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FENOMENOLOJiK ACIDAN iSLAM
DUSUNCESINDE ALLAH-ALEM-
INSAN iLiSKisi

0z

Bu makalede fenomenolojik yontem hak-
kinda kisaca bilgi verildikten sonra Islam dii-
stincesine fenomenolojik yaklagimin imkan1 ve
belli bagli goriiniimleri hakkinda bir sorugturma
yapilmustir. Islam diisiincesine fenomenolojik
olarak yaklasildiginda s6z konusu diistinme tar-
zmin Allah-alem-insan arasinda nasil bir onto-
lojik, ahlaki, metafiziksel bag insa ettigi anla-
silacaktir. Islam diisiincesinde Allah-alem-insan
iliskisi Islami diinyagériisiiniin varlik-bilgi-de-
ger alanindaki ilkelerin kozmik bir yansimasini
ifade etmektedir. Toplumsal ve tarihsel boyutlar-
da tezahiirleri ise kozmik yansimanin tecessiim
etmis hali olarak karsimiza ¢ikmaktadir. islam
diistincesinde Allah alemde her seyin yegéane
yaraticis1 ve anlam kaynagidir. Insan ve alemin
var olma nedeni ve var olma bi¢imini halk eden
tek varlik Allah’tir. Allah ile alem arasinda dina-
mik bir iliski s6z konusudur. Insan, yeryiiziine
Allah’1n halifesi olarak génderilmistir. Insan ile
yaraticist arasinda mabud-abd iligki vardir. Bu-
nun yaninda insan, irade ve dua ile yaraticiyla
siirekli iletisim halindedir. Insan, eylemlerinden
dolay1 Allah’a kars1 sorumludur. Islami diinya-
gorlisti, ‘her sey canlidir’ ilkesinden hareketle
insana, biitiin varliklara karst bir sorumluluk
yiikler. Bu sayede insan evren i¢inde huzurlu
yasayabilecektir. Alem bir makrokozmoz, in-
san ise mikrokozmozdur. iki lem arasinda bir
catismadan ziyade ahengin olmas1 gerekir. Bu
makalede fenomenolojik bir yaklasimla, Islam
diisiincesinde Allah-dlem-insan arasindaki ilis-
kiler, literatiirdeki 6nemli kaynaklara dayanarak
yeniden anlasilmaya ve yorumlanmaya calisil-
maktadir.

Anahtar Kelimeler: Dinler Tarihi, Fenome-
noloji, Islam Diisiincesi, Allah, Alem, Insan

THE RELATIONSHIP BETWEEN
ALLAH-UNIVERSE-HUMAN IN
ISLAMIC THOUGHT FROM A
PHENOMENOLOGICAL PERSPECTIVE

ABSTRACT

This article introduces brief information about
the phenomenological method, which is followed
by an investigation into the possibility and major
aspects of the phenomenological approach to Isla-
mic thought. When Islamic thought is approached
phenomenologically, we can understand what kind
of ontological, moral, and metaphysical bonds this
particular way of thinking creates between Allah,
the universe and man. The relationship between
Allah-universe-man in Islamic thought expresses
a cosmic reflection of the principles of the Isla-
mic worldview in the field of existence-knowle-
dge-value. Its manifestations in social and his-
torical dimensions appear as the embodiment of
cosmic reflection. In Islamic thought, Allah is the
sole creator of everything, as well as the source
of meaning in the universe. In the Islamic world-
view, Allah is the sole source of meaning for man
and everything that exists in the world. Allah is the
only being who creates the reason for and way of
existence of man and the universe. There is a dy-
namic relationship between Allah and the world.
Human being was sent to the earth as the caliph
of Allah. There is a ma’bld-abd (worshiped-wors-
hipper) relationship between man and his creator.
Besides, man is in constant communication with
the Creator through will and prayer. Human bein-
gs are responsible to Allah for his actions. Throu-
gh the principle of “everything is alive”, the Isla-
mic worldview imposes a responsibility on man
towards all beings. Thus, man will be able to live
peacefully in the universe. The world is a macro-
cosm, and man is a microcosm. There should be
harmony rather than conflict between two realms.
This article discusses, with a phenomenological
approach, the relations between Allah-the wor-
ld-human in Islamic thought in order to re-unders-
tand and interpret them based on important sour-
ces in the literature.

Keywords: History of Religions, Phenomeno-
logy, Islamic Thought, Allah, Realm, Human
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GiRiS

Modern donemde dinin anlagilma ve yorumlanma big¢imi, i¢sel olarak dindarlarin, digsal olarak din bi-
limleri sahasindaki akademisyenlerin inceleme ve sorunsallastirma alanina girmektedir. Bu minvalde dinin
tarihsel ve toplumsal tezahiirlerine, metafizik i¢erimlerine, mantiksal ve epistemik tutarliliklarina, psiko-
lojik yansimalarina yonelik 6zellikle modern donemle birlikte artan bir ilgi s6z konusudur. Bu ilginin din
fenomeninin ¢esitli boyutlarini aydinlattigi, bilimsel sorunlara konu oldugu, tutarli ve biitiinliiklii epistemik
bilgi liretimine yardimer oldugu goériilmektedir. Ayn1 sekilde s6z konusu ilginin bazen pargalara bazen de
biitiine yoneldigi, modern bilimsel yontemleri kullandigi, din bilimlerini sosyal bilimlerin bir disiplini ha-
line getirmeye calistig1 seklinde bir tespit yapmak da miimkiindiir. Biitlin bu ¢abalarin anlamli ve gerekli
oldugunu teslim etmekle birlikte, bir dinin 6ncelikle akademik ve entelektiiel ilgi konusu haline gelmesinin
ancak o dinin biitiincilil diinyagoriisiine fenomenolojik bir yaklagimla miimkiin olacagini diistinerek, bu
calismamizda 6zel olarak Islam diisiincesinde Allah-Alem-insan iliskisine egilmek istiyoruz. Zira herhangi
bir dini, bir biitiin olarak Allah-alem-insan iligkileri baglaminda anlamlandiramayan bir ¢abanin, biitiiniin
parcalarini da anlamlandiramayacagini diistiniiyoruz. Allah-alem-insan iligkisi bir dinin hem metafizigini,
hem temel kabullerini hem de diinyagoriisiiniin ana hatlarini ortaya koyar. Din bilimleri aragtirmalarinda ele
aliacak konulara birgok temel noktay1 gozden kagirmamak ic¢in dncelikle parcalardan baglamak gerekir.
Biitiine yonelik idraki, pargalardaki tetkik ile birlestirmeyen caligmalarin ayrintilar1 yeteri kadar anlayama-
yacagini diisliniiyoruz.

Biitiinii anlamak, parcalari anlamlandirma agisindan ne kadar 6nemli ise, bir dinin biitiinciil bir pers-
pektifle, fenomenoloji temelinde Allah-alem-insan iliskilerini tek bir ¢aligmada, biitiin boyutlar ile ortaya
sermek de bir o kadar zor goriinmektedir. Bu nedenle calismamizin ele aldigi konuyu disarida hicbir sey bi-
rakmadan tam manasiyla kusattigin1 ve konuyla ilgili son s6zii sdyledigini iddia etmiyoruz. Zira ele alinan
konunun biiyiikligii ve derinligi, konuyla ilgili ¢calisan her arastirmaciy1 daha isin baginda kaygilandirmak-
tadir. Bununla birlikte bu tiirden ¢aligmalar hem biitiinliige dikkat ¢ekme anlaminda hem de kendisinden
sonraki ¢aligmalar1 bir nebze kolaylagtirma anlaminda 6nemli katkilar sunabilir.

Islam diisiincesinde Allah-alem-insan iliskisi Islami diinyagériisiiniin varlik-bilgi-deger alanindaki il-
kelerinin kozmik bir yansimasini ifade etmektedir. Toplumsal ve tarihsel boyutlardaki tezahiirleri kozmik
yansimanin tecessiim etmis hali olarak karsimiza ¢ikmaktadir. islam diinyagoriisiinde Allah, insanin ve
alemde var olan her seyin yegane anlam kaynagidir. Insan ve alemin var olma nedeni ve var olma bigimini
yaratan tek varlik Allah’tir. Allah’in olmadig1 bir diisiince ve hayat bi¢cimi anlamsizlikla maluldiir. An-
lamsizlik, anlama ve anlamlandirma imkanini ortadan kaldirir. Islami diinyagoriisiinde insanin anlamasi,
gorlinenlerin ve goriiniislerin 6tesinde bir yaraticinin ve mutlak irade ve kudret sahibi yiice bir yaraticinin
varligina derin ve samimi bir imanla miimkiin hale gelir. Yaratici ile insan arasinda ontolojik bir hiyerarsi
s0z konusu olsa da ahlaki ve estetik bakimdan bir yakinlik ve biitiinliik vardir. Allah ile alem arasinda olmus
bitmis bir olgudan ziyade her an hareket ve irade halinde dinamik bir iliski goze carpmaktadir.

1. FENOMENOLOJIK YAKLASIM

Yirminci yiizy1lin modern aragtirma bigimlerinden biri de fenomenolojik yaklagimdir. Temelinde poziti-
vist yaklagima bir tepki ve alternatif olarak ¢ikan fenomenolojik yaklasim, hermeneutik yaklasima benzer
sekilde ele aldig1 konuyu aciklamak, veriye doniistiirmek, saymak ve niceliklestirmek yerine, anlamayz,
tecriibe etmeyi, oldugu haliyle kavramay1 esas alir. “Fenomenoloji, tarihsel disiplinlere onlarin elde etmeye
gii¢lerinin yetmeyecegi dinselligin anlamini verir.”' Dine fenomenolojik yaklasim, ilahi olan ile insani olan
arasindaki 6zel iliskinin anlasilmasi i¢in ¢aligmak demektir.

1 - Raffael Pettezzoni, “Yiice Varlik Fenomenolojik Yapi ve Tarihsel Gelisim”, ¢ev. Fuat Aydin, Sakarya Universitesi llahiyat
Fakiiltesi Dergisi 5 (2002), 146. Douglas Allen, “Major Contributions of Philosophical Phenomenology and Hermeneutics to
the study of religion”, How to do Comparative Religion? Three ways, many goals, ed. Walter de Gruyter, Rene Gothoni. 2005.
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Fenomenolojik yontem, dinin yeniden anlasilmasi ve yorumlanmasi noktasinda yeni imkanlar sunmak-
tadir. Tarihi, teori ve temsilcileri ilgili literatlirde genisge yer alir. Burada konumuz dogrudan din fenemo-
noloji olmadig1 i¢in bunun ayrintilarina giremiyoruz. Bununla birlikte din arastirmalarinda fenomenolojik
yontemin diger yontemlerden oldukga farkli oldugunu ifade etmek gerekir. Ciinkii bu yontem dinlerin sos-
yal tabiatlarin1 incelemedigi gibi, dini inanglarla ilgili psikolojik faktorler ve dinlerin tarihsel kokenleriy-
le de ilgilenmez. Bu yontem, temelde dinleri ritiieller, 6gretiler, ibadetler gibi ¢esitli dinsel fenomenler
cercevesinde oldugu gibi tasvir etmeyi amaglamaz. Din fenomenolojisi, Dinler Tarihiyle ilgili evrimei ve
indirgemeci agiklama bigimlerine bir tepki olarak ortaya ¢ikmistir. Bundan dolay1 bu yaklagim, dinsel tec-
riibenin otonomlugunu ya da kutsal ger¢ekligin indirgenemezligini savunur. Bilhassa kat1 pozitivist bilim-
sel yaklagimin egemen oldugu bir baglamda gelisen din fenomenolojisi, diinya dinlerine yonelik pozitivist
yaklagimin asiriliklarin1 durdurmaya calisir. Pozitivist yaklasimlar, dinsel kurumlari sosyoloji veya psikolo-
ji temelinde izah etmeye ¢aligmis ve dinlerin kutsallik boyutunu indirgemeci bir yaklagimla ihmal etmistir.
Din fenomenolojisi, ihmal edilen bu kutsallik boyutunu 6ne ¢ikararak dinsel geleneklerin psikolojik ya da
sosyolojik siireclere hapsedilmesine karsi ¢ikar. Daha dogrusu, fenomenolojik yonteme gore dinsel gele-
nekler, kutsala agilan birer penceredir.? Bu pencerelerin her biri kendi icinde bambagka imkanlar barindirir.
Ancak kutsalin kendisi pencereden goriilen manzara ile 6zdeslestirilemez.

Din fenomenolojisi, daha ¢ok igeriden, tecriibe yoluyla anlama ve yorumlama yontemi olarak da goriilebi-
lir. Mesela Friedrich Heiler’e gore din fenomenolojisi, endiiktif metot i¢in uygun olan 6ngoriilerden faydalanir
ama felsefi bir amag giitmez; tecriibeye dayali bir disiplin olup biitiin dinleri oldugu gibi kabul eder; tarafsiz,
acik sozlii, onyargisiz, ayirim ve tercih yapmayan bir bilimdir. Heiler, dinde formel ibadet olarak duanin yani
sira Onemli dini sahsiyetler, 0kiimenik hareket ve dinlerin agkin birligi gibi alanlarda da ¢alistig1 icin bu temel
amaglar baglaminda fenomenolojiyi dis unsurlardan dinin 6ziine dogru hareket eden bir arastirma yontemi
olarak goriir.> Fenomenolojinin igeriden anlama yonteminin, inanani incelemek anlamina gelmekten ziyade
onu o6zne olarak ele almak oldugu seklinde bir elestiri yoneltilmistir.* Din fenomenolojisi, normatif olmayan,
karsilastirmali ve tasviri bir yaklasim bigimidir.’ Pozitivist yaklagimin inanan bireyi nesnelestirmek suretiyle
aciklamaya ¢aligmasina karsi fenomenolojik yontem onu kutsalla 6zel bir bag kurmus bir birey olarak gortir.
Anlamak istedigi, s6z konusu bireyin idrakine yansiyan haliyle kutsalin mahiyeti ve gortintimleridir. Ortaya
¢ikan sonuglari, inanan bireyin tecriibesine aykir1 bir sekilde temsil etmedigi gibi, onu bir hayal mahsulii ola-
rak nitelendirip, indirgemeci bir yaklagimla normatif teorilere gore agiklayamaz.

2.iSLAM DUSUNCESINE FENOMENOLOJiK YAKLASIM

Din fenomenolojisi genel anlamda dinlerin fenomenolojik yaklasimla yeniden ele alinma, anlasilma ve
yorumlanma siirecidir. Ancak din fenomenolojisi 6zel olarak ¢esitli dinlerin yeniden anlasilmasi baglamin-
da da kullanilabilir. Islam diisiincesinde fenomenolojik yaklasim konusunda biitiinliiklii ve derinlikli eser-
ler heniiz olusum asamasindadir. Annemaria Schimmel, Muhammed ikbal, Fazlurrahman, Nakip el-Attas,
Jacques Waardenburg, Seyyid Hiiseyin Nasr, Charles J. Adams, Wilfred Cantwell Smith gibi arastirmaci ve
diisiiniirlerin ¢alismalar1 Islam fenomenolojisiyle ilgili ilk denemeler olarak goriilebilir.® Bununla birlikte

2 - Emir Kuscu - Mahmut Aydin, “Dini Geleneklerin Fenomolojisi: Wilfred Cantwell Smith Ornegi”, Isldim Arastirmalar:
Dergisi 23 (2010), 43-44.

3 - Mustafa Alici, “Kutsala Giden Yol: Dinler Tarihinde Metodolojik Bir Yaklagim veya Bir Bilim Olarak Din Fenomenolo-
jisi”, Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi 3 (2005), 90.

4 - Kuscu-Aydin, “Dini Geleneklerin Fenomolojisi: Wilfred Cantwell Smith Ornegi”, 44. Din fenomenoloji ile ilgili ayrintili
bilgi icin bkz. Douglas Allen, “Din Fenomenolojisi”, ¢ev. Mehmet Katar, Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi 35
(1996), 437-465. F. A. Isambert, “Din Fenomenolojisi I”, ¢ev. Zeki Ozcan. Uludag Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi 4/4
(1992), 355-366. Sevket Ozcan, “Din Fenomenolojisinin Paradigmatik Ozellikleri”, Ilahiyat Arastirmalart Dergisi 7 (2017),
125-146. Ekrem Sarik¢1oglu, Din Fenomenolojisi (Isparta: Siilleyman Demirel Universitesi Yaynlari, 2002). Eric J. Sharpe, “Din
Fenomenolojisi”, Bati’da Din Calismalari, der-gev. Omer Mahir Alper (Istanbul: Agilim Yaynlari, 2002).

5 - Kuscu-Aydin, “Dini Geleneklerin Fenomolojisi: Wilfred Cantwell Smith Ornegi”, 45.

6 - Mujiburrahman, “The phenomenological approach in Islamic studies: An overview of a Western attempt to understand
Islam”, The Muslim World 91/3—4 (2001), 425-450. Charles J. Adams, “Trends in Islamic Studies in the United States and Ca-
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Annemarie Schimmel’in dncelikle Tanri 'nin Yeryiiziindeki Isaretleri —Islam’a Fenomenolojik Yaklagim- ve
Islamin Mistik Boyutlar: adli eserleri Islam diisiincesine fenomenolojik yaklasimin temsil giicii yiiksek
ornekleri olarak goriilebilir. Schimmel’e gére dinler tarihgilerinin, Islam kiiltiiriiniin orneklerini kendi fe-
nomenolojilerine dahil etmeye kalkistiklar: ender durumlarda, dilsel beceri eksikligi iiziicii bir bicimde
ortaya ¢tkar ve biiyiik ol¢iide zamanin gerisinde kalmig ¢evirilere bel baglayan bu egilim, sekr ve vecd
imgelerinin bol oldugu Farsca siirlerin eski ¢evirilerinin asiri kullanmiminda oldugu gibi vurguda tuhaf
kaymalara neden olmustur. Bu fenomenlerin kesin olarak tasavvufta bir yeri vardir; ancak Islam in genel
idealleriyle ilgili olarak diisiiniilmeleri gerekir.” Buna gore Islam diisiincesinin fenomenolojik analizinde
en 6nemli sorun Schimmel’in “dilsel beceri eksikligi” olarak adlandirdigi durumdur. Dilsel beceri eksikli-
gi, epistemolojik ve teknik anlamda dil bilmemek sorunu degildir. Bilakis Islam diisiincesinin 6zgiin dilini
anlayamama, inceliklerini ve derinliklerini fark edememe sorunudur.

Miisliiman distiniirler, “Biz ayetlerimizi onlara ufuklarda ve kendi nefislerinde gosterecegiz.” (Fussilet,
41/53) ayetinden yola ¢ikarak zahiri tecelliler ile Zat arasindaki iliski iizerinde diisiinmiislerdir. Fenome-
nolojik anlamda ayet kavrami insan ve ilahi varlik arasindaki iliskileri anlamak bakimindan 6nemli imalar
icermektedir. Zira Miisliimanlara gore her sey bir ayet, yani Allah’tan gelen bir isarettir. Kur’an, Allah’in
ayetlerine inanmayanlar1 uyarmak i¢in bu hakikati defalarca tekrarlamistir. Yaratilmis her sey birer ayettir.
Mucizeler kadar gece ile gilindiiziin degisimi, koca ile karis1 arasindaki sevgi de birer ayettir (bk. Rum,
30/19-25). Biitiin bunlar Allah’n varligini ispatlamaktadir. Bu ayetler ufuklarda (afak), kainatta bulundugu
gibi insanlarin nefislerinde (enfus), insanin idrak ve hayranliginda, ask ve merakinda, hissedilebilen, diist-
niilebilen ve tecriibe edilebilen her seyde bulunur. Alem, gorecek gozii, isitecek kulagi olanlarin Allah’in
ayetlerini taniy1p, kendi miisahedeleriyle Yaradan’in zatina yonelebilecekleri ugsuz bucaksiz bir kitaptir.®
Ayet, fenomenolojik anlamda Islam diisiincesindeki varlik diizenini ve varlik gdstergelerini anlamak baki-
mindan &nemli bir gostergedir. Ayet, bir isaret, iz olarak da diisiiniilebilir. Isaretler, isaret ettigi seye gore
anlam kazanir. Ayetlerin isaret ettigi insan ve dlem anlasilmadan, isaret ettikleri seyleri anlamak miimkiin
degildir. Mesela inang ve ibadetle ilgili gorevler de dissal dnemlerinin 6tesinde fenomenolojik anlamda
daha ulvi bir seye yonelen ayetler olarak yorumlanabilmistir: Namaz, Kutsal’a katilma halindeyken kiginin
clizi benligini yitirmesi veya insanin nefsini, masuku olan, mutlak kudret sahibi Rabbin huzurunda kurban
etmesi olarak yorumlanabilir. Hac, ruhun Allah’a dogru bitmeyen yolculuguna isaret eder. Orug, kisiye
melekler gibi nur ve hamdiisena ile yasamay1 68reten bir tecriibe olarak anlasilabilir. Buna gore her zahiri
ibadet bigimi manevi tecriibenin isareti haline gelebilmistir. Fakat yalnizca “dis kabugu” gortip, dissal iba-
deti saygiyla yerine getirenler bile kendilerini Allah’a itaat etmis ve boylece ahrette mutluluga gétiiren yola
hazirlanmis hissedeceklerdir; ¢iinkii Islam sézciigiiniin anlam1 zaten Allah’a ve/ya O’nun kelamina teslim
olmaktir.® Ibadetler de Allah’a teslimiyetin birer nisanesi olarak goriilebilir. ibadette zahir, batinda yer alan
hakikatin birer ayeti olarak yorumlanabilir.

Islam diisiincesini fenomenolojik olarak yorumlamak, bir anlamda zahirde olanlarin batini anlamlarini kes-
fe ¢ikmak, konuyu epistemik sinirlar igine hapsetmemek, veriye doniistiirmemek, indirgeyici yaklagimlardan
uzak durmak ve en 6nemlisi de norm koymadan, olani oldugu haliyle anlamaya caligmaktir. Bu anlamda Islam
diistincesinin fenomenolojik yorumu, belki ileride yapilacak daha kiilli ¢alismalarin da gosterecegi lizere, bize
yeni ufuklar kazandiracagi gibi, parcalari anlamlandirma noktasinda énemli katkilar da saglayabilir.

nadasince the 1970s”, AJISS 10/1 (Spring 93), 96-118. Ismail R. Far(ki, Tevhid, cev. Ejder Okumus (istanbul: Mahya Yaynlari,
2017). Fazlurrahman, Ana Konulariyla Kur’an, gev. Alparslan Ag¢ikgeng (Ankara: Ankara Okulu Yayinlari, 1999). S. Hiiseyin
Nasr, Bilgi ve Kutsal, ¢ev. Yusuf Yazar (Istanbul: iz Yayinlar1, 2001). Annemarie Schimmel, Islam 1n Mistik Boyutlar, ¢ev. Ergun
Kocabiyik (Istanbul: Kabalci Yayinlari, 2001). Annemarie Schimmel, Tanrt nin Yeryiiziindeki Isaretleri —Islam’a Fenomenolojik
Yaklagim- , cev. Ekrem Demirli (istanbul: Kabalc1 Yaynlari, 2004). Frifhjof Schuon, Islam in Metafizik Boyutlari, gev. Mahmut
Kanik (Istanbul: iz Yaynlar1, 1996).

7 - Schimmel, Tanrt min Yeryiiziindeki Isaretleri —Islam’a Fenomenolojik Yaklasim-, 12; Ayrica bkz. Sevket Ozcan, “Din Fe-

nomenolojisinin ilk Tezahiirlerinde islam Algisi: Cornelius Petrus Tiele Ornegi”, International Paris Conference Social Sciences
(Paris: 2019, 111/15-17).
8 - Schimmel, Tanri 'nin Yeryiiziindeki Isaretleri, 13.

9 - Schimmel, Tanri’'nin Yeryiiziindeki Isaretleri, 14.
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3. ALLAH-ALEM-iNSAN iLiSKisi

3.1. ALLAH

Fenomenolojik yaklasimda dini tecriibeye dncelik verilir. Allah’1in birligine iman ise dini tecriibenin te-
melini olusturur. Nitekim sehadet kelimesi, “Allah’tan bagka ilah olmadigina ve Hz. Muhammed’in O’nun
kulu ve elgisi olduguna samimiyetle inanmak, géniilden sahitlik etmektir.” Oyle ki, Allah’mn ismi Miisliima-
nin her eylem ve hareketinin, her bir diisiincesinin ve bulundugu her mekanin merkezini olusturur. O’nun
varlig1 her zaman Miisliimanin biling diinyasini1 doldurur. Ezel ve ebedi kusatan Allah fikri, bir Miisliiman
icin asla degismeyecek en ulvi fikirdir.'"” Miislimanlar Allah’in her seyden yiice ve askin (miiteal) oldugunu
savunur ve O’nu degerler sisteminden ayr1 tutmaz. Miisliiman i¢in O’nun metafiziksel varolusunun yan
sira yiice ve mutlak olusunun istii higbir sekilde aksiyolojik bir yaklasim pahasina kapatilamaz." Mislii-
man i¢in Allah, yegane anlam kaynagidir. Var olan her sey, eger o varsa bir anlam kazanir.

Yaratici niteligiyle Allah hakkinda bilgi ve fikir veren en temel vahiy alan1 ise alemdir. Yaratic1 kudret
olarak Allah, tecriibe alanindaki biitlin varlik tarzlarini birer isaret ve ayet olarak kendine sahit kilmistir.
Alemde var olan her sey, Allah’in varliginin birer isaretidir. Bu dogal diizenin, alemin bir parcasi olan insan,
alemi, goriinen yiiziiniin 6tesine gecirerek Allah’a isaret eden bir semboller diinyasi seklinde yorumlama
yetenegi ile donatilmistir. Insan ile alem arasindaki bu iletisim, insana ve Aleme yiiklenen anlamla miimkiin
olmaktadir."? Iletisimin olmadig1 yerde anlamdan da sdz edilemez.

Allah ile onun disindaki varliklar arasinda kurulan iliski ve Allah’1n insanlara goriinen yiizii olan isimle-
ri, insani kendi gelisim kanunlartyla donatilmis bir alem ile karsi karstya getirir: “O her seyi bir dlgiiye gore
yapmis ve hedefini gostermistir.” (A’14, 87/83). Bu kabul, alemdeki statik sebep-sonug iligkilerini Allah’a
baglamanin 6tesine gecerek onun dinamik yapisini bir norm ve model olarak ortaya koymay1 hedeflemek-
tedir. Normatif olusu basibos birakilmadigini, model olusu ahlakiligini gosterir. Bu gercek, alemin kendin-
de anlamli olusunu fark ettirdigi gibi iligkili oldugu tiim varliklari bu anlama ortak olmaya davet eder."

Islam diisiincesinde Allah’in kadim Yunan felsefe gelenegine gore ayri bir anlami vardir. Mesela Allah,
Aristoteles’in Ik Muharrik’ine benzemez. Ciinkii O, hicbir degisime, olus ve bozulusa ugramadan hiir
iradesiyle fiilde bulunan bir faildir. Allah hareket etmeyen hareket ettirici anlaminda mantiksal bir diisiince
biciminin felsefi faili olarak tasavvur edilemez. Ciinkii Allah’in yaratma fiili, Aristoteles¢i madde ve suret
diializmiyle izah edilemez. Allah’in yaratmasi, Plotinuscu sudur metafizigi ile agiklanamaz. O’nun yarat-
masl, ilminde bulunan kiilli hakikatlerin O’nun irade ve kudretiyle dis diinyada viicut bulmasidir. Allah
biitiin bu hakikatlerin nihai sebebidir. Allah’in yaratmasi, o diledigi miiddetge varolusun kesintisiz fakat
benzer bir tarzda meydana gelisi seklinde gergeklesir.'* Buna gore Allah yarattiklarini basibos birakan, on-
larla iletisimi kesen bir varlik olarak tahayyiil edilemez. Allah, siirekli bir yaratma i¢indedir. Yaratmasinda
tekrar ve yenilik i¢ icedir.

Allah-alem iligkisini, kral ve tebaa iliskisinde, Allah’in alemle olan iliskisinde mutlak bir asimetri ve
tek yonliiliik hakimdir. O, alemi etkiler, ama kendisi bundan higbir sekilde etkilenmez. Ontolojik diizeyde,
mutlak bir monark gibi algilanan bu Allah modeli, epistemolojik seviyede karsiligini askin gergeklik olarak
bulmaktadir. Saat¢i-saat iligkisi olarak iin kazanan bu deistik modelde, Allah kendini evrende kudreti ve
hikmeti ile gosterir. Bu kudret ve hikmet ¢ergevesinde Tanri, alemi bir saat gibi kurmus, alem de otonom ve
kendi kendine yeter sekilde varligin1 devam ettirmektedir. Bu yap1 i¢inde Allah’1in hikmeti, her seyi O’nun

10 - Fartki, Tevhid, 15.
11 - Far(ki, Tevhid, 17.

12 - Saban Ali Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih - Teolojide Yontem Sorunu ve Teolojinin Meta-Paradigmatik Temelleri (Ankara:
Otto Yayinlari, 2016), 123.

13 - Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih, 131-132.

14 - S. Muhammed Nakip Attas, Islam Metafizigine Prolegomena Islam’in Diinya-Gériisiiniin Asli Unsurlarina Dair Bir
Actklama, gev. ilker Kémbe (Istanbul: Kiire Yayinlari, 2016), 22-23.
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miidahalesine gerek duymayacak sekilde planlamasinda araniyordu. Mucizevi bir miidahaleye gerek birak-
mayacak sekilde olaylar1 hikmetle diizenlemesi, O’nun iyiliginin ve comertliginin de nisanesiydi. Allah’in
inayeti herhangi spesifik bir olayla yahut insanlarla kurdugu iliskide degil, total olarak alemle olan ilgisinde
yatmaktaydi. Bu Allah tasviri, mekanik bir diizeni harekete gegiren ve artik kendini hareketsizlige mahkiim
eden bir Allah tasarimidir. On yedinci ylizyilda bilimin ve buna bagli olarak kanunlara itaat eden bir evren
fikrinin gelismesi, bu modeli bilimsel ve elit bir model havasina sokmustur. Deistik modelin epistemolojik
seviyedeki karsilig1 objektivist (rasyonalist) gercekliktir. Objektif gerceklik i¢inde, Allah, dlemin mutlak
kudret ve bilgi sahibi yaraticisi olarak tasavvur edilmektedir. Allah, bu tasavvur icinde deistik kabuldeki
gibi, ‘Biiyiik Tasanmci1’dir, yahut klasik islam Kelamindaki gibi, kendisinden daha biiyiigii diisiiniileme-
yendir."> Diyalojik modelde iki kisi arasindaki iliskisi bigimi, Allah ile insan arasindaki iliskinin temel
niteligine transfer edilmektedir. Bu modelde, Allah ile disindakiler arasindaki iliski, daha ¢ok bir kisinin
tasidigi ozellikler dikkate alinarak tanimlanmaktadir. Sevgi, bagislama, acima vs. varolusgularda gozlem-
lenen Ben-Sen iligkisi bunun tipik 6rnegidir. Monarsik ve deistik modellerde insanin riske atilan hiirriyeti
ve Onemi, bu modelde dne ¢ikarilmaktadir. Bu model, insan ve tabiat arasina mesafe koymaktadir. Bunu
savunanlar, Allah’1 daha ¢ok kisisel alanla ilgili bir varlik olarak gérmekte, tabiat1 bu iligkinin diginda bir
alan olarak tutmaktadirlar. Allah’1n iliskisini alemden ziyade insanla kurmas1 yoniiyle bu model, biiyiik bir
onem tasimaktadir. Ancak Allah’in insanla iliskisine dncelik vermek, zorunlu olarak tabiatla iligkisini disla-
maz. Zira monist ve monoteist varlik anlayisimiz, bu alanlar1 parcalamay1 degil, aksine bir biitiinii tamam-
layacak pargalar olarak gérmeyi gerektirir. Bu sebeple, tabiati Allah’in varlik delillerini i¢inde barindiran
semboller ve isaretlerle donatilan bir alan ve insanin Allah bilincinin olustugu bir yer olarak tanimlayan
meta-paradigmatik teoloji bu modele karsi ¢ikacaktir. Diyalojik modelin epistemolojik zemindeki karsiligi,
stibjektivist gercekliktir. Siibjektivist gerceklik, Allah’in rélativist ve hiimanistik tahayyiiliidiir. Bu durum-
da i¢inde yasanilan zamanin kiiltiirel (linguistik) kabulleri bu Allah anlayisinin ¢ercevesini belirlemekte ve
O’na bir deger yiiklemektedir.'® Allah-alem iliskisinde monarsik, deistik ve diyalojik modeller fenomeno-
lojik perspektiften degerlendirildiginde diyalojik modelin 6n plana ¢iktig1 goriiliir. Zira diyalojik model,
fenomenolojik anlamda Allah ile alem arasinda canli ve dinamik bir iliski insa etmeye ¢alismaktadir.

3.2. ALEM

Alemdeki her seyin siirekli bir olus i¢inde olmasi, Allah’in kendi disindaki varliklarla iliskisinin siirek-
liligine isaret etmektedir. Allah’1n her diizeydeki varlikla olan iliskisi boyle bir stirekliligi gerektirmektedir.
Zira “Goklerde ve yerde olan herkes O’ndan ister. O her an yaratma halindedir.” (Rahman, 55/29). Allah’1n
yaratma akti, kendi disindaki varliklarla iligkisi dikkate alinarak ve yarattig1 insanlardaki yetkinlikler, ek-
siklikler, kaygilar ve daha birgok 6zellik géz onlinde bulundurularak yorumlandiginda, Allah-alem-insan
iliskisinin, neden aktif bir zeminde kurulmasi gerektigi daha net olarak anlasilacaktir.'” Allah-alem-insan
arasindaki iligkileri koparmak, yerytiiziinii ve i¢indekilerini derin bir anlamsizlik kriziyle bas basa birakmak
anlamina gelir.

Alemin bir ayet olusu, onun nasil anlasilmasi gerektigini de bildirmektedir. Zira dev bir makina gibi olan
bu alem, i¢indeki tiim sebeplilik siirecleriyle birlikte kendi yapicisinin temel isareti (ayeti) ve varliginin
delilidir." Islam diisiincesinin dzgiin alem tasavvuru, madde, hareket, nedensellik gibi temel kavramlar
kendi varlik, bilgi ve deger diinyasinda yeniden yorumlamis; bu yeni yorum, var olan doga tasavvurlarini
ya tenkit ederek ya belirli 6l¢iide tashih ederek ya da dogrudan 6ncekilerin yerini alarak doniisiim siirecine
katkidabulunmustur.'’

15 - Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih, 118-119.
16 - Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih, 119-120. Sadik Kili¢, Benligin Insas: (Istanbul: Insan Yaymlar1, 2000).
17 - Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih, 104-105.

18 - Fazlurrahman, Ana Konulariyla Kur’an, 117. Hatice K. Arpagus, Fazlur Rahman’a Gére Allah ve Insan (Istanbul: Cam-
lica Yayinlari, 2010). Sinan Oge, Allah tan Alem e [lahi Fiiller (Ankara: Arastirma Yayinlari, 2009).

19 - ishak Arslan, Cagdas Doga Diisiincesi (Istanbul: Kiire Yaylari, 2012), 28-29.
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Allah ve alem, sonsuz bir mekan kabinda kars1 karsiya duran iki varlik degildir.? Sadece Allah tizerinde
diisiinmeye dayanan anlama cabas1 sonugsuz kalabilir. Ciinkii ikbal’e gore evren, Mutlak Gergek’in miisa-
hede edilen tarafi ve simgesidir. Insanin Allah aray1s1, miisahede edilenin idrakiyle gerceklesir. insani tabiat
incelemesine ydnelten kevni ayetler, dncelikle séz konusu bakis1 kazandirmay1 amaglar. Insan, tabiat: kont-
rol etmekle miisahede edilen Hakikat’ten miisahede edilmeyen Hakikat’e ulagsmaya calisir. Clinkii tabiati
bilmek Allah’in nasil davrandigini bilmeyi saglar.!

Sagduyu sahibi her gézlemcinin sahit oldugu doganin bu temel ve evrensel 6zelligini Yahudilik, Hiris-
tiyanlik ve Islam gibi tektanrili dinler, -bu diizenin kurucusu ve koruyucusu anlaminda- ilahi bir diizenle-
yicinin somut igareti olarak kabul etmislerdir. Bu nedenle, “nizam delili” diisiince tarihi boyunca tektanrili
dinlerin ortaklasa kullandig1 vazge¢ilmez bir argliman olarak var olagelmistir.?

Alem, objesi son tahlilde var olan her seyin ilahi prototipi olan, sonsuz derecede farklilasmis bir go-
rliintlidiir (vision). Bunun tam tersi bir sembolle Allah, dlemi gdoren ve ayrica yaratilmig varligin pasif ol-
dugu yerde, gormesiyle alemi yaratan gozdiir; o’nun gérmesi bir eylemdir, pasiflik degil, aktifliktir. Alem
Allah’ta goriilebilir ve Allah alemde goriilebilir; ¢linkii alemin goriilmesi, Allah’in goriilmesiyle siliniyor
ve yok oluyor. Oyle ki bu gériiniim altinda herhangi bir miitekabiliyet (reciprocite) s6z konusu edilemez;
¢linkii yaratilmis varlik Tlke nin karsisinda ancak kendisinin aldatic1 dzelligiyle var olur ve yine ciinkii bu
bakimdan, tanim olarak Mutlak Hakikat ile uyusmazligini da icerir. Alem, o Hakikat olmadigindan, ancak
o Hakikatin bir ifadesidir ve dolayistyla bir sinirlandirilisidir. Oyleyse o hakikattir, ne ise o sekliyle degil,
fakat benzeri sinirlarda o Hakikatin kendisini gdstermesi olarak, bir Hakikattir. Bu sinirlar, ileride gorecegi-
miz gibi, O’nun sonsuzlugundan ileri gelmektedir. Oyleyse kim “4lem” diyorsa, zzmnen “Allah” diyordur.
Alem, Allah olmadigindan, eger tam tamina sdyleyecek olursak, yokluga indirgenmektedir; fakat alem
yokluk olmadigindan, esas olarak Allah’tir. Alemi bilmek ilahi Hakikati bilmekten daha az dogrudur, fakat
son tahlilde bu da her zaman Hakikatin bilinmesidir; ¢iinkii biz dlemi taniyoruz, alem gergektir. insan bir
yandan saf Hakikati taniyabilir, 6te yandan da dlemi ve alemin i¢inde de beni, -yani metakozmosu (kozmos
oOtesini), makrokozmosu ve mikrokozmosu- taniyabilir ve onlar1 tanidig1 kadar bilgi olur. Dis diinya ve ego
ise, taninmis olmaya elverigli olduklar1 kadar, yani gergek olduklar1 kadar Hakikat olurlar. Biz kendi ken-
dimizi taniyoruz demek, Hakikat ne kadar biz ise biz Hakikati o kadar tantyoruz demektir, ¢iinkii ne bizim
cevremizde ne bizde, 6z olarak —varolus olarak degil- Tek Hakikat olmayan higbir bilgi konusu yoktur. Ay-
rica sonsuz olan ickin bilgi olmasa, bilen hi¢ kimse olmaz.2 Insan kendi gergegine teslim olmak zorundadir.
Onun gergegi aslinda Bir ve Yiice olan hakikattir, var olan tek biricik Hakikattir. Bizi ¢epecevre kusatan
alem de ayni sekilde Allah’in Kelimesi’'nin (Verbe) zuhurunun sirriyla ayn1 Hakikat oldugundan biz ayni
sekilde aleme de teslim olmak zorundayiz. Bu teslimiyet, yaratilmislarin pasif goriinlimiine 6zgili bigime
gore, bilgidir. Buna gore, alem, alem oldugundan ve insan “ilahi bilgi” ve “Allah’in kelimesi” oldugundan
degil, tam tersine, insan sadece insan oldugundan ve alem ilahi hakikat ve Allah’in kelimesi oldugundan
insan aleme teslim olmak zorundadir.*

Mutlaka bir metafora basvurmak gerekiyorsa dogay1 temsil etmek iizere Yahudi, Hiristiyan ve Islam
kiiltiiriiniin ortaklasa kullandigr meshur ‘kitap’ metaforuna yeniden doniilebilir: Su farkla ki yazi, isaret ve
anlamlarla bezeli kadim doga kitabi, ¢cagdas doga diisiincesinde her an yeniden yazilan/yiiklenen ve okuyu-
cu muhataplaryla aktif iliski iginde olan dijital bir kitaba doniismiistiir. insan-gézlemci, aynm zamanda her
an yenilenen bu kitabin (doganin) bdliinmez bir pargasi oldugu i¢in maddi evreni insan-gézlemci araciligi
ile kendi kendini okuyan bilingli bir 6zne olarak yorumlamak da miimkiindjir.*

20 - Muhammed Ikbal, Islam da Dini Diisiincenin Yeniden Dogusu, cev. N. Ahmed Asrar (Istanbul: Birlesik Yayinlari, 1984), 96.
21 - ikbal, Islam’da Dini Diisiincenin Yeniden Dogusu, 32-34.

22 - Arslan, Cagdas Doga Diisiincesi, 235.

23 - Schuon, Islam’mn Metafizik Boyutlari, 43-47, 63-65.

24 - Schuon, Islam’1in Metafizik Boyutlari, 70. Cagfer Karadas, Keldm Diisiincesinde Evren ve Insan (Bursa: Emin Yayinlari, 2011).

25 - Arslan, Cagdas Doga Diisiincesi, 26. Allah-alem iliskisi konusunda ayrica bk. Mehmet S. Aydin, Alemden Allah’a (is-
tanbul: Ufuk Yaymlari, 2000), 35-104.
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3.3.INSAN

Islami diinyagériisiine gore yeryiiziinde Allah’in halifesi olan olan insan, eylemlerinden dolay1 Allah’a
kars1 sorumludur.?® Kendisini “ilahi surette” yaratilmis diinyevi bir varlik olarak gormesi sartiyla yeryiizii-
niin nezaretgisi ve hamisidir. Halife insan, ote ile yeryiizii arasindaki araci roliiniin ve diinyevi alanin 6tesine
uzanan kemalinin bilincindedir. insana bu diinyevi alan iizerinde tasarruf etme imkan1 verilmistir. Bu insan
yeryliziindeki yolculugunun gegici niteliginin farkindadir. Béyle bir kisi kendisini asan ve kendi 6ziindeki
dogadan baska bir sey olmayan ve kendisine kars1 isyan edemeyecegi manevi bir ger¢ekligin vukufu i¢inde
yasar ve kendisini oldugu ve olmak isteyecegi seylerden ayri olmakligin bedelini 6deyerek arindirir. Boyle
bir insan i¢in hayat anlam yiikliidiir ve evren kendilerine hitap edebilecegi yaratiklarla doludur.”’

Insanin Islam’daki, 6zellikle de tasavvuftaki yeri Batili bilginler arasinda tartisma konusu olmustur. Ki-
mileri, ‘kul’ olarak insanin Kadir olan Allah karsisinda herhangi bir 6neminin olmadigini 6ne stirmiislerdir;
bu durumda insan neredeyse ortadan kalkar, kisiligini kaybeder; ebedi kaderin bir arac1 olmaktan baska
bir sey degildir. Avrupa kiiltiiriiniin sahip olmakla gurur duydugu ‘hiimanizm’ kavrami, bu bilginlere gore,
temelde Islam diisiincesine yabancidir. Kimileri de, tasavvufun daha sonraki gelisiminde, kisiyi sonunda
mutlak 6znelcilige gotiirebilecek ickin bir tehlike hissetmislerdir; ¢iinkii insan kisiligi deyim yerindeyse
oyle ‘sisirilir’ ki, mikrokozmos Allah’1 miikemmel bir sekilde yansitan bir ayna haline getirilir.?®

Metafizik agisindan konusursak, bu kadim, kamil ve evrensel varlik ya da insanda -ki ilahi sifatlarin ve
isimlerin aynasidir ve yaratiligin prototipidir- insanin kendi arketipi bulunmaktadir. Ancak her insan varligi
ayn1 zamanda kendi arketipine ve kendi iizerinde bir imkan olarak ilahi nitelikli bir gerceklige sahiptir; bir
daire iizerindeki her noktanin merkezi yansitmasi, ama bunun yansira diger noktalardan da farkli olusu gibi,
insan cinsinin arketipini yansitan her kisi de farklidir, biriciktir. Tek tek oldugu gibi tiir olarak da insanin
gercekliginin kokii asil alandadir. Bundan dolay1 boylesi bir insan, her insan gibi, diinyaya bir “ihtimam”
ve kendisini ilahi olandan ayiran ve yeryiiziindeki hayatina bagl olarak acili ya da sevingli olarak kendisini
diinyadan uzaklastiran ve nihayette kendisini ilahi olana geri gotiiren yollar ile gelir.”’

Miisliiman diistiniirler insanin esgyay1 tanimlayabilen ve esyanin hakikatlerini bilebilen yegane varlik
olusunu ilk insan ve ilk peygamber olarak Kur’an-1 Kerim’de gecen, Adem’e ilahi isimlerin 6gretilmesiyle
baglantil ele alirlar. Insan, varlikta ilahi isimleri bilen yegane varliktir ve bu bilgi onu yeryiiziinde Allah’in
halifesi yapmustir.*® Burada sebep-sonug iliskisini tersinden alirsak soyle diyebiliriz: Insan Allah’n yeryii-
zlindeki halifesi ve vekili oldugu icin “isimleri bilebilen; bu nedenle de esyay1 adlandirabilen ve onlarin
hakikatlerini bilebilen varliktir. Her haliikarda insan1 dlemde ayristiran ve ona miistesna yer kazandiran
temel 6zellik bu bilme yetenegidir. Bu 6zellik insana diger varliklar {izerinde tesir ve hakimiyet de kazandi-
rir. Ayette yeryiiziinde halife olmak™ veya hadisteki ifadesiyle “ilahi surete gore yaratilmig olmak™ seklinde
belirtilen bu ayricalik sufilerin dilinde baska anlamlar kazanarak zenginlesecektir.*!

Allah-insan iliskisinin fenomenolojik boyutlarindan en dikkat ¢ekeni zamansizligi Allah’in en temel
niteliklerinde birisi olarak tespit edip, tarihin digina iten diisiincenin de terk edilmesi demektir. Hem Batin
hem Zahir, hem Evvel hem Ahir olusuyla her tiirlii hayat formunu kusatan ve bu paradoksla yarattiklarindan
ayrilan Allah’1 tecriibe eden insan, Allah i¢in kullandig1 dili artik uzaktaki bir nesneyi, bir esyay1 tanimlar

26 - M. Sait Simsek, “Insanin Halifeligi”, Bilgi ve Hikmet 12 (1995), 110-115. Kasim Turhan, Keldm ve Felsefe A¢isindan
Insan Fiilleri (Istanbul: IFAV, 2003).

27 - Nasr, Bilgi ve Kutsal, 172. Islam diisiincesinde insan tasavvurlar ele alan asagidaki ¢alismalar da énemli vurgular iger-
mektedir. Abdulhamit Sinanoglu, “Baz1 Mu’tezile Bilginlerine Gore Insan Tamimlar1”, Yiiziincii Y1l Universitesi Ilahiyat Fakiil-
tesi Dergisi 3 (2000), 299-308. Omer Celik, Kur an’da Insan (izmir: Isik Akademi Yaynlari, 2010).

28 - Schimmel, Islam’in Mistik Boyutlar1, 202.
29 - Nasr, Bilgi ve Kutsal, 182.

30 - Zekeriya Pak, “Insanin Yeryiiziindeki Varligina Meleklerin ilk Tepkisi (Bakara 2/30’daki ifade Uslubu ile flgili Farkli
Bir Yorum Denemesi)”, KSU Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi 9 (2007), 53-76. Hasan Keskin, “Kur’an’da Meleklerin Hz. Adem’e
Secdesinin Yorumu”, CU. [lahiyat Fakiiltesi Dergisi 6/2 (2002), 107-125. Celaleddin Devvani, “Insanin Hakikati”, ¢ev. Muhit
Mert, Dini Arastirmalar 1/2 (1998), 199-211.

31 - Ekrem Demirli, /slam Metafiziginde Tanri ve Insan (istanbul: Kabalc1 Yayimcilik, 2012), 237.
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gibi kullanmanin getirdigi gelisigiizellikten ayrilarak; hagyetin, sevginin, sayginin, nesenin verdigi bilingle
(takva) kullanacaktir. Bu, Allah hakkindaki her kelamin, kendi kisisel tarihini de yapan bir unsur oldugu-
nu bilen bir tecriibedir. Zira insan teolojik tecriibe siireci i¢inde sadece tecriibe eden degil, Allah’a iliskin
olanlar da dahil, kendine ve hayata dair yorumlarmi bu tecriibe 1s131nda yapan bir varliktir. insanin kutsallik
atfettigi bir varlik karsisinda duydugu hasyet vb. duygular bagimlilik, sonluluk, miimkiin bir varlik olma
gibi varolugsal bilinci harekete gegirir.

Bu biling bir duruma isaret etmekle kalmaz, fiillerle, edimlerle sonuglanir.’?> Vahiy gelenegi iginde Al-
lah’a inanan bir miimin, Allah’in kendisini diinyaya agmasi sebebiyle Allah hakkinda bilginin imkanini,
bagka bir ifadeyle agnostisizmin imkansizligin1 kabul edecektir. Zira Allah her zaman yaraticidir ve ya-
rattiklartyla iliski halindedir. Buna bagli olarak alem, O’nun her zaman her yerde olusuna sahitlik eden
semboller tasir. Bu semboller, siirekli olarak insanin Allah hakkindaki bilgi ve bilincini artirip giiglendirir.
Bu semboller potansiyeldir; zira Allah hakkindaki farkindaliimizi zorunlu olarak etkin kilmayabilirler.
Onlardaki bu potansiyelligi agiga c¢ikaracak olan bizdeki farkindalik durumu ve niyetimizdir. Onun i¢in
Allah-insan iligkisinde insanin bu niyet halinin alt1 ¢izilmelidir. Bu durumda, ilahi olana dair bilgi elde et-
memize zemin hazirlayan anahtar kavramlar, “yaratma” ve “vahiy”’dir. Yaratma sembolii bir hakikat olarak,
yaratilan her seye sinmistir ve bunlara dayali olarak Allah hakkinda konusmak da bize gercek (hak) bilgi
vermektedir. Bu durumda, bu “bagka” ger¢ekliklerin kendi gercekliklerinde Allah’1 yansitabilecekleri veya
Allah hakkinda ¢ikarimlarda bulunmanin veya O’nun hakkinda konusmanin araci olarak kullanilabilecek-
leri daha net anlasilabilmektedir. Vahiy ve yaratma aktinda, Allah kendisini diinya ile dyle iliskilendirir ki
kendisine dair bilgi, istidlali ya da mantiksal yolla kesfedilebilir hale gelir. Ancak bu mantiksal ¢ikarim bir
on hazirligi, ontik ve epistemik olarak bir varolus durumunu gerektirir.*

“Andolsun ki biz, Ademogullarini Gistiin bir serefe mazhar kildik; karada ve denizde binitlere ytikledik
ve giizel glizel nimetlerle besledik; onlari yarattiklarimizin birgogundan tstiin kildik.””** Kur’an, insanin
ferdiyetini onemle belirtir. insan, Allah’1n sectigi en iyi yaratiktir. “Sonra Rabbi onu (Adem’i) secip tevbe-
sini kabul etti, ona dogru yolu gosterdi.”*

Biitlin miimkiin varliklar igerisinde en yoksul olan insandir. Yalniz bu, varolus siirecinde en biiyiik istida-
d1 da 6ziinde barindiranin o oldugunu gosterir. Bundan dolay1 yoksulluk insan i¢in bir ‘iftihar’ kaynagidir.
[ste bu istidat durumu, biitiin var olanlar igerisinde insana 6zel bir konum yiikler ve onu diger biitiin yara-
tilmislardan ayristirir. Fakat boyle bir durum, insanin muhtag ve bagimli olusunu gblgelememelidir. Aksine
insan, mutlak zengin olan ve comertligiyle yoksullara varlik bahseden Allah’a her zaman bagimlidir.*

Insan, kendiliginden hicbir seye sahip olmamasi ve her seyi baskasindan kabul edip almas1 sebebiyle ita-
at etmek i¢in yaratilmistir. Onun 6zgiirliigii ancak bu itaat amaciyla ve bu itaat ¢ergevesinde bir anlam tagir.
Burada higbir ¢eliski yoktur, ¢iinkii bu ¢erceve, insani 6zgiirliigiin kendisini miikemmel bir sekilde goster-
mesine imkan verecek kadar genistir.’” Miimkiin varlik olmasi hasebiyle insan, 6ztinde bir varlik yoksulu-
dur. Onun varligin1 kazanmasinin, yani varlik agisindan belirli bir yeterlige kavusmasinin sebebi, varligini
hi¢ kimseye bor¢lu olmayan ve hi¢bir sekilde bagkasina bagimli bulunmayan Allah’tir. Bu baglamda biitiin
var olanlar gibi insanin da varligi Allah’mn varligina raptedilmistir. Oyleyse insanin varlig1 kendinden degil,
bir bagkasindandir. Bundan dolay1 insan, 6zii itibariyle yok mesabesinde iken, baskasindan, yani Allah’tan,
O’nun ‘comertliginden’ dolay1 var sayilabilir. Ayrica o, tesadiifi bir sekilde degil, bir maksat {lizere yara-
tilmistir. Bu yiizden Allah’tan bagimsiz bir insan tasavvur edilemez. Allah’1, yani biitiin varliklarin varlik
ilkesini dikkate almayan bir yaklasim, aslinda ger¢cek manada insana da yonelmiyor demektir. Bir bagka
ifade ile Allah’1 unutan hakikatte insan1 da unutmus sayilir.

32 - Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih, 79.
33 - Diizgiin, Allah Tabiat ve Tarih, 99.
34 - Isra, 17/70.

35 - Taha, 20/122.

36 - Omer Mabhir Alper, Varlik ve Insan Kemalpasazade Baglaminda Bir Tasavvurun Yeniden Insasi (Istanbul: Klasik Yayin-
lar1, 2016), 181.

37 - Schuon, islam’in Metafizik Boyutlar1, 112.
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Bununla birlikte Allah’la insan arasindaki iligski sadece birinciden ikinciye dogru ilerleyen tek yonlii bir
iliski degildir. Allah’tan insana dogru giden ontolojik bir iliski s6z konusuysa da insandan da Allah’a varan
epistemolojik bir siire¢ mevcuttur. SOyle ki, biitlin var olanlar, O’nun isim ve sifatlarinin tecellisiyle viicut
bulmustur. Bu, her bir varligin, Allah’in bir mazhari, O’nun goriiniis alan1 oldugu anlamina gelir. Varlik-
lar icerisinde yer alan insan ise, O’nun en milkkemmel mazharidir. Ciinkii o, Allah’1n suretinde yaratilmais;
O’nun isim ve sifatlari en yetkin sekliyle insanda ag13a ¢ikmustir. Iste bundan dolay1 insan1 bilmek, Allah’1
bilmeye gotiiren en hakiki ve kesin yoldur.*®

Sufilerin tabiat goriisii, her seyin canli oldugu esasina dayanir ve insana biitiin varliklara kars1 bir sorum-
luluk yiikler. Bundan dolay1 insan, alemdeki her seyin kendisi gibi yaratilmis ve canli varliklar oldugunu
bilir ve alemdeki 6zel konumuna bagl olan yiikiimliiliigiin geregini yapar. Bu durum, 6zellikle sanayiles-
menin yol agtig1 ¢evre sorunlarina kars1 duyarli olmayi saglar. Cilinkii her seyin canli oldugunu bilen insan,
cevreye kars1 davranislarini degistirebilir.® Ilk sufiler icin Allah-insan iliskileri ibadet edilen-ibadet eden
(abd-mabud) iligkileriydi.*® Biitiin konular mutlak kudret sahibi bir Allah karsisinda yiikiimli ve boyun
egen insan eylemleri seklinde ele alinmisti. Boyun egmek teslimiyet demek oldugu kadar Hak’tan gelen iyi
ya da koétii her seyden razi olmaktir.*!

Sufilikte bu bes evrensel mertebeye “Bes ilahi Huzur” (hams el-hadarat el-ilahiyye) denir. Sufi termi-
nolojisinde bunlarin birincisi, alem-i nasut’tur, yani cismani alemdir, ¢linkii insan “toprak”tan yaratilmistir.
ikincisi, Alem-i melekit’tur, cismani dleme dogrudan dogruya egemen olan alem budur. Ugiinciisii, alem-i
ceber(t’tur, burast makrokozmik olarak Sema’dir, mikrokozmik olarak da yaratilmig olan ya da insana ait
olan akildir (intellect), yani bu, bizim kendimizde tasidigimiz “tabiatiistii olarak tabii” olan Cennettir. Dor-
diinciisti, alem-i lahut’tur; bu, Varlik’tir ve yaratilmamis Akil yani Logos ile aynidir. Besincisi, alem-i ha-
hut’tur. Bu kelime “Hiive” yani “O” kelimesinden gelmektedir, -diyelim ki bu kelime burada gecici olarak
kullanilabilir- bu son mertebe, Hiiviyyet, Kayyumiyyet ya da Zatiyyet, yani Sonsuz Kendi mertebesidir.**

Zihni Akil tarafindan kudsilestirilmis ve zahiri gozleri kalp goziinden yayilan yeni bir 151k kazanmis olan
manevi insan kendisini bdyle bir boliinme i¢inde géremez. Derununda sahip oldugunu dislastiran biiytik
tecelliyi onda gordiiglinden manevi insan hep doganin yanindadir. O, doganin sekillerinde semavi arketip-
lerin imzalarini; hareketlerinde ve ritimlerinde ise bir iist diizey metafiziginin agiklamasini goriir. Kozmosu
tecelli olarak tasavvur etmek tiim tezahiirlerin Bir’den geldigini ve Bir’e donecegini, tiim ayriliklarin birlik
oldugunu, biitiin bagka oluslarin ayn1 oldugunu ve tiim doluluklarin bosluk oldugunu anlamak demektir.
Bu, Allah’1 her yerde gérmektir.* Nasr’in bu evren yorumunu destekleyen birgok Kur’an ayeti vardir.*

38 - Alper, Varlik ve Insan, 181-182. Abdulmecit Okcu, Kur ’dn’a Gére Evrenin Insana Musahhar Kilinigi (Erzurum: Salkim-
sogiit Yayinlari, 2009).

39 - Ekrem Demirli, /bnii I-Arabi Metafizigi (Istanbul: Sufi Kitap Yayinlar1, 2017), 145-146.
40 - Fazlurrahman, Ana Konulariyla Kur’an, 31.
41 - Demirli, Islam Metafiziginde Tanri ve Insan, 229.

42 - Schuon, Islam’mn Metafizik Boyutlar1, 146; Nasr, Bilgi ve Kutsal, 212. 1zz b. Abdisselam, Varliklarin Dereceleri ve
Ahiretteki Halleri, gev. Ali Pekcan (istanbul: Ragbet Yaynlari, 2009). Cagfer Karadas, Isldm Diisiincesinde Ahiret (Bursa: Emin
Yaynlari, 2008).

43 - Nasr, Bilgi ve Kutsal, 232. Therese-Anne Druart, “Metafizik”, Islam Felsefesine Giris. ed. Peter Adamson, Richard C.
Taylor, ¢ev. M. Ciineyt Kaya (Istanbul: Kiire Yayinlari, 2015). Omer Tiirker, “Metafizik: Varlik ve Tanr1”. Islam Felsefesi Tarih
ve Problemler, ed. M. Ciineyt Kaya (Ankara: ISAM Yaynlari, 2017).

44 - Ornek olarak bk. Gasiye, 88/17-20; Al-i imran, 3/190.
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SONUG

Fenomenolojik yaklasim, genel olarak din bilimlerine, 6zel olarak ise Dinler Tarihine yeni perspektifle
bakma iddias1 tasiyan yeni bir yontem olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Pozitivist ve indirgemeci yaklasim-
larin zaaflarindan kurtulmak isteyen, dini, dinin temel ilkelerini, dayanaklarini, dini tecriibeyi anlamay1 ve
yorumlamay1 amaglayan, bunu yaparken normatif bir dil kullanmamaya 6zen gosteren, dini inananlarin go-
zilyle tasvir etmeyi amaclayan bir yontemdir. islam diisiincesine bir biitiin olarak fenomenolojik yaklasim
Schimmel’in denemesini saymazsak heniiz yapilamamistir. Stiphesiz konuyla ilgili spesifik noktalar1 ay-
dinlatmaya yonelik baz1 ¢aligmalardan sz edilebilir. Ancak pargalar1 birlestiren ve biitiinciil bir yaklasimi
gergeklestiren ¢alismalarin yeteri kadar oldugundan bahsedilemez.

Din fenomenolojisi genel anlamda dinlerin fenomenolojik yaklasimla yeniden okunma, anlasilma ve
yorumlanma siirecidir. Ancak din fenomenoloji 6zel olarak cesitli dinlerin yeniden anlasilmas1 baglaminda
da kullanilabilir. Islam diisiincesinde fenomenolojik yaklasim konusunda biitiinliiklii ve derinlikli eserler
heniiz olusum asamasindadir. Annemaria Schimmel, Muhammed ikbal, Fazluurahman, Nakip el-Attas, Ja-
cques Waardenburg, Seyyid Hiiseyin Nasr, Charles J. Adams, Wilfred Cantwell Smith gibi arastirmaci ve
diisiiniirlerin calismalar1 Islam fenomenolojisiyle ilgili ilk denemeler olarak goriilebilir. Bu arastirmaci ve
diisiiniirler, Islam diisiincesine kendi kategorilerini dayatmadan, Islam diisiincesini Allah-alem-insan bii-
tiinliigl ve iligkisi baglaminda okuma ve anlama denemeleri yapmiglardir.

Islam diisiincesine fenomenolojik olarak bakildiginda &ncelikle dikkat ¢eken ilk sey, Allah-alem-insan
arasinda kurdugu 6zel dengedir. Bu 6zel denge anlasilmadan Islam diisiincesinin fenomenolojik yorumu
yapilamaz. Zira Allah-alem-insan iliskilerini anlamadan, Islami diinyagoriisiiniin temel dinamiklerini ve
unsurlarmi anlamak miimkiin degildir. Islam diisiincesinin varlik, bilgi ve deger merkezli diinyagoriisiiniin
arka planinda Allah-alem-insan arasinda kurulan anlamli denge yatmaktadir.

Islam diisiincesine gore Allah, alemde var olan her seyin anlam kaynagidir. Alemin tek basina kendinden
bir anlam1 yoktur. Alem, Allah’in varliginin ayeti olarak goriildiigiinde bir anlam ifade etmektedir. Allah,
yegane yaratici, bigim verici, seven, kizan, rahmet eden, koruyup gozeten tek varliktir. O’nun disindaki
her sey ancak onunla bir anlam tasimaktadir. Insan, onun yeryiiziindeki halifesidir. Yaptiklarindan sorum-
lu, akil ve irade sahibi bir varlik olup, makrokozmoz alemin yaninda bir mikrokozmozdur. Allah ile insan
arasindaki iliski ne bir rekabet iligkisidir ne de sorumsuz ve iradesiz pasif bir iligkidir. Insan, ontolojik
manada zorunlu bir varlik olmay1p, miimkiin varliklar kategorisindendir. Miimkiin varlik oldugu i¢in 6ziin-
de bir yaratictya muhtactir. Onun varlik kazanmasi, yani varlik agisindan belirli bir yeterlige (zenginlige)
kavusmasi, varligini hi¢ kimseye borglu olmayan ve higbir sekilde bagkasina bagimli bulunmayan yaratici
sayesinde miimkiindiir. Allah-alem iligkisinde monarsik, deistik ve diyalojik olmak iizere ii¢ modelden soz
edilebilir. Bunlar i¢inde diyalojik model Allah-adlem arasindaki iliskiyi fenomenolojik baglamda daha iyi
okudugu gibi Allah-insan iligkilerinde de daha anlamli, igten ve duygu ve tecriibe boyutu yiiksek bir iligki
gormektedir. Islam diisiincesine fenomenolojik yaklasima dair ¢calismalar arttik¢a daha biitiinliiklii ve an-
laml1 bir resmin ortaya ¢ikacagini diisiiniiyoruz.
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EXTENDED ABSTRACT

In the modern era, religion is interpreted and studied internally by religious people and externally
by academics in the field of religious sciences. In the modern era, there is an increasing interest in the
historical, social and psychological manifestations of religion, its metaphysical implications, its logi-
cal and epistemic coherences. This interest helps to illuminate various dimensions of the phenome-
non of religion and to produce holistic epistemic knowledge. It is directed towards the whole as well
as the parts, and it tries to make the religious sciences a discipline of social sciences by using modern
scientific methods. It is possible for a religion to be the subject of primarily academic and intellectual
interest, only with a phenomenological approach to the holistic worldview of that religion, since an
effort that cannot make sense of any religion as a whole in the context of Allah-universe-human rela-
tions will not be able to make sense of the parts of the whole. The Allah-universe-human relationship
reveals both the metaphysics and basic assumptions of a religion and the outlines of its worldview. In
order not to lose sight of many basic points in religious studies, it is necessary to start with the parts
to be covered first. Only those studies that combine the understanding of the whole with the study of
the parts can understand the details sufficiently.

Although it is important to understand the whole and to make sense of the parts, it seems difficult
to reveal all aspects of Allah-universe-human relations in a single study, with a holistic perspective
on the basis of a religion’s phenomenology. Being aware of this, we think that such studies can make
important contributions both in terms of drawing attention to integrity and in paving the way for fu-
ture studies.

The relationship between Allah-universe-human in Islamic thought expresses a cosmic reflection
of the principles of Islamic worldview in the field of existence-knowledge-value. Its manifestations
in social and historical dimensions appear as the embodiment of cosmic reflection. In the Islamic
worldview, Allah is the sole source of meaning for everything that exists, including human beings.
According to this worldview, since Allah is the source of existence, a thought and lifestyle without
Allah is meaningless. Meaninglessness eliminates the possibility of understanding and making sense.
In the Islamic worldview, human understanding becomes possible with a deep and sincere belief in
the existence of a creator beyond appearances, and a supreme creator with absolute will and power.
Although there is an ontological hierarchy between the creator and the human, there is a moral and
aesthetic closeness and integrity. Rather than a phenomenon that has already happened between Allah
and the universe, a dynamic relationship in motion and will at every moment stands out.

The phenomenological approach emerges as a new method that claims to look at religious sciences
in general and the History of Religions in particular with a new perspective. It is a method that aims
to get rid of the weaknesses of positivist and reductionist approaches, and to understand and interpret
religion, the basic principles of religion, its foundations, and religious experience, while taking care
not to use a normative language while doing this, and aims to describe religion through the eyes of
believers. The phenomenological approach to Islamic thought as a whole has not yet been made,
except for Schimmel’s essay. Undoubtedly, some studies can be mentioned to shed light on specific
points on the subject. However, it cannot be mentioned that there are enough studies that combine the
parts and realize a holistic approach.

Phenomenology of religion is the process of rereading, understanding and interpreting religions
with a phenomenological approach. However, religious phenomenology can also be used specifically
in the context of re-understanding various religions. Comprehensive and in-depth works on the phe-
nomenological approach in Islamic thought are still in the formation stage. The studies of researchers
and thinkers such as Annemarie Schimmel, Muhammad Igbal, Fazlur Rahman Malik, Syed Muham-
mad Naquib al-Attas, Jacques Waardenburg, Seyyed Hossein Nasr, Charles J. Adams and Wilfred
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Cantwell Smith can be seen as the first essays on Islamic phenomenology. These researchers and
thinkers tried to read and understand Islamic thought in the context of Allah-universe-human unity
and relationship without imposing their own categories on Islamic thought.

When looking at Islamic thought phenomenologically, the first thing that draws attention is the
special balance it establishes among Allah-universe-human. A phenomenological interpretation of Is-
lamic thought cannot be made without understanding this special balance. It is not possible to unders-
tand the basic dynamics and elements of the Islamic worldview without understanding the relations-
hip among Allah-universe-human. Behind the existence, knowledge and value-centered worldview
of Islamic thought lies the meaningful balance established among Allah-universe-human.

According to the Islamic worldview, which accepts Allah as the source of meaning for everything
that exists in the universe, the universe by itself has no meaning. The universe makes sense when it
is seen as the verse of the divine. Allah is the only creator, shaper, loving, angry, merciful, protecti-
ve and watchful being. Everything outside of Him has a meaning only with Him. Man is his caliph
on earth. He is a being with reason and will, responsible for his actions, and is a microcosm next to
the macrocosm universe. The relationship between Allah and man is neither a competitive one nor
a passive one, irresponsible and without will. Man is not a necessary being in the ontological sense,
but is from the category of possible beings. Since it is a possible being, it essentially needs a creator.
Its existence, that is, its attainment of a certain qualification in terms of existence, is possible thanks
to the creator, who does not owe his existence to anyone and is in no way dependent on anyone else.
Three models can be mentioned in the relationship between Allah and the universe: monarchical,
deistic and dialogic. Among these, the dialogic model not only reads the relationship between Allah
and the universe better in a phenomenological context, but also sees a more meaningful, sincere,
emotional and experiential relationship in Allah-human relations. As the studies on the phenomeno-
logical approach to Islamic thought increase, it is understood that a holistic and meaningful picture
will emerge.




