagim” (Tesniye 18:18). Ibranice Tevrat metninde gegen
ve “kardesleri” manasina gelen ahehem kelimesi ingilizce’ye genellikle their own people
(kendi kavmi) seklinde terctime edilmektedir.

108 e]-Bakara 2/40-45.

109 e]-Bakara 2/134 ve 141; ayrica bk. 2/48, 123.

110 el-A'raf 7/157.
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Dolayisiyla, nimetlendirme ve ustin kilma gercegi, gecmiste Israilogulla-
r'na bir bilgiye ve bir dl¢liye gbére bahsedilmis bir ilahi rahmet olmakla bir-
likte, Israil soyundan gelen veya kendilerini bu soya nispet eden Yahudiler
s0z konusu oldugunda, onlarin ilahi rahmete nail olmalari tek ve ayni 8lgii-
ye dayandirilmaktadir. O da, ge¢miste oldugu gibi, kendilerine vahyedilene
uyma sartidir.

Eger kitap ehli inanip korunsalardi, onlarin kétiiliiklerinden gegerdik ve
onlar1 nimeti bol cennetlere sokardik. Eger onlar Tevrat'i, Incil’i ve Rab’le-
rinden kendilerine indirileni geregince uygulasalardi... iclerinde ihmli bir
immet var, ama onlarin ¢ogu, ne koti isler yapiyorlar!!11

Aslinda bir agidan bakildiginda Eski Ahid boyunca Israilogullari’na yapi-
lan ahde dénme cagrisint Kur'an’daki ¢agriyla ayni paralelde anlamak miim-
kindir. Ozellikle Ibrani peygamberlerinde yer aldig1 tizere, Eski Ahid inan-
cinda israil kavminin stirekli olarak ahdi ihlal etmelerine ragmen, Tanri’nin
kendi secilmis kavmini tamamen yok etmemesi ve ahde vefa gostermesi, kis-
men Kur'an'daki “cok az1” ifadesine karsilik gelen, “artakalanlar” tabiri ile
aciklanmaktadir.112 Buna gore, Yahudi inancinda Musa sgeriatina uymak su-
retiyle ahde sadik kalan bir grubun her devirde Israil icerisinde mevcut oldu-
gu ve onlarnn hatirna Tanri ile Israil arasindaki ahdin sonsuza dek devam
edecegi gorlisii yer almaktadir. Fakat gerek “artakalanlar” kavrami gerekse
buna paralel olarak “yeni bir kalp ve yeni bir ruh” tabiriyle izah edilen ahdin
yenilenmesi ve sonsuz olmasi temast,'1® Kur'an agisindan bakildiginda, tiim
Israil’in degil, ancak s6z konusu grubun kurtulusunu ifade etmektedir. Buna
gore Israilogullar ve daha sonra Yahudiler, Hz. Musa’dan sonra onlar1 dogru
yola cagiran bircok peygamberin, Hz. Isa'nin ve son olarak da Hz. Muham-
med’in ¢cagrisina muhatap olmuslardir. Kendi zamanlarinin peygamberleri ta-
rafindan teblig edilen vahye uyan soz konusu azinlik ger¢ekten de “yeni bir
kalp ve yeni bir ruha” birtiiniirken, uymayan ¢ogunluksa, Kur'an'in ifadesiyle,
“kalplerinin katilastirilmasi” durumuyla karsi karsiya kalmiglardir.!4 Nitekim

111 e]-Maide 5/66-67. Ayette yer alan “Rab’lerinden kendilerine indirilen” ifadesi, islam alim-
leri tarafindan genellikle Kur’an ya da sonraki ibrani peygamberlerine indirilen Kitaplar sek-
linde anlasimugtir. Bk. Taberi, Cami‘u’l-beyan, 1V, 304-5; Zemahseri, el-Kessaf, 11, 269;
Kurtubi, el-Cami’, V-VI, 241.

112 Amos 5:15; Isaya 10:20-23; Tsefanya 3:12-13.

113 Hezekiel 36:24-32; Yeremya 31:31-33.

114 “Kalplerinin katilagtinlmasi” ifadesi, Yahudilerin ¢ogunlugunun Hz. isa’min mesajina uyma-
diklar ger¢eginden hareketle Pavlus’un Mektuplari’'nda da Israil’e nispetle kullanilmaktadir.
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Islam anlayisina gére son peygamber Hz. Muhammed’e tabi olanlar da boyle
bir azinliktan ibaret olmaktadir.115

Secilmislik inanciyla baglantili olarak Yahudilere (ve Hiristiyanlara) izafe

edilen, “Biz Allah'in ogullarn ve sevgilileriyiz”, “Biz nasil olsa bagislanaca-
g1z, “Bizden bagkasi cennete girmeyecek” seklindeki ifadeler, Kur’an tarafin-
dan mesnetsiz iddialar olarak goriilmekte, herkese isledigi amele uygun bir
karsiligin, yani hak ettigi miikafat veya cezanin verilecegi belirtilmektedir.

Yahudiler ve Hiristiyanlar “Biz Allah'in ogullart ve sevgilileriyiz” dediler.
De ki: “O halde ni¢in glinahlarinizdan otirti (Allah) size azap ediyor?” Ha-
yir, siz de O’nun yarattiklarindan birer insansiniz. O diledigini bagislar, di-
ledigine azap eder...116

Kur'an’a gére imamet, yani peygamberlik, Hz. Musa ve Hz. Isa da dahil

olmak tizere, Ibrani peygamberlerinde ve son olarak da Hz. Muhammed’de
gergeklestigi tizere, Ibrahim soyuna bahsedilmis bir 6zellik iken;117 Allah’a

115

116

117

59

Fakat Kur'an’in vurgusundan farkli olarak Yeni Ahid teolojisinde, Israil’in tamamen redde-
dilmedigi, sonunda tim israil’in kurtulacagi inanci seslendirilmektedir (Romalilara Mektup
11: 9). Nitekim, Evanjelik Protestan gruplar tarafindan hararetle savunulan ve 1I. Vatikan
Konsili’'nden sonra Katolik Hiristiyan teolojisinde de yer alan s6z konusu inanis, tarihin so-
nunda tim Yahudilerin isa Mesih’i kabul etmelerini 6ngérmektedir. flgingtir ki islam kay-
naklarinda da benzer inanisin Hiristiyanlara uyarlanmis sekli olan, diinyanin sonunda tim
Hiristiyanlarin Islam’a gececekleri seklinde rivayetler mevcuttur.

Al-i Imran 3/113-15; el-A'raf 7/159. S6z konusu ayetlerde kendilerinden vgiiyle bahsedi-
len “kitap ehli”nden bir grup, genellikle, Yahudi ve Hiristiyanlardan (ve hatta diger din men-
suplarindan) islam’t kabul eden Kisiler ya da Islam gelmeden 6nce yasamis olan miimin ki-
siler olarak anlasilmistir. BK. Taberi, Cami‘u’l-beyan, 1l, 52-54; Fahreddin er-Razi,
Mefatihu’l-gayb, VIII, 187-88; Ibn Kesir, Tefsirti’l-Kur’an, 11, 87. Fakat s6z konusu ayeti
daha genis manada, kendi dinlerinin geregini yerine getirmek suretiyle iman ve salih ame-
le uygun hareket eden miimin Yahudi ve Hiristiyanlar seklinde anlayan islam alimleri de
mevcuttur. Bk. Resid Riza, Tefsiru’l-menar, 1V, 71-72; krs. Taberi, Cami‘u’l-beyan, 111, 51;
EbG Manstr Muhammed el-Matiridi, Te’vilatii’l-Kur’an, Haci Selim Aga Ktp., nr. 40, vr.
90a. Bu noktada Hz. Muhammed devrinde yasayip dogrudan onun tebligine muhatap olan
ve onun peygamberligine yonelik delilleri Tevrat'tan ¢ikaracak kadar dini bilgiye sahip olup
buna ragmen Peygamber’e inanmamanin dtesinde ona cephe alarak miicadeleye giren ki-
tap ehlinin ileri gelenleri ile daha sonraki devirlerde ve hatta glintimiizde yasayan ve kendi
dini bilgileri dogrultusunda belli bir iman ve amel cercevesinde hareket eden vicdan sahibi
Yahudi ve Hiristiyan bireyler arasinda ayrim yapmak gerekmektedir. Aksi takdirde Kur’an’in
Yahudi ve Hiristiyanlara nispetle elestirdigi kurtulusu kendi tekellerinde gérme seklindeki
tavrin, ayni sekilde Musliimanlar tarafindan ortaya konmasi gibi bir sonug ¢ikacaktir. Nite-
kim, ¢ogu islam aliminin goriisii, bu insanlar dogru(dan) islam mesajina muhatap olmadan
dldiiklerinde kurtulustan uzak olmayacaklart yéniindedir. Mesela bk. imam Gazzali, islam’-
da Miisamaha (Faysalii’t-tefrika beyne’l-Islam ve’z-zendaka), ¢ev. Siileyman Uludag (is-
tanbul: Marifet Yayinlari, 1990), s. 69-76.

el-Maide 5/18. Ayrica bk. el-Bakara 2/80-82, 94-96, 111-12; en-Nisa 4/49-54; el-Cum‘a
62/6-7.

Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, XXIX, 243-44.
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yakinlik, Ibrahim’in soyundan gelmenin degil (ister Yahudi, ister Hiristiyan,
ister Arap ve hatta ister Musliman olsun) Hz. Ibrahim’in dinine uymanin,
yani tevhidl imana sahip olmanin sonucu olmaktadir.

Dogrusu insanlarin Ibrahim’e en yakin olani, ona uyanlar, bu peygamber
ve miiminlerdir. Allah da miminlerin dostudur.8

Bu noktada zihinlere, s6z konusu 0l¢iitiin Musliimanlara yonelik yeni bir
secilmiglik anlayisini gerektirip gerektirmeyecegi sorusu gelebilir. Nitekim
Kur'an'da, asagida tartisilacagi lizere, bdyle bir ¢ikarimi bir agidan destekler
ya da tamamen reddetmez goriinen kimi ifadelere rastlamak miumkiindiir.

“Siz, insanlar icin ¢ikarilmis en hayirli bir immetsiniz”!1°

Bir nevi Misliiman secilmisligini ima eden s6z konusu Kur’an ifadelerinin
basinda yukariya alintilanan ayet gelmektedir. Fakat hemen ayetin devamin-
da “en hayirli immet olma” vasfinin dayandig1 gerekgeleri siralayan ve ko-
numuz agisindan biiytik énem tasiyan bir ac¢iklama yer almaktadir:

lyiligi emreder, kotiiliikten menedersiniz ve Allah’a inanirsiniz. Eger Kitap
ehli inanmig olsaydi, elbette kendileri igin iyi olurdu. Onlardan inananlar
da var ama ¢oklar1 yoldan ¢ikmugtir.

Buna gore, hayirli immet olma vasfi, belli bir nesepten gelmeyi ya da geg-
miste kazanilmis dini veya diinyevi bir statiiyli esas alan tarihi-etnik bir diiz-
lemde ele alinmamaktadir. Bilakis tamamen iman ve iyi amel esaslar1 tizeri-
ne insa edilmis dini-ahlaki bir dl¢tiye gore tanimlanmaktadir. Aslinda “en ha-
yirll immet” olarak nitelendirilen bu timmetin vasiflart bununla da bitme-
mektedir. Bir baska ayette, “hayirli” immet yerine “vasat” immet niteleme-
si kullanilmaktadir:

Iste bdylece sizin insanliga sahitler olmaniz, Resul’un de size sahit olmasi
icin sizi mutedil (vasat) bir immet kildik.120

Ayette gecen “mutedil immet” ifadesi, tefsirlerde genellikle orta yolu tu-
tan ve asiriliga kagmayan, adil, dengeli ve faziletli, hayirli ve ideal immet bi-
cimlerinde izah edilmektedir.!2! Buna goére séz konusu timmet itikat, amel ve

118 Al-i imran 3/68. Ayrica bk. el-Bakara 2/135-36, 140.

119 Al-i imran 3/110.

120 el-Bakara 2/143.

121 Taberi, Cami‘u’l-beyan, 11, 6-7; Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, 1V, 97-99.
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ahlak konularinda ifrattan ve tefritten kaginan, yani hem bedene hem de ru-
ha esit olarak hitap eden bir akideyi benimsemis ve dolayisiyla yaratilisin ge-
regini yerine getirme manasinda —hepsi de birbirinin yerine gegen— adalet,
dengelilik, fazilet ve hayir vasiflarint kendisinde toplamis bir immet olmak-
tadir. Bu immetin, s6z konusu 6zellikleri dolayisiyla ve tipki ge¢miste isra-
ilogullari’nin kendi zamanlarindaki toplumlara drnek olmasi gibi, diger tim-
metlere sahit ve model olmasi hedeflenmektedir. Onun icin de tiglincii bir va-
sif olarak, onlarin (ge¢mis immetlerin ardindan) yerytizine “halife” kilindik-
lar1 ifade edilmektedir.122

Bu noktada sliphesiz bahsi gecen iimmetin hangi immet oldugu ya da
kimlerden olustugu sorusu gindeme gelmektedir. islam Aalimleri arasinda
yaygin olan goriis, bu immetin Muhammed iimmeti oldugu ydniindedir. Ni-
tekim Resul’e, yani Hz. Muhammed’e atifta bulunan bir 6nceki ayetin yani
sira, Kur'an’da yer alan bir bagka ifade de bu konuya 1sik tutmaktadir:

O sizi secti [ictebakum]; din hususunda {izerinize hi¢bir zorluk yiiklemedi;
babaniz Ibrahim’in dininde (de boyleydi). Peygamber’in size sahit olmasi,
sizin de insanlara sahit olmaniz icin, O, gerek daha once(ki Kitaplarda),
gerekse bu(Kur'an)da size “Musliimanlar” adini verdi...!23

Aslinda bu ayette, s6z konusu timmeti diger immetlere sahit kilan temel
hususun, Misliiman isimlendirilmesinden de anlasilacagi tizere, onlara tesli-
miyeti yani tevhidi imani emreden, zorluk ve asiriliktan uzak mahiyete sahip
bir din oldugu vurgulanmaktadir. Yine ayette belirtildigi tizere, Kur'an'in teb-
lig ettigi Islam dini, bu yoéniiyle ibrahim dinine 6zdes bir 6zellik tagimaktadir.
Yani Muhammed timmetinin en hayirl olarak isimlendirilmesi, tefsirlerde de
vurgulandigl tizere, Yahudi ve Hiristiyan seriatinda yer alan ve séz konusu
toplumlarin tarihi tecriibeleriyle baglantili olarak ortaya ¢ikan birtakim asirilik-
lardan ve zorluklardan arindirilmis bir seriata sahip olmalariyla; dolayisiyla or-
ta yolda bulunmalariyla alakalandirlmaktadir.'24 Onun icin Kur’an'da, Pey-
gamber’in “kitap ehli"ne iyiligi emredip kotiilikten menettigi, onlara temiz

122 en-Nr 24/55.

123 e]-Hac 22/78. Diger milletlere sahit ve rehber olma ifadesi Isaya kitabinda Israilogullari’'na
atifla kullanilmaktadir. Bk. 42:6-7; 43:10; 55:4-5.

124 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, 1V, 97; Kurtubi, el-Cami‘, 1, 153-54; Resid Riza,
Tefsirti’l-menar, 11, 4-5. Bir durumu ve olusu (teslimiyet), dolayisiyla tarih istli bir gercek-
ligi ifade eden “Islam” kelimesi ile, daha ziyade bir grubu veya sahsi esas alan ve olusu-
munda biiyiik rol oynayan tarihi tecriibeleri de vurgulayan “Yahudi’lik ve “Hiristiyan”lik
kelimeleri arasindaki fark, ilgili din ve seriatlarin mahiyeti hakkinda yapilan séz konusu tes-
piti desteklemektedir.
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seyleri helal ve pis seyleri haram kildigi, gerek Rabb’in (imtihan veya ceza
maksadiyla) gerekse geleneklerinin kendilerine ytikledigi agirliklart ve zincir-
leri tizerlerinden kaldirip attig1, yani onlari orta yola ve adalete, Hz. Ibrahim’in
de vazetmig oldugu “hanif” ve “fitrat” dinine cagirdig ifade edilmektedir.122

Nitekim, Kur'an’in ¢esitli ayetlerinde Yahudilerin aslinda helal olan kimi
seyleri kendilerine haram kilmak veya asir1 gitmelerinin cezasi olarak onlara
bazi helallerin haram kilinmasi suretiyle dinlerini kendilerine zorlastirdiklari
ifade edilmektedir.12¢ Ayrica Hz. isa’nin da Hz. Muhammed’den 6nce, bu séz
konusu haramlardan bir kismini helale ¢evirmek tzere Israilogullari’'na gén-
derilmis bir el¢i oldugu belirtiimektedir.127 Bu noktada, erken dénem Hiristi-
yan Ogretisini sekillendiren Pavlus'un, glinaha sevk edici olarak nitelendirdigi
(Musevi) “seriat” ile kurtulusu temsil ettigine inandig1 (Isevi) “iman” hususlar
arasinda zulmet-rahmet biciminde bir zithk éngdérmek suretiyle, Hz. isa’ya
benzer bir misyon atfettigi gercegine dikkat cekmek yerinde olur.128 Fakat,
Kur’an acisindan bakildiginda dinde asirilik durumu sadece Yahudiler icin de-
&il Hiristiyanlar icin de gecerli olmaktadir. Buna gore Hz. isa'nin, Yahudilere
ait onceki asiriligl dengeleyici mahiyetteki mesajina ragmen, genel olarak Hi-
ristiyanlar da farkl tir bir aginlik (isa Mesih’in tanrilagtirilmast ve bedenin
reddi) igerisine diismekle elestirilmektedir. 129

Yukarida yer alan aciklamalar dogrultusunda ele alindiginda, Hz. Muham-
med immetinin en hayirli immet olarak nitelendirilmesi, Kur’an’in ifadesiy-
le, ikmale erdirilmis ve insan fitratina uygun, yani her agidan mitkemmel bir
seriata sahip olmalar1 ve kendilerine gerek iman gerek amel noktasinda orta
yolu ¢glitleyen bu seriatt hayatlarina gecirmeleri hususundan kaynaklan-
maktadir. Bu manada sdz konusu ayet, hem (ilk islam cemaati tarafindan)
gerceklestirilmis bir realiteye hem de (sonraki Miisliiman cemaatler icin on-
gorilen) bir ideale isaret etmektedir.'3° Bu sebeple hayirl olma vasfinin sa-
dece Muhammed timmeti icin mi ve hatta bu immetin tamamu icin mi gegerli

125 el-A‘raf 7/157; er-RGm 30/30.

126 Al-i imran 3/93; en-Nisa 4/160-61; el-En‘am 6/146; Y(nus 10/59; en-Nahl 16/118; krs.
el-Maide 5/3, 87-88; el-En‘am 6/140, 145; en-Nahl 16/115-16. Rabbinik, Yahudilik tara-
findan gelistirilen, fakat dogrudan Tevrat’a dayanmadig: i¢in Karailer tarafindan bir kismi
kabul edilmeyen, teferruath “koser” (helal yiyecek) kurallari bu kapsamda gortilebilir.

127 Al-i Imran 3/49-50; el-Maide 5/110.

128 Romalilara Mektup 3:20; 4:15; 6:4, 14; 7:4-25; Korintoslulara II. Mektup 3:12-18.

129 en-Nisa 4/171; el-Maide 5/72-73; et-Tevbe 9/31; el-Hadid 57/27.

130 Krg. Al-i imran 3/104.
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oldugu noktasinda islam alimleri arasinda gorts ayrliklan sz konusudur. Er-
ken dénem miifessirlerinden Taberi bu noktada ti¢ ayr goriis zikreder. Buna
gore, hayirli immet: 1. Sahabilerden belli bir toplulugu (muhacirler, ensar vs.),
2. Genel olarak Muhammed timmetini veya, 3. Ayette yer alan sifatlar tasi-
yan her immeti ifade etmektedir.!3! Miisliman (mislim) isminin, énceki pey-
gamberlerin seriatlarina uyan miiminler icin de kullanildig1 ve yukariya alinti-
lanan Hac stresinin ilgili ayetinde de belirtildigi tizere, Kur'an'in Miisliman
hitabinin ge¢mis, mevcut ve gelecekteki tiim miiminlere yonelik oldugu goz
6ntnde bulunduruldugunda,!3? hayirli immet nitelemesinin genis manasiyla
gecmisteki miislim/miimin gruplari da kapsadigini diisinmek yanlis olmasa
gerektir. Diger taraftan vasat immet ile kastedilen immetin Muhammed tim-
meti oldugunu kabul edenlere gore, bu vasiflandirma farkli sebeplere veya
keyfiyete dayandirdmaktadir. Genel goriise gére Muhammed timmeti, iman
etmeleri ve iyiligi emredip kotiilitkten sakindirma sartint yerine getirmeleri se-
bebiyle veyahut siiresince vasat ve dolayisiyla hayirlh immet olurken, Kimi
alimlere gore sebep en ¢cok miiminin Muhammed timmeti igerisinden ¢ikma-
siyla veya gecmisteki biitiin immetleri tamamlamalari ve onlarin en sonuncu-
su olmalariyla alakali gériilmektedir. Buna bagli olarak Muhammed timmeti ta-
biri genellikle bu tiimmet icindeki miimin ve salih Kisiler seklinde anlasiimis-
tir.133 Tim bu yorumlari bir arada degerlendirecek olursak, son peygambere
ve milkkemmel seriata sahip olan Muhammed tmmeti, arttk kendilerinden
sonra yeni bir immetin gelmeyecegi, yani son immet olmalari sebebiyle (po-
tansiyel manada) ve iman ile salih amel tizere bulunduklar stirece (gercek an-
lamda) en hayirli immet nitelemesinin muhatabi olmaktadir.

Bununla birlikte, Tevrat ve Yahudi gelenegi tarafindan Israilogullari’na
yiiklenen ve daha sonra Kilisenin sahsinda gerceklesen “yeni israil” tanimla-
mastyla Hiristiyanliga da tasimnan “secilmislik” anlayisina benzer sekilde,
Islam timmetinin segilmigliginden bahseden bazi islami yorumlarin da mev-
cut oldugunu belirtmek gerekir. Yahudi secilmisliginin daha ziyade nesebe
dayali bir tanim1 esas almasi, énce veya sonra gelen baska milletlerin ya da
ummetlerin de secilmis olabilecegi ihtimalini kabul etmemesi gibi hususlar bir

131 Taberi, Cami‘u’l-beyan, 11, 43-44.

132 Bk. dn. 81.

135 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, VIII, 178; Kurtubi, el-Cami‘, 1V, 170-73; Resid Riza,
Tefsirii’l-menar, 1V, 57-58; Elmalili, Hak Dini, 11, 409-10.
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yana, 134 bir noktadan bakildiginda bu tg¢ farkli (Yahudi, Hiristiyan ve kismen
Misliiman) secilmislik anlayislart ya da yorumlart arasinda belirgin paralel-
likler gdze carpmaktadir. Israil’in secilmigligiyle ilgili olarak Yahudi gelenegi
icerisinde siklikla tekrarlanan bir tema, Tanri’'nin israil’e yonelik ezeli sevgi-
sidir.135 S6z konusu sevgi faktoriinii rasyonellegtirme adina Rabbinik litera-
tirde siklikla tiim milletler iginden sadece israil’in Tevrat'i kayitsiz sartsiz ka-
bul ettigi seklinde bir gerekce yer alir. Bu argiimanin bir ileri boyutu ise bii-
tin milletler arasindan ancak israil kavmi Tevrat't almaya layik oldugundan
veya Tanrt Tevrat't sadece onlarin kabul edecegini bildiginden Yiice olan,
diinya yaratilmadan once Israil’i segip kendisine kutsal kavim yapmis ve on-
lara Tevrat’t emanet etmistir, seklindeki inanistir.136

Ezeli bir secilmiglik anlayisi, Yuhanna incili ve Pavlus'un Mektuplarr’ndan
hareketle, Hiristiyan gelenek icerisinde ve Ozellikle Protestan teolojilerde de
seslendirilmektedir. Kisaca ifade etmek gerekirse, Tanri'nin ¢ocuklart ve se-
mavi ailesinin bir par¢asi olma manasinda secilmisligin ve kurtulusun, ancak
Isa Mesih’te (ve Kilisenin araciliginda) tezahiir eden Tanri’'nin kurtarici liitfu-
na iman yoluyla elde edilen ve kaybedilmesi miimkiin olmayan bir ézellik ol-
dugu hemen tiim Hiristiyan teolojilerinde yer alir. Fakat s6z konusu secilmis-
lik inanci, bilhassa Kalvinist ekol tarafindan insan iradesini neredeyse sifirla-
yan bir diizleme oturtulmaktadir. Bu anlayisa gore segilmislik ve buna bagl
kurtulus, hicbir sekilde insan iradesine ve fiillerine bagh olmayip tamamen
Tanri’'nin hiir iradesinin bir sonucu olarak ezelden belirlenmis bir durumu ifade

134 Kur'an’da, Israil soyundan gelmeyen birinin (son) peygamberlikle gérevlendirilmesi husu-
sunda Yahudilerin ya da en azindan dénemin Yahudilerinin tahammiilstizlik ve kiskanc¢hik
gosterdigi ifade edilmektedir. BK. el-Bakara 2/90; en-Nisa 4/54. Saniyorum bu noktada
Kur’an, tamamen politeist bir dénem ve cografya igerisinde israilogullari’nin tevhid tizere se-
¢ilmesini ve alemlere tistiin kilinmasini dogrularken, ayni israilogullarinin devami olan dé-
nemin Yahudilerinin sahip olduklar s6z konusu tevhid gelenegine ve ilahi vahye ragmen
putperest musriklerle birlik olmak suretiyle Hz. Muhammed’in tevhid mesajina cephe alma-
larini elestirmektedir. Kur'an’a gore bu tavir, tevhid tizere secilmigligin Yahudiler tarafindan
bir nevi etnik secilmislige doniistiiriilmiis oldugu anlamina gelmektedir. Bununla birlikte mo-
dern dénemde, secilmislik doktrininin artik gecerli olmadigini savunan Yahudi teologlarin ya-
ni1 sira, klasik Yahudi secilmisgligi doktrini yerine farkli milletlerin de farkl acilardan misyona
sahip oldugunu savunan “coklu secilmislik” (multiple election) ya da “coklu misyon” (mul-
tiple vocation) tarzinda alternatif goriisler ileri stirtilmiistiir. Mesela bk. Mordechai Kaplan,
The Meaning of God in Modern Jewish Religion (New York: Reconstructionist Press, 1962),
s. 84; Dan Cohn-Sherbok, Modern Judaism (London: Macmillan, 1996), s. 128.

135 Negideler Nesidesi 2:9; ‘Abodah Zarah 2b; Leviticus Rabbah 36:4; Numbers Rabbah 1:9;
2:3; 11:2; Cantata Rabbah 1, 14:2; 11, 16:1.

136 Sifre Deuteronomy 311; Genesis Rabbah 1:4; Exodus Rabbah 1:1; 30:9; Deuteronomy
Rabbah 8:7; krs. Exodus Rabbah 27:9; Numbers Rabbah 14:10.
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etmektedir. Diger bir ifadeyle konu —Yahudi inancindaki “Yahudi dogmak” il-
Kkesi yerine— “segilmis dogmak” biciminde ortaya konulmaktadir.137 Kalvinist
inanca gore insanoglu zaten dogustan giinahkar ve dolayisiyla cehennemlik
oldugundan, secilmeyenler hak ettikleri sonucu elde etmekte (ilahi adalet),
secilenlerse hak etmemelerine ragmen ilahi ayricaligin muhatab: olmaktadir
(ilaht lutuf).138

Benzer bicimde, “Ey Muhammed timmeti, Allah sizi diger immetler {ize-
rine segmis, sizi Gstiin ve serefli kilmis, en serefli elgiyi ve en milkkemmel se-
riat1 size vermistir”13° geklindeki ifade de, Muslimanlara atifla bir nevi ezeli
secilmiglik anlayisini ¢agristirmaktadir. Tabii ki burada s6z konusu ifadenin
iki muhtemel okunusu arasindaki farkliligin altin1 ¢izmek gerekir. Bu muhte-
mel okunuslardan birincisine gore Allah, Muhammed timmetini segip diger
ummetler tizerine Gistiin kildig1 icin onlara en serefli el¢iyi ve en mitkemmel
seriatt vermektedir. Diger bir ifadeyle, Tanri'nin en serefli elgisi ve en mitkem-
mel dini, yine Tanr’nin en tstin kildigi immete layik goriilmektedir.14° fkin-
ci okuyusa gore ise anlam, hem en mikemmel seriata hem de bu seriatin ta-
styicist olan ve bu agidan en biiytik serefe sahip bulunan Hz. Peygamber’e
muhatap olmalari agisindan Muhammed timmetinin diger iimmetlerden tis-
tiin konumda yer almasi seklinde olmaktadir. Dolayisiyla ilk okuyusa gore
ustiinliik en mitkemmel seriata ve en serefli Peygamber'e muhatap olmanin
“sebebi”, ikinci okuyusa gore ise “sonucu” olmaktadir.

Yukarida deginildigi gibi, aslinda bu iki farkli okuyusu Yahudilik'te anla-
sildigi sekliyle segilmiglik doktrinine uygulamak da mumkiindir.14! Fakat
Yahudi geleneginde secilmislik bir yorum degil, baslangicindan giiniimiize
kadar Yahudi dininin ve kimliginin merkezinde yer alan bir doktrindir. Bu
doktrini, en azindan Kur'an acisindan, problemli kilan nokta ise secilmislik
veya Ustinliik vasfinin her haliikarda ve sonsuza dek tek bir dini-etnik grubun

137 yuhanna 6:44; 15:16; Romalilara Mektup 8:29-30; Efeslilere Mektup 1:5-6, 11-12.

138 Krs. “Kim iyilik ederse, ona o (getirdigi)nin on kati vardir. Kim kotulik getirirse, sadece
onun dengiyle cezalandirilir, onlar haksizliga ugratilmazlar” (el-En‘am 6/160). Bu noktada,
“Allah diledigini hidayete erdirir” seklinde ortaya konulan ve Tanri'nin —insan iradesini dev-
re dist birakmadan— nihai iradesini vurgulamak tizere kullanilan Kur’ani ifadelerle, séz ko-
nusu kati ilahi determinizmi birbiriyle karistirmamak gerekir. Kur'an'in 6ngérdugi ilahi ira-
de anlayisi ve hidayet kavramiyla ilgili olarak bk. Y. S. Yavuz, “Hidayet,” DIA, XVII, 473-
77; ayrica bk. ibn Kesir, Tefsirii’l-Kur’an, VII, 183.

139 ibn Kesir, Tefsiriti’l-Kur’an, V, 451.

140 Krg. Deuteronomy Rabbah 8:7.

141 Bk, Giirkan, “The Jewish Concept of Chosenness,” s. 58-62.

58



Kur'an'a Gore Secilmislik Kavrami ve Israilogullar’nin Secilmisligi Meselesi

tekelinde bulunmasidir. Hiristiyan inanct s6z konusu oldugunda ise, yukarida
isaret edildigi tizere, secilmiglik (ve kurtulus) tek bir etnik gruba hasredilme-
mekle birlikte adeta dogustan getirilmis ve degismez bir ozellige indirgenmek-
tedir. Buna paralel olarak, Yahudi ve Hiristiyanlarin secilmislik iddialariyla il-
gili olarak Kur'an’da yer alan tespitler, ilgili geleneklerde —en azindan belli do-
nem (ler) ve ekol(ler) itibariyle— hakim goriis olarak yer alip ayn: zamanda Hz.
Muhammed déneminde Arap yarimadasinda yasayan Yahudi ve Hiristiyan
gruplarin devam ettirdigi birtakim inanis ve iddialar dogrultusunda ortaya ko-
nulmaktadir. Diger bir ifadeyle, s6z konusu Kur’ani tespitler, genel manada se-
¢ilmiglik inanct ile alakali olarak Yahudi ve Hiristiyan kutsal literatiiriinde yer
alan inaniglara, 6zel manada ise Kur'an'm indigi donemdeki ilk Misliimanla-
rin muhatap oldugu Yahudi ve Hiristiyanlar arasinda revacgta olan goriislere
dayanmaktadir. Yahudi geleneginde secilmislik ve kurtulus kavramlariyla bag-
lantili olarak ¢ok cgesitli ve evrensel tarzda ortaya konulmus goriis ve yorum-
lar da yer almakla birlikte, 42 Kur’an tarafindan Yahudilere nispet edilen, “Biz
Allah'in ogullar ve sevgilileriyiz”, “Biz nasil olsa bagislanacagiz”, “Bizden
baskasi cennete girmeyecek” seklindeki iddialar, Yahudi Kutsal Kitap literatii-
rinde yerini alan inang ve ifadelerdir.14® S6z konusu ifadeler, Kur’an tarafin-
dan, Israilogullari'nin bir dénem kendi zamanlarinin toplumlarindan daha ts-
tlin ve seckin bir konumda yer almalan seklindeki dini-tarihi bir vakianin bir
nevi kayitsiz sartsiz Yahudi secilmisligi ve tstiinliigiine dontistiirilmiis olduguna

142 Mesela bk. Amos 9:7; Sanhedrin 39a, 105a. Sanhedrin 105a’da bir Mezmur pasajindan ha-
reketle (9:17) diger milletlerin 6biir diinyadan pay1 olup olmadigl konusunda iki farkli g6-
rige yer verilir. Bir goriise gore gerek Israilogullar’ndan gerekse diger milletlerden gii-
nahkarlar cehenneme girerken geri kalan insanlar 6teki diinyaya (yani cennete) hak kaza-
nacaklardir. Diger goriise gore ise giinahkarlikla vasiflandirilan tim milletlerin cehennemlik
olmasi s6z konusudur.

143 Mesela bk. Isaya 44:21-22; Pesahim 118b; Berakoth 32b, 8b, 10a; 'Erubin 19a; Baba Bat-
hra 10a; Rosh ha-Shana 17a; Exodus Rabbah 32:7; Numbers Rabbah 2:13; 7:8; 11:2;
Deuteronomy Rabbah 3:4; 5:7; Cantata Rabbah 1, 14:2; 11, 16:1; VIII, 12:1; Sifre Deute-
ronomy 96, 308; krs. Amos 9:10; I Enoch 91: 9-10; Sanhedrin 10:1. Bu noktada belirtmek
gereKir ki, Rabbinik literatiirde, bilhassa diger milletlerle mukayese edildiginde, idealize edil-
mis, homojen ve Kolektif bir Israil tanimlamasi baskin olup séz konusu israil’in, tiim giinah-
larina ragmen Tanri katinda sahip oldugu ayricalik, meziyet ve tstunliik siklikla vurgulan-
makla birlikte; aynu literatiir pratikte oldukca heterojen ve ¢ogunlugu dini emirler konusun-
da bilgisiz ve gevsek bireylerden olusan bir Israil yapilanmasina ve birtakim muglak algila-
malara yer verir. Genis bilgi i¢cin bk. Stern, Jewish Identity in Early Rabbinic Writings, s.
114-38. Dolayisiyla yukarida atif yapilan Kur'an pasajlarini, bizzat Yahudi literatiirti tara-
findan isaret edilen realiteye, yani genel olarak Yahudilerin Tevrat emirlerine uyma nokta-
sinda gosterdikleri gevseklige ragmen, bilhassa donemin Yahudileri tarafindan éne ¢ikarilan
idealize edilmis Israil sdylemi ve Yahudi tGstiinliigh iddias1 kargisinda ortaya konmus elesti-
riler olarak anlamak isabetli olacaktir.
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isaret olarak anlasilmaktadir. Kur'an'in indigi dénemde yasayan Yahudi (ve
Hiristiyan) din adamlari tarafindan, ézellikle Hz. Muhammed'in gercek ve son
peygamber oldugunu bilmelerine ragmen,'44 tegvik edilen bu tir inamsg ve uy-
gulamalar Kur’an’da hak dine zit ifadeler olarak goriilmektedir.14® Gerek Muslii-
manlar gerekse Kitap ehli, bu tiir iddialardan sakindirlmaktadir. Bizzat Kur’an'in
reddettigi s6z konusu secilmiglik doktrinini islam timmetine uygulamasi, yani
Yahudi ve Hiristiyanlar adina reddettigi seyi Miisliimanlar adina hos gérmesi
ise miimkiin gériinmemektedir.

Kur'an’mn genel vurgusundan ¢ikanlacak sonug, Islam timmetinin gercek
manada “Islamlastig” miiddetce hayirli immet oldugu ve olacag seklindedir.
Diger bir ifadeyle, en hayirh immet seklindeki nitelendirmede sabit ve merkezi
konumdaki unsur “Islam dini” olurken, timmetin kendisi buna bagh ve izafi bir
konumda yer almaktadir. Nitekim degismez bir vasfi, saf ve halis olusu ifade
eden “istifa” fiili Kur’an’da Islam dini icin kullanilmakta, bu dine tabi olan tim-
met s6z konusu oldugunda ise 6zel olarak segilmislik ve buna paralel “safiyet”
vasfindan ziyade, genel anlamda secilmislik ve buna bagh “gorevlendirme” du-
rumunu vurgulayan “ictiba” fiili tercih edilmektedir; tipki Israilogullan igin de
sartll ve gbreceli bir manaya isaret eden “tafdil” ve “ihtiyar” kelimelerinin tercih
edilmesi gibi.14® Dolayisiyla, ilgili ayetlerde Muhammed timmetine yiiklenen
misyon, daha énce Israilogullar igin de gecerli oldugu gibi, tstiinlik iddiasi ile
Tanr’'nin 6niinde kendilerine ayricalikl bir statii bicmek ya da diger iimmetleri
yargillamak degildir. Bilakis s6z konusu misyon, tagimalari gereken vasiflar se-
bebiyle hem Allah adina diger milletlere hem de diger milletler adina Allah’a sa-
hitlikte bulunmaktir. Bu immetin, Allah adina diger milletlere sahit olmalari, Ya-
ratic’'nin tim insanliga gonderdigi fitrat/Hanif/islam dinini kendi hayatlarina
uygulamak, yani iman, salih amel ve en énemlisi itidal vasiflarina sahip olma
noktasinda mitkemmel bir 6rnek olan Hz. Peygamber'e uymak suretiyle bu diin-
yada diger immetlere insanlik modeli olusturmalart demektir. S6z konusu mil-
letler adina Allah’a sahitlikte bulunmalari ise, her bir milletin kendilerine génde-
rilen elciler ve peygamberler araciligiyla hak dinle ilgili gerekli teblige, mujde ve
uyartya muhatap olduklarina ahiret giintinde taniklik etmeleri demektir.147

144 “Kendilerine Kkitap verdiklerimiz, onu ogullarini tanidiklari gibi tanirlar, ama yine de onlar-
dan bir grup, bile bile gercegi gizlerler” (el-Bakara 2/146; Al-i imran 3/70-71).

145 e]-Bakara 2/80-82, 94-96, 111, 146; Al-i imran 3/70-71; en-Nisa 4/49-54; el-Cum‘a
62/6-7.

146 Bk. el-Bakara 2/132; el-Hac 22/78.

147 Elmalili, Hak Dini, 1, 432-33.
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Sonug olarak, Kur’an agisindan Israilogullari’'nin secilmigligi ve tstinligii
hadisesi, gecmiste ve belli sartlar dogrultusunda gergeklesip tamamlanmig bir
olgu seklinde ortaya konurken, islam immetinin en hayirh immet vasfini ta-
simasl ise onlarin prensipte ve pratikte Islam dinini temsil etme kabiliyetleri-
ne dayandirilmaktadir. Diger taraftan, Kur'an'in Yahudi ve Hiristiyanlarla,
ozellikle de onlarin secilmislik inanglariyla ilgili olarak ileri stirdiigii elestiriler,
Miislimanlarin, kendileriyle ortak bir¢cok dini inang ve uygulamaya sahip ol-
duklart ve “Kitap ehli” statiisiinde bulunan Yahudilerle ve ayni sekilde Hiris-
tiyanlarla iyi bir diyalog igerisinde bulunmalarina hicbir sekilde engel teskil
etmemektedir. Bilakis Kur'an, en basta ifade edilen tevhid vurgusundan ha-
reketle Miislimanlar bu yonde tegvik etmekte ve ortak tevhid paydasinda
bulusmaya yonelik telkinde bulunmaktadir:

Kitap ehliyle, —haksizlik edenleri disinda— en giizel tarzda tartisin ve deyin
ki: “Bize indirilene de size indirilene de inandik. Tanrimiz ve Tanriniz bir-
dir, biz de O’na teslim olanlariz...”148

148 el-Ankebiit 29/46-47.
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A Social Analysis of Religious Organisations:

The Cases of Church, Sect, Denomination, Cult and New
Religious Movements (NRMs) and Their Typologies

Nuri Tinaz*

This paper examines the sociological concepts and analysis of religious or-
ganisations; church, sect, cult, denomination and new religious move-
ments. It also aims to bring together all sociological arguments of religious
organisations to show how they have developed, evolved and then trans-
formed over the years, and how their analysis and understanding have
changed and differed from one sociologist to another over the time. The
sudden rise of cult and new religious movements has accelerated concep-
tual complexity and confusion in the sociology of religion when analyzing
and studying religion, religious organisations and movements, so that so-
ciologists have felt obliged to create new typologies to understand and in-
terpret the changing face of religious phenomena.

Keywords: Sociology of Religion, Church-Sect Typology, Cult, Denominati-
on, New Religious Movement (NRM) Typologies.

Social scientists have sought to offer interpretations of religious organisa-
tions, movements and ferments at the same time as dealing with and taking
interest in their diversity. They have attempted to create types and categories
that can be linked theoretically to explanations for these diverse forms of
organisations, movements, beliefs and religious ideologies. A substantial
number of typologies, types and categories have been formulated based on
different teachings, objectives, perspectives, meaning systems, forms of
organisations, both internal and external follower-organisation relations, ori-
entations towards the world, and relations with society at large.

From its early stage, the sociology of religion, as part of social sciences,
has been preoccupied with the sociological and religious conceptual complex-
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ities of religious organisations and movements, like church, sect and cult. As
Bryan Wilson properly pointed out the sociology of religion is a field in which
sociological thinking and religious thinking are not always clearly distin-
guished. The interest that theologians take in this special field and the edu-
cation they have received are likely to perpetuate the use of specific cate-
gories that are indifferent to sociologically significant distinctions. This is not
to say that the contributions of theologians to this field are insignificant.
Sometimes they have provided valuable insight; but more often, they have
introduced elements of confusion.!

On the other hand, the contributions to the field from different perspec-
tives and disciplines have enriched and developed themes, perspectives and
problems in the sociology of religion. Consequently, the sociology of religion
has gained a distinctive position in the social sciences in general, and in soci-
ology in particular, by embracing almost all aspects of the social life of reli-
gious phenomenon.

Sociological concepts may be generally defined by identifying social phe-
nomena. But their meaning differs from researcher to researcher. This is
when the need arises to go back to the original sources of sociological analy-
sis, as the original meaning, definition and usage of concepts may help to
understand the present use of sociological terms in context.?2 The main aim
of this paper is to examine the development of sociological concepts of reli-
gious organisations like church, sect, cult, denomination and New Religious
Movements (NRMs), and to show how their analysis and understandings by
the sociologists differ according to time, period and context. The other pur-
pose of this paper is to bring together all sociological arguments of religious
organisations to show how they have developed and evolved over the years
and how they differ from one sociologist to another. This paper is divided into
three parts. In the first part, the ‘early period’, I will analyse the early argu-
ments of church-sect typologies created by sociologists like Weber, Troeltsch
and Niebuhr. The second part, which is concerned with the ‘transitional peri-
od’, will take into account the different categories of sect typologies, church-
sect dichotomy, denomination and cults. In this section, I will try to highlight

1 Bryan R. Wilson, “Typologie des sects dans une perspective dynamique et comparative”,
Archives de Sociologie des Religions, 16 (1963), 49-63.

2 Theodore M. Steeman, “Church, Sect, Mysticism, Denomination: Periodological Aspects of
Troeltsch’s Types”, Sociological Analysis, 36/3 (1975), 181-204.
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how understandings and interpretations of those concepts have changed and
differed, as in the arguments of Yinger, Wilson and Martin. The third part, the
‘modern period’, will try to demonstrate how sect-cult debates in the ‘transi-
tional period’ paved the way and influenced the development of sect, cult and
NRMs arguments and their transformations. This last section will also cover
the major attempts of sociologists to create typologies of NRM and Cults, such
as Robbins and Anthony, Wallis, Bird, Stark and Bainbridge, and Beckford.
The paper ends with a general discussion and conclusion.

1. The Early Period

Although there is a long history of church-sect polarity arguments in the
writings of church historians, the initial analysis, from a sociological perspec-
tive, belongs to Max Weber. The first sociological analyses and conceptual
typologies, however, were made by Weber's former student and colleague
Ernst Troeltsch. From the outset, church-sect theorising manifested itself as
the ‘Troeltschians Syndrome’ in later sociological studies of religious organi-
sations. This demonstrates how the interests in analyses and typologies of
religious organisations moved rapidly away from Weber’'s study towards
Troeltsch’s approach.3

Church-Sect Dichotomy

In Weber’s sociological account of church and sect, the nature of church
is connected to his general typology of political institutions, i.e., institutions
that are capable of exercising authority. He argues that

A hierocratic organisation is a political association which enforces its order
through psychic coercion by distributing or denying religious benefits (hie-
rocratic coercion). A compulsory hierocratic organisation will be called a
‘church’ insofar as its administrative staff claims a monopoly of the legit-
imate use of hierocratic coercion.*

On the other hand, he considers a sect as a voluntary organisation which
uses no force and makes no effort to control all people within a certain sphere

5 william H. Swatos, Jr, “Weber or Troeltsch? Methodology, Syndrome, and the Development
of Church-Sect Theory”, Journal for the Scientific Study of Religion (JSSR), 15/2 (1976),
129-44.

4 Max Weber, Economy and Society, ed. G. Roth and C. Wittich (Berkeley, Los Angeles &
London: University of California Press, 1978), 54.
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of power. Peter Berger briefly summarises Weber's analysis and comparison
of church and sect.

A church is, indeed, an institution which administers religious sacraments
after the manner of a finance ministry. Membership, at least in theory, is
compulsory, and consequently proves nothing concerning the qualities of
the members. A sect, however, is a voluntary association, theoretically
restricted to those who are religiously and ethically qualified. The sect is
entered voluntarily by those who have received acceptance by virtue of
their religious qualification.?

Weber uses church and sect as comparative tools in relation to his broad-
er analysis of charisma and its routinisation. And he makes a further distinc-
tion between church and sect on the basis of his analysis of charisma.
Following Berger’s study, Weber maintains that ‘in the church, charisma is
attached to the office; in the sect, it is attached to the religious leader. It can
be seen that the sect, subject to the process of what Weber calls the ‘routin-
isation of charisma’, must of necessity develop into the church-type.’¢

Although Weber was the first sociologist to introduce the notions of church
and sect, it was his colleague Troeltsch who discussed and analysed them in
detail. He contributed to the sociological literature arguments for the different
types of religious organisation in the context of Christianity. Troeltsch shared
with Weber the basic characters of the church-sect dichotomy within the
instrumental context of the Weberian ideal type. Troeltsch distinguished three
main types of Christian thought and traced both their inter-connections and
implications for social life up to the 18t century. The initial analysis of
dichotomy of church-sect made by Troeltsch was as follows:

The Church is overwhelmingly conservative, accepts the social order and
dominates the masses; hence, in principle, it is universalistic. Sects, on the
other hand, are comparatively small, they aim at direct personal fellowship
between members and renounce the idea of dominating the world. Their
attitude to the surrounding society is one of avoidance, and may be char-
acterised by aggression or indifference. While churches utilise the state and
the ruling classes and become part of the existing social order, sects are
connected with the lower classes and the disaffected. In church, asceticism
is a means of acquiring virtue and of demonstrating a high level of reli-
gious achievement, whereas in a sect it constitutes merely the principle of

5 Peter L. Berger, “The Sociological Study of Sectarianism”, Social Research, 21 (1954), 468-69.

6 Berger, “Sociological Study of Sectarianism”, 469. For similar arguments, see also Peter L.
Berger, “Sectarianism and Religious Sociation”, The American Journal of Sociology, 44,
(1958-59), 41-44.
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detachment from the world and opposition to established social institu-
tions.”

Troeltsch did not only study and interpret the Weberian church-sect dis-
tinction, he also developed and created a typology that inspired later sociol-
ogists in general and the sociologists of religion in particular. To understand
his argument it is important to bear in mind three characteristics of Troeltsch’s
typology that were questioned by sociologists. First, he did not intend his
typology to be universally applicable. For him, church and sect were histori-
cal constructs, helpful chiefly in conceptualising two very different organisa-
tional and orientational tendencies of Christian bodies down to the threshold
of modern times. Church and sect simply conceptualised certain predominant
empirical regularities that Troeltsch deemed important. Second, the typology
was not a highly formalised one. Troeltsch described church and sect with
reference to a larger number of basic properties which his reading of history
told him tended to cluster together in two different ways. Third, Troeltsch for-
mulated no theory around his typology. This does not mean, of course, that
his work lacks sociological theorization in a broad sense. Certain implicit or
half-hidden theoretical assumptions were built into the typology and have
been absorbed by many sociologists and religious scholars, who have since
used typology. But Troeltsch did not make his typology a basic building block
of any formal theory. The typology was essentially a way of bringing con-
ceptual order to a vast amount of historical developments and accounts.8

Troeltsch adds one more type to his typology, which he terms mysticism.
He maintains that mysticism is depicted as “a foreshadowing of coming
developments in the interplay of church and sect”.? His statement suggests
that we are justified in treating the church-sect concept as a synthesis of
polar-type concepts around which most of Troeltsch’s analysis is organised.
Mysticism is depicted in terms of a growing individualism in which there is
little desire for organised fellowship and where emphasis is placed on the

7 Ernst Troeltsch, Social Teaching of the Christian Churches, trans. O. Wyon (London: Allen
& Unwin, 1931), 96, 333, 817.

8 Benton Johnson carefully evaluates Troeltsch’s church-sect dichotomy in his works. See
Benton Johnson, “A Critical Appraisal of the Church-Sect Typology”, American Sociological
Review, 22 (1957), 88-92; “On Church and Sect,” American Sociological Review, 28
(1963), 539-49 and “Church and Sect Revisited”, JSSR, 10/2 (1971), 124-37.

9 Troeltsch, Social Teaching of the Christian Churches, 381.
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importance of freedom for the interchange of ideas. The isolated individual
becomes gradually paramount. Troeltsch writes that “the third type [mysti-
cism] has come to predominate. This means, then, that all that is left is vol-
untary association with like-minded people, which is equally remote from
church and sect.”1° The end product is simply “a parallelism of spontaneous
religious personalities”.1!

Troeltsch’s initial argument of mysticism was later replaced by other soci-
ologists with the category of cult, in particular Martin who interpreted and
focused on ‘the individual’ aspect of cult.!2 This will be discussed later.

Troeltsch’s typology of religious organisations was subjected to criticism.
Sociologists like Milton Yinger and Alan Eister pointed out three similar weak
points. Yinger argues that first, it is difficult in any dichotomous typology to
give an adequate picture of the full range of the data. If church and sect are
designated as end points on a continuum, the description of intermediate
positions can prevent any misunderstanding. Second, it derives from
Troeltsch’s his arguments of mysticism. This approach failed to formulate the
typology adequately for conditions in which various types of religious organ-
isations were mostly likely to occur.'3 Troeltsch noted that all religious organ-
isations stem from fundamental Christian teachings and their relationship
with social crises and historical developments. But he was more concerned
with their variations as religious systems than as specific social or personal-
ity factors involved in the rise of religious groups. Moreover, Eister also per-
ceives this as a second weak point that differentiates between Weber’s and
Troeltsch’s concepts of church and sect. The third point was the explicit lim-
itation of Troeltsch’s discussion to Christian organizations.!4

On the other hand, Gustafson’s criticisms of the classic typology of
church-sect make more sense. He maintains that the typologies of Weber and
Troeltsch can be used with clarity only when they are applied in their origi-

10 Troeltsch, Social Teaching of the Christian Churches, 381.

11 Troeltsch, Social Teaching of the Christian Churches, 737-44.

12 David Martin, “A Definition of Cult: Terms and Approaches”, in Alternatives to American
Mainline Churches, ed. Joseph H. Fichter (Barrytown, NY: Unification Theological
Seminary Press, 1983).

13 Milton J. Yinger, The Scientific Study of Religion (New York: The Macmillan Company,
1970), 252-56.

14 Alan W. Eister, “Toward a Radical Critique of Church-Sect Typologizing”, JSSR, 6/1 (1967),
86-88.
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nal frame of reference and in the context of Christianity.!® Their use for ana-
lyzing religious organisations other than Christianity raises some problems.
More importantly, their application to religious organisations and movements
other than Christianity after the controversies of the rise and ferment of the
Cults and New Religious Movements (NRMs) in the West, from the mid-
1960s onwards, has led to conceptual complexities in the sociology of reli-
gion. There is an obvious inconsistency in their use by later sociologists.
While Troeltsch tried to examine and understand the historical development
of Christian organisations which predated him and applied types and cate-
gories to the past, later sociologists have attempted to use the same cate-
gories and typologies for social and religious movement organisations in their
own times.

Denomination

The church-sect dichotomy was introduced to the American academia and
sociological circles by H. R. Niebuhr. In his Social Sources of Denomination-
alism, Niebuhr gave more importance to both the church-type and the sect-
type, but did not include mysticism, Troeltsch’s third type. Niebuhr attempt-
ed to develop the distinction between church and sect in such a way that it
could make sense of and be applied to American denominationalism as well
as making a sociological distinction between these two types in theological
terms. He expressed his arguments in a formula that was greatly influenced
by the Weberian analysis and interpretation. He thought that:

theological opinions have their roots in the relationship of the religious life
to the cultural and political conditions prevailing in any group of
Christians. This does not mean that an economic or purely political inter-
pretation of theology is justified, but it does mean that religious life is so
interwoven with social circumstances that the formulation of theology is
necessarily conditioned by these.1®

The main objective of his study was to understand how a basic set of the-
ological premises was incorporated into a religious organisation and how it

15 Paul Gustafson, “U0O-US-PS-PO: A Restatement of Troeltsch’s Church-Sect Typology”, JSSR,
6/1 (1967), 64-68. For a similar criticism and accurate assessments of both Weber and
Troeltsch’s church-sect typology and its limit and applicability, see also Michael Hill, A
Sociology of Religion (Aldershot, UK: Avebury, 1973).

16 H. Richard Niebuhr, The Social Sources of Denominationalism (New York & London: A
Meridian Book, 1957), 16.
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then interacted with the social and economic environment in which the
organisation found itself.1”

Niebuhr’s study made a significant contribution to the typology of reli-
gious organisations, which had been missing in earlier works; namely, he
presented the notion of church-sect as poles of a continuum rather than sim-
ply as separate and independent categories. He did not merely classify groups
in relation to their relative sect-likeness or church-likeness. He further
analysed the dynamic process of religious history as groups moved along this
continuum. Niebuhr noted that the sociological character of sectarianism was
always modified over the course of time by the process of birth and death.
As a result, structural changes inevitably occur in the area of doctrine and
ethics. This interpretation allows for the possibility that sectarian groups may
remain sectarian, as well as setting no time limit on change. Niebuhr delin-
eated the features of this change by arguing that:

By its very nature the sectarian type of organisation is valid only for one
generation. The children born to voluntary members of the first generation
begin to make the sect a Church long before they have arrived at the years
of discretion... Rarely does a second generation hold the convictions it has
inherited with a fervor equal to that of its fathers, who fashioned these
convictions in the heat of conflict and at the risk of martyrdom, [then] the
sect becomes a Church.18

The basic characteristics of Niebuhr’s category of denomination are that,
unlike a church, it is not universalistic and its appeal is not restricted to a
respectable middle-class style of religious expression. Unlike a sect, the
denomination has already differentiated the specialised role of minister and
has a more relaxed, world-compromising ethic. Individualism and personal
responsibility are highly valued goals, and there is an ethic of coexistence
between different religious groups.!?

The Cult

The sociologist Howard Becker was also interested in the church-sect
typology in the early period. He attempted to systematise the range of

17 Hill, A Sociology of Religion, 74.
18 Niebuhr, Social Sources of Denominationalism, 19-20.
19 Hill, A Sociology of Religion, 59.
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Christian organisations into a comprehensive set of sociological sub-types by
following Niebuhr’s path. He tended to regard the history of Protestantism as
a type of experimental laboratory where materials always present within
Christianity could be separated and distilled. Thus he divided Christian organ-
izations into four sub-types; 1) the ecclesia, 2) the sect, 3) the denomination,
and 4) the cult.2°

Due to the novel contribution it made to sociological literature, I will exam-
ine here only Becker’s concept of cult rather than taking into account all the
components of his typology. The majority of cult studies have been influenced
by Becker’s analysis rather than Troeltsch’s. A cult is, according to Becker, “a
kind of quasi-group embodying an individualistic search for ecstatic experi-
ence”.2! While Troeltsch was principally concerned with distinguishing sys-
tems of religious belief and with demonstrating that each had distinctive soci-
ological manifestations, Becker was only concerned with delineating types of
religious organisations. He argues that “adherents of this highly amorphous
and loosely knit type of social structure were little concerned with mainte-
nance of the structure itself in the way that church and sect members would
attempt to protect their organisation, but were seeking purely personal ecstat-
ic experience, salvation, comfort, and physical healing”.22 The source of emo-
tional satisfaction for the cult believer is purely personal; the ‘I" becomes the
centre of the believer’'s cosmos, and thus only a highly atomistic and secular
social order can give rise to cults. Becker noted that cults were much like sects,
so that it was extremely difficult to draw a line between the two, just as it was
difficult to establish the boundary between the sect and the denomination.
Those cults which were thought sufficiently well-delineated to cite as exam-
ples were: Spiritualism, Theosophy, New Thought, Christian Science, Unity,
and a variety of pseudo-Hinduisms-like Swamis, and Yogis etc.23

Becker’s contribution to the sociological understanding of cults represents
the earliest and most frequently used systematic attempt to provide an

20 Howard Becker, Systematic Sociology: on the basis of the Beziehungslehre and
Gebildelehre of Leopold von Wiese (New York: John Wiley & Sons, 1932).

21 Becker, Systematic Sociology, 627.

22 Becker, Systematic Sociology, 627.

25 For arguments of complex and uncertain boundary between sect and cult, see Hill, A
Sociology of Religion; John Jackson and Ray Jobling “Toward an Analysis of Contemporary
Cults”, A Sociological Yearbook of Religion in Britain, 1 (1968), 94-105 and Roy Wallis,
“Ideology, Authority, and the Development of Cultic Movements”, Social Research, 41/2
(1974), 299-327.
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abstract conceptual model for the analysis of the whole range of Christian
organisations. It incorporated much of the earlier work of Weber, Troeltsch
and Niebuhr and it provided a broad hypothesis about the origins and inter-
nal processes of development of the different types of cults.24 More specifi-
cally, it helped to create a number of useful sub-types during the transition-
al period of the sociological analysis of religious organisations.

II. Transitional Period

The rise of different kinds of sects and cult movements, due to cultural,
spiritual and religious crises in the post-war period, led sociologists to create
new types of criteria to analyse and study religious organisations. They
realised that earlier typologies of religious organisations were no longer ade-
quate to analyse and understand sects, cults and new religious movements.
In this transitional period, most of the studies focused on sect typologies. In
this section of paper, I will try to analyse Yinger's and Wilson's sect typolo-
gies and Martin’s arguments of denomination, then go on to examine the ini-
tial and early discussions of cult.

Sect Typologies

Some sociologists became aware of the need to create new typologies to
help them understand the increase in the number of new sects, cults and reli-
gious movements. Wilson, for example, explains the urgency of this need by
writing that:

if the sociology of religion is to move forward, we must create categories
which allow us to study comparatively the social functions and develop-
ments of religious movements. As a consequence, such studies must shun
categories dictated too specifically by the characteristics of a particular the-
ological tradition. Obviously, the types we can use are still drawn mainly
from the material at our disposal, especially from Christian movements. But
it is imperative that we should try to enlarge their application, and, if needs
be, modify their formulation in the light of this extension of their meaning,
so that we shall have a series of analytical instruments which will no longer
be centred on a particular civilisation and religion (in this case, Christian).2®

24 Hill, A Sociology of Religion, 64.
25 Bryan R. Wilson, “A Typology of Sects”, Sociology of Religion, ed. Roland Robertson
(London: Psenguin Books Ltd, 1969), 361.

72



A Social Analysis of Religious Organisations

Yinger’s Typology

Yinger was a leading sociologist who attempted to reformulate a compre-
hensive typology of Christian religious organisations. In his earlier works26
he extended Becker’s four sub-types to six: cult, sect, established sect, class
church/denomination, ecclesia and universal church. Yinger further elaborat-
ed religious organisations and created sect types according to their relation-
ship to the existing social order, i.e., whether they are accepting of, avoiding
or aggressive towards the social order. He explains the reason for the exten-
sion of his typology as follows:

although the Church-Sect dichotomy can be a highly informative concept,
it is not adequate to describe the full range of data. On the basis of two cri-
teria - the degree of inclusiveness of the members of a society and the
degree of the function of social interaction as contrasted with the function
of personal need - a six step classification can be described that may prove
useful.27

In his later work,28 Yinger made a further modification. He introduces his
original formulation and then first increases his six main categories with
more types: two for universal churches and three for sect types.

Yinger initially created four basic types of religious organisations within
Christianity: 1) the Universal Church, 2) the ecclesia, 3) the sect, and 4) the
established sect. In his later work, he expanded these types to six.2? The
starting point for his typology discussion was still the fundamental dichoto-
my of thought in church and sect. He saw the Universal Church as a type
of religious organisation that combines both church and sect tendencies. This
typology is used in empirical research to demonstrate that church-type and
sect-type orientations may exist among different members of the same reli-
gious organisation. The ecclesia remains as a second sub-type of church and
tends to occur in societies where this type of religious organisation shows
endorsement to the existing social order. Its typical characteristics are ‘widespread

26 Milton J. Yinger, Religion in the Struggle for Power: A Study in Sociology and Religion,
(Durham, NC: Duke University Press, 1946), 18-23 and Religion, Society and the
Individual: An Introduction to the Sociology of Religion (New York: The Macmillan
Company, 1957), 142-45.

27 Yinger, Religion, Society and the Individual, 142-43.

28 Milton J. Yinger, The Scientific Study of Religion (New York: The Macmillan Company,
1970).

29 Yinger, Religion in the Struggle for Power, 18-23 and Religion, Society and the
Individual, 142-45.
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indifference, sectarian protests, and secular opposition’.3° To some extent, the
ecclesia is a universal church in a state of rigidification. A new sub-type of
church organisation is created in the form of the class church or denomina-
tion. Although this type is not in perfect harmony with the secular power-
structure, it tends to incorporate more with the less privileged members of
society, and still preserves some sectarian characters because “many denom-
inations started out as sects and have not completely escaped their ori-
gins”.®! Another important feature of the class church/denomination type is
the wide range of empirical examples found in the United States and demon-
strated predominantly in conventional forms of religious observance.

Following the denomination in terms of the church-sect continuum
comes the established sect, which is seen as a development from the sect
end of the continuum and, therefore, not a later stage in the development of
a denomination. Yinger provides an example of an established sect by com-
paring Methodism, which he argues originated as a sect and developed into
a denomination, with contemporary Quakerism, where sectarian features
have been maintained.32

Yinger's fifth type is the sect, which he divides into three categories: a) ac-
ceptance sects, b) aggressive sects, C) avoidance sects. Acceptance sects
are individualistic groups and often consist of members from the middle-
class. Their concern is rather more with personal than societal failure, and a
good example is the Oxford Group Movement. Aggressive sects, one of the
less-used notions of Troeltsch that Yinger adopts, are the religious communi-
ties of the lower-classes that are mostly associated with poverty and power-
lessness. Society is viewed as intrinsically evil and in need of reform. The
teachings of Jesus, for instance, can be interpreted in radical-ethical terms. A
typical example of this type is the Anabaptist movements. Finally,
Avoidance sects display a common form of sectarian reaction and put
emphasis on a new life in the hereafter. But their protests are symbolic and
they do not risk similar defeats as do aggressive sects. Their outlook reflects
the pessimism of despair.33 Yinger’s final category, the ‘cult’, will be exam-
ined in the early discussions of cult at the end of this section.

30 Yinger, Scientific Study of Religion, 149.
31 Yinger, Scientific Study of Religion, 149.
32 Yinger, Scientific Study of Religion, 149.
35 Yinger, Scientific Study of Religion, 253-77.
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Johnson (1971) criticised Yinger's typology and contended that the typol-
ogy “consists in his labeling certain religious bodies as “acceptance sects”
which accept the social order”. Johnson makes further criticisms and argues
that Yinger's typology contains a number of unwarranted assumptions.

First, it does not seem to be wise to assert, until much more evidence is in,
that certain cells of a typology are ‘null’. Second, Yinger’s treatment of
sects requires us to assume that they are always less formally organised
than most American denominations ... Third, his typology makes the
assumption that the degree of inclusiveness (i.e. the size) of a religious
body is ‘strongly inversely correlated’” with its attitude towards the secular
society. This assumption leads to some untenable conclusions, e.g. that
the Episcopal Church is less accepting of American culture than the United
Methodist Church, and that the Pentecostal movement has fewer members
than the Quakers.34

Johnson's criticism, however, did not draw enough attention from among
sociologists and religious studies academics. On the contrary, Yinger's typol-
ogy made a significant contribution to the development of the sociology of
religion in the post-war era and provided a key model for the analysis of
Christian religious organisations.3°

Wilson’s Typology

Wilson regards sects as ideological movements whose explicit and
declared aim is the maintenance, and perhaps even the propagation, of cer-
tain ideological positions. He attempted to develop a general typology of sect
which embraces, and which could be applicable to, every aspect of the sec-
tarian and religious movements of any kind of religious tradition. He intend-
ed to formulate a typology that works “to develop, in the hope that this typol-
ogy can be shown to be of use in the analysis of sectarian movements in
non-Christian and Western environments. I also wish to attempt a first, ten-
tative step, and only by way of experiment, in applying this typology to reli-
gious movements at the fringes of Christianity”.3¢

In his earlier work, An Analysis of Sect Development (1959), Wilson
created a fourfold typology of sects, the conversionist, the adventist or rev-

34 Benton Johnson, “Church and Sect Revisited”, JSSR, 10/2 (1971), 126.
35 Hill, A Sociology of Religion, 74.
36 Wwilson, “A Typology of Sects”, 363.
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olutionist, the introversionists or pietist, and the snastic (later he called this
the manipulationist) sects.3” In a later article, A Typology of Sects (1969),
he added three more categories to his original typology of sects, thaumatur-
gical, reformist and utopian sects.®® Each category of his typology is defined
in terms of its posture and response to the world, of the kinds of reactions
which dominate the customary practices of the members.3°

The conversionist sect type centres on evangelism. In contemporary
Christianity, it takes the form of an orthodox fundamentalism or Pentecostal
character. This type of sect takes no interest in programmes of social reform
or in the political solution to social problems, and sometimes it may even be
hostile towards them. Literal belief in the Bible, conversion experience and
distrust of more ‘lukewarm’ religious organisations are common features of
this type of sect. The typical character of this type of sects are revivalism and
public gathering/preaching at mass meetings rather than door to door preach-
ing. Officials and representatives of the sects mobilise the group and use tech-
niques of mass persuasion in order to convert individuals through emotional
means. The most popular examples are the Salvation Army and Pentecostal/
Evangelical sects, etc. The adventist or revolutionist sect focuses on the
coming overturn of the present social order. Biblical exegesis and allegory are
used as evidence of the second coming of Christ, the resurrection of the dead
is conceived to be a major eschatological event and admission into the sect
depends on knowledge of such doctrines, not on conversion experience.
Unlike the Conversionist sect, the meetings of this sect are unemotional
occasions. The members of sects see God as a divine autocrat, a dictator
whose impenetrable will imposes itself on the whole progress of the universe.
In this kind of sect one finds little feeling for a direct relation with the divine.
Their members, however, see themselves as God’s instruments and the
agents of His work and will. The established church is seen as the Antichrist
and wider society is viewed with hostility. Examples are Jehovah's Wit-
nesses, Christadelphians, etc. The introversionist or pietist sect directs the
attention of its followers away from the world to the community, and partic-
ularly to the members’ possession of the spirit. There is neither evangelism,

37 Bryan R. Wilson, “An Analysis of Sect Development”, in Patterns of Sectarianism: Organi-
sation and Ideology in Social and Religious Movements, ed. Bryan R. Wilson (London:
Heinemann, 1967).

38 wilson, “A Typology of Sects”, 368-70.

39 wilson, “A Typology of Sects”, 364.
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nor formal ministry, they are strong in group morality and indifferent to other
religious movements. This type of sect develops a particular worldview and
considers itself part of the few enlightened elect. Examples include some of
the holiness movements like the Quakers, Amana Society, etc. The manipu-
lationist or gnostic sect emphasises the special body of esoteric teachings
and offers a new interpretation of Christian teachings. It accepts the Bible as
allegorical and as a commentary to its own gnosis. The conventional
Christian eschatology is replaced with a more optimistic and esoteric escha-
tology. Christ is regarded as one who shows the way and an example of the
truth, rather than a saviour. The sect puts forward an exclusive set of mysti-
cal beliefs. Secular scientific theories are replaced and new means to every-
day success and self-realisation are offered. Ministers are usually regarded as
teachers. Conversion is an alien concept to the gnostic sect, but instruction
and guidance are given to the outsider. The cultural standards of the sur-
rounding society are accepted. Examples of Gnostic sects include Christian
Science, New Thought Sects, the Order of the Cross, etc.40

Wilson added three more categories of sect to his original typology in
order to account for religious organisations within Christianity, as well as
within other religious traditions. Thaumaturgical sects are movements
which believe in the possibility of individuals having extraordinary or super-
natural effects in their lives. While the gnostic/manipulationist type can be
applied to groups like Christian Science and Scientology, these type of sects
also include mystic-religious responses that are found in Spiritualist groups
whose main activities are to seek personal messages from the spirits, obtain
cures, effect transformations and perform miracles. Examples of such sects
are the National Spiritualist Church, the Progressive Spiritualist Church, etc.
The Reformist sects seek to construct and improve the world by participating
in it, by accomplishing good deeds and adopting the role of social conscience.
This is a marginal category, and the only distinction between groups of this
sort and denominations appears to be their retention of a sectarian structure.
Examples are English Quakerism, the Christadelphians, etc. The last catego-
ry of type, the utopian sect responds to the outside world by partly with-
drawing from it in order to reshape it or bring in their own communities.
Utopian sects are more radical than reformist sects, potentially less violent

40 Wwilson, “An Analysis of Sect Development”, 27-29.
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than the revolutionary sects and more constructive on a social level than
conversionist sects. The Tolstoyans, the Oneida, the Briderhof, etc. are
examples of this last type.4!

Wilson obviously did not include both denomination and cult categories
in his typology. He seems to have abandoned an interest in both denomina-
tion and cult. For that reason, Martin criticised him for approaching Christian
religious organisations by locking into the Christian fellowship principle and
frequently assimilating secular goals. For Martin, the sect typically involves
“a degree of radical rejection of society which the etymology of the term
implies”.42

Wilson himself restyled his Gnostic sub-type as a ‘manipulationist sect’ in
which he stressed the innovatory character of the movements and applied
the designation “positively oriented”.%® In this way he responded to Martin’s
criticism that sects are always negatively oriented, i.e., hostile to the world.

Wilson rejected the notion of ‘cult’ as a separate category. He preferred to
categorise it as a sub-type of sect that possess unconventional esoteric teach-
ings and practices. He alternatively included these characteristics in the
‘gnostic or manipulationist sect’ categories which have esoteric teachings, for
example, Scientology and Theosophy.

The cult arguments of sociologists will be examined in detail at the end of
this section, as the cult phenomenon continues to be an important subject
matter in the sociological studies of religious organisations and has often
been discussed and compared in sociological studies of sect and new religious
movements, from the early 1970s onwards.

Denomination

Niebuhr introduced the initial arguments surrounding the concept to soci-
ological literature. He applied the concept to the American context. As has
already been discussed earlier, it was Martin who made a clear distinction
between denomination and the church-sect types.

41 wilson, “A Typology of Sects”, 368-70.
42 David Martin, “The Denomination”, British Journal of Sociology, 13/1 (1962), 45-60.
43 wilson, “An Analysis of Sect Development”, 29.
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Martin argues that in “the meaning of the term denomination not every
feature mentioned will be unique. Some features will mark it off from the sect;
other features will mark it off from the church”.44 Then he lists basic charac-
teristics that belong to denomination. He says that the denomination can be
distinguished from both the church and the sect because:

it formally maintains that it has no institutional monopoly of salvation,
and thus it maintains a fairly tolerant position. Its organisational principles
are more fluid and pragmatic than those of the church, and its separate
ministry - which is maintained in contrast to the more typically sectarian
rejection of it - is seen more as a matter of convenience than of the divine
institution... In its attitude to the existing social order, the denomination,
is neither conservative (as is the church) nor revolutionary/ indifferent (as
in the sect), but reformist; hence “the sociological idea of the denomina-
tion is the idea of Her Majesty’s Opposition, of disagreement within con-
sensus, except that the opposition is permanently out of office.” As a social
phenomenon the denomination is peculiarly characteristic of the United
States and the British Commonwealth, and some of the differentiates of
those societies, their liberalism, their individualism, their pragmatism, their
disunity within consensus, are at least related to the specific differentiate
of denominationalism.4?

The denomination upholds and borrows some of its characteristics from both
church and sect. Because of this feature, I consider it as a distinctive intermedi-
ary type between church and sect. Wilson, however, criticized Martin's argu-
ments of denomination. He raised structural criticism in the context of sectarian
arguments. He argues that Martin places the denomination in opposition to the
sect, without always paying enough attention to the diversity that exists among
sects. Wilson describes the characters of sect as if they were always revolution-
ary or introversionist, perhaps relying on Troeltsch’s classification.4¢

Earlier Martin had argued that “while the denomination is characterised
by moderation, the sect is either communist or anarchist, revolutionary or
quietest, nudist or uninformed, ascetic or licentious, completely sacramental
or non-sacramental, worshipping in a wild communal rant, or like the
Seekers, in utter silence”.4” To respond to and criticize Martin’s arguments on

44 David Martin, Pacifism: A Sociological and Historical Study (London: Routledge, 1965),
213.

45 Martin, Pacifism, 221-24.

46 wilson, “A Typology of Sects”, 362.

47 Martin, “The Denomination”, 50.
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both denomination and sect, Wilson particularly focuses on his characterisa-
tion of sectarian eschatology and says that:

Martin thus characterizes sectarian eschatology as adventist and sect as revo-
lutionary, except in the case which does not correspond to the proposed clas-
sifications. But Martin’s description of religious organisations is too gross. Sects
are not easily marshalled into a few dichotomies. For example, the Brethren,
Quakers are neither communist nor anarchist... But who would deny that
these are sect? In fact, this kind of analysis takes the part as whole; it over-
looks the way in which separate elements combine together, and almost com-
pletely ignores the various possibilities for the transformation of sects.48

Wilson concludes that religious organisations, like other social institu-
tions, are not static, but that they are always in the process of transforma-
tion. He notes a number of conditions that can influence the likelihood that
a sect will become a denomination. He writes that:

it is clear that sects with a general democratic ethic, which stress simple
affirmation of intense subjective experience as a criterion of admission,
which stand in the orthodox fundamentalist tradition, which emphasise
evangelism and use revivalist techniques, and which seek to accommo-
date groups dislocated by rapid social change are particularly subjected to
denominationalising tendencies. These same tendencies are likely to be
intensified if the Sect is unclear concerning the boundaries of the Saved
community and extends its rules endogamy to include any saved person
as an eligible spouse; if its moral injunctions are unclearly distinguished
from conventional or traditional morality; and if it accepts the simple
assertion of remorse for sin as sufficient to re-admit or to retain a back-
slidden member. Denominatinalisation is all the more likely when such a
sect inherits, or evolves, any type of preaching order, lay pastors or itiner-
ant ministers; when revivalism leads to special training for the revivalists
themselves; and when the members are ineffectively separated from the
world, a condition enhanced by proselytising activities.4°

Wilson therefore focuses on the values of the sects themselves and their
internal structure as important critical variables in determining whether or
not they will become a denomination, or possibly disappear.

Early Discussion of Cult

The idea of ‘cult’ was introduced by Troeltsch with his third type, ‘mysti-
cism’. Later, Becker took Troeltsch’s concept of mysticism and interpreted it

48 wilson, “A Typology of Sects”, 362-63.
49 wilson, “An Analysis of Sect Development”, 44.
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from a sociological perspective and renamed it ‘cult’. In what follows, T will
examine the arguments and definitions of cult that have been provided by
leading sociologists of religion. The major difference between the sociological
studies of cult in the early period and those of the modern period is that,
whereas early studies of cult examined the term in the context of a church-
sect typology, in the modern period the debates surrounding the concept of
cult have taken place within the framework of the study of sects and of new
religious movements (NRMs). In the modern period, the understanding and
analysis of cult was also the source of conceptual confusion, which will be
examined in the next section on the sociological analysis of new religious
movements (NRMs).

I will here analyse and review arguments and definitions of cult that have
been inspired by and based on Troeltsch and Becker’s understanding and
which took place in the transitional period.

Different Arguments and Definitions of Cult

Arguments that support the notion of cult derive from Troeltsch’s third
type, mysticism. Three main trends of discussions about cult can be identi-
fied: The first trend, closer to Troeltsch’s original type, considers the basic dis-
tinctive characteristics of cults to be found in association with and derived
from the nature of mystical religion. Troeltsch’s formulation has been used
and modified by sociologists like Becker, Mann, Marty, Martin, Yinger,
Jackson and Jobling, and Nelson. The second trend shows a notable move
away from Troeltsch’s mysticism type. The term cult is used to refer simply
to any religious or quasi-religious collectivity which is loosely organised,
ephemeral and which espouses a deviant system of beliefs and practices. This
is the characteristic of cultic groups that are deviant and adopt heterodox
positions in relation to the dominant societal culture. This understanding of
cult is found in the writings of Lofland, Glock-Stark, Buckner, etc.®° The third
trend appears to include both views. In their accounts of cult, sociologists of
the modern period, like Wallis, Robbins and Anthony, Stark and Bainbridge,

50 Colin Campbell, “The Cult, The Cultic Milieu and Secularization”, A Sociological Yearbook
of Religion in Britain, 5/5 (1972), 119-136 and “Clarifying the Cult”, British Journal of
Sociology, 28/3 (1977), 375-88; Jackson and Jobling, “Toward an Analysis of Contempo-
rary Cults”, 94-105; Wallis, “Ideology, Authority, and the Development of Cultic Move-
ments”, 299-327.
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Richardson, etc., have attempted to fuse the common characteristics of cults
together into a single ‘synthesized’ concept. I will come back to their argu-
ments and analyses in the final part of this paper. Here, I will selectively look
through and examine the arguments of cult provided by sociologists whose
works belong to the first and second trends.

In his typology of religious organisations, Yinger's concept of cult has
been elaborated in response to “the need for a term that will describe groups
that are similar to sects, but represent a sharper break, in religious terms,
from the dominant religious tradition of a society”.®! Cults are often identi-
fied with “connotations of small size, search for a mystical experience, lack
of structure, and presence of a charismatic leader”.52 Beliefs and observanc-
es tend to deviate quite sharply from those that are typical in a given socie-
ty. Their overwhelming concern is with individual adjustment and there is lit-
tle questioning of the social order. In 1957, Yinger gave the example of the
Black Muslim Movement (the Nation of Islam), which may have been valid
at the time, but in 1970, he refined and modified his concept of cult. Sharing
almost the same view with Wilson, he wrote:

Wilson has expressed doubt about the usefulness of the concept of cult,
and with good cause. Alienation from traditional religions and syncretism
are matters of degree; they probably characterise most sects in some meas-
ure. After a generation a cult can claim its own tradition ... removing even
that basis for distinction. I shall not, therefore, make much use of the term.
Yet, it seems unwise to set it aside completely in a world where new and
syncretist movements are very widespread.>®

For Martin, however, the fundamental criterion of the cult is individual-
ism. A cult is neither a worshipping community, an order nor a denomina-
tion, nor is it a closely knit separated band of elects. The highest level of
interpersonal action is a ‘parallelism of spontaneities’, more particularly of
the kind involved in the common pursuit of psychological techniques or ther-
apeutic discussion. The most characteristic form of the cult is the face-to-face
relationship which a teacher (or guru) has with initiates, although in many
cases communication is restricted to correspondence and the circulation of

51 Yinger, Religion, Society and the Individual, 154.

52 Yinger, Scientific Study of Religion, 279; Geoffrey K. Nelson, “The Concept of Cult”,
Sociological Review, 16 (1968), 351-62 and “Analysis of a Cult Spiritualism”, Social
Compass, 15/6 (1968), 469-81.

53 Yinger, Scientific Study of Religion, 279-80.
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books. Thus, a high degree of centralised organisation may be associated
with a very low degree of personal contact. The contact of correspondence is
more likely to be psychological advice than devotional reading.®4

Individualism, however, has many manifestations and cults are normally
divided into two broad directions: The first type of cult lacks the mystical
strain discussed earlier and is largely concerned with enabling the individual
to fulfil the norms of their particular environment by making them more self-
assured, increasing their intellectual power and equipping them with manip-
ulative techniques. Therefore, the cult meets the needs of those people who
do not know how to maximise their opportunities. Examples of this group are
Scientology and Christian Science. The second type of cult, on the other
hand, is generally concerned with a programme of self-mastery and self-cul-
tivation in terms of the conditions of personal grace, which may also differ
radically from the ideal of the wider society. More generally, Martin contends
that the fundamental criterion for determining the cult type is ideological and
structural individualism, since he believes that a ‘fellowship principle’ is an
essential component of Christianity and therefore relegates cultic groups to a
sub-Christian status, discussing them in the context of the de-Christianisation
of belief.55

There is lack of agreement whether cults are necessarily non-Christian
or not, although Troeltsch was inspired and created his third type mysti-
cism from a study of Christianity. Martin and Johnson have both suggest-
ed that cults are essentially non-Christian in character.¢ For example,
Johnson agreed with Martin's argument on the non-Christian nature of
cults, then he maintained that “whereas Christian groups reflect the ‘cos-
mic image’ of emissary prophecy, where specific demands are made in
terms of the follower’s behaviour and social relationship, the cult’s outlook
is a matter of a reflection of exemplary prophecy, which provides for a lack
of concern with the mundane affairs and a concentration on perfection in
personal spiritual exercises”.>”

54 Martin, Pacifism, 194-95 and “A Definition of Cult”, 36-39.

55 Martin, Pacifism, 195-96; Nelson, “The Concept of Cult”, 351-62 and “Analysis of a Cult
Spiritualism” 469-81.

56 Martin, Pacifism, 1-4; Benton Johnson, “On Church and Sect”, American Sociological
Review, 28 (1963), 539-49; and Campbell, “Clarifying the Cult”, 375-88.

57 Johnson, “On Church and Sect”, 542-43.
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Jackson and Jobling criticize Johnson and Martin’s arguments about the
nature of cults, arguing that they fail to do justice to the full potentiality of
Troeltsch’s original contribution. Troeltsch was not in fact analysing cults as
such, but ‘mysticism’ and he suggested that one of the sociological peculiari-
ties of this form of spiritual religion is indeed individualism, but not of a kind
that separates individuals from the world through a conscious hostility to
social relationship and worldliness, nor does it reject fellowship with other
believers.>8

Nelson followed Troeltsch and Becker’s formulation of cult and contended
that a cult was a “purely personal ecstatic experience, offering salvation, com-
fort and physical healing”.>° He defined cults as groups based upon mystical,
psychic and ecstatic experiences. He continued to describe the common defini-
tion of cult primarily by suggesting that cults may, on occasion, be quite large
and long-lived and that they are an important source of new religions. He
added that ‘all founded religions can be seen as having developed from cults’.®°
In settings where the existing religion breaks down - in a context of anomie -
a cult may develop into a new religion, a dominant rather than a marginal
belief system.®! However, Nelson’s views alleging the development of religion
from cults and the cult’s development and transition into a new religion have
not been endorsed by experimental studies to a great extent nor have they been
taken very seriously by sociologists and sociologists of religion.

After this brief outline of the first trend of discussions about cults carried
out by leading sociologists, I will move on to the second trend discussions
about cults that view them as deviant systems of beliefs and practices.

Definitions of cults as deviant groups are put forward by Lofland and
Glock and Stark. Lofland, in his definition of cults, described them as ‘little
groups’ which break off from the “conventional consensus and expose very
different views of the real, the possible and moral”.%2 On the other hand,
Glock and Stark give a more broad definition and analysis of the concept of
cult that is largely dependent on sociological factors rather than based solely
on religious elements. They argue that cults are “religious movements which

58 Jackson and Jobling, “Toward an Analysis of Contemporary Cults”, 94-105.
59 Nelson, “Concept of Cult”, 357.

60 Nelson, “Concept of Cult”, 358.

61 Nelson, “Concept of Cult”, 357-58.

62 John Lofland, Doomsday Cult (Englewood Cliffs, NJ: Prentice Hall, 1966), 1.
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draw their inspiration from other than the primary religion of the culture, and
which are not schismatic movements in the same sense as sects whose con-
cern is with preserving a purer form of the traditional faith”.%3 Nelson found
this definition useful as it did not restrict the analysis of religious groups to
one religious tradition in particular and so this concept of cult could be applied
more universally to the analysis of other religious groups.®* Campbell and
Wallis, however, found this kind of approach to the concept of cult problem-
atic. Wallis stated that:

First, deviance and variance are particularly difficult to distinguish in the
highly pluralistic cultures of modern societies as indeed is the ‘convention-
al consensus’. Is Mormonism perhaps a cult in North America? Do the Sikhs
constitute a cult in Great Britain? Clearly this negative characterisation of
the cult is far from helpful, stressing once again its status as a residual cat-
egory. Secondly, it fails to distinguish between cultic and sectarian forms of
deviant religiosity, ‘deviance’...is a distinguishing feature of both cult and
sect. Thirdly, the fact that cultic beliefs are deviant is not sufficient to
explain the peculiar ‘quasi-group’ characteristics of cultic bodies. Although
one could argue that people who hold deviant beliefs feel the need to gath-
er together for mutual reassurance and protection in the face of a hostile or
critical society, it is hard to see why they should gather in ephemeral, loose-
ly-structured groups rather than in tight-knit, permanent, ‘sectarian one.’¢5

In the early arguments of cult, the third criteria focuses on mysticism,
individualism and deviance. These characteristics, in order to distinguish cul-
tic beliefs, were sometimes applied individually, sometimes together. None of

these aspects, however, adequately delineate the cult from other phenomena
nor account for the particular structural characteristics of the cult.6®

III. The Modern Period

Although there is no sharp demarcation between periods in the studies
and analyses of religious organisations, cults, sects and new religious move-
ments (NRMs), the modern period appears to include the two former periods.
It is able to contain all aspects of the analysis and understanding of cults and

63 Charles Y. Glock and Rodney Stark, Religion and Society in Tension (Chicago: Rand
McNally & Company, 1965), 245.

64 Nelson, “Concept of Cult”, 354.

65 Roy Wallis, “Scientology: Therapeutic Cult to Religious Sect”, Sociology, 9/1 (1975), 89-
90. See also his empirical study, The Road to Total Freedom: A Sociological Analysis of
Scientology (New York: Columbia University Press, 1977).

66 Campbell, “Clarifying the Cult”, 379.
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new religious movements because of its multiple approach character. The
modern period started in the early 1970s. Sociological arguments and the
analysis of religious organisations that were proposed during this period are
still popular. Leading sociologists of the modern period seem to have dis-
tanced themselves from the works of classical sociologists as they attempt to
create their own typologies and categories, like Robbins and Anthony, Wallis,
Beckford, Stark and Bainbridge, Bird, etc. Beckford describes this tendency in
his article, “New Wine in New Bottles: A Departure from Church-Sect Concep-
tual Tradition”.6” The conceptual analysis of sociological concepts is used to
interpret and understand religious organisations and movements. As Wallis
suggests, ‘concepts are tools which enable us to grasp aspects of reality in a
manner relevant to our particular problems’.%8 In the modern period, argu-
ments no longer revolve around the church-sect dichotomy, the church-sect
distinction and classic sect typologies. Rather, sociologists and religious stud-
ies academics focus on the sect and cult or NRMs and their typologies. In this
final part of the paper, I will first deal with the definitional and conceptual
analysis of cult or NRMs, then proceed with an analysis of the transforma-
tion of the cult and sect, finally discussing the typologies of NRMs.

Cults and New Religious Movements (NRMs)

The rise of many new religious movements, from the mid-1960s on-
wards, has sparked new interest among sociologists, psychologists, anthro-
pologists and academics in religious studies for the study of religious organ-
isations, cults, sects, and NRMs from a sociology and the sociology of reli-
gion perspective. To some extent, this trend, as Swatos properly describes,
“has also involved an attempt to reintegrate or at least relate the cult to the
church-sect framework”. 6°

Beckford adequately argues that:

New Religions and Cults are a normal outgrowth of religious change, but
interpretations of their meaning and importance vary highly. To some,

67 James A. Beckford, “New Wines in New Bottles: A Departure from Church-Sect Conceptual
Tradition”, Social Compass, 23/3 (1976), 71-85.

68 Roy Wallis, “The Cult and Its Transformation”, Sectarianism: Analyses of Religious and
Non-Religious Sects, ed. Roy Wallis (London: Peter Owen, 1975), 36.

69 william H. Swatos, Jr., “Church-Sect and Cult: Bringing Mysticism Back in”, Sociological
Analysis, 42/1 (1981), 17.
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they represent new tempi in the gently rhythms of religious change; to
others, disharmony and noise. The serious student of religions, however,
cannot ignore the contribution made by new religions and cults to the rich-
ness, complexity, and above all to the liveliness of religion today.”®

Terms and concepts whose meaning and importance vary highly and that
have affinities with one another can lead to confusion, and sometimes are even
used interchangeably. But each term of cult, new religion and NRMs are
nonetheless distinct. Beckford points out the conceptual and definitional confu-
sions experienced by sociologists in the use of these terms. He contends that:

Terms such as new religion, new religious movements, and cult are used
in widely differing ways, yet their application is not arbitrary; it is condi-
tioned by historical and theological, as well as academic considerations.
While there seems to be agreement that ‘new religion’ are adaptations of
such ancient traditions as Shinto, Buddhism, Hinduism, and the primal
religions of Affrica, the definition of ‘new religious movement’ is much
looser. In fact, it serves as an umbrella term for a stunning diversity of
phenomena ranging from doctrinal deviation within world religions and
major churches to passing fads and spiritual enthusiasms of a questionably
religious kind. Cult also lends itself to different meanings but is further
complicated by pejorative connotations of exoticism and insignificance.”!

The Cult and Its Analysis

The concept of cult has attracted the attention of and been studied and
analysed by several sociologists and religious studies scholars since its first
use in sociological literature, demonstrating how the concept has been a
focus of interest for sociologists in the early and transitional period.”? In what
follows, T will examine and analyse some important sociological studies of
the meaning of cult in the modern period.

The term ‘cult’ is a pejorative label used to describe different types of reli-
gious groups and movements. Sociologists disagree as to which groups or

70 1. A. Beckford, “New Religions: An Overview” The Encyclopedia of Religion (ER), 10: 390.

71 Beckford, “New Religions”, 390.

72 Troeltsch, Social Teaching of the Christian Churches; Becker, Systematic Sociology;
Yinger, Religion in the Struggle for Power; Religion, Society and the Individual and The
Scientific Study of Religion; Glock and Stark, Religion and Society in Tension; Martin,
“The Denomination” and Pacifism; Jackson and Jobling, “Toward an Analysis of Con-
temporary Cults”; Nelson, “The Concept of Cult”; Campbell, “The Cult, The Cultic Milieu and
Secularization” and “Clarifying the Cult”; Eister, “An Outline of a Structural Theory of Cults”;
Wallis, “Ideology, Authority, and the Development of Cultic Movements™”; “The Cult and Its
Transformation” and “Scientology™”.
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movements should be considered and defined as cults. Disagreement arises
from important differences in definitions and understandings of what consti-
tutes a cult. A cult is usually defined as a small informal group that lacks a
definite authority structure, that is tolerant, non-exclusive, somewhat spon-
taneous in its development (although often possessing a somewhat charis-
matic leader or group leaders), transitory, somewhat mystical and individu-
alistically oriented, and which derives its inspiration and ideology from out-
side the predominant religious culture.”®

In the modern period, there are four main approaches to the concept of
cult. In the first approach, the cult is generally characterised as authoritarian
and totalistic. This characterization and portrayal of cults is prevalent popu-
lar culture and the media. The presence of charismatic leadership is a further
characterization which creeps up frequently in implicit and explicit definitions
of cults rendered by non-sociologists. It is worth noting that these concepts
of cults converge in some respects with the sociological concepts of sects.”4

In the second approach, some sociologists define ‘cults’ according to a
looseness and diffuseness of organizational structure, and the related ambi-
guity of boundaries and internal doctrinal consensus. This second analysis of
cult is useful to describe the dynamic process by which such groups become
institutionalised. Wallis contends that cults are characterised by weak leader-
ship and ‘epistemological individualism’, by which he means that a cult has
no clear locus of final authority beyond the individual member. The cult tends
either to disappear or to evolve into authoritarian sects, characterised by cen-
tralised charismatic leadership and ‘epistemological authoritarianism’.
According to Wallis, for example, Scientology was a cult in its early Dianetics
phase and was subsequently transformed into an authoritarian sect by its
founder, Ron Hubbard.”? I will return to Wallis’ analysis of cult and sect later
when the cult-to-sect transformation is discussed.

75 James T. Richardson, “An Oppositional and General Conceptualisation of Cult”, Annual
Review of the Social Sciences of Religion, 2 (1978), 31; Wallis, “Scientology”, 91;
Thomas Robbins, Cults, Converts and Charisma (Beverly Hills & London: Sage Publication
Ltd., 1988), 152-54.

74 Thomas Robbins and Dick Anthony, “ ‘Cults’ in the late Twentieth Century,” Encyclopaedia
of American Religious Experience, 3:398 and Thomas Robbins and Dick Anthony, eds., In
Gods We Trust: New Patterns of Religious Pluralism in America (New Bruncswick, NJ:
Transaction. 1981).

75 wallis, “The Cult and Its Transformation”; “Scientology” and The Road to Total Freedom;
Thomas Robbins and Dick Anthony, “The Sociology of Contemporary Religious Movements”,
Annual Review of Sociology, 4 (1979), 75-89 and “ ‘Cults’ in the late Twentieth Century”.
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In the third approach, another character is employed to indicate deviance
or a related criterion that specifies a radical break with the dominant tradition
of society.”®

The fourth approach is the ‘oppositional’ conception of cult proposed by
Richardson, which emphasises the contrast between cultist ideology and
beliefs in a broader culture or subculture. Richardson, therefore, combines
elements of the two-cult and sect-conceptions.”” He criticises Wallis’ purely
structural context-free definition of cult and advocates a more explicitly sub-
stantive understanding of a cult as a group that makes a radical break with
the dominant religious tradition in society. Richardson presents a broader and
more elaborate model of cult-to-sect evolution with his example of the appli-
cation of his cult-sect conceptualization to the Jesus Movement. His model
includes several factors, such as “group or collectivity-oriented factors, indi-
vidual factors, similarities or bridges between the cultic milieu and the sectar-
ian existence, and factors external to and independent of a given group or
organisation”.”® Richardson’s use of a dynamic process model of sectariani-
sation may constitute an important contribution to organisational sociology.

Sociological definitions and analyses of cults generally entail contrast and
comparison with sects, themselves defined as sub-groups of a dominant reli-
gious tradition or as authoritarian, close-knit, dogmatic groups. Some move-
ments that are popularly labelled as cults might, therefore, be sociologically
defined as sects.

New Religious Movements (NRMs)

Wilson prefers to use the term New Religious Movements (NRMs) to the
term cult. His work begins with his analysis of the term NRMs by providing
reasons for his choice of this term.

New Religious Movements are phenomena that tax our existing conceptu-
al apparatus. The concept of the sect widely used, not only with specific
meaning by sociologists, but also more loosely by laymen - does not meet

76 Rodney Stark and William S. Bainbridge, “Of Churches, Sects and Cults: Preliminary
Concepts for a Theory of Religious Movements”, JSSR, 18/2 (1979), 117-33.

77 Richardson, “An Oppositional and General Conceptualisation of Cult”, 33-36.

78 James T. Richardson, “From Cult to Sect: Creative Eclecticism in New Religious Movements”,
Pacific Sociological Review, 22/2 (1979), 143-46.
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the diverse demands made upon it. To have any rigour, the concept
requires specification, but such specification is all too likely to carry the
imprint of a particular culture and particular theological tradition. Nor is the
term cult, which Wallis has usefully redefined to indicate a movement that
breaches the exclusivism normal in the Christian tradition, adequate to
cope with the different assumptions of non-Christian cultures.”®

The idea that movements can be new indicates the importance of consid-
ering them in the context of already existing religious traditions. All new
movements necessarily offer something different from existing religions.
They offer a surer, shorter, swifter or clearer way to salvation. The appeal of
new movements is to offer more convincing reassurance about salvation
than was hitherto available. NRMs are thus likely to encourage optimism, at
least among those who subscribe to them, about prospects of overcoming evil
and the untoward. Even for movements that have sought to rationalise expe-
rience, and in which the deity becomes a more transcendent, less immanent
entity, this generalisation holds. 80

Wilson’s novel analysis of NRMs addresses issues of rationalisation. He
notes that new religions tend to simplify the techniques and the procedures
required for the attainment of super-empirical ends and views this simplifica-
tion, in certain circumstances, as a type of rationalisation:

New movements, being less inflexibly bound to traditional procedures and
precedents, easily adopt more recent and more rational techniques.
Particularly where their concerns transcend those of a local culture, or
where essentially secular procedures of propaganda, recruitment, evange-
lisation, fund-raising, member-deployment, and assembly are available,
new movements are likely to manifest the influence of rational organisa-
tion. If teaching is arbitrary, organisation is modern and often quite secu-
lar in its spirit.8?

Wilson seeks to formulate a concept of NRMs which is all inclusive, reli-
able and applicable to all aspects of religious phenomena, regardless of reli-

79 Bryan R. Wilson, “The New Religions: Some Preliminary Considerations”, Japanese Jour-
nal of Religious Studies, 6/1-2 (1979), 195 and in New Religious Movements: A
Perspective for Understanding Society, ed. E. Barker, (New York & Toronto: The Edwin
Mellen Press, 1982).

80 wilson, “The New Religions”, 196.

81 Bryan R. Wilson, The Social Dimensions of Sectarianism: Sects and New Religious Move-
ments in Contemporary Society (Oxford: Clarendon Press, 1990), 214. For similar argu-
ments, see his earlier works, “The New Religions” and “Time, Generation, and
Sectarianism”, in The Social Impact of New Religious Movements, ed. Bryan R. Wilson
(New York: Edwin Mellen Press, 1981).
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gious tradition. 1 think Wilson prefers to use the term NRMs because, as
Beckford notes, the term NRM serves as an “umbrella term for an amazing
diversity of phenomena ranging from doctrinal deviation within world reli-
gions and major churches to passing fads and spiritual enthusiasms of a
questionably religious kind”.82

Beckford also observes the growing usage and popularity of the term
NRM as compared to that of cult, sect or heresy; the increased presence of
the term NRM reflects social and cultural changes, secularisation, and reli-
gious pluralism. Beckford also lists factors and reasons that have led to the
rise of NRMs:

At a time when the influence of religious organisations and thinking are
generally in decline, secular agencies have taken over many previously
religious tasks, religion increasingly is considered more a matter of private
or subjective feeling than of shared meaning, pluralism is gaining in pop-
ularity, and the sheer diversity of religious expressions in most societies
seems endless, the old vocabulary of church, sect, and cult - resonating
with defiant orthodoxy and judgementalism - has lost much of its credibil-
ity. Moreover, few of today’s new religious movements are sectarian seces-
sions from mainstream churches, and the growing popularity of ‘new reli-
gious movements’ is itself an indication of the pluralistic context in which
the post-1960s innovations in religion have occurred.83

The term NRMs is more general, applicable not only to Christian religious
organisations and movements, but also to a variety of cross-cultural and reli-
gious phenomena. Detached from a particular religious tradition, the term
NRMs can aspire to be more ‘objective’; the more inclusive and objective
nature of the term NRMs and its applicability to any new religious phenom-
ena, tendencies and movements has overshadowed the older classical popu-
larity and usage of the terms sect and cult.

Transformation of Cult and Sect

The transformation from cult to sect cannot be considered mechanical, as
Nelson noted in his study of the spiritualist movements.®4 Wallis suggests
that Nelson and others who dealt with the transformation of and evolution of

82 Beckford, “New Religions”, 391.

83 Beckford, “New Religions”, 391.

84 Geoffrey K. Nelson, “The Spiritualist Movement and the Need for a Redefinition of Cult”,
JSSR, 18 (1969).

91



islam Arastirmalar Dergisi

cults to sects have focused only on the beliefs and teaching issues, and he
proposes that transformation and evolution can be more fruitfully addressed
by focusing on social factors.8>

In his pioneering studies, Wallis®® analysed the transformation of Scientology
from a loosely structured cult of Dianetics to an authoritarian sect. Wallis noted
the rise and circumstances of the emergences of cults using Campbell’s notion of
‘cultic milieu’. Campbell drew attention to the cultural ‘underground’ from which
cults arise in what he called the ‘cultic milieu” and described it as:

much broader, deeper, and historically (sic) than the contemporary move-
ment know as the underground, it includes all deviant belief-system and
their associated practices. Unorthodox science, alien and heretical religion,
deviant medicine, all comprise elements of such an underground. In addi-
tion, it includes the collectivities, institutions, individuals and media of
communication associated with these beliefs. Substantially it includes the
worlds of occult and magical, of spiritualism, and psychic phenomena, of
mysticism and new thought, of healing and nature cure. This heteroge-
neous assortment of cultural items can be regarded despite its apparent
diversity, as constituting a single entity - the entity of the cultic milieu.8”

Wallis found Campbell’s analysis of the background and context in which
cults arise helpful. He also noted how sects come about and wrote that “sects
may emerge in a variety of ways: as schismatic movements from existing
denominations; as a result of interdenominational crusades; or through a
process of development from cults ...”.88

Wallis identified three crucial factors in the transformation of religious
organisations from cult to sect: doctrinal precariousness, authority, and com-
mitment of members. Doctrinal precariousness is marked by a poor differen-
tiation of the ideology and teachings of the group from the surrounding
mainstream religious cultural milieu. Authority problems result from the basic
fact that people involved in cult groups - typically referred to as ‘seekers’ -
are usually not willing to accept authority. Wallis defines a cult as being ‘epis-
temologically individualistic’, so that the focus of authority is located within
the person, rather than in some outside source. Cults encounter problems of
commitment. They typically dispense of commodities that are of a limited and

85 Wallis, “Ideology, Authority, and the Development of Cultic Movements”, 300.
86 wallis, “Scientology” and The Road to Total Freedom.

87 Campbell, “The Cult, The Cultic Milieu and Secularization”, 122.

88  Wallis “The Cult and Its Transformation”, 42 and “Scientology”, 93.
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specified nature. Membership involvement tends to be temporary, occasion-
al, and segmentary. Retaining, institutionalizing, and enhancing membership
commitment presents a problem to cults, which if unsolved, may have the
consequence of passive and limited involvement and declining adherence.3°
In explaining the transformation process, Wallis writes:

The crucial factor in negotiating this transition lies in the successful arroga-
tion of authority. In order for a cohesive sectarian group to emerge from the
diffuse, individualistic origins of a cult, a prior process of arrogation of author-
ity must transpire ... Typically this is affected on the basis of a claim to unique
revelation of a transcendent kind. If the claim is accepted, it provides charis-
matic legitimisation for organisational and doctrinal adaptation.°

Richardson eventually updated Wallis’ cult-to-sect evolutionary process
and applied it to groups like the Jesus Movement in the early 1970s. In
Richardson’s work, several sets of analytical factors became important
enough to be treated separately in order that a more accurate theory of move-
ment be provided in any theory of movement. To Wallis’ formulation
Richardson added group factors, individual factors, external factors, and
bridges or links between the cultic milieu and the Jesus movement and other
new religious groups.®! He believed that these factors could be combined into
a more generalised model of cult-to-sect development, which taken together
constituted a more coherent understanding of the process of a cult-like group
becoming a sect-like group.92

What Wallis and later Richardson tried to point out was the process of
institutionalisation, or the development and evolution, of the organisation of
a cult. They tried to explain how some cults become institutionalised, trans-
forming from their early diffuse loose structure into a sect structure.
According to Wallis and Richardson, in the process of transformation from
cult to sect, certain members successfully claim strong authority, thereby
enabling them to clarify the boundaries of the group’s belief system and
membership. Successful claims to strong authority give leaders a basis for
exercising social control over the group and for excluding those who do not
accept the newly consolidated belief system.

89 wallis, “Ideology, Authority, and the Development of Cultic Movements”, 307-8 and The
Road to Total Freedom, 15-16.

90 Wwallis “The Cult and Its Transformation”, 308.

91 Richardson, “From Cult to Sect”, 143.

92 Richardson, “From Cult to Sect”, 143.
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Typologies of New Religious Movements (NRMs)

Several sociologists have attempted to create categories and typologies in
order to understand NRMs. In so doing, they have emphasized various
aspects: moral, religious, organisational, relational terms, both internal and
external, and their stance towards the world. Robbins and Anthony and, to
some extent, Bird have developed typologies of NRMs which focus primarily
on the moral void and inadequacy of society that NRMs aim to fill. Wallis cre-
ated a more traditional sociological typology of NRMs based on their posture
and orientation to the world. Stark and Bainbridge formulated a typology that
included organisational and membership involvement. And finally, Beckford
elaborated a framework that gave importance to relational factors, the move-
ment's internal and external relations with converts, other groups and sur-
rounding society. He explained that:

one sociological aspect of New Religious Movements (NRMs) which has
not yet been methodologically examined is their typical relationships with
other groups, organisations, institution, and converts of ideas in society.
The existing concepts tend to isolate NRMs from their surroundings by
focusing attention narrowly on their ‘internal’ arrangements. I have there-
fore designed a conceptual framework for the purpose of emphasising the
variety of ways in which NRMs are related to their social environments.%3

The Robbins-Anthony Typology

Robbins and Anthony formulated a typology of NRMs. Inspired by Bellah’s
notion of civil religion and his theory of religious evolution they argued that
the rise of NRMs was a result and a response to the spiritual and cultural cri-
sis in American religious culture that took place in the post-war era.%4

They argued that the prevailing circumstances of moral ambiguity and the
decline of civil religion paved the way for religious ferments and crises, in
which NRMs found a suitable climate to rise. They classified NRMs in two
categories: monistic movements and dualistic movements. Monistic mouve-
ments, on the one hand, develop meaning systems that are relativistic and
subjectivistic and which are likely to conceive of the sacred as immanent.

95 James A. Beckford, Cult Controversies: The Societal Response to the New Religious
Movements (London & New York: Tavistock Publications, 1985), 76.
94 Robbins and Anthony, “‘Cults’ in the late Twentieth Century”, 744-45.
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They cultivate an inner spiritual awakening and exploration of intrapsychic
consciousness. Monistic movements include such Eastern groups as the
Divine Light Mission, ISKCON, Happy-Healthy-Holy (3HO), the followers of
Rajneesh (Osho), Meher Baba, Zen Buddhist groups, etc., as well as implic-
itly monistic religion therapeutic movements such as est (Erhard Seminar
Training), Scientology, etc. Dualistic movements, on the other hand, affirm
traditional moral absolutism and ethical dualism. They tended to conceive of
the sacred as transcendent. Typical examples of dualistic movements are
evangelical movements and cults like the Way, the Children of God, the
Unification Church (UC), etc.9®

Robbins and Anthony’s dichotomy of monistic and dualistic movements
makes a sharp distinction between eastern and quasi-religious faiths which
are more likely to be monistic, and western religions (especially the forms of
conservative Christian movements), which are more likely to be dualistic.
They later further developed their typology and divided monistic movements
into sub-types, like technical movements and charismatic movements.
Technical movements employ well-defined techniques, standardised and
repetitive procedures which are instrumental in the operationalisation of
monistic value orientations. Examples of this type of movements include TM
(Transcendental Meditation), est, Scientology, Hare Krishna, Yoga, etc.
Charismatic movements affirm monistic value orientations or seek monistic
enlightenment through veneration and emulation of leaders who are regard-
ed as exemplars of the advanced consciousness. Examples for such move-
ments are Meher Baba, Guru Maharaj-Ji, Rajneesh, Charles Manson, etc.
Monistic movements are further broken down into two different conceptual-
isations of procedures for achieving spiritual goals and benefits. On the one
hand, some movements see their members as being enlightened as soon as
they are converted and join the movement. Enlightenment is seen as being
attained very rapidly. Examples are TM, est, and Scientology. On the other
hand, other movements view enlightenment as a characteristic of a rare stage
of spiritual evolution, for example, Meher Baba, Yoga, etc.9

95 Thomas Robbins, Dick Anthony and James T. Richardson, “Theory and Research on Today’s
‘New Religions’, Sociological Analysis, 39/2 (1978), 95-122.

96 Robbins, Anthony and Richardson, “Theory and Research on Today’s ‘New Religions’, 95-
121; Thomas Robbins and Dick Anthony, “The Sociology of Contemporary Religious Move-
ments”, Annual Review of Sociology, 4 (1979), 75-89 and “ ‘Cults’ in the late Twentieth
Century”, 741-54.
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Both Beckford and Wallis praise Robbins and Anthony’s typology for its
comprehensive and insightful formulation. The typology illuminates the vast
plethora of movements by dividing them into a set of sub-types, the criteria of
which are economical and which appear to be strong predictors of other attrib-
utes of the movements concerned.®” The most significant novelty and contri-
bution of their typology is to show the mutual relationship between NRMs and
problems of social order, meaning, morality, identity and legitimisation.

Bird’s Typology

Bird’s typology is similar to Robbins and Anthony’s formulation of the
categories of NRMs, but its focus appears to be slightly different. Bird?8
developed a tripartite typology, based on the relation between converts and
movements that included devotee, discipleship and apprenticeship types. In
devotee movements, followers submit themselves to a spiritual master of
truth who putatively embodies higher powers or a transcendent truth or con-
sciousness. Typical examples of the devotee category are Neo-Pentecostal /
Evangelical, the Divine Light Mission and ISKCON (International Society for
Krishna Consciousness), etc. In discipleship groups, members seek to mas-
ter spiritual disciplines in order to achieve a state of enlightenment and self-
harmony, often following the example of a revered master. Examples for this
second category are some smaller groups like Yoga, Zen Buddhist Centres,
etc. In apprenticeship movements, converts acquire a variety of skills that
will allow them to unleash the spiritual powers that reside within them.
Movements from this last category include Silvia Mind Control, est, TM,
Scientology, etc.99

Bird’s typology covers the following three aspects of NRMs: doctrinal,
membership and organisational patterns. Beckford comments on the
strengths of Bird's approach. He notes that it pays specific attention to the
“doctrinal, metaphysical, and moral teachings of NRMs in such a way that
their practical ethics can be thrown into sharp relief. This focuses on teach-
ings, facilitates fine distinctions between movements, whilst also offering the

97 Beckford, Cult Controversies, 73-74; Roy Wallis, The Elementary Forms of the New
Religious Life (London & Boston: Routledge & Kegan Paul, 1984), 1-8.

98 Frederic Bird, “The Pursuit of Innocence: New Religious Movements and Moral
Accountability”, Sociological Analysis, 40/4 (1979), 335-46.

99 Bird, “The Pursuit of Innocence”, 336.
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advantage of protecting their doctrinal integrity from reductionism”.1°° He
also remarks that Bird’s typology “is also valuable for its capacity to lay bare
the lineaments connecting together the metaphysical, doctrinal, experimen-
tal, moral, and organisational features of NRMs.”101 Beckford finds the cate-
gories of Bird’s typology to be very close to his own formulation, new frame-
work, which emphasises the relationships between followers and sacred
powers, and both the movement’s internal relations in its infrastructure and
its external relations with society at large.

Wallis’ Typology

Wallis developed a rather general scheme for understanding NRMs in the
West, on the basis of their relationship to the prevailing structure of social
relations. He divided NRMs into three categories in accordance with their ori-
entation and posture towards the world: rejectionist, affirmative, and ac-
commodating.1°2 Like Wilson, who was his teacher and colleague at one
time, Wallis sought to formulate a similar approach, based on the orientation
of religious organisations in the world. Therefore, his typology is linked to the
Wilsonian193 view of the responses of NRMs to stress that derives from ratio-
nalisation.

The world-rejecting movements are antagonistic to the conventional and
prevailing social order. They tend to form authoritarian and communally
totalistic communities. They demand a lifetime service to a guru or prophet
from adherents and require followers to distance themselves from main-
stream society, which is seen as demonic, deemed irreparably corrupted and
doomed to destruction. Typical examples are the Children of God, the People’s
Temple, UC, ISKCON, etc.104

The world-affirming movements assert conventional norms and values
in society. They provide a means for followers to tap individual potential with

100 Beckford, Cult Controversies, 72-73.

101 Beckford, Cult Controversies, 73.

102 wallis, “Elementary Forms of the New Religious Life”, 191-211.

103 Bryan R. Wilson, Contemporary Transformations of Religion (London: Oxford University
Press, 1976) and “Time, Generation, and Sectarianism”, in The Social Impact of New Reli-
gious Movements, ed. Bryan R. Wilson (New York: Edwin Mellen, 1981).

104 Wallis, “Elementary Forms of the New Religious Life”, 194-95 and Elementary Forms of
the New Religious Life, 9-20.
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a minimal distancing from society at large and its values. The beliefs and
spiritual dimension are individualistic and a matter of individual experience,
the focus being on individual subjective reality rather than on social reality.
Popular examples of this type of movements are TM, Silva Mind Control, est,
Nichiren Shoshu, etc. These movements are, to some extent, defined as
‘quasi-religious’ groups that pursue transcendental goals in largely meta-
physical means, but they lay little or no stress on the idea of God, nor do they
engage in worship. They, therefore, straddle a vague boundary between reli-
gion and psychology.105

The world-accommodating movements draw a distinction between the
spiritual and the worldly in a way quite uncharacteristic of the other two
types of orientations. Religion is interpreted as primarily a social matter, as it
provides stimulation to personal life. These types of movements restore an
experiential element to the spiritual life and thereby replace lost certainties in
a world where religious institutions have become increasingly relativised.
These characteristics are applicable to many Neo-Pentecostal or charismatic
groups that stress the enrichment of the spiritual life of the followers, as indi-
viduals. There can be found some traces of these characteristics among Neo-
Pentecostalism, Charismatic Renewal Movement and some mystic move-
ments like Subud in the Muslim tradition.0¢

Some sociologists like Beckford and Barker!®” comment positively on
Wallis’ typology. Beckford, for example, says that:

Wallis’ scheme is helpful in two ways. First, it emphasises the fact that no
NRM actually conforms to the deception of any logical type and that
empirical cases may represent complex mixtures of orientational. Second,
it draws attention to affinities between the message of certain NRMs and
social circumstances in which potential recruits find themselves.!08

The Wallis typology, therefore, recognises that different types of move-
ment tend to have different constituencies that, in turn, are differently affect-
ed by the general process of rationalisation. On the other hand, both Beckford

105 wallis, “Elementary Forms of the New Religious Life”, 195-97 and Elementary Forms of
the New Religious Life, 20-35.

106 wallis, “Elementary Forms of the New Religious Life”, 194 and Elementary Forms of the
New Religious Life, 35-39.

107 Eijleen Barker, “Religious Movements: Cult and Anti-Cult Since Jonestown”, Annual Review
of Sociology, 12 (1986), 329-46; Beckford, Cult Controversies, 70-71.

108 Beckford, Cult Controversies, 71.
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and Barker find problems with Wallis’s typology. They argue that his typol-
ogy is too crude for a detailed comparative analysis of specific movements,
and makes little or no cognisance of the differences that have been shown to
exist between the outlooks of the members of any given movement. They
conclude that more refined distinctions still need to be developed.1°?

The Stark-Bainbridge Typology

Stark and Bainbridge!1© differentiated three types of cults and NRMs,
based on the levels of organisational and client involvement: audience, client
and cult movements. Audience cults are the most diffuse and least organ-
ised movements which show ‘virtually no aspects of formal organisation’ as
there is no serious commitment from adherents.!1?

Client cults are relatively organised, in contrast to their audience. These
groups are not usually intense, full social movements per se. Client involve-
ment is so partial that clients often retain an active commitment to another
religious or social movement through the exchange of goods and services.
Yet, client cults mobilise converts more rigorously than audience cults.112 A
typical example of this type of client cult is Scientology.

Cult movements are fully developed religious organisations that provide
services in order to meet all the spiritual needs of converts, to convert others
to become members of the movement and to influence social change. These
type of movements often try to convert others to become members of the
movements, but they vary considerably in the extent to which they can
mobilise adherents’ time, energy and commitment. However, some cult
movements function like conventional sects with high levels of commitment
and fervour. Participation in such movements can be partial and together
with members’ conventional secular lives being either a ‘total way of life’, so

109 Barker, “Religious Movements”, 332-33; Beckford, Cult Controversies, 71.

110 stark and Bainbridge, “Of Churches, Sects and Cults” 117-33; “Concepts for a Theory of
Religious Movements”, in Alternatives to American Mainline Churches, ed. ]J. H. Fichter
(Barrytown, NY: Union Theological Seminary, 1983) and The Future of Religion:
Secularization, Revival and Cult Formation (Los Angeles, Berkeley, CA: University of
California Press, 1985).

111 stark and Bainbridge, “Concepts for a Theory of Religious Movements”, 13-14.

112 stark and Bainbridge, “Concepts for a Theory of Religious Movements”, 15.
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that converts become ‘deployable agents’, for example, as fundraiser on the
street or as workers in movement-linked economic affairs.113

Stark and Bainbridge also devised their typology in terms of the NRMs’con-
tinuity, institutionalisation, and compensation. They argued that audience
cults promises are very ambiguous and they offer weak remarks, like mild-
entertainment. However, as the compensations provided by client cults are
more highly valued and fairly specific they offer more social efficacy. Cult
movements offer a much larger package of compensations similar to those
provided by sects and churches. These types of cult movements represent
genuine religions which offer greater compensations that evoke ultimate
meaning. Client cults are magical rather than religious and their compensa-
tions are relatively specific and not embodied in a total system of ultimate
meaning. 114

Swatos criticized Stark and Bainbridge’s typology. Although he supported
and agreed with some of the Stark-Bainbridge formulation, he disagreed over
their generic differentiation between cults and sects, in terms of their origins
and developments. He contended that ‘cult movements’ are, in fact, sects.
When cults become religious organizations, they may be treated as sects. On
the other hand, he agreed with the Stark-Banbridge typology regarding audi-
ence and client cults. He accepted these two types as real cults because of
their lack of organizational structure and the particularity of their religious
teachings. He made his point by giving interesting examples. He argued that
Christian Science and Scientology began as cults and have now reached an
organisational level that can justify their inclusion into the church-sect
model. Nevertheless, many other religious types, like healing or divine sci-
ence trends have never become ‘cult movements’ and they are inadequately
included and assessed in a church-sect typology.!1®

113 Stark and Bainbridge, “Concepts for a Theory of Religious Movements”, 17.

114 stark and Bainbridge, “Concepts for a Theory of Religious Movements”, 18. For an
overview of all NRMs typologies, see also Thomas Robbins, Cults, Converts and Charisma
(Beverly Hills & London: Sage Publication Ltd, 1988).

115 swatos, “Church-Sect and Cult”, 17-26.
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Beckford’s New Framework

Beckford's new framework directs attention to the neglected area of the
sociological analysis of NRMs, in their relations with other groups, organiza-
tions, institutions and currents of ideas and affairs in society. This happens
because the existing typologies and concepts tend to isolate NRMs from their
surroundings by putting so great an emphasis on their internal and infra-
structures and teachings. As briefly indicated earlier, the main objective is to
emphasize the association between the profiles of internal relationships of
NRMs and their susceptibility to controversy. In short, the ways in which
people join, participate in, and eventually leave NRMs all help to explain why
certain movements become embroiled in particular controversies. In turn, the
character of the controversies feeds back into the ways in which NRMs
recruit, mobilise, and lose members.11¢ The framework is designed to high-
light this dynamic association

Beckford’s new framework also focuses on the political and moral econo-
my of NRMs. He acknowledges the fact that NRMs display relatively high
degrees of organisational purpose, control, and direction. Far from being cur-
rents of diffuse sentiments or dispositions, they actually have at their core
quite carefully circumscribed collectivities of actors and resources, oriented
towards specific goals or end-states.!1”

The framework deals with NRMs on two levels in relational terms: The
first level comprises the internal relationships within NRMs and the second
level comprises external relationships with the outside social environment.
The internal relationships are based primarily on the character, strength, and
valency of the devotee, the adept, the client, the patron, and the apostate.

The devotee is characterised by high intensity, inclusiveness, and polyva-
lency. Devotees submit themselves fully for the promotion of their move-
ment's values, teachings, and material security. At the same time, they sig-
nificantly reduce their ties with people who are not fellow-members of the
movement. Residential members of the Children of God, ISKCON, and UC can
usually be described as devotees.118

116 Beckford, Cult Controversies, 77-78.
117 Beckford, Cult Controversies, 79.
118 Beckford, Cult Controversies, 82.
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The Adept is characterised by the fact that many of the adept’s relation-
ships are confined to co-religionists or fellow-members, and the NRM regu-
lates most of these relationships. Adepts combine a high degree of commit-
ment to the NRM, with at least periods of involvement in kinship, econom-
ic, and occupational relations that extend beyond the NRM’s boundaries. The
difference is not just a matter of the strength of commitment. It reflects dif-
ferent modes of commitment which are, in turn, geared to variations in the
NRMs’ structures and strategies.119

The Client is characterised by largely instrumental purposes where mem-
bers form associations with other members. In most cases, clients accept
whatever the movement offers - wisdom, skills, therapy, friendship - on a
contractual basis, with limited assumptions about the movements’ impact on
the conduct of the life of the members. This is not, of course, to say that
clients do not take their attachment to NRMs seriously. It merely underscores
the point that seriousness in this context does not necessarily take the form
of abandoning all associations and contacts with the outside social environ-
ment. On the contrary, it is also possible for clients to take their religious
commitments and duties seriously without confining all their social life to fel-
low-members of the movement.12°

The Patron is probably the least well documented type of involvement in
NRMs. This is because patrons are not usually present at many of the meet-
ings or services and are therefore, not eligible for positions of responsibility;
nonetheless, they may contribute to NRMs by offering moral support, mate-
rial assistance, and occasional advice or services. They usually appear on the
mailing lists of NRMs, but have limited personal relationships with other
committed members. Another possible mode of patronal relationship to
NRMs is through support for the NRMs’ campaigns for reform in areas of sec-
ular life, such as drug rehabilitation, civil rights, education, and social wel-
fare. Patrons are not responsible to the authority of the leaders of the NRMs.
They enjoy the freedom to maintain other personal and social lives. The rela-
tionship of the patron is based mainly on mutual respect and convenience.
For example, ISKCON supporters, and the UC are steadily building up a body
of patrons in order to create a positive image in the community and thus to

119 Beckford, Cult Controversies, 82-83.
120 Beckford, Cult Controversies, 82-83.
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remove the negative perception that is prevalent in the media and the pub-
lic.121

The Apostate, whose position should never be overlooked in any attempt
to understand the full complexity and variability of the NRMs’ insertion in
society, provides inside information about the NRM and shows how the inter-
nal and organisational structure of the movement works and what the inter-
nal problems and conflicts are that can pave the way for disaffiliation and
defection from NRMs.122

Beckford’s typology for the NRMs’ external relationships is based on their
modes of association with various institutional spheres and organisations. It
marks the variety of ways in which they produce and reproduce themselves
through connections with the outside world, like direct evangelism, sale of
therapeutic services, or provision of utopian refuges. They are not simply indi-
cations of their formal links with other organisations, they are also important
dimensions of their societal location. Beckford’s typology includes the wider
range of relationships generated, sustained and occasionally broken with peo-
ple who are not members of the NRMs. These external relationships are not
entirely under the control of the NRMs, but they certainly contribute to their
social settings and relations in their own ways.123 Beckford identifies the pat-
terns of external relations that are refuge, revitalisation, and release.

In the pattern of refuge, NRMs seek to produce and preserve the social and
material conditions in which a model or blueprint for avoiding the world’s evil
or illusions can be realised on earth. They have weak and limited ties with
non-members. A good empirical indicator of this category is the translation
of the NRMs’ blueprints into social practices, like methods of recruiting,
socialising, and inducting their new members into the structure of the NRM.
Examples for this category are ISKCON, Zen Centres, and to some extent,
COG and 3HO.124

In the pattern of revitalization, NRMs seek to revitalise and transform the
secular world in accordance with their particular values and teachings. In these
circumstances, revitalization means a deliberate attempt to transform social

121 Beckford, Cult Controversies, 83-84.
122 Beckford, Cult Controversies, 84.
123 Beckford, Cult Controversies, 85.
124 Beckford, Cult Controversies, 85-87.
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processes and institutions through the application of distinctive values that
are rooted in meaning-systems. Revitalisation provides a largely separate
universe in which a number of major institutional tasks are fulfilled in a dis-
tinctively religious way. In the course of construction of such universes, the
conventional boundary lines between ‘sacred’ and ‘secular’ are re-drawn, so
that relationships with the world beyond the NRMs become variable. In this
context, some NRMs tend to form their own political and economic institu-
tions like schools, clinics, factories, publishing houses, cultural or recreation-
al facilities. For economic enterprises, they employ their members in their
own firms and agencies. 125

The last pattern, release, represents the least difficult mode of insertion in
society maintained by NRMs. These NRMs are specialised in that they offer
to free their members from the conditions that allegedly obstruct the full real-
isation of their potential. NRMs like Scientology, TM, the Rajneesh
Foundation (Osho), and Synanon provide their members with specific train-
ing, knowledge, skills, or techniques which are believed to increase their
capacity of members to lead fulfilling lives. The production and dissemination
of this knowledge necessarily entails contact with the market of would-be,
actual clients and prospective members. It is inappropriate to think of these
movements as ‘enrolment economies’, because the scale and the delivery of
‘release’ services are often marked by a conclusion in the relationship
between NRMs and the clients on the basis that if follow-up services are also
supplied, then the relationship is extended - but it does not necessarily result
in a more intense or inclusive relationship.126

Beckford’s new analytical framework made significant contributions to the
areas of sociological study of religious organizations. Sociologists had over-
looked such factors as the NRMs’ internal relations; for example, the division
of labour, hierarchy and organisational patterns within the structure of move-
ment. The framework also closely examined the NRMs’ external relations, for
example, their social contacts with the outside world and organisations in
achieving their aims, policies, and most importantly, their theodicies in this
world. Beckford's framework included all these overlooked areas. This new
framework focused primarily on the range of social relationships through

125 Beckford, Cult Controversies, 87-88.
126 Beckford, Cult Controversies, 89-90.
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which NRMs try to achieve their aims and reproduce themselves. Bird had
earlier formulated some of the components of Beckford's framework when he
analysed relationships between members and masters. Beckford further
extended and improved Bird’s typology by taking into consideration both the
internal and external relations of NRMs. Beckford’s framework is particular-
ly useful, because it is applicable to other types of religious movements, such
as religious orders or mystic movements, and is applicable to other religious
traditions than NRMs. Concepts like client, patron, adept etc. share, as far as
I am aware, great similarities with the terms and concepts that belong to the
Islamic mystical tradition.!27 Beckford’s new analytical framework, therefore,
is considered an important contribution to the analysis and understanding
NRMs, both in terms of their worldly and otherworldly theodicies and
emphasises.

Conclusion

In this paper I have tried to examine the sociological development of terms
and concepts, like ‘church,’ ‘sect,” ‘denomination,’ ‘cult,” and New Religious
Movements’ (NRMs) that are used to explain religious organizations. Initial
sociological studies and analyses were conducted by Weber and his close-col-
league Troeltsch. While Weber analysed and studied both church and sect
within his general typology of political institutions, Troeltsch, inspired by
Weber’s work, made these terms and concepts important subject matters and
problems for sociology and the sociology of religion, and analysed the organ-
isational developments of Christian institutions from the past up to his time.
He identified three main types of Christian institutions; first he examined
‘church’ and ‘sect’ and then later he added mysticism to his typology. The
individualistic and mystical characters of his category of mysticism was
explored and analysed by later sociologists. Troeltsch’s typology was useful
for understanding the social structures of Christian organisations. Later soci-
ologists were, therefore, compelled to apply Troeltsch’s typology to current
religious organisations, sects and cult movements and their problems.

127 Ernest Gellner and John Waterbury, eds., Patron and Clients in Mediterranean Societies
(London: Duckworth, 1977) and Ernest Gellner, Muslim Society (Cambridge & New York:
Cambridge University Press, 1983).
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Niebuhr attempted to apply church and sect typology to the American
context. He made a sociological distinction between these two types to
analyse American Denominationalism. His concept of ‘denomination’ was
neither that of church, nor that of sect, but a distinctive intermediary catego-
ry. He applied this type, to some extent, to national and territorial middle-
class styles of religious expressions and to more relaxed, world-compromis-
ing ethics. Later, Becker tried to categorise a wide range of Christian organi-
sations into a comprehensive sociological typology. He followed Niebuhr's
path and created his own typology in the particular context of Protestantism.
For the first time, Becker expanded the typology to four sub-types, including
the term ‘cult’.

In the transitional period, sociologists like Yinger and Wilson, who
realised the limited applicability of existing typologies to the developments
of sect and cults, attempted to create new typologies. As Wilson adequately
argued, “if sociology of religion is to move forward, we must create cate-
gories which allow us to study comparatively the social functions and devel-
opments of religious movements”.128 Wilson aimed to create a typology
which could be applicable, not only to a specific religion, in that case,
Christianity, and its religious organisations and movements, but which
would also be useful for the analysis of organisations and movements of
other religions. The same reason pushed both Yinger and Wilson to extend
and improve their sect typologies. Both were reluctant to use the term ‘cult’.
They preferred the concept of ‘sect’ to be understood in a broad sense. Later,
Wilson’s analysis of the term ‘sect’, in terms of its response to the world,
became a model approach for the study of NRMs in the transitional period,
adopted by Wallis. In that period, the general interest shifted from church to
sects and cults, as the subject matter of ‘church’ was loosing its popularity
among sociologists. In that period, the early studies on cults saw two major
trends emerge. The first trend, which was inspired by the works of Troeltsch
and Becker, maintained the mystical and individualistic nature of cults.
Sociologists whose works exemplify this trend are Yinger, Martin and
Nelson. In the turmoil and speedy rise of NRMs, the second trend was to
move away from Troeltsch’s emphasis on the close association of mysticism
and individualism. The term cult was now used to refer simply to any reli-

128 wilson, “A Typology of Sects”, 361.
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gious or quasi-religious collectivity which was loosely organised, ephemer-
al and which espoused a deviant system of belief and practices. This second
trend was represented by Lofland, Glock-Stark,etc.

In the modern period, discussions of cults and new religions took place
in the context of the ‘sect’ and ‘cult’ arguments. Major studies were con-
ducted by Robbins and Anthony, Wallis, Stark and Bainbridge, Bird,
Richardson and Beckford. Wallis extended and improved the individualistic
nature of cults, what he termed ‘epistemological individualism,” while Stark
and Bainbridge employed ‘deviance’. Richardson, criticizing Wallis’ argu-
ments, formulated a more explicitly substantive concept of the cult, which
he defined as a group that makes a radical break with the dominant religious
traditions in society. Wilson and Beckford preferred to use the term ‘new
religious movement,’ or ‘new religion’ because this new term was more neu-
tral and was applicable to different contexts, times and places. Beckford
called the NRM term an ‘umbrella term’ because of its applicability to a
diversity of phenomena, ranging from doctrinal deviation within the world
religions and major churches to passing fads and spiritual enthusiasms of a
questionably religious kind.

Sociologists developed at least four different typologies of new religious
movements (NRMs). A first typology of NRMs is that of Robbins-Anthony
and, to some extent, Bird who focused primarily on the moral ideologies of
NRMs. A second typology of NRMs is the one developed by Wallis following
the Wilsonian approach to sect, which focused on the stance and orientation
of the NRMs to the world. A third typology of NRMs is that of Stark and
Bainbridge, who included organisational and membership patterns. A fourth
typology is Beckford’s new framework which emphasises the variety of rela-
tional aspects of NRMs, both within their infrastructure and within the social
and societal settings.

In drawing a general assessment of sociological studies of religious organ-
isations, Beckford’s and Wilson’s analyses of religious organizations are the
most useful for objective study and categorization. In particular, the term
NRM is perhaps a more appropriate term as it can be more generally applied.
The term also appears to be a more objective and flexible concept applicable
to any kind of religious movement, whether it be traditional religion, religious
or quasi-religious, cultic groups or organisations of a particular religion. In
the last decade, there has been a general and growing tendency among soci-
ologists and the sociologists of religion, as well as academics in religious
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studies!29 to prefer to use of the term or concept of NRMs over other types
of terminology that positively, negatively or narrowly identifies or describes
religious movements and their developments, because the applicability of the
term NRMs can be cross-cultural and used to explain religious phenomena of
different times and contexts.

129 Here are some sample literature that widely prefer the usage of “New Religious Movement”
and “New Religion” instead of “cult” or “cults”: William S. Bainbridge, The Sociology of
Religious Movements (London & New York: Routledge, 1997); Lorna L. Dawson, ed.,
Cults and New Religious Movements (Oxford & Malden: MA. Blackwell Publishing,
2003); James R. Lewis, ed. The Oxford Handbook of New Religious Movements (Oxford,
New York. Oxford University Press, 2004), Bryan R. Wilson and Jamie Cresswell, eds., New
Religious Movements: Challenge and Response (London & New York: Routledge, 1999);
James R. Lewis and Jesper A. Petersen, eds., Controversial New Religions (Oxford & New
York: Oxford University Press, 2005); Christopher Partridge, ed., New Religions: A Guide,
New Religious Movements, Sects and Alternative Spiritualities (New York & Oxford:
Oxford University Press, 2004); Peter Clarke, New Religions in Global Perspective (London
& New York: Routledge, 2006).
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Modernlesme ve Sekiilerlesme Kuramlar1 Baglaminda Din,
Toplumsal Degisme ve islam Diinyasi

Talip Kuglikcan*

Religion, Social Change and the Muslim World in Light of Moder-
nization and Secularization Theories

It is a commonly accepted notion that secular modernity has a weakening ef-
fect on traditional forms of religious life and leads to a retreat in the scope and
influence of religious discourses and institutions. This article challenges the
prophecies of traditional secularization theory which establishes an unavo-
idable connection between the rise of modernity and a universal decline of re-
ligion. Drawing upon recent developments in the globe, it is argued in this ar-
ticle that the secularization theory failed to predict the future of religion in the
contemporary world. It is true that the secular modernity has caused a decli-
ne in the popularity of religious beliefs especially in Western Europe which is
described as an exception rather than the rule. This article shows that religi-
on is on the rise in many regions and the classical secularization theory can
not explain the current developments in the world. Therefore, it is suggested
that a novel approach should be adopted which should take search for mea-
ning and existential value of religion into account especially in the Muslim
world where the Western modernity is imposed from above.

Key words: Secularization Theory, Religion and Social Change, Seculariza-
tion in the Muslim World

Bu makalede, sosyal bilimciler arasinda uzun stiredir genel kabul goren
ancak son yillarda elestirilen modernlesme ve sekiilerlesme kuramlarinin gii-
nimiizdeki dini ve toplumsal degismeyi ne kadar agiklayabildigi tartisilacak-
tir. Modernlesme ve dogal sonucu oldugu varsayilan sekiilerlesme kuramla-
riyla ilgili kuramsal elegtiriler yaninda Islam diinyasindaki laiklik projeleri,
tartigmalari, uygulamalarl ve bunlarin siyasi ve toplumsal yansimalar tize-
rinde durulacaktir.

Modernlesme ve sekiilerlesme kuramcilart genel olarak modern degerler
ve kurumlart benimseyen ve 6ziimseyen toplumlarda dinin toplumsal ve si-
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yasal alanlardaki etkinliginin ortadan kalkacagini, bireysel olarak da dini pra-
tikler, ibadetler ve rittiellere katilimin gerileyecegini savunuyordu. Geride bi-
raktigimiz ytizyilin son ¢eyreginde dini egilimlerin ytiikselis trendi gosterdigi
ve dini hareketlerin toplumsal ivme kazandig1 gézlenmistir. Modernizmin ge-
lismesi ile dinin gerileyecegini ve toplumsal hayattaki etkisini kaybedecegini
ongoren geleneksel teorilerin aksine, din hem sanayilesmis ve gelismis mo-
dern tlkelerde hem de geleneksel kiiltiir 6gelerinin basat oldugu tilkelerde sa-
sirtict bir ylkselise ge¢mistir. Yani bir anlamda 20. ytizyilin sonu “kutsalin
dontisiine” taniklik etmistir. Sosyal bilimlerin bir¢ok alaninda yurttiilen aras-
tirmalarda, dinin toplumsal hayat tizerindeki etkisi énemli bir stire¢ olarak
gorildigl icin bu konuya 6zel dnem verildigi gozlemlenmektedir. Son za-
manlarda bu konularda yapilan yayinlardaki hizli artis da bu gézlemi teyit er-
mektedir.

Biitlin bu gelismeler 19. yiizyilin biiytk bir bélimiinde baskin olan ve 20.
yilizyilda da yaygin olarak kabul géren geleneksel sekiilarizasyon kuraminin
yeniden ele alinmasi gerektigini gdstermektedir. 19. ylzyilda A. Comte, H.
Spencer, E. Durkheim, M. Weber, K. Marks ve S. Freud gibi disuintrler, sa-
nayi toplumunun gelisimine paralel olarak dinin énem kaybedecegi gorisi-
nit savunuyorlardi. “Dinin 6limu veya yok olusu” seklinde ifade edilebilecek
bu yaklasim 19. yiizyil sosyal bilimine egemen olan anlayisi yansitiyordu.
Toplumbilimsel Diisiin (Ankara: Der Yayinlari, 1979) basligiyla Tirkce'ye
de gevrilen Sociological Imagination adli eserinde C. Wright Mills! bu yak-
lasimi su sekilde agiklar: “Dlinya bir zamanlar diisiince, pratik ve kurumsal
form alanlarinda kutsal ile dolu idi. Reformasyon ve Ronesans’'tan sonra mo-
dernlesme giicleri biitiin diinyay1 sardi ve modernlesme ile es zamanlt bir ta-
rihsel siire¢ olan sekularizasyon, kutsalin baskinhigini gevsetti. Ozel alan ha-
ri¢, zamanla kutsal biitliintiyle yok olacaktir.”

Sekiilerlesme Kuraminin Ongoriileri

Sekiilarizasyon kuramlarina bakildiginda “Rasyonalizm ve Inang Kayb1”
argiimani ile “Iglevsel Evrim ve Amag Kaybi1” yaklagimlarinin daha baskin ve
yaygin oldugunu sdylemek mimkiindiir. Weber'in ¢alismalarindan etkilenen
ve 1960’ ve 70’li yillarda David Martin, Brian Wilson ve Peter L. Berger gi-

1 C. wright Mills, Sociological Imagination (New York: Grove Press, 1959), s. 32-33.
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bi toplumbilimcilerin sézculiigiinii yaptigi “Rasyonalizm ve Inang Kaybi” ar-
glimanini savunanlardan Wilson’a2 gore “sekiilerlesme dinin toplumsal éne-
minin azalmasini ifade eden” bir stiregtir. Aydinlanma bilimsel bilgiye, evre-
nin teknolojik kontroliine ve deneysel kanitlama olciitlerine dayali rasyonel
bir diinya goriisii ortaya ¢ikarmistir. Bu yaklasima gore rasyonalizm modern
diinyada, kilisenin merkezi iddialarint bosa ¢ikarmis ve Batt Avrupa’da hura-
feye dayali dogmalar yikarak, inan¢ kaybina neden olmustur. inan¢ kaybi
ise dinin ¢dziilmesine, kiliseye tyelik, devam aliskanliklarmin ve bireysel
dini pratiklerin erozyona ugramasina, mezhebi kimliklerin toplumsal anlam-
larinin kaybolmasina, inang temelli kurum faaliyetlerine katiim ve sivil top-
lumdaki dini gruplara verilen destegin azalmasina sebebiyet vermistir.® Diger
yandan Durkheim’in goriiglerinden etkilenen “Iglevsel Evrim ve Amag Kay-
br” yaklasimint savunan Steve Bruce, Thomas Luckmann ve Karel Dobbela-
ere gibi toplumbilimcilere gore sanayi toplumlarindaki islevsel ayrisma, dinin
toplumdaki merkezi roliintin ortadan kalkmasina neden olmustur. Bu yakla-
sima gore din, sadece inanglardan ibaret degildir. Dogum, 6lim ve evlilik gi-
bi hayatin gesitli alanlarindaki torenler ve rittiellerle ilgili islevsel bir yonii de
vardir. Sanayilesmis toplumlarda is yasamindaki profesyonellesme, mesleki
farklilasma Kkilise ve din adamlarinin uzun stredir yapmakta oldugu isleri ve
yetkileri ellerinden almistir. Devletin kurdugu okul, hastahane ve bakimevi
gibi kurumlar Kilisenin bu ve benzer alanlardaki hegemonyasina son vermis-
tir. Yani islevsel evrim ve kurumsal/mesleki ayrismalar dinin ve kilisenin top-
lumsal yasamdaki etkilerini ortadan kaldiran bir sekiilerlesmeye sebebiyet
vermistir. 4

Toplumsal ve siyasal doniisiimlerin ortaya ¢ikardig sekiilerlesme stireci
kuskusuz farkli degiskenleri barindiran ¢ok katmanlt bir degisime isaret et-
mektedir. Bu bakis agisindan hareketle Larry Shiner, sekiilarizasyonun tek
boyutlu olmadigini, farkli alanlar kapsadigini savunarak bir sekiilerlesme ti-
polojisi cizer ve alt1 tip sekiilerlesme biciminden veya sekiilerlesme alanindan
bahseder. Birinci sekiilarizasyon ¢esidi bu kurami savunanlarin ittifak ettik-
leri gibi, dini sembol, doktrin ve kurumlarin énemini ve prestijini kaybetme-
sidir. Shiner’e gore sekiilarizasyonun son noktasi dinsiz bir toplum olacaktir.

Bryan R. Wilson, Religion in Sociological Perspective (Oxford: Oxford University Press,
1982), s. 149.

5 Pippa Norris ve Ronald Inglehart, Sacred and Secular: Religion and Politics Worldwide
(Cambridge: Cambridge University Press, 2004), s. 7.

Norris ve Inglehart, Sacred and Secular, s. 9.
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Sekiilarizasyonun ikinci tipi “Bu diinya ile uyum icinde olmak ve bu diinya-
ya uyum saglamaktir”. Bu silirecte dini gruplar veya dine énem veren top-
lumlar dogatistii giiclerden ve konulardan uzaklasacak, bu diinyaya daha
fazla ilgi gdstermeye baslayacaktir. Sekiilarizasyonun {tgciincti bigimi, toplu-
mun dinle olan baglantisinin kesilmesi, artik dine dayali bir anlayistan kur-
tulup bagimsiz bir gerceklik olusturmast ve dinin etkilerini 6zel hayat alanty-
la sinirlamasi seklinde kendini gosterecektir. Dérdiincii bicim, dini bilgi, inang
ve kurumlarin islevlerinin bu diinya temelli bir gériintiiye biirtinecegi 6ngo-
ristini icermektedir. Sekiilarizasyonun besinci bi¢imi, bu dinyanin kutsal
karakterini asamali bicimde kaybedecegi, bunun yerine rasyonel olarak agik-
lanan bir alanin objesi olacag1 diisiincesine dayanmaktadir. Bu tip sekiilerlesme
de rasyonalite dogatistli inanglarin ve gizemli yaklasimlarin yerini alacaktir.
Altinci bicim ise, kutsal toplumdan sekiiler topluma gecis seklinde formiile
edilen sosyal degismedir. Toplumdaki biitiin kararlar dini gerekgelere gore degil,
rasyonel temellere baglh ve yararlari géz éntinde tutularak alindiginda sekii-
larizasyon artik tamamlanmis olacaktir.® Shiner’in alt1 baglk altinda cizdigi
tipoloji, aslinda Dobbelaere’in de belirttigi gibi toplumsal, kurumsal ve birey-
sel diizlemlere indirgenebilecek daha anlasilir bir bicimde de formiile edilebi-
lir. Luckmann, toplumsal alandaki sekiilarizasyonu “geleneksel ve kutsal
kozmosun ¢oziiliisti olarak” tanimlar. Dinin toplum {izerindeki etkisinin za-
yiflamasina isaret eden bu gelismeye paralel olarak kurumsal dinin, modern
sanayi toplumunun ¢eperine itildigi gbzlemi 6n plana ¢ikmaktadir. Berger ise
toplumsal diizlemdeki sekiilarizasyonu “modern Bati tarihinde toplumsal ve
kiltiirel sektorlerin, dini kurum ve sembollerin baskisindan kurtulusu” olarak
tanimlar.” Brian Wilson ise bu anlamda sekiilerlesmeyi cemaat etkisinin ¢o-
ziiliisi, cemaatten toplum olmaya gecis olarak goriir. Wilson'a gére toplum-
sal sekiilerlesme sosyal kontroliin ahlaki ve dini aktorlerden teknik ve biirok-
ratik aktorlere gegis bigciminde kendini gosterir.

5 Larry Shiner, “The Concept of Secularization in Empirical Research,” Journal for the
Scientific Study of Religion, 6/2 (1967), s. 209-12.

6 Karel Dobbelaere, Secularization: An Analysis in Three Levels (Brussels: Peter Lang
Publishing, 2002), s. 29-38.

7 Peter L. Berger ve Thomas Luckmann, The Social Construction of Reality: A Treatise in
the Sociology of Knowledge (Garden City: Doubleday, 1967), s. 101, 107.
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Sekiilerlesme Kuraminin Elestirisi

Yukarida ana hatlan cizilen sekiilerlesme kuramlari, daha ¢cok Bati Avru-
pa’daki din, toplum ve devlet iliskilerinin tarihsel gelisim baglaminda gecirdigi
stirecleri ele almasi ve agiklamasi bakimindan anlamlidir. Ancak 19. ylizyildan
zamanimiza kadar sosyal bilimlerde ciddi bir sekilde elestirilmeden yaygin ola-
rak kabul goren geleneksel sekiilarizasyon kuramlarinin glinlimiiz diinyasin-
daki gelismeleri yeterince agiklayip agiklayamadigi tizerinde durulmasi gerek-
mektedir. Berger ve Grace Davie gibi bazi toplumbilimciler yaygin sekiilerlesme
kuraminin Avrupa deneyimini yansittigini, diinyanin diger bolgelerindeki din-
toplum iligkilerini, dini davranislart ve dindarlik diizeylerini aciklayamadigini
diisinmektedir. Sekiilarizasyonun son iki ytizyil icinde Avrupa'nin dini hayati
ve yapisinda ciddi etkiler yaptig1 ve koklii degisimlere neden oldugu dogru ol-
makla birlikte,® Avrupa'nin deneyimi bir istisna olarak degerlendirilmektedir.®
Cunkii ABD, Hint yarimadasi, Asya tilkeleri ve Islam diinyasindaki gelismele-
re bir géz atildiginda, yani dinin toplum hayatinda gittik¢e artan dnemi ve et-
kisine bakildiginda, geleneksel sekiilarizasyon kuraminin éngodrilerinin dogru
citkmadigr goriilmektedir.

Dini hareketlerin ivme kazanmasi, maneviyat ve anlam arayisinin bir sonu-
cu olarak yeni dini hareketlerin ortaya ¢ikmasi veya geleneksel dinlerde gorii-
len ihya hareketleri, modernlesme ve sekiilerlesmeye paralel olarak dinin yok
olusu veya olimii iddiasini savunan tezlerin artan oranda elestirilmesine zemin
hazirlamustir. 10 Son yillarda sekiilarizasyon kurami, tarihindeki en cetin mey-
dan okumayla karsi karsiya kalmistir.!! Ornegin 1960’larda sekiilarizasyon
kuramini savunan, yani modernlesmenin genislemesi ve yiikselisiyle dinin top-
lumsal hayattan gekilecegini ve énemini kaybedecegini savunanlarin bir kismi,
yeni gelismeler ve verileri gbz dntine alarak bu goriislerinin yanlis oldugunu
kabul etmistir. Sekiilarizasyon kuramimin yeniden gdzden gecirilmesini savu-
nanlar oldugu gibi, bu kuramin analitik degerinin kalmadigini savunanlar da

8 Rene Remond, Religion and Society in Modern Europe (Oxford: Blackwell Publishers,
1999), s. 187.

9 Grace Davie, “Europe: The Exception That Proves the Rule?”, The Desecularization of the
World: Resurgent Religion in World Politics, ed. Peter L. Berger (Washington: Ethics and
Public Policy Center, 1999), s. 76 ve Religion in Modern Europe: A Memory Mutates
(Oxford: Oxford University Press, 2000), s. 25-26.

10 Sekiilerlesme kuramina elegtirel yaklagimlar icin bk. Ali Kdse, Sekiilerizm Sorgularuyor:
21. Yiizyilda Dinin Gelecegi (Istanbul: Da Yayincilik, 2001).

11 Norris ve Inglehart, Sacred and Secular, s. 4.
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bulunmaktadir. Ornegin Jeffry Hadden, 12 sekiilarizasyon kuraminin éne stirdi-
&l varsayimlarin iyi stnanmamis titiz 6nerme/kuramdan ¢ok, bir doktrin veya
ideolojik bir dogmaya dontstiirtildiigiinii savunur. Rodney Stark ve Roger Fin-
ke ise Hadden’'den bir adim daha ileri giderek sekiilarizasyon kuraminin tarihe
gomiilmesi gerektigini iddia eder. Clinkd “Neredeyse iki ylzyildir kesinlikle ba-
sarisiz kehanetlerle hem ge¢cmisi hem de buglinii yanlis yansitmasindan sonra
artik sekiilarizasyon doktrinin basarisiz kuramlar mezarligina gémiuilmesinin ve
orada ‘huzur iginde yat’ denmesinin zamani gelmistir.”13

Modern toplumlarin, dogalari geregi, dini hayatin geleneksel bigimleri tize-
rinde asindirici etkiler yapmasina, dini kurumlarin etki alanlarinin daralmasi-
na ve dini inanclarin popiilerliginin azalmasina sebebiyet vermesine karsin,14
Bell'in de isaret ettigi gibi, kiiltiiriin varolussal sorulart kaginilmaz olarak var-
Iigin1 stirdiirmekte ve “bir kutsal anlayisini/gérisiinii tekrar kazanmayi
amaglayan bazi yeni gayretler kiilltiirimiizin -veya onun duyarli simgeleri-
nin- gidecegi yoéne isaret etmektedir.”15

Berger 1967 yilinda yayimladigi The Sacred Canopy!© isimli kitabinda
geleneksel sekiilerlesme kuramini ve varsayimlarini savundugu fikirlerinden
vazgecmis ve 1999 yilinda nesredilen The Desecularization of the World: A
Global Overview baslikli makalesinde su itirafta bulunmustur: Sekiilerlesmis
bir diinyada yasadigimiz varsayimi yanlistir. Bugiin diinya bazi istisnalar di-
sinda en az eskisi kadar, hatta bazi yerlerde eskisinden daha fazla dindardir.
Berger'e gore sekilerlesme ve sekiilerlesme siireglerinin etkilerini iceren lite-
ratiriin timu esas itibariyle yanlghiklar icermektedir. Modernlesme zorunlu
olarak dinin gerilemesine neden olmamistir. Hatta hayli modern toplumlarda
bile din varligini stirdirmiistiir.'” Ornegin ABD’de son yillarda yapilan genis
kapsamli arastirmalar Amerikan toplumunda dinin, glicii artan, gittikce daha

12 Jeffrey Hadden, “Towards Desacralizing Secularization Theory,” Social Forces, 65/3 (1987),
s. 587.

13 Rodney Stark ve Roger Finke, Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion
(Berkeley: University of California Press, 2000), s. 79.

14 Steve Bruce, Religion in the Modern World from Cathedrals to Cults (Oxford: Oxford
University Press, 1996), s. 26.

15 Daniel Bell, “The Return of the Sacred? The Argument on the Future of Religion,” British
Journal of Sociology, 28/4 (1977), s. 448.

16 Peter L. Berger, The Sacred Canopy (Garden City: Doubleday, 1967).

17 Bk. Peter L. Berger, “The Desecularization of the World: A Global Overview”, The
Desecularization of the World: Resurgent Religion in World Politics, ed. Peter L. Berger
(Washington: Ethics and Public Policy Center, 1999), s. 1-18.
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fazla etkinlik ve cesitlilik kazanan bir gercek olduguna isaret ediyor. Ameri-
kalilarin % 94’1t Allah’in ve evrensel ruhun varligina inaniyor, % 80’'inden
fazlasi da Allah’t dua ile ulasiimasi mimkiin bir varlik olarak tanimliyor.
Amerikan halkinin % 70’i Allah’a mutlak anlamda giivendiklerini ifade eder-
ken, % 75'’i Allah’in mucizeler yaratabilecegini belirtiyor. Niifusun % 92'si
dint bir tercih belirtiyor, % 58’i ise dinin kendi hayatlarinda “gok énemli” bir
unsur oldugunu ifade ediyor. Amerika’da yaklasik her on kisiden altis1 ise di-
nin “giinimiizdeki sorunlarin timiine veya biiytik bir kismina ¢éziimler ge-
tirebilecegine” inaniyor. Biitlin bu bulgular agik¢a gosteriyor ki, Amerikalila-
rin biiytik bir cogunlugu dini hala hayatlarinin énemli bir unsuru olarak go-
riyor. Diger taraftan dini kurumlar, Amerika’da saglikli bir sivil/toplumsal
hayatin strdirilmesinde 6nemli bir rol oynamaktadir. Bireylerin goniillii
davraniglari ile ilgili genis kapsamli bir arastirmada, Kiliselerin “yurttaslk kiil-
tir ve yeteneklerini” gelistirecek etkin ortamlar yarattiklari belirlenmistir. Ki-
lise catis1 altinda toplantilar diizenlemek veya bu tiir toplantilara katilmak gi-
bi faaliyetlerde yer alanlarin siyasal hayata daha fazla oranda katilacaklart
tahmin ediliyor. Bu nedenle kilise ve sinagog gibi dini kurumlara diizenli ola-
rak devem edenlerin énemli Slglide gelismis yurttaslik yeteneklerine sahip
olabilecekleri varsayilmaktadir. Bazi bilim adamlart da ibadet yapilan kurum-
larin insanlar arasindaki iletisimi artirdigl, bunun da Robert Putman’in ifade-
siyle “toplumsal sermaye”ye (social capital) katkida bulundugu goriisiinii sa-
vunmaktadir. Yurttaglar arasindaki giiven ve iliski agina isaret eden “toplum-
sal sermaye”nin, hiikiimetin etkinligine ve hatta ekonomiye bile katkida bu-
lundugu saptanmustir. ibadet mekanlarindaki sosyal iligkilerin, siyasal tutum-
larin sekillenmesine yardimci oldugu da gézlenmistir. 18

Dinin varligini stirdiirmesi, gelismis tilkelerde kurumsal anlamda cok et-
kin olmasa bile, bireysel biling ve vicdan dizeyinde olmustur. Ornegin Avru-
pa’'daki sekiilerlesme ve din iliskisi s6z konusu oldugunda, Fransiz sosyolog
Daniele Hervieu-Leger, dini bir hafiza zinciri olarak degerlendirir ve kolektif
kimligin 6nemli bir unsuru oldugunu savunur. Hervieu-Leger'e gore bir hafi-
za zinciri olarak din, inanan bireyi cemaate ve topluma baglar, gelenek ise
(va da kolektif hafiza) bu insan toplulugunun varliginin temelini olusturur.
Hervieu-Leger, din konusunun merkezine gelenegi, yani bir inang zincirine
referansi yerlestirmekle dinin geleceginin birdenbire kolektif hafiza problemi

18 BK. Robert Fowler, Allen Hertzke ve Laura Olson, Religion and Politics in America: Faith,
Culture and Strategic Choices (Boulder: Westview Press, 1999).
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ile baglantili hale gelecegini belirtmektedir.1® Hervieu-Leger, modern Bati top-
lumlarinin ve 6zelikle de Fransa'nin bir dereceye kadar kolektif hafiza Kkrizi
yasadigini ve bu krizin dini hafiza zincirinden mahrum birakacak bir kopusa
neden oldugunu iddia etmektedir. Biitlin bunlara ragmen Hervieu-Leger, mo-
dern Avrupa toplumlarinda (kolektif) hafiza ile din arasindaki zincirin tekrar
kesfedildigini savunmaktadir.2° Avrupa’'nin disina dogru bakildiginda olduk-
¢a farkli modernlesme stiregleri, laiklik projeleri ve uygulamalari karsimiza gi-
kar. Geleneksel bir kabul géren modernlesme ve sekiilerlesme kuramlarimin
Islam dunyasindaki gelismeleri ne kadar aciklayabildigini gérmek igin islam
cografyasindaki bazi deneyimlerin incelenmesi yerinde olacaktir. Bu inceleme
yukarida bahsi gecen kuramlarin yeniden gdzden gegirilip gecirilmemesi ko-
nusunda yapilan tartismalara da 1sik tutacaktir.

islam Diinyasinda Toplumsal Doniisiimler, Din ve Laiklik

Islam dinyasinda din ve laiklik arasindaki iligki, ¢gesitli asamalardan geg-
mis ve Ulkelere 6zgli sartlara bagl olarak farkli boyutlar kazanmustir. 19.
yiizyilda sekiiler Bati degerleri, ydnetici elit kesim tarafindan daha tistiin go-
rilmistir. 20. yuzyilin baslarinda ise Batililarin actigi okullarda okuyan ye-
ni kusak kendi toplumlar i¢in sekiiler Bati kiiltiiriini modernlesme ve top-
lumsal déntisiim projesi olarak benimsemistir. Diger yandan laikligi devlet
yapisinin temeli olarak benimseyip uygulayanlar, zaman zaman dini gevrele-
rin muhalefeti ile karsilasmistir. Toplumu kendi goriis ve ilkelerine goére do-
nistiirmek isteyen bu egilimler arasindaki iligkiler, bazi Islam tilkelerinde sos-
yal baris agisindan ciddi sorunlara neden olmazken bazi islam tilkelerinde za-
man zaman surtiismelere neden olmaktadir.

islam tilkelerinde laikligin ortaya cikisi, tarihi gelisimi ve uygulanma se-
Killeri ile bu konulardaki tartismalar, laikligin dogup yayildig1 Bati tilkelerin-
den farkli olmustur. Islamiyet, ulus devletlerin kurulmasiyla dini ve siyasi
otoritenin birbirinden tamamen ayristig1 Avrupa tilkelerindeki Bati Hiristiyan-
liginin yasadigina benzer bir reform stireci gegirmedigi igin, islam tilkelerinde
laiklik i¢ dinamiklerden ¢ok, dis dinamiklerin ve gelismelerin etkisiyle basla-

19 Daniele Hervieu-Leger, Religion as a Chain of Memory (Oxford: Polity Press Mills, 2000),
s. 123.
20 Hervieu-Leger, Religion as a Chain of Memory, s. 141, 146.
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mustir. Bati tilkelerinde ortaya cikarak dini ve siyasi otoritenin birbirinden ay-
rismasina yol acan ulus devlet fikri, islam diinyasinda 19. yuzyilin sonuna
kadar ortaya ¢ikmamistir. Bati’da gelisen laiklik, dinin ve ruhban sinifinin si-
yaset ve devlet yonetimi izerindeki baski ve otoritesini ortadan kaldiran bir
yap1 dogurmustur.

Bati'da laiklik siyasal, sosyal, kiltiirel ve ekonomik gelismelere paralel
olarak kademeli bir sekilde gelismistir. Islam dinyasinda ise laiklik Bat1 tilke-
lerinin tersine tedrici bir sekilde gelismemis, i¢ gelismelerden ziyade Avrupa
sOmiurgeciliginin ve yayimaciliginin 19. ytizyil baslarinda baslattig1 ideolojik
bir tirtin olarak disaridan empoze edilen bir akim olarak girmistir. Bat1 somiir-
geciligi ile yliz ylize kalan Miusliiman toplumlarin 19. ytiizyil sonu ve 20.
yilizyll basinda tizerinde yogunlastigl konu, varliklarini stirdiirebilmek, ba-
gimsizliklarini korumak veya tilkelerini isgalcilerden kurtarmak olmustur.
Ozellikle bilim ve teknoloji alani basta olmak tizere, Bati’'nin kaydettigi ilerleme
ve gelisme, laik kiiltiiriin Uistinligi ve cagdasliga ulasmanin yolu olarak de-
gerlendirilmeye baglanmustir. Laikligin yayilmaya baglamasiyla birlikte islam
diinyasinda ortaya cikan ¢agdas gelismislik icin bu yolun mu, yoksa daha
baska alternatif yollarin mi1 benimsenmesi gerektigi tartismalar1 bugiin de de-
vam etmektedir. islam diinyasinda siiregelen din-devlet iligkileri ve laiklik
tartismalarinin bir ekseninde baskin olarak Islam’1 sadece ferdi bir inangtan
ibaret sayan ve din ile devlet islerinin ayr1 olmasini savunan goriisler yer al-
makta, diger ekseninde ise, devrim sonrasi Iran 6rneginde oldugu gibi,
Islam’in siyasi otoritenin kaynagi olmasi gerektigini savunan gortgler yer al-
maktadir. Islam dinyasinin 18. ve 19. yiizyillardan itibaren sahit oldugu ve
kendi biinyesinde gergeklestirdigi yenilikler ve gecirdigi modernlesme siireci,
laikligin Islam diinyasina girmesine ve bagimsiz islam {ilkelerinin kurulmasin-
dan itibaren cesitli bicimlerde uygulanmasina zemin hazirlamistir.

Laiklik, islam dinyasinin kendi tarihi tecriibe ve kiltir geleneginin bir
trand olmadigr ve Islam tilkelerine milli devletlerin kurulus tartismalar: sira-
sinda veya miiteakiben girdigi icin bu kavramin tam karsiligl bulunmamak-
tadir. Laiklik kavrami Tiirk¢e'ye Fransizca'dan gegerken, Arapca’da bu kav-
ramin karsiligr olarak 19. ylizyilda “materyalist” veya “ateist” manasina ge-
len ve asagilayict ve kiigimseyici bir imaya sahip olan “dehri” kelimesinin
kullanildigr goriilmektedir. Glinlimiiz Arapga’sinda laiklik terimini kargilamak
icin “diinya” veya “diinyevi isler/konular” manalarina gelen “ilmaniyye” ke-
limesi kullanilmaktadir. Tiirkge'de ise yukarida agiklamaya calistigimiz siireg
“laiklik” kavramu ile ifade edilmekte; ayni zamanda “sekiiler”, “sekilerlik” ve
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“sekiilerizm” gibi kavramlara da basvurulmaktadir. Popiiler dilde birbirinin ye-
rine de kullanilan bu kavramlar arasindaki ntiansa isaret etmek bakimindan
sunu sdylemek mimkiindir: Laiklik kavrami sistemsel, yapisal ve kurumsal
bir anlam ifade eder. Sekiilerlik kavrami ise daha ¢ok dini hayattaki bir do-
niisime, dinin toplumsal alandaki roliinde goriilen bir degisime ve bir tiir
diinyevilesmeye isaret etmektedir.

Bu giris 1s18inda belli bagl Islam tlkelerindeki laiklik uygulamalar ve bu
baglamda gelisen tartisma ve siyasal olusumlari ana hatlariyla asagidaki gi-
bi agiklayabiliriz: Islam tilkelerindeki laiklik anlayisi, uygulamalari, laiklik
yanlist sdylemler ve Karsiti tepkiler her tilkenin kendi toplumsal ve siyasal
yapisina, tarihsel birikim ve deneyimlerine gore sekil almustir. Ornegin 18. ve
19. yuizyilda baslatilan Osmanlt modernlesmesi projesini miras olarak devra-
lan Turkiye Cumhuriyeti, laik bir devlet sistemi kurmak ve laikligi kurumsal-
lagtirmak tizere bir dizi reformlar yapmustir. Diger Islam tilkeleri de kendi bi-
rikimlerine gore farkl politikalar belirlemislerdir.

Modern Tiirkiye Deneyimi

Tirkiye'de laikligin gelisimi ve kurumsallasmasi s6z konusu oldugunda,
bu stireci agirlikli olarak Cumhuriyet dénemi ile baslatma egiliminin yaygin
oldugu gorilmektedir. Halbuki Osmanli Devleti'nin Bati egitim metotlart ve
kurumlarini, hukuki sistemlerini ve askeri teknolojisini yayginlastirmak igin
19. yiizyilda baglattigi modernlesme hareketi ve buna bagl reformlar, islam
diinyasinda ilk laik kurumlarin ortaya ¢ikmasina onciilik etmistir. Turki-
ye’deki moderniteye gecisi, siyasal ve yapisal dontistimleri tarihsel bir biitiin-
lik ve davamlilik icinde anlamak gerekir. Bu agidan bakildiginda Cumhuriyet
oncesi baslayan doniisiimleri, siirecin bir parcasi olarak gérmeden tarihi bii-
tinligl anlamak miimkiin olmaz. Ana hatlartyla Tanzimat'in ilaniyla basla-
yip Glilhane Hatt-1 Himayunu'nun ilaniyla devam eden ve hukuki yapinin
degismesiyle baslayan stire¢, Cumhuriyet donemindeki degisim projesinin te-
melleri olarak gorilebilir. Ayrica 1876’da Kanln-i Esasi'nin kabuli ile 1. ve
II. Mesrtiyet'in ilani siyasal yapida klasik anlayistan uzaklasildigini gosteri-
yordu ki, bu da uzun dénemde aslinda laiklikle sonuclanan bir stirece hazir-
lik olarak yorumlanabilir.2!

21 Osmanl devrinde baglatilan ve Tirkiye Cumhuriyeti dénemi laiklik politikalarini etkileyen
Batililasma hareketleri ve reformlar hakkinda daha genis bilgi icin bk. Niyazi Berkes, The
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I. Diinya Savasi'ndan yenilgiyle ¢itkan Osmanli Devleti'nin yikilmasini
miiteakiben kurulan Turkiye Cumhuriyeti laik temeller tizerine kurulmus, dini
ve diinyevi otoriteyi temsil ettigi diistintilen halifelik lagvedilmis; din, siyasi
mesruiyet ve otorite kaynagr olmaktan cikarilmustir. Laikligin temellerinin
atilmasi, yapisal ve yasal doniisiimlerin gerceklemesi stlirecinde, dini, siyasi
mesruiyet aract olmaktan ¢ikaran Halifelik Kurumu’'nun kaldirilmasi?2, 1924
yilinda Tevhid-i Tedrisat Kanunu'nun23, 1925'te Tekke ve Zaviyelerin Kapa-
tilmasina iliskin Kanun’un, 1926 yilinda Tiirk Medeni Kanunu’'nun ve 1934’te
Bazi Kisvelerin Giyilmesini Yasaklayan Kanun'un ¢ikarilmasi laik yapiya ge-
¢isin 6nemli basamaklar arasinda yer alir.24 Tiirkiye Cumhuriyeti Devleti’nin
ilk anayasasindaki (1924) “devletin dininin Islam oldugu” ilkesi daha sonra
cikarilmis (1928) ve yerine yapilan bir degisiklikle Tuirkiye Cumhuriyeti Dev-
leti'nin “laik” (1937) oldugu ilkesi konulmustur. Ayni ilke 1961 Anayasa-
si'nda Cumhuriyet'in temel nitelikleri arasinda sayilmistir. 1982 Anayasasit
da bu ilkeyi Cumhuriyet’in temel ilkeleri arasinda saymis ve bu ilkenin “de-
gistirilemeyecek ve degistirilmesi teklif edilemeyecek” oldugunun altini ¢iz-
mistir. Anayasa bir taraftan laiklik ilkesini benimserken, diger yandan herke-
sin din ve vicdan hiirriyetine sahip oldugunu belirtmistir.

Laiklikle ilgili olarak Anayasa’da yer alan dnemli bir diizenleme de Diya-
net igleri Bagkanhgi ile alakali olmustur. 3 Mart 1924 tarihinde Ser‘iyye ve Ev-
kaf Nezareti kaldirilmis ve din islerinden sorumlu Seyhiilislamlik Makamu ilga
edilmistir. Bunun yerine din hizmetlerinde devamliligi saglamak, toplumun
dini ihtiyaglarini karsilamak ve bu alanda dogabilecek kurumsal boslugu dol-
durmak amaciyla 429 Sayili Kanun'la, Basvekalet biitcesine dahil ve Bag-
vekalet’e bagh Diyanet Igleri Reisligi, buginki adiyla Diyanet isleri Bagkanli-
&1 kurulmustur. 1961 Anayasasi 154. maddesiyle Diyanet Igleri Bagkanligr’ni
bir Anayasa kurumu olarak diizenlemis, ona genel idare icinde yer vermis ve
bu kurumun, 6zel kanununda gosterilen gorevleri yerine getirmesini 6ngor-
mustur.

Development of Secularism in Turkey (London: Hurst and Company, 1968), s. 89-248;
M. Meeker, A Nation of Empire: the Ottoman Legacy of Turkish Modernity (Berkeley:
California University Press, 2002), s. 3-85, 372-96.

22 Daha genis bilgi icin bk. Serif Mardin, “Religion and Secularism in Turkey”, Atatiirk:
Founder of a Modern Turkey, ed. A. Kazancigil ve E. Ozbudun (London: C. Hurst and
Company, 1981), s. 191-219.

23 Tevhid-i Tedrisat Kanunu ile ilgili tartismalar i¢in bk. Michael Winter, “The Modernization of
Education in Modern Turkey”, Atatiirk and the Modernization of Turkey, ed. Jacob M.
Landau (Boulder: Westview Pres, 1984), s. 183-94.

24 Daha genis bilgi icin bk. Berkes, Development of Secularism in Turkey, s. 435-83.
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1982 Anayasasl ise Diyanet Igleri Bagkanlig ile ilgili soyle bir diizenleme
yapmugtir: “Genel idare iginde yer alan Diyanet Isleri Bagkanligi, laiklik ilkesi
dogrultusunda, biitiin siyasi goriis ve diistintislerin disinda kalarak ve millet-
¢e dayanisma ve bitlinlesmeyi amag¢ edinerek 6zel kanunda gosterilen go-
revleri yerine getirir.” Ote yandan 633 Sayili ve 22/6/1965 tarihli “Diyanet
Isleri Bagkanligr'nin Kurulug ve Gorevleri Hakkinda Kanun”, Diyanet Igleri
Baskanligi'nin gérev alanlarini “Islam dini” ile sinirlamaktadir.25

Diyanet Igleri Bagkanhigrnin varligi, zaman zaman laiklik acisindan eles-
tiri konusu olmussa da, din hizmetlerinin daginik ve kurumsal organizasyon-
dan timiyle bagimsiz ve denetimsiz yiiriitilmesinin kendine 6zgii sorunlar
dogurabilecegi, gruplasmalara yol agacagi, milli birlik ve buitiinliik agisindan
olumsuz sonuglara gotiirebilecegi 6ne striilmistiir. Anayasa mahkemesine
gore de Islam dininin ¢ikar gevreleri tarafindan kétiiye kullanilmasi, devletin
ve laiklik ilkesinin mevcudiyeti acisindan sorunlar yaratabileceginden Diyanet
Isleri Bagkanligi'min anayasal bir kurum yapilmasi tarihsel deneyimlerden ve
Turkiye'nin sosyo-politik sartlarindan ortaya ¢ikan bir gereklilik olarak de-
gerlendirilmistir. Bu acidan bakildiginda Diyanet isleri Bagkanligi'na baglh bir
din hizmetleri sinifinin ve yonetsel drgiitlenmesinin varligl da anayasaya ay-
kit goziikmemektedir. Ancak din kiiltiirii ve ahlak derslerinin zorunlu ders-
ler arasinda yer almasi ve Diyanet igleri Bagkanligi ile ilgili diizenlemeler son
zamanlarda daha sik tartisiimaya baglanmigtir. Oyle goriltiyor Ki, Turki-
ye'nin Avrupa Birligi tiyeligi stirecinde bu tartismalar daha da artacaktir.

Islam diinyasi genis bir cografyaya yayilan ¢ok sayida bagimsiz milli devleti
ihtiva eder. Islam tlkeleri siyasi ve tarihi birikim ve deneyimlerine gére birbirin-
den farkli devlet sistemlerini ve hiitkiimet bigimini benimsemis veya geligtirmis-
tir. islam diinyasinin énemli bir kismuini tegkil eden Arap tilkelerine bakildiginda,
Islam’mn Vehhabi yorumunu bir devlet politikasi olarak benimseyen ve seriati
uyguladigini iddia eden Suudi Arabistan’in monarsi rejiminden aslinda dini sah-
si bir inanca indirgeyerek devlet iglerinden tamamiyla uzak tutan uygulamalart
benimseyen Baas Partisi ideolojinin hakim oldugu Suriye gibi laik goriintiisii ve-
ren rejimlere kadar uzanan bir gegitlilik géze ¢arpar.2®

25 Diyanet Igleri Bagkanligi ile ilgili tartigmalar igin bk. Ali Bardakoglu, “Moderate Perception
of Islam and the Turkish Model of the Diyanet — The President’s Statement”, Journal of
Muslim Minority Affairs, 24/2 (2004), s. 367-74; Istar B. Tahranli, Misliiman Toplum
“Laik” Devlet: Tiirkiye'de Diyanet Isleri Baskanlig (Istanbul: Afa Yaynlari, 1993); Kamil
Kaya, Sosyolojik Acgidan Tiirkiye’de Din-Devlet lliskileri ve Diyanet Isleri Baskanhgt
(Istanbul: Emre Matbaasi, 1998).

26 jslam diinyasinda laiklik tartigmalari ve basat egilimler hakkinda 6zet bilgi icin bk. Charles
D. Smith, “Secularism”, Oxford Encyclopedia of the Modern Islamic World, 1V, 20-30;
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Misir’da Laiklik ve Din

Misir'da laik bir devletin ingasi ve laik hukuk miiesseselerinin kurulusu Hidiv
Ismail’in (1863-1879) destegiyle 19. yiizyilda baglamis ve 1882 Ingiliz isgalini
miteakiben bu laikligi kurumsallastirma politikast daha yogun bir sekilde uygu-
lanmugtir. 20. ylzyilin baglarinda ise islam’in Kisisel inang konularma indirgen-
mesini savunan Ahmed Liitfi es-Seyyid ve el-Cezire gazetesi etrafinda toplanan
laik aydinlar ortaya ¢ikmugtir. 1. Diinya Savagi'ni takip eden yillarda, Ezher Uni-
versitesi de dahil, dinf kurumlarn devlet denetimi altina alinmasint ve ¢zel hu-
kukun bazi alanlar harig, her alanda seriatin yerine Batt hukukunun ikame edil-
mesini destekleyen Misir’daki milliyetgi partiler, genelde laikligi benimsiyordu.

Muhammed Hiiseyin Heykel ve Taha Hiiseyin gibi laiklik yanlisi aydinlar,
1920’lerde bu fikirleri ve Bati kiiltliriiniin Ustiinligiinii daha tutkulu bigimde
desteklemis ve taninmis alimlerden Ali Abdiirrazik 1925'te Islamiyet’in siyasi il-
kelerinin olmadigini, demokrasi ve disiince ozglrligline izin verdigini iddia
eden yazilar kaleme almustir. Bu tiir fikirlerin apagik desteklenmesi, 1928 yilin-
da hem sekiilerizmi kinayan hem de Ezher’i bu akimi savunanlara karst etkin
mubhalefet izlememekle itham eden Thvan-1 Mislimin (Miisliiman Kardegler) ha-
reketinin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamistir. Hareketin lideri Hasan el-Benna
Seriat’mn tekrar ikdmesi ve zekat gibi islami modellerin yeniden canlandimlmasi
cagrisinda bulunmus, Bati modelini sosyo-ekonomik esitsizlik yaratmakla itham
etmistir. Misir’da 1930’dan bu yana, laik devlet ile islami bir topluma déniis cag-
nis1 yapan dini hareketler arasindaki gerilim yasanmaktadir.2”

Cezayir ve Ulusal islami Cephe

Fransa'nin 1831 yilinda isgal ettigi Cezayir’'de islamiyet siyasi gelismeler-
de 6nemli bir rol oynamis, milli birlik ve dayanismanin temellerinden biri ol-

Arap diunyasinda laiklik uygulamalar ve tartismalari i¢in bk. Azzam Tamimi, “The Origins
of Arab Secularsim,” Islam and Secularism in the Middle East, ed. John L. Esposito ve
Azzam Tamimi (London: C. Hurst and Company, 2000), s. 13-28; Paul Salem, “The Rise
and Fall of Secularism in the Arab World,” Middle East Policy, 4/4 (1996), s. 147-60;
Mahmood Monshipouri, Islamism, Secularism and Human Rights in the Middle East
(Boulder: Lynne Rienner Publishers, 1998).

27 Daha genis bilgi icin bk. Richard P. Mitchell, The Society of the Muslim Brothers (London:
Oxford University Press, 1969); Carrie Rosefsky Wickham, Mobilizing Islam: Religious
Activism and Political Change in Egypt (New York: Columbia University Press, 2003);
Jennifer Noyon, Islam, Politics and Pluralism: Theory and Practice in Turkey, Jordan,
Tunisia and Algeria (London: The Royal Institute of International Affairs, 2003).
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mustur. Ozellikle 1830-1962 Fransiz isgali déneminde Islamiyet sdmiirge
karsithigl, bagimsizlik miicadelesi ve Cezayir milliyetciligi icin bir ilham kay-
nagi olarak gorulmustir. Cezayir'in bagimsizligini kazandigr 1962 yilinda,
tilke liderligini tstlenen Ulusal Kurtulus Cephesi, Islami, sosyalist ve liberal
goriisleri kapsayan milliyetci egilimleri blinyesinde topluyordu. Halkin ¢o-
gunlugunun Miisliman oldugu tilkede 1963'te ¢ikarillan Cezayir Anayasa-
si'nda devletin sosyalist, resmi dininin de Islam oldugu ilan edilmistir. Misir
gibi Cezayir'de de kentli burjuvazi ve aydin sinifin kiiltiirtiniin baskin oldugu
laik bir devlet kurulurken, halk Kitleleri arasinda islam kiiltiirii merkezi éne-
mini korumustur. Ulusal Kurtulus Cephesi'nin sosyalist politikalarinin basa-
risizligl ve 1980’lerdeki siyasi baskilar, daha fazla demokrasi taleplerinin ve
hitkiimetin yetersizliginden duyulan toplumsal hosnutsuzlugu basarili sekil-
de kullanan Kitlesel bir Islami hareketin, Ulusal islami Cephe’nin ortaya ¢ik-
masina neden olmustur. Ulusal islami Cephe ve diger islami érgiitler, yaban-
cilastirici ve yozlastirict oldugu gerekgesiyle, laik Bati kiiltiirline karsi ¢ikarak,
Seriat ile yonetilen bir devlet kurulmast ¢agrisinda bulunmuslardir. Demokra-
tik acilima kapali bir yonetimin hitkiim stirdiigii, sosyo-ekonomik esitsizlik-
lerin diz boyu oldugu ve her siyasi grubun mesruiyet araci olarak din dilini
kullandig1 diger Islam tilkelerinde oldugu gibi Cezayir’de de din-devlet iligki-
lerindeki gerilimler hala stirmektedir.

Tunus’ta Din, Devlet ve Laiklik

Bagimsizligina kavustugu 1956’dan 1987 yilina kadar Habib Burgiba'nin
tek adam olarak hiitkmettigi Tunus, otuz yili agkin bir stire tek parti iktidari ile
yonetilmistir. Burgiba Bati yanlisi ve laik bir modernlesme siireci basglatmis-
tir. Ulkedeki elit sinifin benimsedigi Fransiz kiiltirii Tunus’taki Islam ve Arap
mirasini golgede birakmistir. Devlet yazismalarinda ve ytiksek egitimde Fran-
sizca resmi dil olarak kabul edilirken, elit kesimin kullandig1 dil de Arap-
¢a’dan cok Fransizca olmustur. Bati degerlerini benimseme ve modernlesme
politikasinin bir parcasi olarak serl mahkemeler kaldiriimig, kadinlarin bas
ortlisii yasaklanmis, Kuzey Afrika'nin meshur egitim-6gretim merkezlerin-
den Zeytline Medresesi kapatilmis ve ulemanin giicli zayiflatilmistir. Burgiba,
Islam’in artik gegmisi temsil ettigi ve Tunus’un gelecegi igin tek umudun Ba-
t1 oldugu goriisiinii benimsediginden, bu yondeki reformlari 1srarla stirdiir-
mustir. Yukarida sézi edilen reformlar, islam ve Arap mirasinin Fransiz kul-
tiriintin godlgesinde kalmasi, ekonomik ¢okiintii, Arap milliyetciliginin ve
sosyalizminin basarisizlig gibi i¢ ve dis nedenler Tunus’ta muhalefet hareket-
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lerin dogmasina neden olmustur. Burgiba yonetimimin silahli kuvvetleri kul-
lanarak Ocak 1978’de muhalif gostericileri acimasizca ezmesi, Tunus’taki
Islami hareketin siyasallagmasi agisindan bir déniim noktasi olmus ve 1979
yilinda Islam Cemaati (Cemaat-i Islami) adindaki dernek kurulmustur. Tek
partili sistemin kisa siireli liberallesme déneminde Islam Cemaati segimlere
katilmak i¢in islami Egilim Partisi'ne dénustiiriilmiis; ancak Burgiba bu par-
tinin segimlere girmesine izin vermemistir.

Islami hareketin siyasi muhalefete déniismesini bir tehdit olarak degerlen-
diren Burgiba yonetimi, Rasid el-Gannusi?® de dahil, islami Egilim Partisi li-
derlerinin ve mensuplarinin ¢ogunu tutuklayarak hapsetmistir. Hiitkiimetin
gerici, radikal, kdkten dinci, Iran devrimi ve siddet yanlsi suglamalariyla tu-
tuklanan parti Giyelerinden bir kismu cesitli iskenceler goriirken, bir kismi da
tilkeyi terk etmek zorunda kaldi. Burgiba'nin aksine Tunus'un gelecegi icin
tek umudun Islam oldugunu savunan Gannusi, mevcut sistem icinde siyasal
katilmla sosyal degisimin gerceklesmesi gerektigini savunuyor ve siddete
basvurulmasini reddediyordu. Burgiba'nin Bati yanlisi ve laikligi peKkistirici
politikalarini destekleyen Basbakan Zeynelabidin b. Ali, 1987 yilinda yone-
timi ele gecirince, kendi iktidarini mesrulastirmak ve popiiler destek tabanini
genigletmek igin bir dizi girisimde bulundu. Once hacca gitti, konusmalarin-
da islami unsurlara yer vermeye bagladi; radyo ve televizyonlarda ezanin
okunmasina izin verdi, Zeytine ilahiyat Fakultesi'ni agtirdi. Ancak Zey-
nelabidin b. Ali, siyasi liberallesme ve ¢ok partili adil se¢cim séziinde durma-
yarak adini Rénesans Partisi (Hizbii'n-nehda) olarak degistiren Islami Egilim
Partisi'nin basarisindan cekindigi igin 1989 secgimlerine hile karistirmis ve
Ronesans Partisi ile iktidar arasindaki gerilimin tirmanmasina neden olmus-
tur. Hikiimet, Ronesans Partisi'ni ¢okertmek icin sistematik bir kampanya
baslatmustir. Parti liderleri ve mensuplari tutuklanmis, hapse atilmis, iskenceye
tabi tutulmus ve yakinlarina goéz dagi verilmistir.

Sii Siyaset Felsefesi ve iran’da Dini Rejim

Islam diinyasinda mesruiyetini dinden alan bir sinif tarafindan islam hu-
kukuna gore yonetildigi iddia edilen iran, Sii gelenege yaslanmaktadir. Sii

28 Rachid Al-Gannuchi, “Secularism in the Arab Maghreb”, Islam and Secularism in the
Middle East, ed. John L. Esposito ve Azzam Tamimi (London: C. Hurst and Company,
2000), s. 97-123; Noyon, Islam, Politics and Pluralism.
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Islamr'nin devletin dini olarak ilan edildigi Safevi hanedanliginin kurulusun-
dan (1501-1736) beri, din ve devlet iglerinin i¢ ice girdigi iran’da, idareciler
kendi mesruiyetlerini Sii Islami ve Sii din adamu smifini koruma iddiasiyla
saglamigtir. Uzun siire Kagar Hanedani (1796-1925) idaresinde kalan iran,
Avrupali gliclerden birinin sémiirgesi olmamus; ancak 19. ylizyilin sonunda
ekonomisi yavag yavas Avrupa’'nin kontroliine gegmistir.2° Bu durum sahla-
rin otoritesini siirlamaya ugrasan Sii mollalarin, tiiccarlarin, laik liberallerin
onctiliiglinde kisa stireli 1906 Anayasa Devrimi'ne yol agmistir. Bu anayasa-
daki bir madde, mollalarin tiim yasalar gbézden gegirip Islami ilkelere uyum-
lu hale getirmesini de ihtiva ediyordu. Ingiliz-Rus entrikalarinin ve Sah’in
faaliyetleri sebebiyle basarisizlikla sonuclanan bu devrimin ardindan Pehlevi
Hanedani (1925-1979) iktidar ele gecirdi ve Riza Sah Pehlevi (1925-1941)
Tirkiye'yi 6rnek alarak laik bir devlet kurma cabasina giristi.

Riza Sah Pehlevi ve oglu Muhammed Riza Sah Pehlevi dénemi (1941-
1978) Iran’da devletin 6nciilik ve empoze ettigi modernlesme cabalarinin
yogun olarak sirdiirtildiigii, modern sekiiler okul sisteminin ve Bati kaynak-
It hukuki diizenlemelerin yapildigi, dini kurumlarin siki devlet kontroliine
alindigl, ulema sinifinin giiciiniin azaltildigr bir ddnem olmustur. Pehlevi do-
nemindeki modernlesme politikasinin bir parcasi olarak 1920 ve 1930’larda
erkeklere Bati tarzi giyinme kurali getirilirken, kadinlarin bas ortiisti takma-
lar1 yasaklanmistir. Muhammed Riza Sah’in idaresindeki fran’in askerd, siyasi
ve ekonomik bakimdan Bati'ya ve Ozellikle Amerika Birlesik Devletleri'ne
glin gectikce daha bagimli hale gelmesi, gelir diizeyindeki ugurumun artma-
s1, ulema ve tliccar simifinin giiciinii kaybetme riskiyle karsilasmasi ve mu-
haliflere agir cezalar verilmesi gibi gelismeler Sil dini otoritelerin destekledigi
Kitlesel direnisin ortaya ¢ikmasina sebep olmustur. 1979 iran Devrimi, mol-
lalari, esnafi ve tiiccarlari, laik iran milliyetcilerini, baz1 Marksistleri ve ¢cogu
egitimli olan kadinlari bir araya getirmistir.3°

Ayetullah Humeyni liderliginde gerceklestirilen devrim sonrasinda molla-
larin etkisi daha agir bastigi i¢in iran’da dini kurallara dayali oldugu iddia edi-

29 Kagar déneminde ulema-siyaset iligkisi icin bk. Hamid Algar, Religion and State in Iran
1785-1906: The Role of the Ulama in the Qajar Period (Berkeley: University of California
Press, 1969).

30 Bk. Nikki R. Keddie, Roots of Revolution: An Interpretive History of Modern Iran (London:
Yale University, 1981); Said Amir Arjomand, The Turban for the Crown: The Islamic
Revolution in Iran (New York: Oxford University, 1988); Charles Kurzman, The
Unthinkable Revolution in Iran (Cambridge: Harvard University Press, 2004).
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len bir devlet kurulmustur. Humeyni'nin Haziran 1989’da élimiinden sonra
Hasimi Rafsancani devlet bagkani secgilmis ve 1990 yilindan sonra tedrici bir
siyasal liberallesme ve muhalefet stireci baslamistir. 23 Mayis 1997'de yapi-
lan baskanlik secimlerinde tlimli bir séyleme sahip Muhammed Hatemi'nin
secimi kazanmasi, liberallesme stirecinin devamint saglamistir. Hatemi, mu-
hafazakar ¢evrelerin ve mollalarin tartismaya yanasmadiklari sivil toplum,
medeniyetlerarasi diyalog, islam ve demokrasi arasindaki bagdasma, din-si-
yaset iligkileri, siyasal liberallesme, hukukun ustiinliigii ve kadinin statiisii
gibi konularda genis katiimli tartismalar baglatmistir. Bu dénemde Iran’in
Bati ve ABD ile iligkilerinde olumlu bir gelisme yasanirken bu tilkeler arasin-
da kiiltiirel ve entelektiiel degisimler icin uygun ortam hazirlandi. Daha ¢ok
demokratik ozgurliikleri kisitlamasi, radikal dini hareketleri desteklemesiyle
glindeme gelen Iran rejimi, Hatemi liderliginde devrimin ilk dénemlerindeki
katiligint kaybetmistir. 1997 yilinda Taliban rejiminin kati uygulamalarin bi-
le kinayan Iran’da, liberal egilim giliclenmis olmakla beraber, Sii mollalarin
guicti hala etkili bir sekilde hissedilmektedir. 2004’te yapilan se¢imlerde ¢ogu
iimli ve modernist adayin secime girmesi engellenmis ve bu nedenle muha-
fazakarlar secimlerden daha giiglii olarak ¢ikmugtir.3!

Pakistan’da Modern-Geleneksel Ayrismasi

Islam dinyasmin en kalabalik niifus yogunlugunun bulundugu Giiney ve
Gluineydogu Asya Islam tlkelerinde, bélgenin siyasi tarihi, bélge niifusunun
dini, kiltiirel ve etnik yapisindan kaynaklanan farklhiliklan uzlastiran cesitli
yonetim bicimleri ortaya ¢ikarmistir. 1947 yilinda bagimsizlint kazanan Hin-
distan; demokratik, laik bir tilke oldugunu ilan etmesine ve Kongre Partisi’'nin,
biitiin dini ve etnik gruplarn kucakladigini sdylemesine karsin, tilke din ve
mezhep catismalarina sahne olmustur. Yoksulluk ve cehaletin de kamgciladigt
Hindu milliyetciligi ve ayrimcihigi Hindistan’daki islami mirasi kékiinden kazi-
may1 hedeflemistir. Hint alt yarimadasinda yasayan Miislimanlar, Muhammed
Ali Cinnah ve Islam Birligi (Muslim League) énderliginde kendi kaderlerine yon
verebilmek ve bagimsiz Miisliman kimliklerini korumak icin Pakistan Devle-
ti'ni kurmuslardir. Pakistan’in kurulusu sirasinda tartismalar demokrasi, ¢o-
gulculuk, modern ihtiyaclara gére Islam hukukunun uygulanmasi ile devletin

31 fran devrimi sonrasinda bir dizi siyasal ve toplumsal doniisiim yasanmistir. Bu konuda genis
bir degerlendirme igin bk. Eric Hooglund, ed., Twenty Years of Islamic Revolution: Political
and Social Transition in Iran Since 1979 (Syracuse: Syracuse University Press, 2002).
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laik ve kiiltiiriin Batr’ya agik olmasini savunan modernistler ile Cemaat-i islami
hareketi gibi demokratik bir Pakistan Devleti'nin seriatla yonetilmesini isteyen
muhafazakar gruplar arasinda olmustur.32

Ilke olarak Pakistan her zaman Islami bir cumhuriyet olarak tanimlanma-
sina karsin, uzun yillar laik bir devlet bigiminde yonetilmistir. 1956 Pakistan
Anayasasi’'nda Islami distinceden bir rehber olarak bahsedilmesine ragmen,
devletin dininin islam oldugu ifade edilmemistir. Anayasa sadece Islami ya-
salarla sinirlandirilmamis, Ingiltere modelini 6rnek alan parlamenter bir de-
mokrasi rejimi kurulmasi igin laik kanunlara da yer verilmistir. Askeri bir dar-
beyle 1958 yilinda yénetimi ele gecirerek kendisini modern Islam’in savunu-
cusu ilan eden General Eylip Han, 1956 Anayasasi'ni ilga ederek geleneksel
uygulamalart hedefleyen yasalar ¢ikarmistir. Bosanma sirasinda kadinlarin
nafaka haklarini korumak icin ¢ok evliligi kisitlayan ve dini vakiflar1 kamu-
lastiran hukuki diizenlemeler yapmistir. Mevlana Mevdadi gibi alimler ve Ce-
maat-i Islami gibi muhafazakar ¢evreler ise bu reformlara kargi muhalefet ha-
reketi baglatmistir. 1970 yilinda basbakan olan Ziilfikar Ali Butto donemi
(1970-1977), Pakistan tarihinde bir doniim noktasi olmustur. Baslangicta
sosyalizmi benimseyen Butto'nun basbakanligi déoneminde ¢ikarilan 1973
Anayasasi’'nda islam, devlet dini olarak kabul edilmis, hem bagbakanin hem de
cumhurbaskanin Miisliiman olmasi zorunlulugu getirilmistir. 1977'de askeri bir
darbe ile iktidar ele geciren General Ziyatilhak, islamilestirme programi baglat-
mustir. Son dénem Pakistan tarihi, bir taraftan demokrasi ve devletin uygula-
maya koydugu Islami sistem, diger taraftan da modern ve geleneksel Islami
egilimler arasinda yasanan miicadeleyi yansitmaktadir.33

Halkinin yaklagik %85’i Misliiman olan islam dinyasinin niifus bakimin-
dan en buiyiik tilkesi Endonezya, resmen laik bir tilkedir ve biinyesinde farkl
islami egilimleri barindirmaktadir. Laik ve dini egitim kurumlarinin her ikisi-
nin de devlet tarafindan desteklendigi Endonezya’da hem laik hem de ser‘l
mahkemeler bulunmaktadir.®* Endonezya’'nin tersine niiffusunun %45’i Muslii-

32 BKk. Seyyed Vali Reza Nasr, The Vanguard of the Islamic Revolution: The Jamaat-i Islami of
Pakistan (Berkeley: University of California, 1994); Abdul Rashid Moten, Revolution to Revo-
lution: Jama’at-e-Islami in the Politics of Pakistan (Karachi: Royal Book Company, 2003).

35 Daha genig bilgi icin bk. Leonard Binder, Religion and Politics in Pakistan (Berkeley:
University of California, 1961); Akbar S. Ahmed, Religion and Politics in Muslim Society:
Order and Conflict in Pakistan (Cambridge: Cambridge University, 1985).

34 BKk. Robert W. Hefner, “Secularization and Citizenship in Muslim Indonesia”, Religion,
Modernity and Postmodernity, ed. Paul Heelas (Oxford: Blackwell, 1998), s. 147-68.
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man, %37’si Cin, %11’i Hint kékenli olan Malezya’da Islamiyet bir devlet dini
olarak kabul edilmektedir. Merkezi hiikiimet disinda, on {i¢ eyaletten olusan
Malezya’'da dokuz eyaletin kendi dini mahkemeleri mevcuttur.35

Islam cografyasindaki toplumsal dontisiim siirecinde din-devlet iligkileri
ve laiklik alanindaki sancili gelismeler devam edecege benzemektedir. Bu
sancilar hem i¢ hem de dis faktdrlerden kaynaklanmaktadir. Ornegin birgok
Islam tilkesinde elit sinif ve iktidar odaklari baskict ve otoriteryen bir yontemle
siyasi projelerini uygulamakta ve zaman zaman dis destekle ayakta kalmay1
yeglemektedir. Toplumun biiytik bir kesiminin i¢ine diistiigii ekonomik zor-
luklar, refah dagilimindaki adaletsizlikler ve siyasal katilimin sinirlandirilmast
gibi faktorler, din-devlet iliskileri laiklik tartismalarina da yansimakta ve tarihin
getirdigi gerilimleri tirmandirmaktadir.

Sonucg

Modernlesme stiregleri siyasal ve toplumsal yapidaki kurumsal ayrismalar
gibi yapisal dontistimler; diistince, ifade, yayin ve propaganda gibi alanlarda-
ki hiirriyetlerin genislemesi, egitim ve medya kuruluslart kanallariyla yerel ve
kiiresel bir izleyici Kitlesine erisim imkani saglayan sivillesme ve demokratik-
lesme yeni firsat alanlan yaratmustir. Ozellikle demokratiklesme, serbest piya-
sa ekonomisi ve rekabete dayali kurumsallasma ile devletin ekonomi, egitim
ve medya alanlarindaki tekelinden vazgecerek gittikge kiiglilmesi, firsat alan-
larinin stirekli genislemesine neden olmustur. Buna ister ¢zglrliikler alani ister
firsatlar alani diyelim, goriilen bir gercek var ki o da dini grup ve kurumlarin
da sozii edilen alanda alabildigine genis kapsaml etkinlikler yiirtitme ¢cabasinda
oldugudur. Yani dini kurumlar da sivillesmenin yarattigl firsatlardan yararlan-
makta, Orglitlenmekte, kaynak yaratmakta ve kiiresel dlgekte rekabet ederek
mensuplarini, toplumsal ve siyasal yasami etkilemeye ¢alismaktadir.

Geleneksel sekiilerlesme kuramlarinin beklentisinin tersine, 6zellikle dev-
let miidahalesinin azaldigl, 6zgiirlik alanlarinin genisledigi, kurumsal reka-
bet ve yarisin giinlik hayatin bir parcasi haline geldigi toplumlarda dini ce-
maatler, gruplar, akimlar ve kurumlar stirekli bir rekabet halinde toplumsal
hayati paylasma veya toplumdaki mevcut etkinlik alanlarini genisletme ya-

35 Malezyada’ki dini yap1 ve mahkemeler hakkinda bk. Michael G. Peletz, Islamic Modern:
Religious Courts and Cultural Politics in Malaysia (Princeton : Princeton University Press,
2002).
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risina girmektedir. Sivil yapi tasiyan bu orgiitlenmeler ve kurumlar, dini mar-
kette kendi kaynaklari ile rekabet etmekte ve yukarida zikredilen firsat alan-
larin1 kullanarak etkinlik kurmaya, dinlerini yaymaya ve bir anlamda toplu-
mu inanglart dogrultusunda doniistiirmeye ¢alismaktadir. Bu sosyolojik ger-
cekler ve yeni toplumsal yapi, geleneksel modernlesme ve sekiilerlesme ku-
ramlarinin yeniden gézden gegirilmesini gerektirmektedir. Bir baska deyisle,
modernite-din iliskileriyle ilgili soysal bilim arastirmalarinda baslica ¢erceve
olarak goriilen sekiilarizasyon paradigmasinin gliniimiizde goriilen dini fark-
Iilasmay1 ve hareketliligi de agiklayabilecek sekilde yeniden tanimlanmasi ve
kamusal alanda din arastirmalarina mesru zemin yaratacak sekilde genisle-
tilmesi gerekmektedir.
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KITABIYAT

Hadis Edebiyatinin Olusumu
Omer Ozpinar
Ankara: Ankara Okulu Yayinlari, 2005. 460 sayfa.

Hadis edebiyatinin olusumunu etkileyen gerek ilmi gerekse siyasi unsurla-
rin tespitinin, bu edebiyatin daha iyi anlasiimasina katki saglayacagi muhak-
kaktir. Bu sebeple tasnif dénemi siirecinde hadis edebiyatinin nasil gelistigi,
ona sekil veren etkenlerin neler oldugu ve bu stirecte telif edilen eserlerin han-
gi sorunlar1 ¢cézmeye yonelik kaleme alindig1 gibi sorulara cevap arayisinin bir
urtinii olan Hadis Edebiyatinin Olusumu isimli arastirma, énem arz etmek-
tedir. Tasnif Dénemi Hadis Edebiyatinin Olusumunda ilmi ve Fikri Hareket-
lerin Etkisi (Buhari Ornegi) adiyla doktora tezi olarak hazirlanan arastirma,
bu alandaki hissedilir boslugu doldurmaya yonelik dnemli bir adimdir.

Eser “Onsoéz”, “Girig”, ti¢ bélim, “Sonug” ve “Bibliyografya”dan olusmak-
tadir. Miellif, eserin birinci ve ikinci boliimlerinde fikih, kelam, tefsir ile Arap
dili ve yazisindaki gelismelerin ve tasavvufun, hadis edebiyatinin olusumu-
na olan etkilerine deginmekte ve ilmi/fikri hareketlerin hadis musannefatinin
gelisimindeki etkilerini incelemektedir. Eserin birinci ve ikinci boliimlerinde
ortaya konan mezk{(r ilmi/fikri hareketlerin bir kismu “Uclincii Bolim”de
Sahth-i Buhari 6zelindeki 6rneklemelerle miisahhas hale getirilmektedir. S6-
zii edilen hususlarin bir kismi agirlikli olarak Sahih-i Buhari'deki Kitabii'l-
Iman, Kitabii't-Tevhid ve Kitab’l-I‘tisam gibi itikada ve kelami tartismalara
miiteallik konularla sinirlandirilmaktadir. Yazar Sahih-i Buhari'deki mezkir
kitaplarin bab bagliklarinin, dénemin hangi kelami tartismalarina katki sag-
lama mahiyetinde zikredildigini, sarihlerin aciklamalarina dayanarak tespit
etmeye ¢alismaktadir.

© ISAM, istanbul 2005
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Hadis edebiyatinin olusumunu etkileyen her bir ilmi ve siyasi unsurun or-
taya cikarilmasi ve hadis edebiyatindaki etki alanlarinin tespit edilmesi, farkl
calismalari gerekli kilmaktadir. Nitekim hadis edebiyatinin olusumunu etkile-
yen ilmi ve siyasi faaliyetleri, genellikle “ehl-i rey/ehl-i hadis” ekseninde ele
alan yazarin kendisi de eserinin sonug¢ kisminda: “En ¢ok iliskide bulundugu
sdylenen fikih ile hadisin, tasnif sistematigi noktasinda nasil bir etkilesim igin-
de olduklart hususunun bile aydinlanmadigini tespit etmis bulunuyoruz.” de-
mektedir (s. 431). Bu kadar genis bir konuyu tek ¢alismada incelemek miim-
kiin olmayacagi i¢in yazar, bazen birkag drnekle bazi genellemeler yapmakta,
bazen de kaynak olarak son dénem arastirmalarina miiracaat etmektedir.

Yazara gore, “mihne” olayindan sonra, Miitevekkil'in uygulamalarina bir
karsilik olarak hadisgiler, siyasi otorite ile uzlasma arayisina girmis, siyasi
otoriteye baglilik ve itaati pekistiren rivayetlerin nakli yayginlasmistir. Asha-
bii’'l-hadis’in imami Ahmed b. Hanbel’in, zalim idarecilere karsi ayaklanma
ile ilgili hadisleri rivayet etmeyi yasaklamasi ve siyasi idareye kars: tavir ta-
kinmayi tesvik eden hadislerin Miisned’inden c¢ikarilmasini istemesi de bu
sartlar altinda degerlendirilmelidir (s. 145). “Ahmed b. Hanbel’in, zalim ida-
recilere karsi ayaklanma ile ilgili hadisleri rivayet etmeyi yasaklamasi” soz,
cagdas hadis alimlerinden Muhammed Zahid el-Kevseri'ye aittir. Kevseri, ibn
Asakir'in Tebyinu kezibi’l-miifteri isimli eserine yazdigi mukaddimede her-
hangi bir kaynak gostermeksizin mezk{r cimleyi kaydetmekte!, yazar da
Kevseri'nin bu fikrini kaynak olarak gostermektedir. Baska bir ifadeyle bu fi-
Kir Kevseri'ye ait olup arastirdigimiz kadariyla klasik kaynaklar tarafindan
desteklenmemektedir.

Muellif, Siinen tiirli hadis edebiyatindan bahsederken, biiyiik kismi kay-
bolmus veya elimizde bulunmayan ilk Stinen’lerin miiellifleri arasinda ibn
Cuireyc, Sufyan es-Sevri, Ibn Eba Zi'b ve Zaide b. Kudame'yi zikretmektedir.
Onun fbnii'n-Nedim’e dayandirdigi bu bilgiye gore, eserlerini Stinen tiiriinde
tasnif eden s¢z konusu miuellifler, ayni zamanda birer Siinen sahibidirler (s.
87, 202). Fakat arastirdigimiz kadariyla ne ibnii’'n-Nedim? ne de ilgili diger
kaynaklar Stfyan es-Sevri'nin herhangi bir Siinen’inden bahsetmektedir.®

I ibn Asakir, Tebyinu kezibi’l-miifteri, Beyrut 1984, Kevseri'nin mukaddimesi, s. 15.

2 Bkz. Ibni'n-Nedim, el-Fihrist, thk. Riza Teceddiid, Tahran : [y.y.], 1971, s. 281.

3 Kettani, er-Risaletti’l-mustatrefe, Dimagk 1946, s. 32-37; Fuad Sezgin, GAS, Leiden 1967,
I, 518-5109.
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Muellif, Cami‘ tirti hadis edebiyatin1 anlatirken ise “Cami‘er, Siinen ti-
rinin muhteviyatini olusturan fikih konularindaki hadislerin yani sira,
Kitabii’s-Siinne tiirt fikri/itikadl konulara miiteallik hadisleri de ihtiva ede-
cek sekilde tasnif edilmiglerdir” (s. 222) demektedir. Oysa ki, gerek
Darimi'nin gerekse ibn Mace’'nin Siinen’lerinin mukaddimeleri, Restlullah’in
stinnetine ittiba etmenin gerekliligi, bid‘at ve cedelden uzak kalma, re'y ve
kiyastan kaginma, fetva vermenin mekruhlugu, fetvasi sorulan her meselede
fetva veren kimsenin durumu, re’'ye uymanin mekruhlugu, alimlere uyma,
iman, kader, sahabenin fazileti, Hariciler, Cehmiyye'nin inkar ettikleri* gibi
fikri/itikadi konularla ilgili hadisleri icermesi bakimindan birer Kitabii’s-Siin-
ne niteligindedir.® Diger taraftan Eb(i Davud’'un Siinen’inin 34. boliimiiniin
ismi “Kitabii’s-Stinne” olup “Kur’an’a iliskin Tartismalardan Uzak Durmak”,
“Stinnete ittiba Etmek”, “Sahabenin Fazileti”, “Imanin Azalip Artmasi”, “Ka-
der”, “Ru’yetullah”, “Cehmiyye”, “Hariciler”® gibi basliklarla ayni konulari
ihtiva etmektedir. Bu, Siinen tiirli eserler hakkinda verilen hitkmiin genelleme
oldugunu gostermektedir.

Miuellif, Mtsned tirti hadis edebiyatinin tasnif edilme sebebinin “sadece
Hz. Peygamber’e ait hadislerin toplanmasi istegi” olmadigini, ayni zamanda o
dénemin ilmi ve fikri amillerinin de etkili oldugu kanaatini ifade etmektedir. Bu
etkiler arasinda “Imam Safii'nin stinnetin kaynagi olarak miisned hadise vur-
gu yapmug olmasi”ni (s. 229) dile getirdikten sonra, bu konuda Imam Safii’yi
ogrencisi Ahmed b. Hanbel'in takip ettigini belirtmektedir (s. 232). Ayrica Sa-
fi'nin sadece miisned hadise vurgusu sebebiyle ashabii’l-hadisin gelisiminde
onemli bir rol oynadig1 ve onlar nazarinda otoriter bir Kisilige sahip oldugu da
yazar tarafindan kaydedilmektedir. (s. 231) Yazar eserinin baska bir yerinde
ise ashabii’l-hadisin imami: Ahmed b. Hanbel'in, Safii’nin kitaplarini, 6zellikle
er-Risale’sinin yazilmasini yasakladigini, hatta onun eserlerini kastederek:
“Bu kitaplar bid‘attir. Siz hadise sarilin.” dedigini hatirlatip hadis rivayetleriy-
le fakihlerin goriiglerinin bir arada yer aldig1 Kitaplari, kendi (ashabii’l-hadis)

4 Darimi, “Mukaddime” 16, 19, 20, 21, 24, 35; ibn Mace, “Mukaddime” 1, 7, 8, 9, 10, 11,
12, 13.

5 Mukaddimelerde yer alan mezk(r bab basliklari Ahmed b. Hanbel ve ibn Ebli Asim’'in
Kitabii’s-Stinne'siyle karsilastirilabilir. (Bkz. Ahmed b. Hanbel, Kitabti’s-Siinne, thk. Mu-
hammed b. Said el-Kahtani, Demmam 1994, 1, 106-123, 229, 270, 307; 11, 454, 618; ibn
Eb(i Asim, Kitabti’s-Stinne, Beyrut 1980, 1, 31, 55, 140, 188-93; 11, 461-62, 569-75, 580,
587).

6  Ebl Davud, “Stunne” 4, 6, 17, 19, 20, 21, 30, 31.
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ilkeleri agisindan kabul edilemez bir olgu olarak degerlendirdigini (s. 235) ifa-
de etmek suretiyle ¢eliskiye diismektedir. Fikhin kaynaklari ile ilgili tartisma-
larda bir ilke olarak hadisin stinnet, siinnetin de hadis oldugunu, hadisin sa-
bit olmasiyla stinnetin tespiti icin baska bir seye ihtiyag¢ olmayacagini, hadisin
yerel uygulama, icma ve re'y iddiasiyla terk edilemeyecegi gibi kiyasa daya-
nilarak da terk edilemeyecegini israrla vurgulayan (s. 230) Safii'nin er-
Risale’si, nicin Ahmed b. Hanbel tarafindan bid‘at olarak telakki edilsin? Ay-
rica “Hadis bizatihi yeterlidir” anlayisini savunan Safii, Ahmed b. Hanbel'in
iddia ettigi gibi re’y ile amel ediyor (s. 234) ise ashabu’l-hadisin nazarinda
hangi gerekceyle otoriter bir sahsiyet olarak telakki edilmistir? Ya da Safii'yi
otoriter olarak kabul eden ehl-i hadis kimlerdir?

Yazara gore Miisned tiirii edebiyatin dogusunu gerekli kilan ve tartisma-
lar baglaminda ele alinmasi gereken etkenlerden bir digeri de “t¢lincti asirda
hadislerin sithhat degerlendirilmesine hiz verilmesi”dir (s. 231). Fakat onun
bu baglamda zikrettigi drnekler, hadislerin sthhat agisindan degerlendirilme-
sine hiz verilmesi degil, farkli asirlarda sthhat sartlarinin degismesine delalet
etmektedir. Mesela, imam Malik’in “haber-i &had™in bir tiiri olan miirsel ha-
dislerin, ozellikle sika ravilerin miirsellerinin, miisned rivayetler kadar itibara
sayan oldugunu; dolayisiyla hiiccet kabul edilmesi ve kendileriyle amel edil-
mesi gerektigini benimsemesi 6rnegi (s. 231), Hicri ikinci asirdaki sthhat an-
layisinin boyle oldugunu gostermektedir. Nitekim yalmiz Imam Malik’in el-
Muvatta'l degil, aynit ddnemde tasnif edilen Cami‘ (s. 218) tiirli hadis ede-
biyatinin da miirsel ve munkati’ rivayetlerden olusmasi, muttasil rivayetlerin
azinlikta kalmasi ve “Musannef”lerin mevkuf ve makt(‘ haberleri de ihtiva
etmesi (s. 237) bunu gostermektedir.

Yazar, eserinin bazi yerlerinde bir veya iki érnege dayanarak genelleme-
ler yapmaktadir. Miisned tiiri hadis edebiyatinin olusmasinda rol oynayan
etkenlerden birisini, “ashabii’l-hadis’in tasnif olayina kendi ilkeleri agisindan
yaklasmasi” oldugunu belirten yazarin, bu baglamda siraladig1 érneklerin ne-
redeyse butiini Ahmed b. Hanbel ile ilgilidir. (s. 233-35). Yazar, mezkiir baglik
icerisinde Ahmed b. Hanbel’e ait drnekleri zikrettikten sonra: “Miisned tiirii
eserlerin, yukarida 6zetlenen ashabii’l-hadis anlayisini yansitan yegane ha-
dis edebiyati tiirti oldugu aciktir.” (s. 235) diyerek bu genellemeyi pekistir-
mektedir.

Diger taraftan yazar, yine Ahmed b. Hanbel 6rneginden yola ¢ikarak, ha-
disgilerin Mtisned tiirti eserler telif etmelerinin sebebini, hadislerin “kitab” ve
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“bab”lar seklinde tasnif edilmesine karsi olmalariyla aciklamaya ¢alismakta-
dir (s. 235). Ayrica o, ticiincii hicret asrina gelindiginde hadiscilerin, sadece
Hz. Peygamber’e ait olan rivayetleri, “ale’r-rical” metotla tasnif etme egilimi-
ne girdiklerini belirtmektedir (s. 238). Oysa bilindigi gibi Darimi, Buhari, ibn
Mace, Eb(i David ve Tirmizi gibi miellifler ashabii’l-hadisten sayildiklart ve
Ahmed b. Hanbel'in akrani olduklari halde, eserlerini “kitab” ve “bab”lar ha-
linde tasnif etmislerdir.

Yazara gore Ahmed b. Hanbel'in, Bisr b. Giyas el-Merisi'yi kastederek:
“Bisr el-Merisi 6ldii, yerine Kerabisi kald1” demesi ayni zamanda ashabii’l-
hadisin “lafz”” meselesindeki bakis agisini yansitmaktadir (s. 384). Yukari-
daki orneklerde oldugu gibi yazar, bu konuda da Ahmed b. Hanbel 6rnegine
dayanarak bir genelleme yapmaktadir. Fakat Es‘ari'nin verdigi bilgiye gore
Kur'an'in okunusu ve telaffuzu itibariyle mahltk oldugu goriisinii benimse-
yen ve “Lafziyye” diye tamimlanan grup, ehl-i hadistendir.8 Nitekim yazarin
da eserinin farkli bir yerinde degindigi gibi ibn Hacer, “lafz” anlayiginin
Kerabisi’den baska, basta Buhari olmak tizere el-Muhasibi, Zahiri mezhebinin
kurucusu Davud b. Ali el-isfehani ve pek cok ehl-i hadis tarafindan kabul
edildigini haber vermektedir.° O halde Ahmed b. Hanbel'in mezkr séziine
dayanarak: “Bu, ashabii’l-hadisin lafz meselesindeki goriisiinii yansitmakta-
dir.” ciimlesindeki “ashabii’l-hadis” tabiriyle yazar kimleri kastetmektedir?
Sayet bu tabirle Ahmed b. Hanbel’in taraftarlart veya ayni goriisii paylasan
alimler kastediliyorsa bu Kisilerin biittin “ashabii’l-hadis”i temsil etmedigi bi-
linen bir husustur.

Yazar cerh ve tadil edebiyatinin olusumunda, ravilerin fikri/itikadi yone-
lislerinin de dikkate alinarak tenkid edildiklerini belirttikten sonra, onlarin
“ideolojik yonelimlerini” ortaya koyan vasiflarinin anlasilmast icin hadisgilerin
birtakim esaslar belirledigini kaydetmektedir ( s. 247). O, bu esaslar1 1. Ravi-
lerin yalanct olmalart (kizbii'r-ravi) veya yalancilikla itham edilmeleri (it-
tihamii'r-ravi bi'l-kizb), 2. Amele miiteallik biiylik glinah islemeleri veya kiiciik
glinahlarda 1srarct olmalart (fisku'r-ravi), 3. Fikri ve itikadi noktada sapma
gostermeleri (bid‘atii’r-ravi), 4. Sahislarinin veya vasiflarinin bilinmemesi

7 “Lafz” meselesiyle, Kur’an’in, Allah’in kelami olmasi hasebiyle mahlik olmadigi, ancak
onun okunusunun ve telaffuzunun mahlik oldugu diistincesi kastedilmektedir. (bk. Es‘ari,
Malkalatii’l-lslamiyyin (ngr. Helmut Ritter), Weisbaden 1963, s. 602).

8 Es‘ar, a.g.e., s. 602.

9 Ibn Hacer, Fethu’l-bari, Beyrut t.y., XIII, 492.
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(cehaletli'r-ravi) gibi kavramlarla 6zetlemektedir (s. 247). Mezk{r kavramlar-
dan “bid‘atii’r-ravi” dogrudan ideolojik yonelimler ile alakalidir. “Kizb{i'r-ravi”
ve “fisku’r-ravi” kavramlarini bir sekilde fikri/itikadi yoneligler ile alakalandir-
mak!® miimkiin olsa bile “cehaletii’'r-ravi” kavraminin ideolojik yonelimler ile
herhangi bir alakasi bulunmamaktadir. Zira gerek kimligi gerekse vasfi meg-
hul olan ravinin herhangi bir ideolojik yéneliminden bahsetmek miimkiin de-
gildir. Nitekim yazarin kendisi de bdyle bir baglanti kurmamaktadir.

Yazar Hicri tiglinci asirda fikri/itikadi yonelislerin cerh ve tadil edebiyati-
nin olusumuna etkileri baglaminda, bazi kimselerin muteber kabul edilen ki-
mi raviler hakkinda stiphe uyandiracak Kitaplar tasnif ettiklerini belirtmekte
(s. 254) ve bu kitaplara 6rnek olarak Hiiseyin b. Ali el-Kerabisi'nin (8.
245/859) Kitabii’l-Mtidellisin isimli eserini kaydetmektedir. Yazarin bu kitap
hakkinda “stiphe uyandiracak” seklindeki yargisi, Ahmed b. Hanbel'in: “De-
lil bulamadiklarn konularda hadis muhalifleri icin bilgiler toplanmis. Bundan
uzak durun” sdzlerine ve bu bilgiyi aktaran Ibn Receb’in (6. 795/1393): “Bu
Kitaptaki bilgiler, Mu‘tezile gibi hareketler tarafindan, ehl-i hadise karsi kul-
lanilmigtir. Hatta isin aslini bilmeyen kimi ehl-i hadis bile, bu kitaptaki bilgi-
lerden yararlanabilmistir” seklindeki goriistine dayanmaktadir (s. 254). G-
niimuze ulasmadigl igin icerigiyle ilgili herhangi bir bilgiye sahip olmadigimiz
bu gibi kitaplar hakkinda, farkli goriisleri benimseyen Kisilerin degerlendir-
mesine dayanarak hitkiim vermek, insani cogu zaman saglikli sonuca gotiir-
mez. Nitekim deginildigi tizere, Ahmed b. Hanbel, Kerabisi'yi “lafz” meselesi
sebebiyle elestirmis ve: “Bisr el-Merisi 0ldii, yerine Kerabisi kaldi.” diyerek
onu Mu'‘tezill diislinceyi benimseyen birisine benzeterek itham etmistir (s.
384). Dolayistyla Ahmed b. Hanbel'in itham ettigi birisinin eseriyle ilgili ola-
rak 6n yargili davranmasi ihtimal dist degildir. Ayrica, zikri gecen eser ile il-
gili, Ahmed b. Hanbel’in goérisini aktaran ibn Receb bile, Serhu fleli’t-Tir-
mizi isimli Kitabinda, Kerabisi’'nin mudellis ravilerle ilgili bazi gértislerine yer
vermekte ve onlar farkli limlerin goriigleriyle teyit etmektedir.!! Diger taraf-
tan Alai, Ibni’l-Acemi ve ibn Hacer gibi, miidellis raviler ile ilgili eser kaleme
alan miiteahhirGin hadis alimleri, Kerabisi’'nin bu eserinden istifade etmisler-
dir.12 Hatta mezkar t¢ miuellifin yalniz Kerabisi’nin goriisiine dayanarak

10 Bkz. Miicteba Ugur, Ansiklopedik Hadis Terimleri Sézliigii, Ankara 1992, s. 97, 187-188.

11 Bkz. ibn Receb, Serhu lleli’t-Tirmizi, thk. Nureddin Itr, Dimagk 1978, II, 744, 746.

12 Alai, Cami‘u’t-tahsil, Beyrut 1986, s. 107; Ibni’'l-Acemi, et-Tebyin, Beyrut 1994, s. 116;
ibn Hacer, Tabakatu’l-miidellisin, thk. Asim b. Abdullah Kary(ti, Zerka 1983, s. 83-84,
118, 160.
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Tavis b. Keysan el-Yemani'yi mudellis raviler arasinda zikretmesi,!® onun
eserinin alimler arasindaki degerini ortaya koyan dnemli bir gdstergedir.

Yazar eserinin “Ikinci Boliim”tiinde rivayete ve dirdyete dayali hadis ede-
biyat1 tiirlerinin olusumu ve gelisiminde, ilmi ve fikrl hareketlerin etkisini tes-
pit etmeyi amacladigint kaydetmektedir (s. 8). Fakat dirayete dayal “ilelii’l-
hadis” edebiyatinin olusumunda herhangi bir ilmi ve fikri hareketten bahset-
memekte ve sadece s6z konusu edebiyat tiiriintin hangi bilgi ¢esidini kapsa-
digint ve bu dalda uzman olan alimlerin, hadislerin illetlerini saptamak icin
hangi metotlar1 kullandiklarini zikretmekle yetinmektedir (s. 258-263).

Sonug olarak birkag tespit hatasi veya bazi 6rneklere dayanilarak yapilan
genellemelere ragmen eser, ehemmiyetli bir konuya 1s1k tutmasi ve gerek tas-
nif dénemi gerekse sonrasinda telif edilen hadis edebiyatina yonelik aragstir-
malara drnek olmasi bakimindan énem arz etmektedir. Ozellikle fikih, kelam,
tefsir, tasavvuf ve Arap dili gibi hadis edebiyatinin gelisimini etkileyen, ona
yon veren amillerin tespiti ve mezkr ilim dallariyla etkilesim noktalarinin or-
taya konulmasi, eserin kayda deger ozellikleri arasindadir. Ayrica hadis tari-
hi ve edebiyati ile ilgili diger eserlerden farkli olarak hadis edebiyatinin olu-
sum stirecini, donemin sosyo-kiiltiirel, ilmi ve siyasi ortami baglaminda ele
alan bu eser hicri II. ve IIl. asirlarda telif edilmis Cami‘, Stinen, Musannef ve
Misned tiiri eserlerin tasnifi ve muhtevasinin arka planinin daha iyi anlasil-
masina ciddi katkilar saglamaktadir.

Namig Abuzerov

Ezeli Hikmet ve Dinler: Dinler Tarihinde Tradisyonel Perspektif
Hiiseyin Yilmaz
Istanbul: Insan Yayinlari, 2003. 412 sayfa.

“Onsdz”, “Girig”, U¢ bolim, “Sonug” “Kaynakga”, “Indeks” ana baslikla-
rindan olusan ve Dinler tarihi sahasinda yapilan bir doktora tezine dayanila-
rak hazirlanan bu eser, Geleneksel Ekol’tin kavramsal ve felsefi tasvirini, din
anlayisini, dinin modernite ve bilim, teknoloji ve rasyonellik ile iliskisini ve

13 Bkz. Alai, a.g.e., s. 107; ibni’l-Acemi, a.g.e., s.116; Ibn Hacer, a.g.e., s.83-84.

135



islam Arastirmalar Dergisi

dinlerin askin birligi tezini incelemektedir. Muellifin bu eseri hazirlarken
Geleneksel Ekol'lin genel diinya goriisiinii, din ve metafizik anlayisini, 6zel-
likle felsefesini yeterince anladigl ve takdir ettigi anlasilmaktadir. Ancak mi-
ellifin Geleneksel Ekol'’e mensup diistiniirlerin fikirlerini iktibas edercesine
nakletmesi ve kitab1 biitiiniiyle tasvir ve “nakillerle” insast aslinda onun bu
dustintrleri yeterince i¢csellestirmedigine de delalet emektedir. Miellif eserde,
Geleneksel Ekol mensuplarinin goriislerini sadece nakille yetinmis ve onlarin
fikirlerini herhangi bir tez veya kendine ait bir tez etrafinda insa ederek dii-
stincelerini orijinal bir ¢alisma tarzinda sunamamustir. IImi bir ¢alisma olarak
metnin inga tarzi iyi tetkik edildiginde, yazarin bir calismanin dinler tarihi ¢a-
lismasi sayilabilmesi igin diisiniirlerin dinler tarihi alanina giren konulardaki
goriislerini toplamanin yeterli olduguna inandig1 gériilmektedir. Miellif bu
calismasinda sadece Geleneksel Ekol’e mensup diistintirlerin dinler tarihi ko-
nularindaki goriislerini toplamakla yetinmis ve bu ekoliin goriislerini bir din-
ler tarihi tezi haline getirememistir. Halbuki Geleneksel Ekol dinleri arastirma
metotlarinda, bilimsel ve fenemonolojik metodun disinda, dinlere igten baka-
bilmeyi mimkiin kilan yepyeni bir metot sunmaktadir. Mesela Geleneksel
Ekol'in sundugu bu metot, dinler tarihinde simdilerde cari olan diger metot-
larla karsilastirilarak ciddi bir dinler tarihi tezi yapilabilir ya da bu ekole men-
sup bir diistiniiriin —-mesela Rene Guénon veya Frithjof Schuon’un— din an-
layisi ile meshur bir dinler tarih¢isinin —-mesela Mircea Eliade'nin— din anla-
yisini karsilastirarak bize bu ekoliin dinler tarihi disiplini icinde olan degil
ama, olmasi gereken yeri hakkinda bir fikir verebilirdi. Ayrica Geleneksel
Ekol'tin Miisliiman toplumlar i¢in yeni bir dinler tarihi perspektifi verip vere-
meyecegi konusu bir tez olarak islenebilirdi. Calisma bu ana temalardan biri-
ne gore yapilmis olsaydi, bir dinler tarihi ¢alismasi sayilabilirdi. Eser miista-
kil bir ¢alisma olarak basindan sonuna kadar sistematik bir 6rgii icinde, bir
tezi ortaya koymasi bir tarafa, ortaya konulan herhangi bir tezi de tahlil, ten-
kit veya bir baska tezle mukayese etmemektedir.

Eserin metin insasinda ve tislubunda da bazi ciddi problemler goriilmek-
tedir. Okuyucu ¢ogu zaman ifadelerin muellife mi yoksa nakilde bulundugu
yazarlardan birine mi ait oldugu noktasinda miitereddit kalmaktadir. Miiellif
Geleneksel Ekol'e “gelenekselcilik”, bu ekole mensup diistiniirlere de “gele-
nekselciler” demeyi tercih etmektedir. Bence Geleneksel Ekol bir ideoloji, bir
“izm” olmadigl i¢in, ona “gelenekselcilik” ve mensuplarina da “gelenekselci-
ler” demek dogru degildir. Diger taraftan yazar, Geleneksel Ekol’le ilgili me-
sela, “Gelenekselcilere goére bugiin diinyamizda yasayan biitiin dinler dogru-
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dur ve insanlart dogruya ve kurtulusa ulastirir” (s. 380) tarzinda kolay ge-
nellemelerde bulunmakta ve ayni zamanda yanlis hiikiimler vermektedir.
Geleneksel Ekol'e gore “bugiin diinyamizda yasayan biitiin dinlerin dogru”
oldugunu degil de, belki bugiin diinyamizda yasayan “geleneksel” dinlerin
kurtulusa ulastiracagini sdylemek mimkiin olabilir. Bu durumda bile, eger
yasayan her din dogru ise, Geleneksel Ekol’e mensup René Guenon, Frithjof
Schuon, Titus Burckhardt ve Gai Eton gibi biiylik sahsiyetlerin neden Hiristi-
yan kalamayip karsi tepkKileri goze alarak Miisliiman olduklarini izah etmek
kolay olmayacaktir. Biitlin bu elestirilerimize ragmen calisma, akademik an-
lamda 6nemli bir potansiyeli barindiran Geleneksel Ekol'ti 6zelde akademiyaya,
genelde Turkiye'deki okurlara takdim etmesi bakimindan bir boslugu doldur-
maktadir. Bu hizmetinden dolay1 yazarini kutlariz.

Adnan Aslan

Ahlak Felsefesine Giris
Lokman Cilingir
Ankara: Elis Yaymlar:t 2003. 134 sayfa.

Bati'da hem teorik hem de pratik ahlak alaninda yayimlanan calismalarin
sayisinda yirminci yiizyilin ikinci yarisindan itibaren bir artis oldugunu gorii-
yoruz. Bu artigin ¢esitli sebepleri var. Bu sebeplerin basinda, bir yandan tip ve
benzeri alanlarda sahit olunan teknolojik gelismelerin, diger yandan toplum-
sal ve uluslararasi diizeydeki adaletsiz uygulamalarin dogurmus oldugu so-
runlara kapsamli bir ahlak goriisti cercevesinde ikna edici cevaplar bulma ar-
zusu gelmektedir. Ancak bu arzu dogrultusunda ortaya koyulan ahlak anla-
yislarinin da bir ¢itkmazda oldugu ifade edilmektedir. Zira modernligin insa et-
tigi bilgi anlayisinin, ahlaki rasyonel bir inang konusu olmaktan ¢ikarip Kisi-
sel bir kanaat meselesi haline getirmesi, mevcut ahlak anlayislarinin kendile-
rini modern insana kabul ettirebilmek icin iyi bir gerek¢ce sunma olanaklarini
ortadan kaldirmis gdriinmektedir. Biitiin ahlak anlayislan esit derecede gegerli
oldugu ve birinin digerine tercih edilmesini saglayacak bir dlctitiin varligindan
s0z edilemeyecegi icin artik toplumun tiim tyelerince kabul edilecek bir ahlak
anlayist ve erdemler kiimesinden degil, sadece her bireyin kendi iyi anlayisin-
dan ve bu anlayisini hayata gecirmeyi temin edecek hak ve 6zgurliiklerden
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soz eder hale gelmis bulunuyoruz. Gelinen bu noktada, ahlak felsefesi alanin-
da ihtiya¢ duyulan seyin, bireylerin tamamina kendisini kabul ettirecek ciddi
bir ahlaki temellendirme oldugu uzun siiredir dile getirilmektedir.

Derleme mahiyetinde olan Ahlak Felsefesine Giris, bu 6nemli meseleyi
konu edinmektedir. Eser “Ons¢z”, altt bolim, “Kaynakg¢a” ve “Dizin”den
olusmaktadir. Yazar, felsefi ahlakin gerekliligi ve ahlaki temellendirmenin ne
oldugu konusunda kaleme aldig1 ve I. Bolimii olusturan bir “Giris"ten sonra,
felsefe tarihi boyunca ortaya konulan ahlaki temellendirme bicimlerinden
empirik, metafizik, rasyonel ve duygusal temellendirmelere birer béliim ag-
mig ve her boélimde bir veya birkag filozofun metnine yer vermistir. Platon,
Aristoteles, Augustinus, d’'Holbach, Kant, Bentham, Schopenhauer bu filo-
zoflardan bazilaridir. Yazar ayrica metafizik temellendirmelere bir dayanak
noktast olmast bakimindan Tanri'nin varligina iliskin ontolojik argiimanla il-
gili bir bolim daha ekleyerek burada da Farabi, Anselm, Descartes, Leibniz
ve Kant'in konuyla ilgili metinlerini sunmustur. Son béliimde ise ahlaki te-
mellendirmelerin imkani konusunda Hans Albert’'in aleyhte, Karl-Otto
Apel'mn ise lehte goriislerini yansitan metinlerini kitaba dahil etmistir.

Kitap, felsefede tartismali olan bir konuya kesin bir hitkiimle bagliyor. Ya-
zara gore giinlik hayatimizda kendi davraniglarimiz veya g¢evremizdeki in-
sanlarin davranislart hakkinda “iyi” veya “kotii” seklinde yargilarda bulun-
mamiz, dogustan getirdigimiz bir 6zelligin sonucudur (s. 11). Yazar burada
Kant't kaynak olarak gostermekte, bu konuda mesela insanin bu 6zelliginin
toplum icerisinde yasamaktan dogan tecriibelerinin bir sonucu olabilecegini
dile getiren kars1 gortislere temas etmemektedir. Benzer bir sorun, vicdanla il-
gili satirlarda da karsimiza ¢ikmaktadir. Yazar, Kitapl dinler acisindan vicda-
nin insanda “Tanri'nin sesi” oldugunu ifade etmektedir (s. 14). Bunun ne de-
rece dogru oldugu bir tarafa, burada kitapli dinler denilerek toptanct bir yak-
lasim sergilenmekte, vicdan gibi muglak bir konuda okuyucu pesin hiikme
yonlendirilmektedir. Yazarin vicdanla ilgili yaptig1 “iyi vicdan”, “kotii vicdan”
ayrimi da problemli gériinmektedir. Yazara gore, “iyi-temiz vicdan” Kisiyi
sorgulamaz, kendi sesine kulak vermeye zorlamaz, kisiye azap cektirmez.
Buna karsin Kisiye belli bir huzur ve gliven verir. “Kétil vicdan” ise daha zi-
yade istenmedik bir davranisi takip eder ve “Boyle davranmamaliydim!”,
“Bunu yapmak zorunda degildim” seklinde insan bilincine veya benligine
baski yapar (s. 14). Halbuki Kisinin vicdani tarafindan sorgulanmasi veya
sorgulanmamasi, tamamen sahip oldugu ahlaki degerlere uygun davranislar
sergileyip sergilememesi ile ilgilidir. Iyi veya kotii olan, davraniglardir. Vicdan
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kot davranig goriince elestirmekte, iyi davranis sergilendiginde ise bunu
yapmamaktadir.

Kitabin “Giris”inde, vicdan konusundan baska; biling, 6zgirliik, ddev ve
sorumluluk ve niyet konularinin ele alindigr “Felsefi Bir Ahlakin Gerekliligi”
baslikli bu béliim, tamamen Kant'in gorislerinin isgali altindadir. Her bir ko-
nuyla ilgili olarak kismen farkli bakis acilart verilmekte, sonug cimlelerinde
ise Kant'in goriisii, gecerli goriis gibi sunulmaktadir. Bu da felsefi bir giris ki-
tabindan beklenen tarafsizliga golge diistirmektedir.

Hemen belirtelim ki, kitap derleme olmasi itibariyle belli bir ilgiyi hak et-
mektedir. Zira bir konuya iligkin taraf ve karsi taraf goriislerini bir arada su-
nan bir derleme calismasi, Ozellikle felsefe alaninda faydali gériinmektedir.
Boylece okur, yazarin da belirttigi gibi (s. 7), muhalif argiimanlar gérmek
suretiyle felsefl diisinmeye yonlendirilmektedir. Bununla beraber Kitap, der-
leme calismalarin karsi karsiya kaldigi kimi sorunlarin iistesinden gelmis go-
rinmemektedir.

GOze carpan ilk sorun, filozoflara ait metinlerden 6nce, okuyucuyu metne
hazirlamak amactyla Cilingir'in kaleme aldigi yazilarin uzunlugudur. Kimi bo-
liimlerde alintilanan metinleri gblgede birakacak ve onlart bir okuma parcast
diizeyine indirecek kadar uzun olan bu yazilardaki diger bir sorun da igerikle-
ridir. Ornegin, Aristoteles’in Nikomalkhos’a Ethik’inin ilk alti paragrafinin alin-
tilandigr “Ampirik Temellendirme” baglikh “ikinci Boliim”de Cilingir tarafindan
yazilmis olan satirlar, Nikomalkhos’a Ethik’in uzun bir 6zetini vermekte, bdy-
lelikle alintilanan metinde dile getirilen seyleri 6nceden fazlasiyla anlatarak fi-
lozofun metnini neredeyse gereksiz kilmaktadir. Ayni durum Platon'un Euthy-
phron diyalogunu igeren “Metafizik Temellendirme” baslikli béliim icin de ge-
cerlidir. Yine bu bdliimle ilgili olarak zikredilebilecek diger bir sorun d'Hol-
bach’'in “Ahlaki Sapikligin Nedeni Olarak Din” ve Emil Brunner'in “Etik Nihi-
lizmin Alternatifi Olarak Dini Ahlak” baglikli yazilaryla ilgilidir. d'Holbach’'in
yazisi dine karsi bildik aydinlanmact tavrin asirt bir bigimi olarak oldukga naif
bir dokuya sahip gériinmekte, Brunner'in yazisi ise dini ahlakin olumlu kabul
edilebilecek yonlerinden bahseden edebi bir yazi olmaktan Steye gecememek-
tedir. Dolayistyla bu yazilarin, amaci, insani felsefl diisiinmeye yonlendirmek
olarak ilan edilmis bu kitapta neden yer aldiklarini izah etmek giliclesmektedir.

Cilingir “Metafizik Temellendirme™yle ilgili III. Boliim'tin ardindan bu boli-
miin bir tamamlayicist olacagini diisiinerek Tanr'nin varligint kanitlamaya yo-
nelik ontolojik arglimanla ilgili dordiincii béliimii éntimiize koymaktadir. Farabi,
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Anselm, Descartes ve Leibniz'in ontolojik arglimani ele aldiklari, Kant'in ise Tan-
r’'nin varligini kanitlamanin imkan dahilinde olmadigini ifade ettigi metinlerden
olusan boéliimde, herhangi bir ahlaki meseleyi, en azindan yazarin kendisinin de
kitabin bagka bir yerinde (s. 63) dile getirdigi, insanin eylemleriyle Tanri'nin ira-
desinin iligkisi sorununu ele alan bir paragraf dahi bulunmamaktadir. Dolayisty-
la bu béliimiin Kkitabin buitiintiyle iliskisi tam olarak kurulmus gériinmemektedir.
Temellendirme probleminin ele alindigr son boliimde ise, mesele agik bir sekilde
ortaya konulamamustir. Ustelik Albert ve Apel’dan yapilan ceviriler de konunun
anlasilmasi sadedinde okuyucuya yardimci olacak tiirden ceviriler degildir. So-
nug olarak Cilingir'in kitabinin ézellikle farkli goriisleri yansitan metinleri barin-
dirmast acisindan okuyucunun dikkatini cekebilecegi sdylenebilir.

Osman Bag

Postmodern Diinyada Kibleyi Bulmak

T. J. Winter (Abdilhakim Murad)

Cev. Omer Baldik, Muhammed Seviker
Istanbul: Gelenek Yayinlari, 2003. 208 sayfa.

Kitap “Baglamadan Once” baglikli bir 6nséz ve on bir ayri makaleden olu-
suyor. Makaleleri, bir biitinti olusturmaktan ziyade, belli konularda birbirin-
den bagimsiz yorumlar igeren parcalar olarak degerlendirmek mimkiin. Ki-
tap genel olarak Miislimanlarin yiizyilardir tartistigl bazi konulari ve giinii-
miiz Mislimanlarinin yasamak zorunda oldugu bazi durumlarla ilgili yorum-
lart icermektedir. Ceviri olmasina ragmen, dilinin akiciligl eserin okunmasini
kolaylastirmaktadir. Makalelerin bir kismi, miellifin de belirttigi gibi akademik
cevrelere, diger bir kismui ise genel okuyucu kitlesine hitap etmektedir.

Kitap belirli bir konuya yogunlasmadigi ve birbiriyle ¢ok baglantili konu-
lar icermedigi i¢in, yapilan degerlendirmenin de bir buitiinlik arz etmesi giig-
lesmektedir. Bu nedenle degerlendirmeler makale ismi belirtilerek ilgili maka-
le smirlar icinde yapilacaktir.

T. J. Winter, Kitabin “Bir Isaret Olarak Yeni Binyil” adli ilk makalesinde (s.
15-32) sekiilerlesme konusuna deginmektedir. Ona gore, etrafimizda sirekli

140



Kitdbiyat

ve biliylik bir hizla gliclenmekte olan kiiresel siiregleri ve bunlarin sonuglari-
n1 anlamaya calismak her bir Miisliiman igin farzdir. Bu slireg, insanlarin tim
konulara bakisinit da sekillendirmektedir. Farkli kiiltiirlere ve dinlere mensup
insanlar giivensiz bir ortamda yasadiklarini hissetmeye basladiklarinda, dis-
layict bir tutum takinirlar. Ancak Miisliimanlarin yapmasi gereken sey, sekii-
lerlesme siireci ve tepkisel haricilikten uzak durmaya calismak olmalidir (s.
32). Belki de bu noktada sorunu net bir sekilde ortadan kaldiracak ¢oziimler
uretmek ¢ok kolay olmadigi i¢in, yazar bu oneriyi dile getirirken okuyucuya
¢6zim konusunda ¢ok aydinlatic bilgiler sunamamaktadir.

Hz. Peygamber'in siinneti, kitabin genelini dikkate aldigimizda, yazarin
uizerinde ¢ok durdugu ve deger verdigi bir unsur olarak géze carpiyor. O, “Te-
mel Ilke Olarak Siinnet” (s. 45-60) baglikli makalesinde Hz. Peygamber’in
stinnetini safligin ve durulugun sembolii olarak degerlendirdiginden onu gii-
nimiiz diinyasinda siginilabilecek en iyi liman olarak goriiyor (s. 56).

T. J. Winter, erkek biyolojisinin ayni anda birden ¢ok kadinla evli olmay1
mimkin kilmasi sebebiyle ¢ok esliligi normal karsilar. Yazar, Bati’da istege
bagl escinsel iligkiler normal karsilanirken, yine istege baglh cok esliligin ya-
saklanmasini anlayamadigini ifade eder. Winter, konuyla ilgili “islam, Iriga-
ray ve Cinsiyetin Yeniden Tanzimi” adli makalesinde (s. 75-99) Hz. Peygam-
ber’in ¢ok esliliginin, bedene karsi yurtitillen Hiristiyan savasinin sonuna isa-
ret ettigini ve ayrica cinselligin, ibrani peygamberlerin beyan ettigi kutsal de-
gerini teyid etmis oldugunu ifade eder. Fakat, Hz. Peygamber'in Hz. Hati-
ce'nin vefatina kadar tek esle yasamasi ve diger evliliklerini kirk yasindan
sonra yapmasi sebebiyle, diger evliliklerin ¢ogunun sebeplerini cinsellik di-
sindaki etkenlerde aramamiz gerektigini diisiiniirsek, onun cok esliliginin,
cinselligin 6nemini ve kutsal degerini teyid etme niyetiyle ¢ok da ilgili olma-
digini soyleyebiliriz. Hz. Peygamber elbette cinselligi yadsimiyordu ve Miis-
liimanlara evliligi 1srarla tavsiye ediyordu. Fakat Hz. Peygamber’in evlilikle-
rinin ¢oklugunun cinselligin kutsalliginin bir ifadesi oldugu yorumuna bagla-
mak, zorlama bir yorum olsa gerektir. Aslinda meseleyi Hz. Peygamber 6ze-
linden ¢ikardigimizda, kargimiza cevaplanmasi gereken “Cok eslilik erkek bi-
yolojisinin bir sonucu mu?” veya “Zorunlu hallerin bir ¢6zimi mii?”, yoksa
“Hayatin normal sayilabilecek dénemlerinde de yasanabilecek bir durum
mu?” gibi sorular ¢ikmaktadir. Cok eslilik, tizerinde daha fazla diistinmeyi ve
ginimiz sartlarint dikkate alarak yeniden yorumlanmayi gerektiren ¢ok
6nemli bir konu olarak canliligini hala devam ettirmektedir. Bu cagda Muslu-
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man kadinin ¢ok eslilige bakisinin klasik anlayistan artik epeyce farklilastigini
goérmezden gelemeyiz.

“Dindar Otekiyi Tasvip Etmek” adli makalesinde (s. 123-144) T. J. Winter,
acik bir sekilde dinsel ¢cogulculuga karsi oldugunu belirtmekte ve Miisliiman-
larin tarihte gayrimiislimlere karsi olan miisamahakar tavrinin, gayrimislim-
lerin kurtuluslarina vesile olmasi yorumuna bizi gotiiremeyecegini ifade
etmektedir. Yazara gore sefaat, dinlerin ¢oklugu ve dogrulugu probleminde
¢oziime Katki saglayabilir. Winter bu konuda ortaya koydugu fikirlerle klasik
dislayict yaklasimin sinirlarindan disariya ¢ikmamaktadir. Fakat bu konu se-
faatle ya da dislayici birtakim ifadeleri benimsemekle halledilebilecek bir konu
degildir.

Winter, “Misliiman ve ingiliz?” adli makalesinde (s. 145-163) kendi 6ze-
linden hareketle bir ingiliz Anglikan, bir ingiliz Yahudi ve bir Ingiliz Hin-
du’sunun sahip oldugu tipolojiden bahsetmek mimkiinken bir ingiliz Miisli-
man taniminin heniiz tam bir anlam ifade etmedigini sdylemektedir. Yazara
gore bu durum Ingiliz muhtedilerinin énemli sorunlarindan biridir.

Hiristiyanlik ve Islam’in yayilisindaki farklara deginen Winter, Hiristiyan-
ligin yayima siirecinde Amerikan yerlilerinin imhasi, kalanlarin zorla vaftiz
edilisi ve diger taraftan engizisyon mahkemelerinin rolii ile islam’in yayilisin-
daki stifi ve tiiccarlarin nezaketi arasinda énemli bir metot farki oldugunu dii-
stiinmektedir. Bu nedenle Hiristiyanlasma, beraberinde Avrupalilasmay: geti-
rirken, Islamlagsma Araplagsmay: getirmemistir. Bunun Ornekleri dinlerin mi-
mari yapilarinda ¢ok net bir sekilde gézlemlenebilir. Winter, Misliman tlke-
lerdeki camilerin mimari yapilarinin, bulundugu tlkenin kiiltiirel rengini yan-
sittigini, diilnyadaki katedral ve Kiliselerin mimarilerinin ise birbirinden ¢ok
farkli olmadigini belirtir (s. 150).

Winter’a gére Britanya halkinin son birkag yiizyildaki ahlaki ve dini mi-
zaglar Hiristiyanlhiga degil, Islam’a daha yakindir. Dolayisiyla bir Ingiliz,
Misliiman olabilmek icin ¢ok biiytik zorluklarla karsi karsiya degildir. Yaza-
rin bdyle bir sonuca ulasmasina yol acan nedenlerin ayrintisina girilmemek-
le birlikte, Britanya'nin Katolikligin boyundurugundan kurtulup Anglikan Ki-
lisesi'ni kurmasinin énemine ve degerine isaret edilmekle yetiniliyor. Ancak
burada sorulmasi gereken soru, Britanya halkinin ahlaki ve dini mizaclarini
belirleyen Hiristiyanlikken, nasil ve hangi nedenlerle onlarin islam’a daha
yakin olabildigidir? ingilizler, Almanlardan ya da Fransizlardan hangi farkl
ozellikleri sebebiyle Islam’a daha yakin olabiliyorlar? Bunun ikna edici ce-
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vaplarini Kitapta bulamiyoruz. Bdylesine bir yorum, kendisi ingiliz olan ya-
zarin inandig1 dinle daha yakin bir iligki icinde olmasi arzusunun bir sonucu
olarak degerlendirilebilir.

“Ailenin Cokiisii” adli makalesinde (s. 61-74) T. J. Winter, aile kurumu-
nun pargalanmasi ve ¢okiistiniin Bati’da énemli bir problem olduguna isaret
etmektedir. Ona gore aile yapisindaki bu ¢okiis, ahlaki zayifligin sonuglariy-
la dogru orantilidir. Yazar, okul ve isyerlerinde kiz-erkek karisik olmasinin
ahlaki dejenerasyonun énemli bir sebebi olduguna inanmaktadir (s. 67). Fa-
kat yazarin teklif ettigi ayrn egitim ve isyerlerinde kadin erkek ayrimi, giinti-
miiz dinyasinda mimkiin mudir ve problemin ¢éziimiine katkisi ne olacak-
tir? Bu kiiresel ortamda, televizyon ve internetin yarattig1 sanal diinyada ku-
rulan iligki bigimlerinin agtig1 zararlar, ayr egitimin getirecegi faydalari ¢cok
gerilerde birakmaktadir. Bu sartlarda ayr egitimi savunmak ne kadar uygu-
lanabilir ve bu uygulamalar ne kadar faydali olacaktir?

Winter, “Bagnazligin Sefaleti” adli makalesinde (s. 165-178) 6nemli bir
soruyu giindeme getiriyor. Nasil oluyor da Nasir gibi kendini begenmis bir de-
magog, milyonlarca tiyesi bulunan fhvan-1 Mislimin’e galip gelebilmistir?
Bu, gercekten tizerinde diisinmeyi gerektiren 6nemli bir sorudur. Bu tespit-
ten hareketle, radikal islam anlayisini elestiren Winter, onun yiizeysel ve
kaygan bir zeminde ilerledigini drnekler vererek acgiklar (s. 171). Buna kar-
silik sifi gelenegin 6nemi tzerinde durur ve onu islam’in énemli ve ihmal
edilmemesi gereken yonii olarak gorir. Radikal Islam anlayisinin bu sifi ge-
lenegin insana kazandirdigr derinlige ihtiyaci oldugunu sdyler (s. 176-178).
Yazar'm yukarida sordugu soru, aslinda Miisliimanlarin probleminin kaynagi
konusunda bizlere 6nemli ipuglart vermektedir.

Yazar dinle ilgili konularda yorum yapmanin ¢ok kolay olmadigr kana-
atindedir. Ona gore biitiin hadis killiyatint kavramadan ve hitkiim ¢ikarma
ustllerini bilmeden bir konuda karar vermeye calismak, ciddi tehlikeleri be-
raberinde getirir. Insanlar istisnalar disinda, bunu yapamayacagina gore, bu
istisnalar disindakilerin hiitkiim vermeye c¢alismasinin geregi yoktur. Nasil ki
iyilesmek icin tip Kitaplarina degil, doktora bagvuruyorsak dini dogru anla-
mak i¢in de bu konularda uzmanlasmis alimlerin yol gostericilig§ine bagvur-
maliyi1z. Kendisinin ictihada kesinlikle karsi olmadigini belirten yazar, bunun
uzmanlarin isi oldugunu sdyler. Bu anlayis bizce, kabul edilebilir bir yakla-
sim olmakla beraber, bu durum insanlart mensubu olduklart dini diisinmeye,
yorumlamaya ve yeni birtakim diistinceler iiretmeye engel olabilir. Bir konu
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uzerinde yorum yapmanin bu kadar kiilfeti olmamalidir. Bu goriisten hare-
ketle, din egitimini fakiilte diizeyinde almis Kisilerin tamamina yakini, yaza-
rin belirttigi 6zelliklere sahip olmadig icin bunlarin dini bir konu ile ilgili yo-
rum yapmasi pek saglikli olmayacaktir. Herhalde insanlart diisinmekten ve
yorum yapmaktan alikoymak icin bu kadar korkutmanin -amag yanlisa diis-
mekten korumak dahi olsa- dine saglayacagi fayda, zarardan fazla degildir.

Winter, kitap boyunca ¢ok planl segilmedigi anlasilan konular tizerinde ve
klasik Stinni anlayis ¢ercevesinde hi¢ de yabancisi olmadigimiz yorumlar di-
le getirmektedir. Fakat sunu agikc¢a sdyleyebiliriz ki bu Kitap, kibleyi bulmak
isteyenlere elbette faydali olacaktir.

Mustafa Cakmak

Kur’an’t Kendi Tarihinde Okumak: Tefsirde Anakronizme Ret Yazilari
Mustafa Oztiirk
Ankara: Ankara Okulu Yayinlari, 2004. 279 sayfa.

Bu calisma yazarin konu butiinliigiinii dikkate alarak ve yeniden gdzden
gecirerek daha dnce yayimlanmis yazilarindan yaptigl bir derlemedir. Konular
toplam dokuz baslik altinda incelenmistir. “Kur’an ve Anlama Sorununun Ma-
hiyetine Dair” (s. 11-25) baglikli yazisiyla Kur'an't anlama sorununu temelde
geleneksel Kur'an anlayist ve tefsir yaklasimina indirgeyen yazar, hemen pe-
sinden gelen “Kur’an ve Yeni Anlama Yontemleri” (s. 27-41) baslkl ikinci
yazistyla bir ¢c6ziim Onerisi sunarak Kur’an’t anlamada yeni yontemlerden bi-
ri olarak degerlendirdigi Batili yorumbilim kuramlarinin (hermeneutik) uygu-
lanmasini savunmaktadir. “Kur’an’in Cennet Tasvirlerinde Yerel ve Tarihsel
Motifler” (s. 207-231) ve “Kur'an’da Uhrevi Azap Figirleri” (s. 233-259)
bagliklar altinda Kur'an'in dil ve ifade ozellikleri izerinde durulmaktadir.
“Kur’an’a Goére Otekinin Konumu: Ehl-i Kitapla ilgili Ayetlerin Klasik Yorumu-
na Elegtirel Bir Yaklagim” (s. 129-178) ve “Kur’an ve Islam’in Ataerkil Yoru-
mu” (s. 179-206) basliklart altinda yazar, Misliman erkegin otekisi olarak
degerlendirdigi ehl-i kitap ve kadin orneklemesi tizerinde durmak suretiyle
¢agdas Kur'an okumalarinda dikkat ¢ceken Ku'ran'da ehl-i kitap ve Kur'an’'da
kadin gibi iki 6nemli konuyu giindeme tagimaktadir. “Kur’an’da Ortiinme Em-
rinin Tarihsel Zemini: Klasik Tefsirlerdeki Tesettiir Formu Uzerine” (s. 103-128)
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adli béliimiin girisinde yazar, bu yazinin, tesettiir konusunda yeni bir goriis
ileri siirme iddiasi tasimaksizin sadece klasik donem miifessirleri tarafindan
konunun ne sekilde anlasilip yorumlandigini ortaya koymay1 hedefleyen bir
literatiir taramasi oldugunu ifade etmisse de Sabtni, Siileyman Ates gibi mo-
dern dénem miifessirlerine de yer vermis ve elestirel bir tslup kullanmustir.
“Tefsirde Cesitlilik ve Mezhep-Mesrep Refleksi: Ulu’l-Emr Kavrami Ornegi”
(s. 77-102), tefsir tarihinde mezhebi tefsirler tartismasina; “Kur’an ve Otantik
Anlamu Kesif Projesi: Satibi’nin Kur’an’t Anlama Yontemine Dair Bir inceleme”
(s. 43-75) baslikli kisim ise son zamanlarda Satibi tizerine yazilanlara tefsir
tarihi agisindan 6nemli bir katkidir. Bu nedenle eser genel bir degerlendirmeyle
ifade edecek olursak, “cagdas yaklasimlar” adi altinda inceleyebilecegimiz li-
teratiiriin bir parcgasi olarak karsimizda durmaktadir.

Geleneksel Kur'an okumalarini anakronistik bulan yazar, kendi calismasi-
nin kabaca “tarihselci okuma” oldugunu itiraf etmesine (s. 7) ragmen, gerek
baslikta gerekse igerdeki alt basliklarda tarihselcilik ifadesinden israrla kagin-
dig1 hissini vermektedir. Tiim ¢agdas yorum tartismalarinin ve hermeneutik
incelemelerin bir ddnem akademik tartismalarda hep tarihselcilik baghigr altinda
sunulmasi ve okuyucuda artik bikkinlik uyandirmasi, yazarin bu tercihi icin
hakli bir neden sayilabilir. Tarihselci teze dair diisiincelerini sunarken yazar,
Kur'an'in tarihselligini kabultin Kur'an'in evrenselligine halel getirmeyecegini,
aksine Kur'an't anakronik okuma karmasasindan kurtaracagini ileri siirer.

Yazar eserin daha ilk kisminda giinimiizde Kur'an't anlama sorununun te-
mel nedeni olarak geleneksel Kur'an anlayigini ve tefsir yaklagimini gosterir
(“Kur'an ve Anlama Sorununun Mabhiyetine Dair”, s.11-25). Burada Kur'an't
anlama sorununun baglangicini islam kelaminda Hicri ikinci ytizyilda ehl-i stin-
net ve Mu‘tezile arasinda gerceklesen “halku’l-Kur’an” tartismasina baglayan
yazarin, 6zellikle Stinni gelenekteki “ezell ve ebedi Kur'an” anlayisini problem-
li bulup, buradan hareketle elestirilere basladig1 goriiliir. Zira yazara gore ezeli-
ebedi Kur'an anlayisi, ehl-i stinnet diisincesinde, lafzinda sonsuz bir anlam po-
tansiyeline sahip bir Kur’an anlayisini dogurmustur. Anlama sorununun temel-
lerini gelenekte bulan yazarin 6ngoérdiigii ¢oziim ise gelenekte degil, Bati’dadir.
Yazar “Kur'an ve Yeni Anlama Yontemleri” (s. 27-41) baghkl kisimda ¢éziim
Onerisini sunarken, Kur'an't anlamada yeni yontemlerden biri olarak degerlen-
dirdigi Batili yorumbilim kuramlarnin (hermeneutik) uygulanmasini savun-
maktadir. Yazar konuya “Hermeneutik, monolitik bir yapi veya standart bir yo-
rum yontemi midir?” sorusuyla baslar. Aslinda sorulmasi yersiz olan bu soru-
nun sorulmasi, yazarin da tizerinde durdugu gibi hermeneutigin tipki islam tef-
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sir gelenegine benzer sekilde icinde farkli yaklasim, yontem ve teorileri barin-
diran bir yorumbilim gelenegi degil de, bash basina ézerk bir yontem olarak al-
gillama yanlishgindan kaynaklanmaktadir. Hermeneutik temelinde Batili yon-
tem ve yaklasimlara olan ¢ekimserligi, Siinni gelenekte hep var olagelen gele-
nekselci tavra baglayan yazara gére Stinni gelenek icinde yeni olana karsi ge-
nellikle rezerv konulmus, yenilikler ya heretik nitelemesiyle safdisi edilmis ya
da kabul gbérmesi i¢in yuzyillarin gegcmesi gerekmistir (s. 29).

Kur'an't anlama sorunu tartismasinda, Kur'an igin yapilan hitap-kitap
(sbz-yaz1) ayrmi, yazarin Uzerinde énemle durdugu bir baska noktadir. ilk
nesil olan sahabe icin bir hitap olan Kur'an, daha sonraki nesiller i¢in artik
bir kitap halini almistir. Dolayisiyla yazara gore Allah’a ait hitapta ne denmek
istendigini (magza) anlamada sorun yasamayan sahabeye mukabil, sonraki
nesiller icin Kur’an't anlamak sorun haline gelmistir (s. 19). O halde Kur'an
bir hitap midir, yoksa bir kitap midir? Kur’an’a uygulanacak metodoloji aci-
sindan 6nem arz eden bu sorunun yaniti makalede pek net verilmemektedir.
Kur'an't anlama sorunu tartisilirken, sorunun bir parcasi olarak Kur’an’in ev-
velemirde “hitap” (s6z) olusu vurgulanmakta, hemen pesindeki bdliimde
Kur'an’a hermeneutik metotlarin uygulanabilirligi tartisilirken ise aksine
Kur'an'in “Kkitap” (metin) olusu 6n planda tutularak “Kur’'an’a epistemik bir
nesne olarak yaklasmak” ve “Oniimiizde yazili bir metin olarak duran mesaj-
daki dilsel kodlarin ¢éziimlenmesi” gerektigi belirtiimektedir.

Islam geleneginde &zerk bir tefsir metodolojisinin olusmadig1 savindan yola
¢ikan yazar, Kur'an't anlama metodolojileri baglaminda sadece dil tahlilleri ve
fikih usiliine ait metin ¢éziimleme teknikleri cercevesinde metotlar gelistirildi-
gini belirtir. Cogunlukla ahkam ayetleri ile sinirl kalan bir fikth ustliniin, 6te
yandan dil kurallart ¢ercevesinde gelisen metodolojilerin Kur’an'mn biitiintintin
anlasilmasinda tek baslarina yeterli olmadiklarini vurgular. Burada belirtmek
gerekir ki, cogunlukla modern yaklagimlarin yorumladig gibi, islam tefsir gele-
negini ve gelenegin Kur'an't anlama ¢abasini sadece dil tahlili ve fikih metodo-
lojilerine indirgemek mumkiin degildir. islam tefsir geleneginde aslinda Hz.
Peygamber’in ve sonraki nesillerin anlamalart ve bu anlamalarin bize aktarimi
olarak ¢zetlenebilecek bir rivayetler biitiinli s6z konusudur. Aslina bakilirsa ge-
leneksel anlamda bu rivayetler biitiinli, Kur'an’t anlamanin temelini tegkil et-
mektedir. Esbab-1 niiz0l, Hz. Peygamber’in sorular karsisinda veya kendiliginden
Kur'an ayetlerine getirdigi agiklamalar, sahabenin ve onlarin tedrisinden gec-
mis tabiln neslinin getirdikleri yorumlar geleneksel tefsir anlayisinda énemli yer
tutmustur. Iste burada en énemli sorun esbab-1 niizl ve bunu aktaran hadis
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killiyatinin givenirligi sorunu olacaktir. S6z konusu kiilliyata, kiilliyen bir gii-
vensizlik icinde olan modern anlayisin ve buna katildig1 goézlenen yazarin, tef-
sir literatiirinii sadece o dénemdeki mevcut kiiltiire ait birikimi aktaran bir kiil-
liyat olarak degerlendirmesi, geleneksel anlama ¢abalarina yonelik tiim kapilari
kapamis oldugunu gostermektedir. Zira bu anlayisa gore geleneksel okuma ve
anlama ydntemleri, modern ¢agda artik iflas etmistir. Ancak burada bu yakla-
sim1 bekleyen ciddi bir handikap s6z konusudur. Gelenegin Kur'an’'t anlamaya
yardimct olarak bize sundugu malzemeye yonelik bu olumsuz tavir, yazarin
Kur’an't kendi tarihi icinde anlamak c¢abasiyla celismektedir. Zira tarihselci yak-
lasimin geregi olarak Kur'an’'in nesnel anlaminin korunabilmesi icin indigi do-
nemin sartlari icinde incelemenin gerekliligi 6zellikle 6nem arz eder. Elde dindist
kaynaklar mevcut olmadigina gore, bize donemin sartlarini ve kilttirel 6zellik-
lerini en iyi bicimde gelenekteki kaynaklar sunmaktadir. O halde bu kaynaklara
bigane kalmamiz nasil miimkin olacaktir?

Iste burada teoride gelenegi ve gelenekteki malzemeyi reddeden anlayisin,
pratikte onun sundugu malzemeye kacinilmaz sekilde muhtag oldugunu go-
riyoruz. Bunun elimizdeki eserdeki yansimasini ise “Kur’an’in Cennet Tas-
virlerinde Yerel ve Tarihsel Motifler” ve “Kur’an’da Uhrevi Azap Figlirleri” adl
makalelerde gérmek miimkiindiir. S6z konusu iki makalede konuya dair ne-
redeyse hicbir rivayet israf edilmeden hadislere yer verilmekte ve ayetin in-
digi Arap Yarimadasi'nin cennet ve cehennem anlayislart en ince detayina
kadar adeta antropolojik taramaya tabi tutulmaktadir. Dolayisiyla sonug iti-
bariyle teorik anlamda esbab-1 niizl ve bunu bize aktaran hadislere stipheci
yaklasan yazarin, burada hadisleri kullanarak niizQil ortamina dénme iddiasi
ciddi anlamda celigkili gbziikmektedir.

Son olarak eserin dil ve iislubu konusunda birkag séz sdyleyelim. Yazarin
diger calismalarinda oldugu gibi bu calismasinda da akici akademik tislubu
kendini gostermektedir. Ancak eserin sonraki baskilarinda gbz 6niinde tutul-
masli temennisiyle, biz burada dil ve tislupta géze carpan énemli bir hususa dik-
kat cekmek istiyoruz: Sozciiklerin Tiirk¢e’si mevcutken yabanci dillerdeki kar-
siliklarinin kullanilmasi. Bu tiir kullanima en ilging 6rnek eserde neredeyse he-
men her icma teriminin konsensiis ile ifade edilmesidir. Isin en ilging noktala-
rindan biri de oryantalist metinlerde ulemanin konsensiisiinii ifade igin icméa
kelimesinin oldugu gibi kullanimi bir orijinallik ifade ettiginden ve icma artik te-
rimlesmis oldugundan tercih edilegelmis olmasidir. Bu ifadelerin pek ¢ogu aka-
demik cevrelerin konusma dilinde yer almakta ve aslina bakilirsa esere giizel
bir ¢esni de vermektedir. Fakat bunlarin yaz dilinde pek kullanilmamasi ve tis-
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telik Turkceleri varken yabanci dildeki karsiliklarinin tercih edilmesi sikinti
olusturmaktadir. En 6nemlisi de bu sézciiklerin kullanimi, metnin anlasiimama
riskini artirarak okuyucu yelpazesini daraltmaktadir. Ornekleri ¢ogaltacak olursak
sunlar1 sayabiliriz: “abstird, determine eden, mistifiye etmek, rezerv koymak,
heretik, onore etmek, manifesto, spontone, deskriptif, anakronik, metahistorik
anagojik literal, tipolojik alegorik, identifikasyon, agorafobi, illiistrasyon, Kro-
nosogullari, remisyon, diisiince gettosu, kontrast...” Yukarida saydigimiz soz-
ctiklerin hemen hicbirisine parantez i¢i agiklama getirilmemisken, Tiirkge'de
yaygin sekilde kullanilan “homojen” kelimesini parantez iginde “miitecanis”
olarak agiklama geregi duyulmasi da dikkat ¢eken bir bagka husustur.

Bilal GOkkir

Oryantalist Misyonerler ve Kur’an: Bati Etkisinde Hint Kur’an
Arastirmalari

Abdilhamit Birisik

Istanbul: Insan Yayinlari, 2004. 223 sayfa.

Islam toplumunu yaklasik dort yiz yildir mesgul eden misyonerlik faali-
yetleri ve buna kaynak saglayan oryantalizmin, Mislimanlarin giindemine
bu denli girisi Edward Said’in “Sarkiyatcilik/Oryantalizm” isimli eseriyle ger-
ceklesmistir. E. Said, konuyu tarihle olan bagini kurarak ortaya koymaktadir.
Oysa tlkemizdeki oryantalizm ve misyonerlik faaliyetlerinin biiytik bir go-
gunlugunda, konunun tarihsel baglar1 ve ayrintilar ihmal edilmekte, sadece
uriinler tizerinden degerlendirmeler yapilmaktadir. Iste miellif “Onséz”, “Girig”,
li¢ bolum, “Degerlendirme ve Sonug”, “Bibliyografya” ve “Indeks”ten olugan
bu eserinin ilk iki bélimunde, misyonerleri Islam’1 ve Islami ilimleri égren-
meye yoOnelten sebepleri ayrintili olarak islemis ve 6zellikle oryantalistlerin
bu alanla ilgili calismalarini konu edinmistir. “Uclincti Boliim”de ise Hint alt
kitasindaki oryantalizm ve misyonerligin Kur'an arastirmalarina etkisini de-
gerlendirmistir.

“Giris” kisminda muellif, “misyonerlik” kavramimin kullanim alanlart ve
misyonerligin Bati’daki tarihi gelisimi ile ilgili bilgi vermekte ve en genis anla-
muyla, “inanglar ve diisiinceleri ‘Otekilere’” ulastirmak, 6gretmek ve hatta kabul
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ettirmek” anlaminda kullanilan bu terimin, biitiin miispet ve menfi ¢agrisim-
lartyla Bati Hiristiyan diinyasina ait oldugunu vurgulamaktadir (s. 15-16).

Kitabin “Birinci Bolim"iinde, koKl bir medeniyete, din, ilim ve diistince
gelenegine sahip olan Hint alt kitasinda ilk ciddi toplumsal kirilmanin yasan-
dig1 Babiirlit Hilktimdart Ekber Sah dénemindeki dini-ilmi tartismalar ve “Ka-
tolik”ligin en mutaassip tarikatlarindan biri olan “Cizvit”lerin (Jesuits) bu bol-
gedeki misyonerlik faaliyetleri incelenmektedir. Zira bu bolgeye ilk gelen mis-
yonerler, bilindigi kadariyla, Katolik Cizvitler olmustur. ilk gelis yillar1 olan
1540’tan sonra, ¢esitli bolgelerde misyonerlik faaliyetlerine baslayan Cizvit-
lerin etkinligi, 1800’1 yillarin baglarindan itibaren ingiliz Kralligr’'nin destek-
ledigi Protestanlarin gelisine kadar stirmistiir. Bu dénem zarfinda —Ekber Sah
basta olmak iizere— hem bir¢ok devlet adami ve iist diizey yOneticilerle hem
de cars1 ve pazarlardaki halkla diyaloglarinda etkili olmuslar ve bunun sonucu
kimi din degistirme olaylari gerceklesmistir. Babtirlii devleti sinirlart iginde,
kendi tilkelerinde ve kendi dinlerindeki diger mezheplere karsi bile bu kadar
misamahakarhigin olmadigi bir ortami géren Cizvitler, Islam ve Miislimanlar-
la ilgili diisiincelerini daha ¢ok sozlii olarak dile getirmislerdir. Ancak onlarin
islam ve Muslimanlarla ilgili goriis ve diigtinceleri, ilmi ve objektif olmanin
¢ok otesinde, genelde tarafli, 6nyargili, yaniltici ve itham edici niteliktedir (s.
40-41).

“Ikinci Boliim”de, dzellikle Ingilizlerin bélgeye hakimiyetinden sonra, Pro-
testanligin Hint alt kitasindaki ge¢misinden, Hiristiyanlastirma ¢abalarindan,
misyonerlerin ilmi yeter(siz)liklerinden ve bunlarca yapilan Kur’'an, tefsir, si-
yer ve Kitab-1 Mukaddes terciimesi ¢alismalarindan séz edilmektedir. Porte-
kizliler, Hollandalilar, Fransizlar ve Ingilizlerden olusan sémirgeci giiglerin,
Hint alt kitasini tamamen somiirgelestirme ve kendi aralarinda da gii¢ goste-
risinde bulunma yariginda bir adim 6ne gegen Ingilizler, kendi tilkelerinde de
aktif olan Protestan Kiliselerinin ve cemiyetlerinin bu bélgeye giderek faaliyet
gostermesini tesvik etmis ve ekonomik olarak da onlart desteklemislerdir. Bir
yandan Hint alt kitasinin somiirgelestirilme tarihinde énemli bir yere sahip
olan British East India Company (ingiliz Dogu Hindistan Sirketi) blinyesinde
degisik islerde ¢alisan bircok Protestan Ingiliz aktif olarak misyonerlik faali-
yetlerinde bulunmus; diger taraftan bu sirketin maddi destegi ve himayesi al-
tinda kurulan onlarca misyoner cemiyeti, rahat ve 6zgiir bir ortamda ¢alisma-
larini strdirmiistiir. Zira muellifin ifadesine gore, 1851 yilinda Hindistan'da
339 atanmis Protestan papaz misyonerlik faaliyetleri stirdiirtiyordu (s. 60).
Hint alt kitasindaki faaliyetlerinde uzun bir stire Hindularla ilgilenen ve Hi-
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ristiyanlastirmada hedef kitle olarak onlart géren Protestanlar, bir taraftan
Hindu “Kkast sistemi”’nden istifade ederek “alt kastlar”’da yer alanlar tizerinde
yogunlasmislar, diger taraftan da Miislimanlart Hindistan'in davetsiz misa-
firleri ve isgalcileri olarak gostermeye calismiglardir. Ancak daha sonralari
Mislimanlart Hiristiyanlastirmak i¢in ¢alismalarina hiz veren misyonerler,
ozellikle egitim-6gretim yoluyla gengleri etkilemigler ve bazi Miisliiman geng-
leri Hiristiyanlastirmay1 basarmislardir. Zamanla Giiney Hindistan Misyoner
Birligi, Milli Misyoner Konseyi, Hindistan Milli Hiristiyan Konseyi gibi cesitli
kuruluglar altinda birlesen misyoner gruplar, bu faaliyetlerini desteklemek
icin egitim, arastirma ve nesriyat alaninda bazi birimler kurmuslardir. Aloys
Sprenger gibi dnemli oryantalistlerin gérev yaptigl bu egitim kurumlarinin en
meshuru stiphesiz Delhi College’dir. Zira bu kolejden, Hint-islam tarihi baki-
mindan énemli bir yere sahip bir¢ok ilim ve fikir adami mezun olmustur. Yi-
ne oryantalistlerin 1784 yilinda Kalkiita’da kurduklan ilk énemli bilimsel
arastirma ve yayin kurulusu olan Asiatic Society of Bengal tarafindan kendi
telif ettikleri ve misyonerlik faaliyetlerinde kullandiklari eser ve dokiimanlar
yayimlanmustir. Ornegin, George Sale’nin The Koran: Commonly Called the
Alcoran of Mohammed isimli Ingilizce Kur'an tercimesi ve Kur’an tarihi,
Kur’an'in muhtevasi ve islam dini hakkinda bilgiler veren 150 sayfalik giris
bolimi, Hint alt kitasinda faaliyet gosteren misyonerlerin ve eser veren din
adamlarinin temel kaynagl olmustur (s. 63-82).

“Uclinct Bolum”de ise ilk olarak misyonerlerin Islam alimleriyle ve top-
lumla diyaloga ge¢me vasitalarindan biri olan miinazara kiiltiirti, karsilikl ya-
zilan reddiyeler ve bu faaliyetlerin her iki kesim iizerinde meydana getirdigi
dini, ilmi ve fikri etki anlatilmaktadir. Burada en ¢ok dikkat ¢ceken hususlardan
birisi, Hint alt kitasinda faaliyet gdsteren misyoner ve oryantalistlerin, izerin-
de en ¢ok galistiklart alanin, “Kur’an’in kaynagi ve metninin giivenilirligi” ol-
masidir. Ozellikle bu konuyla ilgilenmelerinin en dnemli sebebi, yazara gore,
“varolugsal”dir. Clinkii Kur'an'in ilahi bir kaynaktan gelmesinin ve saglam bir
sekilde intikal etmesinin kabulii demek, Hiristiyanlik adiyla var olan dinin or-
tadan kalktiginin ve biitiin muvahhitlerin Kur'an'in etrafinda toplanmasi ge-
rektiginin kabulii demektir. Bu ise onlarin zor sartlarda biiyiik emeklerle orta-
ya koyduklar calismalarin bosa ¢ikmasi anlamina gelmektedir. Kur'an'in kay-
nagi konusuna egilmelerinin diger bir sebebi de Miislimanlarin Hiristiyanlar-
la yaptiklart miinazaralarda “Kur'an disindaki ilahi kaynakli Kitaplarin tahrife
ugradigi”ni vurgulamalari olmustur. iste Mislimanlarla yaptiklart minazara-
lar sonrasinda, onlarda var olan ilmi giici anlayan misyonerlerden biiytik bir
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kismu, Islam’1 asil kaynaklarindan inceleme gibi bir yola girmistir. Nitekim Hint
alt kitasi yazarlarindan Muir, Hughes, Wollaston ve Sell gibi misyonerler,
Islam’t daha yakindan tanimaya ihtiyac duyduklar icin ilk elden kaynaklara
inmeye Ozen gostermisler ve yazilarinda usluplarini ilmilestirmislerdir. Zira
misyoner oryantalistler, Islam’t orijinal kaynaklarindan tam olarak 6grenme-
den hem Hiristiyanligin yayilmasinda hem de Miisliimanlar ile miicadelelerin-
de basarili olamayacaklarint gayet iyi anlamiglardir (s. 152).

1700’1t yillarin baslarinda Sah Veliyyullah ed-Dihlevi ile Kur'an ve siin-
nete doniis hareketlerinin baglamasinda Batililarin etkisinin daha fazla oldu-
gu yoniindeki goriisii benimseyen miellif, son olarak Miisliimanlar tarafin-
dan Bati etkisinde kalinarak yapilan Kur'an arastirmalari ve tefsir ¢alismala-
rnnt degerlendirmeye almakta ve sozii edilen bu ¢alismalart i¢ kisma ayir-
maktadir: 1. Misyoner ve Oryantalistlerle uyumlu ¢alismalar, 2. Misyoner ve
Oryantalistlere tepkisel calismalar, 3. Misyoner ve Oryantalistleri dikkate alan
mutedil ¢calismalar (s. 155-158).

Hint alt kitasina gelen Batililardan en fazla etkilenenlerden birisi olan Sey-
yid Ahmed Han'in 24 Mayis 1875'te Aligarh’ta actig1 Aligarh Koleji mensup-
lart basta olmak tizere, modern tarzda egitim alan Miislimanlar, Kur’an tize-
rine yaptiklart ¢alismalarda Bati diisiincesinin tirtinleri olan bilgileri kullan-
miglar ve Kur'an'in tefsirinde de zaman zaman bu bilgi ve goriislere yer ver-
mislerdir. Mesela hayatinin ilk dénemlerinde siki bir Ehl-i Hadis olan ve mev-
lid-i nebevi yazmakla ise baslayan Seyyid Ahmed Han, gecirdigi degisim ve
dontisiim sonrasinda, Kur'an yorumunda Hz. Peygamber’i devre disi tutan
bir baska Ahmed Han olup ¢ikmigtir. Seyyid Ahmed Han'in tefsir ilmindeki
takipgileri Hafiz Muhammed Eslem Ceracptri, Gulam Ali Kastri, Ahmediid-
din Amritsari, Inayetullah Han Mesriki ve sonraki dénemlerde Gulam Rasul
Berg ve Gulam Ahmed Perviz olmustur. Yine faaliyetlerinde sémirgeci Ingi-
liz yonetiminden destek géren ve “Ehl-i Kur'an” (Kur'aniyytn) hareketinin
kurucusu olan Abdullah Cekralevi, uzun bir siire Ehl-i Hadis ekoliiniin kuru-
cusu Nezir Hiiseyin ed-Dihlevi’den dersler almis ve onlarla birlikte bulun-
mussa da, sonradan hadisin dindeki yerini tamamen inkar etmis ve Kur'an'a
dayali bir diistince ve ibadet sistemi gelistirmistir (s. 159-165).

flmi ve dini manada misyoner faaliyetlerine ilk tepkisel davranisi ortaya
koyanlar da Ehl-i Hadis ekolii mensuplari olmustur. Hem misyonerlik ¢alisma-
larina hem de onlarla uyumlu ¢alismalar yapanlara karsi tepki gostermeyi bir
“varolus miicadelesi” olarak goren bu ekol, ingilizce nin 6grenilmesini ve Ba-
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tilllarin agtiklar: okullarda Bati tipi egitimin alinmasini dahi caiz gdérmemis,
Kur'an ve hadisler disinda herhangi bir otorite ve miiesseseyi kabul etmemis-
tir. Dolayisiyla, degisik gerekceler one siirerek mezheplerin goriislerini, kiya-
s1 ve tasavvufl yapilanmay1 tamamen reddetmek stretiyle asir1 bir tepkisellik
Ornegi sergilemistir (s. 170-175).

Hint alt kitasi ilim tarihinde, bilimsel faaliyetleri en kalict olanlar ise mis-
yoner ve oryantalistleri dikkate alan mutedil alimlerdir. Haydarabad Dek-
ken’de faaliyet gdsteren bu alimler, Dairetli’l-Maarifi’'l-Osmaniyye’de 150 ka-
dar eser ve risaleyi basarak dénemin ilmi hayatina katkida bulunmuslardir.
Aralarinda Muhammed Hamidullah'in da bulundugu bir grup Camia Niza-
miyye hocast Ebii'l-Vefa Afgani Kandehari'nin énciiliigiinde, Hanefi mezhebi
alimleri tarafindan yazilan nadide eserleri giin yiiziine cikarmiglardir. Yine
Sibli NGimani, Abdiilmecid Deryabadi, Ebii’l-Kelam Azad ve ge¢ dénem mii-
fessiri olan Ebii'l-A‘la el-Mevdadi gibi alimlerin ¢alismalart da bu kategoriye
girecek niteliktedir (s. 179-182).

Neticede bu eser, gerek Kur'an't yorumlarken gerekse farkli zaman ve
mekan dilimlerinde olusan Kur’an yorumlarini (yani tefsirleri) dogru bir sekil-
de anlamaya calisirken, iginde bulunulan toplumun diiniinti ve bu giiniinii bil-
menin ne kadar 6énemli oldugunu farkli acillardan vurgulamaktadir. Clinkii,
yaklagik ti¢-dort yliz yildir, Hint alt kitasinda yasayan Miusliiman ulemanin
tartistigl ve hakkinda eserler yazdigl dini konularin mahiyetinin sekillenme-
sinde, Batili din ve ilim adamlarinin (misyoner ve oryantalist) etkisi kiiciimse-
nemeyecek boyutlardadir. Zira bu alt kita, Bat'nin Islam dinyasina ydnelik
olarak baslattigi misyonerlik ve somiirgelestirme faaliyetlerinde dnemli bir yer
tutmaktadir. Dolayisiyla bu ¢alisma, bu alt kitada olusan Ehl-i Hadis ekoliin-
den Ehl-i Kur'an (Kuraniyyiin) ekoliine kadar, genel olarak Islami ilimler ala-
nindaki ¢alismalari, 6zel olarak da Kur'an ve tefsir arastirmalarini dogru tahlil
edebilmek ve bu boélgedeki Kur'an arastirmalarinin zihni yapisint dogru oku-
yabilmek agisindan, bélgede her seyi ve her kesimi bir sekilde etkileyen yo-
gun misyonerlik ¢aligmalari ile ilgili zengin bir malzeme sunmaktadir. iste bu
degerli calisma, iki yil stireyle Pakistan ve Hindistan’da kalarak arastirmalari-
n1 Hint Alt Kitasi diigtince ve Tefsir ekolleri tizerinde yogunlagtiran yazarin,
buradaki Miisliimanlarin misyonerlerin etkisi altinda gegirdikleri bu zaman
zarfinda yaptiklar yiizlerce Kur'an terciimesi ve tefsirinden hareketle, o déne-
min tecriibesini okuyucuya sunmaya yonelik ¢cabasinin tirtintdir.

Sahin Gliven

1592



Kitdbiyat

Klasik Mantiga Giris
ibrahim Emiroglu
Ankara: Elis Yayinlari, 2004. 318 sayfa.

Klasik mantik alaninda yazilmis olan eserler silsilesinin en son halkalarin-
dan biri olan bu Kitap daha 6nce Ana Hatlanyla Klasik Mantik adiyla ya-
yimlanmistt (Bursa: Asa Kitabevi, 1999). Bu iki baski arasindaki fark, ilkinin
son kismunda ek olarak yer alan “Kur’an Mantiginin Temel Nitelikleri” adli
makalenin bu baskida bulunmamasidir.

Eser “Onsoéz”, “Girig” ve bes boliim, “Kaynakg¢a” ve “Dizin”den olusmak-
tadir. Yaptig1 ¢calismalarda mantik ilminin teorik yoniinden ziyade, pratik yonii
uzerinde duran yazarin bu eserinde de ayni gayeye yoneldigi goriilmektedir
(s. 9). Ik bakista tipik bir klasik mantik kitab1 gibi goziiken eser incelendi-
ginde, onun aslinda “modern” bir klasik mantik kitabi oldugu anlagilmaktadir.
Eserin giris kisminda (s. 11-55), mantik ilminin tanimi, akil ilkeleri, mahiyeti,
konusu, gayesi, 6nemi ve son olarak da kisa bir tarihcesine yer verilmigtir.
Bu béliimde yer alan konular, her ne kadar “klasik” bir baslik altinda incele-
niyorsa da, icerik olarak “giincellesmis” bir yapidadir. Yazar konulari inceler-
ken, kullanilan kaynaklar acisindan, ge¢misle baglantiy1 koparmayarak “kla-
sik” anlayisa bagl kaldig1 halde, konularin gliniimiiz insanlarina sunulusun-
da “giincel/modern”dir. Temel gayesi “diisiinme sirasinda zihnin yanlis yap-
masini 6nlemek” olarak ifade edilen mantigin (s. 31), ozellikle kisisel alanda
“kisiye agik secik diistince ve duygulart net bir sekilde anlatim yollarint gos-
termekle, bir siirli yanlis anlamalari, gereksiz tartismalar: dnlemeye yardim
edecegi” belirtilir (s. 34). Yazar bdylelikle Farabi'de goriilen “mantiga sosyal
hayatta bir rol bicmeye” dogru ydnelmistir. “Giris” kisminin son béliimiinde
agirlikli olarak ozellikle Islam dinyasindaki gelismeler ana hatlariyla veril-
mekte ve bu gelismelerin tarihgesi giinimiizii de kapsamaktadir.

“I. Boliim”de, bu alanda yazilan eserlerin genel karakterine uygun olarak
kavramlar konusu yer almaktadir (s. 57-99). “Tasavvurat” da denilen bu bo-
limde, kavramlarin yani sira, bu bélimiin “esaslar1” olarak kabul edilen beg
tlimel ile amaclan kabul edilen tanim konusu islenmektedir. Konular bu ilmin
yaygin anlatim tarziyla ele alinip incelenmis, muhtemelen eserin “ders kita-
b1” olarak da kullanilabilmesi amaglanmus, dolayisiyla konularin anlasilmast
ozellikle goz dniinde bulundurulmus ve anlasilmay1 zorlastiracak bazi konu-

”

lara eserde yer verilmemistir. Bu boliimde ele alinan “zit”,

”

celisik”, “acik ve
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secik” kavramlari ile “siniflama” kavraminin tanimi daha énce deginilen ko-
nularin ele alinirken glincellestirilmesine 6rnek verilebilir. Eserdeki diger bir
yenilik ise, “Tanimda Ortaya Cikan Hatalar” konusunun ele alinip islenmesi-
dir (s. 88).

Eserin “II. BOlUm™4, mantigin tasdikat kismunin temelleri olarak gériilen
“Onermeler” konusunu igermektedir. En genel anlamiyla “bir hitkmiin dil ile
ifadesi olan” dnermenin en temel 6zelligi “dogrulanma” ve “yanlislanma”dir.
Bu yapiya sahip olmayan ifadeler, 6nerme olamaz. Bu, ayni zamanda onun
dogruluk degerini de olusturur. Cesitli agilardan incelenen dnermeler, yazarin
kendisinin de ifade ettigi gibi (s. 105), klasik mantik Kitaplarinda yer alma-
yan bir ayrima tabi tutulmustur. Bu ayrim “Ait Olduklar1 Alana Goére Oner-
meler” olup sekiz ¢esitten olusmaktadir (s. 105-109). Burada Snermelerin
baglayiciligl veya dogrulanmalari ele alinirken dini ve ahlaki ifadeler icin, bi-
¢imsel ifadelere uygulanan kati dogrulama ve gerceklikle karsilastirmanin
esas olmadigr belirtilmistir. Ayrica dini ve ahlaki hiitkiimlerin kabulii veya
inkarinin diger ifadelerinki gibi olmadigl, ¢linkii buradaki kararlarin hayat
tarziyla baglantili oldugu ifade edilmistir (s. 108). Daha sonra yapi1 olarak basit
ve bilesik 6nermeler agiklanarak “Kipligi Bakimindan (Modal) Onermeler”
uzerinde durulmustur (s. 117). Klasik tarzda incelenen bu konularda detay-
lara fazla girilmemis, énermelere ait karsi olma ve dondiirme konulari ise ge-
nel yapisi icerisinde standart olarak verilmis ve konuyla ilgili bazi sorular da
cevaplandirilmistir.

Eserin “Ill. Bolim"iinde mantik ilminin bel kemigini teskil eden “Kiyas”
konusunun da yer aldig1 akil ytriitmeye yer verilmistir. Diger iki akil ytriit-
me tiirt olan timevarim ve analojiye konunun sonunda kisaca deginilerek,
bir bakima onlarin da bu kitaptaki veya genel anlamda bu alandaki yerine
gonderme yapilmistir. Eserde en ¢ok timdengelimin en mitkemmel sekli olan
kiyasa yer verilmistir. Kiyasin yapisi ve ¢esitleri izerinde durulmus, ytiklem-
li kesin kiyasin kurallart siralanarak, bu kurallara uyularak kurulmayan de-
lilin kiyas olamayacag, her gecersiz kiyasta ise mutlaka bir bicim yanlisinin
yapildig: belirtilmistir (s. 142). Ornegin, “Her kiyasta ti¢ terim (buyiik, orta
ve kiigik) bulunmalidir” kurali ihlal edilince, dort terim yanlisi yapilmis olur.
Daha o6nce de zikredildigi gibi, bu yanlislar konusu kitap icerisinde ayr1 bir
bélimde ele alinmakla birlikte, konularin icerisinde de yeri geldik¢e bunlara
temas edilmistir. Kiyasin sekillerinin degerleri anlatilirken her bir kiyas sekli-
nin islevine de deginilmis; drnegin, sekillerin en Ustiini olarak belirtilen bi-
rinci sekil kiyasin agirlikli olarak bir seyin vasiflarini ispatta, ikinci sekil ki-
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yasin ise farkli olan seyleri birbirinden ayirmada kullanildig: ifade edilmistir
(s. 166). Kiyas sekillerine Kur'an’dan orneklerin verilmesi de zikre deger bir
husustur (s. 167).

“Kiyasin Cesitleri” baslig1 altinda sartly, bilesik ve diizensiz kiyas tiirleri ele
alindiktan sonra, kiyasin degeri ve dolayisiyla mantik ilminin degeri tartisila-
rak bu konuda yoéneltilen alt1 soru veya itiraz ile bunlara verilen cevaplar si-
ralanmustir (s. 185-195). Ornegin, birinci itiraz mantigin insam “hatadan ko-
ruyucu” ozelligi ile ilgilidir. Zira mantik insan1 hatadan korusaydi, mantikla
donanmig olan kimselerin yanlis yapmamalart gerekirdi; oysa durum bdyle
degildir. Bu itirazin cevabinda donanimli olmak ile donanimi kullanmayt bil-
mek arasindaki farka dikkat c¢ekilerek donanimi kullanmayi bilmenin énemi
vurgulanmistir (s. 187). Burada sirasiyla F. Bacon, Descartes ve Mill'in iti-
razlarma deginilmistir. Yapilan itirazlara karsi pek c¢cok kimsenin Kkiyas ve
mantig1 savundugu da vurgulanmigtir. Bunlardan biri olan Ismail Hakki iz-
mirli'ye gore Kkiyas, bir akil yurtitmeyi tahlil ve terkipte, zihni arastirmalar
yapmada, yeni bir seyler kesfetmede, onu aciklamada ve temellendirmede,
belirsizligi kaldirmada ve delilleri kisa ve saglam bir sekilde ortaya koymada
gayet etkin ve dnemli bir vasitadir (s. 193).

Kitabin “IV. Bélim™iinde “Bes Sanat” konusu ele alinmistir (s. 203-252).
Bes sanat konusu, kiyasin uygulama alanini olusturur ve daha ¢cok muhteva
ile ilgilidir. Bu konu ilk dénem Islam mantikgilar tarafindan kapsamli bir se-
kilde incelendigi halde, daha sonraki mantik¢ilar bunlarin sadece adlari, tarif-
leri ve ¢ok kisa olarak da igeriklerinden bahsetmekle yetinmislerdir. Bu eser-
de her birinin tanimi, yapisi, igermis oldugu onctller, varsa tiirleri, isleyis sek-
li ve degeri gibi bir¢ok yonii ele alinip incelenmistir. Bes sanat, icermis olduk-
lart dnermelerin “Kkesinlikleri” itibariyle sekillenen beg ispat etme veya ikna
etme sanati olup bunlar “Burhan”, “Cedel”, “Hitabet”, “Siir” ve “Mugala-
ta”dir. Bunlar arasinda giivenilirlik agisindan en énde geleni, icermis oldugu
Onermelerin “yakini” olmasindan dolayi burhandir. Bu sanatlar bir diisiince-
nin ispati, dogru veya yanlis olsun bir fikrin karsi tarafa kabul ettirilmesi, in-
sanlar1 iyi seylere yonlendirmek veya kot seylerden alikoymak, yine insan-
lart duygular yoluyla bir seye tesvik etmek veya bir seyden uzaklastirmak ve
nihayetinde insanlan sasirtarak onlart kandirmay1 icermeleri dolayisiyla hep
bir kiyas formatinda diizenlenirler. Yazar bu bdliime yer vermek suretiyle
mantik ilminin uygulama alaninin ne oldugu, nasil isledigi, nasil kullanildig:
vb. sorulara cevap vermis ve bdylece benzeri eserlerde eksikligi hissedilen bir
bélim okuyuculara sunulmustur.
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Eserin “Mantikta ‘Yanlis’ Kavrami” basligini tasiyan “V. Bolim™i ise bii-
yik capta, yazar tarafindan daha 6nce doktora tezi olarak kaleme alinip
“Mantik Yanliglar” adiyla yayimlanmis olan eserden (istanbul 1993) nakle-
dilmistir. Igerigi tanim ve 6nermelerle ilgili bélimlerde kismen ele alinan bu
boliim ti¢ ana basliktan olusmaktadir: Mantikla ilgili olarak “Bigim Yanligla-
n”, “Igerik Yanliglar1” ve bu ikisi diginda kalan “Diger Yanlis Cesitleri”. “Yan-
lisa Diisme Nedenleri” de {i¢ alt baglik altinda (“Stibjektif Nedenler”, “Harici
Nedenler” ve “Mantigl Bilmemek Yahut Kaidelerine Uymamak”) anlatilmistir
(s. 257-262). V. Boliimde ana bagliklar olarak ele alinan “Icerik Yanliglar”
ve “Diger Yanlis Cesitleri” bir¢ok alt baslikta incelenmistir (s. 262-308).

Her ne kadar bu eser Klasik Mantiga Giris adini tagimaktaysa da, aslinda
bunun oOtesine ge¢mistir. Ciinki burada yer verilen son iki boéliimden ikincisi
olan yanliglar bélumii, ayr bir Kitap olarak yayimlanmis olmakla birlikte, bu
kitap igerisine dahil edilerek bir bakima uygulamali mantik 6rnegi olusturul-
mustur. Ayrica “Bes Sanat” kismi da bu kitaba bir arti deger katmistir. Biitiin
bu yonler géz éniine alindiginda, Kitabin yazilis amaci dogrultusunda olan bir
referans, ders kitab1 ve faydalanilacak bir eser olma 6zelligini hakkiyla yeri-
ne getirdigi sdylenebilir.

Ahmet Kayacik

Tiirkler, Kiirtler, Kibrislilar: ingiltere’de Tiirkge Yasamak
Tayfun Atay
Istanbul: Dipnot Yayinlari, 2006. 160 sayfa.

Ingiltere’de yasayan Tiirkiye ve Kibris kokenli topluluklarin bazi ortak
ozellikleri ve paylastiklart degerler vardir. Bunlar arasinda sayabilecegimiz
gelenek, gorenek, inang, orf ve adetlerden olusan bir dizi ortak payda, bu top-
luluklart birbirine yaklastiran, ayni ortami paylasmalarini saglayan, sosyal,
kiltirel ve ekonomik paylagimlarini artiran bir igleve sahiptir. Ingiltere’de ya-
sayan Tirkiye ve Kibris kdkenli topluluklarin en belirgin ortak paydalar ise
glinlik hayatlarinda kullandiklar dil, yani Tiirk¢e'dir. Her ne kadar yeni ku-
saklar arasinda ingilizce yavas yavas daha yaygin olarak égrenilmeye ve ko-
nusulmaya baglansa da Tiirkce, hala Turkiye ve Kibris'tan gelenler arasindaki
baskin ortak dil olma 6zelligini korumaktadir. Bu gruplarin yogun oldugu
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marketler, lokantalar, dernekler, lokaller, cem evleri ve camilerde konusulan
baslica dil de dogal olarak Turkge'dir.

Ingiltere’de sadece Tiirkler degil, kendilerini Kirt olarak tanimlayan Tiir-
kiye kokenli topluluk da giinliik hayatinda Tiirk¢ce konusmaktadir. Yani Tiir-
Kiyeli Tirkler ve Kiirtler ile Kibrish Tiirklerin yasamlarindaki en belirgin ortak
deger ve bu gruplar arasindaki ortak iletisim dili Kiirtge veya Ingilizce degil,
Tiirkce’dir. Acaba bir dil, iki insan veya kiime arasindaki iletisim araci olmak-
tan, yani kelime ve kavramlardan mi ibarettir?

Dil sadece siradan bir iletisim kurma aygitt midir? Yoksa ortak dil ayni za-
manda paylasilan bir tarih, kiiltiir, gelenek, yasam tarzi ve hayat pratiklerini de
kapsayan daha genis bir kavrami mu ifade eder? Kendilerini kismen veya hay-
li farkli gbéren veya dyle tanimlanan topluluklarin farkl diller yerine tek bir dili
tercih etmelerinin nedeni ne olabilir? Turkler, Kiirtler ve Kibrislilar uzun yillar-
dir Ingiltere’de yasamalarina kargin birbirleriyle neden Ingilizce degil de Tiirkce
konusmakta, aralarindaki iletisimi baska bir dille degil de neden Tuirkge ile kur-
maktadir? Tirkce konusmak ve anlasmak Tiirkler, Kiirtler ve Kibrislilar arasin-
da ne tiir paylasimlara yol agmaktadir? Tirk¢e konusmak bu gruplar arasinda
duygusal ve diisiinsel paylasimlara ve ortakliklara da neden olmakta midir?

Bu sorularin cevabini Tayfun Atay’in kaleme aldig1 Tiirkler, Kiirtler, Kib-
nislilar: Ingiltere’de Ttirkce Yasamak Kitabinda bulmak muimkiindiir. Tayfun
Atay, 1990’l1 yillarin basindan itibaren Londra’da yasayan Tirkiye ve Kibris
kokenli topluluklarnt yakindan izleyen deneyimli bir antropolog olarak kati-
Iimlt goézlem yontemiyle tizerinde calistigi kiimelerin icerden fotografini ¢cok
iyi cekebilen ve niteliksel bulgularini etkili bir dille okuyucuya sunabilen bir
arastirmacidir. Atay, bu eseri kaleme almadan yillar énce de Kibrisli Tirkleri
odak alan uzun soluklu bir arastirma yapmis ve bunu Bati’da Bir Naksi Ce-
maati: Seyh Nazim Kibrisi Ornegi adi altinda yaymmlamisti (Istanbul: Ileti-
sim yayinlari, 1996). Atay, 2000'li yillarin basinda tekrar Londra’ya giderek
Tirkler, Kurtler ve Kibrislilart giinliik hayat akislar icinde, ama ekonomi, sa-
nat, kiltir, toplum ve politika gibi degiskenleri de kapsayacak bicimde dogal
ortaminda izledi. Atay’in Londra’da yuriittigi etnografik ¢alisma, Ingilte-
re’deki bu gruplarin yasamlarina ayna tutan bir monografi olma 6zelligine
sahiptir. Ingiltere’deki bu topluluklar hakkindaki arastirma ve yaynlarin az
oldugu g6z o6niine alinirsa, Atay’'in ¢alismasimnin hem zamanlama hem de
icerdigi konular acisindan bir boslugu doldurdugunu not etmek gereKir.
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ingiltere’de Tiirkce Yasamak, Tlrkiye ve Kibris'tan bu llkeye go¢ serti-
venini, gd¢menlerin belirgin Karakteristiklerini, Ingiltere’de yaygin olarak
kullanilan ve s6z konusu kiimeler arasindaki farkliliklart vurgulayan “Turk-
ler”, “Kirtler” ve “Kibrish Tirkler”in kim oldugunu, nasil tanimlandiklarini
ve kimlik politikalarini agikliga kavusturmakta, bu topluluklarin ayrisan,
benzesen ve Ortiisen yonlerine 151k tutmaktadir. Bu gruplara kisaca “Tirkce
konusan topluluk” adi verilmektedir. Go¢ ve yerlesik hayata gecisin ilk do-
nemlerinde genelde kendi icine kapali kalan Tiirk¢ge konusan topluluk, 6zel-
likle ekonomik hayattaki degisimlerin zorlamasiyla yeni sektdrlerle tanismis,
yani kendi igine kapanik cemaatler olmaktan ¢ikip dis/6teki gruplarla da et-
kilesim icine girmistir. Diger Avrupa ulkelerinde oldugu gibi, Iingiltere’de de
1990 yili sonlarina kadar siyasal, ideolojik, etnik ve dinsel temellere dayali
kutuplasmalar yasanmis; ancak sosyal, kiiltiirel ve ekonomik gelismeler daha
rasyonel tutumlarin olusmasina neden olmustur. Bugiin bakildiginda s6z ko-
nusu ayrigsmalarin ¢ok daha az oldugu, Turkiye’'den ithal edilen ideolojik, et-
nik ve dinsel stirtlismelerin gittikce etkisini yitirdigi gézlenmektedir.

Gog¢, kentlesme ve modernlesme siireclerinin yarattig1 yabancilasma, kimlik
strtiismesi ve kusaklararasi ¢atisma, Avrupa’daki blitiin gé¢men ve azinlik
topluluklarin karsilastigl sorunlarin basinda gelmektedir. Atay’a gore Lond-
ra’daki Turkge konusan topluluklar da bundan payini almis durumdadir. Lond-
ra’daki Tirkge konusan genclik, melez bir kiiltiirel kimlik gelistirmektedir. Geng
kusaklar ingiliz okullarinda ve sokaklarinda sosyallesmekte ve yeni kiiltiirel
kodlarla yiiz ylize gelmektedir. Bunlar bir taraftan benimsemekte; ama aile-
den tevariis edilen kiiltiirden de tamamen kopamamaktadir. Eserde iki ayri
kultiir diinyast arasinda sikisip kalan geng kusaklarin su¢ ve siddet agina
diisme riskine isaret edilmekte ve bdyle bir sarmala diismemeleri i¢cin énlem
alinmasi tavsiye edilmektedir.

Ingiltere’de Tiirkce Yasamak, Londra’daki Tiirkce konusan topluluklarin
(Tirkler, Kurtler ve Kibrislilar) glinlitk yasamlarina, kiiltiiri yeniden tiretme
stireclerine, farkl kimlik algilarina ragmen, Tiirk¢e kanaliyla ortak bir alanda
bulusmalarina iligskin canli bir i¢ten bakis sunmaktadir. Etnografik arastirma
yonteminin sundugu veri toplama imkanlariin ustaca nasil kullanilabilece-
gini gosteren ve hayatin iginden toplanan veriler 1g1ginda, aralarindaki ince
farkliliklar goz ardi etmeden farkli kiimeleri sanki onlarin icindeymisgesine
anlatan bu Kitabin antropoloji, sosyoloji ve kiltiir calismalarina énemli kat-
kilarda bulunacaginda kusku yoktur.

Talip Kiiciikcan
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ikbal’in Diisiince Diinyasi
der. Ahmet Albayrak
Istanbul: Insan Yayinlari, 2004. 352 sayfa.

Eser “Onsoz”, Hint alt kitasindan sahasinda otorite olan Miisliiman ilim
adamlar tarafindan kaleme alinmis yirmi bir makale, ti¢ ayr1 “EK” baslg: al-
tinda yer alan “Ana Hatlariyla ikbal’in Hayat1”, “Ikbal’in Eserleri”, “Tiirk-
¢e’de Ikbal’in Eserleri” ve “Indeks”ten olusmaktadir. Makalelerin seciminde
nasil bir yol izlendiginin zikredilmemesi ve makaleler arasinda sistematik bir
yapinin bulunmamasi, derlemenin akici bir sekilde okunmasini ve anlasiima-
sint zorlastirmaktadir. Bununla beraber, makale bagliklarindan ikbal’in dii-
stincelerinin genel bir ¢erceve icinde tanitilmasinin amaglandigi sezilmektedir.
Nitekim makalelerin genelden 6zele dizilisi, bu izlenimi uyandirmaktadir. Ki-
taptaki makaleler zengin icerikleriyle dikkat cekmekte ve aktarilan fikirlerle
okuyucuyu yeni ufuklara gétiirmektedir. Ayrica her makale, basl basina bir
calisma konusu olabilecek diizeydedir. Terctimelerin, ufak tefek hatalar disinda,
basarili oldugu sdylenebilir. Her makalenin sonuna konuyla ilgili yayimlan-
mis ¢alismalarin kiigiik listesinin eklenmesi, kitabin sonuna ikbal’in hayati,
eserleri ve Ikbal ile ilgili Tiirkge eserlerin listesinin verilmesi okur ve arastir-
macilarin faydalanmalart bakimindan oldukg¢a énemlidir.

M. Miinevver tarafindan kaleme alinan “ikbal ve Kur'an” (s. 11-32) adli ilk
makale, Kur'an'in tim insanlara hitap edisini, 6zguirliik, bagimsizlik ve giiven
kaynagi olusunu; insanin mensei ve amacint modern diinyadaki cesitli anlayis-
larla karsilastirarak temellendirmeye calisiyor. Makale boyunca, Kur'an'in in-
san ve ahlak anlayisi éne ¢ikartiliyor; Bati diistincesinin bu hususlarda ortaya
koydugu gorusler tizerinde durularak, bu anlayislarin eksiklikleri elestiriliyor.

M. A. Hasan Ahangar'in kaleme aldig1 “Ikbal ve Kur’an: Hukuki Bir Bakis
Acist” adli makalede (s. 33-55), Kur'an’a hukuki yénden yaklagilmugtir. Tk-
bal’e gore, Kur'an mesaji hem ahlaki hem de beseri biling ve idraki gelistirme-
yi amacglamaktadir. O, bu noktada ilging bir tespitte bulunur: Tecriibeyi dikka-
te almayan ve diinya ile ilgili hi¢bir ¢calismasi olmayanlarin, Kur'an tercime
ve yorumuyla ugragmalar abesle istigaldir. ikbal’e gére, Kur'an hukuka kay-
naklik etse de, o bir hukuk kitabi degildir. Burada sunu da belirtmeliyiz: ikbal,
Kur'an ayetlerinin hukuki agidan stirekli ve degismez olusu hususunda acik
fikirlere sahip degildir. Ahangar’a gére, bu hususta Ikbal’in kafasi net degil; bir
taraftan bu ayetlerin degismez oldugunu savunurken diger taraftan islam tilke-
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lerindeki mevcut hukuk egitimi sisteminin 1slah edilmesini, hukuk sahasinin
genigletilmesini ve modern hukuktan yararlanilmasini ister. Aslinda, fkbal’e go-
re, hukukla ilgili temel sorun, insan hayati dinamik iken, kanunun statik olma-
sidir. Bu sebeple Tkbal, Kur'an’daki kanunlarin asil ya da temel olmadigini; tek
bir hukuk kuralinin bulundugunu, onun da tevhid oldugunu; tevhidin temelde
esitlik, dayanisma ve 6zgiirlik anlaminda kullanildigini ifade eder.

M. A. Huseyin Ahangar’in “ikbal ve Hadis: Hukuki Hadislerle ilgili Bir Ba-
kis Agist” isimli makalesi (s. 57-78), Ikbal’in Hz. Peygamber sevgisini ve
onun davetini nasil ifade ettigini ortaya koymay1 hedeflemektedir. Diisince-
leri Hz. Peygamber’in sahsiyetinden buyiik 6l¢ide etkilenmis olsa da, Tkbal
hadis edebiyatinin sahihligine ve hadisin her zaman Misliimanlar icin reh-
ber olabilecegine iliskin stiphelere sahiptir. Ahangar, Ikbal’in hadisi, tiim za-
manlar i¢in rehber kabul etmedigini ve onun roliintin sinirli oldugunu beyan
eder. O, iman konusunda sadece Kur'an’a guivenir ve hadis ile ilgili olarak
Eb Hanife’'nin gériiglerine atifta bulunur. ikbal, hadisi hukuk kaynagi kabul
eder ve onun soyut durumlardan ¢ok somut durumlari ortaya koymastyla de-
ger kazandigini ileri stirer. Nitekim o, hadisi Hz. Peygamber’in vahyi yorum-
ladig1 ruh durumu olarak disiiniir ve Hz. Peygamber'in sahsiyetinin ve fiil-
lerinin igsel nedenlerini anlamak i¢in zihnini canli bir psikolojik tahlile tabi
tutmamiz gerektigini ileri stirer.

S. M. Yusuf'un kaleme aldigi “ikbal’in icma Konusundaki Gortigleri Uze-
rine Bir Calisma” adli makale (s. 79-90), Islam hukukunun tgctincti kaynagi
ve belki de Islam’in en énemli hukuk kavrami olan fakat siyasi menfaatler
sebebiyle pratikte sadece bir fikir olarak kalmis icma hakkindadir. ikbal’e gore
icma, hayatin ruhunu harekete gecirebilecek énemli bir unsurdur. Bu unsu-
run iglevi icin gerekli olan ictihaddir. ictihad ise ilahi ilim ve yardimin bir nu-
munesi olabilecek en yakin hitkme ulasabilmedeki kisisel gayreti ifade eder.
ikbal, islam diistincesinde ictihadin tarihsel bir perspektifini sunduktan sonra,
zaman igerisinde siyasi otoritenin, ulemanin disiinsel faaliyetini diizenleme-
ye giristigini ifade eder. Bu girisimlere ragmen Islam diisiincesinde uzmanla-
rin fikir birligi, Bati’da oldugu gibi ne konsillerden ne de belli donemlerdeki
din? muiesseselerden degil, sadece alimlerin cazibesinden kaynaklanmistir.

Riffat Hassan tarafindan yazilan “Ikbal’in Diisiincesinde irade Hiirriyeti
ve Kader” bagligini tasiyan besinci makale (s. 91-106) ikbal’in irade hurri-
yeti ve kader anlayisini genel hatlariyla akici bir bicimde ortaya koyar. ikbal’e
gore, irade hiirriyetinin kaniti, onun dogrudan kendisini bize hissettirmesidir.
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Kant'ta oldugu gibi hiirriyet bir postulat degil, zaruri tecribemizin gosterdigi
bilincin bir gergekligidir. Ikbal, Islam diisiincesinde kader anlayisinin kokles-
mesinin sebeplerine dair aciklamalarda bulunduktan sonra, sorunun felsefi
koki olan determinizm-hiirriyet sorununu ele almaktadir. Ona gére huirriyet,
“ben”in segme giicli ile ortaya ¢ikar, risk ve sorumluluk igerir. Bu risk ve so-
rumluluk, insandaki potansiyeli gelistirmeyi miimkiin kilar; bu sekilde olusan
karakter, insanin en biiytik donanimidir. Ona goére hiirriyet, benligin inkarin-
da degil, onun gelistirilmesinde ve daima ferdileserek 6zglinlesmesinde bulu-
nur. Bu, Allah’in sifatlarinin benlikte gergeklesmesi ile olur. Benligin devami
ancak ilahi benlik ile fenada degil, bekada olmaktir; sinirli benligin kendi
Kimligini sinirsiz benlikte stirdiirmesidir. Zira insan, Allah’t kendi benligini
terk ederek degil, devam ettirerek kesfedebilir.

Sehzad Kayser tarafindan kaleme alinan, “ikbal ve Schuon’a gére Es‘arilik”
adli altinct makale (s. 107-119), icerigi ile gercekten de insanin tizerinde bas
dondiirticti bir etki birakiyor. Kayser'e gére Miislimanlarin Yunan diislince-
siyle temasi, Islam diinyasinda rasyonalizm siirecini baglatmis ve antik diin-
yadan 6grenilen birkag dgreti ile Miisliiman distincesi donuklasip kalmustir.
Istisnalar olsa da, Miisliimanlar spekilatif diigiincenin biiyik aglarindan
kendilerini kurtarmayi1 basaramamuiglardir. ikbal'e goére ¢agdas Miisliiman,
soyutun “gblgesi” ile somutun realitesi arasinda sikisip kalmistir. Gegmiste
Mu'‘tezile, spekiilatif metot vasitasi ile dinin sahasina tecaviiz etmis; Es‘ariler
ise yapilan tecaviiziin sinirini anlamamiglardir.

ikbal bu konu ile ilgili aragtirmalar yapmig, Es‘ari tepkinin tabiatini kavra-
mustir. Ona gore Es‘arl endise, tamamen teolojik kaynaklidir; ancak gercekligin
esas tabiatina muracaat etmeden akil ve vahyi uzlastirmak ve dolayisiyla en-
diseleri gidermek miimkiin degildir. Es‘ari hareketin amaci, “stinni gortisii” Yunan
diyalektiginin silahlari ile savunmak oldugu i¢in, onun mahiyetinde bulunan il-
letlerle malul olmustur. Bunun bir sonucu olarak Mu‘tezile ve Es‘arilik, tabiatin
harici gergekligini ortadan kaldirmis ya da géz ardi etmiglerdir. Yazara gore 1k-
bal’'in Es‘arilere tepkisi, onlarin atom, bosluk ve zaman teorilerini dikkatlice in-
celememelerinden kaynaklanir. Schuon ise fkbal’e katilmayarak Esariligin bu
hususlardaki analizlerini 6éver. Schuon’a gore, Es‘arilik, salt teolojik bir tutum
icinde oldugu icin bazi ¢eligkilere diismustiir. Es‘ariligin problemi, rasyonalizm
olmadan Mu'‘tezileyi doguran ihtiyaci degistirecek ve belli yonlere kanalize ede-
cek hususlarda Mu‘tezile rasyonalizminin yerine gecmesi idi. Es‘ari teolojisi,
sembolizm pahasina antropomorfizme dogru hakim bir egilim tizerinde gelis-
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mistir. Sonugta Allah'in varligi, Allah'in giicline baglanmis, ilahl mahiyet her
seye gii¢ yetiren varliga doniistiriilerek deger konusunda sorunlar ¢ikmustir.

Schuon'un bir diger elestirisi, Allah’in azameti karsisinda insanin higligini is-
pat etme gayretinin Es‘arileri tuhaf bir ikileme stirtikleyisi hakkindadir. Insanin
higligi ile saskina dénen Es‘ari diisiincesi, insana Allah’'m agiklama yapmadigi-
ni diistiniir. Oysa Schuon, Allah'in, yaptig1 bir seyin agiklamasint yapma, insan
idrakine sunma geregini duydugunu ileri stirer. Schuon’a gore insan hiclige in-
dirgenirse, bu durum Tanri'nin unutulmasina yol agar. Nitekim egzistansiyalist-
lerin birey namina yiiriittiikleri miicadele, soyut diisiince tarzina bir tepkidir; ancak
onlarin bu tepkisi zihinsel temelden yoksun oldugu icin bireyselcilikten bagka bir
sey getirmemis, insanin varolus hakikatini ortaya koyacak bir metafizik ve kut-
sallik ortaya koyamamustir.

Schuon, Es‘arilerin illiyet bagini inkar ederek biuitiin kozmik ve ontolojik
iligkileri ihlal ettigini ve ortaya koyduklar: yaratma diisiincesi ile entelektiiel
perspektiften uzaklastiklarini ileri siirer. Schuon, Es‘arilerin iyilik ve koétiligiin
ilahi takdirde var oldugunu, Mu‘tezile'nin de iyilik ve kotiiligiin esyanin tabi-
atinda bulundugunu iddia etmekle, metafizik acidan meselenin gercekligini
anlamada basarisiz olduklarini ileri siirer. Schoun’a gore metafizik olarak ko-
tilik diye bir sey yoktur; dolayisiyla kotiiliik, esyanin parcalt bir gériiniime
sahip olmasi ve parcalanmis olan yaratiklarin temel 6zelliklerinin bir sonucu-
dur. Kotuliik daha biiytik bir iyiligin elde edilmesi icin gegici olarak gerekli bir
seydir. O, bu konuda Hz. Ali'nin su goriislinii dile getirir: “Allah’mn birligine
dogru bir sekilde inanmak, sunu anlamaktir: O, mutlak olarak o kadar saf ve
tabiat 6tesindedir ki, O'na hicbir sey ilave edilmez ve O’nun varligindan hig-
bir sey eksiltilmez... Allah’in zat1 ve sifatlart arasinda hicbir farklilik yoktur ve
sifatlart da higbir sekilde zatindan soyutlanip ayrilamaz. Kim, O'nun bu sifat-
larini zatindan ayri kabul ederse, o zaman Allah’in birligi fikrinden ayrilmis ve
sirke diismiis olur ve kim bdyle bir inanca sahip olursa Allah’in varligini sinir-
landirmis ve O'nu belli bir yere, belli bir giice ve belli 6zelliklere hapsetmis
olur. Bu durum, O'nu yarattiklarinin seviyesine indirmek olur” (s. 118).

“Ikbal’de Ahlak Kavrami” baghgmi tagiyan, K. Gulam Sadik tarafindan ya-
zillan makale (s. 121-132), “ahlaki” diye isimlendirilen bir prensibin hangi
dzelliklere sahip olmasi gerektigini tarismaktadir. Ikbal’e gore, hakikatin tam
olarak bilinmesi sartiyla dzgiirce segilmis olan, istiin kabul edilen, evrensel-
lestirilebilen ve ferdin Gistiinde olan prensip ahlakidir. Ahlaki faaliyetin gaye-
sini, Kisiligin buitiinlesmesi olarak goren ikbal, Kisiligi bir sey degil; bir faaliyet
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stireci olarak kabul eder. Benligin siirekli olarak gelismesine yardim eden se-
cimler ahlakidir; oysa, benligi ¢dzen segimler ahlaki degildir. Bu secimlerle olu-
san Kisilik, bize iyi ve kotli problemine iliskin bir deger standard: verir. Bu
standarda gore Kisiligi kuvvetlendiren iyi, onu zayiflatan ise kotiidir. ikbal, bi-
reyin ahlaki gelisiminde i¢ merhaleye isaret eder: ilki, mevcut kanunlara ita-
at; ikincisi, kendine hakim olma ya da kendini kontrol etme ve ti¢iinclisii ba-
siretli nefsin, etkin nefsi yonetmesi asamasidir ki, bu asama “kutsal vekalet”,
yani yaratict ahlak merhalesidir. Bu asamadaki yaraticit ahlak, maddi ilgi, kay-
g1 ve egoizmin yukini, kisaca sosyal ilgiyi icermez; aksine onlar1 asar. Maka-
le, ahlakta 6znel gegerliligin dnemini tartisarak son bulmaktadir.

Halid Alevi'nin “Ikbal ve Stfizm” adli makalesi, Ikbal’in sufizme bakisini
ortaya koymay1 hedeflemektedir (s. 133-141). Makale, “Tasavvuf, bir tecrii-
be ya da bir bilgi midir?” sorusu ile baglar. Ikbal’e gore, tasavvufi tecriibe hem
bir tecriibe hem de bilgi kaynagidir. ikbal, mistisizmin bir tecriibe olarak insan-
ik tarihinin en kalict ve hakim unsuru oldugunu ve bu tecriibeyi reddetmenin
dogru bir yol olmayacagini ileri stirer. O, mistik tecriibenin tabiatini peygam-
ber ve sifi 6rnekleriyle aciklayarak bu tecriibenin ger¢ek mahiyetinin anlasil-
masini ve fark edilmesini amaclar. Clinkii Ikbal, mistik tecriibeyi bir bilgi kay-
nagi ve gergege ulasmanin faydal bir yolu olarak goriir. O, mistik bilginin, tec-
ribeye ¢eki diizen veren ve onu sistemli bir hale getiren bir karakterde oldu-
gunu vurgular. Bu noktada, Islam dislncesinde mistik tecriibeyi tamamiyla
ilmi bakigla ele alan tek diigiintirin Ibn Haldun oldugunu zikreder.

Elestirel ve dinamik bir tasavvuf anlayisini savunan ikbal, ilahi iradenin
yaratici ve aktif temsilcisi olmayan, inziva hayati yasayan stfileri elestirir ve
bu zihniyetin olusturdugu diizen ve kurumlarin politik alanda yaptiklar su-
istimalleri hatirlatarak tasavvufun insanin Kisiligini ve toplumu inga eden bir
yol oldugunu vurgular. Makale, sufizmin bir eylem ve ilham kaynagi oldu-
gunu vurgulayarak son bulur.

Said Nefisi tarafindan kaleme alinan “ikbal’in Siirinde Mistisizm” adli kisa
makale (s. 143-148), ruhi miikemmellige ulagma seyri agisindan ikbal’in ben-
lik felsefesinin dnemini ortaya koymayi dener. Yazar, Zerdiisti diisinceden
baslayip Islam diistincesi ve Bati diistincesinde ruhun yolculugunu anlatan ki-
taplan zikrederek ikbal'in saheseri olan Cavidname ile diger mesnevilerinin
mistisizm konusunda ¢ok ciddi ve en son incelemeler oldugunu, nihayetinde
ikbal’in tasavvuf sairlerinin en buytikleri arasinda yer aldigin ileri stirer; ik-
bal'in siire yaptig1 katkilari, bazi sair ve akimlart 6érnek vererek ortaya koyar.
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K. A. Rasid’in “Ikbal ve Dinde Felsefenin Rolii” adli makalesi (s. 149-
163), derleyenin dipnotta belirttigi gibi, yazarinin kisisel kanaatlerinin yogun
olarak yer aldig1 ve akademik sinirlar zorlayan, ancak icerdigi bazi orijinal
gortiislerinden dolayi tercih edilen bir calismadir. Ancak bu orijinalligi géreme-
digimizi belirtelim. Makalede Ikbal'in felsefi bilgisinin derinligi ve insan
zekasiin bir cabasi olarak felsefi bilgi tiretimini takdirle karsilamasi gbz ardi
edilerek Ikbal’'in cimbizla secilen birkag ctimlesi tizerinden felsefenin bos ve
yarasiz oldugu, asagilayici ve ironik ifadelerle dile getirilmistir. Yazarin ikbal’i
ve felsefeyi anlama konusundaki yetersizligi ve asirt dnyargilara sahip olma-
st makaleden kolayca anlasilmaktadir. Bu makalenin, Kkitabin ulagsmak istedi-
gi amaca zarar verdigini belirtmeliyim.

Kitabin on birinci makalesi, Latif Hiiseyin Kazmi'nin “ikbal’de Insan Varligi
Kavrami” adli yazisidir (s. 166-181). Makale, ikbal’in insanin varolusu konu-
sundaki diistinceleri ile Bati’daki varolusgu diisiiniirlerden biri olan Kierkega-
ard'in distinceleri arasindaki benzerlikleri ortaya koymak amaciyla kaleme
alinmustir. Yazar, ikbal ve Kierkegaard'in temelde amaglarinin insan varliginin
ana kaynagi kabul ettikleri maneviyati, yasadiklart cagda varolan materyalizmin
meydan okumasindan kurtarmak oldugunu beyan eder. Makale, ikbal’in ak-
Iin mutlak tstiinligiine karst miicadelesini, varolus problemine yaklasim tar-
zini ve benligin derin anlamini ortaya koymaktadir. Burada ikbal’in diisiince
ve eylem birligini savunmasi, benligin 6liim karsisindaki durum ve 6zgiirliigti
yetkin bir Gislup icinde ele alinmistir.

M. Yusuf Azmi’'nin “ikbal’de insan Kavrami” adli makalesi (s. 183-190),
ikbal’in yazilarinda merkezi konumda olan dinamik insan anlayisini, Dogu
ve Bati distintrleri ile kiyaslayarak ve aralarindaki farklara isaret ederek ki-
saca ortaya koymayl amaclar. Yazarin c¢izdigi perspektifin, degerli bilgileri
icerse de, daginik ve yiizeysel oldugu kanaatindeyiz.

M. Tahir Faruki tarafindan kaleme alinan “ikbal’e gére Mii’'min Kisi (Merd-i
Mi'min) Tasavvuru” adli makale (s. 191-208), mii'mini Allah"in vekili ve ha-
lifesi olmasi agisindan temellendirmeye ve onun ilahi sifatlari; 6zellikle celal,
cemal ve kemal sifatlarini nasil tagimasi gerektigini ve insan-1 kamil olarak Hz.
Peygamber ile mii'min arasindaki alakayi ortaya koymaktadir. Makale igerik
ve hacim bakimindan sinirli kalmakta ve meseleyi farkli boyutlart ile ele alma-
maktadir.

A. Ikbal Han'in “James ve ikbal (Din Psikolojisine Yeni Bir Yaklasim)” adli
makalesinin (s. 209-225) W. James ile ikbal arasindaki baglantiy1 Misliiman
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diistincede makale ¢apinda arastiran ilk ve ufuk agici bir calisma oldugu kana-
atindeyim. James ve Ikbal'in diisiinceleri arasindaki etkilesimi dini tecriibe ve
mistik bilin¢ baglaminda ele alan bu ¢alisma, William James’in din psikolojisi
acisindan 6nemini tartismakta ve onun mistik tecriibe ve “biling rmag1” anla-
yisinin fkbal’in diisiincelerinde olusturdugu etki ve 6nem tizerinde durmakta-
dir. Tkbal, tipki James gibi, dini tecriibenin, insani tecriibenin ézel bir tir oldu-
gunu sdyler ve onu tamamen normal, dogal ve bilgi verici nitelikte kabul eder.
Han, Ikbal’in mistik tecriibe konusundaki gortslerini detaylica anlattiktan son-
ra, onun nebevi tecriibe ile mistik tecriibe ayrimini vurgular ve deruni diinya-
da meydana gelen tasavvufl tecriibeden farkli olarak nebevi tecriibenin sosyal
diizen yaratici niteligine isaret eder. Makale, sonug olarak Ikbal’in dini diigiin-
ceyi ve dini tecriibeyi agiklamak icin bilimsel paradigmadan ve James'in bu hu-
sustaki diistincelerinden faydalandigin ileri stirerek biter. Ikbal’'in James’in sa-
dece din ve dini tecriibe anlayisindan degil; ayni zamanda pragmatik dogrulama,
pliralizm, meliorizm ve siire¢ diistincelerinden etkilendigi ve bu hususlarda da
Ikbal'le James arasinda pek ¢ok baglantinin kurulabilecegi agiktir.

H. A. Faruki’nin “ikbal’in Egitim Fikirleri” adli makalesi (s. 227-245), ikbal’'in
egitim anlayisinin temelini olusturan temel egitim prensiplerini, natiralist,
idealist ve pragmatist egitim sistemlerinin ilkeleriyle karsilastirmay1 ve onun
bu sistemlerden farkli olan yanlarini derinlemesine ortaya koymay1 amacla-
maktadir. Tkbal, diger egitimciler gibi su temel noktaya dikkatlerimizi geker:
Egitimci, icinde bulunulan ¢evreye dayali olarak benligin mahiyet ve islevini
kesinlikle aragtirmalidir. Bu noktada natiiralistler egitsel amag olarak ¢evreye
uyumu ¢ok dnemserken, ikbal cevreye uyumu degil, ¢evrenin tistesinden
gelmeyi egitimin ger¢ek amaci olarak gortr. Idealizm de egitimin gergek ama-
cinin gevreyi ideallere veya bireysel degerlere gore sekillendirmek oldugunu
kabul eder. ikbal, kendini gergeklestirme doktrinine; yani, insanin 6zini
olusturan ve toplumculugun gelismesine rehberlik eden ilahi niteliklerin ger-
ceklesmesine dikkat ¢eker. Ikbal’e gore kendini gergeklestirme, insanin 6zii-
nii olusturan ilahi niteliklerin kavranmasi demektir ve bu ytizden egitim dinf,
ahlaki, manevi, akli ve estetik olmalidir. fkbal, pragmatizm, temelde girisim-
ci ve deneysel ozellikte oldugu icin, pragmatiklerin egitimde herhangi bir 6zel
hedefin dayatilmasina itiraz ettiklerini sdyler. Pragmatiklere gore egitim, me-
todunu insanin dogasi ile hayat tecriibesinden alir. Ikbal, insani degerleri ya-
ratmay1 ve gelistirmeyi amaclayan pragmatizmin, insan faaliyetlerini okul
derslerinden daha 6nemli gérmesini takdir eder.
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Yazara gore Ikbal egitim programi hususunda, Rousseau’nun natiiralizmi,
Dewey’in pragmatizmi ve hiimanizmin belli yonleriyle kismen mutabiktir.
Fakat Ikbal’in felsefi diistincesi gdz oniinde tutularak denilebilir ki o, egitim
konusunda tam olarak ne bir hiimanist ne bir idealist ne de bir pragmatisttir.
Onun egitim ile ilgili kendi ideal hayat distincesine dayanan oldukga 6zgiin
fikirleri vardir. Ona gore egitimin amaci, insani evrenin maddi giiglerini fethe
hazirlamak ve insanin ruhsal yiiceligi basarmasi igin aksiyon, yaraticilik ve
orijinallik yoluyla Kisiligini gelistirmektir. Onun anlayisinda toplum, bireyi
esas alir ki “birey” toplumun sesi olsun. ikbal’'in egitim ideolojisine en énemli
katkist “din” tizerine yaptigi vurgudur. Egitimi, amag¢ degil amaca goétiiren
arag olarak goren fkbal, Islam egitim geleneginin kirilan baglarini ve 6zellikle
“enfiis” ve “afak” birlestirmeyi dener.

Syed Vahidiiddin’in kaleme almis oldugu “Muhammed fkbal’in islam’a
Yaklasimi Uzerine TenKit¢i Bir Degerlendirme” adli makale (s. 248-261), k-
bal’in din, Tanri, kader, dliimsiizlik, insan-1 kdmil ve zaman anlayislarini
elestirel agidan incelemeye calismaktadir. Vahidiiddin, 6ncelikle Ikbal’in din
anlayisini elestirmektedir. Dinin temelinin inang, inancin da saf duygudan
fazla bir sey oldugunu ve ayni zamanda inancin kognitif bir referansinin bu-
lundugunu ifade eden ikbal, yazara gére din hususunda Islam’in ruhunu ve
Hz. Peygamber’'in hayatini ihmal etmis; dinin anlasilmasinda ampirik bilgi ile
nihai idrake dayali bilgilyi kangtirmigtir. Vahidtiddin, ikbal’in zaman anlayisi
konusunda Bergsoncu anlayistan etkilendigini, ancak Bergsoncu zaman anla-
yisini degistirerek karigikliga sebep oldugunu ifade eder. ikbal, stfilerin haya-
ta kargl tutumunun Islam’m ruhuna yabanci oldugunu gostermeye caligmis,
Vahidiiddin de ikbal'in bu durumunu Kur'ani anlayisa garip bir aldirigsizlik
olarak nitelemistir. Vahidiiddin, Kur’an’daki Tanrn anlayisinin ikbal’de tanina-
bilir durumda olmadigini ve dolayisiyla onun anlayisinin Kur'an'in Tanri te-
lakkisiyle pek uyusmadigini iddia eder. ikbal’'in egonun élumsuzligh sahsi
gayretler ile elde edebilecegi fikrine gore ego, sadece dliimsiizliige namzet ol-
maktan daha fazla bir statiiye sahip degildir. Cennet ve Cehennem’i basl ba-
sina bir yer olarak degil, bir hal olarak goren ve Cehennem’i ebedi olmayan
bir 1slah tecriibesi seklinde anlayan fkbal, Kur’an'in bu konularla ilgili anla-
yigina ters diiger. Ayrica, ikbal’in insan-1 kdmil anlayisi, Islami perspektifle
bagdastirilamayacak bazi hususlar icerir.

Neticede Vahiduddin, Tkbal’in islamiyet’e karsi temel ilgisinin islam’in bir
medeniyet ve tarihi bir gli¢c olmasiyla iligkili oldugunu belirtir. ikbal’in biiytik-
liglinin felsefi tefekkiiriinde ve diisiincelerinde olmayip onun Miisliimanla-
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rin oniine Tanr'yla isbirligi i¢inde ¢alismaya kendini adamis bir mii'min ide-
alini koymus olmasinda yattigini ifade eder.

Sehzad Kayser'in “ikbal’in islam Kiiltirii Analizine Elestirel Bir Yaklagim”
adli makalesi (s. 263-279), Ikbal’in “Musliiman Kultiiriin Ruhu” adli maka-
lesinde ele alinan hususlarin ¢ézimini ve elestirisini yapmay1 hedeflemek-
tedir. Kayser, fkbal'in etkilendigi modern felsefenin, metafizigi anlamada bir
perde olusturdugunu, Bati diisiincesinin gelenegi korumadigini ve dolayisiyla
bu diisiinme bigimiyle ikbal’in felsefi macerasinin sorunlart oldugunu; ama
daha sonra Yeniden Yapilanma adl eseri ile ikbal'i orijinal bir disiiniir ka-
bul etmek gerektigini ortaya koymak ister.

Riyaz-ur Rahman’in yazmig oldugu “Ikbal’in Tarih Bilimine Verdigi Onem”
adli makale (s. 281-290) ikbal’in tarih anlayisini ¢oziimlemeyi hedeflemekte-
dir. Yazara gore Ikbal tarihe ¢ok erken yaslardan itibaren énem vermis, tarihin
milletin ruhunu canli tutan bir olgu oldugunu ¢ok iyi kavramis ve Misliiman-
larin tarihteki roliine dikkat cekmistir. ikbal’e gore, eger bir millet sanli bir ta-
rihe sahip degilse goriis ve diislincelerini etkilemis bagka milletlerin tarihinden
ilham arar. Bu ytizden o, Mislimanlar tarih bilincine sahip olmaya ¢agirir.

M. M. Serif’in kaleme aldig1 “ikbal’in Sanat Teorisi” adli makale (s. 291-
310), Ikbal’in sanat anlayisini onun siirleriyle ortaya koymayi hedeflemektedir.
Serif’e gore ikbal’in sanat anlayisi, btk dl¢iide yasadigr siire boyunca tilkesin-
de gecerli olan sosyal sartlarin etkisiyle sekillenmistir. Onun iginde yasadig top-
luma olan tepkileri; ¢okiise, ¢dziilmeye ve yabanci hakimiyetinin topluma niifuz
eden kolelik mentalitesine karst bir isyan mahiyetindedir. Ge¢mis ve gelecek hu-
susundaki bu perspektif, Ikbal’in siirinin en belirleyici vasfi ve sanat anlayisinin
temel nosyonudur. ikbal, sadik ve kararli bir fonksiyonalist oldugu igin, niyet ve
gayeyi sanatsal ¢abanin en yiice kaynagi olarak kabul eder. Tkbal, siiri insanin
yaraticilligl olarak géren Aristoteles’in tezine katilmakta; ancak sanati taklit ola-
rak gérmesini kabul etmemektedir. O, bu noktada Platon'un égrencisidir; zira sa-
nat hem igerigi hem de sekil itibariyla ahlaki ve ilmi amaglara hizmet etmelidir.
Ikbal’e gére sanattaki en tistiin gaye hayat, insani inga etmek ve sahsiyeti olus-
turmaktir. Sanattaki diger bir gaye ise sosyal ilerlemedir. Sanatgi, sahip oldugu
guiclerle topluluklarn ayaga kaldirmali; onlar yliksege, daha yiiksege ¢ikarmali-
dir. Boylelikle insanligin yararina calisan sanatkar, Allah’a ortak olur.

Jan Muhammed tarafindan yazilan “Bati Diinyasi’'nda islam’in Yayilmasin-
da ikbal’'in Hareketinin Onemi” adli makale (s. 311-329), ikbal’e gore insanli-
&in buglin icin ihtiya¢ duydugu ti¢ seyin sunlardan ibaret oldugunu ifade eder:
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1. Alemle ilgili manevi bir yorum, 2. Ferdin manevi hiirriyeti ve 3. Manevi
bir temel tizerinde insan tekamiiliine yon veren evrensel nitelikteki prensipler.
ikbal, Bati medeniyetinin olumlu pek ¢ok yanini zikrederken olumsuz yanla-
rinin tahlilini yapar ve bu hususlarnn caresinin islam dastncesinde mevcut
oldugunu ortaya koyar. Ona gore Islam distncesinin iyilestirici dgretileri yeni
bir ufukla takdim edilirse, Bati’'nin bugiin icinde bulundugu pek ¢ok sorun ¢o-
ziimlenebilir.

Sheila McDonough’'un yazmis oldugu “Kurtuba Camii: Vizyon ya da Yikilis”
adli makale (s. 321-329), ikbal’in Kurtuba Camii ziyaretinin onda biraktig
etkiyi anlatan, “vizyon ve yikilis” terimlerini temel alarak ideal Muisliiman
vizyonunu ve bu vizyonun tekrar ihtisamli bir sekilde dirilmesi i¢in yapilmasi
gereken girigsimleri anlatir. ikbal, Kurtuba Camii’'nde Musliman toplumun
inan¢ ytikselisini, samimiyetini ve biitlin bdlgelerde gdrkemli olusumlari
meydana getirmeye muktedir oluslarint goriir. Ayni sekilde icinde bulundu-
gumuz durumu goz 6niine alarak Miisliman toplumun tekrar ihtisamli bir se-
kilde dirilmesi icin yeni ve kokli biitiin sorgulama formlariyla kayitsizliktan
yakasini kurtarabilecegini diistintir ve bunun yolarini géstermeyi dener.

Tanitmaya calistigimiz bu Kitabin, ikbal’in diistincelerini anlamak agisindan
kiymetli bir eser oldugu kanaatindeyiz. Bu eserin derlenerek terciime edilmesi,
Ikbal’in diisiincelerini anlamak icin tilkemizde bazi adimlarin atildigini goster-
mekte, ayni zamanda yliriinecek uzun bir yolun oldugunu da hatirlatmaktadir.

Celal Turer
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