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Kur'an’da ele alindig1 sekliyle tevhid, oncelikle, Hz. Peygamber déneminde yay-
gin olan Islam dis1 tanr tasavvurlar ya da imgelerine kars1 bir yikim ve yeniden
insa faaliyeti olarak dikkat ceker. Tevhid inanci, bir yandan ‘ilahi hitap’ formun-
da toplumsal diyalogun merkezine doniisiirken, diger yandan Islam dis1 inancla-
rin tarihsel olarak insa ettigi imgesel tanri mimarisinin kendi icinde iirettigi bos-
luga isaret eder. Nihayetinde imge ve bosluk, aym seyin iki farkli boyutuna do-
niismektedir. inanan kisi acisindan, tevhid anlatisindaki en esash nokta ilahi hi-
tabin insana tarihsel olarak erigsmisligidir.

Anahtar Kelimeler: Tevhid, imge, Bosluk, Metafizik, Hitap.

Image and Void: A Philosophical Analysis on the Narrative of Tawhid

Abstract

Tawhid in the Qur’anic discourse foregrounds itself as the destruction of the im-
ages of god(s) which were common in the period of Qur’anic revelation and re-
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construction of original understanding of the Creator. While the faith of tawhid
was becoming the center of social dialogue on the one hand, it was pointing to
void or empty space within the imaginary architects of god constructed histori-
cally by non-Islamic beliefs on the other. In final analysis, image and void ap-
pears to be two aspects of the same object. For a believer of Islam, the most es-
sential point in the narrative of tawhid is the event of historical attainment of di-
vine revelation or divine call to human being.

Keywords: Tawhid, Image, Void, Metaphysics, Call (address).

Kur’an’da ele alindig1 sekliyle tevhid, oncelikle, Hz. Peygamber
déneminde yaygin olan Islam dis1 tanr tasavvurlari ya da imgeleri-
ne kars1 bir yikim ve yeniden insa faaliyeti olarak dikkat ceker.
Tevhid inanci, bir yandan ‘ilahi hitap’ formunda toplumsal diyalo-
gun merkezine doniisiirken, diger yandan Islam dis1 inanclarin ta-
rihsel olarak insa ettigi imgesel tanr1 mimarisinin kendi icinde iiret-
tigi bosluga isaret eder. Dolayisiyla Kur'an’in en temelde fark ettir-
digi sey, ‘ilahi hitap’ icinde belirginlesen tevhid ile diger tanr1 imge-
leri ve bu imgelerin kendilerinde barindirdiklar1 bosluklar arasinda-
ki ontolojik farkliliktir.

Kuran’da tevhid, Ihlas suresinin basindaki ‘kul’ (de ki) emrin-
den de anlasilacag iizere, dncelikle Allah’in insanlarla bir iletisim
veya diyalog kurma tarzidir. Bu nedenle diger tanri imge veya ta-
savvurlari, her ne kadar yikima ugratilsalar da, hala bir sekilde Al-
lah’in insanlarla iletisim kurma vesilesini olustururlar. Bunun anla-
mi1 sudur: Diger tanri tasavvur veya imgelerinin yikimi esnasinda
acilan bos alan, tevhid inancinin dile gelmeye basladig1 bir mekana
doniisiir. Bu durumun felsefi ifadesi soyle formiile edilebilir: Diger
tanr1 imge veya tasavvurlari, reddedilseler bile, en temelde insanla-
rin Allah hakkinda konusma veya Allah’in insanlara dogrudan ko-
nusma imkénina isaret ederler. Dolayisiyla Kur'an’da tevhid, diger
tanr tasavvurlarinca isaretlenen imkan alani icinde ‘diyalojik ileti-
sim formunda’ aktiflesmeye baslar.

Bu noktada tevhidin, Allah’in insanlarla bir iletisim veya diya-
log kurma bicimi olarak ele alinmasi ile kelami, felsefi, tasavvufi,
sosyal, siyasi alanlarda kavramsal veya normatif olarak ele alinmasi
arasindaki farkliligin ne oldugu sorusu kaydedilmelidir. Zira tevhid
inancinin Islam diisiince tarihinde ele alinma bicimleri arastirildi-
ginda, fark edilecek en temel sey, tevhidin soyut bir kelami s6ylem,
kozmik hiyerarsinin en iist noktasi (metafiziksel ilke), toplumsal
diizenin kurucu ilkesi, evrensel birligin yegane model ya da para-
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digmasina doénistirildigidir. Sozgelimi kelami sdylemde tevhi-
du’r-rububiyye (Allah'in zatinin tekligi), tevhidu’l-uluhiyye veya tev-
hidu’l-ibade (yalnizca Allah’a yonelme ve ibadet etme) ve tevhidu’z-
zat ve’s-sifat (Allah’in zat ve sifatlarinin birligi) gibi kavramlastirma-
lar! 6n plana cikarken, Messai filozoflarin dilinde vdcibu’l-viicild,
tevhidin kavramlastirmasi olarak sunulur.? Vehhabilikte tevhid,
toplumsal hayat icinde sirkin bittigi yeri belirleyen bir keskin cizgi-
ye doniisiirken®, Ismail Raci el-Faruki’nin eserinde kozmik ve sosyal
baglamlarda evrensel bir paradigma®, Seyyid Kutub’un dilinde Is-
lam ve evrensellesme egilimi gosteren cahiliye arasindaki ebedi
miicadelenin temel gerekcesi haline gelir.

Gorebildigimiz kadariyla bu yaklagimlarda tevhid, bir tiir ‘sifir
nokta’ tasarimi icinde ele alinmaktadir. Yani bu yaklasimlarda tev-
hid, kendi basina anlasilabilecek, kendi icinde kavranabilecek, ken-
disinden hareketle aciklanabilecek, dolayisiyla bir baska noktaya
ihtiyac birakmayan ‘apaciklik’ durumu olarak kavramsallastirilmak-
tadir. Israkilikteki nuru’l-envdr, Messailikte Vdcibu'l-viiciid bu sifir
noktasinin apacikligina referansta bulunan kavramlardir. Tarihsel
siirecte Islam toplumunun organizasyonu ve yeni bir medeniyetin
insasi icin bir kurucu ilke ya da zemine duyulan ihtiyac, s6z konusu
apagiklik tasavvurunu da beraberinde getirmistir. Ne var ki tevhid,
boylesi bir ihtiyacin yol actig1 apagiklik tasavvuru icinde ele alindi-
ginda, ayn1 zamanda ciddi bir bedel 6demeyi de gerektirmistir. Bu
bedel, yukarida kisaca isaret ettigimiz iizere, Kur'an’da tevhidin
oncelikle Allah’in insanlarla bir iletisim veya diyalog kurma tarzi
oldugu hususunun arka plana itilmesidir.

L Derli toplu bilgi i¢in bkz. Asma Kounsar, “The Concept of Tawhid in Islam: In The
Light of Perspectives of Prominent Muslim Scholars”
http://admin.umt.edu.pk/Media/Site/UMT/SubSites/jitc/FileManager/Fall%202016
/5.pdf (15.01.2020)

2 Asagidaki makalede ibn Sina'nin ihlas suresinin tefsiri A. H. Akseki’nin cevirisiyle yer
almaktadir: Ahmet F. Giiney, “Bir Felsefi Tefsir Ornegi Olarak Ahmet Hamdi Akse-
ki’nin ibn Sina’nin ihlas Siiresi Tefsiriyle ilgili Telif Ettigi Terciime Ve Serh” Kutadgu-
bilig Felsefe-Bilim Arastirmalart Dergisi, Sayr 20, Ekim 2011, ss. 289-339.
http://acikerisim.kirklareli.edu.tr:8080/xmlui/bitstream/handle/20.500.11857/371/
Kutadgubi-
lig_Felsefi%20tefsir%200rnegi%200larak%20ihlas%20suresi.pdf?sequence=1&isAllo
wed=y (15.01.2020)

3 Abu Ameenah Bilal Philips, The Fundamentals of Tawheed, International Islamic Pub-
lishing House, 2005.

4 ismail Raji al Faruqi, Al Tawhid: Its Implications for Thought and Life, International
Institute of Islamic Thought, Virginia, 1992.
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Bu noktada yukarida degindigimiz soruyu yeniden sormaliyiz:
‘Allah’in insanlarla iletisim kurma tarzi olarak tevhid’ ile ‘bir toplum
veya medeniyetin insasi icin gerekli kurucu ilke ihtiyacinin yol acti-
g1 apaciklik olarak tevhid’ arasinda ne fark vardir? Ayni soruyu kis-
men donistiirerek soyle de sorabiliriz: Hz. Peygamber déneminde
yaygin olan Islam dis1 tanr1 imge veya tasavvurlar karsisinda alter-
natif bir séylem olarak tevhid ile metafiziksel bir ilke olarak tevhid
ayni anlam alanina mu sahiptir? Bu sorular, genis 6lcekli bir aras-
tirma ve tartismay1 gerekli kilmaktadir. Bu yazimiz icinde yapmaya
calisabilecegimiz yegane sey, her iki tevhid anlayisinin semantik
orgiileri arasindaki birkac farkliliga dikkat cekmektir.

Bu baglamda, oncelikle tevhid inancina vurgusuyla malum ih-
las suresindeki ayetlerde yer alan bazi kelimelerin etimolojik ve
fenomenolojik boyutlar {izerinde durmamiz yararli olacaktir. Ka-
naatimizce, bu suredeki kilit kelime, az 6nce isaret ettigimiz gibi,
‘kul’ (de ki) emridir. Bu kelime tizerinde durulmaksizin, derhal di-
ger kelimelerin analizine veya anlamina dikkat ¢ekmek, ilk elde bu
surede Allah’in kendisini tanimladig1 veya tasvir ettigi kanaatine yol
acmaktadir. Dolayisiyla bu surede ‘Allah’in insanlarla iletisim kur-
mas1 veya konusmast’ seklindeki tarihsel hadise, yerini ‘Allah’in
kendisi hakkinda konusmast’ seklinde kelami veya metafiziksel bir
kategoriye birakmaktadir.

Oysa bu emir (de ki), daha sonraki kelime veya ayetlerin anla-
minin disinda kalan bir durumu degil, dogrudan onlarin anlamlari-
nin ifsasin1 miimkiin hale getiren bir tiir gecit, kap1 veya goriis uf-
kunu insa etmektedir. Bu yiizden, de ki (kul) emri zikredilmeksizin
dogrudan diger kelime veya ayetlere yoneldigimizde ortada bagla-
m1 belli olmayan bir séylem kalmaktadir. Dolayisiyla Kur’an ile di-
ger tiim beseri sOylemler arasindaki en kritik ayrim de ki (kul) hita-
binda ortaya ¢ikar ve bu durum Allah’in insana ve onun diline yo-
nelmisligine dair en belirgin bir gosterge halini alir. Daha acik ifa-
deyle, de ki emri, yalnizca bir emir degildir. Belki o, daha c¢ok, Al-
lah’in insana dil araciligiyla erisme tarzini ve yoniinii ifsa eder. Da-
ha sonraki ayetlerde ortaya cikan tiim anlamlar bu erisim yonii
veya tarzi icinde goriinmeye baslarlar.

Burada vurgulanmasi gereken bir baska nokta, de ki emrinin bir
tarihsel tecriibeye yol a¢tigidir. Elbette bu emir, surenin geri kala-
nindaki kelime veya ayetleri bir anlat1 haline getirmektedir. Yani bu
emir, Allah ile ilgili bir anlatinin baslangi¢ noktasini olustururken,
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ayni zamanda insanlarin dinleme ve anlama tecriibelerinin de bas-
langicina isaret eder. Bu dinleme ve anlama tecriibesi, en temelde
dilseldir; yani anlat1 asla boslukta degil, giindelik hayat icinde orta-
ya cikmaktadir. Dolayisiyla de ki emri bir sekilde giindelik dil veya
sosyal ortam icinde Allah’in insana erismesi icin acilan bir gecit
haline gelmektedir. Bu sekliyle beseri tecriibe (muhatap) acisindan
o, konusan varliga (Allah) yo6nelik bir beklenti ufkunu insa etmek-
tedir.

Bu suredeki ahad kelimesi, etimolojik olarak bakildiginda, ilk
elde birlik ve teklik gibi bir anlam1 gosterse de, gercekte, arka plan-
da sosyal bir tecriibeyi ima eder. Vahid kelimesinden farkli olarak
bu kelimenin sadece Allah icin kullanildigi bilinmektedir. Ancak
hala o, etimolojik olarak, sosyal ortamdan uzaklasan, kendi basina
kalan, kendi haline terkedilmis bir miinzevi imgesini kendi icinde
korumaktadir. Bu acidan bakildiginda ahad veya vahid kelimesinin
beseri diizlemde belli oranda negatif bir cagrisim (asosyallik) icer-
digi aciktir. Kanaatimizce ahad kelimesi, ozellikle sirk (pagan) top-
lumunda Allah1t kendi basina tasarlayamama ve onu bir tiir tanrilar
ailesi veya hiyerarsisi icinde kurgulama gelenegine karsi, yine bege-
ri tecriibe alani icinde bir baska imge yani uzlet veya miinzevilik
tasavvuru ilizerinden anlam alani insa etmektedir. Daha acik deyis-
le, nasil pagan kiiltiir beseri tecriibe {izerinden tanri imgesine veya
imgesel tanr1 mimarisine (tanrilar hiyerarsisi) yonelmisse, Kur’an
da yine beseri tecriibe {izerinden bu imgeye tamamen zit olan bir
baska anlatiya yol vermektedir.

Bu nokta bize oldukca kritik gériinmektedir ve bu nedenle nis-
peten ayrintili bir analizi hak etmektedir. Oncelikle Kuran’daki
tevhid inancinin, putperest (pagan) tanri tasavvurlarini dayanaksiz
bicimde Allah hakkinda konusma cabasi olarak reddettigini hatir-
lamak yararli olacaktir. Zira Kur'an’a gore, Allah hakkinda dogru
bilgi veya tasavvur ancak Allah’in kendi hitabi icinde aciga cikabilir.
Boylece de ki emri Allah hakkindaki yegane dogru tasavvur veya
bilginin acgiga gtkmakta oldugu ani veya imkini1 imler.> Bu durum,
sadece Allah ile ilgili dogru tasavvurun yine Allah’in bildirmesiyle
miimkiin olacagini gostermekle kalmaz, ayn1 zamanda Allah’in be-
seri dil icinde bunun miimkiin oldugunu ima ettigini de sergiler.

5 Kuskusuz burada mantiksal veya felsefi acidan ‘kendi kendini dogrulayan bir séylem’
seklinde bir dongiisellik ¢cikmaktadir. Ancak Kur'an’in nihayetinde imani gerektiren
bir kutsal metin karakterini dikkate alarak yukaridaki analizlerimizi yapmaktayiz.
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Daha acik deyisle, Kur'an, ilahi kelam olarak, Allah’in beseri dile
olan giivenini ve amacladigi dogrulan ifsa etme noktasinda dile,
kendisine yaslanilabilir bir zemin olarak yaklastigini gosterir.®

Ancak Kur'an’a yoneldigimizde Allah’in beseri dile olan giiveni
veya yaslanmasinin sinirini ne Olcekte belirleyebiliriz? Dolayisiyla
tevhid gibi oldukca kritik bir konu baglaminda Allah’in insana eri-
sirken dile olan giiveni veya yaslanmasi nasil tezahiir etmektedir?
Kanaatimizce bu sorulara bir cevap bulabilmek icin bakilmasi gere-
ken yerlerden biri, yine Ihlas suresindeki dogurmamis ve dogmamus
(lem yelid ve lem yuled) ayetleridir. Tipki ahad gibi, bu ifadelerde
dikkat ceken sey negatif cagrisimlar veya negatif dil kullanimidir.
Tarihsel olarak bu negatif dil kullanimi, Kur'an’in Hiristiyanligin
teslis inancina bir reddiyesi olarak anlasilmistir. Dolayisiyla Allah’in
asla kimseyle baba veya ogul iliskisi icine girmedigi seklinde bir
anlam, Islami bir kategori olmustur. Burada tanr1 veya tanrilarin
baba-ogul iligkisi baglaminda ele alinmasinin yalnizca Hiristiyanlik-
la ilgili olmadigim belirtmemizde yarar vardir. S6zgelimi Firavunlar
donemi Misir inanclarinda baba-ogul iliskisi tanri(lar) icin séz ko-
nusu edilmistir.

Bizi burada daha cok ilgilendiren sey, so6z konusu ayetlerdeki
negatif dil kullaniminin nasil ele alinmasi gerektigidir. Bu durumu
yalnizca bir bagka tanri inancina reddiye baglaminda ele almak
yeterli gortinmemektedir. Zira ortaya ¢ikan durum, bir reddiyeden
daha fazladir. Lem yelid ve lem yuled ile daha sonraki ve lem yekun
lehu kufuven ahad (O’nun hicbir dengi yoktur) ayetleri, her seyin
otesinde Allah hakkinda bir olumsuzluktan kacinmay1 yansitmakta-
dir. Daha acik deyisle, onlar Allah ile ilgili olusturulmus olumsuz
imgeleri kullanmaktan kacinma (reddetme) anlaminda bir imge
yikimina isaret etmektedirler. Bu imgelerin yikimi ve reddedilisi,
oncelikle yok sayma, yoksunlastirma, silme eylemi olarak bir bosluk
yani agik alan retimidir. Dolayisiyla Kur’an, negatif dil kullanimi
esnasinda diger inanc tarihi veya kiiltiirleri icinde bicimlenmis ve
kok salmis olan imgeleri reddederken (yok(sun)lastirirken), ayni
zamanda ciddi bir belirsizlik alani da olusturmaktadir. Zira her

6 Ne var ki bu nokta, ayni zamanda Kur’anin bir baska agidan dile olan giivensizligine
de atif yapmaktadir. Zira Kur’an acisindan daha Onceki vahiyler, insan eliyle tahrif
olmustur. Yani dil, dogru kadar yanlisin sergilenmesi veya gercekligin manipiilasyonu
icin uygun bir karaktere sahiptir.
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yok(sun)lastirma veya bosluk iiretimi, bir belirsiz alanin insasidir.
Ancak bu belirsizlik durumu, ayni zamanda simdiye degin olandan
daha farkli bir seyin tezahiir imkdninin da belirmesidir.

Yukarida kritik olarak nitelendirdigimiz durum simdi bize ken-
disini daha cok fark ettirmektedir. Beseri diizlemde ‘dogma’ ve ‘do-
gurma’ tecriibesi hayatin karakteridir ve hayati anlamlandirma nok-
tasinda bizi her zaman belirleyen bir tarihsel ufuktur. Oldukca asi-
na oldugumuz bu durum, Allah icin tamamen reddedildiginde ve
negatif bir unsura doniistiiriildiiglinde, ortaya biitiiniiyle anlasila-
maz yani bize yabanci bir durum ¢ikmaktadir. Béylece dogmad: ve
dogurmadi gibi negatif dil kullanimi, dikkatlerimizi sadece asina
oldugumuz alanin Otesine, bilmedigimiz ve anlayamayacagimiz bir
boyuta cekmekle kalmaz, ayni zamanda hayatimizi icinde sekillen-
dirdigimiz dilin siirlarina gotiiriir. Sonucta Kur'an, diger inanclar
dilin icinde kalarak reddederken, Allah ile ilgili olarak bizi dilin
sinirlarinda birakir. Bu aym1 zamanda Allah’in beseri dile olan gii-
veninin de sinirin1 gosterir.

Elbette Firavunlar donemi Misir’da ve sonra Hiristiyanlikta tan-
ri(lar)in baba-ogul iliskisi icinde ele alinmasi, bir imge iretimidir.
Bu durumda bu imgelerin Kur'an acisindan reddedilmesi yani
yok(sun)lastirilmas1 nasil anlasilmalidir? Yukarida degindigimiz
iizere, bu imgelerin reddedilmesi ve onlarin yok sayilmasi 6ncelikle
bir bosluk iiretimidir. Dikkatlice bakildiginda her ne kadar bu imge-
ler reddedilse de, hala bu imgeleri reddeden ayetler Allah’in insan-
lara konusma yani erisme tarzi olarak kalmaktadir. Dolayisiyla bu
ayetlerde bir reddedisin 6tesinde, gercekligin tasarlanandan farkl
olduguna dair bir ima s6z konusudur. Ancak bu ima, bir bosluk
icinde tezahiir etmektedir. Yani, ayni hitap icinde hem bir imgenin
reddedilisi hem de imgesi bulunmayan bir gercekligin bosluk for-
munda dile gelisi s6z konusu olmaktadir. Buna goére Ihlas suresinde
dogmadi, dogurmad: gibi negatif dil kullanimi, bir taraftan gorsel
denebilecek bir imgenin yikimina taniklik ederken, diger taraftan
imgesi olmayan bir varliga (Allah) yonelik bosluk olarak bir ima
(negatif imge veya suret, actk¢a soylenemeyen) liretmektedir. Boylece
ilahi hitap ‘sureti olmayanin sureti”’ haline gelmektedir.

7 Bu tabiri Lao Tzu'ya bor¢lanarak iiretmekteyiz. Lao Tzu tiim varolanlarin veya imge-
lerin gerisindeki genetik (iiretken, dogurgan) bosluga gercek anlamda bir isim veri-
lemeyecegine vurgu yaptiktan sonra ona sadece Yol (Dao veya Tao) dendigini belirtir.
Ancak hangi isimle veya kelimeyle anilirsa anilsin, bu bosluga dair imge ya da suret-

DiNBILIMLERI AKADEMIiK ARASTIRMA DERGISi CiLT 20 SAYI 1

db| 15



16| db

BURHANETTIN TATAR

Geldigimiz bu noktada so6z konusu dilsel bosluk ile Budizm’deki
bosluk tasavvuru arasinda cok ciliz da olsa bir benzerligin kurulabi-
lecegi Ongoriilebilir. Budizm’de her suret veya varlik hem kendi
icinde bostur hem de bu suret ya da varliklarin tamami kendi arka
planlarini olusturan bir genetik (orijinal) veya jeneratif (dogurgan)
bosluk sayesinde goriiniis alanina cikarlar. Kur’an ise, Budizm’e
tamamen zit olarak, goriinen fenomenlerin gerisinde genetik / je-
neratif bir bogluga degil, hitap araciligiyla insana erisen ama kendi-
si asla bir imge icinde kavranamaz olan yaraticiya dikkat ceker.
Yine Kur’an, Allah’in yarattig1 varliklarin bos olduguna degil, sadece
insanlarin Allah hakkinda kendiliklerinden (zanna dayali) olustur-
duklar imgelerin bosluguna atif yapar.

Fark edilecegi iizere, Thlas suresindeki negatif ifadeler, imge ve
bosluk arasindaki iligki iizerinde hassasiyetle durmamiza yol ac-
maktadir. Bu hassasiyet diizeyini artirmak igin, ortaya su felsefi
soruyu atmaliyiz: Imge ve bosluk arasinda ne tiir bir iligki vardir?
Imge mi bosluk {iretir yoksa bosluk mu imgeye yén verir? Bu soru
baglaminda galiba hatirlanmasi gereken ilk isim, Lao Tzu'dur. Bir
siirinde tekerin insasi ig¢in 30 cubuk gerektigini, ancak tekere is
gordiirenin tekerin ortasindaki bosluk oldugunu dile getirir. Aka-
binde, ¢omlek icin camur yogruldugunda, ¢comlegi ise yarar hale
getirenin icindeki bosluk olduguna dikkat ceker. Benzer sekilde
odanin insasi icin kapilar ve pencereler yapildigini, ama odanin
icindeki bosluk sayesinde yasam alaninin olusabildigini belirtir.
Sonunda bizlerin daima duyularla algilanan seylerden yarar sagla-
digimiz1 diisiindiiglimiize, oysa asil yararin bu seylerin gerisindeki
bosluk sayesinde a¢iga ¢iktigina vurgu yapar.®

Lao Tzu'nun isaret ettigi husus, imge ve bosluk arasindaki iliski
baglaminda, kabaca sdyle dile getirilebilir: Imge (Lao Tzu imge
veya suret ile insan bilinci dahil, varolan her seyi kastetmektedir)
bosluga degil, bosluk imgeye yon vermektedir. Zira boslugun olus-

lerin, sureti olmayan bir seyin sureti oldugunun farkina varilmasi gerektigine isaret
eder. Bkz. Francois Cheng, Empty and Full: The Language of Chinese Painting, trans.
Michael H. Kohn, Shambhala Publications, Boston, 1994, s. 45.

8 Max Kaltenmark, Lao Rzu and Taoizm, trans. From French by Roger Greaves, Stan-
ford University Press, California, 1969, s. 43. Heidegger'in bosluk ve form arasinda
kurdugu iligki LaoTzu'nun yaklasimina paralel goriinmektedir. Heidegger’e gore, bir
testinin icindeki bosluk testinin bir 6zelligi yani sahip oldugu bir tiir miilk haline ge-
lir. Bkz. Martin Heidegger, “The Thing”, in Poetry, Language, Thought, trans. Albert
Hodstader New York: Harper and Row, 1971, ss. 167-171.
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madig1 yerde imge ne is gorebilir ne de anlam kazanabilir. Hem Lao
Tzu'nun iddiasin1 daha iyi anlama hem de tevhid baglaminda kar-
simiza cikan imge ve bosluk sorununu daha iyi analiz edebilme
adina oncelikle imgenin salt form yani bicim olduguna dikkat cek-
meliyiz. Salt bicim (ki buna renkler ve sesler de dahildir) hem olu-
sabilmek icin kendi 6ncesinde bir boslugu gerektirir hem de olus-
tuktan sonra is gorebilmek ya da anlam kazanabilmek icin kendi-
sinde yeni bir bosluk iiretir. Kisacasi imge, salt bir form olarak dai-
ma kendi icinde yok(sun)lugu iiretir.® Imgenin giicii, imgenin for-
mundan daha cok kendisinde ortaya cikan bu bosluk araciligiyla
olusur. Bu bosluk sayesinde imgeler, dini, siyasi, kiiltiirel, ahlaki,
ekonomik, estetik vs. cok sayida muhtevaya sahip olabilir veya za-
man icinde bu muhtevadan arinabilir. Bu noktada en ilgi cekici
imgelerden biri svastika (gamali hag¢)dir. Uzun tarihi boyunca, svas-
tika, cok sayida kiiltiir, din ve sonunda Alman Nazizminin ideolojisi
icin kullanima elverisli boslugu kendi icinde iiretegelmistir. Dolay1-
siyla imgenin anlami (muhtevasi), imgenin formuna gore degil,
imgenin bosluguna referansla insa edilmis veya yikima ugratilmis-
tir. Bu baglamda svastika gibi imgeler bir tiir palimpsestik bir boyut
kazanmustir.

Bu acidan bakildiginda, 6zellikle Ihlas suresinde belirginlesen
negatif dil kullanimi esnasindaki imge yikimi, bize imge ve bosluk
iliskisi hakkinda iki farkli seyi cagristirmaktadir: 1) Insanlarin ken-
diliklerinden olusturduklar tiim tanr1 tasavvur ve imgeleri (ki buna
putlar da dahildir) kendi iclerinde salt bosluk iiretirler. Insanlar bu
boslugu kendi zan yani kurgulariyla doldurmaya calisirlar. Buna
gore Hz. Ibrahim’in fiziksel olarak putu kirmasi,'® putun fiziksel
boyutu ya da imgesiyle ilgili degildir. Aksine bu imgenin kendisinde
barindirdig1 boslugu belirginlestirme eylemidir. Yani insanlarin
puta yiikledikleri anlam (muhteva) ile imgenin kendisindeki boslu-
gun aynstirilmasi durumudur. 2) Imgelerin yikimi, sadece imge
icindeki boslugun degil, ayn1 zamanda imgenin olusmast icin gerek-
li boslugun da belirginlesmesine neden olur. Kur’an, bu ikinci bos-
lugu zan kelimesiyle ele alir. Yani insanlar ellerinde bir dayanak
olmaksizin bos kanaatler (zan) ile Allah hakkinda imge iiretmeye

9 Kanaatimizce imge (form) ve bosluk daha ziyade bu ikiliden hangisini 6n plana ¢i-
kardigimiza gore farkli bakis agisina neden olmaktadir. Forma odaklandigimizda bos-
luk formun sinirlar1 dihilinde olusmus gortiniir. Bosluga odaklandigimizda ise form
boslugun sinir1 olarak algilanir.

10 Saffat (37), 88-93; Enbiya (21), 58-67.
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kalkismaktadirlar. Dolayisiyla tevhidin anlami her iki boyuttaki
bosluga referansla daha iyi fark edilebilir. Clink{i bosluk, duyular-
dan ziyade akilla ve tefekkiirle kavranabilir. Her bosluk, ayni za-
manda farkl bir tefekkiir icin agilan bosluktur. Bu boslukta Allah,
imgelerle sinirlar1 belirlenen (temsil edilen) bir ‘sey’ olmaktan cika-
rak, bir beklenti ufkunda ve umuda agik alanda bize erisebilen var-
liga doniisiir. Kisacas: tevhid anlatisi ile tezahiir eden imge yikimi
daha oOnce zan ile bicimlendirilen boslugu belirginlestirir. Bu bos-
luk, zandan arindirildiginda, daimi tefekkiir mekan1 olmaya baslar.

Sayet bu analizlerimizde kismen de olsa bir haklilik pay1 varsa,
bu durumda daha 6nce sordugumuz soruya yonelik bir perspektife
de imkan taninmig olacaktir. Bu soru, hatirlanacag iizere, Allah’in
insanlarla iletisim kurma tarzi olarak tevhid ile medeniyetin insasi
icin gerekli apagiklik icinde kavranan tevhid arasindaki farka ilis-
kindir. Islam’da metafiziksel diisiince tarihine bakildiginda, apacik-
ligin ayn1 zamanda doluluk, tamlik, kendi kendine yeterlilik, kendi-
sinde eksikligin olmamasi nedeniyle hareketsizlik gibi kavramlarla
ele alindig1 fark edilecektir. Bu yaklagimlarin gerisinde ¢ok biiyiik
oranda Aristo'nun, kendi metafiziksel tasarimi icin kullandig1 ener-
geia kelimesi bulunmaktadir. Tanri, mutlak energeia (faili mutlak)
olarak hareketten yoksun (miinezzeh), dolayisiyla hareket etmeyen
bir hareket ettirici (muharrik) olarak 6n plana cikar.

Bu perspektif i¢inde iiretilen sudur (feyz) nazariyesi (Plotinus,
Messailik), saf dolulugun saf bosluga akisini kavramsal dille acik-
lamaya caligir. Dolayisiyla, sézgelimi, Ibn Sina’nin Ihlas suresindeki
‘ahad’ kelimesini vAcibu’l-viicild ekseninde yoruma tabi tutmasi'’,
kelimenin kendisindeki uzlet, miinzevilik cagrisimlarindan ziyade
energeia (saf doluluk, saf fiil) kelimesiyle ilgilidir. Bu baglamda
Islam diisiincesinde ‘insam1 kamil’, doygunluga (tamliga) erisen
insan, avam ise boslukla malul kitle anlamimna gelmektedir. Ozellik-
le Farabi ve Ibn Sina’min Kuran’daki sembol ve metaforlari avama
erismek icin en uygun dil olarak kabul etmeleri, buna karsin
Kuran’in asil anlaminin (muhtevasinin) felsefi kavramlarla ifsa
edebilecegini ileri siirmeleri metafiziksel diisiincedeki bosluk-

1 Ahmet F. Giiney, agm, s. 312-317; Daniel De Smet, Meryem Sebti, “Avicenna's Philo-
sophical Approach to the Qur'an in the Light of His "Tafsir Strat al-Ikhlas", Journal of
Qur'anic Studies, Vol. 11, No. 2 (2009), ss. 135-138.
https://www.jstor.org/stable/25831153?seq=1#metadata_info_tab_contents
(15.01.2020)
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doluluk gerilimiyle ilgilidir. Zira kavramlar (suretler), insan bilinci-
ne (mistefad akil) nihai olarak Allah’tan (yani mutlak doluluktan)
gelmektedir.

Bu perspektiften bakildiginda, insan icin tevhidin 6zii, bosluk-
tan olabildigince arinarak mutlak doluluga dogru bir yolculuga
doniisiir. Tasavvufta mutlak doluluga ulasmak, fena fillah olarak
dillendirilir. Fena fillah, insanin ayrilik (yani bosluk) sorunundan
arinma (yoksunlasma) durumudur. Insanin Allah’tan ayr1 kalmasi
nedeniyle olusan veya tecriibe ettigi bosluk, Fuzulinin Leyla ve
Mecnun hikayesinde ¢6l metaforuyla dile getirilir. Hikayede Leyla
ve Mecnun’un icinde yasadig1 toplumsal mekanlar ve yerlesik kana-
atler imgelere doniismektedir. Kisi toplum icinde oldugu siirece bu
imgelerin kendilerinde barindirdig1 bosluklar fark edememektedir.
Ancak toplumdan uzaklasildiginda, biiyiik bosluk (¢c6l mekani)
kendisini gostermeye baslamaktadir. Bir kez bu bosluk tecriibe
edildiginde, mutlak dolulugu arama cabasi, varolugsal bir soruna
doniismektedir. Dolayisiyla tasavvuf, bosluktan doluluga kacis ca-
basi haline gelir. Bu yorumlarimizdan fark edilebilecegi {izere, me-
tafiziksel diislince (buna tasavvuf da dahildir) bosluk-doluluk geri-
liminde hep boslugun asilabilmesi {izerine kavramlarini 6rmektedir.
Dolayisiyla tevhid, bu kavramsal 6rgii (sema) icinde anlam kazanir.

Buna karsin, gorebildigimiz kadariyla Kur’an’da Allah’in isimle-
ri her ne kadar Allah’in daimi eylemlilik haline'* dikkat ¢ekseler de,
yani genel olarak insanlarin giindelik tecriibeleri iizerinden bir hi-
tap durumu s6z konusu olsa da, hala onlar dogmadi, dogurmad: gibi
belli bir negatif cagrisimi kendi iclerinde barindinirlar. Zira Allah’in
eylemliliginin, insanin eylemliligi gibi olmadig1 aciktir. Dolayisiyla
onlar, anlagilmaya calisildiklarinda bizi derhal dilin sinirlarina go-
tirmektedirler. Yani bizi, yukarida ele aldigimiz sekliyle, bir bosluk
ile yiizlestirirler. Buna gore imge yikimi sadece Islam dis1 inanclarin
Allah hakkindaki asilsiz imgeleri icin degil, ayn1 zamanda esmaii’l-
hiisna baglaminda kullanilan kelimeler i¢in de s6z konusudur. Soz-
gelimi ‘Allah bilendir, ancak bu bilme insanin bilmesi gibi degildir’
dedigimizde bilme kelimesi ayn1 anda hem insa edilen, hem de
yikima ugratilan bir imgeye doniismektedir.

12 S6z konusu eylemlilik haline bilmekte olan, gormekte olan, isitmekte olan gibi aktif dil
formlariyla isaret edilmektedir.
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Sonuc olarak bu durum (imge insasi ve yikimi), dikkatlice ba-
kildiginda dogrudan tevhid veya ahad kelimesi icin de gecerlidir.
Allah’a referansla bu kelimeyi muhayyilemizde hangi imge ile an-
lamaya calisirsak calisalim, sonunda bu imgeler bir sekilde yikima
ugramaktadir. Bunun temel nedeni, yukarida belirttigimiz gibi, her
imgenin kacinilmaz olarak kendisinde bir bosluk {iretmesi ve bosluk
belirginlestikce imgenin arka plana itilmesidir. Nihayetinde imge ve
bosluk, ayni seyin iki farkli boyutuna déniismektedir. Inanan kisi
acisindan tevhid anlatisindaki en esash nokta, Ilahi hitabin insana
tarihsel olarak erigmigligidir. Zira erismislik (ki gercek anlamda
erismiglik, iman eylemiyle tezahiir etmeye baslar) sayesinde tevhid
anlatisindaki bosluk insanin hitabi anlama, tefekkiir etme ve Allah’a
bir cevap verme imkani haline gelir. Yani bosluk, insanin Allah kar-
sisinda sorumluluk iistlenebilmesi icin gerekli diyalojik ahlaki ze-
mini ve yorum alanini kendi icinde tiretir.”® Bu ahlaki zemin, bosluk
veya yorum alani, insanin Allah karsisindaki kismi 6zgiirliigiiniin
bir gostergesidir. Boslugun (yorumun) olmadig: yerde asla 6zgiirlitk
s6z konusu degildir. Ozgiirliigiin olmadig1 yerde de iman aciga ci-
kamaz.
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Image and Void: A Philosophical Analysis on the
Narrative of Tawhid

Burhanettin TATAR"

Extended Abstract

Tawhid in the Qur’anic discourse foregrounds itself as the destruction of the
images of god(s) which were common in the period of Qur’anic revelation and
reconstruction of original understanding of the Creator. While the faith of
tawhid was becoming the center of social dialogue on the one hand, it was
pointing to void or empty space within the imaginary architects of god
constructed historically by non-Islamic beliefs on the other. Tawhid in the Qur’an
appears be a form of historical relation or dialogue of Allah with human beings,
as it can be observed in the expression “qul” (say) in the beginning of the surah
Ikhlas. When this fact is neglected, the discourse or narrative of tawhid in surah
Ikhlas is transformed into a theological or metaphysical category (that is, an
isolated abstract expression of God upon himself).

How should we understand the destruction of non-Islamic images of God by the
Qur’an? Obviously, destruction of images is basically creating a void or empty
space. Within this empty space or void, there is a hint or indication that the
transcendental reality of God (Allah) goes beyond the imaginary references or
representations of images. As said above, this indication is confirmed by the
historical event of God’s call to human being. Put it differently, destruction of
images is another way of dialogue of God with human being. Therefore, within
the same divine call, both a destruction of images happens, and a call of divine
who is beyond any images takes place in the form of void or empty space. Thus
divine call (tawhid) becomes an image of imageless Being of Allah.

At this point, we should ask a philosophical question on the relation between
image and void, in order to understand the situation which happens in the
narrative of tawhid (that is destruction of images and creation of void as form of
imageless Being of God). How should we analyze the relation of image to void?
Does an image create a void or a void give a direction to image? We believe that
one of the most significant names to be remembered to understand the meaning
of the questions above is Lao Tzu. He puts his ideas on void as follows:

Thirty spokes are joined together in a wheel,
but it is the center hole
that allows the wheel to function.

We mold clay into a pot,
but it is the emptiness inside
that makes the vessel useful.
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We fashion wood for a house,
but it is the emptiness inside
that makes it livable.

We work with the substantial,
but the emptiness is what we use.

Laozi Tao Te Ching 11

We can possibly interpret the ideas of Lao Tzu on void with reference of the
questions above as follows: Void gives a direction to image, and not image create
a void in itself. This is because if there was no prior void or empty space, there
cannot be any possibility of creating an image. Hence every image presupposes a
void before itself. Moreover, every creation of image brings with itself another
void in order to gain a functionality or sense. Accordingly, the power of image
does not emanate solely from its form, but perhaps mostly from the creation of
void in itself. With a special reference to this void, any image can gain different
senses or utility (functionality) in its course of history. For instance svastika is
one of the best known images in the world history strictly because of continuous
creation of void within this image. Every culture or people filled it with its own
ideology or narratives by first emptying the previous sense in it; namely, by
clearing or opening its void dimension. Therefore, these types of images which
we were filled and then emptied, and later filled again appear to gain a
palimpsestic character in their long history.

From this perspective, Ibrahim (Abraham)’s destruction of idols as narrated in db | 23
the Qur’an is not basically a matter of physical destruction of idol or a physical

image which was proposed to represent of Absolute Divine. Rather it is an act of
differentiation of the historical sense imposed on the created images and the

void or empty space within the image (idol) itself. Hence aniconism or
iconoclasm in Abraham is a matter or foregrounding of emptiness in the images

of God in order to reveal the deepest meaning of tawhid.

In final analysis, image and void appears to be two aspects of the same object.
For a believer of Islam, the most essential point in the narrative of tawhid is the
event of historical attainment of divine revelation or divine call to human being.

Keywords: Tawhid, Image, Void, Metaphysics, Call (address).
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