
,- 'S

İLÂHÎYAT FAKÜLTESİ
# #

^âı-

-%*• T >

ö" - .a.

.S» Ti.

DeRGISl
ANKARA ÜNİVERSİTESİ İLÂHİYAT FAKÜLTESİ TARAFINDAN

YILDA BİR ÇIKARILIR

1965

> --f::

»: -• • -•• a-

ANKARA ÜNtVERStTESt BASIMEVİ.1965

%

t.;/
^ <•



Yü: 1965 Cüt: XIII

İLAHİYAT Fakültesi
• #

DGROISI
ANKARA ÜNİVERSİTESİ İLÂHİYAT FAKÜLTESİ TARAFINDAN

YILDA RİR ÇIKARILIR

1^' VO-

1965

ANKARA ONtVERStTESt BASIUEVİ. 196S



M

• m

1

/^<i *Cv/c-^ W
'6 ^ •

(O

' / Kii îîf

• b/jı^(..y'"-

•• C ••

.ii •;• " • • ...,*
- -K

Vw<<

^:

•; t.



İÇİNDEKİLER

Ord. Prof. Suut Kemal YETKİN

Prof. Dr. Mehmet TAPLAMACIOĞLU

Öğ. Gö. Osman KESKÎOĞLU

Doçent Dr. Cavit SUNAR

Doçent Dr. İbrahim A. ÇUBUKÇU

Öğ. Gö. Osman KESKİOĞLU

Sayfa

: A Survej of Turkish Paintig ı

: Dinve Toplum ilişkileri ve DinîGruplar 13
: ismail Gelenbevi ve Sübût-ı Hilâl Me

selesi 21

: Namazdan Maksat Nedir? 31

: Hicrî 5./ Milâdî XI inci Tiuytlda Is-
lâmda Siyasî ve Dinî Durum 39

: ^Teni islâm DüşüncesV' Üzerine Bazı

Görüşler 45

Bibliyografya

Doçenç Dr. İbrahim A. ÇUBUKÇU
Doçent Dr. Yaşar KUTLUAY

As. Dr. Hikmet TANYU

Prof. M. Tayyib OKÎÇ

Histoire de la Philosophie Islamigue

A History of Muslin Philosophy ...
Konfuçyüs^ Feylesofve Din Kurucu

Tunus'taki Manastır şehri Mezar Kita
beleri

53

57

59

65



A SURVEY OF TURKISH PAINTING

THE ORIGIN OF TURKISH PAINTING

Ord. Prof. Suut KEMAL YETKİN

The Western world, in general, has been as unfamiliar with Turkish painting as it has been
with Turkish architecture. In fact, art historians of the Vest have vritten hardly anything oft
the subject of Turkish painting. When they did write about Turkish painting, they failed to
recognize its artistic value, and maintained that Turkish painting was a mere imitation of Per-
sian painting. This opinion was put forth without having first made an appreciative study of
the thousands of miniatures illustrating various texts, or kept as separate plates that are availab-
le in public libraries and museums in istanbul, most of them in the Museura of Topkapi Palace.

Wc shall try in this survey to point out that Turkish painting actually exist8, that it has
a style of its own, and that numerous beautiful works of art have beencreated in this style. Ve
shall try to prove these assertions by giving examples of such works, but bcfore doing this, we
must first speak about the origin of Turkish painting.

The art of Turkish painting, like Turkish architecture, is based on a very ancient tradition
that originated in Central Asia. Turkish paintings existing within the present Turkey, starting
with those of the Seljuqs of Anatolia, cannot be fuUy compreheuded without examimng the
earliest examples of Turkish painting in Central Asia.

It is an historically established fact that the vast Central-Asian plateau, extending &om
Tibet Plateau to the Himalayas, from itil River to Baikal Lake, and from the Caspian Sea to
China, for centuries had been the homeland of the Turks. On this plateau, many Turkish com-
munities had founded states that coexisted with or succeeded earlierstates. The most prominent
of these states were the T'oukious and the Uighurs. The tribe vvhich the Chinese called T'oukon
is no other than the Turkish people, as the letter "R" does not exist in the Chinese alpfaabet.

These people who called themselves by the common term, "Turk", developed after the
fifth century and gained predominance during the 8İxth century. During the reign of Mou-han,
they gradually came to dominate the boundless stretch of territory extending from the Korean
Gulf to the Caspian Sea, inciuding the Desert of Gobi.

After the fail of the T'oukiou statc under the attacks of the Uighurs in 744 A. D., the Turkish
independence wa8 mainly preserved by the Uighur state, and it was the Uighurs who developed
Turkish culture. Uighurs, who like T'oukious, were of Hiyoung-Nou origin, founded a powerful
state in the Orhon Valley, and made Balagahsoun its capital.The language of the Uighurs wa8
a Turkish dialect very close to that of T'oukious. The Uighurs were the first Turks who attained
a high level of culture and civilisation. In 762 A. D., Bogu Han, the leader of the Uighurs, was
converted to Manichaeism, a blend of Christianity and Zaraostrianism, and most of the Uighur
people, who had been Buddhists until that date, followed their ruler in his new faith.
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The Uighur slate, wlıich had been founded on the rutns of the eastem T'oukiou Empûre,
attained a high economio and cultural level. It lasted until 840 A. D., when it was conquered by
Kirghezes, another Turkish ı>olitical community. After the dDwnfaU of the Uighur State, part
of the populatioD raovcd southward to Turfan, Besbatik, Qarashar, Bezakllk, and Koucha.
In this region they adopted BuddhUm, and founded a minör slate ihat maintaiııed its indepen-
dence until the fourteenth century.

Another group of Uighurs settied dovvn m Kansou (Kan-tcheou) and Touen-Huang areas,
and stayed there until 1028 A, D., when they were defeated by Tangouts. Thus the Uighurs and
the other Turkish communitics scattered in the immense Central Asian plateau. In the tweİwth

century ali of Central Asia fell under the domination of Chenghiz Han.

After the reign of the Uighurs, ihe two Turkish tribes influenccd by the Uighur culture vvere
Karkluks and Oguzes. The Karluks, living on the Kara Irtis shore during the time of the Gök-
türks (T'oukiou), and afterwards living in the ili and Çu valleys, assembled around Karahanlİs,

who was also Turkish in origin, to found a povverful state. It was these karahanlis, who, in the
tenth century, founded the first Turkish-Islamic state, and conqucrcd Maveraun-Nehr, with
its capital cities of Semerkant and Buhara.

Qguz Turks, who were of Hiyoung-Nou descent, called themselves Seijuqs after Seijuq, son of
Dakak, who was a subject of the Uighur state. They united around Toğrul Bey, a grandson of
Seljuq, and founded a state in 1038 A. D. The Seİjuqs adopted the Islamic religion toward8 the
the end of the tenth century, and began to flourish with the victory they gained över Mesud,
Sultan of Gazııa, at Dandanakan on the 22nd dav of May in 1040 A. D.

Toğrul Bey, founder of the state of Seijuqs of Horasan (who are also rcferred to as The
Great Seljuq8), made a rapid couque8t of Curcaıı, Taberistan. and Harzem, and then invaded
Kamadan, Rayy, Belh, and Ispahahan (1041-1050 A. D.). On the eighteenth day of December
in 1055 A. D. Toğrul Bey reached Baghdad, where be was proclaimed Sultan. Although Mahmud
of Gazna was the first Turkish ruler in the Islamic world to gain the title of Sultan, it vvas Toğrul
Bey who propagated it throughout the Islamic world.

Toğrul Bey died in 1063 A. D., after having brought Irano-.\rabian and Iraco-Persian regi-
ons, Azerbeycan and Iran up to Harzem, under Seljuq rule. His successor, Alp Arslan, defeated
the Byzantine Emperor, Romanos Diogenes, at thebattie ofMalazgird onthe 26 day ofAugust
in 1071 A. D., and led the Turks into Anatolia.Thus Alp .Arslan changed the course of Turkish
histor^". Under the reign ofhis successor, Melikshah, theGreat Scljuq Empire attained the climax
of military, administrative, scienlific, artistic and literary development, and the Rumi-Seljuq
Empire was founded in Anatolia. The Rumi'Seljuq Empire lasted until 1308 A. D., and created
the most remarkable works in the fields of art and culture. The preseni day Turkish Republic
wa8 founded in 1923, after the collapse of the Empire of the Ottoman Turks, who had been out-
post vassals of the Seljuqs in Anatoha, and who were of Oğuz origin, as the Seljuqs had been,
Most of the vvorks of art created by the Seljuqs in .Anatolia and by the Ottomans in istanbul,
Rumeli, and Anatolia, have survived to the preseni day.

İn the course of hislory, the Turks founded several states, known by various names, and
were able to achieve a high stage of development in world civilization. In the course of the last
half century, excavations in Central Asia conducted by Russian, German, French, English, and
Japanese archaeologists ', have brought to light painting.' in books, and on walls of temples

1 The names of archaeologists who excavated in the Tourphan \'al]ey are. in chronological order of excavatiou8:
Kleraentz (1897), Gnmvvedel (1903), Von Le Coq (1905), Sir Aurel Stein(1907), PanIPelliot (1907). Serge d'Olden-
bonrg (1909-1910), Tachibana (1910-1911).
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carved in rocks, datmg from the seventh and ninth centuries. These are the earliest known Turkish
paintings, dating from the Manichaen and Buddhist periods. The illustrations in the books date
from the Manichaen period, and they depict the priests, founders, and musicians of a religious
society. Human figures, although slightly larger than natııral size, seem to be quite faithful
reproductions of their modele. They are arranged in rows against a red background, a technique
wh»ch persisted also in the Great Seljuq Period.

As for Uighur miniatures, of which only very few have reached us, they seem to reveal a
stili higber artistle skiU and ability: have no vritten records of the technique of the
Manichaen miniatures. It would seem that the surface to be painted was compacted, that the
outlines were then dravvn with red or black ink, and finally the design was filled in with body
colours. Some areas were covered with gold leaf. The basic colours were dark red and yellow,
in various gradations. Green is less common"

Human figures depicted in the mural paintinge as weU as in book illustrations, are charac-

terized by their round face, slanting eyes, small nose, style of clothing, particular form of headdress,
and, if female, by their hair braids. Wc find the same characterietics also in paintinge adorning
the bowl.s that have survived from the Seljuqs of Horasan, as well as on pieces of faience that
have survived from the Seljuqs of Anatulia. Besides, Uighur book illustrations arc characterized
by marginal ornaments of curved branches and flo^vers. This style travelled in the following
centuries to countries far away from Uighur regions, and the masterpieces in this style wcre

created toward the end of the fifteenth century, and in the sixteenth century, in Turkeetan,
Anatoba, and Iran. İn Turfan art, natureie represented as a background^by stvlized montains,
and a parallel to this technique is found in Ilhani miniatures.

This art did not perish after the fail of the Uighur state, but persisted among the Mongols,
who founded a new state. We know that during the Mongol period, n great number of Uighur
employees served in government offices. We also know thkt the Buddhist temples erected during
the reign of Mongol rulers, Argun Han and Ghazan Han, were planned by Uigbur architects,
and the walİ8 were decorated by Uighur artiste. Unfortunately, ali these vvorks of art were dest-
royed after Ghazan Han^s conversion to islam. Recent studies have revealcd that the miniatures
illustrating the Jami at Tatcarikhj written in 1314 A. D. (714 A. H.), now in the Royal Asiatic
Society in London, were not executed by Iranian painters, but are actually work8
of the Uighur artiste v^ho emigrated to Western Asia Moreover, commenting on the lands-
cape miniatures of an antholog\' manuscript, dated 1398 A. D., now in the Museum of Turkish-
Islamic workB, in istanbul, Mehmet Ağaoğlu arrives at the same conciusion by stating that the
miniatures of Jami at Tatcarikh have nothing in common with Persian iconography so far as
their subjects are concemed, such as İndian mountains, or the Boudha Tree, and that by the
character of their style they are typically Central Asian. Mehmet Ağaoğlu, therefore, also con-
siders thera the works of an Uighur painter *.

A remarkable taste for colour, and purity of design arc the two outstanding cbaracteristics
of Uighur painting which Jean Buhot expresses in the follov>nng lines: "That purity, somewhat
dry, which seems to us quite characteristic of Turkish art in ali countries The har*
mony of colors is remarkable and unexpected"

2 I'go Moıuıeret de ViUard. "The Relations of Manichaean Art to Iranian Art" in .A. U. Pope's A Survfy of Per
sian An, Vo]. 111, 1825.

3 Emest Diez, "Sino Mongotian Painting and its Influence on Peraian illıunination,'*Ars Islamic<h Vol. 1, Part 11

4 Mehmet .Ağaoğlu, "The Landscape Miniatures of an Anthology Manuscript of the year 1398 .T. D.," Ars Isla-

mtco, 1906, Vol. III, Part 1, p. 85

5 Jean Buhot, "La rcpion de Tourfan" in Hisloirede l'Ari. tome 1, Encycİopedie de la Pleiade, (Paris 1961), p. 1956.
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Although these are verified points, and in fpite of ihe fact that there is not a single illust-
rated book, or even a single page, known, dating from the Parths or tlıe Sasanians, enabling us
to make a comparison, Uighur art is stiU represented as Persian. Rene Grousset, a member of
the French Academv, commcnting on miniatures depicting Manichaen priests with white cas-
socks and high beaddress, which were discovered by Von Le Coq in the course of excavations
made at Tourphaıı, concludes as foIlows: ''Le caractere iranien de ces oeuvTes ost trop evident
pour qu'il .soit necessaire d'y İuaister. Nous avons lâ, les premieres miniatures persanes connues,
et il est interessant de les rapprocher de certaines figures (d'ailleurs de meme epoque) des fresque8
abbasides de Sammarra^'

Grousset clasHİfies Samarra frescoes also as Persian works. This opiuion is contradicted by
historical facts, for we know tliat Samarra was built by the Abbasid Caliph Mu' tasim {833-842
A. D.) in order to lodge Turkish soldicrs and officers who vere his bodyguards. Il is highly prob-
able that Turkish artists had accompanied Turkish soldiers to Samarra and Baghdad. Monneret
de Villard calls atlention to the information given by the Arab author Ibn aıı-Nadim (936-
998 A. D.) in Fihrist regarding the fact that from 946 A. D. to 957 A. D. during the caliphate
of El Muti', three hundered Manichaen painters had worked in Baghdad. He comcs to the
cottclusion that "the frequent communication belvveen the Manichaens in Turkestaıı and those
in Babylon, which was apparently the principal centcr of religion in the eigth and nİnth cen-
turies, certainly had some effect on the arts"

In our opinion, what misled Grousset and other art historians waH the identity of Mani
himself. The Sassanid history speaks of the founder of a religion by that name. Born in 216 A. D.,
Mani vas a Persian painter. Wc bavc already pointed out that in 762 A. D. the Uighurs were
converted to Manichaeism.

This historical fact may be shoviı as a reason for attribuling the Uighur mural paintings
and book illustrations to Persian artists, for as we have mentioned before, not a single painting
dating from Parthian and Sassanid periods has been found to make a comparison possible.

Going stül further in his unproved hypothesis, Grousset couples Persian painting with Chi-
nese painting and regards Uighur art as a mixture of Persian art and Chinese art. "De fait l'art
de Tourfan, en depit de series gandhariennes habituelles, nous apparait surtout comme un art
sino-iranien. La plupart des princes laiquesou des guerriers representes sur les fresque8 boudd-
hiques de 6ezekliq et, de Murtuq et tels que Von Le Coq les reproduit dans son magnifique albüm
sur Chotscho s'averent, de dessin, de costume, d'armement et de type physique moitie Sasanide,
moitie T'Ang"

Early Persians left us no paintings, but if wc compare the above-mentioned characteristics
with those of Chinese j)aintings, especially with those of T'Angs who vvere contemporaries of
Uighurs, it will become evident that this resemblance does not exist at ali. To maintain that
there is a physical similarity between Uighur Turks and Sasanians or Chinese, reflects a

6 Rene Grousset ,Le« Civilisations de rOrîeot, Tome III - La Chine (Paris 1930) p. 170.

"The Iranian character of these works is too evident to necessitate further iusistence. Wc have there the first Per

sian miniatures that we kuow, of. and İt would be interesting to compare them >vith certain figures dating from the
same period as the Ahbasid frescoes of Samarra."

7 Ugo Monneret de Viilard, "The Relalion of Manichaen .rVrt to Iranian art, in Pope's A Survey of Persian .Art,
Yol. III, p. 1827, Oxford University Press. London 1939.

8 Rene Grousset, op. cit., p. 169 "İn fact, Turfan Art, despite the familiar gandharian works, appears to us mostly
like a Sino-Iranıan art. Most of the nonreligious princes and warriors represented on Buddhist frescoes of Bezeklik
and of Murtuk, such as those reproduced by Von le Coqin his magnlficent albüm on Chotscho, appear by their design,
dress omament and physical type, half Sassanid, half T'Ang".
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sorry lack ol" observation. PaintİDgs depictiag the common Uighur types do not confirm the
above-mentioned view, neither do documents frora Chinese sources, which 8how Uighur Turks
as round-faced and of small stalurc

The gulden age of the Uighur civilization curresponds to the period of the T'Ang state from
the seventh to the niuth centuries. It certaiuly would not be a scholarly approach to inciude
Uighur work8 in Chinese art, knowing that they reflect at least an equat artistic achievenxent,
and to support this beliefjusl because of the facts that the two arts were contemporaneous, and
the Chinese civilization had attained a high level of development in this period, without first
having exanıined Uighur art thorougly. Therefore, Volfram Eberhard, Professor of Chinese
history in California University, presents the contrary theory that Uighur Turks influenced
Chinese art during the T'Ang period. Pointing out the fact that Chinese literatüre had flourished
uuder Turkish influence, Eberhard admits, "in painting as well as in poetry" the presence of
"strong Vestern influences" and continues, "The most famous Chinese painter of the T'Ang
period isVu Tao-tzu,who wasalso the painter most strongiy influencedby Central Asianworks"
Oswald Siren also has pointed out the influence of Uighur art on Chinese painting, supporting
his theory with several examples

No art originates and develops in isolation. Interinfluences and interrelations occut in the
arts of all communitles. The aim of this short survey is to stress the fact that it is not reasonable
to reduce Uighur art to ancient Persian art or to Chinese art and consider it an imitation of both.

For we believe not only that the art of a people draws invigorating inspiration from the art of
other peoples, but also that the art of a people degenerates under the influence of mere imita
tion.

The Uighur approach to art is also reflected in Seljuq art in Horasan and Anatolia. The
use of the triangle and the pointed arch to support the dome on a square was an architectural
device the Seljuqs took fromthe Uighur. Moreover, such characteristics as the use of a red backg-
round, marginal ornaments, the dominance of dark blue and yellow, and the arrangement of
humah figures in several parallel rows are all apparent in Seljuq miniatures, and they can all
be traced back to Uighur painting. This style of painting is seen not only in works produced in
the Seljuq workshops of Turkestan and İran, but also in those execuled in Mesopotamia in the
period when the latter was under Seljuq domination. Therefore, we agrec witlı Ernest Kühnel,
who at first attributed miniatures made in Mesopotamia to the Baghdad School '2, but afterwards
called them Seljuq Miniatures. E, Kühnel, in his section on "History of Miniature Painting
and Drawing "in Pope's A Survey of Persian Art, Vol. III, explains this change in
attribution": It has become the custom to gather together under the general inciusive rubric
'Baghdad School', a group of paintîngs that should rather be called Seljuq miniatures. The
manuscripts in which these paintings appear undoubtedly derive from a number of different
centres which may vvell have been at some distance from each other, but they were all within
the Seljuq domains. If the painters themselves were Persians or Arabs, and not Seljuq Turks,
stili they ınust have been vorking to the order of the Seljuq ruling class, so that the denomina-

9 Jatnes Russel Hamilton. Les Ouigkours D'Apres les DocumerUa Chinois, pasaim.
10 W, Eberhard, A Iliatorv of China, p. 197 London 1950.
11 OBwald Sireu, "Central Asian İnfluences in Chinese Painting". Arts Asialigues, tome 111, fasc. 1, 1956, pp.

2. 3, 5, 15, 18.

12 E. Kühnel, l.a Miniature en OnVnl (Traduction Francaise de Paul Budry) Paris, S. D. p. li-16.
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tion 'Seljuq' is doubly justified" This point of view is undoubtcdiy agreeable as works of

art are identified by the group of people vho created them rather than the geographical loca-
tion in which they may havc settied and ruled.

The Seljuqs lived, developed their culture, and produced works of art not only in Iran,
but also in Turkcstan, Mesopotamia, Syria, and Anatolia. Therefore, Persian or Arab painters
who had to vvork with Turkish painters for the Seljuq rulers, had to abide by their ruler's taste
and directions. In the Middle Ages this was true everywhere.

Unfortunately Emest Kühnel, who corrected his first attribution, and verified the latter
point of view, placed the section inciuding likhani and Timurid paintings as m-c11 as Seljuq in
a book on Persian art, and by using the words, "Persian Seljuq Style" or Persian Seljuq Work,
he misrepresented Seljuq painting as Persian.

On the otber hand Kühnel, who affirms the neccssity of attrihuting the Baghdad School
to the Seljuqs, talks about a "Seljuq-Persian Style," although no Persian miniature of that peri-
od has been found. This can only be explained by the fact that he considers Seijuqs either Per
sian in origin, or a group of people who became totalİy Persian in character. This, of course, is
contradictory to history. We previously mentioned that Seljuq art stems from Uighur art, but
unfortunately, E. Kühnel, like many other European scholars, regards not only Seljuq Turks,
but even Uighur Turks as Persians. As a matter of fact, the following lines express this errone-
ous vieM*. "No exanıple of Iranian book painting is knoM-n prior to the eigth or ninth century,

and then have only the fragments of Manichaen books recovered at Turfan, followed by
another gap of three centuries without any material. Hence it is impossible to trace the history
of Persian miniature painting of the Islamic period prior to the thirteenth century"

Certainly after the fail of the Sasanian Empire in 659 A. D., neither the people of Persia
nor the artists of the Persian community totally disappeared; they lived and worked under the
foIlowing rulers. Therefore why should a Persian Seljuq Style, and not a Persian Style exist?

The reason for placing the word "Persian" before "Seljuq Style", in our opinion, is that
sometimes the subjects or the themes used by the artists, were takcn &om Persian history. Yet
it is not possible to defend this point of vicw as, in works of art, subjecl matter is nothing but a
medium ıvhirh helps the artist to express his ideas and preseni his style. Henaissance painters in
Europe have one after another depicted the same theme.

Inspired by Uighur art, Seljuqs undoubtedly developed a new style in painting and the
Mongols improved and continued this artistic tradition. This is assertedby Ernest Kühnel, him-
self, who in connection with Al-Biruni's Athar'i Baqiya of 1307 A. D., vhich is now in Edinburgh
University Library, says, "the figural compositions seem to combine the Seljuq tradition with
Gentral Asiatic elemente such as appear in Turfan paintings. This conneKİon may have been es-
tabhshed in Persia by the Uighur secretaries employed in the Court Chancelleries of the first
Mongol rulers"

Consequently we arrive at this conciusion: Although there were painters of Persian descent

in the Seljuq period, they follovved this new style created by the Seljuq artists, and the following
Mongol and Timurid periods brought novelty and development to this, and works of great im-
portance were executcd.

13 E. Kühnel, "History of Miniature Painting and Dravvİng" in Pope's A Sıırvey of Persian Art, Voi. III, pp
1829-1830.

14. Ibid, p. 1829.

15 Ibid, p. 1833
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Nüw the questioıı is, howcan oue attribute this style of painting, which iu ihc Seljuq, Mongol,
and Timurld periods developcd and diffcred according to the ethnlc and polllical character of
these states to the Persian arlists? If it had been a Persian style, it should have kept its Persian
character ihrougk the successor hingdoms, and have no ronneclion with the incoming netv siyles. On
the other hand, if the Persian artists follotved the style of the new settlers, it means they lost their Per
sian character.

INTRODUCTION TO OTTOMAN PAINTING

II

The oııly data we have on painting of the Ottoman period are the data given in Menakib-i
Hunerveran of Mustafa Ali of Gelibolu (died about 1599-1600), in the Seyahatnâme (travels)
of Evliya Çelebi (died 1693), and in Shuarâ Tezkireleri (short accounts of the poets accompanied
by selected verses.) TS'e possess no other data on painters of the Ottoman period. These data,
moreover, are not very reliable, and are reduced to some eulogistic remarks praising certain
artists.

in the above-mentioned sources, no attempt was made to state aocurately which mauus-
cripts vvere illuminated by these painters. Likevvise, the registers of the guilds simply lengthen
their lists by adding more names of artists we already know.

On the other hand, the meaning of the term "painter" vva.s quite complex in ancient
Turkey; it applicd, in fact, to various kinds of handicraftsmeıı such as illuminators, designers,
gilders, colorists, ete., and that is why it is quite impossibİe for us to find out which of these
are really painters, at least in the modern sense of the term.

Rıfkı Melul Meriç in his Türk Nakış Sanatı Tarihi Araştırmaları (Research on the History
of Turkish Pictorial Art) " mentions certain artists such as Dervish Bey, Abdulgani Shah Meh-
med as portraitists; some others such as Abdurrahman and Musi as colorists, and a number of
artists are simply classificd under the title "Nakkaş" vvhicb means painter. Were they really
painters? This question remains to be answered. Another problem is identifying the painters
of iUustrated manuscripts, as Turkish miniatures with rare exceptions, are unsigned, and the
name of the painter is not mentioned on the last page of the manuscript, as i.s usually done by
caUigraphers. Thereforc, it is impossibİe to teli which of the above cited artists painted them.
To date the miniatures according to the date of the manuscript which thcv illustrate, and to
examine their stylistic characteristics are the only methods of research for discovering the dif-
ferent phases of Turkish painting between the fifteenth and eighteenth centuries.

Turkish Painting, which İs almost uuknown abroad, and which has only berome a field
of interest in Turkey in ihe last twenty years, flourished and enjoyed a Golden Age about the
the conquest of istanbul in 1453 A. D. by Mehmet II, the Conqueror. It was then that the manus
cripts were adorned with magnificent miniatures. But as no art reaches its height of dc\clopment
without having a past tradition, one has to accept the existence of the art of painting among
Ottoman Turks even during their period of principality. Uııfortunately this stage of Ottoman

16 This vv'ork on urüsts completed in 1587 A. D., dedicated to Murad 111, uas published in 1926. by Ihn-uJ-Gmm

Mahmud Kemal witb a biography of the author.

17 Rıfki-Melul Meriç, Documenls on the History of Turkish Miniature Paıming (in Turkish), Ankara, 1953.
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paintiııg remains obscure, as there are no miniatures we can attribute eitker to liyas bin Ali,
decorator of the Green Mosqueat Bursa, or to Safi of Bursa, of vhose existence we know througb
the biograpbies wTİtten by Latifi and Riyazi, in which books be is mentioned as a poet and a
painter. Example8 abound for the subsequent periods, and an era opens with the Conqueror
reaching its full maturity in the 8İxteenth century. The transfer of the capital from Bursa to
istanbul wa6 not only characterized by commercial and economic prosperity, but also by cul-
tural and scientific development. It is notevvorthy that the Conqueror knew Greek and Latin,
and had a library containing vvorks vvritten in these two languages. It is also noteworthy that
the hümanist Ciriaco of Ancona was in his immediate entourage, and that he was on very friendly
terms with Laurenzo di Medici The Conqueror was gifted with a refined artistic sense. In order
to develop Turkish paintİng, he not only iımted Italians, one of whom was the renowned Gen»
tile Bellini but he also sent to Italy some of the Turkish painters, sueh as Sinan Bev of Bursa,
to improve their artistic education. Wc do not know the names of anyother painters from the
period of the Conqueror, and have not discovered anv other miniatures that could be attribnted
to that period, except the miniatures of a certain book on surgery.

Despite ali the efforts of the Conqucror to orient Turkish paintmg with new forms, it re»
mained faithful to its own tradition. İt vvas in that direetion that it developed and continued
to give masterpieces.

Aftcr Mehmed II, under Beyazid II (1481-1512 A. D.), Şi])Iizâde Ahmed, under Selim I
(1512-1520 A, D.) Tacuddin Girİhbend and his son Hossein Bali vere outstanding among the
artists of their time. Under Süleyman the Magnificent (1520-1566 A. D.), Kinci Mahmud, the
portraitists İbrahim Çelebi and Mcmi Çelebi of Galata, Nigâri surnamed Reis Haydar, Matrakî
Nasûh, Hasan Kefeli, and the poet Sâi, whose real name was Mustafa were among the brightest
stars in the artistic firmament. Under Murad III (1574-1595 A. D.) Osman and Lûftü Abdullah
stood out among the dİBtinguished artists of their time. Under Mehmet III (1595-1603 A. D.)
Hasan Paşa •was prominent among the artists of lıis time. Under Mustafa I (1617-1618 A. D.)
and under Osman II (1618-1622) A. D. Nakşi was a most iUastrİous artist. Under Ahmed III
(1703-1730) Reşid of Selimiye, Levni and Abdullah Buhari were among the most creative artists
of their time.

The flourishing Turkish painting attracted many artists from Iran and Türkistan. At the
Court, besides the "Vorkshop of Turkish Art" (Nakkash-hâne-i-Roûm), a second workshop
was established, which was called the "Workshop of Persian Art" (Nakkash-hâne-i-Adjem).
Among the artists who worked in this second workshop, there were painlı-rs of Turkish origin
coming from Tebriz. Selim I, returning from his Iranian expedltion, brought with him portrai
tists from Tebriz, sueh as Shah Mehmed, Abdulgârni, Dervish Bey, as •vvell as other artists sueh
as Alauddin Mehmed, Semihaıı, Mansur Bey, Sheyh Kemal, Ali Bey, Abdulhâlik, Mirza Bey,
Abdulfettah, Mir Aka, Sheref, Ali Kulu 2°. The art historians of the We5t hastilv regard these
arti:its as Persian, and thus they attribute Ottoman pictorial art to Persians. However, in order
to prove that the artists in que8tion are true Turks, one has to consider the fact that even in
our days, the spoken language in the Tebriz region, even in Tebriz itself, is no other than Turkish.
Ve are informed by Aşık Çelebi (who died about 1571-1572 A. D.) that one of these painters,
and a talented one, wrote poems in Turkish under the pscudonym of Penâlıİ. Aşık Çelebi men-

18 Halil inalcık, "Osmanh tmpacatorluğunun Tarihi Yeri", (The Historic Place of the Ottomaa Empire) (.'/»«sco
Haberleri (Nouvelles de l'Unesro) March 24-25, Juue 1960.

19 Bellini came to istanbul in 1480 and ataycd for fifteen montbs. He decoratcd sotnc of the rooms of the palace
witb landscape paintings and pabıted a portroit of the Conqııeror in oil, ^vhich is now in the National CaJleıy, London.

20 M. Cevdet, Zeyl Alâ Fa$l-U-Ahiyyet'il'Fityan-ü Türkiyye, istanbul, 1932, p. 382.
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tions him in his Meşair-uş-Şuara and quotes selections from his poetry. The painter in ques-
tion is Shah Kulu, who, under Bayazid II, came from Tebriz to the court of Prince Ahmed in
Amasya. After the enthronement of Selim I, he came to istanbul, vvhere later on he was
promoted to the rank of "Chief Court Painter".

Another argument stated by these art historians who believe Turkish mİniatures are actu-
ally the works of Iranian painlers, is the fact that some of these minİatures are found in books
written İn the Persian language. In order to prove the inaccuracy of these beliefs, it would be
enough to recoUect the fact that certain great Turkish poels, even Sultans themselves, composed
Divans in Persian, and that for centuries, Persian was regarded as the literary language
par excellence. Mr. Ivan Schoukine, author of the studies on Islamic mİniatures, fortunately
confirms our point of view when he wTİtes, "The fact that manuscripts of the XIIIth century
and part of the XIVth century -vvlıich we know are in the Arabic language, does not prevent
us from regarding thcir paintings as Persian works"

If such is the case, the fact that soıne of the iUustrated mauu.scripts of the Seljuq and Ot-
toman Period were ■«Tİtten in the Persian language, could not be a valid reason for considering
them Persian works. In fact, a simple comparison will be enough to demonstrate that some of
the manuscripts in Persian contam TurkUb miniatures, and others in TuAish contain Persian
minİatures. As examples, let us take the famous manuscript, Nefahat-al'uns of Abdurrahman
Jamî (1414—1492 A. D.) now in the Chester Beatty Library in Dublin (No. 474), and copied in
istanbul, most probably in June 1595. This manuscript is in the Persian language, but the style
and the coloring of its nine miniatures prove them to be the works of a Turkish painter ^3. The
Univcrsity of istanbul possesses among its manuscripts, the Shakinshahnâme (Yıldız 2652/260)
of Alâuddin Mansûr-i Shirâzi. This epic poem in honor of Sultan Murad III is also in Persian,
but its 58 miniatures are most beautiful examp]es of sixteenth century Turkish miniature pa-
inting. The Iskendernâme of Ahmet Rumî, on the other hand, kept in the museum of Turkish
and Islamic works (No. 1921), and copied in Shiraz in 1519, is the work of a Turkish poet,. It
is composed in the Turkish language, but nevertheless, its four miniatures are of Persian cha-
racter. Another example, one of great significance, is the five miniatures of Fuzuli's Divan in
Turkish, now in the Chester Beatty Library (No. 440). In this manuscript, copied in the seven-
teenth centuıy, the five miniatures in'que8tion are representative of the Safavid period, and
are most probably executed by a Persian A comparison between the miniatures of the two

manuscripts in Turkish and Persian in the Topkapı Saray Museum and those in the Museum
of Turkish and Islamic u<trks, leads us to the same conciusion. Thercfore, to attribute this or
that nationality to miniatures, accordiııg to the language in >vhich the manuscripts are written,
is not the correct approach. It is in fact, the eharacteristics in the style that indicate the origin
and the source of a miniature.

Ottomau Turkish painting developed according to esthetic ııorms of miniature painting
without its evolution being hindered in the least bv any religious obslacles. This is what dif-
ferentiatcs it from the paintings of other Moslem countries. This evolution, however, \va8 dclayed
by periods of temporary inactivity, and miniatures in a certain number of manuscripts suffered
scriously because of religious fanaticism. Consequently, the period between the rcign of Murad
IV and Ahmed 111, that is from 1623 A. D. to 1703 A. D. wa8 rather poor and unproductive as
far as painting was concerned, and the number of painters decreased.

21 Meşâİr-ush-Skuarâ, manusrript No. 40902, Library ofthe Facolty of Langtiage, Blstoryand Ceograpby, p. 168.
22 I. Stchoukine, La Miniature Irauienne, Paris 1936, p. 64.
23 V. M. Minorsky, the Chester Beatty Library A Caialogue of the Turkith Manuecipla and Miniatures 1958, paaes

112-113.

24 Op. cit. pages 71-72
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The library uf the Topkapı Saray Museunı posscss^es amuug its Turkish manuscripts the
Kıyafet-el'İnsaniyyp fi Shemâil'el-Osrraniyye (Inventory No. 710, formerly No. 1562) by Lokman
B. Hossein El Ashuri, the his^toriaıı of Murad III. This manuscript contains twenty-8even mini-
atures, twenty'three of whiclı depirted the Sultan. The faces were obliterated. Likevvİsc, in the
Paintings of the sixteenth centuıy (CoUection No. 1968 of the Mu^^eum of Turkish and Islamic
vorks), ali the faces werc systematically destroyed with red paint.

Âli this vandalism dates from the aforesaid period. On the other hand, the subsequent re-

moval of the oil portrait of the Conqueror, bv Bellini, from the court, and its sale on the market,
and the absence of the mosaics of tvhİch Bousbccq speaks in his Turkish Letters-^, are also the
disastrous effects of the religious fanaticism. Bousbccq was the ambassador of Austria to the
Court of Süleyman the Magnificent, and lived in istanbul in 1555 A. D. This era of fanaticism
vas of short duration in the history of Ottoman painting, >vhich actually devcloped greally
in the eighteenth and nineleeuth centuries.

History of painting and hislory of art in general are basod mainty on style. Iconography,

studies and defiues the .subject, the tlieme, and the differeut types dealt with in the work8 of
art. Islamic paintinj», just like Christian painting, has its owıı distiuctive subject matter and
themes, which differ from one Mo.slem couutry to another. The iınportance of the subject matter
and themes in the history of painting is that they reflect. through the medium of design and
color, the differeut tastes and temperaments of various societies in the course of their history.
This Is confirmed by the fact that in certain pcriods, certain subjects and themes aroused no

artistic interest at ali, >vbile in other periods, the painters were stimulated by the same subjects.
This was for instance, the casc of Nizami of Gendje (1140-1204 A. D.). Although he uscd the
themes "Leyla and Madjoun" and "Khosrevv and Chirine" for two of his five poems in Iıis Hamseh

(1175 A. D.), no painter was interested in these vvorks either in the Seljuq or the likhanid peri»
ods (1256-1336). It was only in the Timurid period (1370-1469 A. D.) that these work8 were
illustrated. This can only be explained by the birlh of a new form of romanticism, compatible only

y/ith conditions prevailing in the fifteenth century. Mongolian (likhanid) pietorial art, woven out
of love and nostalgia, was altogcther strange to that form uf romanticism. Tlıis was
also the case of Boustan and Goulistan of Saadi (deceased 1291 A. D.), whİch had to vait for a

period of time before they came to inspire the artists. Certain vvorks, such as the Shahnâme of
Firdousi (1009) vthich vvas illustrated in the likhanid period, vvere taken up again in the Timurid
period, and they became vforks of an entireh different character, with a radically different spirit
and form. This difference is apparent when vve compare the minİaturcs of the Shahnâmeof these
two pcriods. In the Timurid period they lose their mournful atmosphere and their dark colora;
the backgrounds and details change, the faces become unexpressive, and a milduess marks the
landscape.

Similarly, in Ottoman painting, one can refer to the Sournâme of Murad III, illustrated in
the sixteenth century bv Osman and the Sournâme of the poet Vehbi, vvritten for Ahmet III,
and illustrated in the eighteenth century by Levni. Altyhough the subject matter is the same,
the two painters have nothing in common as far as their style, coloring, and composition are
concerned. These differences can b • explained by the tranformalion vvhich took place betvveen
the XVIth and XVlIIth centuries vvhen the outlook on life, and the tastes changed totally under
the effect of multiplc political and social factors.

25 "... I was granted the authorizatİon to visit several pavilions of the Sultan. On one of the doors, I savv very
vividly depicted in mosaics the Batties of Selim I ageinst the Iranian Soveretgn ismail (Campaign of Tchaidiran) "
Bonsbecg, Turkish I.eiters, Traos, H. C. Yalçın, pp. 56-59, istanbul, 1936.
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The ihemes principally used by the painters can be divided iıito three groups: 1. History,
2. Literatüre, and 3. Religion. Most popular were the manuscripts inciuded in the first group.
Seme of these historical vvorks relate life in general, or describe the lives of the Sultans. Certain
other.«i depict the conquest of a country, and a sub-group describe.s the lives of Turkish scholars
and poets. We should incinde among these historical workB, the manuscripts dealing with cos-
mography and geography and those describing the festivities organized on the occasion of the
ceremonies of circumcision, which reflect the «ocial life of the period.

Next to History, Literatüre vas the subject most appealing to the painters. Among the
most highly reputed literar^* works we should mention the modificd Turkish translation of the
Masnavi, mentioned above, entitled Khosrav and Chirin of Nizamî, Leylâ and Madjoun of
Fuzuli, and the Divan of Bâki.

A» to the rcligious works, most important are the biographies called Siyeri Nebi, whicb
depict the life of the Prophet.

A great number of these iUustrated manuscripts vvıthin the three groups, are kept in the
Museum of Topkapı Saray, and in the Museum of Turksih and Islamic Works, both in istanbul.

Besides these three groups there are several folio miniatures, assembled in albums called
!)duraqqa, of which the Topkapı Saray Library possesses a very rich coUection. In that museum
there are more than ten thousand miniatures, most of them unsigned. Moreover, since no name
is mentioned on the last page of the manuscripts (this omission is very frequent), we know not-
hing about the identity of the painters >vho iUustrated them. Fortunately we are ahle to identify
some of the greatest miniature painters of the Ottoman period, although the number of the
identified painters is no more than a dozen.

In conciusion, I may say that the history of Turkish Ottoman miniature painting can be
considered in the foUowing three aspects:

1 - Painters who8e works are anknown.

2 ~ 'Work8, the painters of which are identified.

3 - Works, the painters of which are unidentified.
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ve

DİNÎ GRUPLAR

Prof. Dr. Mehmet TAPLAMACIOĞLU

Büyük tarihî medeniyetleri yapan toplumlardır. Toplumlar da sırası gelince, kendilerine
has kültür çalışmaları ile bütünlenir ve örgütlenirler. Neuygarlık nedetoplum yalnız başma var
lığını devam ettiremez. Tarihçinin medeni gelişmeyi yorumlama ve inceleme çabası, belirli
bir uygarlığın taşıyıcısı olan toplum üzerihnde yapılacak sistematik bir araştırma ile kolayla-
şabİlir. Bu metot yardımıyla belirli bir tarihi grubu karakterize eden nitelikler hakkında bilgi
edinilmiş ve aynı zamanda bütün toplumlarda ortaklaşa nitelikte olan yapıcı elemanlara ah-
şılmış olacaktır. İnka İmparatorluğu, Mısır ve israil kıralhklan gibi tarihi toplumlar sonsuz
çeşitleriyle bir gruplar ve kurumlar yığını olarak görünürler. Bütün bunlar birleşmiş, kaynaş

mış tek parça birer bütündürler. Durum yakından incelenirse, görünüşte basit olan bir top
luluğun gerçekte ne kadar karmaşık ve karışık bir yapı ve karakterde olduğu kolayca anlaşı

lır. Her toplum geçici veya sürekli, örgütlü veya örgütsüz, tecanüslü veya tecanüssüz, büyük
veya küçük çok sayıda grupları sinesinde barındırır. Bu gruplar kök, yapı ve amaçlan bakı

mından farklı olabilirler. Bir kısmı tabiî akrabalık bağlan ile birleşmişlerdir. Başkaları serbest
veya örgütlü cemiyet ve derneklerdir. Bunlar ortaklaşa bir tecrübenin bir araya getirdiği kim
selerdir. Şüphecilerin en koyusu bile başlangıcını dinî kaynaklara borçlu olan veya davranış

ları dine dayanan toplumsal grup veya birliklerin varbklannı kabul etmek zorunda kalmışlar

dır. Çoğu zaman dinî tecrübeden gelen tepi ve tepkilerle grubun bağlantısı artar ve kuvvet
lenir. Bazan dinî kavram, tören ve eylemlerin evrimi dinî grubun arzu ve ihtiyaçlarına bağb

kalır. H.Hogbin son zamanlarda yayınlamış olduğu bir eserde dinin tojılumsal ilişkileri empoze
etmekten daha çok bu ilişkileri aksettirdiğini söylüyor. Bununla beraber aksettirme (yansıtma)

eylemi zorlama yani empoze etmeyi bertaraf etmez. Her ne kadar çoğu zaman etnik, ve poli-
litik grubun (aile »millet. Devlet) yapı ve karakteri dinî kavram ve eylemi yani iııaç, tapınma

ve törenleri tayin ederse de karizmatik kişiler (hidayete erenler) ve onlan yakmdan izleyenler
medeniyet tarihi yolu ile tipler üzerinde derin değişiklikler yapar ve hattâ toplum gruplarının

yeni tiplerini meydana çıkarırlar.

Fizik ve kültür antropolojisi ile sosyoloji, toplumu yapan grupların tarihî gebşmesinin, mahi
yetini ve çeşitli olduğunu göstermiştir. Herkesin üzerinde anlaştığı önemlibir bölümlemeye göre
dinî gruplar, tabii ve kurucusu olan gruplar olarak ikiye ayrılır. Samî dinlerin tanınmış uzman
larından biri olan Robertson Smith'e göre her insan kendi istek ve ve seçimi dışında sadece i-
çinde doğma ve büyüme olayları sonucu bir tabii grubun üyesi olur. Bu kimse baba, oğul,kar-

deş, hemşire gibi ilişkilerden doğan tabiî bağlardan vaz geçmek istese bile yine bunlarm
etkisi altındadır. İlkel ve ileri seviyede geUşmiş bir uygarlık veya toplumda fertler, kendilerin
den bağlılık beklemen birUkleri kendi istekleri ile kurabilecekleri gibi önceden mevcut olanla
rına sonradan da katılmış alabUirler. Tabiî ve sonradan kurulmuş gruba karşı ferdin gösterdiği
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bu iki türlü bağlılık yani dioî ve tabiî bağlar ya birbiriyle bağdaşabilir yahut her ikisi de tekel
ci kalabilir. Sonuncu duruma, yeni gruba bağlıbğı tayin eden sebebin dinî olduğu hallerde
rastlanır.

TABİÎ VE DİNÎ TEŞKİLATIN AYNI OLMASI HALİ

(özdeş gruplar)

Her toplum büyüklü küçüklü bir takım gruplardan kurulmuştur. Bunlardan bazdan Ta
biî birliklerdir, vani üyeleri kandaşlık, komşuluk ve arkadaşlık dolaysiyle birbirlerine bağlan

mışlardır. Aile,klan ve kabile üyelerinin karşılıklı ilişkilerini biyoİojik,fizik ve toplumsal etken
ler tayin eder; köy, kasaba ve siteler halkı coğrafî etkenlerle birbirlerine bağlanmışlardır. Bu
etkenler sosyolog için birer araştırma temelidir. Çeşitli uğraşma ve çabşmalar bu te
mele yeni kuvvetler katarak onu güçlü ve etkili kılarlar. Uygarlığm en ilkel basamaklarmda
bile besin arama, sığınak alet ve silah yapma, avlanma ve savaş gibi ortaklaşa çalışma

ve ilgilenmeler tabiî bir grubun üyelerini sıkıca birbirine bağlar. Kandaşlık guruplannda-
ki üyelerin gerçekten akraba olmaları veya kendilerini o gözle görmeleri veye başkalarına öyle
görünmesi okadar önemli değildir. Tabiî grunun etkinliğini artıran ek etkenler arasında en
önemli ve bizim için özel bir ilgi konusu olanı, şüphesizki, din bağğıdır. Gerçekte tabii bir
grubun dinî tutumunu tayin eden iki etken vardır.

1 - Kutsab anlatan kişisel bir tecrübe

2 • Gelenek

Birinci etken çok güçlükle açıklanabilen bİr temel veridir. Bunu, içinde yaşanılan ortam,
iklim ve diğer dış şartlarm yankısı savmak veya bu temel veriyi onlann etkilerine yormak
mümkün değildir. Dinî tecrübenin neden bu kadar çeşit, ayrıntı ve aynlıklan vardır sorusu
bugüne kadar cevapsız kalmıştır. Ve ilerde de cevapsız kalacağı büyük bir ihtimal dahilindedir.

tkinci etken birinci etkenden daha oynak ve esnek olup değişmesi samidığından daha ko
laydır. Dinî gelenek ilkel bir uygarlık seviyesinde bile her vakit değişebilir ve gelişebilir. Psiko
lojik bakımdan olduğu kadar üyelerinin karakteristik dinî tecrübesiıun )'aratttığı şekil bakı

mından da bu İki etkenle, tabiî grubun dini tutumunu tayin eder. Akrabalar aynı efsaneleri
anlatır, aynı törenleri yapar, aym gelenekleri korur ve aynı tann yorumcusunun öğüt ve yö
nergesini (Direktifini) dinler ve izlerler. Başka deyişle ortaklaşa din ve tapınma bütün anla
mıyla yalnız ek bir bağ değil, grubun biyolojik nitelikte olmayan, çok güçlü ve önemli bir bağ

lanma ve kenetlenme aracıdır. Burada insailarm maddi ve manevî ilgilenme ve uğraşmaları

arasmdaki İlişkileri tartışacak değiliz. Dinin kavram, eylem ve törenleri, tabiî grubun tek parça
ve tek düzen bir hale gelmesini sağlıyan büyük ve belki de kesin sonuçlu bir kuvvet ka\Tia-
ğıdır. Akrabalık grupları, toplumsal ve ekonomik birlikler olarak ta etüt edilmişlerdir. Fakat
biz onların sadece dinî cephesi üzerinde duracağız.

Ayni tabiî ve dioî bağları paylaşması dolaysıyle özdeş diye adlandırılan gruplar için örnekler
bulmak güç değildir. Eski Komada ailenin koruyucu tanrıları (Lares farailiaris) aile üyelerini
topluca tapınmaya çağırırdı '. Bir kandaşlik grubu dini konusunu ve tapınma özelliklerini

1 Koma dininde ruhani varbkjaı üinıfına l.ares derlerdi. Bunlardan bir kısnu ölülerin ruhları idi ve görevleri

kötülük yapmaktan ibaretti. Bunlara Lares (^uınpitales denirdi. Aynca evi koruyan Ata Rublan vardıki bunlarada,
l^cs famiiaires denirdi. Bu sonunculara aym belirtili günlerinde ve evlenme su-asmda Tören yapılır ve tapıbrdı. Bu

bölümleme bizdeki Ervabi habise ve Ervabi tayyibe (İyi ve kötü ruhlar) fikrine uyar. Fıransızcadaki Les espriu
hostilea ve les eapriis bienvfUlanla ayrımı böyle bir düşüncenin mabsüllüdür.
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yalnızca bir gruba (Klau, Aile) hai<reder ve başka akraba biriikieri İle (Aynı klanın başka bir
ailesi, aynı kabilenin başka klanları) bu nitelikleri paylaşmazsa o zaman kapalı bir özdeş

grupla karşılaşıbr. Tersine, dinin efsane, inanç, eyleim, törenscl yürüyüş ve dernekleri
birbirinden ayn iki kabilenin üyeleri tarafından paylaşılabilir ve tekelci bir durum arz etme
yebilir. Öteyandan tek bir kabilenin ayrı din törenleri ile muhtelifgruplara bölünmesi de müm
kündür. Nerede Bu iki etkenin birleşmesi kabile sınırları içinde kabrsa orada toplumsal ve dinî
gruplanmalarm özdeşliS^ var demektir. Bu bölünmenin kabile sınırları içinde kalmadığı yer
lerde ise başka bir prensip işe karışır ve orada siyasi önder dışında bir dinî öndere bağlılık

duygusu kendibğinden doğar. Bu ikinci tip gnıplanmaya özgül dinî grup veva sırf dinî grup
(groupe specifiquem.cnt reİigieux) ve bazanda dmden doğan grup denir.

Sırf dinî grup yahut dînden doğan grup, özel bir gruplanma şekli olarak daha büyük bir
toplumsal ve politik birlikte (kabile veya miUet) yer alan veya birbirine benzemiyen etnik ve
politik grup mensupları taıHfindau tutulan bir din olarak görünür. Muhtelif kabile ve ulusları

içine alan evrensel dinler dinden doğan gruplann en tipik örnekleridir.
Bu türlü topluluklar, ^'Dinden duğan^' gruplar başlığı altında toplanır. Fakat ilk konumuz üye
leri birbirine hem dini hemde tabii bağlarla bağlanmış özdeş gruplar olacaktır. Güdülen amaca
göre bu türlü toplumsal birlikler üç kategoriye ayrılırlar: akrabalığa dayanan kan grupları,

komşuluğa dayanan yersel gruplar ve tabiî ilgilere dayanan cemiyet ve dejnelkler

Tabii ve özgür dinî gruplar şeklindeki bölümlemenin kesin olarak bir kronolojik gelişmeyi

ifade ettiği ileri sürülemez. Geniş anlamı ile evrensel nitelikteki dinlerin tarihte nisbelen daha
sonra gelmiş olmalarma rağmen bu, böyledir. Özgül dini grup veya dinden doğan gruplara il
kel toplumlarda rastlandığı gibi din ve topluma aynı şiddet ve kuvvetle bağlılık duyan uygar
lıklara bugün de rastlanır. Mesela Yunan, Roma, tbrani, Kelt, Mısır, tran, Çin, ve Krıstof Ko-
lombun keşfinden önceki Amerikan uygarlıklarında aile hem dinî hemde toplumsal olan özdeş

birliklerdi. Yunan, Asya, Eski Amerika ve Çin siteleri yine böyle dini ve toplumsal birlik
lerdi. Eski İbrani, Mısır, Babilonya, Asur, Hitit, İran, Roma, Çin, Japon, Meksika ve Peru top
lum ve uygarlıkları hem dinî hemde siyasi örgütlerdi. Bu toplumlar küçük kabile ve yersel bir
liklerden devlete kadar giden bir birleşme ve kaynaşma süreci ile meydana gelmişlerdir. Bu
gelişme Hemen her durumda orjinaİ mahiyette bir sosyolojik teşkilatm şekil değiştirmesini

gerektirmiştir. Dinî gelişmeler bu türlü gelişmelerle paralel gitmişti. Din ve toplum olaylarının

karşılıklı ilişkileri, din sosyolojisinin önenüi bir tartışma konusudur.

TABtt GRUPLAR

KAN VE DİN TEMELLERİNE DAYANAN GRUPLAR:

A • Aile (FamiUe)

Aile tabiî, hukukî, toplunuıal ve dinî bağlara dayanan bir birliktir.

Tarihin çeşitli devirlerinde bu bağlardan bir kısmı daha kuvvetlenmiş veya daha zayıfla

mıştır. Kan bağı gerçek veya saymaca akrabalıkla ilgilidir.

Hukuki bağlar, ailenin dağılmasını önler ve onu güçlü kılar; Ailenin toplumsal yönü onun yö
netimini kolaylaştırır, devamını sağlar, mertebeler düzenini kurar ve onu dışarşıya karşı gür
büz ve tek parça bir birlik yapar. Bütün bunlara eklenen din bağı ise üstün değerler yardımıy

la başka türlü gerçekleşmesi güç olan aİle üyelerinin daha büyük ölçüde kaynaşma, anlaş-

2 Bak Mehmet Taplamacıoğiu, Genel sosyoloji, Sb. 23-29. Bu graplura. sözü geçen eserde sırasıyla biyolojik,
coğrafi ve sosyolojik gruplar deullmektedir. Bunlar kan, komşuluk, iş güç ve görev birliğine dayanırlar.
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ma ve birleşmesini sağlar. Bu nitelikler sayesinde akrabalık alam genişlemiş, Kamu düzeni
sağlamlaşmnş ve din bağı olağan üstü bir gelişme göstermiştir. Bu e^Tİm ve de\Tİmler

ise ailenin niteliklerinde önemli sayılan değişmelere yol açmıştır. Bir yandan akrabalık sınır

ları darlaşmış, öte yandan ailedeki otorite devlete geçmiş ve son olarak aile din bağlarmdan

ayrılarak lâikleşmiştir.

Aile kavTamı tarih boyunca sürekli olarak değişmiştir. Aile ana soyu, Baba soyu, baba
erki, ana erki merhalelerinden sonra babalık aile ( FamiUe paternelle ) sistemine varmış ve gü
nümüzde dinî bağlardan da uzaklaşarak çağdaş aileyi meydana getirmiştir.

Aile de din sosyolojisi bakımından ilginç iki ana proplem vardır: Banlardan biri baba ve
ana erki bölümlemesi, ötekisi büyük ve küçük aile ayırımıdır.

1 - Ana vaye baba erkine dayanan bölümlemenin din bakımından büyük önemi vardır,

şöyleki ana erkine bağlı sistemin geçerlikte olduğu yerde kaduf tanrılar tapınma konusu
olur. Babaerkinin geçerlikte olduğu gruplarda ise erkek tanrılar revaçtadır. Dilimizde bu iki
sistemle ilgili çeşitü devimler kullanılmıştır. Ana erkine, anaşahhk veya maderşahî aile (famil-
le matriarcale) ; baba erkinin ise, baba şahlık veya pederşahi aile (FamiUe patriarcale) deyim
leri kullanılır. Ciritte keşfedilen Miken Uygarlığında Ana erki, diğer uygarlıklarda ise genel o-
larak baba erki aileye rastlanır.

Bu iki sistem, tipik sonuçlar verir; mesela ana erkinin gerçeklikte olduğu grupta evlenen
kocalar kendi aileleirnin hakimiyetinden çıkarak karılarıma ailesine girer ve onun bir üyesi
olurlar. Böylece akrabalık, miras ve soyadı mes'eleleri bu sonuca göre düzenlenir. Baba er
kinin geçerlikte olduğu grupta ?se evlenen bir kadın koca tarafının hakimiyetine geçer. So
yadı, miras vc aile oteritesi hep baba erki sistemi göz önünde bulundurularak düzenlenir. Ayrı
ca belirtmek gerekirki baba erkinde erkek, ana erkinde ise kız çocuklar rüchaıılıdır.

Aile ocağında yapılan törenleri, baba erkine bağlı ailelerde baba, ana erkine bağh olanlar
da ana yönetir. Bunun gibi baba oğluna, ana kızma bu törenlerin yönetimini öğretir.

Çağdaş aile baba erkine dayanan sistemden kaynağmı alan bir tüzüğe kavuşarak babalık

ve kan-koca sistemine varılmış, soyadı ve bazı konularda babaınn Rüchanh sayılması gibi
hafif bir eşitsizlikle çözüm yolu bulunmuştur.

2- Büyük küçük aile tipine gelince, özellikle küçük aile tipinin çağdaş ihtiyaçları karşıla

dığı söylenebilir. Küçük ailede iki kuşak yani ana, baba ve çocuklardan ibaret bir birlik bahis
konusudur. Çağdaş sanayileşme gerekleri, mscken darlığı, geçim sıkıntıları ve benzerleri bu
sonucu doğurmuştur. Fakat küçük aile tipi tarih boyunca geçerlikte olan biricik aile tipi de
ğildir. Büyük tarihî uygarlıklarda küçük aile tipi bir istisnadır. Daha çok kan bağma dayanan
büyük aileler vüzyıUar boyunca davam etmiştir, günümüzde tersine, büyük aile bir istisna
dır. Büyük aile, üye sayısı bakımmdan kalabalık olduğundan üretim, oterite ve din yönetimini
sineninde toplamakta idi. Bugün de bütün bu erkler devlete geçmiş olup aile dinî nitelikten
sıyrılarak lâik bir statüye kavuşmuştur. Bu yönden bir çok devletler medeni nikâhı mecburî,
dinî nikahı ise ihtiyarî kılınıştır.

Aile ve aile ocağı olan ev, çok tanrılı dinlerin geçerlikte olduğu gruplarda, içinde dinî tören
ve tapınmaların yapıldığı yerlerdir. Üyeleri arasında kan bağına eklenen din birliği onlan sı

kıca birbirine kenctlemiştir. Din bağı diğer bağlardan çok daha güçlü, etkili ve dayanışma-

hdır.

Varhğma inanılan tanrılar her vakit ailenin üstüne çıkmış ve çoğu zaman daha geniş top
luluklara mal olmuştur. Fakat aile din törenlerinin merkezini teşkil eder. Bu kabilden olmak
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Üzere orada topluca yemekler yenir, adaklar adanır, dualar edilir; Günlük, aylık ve yıllık tören
ve tapınmalar düzenlenir.

Aile ocağı olan evler zamanla önem kazanmıştır. Çünkü buraları törenlerin yapıldığı,

kurbanların kesildiği, uluların gömüldüğü yerlerdir. Evin çeşitli senitleri özel birer dinî anlam
taşır. Evi koruyan özel tanrılar vardır. Ev eşyası ve aile üyelerinden başka ev tanrıları da mah
rem sayıldıklarından bir yerden başka yere göç eden kimseler bu tanrıları da birlikte götürür
ve başkalarının eline düşmesini önlerlerdi Kısacası ev, çocuklarının doğduğu, evlenme tören
lerinin yapıldığı, üyelerin öldüğü ve gömüldüğü yerlerdir. Bütün bu tabiî davlar birer dinî tö
renle kutlanırdı. Çocuklara ad koyma ve yetişkin gençlerin erginliğini onaylama bir takım tö
renlere yol açardı. Bütün sop için önemli hizmetleri görebilme müsaadesi anlamına gelen er
dirme töreni (Tekris âyini - Rites d' initiation) her vakit dinî bir nitelik taşır.

Bazı ilkel toplumlarda aile ölü ve ulularının ruhuna tapılır. Bunların iyiliklerini elde et
mek ve kötülüklerini önlemek üzere yapılan evlemler aile dininin karakrteristik örneklerini
teşkil ederdi. Daha ilerlemiş toplumlarda ise atalara tapınma yer alır. Mitolojik tanrdar yanın-

da atalara tapınma "Cülte des ancetres" eski uygarlıklarda da önemli bir yer tutar. Eski Peru,
Japon, Çin ve benzeri uygarlıklarda bu türlü inanç ve tapınmalara rastlanmaktadır.

B. KLAN (C/an)

Klan toplum şekillerinin en küçüğüdür. Fizikte atom, biyolojide hücre ne ise sosyolojide
de klan odur. ondan daha küçük olarak sürünün ( horde ) varlığı düşünülmekte ise de buğüne-

kadar böyle bir insan grubuna rastlanmamıştır. Bağımsız klan olduğu gibi Fratri veya kabüe-
ye bağla olarak da bulunur. Türkçede buna Sop denir.

Klan sözünün kökü Keltçeden gelir. Anlamı oğul olduğu halde tskoçyada kabUe ve aileye
mensububiyeti gösterir. Osmanlıca da Klan yerine semiye terimi kullandırdı.

Klan kendilerini bitki, hayvan veya eşya ile aynı cevherden gelmiş sayan bir insan top
luluğudur. Sösü geçen bitki hayvan ve eşyaya totem, bu totemle klan fertlerini birbirine bağ-

lıyan ve hepsinde müşterek olduğu sandan cevhere MANA denir. Mana kutsal dır. Onda hem
sevilen lıem saydan ve korkulan güç ve nitelikler vardır. Bu güce çarpıcı kuvvet anlammada
TABU denir.

Klan bir çok bilginlerce incelenmiştir. Son zamanlarda ikinci elden olmakla beraber
Dürkheim, Levy-Bruhl, Malinovvsky, Westermarck ve Boa.s tarafından incelenmiştir.

Klanda yıkıcı bir iktisat sistemi. Yemiş toplama, kara ve deniz avcılığı yanmda çok ip
tidai bir tarım sistemi geçerliktedir. Klan üyeleri dağmık yaşarlardı. Fakat toplantıları ritmik
tir; toplantılar ya yemiş toplama, av avlama veya iklim değişmesi sıralarında vahut sihri ve dinî
törenler sebebiyle olur. Bazan bu iki türlü sebcb birleşir; üveler hem yemiş toplar veya av avlar
hemde dinî tören yaparlar; daha doğrusu bu uğraşdar dinî tören savarlardı. Klanm bu türlü
toplanma ve törenine mensek (Kituel) denir. Klan da yemiş toplama ve av avlama için bazı

araçlar kullandır ki bunlar üyelerden hiçbirine ait olmayıp klanın ortak malıdır.

Klanda üyeler birbirine eşittir. Sadece törenleri yöneten ve Mobung adı verilen bir î aş

vardır. Mobunglar ne grubun başı nede ayrı bir kişiliğe sahiptirler. Klanda yaş ve cins bakımm-
dan ilkel bir iş bölümü vardır. Kadınlar tarlalarda çalışır, erkekler savaşa alışırlar. İhtiyarlar

törenleri düzenler, yönetim ve yargı işlerini yürütürler. Çocuklarla kadmlar Klanm kutsal iş

lerine giremezler. Ayrıca bir ihtiyarlar mecHsi vardır. Klanda berşey dinî bir renge boyanmış

tır. Kutsal olan şey hem totem hem onun timsali olanŞURÎNGA "Chouringa" hemde klan üye
leridir. Dinî törenler dört kısımdır: Verimlilik Töreni"lntichiuma", Komünyon töreni, erdir
me töreni "Rite d'initiation" veya tekris ayini ve savaştır.
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Klaııda ilgiç olan yön dış evlenme, kan kardeşliği ve potlaç gibi evlemlerm vine dinî bir
renk taşımalarıdır <.

Bu açıklamalardan anlaşıkyorkl Klan gerçek ve saymaca bir kan bağına dayandığı gibi
totemizm denilen dinin taşıyıcısıdır. Bu niteliğiyle klan kan ve din bağına dayanan tabiî bir
bir gruptur.

KOMŞULUK GRUPLARINDA DİN

Köy ve Kentler:

Çok Tanrılı dinler yer ve bölgelere göre tanrı sayısmı artırmak ve türlerini çoğaltmak eği

limindedir.

Mitolojide tanrıların görev, şekil ve özelliklerine göıe bir sınıflama ve bölümleme söz konu
sudur: Savaş tanrısı, barış tanrısı, adalet tanrısı, aşk tanrısı, bereket tanrısı ve benzerleri böy
ledir. Bunlar yanında birde yer ve bölgelere göre tanrıları sımflama vardır. Burada ikİ şekil dü
şünülebilir: Ya ulusal nitelikte bir tanrının belirli bir yerde özel bir saygı ve prestij kazanması

veya böyle bir grubun kendine has bir tanrısı olmasıdır. Meselâ bir şehrin koruyucu tanrısı,

veya bir dağ ve pınar perisi bunlardandır. Yersel ve bölgesel tanrılara buralarda yaşıyau grup
lar büyük bir saygı gösterir, tapar, görüşür ve danışırlar.

Böylelikle yalmzca kan veya komşuluğa dayanan birliler aynı zamanda din bağlariyla

da birbirlerine bağlanırlar. Tapınma ve törenleri ya birlik önderleri doğrudan doğruya yönetir,
yahut bu görevi yerine getirmek için bir ruhban heyeti kurulur. Tören ve tapınmalar hep bir-

bkte kutlamr. Eski dinlerde zaman zaman versel birliklerce kutlanan bir takım tören. Şölen

ve bayramlara rastlanır. Bunlar en ince ayrıntılarına varıncaya kadar düzenlenmiş ve tertip
lenmiştir. Çocukların aileden çıkıp yersel gruplarda görev alması erdirme töreni denilen özel
bir takım eylemler sonunda gerçekleşir, gençler, ancak testlerini başanp hemşerilik yemini et-
tikden sonra gruba üve olabilirler.

Max webcr din sosyolojisi içinde şehir sosyolojisi başbğı altmda bütün şehir ve Kcntleirn
taşradan gelen göçlerle kurulduğunu yazar. Şehir ve kentlere yapılan bu akının çeşitli neden
leri vardır. Bunlar o devirlerde Şehir ve kentlerin kalın duvarlarının verdiği güven (Mal ve can
emniyeti), sanayici ve tüccarlarla yapılması düşünülen alış veriş, tapınma ve tören ko
laylığı diye özetlenebilir yeni göçmenler buraya çoğu zaman toplumsal şartlarım da birlikte
getirirler. Şehir veya Kente gelen bir kimsenin aile veya klanına ve özellikle dini inancma
bağlı kalması mümkündür. Bunun açık anlamı bu kimsenin din ve toplum şartlarım berabe
rinde getirmiş olmasıdır. Bu takdirde göçmenin gerçek hemşeriliği söz konusu değildir. Tersine
bu kimse ana yurtta bağlı olduğu şartları burada davam ettirmektedir. Biricik fark yer değiş

tirmiş ve başkalarıyla bir araya gelmiş olmaktan ibarettir. Bu şekilde kurulan şehir veya kente,
Weberin de\*imiyle DOĞU TÎPt ŞEHİR veya kent derler. Bu gruplamanın birde Batı tipi
vardır. Burada şehire göç edenlerin durumunda toplumsal ve dinî yönden değişiklikler olur
göçmenler eski tanrı ve törennlerinden farklı bir site din ve törenlerine katılır ve mensup olduk
ları gruplarla mevcut bağlarım koparırlar. Böylece şehir veya kent, eşi ve benzeri bulunmayan
yeni bir toplumsal nitelik taşır. Doğu tipi kentlerin belirgin örneği eski Peking şehri olduğu

gibi, Batı tipi kentin örneği de Eski Girit ve Akdeniz kentlerinde görülür.

Şehir ve kente yerleşme, kişileri eskiden mensup olduğu grubun toplumsal ve dini bağla

rından kurtarır. Gerçekten şehir ve kente yerleşenler, eski grupların geleneksel bağlarmdan

ve toprak köleliğinden kurtulur ve sıkı kuralların dar çerçevesinden çıkarlar. Bu arada es-

1 Totemcilik hakkında daha fazla bil^İ içİn din sosyolojisine giri; adlı eserimin 63-8abife ve devamına bakınız.
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ki grupta geçerlikte olan din törenleriyle bağlı kalımyarak gerek toplumsal gerek dini gelenek
ler yerine göç ettikleri şehir veya kentin toplum şartlarına ve dinî törenlerine katılırlar. Bu açık

lamalar, göç eden kimselerin daha önce bağlı bulundukları grupla daha sonra katıldığı yersel
grubun görüş, gelenek, görenek, din ve törenleri arasmda büyük farklar olduğunu gösterir ^

KANDAŞLIK VE KOMŞULUK ESASLARINA DAYANAN GRUPLARDA DİN

Kabile ve millet (Uruk ve Ulus)

Kabile, kan ve komşuluk bağına davanau bir gruptur. Kabilenin de kendine has gelenekleri
ve özel bir dinî inancı vardır. Genel olarak çok tanrılı dinlere kabile dinleri (Religions tribales)
derler. Yine kan ve komşuluk temellerine dayanan ulusal dinler çok gelişmiş tören ve tapnmala-
nn belirgin örneklerini verirler. Mesela eski Mısırda Ammon Re Mısırın ulusal ve hatta impara
torluk tanrısı idi. Amon Re ilk önce yalnızca Menfis (Memphis) Şehrinin tannsı idi, sonra bü
tün Mısır devletinin tannsı oldu. Asur, ilkin yalnız Asur şehrinin tannsı iken sonra bütün A-
sur imparatorluğundaki tannlanmn başı oldu .Burada önemli olan taraf bu tanrıların mensup
oldukları ülke ve ulusun biricik tannlan değil, fakat oradaki tanrılar topluluğunun başı olma
larıdır. Mekke sitesinde Lât. Uzza ve Menat diye bir çok tanrılar vardı. Fakat Allah (Putpe
restlik devrine ait bir devim olarak) bütün panteonun başı idi. Bu tanrılar tannsınm ulus bü
tününün tannsı olmak gibi üstün bir görevi vardı. O halde ulusal tanrının birinci niteUği mev
cut tannlann başı olması, İkinci niteliği ulus bütününün tanrısı sayılmasıdır. Meselâ Roma di
ni bir şehir dini idi. Roma bir İmparatorluk şeklinde genişledikten sonra Romava bağlı Ak
deniz şehirlerinde yersel taunlar yanında Roma tanrıçası ve dini de tapmak ve törenlerde
yer aldı. Bu yönden Roma, askeri, siyasi, hukuki bir birlik olduğu kadar dinî yöndende
kopmaz halkalardan ibaret bir bütündü.

SONUÇ

Dinin tabiî bağlara dayanan çeşitli gruplarla ilişkileri incelendikten sonra sıra din ve top
lumun gelişmesinde bu bağlann arzettiği önem ve anlamı belirtmeye gelir. Dinî ve tabiî, bağla-
lann birbirine girdiği, sarmaş dolaş olduğu gruplarda mevcut birleştirme gücüne işaret ettik
Toplumsal ve dinî etkenler tam uygun bir karışım yaptığı oranda bu birleşme tamdır. Bu tak
dirde grubu birleştiren toplumsal görevler yüksek değerlere karşı bir bağlıhğın ifadesi gibidir
Kısacası, görevler yan dinî bir anlam taşırlar. Burada mevcut bağları güçlü ve etkili kılan tÖ
ren ve tapınmaya ancak bir adım mesafe kalnuş demektir. Bununla beraber sosyolog, pozı

tivist okulun yaptığı gİbi görünüşe aldanarak dinî tutum ve davranışlan, toplumsal tutum ve
davramşlarla aynı şey saymamalıdır. Aile ,Klan veya kabile gibi gruplar gerçekte toplumsal
ve dinî birer birlik olmak bakımandan Özdeş gruplardır. Fakat toplumsal ve dinî birliğin anla
mı, hal vc zamana göre değişir. Aile birliği farazi dahi olsa bütün üyelerin hısımlığı inancma
dayanır. Hukuk ve \'ecibeleri te.sbit eden kurallar aile ortaklaşa vükümü duygusundan çıkar.

Fakat temel ilke .ferdin fertle olan ilişikleridir. Din konunusunda fertler arasındaki ilişkiler

ikinci derecede kalır. Üyelerin tanrüanyla birleşme istekleri öyle önenüi bir yer tutar ki asıl dinî
birleşmenin gerçekleşme zeminini burada aramak lazım gelir. Bir grubun birlik ve beraberliksağ

laması hiçbir vakit statik bir süreç değildir, önüne geçilmiyecek şey, durup dinlenmek bilme-

1 Bak Hans Freyer, Din SosyolojİMİ. Ankara 1964, sah. 44 ve devamı.
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yen devamlı değişmelerdir. Grubun hayatı devamlı bir oluş ve değişme süreci içindedir. Dün
hatZTİanan şey bugün gerçekleşir ve yarını hazırlar, özdeş grupların birbirlerine bağlanmaları

dinamiktir. Bu bağlanmalaruı şiddeti zamanla yükselir veya düşer.Bundan dolayı toplumsal
ve dinî etkenler her vakit tam denge halinde olmazlar. İçinde dinî ve toplumsal birleşmenin

tamamlanmadığı grupları da sosyolog göz önünde bulundurmak zorundadır. Şüphesiz ki toplu
mun örgütlenme ve birleşme sürecini vasıflamak bir tarihçinin işidir. O bugünkü dinî yükseliş

ler karşısında diğer ortamlarda kültürün gerileme halinde olduğunu veya aksi halin vukua gel
diğini anlayacaktır. Dini, toplumsal bir grubun bir görevi olarak görmek aldatıcı bir dış görü
nüşten başka bir şey değildir.

Toplumu, aşırı bir ferdiyetçi veya aşırı bir kolektivist açıdan ele almak zorunlu değildir.

Bu kesimde ortaya konan malzeme ve olaylar bu tutumun doğruluğunu isbat eder. ferdî yön
den aile, kabile ve yaş gurubu akraba olan veya akraba olduklarına inanan üye sayısımn top
lamıdır. kolektif bakımdan grup aynmlaşmamış bir insan topluluğudur. Bu görüşlerden hiç
biri doğru değUdir. Çünkü aile küllünde din sosyoloğu sıkıca birbirine bağlı baba, anne ve ço
cuklar veya diğer akrabalardan ibaret bir birliği inceler. Burada fert silinmiş değildir. Fakat
grup içindeki durumu ile orantılı karakteristik bir rol almıştır. Öte yandan yalnızca gruptur
ki, tecanüssüz yığınlardan ve diğer aile gruplarından farklı olan bir takım törenlerin yapılma

sına zemin teşkil ederler. Burada yine dinamik bir açıdan fikir yürütülebilir. Din birliği olarak
işleyen herhangi bir uygarhk toplum veya grupta ferdi gereklerle kollektif gerekler arasm-
da bir denge kurulabilir. Fakat sonunda daha değişik bir seviyede kurulacak olan bu denğe

çok kolaylıkla bozulabilir veya yok edilebilir. Bubakımdan gurupta ferdin oynadığı rol ile top
lum bütünü çerçevesinde gurubun oynadığı rolü gözlemlemek çok ilginç sonuçlar ^•e^ir.



İSMAtL GELENBEVt (1143-1205 H./1730-1791 M.)
VE SUBÛT-1 HÎLAL MESELESİ

O. KESKÎOĞLü

18. yüzyılda medresede yetişen bu ünlü Türk riyazıyyeeİsi, Manisa (Saruhan) ilinin Kara»
ağaç ilçesinde bulunan Gelenbe kasabasında 1143 H./1730 M.tarihinde doğdu. Atalan arasmda
müftü, müderris bulunan bir ailenin çocuğudur. Babası Mustafa, dedesi Mahmud efendidir.
Babasının erken ölümü üzerine küçük İsmail tahsilden mahrum kalıyordu. 12-13 yaşlarında

bir çocukken birgün arkadaşlarıyla sokakta ceviz oynuyordu. Onu gören baba dostlarındanbiri:

-Yazıklar olsun sana, ataların fazilet ve kemal ile ün salnuş ulu kişilerken, sen onların yolu
na gitmeyip sokakta böyle oyun oynayasm, bu yakışır ım? diye onu ayıplamış.

Bu acı sözler, küçük tsmaiPe çok dokunmuş. Ondan sonra oyunu bırakıp tahsil yolunu
tutmuş. îşte böylece, baba dostunun bir sözü bir çocuğu zayi olmaktan kurtarmış ve Türk Riya-
zıyyât tarihine büyük bir şöhret kazandırmış oldu.

İsmail efendi, İstanbulda tahsilini ilerletti. Devrin ünlü âlimlerinden olan ve geniş bilgisin
den kinâye yollu Ayaklıkiıtüphâne adıyla tanınan Müftüzade Mehmed Emin efendiden, Yasin-
cizade Osman efendiden ' ve diğer bilginlerden ders aldı.

Talebenin iyi yetişmesinde hocasının büyük tesiri vardır. Bu bakımdan, Gelenbevî üzerinde
çok iyi işlemiş olan hocası Ayakhkütüphaneye dâir Cevdet Paşanın yazdıklarından bazı kısım

lar almadan geçemiyeceğim: Adı Mehmed Emin olan bu zat, Antalya müftüsünün oğludur.

H.1146/ M.1733 tarihinde tstanbula gelmiş. Öğünlerde bir cihet imtihanı açılmış, oraya kıdemli

müderrisler talibmiş. Üstad-ı kül sayılan Dersvekili Kazabâdi Ahmed efendinin önünde imtihan
yapılacaktır. Bu imtihana talebe değil, bayağı ders bocalan bile abnmivormuş. Mehmed efendi,

Kazabâdhya giderek imtihana girmek istediğini arz edince, o, bunun benâm üstadlara münhasır

olduğunu döylemiş. O da:

- Benim maksadım cihet almak değil, belki varlık göstermek, demiş.

Kazabâdh, etrafa ünsalmış, kendisinden başka âlim denecek bir kimse tanımak Lstemcdi-

ğindcn bu MoUanın böyle varlık gösterme lâkırdısı etmesi, kendisine dokunmuş. Ona sırf haddini
bildirmek için:

- Pekâlâ oğlum, diyerek imtihana girmesine müsaade etmiş. İmtihan başlamış, (ıj.'hli OIS'İ

( bj»- j\ ül âyetinden ders gösterilmiş. Çok zaman geçmeden;

- Dersi yapmış var mı? denince, Mehmed efendi: Hazırım demiş ve Kazâbâdlı'nm sorduğu

en ince meselelere çok yerinde cevaplar vermiş. Bunun üzerine Kazâbâdh kendisine hürmet
ve ikram göstermiş, ilmini takdir etmiş. Bahsin esası (en-j') lâfzmm rabtma dâirmiş. Diğerleri

birşey söyleyememişler. Böylece Ayaklıkütüphanenin şöhreti yayılmış, dcATİnin biricik «lİTni

sayılmış. Şam ulemâsından meşhur Sefercelâni İstanbul'a gelip ders okutmava başlaymca, Tür-

1 .Abdurrabman Aygün. bu iki ismi birbirine k.m$lırmıştiT, bk: Diyanet İfleri Başkanlığı Dergisi, 1%), s. 188
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kivede ulemâ yok, demeğe başlamış. Bu, devrin Baykarası gibiilmî ve edebi ^ohbetler tertipleyen
Ragtp Paşa'nm gücüne gitmiş. Bu şamUya haddini bildirmek için ulemayı şöyle bir .süzmüş,

fakat kimseyi gözüne kestirememiş. Nihavet Ayaklıkütüphaneye başvurmuş. Bir gece mahsustan
her ikisini evine davet etmiş, bir bahis açarak ikisini tutuşturmuş. Üç saat kadar mübahase
sürmüş. Sefercalânî, Ayaklıkütüphanenin Hinim itirafa mecbur kalarak: Türkiyede de âlim var,
demiş 2. İşte Gelenbevî'nin hocası böyle bir zâttır.

İsmail efendi, tahsiline geç başlamakla beraber 33 yaşındayken Müderrislik payesi almıştır.

Bundan sonra okumayı bırakmış değildir. O ömrünü bilgiye vermiş, hayatı boyunca durmadan
okumuş ve okutmuştur. Ayaklıkütüphanenin evinde ikisi müzakere ve mübahase yollu incele
meler yaparak, derinliğine dalarak okumaya başlamışlar. Ancak bu ders yanda kalmış.

Bundan sonra İsmail efendi, mantıktan meşhur Burhan adlı eserini yazmış. Bunu hocasına

göstermiş. Hocası: Pekâlâ, demiş. Ancak MutavveVi sonuna kadar okuyup tamam etmiş olaydm
daha da güzel olurdu diye ilâve etmiş.

Gelenbe\-î, Bürhan, Celâl Haşiyesi gibi eserleriyle ilmî ve dinî konulardaki kudretini tanıt

tığı gibi matematik alanmda da dirayetini göstermiştir. Bu konuda da eserleri vardır. Matematik
alanındaki kudreti onu âdeta efsaneleştirircesine, logaritme cedvelinin bulucuları araşma kat
mıştır. Ralımetli Cevdet Paşa olayı şöyle anlatıyor:

"01 asırda bir fransalu mühendis Logaritme cedvelini tstaııbula götürüp Bâb-ı Âliye bit-
takdim kangı fenden olduğunu istifsar ile bu fenni Dersaadette bilür kimse olmamak suretim
işâr ettiğine mebni İsmail efendinin hanesine gönderildikte Mühendis-i merkum Hoca efendinin
ve dairesinin pcrişanhğına nazaran hiç yerine koyarak; filân vakta kadar cevabım isterim, deyu
avdet ve eyyam-ı mevudcnin inkızasmda tekrar hoca efendinin hanesine azimet eylediğinde

İsmail efendi cevap yerine derhal telif eylemiş olduğu Logaritme risalesini mühendis-i merkuma
bil^itâ hüsn-i mükabele eylemiştir. Risale-i mezkûre lisan-ı Türkî üzere selis ve müfid olarak
yazılmış bir güzel eser olup iki makaleyi şâmildir. Evvelki makalesi Logaritma cedvelinin key-
fiyyet-i inşa ve icâdı ve ikinci makalesi cedâvil-i raezkûrenin turuk-ı amali beyamndadır. Lo
garitme cedveli Avrupa'da Ulum-ı Riyazıyye pek ziyade ileruledikten sonra yakın vakitlerde
bulunmuş bir fen olup devr-i Hamid Hanide ise kütüb-i Hikraet-i efrenciye henüz Dersaadette

şayi ve münteşir olmamış idüginden Hikmetçe Avrupa'da husule gelen terakkıyyata İsmail

efendi vâkıf değil iken Riyazıyyat-ıKadimeye tatbikan böyle bir fenn-i nevzuhuruıı esas-ı vaz-
ma ve keyfiyet-i istimaline dâir derhal böyle bir kitap telifine iktidarmdan sâlifu-zzikir Fran
salu mütehayyİr olarak Bab-ı Âliye geldiğinde İsmail efendinin zckâvet ve mebaretini senâda
itrâ eylemiş ve hattâ:

- Şu adam Avrupa^da olsa ağırlığınca altın değeri olurdu, demiş olduğu ve badehu İsmail

efendinin tasvirini almak istediğinden hoca-i müşârunileyb Bâb-ı Âlî'de Reis Râşid efendinin
odasına cclb ile bir takrip resmi alınmış \e fakat hoca efendinin sırtındaki eski nâfe kürkü sakîl
görülerek resmine ol %'akıt ricâl-i devletin tarz-ı muhteşemâne üzere geydiği samur kürk geydi-
rilmiş olup hattâ hoca efendi kendi resmini gördükte:

- El-Hamdulillâh, kendimi samur kork içinde gördüm, demiş olduğu mervidir. İsmail efen
dinin, sâlifu-zzikir logaritme risalesinden başka lisan-ı Türki üzere bir kitabı dahi olup küsûrat
ve şâir a'mâl-i mühimmc-i hisâbiyye ve mesail-i cebriyyeyi cârai' mufassal ve müfid bir eser-i
cemil ve kendüsinin fünün-ı riyazıyyâtta yed-i tulâsı olduğuna delildir"

2 Cevdet Paşa Tarihi, c. IV, s. 255 ve devamı

3 Cevdet Paşa Tarihi, c. IV, s. 257-258, İstanbul, 1309
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(î«lcııbevî merhumun bu iVauiiz

mühendisiyle geçen menkıbesi, Cevdet
Pa«a zamanında okadar vavgmmış ki,
Paşa bunda biç tereddüt bile etmemiş.

Sonradan gelenler, bunu bu şekliyle ka
bul etmemişlerdir. (Salih Zeki Bey:
Asâr-i BdAuye'de, BursaU Tahir Bey:
Osmanh MüelHfler''mdc c. III. s. 259,
Dr. Adnan Adıvar: Osmanlı Türklerinde

îlim^de s. 184) bunu söz konusu etmiş

lerdir. Zahid Kevseri merhum da Ma-

/cd/n/'ul-Kerscrı'de Cevdet Paşa gibi
nakletmiştir.

Gf'lenbevî kendisi'ue Logaritmeye
dâir yazmış olduğu Risalesinde ve nede
bundan bahseden diğer eserlerinde böyle
bir şey söylememiştir. Hattâ Ensah adını

verdiği Logaritma müteehlıır'înin buldu
ğu bir şey olduğunu defeâtla itiraf et
miştir. Logarkme cedvelleri Kalfazâde
İsmail Çinari tarafından daha önce, III.
Mustafa zamanında (1757-1774) Türk-
çeye çevirilmiş bulunuyordu. Ancak
bunlar, okadar yaygın bir halde değildi.

Mahdud kişiler biliyordu. İşte Gelenbev î
bu rİ.salesini, bizde henüz şüyu bulma
mış olan böyle bir cedvelin nasıl kulla-
nılacağmı açıklama amacıyla yazmıştır.

Adı bile Logaritme şerhidir. Logarit-
meyi bilmeyenler, böyle bir şeyden

haberi olmayanlar, bunu tsınail Efendi'nin kendi buluşu sanmışlar, biraz da övgü vesilesi
yapmışlardır. Fransah mühendisin meydan okuması da vukufsuzluğunun eseridir. İsmail

Efendi, zamaııınm matematik bilgisine vâkıf olduğundan ona gerektiği dersi vermiş, onun mey
dan okuyuşuna, bir rLsale takdimi İle, güzel bir mukabelede bulunmiuştur.

İsmail Efendi, Callet in 1783 de Pariste basılan Logaritmesini kullanmıştır ki, bu eser umumi
Kütüphanede 4473 No da kayıtlıdır. Fransız mühendisi I. Hamid zamanmda 1787 de Türkiyeye
geldiğine göre kitap kısa zamanda Gelenbevî'nin eline geçmiş oluyor. A. Aygün bu nüshadan
şöyle bahseder:

Pariste 1783 de basılmış ve beş sene sonra hoca efendinin eline geçmiş bulunan sözü edilen
Logaritme kitabının sonuna kırmızı mürekkeble: ( ûjuL j j sıSOr

IJÎ j .Jdlj) ibaresini yazmış ve mührünü de basmıştır. Mühründe uzun
bir ibare varsa da kağıdın kaba olmasından ve boyanın dağılmasından dolayı okunamanuştır.

Hoca merhum Callet'in raevzuu-bahis logaritmesini vakit vakit kullandıkça, kitabın şurasına

burasına bazı mühim arapça kayıdlar yapmış ve bilhassa nüshanın sonuna kendi düşünce ve
görüşleri olmak üzere Ensaba dair çok kıymetli kaideler yazmıştır"

İsmail GELE\BEVt

1U3 -1205 H. / 1730—1791 M.

4 A. Ay^n, Diyanet İşleri Başkanlığı Derelisi, s. 191, 1961. Ankara
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Aklî ve nakli İlimlerde genişliğine ve derinliğine bilgisi bulunduğu halde ömrünün ilk zaman
lan sıkmtı içersinde geçmiştir. Ancak I. Hamid devrinde (1774-1789) Sadrazam Ispartah Hamid
Paşanm yardımı ve Kaptan-ı Derya Cezayirli HasanPaşa'nın önayak olmaları sayesinde yeniden
açılan Mühendishane-i Bahr-ı Hümayun'a aylık 60 guruş maaşla riyazıyye hocası tayin olundu.
Bu suretle biraz rahat geçime kavuşmuş, hattâ onu kıskananlar olmuş. Bu hal de uzun sürme- .
miştir.

III. Selimdevrinde (1789-1807) bir olay hoca üzerine tekrar dikkati çekmiştir. Kâğıthanede

askeri tatbikatta bazı sanat gösterilerinden sonra atılan humbaralardan hiçbiri hedefe isabet
etmemiş. Padişah'm buna çok cam sıkılmış. Bunları tam hesaplayacak biri yok mu demiş.

Gelenbevî'yi salık vermişler. Padişah irade buyurmuş. Gelenbevî'yi getirmişler. Oda riyazıyye
kaideleri gereğince ince hesaplarla kumbaraların vazıyetini, istikametini düzelttikten sonra
üç defa atmışlar ve her defasmda hedefe tam isabet olmuş. Bundan Padişah çok memnun kalmış.

Geienbe%'î'y® mükâfat olarak her gün için dört okka pirinç tahsis ve tayin etmiş.. Bunu Gelen-
bevî'nin çocukları almaya devam etmişler. Bundan sonradır ki, 1204 H./ M. 1790 M. de Mora-
daki Yenişehirfeneri Mevleviliği ile taltif buyurularak oraya Kadı tayin olundu. Bu vazifeyi
bir ^Tİ kadar şerefle ifâ etti. Ancak bu içli ve ilmin kadrini bilen âlimi bir üzüntü bir anda yere
serdi. Şeyhul-İslâi'm, tekdir dolu bir yazısından müteessir olarak dimağ sektesinden vefat etti.

Bursalı Tabir Bey şöyle diyor:

"Orada iken bir husustan dolayı Şeyhul-lslâm-ı vakt Mustafa Efendi ' tarafından pek şid-

detlü bir kıta tekdiraâme almakla derece-i infiâl ve teessüründen illet-i nüzûle mübtelâ olarak

1205 sene-i hicriyyesinde orada irtihâl-i dar-i beka eylemiştir."

Mczarmda şöyle yazılıdır:

"Sâbikân Yenişehir Kadısı efdalül-müteehhırîn, umdetül-musaunifîn merhum ve mağfurun

leh Gelenbevî İsmail efendi ruhıyçün FÂTİHA." ®

Mehmed Tahir Beyin: Bir mesele yüzünden dediği mesele sübût-ı Hilâl hâdisesidir. Rah
metli Gelenbevî Hoca, nakle ve akla dayanan ilimlerde derin bilgi sahibiydi. Astronomik hesa-
larm kesin olduğunu biliyordu. Eski fukahâdan bir kısmının Sübiıt-ı Hilâlde bu hesapları kabul
ettiklerini de biliyordu. Riyazıyyeci idi. Yaptığı hesaplara göre ayın görülmesi mümkün değildi.

Fakat İki şahid, ayı gördüklerine şahidlik yapıyordu. Hesaplar kat'i, şehadet ise zannî idi. Yakın
üe şek, kat^î ile zanni taâruz edince zanniyi reddedip kesin olanı almak bir fıkıh kaidesi idi.
Ondan önce, başta tmam Sübkî olmak üzere, nice âlimler böyle demişler ve bunu yapmışlardı.

Gelenbevî de buna uyarak şahidlerin şehadetini red, ilmin dediğini kabul etti. Fakat zamanın
Şayhul-İslâm'ı bunu anlayacak vasıfta bir adam olmadığını, bize Meşihatın çıkardığı tlmiyye
Salnamesi sövüyor. Hastalara mıska yazan kalemiyle Gelenbevî'ye sert bir' tekdirnâme yazdı.

Gelenbevî, Hakkın garip, ilmin, hamisiz kaldığına üzüldü. İçerledi: Cehlin karşısmda ilmin
durumuna acındı. Bu durumu kafası almadı. Bu dimağdaki ilim, hürmet ve himaye görmiyeeek-
se, bu dimağ neye yarar? Bütün bunları Allah'a saldı. Tarihçiye de: Tekdir dolu yazıdan müte
essir olarak dimağ sektesinden öldü, diye yazmak kaldı. Demek o da ilmin şehidi, cehlin kurbam
oldu.

Sonradan Gclenbevî'nin hesabımn doğru olduğu, şahitlerin yalan yere şâhidlik ettikleri
anlaşılmış bulunuyor. Fatın Hoca, rü'yet-i hilâl meselesi hakkında yazdığı yazısmda bu konuya

5 Bu zat, 91. Şeyhul-îslâmdır. Nakşibendi idi. Sofuları severdi. Saraya yarandı. Saray halkına, şehzadelere oktır,

nuska yazardı. Ihniyyc tariki nizamlarını ıslah etmek istedi. Fakat bilgisizlik ve iş bilmezlik yüzünden ulemâdan,bir
çoklarım gücendirdi.En harekeliyle III. Selimi kendisinden soğuttu. .4ziledildi. Birbuçuk yıl kadar o makamda kaldı.

Bak. îlmiyye Salnamesi, s. 563.
6 Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, e. III, s. 294
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temasla diyor ki; "Pederim merhum bu tezkere Gelenbevî'nin Şevval gurresini isbât ile şahit

lerin şehâdetini, rU-yeyetin mümkün olamıyacağı hakkındaki kendi hesabâtma istinaden red-
deylemesi üzerine yazılmış şedîd tevbihât ve tenkîdâtı muhtevi olduğunu ve bundan mütees-
siren vefat eylediğini ve bilâhara Yenişehir Müsellimi tarafmdan şahitler tazyik edilerek, fil
hakika yalan yere şehâdet etmiş olduklarının itiraf neticesi anlaşıldığını nakleylemiştP'

ESERLERİ;

Nakli ve aklî İlimlerde üstad olan Gelenbevi, fizikte ve matematikte meharet sahibiydi.
Mantık, âdâb-ı münâzara, usûl-i din, cebir, hendeseye dâir eserler yazmıştır. Eserleri şunlardır:

Bürhân

Şerh-ı Cedâvil-i Ensâb

Cebir

Amel ,Bir-Rubhl-Müceyyeb
Küsûrat-ı Hesab {Hisâb^ül-Küsûr)
Akâyid-i Selkûti Haşiyesi

Vahdet-i Vücud

Adâb risalesi {Ebul- Feth üzerine kaşive)

İsağoci şerhi

imtihan Risalesi

Kıble Risalesi

İmkân Risalesi

Kadimİr Haşiyesi

Adlâ-ı Müsellesât Risalesi

Tehzib haşiyesi

Celâl Haşiyesi {Adudiyye şerhi üzerine)

Bunlann içinde Logaritme şerhi olan Ensâb ile Cebir kitabı çok tanmmıştır. Mantığa dair

olan Bürhân, İmkân risalesi, kelama dair olan Celâl Haşiyesi medreselerde ders kitabı olarak
okunurdu.

Bağdadh İsmail Paşa, Esmâül-Müellifin ve ^sâruZ-Musonni/in'de KilabuUMerasıd. . .
adlı bir eser daha gösteriyor. (C. I, s. 222) Zahid Kevseri de Makalâtul-KevserVAe Gelenbevrnin

eserlerini saydıktan sonra Karlovalı Hoca Hüseyin efendide ve Riyazıyyeci Zıya Beyde Gelen-
bevî^nin bu sayılanlardan başka bazı yazma risalelerini gördüğünü söyliyor. (s. 495) Eserlerinin
ismi bazı eserlerde azçok farklı yazılıdır. Y. I. Sergis, Mucemül-Maibuâi''ta her iki yerde noksan
vermektedir (8.1165, 1565)

Gelenbevî, yeni ay başını tesbit etmede astronomi hesablanna dayanmakta ve bu suretle
hilâlin sübûtunu kabul etmekte olduğunu yukarıda gördük. Bu mesele, tslâm fukahası arasmda
ihtilâf konusu olduğundan ondan biraz bahsetmek istiyoruz.

Bilindiği üzere Ramazan aymda oruç tutmayı' emreden âyet-i Kerimede ŞEHİDE tabiri
geçer. ŞEHİDE hazır oldu, bulundu manasınadır. Bu da ayın girdiğini bilmekle anlaşılır. Aym
girdiği ya gözle görmekle belli olur veya hesabla bilinir. Bu husustaki hadisler şunlardır:

(.<! 1jjjj U ol» o Jji \jJa»\ j o jjJ ij^) "Ayı gördüğünüzdeoruç tutun, yine görün
ce bayram yapm. Şayet bulutlu olursa o ayı takdir edin".

7 H. Fatm, SebiTür-Reşâd, c. 22, b. 72, 1339, İstanbul
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Buhâri, Müslim ve tmam Mâlik şu hadisi rivayet ederler: (J»- j
.<! IjjoJ U ^ eli »ij J»- Vj 'jj) "Ay 29 da olur. Ayı görmedikçe oruç tut
mayın, yine görmedikçe bayram yapmaym, eğer bulutlu olursa takdir edin"

Buharı, Müslim, Neseî, tbn-i Maceb de îbn-i ömerden şu hadisi rivayet ederler ki, mana
aynıdır: (.*J l^jj'iîli ^ uli Ijl j IIjl)

Bu hadislerin sonundaki takdir etmek, hesabla olur. Bazıları diğer bir Hadis'te geçmekte
olen üLıd '»it. 1̂ iT U) "Şabaıu oluzolaraktamamlayın" kaydı bu takdiri beyan etmektedir,
diyorlar. Fakat Şafiî imamlamdan Ebul-Abbas Ahmed b. Ömer Sürevh,bu iki ri\ âyeti muhtelif
hallere atfediyor. Hisabla takdir; bu ilmi bilenleredir, otuzu tamamlamak ise; avam halkın

yapacağı şeydir,diyor. Sübutun gözle görmeye bağlanmasının sebebini şu hadis-i şerif açıkhyor:

'»_/• j J •j* J J '-r^ "i' v' ^') "Biz okur yazar ol
mayan bir ümmetiz, yazıp hesap bilmeyiz, av bazan 29, bazau 30 olur" ^

Ümmî olmak dolayisiyle kolaylık için gözle görmek suretiyle ay başım tesbit etmek kabul
edilmiş. Şimdi ise hesr.b yoluyla isbatta kolaylık var. Hüküm illetle beraber yürür. Jilet kal
kınca hüküm de kalkar. îşte bu noktadan hareket eden bazı fukahâ, heyet ilmînin verdiği ne
ticeleri kabul etmişlerdir. Bunu kabul etmeyenler de sahurda imsak, akşam iftar ^•akitlerinde
olduğu gibi namaz vakitlerinde rasadhanenin hisablarını almakta hiç tereddüd göstermemiş

lerdir. İbadetlerin hepsi aynı hükme tabi değil mi?.

Hicretin II. yüzydındanVIII. yüzyılına kadar geçen ulemâ arasında astronomi hesablannı

kabule tarafdar olanlar çıkmıştır. Şafiî olanlar arasında bunlar daha çoktur. Nevevî'nin belirt
tiği üzere Şafiîler hesabât-ı felekiyyeyi muteber sayarlar. Şafüniiı bu hususta üç. kavli vardır

Tekıyyüddiıı Sühki, Fe/râ^sında der ki: ''Ra^ad hesabları kesin olarak hilâlin görülmesinin müm
kün olmadığını gösterirse, şâlıidler de gördük derlerse, şâhidlikleri redolunur. Yalan söyliyor-
1ar veya yanıhyorlar demektir. Çünkü hesab kesindir, haberse zannîdir. Znnnî olan bir şey kesin
olana taâruz edemez. Şehadet edilen hususun hissen, aklen ve şeran mümkün olması şahidliğin

şartlanndandır. Eğer rasad hesabları kesin olarak rüyetin imkânsızlığını gösteriyorsa, hakkmda
şehâ et edilen şey mümkin olmadığından, bu şahidliğin şeran kabulü mümkün ohnaz. Şeriat

mümkün olmayan şeyleri almaz

Tekıyyüddin Sübki, müetehid sayılan bir âlimdir. Onun gibi rasad neticelerini alan diğer

zâtlar da vardır: Adı geçen tbn-i Süreyh, Mutavvif b. Abdullah, Ibııi Kuteybe {bak: Şevkâni,

Neylül-Evtâr, C. IV. s. 190), keza Ebû Ömer Kurtubî, Muhammed b. Mukâtil, îbn-i Nüceym,
Kadı Abdülcebbar, Cemul-Ulûm sahibi, Kuıyt:tül-Müııye sahibi Ebur-Reca Necm-üddin Muhtar,
Kıvâmuddin Kirmani, îbn-i Hacer bunlardandırlar. Ebu Ömer Kurtubî, tabi'inin büyüklerinden
bazılarının astronomi yoluyla hUâri hesabladıklarııu söyler, tbn-i Hacer de rüyet hadisini açık
larken Hanbelilerin astronomi hesablannı kabul ettiklerini kaydeder.

İslâm ulemâsı, astronomi ile bu bakımdan meşgul olmuşlardır, tbn-i Târik, tbn-ül-Hâsib,
tbn-i Yunus, Muhammed b. Musa Harezmi, Ebul Abbas Tebrizî, tbn-i Şâtır eskidevirdeki meş
hur simalardır. Bilhassa Semerkand rasadhanesi bu işe çok eğilmiştir. Gıyasuddin Çemşid, Ulug
Bey, Ali Kuşçu, Molla Fenârinin talebesi olan Kadızâde Rûmi bu alanda değerli hizmetlerde
bulunmuşlardır. Ulug Bey'in Ziyçleri astronomi ilmine ışık tutmuştur. Onların çahşmalanndan

bugün bile faydalanılmaktadır. Rasadhane Müdürü Fatın Merhum bir yazısında diyor ki: "Bizim
şimdilik kabul ve tatbik eylediğimiz usûl bugünkü fizik rasadhanelerinin tecarub-i umumiy-

8 Buhari, c. 111, s. 27-28, Tab-ı Sultani, A/üsh'm. c. i. s. 299, Bulak, .Sünen-i ICbiDavudi c. II, s. 266-267, Sünen-ı*

Nesei, c. I, s. 302-303.

9 Nevevî. Mecmu, c. VI, s. 279.

10 Sübki, Fetâvâ, c. I, s. 219-220
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yesine istinâden icra eylediğimiz ufak bir tadil ile Semerkand Medrese-i heyiyyesinin kabul
eylediği usulden başka birşey değildir"

Sonraları astronomik alanda da çalışmalar durmuş, hattâ bu müsbet ilim kolu evham ve

hurafelere kurban olmuştur. Tekıyyuddin Mısrî^nin Tophane üstünde kurduğu rasadhane boy
atıp gelişeceği yerde bir gecede yerle bir edilmiştir. Meşihatın yayınladığı bir eser bu gerçeği

şöyle anlatıyor: Meşhurdur ki, 987 tarihinde Tekıyyuddin Mısrî Tophane'nin üstüne tesadüf
eden zirve-i cebel'de bir rasadhane vücuda getirmişti. Cihan-ı gaybm keşf-i ahvâline buradan
ittıla' ediliyor itikadıyle bu eser-i bcdî' birtakım tarizât ve mümaneata uğradı. Tedkikât-ı riya-
zıyyenin mabsulât-ı ve netayİc-i nâfiasma mahall-i tatbik olmak üzere nazar-ı irfan önüne ku

rulmuş olan böyle bir bedia-i fen bir iddiâ-yı bâtıl karşısında ınahvolup gitmiştir" ^2.

Müspet ilmin ışığmm girmediği yere bâtıl inançlar, hurafeler girer, evham yerleşir. Azmi
Tarifti'nin 1163 yüı olayları arasında saydığı şu olay da ilgi çekicidir: O sene Muharrem'in 13.
gecesi ay tutulmuş. Yine Muharrem'in 28. günü tuludau 3 saat 10 dakika sonra güneş tutula
caktır. Zamanın Müneccimbaşı fenn-i nücum üzere bunu takvime yazar. Karanlık olacakmış

deyu kimi dükkamm açmamış, kimisi hanesinden taşra çıkmamış... Ogün hava fazla bulut
lu olduğundan tutulma olayı görülmemiş, halkm korku.su geçmiş. ''Velâkin bu güne csrar-ı fe-
leki\'ye l e alâyimat-ı semâviyyeyi takvime yazmak ve avâm-ı nasa neşretmek hâlâtı münasip
olmamagla fimâba'd takvimlere bu gııne bâıs-i kil u kâl olur keyfiyyât tahrir olunmaktan men'
ve tebîd ve Müneccimbaşı efendiye ba-ferman-ı âli tenbih ve tekid oludu"

Halk korkmasın diye güneş tutulmasını yazmak yasak edilir, rasadhane yıkılırsa Uim nasıl

gelişir ve itimad kazanır? Evham'ın esiri olmasın diye halkı aydınlatmava çahşılacak yerde,
ilmin ışığını söndürmeye çalışmak nc acıdır? tşte rasad ilmi sonraları bu hale geldiğinden fukahâ
da onun neticesine itibar etmemişlerdir. Rasad ilmi ilerlesevdi, fukahâ lıesablann doğruluğunu

anlayıp hükümlerini ona göre ayarllardı. Fakat öyle olmadı. Halbuki Hadisler buna müsaitti,
hattâ teşvik edici bir emirdi. Nasıl ki ulemâdan, bunu böyle anlayıp astronomik hesabları kabul
edenler çıkmıştı. Takdir ediniz, mutlak olduğundan bunu hesabla tayin ediniz manasına almak
pekâlâ mümkündü.

Görülüyor ki, rasadhane'nin tesbit ettiği veçhile hilâlin sübûtunu kabul etmek, yeni bir
şey değildir. Geçen ulemâ arasında bunu kabul edenler vardır. Hattâ tbn-İ Sübkiye göre hesab
kesin olduğundan, taâruz halinde şâhidler redolunur, astronomun sözü ahnır. îşte Gelenbevî
merhum da bunu böylece tatbik etmiş, fakat Şeyhul-tslâm'm tekdirini almıştı. İbn-i Hacere
göre Eğer astronomlar ittifak halindeyseler, o zaman onlara muhalif olan şâhidlerin şehadeti

redolunur. Bir kavle göre Şafii de bu içtihattadır.

Mesele Hadis ve fıkıh yönünden incelenince daha nice gerçekler meydana çıkar. Meseleleri
sathı şekilde görenler yanılırlar. İlmi gerçekler tedkîk ile anlaşılır. Eski ulcmâ'mn geniş ve müs
pet yolları .>'ondan gelenler tarafından İhmale oğramıştır. Gelenbevî bu ihmalin içinde parlayan
bir ışıktı.

Sûbût-ı hilâlda iki şâhidin şahidliğini yeterU görmek. Hasan b. Ziyad'm sözüdür, tmam
Ebû Yusuf'a göre 50 kişinin görmesi lâzımdır, tmam Muhammed belli bir sayı tayin etmez,
bunu hâkimin kanaatma bırakır.

Ayın görüldüğünü ispat için ortaya aslı olmayan bir dava atma u.sulü sonradan Bezzaziyye
ve Hulâsa sahipleri tarafından çıkarılmıştır. Rüyeti ispat için böyle bir dava uydurup açmaya
ne lüzum var?

11 M. Falın, Sd>iI'ür'Rejad, c. 22, s. 69, 1339

12 timiyye Sâtnâme^i, s. 647
13 tzsi Tarihi, Varak 216
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Sübût-ı Kilâl meselesine tslâm dünyasınca kesin bir ^-özüm yolu kabul edilmiş olmadığından.

Ramazan başı ve bayram günleri hazan birbirine uymamaktadır. Ahmed Muhammed Şakirdin

kaydettiği gibi 1357 H./ M.1939 yılında Kurban bayramı: Mısırda 30 Ocak pazartesi günü,
Suudi Ârabistanda: 31 Ocak sah günü, Hindistanda Bombay'da: 1 Şubat çarşamba günü yapıl

mıştır

Bu münasebetle üstad, Arabi ayların başını Astronomik Hesaplarla ispat etmek şeran caiz
midir? adlı bir risale neşretti. 1384 H./1965 M. yılı, bazı arap ülkelerinde Ramazana Aralık ay
ının 3'üude, memleketimizde aym 4'ünde, Soraalide ise ay görülmediğinden S'inde başlandı.

Bazı kimseler oruca başlama ve bayram hususunda yalnız Türkiye ile arap memleketleri arasmda
başkahk oluyor sanıyorlar. Geniş İslâm âleminin her köşesinden haberleri olmadığı halde bir
gazete haberine göre hüküm yürütüyorlar.

Bizde 26 Aralık 1341 (1925) gün \e 698 sayılı kanunun 3. maddesi gereğince dini günleri
tesbit işi rasadbaneye bırakılmıştır. Rasad hesablarmda yanlışlık olamaz. Ancak ayın güneşten

geri kalması halinde rüvet mümkün olabilecek kadar müddetin takdirinde ihtilâl olabilir ve bu
gözle görme payı iklime, rasadhanenm bulunduğu yerin hava şartlarına, rutubet derecesine göre
değişir. Sadece avın güneşten geri kalmış olması görme için kâfi sayılmaz. İstanbul Rasadhanesi
Astronomlarmdan Dr. T. Gökmen'in bu konuvla ilgili 1962 tarihli bir yazısından aşağıdaki

açıklamayı dinleyelim:

•«Hicrî • Kamerî aybaşlarınııı tesbiti '*Rûyet-i hilâl" denilen hilâl'ın görülmesi olayına

istinad etmektedir. Hilâl'in görüldüğü an, Hicrî - Kâmerî Ay'ın birinci günüdür, şeklinde

tarif olunması sebebiyle aybaşlannın başlangıç günleri bir astronomik olaya bağlanmış bulun
maktadır. îşte bu olayın hangi güıı vuku'a geleceği, yani bu astronomik problemin çözümü,
asırlardan beri Türk ve İslâm Astronomlarını yakından ilgilendirmiştir. Büyük Türk A.stronomi
Ulugbeyin ve arkadaşlarının koyduğu kriterler esas alınarak, modern astronominin imkânlanıı-

dan faydalanmak suretiyle bu problem Rasathanemizin kurucusu merhum Fatin Gökmen tara-
findan en rasyonal ve ilmî bir şekilde incelenmiş ve kriterler astronomik formüller şeklinde ifade
edilmek suretiyle tam ve ilmî bir çözüme bağlanmıştır. Bu konuda merhumun yazmış olduğu

ve henüz basılmamış bulunan {Rûyel-i hilâl) adlı eser esas ahnmak suretiyle hilâl'in göriilüş

esasları ve çözümü hakkındaki basit ve kısa bilgi aşağıda sunulmuştur.

Hilâl'in görülmesi ancak hilâlden gelenışmlarm insan gözünde bir tenbih yaratması ile müm
kündür. Bir ışık kaynağımn gözde bir tenbih yaratabilmesi de başlıca, ışık kaynağınm parlakhğı,

görülen (Mer'î) yüzey büvüklüğü ve mürtesem düştüğü fonla aralarındaki ışık şiddeti farkı gibi
amillere bağhdır. Av'm görülen yüzey parlakhğı sabit olarak ahnabileceği için hilâl'in görüle-
bümesinde başlıca rol ovuayan âmiller Ay'ın aydınlanan kısmının büyüklüğü ve hilâl'in batmak
üzere olduğu anlarda ufkun kararma miktarıdır. Bu iki âmilden ilk hilâl'in Râsıda göre güneşten

açılsa uzaklığına ve ikincisi ise güneşle hilâl'in batışları arasındaki zaman farkına tekabül et
mektedir.

Türk ve îslâm astronomlarındanMuhamnıcd-binMusâ-El-Harizmî ve Ebu-Abbas-EI-Teb-

rizî ve daha sonrada Habeş-EI-Hâsip tarafından astronomik yönden incelenen hilâl'in görül
mesi problemi büyük Türk Astronomlarından ülugbey, Kadızâde ve Ali Kuşçu tarafından

tekrar incelenmiş ve nihavct ülugbey Ekolü tarafından iki kriter %aaz edilerek esash bir netice
ye bağlanmıştır. (Bud-i Siva) ve (Bud-i muaddel) İsmi verilen bu iki astronomik kriter hilâl'in
görülmesinde yukarıda izah edilmiş olan iki âmili hemen hemen ihata etmektedir. Filvaki Gü
neşle görülen Ay'm tulleri arasmdaki fark olarak tarif edilen (Bu'd-i Sivâ) hilâl'in parlak yüzey-

14 A. M. Şâkir, Evâifüf'Şühûr^il-ArabİYye, s. 3, Kahire. 1939
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İnin büyüklüğü Ue hemen hemen orautıhdır. Diğer taraftan, tarif olarak (Bu'd-i muatldel) de
görülen hilâl'in batüji ile Güneş'in batışı arasmdaki zaman farkının derece cinsinden ifadesidir.
Bu da hilâl'in batmak üzere olduğu anlarda semamn kararma mikdarını, yani fonun aydınlık

derecesini belirten bir ölçüdür. Bu izahtan anlaşılacağı üzere bugünkü ilmî anlayışımız ve
imkânlarımız gözönüne alındığı takdirde dahi, Ulugbey Ekolünün vaaz eylemiş olduğu iki ast
ronomik kriter, astronomik ve fizyolojik bir dav demek olan hilâl'in görülmesi hakkında en
güvenilir kriterlerdir.

Her nekadar bugünkü teknik imkânlardan faydalanarak fotometrik metotlar yardımı ile
hilâl'in görülmesine ait daha rasyonel kriterler bulunabileceği düşünülürse de, bu veni kriter
lerin mevcut iki kriter kadar güvenilir bir hale gelebilmesi için en az 15-20 senelik fotometrik
rasatlara istinat eden devamh çalışmalar gerektiği kanaatindeyiz. Çünkü hilâl'in görülmesinde
kritik durumlar senede ancak bir veya iki kere husule gelmektedir. Ayrıca atmosferik şartlar

rasat sayısını daha da azaltacakdır. Bundan başka neticeye fizyolojik âmiller de girdiği için
çahşmalar sonunda hakikaten güvenilir neticeler elde edileceği dahi şüphelidir. Bu olay Garp
bilginlerini fazla ilgilendirmediği için astronomi literatüründe problemi esaslı bir şekilde ince
leyen bir araştırmaya rastlanmamıştır. Bilhassa Ramazan vebayram dolayisiyle hilâl'in görülüşü

olayı müslümanları çok ilgilendirmiş ve asırlar boyunca adeta halk Ue beraber astronomlar
bahis konusu kriterlerin değerlendirilmesi yolunda müşterek bir çalışma yapagelmişlerdir. Bu
durum bilhassa 26/ Kânunievvel/ 1341 tarih ve 698 saydı kanunun 3. maddesi ile Rasathane
Hicrî- Kameri aybaşlarm mebdeini resmen tesbit etmekle vazifelendirildikten sonra çok daha
belirli bir hal almıştır. 40 seneye yakın bir müddettenberi müessesemizce tesbit edilen aybas-
lan, halkımız tarafından bilinmekte ve bir gün evvel hilâl'in görülüp görülmeyeceği binlerce
meraklı tarafından kontrol cdUmektedir. Bu hususta yapılan mürâcaatlar hassasiyetle incelene-
nerek değerlendirUmişve kriterlere ait metot ve formüllerin vâzıı merhum Fatin Gökmen bütün
bunları göz önüne alarak bahİs konusu kriterlerin değerlerinde gerekli işlemler yapmıştır. Şu-

rasım da bilhassa belirtmek gerekir ki, son on sene zarfında müessemizce tesbit edilenden bir
gün evvel hilâl'in görüldüğü hakkında Rasadhaneye ciddi bir müracaat vaki olmamıştır.

Hicrî-Kamerî aybaslarınm tesbitinde hilâl'in görülebilmesi için, kriterlere vani (Bu'd-i
sivâ) ve (Bu'd-i Muaddele)'c ait bilumum değerler 6 olarak alınmaktadır. Yukarıda izah edildiği

üzere hUâl'in görülebilmesi imkânı batıya gittikçe arttığı için rasat mahalli olarak, en batıdaki

tslâm memleketi olması doIayLsiyle Fas alınmıştır. Bundan başka rasat mahalli deniz seviyesin
den yükseldikçe güneş daha geç batacağı ve dolayisiyle hilâl'ingörülme imkânı artacağmdan kri
terlere ait formüllerin hesaplannda rasat mahalli olarak Fas'da 4300 metre kadar yükseklik-
deki bir dağın tepesi alınmaktadır."

Ben, Türkiye'den başka hangi İslâm memleketinde rasadhanelerin bu vazifeyi dikkatle
gördüğünü bilmiyorum. Mısırda rasadhane aybaşlarım tesbit eder, aynca rüyet merasimi de
yapdırdf. Bugünkü durumu bilmiyorum.

Ihtilaf-i mataii' sebebiyle rasadhanelerin rasadlan arasında fark ta olabilir. Onun için adı

geçen A. M. Şakir rasadhanelerin hesablarma itimad edilmesi gerektiği tezini savunan risale
sinde diğer bir hususu da ileri sürüvor:

Tirmızi nin, rivayet ettiği şut j j oj •*" ^
hadis-i şerifle Ehil Davud'un rivayet ettiği: ^Jai hadis'e
dayanarak müslümanların Ramazan ve Bayram günlerini, anlaşarak bir günde yapmalarmı

istiyor. Şöyleki, icma' yoluyla Mekke merkez alınarak astronomik hesablarla aybaşı tesbit
olunur ve bu bütün İslâm ülkelerinde muteber tutulur. Böylece Ihtilâf-ı matali' da ortadan
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kalkarak müslümanlar aynı günde oruca başlayıp bir günde bayram yaparlar1961 yılında

Kudüste teksir edilerek yaymlanan sahifelerde de aynı görüş ileri sürülüyor. Görülüyor ki,
tslâm dünyasında. Ramazan ve bayram günlerini önce tesbit edip bir günde birleşme yolunda
cereyanlar başlamıştır. Bunu sağlayacak olan da rasadhanelerin tesbit ettikleri neticeleri
kabul etmektir

15 ^vnı eser, s. 28.

16 Faşta yayınlanao El'lmân dergistnla Mart. 1965 tarihli 4. sayısında aybaşlan hakkında iki yazı çıktı.

Bunlarda Rasathanelerin hesaplan kabul edilmiyor. 1964 de Mısırda Ezher'de toplanan Buhus-ü Itlâmiye
Kongresinde bu mesele görüşülmüş, gözle görme esası kabul edilmiş, ancak, Rasadhanenin hesaplanndan m'yet
vaktini tesbit husnsunda faydalanmak ve biryerde ay görülünce bütün tslâm dünyasmca bunu kabnl etmek
uygun görülmüştür.

Her iki yazıda .'Uımet Şakir'in risalesinde ortaya sürdüğü görüşler reddediliyor.

Tunus Hükümeti de. Türkiye gibi Rasathane hesabını kabul etmektedir.
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tslâm dininin temel kaynakları beştir, bunlardan biri de kulluklar (ibâdetler) dır

Kulluk, genel olarak, sözlerle hareketlerin de katıldığı, korkuya, ricaya, fakat bilhassa

muhabbete ve muhabbetle yükseltmeğe dayanan ^ dinin meydana getirdiği öyle bir manevi
ve vicdani bağhltk deyimidir ki bunda kulluk edenin kulluk edilene karşı yalvarışı, O^nun büyük»
lüğü karşısında alçalışı, tam bir kendini verişle O'na boyun eğişi vardır Bu yalvarışta, bu
alçalışta, tam bir kendini verişle bu bovun eğmede, o, en son noktasındadır; çünkü bütün bun-
larda tapma kasdı vardır.

Kulluk, daha da ileri, kulluk edenle kulluk edilen arasında, birincinin ikinciye çeşitli derece
lerde yükselerek yaklaşmasını ve kavuşmasını sağlayan bir bağlılıktır. Yükselerek yaklaşma

ve kavuşma gücü de, derece derece, insanların kendilerindedir *.

Şimdi, kendisine tam bir muhabbet ve kendini Neriş içinde yalvanlıp tapınılacak,derece

derece yaklaşıhp kavuşulabUecek varhk nedir?

Bu varhk, her şeydenönce, cansız olamaz. Cansız otamıyacağı gibi sıradan bir varlıkta ola
maz. Bu öyle bir varlık olmalı ki O^na karşı kulluk etmek yerinde olabilsin ve O^da bu kulluğa hak
kazanabilsin Böyle bir varlığın, diğer kütün varlıkların üstünde, bir takım özellikleri olması

gerekir. İşte bu varbk, galip vasfiyle. Yaratıcı olan, Bab'tır, AUah'tır

1 Diğer ddrdü şunlrrdı; İtikatlar, edepler, muameleler, resalar.
Bu beş temel dayanağın herbiri de aynca beşer bölüme ayrılır. Fakat bu yolda bundan başka sınıflama

lar da vardır.

2 Kulluğun ve kulluk etme duygusunun temeli ancak muhabbettir. Bu duygu korku ve ricaya dayandırılamaz.

3 ^ ^ 4)1 üdt^l öl ^ L "Ev Âdemoğlu Şeytana tapmamanız için,
onun, sizin en büyük düşmanınız, olduğuna size öğüt vermedim mi"? âyetinde buna işaret vardır. (Yasin: 60)
İbadet, bir anlamda da itaattir.

4 ^Ijl "Biz ancak sana taparız" âyeetİnde insanda açıkça görülen kudret sıfatı buna delildir. (Fatiha: 4.)

5 Kulluk için aynca bk: Tefsir-i Beyzavi; c: l s. 43-44, İstanbul, 128S.
6 .\llah adı Cenabı Hak'kıu zâtını gösteren addır. O'nun, başka başka bakımlardan, daha birçok adlan

vardır. Meselâ, bunlar arasında, bazdan vücud'a (şey, zât. nefs) gibi; bazdan vücud'un niteliğine (kadım, eze
li, ebedi. bâkl. dâim) gİbi; bazdan gerçek sıfatlara (alim, kadir, hay, semi, busîr) gibi; bazıları izâfî sıfatlara

(evvel, âhır. zâbir. bâtm) gibi; bazıları selbi sıfatlara (kuddus. selâm) gibi; bazdan da fiillerine alâmettir, (ba
lık, razzâk) gibi.

Allah kelimesinin başka kelimeden çıktığım kabullenenler var. bu kelimenin C.enâb-ı Hak'ka mahsus oldu

ğunu söyliyenler var. Birinciler, bu kelimeyi ma'bud anlamına gelan (ilâh)'tan, hayret etmek anlamına gelen
(allâh)tan, sığınmak anlamına gelen (eleh)'ten, yükselmek ve gizlenmek anlamına gelen (]eyh)'den, hayret et
mek. hayran olmak, korkmak, kederlenmek anlamına gelen (veieh)'teu. ve aslı Süryani olan (lâhe)'den.... ilâ
çıkarmağa çalışırlar. (Bak. Kamus Tercümesi; c. 4 s. 790. 834, 846).

Birçok tslâm usûlculan ve hukukçuları ise Allah kelimesiiıiu doğrudan doğruya Cenab-ı Hak'ka has oldu
ğunu söylerler.

Allah ismi, Cenab-ı Hak'kıo zâtını gösterdiğinden, O'nun İsimlerinin en büüüğü (ism-i â'zam) olarak ka-
bûl edilir.
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Bütün bu bui^UKİar Kur'au'da şöyle deyimlcamektedir: "Ey halk, sizi ve sizden önce gelen
leri yaratan Rab'bımza kulluk (ibâdet ve ubudiyet) edin ' belki korunanlardan olursunuz (tâ
ki dalâletten sıjTilij) kurtuluşa ulaşan korunanlar topluluğuna girmeye ümit besleyebilesiniz)"

Fakat bu kadarla iş bitmiş sayılmaz. ADah'ın yalnız adını anmak ve bir takım hareketlerde
bulunmakla kulluk tamamlanmı.ş olmaz. Kulluğun tam bir kulluk olabilmesi ve kulluk edilene
yaklaşıhp kavuşulabilracsi için Allah'ın ne olduğunu bilmek gerekir. Çünkü kulluk, zorunlu
olarak, insanı kulluk edilenin bilgisine götürür. Asılda da insanı ha>'A'andan ayıran vasıf, yaptı-

ğmı sebep ve sonuçlariyle düşünerek, bilerek yapması, gerek kendisinin gerek çevresinin, her
bakımdan şuuruna sahib olmasıdır.

Kur'an'ın Özü olan Fatiha'da: "Ancak sana kuUuk ederiz, ancak senden yardım dileriz"^
denmektedir. Ancak kendisine kulluk edUen ve ancak kendisinden yardım dilenen ise ancak
tek olabilir. Bir olabilir •*.

Fakat, varlığmda Bir olanın, diğer varlıkların üstünde, yalnız kendisinde olabilecek çeşitli

özelliklere de sahib olması gerekir, ve O, bu özellikleriyle bilinip kavranmahdır. Bu sebeple,
Fatiha'da, ancak kendisine tapılan ve bazı özelliklerine dokunulan bu Bir olan Allah'm, bütün
rahmet kendisine mahsus olan âlemlerin Rab'bı, esirgeyici (Rahman), bağışlayıcı (Rahim), din
gününün sahibi ^ olduğu belirtilmektedir.

Demek ki AUah'ı özüyle birleyerek®, özellikleriyle de bilip belleyerek, kısaca: îlk olan,
filkler ilki olan, her kudret ve kuvvetin kaynağı, her sebebin sebep olanı, bütün varhğm sahibi
vücudu vacip olan Allah'ın birliğini, benzerive ortağı olamıyacağını, her türlü teşbih ' ve hamd'm
O'na olduğunu kabullenerek O'ndan başkasını dince de akılca da ^ kulluğa lâyık bulmayarak

?

1 İbâdet ve ubudiyct'in her ikisi de tapmak, kulluk etmek, itaat etmek ve bilhassa boyun e|:me ve alçalma an-
lanundk olmakla beraber aralarında ince bir fark vardır: İbâdet, Allah'ı razı etmek; ubudiyyet, .Allah'ın yaptığından

raa olmaktır. İnsan, .Allah'ın yaptığmdan razı oldukça Allah'a yakın olur, yakın oldukça da kulluğu artar.

2jj ı^jJl Ij (Bakara: 21).
3 llbl j £İb| (Fâtiha: 4.) İstiane, lügatta, yardım dilemek anlammadır. Şeriat dilinde de .Allah

tarafından insanlara, bir işin meydana gelebilmesi için birinci derecede gerekli ve zorunlu olan kudretin, tasavvurun
ve gerekli âlet ve maddi şeylerin; ikinci derecede de bu işi yapmağı kolaylaştıracak araçların bahşedİlmesi ve
işte başan sağlanması demektir.

Bir işin yapılmasında esas olan birinci dereceden şcylere-ki o işin kesin olarak yapılmasında İnsanın güç ve takatim
sağlar- (Istitaat) denir ve şeriat tekliflerinin yerine getirilmesi yolunda insamn bunlara sahib olması şartUr; yoksa
teklifler düşer. Halk dilinde (İtaat var takat yok) sözü, bu durumu en güzel şekilde deyimler.

Istitaat kelimesinin tefsiri için bak. Tefsir-i Beyzavi; c. 1, s. 9.

4 4»-î «Sılj* JJ "söyle, Allah birıür" (thlâs: 1). ^VJ *Jİ V "ilâh yok Allah vardır, bay ve
kayyum olan yalnız O'dur" (Bakara: 25S).

5 .iJlL» Jı^ Jr*"ıjüUI «_.>j <ü) (Fâtiha: 1—4.)
6 Birlemek le iki türlüdür: a- Allah'ı birlemek, yani bir .Allab vardır başkası yoktur demek; b- Kulluk edileni

birlemek, yani kulluk edilecek ancak bir Allah vardır demek.
7 Teşbih, tenzih demektir. Bcraet ve nezahet anlamına gelen subhan kelimesi de bu anlamı içermektedir.

Ebû Haııife'ye göre .Allah hakkındaki bilgi miisIUmanlara ilk farz olan şeydir. Gerçekten de Allah hakkmdaki

bilgi akla aittir, şeriata aİt değildir. Çünkü Kur'au'da şöyle denmektedir: 'j iLm
"Birreşûl göndermeyince azap verici olmadık" (Isrâ: 15.) J?* o* Ui-jl lil

"Biz Nuh'u onlara etim azap gelmeden önce kavmini korkutsun diye gönderdik" (Nuh: 1.)

^.UJ /"i: V jS'ûi U (J Jİ LT J.İII > UU bıj "Onlar cehennemde
bağırıyorlar, Babbimiz bizi çıkar, kötülükten gayri iyi işler yaparız. Ben size şu müddetçe akıl ve muhakeme ile
ömür sürdürmedim mi? Böyle felâketleri neden hatırlamadımz, ve size Peygamber gelmedi mi?" (Fâtır: 37.)

^ (»4^ J fi)l |,.<J Uu* J J "Biz düşünsünler diye onlarn âyetleri ulaştırdık" (Kasas: 51.) «Üi yi
jijl «JüT IjyLİ "Sana gönderilen bu kitap, çok bereketli bir kitaptır ki akıllılar

onun âyetlerini düşünüp tedbir ederler" (Sâd: 29.)
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kulluk etmek gerekir. Büyülterek ve muhabbetle vapüan kulluk, fikirce yapılacak kutsallaştır

ma ile tamamlanmab, duygularda ve düşüncelerde kemâle ulaşılmalıdır'. Hâlis kulluk budur.
Kulluğun özü ve özelliği de AUah'ı bu birleme ve böylece bilip bellemededir. Yine tekrar edelim
ki insanı hayvandan ayıran tek alâmet bilgidir. Dolayisiyle insan, yaptığı kulluğun da bilgisine
ulaşmak zorundadır. Gerçekte, dinin dayanağı ve yolu da bilgiden başka değildir. Kur'anMa,
her şeyin gerçeğini öğrenme ve gerçeği bilinmeyen şeye bağlanmama emredilmekte 2, din yolun
da, .Allah hakkında delilsiz ve ilimsiz hiçbir şey elde edUemiyeceğİne açıkça işaret edilmektedir
Böylece, Ibn Abbas'tan da: "Ben ins ve cînni ancak ibâdet etsinler diye yarattım" * âyetindeki
"ibâdet etsinler" sözünün, "bilsinler" olarak tefsir edildiği rivavet olunmuştur.

Allah'ı özellikleriyle bilerek birleme ise bilhassa, kulluğun beş bölümünden ^ biri olan ve
SALÂT anlamına gelen dua'da ^ kendini gösterir ve en çok bunda mümkündür. Bu sebeple de
Peygamber: "Dua, ibâdetin özü ve hâlisidir" ' demiştir.

Dua ve salât kelimeleri ayni anlamdadırlar. Salât, lugatta, rahmet, istiğfar, Peygamberin
Allah tarafından methi. Peygambere dua ve selâm, Yahudi Havrası^ ve daha bir çok anlamlara

gelmekle beraber, ancak şeriat terimi olarak ve bildiğimiz özellik ve şekliyle namaz anlamında

ün almıştır. Bütün bunların üstündeki gerçek anlamı ise duadır

Namaz'ın ash dua olduğu içindir ki Kur'an'm özü olan Fâtiha'nm, her namaz'ın her rekât
ında okunmasıPeygambere göre de'°, üç mezhebe göre de farzdır, şarttır. Fâtiha sûresine salât
sûresi, dua sûresi denmesinin sebebi de budur. Ve yine, kendisinde yedi âyet bulunması ve bu

1 «JLâJ ,j»- ^jJILf.1 b "Ey tman edenler, Allah'a lâyık olduğu îman Ue îman ediniz" (.4l'i tmran:
102.)

j <1 *4>rJ VI liJl* _>*VI «Jl V I4Iİ -i' ^ Vj .Allah'tan başkasına dua edip
yalvarma, ondan başka Uâh yoktur, her şey yok olucudur ve ancak onun vechi durucudur, hükmetmek ve yapmak
ona aittir, en sonra ona dönersiniz" (Kasas; 88.)

öyJii U ül j "Ondan başka neye ki ibâdet ederler o bâtıldır" (Hac; 62)

2 ^ «İÜ L "Hakikatim bilmediğin şeye bağlanma" (îsra: 36.)
3 ÛV Vj j |i« ^1 (J ^ j "Allah yolunda ilimsiz, delilsiz ve kitapsız mün

akaşa ve roüdafada bulunan çok IdşUer vardu" (Hac: 2.)

j j sîljT plc IjlîJ (j* Vil û* "Allah, mü*-
minler üzerine minnet yükledi. Çünkü onlara kendilerinden bir Resâl gönderdi ki o onlara .Allah'ın âyetlerini okur,
onlan kötü huylardan temizler ve onlara kitap ve ilmi öğretir" Âl'i (tmran: 164.)

4 "î/l ^^1 j (jrjV (Zâriyât: 56.)

5 Diğer dördü şunlardır: Oruç, zekât, hac, ictihad.

6 Dua, lügatta, Allah'a rağbet, yani yalvarmak ve alçalmakla Allah tarafından huyr ve merhamet dilemektir.
Da'va da dua anlamınadır. Dua ve da'va, asılda, bir kimseyi adîyle çağırmak anlanunadır. Dua, bir kimseyi bir

şeye iletmek, hayvanın memesinde sül artığı kalmak nnlamlarma da gelir. Şeriat dilinde dua, araç ve sebepleri
insamn kendi kuvvetinin üstünde olan şeyleri yine kendinden üstün bir kudretin yardımiylc ele geçirmek için Allah'a
yalvarıştır ve ancak bu anlamda doğrudur. Çünkü sıradan şeyleri meydana getirmede insanın kendi gücü içinde
olan her şeye baş vurması dince de şarttır.

Bütün bu anlamlara bakarak bİzce gerçek dua, bir işi dört elle sarılıp yapmaktır.

7 îiLJI ^ »Ua'I (Tirmizı; Daavât, c:: 1, hadis: 40.)
(Muhh), lügatta: Kemikte olan ilik, dimağ, gözün beyaz ve siyahım kaplayan etli ve yağb parça, fakat bilhassa

ber şeyin saf \'e hâlisi anlanunadır.

Bu sebeple, biz, dua'ya, kulluklann can nokta.sı, tam şuurlu hâlidir diyeceğiz.

8 Yahudi havrasının tbronice adı Salula'dır.

9 Bu kelime hakkında fazla bilgi için bk. Kamus Tercümesi; c. 4 s. 1043.

10 Bu hususta şu hadisler pek meşhurdur: Yİ Y "Fâtihasız namaz olmaz' ^ Y
r^LS:)! «îLil ^namazda Fâtiha okumayanın namazı sayılmaz".
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âyetlerin her namazda tekrarlanması veya iki defa indirilmiş olması dolayisiyle Seb^al-Mesânî
de denmiştir.

Namazı>şeriatında kasdettiği gibi*gerektiği şekilde kılmak da ' bu yolda, dışa aİt görünüşte

kalmayıp içe geçmek, tam bir düşünce ile yalnız Allah'a bağlanarak - özüne ve özelliklerine ait
gerçeği tam bir sezişle kavramak ve bu kavramada tam bir gönül güvenliği ve rahatlığı'

ile o gerçek varlığı ve eserlerini '* kaplayacak surette başarı sağlamak demektir. Nitekim, yine
şeriat emirlerinden olan İhsan da budur. Peygamber: "İhsan, Allah'ı görürcesine ibâdet etmek-
liğindir. Eğer sen Allah'ı görmüyorsan, Allah'ın seni görmekte olmasından gafil olma" * demiştir.

İşte Pevgambere sevdirilen ve mü'minlerin mi'râcı sayılan namaz budur

1 (İkame'i-Saiât) hukkıııdu bk. Ankebut, iS; Hakara. 43. 110. 177, 277; Nisa, 103, 142. 162: Maide, 55;İnfaL 3;
Tövbe 5, 18; Raad. 22; İbrahim, 31, 37.40; Isra, 79; Taha, 14; Knbiya, 73; Hac, 35, 41, 78; Nur. 37. 56; Lokman. 4, 17;
.;Vbzab,33; Fâlır, 18,29: Şûra. 38; Mücadele, 13; Müzemmil, 20. Beyyine 5. Ayncabk: Tefsir'i-Beyzâvî; c.l; s. 21-22.
İkatne'i-Satât. namazı kılmak olduğu jiibi iTtitah tekbirialmakanlamımı da gelir. Bu konularda bilhasea İhya'ul-Ulûm,

Keşşaf, EdebNıd-Din gibi eserlerde de pek güzel bilgiler vardır.

2 Allah hakkındaki bilgi üzre bulunmak, düşünen ve düşünülen bir olmak.

3jı3 ^ Jİ) 7>iiî •!» "o müminler ki namazlarında Allah'a hürmet ve muhabbetle
bağlıdırlar, kurtulmuşlardır" (Mü'minuıı: 1-2,) I >.1^ .il ü' ^ "Tam bir saflık \e hâlis bir
kalb ile Allah'a ibâdet için emrolundunı, din O'nundur." (Zümer: 11.)

Allah'a, muha-bbetle, ve gönül alçaklığı içinde boyun eğip bağlamadıkça kulluk yapılmış olanııyacağı gibi, insan,
kötü baylardan, kötülüklerden de sıynlamaz. Halbuki esas kulluk, kötü huylardan temizlenmektir. .Allah, buna,

j -^JJ [a y Je- y» J^J "size kendinizden bir Restil
geldi, o sizin kötülüklerinizden üzüntüdedir, halleriııizi ve nefslerinizi düzeltip iyileştirmenizi ister. o. îman edenlere

şefkat vemerhamet ediddir" (Tövbe: 128.), ^ J o* "Nefsini güzelleştiren kurtuldu dalâ

lette bulunan batlı" (Şems: 9), diyerek işaret etmekte ve ' h "ey îman edenler nefslerini
zin düzeltilip geliştirilmesinden sorumlusunuz" (.Maide: 105)demektedir. Nefsin düzeltilip geliştirilmesi, kalbin saflaş-

masımn, niyet ve maksadm daima iyiye kullamlmasınm sebebi ve bunlar du bem insaniığm genel karakterleri, hem
ahlâklılığın temelleri, hem de kulluğun şartlandır. Bu yoldaki bütün didişme ve uğraşmalar da ancak insanın kendisi

içindir, yoksa AUah'm kimsenin kulluğuna ihtiyacı yoktur: oi UU ^^j(.AQke-
bût: 6). Nefsi iyileştirme ve güzelleştirme, kalbi saflaştırma ve niyet ve maksadı daimaiyiye kullanma işi ise ancak
ve ancak akıl işidir. Başka bir deyişle: .Nefs,kâlb, ruh, akıldan başka değUdir ve onun da bir tek dayanağı ve yolu
vardır: Bilgi.

Peygamber birisini namazda sakaliyle oynar görünce: "eğer kalbi Allah'ın ilmi ve huzuru ile sükûn üzre olsaydı

organlan da sükûn üzre olurdu" demişler.

4 Ki bu eserler O'nun birliğini, ululuğunu üstünlük ve kudretini gösterirler.

5 iliy «üii «I j jli «I j liijtS' .ûıl jl (Bk: Buhari, Tefsir'i sure 31, îman 37; MüsHııı,

İman 57; Davud. siinne 16; Tirmizİ, iman 4: Mucce, mukaddime 9; Hanbel, 1, 2.)

İhsan, sözde ve işte doğruluktur, thsun, kolayiaştırınaktır. Gerçekten ihsan, Yaratam bilmek, yaratılam sevmektir.

6 7 '̂ j»A diye mü'minlerin mi'racı olarak vasıflandırılan namaz, putlann etrafmt dönmek ve on
lara el sürüp adlarına kurbau kesmekten ibaret olan Câhİliyye ibadetleri yerine geçen Muhammed şeriatmdaki oruç,
zekât, hac gibi bir ibâdettir ve onların en önemlididir.

Müslümanlara kitab'ı-mevkut olan y^Jİ\ J» cJtS' «^^LaJI ü' yani, belirli zamanlarda kılmması

farz olan namaz. Peygambere göre, dinin direğidir ( ).
Peygamber, ilk namazı ( j jili ^ ) âyetinin inişinden sonra, aşağı yukarı, kırk üç yaşlanııdu

iken, bir sabah vakti ortabk henüz aydınlandığı sırada Cebrail'in imamlığında Hatice ile gizlİ olarak kılmışlır.

Kısas'ı-Enbiya'ıun bildirdiğine göredeilk defa açıkta ve cemaatla kılınan namaz Hz.Ömer'in miislümanlığı kabul ettiği
gün Harem'i şerifte, açıktan ve yüksek sesle tekbir alarak kılınan namazdır.

Namaz, başlangıçta, ikişer rekât imiş ve sabah ve ukşum olmak üzre Peygamberliğin üçüncü yıbuıhın onuucu
yıbnm ortasına kadar iki vakit kılınmış. Sonra, onuncu yılın son yarısında buna gece namazı eklenmiş. Bu da bir yıl

kıbndıktan sonra ou birinci yılm ortasında namaz vakitleri beşe çıkarılmış ve bu gece namazı ise kaldırılmış. Peygam

berden naklen Sabih'i-Müslim'deki; O-Lk ^ ^ ^ *»a ^ Jj J j
AıçUıylj S;—^ Cebrail inerek bana imamlık etti. Onunla namaz kıldım, sonra yine onunhı
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Namazda Allah'ı anma ve bazı hareketlerle O'na bağlanma araçlar olup asıl etki, tam ve
gerçek bir bilgi ile O'na yönelmededir. Allah'a ilgi ile birlikte bilgi ile de yönelmedikçe taş ve
topraktan ibaret olan mihraba yönelme, cansız olan maddeye karşı ruh ve anlam bakımından

cansız olan bir insanın yani, cansızın cansıza yönelmesinden başka değildir.

namaz kıldım, sonra yine onanla namaz kıldım, sonra yine onunla namaz kıldım, sonra yine onunla nama»

kıldım dedi ve parmaklariyie beş valdt namazı saydı" deyimindeki badis, namazın beş vaktine işaret etmek

tedir. (Bu noktalar hakkında fazla bilgi için bilhassa şu kitaplara bk: Siyret'un-Nebeviyye, Siyret*ul-Halebiyye,
Siyret'ud-Dimyatı, Mevakib).

Bııharî'nin KJtab*u8-Sa]ât*ma ve diğer kaynaklara göre de beş vakit namaz. Hicretten bir buçuk yıl önce, mi'rac

gecesi farz kılınmıştır (Mi'rac, lügatta, merdivene ve çıkılacak yere denir. Bir şeyin üstüne çıkmağa da "urce" denir.

Güneşin, batı taralına doğru meylederek batmasma "ma'rec"; yolu eğrİ gİden deveye "arec"; seksenden doksana veya
yüz elliye ve ondan yukarıya yahut da beşyüzden bine kadar olan deve sürüsüne de "ırc" veya "arc" denİr kİ çoğuluna

"i'rac" ve "uruc" denir).

Namazların rekâtları da Hicretten sonra Medine'de arttıniroiş ki bin üçyüz yddan fazla bir vakit tutar.

Namaz vakitleri hakkında âyet ve hadislerdeki dayanaklar bilhassa şunlardır:

j Jp ) Bakara: 238.

( J Js"' J—^ lİ' ) Isra: 78.
( JJI ^ Ujj J jl^Jl i> ,»il ) HÛd: 114.

( ıjs*" J J *1 j j ) Rum: 17.
( jLfJI Jı'^l j JJ' »Uİ JJ j iJl .Iİjj •A»*- ^ j ) Taba: 1.30.

( iU j Jİ" j j JS' J* JUj <jjl ül) Hadis; bk: Bubari; Zekât: 1, 41, 63;
Tevhid. 1.

Müslim: iyman; 29, 31

E^û Davud: Zekât; 5

Nesaİ: Zekât; 1,64;

Ibn Mace: İkame; 194, Zekât, 1.

Darim!: Zekât, 1.

Hanbel: 1. 233.

Beş namaz vaktinin hangi vakitler olduğu Hacı Zihni Efendi'nin (El-Mubtasarat) adh kitabında şöylece bildiril
mektedir:

Sabah namazı vakti: Fecr'i-sadık'ın doğuşundan başlayarak güneş doğmadan önceye kadar.
öğle namazı vakti: Güneşin zevalinden başlayarak her dikili şeyin gölgesi kendinin iki ve bir deyime göre bir misli

olmak zamanına kadardır. Cuma namazmın vakti de budur.

tkindi namazı rokli: Dikiii şey, gölgesinin yakandaki iki ayn söz üzerine adı geçen ziyadeliğinden başlayarak

güneşin batışına kadardır.

Akfam namazı vakti: Güneşin batışından başlayarak batışm arkasmdan gelen kızılbk yahut ondan sonraki allık

anlamma olan şafak'ın kayboluşuna kadardır.

3'a(sı nama:t vakti: Adı geçen şafak'm kayboluşundan başlayarak fecrin doğuşundan önceye kadardır. Vitr namazı
da yatsı namazımn vaktinde ve ondan sonra kıimır.

Peygamber şöyle diyor: U ^jV' J «ûil ül "Allah size
bir namaz ziyade etmiştir ki o da vitirdir. Onu, gece içinde fecrin doğuşuna kadar kılınız" (Vitr, tek anlamınadır.

Vitr namazı da tek rekath namazdır. Bunun karşıtı çift ve çift rekatlı namazdır ki şefa'denir).

Bir de yatmz ramazan ayma mahsus olup yatsı namazından sonra ve vitr namazından önce kılınan yirmi rekâthk
bir namaz vurdır ki buna teravih namazı denir. (Teravih, tervib'İn çoğuludur. Tervih, nefsi rahatiandırmak demektir).

Haftada bir olan ve 'jjj 3 ^^ 'j*-" Iji.^ Ijl (Cuma : 9) âyetiyle farz olan
Cuma namazı da Ibn Abbas'tan rivayet edildiğine göre ilk olarak Peygamberin imamlığmda Medine'de Benî Sâlim
vadisinde kılınmıştır. Fakat, yine livuyetlere göre. Cuma, farz olmadan önce de Medine'de Cuma namazı kUuunıştır.

Müslümanlık yayılmağa başlayınca Medine'lilerİn bir iasmı Peygamberden bir öğretmen istemişler, o da Mus'ab bin.
L'mayr'ı göndermiş. Hu zat. sayüan kırka varan müslümanlan cuma günleri Medine dışındaki (Nakİ'ul-Hıdman)

adb yerde toplayıp namaz kıldınmuş.

Cuma gününün .\raplar arasındaeski adı (Yavm'u]-aruba)'dır. Bu günü. Cuma diye adlandıran Peygamberin dede
lerinden Kâ'b bin. Lucy'dır. Bu zat, o günde balkı bîr araya toplar, hutbeler okuyarak oulara vaaz ve nasihatta bulun-
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Auma ve bağlaııuıa, gönlün, Allah'tan haşkasma ilgi ve muhabbetten tamamen kesilecek
derecede belirli mânevi bir olgunluğa ermesiyle mümkündür. "Alemlerin Rabb'ı için saflık ve
uefs temizliği ile emr olundum", ıj-ibJ' vj1 Cj^Î. Fakat bundan sonra, böyle bir gönülle
birlikte tam ve gerçek bir bilgi ile Allah'a yönelehilmek için de insanm her şeyden önce kendi
gerçek benliğini bilmesi gerekir. Ancak böyle bir gönül ve gerçek benlik bilgisi ile yapılacak

bir vönelmedir ki in.sam, Rabb'mı bilmeğe ve bulmağa götürür. "Nefsini bilen Rabb'mı bilir",
*jj JtjC: jji j... Gerçek benlik bilgisinden voksun olanlar, bütün âlemleri \'e âlem-
dckileri yaratan Rabb'a değil, kendi hayallerinde ve hayâl olarak yarattıkları Rabb'a, yani puta
tapmış olurlar.

Şu hâlde nama/., sadece, Allah'ı anıp bedence de belirli bir takım hareketler yapmak değil ',
bu hareketlerin ilâhî varlığın tecellisindeki sebep ve hareketlerle uygunluğunu düşünerek onlan
öylece yapmaktır. Çünkü, namazda esash üç hareket vardır Ayakta durmak (kıyam)

eğilmeler (rüku') •*, başı yere koymalar (.sücûd) •^. İşte bu üç türlü hareket, önce, eşyanın yokluk
tan varhğa, gnrünmı^zdengörünüre çıkışma; bu bereketlerin tekrarı da yokluktan varlığa çıkan

eşyamn, tekrar, varlıktan yokluğa, görünürden görünmez'e dönüşüne sebep olan hareketlerin
temsilidir. Bunları düşünmek te müslümanlara vaciptir. Nitekim Kur'au'da: "Göklerin ve yerin
yaratılışında, gece ile gündüz'ün birbiri ardınca gelip gidişinde akıllan tara olanlar için delâlet
ler, alâmetler vardır. O tam akıllılar ki ayakta iken de otururken de yanlan üzre yatarlarken
de Allah'ı anarlar, göklerle yerlerin yaratılışını düşünürler de Tanrımız bunları boş yere yarat
madın seni takdis ve teşbih ederiz " "göklerde ve yerde nice âyetler, gerçekler vardır

ki insanlar onlardan yüz çevirip geçerler de dikkate almazlar" "Onlar yer yüzünde gezmezler
mi ki kâlblerine uyanıklık gelip her şeyin içini ve özünü düşüneler ve kulaklariyle her şeyi işide-

1er, onlann gözleri değil fakat göğüslerindeki kâlhleri kördür" "Göklerin ve yerin yaratılışı

insanları yaratmaktan daha büyüktür, fakat insanların çoğu hunu bilmezler"^ denmektedir.
Çünkü din, o dindir ki bütün büküm ve bildirilerinde aklın ve deneyin genel kanunlarına aykırı

lık yoktur. Bu sebeple de eşyanın gerçekliğini ve buna ait görüş ve düşünüşleri kabûl ile gerçeği

1 "Onlar ki ayakta iken de otururken de yunJan üzre yatarlarken de Ailub'ı anarlar ...(ÂLİ-lmran: 191).

2 Namazın desteği ve yolu (erkânı) dörttür: Kıyam, kıraat, rükû, sücûd. Kıraat kıyamdan sonra, rükû kıraattan

Bunra, sücûd rükû'dan sonra derecelenmİştir. Rükn, asılda, en kuvvetli taraf aniarmnadtr ve bir şeyin kendi içi ile ilgili
olana denir.

3 Kıyam, lügatta, ayakta liik durnıakUr. Şeriatta da öyle dik durmaktır ki bunun en aşağı derecesi ellerin dizlere
ermiyecek durumda olmasıdır.

Kıyamın süresi de üç lasaveya bir uzun âyet okunacak zamandan ibarettirki İmam Yusuf ileİmam Mebmed her
iki görüşü de kabullenmişlerdir.

4 Rükû', lügatta, mutlak eğilmek anlamınadır. Şeriat bakınundan ise namazda arka ve baş ile olan eğriliktir ki
hem baş ve hem arkanın eğilmesidir. En aşağı derecesi ellerin dizlere ermesi, en yukan derecesi de arkayı yayıp baş İle

geriyi ayni hizada bulundurmaktır.

5 Secde, lügatta, baş eğmek, eğilmek, alçak göDüUüiük, meyi ve muhabbet, büyültme anlaoüannadır. Şeriatta

ise yüzün bir kısmım yani, bumu dahil olmak üzre alnı yere koymaktır.

Secde'nûı.tam bir saygı deyimi olabilmesi için de iki elin, iki dizin ve iki ayağın parmak uçlanyla alın ve bumun
yere değmesi ve yerin katılığının duyulması gerekir. Kulu .klluh'ma en çok yaklaşlırao hâller secde durumundadır.

Bu üç esaslı hareketin dışında namaz, tekbir, sena, dua, teshili. Peygambere selâm, mü'mine dua, gönül alçakbğı
gibi daha birçok kuUuklan da içermektedir.

6 Ij LLü <11 üjJb ıjiDI ı.^LJ"^! JV j JJl' j jN' j J' lJ
"SÜîLj 'ia U bjj jj* J li® j (Al'i-lmran: 190-191.)

7 Lfrf j J 'J o* (Yusuf: 105.)
8 j V V '!>*—i Lp öjiÂ»} (»-fi j \jj^

(3 ıP' (Hac: 46.)
9 V -i'' jlfJ'jU- (Mü'min: 57.)



NAMAZDAN MAKSAT NEDİR? 37

vo gerçekliği (Hak ve hakikati) her şeyden önce tabiatta aramağı emreder ve bunu îman ve kul
luksayar. Din, hayat dinidir ve ne hayatın ana kanunlarına nede insanm (dolayısiyle Yaratan'm)
htratına aykırı olabilir. Çünkü, Âdem balçıktan yaratıldı; insan tabiattın çocuğudur. Demek
ki önce Var, varhkta, var olarak yani, duyularak yaşanılacak: ölüm, yokluk, sonra aranılacaktır.

Başka bir deyişle, önce dünya bütün taraflariyle bilinecek, âhiret te dünya bilgisinin bildirip
aydınlatacağı şey olacaktır. Hayatta esas, âlemde nizam budur. Ancak bu takdirdedir ki akıl

veya ilimle din arasındaki -zorla yaratılan- zıtlık kalkacak: akıl ilimleriyle nakil ilimleri arasm-
daki gerçek ilgilere dayaıulacak: yalnız bu bilgiye safaib olanlar, Kur'an'ıu, Râsihun diye
va.sıflaııdırdığı bilginlerden olacak ve Kur'an ve Hadîs, ancak bu bilginler tarafından hakkıyle

te'\il ve tefsir edilebileceklerdir.

Dünya ^e âhiret, varlık ve yokluk ta şekil bakımından olsun, anlam bakımından olsun,
namazda birleşmekte, en güzel deyimlerini onda bulmaktadırlar.

tşte namaz budur; bundan başkası namaz değildir. Ancak gerçek anlamında bir namazdır
ki kalbin saflaşıp gelişmesine bütün ilâhî feyz ve faziletlerin kaynağı ve insanlık haslatlannm
masdarı olmasına, bu suretle de insanın, Allah'ın ahlâkiyle ablâklanarak 2 dünya ve âhirette
en büyük saadet ve selâmete ermesine ' vesileolur. "Şüphe yok insan, dar gönüUü, hırslı yaratıl

dı; ona bir sıkmtı eriştimi feryat eder, iyilik dokundu mu pinti kesilir. Böyle olmıyaıılar, namaz
kdanlar ve namazlarına devam edenlerdir"^. "Her kimi kıldığı namazlar aklın ve şeriatın red
dettiği şeylerden (Fahşa ve münkerden) alıkoymuyorsa günden güne Allah'tan uzaklaşmış olur"

Allah'ı bilip yalnız O'na sığınanlar ve gerçek yol içingerçek yardımı yalmzO'ndan dileyenler
bu gerçek yardımın yapı alanına çıkabilmesi için kötü şeylerden, kötülüklerden ve bilhassa zu
lümden ®bütün güçleriyle uzaklaşıp sadece doğruda ve doğrulukta ' karar kılacaklar; ancak ve
ancak birbirlerine sardıp insanlığın saadeti için gerekli zahmet dve meşakkati paylaşacaklar;

her dakika daha ilerlemek ve yayılmak üzre, daima güzeli, iyiyi, hayrı yardnnlaşacaklardır.

I j ^ «NLall jl "ÎS'amaz insanı akhn ve çeriutm reddettiği şeylerden ahkoyar"(Ankebut;45.)
'i JnU-Ij (Hadis.)
3 ^ jî Vı üjl; j jL. V»jj "bu, ogündür ki mal ve evlât fayda vermez, ancak Allah'a

selim kalb ile (bütün kötülüklerden ve kirlerden temizlenip selâmete ermiş olarak) gelen kurtulur" (Şuara: 88.)

4 ^ U_^ j*l-i <-.«1 jl j Ip j^\ ij' üLJVl ûl
(Maarİc: 19-23.)

5 "i/l <jıl û* l J *1'****!! 0^ sî'İİ..* *.,0 (Hadis.) Taberaııt'nin Mu'cem'ul-Kebir'inden nak
len, Süyutî; El-Feth'ul-Kebiı fi Zamm'ız-Ziyade irel-Cami'is-Sagir; c: 3; s. 238; Mısu*, H. 13SI.

6 jv* j "kâfirler, zalimlerdir" (Bakara: 254.)
^_İU1 Jjy L» j "Allah, âlemler için zulm istemez" (Al'i Imran: 108.)

jSCj jl J 1 J ÂII ûl "küfür ve zulm edenleri .\llah bağışlamaz" (Nisa: 168.)
Jf. "^1 jl jAp "50 "ancak zalimlere zulm olunur" (Bakara: 193.)

Ir ^ "fenalıktan abkoyan'ara bİz kurtuluş

verdik ve zulm edenleri yaptıllan fesatlık ve zulümden dolayı şiddetli azap ile aldık" (A'raf: 165.)

û' j jl jAJI j J* -f 3 "İyilik etmek, feoabktan
sakınmak hususunda yardımlaşm. Günah işlemek, haddi aşmak hususunda yardımlaşma-yın, Allah'a karşı gelmekten
sakımn. Zira O'nun kötülüğe karşı cezası şiddetlidir" (Maide: 3.)

^ "zalimler için yardımcı yoktur" (Bakara: 270.)

Oİ^ "rulüm, kıyamet gününde karanlıklardır" (Hadis.)
-ûi jJlU ol ^ j*j jî'Jâll ^ "zalim olduğunu bildiği bir adamla beraber buluııııp

o zalime yardımcı olan adam İslâm'dan çıkar" (bk: Taberân!.)
^_^İİAİ1 Jji j jr* y- "zabnıc yardım eden ve zulm edileni yüzüstü bırakan halkm en kötülerin-
dendir" (Hz. Ali.)

' r*"^ ^ ^ Ujj lyJLî j-Âf jl "onlar ki Rabb'ımız .Allah'tır deyip te
sonra (her işte) doğrulukla hareket ettiler, onlar için korku yoktur ve mahzun du olmazlar" (Ahkaf: 13.)
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Çünkü Allah, insanı kendi sureti üzre yaratmıştır; Allah, insamu kalbindedir Bu bakımdan,

kulluğun esası, en büyük kulluk ta insanlara iyilikle hizmette bulunmak, hayr edip hayırlı ol
maktır. "Namaz kıhpta kıldıkları namazın değerine aldırış etmeyip gösteriş yapanlarm ve en
sakıncılmıyacak yardımlıkları esirgeyenlerin vay hâline" "Ey îman edenler, rükû', sücûd ve
Rabb'ınıza kulluk etmekle beraber iyilik yapınız ki kurtulasınız"

Demek ki dinin belli başlı dayanağı kulluktur. Kulluğun esası ve en büyüğü de hayr'dır.

Fakat, hayr'ın da en büyüğü bilgi'dir. "Kitaptan sana valıy edileni oku, namazı kıl, namaz in
sanı aklın ve şeriatın reddettiği şevlerden alıkoyar, Allah'ı bilerek ve belleyerek anmak ise ondan
da büyüktür" *.

Âyetler ve hadislerde de işaret edildiği gibi Allah, insanı kendi varhğı üzre yarattı ve onun
kalbinde yer etti. O, bize, bizim şah damarımızdan daha yakmdır Şu hâlde biz, O'nunla gerçek
benlik bağı İle bağhyız. Fakat, bu bağı kurabilmek için bu benliğin, dolayısiyle Allah'm, ne
olduğunu bilmek^, O'nu, gerçek ilgi ve bilgi ile bilip bellemek gerekir. Kısaca, yalnız ve yalmz
bilip bellemek gerekir. Bu da gerçek olan ve en büyük kulluk olan hayrın en büyüğüdür. "Ken
disine ilim ve hikmet bahşolunan gerçekten büyük hayra ulaşmıştır, bunu ancak tam akıllılar

anlıyabilir"

Öyle i.se: "Bir an düşünmek, beş yüz yıl ibâdet etmekten hayırlıdır" ®.

Çünkü "bundan daha güzel, daha yüksek bir şey olmasına imkân yoktur" ^
"Hiç bilenlerle bilmiyenler bir olur mu?"

1 Bu husastaki hadisler ve âyetler pek meşhurdurlar: sil CjI (Hadis.) ûLû'î/l h5l>- -LîJ
f jjj ^>-^1 J (Tîn:3.) ^ j (Kaf: 15.)

Jiji (Maun: 4-7.)

3öJ j l_^T b (Hac: 77.)
OİI^I Jaİj oU.«ki jl "iyilikler fenalıklan giderir" (Hûd: 114.)
olkUJl \jLf^ j\jJ J "iman edenleri ve iyilik yapanları sen tebşir et" (Bakara: 25.)
J.;d-l j "iyiHk yapmız ki ancakbununla kurtulursunuz" (Hac: 77.)

4jjS'I «iljS'jJ j j S'iLJl ol â'̂ LalI j iUI (Ankebut: 45)
5 oV* O* *=" Vj*' J (Kaf: 15.)
6 41J 4Ü a—Ü »3jC jj- (Hadis.)

7 VI tjjl AÜ a^i-l lİJi (Bakara: 69.)
8 Künuz'ul-Hakayık fi Hadis'i Hayı^l-Halâyık; II, 27. Bir deyime göre de yetmiş yıl.

««9 ıjlS' Ir ^AjI ûl51«VI J t/-d"bunun tam deyimidir.
10 V J* (Zümcr: 9.)

"Bilgi ile yapılan az ibadet fayda verir de bilgisiz olarak, yapılan çok ibâdetin faydası yoktur"(Knz. 11, 127.)
"Bilgi öğrenmek ber mü'mine farzdır" (Knz. II, 26.)
"Bilgi elde etmeğe çalışmak, Allah'ın katmda namazdan da oruçtan da haçtan da yüce ve Ulu Tann yolanda

savaştan da üstündür" (Tefsir'i-Ceylâleyn, II, 45.)
"Ne mutlu bilgisizliği terk edip öğrenene, üstünlük elde edene, adaletle muamelede bulunana"(Celâleyn, II, 46.)
"Bilgi elde etmeğe uğraşan kişi, müslümaobğm direğidir" (Knz. II, 108.)
"Bilgin bir kişinin yatağına dayaıup bir an Idtabma bakması, ibâdetle meşgul olan kimsenin yetmiş yd ibâdet

etmesinden hayırlıdır" (Celâleyn, II. 25.)
"Bilgi benim mirasımdır, benden Önceki Peygamberlerin mirası" (Celâleyn, II, 58.)
"Bilgin, ibâdet edenden tam vetmiş derece üstündür, ber derecenin öbür dereceyle arası da gök ile yer kadardır"

(Celâleyn. II, 63.)
"Bilgi sahibi olarak uyumak, bilgisiz olarak namaz kılmaktan hayırhdu" (Knz. II, 184.)
"Bilgin ile ibâdet eden arasında yetmiş, derece fark vardır" (Knz. II, 16.)
"Bilgin kişinin yüzüne bakmak ibâdettir" (Knz. II, 186.)
"Bilginler yer yüzünün ışıklandır. Peygamberlerin halifeleridir, benim varisİerimdir, Peygamberlerin varisleri

dir". (Knz. 86.)
"Cennet bağçeleriudeıı geçerken eğleşin.Cennet bağçeleri nereleridir dcdiler.dedi ki: bilgi meclisleri".(Celâleyn.29.)
"Manasım düşünmeden Kur'an okumakta hayır yoktur" (Knz. II. 198.)
"İDsanlann iki bölüğü vardır, bunlar düzgün oldu mu bütün insanlar düzelir, bunlar bozuldu mu bütün halk

bozgunluğa düşer: Bilginler, buyruk sahibleri" (Celâleyn, II, 38.)
"Dinin hükümlerini bilmeden ibâdet edip duran kişi, değirmen döndüren eşeğe benzer" (Celâleyn, II, 171.)



HİCRÎ 5./MİLÂDÎ 11. YÜZYILDA ÎSLÂMDA SİYASİ

VE DİNÎ DURUM

Doç. Dr. İbrahim Agâh ÇUBUKÇU

Hicri 5./ Milâdî 11. yüzyılda siyasî, ilmi ve dini bakımdan önemli olaylar vukua geldi.

Siyasi bakımdan bu yüzyıhn en önemli olayları, Selçuklularm başarılan. Mısırdaki Fatımî-

ler Devleti tarafından desteklenen Batınilerin faaliyetleri ve İslâm ülkelerine yöneltilen Haçlı

seferleridir.

Bunlardan Selçuklularm ilk faaliyetleri Oğuz Türklerinden Selçuk'la başlar. Selçuğun babası

Uygur Devleti vatandaşı idi. Zamanın Hakan'ının güvenini kazandı ve oğlu Selçuk'un ordu

kumandanlığına tayin edilmesini sağladı. Bir müddet sonra Selçuk, taraftarlariyle birlikte Sey-
hun nehri civarına yerleşerek İslâmiyeti kabul etti. O bu civardaki Türk kavimleriyle yaptığı

harplerde üstün geldi ve şöhretini artırdı.

Selçuğun ölümünden sonra torunu Tuğrul, idareyi ele geçirmeğe muvaffak oldu. Horasan'm
bazı şehirlerini hükmü altına alarak H.428/ M.1036 yılında ISişapur'da namma hutbe okuttu.
Nihayet Gaznelileri tamamen yendi. H.43I/ M.1040 tarihinde namına kesin hutbeyi okutarak
saltanatını ilân etti. Tuğrul Bey çok geçmeden Gürcan'ı Taberistan'ı, Hemedan'ı, Isfehan'ı,

Harezm'i, Kuhistan'ı, Azerbaycan'ı ve Huzistan'ı hükmü altına aldı. Bu suretle merkezi
Rey şehri olan İmparatorluğunu kurdu. Halifenin mânevi nüfuzundan istifade etmek isti-
yordu. Bunun için H.449/ M.1057 yılında Bağdad'a gelerek Halife Kaim Biemrillah'ın elini
öptü. Daha sonra Tuğrul Bey,kardeşi İbrahim İnal'm isyanını bastırmak üzere İran'a gidince,
Besasiri Bağdad'ı ele geçirdi ve halifeyi hapsetti. O H.451 / M.10S9 da derhal Bağdad'a dönerek
Besasiri'yi yendi ve Halifeyi makamına yeniden getirdi. Böylece Halife'nin yamnda nüfuzu
çok arttı'.

Tuğrul Beyin ölümünden sonra Alp Arslan (Ölm. H.465 / M.1072) İmparatorluğun idaresini
ele geçirdi. Şirvân'ı, Gürcistan'ı ve Ermenistan'ı zaptetti. H.464/ M.1071 tarihinde Bizans İm

paratoru Komenos Diogenis'i yenerek, Türklere Marmara sahillerine kadar yayılma imkânını

sağladı. Bundan başka Nizâm al-Mulk (Ölm. H.485/ M.1092)'ü vezarete getirerek devlet işle

rinin düzenli yöneltilmesini temin etti -.

Alp Arslan'ın yerine oğlu Melikşah (Ölm. H.485/ M.1092) geçtiMelikşah tslâm ülkesinin
büyük bir kısmma hükmediyordu. Seyhun'dan Marmara ve Akdeniz'e, Kafkasya'dan Yemen'e
ve Basra'ya kadar olan ülkeye hakimdi. Onun zamanında Nizâm al-MuIk vezirliğe devam ederek
ilmi ve bilginleri korudu.

1 Bak. Köprülüzade Mehmed Fuad, Türkiye Tarihi, s. 156-161, istanbul, 1923: Ebû'l-Fclâh Abd al-Hayy b.
al-Hanbeli, Şezerât az-Zcheb Fİ .\bbâr Men Zebeb, C. III, s. 244, 287-288, Mısır 1350.

2 Bak. İbn Kesir al-Kureşi, al-Bidâye Va'n-Nibâye Fl't Tarih, c.KII.s. 140, Mısır 1351 /1932: Ibn al-Esir, al-Kâ*
mil FS't-Tarih, c. VIII, s. 161, Matbaat aJ-lstikamet, al-Kâbİre; Köprülüzade Mehmed Fuad. anılan eser, s. 161*162.

3 Bak. İbn Kesir al*Kureşi. anılan eser, c. XII, s. 105; Dr. İbrahim Kafesoğlıı, Sultan Melikşah Devrinde Büyük
Selçuklu tmparatorIu|;u, s. 18-25, istanbul 1953.
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Melikşah^m ölUmündcn bir müddet sonra Barkiyanık (ölm. H.498/ M.1104) İmparatorluğu

tamamen nüfuzu altma aldı. Onun özellikle Hatmilerle mücadelesi meşhurdur. Bu mücadeleye
Barkiyaruk'un yerine geçen Gıyâs ad-Dîn Ebû Şuca Mubammed b. MeUkşâb (Olm. H.511/
M.1117) devam etti. Kardeşleri Barkiyaruk ve Mubammed zamamnda Horasan'da Sultan,
Muizz ad-Dîn Ebû'I-Haris Sencer Ahmed (Olm. H.552/ M.1117) idi'*. Sencer de Batınilerle mü
cadele, etmekten geri durmadı^.

Selçuklulara dair verdiğimiz bu kısa bilgilerden sonra hicri 5. yüzyılda önemli siyasi faaliyet
lerde bulunan Hatmilerden bahsedebUiriz.

Bu fırkamn kurulup teşkilatlanmasında hicri ikinci yüzyılda ^ Ehvaz taraflarında faaliyet
göstermiş olan Meymûn b. Deysân ile oğlu Abdullah b.Meymûn al-Kaddâh'm büyük rolü ol
muşturBunlar imametin Ali b. Ebî Talih (Ölm. H.40/ M.660), Hasan (Ölm. H.49 / M. 669),
Hüseyin (Ölm. H.61 / M.680), Alî (Ölm. 11.94/ M.712), Mubammed Bakır (Ölm. H.114/ M.732)
Cafer as-Sadık (Ölm. H.148/ M.765) ve Mubammed b. İsmâilden sonra, bu nesilden gelen gizli
ve açık imamlara geçeceğini ileri sürdüler. Kendilerinin evvelâ Alî b. Ebi Tabb'in kardeşi Ukeyl,
daha sonra da Mubammed b. İsmail'in neslinden olduklarını iddia ettiler. Amaçları siyasi idi.
İslâm Devletini yıkmak istiyorlardı.

Hicri üçüncü yüzyılda Küfe taraflarında faaliyet gösteren Hamdan b. al-Eş'as da hatmi

lerdendi. Kendisi Karmat. lâkabiyle tanınmıştır. Bu şahsm lâkabma nisbetle Hatmiler'e Karamı-

ta da denir. Gerçekte Kuzey Afrika'da FalımÜer Devletinin kurulmasmda Karmatîler'in büyük
rolü olmuştur. Bu devletin ilk kurucusu olan Mebdî dive maruf UbeyduUab (Ölm. H.322 / M.933),
Ebû Abdullah aş-Şü (Ölm. H.298/ M.910) adlı batini bir dainin yardımlarmdan çok faydalan
mıştı. Nitekim sonraları FatımUer Devleti yöneticileri Batmilerin davalarmı benimsemişler ve
siyasi amaçlarmı gerçekleştirmek için bu davayı güden daîlerden istifadeye çabşmışlardı.

Bizi burada özellikle ilgilendiren hicri beşinci yüzyıl Hatmilerinden al-Hasan b. as-Sabbâh
(Ölm. H.518/ M.1124) da Fatımîlerin istifade ettikleri önemli bir datdir. Hasan Sabbâh H. 471
de Mısır'a giderek Halife al-Mustansır (Ölm. H.487/ M.1094)'la görüştükten sonra ateşli bir ba
tini oldu. al-Mustansır namına davette bulunmak üzere Horasan taraflarına döndü H.483 /

4 Bak. İbn Kesir, aıulan eser, c. XII, s. 154,157; KCpriilüzade Mehmed Fuad, anılan eser, s. 164-167.
5 Bak. Doç. Dr. Mehroed Aitay Köymen, Büyük Selçuklu İmparatorluğu Tarihi, c. II, s. 150-156, Ankara 1954.
6 Bak. B. Lewis, Usûl al-tsmâiliye, s. 149,'Dâr al-Kitâb al-.A.rab! baskısı Mısır; Mubammed b. ai-Hasan ad-Dey-

lemî, Kavâid Akâid-i Âl-i Mubammed, s. 12-13, Mısır 1950.
7 Meyrnun ve oğlu Abdullah hakkmda kaynakların verdiği bilgiler arasında farklar vardır. Bunlar ve Batmi-

Uğin gelişmesine adı kanşan diğer şahsiyetler için bak: al-Bağdâdî, al-Fork Beyn ai-Fırak, s. 169 vdd, Mekteb Neşr

as-Sekâfe ai-lslâmiye baskısı, 1367/1948; ol-lsfcrâyini, at-Tabsir fî'd-Dİn, s. 8.3 vd, Mısır 1339/1940; İbn Nedim, al-
Fibrist, s. 278 vdd. Mutbaat al-lstikâme baskısı, al-Kâhire; Mubammed b. Mâlik b. Ebri-Fedâil al-Hanunâdî al-Yemâ-
ni, Keşf Esrâr al-Bâtıniyc Ve .4hbâr al-Kurâıuıta, s. 16 vdd, Matbaul ul-Eıı.vâr baskısı 1357/1939; Abd'al-Cebbâr b.

Mubammed b. Abdal-C-ebbâr. Kitâb Tesbît Delâil-i Nubuvve, var. 170 a vdd, 279 b vdd, Süleymaniye Kütüphanesi,
Şehit Ali kitaplanndan, N'o: 1575, İstanbul; İbn al-Cevzİ, u)-Muntazam Fi Tarih al-MuIûk Va'i-Umem, c. V, s. 118-
119, Ilaydarâbât 1357; Ebû .-Uİ Hasan b. .Mi Nizâm al-Mulk, Siyâsetnâıııe, s. 215 vdd, Tahran 1334.

8 al-Mustansır'm H. 487 >ıJmda ölümünden sonra daîler iki gruba ayrıldılar, l MustansırTn oğlu Musta'lI'yi

imanı tanıyanlar. 2- Mustansır'm oğlu Nizâr'ı İmam kabul edenler. Hasan Sabbâh bu ikiııeilerin görüşlerim kabul
ettiği için onun yaydığı Batıniliğe, Nizâriye adı da verilir. Hasan Sabbâh ve faaliyetleriyle Nizâriye için bak: aş-Şeh-

restânî, al-Milel Va'n-Nihal, c. II, s. 32 vd. Mısır 1320; Tarih b. Haldun, c. IV, s. II, 66, 93 vdd. Bulak baskısı 1284;

Browne. Tarih. al-Edeb Fi trân, c. II, s. 245, 247, 388-389, al-Kûhire 1373/1954; tbn ai-Cevzİ, ai-Muntazam, c. IX,
s. 120-122; Ahmed Ateş, "CazzâU'nin Batmilerin Belini Kıran DeliUer'i" "Kitâb Kavasım ul-Bâtıniye", İlahiyat Fa
kültesi Dergisi s. 24-26, c. 111, sayı: l-II, Ankara 1954; Mehmed Şerefeddiiı, Fatımiler Ve Hasan Sabbâh, Danıl-Fünun

İlahiyat Fakültesi Mecmuası, sayı: IV, s. 20 vdd, Şebzadebaşı 1926. al-Kalkaşctıdi. Subh al-.Vşa, c. XItI, s. 237 vdd,
244 vd. 1919 baskısı; al-Cuveyni, Kitâb Tarih-i Cihânguşay, c. III, s. 187 vdd, ikiden 1355/1937; al-Kâmil Fi't-Tarlb,

C. VIII, 8. 10, 172-173, 200-201; al-Bidâye Va'n-Nibâye, c. XII, s. 148, 159; Tarih EbîT-Fidâ, c. II, s. 167, Koslantiniy-

ye 1286.
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M. 1090 yılında Alamut kalesine yerleşerek Abbasî halifelerine dehşet vermeğe başladı. Hasan
Sabbâh "akıt ve düşünce ^'okluğa götürür. Gerçek ise birliktedir. Birliği sağlamamn tek yolu
da bir tmam-ı Masum'a bağlanmaktır", diyordu. Onun yaptığı bu türlü propagandalar tarihte
ad-Da'vet al-Cedîde adiyle meşhurdur. Bunlar Abbasîlerin saltanatına ve Selçukluların hakimi
yetine son verip İslâm ülkelerini ele geçirmek istiyorlardı. Bunun için de özel bir teşkilât kurmuş

1ar ve cahil halkı mezheplerine davet etmeğe başlamışlardı. Diledikleri din ve devlet büyüklerim
gizli fedaîler vasıtasiyle öldürüyorlardı. H.485y M.1092 de tanınmış vezir Nizâm al-Mulk, H
492/ M.1098 de EbûM-Kâsım b. İmâm al-HarameNH, H. 500/ M.1106 de Sultan Sencer'in veziri
Fahr al-Mulk Ebû'l-Muzaffcr b. Nizâm al-Mulk ve daha bir çok tanınmış şahsiyetler fedaîler

tarafmdan öldürüldüler

İşte böyle kuvvetli bir teşkilata karşı bir yandan ordulariyle Selçuklu Sultanlar savaş ya
parken diğer yandan filozof Gazzâlî de onları kalemiyle yenmeğe çalışıyordu. Kitâb Fadâih
al-Bâtmiye (al-Mustazhıriye), al-Kıstâs al-Mustakim, Mufassıl al-Hilâf, Hüccet al-Hakk,
Kavâstm al-Bâtıniyc ve ad-Derc (ad-Dcrec) al-Markıım adlı eserlerini bu amaçla yazdı Fakat
bütün bu çabalara rağmen, bunların faaliyetlerine ancak H.654 vılmda Hulagu'nun Alamut ve
diğer müstahkem kaleleri zaptetmcsiyle son verildi.

Beşinci yüzyıldaki önemli siyasî olaylardan birisi de Haçlı seferleridir. Hıristiyanlar bu
seferleri esnasmda Batmîlerden ve Nuscyrîlcrden yardım görerek H.491 / M.1097 de Antakya'yı

ve H.492/ M.1098 de Kudüsü zaptettiler ". Haçlı ordularını takriben bir yüz vıl sonra Salahad-
din yenilgiye uğratacaktır '2.

Hicri 5/ Milâdî 11. yüzyılda Devletler arasındaki mücadele gibi mezhepler arasındaki çe-
çekişme de şiddetli idi. Bu çekişmelerde her mezhebin saliklerinin kendi mezhepleri için aşın

taassuba kapılmalarının tesiri büyüktür. Bu yüzden doğan çekişmeler hazan bir sa^aş halini
alıyordu. Hicrî 445, 478, 481, 482 ve 486 yıllarmda Şiîlerle Ehl-i Sünnet salikleri arasında vuku
bulan mücadelede bir çok kimseler öldülerBunun gibi Eş'ari'lerle Hanbelîler arasında Bağ-

dâd'da ve diğer yerlerde bir çok kavgalar oldu Bu gibi çekişmeler özellikle Şâfiî'lerle Hanbelî'-
1er ve Kerramî'Ier arasmda da vuku buldu İhtilâflar hazan Bağdad'daki Nİzâmiye Medrese
sinde de meydana geliyordu. Bu medreseyi Vezir Nizâm al-Mulk kurmuştu. Bundan başka

Nişaburda ve daha başka yerlerde de Nizamiye medreseleri vücuda getirilmişti Bu medrese
ler, Fatımîler karşısında Ehl-i Sünnet'in görüşlerini korumak görevini yapıyorlardı. Fırkalarm

9 Bu olaylar için bak: al-Bidâye Va'n-NUıâyc, c. XII, 8. 140. 157. 167; al-Kâmil Fî't-Tarîh, c. VII, s. 237, c. VIİI,
9. 161, 228; Tarîh al-Edeb Fi İrân, s. 389.

10 Dr. Zeki Mübarek, Cazzâli'nin Faysal at-Tafrika Beyn al-l.Hİâm Va'z.Zanduka adlı eserinin özellikle Bâtınîler

için yazıldığım iddia etmiştir. Adı geçen eser İslâm'la zındıklık arasındaki farkı belirtmek üzere yazılmıştır. Ancak
küçük bir fasılda Batıııilerden bahsedilir. Cazzâirniıı gerçekte Bâtmlleı hakkında yazdığı kitaplar yukarda isimİPrinı

verdiklerimizdir. Bundan başka Cazzâlİ. ul-Munklz'de, al-Muatasfa'da vc Kimyâ-yı Saâdet gibi bazı eserlerinde pek
az da olsa Batınilerdeu bahsetmiştir. Dr. Zeki Mubârek'in iddiası için bak: Dr. Zeki Mübarek. aİ-Ahlâk Ind al-Gazzâlf,
s. 15, Mısır.

11 Bak. al-Bidâye Va'n-Nihâye, c. XII. s. 155-156; Camı De vaux, Gazzâlî, s. 31, Paris 1092: Tarîh al-Edeb Fî

trân, 8. 390.

12 Tafsilat için bak. C. Brockelmann, islâm Milletleri Ve Devletleri Tarihi, çeviren: Prof. Dr. Neş'et Çağatay,

8. 236-243, Ankara 1954.

13 Bak. al-Kâmil FS't-Taıih, c. Vlll, s. 65; al-Bidâye Va'n-Nihâye, c. XII, s. 127, 134, 135, 145.
14 Bak. al-Bidâye Va'n-Nihâye, c. XII, s. 115, 127, 162.
15 Bak. aJ-Kâmii Fî't-Tarîh. c. VIII, s. 72-73, 131. 177-178.

16 Ord. Prof. Hilmi Ziya Ülken, Islâmda Akademiler Ve Medreseler, Eğitim Hareketleri Dergisi, sayı: 78, s. 18,
Ankara 1961; Süleyman Dünyâ, al-Hakika Fî Nazar al-Gazzâli, a. 16, Dâr Ihyâ al-Kutub al-Arabiye baskısı, Mısır;

Dr. .Abd ad-Dâim Ebû'l-.Ata al-Ansâr!, Ehdâf al-FcIsefe ul-lslâmiye, s. 72-73, al-Kâhire 1948.
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ve özellikle Batınîlerin (;oğaldığ» bir devirde bu medreseler, kültürel ve siyasal bakımdan çok
faydab oluyordu. Nİzam al-Mulk H.484/ M.1091 yılında Bağdaddaki Nizamiye Medresesinin
başına Cazzalî'yi getirdi. Cazzalî din ve insanlık namına ihtilâfların kalkması için elinden geleni
yapmağa çalıştı. O devirdeki ilmi durgunluktan ve taifelerin yanlış yollarından eserlerinde yer
yer şikâyet eder Şüphesiz ki onun bu konuda verdiği bilgiler, çağındaki kültürel durumun
anlaşılması için çok faydalıdır. O halde onun bu hususta anlattıklanndan kısaca bahsedelim:

Gazzalî, halkın inancının yaygın surette zayıflamasını ve durgunlaşmasını 4 sebebe isnad
ediyor '®. Bu sebeplerden birisi Batmîlerden, diğeri felsefecilerden, üçüncüsü mutasavvıflardan

ve dördüncüsü ilim adamlarının muamelelerinden doğmaktadır:

Bunlardan Batınîlerin durumundan ve yaptıklarından yukarda bahsetmiştik. Onlan burada
tekrarlamayı gereksiz sayıyoruz.

Felsefecilere gelince: Genel olarak ilâhiyatçılar, tabiatçüar ve dehrîler diye üç bölüme ayrı

lan felsefeciler, zekâ ve anlayışlarının herkesten üstün olduğuna inanıyorlardı

Bunlardan dehrîler bir yaratıcı Âllahhn varlığını inkâr ediyorlardı. Onlara göre bu âlem
ezeldenberi mevcud idi ve böylece sonsuza kadar devam edecektir.

Tabiatçılar ise bir Allah'ın varhğını kabul etmekle beraber Cenneti, Cehennemi ve ahiret
hayatiyle ilgîH özellikleri inkâr ediyorlardı.

Aristo'ya uyan ilâhiyatçılar ise, ilk ikisınıfı tenkitetmekle beraber hak yolu bulamamışlardı.

Hasıh bir çok felsefeciler, peygamberlerin kültürsüz halkı nizama sokmak için dinleri uydur
duklarını, ileri sürüyorlardı. Kendilerinin ise bilge kişiler olduklarını ve bu sebeple de şeriata

bağlanmıyacaklartnı söylüyorlardı. Bunlardan mal ve can güvenliği bakımından dine uyar gibi
görüneni^ bİle bazı hususlarda şeriatı çiğniyorlardı. Diğer yandan bunları taklit ederek bir çok
kültürsüz kimseler dinle ilgili hususlarda gevşeklik göstermeğe başlamıştı.

Gazzâli'nin çağındaki mutasavvıflara gelince: Hicrî ikinci yüzyılda başlamış, üçüncü yüz
yılda düzenlenmiş olan tasavvuf ceryanı, beşinci yüzyılda, İslâm âleminde yaygın birhale geldi
Şeyhlerin ve müridlerin ikâmetine yanyan zaviye ve hangâhlar çoğaldı. Bu devirde tasavvuf
âdeta bir moda haUni aldı. Bunun için de gerçek mutasavvıfların yanında bir çok taklitçi sufîler
türedi. Bu taklitçiler gerçek tasavvuftan uzak, çeşitÜ sebeplerle yollarını şaşırmış insanlardı.

Bunları şöylece bir çok gruplara ayırabiliriz:

İbahîler: Bunlar taklit, şehvet ve tembellik neticesinde yollarmı şaşırmış olanlardır İbahî-

lerin de çeşith bölümleri vardır Bazıları haramla helal arasında fark gözetmezlerdi ve Allah'ın

kendi ibadetlerine ihtiyacı olmadığmı ileri sürerlerdi. Bazıları, "Allah şehveti yoketmeyi buyur
duğu halde, tecrübemizle anladık ki bundan kurtulmak imkânsızdır. O halde kendimizi bu uğur

da yormak ahmakhktır" derlerdi •*. Bir kısmı, kalpleriyle Allah'ın huzurunda olduklarını bu

17 al-Gazzâlî, al-Munkiz Miu ad-Ualâl, s. 6, 27-28, 34, Mısu 1309; al-Cazzâlİ, Mi'râc as-Sâlikîn, "Ferâid al-Lâlî
Min Resâil al-Gazzâli" içinde, s. 3, Mısır baskısı; ai-Gazzâlİ, Mizân al-Amel, s. 63, 106, Mısır 1328; az. Zebîdi, İthâf
as-Sâde, c.VII,s. 271; c.VIII,s. 460. Mısır 1311; aİ-Gazzâlî Kitâb Yuzker Fthi Hanıâkat Ehlal-lbâha, s. 2-6,München
1933.

18 Bak. al-Munkiz, s. 27-28.

19 Bak. Aynı eser, s. 8.

20 Bak. al-Gazzâlî, Tehâfut al-Felâsife, s. 59, L)âr al-Maârif baskısı, Muır,

21 Bak. Köprüliizade Mebmed Fuad, Türk EdebiyaUnda İlk Mutasavvıflar, s. 17, İstanbul 1918; Nicholson, Ift-
Tasavvuf al-tslâmî Ve Tarîhih, s. 57-58, al-Kâhire 1366/1947.

22 al-Gazzâli, Kitâb Yuzker Fîbi Hanıâkat Ebl al-tbâha, s. 3, 6.
23 İbahîler hakkında geniş bilgi için bakınız: tbrabim Agâb Çubukçu. Gazzâliye Göre İbahilik, İlahiyat Fakültesi

Dergisi, s. 165-172, sayı: 1956, I-IV, ^inkara 1958.
24 Bak. İthâf as-Sâdc. c. VIII, s. 470; Mizân al-.Amel,s. 90; al-Gazzâlî, Kimyâ-yı Saadet, c. I, s. 57, Tahran 1333.
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sebeple ibadetten kaçınmalarmm ve zahiren şehvete dalmalarının bir mahzur saydmıyacagmı

iddia ederlerdi.

Mutasavvıfgibi görünen bu gibi ibahîlerden başka bazı kimseler de safîler gibi giyiniyor
lar, onların sözlerim tekrarbyorlar ve fakat bu mesleğin gerçeğine nüfuz edemiyorlardı. Çünkü
mücahade, riyazet ve kalbi murakaba gibi tasavvuf yolcusunun uyması gereken ibadetleri hak-
kiyle yapmıyorlardıBunlardan biraz daha ileri giden taklitçiler ise yeme, içme ve giyme şeh

vetine dalmışlardı. Günah işledikleri halde, doğru yolda olduklarını zannediyorlardı.

Diğer bazı taklitçiler de Allah indinde vüksek makamlara ve hallere ulaştıklarmı, gerçeği

müşahede ettiklerini, ilâhî ilme sahip olduklarını iddia ediyorlardı. Bunlar fakihlerin, müfessir-
lerin ve muhaddislerin kendi ilimleriyle jterdelendiklerini ileri sürerek sözde kendi üslünlükleriyle
öğünüyorlardı

Hasdı tasavvuf yolunda çalışarak ittibad, ittisal, hulul ve vecd derecelerine ulaştığım iddia
eden ve bu yüzden dinî kanunları çiğneyen kimseler, gerçek sufîlikten uzaklaşmışlardı

Hicri beşinci yüzyıldaki ilim adamlarının durumuna gelince; Her şeyden önce belirtelim
ki bu devirde dinî kanunlara iyice bağlanmıyan kültürlü kimselere bile çok rastlanıyordu. Bunun
da başUca sebebi bir yandan Hint, İran vc Yunan kültürünün îslâm ülkelerine yaydması diğer

yandan siyasî amaçla kurulan fırkaların faaliyetidir. Bazan seyahatlar, bazan ticaret ve çok
kere de tercümeler vasıtasiyle Müslümanlar arasına nüfuz eden bu kültürler bir dereceye kadar
serbest düşüncenin gelişmesini sağlamıştı. Harpler ve genişliyen hudutlar da çeşitli fikirlerin
çarpışmasını temin etmişti. Artık herkes dinî ilimleri, îslâmiyetin ilk yüzyılındaki gibi anlamı-
yordu. Daha doğrusu ilim anlayışında değişmeler olmuştu. Eskiden hikmet sözünden anlaşılan

mâna, yerini başka anlamlara terketmişti. Bu yüzyılda tabibe, şaire ve müneccime hakim adı

verUiyordu Her bilgin üzerinde çabştığı ilim dalmm, gerçek ilim olduğunu iddia ediyordu,
îlim adamlarmın çoğu dinin ve ilmin gerçeğine gereği gibi nüfuz edemiyorlar bir çok hususlarda
aldanıyorlardı.

Vaizler, ilmî gerçeklerden ziyade, hikâyelerden, şiirlerden ve nükteli sözlerden bahsediyor
lardı^'. tlâhî aşktan, vusuldan ve vecden söz açarak şöhretlerini artırmayı düşünüyorlardı.

Büyük şeyhlerden hadis dinlediklerini ve sağlam senetlere sahip olduklarmı iddia eden mu-
haddisler, gerçekte hadis ilminin kuraUanna riayet etmiyorlardı. Bunların çoğu da şöhret yolu
nu tutmuş ve gerçeği kaybetmiş taklitçilerdendi

Kelamcılar ise genel olarak iki grup halinde idiler: 1- Sapıklık yolunu tutanlar. 2- Doğru

yolda olanlar. Bu yüzydda doğru yolda olan kelâmcdar da görevlerini bakkiyle yapamıyorlardı.

Bunlar başlangıçta Ehl-i Sünnetlin inancım sapık görüşlere karşı korumak görevini yapmağa

çahştıkları halde, zamanla amaçlarından uzaklaşmağa başlamışlardı. Cevher, araz ve yanlış

netice veren kıyaslara dalmışlardı^'.

25 Bak. Itbâf as-Sâde. c. VIII, s. 478.

26 Bak. .\ym eser, c. VIII, s. 480.

27 Bu hususlarda |ieniş bilgi için bak: .Aynı eser, c. VIII, s. 481—485; ai-Monkiz, e. 23; al-Gazzâlt, Kitâb Maksat!

al-Asna Şerb Esmâ .Allah al-Husnâ, s. 111 vdd; Mısır 1322.

28 Bak. ol-Gazzâlî, tbyâ Ulûm od-Dtn, c. I, s. 38, Matbaat al-lstikâme baskısı, al-Kibire.

29 Bak. .Aym eser, c. I, s. 31; İthâf as-Sâde, c. VIII, s. 460.

30 Bak. Itbâf as-Sâde, c. VIII, s. 460-465.

31 Bak. .Aym eser, c. VIII, s. 456; al-Munkiz, s. 6-7; tbyâ Ulûm ad-Din, c. I, s. 33; aUGazzâli, Mibakk an-Nazar,
a. 56-57, al-Matbaat al-Edebiye, Mısır.
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Bilginlerin çoğunun düştükleri hataları Ca/zâlî, Ihyâ'da teferruatlı bir surette anlatıyor

Biz bunların hepsini burada zikredecek değiliz. Ancak şu kadarını belirtelim ki bu devirde Pey
gamberliğini ve Allahlığını ilan edecek kadar ileri giden sapıklar türemişti

Hicri 5./ Milâdî II. yüzyılda kelam ilmi bakımından en önemli olaylardan biri mutezUİ

sistemin yeniden canlanmağa başlamasıdır. Me'mun zamanında resmi bir mezhep haline gelen
Mu'tezile, Mütevekkil (hilâfeti H. 232-247/ M.847-861) halife olunca gözden düşmüştü. Fakat
Mu'tezile kuvvetli düşünürler yetiştirdiği için unutulmuyordu. Zaman zaman yeniden canlanma
alâmeti gösteriyordu. Şüphe^iz ki Mu'tezile'ye en ağır darbeyi Eş'arî (Olm. H.330/M.941) ve
Mâturidî (Olm. H.333/ M.944) vurmuştu. Hicrî 4./ M.10 yüzyılda Büveyh Oğullarının hakimi
yet kurması bir ara Mu'lezile'nin yıldızının yeniden parlamasmı sağladı. Gerçi Büveyhîler Şiî

idiler. Fakat Mu'tezile bazı Şiî akidelere de uymuştu. Esasen gerek Şia ve gerek.se Mu'tezile kar

şılarında raki[) olarak Ehl-i Sünnet'i görüyorlardı. Müşterek rakibe sabip olan iki ekol clele ver
mekte gecikmedi. Büveyhîlerdeu Adud ad-Devle (Olm. H.372 / M.982) Mu'tezile mezhebini des

tekledi. Amman, Bahreyn vc Huzİstan taraflarında Mu'te/ilenin tesiri çoğaldı. Irakta da Mu'-
tezilîler çoktu. Adud ad-Devle, vezarete Sahib b. Abbad (Ölm. H.385 / M.995)'ı getirince Mn'-
tezilenin şöhreti son derece arttı. Zira a<lı geçen vezir mu'tczilî idİ. Bu durum da çok devam

etmedi. Büveyhîlerin zayıflaması üzerine Halife al-Kâdir Billah (Ölm. H. 422/ M.1030) Mu'te-
zile'nin aleyhine durum aldı ve onları küfre düşmüş saydı

Sünni ulan Gazneli Mahmûd (ölm. H.421 / M.1030) Büveyhîleri yenmekle Sünnî sistemin
hakimiyetini de yeniden kurmuş oluyordu. Gazneli Mahmûd Büveyhîlerin merkezi sayılan Rey
şehrini H.420/ M.1029 yılında ele geçirerek sünnî sistemi himaye etti

Hicrî 5/ Milâdî 11. vüzyılda Mu'tezile yeniden canlanmak fırsatı buldu. Mu'tezile bu fır

satı Sultan Tuğrul Bey (Ölm. H.45o/ M.1063)'in veziri Amîd al-Mulk Ebû Nasr Muhaınmed
b. Mansur al-Kundurî (Ölm. H. 456 / M.1063) zamanında ele geçirdi Zira adı geçen Vezîr, Mu'
tezile mezhebine inanıyordu.

Tuğrul Bey'den sonra Selçukluların başına Alp Arslan geçince, Amîd al-Mulk gözden düştü

ve bir yıl sonra da katledildi H.456/ M.1063. Alp Arslan Nizâm al-Mulk'ü vezir yapmakla Sünnî
sistemi de yeniden hakim kılmış oldu. Zira yukarda da bahsettiğimiz gibi Nizâm al-Mulk, Ehl-i
Sünnet'i savunmak üzere birçok medreseler yaptırdı. Onun bu çabaları artık tslâm âleminde
Sünnîliğin iyice yerleşmesini sağladı.

Sonuç olarak diyebiliriz ki hicri beşinci yüzyılın başlıca karakteristik vasıflan şunlardır:

1- Haçlılar - Müslümanlar mücadelesi.

2- İslâm Ülkelerinde Türklerin hakimiyet kurması ve İslâmiyeti koruması.

3- Siyasete ve kültüre dinin hakim olması.

4- Selçuklularm kültürel faaliyetlere önem vermesi ve Nizam al-Mülk'ün Üniversite ka-
rekteri taşıyan medreseler yaptırması.

5- Ehl-i Sünnet'in Batınîler ve diğer sapık mezheplerle çekişmesi.

6- Bu çekişme sonunda sünnî sistemin Müslümanlarm geniş ekseriyeti tarahndan benim
senmesi.

32 Bak. Itlıâr at^Sâde, c. VIII. s. »45-473.

33 Bak. Kitâb Fadâih al-BâUniye. a. 29-30; al-Bidâye Va'n-.Nihûye. o. XII, s. 165.
34 Bak. Ebû Bekr Ahmed b. Ali al-Hatib al-Bağda^. Tar!h-i Bağdâd, c. IV, s. 37-38, Mısır 1931.

35 Bak. Zuhdî Hasan CaruUah, al-Mu'tezUe, s. 213, al-Kâhire 1366/1947.

36 Bak. Subki, Tabakât oş-Şâfiiyye nl-Kubrâ, r. 11, s. 270, Matbaat al-Huacyniyye baskısı, Mısu'.
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O. keskîoClu

Bugün, İslâm dünyası bir uyamş hâlinde ve gelişme içindedir. Ancak, "Bugünü" hazırla

yan bir "Dün" vardır. Dünden bugüne geçişi ve bugünün oluşumunu incelemek; doğulu, batüı

birçok yazarlar tarafından elatılmış bir konudur. İslâm dünyasında fikir cereyanı uyandıranlar,

buna istikâmet verenler kimlerdir? Bunların tesirleri ne olmuştur? Dünden bugüne kalanlar
nedir? Bugün uyanışın neresindeyiz? işte, Mısır, Câmiatu'l Ezber Müdürü Dr. Muhamıned Be-
hiy'in, Yeni tslâm Düşüncesi ve Garp SömürgeciUğiyle ilgisi adlı eseri bu meseleleri bahis konusu
yapmaktadır.

Biz, eserin 1962 de basılan üçüncü baskısım inceleyerek, ana bölümlerini okuyuculara tamt-
mak ve bazı yerlerine değinmek istiyoruz.

Eser, Şark ilhâdından ve haçlı düşüncesinden uzak, bitaraf bİr görüşle düşünceleri hare
kete geçirerek Müslümanları, sâf îslâm esasları etrafında toplamak, İslâm mefkuresini ayakta
tutmak ve yaşatmak amariyle yazılmıştır (S. 3). Yazar haçh seferleriyle batının Müslümanlarla
yakından temas ettiğini, Luther ve Calvin'in 16. yüzyılda Hıristiyanlıkta yaptıkları ıslâhatta,

İslâm düşüncesinden faydalandıklarım, protestanhğıo; teslis inancmı. Papanın yanılmazUğuu

ve onun sonsuz otorite sahibi oluşunu reddedişinde, İslâm düşüncesinin etkisi olduğunu söyliyor.
Böylece kilisenin nüfuzundan kurtulan batıda, insan düşüncesi istiklâline kavuşmuş, müşâhade

ve tecrübeye dayanan bilgi yolu açılmış, insan için yeni kıymet ölçüleri vazolunmuştur (S. 5).
Uyanan Avrupa, Şarka göz koydu, san'at ve ilimden yoksun Şarkm servetini sömürmeğe koyul
du. Böylece sömürgecilik başladı. Sömürge idaresinde Müslümanların geriliği daha da arttı.

İslâm dünyasının da balı gibi uyanması, kuv\etlenmesi, çalışması, aydınlanması gerekli
idi. Kurtulmak için bunlar lâzımdı. Islâhat ve yenilik hareketleriyle Doğuyu uyandırmak

îcah ediyordu. İşte Cemaleddin Efgâni, Muhammed Abduh bu işe koyuldular. Eser, işte

bu ıslâhatı \e sömürgeciliğe karşı direnme hareketlerini anlatmak, maddeci cereyanlara karşı

tslânıı korumak, İkbalde olduğu gibi İslâm düşüncesini canlandırmak >'e tazelemek amacım

gülmektedir.

Eserin ana bölümlerini sıralayahm:

* Giriş: Sömürgeciliğin İslâm âlemine sokulması.

* Sömürgecilere mütemayil olanlar: Hindli Seyid Ahmed Han, Mirza Gulâm Ahmed Kadi-
yanı (23*52).

* Sömürgeciliğe karşı duranlar: Efgâni, Abduh (53-169)
* İslâm düşüncesinin tazelenmesi (171-200)
* Dine karşı bazı davranışlar (201-390)
* Dinî ıslâhat: İkbal (391-478)
* Islâmm yarmı (479—1-89)
Yazar, Hindli Seyid Ahmed Ham, Mirza Gulâm Ahmed Kadıyani ile birlikte sömür

geciliği destekleyenler olarak gösteriyor. Halbuki Seyid Ahmed Han Hind'de bir uyanış
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hareketi yapmıştır. Garb kültürünü almağa, yeni ilimleri öğrenmeğe teşvik etmiştir. Onun bu
hareketini dinden çıkma gibi göfilermck yanlıştır. Mısırb Ahmed Emin, Zuamâal-Islah
eserinde Mısır'da Âbduh ne ise, Hind'de de Seyid Ahmed Han odur, diyor (S. 121). Nedense bazı

garb yazarları, Seyid Ahmed Hanı çok kötü göstermektedirler. Arabca dinî mecmualarda hak»
kında dedikodular devam etmektedir. Mirza Gulâm Kadiyani ile Seyid Ahmed Hanın bir tutul
ması yersizdir. Kadiyanilerin yanlış kamları vardır; meselâ: Hz. Isâ Hindistan'a kaçmış, 120
yaşına kadar orada yaşamış derler. Mirza Gulâmı Mehdi ve bir kısmı peygamber tanır. Cihad ın

silâhla değil, sözle yapılmasmı isterler. Bu tutumiyle .Kadıyaniler, îslâmı parçalamışlardır. Bu
da sömürgecilerin işine yaramıştır.

İslâm Dünyasında sömürgecilere karşı gürleyen ilk ses Cemaleddin Efgânl'nin sesi
olmuştur. Efgânî'nin açtığı mücadele çetindir. İslâm tarihinde nice fikir cereyanları mücade
lesi vukubulmuştur. Mu'tezile ile Eş'ariler, tercüme yoluyla gelen felsefecilerle fukahâ ara-
smda münakaşalar olduğu gibi tbn-i Teymiyye hurafelerle; Muhammed b. Abdulvahhab
bid'atlarla mücadele etmiştir. Bunlar iç savaşlar idi. Efgâni ile Abduh ise, sömürgecilere savaş

açtılar. Ve bu çetin bir savaştı (S. 65). Efgâni'nin tesiri büyük olmuştur. Mtsır'da M. Abduh,
Cezayir'de Abduihomid b. Bâdis (- 1940) tarafmdan kurulan Ulema Cemiyeti, Endo
nezya'da E7-Afenar'ın açtığı yeni cereyan, Hindistan'da Ehli Hadis Cemaatı ve Moham-
Med Şibli Nnmani {- 1941) tarafından kurulan ULEMA NEDVESt ve başka ilmî kurumlar
onun açtığı çığırda yürümektedirler (S. 92).

M. Abduh'ya gelince, Efgâni'nin en büyük hizmeti, Abduh gibi bir ilim otoritesi yetiş-

tirmesidir. .Abduh, fikirleri taklid zincirlerinden kurtardı, düşünce yolunu açtı. Kur'anı anla
mağa, İslâm'ı Uk temiz kaynaklarından almağa çağırdı. îslâm'm izzet ve şeref dini olduğunu

haykırdı. Kuru ve donmuş nakilcUiği beğenmedi: Mezhep kavgalarını ve taklidi yerdi, ictihad
istedi. Ezher'iıslâha çalıştı. Din öğretimi usulünden acı acı şikâyet etti. Yazar, bu konuda Abduh'-
un şu sözlerini naklediyor:

"Birazdin bilgisi edinenlerden birkısmının bütün emeli, tahâret, necaset hükümlerini, namazın
ve orucun farzlarını öğrenmek olup dini buna münhasır sanırlar. Bu iki ibadeti fıkıh kitaplarında

Yazıldığı veçhile yapmakla, bu ikisinden başka rükünlerini yıksalar da •dini yerine getirmiş ol-
dukları kanısında bulunurlar." (S. 119).

Yazar, Reşid Rıza'nm - Tarİh*ul-tmâm\m kaynak göstererek Abduh'un ıslâhatçı görüş

lerini uzun boylu anlatıyor. Abduh'ye göre Islâmda tek zevce esastır. Çok evlenme kötüye kul-
lamlmıştır. Abduh, îbn-i Teymiyye ve Muhammed b. Abdulvahhab'da görüldüğü gibi bid'at-
lara, hurafelere, mezar ziyaretlerine karşıdır. Fıkıh kitaplarının ıslâhını istiyor. Müteahhirînin
kitaplarını beğenmiyor: "Meselâ, Zeylai gibi durgunluk çağından önceki devre, ortaçağdaki kitap
lara müracaat edersek, kitapların ie fıkhın ıslâhına doğru biraz adım atmış oluruz. Sonrakilerin
elde bulunan kitaplarının ibareleriyle mukavyed oldukça ve dini ve ilmi bunlardan öğrendikçe, ancak
cehaletimiz artar... Müteahhirinin kitaplarındaki fukahânın durumu, işte dini elden gideren
budur." (S. 150) Yazar, Mısır'daki son sosyal inkılâplara, servetin tevziine, Abduh'den destek
bulmağa çalışıyor.

İSLÂM DÜŞÜNCESİNDE YENİLİK bölümünde, Efgâni'den ve Abduh'den sonra 20.
yüzyılın başlarında Mısır'da İslâm düşüncesinin iki yönünü belirtiyor: Selefiyyecilik-, Menar'ın

yolu. Milliyetçilik. Mustafa Kâmil'in açtığı çığır. Bunlardan başka, Taha Hüseyin'in 1938
de yayınladığı MustakberHs-Sakafe fi Mısr: Eserile alemdarlığmı yaptığı avrupalılaş-

mak cereyanı da vardır. Bunlardan sonra yenileşme namına ileri sürülen ve Mısır'da münaka
şalara yol açan diğer iki eseri de yazar bahis konusu yapmıştı. Biri T. HÜSEYİNin 1926 da
yayınladığı El-Şi'rul-Câhili adlı eseri ki, bunda Kur'anı Kerimin Peygamberin eseri olduğu
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hususunda bazı müsteşrikleringörüşüne uymaktadır. Bu eser o zaman Mısır'da bir kabine buh-

ram bile yaratmıştı. Yazar, BEŞERİYYET'ÜL—KUR'AN bölümünde bu eseri çürütmektedir.
İkinci ele aldığı eser. Ezber ulemâsmdan Şeyh Ali Abdurrâzik'm El-îslâm ve Usulül'
Hükm adb kitabıdır. Bu eser 1925 de çıktığı zaman büyük gürültüler kopardı. Yazarım ulema
silsilesinden attılarsa da sonra yine aldılar. Eser Ömer Rıza (DOĞRUL) tarafından Türkçeye de
çevrildi. Eser tslâmda din ve devletin ay^ olduğu tezini savunur. Hz. Peygamber devlet kur-
saydı, devletin başına birini tayin ederdi, başsız devlet bırakılmaz, tslâmda din birliği vardır.

Tek devlet kurma fikri yoktur. Hükümdarları, Müslümanlığı kabule çağırdı, taçlarını atmağa

değil, eserin ortaya attığı bu gibi hükümleri ''EL-İSLÂM DtlVUN LÂ DEVLEH" başlığı bölümün
de çürütüyor.

Yazar diyor ki; Kur'an'ııı insan eseri, tslâmın devlet olmayıp din olduğu fikri, yeni İslâm
düşünürlerine batıdan geçmiş birşeydir. Bu yalnız Müslümanlara karşı işleyen bir silâhtır. Fakat
batıdan gelen ve yenileşme kisvesine bürünen diğer bir fitne var ki, o da mânevi değerleri inkâr
eden maddeciliktir. "ED-DİNU HURAFETUN, ED-DİIVU MUHADDİRUN" bölümlerinde bu
zehirleri gidermeğe çalışıyor. Mısır'da basılan: ".V/in Huna Nbd€''\ Allahu rel-insan, Reculun
fil'Kahire'''' adb üç Kari Markxçı eserİ ele alarak, bunlar hiç bir esasa ve felsefî mesleğe dayan
madan 19 uncu yüzyılın maddeciliğine çörekleniyor: bunların İslâm düşüncesiyle, ıslâhatla

alâkaları olamaz, diyor. Şark'ta zaten gerçek raânnada iki i-slâhatçı çıktı: ABDUH ile İKBAL.

(S. 395).

Şair M. İkbâl, İslâm'ı, çağdaş hayatın ışığı altında yeni bir tarzda anlamağa taraftardır.

Efgâni ve Abduh ile başlayarak dinî ıslâhat sahasında İkbaPin de çabşmalan vardır. İkbal

1928 de ıslahatçı görüşleriyle ortaya çıktı. Bunları evvelâ konferans halinde verdi: The Reconst'
ruction Of Religious Thoughl in îslâm. Bu eser Sofi Hurî tarafından "Islâmda Dini Tefekkürün
Yeniden TeşAr/i" adiyle Türkçeye çevrilmiş, 1964 de basılmıştır. Arabca tercemesi "Tecdidul-
Fikrid Diniv Fı7-is/âm" adını taşır. Eser 7 konferanstan ibarettir ve şu bölümlere ayrılmıştır:

1 - tüm ve dini tecrübe,
2 - Dini tecrübe vahilerinin felsefi miyarı,

3 - Allah mefhumu ve dua'mn hakikati,

4 - İnsani ena - hürriyeti ve ölümsüzlüğü,

5 - İslâm kültürünün ruhu

6 —tslâm bünyesinde hareket prensibi, (bu çok önemlidir).
7 - Din nıümkinaattan mıdır?

Yazar, İKBÂL'in eseri üzerinde fazlaca durmaktadır. Onun değindiği noktalara işaret ede
lim:

Müslümanların fen ve teknikteki geriliği, iktisaden zayıf olmaları İkbal'i çok düşündürdü,

tslâm kuvvet ve izzet dini olduğu, dâima şerefli ve daha iyi bir hayat istediği halde, Müslüman
lar neden böyle kalmış? Bunun sebebini, dünyaya önem vermemek, dünyadan yüz çevirmekte
buluyor. Bu ise Islâmm ruhuna, Kur'an'ın ruhuna aykırıdır. Müslümanları böyle; bir lokma,
bir hırka kanaatına götüren İran tasavvufu olmuştur. Öyleyse İslâmı yeniden anlamak lâzımdır.

(S. 399)

Müslümanlar bir duraklama devri geçirdi; uykuya daldı. Garb ise ilme sarılıp ilerledi. Vak
tiyle üstünlük Müslümanlarda idi. Bunun yapan ilimdir. Düşünmek terakkive yol açar. Vaktiyle
Müslümanlarda fikir cereyanı vardı. Kafaları işliyordu. Kafa işleyince kol da işler. Öyleyse ka
faları işletmeli, ilim ve fikir cereyanlarına önem vermeli,. İkbâl Diyor ki:

"Geçen son beşyüz sene içinde, îslâm âleminde dini tefekkür donmuş re hemen hemen sâbit
halde kalmıştır. Avrupa tefekkürünün îslâm âleminden ilham aldığı bir zaman rardı. Bununla
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beraber zamanımıza ait tarihin en şâyânt dikkat hâdiseUrinden birisi, tslâm âleminin mânen garba
doğru 5Ür'at/e yo/ almakta bulunmasıdır, bu harekette yanlış birşey yoktur. Çünkü Avrupa
kültürü entelektüel cihetten, sadece İslâm kültürünün en ehemmiyetli bazı saflarının daha ziyade
inkişaf etmiş hâlidir. Bizim yegâne korkumuz, Avrupa kültrünün göz kamaştırıcı dış görünüşünün,

hareketimize sekte vermesi ve bunun neticesi olarak, bizim, o kültürün hakiki özüne ulaşmakta geri
kalmamızdır. Bizim zihni uyuşukluk içinde geçirmiş ıfilduğumuz bütün asırlar bovunca Avrupa,
îslâm feylesof ve mütefenninlerinin çok vnkından alakadar olduğu büvük meselelerle ciddi surette
meşgul olmuş, bunları düşünmüştür. İslâm llâhivat Mekteplerinin tamamlandığı ortaçağlardan

beri tefekkür tecrübe sahasında namütenahi bir ilerleme vâki olmuştur. İnsanoğlu kudretinin

tabiat üzerine uzanması, ona yeni bir iman ve muhitini teşkil eden kuvvetlere karşı yeni bir üstünlük

hissi vermiştir. Böylece de yeni görüş noktaları ortava atılmış, eski mes^eleler, yeni tecrübenin ı^ı.-

ğında yeniden ele alınmış t'e veni yeni mes^eleler zuhur etmiştir. Şu halde Asya re Afrika''daki yeni

(genç) Müslüman neslin, dinlerinde yeniden bir cihet tayini yapılmasını istemesine şaşılmamalıdır.

Şu halde tslâmın yeniden uyanmasiyle, Avrupanın neler düşünmüş olduğunu ve ne gibi neticelere

vâsıl olduğunu, müstakil bir ruhla tedkik etmek ve îslâm ilâhiyatına ait tefekkürde yapılacak m-

lâhatta ve icap ederse yeniden inşa eyleme ameliyesinde, bundan ne suretle istifade edebileceğimizi

düşünmekyerinde olur. . Şüphe yok ki, İslâmiyet esaslarını tedkik etmek zamanı çoktan gelmiştir.^^

(tkbarin eserinin Türkçe tercemesi: S. 24)

İkbâl, AsyaMa din aleyhtarı cereyanlar başladığuu ve bunun Hindistan'ın hudutlarını aş*

tığını söylüyor (S. 402). (Burada şâir Tevfik Fikret'in adı geçmekte ise de Türkçe tercemesinde
bu zikredilmcmiştir.) İkbal, Müslümaınn, bir Avrupalı gibi olmasını da istemez. Çünkü maddeten
refah içinde bulunan ÂVTupalı da bugün ruhen huzursuzdur, (S. 404). Onca, tasavvufî = mistik
bir görüşe ihtiyaç vardır. Fakat İran tarzında kuru züht ve ham tasavvuf da Lstemiyor. Hattâ
bu tarz tasavvufun Müslümanlarıgerilettiğini söylüyor. Ona göre bugünün insanı üç şeye muh
taçtır.

1 - Varlığı ruhani bir yorumla anlamak

2 - Ferdin manevi hürriyeti

3 - İnsan topluluğunu ruhi esaslar üzerinde yükseltecek bir tarzdaprensipler koymak (S. 406)

tkbâl^ Luther tarzında bir ıslâhata Islâmda ihtiyaç olmadığı kanısındadır. Kişinin (ena)
yi kuvvetlendirip benliğini duymasını lüzumlu görüyor. Müslümanların esarete düşmeleri, sö*
sömürgecilerin idaresinde yaşamaları benliklerini kaybettiklerindendir. Benliği olan insan esaret
zilletine dayanmaz. Çöküntü içindeki Müslümam şöyle tasvir ediyor:

'̂ Çöllerde doğup fırtınalar koparan Müslümanı, sonradan Acem rüzgârları zayıflattı da nay
gibi bükülür ve inler oldu. Arslanları bile koyun gibi boğazlayan yiğit Müslüman, karıncaya basıp

ezmekten korkar oldu. Tekbirleri taşlan eriten Müslüman, kuş cıvıltısından ürker oldu. Azmi dağ

ları yerinden oynatan Müslüman, tevekkül ile eli ayağı bağlı hale geldi. Düşmanların boynunu
vuran Müslüman, ah vah ile kendi göğsünü döğer oldu. Ayağile bastığı yerde inkılâplar yapan Müs
lüman, halvet ve inziva köşelerinde otura otura bacakları kötürüm hâle geldi. Hükmünü asırlara

yürüten ve hükümdarları kapısında bekleten Müslüman, çalışmak yerine Â-anaofa boyun eğdi de
dilenmek ona tatlı gelir oldu." (S. 409) (Yazar bunu Abdulvelıhâb Azzâm'ın, Muhammed İkbâl

adlı eserinden naklen veriyor.)

Müslümatun kafası ve kolu çahşırsa tabiattan istifade eder. tslâmı gereği gibi anlarsa iler
ler. Kişinin benliğini duyması ve şerefiyle vaşaması lâzımdır. Bu mücadelede ona destek îmandır

Dünyava şer gözivle baknıamah. Yazar, bundan sonra İkbal'in Zat-i Mutlak, Enenin ferdiyeti
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hakkındaki tasavvufî bir havaya bürünen görüşlerini uzun boylu anlatıyor. Hallacım; EMEL'-
HAK, Hz. Peygamberin: ENEL-DEHR, Hz. Ali'nin: ENEL-KUR'ANUN-NÂTIK (Türkçe ter-
cemesinde Hz. Ali yerine Musa yazıh) Bayezid'in: SÜBHÂNJ, demelerini nakil ve tasavvufî
açıdan izah ediyor. (S. 427) Enenin ölmezliği; ölüm, hayatın sonu olmayıp, bu dünyadan öbür
âleme geçişle hayatın devam ettiği: Cehennem, insanın bu âlemdeki imtihanda başansızhğını

acı bir şekilde anlaması. Cennet de başarı saadetinin mükâfatı hali olarak vasıflandırıhyor (S.
432). Yazar, tkbâl'in bu görüşünü beğenmiyor, ancak tkbâl, haşnn ruhla mı, cesetle mi olacağı

meselesine değindiği yerde. Şah VeliyuUâh'ın görüşüne uyarak, insan haşirden sonra o mûhite
göre bir bedenî teşekkül saliibi olacaktır, diyor.

Yazar, bundan sonra HATMUR-RİSALEltL-MUHAMMEDtYYEve ÎCTİHAD bölümlerine
geliyor. Hz. Muhammed son Peygamberdir. îslâmiyct, son Peygamberle vahiy kapışım

kapamış, fakat ictihad kapısını açmıştır. Böylece istikrâî akla yer verilmiştir. Akla, tecrübeye
hitap eden Kur'anı Kerim, tabiat âlemini ve beşer tarihini bilgi kaynağı olarak alır. Islâmiyetin
hayatiyeti, ictihad yoluyle yaşayacaktır. îslâmda hareket prensibi ictihad olmuştur. Fakat ic-
tilıad kapı.şmm kapandığım iddia, tslâmı dondurmuştur. İkbâl, evvelâ donukluğu yanhş sebebe
bağlamağı düzeltiyor.

"/s/âm kanununu hemen hemen tamamen hareketsiz ve râmid hir hale getirmiş olan bu zihni
davranışın sebeplerini bulmamız zaruridir. Bazı Avrupalı muahrrirler, İslâm Kanununun (hu
kukunun) sabit mahiyette olmasını Türklerin tesirine atfederler. Bu ise tamamiyle sathi bir görüştür.

Çünkü İslâm hukuk mektepleri İslâm tarihinde, Türk tesirinin başlamasından uzun zaman evvel
nihai şekilde kurulmuştu." (tkbâl'in eserinin Türkçe tercemesi S. 168)

Gerileme sebepleri arasında şunları sayıyor: Mu'tezilenin susturulınasiyle akliyeciliğe pay
dos edilmesi, fikir münakaşalarının durdurulması. Tasavvufla kuru zühtün insanları dünyadan
soğutması. Kitleyi harekete geçirecek eski muktedir imam ve müctchidlerin vetişmeme.si. Dinî
lider olan imam ve müctebidin toplumu sevk ve idarede rolünü bize şöyle anlatıyor:

"Bir kavmin inhitatını intaç eden kuvvetlere karşı yegâne müessir kuvvet, kuvvetli şahsiyet

sahibi ferdler yetiştirmektedir. Hayatın derinliklerini zuhura getirecek olan ancak ve ancak böyle
ferdlerdir. Onlar göz önüne öyleyeni miyarlar açarlar ki, bunların ışığında muhitimizin aslâ değiş

mez mahiyette olmadığını ve yeniden gözden geçirilip ıslâh edilmesi lâzım geldiği keyfiyetini anla-
lamağa başlarız. 13. uncü asırda ve ondan sonra İslâm fakihlerinde görüldüğü rechile maziye karşı

gösterilecek sahte bir hürmet ve riavel sâikiyle aşırı nizam ve intizam kurma temayülü, îslâmın

deruni ruhuna aykırı idi. Neticede, İbn-i Teymiyye^Ie görülen kuvvetli aksülameli yalattı."

"Kendisi, ictihad hürriyeti dâvasivle, 4 mezhebin kai'iyetini reddederek ona karşı isyan etti
ve yeni bir başlangıç yapmak azmiyle ilk usullere avdet etti" (Türkçe tercemesi: S. 171)

tbn-i Teymiyye, Suyûtî Vehhabî, Senûsî Bab, hareketlerine temas ettikten sonra diyor kı:

"Türkiyeve gelince, modern felsefi fikirlerle genişletilmiş re takviye edilmiş olan ictihad fikir
lerinin Türk Milletinin dini ve siyosi tefekküründe uzun zamandan beri müessir olduğunu görürüz.
Bu, Halim SabiiHn (Şibay) İslâm hukuku (fıkhı) hakkında modern sosyolojik mefhumlara dayanan
veni nazariyelerinden açıkça anlaşılmakladır. Eğer İslam rönesansı bir vâkıa ise -ki ben
bnnun bir vâkıa olduğuna inanıyorum- biz de bir gün, Türkler gibi, akli ve zihni mirası

mıza yeniden kıymet takdir etmeliyiz. Bunun için, umumi İslâm tefekkürüne hususi birşey
ilâve edemezsek le, hiç. olmazsa, sağlam muhafazakâr tenkid yoluyle, İslâm âleminde alabildiğine

yol alıp gitmekte olan hareketi kontrol altında tutacak bir hizmette bulunabilelim." (S. 468)

"Şimdi de size Türkiye''deki dini, sivasi tefekkürü hulasaten anlatacağım: Bu da size İctihad

kuvvetinin o memleketin son zamanlardaki tefekkür vefaaliyetinde ne suretle tezahür ettiğini gös
terecektir. (Türkçe terceme.si S. 172)

m
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Bir içtihad işi saydığı hilâfetin ilgasına temasla diyor kİ:

"Bu hususta ilk akla gelen sual şudur: Hilâfet mansıhıuın Inr tek ferde tevdV edilmesi doğru

mudur? Türkiye^nin içtihadı odur ki, tslâmın ruhuna göre, hilâhfel veya imamet ma/ısı6t bir heyk
ele veya seçilmiş bir meclise tevdi edilebilir. Mısır re Hindistan''da İslâm ulemâsı, bildiğim kadar,
henüz bu husus üzerinde fikir bevan etmemiş bulunmaktadırlar, ^^ahsen ben, Türk nokta-i nazarının

doğru olduğuna inaniYorum. Bu nokta üzerinde münakaşaya lüzum yoktur. Demokratik hükümet
şekli, yalnız islâm ruhuna tamamen uygun olmakla beraber, İslâm âleminde başıboş bırakılmış

yeni kuvvetler karşısında bir zaruret haline ge/mijtir." (Ayni eser: S. 176).

"Âlemşümul hilâfet fikri müessirİyetini kaybetmiştir. Ve asr-ı hazır İslâm müessesesinde
canlı bir âmil olarak faaliyetini idâme edemez. Hattâ faydalı bir maksada hizmet edemedikten
başka müstakil İslâm Devletlerinin tekrar birleşmesine engel olmuştur. İran, hilâfet mes'ele-
sinde ayn doktrinleri yüzünden Türklerden uzak durmuştur. Fas, her zaman onlara yan bakmış*

tır. Arabistan ise hususî emeller beslemiştir, tslâmdaki bütün bu kopmalar, sadece, çoktan kay
bolmuş olan bir kudretten kalmış bir sembol uğruna vâki olmuştur. Bu itibarla, Türkler daha
ileri giderek diyebilirler ki, siyasî düşünüşümüzde neden geçmiş tecrübelerden ders almaya
lım?" (Ayni eser: S. 177)

İkbâl burada tbn-i Haldun'un hilâfet hakkındaki görüşüne değiniyor. Ali Abdurra-
zık ta, ondan önce Seyid Bey de: Hilâfetin Mahivet'i Şer^iyyesi, Hilâfet ve Hâkimiyet'i Milliye
adli iki eserinde tbn-i Haldun'un bu görüşünü açıklar.

İkbâl milliyet cereyanlarını çok makul buluyor, milliyetçi Ziya Gökalp'ı alkışlıyor. (Şim

dilik her Müslüman millet kendi içine çekilerek kuvvetlenmeğe, kalkınmaya çalışmalıdır, diyor.)

İkbâl, Yeni Türk Düşüncesinde, İslâm'ın milletlerarası ülküsünün doğuşunu görmektedir.
Ye Türk düşünürü Ziya Gökalp'ı bu mefkûreniiı mümessib saymakta ve şöyle demektedir:
"Bu yeni ülkü Büyük milli şâir Ziya Gökalp^ın eserinde açıkça aksettirilmiştir. Onun Comte^un
felsefe sisteminden ilham alan şiirleri, Türkiye''nin bugünküfikrini şekillendirmeğe yardım etmiş

tir." Burada Ziya Gökalp'm Dinle İlim adlı şiirini vermekte ve bunun bugünün İslâm dün
yasında gittikçe beliren umumî dinî görüşü daha çok aydınlattığı söylemektedir. (S. 468) (İkbâl

Gökalp'm bu şiirini almanca tercümesinden okumuştur. Arabca tercemesi 'tam muvaffak bir
terceme sanılmaz. Şiirin başlığı dinle ilim iken Türkçe tercemesinde din ve fen denilmiş ve
şür aynen verilmemiş.) Biz Gökalp'm, Almancadan ingilizceye, ondan arapçaya olmak üzere
dilden dile çevrilen o şiirini aynen veriyoruz:

DİNLE İLİM

İnsanların ilk mürşidi kimlerdir?..
Hiç şüphesiz Peygamberler, veliler...
Bu devirde din hikmete rehberdir;

Ahlâk, sanat hep o nurdan alır fer....

Fakat sonra din yerini ham zühde
verir, artık coşkun vecdİ azalır;

Velilerin yeller eser verinde,

Mürşid adı fakıhlara irs kalır.

Fakıhların kılavuzu nakliyyât,

Dini zorla sürükler bu yola...
Hikmet der ki "Bana rehber akliyyât;
O halde siz sağa gidin, ben solal..."
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Din mürebbi olur, hikmet muallim,

Herbirisi çeker ruhu bir yanal

Savaşırken bunlar, çıkar meydana
Tecrübeden doğma müspet bir ilim.

Bu son üstâd der ki'i "İVaÂı/ tarihtir.

Akıl yolu bu tarihin usûlü;

îkisi de aynı şdyi gösterir.
Matlûp olan: Ruhun ona vusûlül"

O şey nedir? Bir vecidli gönül mü,
Kudsi olan herşey ona dil midir?
öyleyse al benim de son sözümü:
"Din kalpteki vecdin müspet ilmidirV*

Yeni Hayat, 1918

tkhâh Gökalp^m Vatan şiirinde ileri sürdüğü bazı görüşlerinin, tslâm tarihinde misli görül
memiş birşey olmadığını, Muhammed b. Tumerl, Müvahhidiu Hükümetini kurduğu zaman
Kurban \e ezanın Berberi dilinde okunmasını emrettiğini söylüyor. {Ayni eser, S. 180) Gökalp^ın

yine Yeni Hayat kitabından Aile şiirini alarak: Nikâh, talak, miras hususunda ailede müsavat
olmadığını ileri sürmesini, şâirin İslâm hukukunu iyi bilmemesine hamlediyor. Islâmda nikâh
medeni bir akittir. Kadın boşama hakkını kendisine şart koşabilir, nikâhta iki tarafm rızası şart

tır, kadın ile erkek arasında eşitlik olduğunu Bakara Sûresinin 228 inci âyeti açıkça gösterir.

(S. 473) (Yazar, bir tenkîdci sıfatiyle burada Cemil S. Zebâvi'nin kadm hakkuıdaki şiirine de
dokunmab idi.) Bununla beraber İkbâl, kocalarından kurtulmak için irtidat eden Pencablı ka
dınlardan da bahseder. {Türkçe tercemesi: S. 188) Bundan sonra tkbâl inkılâp Türkiyesi hakkında
şu hükmü veriyor:

"Filhakika, îslâm milletleri arasında bugün doğmatik uykusundan uyanı/) zatî şuura eriş

miş yegâne millet Türkiye'dir. Zihnî {akli) hürriyet hakkını talep edenyalnız odur.'''' (S. 470) Tür

kiye hakkındaki bu takdirkâr sözler, yazan biraz sinirlendirmiş olacak ki, yeni Türkiye hakkında

ileri geri sözler sarfedivor. İkbâl sözüne devamla diyorki: "... Bugün bir çok Müslüman mem
leketlerinin hâli böyledir. Onlar eski kıymetleri mihaniki bir şekilde tekrarlamaktadırlar.Halbuki

Türk, yeni kıymetler yaratma yolundadır. O, kendisine deruni zatını izhar etmiş olan büyük tec
rübelerden geçmiştir. Onda hayat, hareket etmeye, değişmeğe ve genişlemeğe başlamıştır." (Türkçe
tercemesi S. 181).

îslâm tekâmüle müsaittir ve bu olmuştur. "Müslüman her zaman dini görüşünü, kendisini
ihata eden kavimlerden almış olduğu kültür unsurlarına uyacak bir şekilde ayarlamıştır.''^ (Avni
eser: S. 183).

Prof. Horten, 810 yılı ile 1200 yılı arasında 100 den fazla dinî fırka çıktığını söylüyor. Ger
çekten îslâm müsâmaha dinidir. îctihad devrinde 19 amelî mezheb kurulmuştur. Ancak sonra
ları fukahânın ka\'li dondurulmuştur, tkbâl bundan şikâyetçidir: "Ne yazık ki, bu memleketin
(Hindistan'ın) muhafazakâr tslâm halkının zibniyeti, fıkıh mcvzuunuu tenkidi bir şekilde ele
aimmasıııa henüz pek müsait değildir." {Ayni eser S. 184) "Biliyorum kİ, tslâm ulemâsı, malûm
fıkıh mezheblerinin nihai ve gâi olduğunu iddia eder. Ayni zamanda tam bir içtihadın nazari
olarak zaruretini inkarada aslâ imkân'bulamazlar. Ulemâ'nıııbu davranışına mucib olan .sebepleri,
kendi anlayışıma göre, yukarıda izaha çabştım. Fakat mademki, zaman değişmiştir ve bugünün
bugünün tslâm âlemi, insan tefekkürünün fevkalâde bir şekUde ve her cihetten neşvüneması
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neticesinde başıboş bırakılmış yeni kuşetlerle karşı karşıya ve onlarm tesiri altındadır. Bu
davranışın, yani nihaî iddiasının arlık idame ettirilmesinde bir sebep göremiyorum. Mezbebleri-
mizin kurucuları, istidlâl ve tâbirlerinin kat'i ve nihaî olduğu dâvasında bulundular mı? Âslâ.
Bugünün serbest fikirli neslinin temel kanun ve fıkıh nizamlarının, kendi hayat tecrübeleri ve
değişmiş olan modern hayal şartları ışığında yeniden gözden geçirilip tefsir edilmelerini isteme
leri bence haklı bir dâvadır." (Avni eser: S. 187)

İkbal, Eme\ I ve Abbasîler, icma müessesesini, kendilerini devirecek toplu bir kuvvet haline
gelmesin diye, toplu icmaa gitmeyip ferdî icma halinde bıraktıklarını söylüyor, icma müessese
sinin teşrii mechs halinde olmasını istiyor ve ancak bu .suretle fıkıh nizamımızın uyuşuk ruhunu
canlandırıp fa'al hale getirebilir ve ona tekâmülî bir veçhe verebiliriz, diyor. {Ayni eser: S. 193)
Yürüyen hayatı, donmuş kaideler içine kuru bir mantıkla sıkıştırmağa çalışmağı beğenmez:

'"Bugünün Hanefi fukahası, tıpkı tmam Ebû Hanife tenkîdcilerinuı, nıah.sus vakıalar

üzerine verilen hükümleri ebedileştirdikleri gibi, kendi mezhebinin ruhuna muhalifolarak tmam
Ebû Hanife'nin tefsir ve tâbirlerini ebedileştirmiştir." (S. 196).

İkbâl, ictihad bahsini şöyle bitiriyor:

""/chAad mevzuundaki bu muhtasar müzakere, ümid ederim ki, size ne esas fıkıh usûlleri,
ne de bugün elimize gelen fıkıh nizamları içinde, halihazırdaki amel tarzını haklı çıkaracak bir
şe\-in bulunmadığını göstermiş bulunuyor. Şimdi îslâm âlemi, nafiz tefekkür ve taze tecrübelerle
mücehhez olarak, önlerinde açılan yolda, İslâm fıkhını yeniden teşkil ameliyesini cesaretle ele al
malıdırlar." (S. 197).

İkbâriu eserine neden {tslâmda Dini Tefekkürün Yeniden Teşkili) adım verdiğini artık

anlamış bulunuyoruz. O, samimî bir Müslümaudır. Kurtuluşu, araştırma ruhunun uyanmasında,

ictihadda görüyor. Bu din, insana şerefli bir bayat veren temiz ve mübarek bir dindir. Lâkin
yanlış tasavvuf ve taklidci taassub yanlış tevillerle onu bu hâle getirmiştir.

Benden Sofi re Mollaya selâm söyle.
Çünkü onlar bana Allah'ın peyâmını getirdiler.
Lâkin onların tevilleri; Allahı,

Cibrili ve Mustafavı hayretler içinde bıraktı.

(İkbâl, Câvidnâme, s. xx)

Yazar, tKBALİ, MUHAMMED ABDUH'den sonra gelen gerçek bir ıslahatçı göstermek
tedir. Ancak onun Türkiye hakkındaki takdirkâr sözlerini beğenmemektedir. (S. 474/475) tkbâl.
Ziya Gökalp'ı, yeni Müslüman Türkiye'nin en uyanık mümessili saymakta, Türkiye'deki yenilik,
ıslâbât ve inkılâp hareketlerini takdirle karşılamakta, birçok yerlerde Türkiye'yi bir nümune
tslâm memleketi olarak göstermektedir. Yazarın yeni Türkiye hakkında bilgisi biraz sathî olsa

gerek (Ziya Cökalp'm ismini bile doğru bilmiyor, 1 «jyazıyor), islâmâleminin ilkuyanan

devleti olan Türkiye'yi gözden düşürmek, bu suretle Doğuda sömürgecilikleri devam ettirmek
isteyenlerin, Türk inkılâplarını kötülediklcrini, sömürgecilikten kurtulmanın tarihini kaleme
alan bir yazarın bilmesi gerekti. Sömürgeciliğe karşı kalkan ilk yumruk, Türk yumruğudur.

Diğer tslâm ülkeleri ondan örnek almışlardır.



BİBLİYOGRAFYA

Henri Corbin, Histoire de la Philosophie Islaınique I, Editions Gallimard, France 1964,
8. 384.

Sayın Henri Corbin'in Seyyed Hossein Nasr ve Osman Yahya ile birlikte yazdığı

İslâm Felsefesi Tarihi'niu 1. cildini okumuş bulunmaktayız. Eserin 8 bölüm halinde kaleme alın

dığı görülmektedir. Yazarlar bu eserde İslâm düşüncesini kaynağından îbni Rüşd (Ölm. 595 /
I198)'ün ölümüne kadar inceleme konusu yapmışlardır. Kİtap, Henri Corbin'in 6-7 sayfalık

bir önsözü ile başlamaktadır.

Eserin birinci bölümünde (s. 13-41) İslâm düşüncesinin kaynakları hakkmda bilgiler veril
miştir. özellikle, Kur'an, Kurban tefsiri, Arapçaya çeşitli dillerden yapılan çevriler üzerinde
durulmuştur. Kitabın ikinci bölümünde (s. 41-152) Şülik, peygamberlik ve imamet meseleleri
yer almıştır. Şiîlik ^•e Batuıîlik hakkında eserin bütününe nisbetle oldukça geniş fikir yürütül
müştür. îsmailiye mezhebi ve felsefesi çözümlenmeğe çalışılmıştır.

Üçüncü bölüm (s. 152-179) Sünnî Kelâm sistemine ayrılmıştır. Gariptir ki bu bölümün
başına Sünni Kelâm başhğı konulduğu halde, Mu'tezile tarihine ve doktirine de dokunulmuştur.

Halbuki Sünnî Kelâm sistemi deyince Mu'tezileye tamamen karşı olan Eş'arîliği ve Maturîdî-
liği anlamak lâzım gelir. Sayın Henri Corbin ve arkadaşları ise Sünnî Kelâm sistemine ayırdık

ları bölümde hem Mu'tezıle'yi ve hem de Eş'arîliği incelemişlerdir.

Dördüncü bölüm (s. 179-216) tabiat ilimlerini ve tabiat felsefesi ile meşgul olan düşünürleri

içine almaktadır. Bu bölümde Cabirb. Hayyan'ı, îhvan as-Safa'yı, filozof ve doktor Muhammed
b. Zekeriya Razî'yi, Binmî'yi, Harezmî'yi, îbni Heysem'i ve Şahmerdan Razî'yi bulmak müm
kündür.

Yunan felsefesinin etkisinde kalan İslâm filozoflarım eserin beşinci bölümünde (s. 216-262)
bulmaktayız. Bu bölümde ilkin Arap filozofu Kindî'ye ve öğrencilerine yer verilmiştir. Farabi,
Ebu'l-Hasan al-Amiri, İbn Sina, îbni Miskeveyh, Ebu'l-Berekat al-Bağdadî ve Gazzalî avn
ayrı incelenmiştir. Hemen dikkati çekmek isteriz ki yazarlar îbni Miskeveyh admı îbu Masku-
kuyeh şeklinde yazmışlardır.

Altıncı bölüm (s. 262-284) tasavvuf ve mutasavvıflardan söz etmektedir. Özellikle Ebû
Yezid Bestamî, Cüneyd al-Bağdadî, Hakim Tirmizî, Hallaç Mansur ve Ahmed al-Gazzalî bu
bu bölümün başhca konularıdır.

Suhreverdî ve îşrak Felsefesi yedinci bölümde (s. 284-305) inceleme konusu yapılnuştır.

Sekizinci bölüm (s. 305-348) Endülüs filozoflarına ayrılmıştır. îbni Bacce, îbni Hazm,
îbni Tufeyl ve îbni Rüşd bu bölümde incelenen filozoflar arasmdadır.

(s. 348-364) arasında çok kıymetli eserleri içine alan bibliyografya listesi bulunmaktadır.

Eserin indeksi (s. 364-380) arasında yer almıştır.

Konularını böylece özetlediğimiz Histoire de la Philosophie îslamique, İslâm düşüncesi

tarihi için faydalı bir eser mahiyeti taşımaktadır. Bununla beraber saym Henri Corbinve arka
daşlarının yaptıkları bazı yanhşlara da sık sık rastlanmaktadır.
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Herşeyden önce eser İslâm Felsefesi Tarihi adım taşıdığı halde Kitab'm yansı İmamlık

davasına, Şiîlik sorunlanna ve mezhep çekişmelerine ayrılmıştır.

Yazarlar Ismailiye veyahut Batıniye'den söz ederken bu mezhebin çıkışında çok önemli
rol ovnayan Meymun b. Deysan ve Abdullah b.Meymun abKaddah'dan hiç bahsetmemişlerdir.

Bilindiği üzere bu iki şahıs müslümanlardan öç almak amaciyle gizli bir mezhep kurmağı tasar
lamışlardı. İran asıllı olan bu kimseler görüşlerini yayabilmek için Hz. Ali evlâtları sevgisini
kötüve kullanmak i.ştcmişlerdi. Eserde hu özellikler üzerinde yeteri kadar durulmamıştır.Bu,

daha çok İranlılara ait kavnakların etkisinden doğmuş olsa gerektir.

Eserde bir çok tarih hatalarına rastlamak da mümkündür. Meselâ s. 116 da tbni Sina'nın

ölümü H. 423 olarak gösterilmiştir. Gazzalî,nin ölümü s. 173 de 1011 olarak kaydedil
miş ise de s. 253 de bu rakam M, 1111 olmuştur. Onun gerçek ölüm tarihi de budur.
Fakat bu defa da s. 253 de Gazzali'nin ölüm tarihi H. 501 yılı olarak gösterilmiştir.

Halbuki bu düşünürün gerçek ölüm tarihi H.505/M.1111 yılıdır. Belki akla bu bir basım

hatası olarak gelebilir. Fakat yazarlar Gazzali'nin 52 yaşında öldüğünü (s. 253) söylemekle
daha feci bir halaya düşmüşlerdir. Yine aym sayfada yazarların Gazzali'nin 36 yaşında kalhî
bir kriz geçirdiğini sövlemeleri de gerçeğe aykırıdır. Doğrusu şudur ki Gazzalî 450hicrî yılında

doğmuş ve 505 hicrî ydında 55 yaşında ölmüştür. Flayatmda İki kere mânevi kriz içinde kal
mıştır. al-Munkİz Min ad-Dalal'da açıkladığına göre o birisi 20 yaşına doğru ve bir diğeri 38
Yaşında olmak üzere iki defa buhran geçirmiştir.

Sayın yazarların İhvan as-Safa hakkında verdikleri bilgilerde de yanlışlar vardır. Safalı

kardeşler Şiî \eya Fatımî propagandaeılart olarak gösterilmek istenmiştir. Bazau da imalı bir
surette Safah kardeşler Batıni teşkilatına mensup olarak sunulmuştur. Gerçi gerek Batınî'lerin

ve gerekse İhvan as-Safa'nın gizli usullerle çalıştıkları şüphesizdir. İhvan as-Safa'nın Batınî'

lerden çok faydalandıkları da gerçektir. Fakat şurasını unutmamak gerekir ki, İhvan as-Safa
her mezhepten, her dinden ve her felsefî okuldan faydalanmıştır. Onların amaçlan fcbefelİ bir
din meydana getirmekti. İhvan as-Safa'nın, Batınî'ler gibi kuv\etli orduları, sağlam kaleleri
ve cana kıvan fedaileri yoktu. Yazarlarm da itiraf etmek lüzumunu duydukları gibi onlar fel
sefe ile dini uzlaştırmak istiyorlardı. Hem İhvan as-Safa daima kültürlü kimselere hitap etmiş

tir. Batmi'ler ise kültürsüzleri avlamağa çalışmışlardır. İhvan as-Safa hiç bir mezhep ve hiç
bir imam için taassup göstermemiştir. Batınî'ler ise kendi imaınalarma ve mezheplerine olan
taassuplan için savaşlar yapmaktan bile çekinmemişlerdir. Bu sebeple amaç bakımından Batınî'

lerle İhvan as-Safa'nın ayrıldıklannı kaydetmek gerekir.

Bilindiği üzere İhvan as-Safa kurucularından şu beş kişinin adı bize kadar ulaşmıştır. Ehû
Süleyman Muhamraed b.Ma'şer al-Busti (al-Mukaddesî), Ehu'l-Hasan AH b.Harun az-Zancani,
Ebû Ahmed al-Mİhracanî, al-Avfi ve Zeyd b. Hifa. Sayın Heııri Corbiıı ve arkadaşları bu beş

kişinin isimlerini de (s. 190) birbirine karıştırmışlardır. Ebû Süleyman Buslî ile bu zatın başka

bir lâkabı olan Mukaddesi'vi ayn ayrı kimseler zannetmişlerdir. Ayrıca Zeyd b. Rifa'yı da İh

van as-Safa mensupları arasmda zikretmeği unutmuşlardır.

Eş'ari'den bahsederken onun ölüm tarihi olarak H. 324 yılı gösterilmiştir. Gerçi bu tarih
bazı kaynaklarda mevcuttur. Fakat Eş'arî'nin H. 330 yılında öldüğünü söyleyenler de çoktur.
Sayın yazarlar hiç olmazsa bir not koyup bu hususa işaret etmeli idiler.

Yazarlarm tarihler üzerinde vaptıklan hatalara dair bazı örnekler daha verelim: Kindî'uin
252 hicrî yılında öldüğü aşağı vukan kesinleşmiştir. Halbuki Histoire de la PhUosophle İsla-

mique s. 218 de bu tarih H. 260 olarak gösterilmiştir. Şehrestauî'nin ölüm tarihi s. 247 ve 260
da yanlış olarak H. 547 diye gösterilmiştir, s. 173 de ise çok şükür bu rakam doğru olarak 548
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diye kaydedilmiştir. Cüneyd aNBağdadi^ıiıı ölüm tarihi H. 298 yılı olduğu halde yazarlar tara>
fıııdan (s. 271 de) H. 297 yılı olarak kaydedilmiştir.

İsimler üzerinde de yazarların hatalar yaptıkları görülmektedir. Meselâ Farabî'nin dedeleri
arasında bulunan IJzluk'uıı adı (s. 222) Uzatag olarak yazılmıştır. Keza s. 254Me bir sıfat tam

laması şeklinde yazılması gereken Gazzali'nin ar-Risalet al-Ledunnİyve adb eseri Risalet al-

Ladoniya şeklinde yazılmıştır. Görülüvor ki Risale'uiu lıarf-i tarifi ve Lcduniyye'nin bir (n)
harfi eksik bırakılmıştır.

Yazarlar tasavvuftan bahsederken suf kelimesinin Yunaneadan gelebileceği ihtimali üze
rinde daha çok durmuşlardır. Halbuki eserde zikrettikleri gibi Bîrûnî bu tezi savunmakta tek
kakmaktır. Tasavvufun arapça sufMan geldiği artık ilim çevrelerinde kabul edilmiş bulunmak
tadır.

Yazarlar indeksi hazırlarken de yanlışlar yapmışlardır. Meselâ Şehrestani^nin adı yazar-
lann zikrettiği 155, 174 ve IB2'nci sayfalarda mevcut değildir.

Bütün bunlara rağmen Histoire de la Philosophİe lslamique adlı eserin İslâm düşüncesi

ve İslâm felsefesi üzerinde araştırma yapan kimseler için faydalı olacağı inancındayız.

Doç. Dr. İbrahim Agâh ÇUBUKÇU

•4



A History of MusHm Philosophy ıcith Short Accounts of Other Disciplines anJ the Modern
Renaissance in MusHm Lands, Edited and Introduced by M. M. Sharif, CUd I., Wiesbaden 1963.

Pakistan Eğitim Bakanlığının direktifi ile kurulan sekiz kişilik bir komitenin 1959 yılmda

başlayan çalışmaları ile girişilen "Bütün detayları ile bir İslâm Felsefesi hazırlama" işi gerçek
leşmiş ve ismini verdiğimiz eserin birinci cildi 1963 sonlarında basılmıştır. LahoreMaki Islâmî
Kültür Enstitüsü Müdürü M. M. Sharif'in editörlüğünü yaptığı ilk cild üç kitap, otuz dokuz
fasıl ve 787 sahifedcn mürekkeptir. M. M. Sharif "Giriş"te kültür ve medeniyet mefhumları

ile bunların yükselme, duraklama ve gerilemeleri konularım birçok filozof ve düşünürün görüş

lerini de zikrederek incelemekte ve sonunda elimizdeki eserin bütünüyle bir planını sunmak
tadır. Gayelerinin bütünü ile bir islâm kültür tarihi değil, islâm düşüncesinin sadece bir cephesi
olan islâm Felsefesi olduğunu belirtmektedir {s.12).

Birinci Kitap'ta "İslâm öncesi Felsefi Tefekkür" genel başhğı altında, "islâm Öncesi Hind
Tefekkürü" (C. A. Q adir), "islâm Öncesi Çin Tefekkürü" {Howard F. Didsbury), "islâm öncesi
Iran Tefekkürü" (Alessaodro Bausani), "Grek Tefekkürü" (M. M. Sharif), "iskenderiye-Sür
yânî Tefekkürü" (C. A. Qadir) ve "islâm öncesi Arap Tefekkürü" (Shaikh Inayatullah) konu
lan incelenmekte, her bölümden sonra bibliyografya verilmektedir.

ikinci Kitap'ta "islâm'ın Zuhuru, Kur'ân'ın Temel Öğretileri" başhğı altmda sırasiyle

M. M. Sharif, B. A. Dar ve Abul Ala Maudodi tarafından Kur'ân-ı Kerîm'deki "Felsefî", "Ah
lâkî", "İktisadî ve Siyasî" öğretiler incelenmektedir.

İlk iki kitapta incelenen konularla, İslâm Felsefesinin kaynağınm sadece Müslümanbğm

doğduğu ve gelişip yayıldığı bölgelerdeki önceki kültür ve tefekkür sistemlerinin değil aynı za
manda Kur'ân-ı Kerîmi kaynak olarak benimsediği gösterilmiştir.

Üçüncü Kitap "İlk Yüzyıllar" başlığını taşımakta ve bu deyim "Hicrî birinci/Milâdî yedinci
yüzyıldan Bağdad'm Moğollar tarafmdan zabtma kadar" olan zamanı içine almaktadır. Beş

bölüm halinde şu konular ele alınmaktadır:

Birinci Bölüm: Kelâmi Felsefe Hareketi.

Mu'tezile (Mir Valiuddin), Eş'ariye (M. Abdul Hye). Tahâviye (A. K. M. Ayyub Ali), Ma-
luridiye {A. K. M. Ayyub Ali), Zahiriye {Omar A. Farrukh), İhvan as-Safâ (Omar A. Famıkh).

İkinci Bölüm: Sûfiler.

İlk Sûfîler-Doktrin (M. Haniiduddin), Al-Hallac'dan önce Sûfiler (B. A. Dar). Al-Hallac
(Louis Ma^aİgnon), Abdulkadir Cilânî ve Şihâbeddin Sühreverdî (B. A. Dar), Şihâbeddin Süh-
reverdî el-Maktûl (Seyyed Hossein Nasr), Îbnî Arabi (A. E. Afifi).

Üçüncü Bölüm; Filozoflar.

Al-Kindî (Ahmed Fuad el-Ihvânî), Muhammed b. Zekeriya er-Râzî (Abdurrahman Bedevi),
Al-Farabî (ibrahim Madkour), Miskaveyh (Abdurrahman Bedevi), Ibnî Sina (Fazlur Rahman),
tbnî Bâece (Muhammed Sagîr Hasen el-Ma'sûmî), îbn Tufeyl (Bakhtyar Husain Siddikî) Ibnî
Rüşd (.\hmed Fuad el-Ihvânî), Na-sîreddin Tûsî (B. H. Siddikî).
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Dördüncü Bölüm: Orta Yolcular.

Gazzâlî-Metafizik (M. Saeed Sheikh), Gazzâlî-Tasavvuf (M. S. Sheikh), Gazzâlî-Ahlâk (Ab-
dul Khaliq), Fahreddiu Râzî (H. Nasr).

Beşinci Bölüm: Sivasî Düşünürler.

îslâmiyetin tik Devirlerinde Siyasî Düşünce (Abul Ala Maudodi), Ebû Hanîfe ve Ebû Yusuf
(A. A. Maudodi), Farabî (Muhammed Sagîr Hasan el-Ma'sümî), Mâvcrdî (Muhammed Qamarud-
din Khan), Şi'îlerin Siyasî Nazariyesi (Abid Ali Abül), Nizamülmülk Tûsî (Rukneddin Hassan).
Gazzâlî (Leonard Biııder).

Yukarıda sadece genel başlıkları ile muhtevasını belirttiğimiz eserin bu birinci cildi 787
sahife tutmaktadır. Tamamının sekiz kitap tutacağı ve birinci cUdde sadece ilk ü«; kitabhn ya
yınlandığı düşünülecek olursa eser tamamlandığı sırada, editörünün ifade ettiği gibi yalnız in
gilizce'de değil bütün dünyada bu sahada mevcut büyük bir boşluğu dolduracaktır. Eserin plânı

o kadar iyi hazırlanmış ve yazılacak "madde"ler öyle ayarlanmıştır ki, yazarlar ayrı ayrı kişi

ler oldukları halde eser insicamlı bir manzara arzetmektedir.

Her konunun sonunda o konu ile ilgili bibliyoğrafya verilmektedir. Bibliyoğrafya'uın ince-
iucelenmcsinden daima ana kaynaklara gidildiği, ikinci elden ^eya dereceden kitaplara itibar
edilmediği görülmektedir. Bu hususa en güzel misali 259-274. üncü sahîfeler arasında yer alan
"Maturidîlik" bölümünde bulmaktayız. Bilindiği gibi Ebû Mansûr el-Maturîdî'nin belli başh

iki eseri Kitâbu't-Tevhîd ile Kitâbu Te'vîlati'l-Kur'ân veya Te'vilâti Ehlİ's-Sunne, hâlen neş

redilmemiş olarak durmaktadır. İkincisinin gerek İstanbul gerek diğer ilim merkezlerindeki
kütüphanelerde müteaddit nüshası bulunmakla beraber birinci kitabın tek nüshası Cambrid-
ge kütüphanesinde mevcuttur. Böyle olduğu halde, bugüne kadar Ebû Mansûr el-Mârurıdî

hakkında yazılan bütün eser ve makalelerde bu iki kitabın ismine rastlanılmaz. "Maturidîlik"
bölümünün yazarı A. Ab bu sahada istisna teşkil ederek güzel birörnek vermiş. "Maturîdî'nin
Hayatı ve Eserleri" "Metodu", "Mu'tezileyi Tenkidi", "Maturîdî'nin Sistemi" adı allında

incelemiştir. Eserin tamamlanması ilim edebiyatı için büyük kazanç olacaktır.
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Konfüçyüs, Feylesof ve Din Kurucu, Derleyen: Hayrullah Örs, Remzi Kitabevi, İstanbul

1964, Yükselen matbaası, 339 sayfa.

Bu eser. Prof. Fong Y'eou-Lan'ın, Precis d'Histoire de la Philosphie ChinoLs; Prof. W. Eber-
hard'm, Histoire de Chine: Liu Wu-Chi'nin, La Philosophie de Konfucius; Pierre Do-Dinh'in,
Konfuzius in Selbszeugnis.sen und Bilddokumenien; Richard Wilhelm'in, Kungfutse. Geschp-
râche. Lun Yü; Richard WÜhelm'iıı, Kungfutse. Sehulgesprâche Gia— Yü; gene, Richard Wil-
helm'in, Das Buch der Sİtte, Li Gi, ve Prof. W. E. Saotbil'in, Les Trois Religions de la Chine adlı

eserlerinden derlenerek vücuda getirilmiştir.

Eserin ilk sayfasındaki Çinle ilgili bir haritavı müteakip {Önsöz Sf. 5-7) gelmekte ve Hayrul
lah Örs, bu derlemedeki parçalan çeşitli çevirilerle karşılaştırdığım, bilhassa Lun Yü'den çevi-
rilenler arasında farklar olduğunu, bunlardan "en akla yakm olanını seçmekten başka çare
bulama"dığmı söylemektedir. Önsözü takiben (Çinin En Eski Tarihine Bir Bakış) (Sf. 9-43)
gelmektedir. (Çinin Eski Tarihi Üzerine Elimizdeki Belgeler) ve muhtelif sülâleler ve Çindeki
ilk inançlar ele almmaktadır. Sayı konulmasmıu faydalı olacağı ve II. bölümü teşkil eden (Kon-
fuçyus)-(Sf. 45-120) ta, Konfuçyus'un (M. Ö. 27 Ağustos 551 - 479) kimliği, doğuşu ve bayat
hikâyesi etrafh olarak anlatılmaktadır. Bu çeı irinin edebî niteliğine bir örneği aşağıdaki cümle
ve mısralar gösterir, sanıyoruz". M. Ö. 479 yılında Kung, birsabah erkenden kalkmıştı. Kapmm
önünde bir aşağı bir yukarı dolaşıyor, arkasından bir değneği sürüklüyor ve şu şarkıyı söylüyordu:

Yıkıldı Taişan;

Koca ağacı devirdiler-.

Bilge de geçip gidiyor, bir kuru yaprak gibil" (Sf. 96).

Geleneklere bağlı olan (Sf. 99) Konfüçyüs'ün (İnsanlık Ülküsü "Jen (lam insanlık; biz
bunu adamlık diye çeviriyoruz), / (doğruluk, sadıklık), Li (Töre), Ce (Zekâ, akd), Hsin(güvenilir
olmak, verilen sözü tutmak)." (Sf. 105) tir. "Dsi Gung sordu:" İnsanın bütün hayatı boyunca
uyabileceği bir KÖZ var mıdır?. . . Üstad dedi ki: ^"Başkalarını sevmek, kendin için istemediğin

şeyi başkalarına yapma""^ (Lun Yü, 15, 23) Konfüçyüs'ün İnsan Sevgisi ve İnsanı tanımağa ve
devlet idaresi için tam adamları seçme işine verdiği önem karşısında, ihmal, kayıtsızlık ve lâu
balilik kötü görülmekle, "vakar, âlicanaplık, doğruluk, çalışkanlık ve iyilik" le insanların kulla-
mlabileceği (Sf. 106) belirtilmekledir.

Haksızlığa iyilikle karşılık verme yerine, haksızlığa doğrulukla karşılık vermeği ve iyiliğe

karşı iyilikle davranmağı öğütler. (Sf. 108)

Konfüçyüs'e göre "Gerçek Orta", "Ölçüsüz olmayış, taraf tutmavıştır". Onda "Orta
fikri (Gerçek Orta) ruhun doğruluk ve adalete dayanan, ölçülü ve ahenkli bir durumudur."
(Sf. 113)

Konfüçyüs'ün ölümünden sonraki varlığm ne olduğu sorusuna karşılığı: "Sis hayatın ne
olduğunu bilmirorsunuz; ölümün ne olduğunu nasıl bileceksiniz?^^ dir. (Sf. 118)

Dsi Lu'nun, Konfüçyüs'e "tanrılara ve ruhlara nasıl hizmet edilebileceği sorusuna verdiği

karşılık şöyle olmaktadır:'* "Daha in.sanlara hizmet edemezken tanrılara nasıl hizmet edilebilir?"
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KonfüçyÜP, tanrıları saymayı, ama onlardan uzak durmayı ve "ibâdet işi"ni "Göğün Oğlu^na

ya da onun vekiline" bırakıyor. Konfüçyiis, tanrılara saygıyle kurban sunmayı öğütler ve
"Kim Göğe karşı günah işlediy.se, onun yakarabileceği kimsesi yoktur." ve "kendisi için:" "Ben
çok dua etlim" der. (Sf. 118)

Konfüçyüs zamanında "inanılan tanrılar ve ruhların sayısı inanılmayacak kadar büyüktür.
Evi koruyan tanrılar, toprağın, yolların, dağların, nehirlerin v. b. g. tanrıları ve hepsinin üstünde
de dedelerin ruhları" vardı. (Sf. 118) .. Şang-Tİ, bütün tanrdarm, hattâ Göğün bile efendisi
idi. Kung'un da başka türlü düşündüğü tahmin edilemez. Ama o, Şang-ti, yani en üstün tanrı

yerine daima Tien, yani Gök devimini kullanmıştı. Önceden de söylemiş olduğumuz gi
bi, Kung bir din kurucusu, va da reformacı değildi. Onun amacı doğrudan doğruya toplumun
düzeni, ahlâkı ve mutlu yaşaması idi. Bu bolümü onun şu sözleriyle bitirelim:" "Eğer hakikat
ortaya çıkacaksa bu. Göğün arzusudur; yok, eğer hakikat kaybolacaksa, bu da Göğün arzusudur."
(L. Y. 14, 38) (Sf. 119)

Eserin Üçüncü Bölümü (Lun-Yü) (Konfüçyüs'ün Konuşmaları) (Sf. 121-263), Doç. Dr.
Muhaddere Özerdim, tarafmdan 1963 yıhnda yayınlanmış (Konfüçyüs, Konuşmalar (Lun-Yü)
kitabının ayrı bir çevirmesidir. Buçeviriyle, Hayruliah Örs'ün çevirisi arasında bazı anlamfark
ları varsa da, iki çevirmenin yeni basımlarında taraflarca karşılaştırma yapılması ve doğru an-
lamlmm belirmesi elbette faydalı olacaktır. Hayruliah Örs, Lun Yü (Konfüçyüs'ün Konuşma-

ları)'nı "Göfe'ün iradesini tanımıyan, üstün insan olamaz. Kim seçkinliğin yolunu erkânını bil
mezse o sağlam olamaz. Kim söz bilmezse. O, insanları tanıyamaz" sözleriyle sonuçlandırıyor.

(Koııfüçyü.s) kitabımn Dördüncü Bölümü (Gia-Yü (Okul Konuşmaları) ve Li-Gi (Töreler
Kitabı) (Seçmeler)'dir. (Sf. 265-322) Kung-Futse, burada "Dünya da beş ağır suç vardır, hay
dutluk ve hırsızhk bunların içinde değildir. Birincisi âsi tabiatlılıkla birlikte gözü peklik. îkin-
İkincisi aşağı (alçak) bir yaşayışla birlikte iıiatçıbk. Üçüncüsü, yalancılıkla birlikte çenesi
kuvvetli oluş. Dördüncüsü herkesin ayıbını aklında tutmakla birlikte, çok tanıdıkları olmak.
Beşincisi de haksızhğa yönelimle birlikte h.mu süslemek isteği." (Sf. 272) Böylece Konfüçyüs,
şarlatan, hizipri ve yalancı politikacılığı, ikiyüzlülükle, zulümle Yürütenleri, ''insanlar arasında

en büyük câ/ıi" olarak görüyor. (Sf. 272)

Konfüçyüs, kanunlar ve uygulanması hakkında şu düşünceleri ilerisürüyor: "Eğer kanunlar
yolunda değilse, ceza verraiyc kalkılmaz. Neden mi bu? Eğer haştakiler öğretmedilerse suçhalkın

değildir. Eğer emirler gevşek, eczalar keskin.se bu haydutlara yakışır bir şeydir. Eğer zamansız

vergi alınırsa, bu acımazlıktır. Öğretmiye çalışmadan hemen kusursuzluk istemek zâlimliktir.
Ancak bu üç hatadan kaçınmışolan bir devlet ceza kanununu uygulayabilir: Ceza adalete uygun
olmalıdır, öldürmek adalete uygun olmalıdır. Yüreğinin istediğini uygulama .sakm," Eğer "ör
neği yok bunun" dersen, o zaman, ecza verecek yerde, öğret! (Sf. 274) Konfüçyüs'ün "Uygun
insanların nasd seçilebileceği" ne verdiği karşıUk şöyle oluyor: "Herkese yapabileceği iş veril
meli. Hazır cevapları almamab, başkalannm sözünü kesenleri almamalı, çok söyleyenleri al-
mamlı. Hazır cevaplar aç gözlüdür, söz kesenler terbiyesizdir, gevezeler içten pazarlıklıdır."

(.Sf. 276) Böylece Konfüçyüs, "Bir memurda herşcyden daha önemli olan taraf onun güvenilir
olmasıdır, bilgisine vc yeteneklerine ondan sonra bakılır. Güvenilir olmayıp da birçok yetenekleri
olan, yırtıcı bir kurda ienzer, bövlesİne vaklaşmamahdır." diyor. (Sf. 276) Aristokratik bir anlayışı

olan (Sf. 277, 279) Konfüçyüs, "Seçkin"iıı "başkasma iyilikte yardım etmesini" "kötülükte
yardım etme" mesi gerektiğini belirtiyor. "Herkesin Mutluluğu kendi elindcdirl''' inancında

olan Konfüçyüs'ün görüşü dikkati çekicidir: "Duka Ti Üstad Kung'a dedi ki:" Bir devletin
var olması ya da batması, mutluluk ya da felâket, her haldeGök'ün yazgısına bağlıdır ve insan-
larm elinde değildir". Üstad Kung karşıhk verdi: "Var olmak ve batmak, mutluluk ve felâket
hep insanın suçundan ileri gelir. Gökteki işaretler ve yerdeki âlâmetler buna bir şey kalamazlar".
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(Sf. 278) "Gök'ün işaretleri ve yerdeki alâmetler hükümdarı uyarmak içindir. KUyalar ve mû-
cîzeler memurları uyarmak içindir. Işâretler ve alâmetler iyi bir hükümetten kuvveth değildir

ler, hayaller ve rüyalar iyi bir tutumdan daha kuvveth değildirler. Kim bunu anhyabilirse o,
düzenin en üstün basamağma erişebUir. Yalnız bilge bir hükümdar buna erişebilir." (Sf. 279)

Ana babaya saygı ve bakıma çok önem veren Konfüçyüs, hu konu üzerinde bilhassa duru
yor:

"Ağaç kımıldamadan kalmak isterdi, ah.

Bıraktı mı rüzgârın esişi?

Oğul babasına bakmak isterdi, ah.

Beklemedi ki babasıl

. Yıllar geçer, geri dönmez ki.

Hangi ana baba ölmez ki?

Şimdi artık ben gitmek istiyomm, "böylece Konfüçyüs, anne babalarını bırakan öğrenci

leri uyanp, onlan evlerine döndürüyor." (Sf. 287)

"Eğitimin Değeri" (Sf. 287) üzerinde duruyor ve "ölümden Sonra Hayat üzerine*^ (Sf.
291) eğilerek, bu husustaki inancınm temellerini ortaya koyuyor: "ölüler olanı biteni bilirler
mi, yoksa bilmezler mi?** Üstad dedi ki: "ölüler olan biteni bilirler desem, korkarım ki saygılı
oğullar ve itaatli torunlar canlıların hesaplarını boşa çıkarırlar. Eğer olan biteni bilmezler desem,
o zaman da yoldan çıkmış oğulların atalarını analarını gömmeden bırakacaklarından korkulur.
Senin, ölülerin bilinçleri olup olmadığını anlamak isteğin, şimdilik acelesi olan bir şey değildir.

Sonradan bunu kendin öğrenirsin.** (Sf. 291).

Konfüçyüs seçkinin, birşeyi öğrenemediği için, öğrenmişse onu benimseyemediği için, benim
semişse, onu uygulayamadığı için üç türlü tasası olduğunu, beş çeşit işten dolayı da utanması

gerekeceğini söylüyor. Bunlar, uyg:un fikri olup ta bunun doğru ifadesini bulamadığı, sözle ifa
deyi bulup da buna göre da^Tanamadığı için, bir şeyi elde edipte sonra onu kaybetmekten, top
rağı olup da ona göre halkı olmamasından, gücü kendisininkine denk olan hasmımn başarı bakı-

mmdan kendisini geçmesinden ileri gehyor. (Sf. 303, 304)

Konfüçyüs, hayatm 6 temeli olduğunu bu temeller sağlamsâ o insaniTi seçkin olacağım be
lirtiyor. Bunlar, ödevin teraeU, ata ana saygısı, törc'nin temeU yas duygusu, savaşta disiplinli
olma ve temeh cesaret, devlet yönetiminde gerekh olan düzenin temeU tanm, tahta geçişte ge
rekli olan sağlam geleneklerin temeH miras sırası, mallarm üretiminde gerekli olan tam zamamn
temeh çahşkanlıktır."/n5an soyuna sopuna karşı sevgi beslemezse, başkalariyle münas^et ku
rulamaz. Başlanan bir işi tamamlama becerilemezse, büyük bir işe girişilemez. Sözlerde sadece du
yulmuş olan şeyler tekrarlanırsa, çok konuşmıya kalkmamalıdır. Yakınlarını sükûna kavuştura-

madan, uzaktakileri kazanmıya kalkılamaz. Onun için seçkinlerin yolu, temellere dönmek ve en
yakın olan şeylere özenmektir.** (Sf. 308, 309)

(Töre Kitabmdan (Li Gi) de eğitimin öneminden ve ölçülü orta yolun faydalarmdan bah
seden Konfüçyüs: "En Yüce olan. Ölçü ve ortadır, ama orada uzun zaman kalabiİen insan azdır.**

(Sf. 315) diyor.

"Atmaca göğe uçar.

Balıksa dibe dalar. "Bununla "Yolcu bütün yükseklik ve derinliklerinde araştırmak gerek
tir** denilmektedir. (Sf. 318)
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"EğitiminDevlet ve Toplumdaki Yeri"ne işâret ediliyor: ''Yeşim taşı yontulmazsa ondan
kap yapılamaz; eğer insan eğitilmezse o zaman yolu bilmez... daima c^tim ve öğretim.. (Sf.
320) "öğretmek, öğrenmenin yansıdır." (Sf. 320)

Konfüçyüs adlı kitabın son (5. bölümü (Çin'de Dinsel Hayat)'tır. (Sf. 323-337) Bu bölümde
(Dinî Törenler ve Din) in XX. yüzyıldaki-komünist yönetimdenönce imparatorluk çağı durumu
incelenmiştir.

Dinin en önemli törenin de, imparator'un Şang-ti'ye (Gök'ün Efendisi) kurban sunması

olayma değinilerek yalmz imparatorun "dünyanm, baş papazı, Cök'ün Oğlu" olduğu üzerinde
durulmakta, hayvan kesilme ve yakılmalar anlatılmakta, "Göğe Tapış"m gece yansı olduğu

belirtilmektedir. (Sf. 326, 327) "İmparator yalnız Şang-ti'ye ve kendi dedeleri"ne "Ti" lere
tapıyor, ikinci derecedeki tanrılara, -kendisi de yan tann sayıldığından- tapmıyordu. "Sungu-
larmı da yalnız göğe ve dedelerine yapardı. Sungular yiyecek, ipek kumaş parçaları ve yeşim

taşı idi." "... dedelerine bir kumaş parçası sunarsa Şang-ti'ye oniki-sini sunardı. Kurbanlar ku
sursuz ve lekesiz, tek renkli boğalardı. Törende dualar okunurken imparator ve törende bulu
nanlar diz üstü dururlardı. Dualar bitince imparator belirli bir sayıda secdeederdi. Sonrakumaş
lar ve öteki sungular, içi kor dolu ocaklara atılarak yakılırdı. Törenin büyük bir kısnunda tapı

nağın etrafında çalgılar çahnır, pandomima vedanslar yapılırdı. Sabah olunca imparator Şang-

ti'ye şu söylevi okurdu: "Her şeyin başlangıcında, karanlık ve şekilsiz, büyük bir kaos cardı. Bej
unsurun belirmesi daha başlamamıştı, güneşle ay daha parlamıyorlardı, bu kaosun içinde neşekil,

nederenkvardı. îşte ozamansen,eyyücehükümdar, kaba ile inceyi {madde ile ruh) ayırarak gücünü
gösterdin. Gökü varattın. Yeri yarattın, tnsam yarattın, bütün varlıklar senden varlık ve güç
aldılar". Bundan sonra Yer sunağına gidilir ve orada da gene imparator ibâdet ederdi.

Her vilâvette böyle resmî kurban törenleri yapılırdı. Mandarenlerin görevlerinin başında

bu törenler gelirdi. (Sf. 328, 329) Çin'de büyük mevkideki adamlar için tapmaklar yapılması ve
bu adamlarm taunlar arasına katılması geleneği mevcuttur. Nitekim "Konfüçyüs'de M. ö. 57.
yıl" da imparator'un fermaniyle tannlar araşma katıhyor. (Sf. 332, 333)

Çin'de üç dinin bulunduğu-Konfüçyüs, Taoizm ve buddizm'in resmen tanındığı (Sf. 334)
anlatılmakta, ve Çin'de komünist yönetiminden daha önceki yıîlgrda, bu dinlerin mevkiine dair
bilgi sunulmaktadır. "Bunlardan Konfüçyüsçülük -Kung'un tasanmladığma göre'- insanlarm
dinsel ödevlerini dedelere ibâdet ve törelere uygun dürüst bir hayatla, etrafında sayısız

yardımcıları bulunan Gök'ü memnun etmekte buluyordu. Taoizm, kendi tarafmdan olanlara
bu hayatta iç «iingınliği ve dirliğini en başta ödev olarak sahk vermektedir, bununla ve bir yan
dan dürüst ve ahlâklı bir hayat, öte yandan animizm, sihirbazlık ve ölümsüzler araşma yücel
tilmiş büyük adamlara tapmanm bir karışımı olan sapık inançları uygulamakla ölümsüzlüğün

kazanılabileceğini söylemektedir. Buddizm ise müminlerine, Buddha ve Buddisava'nın adını

tekrarlamak, imsakli yaşamak, hacca gitmek, başkalarma karşı yüksek kalbli davranmak ve
üstün ahlâklı olmakla bu dünyadan kurtulup Nirvana'ya kavuşacaklarım söylemektedir.

Ama Çin'de bu üç din birbirinden ayrılamaz, her üçü de Çinli'nin ruhuna işlemiştir ve âdeta
bir öğretinin dallan olarak sayılabilirler. Zâten bu yüzdendir ki Çin'de din kavgalan da olmamış

tır.

Semavî dinlerde gördüğümüz gibi, cami, kilise, ya da sinagoga benzer, insanlarm birlikte
ibâdet edecekleri yerler ve böyle ibâdet şekilleri yoktur.

Ticaret veya sanatla ilgili tanrılar, toprak (Sf. 334) ve ürünlerin tannlan, zenginlik tanrısı

ve onunla ilgili sunaklar (Sf. 335, 336) hastahk için, ilâçlar için, çocuk muradı için, taun
lardan, taoist tapınağındaki taundan veya budist tanrılarmdan yardım istenir ve adaklar ada-
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nır, mum ve tütsüler yakılır ve birçok defa eğilerek selâmverilir, tanrılara yiyecekler sunulur.
(Sf. 336)

"Din onlarda siyasete, ahlâka, yaşayışın her alanına girmiştir. Bütün sayısız tanrıların

üstünde tek hir taun fikrine, Gök'ün efendisi Şang-ti'ye inançları, onlann daha ilkçağda tek
tanrıcılığa erişmiş olduklarını gösterir. Ama Çin'e sonradan yerleşen taoizm ve huddizm çok
kötü hir rol oynamış ve dîni, bir sapık inançlar yığını kılığına sokmuştur. Buddizmin Çin'e giriş

inden önce hemen hemen hiç hulunmıyan putlar ondan sonra alabildiğine çoğalmıştır." (Sf. 337)

Konfüçyüs hakkmda etraflı bilgi bulunan, hu eser Dinler Tarihi ve Kültür hayatımız hatu
nundan önemli hir kazanç olmuştur demekte haksız olmadığımızı sanıyoruz.

Dr. Hikmet TANYU

Â
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TUNUSTAKi MANASTIR ŞEHRİ MEZAR KİTABELERİ

Tunus'un tarihi eserler müfettişi Süleyman Mustafa Zebis'iu, Tunus Arkeoloji ve Sanat
Enstitüsü neşriyatı arasında, Tunus Kitabeleri Külliyatı serisininikinci kısnu olarak, Monastır
Kitabeleri (Nakâ'işu'l-Manastîr-Inscriptions de Monastir) adlı eser, cidden mühim ve değerli

bir tedkik mahsulüdür

Tunus Cumhur Reisi Habib Burgiba'ya ithaf edilen bu eserin ilk dört sahifesinde, Tunus'un
tanınmış ilim ve sanal adamlarından ve yukarıda zikri geçen Enstitünün reisi Abdülvahhab
Paşa'nın bir önsözü (Preface) bulunmaktadır. Sonraki iki sahife (s. 5-6) müellifin mukaddimesine
âid olup, bunu da Manastır şehrinin bir tarihçesi takib etmektedir {s. 7-14). Transkripsiyon
sistemine ayrılan bir fasıldan (s. 15) sonra müellif, eserin tedkikini kolavlaştırmak gayesiyle,
kitabelerin formüllerini ayrı bir babda (17-25) okuyuculara sunmuştur. Bundan sonra asıl mevzua
geçilerek mezar kitabelerinin (İnscriptions funeraires) arabça metinleri ile fransızca tercemeleri
ve mezar taşlarının tavsifi yapılmaktadır (s. 27-101). Buna ilâveten eserin basımı esnasında

yeniden ortaya çıkan mezar taşlarının kitabeleri kaydedilmiştir (s. 101-111). Böylece tedkik
edilen kitabelerin sayısı 152'yi bulmaktadır. Eserin .sonunda şahıs isimleri endeksi (s. 113-128)
Ue lâkablar, ünvanlar vie meslek isimlerine aid endeks {.s. 129-130) ve mündericat babı yer al
maktadır. Nihayet Manastır kitabelerini ihtiva eden 30 fotoğraf ile eser sona ermektedir (s. 152).

Evvela şuna işaret edelim ki Abdülvahhab Paşa önsözde pek faydalı malûmat vermekte,
hususiyle Manastır tabirinin iştikakı üzerinde ehemmiyetle durmaktadır. Bilindiği üzere Bizans
lıların, kale biçiminde, muhkem manastırları vardı. 8. asırda Arablann muhkem tekkelerine

Suriye ve Filistinde ''manastır" tabiri verüiyordu. Bu tabir oradan "İfrîkiya" ya geçip kullanıl

maya başlanmıştır. E.><ki "Ruspina" mahallinde hiç bir zaman hıristiyan manastırları bulun
mamıştı ve dolayisiyle de bu tabirin evvelce orada kullanılmışolması söz konusu edilemez.. Ancak
9. asırda tfnkıya'lılarm sahil hisarlarını '"Ribât" diye isimlendirmeye başladıkları malûmdur.
Bu ilk askeri ve dinî abideler ibadet ve zikir yerleri olmakla kalmıyor, aynı zamanda Arablarm
Bizans veya Roma-Latin donanmasma karşı bir müdafaa mercii olarak kuUanıbyordu.

Buralarda mücahid dervişler oturmakta idiler. Bunlar ribatın hücrelerinde oturdukları için,
kendilerine "murabıtlar" (murâbitûn, les marabouts) adı verilmişti. İtibarları çok yüksekti.
İslâm dininden ilham alan bu dervişlerin faaliyeti ateşb ve imanlı îfrıkiva halkının nezdinde
geniş bir hüsn-i kabule mazhar olmuştur. Onlar bu nurlu maneviyat ve bereket yuvaları etrafında

toplanmağa ve bazan uzun mesafelerden getirilen ölülerin ua'şlarını bu ribatlarm himayckâr
gölgesi altında defnetmeğe başlamışlardı. Bu adet o derece şüyû bulmuştu ki, en müreffeh dev
rinde bile Mehdiyye gibi bir şehir hususi mczarbğa sahip değildi. Zira ahali ölülerini, deniz yoliy-
le, götürüp Manastırdaki Ribat'ın civarına defnediyordu. Hatta "Zîrî"hanedanlarıbileManas-
tırda kendileri için öyle bir hanedan mezarlığı tesis etmişlerdir ki, Sanhaciler prens ve prensler
inin gömüldükleri bu mezarhkları muasır vakanüvisler hayranlıkla tavsif etmişlerdir. Tunus

1 Slimane - Mostafa Zbiss, inscriptions de Monasitr (Prtface de H. H. .4bdu! - WahBb, president jc l'Iustitut
National d'Arcb£ologie et .\rts), Tunis 1960, pp. 1-131 — I-XXXI plaoches. (Secr^tariat d'Etat â rEducatton Nati-
onale - Institııt Katioııal d'Arc}»6olo,üe ct .\rt8 Tunis - Corpus de» inscriptions Arabes de Tunisie, 2in)e partie).
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tarihinde biliıımeven ınülıim askerî ve mülkî şahısların Unvanlarını bu Manastır şehri mezar

kitabeleri bize açıklamakta ve meselâ "kâ^id*' ve "amin" tabirlerinin hakiki manaları bunlar

sayesinde oldukça tavazzuh etmektedir.

Tunus İMkiya'smdaki mezaristanlann en eskisi Ka^u-avan şehrindedir. İsmi, Hz. Peygam-
berin sahabilerinden Ebû Zama'̂ a el-BelavPye nisbetle "al-Balawiyya"dır. Burada 34 / 654
tarihinde ilk defnedilen zat, Callûla savaşında şelıid düşen bu sahabidir. Bu mezarın civarmda

ikinci halife Hz. Ömer'in torunu olan bir kızın mezarı vardır ve bu kısma bu sebebten dolayı

"Kurevş Mezarhğı" denmektedir. Yine burada Hz. Peygamberin neslinden olan "Şerifler"in

mezarları vardır ki bu mahalle "Yeşil Cenah" (al-Canâhu'l-A^dar) adı verilmiştir. Tunus şeh

rinde de buna benzer meşhur bir mezaristan vardır ki, ona "Salsala" (zincir) denir. Burada îmam
Malik'in talebesi meşhur fakih "^Alİ ibn Ziyâd'ın türbesi vardır (183 / 799). Bu gibi meşhur
mezarlıklara îslâm âleminin hemen hemen bütün büyük şehirlerinde tesadüf edilmektedir (Mek
ke, Medine, Dimaşk, Kudüs, Küfe, Basra, Bağdad, Kahire, Kayravan, Tunus, Fas, Kurtuba,
Gırnata, Palermo v. s.). Bunların bazıları civarlarmdaki mühim bir âbidenin (meselâ Dimaşk'-

taki al-Bâbu's-Sağîr)ismini, bazıları ise, erkek veya kadın büyük ve mühim bir şahsiyetin ismini
taşımaktadır (meselâ, Bağdad'ta meşhur imam Ahnıed ibn Hanbel ile Harun er-Reşid'in an
nesi al-Hayzurân'ın defnedildikleri mezarlıklar onların isimlerini taşımaktadır). Mekke'deki
"Ma'lâ" adlı mezarlık, islâmiyetten bir kaç asır evvel tesis edilip, Kureyş kabilesinin ileri gelen
şahsiyetleri oraya defnedilmiştir. Yani Hz. Peygamberin ecdadı, sonra amcaları, ilk zevcesi
Hz. Hatice ve diğerleri burada yatmakta ve dindar müslümanlar tarafmdan ziyaret edilmek
tedirler. Keza Medine'deki meşhur "Baki"' mezarbğma Hz. Peygamberin hicretinden sonra
vefat eden yakınları ile eski sahabesi, din uğrunda savaşan ilk mücahidler ve islâmiyetin ilk
devrindeki diğer meşhur şahsiyetler defnedilıntşlerdir.

Eserde, bu iki en eski islâm nekropolü hakkında mufassal malûmat dercedilmiştir.15. asırda,

ecdadından intikalen Kâbe muhafızhğında bulunup 838 / 1434 tarihinde vefat eden Cemalu'd-
Dîn Muhammad ibn 'Ali aş-Şaybl'nin Mekkedeki al-Ma'lâ mezarhğı hakkmda "aş-Şarafu'l-A'lâ

fî 2ikri Kubûri'l-Ma'lâ" adh kıymetli eserin, müellifi eliyle yazılmış nüshası halen Abdülvahhab
Paşa'nın hususi kütübhanesinde bulunmaktadır. Modem epigrafi ilminin icablanna uygun bir

şekilde yazılmış bu monografva mühim mezarlıkların tavsifi ile kitabelerinin tam metinlerini
ihtiva etmektedir. Hatta kitabelerde rastlanan bazı hatalara da işaret etme^n ihmal etmeyen
müellif kitabclerdeki yazı çeşidini dahi kaydetmekte, mezarlarda yatan her ölünün bivograf-
vasmı en mevsuk eserlere istinad etmek suretiyle çizmektedir. Şayed bu mezarlıkta medfun

bulunan şahıs Mekkc'ii olmayıp vefatmdan sonra başka yerlerden, hatta çok uzak memleket
lerden (meselâ: Hindistan, Türkistan, Yemen, Suriye, Mısır, Mağrib v.s. den) buraya getbilip
defnedilmiş ise, yazar bunu da aynca tasrih etmektedir.

Abdülvahhab Paşa önsözünün sonunda mezarlıklarınve bilhassa mezar kitabelerinin büyük

ilmî ehemmiyetine işaret ettikten sonra, Tunus'taki islâmî mezar kitabelerinin ilmi metodlarla
tedkiki ihtiyacı üzerinde durmakta ve bunların etnografya, coğrafya, sanat ve muhtelif meslek
erbabı bakımından büyük faydalar getireceğine inandığını belirtmekte, böylece ortaçağ Tunus
hayatındaki fikir cereyanlarının aydınlatılabileoeğini ümid etmektedir.

Süleyman Mustafa Zebis ise, muhtasar mukaddimesinde, Manastır şehrindeki Rıbat ile

Sîdî el-Mazeri mezarlığı arasında bulunan mezar taşlarmm nasıl kumdan çıkarıhp kurtanidığma

dair kuaca malûmat vermekte ve bu hususta kendisine yardımda bulunanlara teşekkür borcunu
da unutmamaktadır. Bundan sonra Manastır şehrindeki mezar taşlarımn ehemmiyeti üzerinde
durmaktadır. Bu kabirler Kayravanınkinenisbetle daha az sayıda olmakla beraber, tarihi ehem
miyetleri büyüktür. Bunlar, Hilâlilerin istilâsından (XI. asrın ortası) sonraki devre (ki bir buçuk
asır kadar sürmüştür) aid tarihi boşlukları bir hayh dolduracak mahiyettedir. Zira bu mezar
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kitabelerinin büyük bir kısmı bu devirden kalmadır. Bu devrin tarihine dair malûmat ise, hemen
hemen hiç mesabesindedir. Halbuki bu kitabeleri tedkik ederken, Mehdiyye ve Manastırda

yaşamış uıısurlarm çeşidlerine muttali olunmakta, Endülüslülerden başlayarak, Mısırlılar,

Yemenliler, Fas ve Cezairden gelmiş Berberilerle Türklerin de buralarda oturduklarım öğrenmek

mümkün olmaktadır. Meslek mevzuunda da keza bu kitabeler zengin bir liste vermektedirler
(meselâ: Tüccar, muallim, tabib, hukukçu, kâdı, kâid v.s.). Bu arada şimdiye kadar bilinmeyen
bazı mühim idari ve askeri şahsiyetler ortaya çıkmaktadır. Zîri hanedanlarından birisi Tamim
oğlu, yani Tamim ibn-i Mu'izz ibn Bâdls (454-501 / 1062-1107), ''Manastır Emini" (Amlnul-
Manastir), bir hayli kâidler, bir '"mukaddem". Zikre değer daha bir şahsiyet var ki "Abbasî
Şerif" ('Abbâs -ki Abbasi halifesi al-Manşûr tarafından idam edilmiştir- ibn Hasan ibn Hasan
ibn 'Ali ibn Abî 1'âlil>)'dir. Mukaddimesinin sonunda müellif bize bu mezar kitabelerinden
başka diğer kitabelerin (mebauilere aid kitabelerin) de neşredileceğini va'detmektedir.

Yazar Manastır şehrine tahsis ettiği fasılda (La viUe de Monastir) en eski devirlerden bu
güne kadar, eski Ruspina yerinde kurulmuş bulunan, Manastır şehrinin tarihini bize kısaca

çizmektedir. Buna göre içinde bulunan meşhur Ribat'a (Manastır'a) nisbetle şehrin ismi al-
Manastır olmuştur. Ribat adı verilmeden evvel bu âbidev binanın manastır olarak isimlen

dirilmesi dolayisiyle, evvelce buralarda manastır denen bir hıristiyan tekkesinin mevcu
diyeti zehabına kapılmaması için müellif okuyucuları ikaz etmeyi lüzumlu görmüştür. Zira
Abdülvahhab Paşa'nın da dediği gibi, bu havalide esasen hiç bir zaman hıristiyan manastırı

bulunmamıştır. Ve böyle bir manastıra dair ne eski ne de yeni her hangi bir garb vesikasma
tesadüf edilmiştir. Ribat, VIII. asrın sonlarma doğru ve muhtemelen şarktan alınan bir plân
dahilinde inşa edilmiştir.

Tunus Cumhuriyetinin doğu sahilinde ve Sûs şehrinin takriben on beş mil güneyinde bulun
makta olan Manastır şehrinin eski ismi Ruspina olup, Punique ismi olan "Rous Peuna"dan
ahnmıştır. Bunun latince tercemesi ise "Caput Anguli"dir. İlk devirde mütevazi bir yer olan
Ruspina, bilhassa Roma imparatoru Cesar'm Afrika seferlerinden sonra Afrika, Roma impara
torluğunun bir vilâyeti olmuş, Ruspina da bu vilâyetin hududlarına girmişti. Fakat onun ilk
kazandığı bu ehemmiyet, sonraları Sûs şehrine geçmiştir.

Asırlar sonra Abbasi valilerinden Barsama ibni A'yan tarafından burada meşhur ribathn
inşa ettirilmesinden itibaren. Manastır şehri eski ehemmiyetini tekrar kazanmıştır. Zira bu havali
evvelce hıristiyan Bizanslılardan zabt olunmuş, daha sonra Bizanslılar bir buçuk asır müddetle
buralarmı istirdad etmeğe çalışmışlardır. Bu tehlikeyi bertaraf etmek için Abbasi Halifesi Haru-
nür-Reşid en kıjTnetli generallerinden birisi olan Harsama'yı buralara vali tavin etmiş ve bu
ünlü ribat'uı inşa ettirilmesini emretmiştir. Bu müessesenin İslâmiyette nev-zuhur oluşu, bazı

din uleması tarafından bid'at telâkki edilmiş ise de, Kayravan fakihleri, umumi menfaatlere
hâdİmdir gerekçesiyle bunu tecviz edip inşasına mümaneatta bulunmamışlardır. 181 / 797 tari
hinde inşası tamamlanmış bulunan bu ilk rihatı Tunusta daha bir çok rib'atlar takib etmiştir.

Bu rib'atlar ve, dolayisiyle. Manastır şehri Tunus'un mukaddes bir yeri olmuş ve hıristiyan

Bizanslılara karşı açılan cihad-ı mukaddesler bu ribatlarda hazırlanmıştır. Din uğrunda savaşa

cak olan fedailerin bu diyardaki muhtelif ve hazan da birbirine zıd unsurlardan teşekkül etmesi
ne engel olunmamıştır.

Manastırdaki rib'atın ehemmiyeti zamanla o kadar artmıştı ki, yalnız genişletilmesine

değil, aynı zamanda ona kadınlara mahsus bir rib'at ilâve edilmesine kadar gidilmiştir. Nitekim
civannda iki yeni rib'atın inşası hemen hemen ilkinkinin ardından tahakkuk etmiş sayılabilir.

Bunlardan birine bu gün "Sîdı Zuıb" (Sidi Dhuib), diğerine de (ki yakmlarda yıktırılmıştır)

"Sîdî 'Amir" ismi verilmiştir. Manastır şehri yakınlarında inşa edilmiş üç rib'at daha vardır

(Şakânîs-Chaqanis, tbnu'l-Ca'd ve Lamta rib'atları). Bu rib'atlarm IX. asırda memleket müda-
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faasmdaki rolleri o derece miibİDi olmuştur ki, yalnız luriatiyan hücumlarııu def etmekle kal
mamışlar, aynı zamanda Sicilya adasımn işgalinde ve böylece deniz hakimiyetinin sağlanmasında

başbca amil olmuşlardır. Müteakiben derviş mücahidler (murabıtlar) bu mühim ve çetin vatani
vazifeyi başariyle ifa ettikten sonra rib'atlanna çekilip kendilerini tamamen ibadet ve zikre
vermişler ve rib'atları -Sünniliğin melin birer kalesi haline getirmişlerdir. Memlekete şüliği sok
maya çalışan Falımilere karşı hoşnud.suz davranmalarına rağmen, bu mücahidler tavr-u hareket
lerinde pek ihtiyat göstermişlerdir. XI. asrın meşhur müellifi al-Bakrl'nin bu rib^ata âid mühim
bir tavsifi vardır. Müellif bunda, âşûrâ günü rih'atlarda büyük bir kalabalığın toplandığını yaz
makta ve aşağıdaki malûmatı ilâve etmektedir:

Bu muhkem bina çok yüksekti. Birinci katında bir camii vardı. İçinde daima âbid ve zâhid
bir rib'at şeyhi bulunurdu. Rib^at dahilinde bir çok oda ve hücreler mevcuddu. Bunlarda âbid
ve zâhid kimseler oturmakta idiler. Güney tarafında yine muhkem bir bina vardı ki orada ken
dini ibadete veren dindar, kadınlar kalırlardı. Ribatta büyük sayıda hamamlar da bulunmakta
idi. BiUıassa Kayravan'dau bu rihat sakinlerine bol bol para gönderilirdi. Manastır ha\ alisinde
âbid ve zâhidlerle meskun hu çcşid rib'atların benzerleri yok değildi. XI. asrın ortalarında yapı
lan bu tavsif, bundau önceki iki asır için de variddi.

Al-Bakri hu lav.sifi yaptığı zaman,Tunu.s Hilâlilerin işgaline uğranu.ştı. Budurum karşısında

Zîrî hanedanları Kayravaiı'ı terk edip Mehdİyye şehrini yeni payitaht yapmışlar, şehir sakin
lerinden çoğu sahil şehirlerine göçmüşlerdi. .Meşrû hükümdarların za'fı karşısında bu şehirler

müstakil emirliklere ayrılmışlardı (Bizerl, Tunu.s, Safaks gibi), XII. asnn ortalarına kadar Meh
dİyye şehri diğer şehirlerden alâkastm kesmiş vaziyette idi. Yalnız deniz yoliyle Manastırla ir
tibat halinde idi. Ancak hanedanların misalini takib eden meşhur âlim, edib, şair ve sanat erba-
dıdır ki Kayravan'ı terk edip Mehdiyyeye yerleşmişlerdir. Buna inzimamen ÎNormauların Sicil-
yayı istilaları üzerine (481 / 1091), oradan da göç eden bir çok müslüman Mehdiyeye sığınnuş-

lardır. Bunlar arasmda tmam al-Mazarî ve tbn Hamdls gibi meşhur Sicilya üleması bulunmak
tadır. Mamafih Mehdiyye bu âlimler sayesindedir ki ilim, edebiyat ve sanat bakımından mühim
bir kültür merkezi hahne gelebilmiştir. Vefatlarında bu zatlar zühd ve takva yeri olan Manastır

da defnedilmelerini arzulamışlardır ki hanedandan olanların bile Manastırda defnedildiklerini
görmekteyiz. XII. asrın ortalarında meşhur Coğrafyacı al-îdrîsî, Mehdiyyede mezaristanın

mevcud olmadığını kaydetmekte ve ancak mezkûr şehir ölülerinin, deniz yoliyle, Manastır'a

naklolunarak oraya defnedildiğini sözlerine ilâve etmektedir. Zira HUâliler bütün tahribat ve
merhametsizliklerine rağmen zühd ve takva yeri olan Manastıra dokunrnamışlardı. 543/1148
tarihinde Mehdiyye şehrinin .Normanlar tarafından zaptedilmesi üzerine, bura halkı Ma
nastıra İltica etmiş ve Manastır şehrini yeni mahallelerle tevsi etmişlerdir. Manastır'daki

Ulu Gâmlu's-Sayyida XI. asrın mi^mari mahsüllerindendir. Hatta 555/ 1160 tarihinde Abdu'l-
Mu'min tarafmdan zaptı ve böylece Tunus'un el-Muvahhidûn hakimiyetine girişi münasebetiy
le dahi Manastır şehri bir değişikliğe uğramamıştır. Böylece bir ibadet, zühd ve takva şehri olan
Manastır, sükûnet içinde bir ilim %e irfan merkezi haline gelmiştir. At-Tîcânl'nin seyahatname
lerinden anlaşılıyor ki Hafsî'lerden I. Abû Zakariyya, hocalık yapmak için, Manastır'da yerleşen

Mehdiyycli büyük âlim Muhammad ibn İbrahim Zanâtî'ye maaş hağlamıştu*. Bu gibilerin
yanında meşhur mutasavvıflar da bulunuyordu. Meselâ tamııınış mutasavvıf İbnu'l-'Arabl'nin

meşhur "Risâlatu'l-Kuds" adlı eserini ithaf ettiği büyük nıutasav\ıf 'Abdu'l-Aziz al-MahdawI
bunlardan biri idi. Orta çağın en büyük fikir eseri olan bu risalenin hıristiyan fikriyyatma kuv
vetli tesiri olmuştur. 747 ' 1347 tarihinde Tunus'u zapteden ve Merinîlerden olan Fas sultanı

Abu'l-Hasan'm ilk işi Kayravan ve Mehdiyyedeu başka Manastırı da ziyaret etmek olmuştu

ki bu keyfiyet Manastır'u? haiz olduğu şöhretin bir delilidir.
Fakat al-Muvahhidûn ve al-Hafsîlerden sonra memleket za'fa ve deniz aşın düşmanların

hücumlarına maruz kalmıştı. Haçlılar müslüman memleketlerini doğuda yağma ettikten sonra.
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batı itilâm ülkelerine de saldırmışlardı. Nitekim 1270 tarihinde Saint Louis'un hücumundan

başka, 1390 senesindeki Fransız-Ceneviz donanmasının hücumları bu kabildendir. Haçlılarm

bu saldırışları iki papa (yani Roma ve Avinyon papaları) tarafından da takdis edilmiştir. Ma
mafih bunlar Mehdiyye topraklarına çıkmaya muvaffak olmuşlarsa da, neticede tekrar geri
dönmeye mecbur kalmışlardır. Ancak bu hadiseler Manastır ve rib'atının daha fazla tahkim
edilmesine sebeb olmuş ve 828 / 1424 tarihli bir kitabeden de anlaşılacağı veçhile bu yolda geniş

çapta bir faaliyete girişilmiştir.

XVI. asırda ise Manastır Muhammad al-WazzânI (Leon Africain)'nin tavsifine göre, fakir
bir halde idi. Ondan sonra Manastır daha kötü günler yaşadı. Türk-tspanyol deniz savaşları

esnasmda bir ara tspanyoUarm eline düşmüş, bundan sonra Charles Quint'in donanmasmm
saldırışına uğramış, 1539 tarihinde Andre Doria tarafından zaptını müteakib Türklerin eline
geçmiştir. Bilindiği gibi Andre Dorİa 1549 tarihinde Turgut Reisin peşine düşmüş, Tunus hüküm
darı hesabına diğer şehirler arasında Manastın da itaate mecbur etmişti. Fakat bu amiralin
ayrılışını takiben Turgut Reis Manastır'da bir Türk garnizonu kurmaya mu\ affak olmuştu. Andre
Doria'nın sonraki teşebbüsüne rağmen Türkler Tunus'un üzerindeki hükümranlıklarını idameye
muvaffak olmuşlar ve burası artık Türk askeri müdafaasının kuvvetli bir üssü haline gelmiştir.

XIX. asırda Hüseynî emir Hamüda Paşa Manastır rib'atmı takviye ettikten başka, içinde
oturan derviş ve talebeyi civarındaki Sîdî Zuîb rib'atma nakleylemişti. Bundan soura bilhassa
Tunus ordusunu ıslâh eden Ahmed Beğ zamanında bu meşhur rib'at askeri garnizonun merkezi
olmuş ve Fransız işgaline kadar bu mühim üs askeri vazifesini İfa etmiştir.

Fransız himayesi üzerine Rib'at artık bir askeri müdafaa sisteminden tecerrüd etmiştir.

I. cihan harbinde Fransızlar Rib'ata Alman esirlerini yerleştirdiler ve onları Rİb'atın tamiri
işlerinde kullandılar. Rus ihtilalinden sonra Tunus'a sığınan Beyaz Rus mültecileri de Rib'ata
yerleştiler. Bundan sonra Fransız işgal kuvvetleri elinde kalan Rib'at, nihayet 1956 senesinde
Tunus devletine devredildi.

Yapılan geniş restorasyondan sonra VIII. asırda inşa edilen ibadet mahalli halen bir "îslâm
Sanatı Müzesi" haline getirilmiş bulunmaktadır.

Şunu da kaydetmek icab eder ki, Türklerin fethinden sonra Manastır çok faal bir şehir ol
muştu. Mütemadi istilâ, harb ve kargaşalıklar içinde şehir ahalisi çalışma hususunda, büyük
bir dinamizm kazanmış ve Tunus'un en faal unsuru haline gelmişti. Ordu, idare özel sektör,
hususi meslekler ve sair sahalarda kendini daima en kaliteli bir eleman olarak göstermiştir. Şim

diki Cumhur Başkanı Habib Burgiba da Manastırlıdır.

Manastır şehri ve meşhur rib'atının, burada hulâsa ettiğimiz, tarihçesinden sonra müellif
Süleyman Mustafa Zebis asıl mevzuuna geçerek, evvelâ kitabelerin formüllerine (Formulaire
Epigraphique), sonra da metinlerine temas etmektedir.

Neşrettiği kitabeler arasmda yazılan harab durumda bulunanlar da vardır. Müellif buıılarm

mümkün olduğu kadar rekonstrük.^iyonlarmıyapmaya gayret etmiştir ki bir çok ahvalde çahş-

malan çok müşkilâta uğramıştır.

Mezar kitabelerinin tarihlerine gelince, müellif bunları tarihi sıra içinde tertib ettiği için,
tedkikte bulunacak olanlara bir hayU kolaylık temin etmİş bulunmaktadır. Bu kitabelerin en
eskisi 360 / 970, ve en yenisi ise, 749 / 1348 tarildidir. Büvük bir kısmı hicrî 4. (milâdî X.) ve
beşinci (milâdi XI.) asra aid olmakla beraber, müteakib asrınkiler de bir hayli yekûn teşkil et
mektedir. Bazılarınm tarihi tamamen kırılmış veya silinmiş, bazıları ise, kısmen tahrib görmüş

tür. Müellif bunlardan bazılarmın tarihini, rekonstrükziyon yaparak, çıkarmış, bazılarının tarihi
ise, meçhul kalmıştır. Ancak şahıs isimleri vasıtasiyle az miktarda bile olsa, bir kısmının takribi
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tarihlerini tesbit edebilmiştir. Bu kitabelerden bir kaç tanesi üzerinde burada kısaca durmayı

uygun buluyoruz. Meselâ:

"Manastır Emini" (Amînu'l-Manastîr) 'Alî ibnu'l-Huseyn al-Hayyât'ın (419 / 1028) kita
besi (no. 6) ilgiçekicidir. Çünkü bu devirde EminMen ne kasdedildiği kati olarak malûm değildir.

Keza Kâ'id İbrahim'in turunu ve Kâ'id 'Abdül'azîz'in oğlu Kâ'id Muhtar (no. 25), ki İtal

ya'da Bari şehrinde vefat edip, babasımn emri üzerine Manastır'a getirilerek defnedilmiştir.

Bu ka'id Unvanından da ne kasdedüdiği, kati olarak, bilinmemektedir. Umumiyetle bir nevi
askeri kumandan mı, yoksa Korsanlar reisi mi, veya 'Abdülvahhâb Paşa'mn tahminine göre
amiral midir, bilinmiyor. Bundan ayrı olarak merhumun vefat tarihi de eksiktir. Arablar ta
rafından Bari şehri 392 / 1002 tarihinde kuşatıldığına göre, müellif, %efat tarihi hususunda bu
seneyi nazar-ı itibara almak temayülündcdir.

'A'işa ibnat Abî 'Alî ibn Yûsuf al-Balawî (475 / 1083) niıı mezar kitabesi (no. 36) nin re
simli oluşu dikkati çekmektedir ki, bir kaduun mezar kitabesinde böyle bir süs hoş görülmüştür.

Aym şekilde Falıma bint 'Abdilwahhâb (492 / 1104)'m kitabesi de (ilâve no. 4) süslü ve resim
lidir.

Barak bint 'Abdillâh, zawcatu'l-Kâdî Abl Muhamınad 'Abdi' 1-Wâfî (514 / 1120)'nin kita
besine göre bu hanımın hıristiyan iken ihtida edip Kâdî Abu Muhaınmad Abdu'l-Wâfî ile evlen
miş olduğu tahmin edilebilir (no. 72).

Kitabelerin kısm-ı a'zanu kûfî hattmın muhtelif çeşidleriyle yazılmıştır. Bir kaç kitabe
kürsif ile, üç dört tanesi de Endülüs kürsifiyle nakşedilmiştir.

Büyük tarihi kıymeti haiz bu kitabelerin, paleografya bakımmdan, ehemmiyetleri de bü
yüktür. Bütün bunları deşifre etmek, son derece çetin ve büyük sabır isteyen bir iştir. Bu bakım

dan müellif Süleyman Mustafa Zebisi bu büyük başarısından dolayı tebrik etmek gerekir. Ya
zarın cidden değerli bir eser meydana getirdiği aşikârdır. Kendisinden ilerde bize bu çeşid kıy

metli eserler vereceğini ümid etmek hakkımızdır. Bilhassa daha mühim ve sayı itibariyle daha
fazla olan Kayravan nekropolünü de işlemek zahmetinden kaçınmayacağını ümid etmekle bah
tiyarız.

Prof. M. Tayyib OKtÇ
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