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OZET: Antropolog E. B. Tylor (1832-1917) tarafindan icat edilen “animizm” terimi bir dini
veya din tiiriinii degil din teorisini ifade eder. Tylor, dinin asgari tanimini “ruhsal varliklara
inan¢” olarak ileri siirerek dinsel inancin cansiz nesnelere yasam, ruh veya gii¢ atfetme
seklindeki ilkel yanilgidan kaynaklandigini savunur. Animizm, her ne kadar genellikle
akademik din arastirmalarinda doga olaylarinin ruh ve giicii oldugunu diistinen yerli halkin
inang sistemlerini tanimlamak i¢in eski bir terim olarak kullanimdan ¢ikarilmis olsa da yine
de popiiler kullanimda ve akademik teoride dindeki maddeselligin anlami ve degeri hakkinda
sorunlari ortaya ¢ikarmak icin i1srar etmektedir.

Anahtar Kelimeler: Animizm, E. B. Tylor, spiritiializm, din antropolojisi, materyalizm
ABSTRACT: Coined by the anthropologist E. B. Tylor (1832-1917), the term “animism” refers
not to a type of religion but to a theory of religion. Asserting a minimal definition of religion as
“belief in spiritual beings,” Tylor argued that religious belief originated in the primordial
mistake of attributing life, soul, or spirit to inanimate objects. Although it has generally been
dismissed in the academic study of religion as an obsolete term for describing the belief systems
of indigenous people who hold that natural phenomena have souls or spirits, animism has
nevertheless persisted in popular usage and academic theory to raise problems about the
meaning and value of materiality in religion.
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Tylor'in animizm teorisi, tanim geregi maddeselligi “6li” madde
olarak varsaydigi icin bir tiir materyalizm {lizerine kurulmustur fakat onun
teorisi ayni zamanda celiskili bir sekilde evrimsel bilim tarafindan garanti
altina alinmis Avrupa ilerleme ideolojisine gore cercevelenmistir.
Avrupalilar, s6zde evrimsel gelisimin zirvesini temsil etseler de kendilerini
sadece s6zlim ona evrim ge¢irmemis olan baskalar: tarafindan temsil edilen
bir temel c¢izgi ile karsilastirarak bilebildiler. Diger sosyal evrimciler gibi
Tylor da kendi evrimsel temeli olan “ilkeli”, Avrupali seyyahlar, misyonerler
ve somiirge ajanlari tarafindan imparatorlugun gevresindeki yerli halk yani
“vahsi” hakkinda sunulan raporlarda kesfetti. Tylor'in evrim semasina gore
Avrupalilar, bilimin en yiiksek kazanimlarina ulasmak i¢in animizm,
coktanricilik ve tektanricilik yoluyla gelisimsel bir yoriinge boyunca
ilerlerken yani ilkelden uygarliga evrilirken Amerika, Afrika, Asya,

* Makalenin orijinal kiinyesi: Chidester, David (2005). “Animism”. (ed. B. Taylor) Encyclopedia
of Religion and Nature, (78-81). London & Newyork: Continuum.

* Canakkale Onsekiz Mart Universitesi Lisansiistii Egitim Enstitiisii Tiirk Dili ve Edebiyati
Anabilim Dal Doktora Ogrencisi / Canakkale - aydogan.akademik@gmail.com

[ 427)
| 427


http://dx.doi.org/10.12981/motif.431
mailto:aydogan.akademik@gmail.com

Avustralya ve Pasifik’'teki yerli halk, s6zde evrim tarafindan geride
birakilmis, ilkellerin vahsi “kalintilar1” olarak ayakta kalmislardi.

Tylor, orijinal, ilk ya da ilkel animizm teorisini insa etmek icin veri
olarak yalnizca ¢agdas yerli dinlerle ilgilense de, onun terimi o kadar tutuldu
ki, diinya dinlerinin Avrupa envanterlerinde, yerli dinlerin cagdas
taraftarlarim1 animist olarak tanimlamak siradan hale geldi. Ornegin;
Hristiyan misyonerler icin yazilmis yeni bir rehber kitap, diinya niifusunun
ytzde kirkinin animist oldugunu iddia etmektedir (Van Rheenan 1991: 30).
Bu nitelendirme, yerli halk tarafindan genellikle asagilayici olarak
degerlendirilse de, zaman zaman kendini tanimlama terimi olarak da
benimsenmistir. Ornegin Endonezya ve Nijerya’da, Miisliiman ve Hristiyan
¢ikarlarinin hakim oldugu bir arenada miicadele eden yerli dinlerin
temsilcileri, resmi a¢idan animistler olarak taninmak istemislerdir. Ayni
zamanda animizm, bazen New Agel, neo-pagan? ya da cevreci hareketlerde
bir kendini tanimlama terimi olarak benimsenmistir. Bu giris, terimin bu
iceriklerini ele almaksizin, bir din teorisi olarak animizmin tarihine,
mantigina ve sonuglarina odaklanmaktadir.

Animizmin Tarihi

19. yiizyilda Avrupali sosyal bilimciler, insanhgin ilk dini i¢in farkh
terimler (fetisizm, totemizm ve animizm) gelistirdiler, ancak her terim
benzer sekilde “ilkellerin” ya da “vahsilerin” maddi nesnelerin anlamini ve
degerini 6lgmekten aciz oldugu iddiasini tasiyordu.

Ornegin, “fetis” terimi; Avrupali Hristiyanlardan degil, Afrikalilarin
nesneleri Olgebilecekleri kararli bir deger sistemine sahip olmadiklarini
iddia eden Avrupali tiiccarlarin Bati1 Afrika’daki kiiltiirleraras: ticaret
iliskilerinden ortaya ¢ikti. Ritiiellerde kullanilan tiiy, kemik ve kumas gibi
Onemsiz goriinen nesnelere asir1 deger veren Afrikalilar, Avrupalilarin
getirdigi ticari mallan kigtimsediler. Bu baglamda, Avrupali Hristiyanlar,
Afrika ritiiel nesnelerine Portekizce feitico’dan3 tiiretilen bir terim olan
“fetis” ile sihir ve biyiiciiliigiin kotli enstriimanlarina atifta bulundular

1 Bat1 kiiltiirtinde 20. ylizyilin sonlarinda (2. Diinya Savasindan sonra) ortaya ¢ikan, insan
bilincini farkli metotlarla st seviyeye cikararak insanligin bu sekilde gelismesini
hedefleyen, neo-paganizm gibi ilhamini pagan dinlerinden degil gelecek zamandan alan,
ruhani varliklarla irtibata ge¢me ve onlardan mesaj alarak bilinci gelistirmeye dayanan bir
akimdir (Nazilli, 2019: 3, 4, 17). (C.N.)

Ozellikle Bat’'da Hristiyanliktan uzaklasan insanlar manevi bosluklarini eski 6z dinlerine
inanmakta bulup bu sebeple c¢esitli spiritiiel yani ruhg¢u yollara bagvurmuslardir.
Hristiyanlik 6ncesi dinlerini yasatmaya ¢alisan ve ilhamini paganizm inanisindan alan bu
insanlar, tarihte ne kadar eskiye giderlerse hakiki dinlerini o derece bulabileceklerine
inanmaktadir. Kisaca neo-paganizm, eski pagan dinini yeniden diriltme ¢abasi olarak
degerlendirilebilir (Nazilli, 2019: 4).

Kelime ilk olarak 15. yiizyll Portekiz'inde “imal edilen, uydurulan” anlamlarinda
kullanilmistir. Portekizli deniz tiiccarlar1 Gine ve Angola’daki pagan yerlilerinin
boyunlarina taktiklari seylere fetis adini vermislerdir (Murakami ve Maulaurice’den akt.
Kolos, 2011: 766). (C.N.)
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(Pietz 1985). John Ferguson M’Lennan’a gore “totemizm” bir hayvan ya da
bir nesne sembolizmi etrafinda birlesen fetisizm ve exonomyi yani aile
disindan evliligi bir araya getiren ve maddeselligi degerlendirme yetisini
cinselligi yoneten kurallarla birlestiren toplumsal ittifaklara génderme
yapar (M’Lennan 1870). Muhtemelen “animizm” terimi fetisizmi insan
cinselligiyle degil hayvan psikolojisiyle karistirdi. Ozellikle képeklerin
psikolojisi, canlilig1 cansiz nesnelere atfetmeye dayanan bir din teorisinin
anahtarini temin etti.

John Lubbock, insan evrimi iizerine yaptig1 “The Origin of Civilization
and the Primitive Condition of Man” adli popiiler arastirmasinda, dinin
cansiz nesneleri canlandirmaya yonelik ilkel egilimin sonucu olarak ortaya
ciktigini agiklamistir. Lubbock, bu ilkel “akil ¢ercevesini” gostermek icin,
gezgin Henry Lichtenstein'in Eastern Cape'deki Xhosa'min bir gemi
enkazindan karaya atilan bir ¢apanin aslinda canli oldugunu varsaydigina
dair 19. ylizyilin baslarindaki raporuna dayanarak Giiney Afrika'dan gelen
kanitlara atifta bulundu. Bir dipnotta Lubbock sunu belirtmistir: “Képekler
de aynisini yapiyor gibi goriiniiyor” (Lubbock 1889: 287). Lubbock’un
arkadas1 ve akil hocasi Charles Darwin’in iddia ettigi gibi din, kopek
davranislar: acisindan agiklanabilirdi. Lubbock gibi Darwin de kdpeklerin
canliligl cansiz nesnelere atfettigini gézlemledi. Ornegin, képegin riizgarda
savrulan bir giines semsiyesine olan ilgisi, Darwin'e hayvanin nesnelerin
canli oldugunu varsaydigini sezdirdi. Bu hayvan psikolojisi boylece 19.
ylizyll teorisyenlerinin animizmi, “ilkel” ve “vahsi’lerin cansiz nesnelere
canllik atfetme egilimleri olarak kavramalarina bir temel olusturdu.

Animizmin Kaniti

Genel sdyleme gore E. B. Tylor'in animizm teorisi, riiya ve uyanik biling
arasinda ayrim yapamayan “ilkel” yetersizlikten kaynaklanir. Insanhigin
"ilkel" atalari, 6len arkadaslar1 veya akrabalart ile ilgili riiya gordiiklerinde
o6lulerin hala ruhani bir bicimde hayatta oldugunu varsaydilar. Bu nedenle
riiyalardan, "yogun ve inat¢1 cehaletle” sarilmis "¢cocukga bir felsefe” bile olsa
"rasyonel"” bir doktrin olan "ruhlarin ve genel olarak diger ruhsal varliklarin
doktrini" gelisti (Tylor 1871: 1, 22-3).

Tylor bu bulguyu destekleyen kanitlar1 nereden aldi? O, képekleri
gozlemlemek yerine, Avrupali gezginler, misyonerler ve somiirge ajanlarinin
raporlarinda yer alan yerli insanlar yani "vahsiler" hakkinda kayitlar topladi.
Muhtemelen Tylor’in Giiney Afrika’daki Zulu diniyle ilgili en 6nemli kaynagi,
kitapta toplanan bilgilerin ¢ogunu saglayan aslinda Hristiyanliga ge¢mis
Zulu kabilesinden Mpengula Mbande olmasina ragmen Anglikan misyoner
Henry Callaway’in Amazulu’nun Dini Sistemi adl eseridir. Zulu Hristiyanlari
din degistirseler de Mpengula Mbande, bu kitapta toplanan raporlarin
cogunu elde etti. Tylor ise “dini inancin alt evreleri hakkinda en iyi bilgiyi”
sagladigi icin Amazulu'nun Dini Sistemi adli esere 6vgiilerde bulundu (1871:
I, 380).
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Siiphesiz ki Tylor, Callaway’in Zulular1 arasinda aktif bir riiya
yasamina dair kanitlar buldu. Zulular, 6len atalarinin ruhlarim ve golgelerini
sik sik riiyalarinda goriiyorlardi. Bununla birlikte, Callaway’in kitabi; ruhlari
gormekten bunaldigi icin kendi bedenini bir "riiyalar evi" olarak tanimlayan
cirak bir kahin olan bir Zulu adami hakkinda ayrintili bir rapor iceriyordu
(Callaway 1868-1870: 228, 260, 316). Tylor'a gore “ilkel”in “vahsi”
kalintilar1 olarak tiim Zulular riiya gérmeye maruz kaliyordu, fakat
profesyonel kahinden hastalikli duruma gecen adama doniisiince, yerel
ifadeyle o kisi “riiyalar evi” haline gelene kadar” hayaletler devamli olarak
uykusunda onu ziyaret eder, onunla konusurlar (1871: I, 443). Tylor onu,
“ilkel”in bir arketipi olarak benimsemis olsa da, Tylor’a dinin dogdugu ilk
“rliyalar evi”nin “vahsi” bir kalintisi olarak hizmet eden bu 6zel Zulu adami,
Hristiyan donme Mpengula Mbande'nin erkek kardesi James Mbande idi.
Kardesi gibi James da, Hristiyan misyonu ile yerli gelenek arasinda kalmisti.
Mpengula bir yonde misyonu icin bir katesist* olurken, James gittikce
zorlasan somiirgeci kosullar altinda atalarindan kalma bir rliyay1 canh
tutmaya cabalayarak diger bir yonde miicadele etmistir. Demek ki bu
durumda, “riiyalar evi” bir “ilkel” degil, Giiney Afrika’daki cagdas
catismalarin Uriinii olan sémiirgeci bir durumdur.

Bununla birlikte, Tylor'in animizm teorisiyle tek kaniti riiyalarin
analizi degildir. Bunun yani sira istemsiz hapsirma olay1 da Tylor'in
gorisiiniin merkezinde yer almaktaydi. Burada da Callaway’in Zulu kaniti
oldukga agiktir. Tylor'in belirttigi gibi hapsirma;

..baslangicta keyfi ve anlamsiz bir aliskanlik degil bir ilkenin isleyisiydi.

Modern Zulular’in yalin ifadesi; hapsirmayla ilgili kavramlari ve uygulamalari

iyi veya kotll olarak kabul edilen ve ona gore davranilan yaygin ve istilaci

ruhlarin kadim ve vahsi 6gretileriyle birlestirmek icin diger irklarin batil

inanglarindan ve folklorundan elde edilecek ipuglariyla uyumludur (1871: 1,

104).

Callaway’in hesabindan Tylor, Zulular'in 6len atalarinin hapsirmaya
neden oldugunu diisiindiikleri etnografik gercekleri elde etti. Bu hapsirma,
Zulular’a atalarinin adini ve 6vgiisiinii, hapsirirken atalarinin soyundan
gelenlerin bedenlerine girdiklerini hatirlatti. Zulu kahinleri gibi rittel
uzmanlari da atalarinin ruhani giictinii ¢agirmak i¢in bir rittiel teknigi olarak
diizenli bicimde hapsirdilar. Bu Zulu kavrami ve uygulamalariyla Tylor,
hapsirmanin sadece “fizyolojik” bir olgu olmadigi, fakat hala “teolojik
evrede” olan tarih Oncesi bir ¢cagin kalintilar1 oldugu sonucuna vardi (1871:
[, 104).

Tylor'in “entelektiiel” din teorisi hakkinda bircok sey yapildi. ilkel
insanlar ilkel aptalligin sikintisini c¢ekseler de, Tylor onlarin smirh
entelektiiel giiclerini, yasadiklari diinyaya iliskin a¢iklamalar gelistirmek
icin kullandiklarini savundu. Maalesef Tylor, bu 6nermeyi destekleyen bir

4 Hristiyanlik inancinda vaftiz olup dine girmeden 6nce alinan dini egitimleri veren kisidir.

(C.N)
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Zulu kaynaginmi alintiladi. Callaway’in katesisti Mpengula Mbande sunlari
gozlemledi: “bize her sey soyleniyor ve bizler bunlarin dogru olup
olmadiklarini acikca gormeden onayliyoruz” (1871: 1I, 387). Tylor
tarafindan vahsi cehaletin kaniti olarak alintilansa da, Mbande'nin bu
ifadede vurguladigi nokta, cogu Zulu'nun Callaway’in yeni Hristiyanlk
Ogretilerine maruz kalmamis olmasidir. Bu nedenle Mbande, ilkel aptalligin
kanitini sunmak yerine, yakin zamanda edindigi Hristiyan baghligini
duyuruyordu. Her haliikarda, Tylor'in teorik ¢alismasi ve Zulu kanitlarini
kullanmasi, dinin kokeni teorisinin zihnin yani sira bedenin analizine
dayandigini gosterdi. Bu agidan, Tylor’a gore ¢cagdas Zulu vahsileri arasinda
hayatta kalmasiyla ortaya c¢ikan insandan ¢ok hayvan olan “ilkel” din,
hapsirmak kadar basit, temel ve istemsiz bir bedensel siirecten evrilmisti.
Her ne kadar teolojik hale getirilmis olsa da, hapsirma, dinin fizyolojik
kokenini animizm yani yaygin ve istilaci ruh inanci olarak belirledi.

Animizmin Sonuglari

E. B. Tylor, animizm teorisini insa ederken, kanitini olusturan
somirgeci kosullar1 bilerek gizledi. Kanitinin gizli oldugu sosyal, politik,
kiiltiirlerarasi ve dinler arasi baglamlar gérmezden gelmesi onlar1 gz ardi
ettigini gostermiyordu. Bu bir yontemdi. Tylor'a gore, "vahsi din", insan
kiltiiriiniin ilkel animizmle baslayan evrimsel tarihinde kullanilabilmesi i¢cin
canli baglamlarindan soyutlanmaliydi. 1982’de Tylor; “alt irklarin dini
sistemlerini kiiltiir tarihine dogru bir sekilde yerlestirmek i¢in tanimlarken”,
“yerli teolojinin gercek gelismelerini medeni yabancilarla iliskinin
etkilerinden ayirmak icin dikkatli bir inceleme yapilmasinin gerektigini”
gozlemledi (Tylor 1892: 283). Tylor; Tanri, ahlak ya da o6biir diinyada
cezalandirma gibi daha ileri dini kavramlarin herhangi bir izinin, yalnizca
"vahsi" dine "daha yiiksek" irklarla bu tiir yabanc iliskiler yoluyla
girebilecegini savundu. Ayrica somiirgeci temaslary, iliskileri ve alisverisleri
hesaba katarak, “alt irklarin dinlerinde, animizmin alt gelismelerine
dokunulmadan birakildigini" 6ne siirdi (Tylor 1892: 298). Bu sebeple, bu
yonteme gore animizm ancak yerli halkin yasadigi gercek sOomirgeci
durumlar silerek asil yani -en eski, en kiiciik- din olarak ortaya ¢ikti. Sonug
olarak, animizm teorisi imparatorluk projesine ideolojik bir ilave
saglamistir.

Animizm teorisi, dinin kokeninin ve gelisiminin bilimsel bir aciklamasi
olarak sunulsa da, ayn1 zamanda 19. ylizyil Avrupa’sindaki maddeselligin
anlamiyla ilgili ikilemleri de ele almaktadir. Bilimsel materyalizmin
gelismesine ragmen, dini inanca tstii kapali meydan okumasiyla, ruhguluk
seanslar1 Avrupa’da popiilerlik kazaniyordu ve 6liiniin ruhsal kalintisinin
maddi kanitin1 vaat ediyordu. Baslangicta E. B. Tylor, Avrupa’daki ¢agdas
ruhlara inanma uygulamalarini, tarih 6ncesi dinin “kalintisi” olarak
degerlendirerek din teorisi icin “spiritiializm (ruhguluk)” terimini
kullanmay: diigiindii. Imparatorlugun sémiirgelestirilmis bélgesindeki yerel
halkin dini inanglar1 ve uygulamalari gibi, ruh¢uluk seanslar1 da yasami 6li
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maddeye atfetme diislincesinde yersiz bir israr icerisindeydi. Bu nedenle, bir
Avrupa entelektiiel problemi olarak animizm teorisi, bilimsel materyalizmin
dini sonuglarina ve ruhculuk gibi yeni bir dini uygulamanin bilimsel
sonuglarina iliskin 19. yiizy1l endisesi baglaminda konumlandirilabilir.

Ayni zamanda, bu “61ii” maddenin canlandirilmasi teorisi, Avrupa ve
Kuzey Amerika'da meta Kkapitalizminin saglamlastirilmasi sirasinda
gelistirildi. Karl Marx'in siddetle dnerdigi gibi meta, 6lii madde degildi.
Clinkii meta, hayat1 “metafizik incelik ve teolojik inceliklerle dolu” nesnelere
atfeden “ilkel” dine benzer bir “meta fetisizmi” tarafindan canlandirilmisti
(1974:1, 81). Bu nedenle animizm teorisi, yerli halkin somiirgelestirilmesini
desteklerken, ayni zamanda Kkapitalizmde maddenin canlandirilmasini
anlamak i¢in Avrupa miicadelelerine de karismisti.

Son zamanlarda din antropolojisindeki bazi teorisyenler animizm
teorisini yeniden diizenlemeye c¢alistilar. Dinin; yasam, diislince ve
duygunun insani 0zelliklerini dogal diinyaya yansitmaya yonelik temel
animistik egilimden kaynaklandig1 iddiasin1 yeniden ifade ettiler veya yerli
halkin dogal diinya ile insanilestiren iliskilere girerek bilgi edindigi bir
“iliskisel bilgi teorisi” olarak yeniden tanimladilar. Bununla birlikte animizm
teorisinin tarihi, bu teorik projenin maddeselligin anlami izerine kaginilmaz
olarak yerel ve kiiresel miizakerelere karistigin1 6ne striiyor. Din ve doga
arastirmalarina giris noktasi olarak animizm teorisi, dogal diinya ile dini
iliskilere dair anlayisimiza bir ¢dziim olmaktan ziyade, 19. yiizyll Avrupa
emperyalizminin, somiirgeciliginin ve kapitalizminin izlerini tasiyan bir
sorun olusturmaktadir.
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