ISSN 1300-9672

SULEYMAN DEMIREL UNIVERSITESI

ILAHIYAT FAKULTESI
DERGISI

Review of the Faculty of Divinity
University of Stileyman Demirel

Hakemli Dergi
(Refereed Journal)

Gec¢misten Gelecege
DiN VE FELSEFE BAGLAMINDA iLAHIYAT
OGRETIMi
OZEL SAYI

Yil (Year): 2013/1 Say1 (Number): 30



Derginin Sahibi (Owner of the Journal)
S.D.U. ilahiyat Fakiiltesi Adia Dekan Prof. Dr. Talip TURCAN

Derginin Editoru (Editor-in-Chief of the Journal)
Dog. Dr. Ismail Latif HACINEBIOGLU
Yrd. Dog. Dr. Hilya ALTUNYA

Dergi Yayin Kurulu (Editorial Board of the Journal)

Dog. Dr. ishak OZGEL

Doc. Dr. Adem EFE

Doc. Dr. Nejdet DURAK

Yrd. Dog. Dr. Kamile UNLUSOY
Yrd. Dog. Dr. A. Sidika OKTAY
Yrd. Dog. Dr. Melek DIKMEN
Yrd. Dog. Dr. Celalettin DIVLEKCI

Dizgi (Composition)
Halil GUZEL

Kapak (Cover)
SDU Basin ve Halkla fliskiler

Baski (Print)
SDU Baski Merkezi

SDU Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi hakemli akademik bir dergidir ve yilda iki defa
yayimlanir. Dergi, MLA Directory of Periodicals ile MLA Master List of
Periodicals’a kayitli olup, MLA International Bibliography adli uluslararasi
indeks tarafindan taranmaktadir. Dergide yayimlanan Ingilizce makaleler,
2006 yili 16. sayidan itibaren Index Islamicus adli uluslararasi indeks

tarafindan taranmaktadir.
Dergide yaymnlanan yazilarin sorumlulugu yazarlarina aittir.

yayinlanan makale ve yazilar kaynak gosterilmek sartiyla iktibas ve atif

seklinde kullanilabilir.
©ilahiyat Fakiiltesi Isparta-2014

isteme Adresi (Communication Address)
SDU ilahiyat Fakiiltesi 32260 ISPARTA
TIf: 0 246 237 10 61 Fax: 0 246 237 10 58




BU SAYININ DANISMA VE HAKEM KURULU / BOARD OF
CONSULTANTS AND REFEREES OF THIS ISSUE

Siileyman Demirel Universitesi lahiyat Fakiiltesi Dergisi Yail: 2013/1, Say1: 30
Review of the Faculty of Divinity, University of Suleyman Demirel Year:2013/1, Number:30

Stileyman Demirel Universitesi We are thankful to the scholars listed
[lahiyat Fakiiltesi Dergisi’nin bu below for their invaluable
sayisinda yer alan makalelerin contributions who have refereed the

danigma ve hakem kurulu tiyeligini  articles of this issue in the Suleyman
istlenen asagidaki 6gretim tiyelerine Demirel University Journal of the
degerli katkilarindan dolay1 tesekkiir Faculty of Divinity.
ederiz.

*  Yrd.Dog¢.Dr. Hiillya ALTUNYA, Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat
Fakiiltesi

* Yrd.Doc.Dr. Salih AYDIN, Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat
Fakdiltesi

*  Dog¢.Dr. Isil BAYAR BRAVO, Ankara Universitesi Dil ve Tarih-Cografya
Fakultesi

*  Dog¢.Dr. Ahmet CAKIR, Ondokuz Mayis Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi

*  Yrd.Do¢.Dr. Melek DIKMEN, Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat
Fakdiltesi

*  Dog.Dr. Nejdet DURAK, Siileyman Demirel Universitesi ilahiyat Fakiiltesi

=  Do¢.Dr. ismail Latif HACINEBIOGLU, Siileyman Demirel Universitesi
[lahiyat Fakiiltesi

*  Prof.Dr. Mustata KOYLU, Ondokuz Mayis Universitesi [lahiyat Fakiiltesi

*  Yrd.Dog.Dr. Ayse Sidika OKTAY, Siileyman Demirel Universitesi [lahiyat
Fakdiltesi

*  Dog.Dr. ishak OZGEL, Siileyman Demirel Universitesi ilahiyat Fakiiltesi



Dog¢.Dr. Haluk SONGUR, Siileyman Demirel Universitesi Hukuk Fakiiltesi
Yrd.Dog.Dr. Mustafa SUS, Aksaray Universitesi Islami ilimler Fakiiltesi
Prof.Dr. Burhanettin TATAR, Ondokuz Mayis Universitesi Ilahiyat
Fakultesi

Prof.Dr. Siileyman TOPRAK, Necmettin Erbakan Universitesi Ilahiyat
Fakultesi

Yrd.Dog¢.Dr. ilhan TOPUZ, Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat
Fakultesi

Prof.Dr. Talip TURCAN, Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi



ICINDEKILER

(CONTENTYS)
EQITOrden ......coviiiiic 1
Durmus GUNAY
KATS1 OF YaZISIuutiiuieiiiiiiiieieeie ettt sttt sttt nb e n b ens 3

(Counterargument To The Decision)

Suleyman Hayri BOLAY
FEISETE V& DM ..ot 30
(Philosophy And Religion)

Mehmet ONAL

Aristoteles'in Metafizik'inde Ilahiyatin Yeri Ya Da Felsefenin Ve Dinin Ortak
ALANT TIARIYAL 1.t 47
(The Place Of Theology Aristotle’ Metaphysics Or Theology, As The Common
Area Of Philosophy And Religion)

Hilya ALTUNYA

Mantik Ve Dini ilimler Iliskisinin Tarihsel Gelisimi Uzerine Kisa Bir Tahlil .. 57
(A Short Analysis On Historical Relation Between Logic And Religious
Sciences)

Safak URAL
FelSefe V& TOIOJi. . .cvieiiiiieieie st 73
(Philosophy And Theology)

Burhanettin TATAR

Giiniimiiz Tlahiyat Fakiiltelerinde Tefsir, Hadis, Ahlak Felsefesi Ve Miizik
Derslerinin Anlami Uzerine NOtar.........c.cvuceveeeeeeeeieeeeeeeeeeee s, 83
(Notes On The Meaning Of Tafsir, Hadith, Ethics, And Music In The Faculties
Of Theology Today)

Sadik TURKER
Hellenophilia’dan Hellenomania’ya: Helen-Severlik’ten Helen-Saplantisi’na . 97
(From Hellenophilia To Hellenomania)

Ebubekir EROGLU
Bilimin Felsefe Bilincini D1S1amasi..........cccoccuveiiiieiiiie e esie e sieessieeeine e 105
(Exclusion of Philosophical Consciousness by the Science)



Salih AYDIN
Felsefi Ve Dini A¢idan Felsefe Egitiminin Gerekliligi .......cccoovvrvniiieiinnnnnns 111
(Necessity Of Philosophical Education In Terms Of Philosophy And Religion)

Galip TURCAN
Kelammn Dini Mesriiiyeti Ve Ogretimi Uzerine Bir Degerlendirme................. 127
(An Evaluation of Religious Legitimacy and Education of Kalam)

Mehmet Mahfuz ATA
Kur'an Ogretim Yontem Ve Teknikleri Problem Ve Coziim Yollari ............... 167
(The Methods And Techniques For Teaching Proper Recitation Of The Qur’an)

Haluk SONGUR

Hukuk Tarihi Bakimindan Osmanlidan Cumhuriyete Yiiksekdgretim Meselesi -
Y&k iin Tlahiyat Fakiilteleri Lisans Program Degisikligi Baglaminda- ............ 191
(The Problem Of Higher Education From The Ottoman Up To The Republic
Period-Within The Context Of Decision of Higher Education Council In
Relation To Ilahiyat Faculties Cirruculum Alteration-)

Adem EFE

Cumbhuriyet’in Kurulusundan Bugiine Tiirkiye’de Devam Ede Gelen ‘Yeni’
[1ahiyat Fakiiltesi Soylemleri + EKIET .........cccoovvuevevicecieicceee e 213
(Discussion On New llahiyat Faculties From The Beginning Of The Republic
Till Today)

Saadettin OZDEMIR

Yiiksek Din Egitiminin Gelecegi Ve Istihdam Alanlarina Y &nelik Program
ONETIIEII ..o 237
(Programme Suggestions Regarding To The Future Of Higher Education Of
Religion And Fields Of Employment)

Amjad HUSSAIN
The Study Of Islam And Religion In British And Turkish Higher Education..251
(Ingiltere Ve Tiirk Yiiksek Egitiminde Islam Ve Din Calismalar1)

Yunus Emre AKBAY

Theology Or Study Of Religion ? An Interview With Prof. Dr. Christoph
BOCNINGET ... et 259
(Teoloji mi Dini Aragtirmalar mi1? Prof.Dr. Christoph Bouchinger ile Roportaj)

Vi



Editérden

Yiiksek Ogretim Kurulu (YOK) tarafindan, 15 Agustos 2013 tarihli
toplantisinda, Ilahiyat Fakiilteleri icin mevcut miifredati degistiren yeni bir
miifredat uygulanmasi ve bu fakiiltelerin timiiniin adinm “Islami Ilimler
Fakiiltesi” olmasi i¢in oy ¢oklugu ile karar verildi.

Bu karar, basta ilahiyat Fakiilteleri olmak iizere akademik camiada,
medyada, siyaset cevrelerinde ve toplumun genis bir kesiminde bircok
tartismaya yol act1. Tartismalarin sonucunda YOK kararini, 19 Eyliil 2013 tarihli
toplantisinda degistirdi. Ilahiyat Fakiiltelerinin isimlerinin degistirilmesine dair
Genel Kurul kararmin yiiriirlikten kaldirilmasma, Ilahiyat fakiiltelerinin
miifredatinin mevcut mevzuat c¢ergevesinde, tniversitenin ilgili kurullar
tarafindan belirlenmesine oy ¢oklugu ile karar verildi.

Siileyman Demirel Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi olarak
toplumumuzun son derece duyarhlik gosterdigi konuyu Ozel Sayr konusu
yaptik. Bu Ozel Sayr’da genis tartismalara yol acan “miifredat degisikligi”
konusu baglaminda ilahiyat fakiiltelerindeki &gretilen cesitli konu ve alanlarla
ilgili akademisyenlerin ve yazarlarin goriislerini ortaya koyduklar1 makalelerini
yayimliyoruz.

Ilahiyat fakiilteleri ve miifredat1 iizerine tartismalar her zaman canli
kalacaktir. YOK’iin tasarrufuyla ortaya ¢ikan son tartisma, ilahiyat camiasinda
baslangicta bir kriz gibi goriinse de, toplumumuzun ilahiyat egitimine verdigi
degerin ve duyarliligin bir kez daha ortaya ¢ikmasina vesile olmug, konunun
tizerinde ¢ok cesitli yorumlarin yapilmasina yol agmustir. Yapilan tartigsmalarin
ilahiyat egitiminin énemine ve zenginligine dair ¢ok yararli sonuglar istihsal
edecegine inaniyoruz. Zira her ne kadar Ilahiyat fakiilteleri akademik alanda
onemli islevler iistlense de, daha koklii diisiiniildiigiinde, heniiz bu fakiiltelere
yOn verecek genel bir felsefenin ve bu fakiiltelerde okutulan derslere iligkin 6zel
felsefelerin  olusturulmadigimi  fark etmekteyiz. Sozkonusu “miifredat
degisikligi” bu fakiiltelerin genel ve 6zel felsefelerden yoksunlugunun hem bir
sonucu hem de bu yoksunlugun ¢odziimiine tersinden isaret eden bir semptom
olarak goriinmektedir. Bu genel ve ozel felsefeler olusturulmadik¢a derslerin
tiimiinii birlestiren ortak zemine dair farkindalik olusmamakta ve bilgilerin
yasayan diinya ile irtibatinin nasil kurulacagi sorusu agikta kalmaktadir.

Dergimizin miifredat konusuna ve Ilahiyat Fakiiltelerinin muhtag oldugu
genel ve Ozel felsefelerin olusturulmasma kismen dahi olsa katki yapmasi

dilegiyle.

Yard. Dog. Dr. Hilya Altunya
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KARSI OY YAZISI
Prof. Dr. Durmus GUNAY*

15 Agustos 2013 tarihinde YOK Genel Kurulunda;

1. Ilahiyat Fakiilteleri icin bir miifredat belirlenmesi yapilmis ve tiim
flahiyat Fakiiltelerinin belirlenen miifredat: uygulamasina ve

2. Mevcut biitiin Ilahiyat Fakiiltelerinin adlarmin “Islami [limler
Fakultesi” seklinde degistirilmesine, oy ¢oklugu ile karar verilmistir.

Bu kararlara kars1 oy vermemin gerekgeleri asagida dile getirilmistir.

Kars1 Oy Gerekcelerim

1. Genel Kurulda kabul edilen miifredat degisikliginin 06zii, mevcut
mufredattan felsefe ve felsefi icerikli derslerin yani sira, adinda tarih bulunan
dersler ile sanat ve musiki derslerinin tasfiyesi ve Fikih, Tefsir, Hadis gibi
Temel Islam Bilimleri derslerinin saatlerinin artirilmasindan ibarettir (Bkz., EKI:
Ilahiyat Fakiilteleri Mukayeseli Miifredat Tablosu; ve EKIII’de, P1 ile P2, P2 ile
P3, ve P1 ile P3 seklinde ikili karsilagtirmalar). [Bu yazinin ekinde: EkI’de:
2009’da hazirlanan miifredat programu (P1), Ilahiyat Calisma Grubunun
hazirladigr miifredat programi (P2) ve Genel Kurulda oy coklugu ile kabul
edilen miifredat programi (P3) kargilagtirmasi verilmistir. EKII’de: ti¢ programin
miifredatlart (P1, P2 ve P3’ln 8 donemde verilen dersler ve saatleri)
gosterilmistir. EKIII’de, ikili karsilagtirmalar yapilmis; P1 ile P2, P2 ile P3 ve P1
ile P3 arasindaki farklar gosterilmistir.

Felsefe Tarihi, Islam Felsefesi ve Tarihi (LII), Felsefeye Giris, Islam
Ahlak Esaslar1 ve Felsefesi, Tefsir Tarihi ve Usulii, Hadis Tarihi ve Usulii,
Kelam Tarihi, Islam Mezhepleri Tarihi, Islam Medeniyeti Tarihi, Tiirk islam
Sanatlar1 Tarihi gibi dersler ise miifredattan ¢ikarilmistir. “Keldm” dersinin ders
saati ise yeni miifredatta ligte ikiye indirilmistir (Ek I ve Ek II).

2. Oy c¢oklugu ile Genel Kurulda kabul edilen bu kararin dayandigi
diisiince yapisi ve neticeleri ¢ok boyutlu bir tartisma zemini yaratmistir. O
yiizden bu karar, herhangi bir fakiiltenin salt miifredat degisimini ifade
etmemektedir. Oyle ki, ncelikle bu karar kadim bir tarihsel arkaplana ve bilim
gelenegine dayanan bir zemini sarsici nitelikte oldugu ifade edilmelidir. Bu

*  YOK Yiiritme Kurulu Uyesi.
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acidan degerlendirildiginde oncelikle s6z konusu kararm problematik yanini
teskil eden bilimin temellendirilmesi ve/ya din-felsefe iliskisi sorununa atifta
bulunmamiz icap etmektedir. Felsefe tarihi agisindan esasli bir problematik alan
olan din-felsefe iliskisi bir bilim tasavvuruna isaret etmektedir. Bu problematik
iligkinin ayn1 zamanda din algilamasi agisindan da ifade ettigi anlam diinyasini
da kaydetmeliyiz.

Kindi, Farabi, Ibn Sina, Gazzali ve Ibn Riisd gibi biiyiik Miisliiman
filozoflarin Aristocu/Messai gelenege eklemlenerek din ile felsefe arasindaki
iliskiyi bir “‘uyum iligkisi’ olarak tanimlandigini ifade edebiliriz. Messai felsefi
gelenegin Oncii ekol temsilcilerinden olan Farabi, muallim-i evvel olan
Aristo’nun muakkibi olarak muallim-i s&nl mahlasi ile anilmustir. Din ile felsefe
arasinda insa ettikleri bu uyum iligkisinin teorik temelini, ‘akilci bir metafizik
anlayis’ olusturmustur. Evrensel diizeyde dinin emirleri {izerine diisiinebilmenin
ve soz edebilmenin temel vasitasi olarak Miisliiman filozoflar, felsefi gelenege
bagl kalmuslardir. Su noktadaki ayrima dikkat etmek gerekir ki, Gazzali’nin
Tehafiitl’I-felasife adli eserinde oldugu tizere, felsefeye degil, ancak filozoflara
yonelik elestirel argiimantasyonlarini da yine felsefi bir dille ve felsefi gelenek
igerisinden cevaplamiglardir.

Islam felsefesinin klasik eserlerinde din ile felsefe arasinda kurgulanan
iliskinin bir ¢atismaya degil, bir uyuma isaret ettigi ve buna bagl olarak felsefi
diistincenin gerekliligi temellendirilmistir. Hatta &yle ki bu temellendirmenin
hukuki bir dil ve gercevede gergeklestirildigi goriilmektedir. Bati Aydinlanma
felsefesinin dogumuna da ilham kaynag1 olan Endiiliislii filozof Ibn Riisd bu
konuyu ele aldig1 Fasli’l-Makal adli eserinde su ifadelere yer vermektedir:

“Bu sOzden amacimiz; ser’i bakis agist ile felsefeye ve mantik ilimlerine
bakmanin dini a¢idan mubah mi, yasaklanmis mi, yoksa emredilmis mi oldugunu
arastrmaknr...” (Ibn Riisd, Faslu’l-Makal, yay. ve ¢ev. Bekir Karliga, Istanbul
1992, s. 63)

Bu ifadeler ile Ibn Riisd tarafindan temellendirilen ana fikir, felsefi
diisiincenin gerekliliginin bizatihi dini emirlerle de ortaya konmus olmasidir. Bu
gereklilik hukuk terminolojisi agisindan bir emir ya da en azindan tavsiyeye
karsilik gelmektedir. Zira ona gore dini emirler, var olanlar1 (mevcQdat) akil ile
degerlendirmeye ve onlarin bilgisini arastirmaya davet etmektedir. Varlik,
iizerinde tefekkiire/teemmiile/refleksiyona davet eden dinin temel amaci, insani
dogru bilgiye ve dogru eyleme ulastirmaktir. (ibn Riisd, Faslu’l-Makal, s. 64,
101)

Varliklar tizerinde derinligine bir tefekkiirii emreden din ile felsefe tek
bir hedef glitmektedir; o da ‘hakikatin bilgisine’ ulagsmaktir. Insanin varolus
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gayesini olusturan bu ontolojik yiikiimliiligiin kaynagmi din ve felsefe
olusturmaktadir. Insam1 varlik &leminde farkli kilan temel vasfi olusturan akil
yetisi, bir anlamda ona gore bu yiikiimliiliigii doguran esas unsurdur. Insani
varlik hiyerarsisinde zirveye tasiyan akil giicli, hakikat bilgisini ve hikmeti
arama ylkiimliliigiiniin temel kilavuzudur.

Dinin akil varligina hitap etmekte olusu, akil sahiplerini sorumlu
kilmasi, her ikisinin de hakikat bilgisine ulasma noktasindaki ortakligini ifade
etmektedir. Amagsal birlikteligi olan din ve felsefe tek bir hakikatin iki ayr1
yorum bi¢imi olarak karsimiza g¢ikmaktadir. Bu ikisi arasinda bir g¢atisma
durumu s6z konusu degildir. Nitekim tek bir kaynaktan (hakikat) beslenen ve o
kaynaga/bilgiye ulagsmay1 hedefleyen din ve felsefe arasindaki uyum iligkisini
fbn Riisd, “hakikat hakikate ters diismez, tersine ona uygun olur” (ibn Riisd,
Faslu’l-Makal, s. 75) ifadesiyle ortaya koymaktadir.

Ibn Riisd bu uyum iliskisini su ifadesiyle veciz bir bigimde ifade
etmektedir. “Felsefe dinin arkadast ve siit kardesidir. Bu ikisi dogalar
acisindan kardes, cevher ve ozleri agisindan da dostturlar.” (ibn Riisd, Faslu’l-
Makal, s. 115). Felsefe ile din arasinda kurgulanmis olan bu iliski, esashi bir
birliktelige isaret etmektedir. Oyle ki, kurguladigi bu iliski bir soybagi
iliskisidir. Ikisi arasmnda varolussal acidan giiclii bir soybirlikteligi
Ongorilmektedir.

Insan1 hem teorik ve hem de pratik diizlemde yetkinlige ulastirmayi
amaglayan din ile yalnizca teorik yetkinligi hedefleyen felsefe arasinda bir amag
birlikteligi bulunmaktadir. Ancak hakikatin iki ayr1 yorum bigimi olarak din ile
felsefenin kullandiklar1 sdylemleri agisindan bir farklilik s6z konusudur. Bu
farklilik, varlik iizerinde tefekkiir etme ile emrolunan insanin, anlama diizeyleri
arasindaki degiskenlik ile baglantilidir.

Buna bagli bigimde analitik (burhani), diyalektik (cedeli) ve retorik
(hatabi) s6ylem tiirleri belirlenmistir. Bu sdylem tiirleri agisindan ele alindiginda
insanin teorik ve pratik yetkinligini amaglayan ve biitiin insanliga hitap eden din,
daha cok retorik (hatabf) séylemi esas almakla birlikte, her ti¢ sdylem tiriine de
bagvurmaktadir. Ote yandan felsefe ise, yalnizca insanin teorik yetkinligini
amacglamas1 yoniiyle analitik (burhani) sdylem tarzim1 esas almaktadir. (Ibn
Riisd, Faslu’l-Makal, s. 101-102). Konusu cisimlerin hareketi olan Fizik, canli
dogay1 inceleyen Biyoloji oldugu gibi Yunus’un “ilim ilim bilmektir” misrainda
isaret ettigi, konusu ilim olan ilim felsefedir.

3. Yiiksekogretimde temel olgi ve 6lgiitlerin uluslararast ve kiiresel
boyutta olmasi universitas’in niteligi geregidir. Bu {iniversitalite, Islam
bilginlerinin hayata dair biitiin meseleleri, biitiin din mensuplari, panteist, teist,
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deist ve hatta ateistlerle biitlin derinligi ve viis’ati ile tartisabilir olmay1 gerekli
kilmaktadir. Kiiresel Diinya’da, Islam bilginleri sadece Miisliimanlar ile
konusmak degil, biitiin inang sahipleriyle konugmak, teblig etmek ve tartigmak
durumundadirlar.

Zira yukarida da s6ziinii ettigimiz lizere, bilim tasavvuru agisindan, dini,
felsefi ve bilimsel disiince, biitiinliiklii bir gelenek olarak algilanmak
durumundadir. Bu biitiinsel gelenek, higbir din, toplum, topluluk veya millete
tek basina izafe edilemez. Insanhigm tiimiine ozgiilenebilecek olan bu ilmi
gelenek, kategorik olarak kimseye hasredilemez ve de reddedilemez.

Bu yiizden, s6z konusu felsefi zemine dayanan ilahiyat Fakiilteleri
sadece Islam inang ve ibadet 6gretimi veya saf dini ilimlerin egitimi ile kendisini
sinirlandiramaz.

4. Evrenin ni¢in yaratildigi, kimin yarattigi, nereden geldigimiz, nereye
gidecegimiz, varolusumuzun anlami gibi en temel varlik sorularinin cevaplarini
“Din” ve “Felsefe” vermektedir. Bu sorular “metafizik” sorulardir. Felsefe
olmaksizin bu sorulara tatmin edici cevaplar verilemez. Yukarida teknik detayini
bir Miisliiman filozofun dilinden vermis oldugumuz bu tiir sorulara din, inang
temelinde; felsefe rasyonel temelde cevap vermektedir.

5. Felsefe hakkinda negatif yargilar tasiyanlar, islam filozoflarmin
felsefe ile degil hikmet ile mesgul olduklarini ileri siirmektedirler. Bilindigi
lzere, felsefe terimi, hikmet/bilgelik sevgisi (philo-sophia) anlamindadir.
Hikmet yoksa zaten onun sevgisinden bahsedilemez. Yani hikmetsiz felsefe
ol(a)maz. Kadim Yunanlilar, hikmeti aklin siizgecine tabi tutmusglardir. Felsefe
bir anlamda, hikmetin akilla birlesmesidir, akilla kavranmasidir. Tarih boyunca
yasadigimiz birgok problemde, 6zellikle medresede, aklin, felsefenin ikinci
plana atildig1 gibi elestiriler yapilagelmistir. Felsefenin bir tanimi da soyledir:
Bir “mesele lizerinde, rasyonel, tutarli objektif diisiinmek ve konugmaktir”.
Felsefe yapmak, oncelikle diigiinmek, fikir liretmek ve tartismak anlamlarina
gelmektedir. Bilgi de objektif niteligini ancak tartisma sonucunda kazanir.

6. Ozellikle modern felsefe &ncesi agisindan bakildiginda felsefenin
kadim geleneginin teistik bir temele dayandigi soylenebilir. O yiizden modern
donemde pozitivistik felsefi gelenegin temel ilkesi olan olguculuk, degerler
alanindan ve/ya dini alandan soyutlanma fikri, felsefeye dair ¢arpitilmig bir algi
yaratmistir. Nitekim iilkemizde felsefe yapmanin 6nkosulu olarak dini alandan
izolasyonun gerekliligini 6ngéren bir algi siirekli koriiklenmektedir. Halbuki
yukarida da deginildigi iizere, bu iki alanin (felsefe ve din) akademik yapilanma
icerisinde iiniversiter biitiinliigii s6z konusudur. Ilahiyat alanindan tarih
boyutunun ve felsefenin tasfiyesi, felsefe alanini1 ¢arpik pozitivist anlayisa terk
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etmek sonucunu doguracaktir. Tarih derinliktir, felsefe tefekkiir derinligidir. Dig
diinyanin alabildigine insam1 kusattigi bu cagda; tarihe, tefekkire, teemmiile,
tasavvufa insanin daha ¢ok ihtiyaci bulunmaktadir.

7. YOK, vyiiksekdgretim alaninda ilahiyat fakiilteleri disinda hi¢ bir
programin miifredatina miidahale etmemistir. Ozellikle burada “cakili” tabir
edilen, yani programin biitiin detaylari, saatleri, ders adlar1 ve donemleri ile
birlikte belirlenmesi ve bu miifredatin uygulanmasinin zorunlu tutulmasi,
flahiyat fakiilteleri hakkinda iiniversiter yap1 icerisinde asagilayici bir imaj
yaratilmasina yol agacaktir. Ne yazik ki, tepeden inmeci/belirleyici/tanzim edici
bu tavir, ilgili fakiiltenin bir ilkogretim kurumu diizeyinde goriildiigii izlenimini
uyandiracaktir.

YOK, kurulusundan bugiine, iiniversitelerin programlarinin hig birine bu
sekilde miidahale etmemistir. Sadece 2547/51 maddesinde yer alan dersler
(Atatiirk Tlkeleri ve Inkilap Tarihi, Tiirkge ve Yabanci Dil), kanun dolayisiyla
miifredatlarda yer almistir. YOK’iin bir miifredata miidahale etmesi ilkece
yanhstir. YOK yasas1 geregince de yanlistir. Yani mevcut YOK yasasinda,
miifredata miidahaleyi mesru kilacak bir hiikiim yoktur. Gegmiste de “Egitim
Fakiiltelerinin® ve “Ilahiyat Fakiiltelerinin® miifredatina karisildig1 ileri
siiriilmektedir. Ancak bu bir yasal zorunluluk sonucu degildir. YOK konumunu
kullanarak yetkisini asan, miifredatlar1 da kusatan bir alan genislemesi
yapmistir. Miifredata miidahale esastan yanlistir.

8. Burada, Genel Kurula getirilerek alinan kararin ilging serencamina
deginmemiz gerekmektedir. Oyle ki bir yil kadar énce, YOK, komiteleri
kaldirmis yerine “Calisma Gruplar” kurmustur. Egitim Fakiilteleri ve ilahiyat
Fakiilteleri ile ilgili komiteleri kaldirip yerlerine ¢alisma gruplari kurulmustur.
Ancak goriildiigli iizere, yapilan bu icraat salt isim degisikliginden ibarettir.
Ustelik simdi tartisiimakta olan Ilahiyat fakiilteleri miifredati bu calisma grubu
tarafindan hazirlanmistir. Boylece daha da miidahaleci bir tutum sergilenmistir.
Tiirkiye’deki biitiin Ilahiyat Fakiiltelerinin, bir ka¢ se¢meli ders disinda, bu
miifredati aynen uygulamast Ongoriilmektedir. Sabik donemlerde akademik
ozgirliigii ve 6zerkligi zedeleyen sii-i misalleri kendisine emsal/dayanak teskil
eden bu siire¢ ve ulasilan sonug akla, mantiga, bilim tasavvuruna ve {iniversite
ozerkligine aykiridir. Bu noktada YOK’iin, kurumsal sorumlulugu ve yetkisi
cergevesinde diizenleyici bir kurum oldugu unutulmamalidir.

9. Insicaml bir teorik zemine dayanmayan bu miifredat degisikligi
Onerisi ve kararin sozde Ogretim siireglerinin iyilestirilmesi adina getirmis
oldugu oOnerilerin pedagojik bir temeli s6z konusu degildir. Yalnizca ders
saatlerini esas alarak bir miifredat kurgulamak yanlistir. Zira Bologna siirecinde
krediler ders saati esasina gore degil, 6grencinin ¢aligma yiikii (work-load) ile
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hesaplanir. Ogrencinin kazamimlarini esas alan bu siirec, AKTS’ye (Avrupa
Kredi Transfer Sistemi) dayanmaktadir. Bir 6grencinin 25-30 saatlik ¢alismasi,
1 AKTS olarak tanimlanmaktadir.

Bu baglamda oOrnegin séz konusu miifredatin dayandigt bu hatali
pedagojik 6ngodriiniin sonucu olarak Kur’an, Tefsir ve Hadis gibi bazi derslerin
saatlerinin artirtlmasi, karar altina alinmistir. Burada egitim-6gretim pedagojisi
acisindan su sorular giindeme gelmektedir: Acaba ders saatlerinin artirimi, daha
iyi O0grenmeyi temin edici bir unsur mudur? Bu konularda goriilen kimi
eksiklikler ders saati ile mi ilgilidir? vd.

Ayrica yeni miifredat ile dnerilen bazi ders adlari, alan uzmanlarinin da
tevsik ettigi lizere tartigmaya agiktir. Bu meyanda “Siyer-i Nebi”, “Osmanlica”
gibi derslerin adlan zikredilebilir.

10. Getirilen degisiklikleri mukayeseli bi¢imde gematize eden ekteki
tabloda da goriildiigii iizere, yeni miifredatta Sanat ve Musiki derslerinin
kaldirilmas1 da Ongoriilmektedir. Misliiman filozoflarin (6rnegin Farabi)
Platoncu felsefi gelenegi tevariis ederek musikiyi, 6zellikle insan ruhunun ahlaki
terbiyesi ve egitimi agisindan gerekli gordiiklerini ifade etmeliyiz.

Boylece din dgretiminde ya da Ilahiyat egitiminde musikinin onemi,
yalnizca mesleki icra agisindan 6nem arz etmemektedir. Bunun yanisira ahlaki
kisiligin olusumu ve ruhlarin terbiyesi anlaminda da musikinin 6énemi izahtan
varestedir.

11. Mevcut biitiin ilahiyat Fakiiltelerinin adlarinmn “Islami Ilimler
Fakultesi” seklinde degistirilmesi karari, modern zamanlarin tarihsel birikimi,
tecriibeyi, kurumsalligi, kadim olani ve gelenegi yok sayan, tasfiye eden aklinin
bir yansimasidir. Mevcut fakiilteler i¢in 6ngoriilen bu isim degisikligi s6z
konusu tasfiyenin amagcladig1 neticeyi hasil edemeyecektir. Zira ilahiyat
Fakiiltelerinin birikimsel akademik akli ve bunun tezahiir araclari olan akademik
profiller ve akademik 0retimleri bunun Onlndeki en blyilk maniay1 teskil
etmektedir. Bir sey, ne ise odur. Tesmiye ile miisemmanin ruhunu teslim almak,
istihsali hedeflenen neticeye ulagsmak pek miimkiin degildir.

Eger ‘Islami Ilimler Fakiiltesi’ ad: altinda farkli bir miifredat, akademik
yap1, akademisyen profili {liretmeyi amaclayan bir yiiksekdgretim kurumuna
ihtiya¢c s6z konusu ise, bu adla ve kendine 6zgli ve amaci dogrultusunda bir
yapilanmaya gidilebilir. Ilahiyat Fakiiltelerinden akli bilimleri, rasyonaliteyi
tasfiyeyi amaglayan miifredat degisikligi yerine, bdylesi bir teorik zemine dayali
yeni bir kurumsallagsmaya gitme yolu tercih edilebilir.
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12. Miifredat1 re’sen belirleyen bu karar, 6gretim, arastirma ve ifade
Ozgurliklerinin bir yekdnu olarak tanimlanan akademik 6zgurlik (academic
freedom) ilkesini zedeleyici niteliktedir. Ayrica yiiksekdgretim kurumlarinim
mifredat ve miifredat igeriklerinin baglayici bigimde tayini, Universitelerin
ozerkligi (university autonomy) ilkesine de aykirilik teskil etmektedir.

13. Bu kurumda, bes yildan beri iiye olarak gorev yapmaktayim. Fikren
ve fiilen Tiirk Yiiksekogretimine katki yapmak i¢in ¢abaliyoruz. Bu sure iginde,
¢ok onemli kararlar alinmig ve yiiksekdgretim alaninda, Tiirkiye’nin bir ¢ok
onemli sorunu ¢oziilmiistiir. Genel Kuruldan boylesi hatali bir karar istihsal
olmamigtir. Bu karar, Tiirkiye’nin birikimi ve ilahiyat camiasinin diizeyi ile
bagdastirilamaz. Tashih edilecegini umuyorum. Yasadigimiz bu krizi, ilahiyat
alaninda daha iyi bir egitim konusunda verimli bir tartismaya ve diizenlemeye
cevirebilmeliyiz.

14. Biitiin ilahiyat camiasinin ve ilgili kesimlerin katki ve katilimu ile
ilahiyat egitimi biitiin boyutlar ile tartisilip yeniden diizenlemeler yapilabilir.
Ancak boyle bir siire¢ igletilmemistir. Bu kararlar, ilahiyat camiasinda ve toplum
da ¢ok biiyiik bir rahatsizliga da yol agmustir. Konunun tekriri miizakere
edilmesi ve tashihi karar yapilmasi en biiyiik dilegimdir.

Biitiin bu gerekgelerle bu kararlara katilmadigimi arz ederim.
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EKLER
Ek I: U¢ Programin Karsilastirilmasi: Programlarda ismi veya kredisi
degistirilen dersler ile tamamen kaldirilan dersler gosterilmistir.

1. Program (P1): Yiksekogretim Kurulu’nun 19.09.1997 tarihli karari
ile olusturulan “Ilahiyat Tiirk Milli Komitesi” tarafindan hazirlanan
miifredattir.

2. Program (P2): Yiiksekogretim Kurulu‘nun 19/09/1997 tarihli karari
ile olusturulan Ilahiyat Tiirk Milli Komitesi, Yiiksekogretim Kurulu Milli
Komiteler Y&netmeligi’nin Yiiriirlilkten Kaldirilmasina iliskin Yonetmeligin
14.04.2012 tarih ve 28264 sayili Resmi Gazete’de yayimlanmasi nedeniyle 27
Subat 2013 tarihli Yiiksekogretim Yiiriitme Kurulu toplantisinda “Ilahiyat
Calisma Grubu” kurulmustur. ikinci program “ilahiyat Calisma Grubu”
tarafindan hazirlanan miifredattir.

3. Program (P3): 15 Agustos 2013’de YOK Genel Kurul karartyla
kabul edilen miifredattir.

Tablo 1: ilahiyat fakiiltelerinin P1, P2, P3 miifredatlarinin karsilastirma
tablosu.

1.Program (P1) 2.Program (P2) 3.Program (P3)
S S
Dersin Ad1 E Dersin Ad1 E Dersin Ad1
Kur’an Okuma ve ’ Kur’an Okuma ve ’ Kur’an Okuma ve 4
Tecvid | Tecvid | Tecvid |
Arap Dili ve Edebiyati 9 N 3 N B
|
Arap Dili ve Edebiyat1 9
I
--- -- Arap Dili Belagat1 2 Arap Dili Belagat1 2
=== = Arap Dili Belagat1 II 2 Arap Dili Belagat1 II 2
Islam Inang Esaslar1 2 - -- - --
--- -- Akaid Esaslari 2 Akaid Esaslari 2
Islam Ibadet Esaslart 2 --- -- --- --
= = Ibadet Esaslar I 2 Ibadet Esaslar I
- -- badet Esaslari 11 2 badet Esaslart 11

Tefsir Tarihi ve Usulii 4 -

10

Kredi
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1.Program (P1)

Dersin Ad1

Tefsir |
Tefsir 11

Hadis |
Hadis Il

Islam Hukukuna Giris
Islam Hukuku I
Islam Hukuku II

Kelam Tarihi
Sistematik Kelam |

Sistematik Kelam |1

Kredi

2.Program (P2)
Dersin Adi

Kur’an {lim.ve Tefs.
Usulii |

Kur’an ilim.ve Tefs.
Usuli 11

Tefsir |

Tefsir 11
Tefsir 11
Tefsir IV
Tefsir V

Hadis ilimleri ve
Usuli

Hadis ilimleri ve
Usuli Il

Hadis |
Hadis Il
Hadis 111
Hadis IV
Hadis V

Fikih Usulii I
Fikih Usulii 1T

Fikih 1
Fikih IT
Fikih III

11

Kredi

3.Program (P3)
Dersin Adi

Kur’an ilim.ve Tefs.
Usulii |

Kur’an ilim.ve Tefs.
Usuli 11

Tefsir |

Tefsir 11
Tefsir 11
Tefsir IV
Tefsir V

Hadis ilimleri ve Usulii
|

Hadis ilimleri ve Usulii
]

Hadis |
Hadis Il
Hadis 111
Hadis IV
Hadis V

Fikih Usulii I
Fikih Usulii 1T

Fikih I
Fikih 11
Fikih III
Fikih IV

N DD NN

N N NN NN

NN

Kredi
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1.Program (P1)

Dersin Ad1

Islam Mezhepleri
Tarihi

Isl. Ahlak.Esas.ve
Felsefesi

Felsefe Tarihi
Islam Felsefesi Tarihi I

Islam Felsefesi Tarihi
]

Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi

Siyer

Islam Tarihi I

Islam Medeniyet Tarihi

Tiirk Islam Sanatlart

N W w w |

Kredi

2.Program (P2)
Dersin Adi

Kelam |
Kelam Il
Kelam 111

Itikadi Islam
Mezhepleri

Islam Ahlak Esaslari

Felsefeye Giris
Islam Felsefesi I
Islam Felsefesi |1

Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi
Siyer-i Nebi |
Siyer-i Nebi Il
Islam Tarihi I

Islam Medeniyeti

12

Kredi

3.Program (P3)

Dersin Ad1

Kelam ve Islam
Mezhepleri |

Kelam ve Islam
Mezhepleri 11

Kelam ve Islam
Mezhepleri 111

fslam Felsefesi I
Islam Felsefesi IT
Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi
Siyer-i Nebi |
Siyer-i Nebi Il
Islam Tarihi I

Islam Medeniyeti

N DD NN

N

Kredi
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1.Program (P1)
Dersin Adi

Tarihi

Tirk Din Musikisi
Nazariyati

Osmanli Tiirkgesi

Tiirk Islam Edebiyati

Hitabet ve Mesleki
Uygulama

Bitirme Odevi

Atatiirk Tlk.ve Ink.
Tarihi

Temel Bilgi
Teknolojisi Kullanimi

Din Hizmetlerinde
Reh.ve Iletisim

Kredi

2.Program (P2)

Dersin Ad1

Islam Sanatlar1

Dini Musiki
Osmanlica

Tiirk Islam Edebiyati

Hitabet ve Mesleki
Uyg.
Bitirme Odevi

Atatiirk Tlk. ve Ink.
Tarihi |
Atatiirk Ilk. ve Ink.
Tarihi 1l

Turk Dili |
Turk Dili 11

Yabanci Dil I
Yabanci Dil IT

13

Kredi

3.Program (P3)

Dersin Ad1

Islam Sanatl. ve Dini
Musiki

Osm. Tiirk. vels]. TirkEd
bl

Osm. Tiirk¢.velsl. TUrkE
db 1l

Hitabet ve Mesleki
Uyg.
Bitirme Odevi

Atatiirk Tlk. ve Ink.
Tarihi |
Atatiirk Ilk. ve Ink.
Tarihi 1l

Tirk Dili |
Tark Dili 11
Yabanci Dil I
Yabanci Dil IT

Kredi
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1.Program (P1) 2.Program (P2) 3.Program (P3)
S =] =]
Dersin Ad1 b Dersin Ad1 L Dersin Ad1 L
\'4 X X
Secmeli Ders 16 Secmeli Ders 24 Secmeli Ders 24

EK II: ilahiyat Fakiilteleri icin P1, P2, ve P3’iin miifredati.

Ek.11.1:
Tablo 2: Program (P1): “Ilahiyat Tiirk Milli Komitesi” tarafindan
hazirlanan miifredat programa.

1.Yariyil Dersler Kredi 2.Yariyil  Dersler Kredi
Kur’an Okuma ve Tecvid | 2 Kur’an Okuma ve Tecvid 2
I
Islam Inang Esaslar1 2 Islam Ibadet Esaslari 2
Tefsir Tarihi ve Usuli 4 Tefsir | 4
Hadis Tarihi ve Usuli 4 Hadis | 4
Siyer 2 Islam Tarihi I 4
Osmanli Tiirkgesi 2 Tiirk-Islam Sanatlar 2
Tarihi
Turk Din Musikisi 2 Din Sosyolojisi 3
(Nazariyati)
Turk Dili 4 Yabanc1 Dil 4
TOPLAM 22 TOPLAM 25
3.Yariyill Dersler Kredi 4.Yanyil Dersler Kredi
Kur’an Okuma ve Tecvid 2 Kur’an Okuma ve Tecvid 2
i v
Arap Dili ve Edebiyati | 2 Arap Dili ve Edebiyati 11 2
Tefsir 11 4 Kelam Tarihi 3
Hadis 11 4 Islam Hukuku I 4
Islam Hukukuna Giris 2 Din Egitimi 2
Din Psikolojisi 3 Islam Medeniyeti Tarihi 2
Islam Tarihi 1T Tiirk Islam Edebiyati 2

14
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Mantik

Atatiirk ilkeleri ve Inkilap
Tarihi

TOPLAM

5.Yariyil Dersler
Kur’an Okuma ve Tecvid V

Islam Hukuku IT
Sistematik Kelam |
Tasavvuf |
Dinler Tarihi |
Islam Mezhepleri Tarihi
Secmeli
Secmeli
Secmeli
Secmeli

TOPLAM

7.Yariyll Dersler

Kur’an Okuma ve
Tecvid VII

Islam Felsefesi Tarihi
]

Din Hizmetlerinde
Reh. ve Iletisim

Islam Ahlak Esaslar
ve Fels.

Bitirme Odevi
Secmeli
Secmeli
Secmeli

Secmeli

2 Felsefe Tarihi

Temel Bilgi Teknolojisi
Kullanimi

25 TOPLAM

Kredi 6.Yariyil Dersler

Kur’an Okuma ve Tecvid
Vi

Islam Hukuk Usulii
Sistematik Kelam 11
Tasavvuf 1
Dinler Tarihi Il
Islam Felsefesi Tarihi I
Secmeli
Secmeli

Secmeli

N D DD W NN NS DS

Secmeli

25 TOPLAM

Kredi 8.Yariyill Dersler

2 Kur’an Okuma ve
Tecvid VIII

2 Din Felsefesi

2 Hitabet ve Mesleki
Uygulama

2 Bitirme Odevi

Secmeli
Secmeli
Secmeli

Secmeli

N N NN NN

15

24

Kredi

N DN NN NN NN NN DN W

N N NN
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TOPLAM 18 TOPLAM 17

Ek11.2:
Tablo 3: 2. Program (P2): ilahiyat Calisma Grubu tarafindan hazirlanan
mifredat programu.

1.Yariyil DERSLER Kredi 2.Yanyil DERSLER Kredi
Kur’an Okuma ve 2 Kur’an Okuma ve 2
Tecvid | Tecvid Il

Arap Dili Belagati [ 2 Arap Dili Belagati I1 2

Akaid Esaslar1 2 Ibadet Esaslart 11 2

Ibadet Esaslart I 2 Kur'an ilimleri veTefsir 2

Usulii 11
Kuran {limleri ve 2 Hadis ilimleri ve Usulii 2
Tefsir Usuli | 1l
Hadis limleri ve Usulii 2 Din Psikolojisi 2
|

Siyer-i Nebi | 2 Siyer-i Nebi Il 2

Dini Musiki 2 Itikadi Tslam 2
Mezhepleri

Yabanci Dil I 2 Yabanci Dil Il 2

Turk Dili | 2 Turk Dili 11 2

Atatiirk Tlkeleri ve 2 Atatiirk Tlkeleri ve 2
Inkilap Tarihi I Ink.Tarihi II

Islam Sanatlar 2

TOPLAM 22 TOPLAM 24

16
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DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid 11

Tefsir |
Hadis |
Fikih Usulii 1
Mantik

3.Yariyill

Osmanlica
Din Sosyolojisi
Islam Tarihi I

TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid V

Tefsir 11
Hadis 111
Fikih I
Kelam I

5.Yariyil

Tasavvuf |
Dinler Tarihi Il
Felsefeye Giris

Islam Medeniyeti

TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid VII

Tefsir V
Hadis V
Fikih II1

7.Yaryul

Islam Felsefesi IT
Secmeli
Secmeli

Secmeli

Kredi

2

N NN NN NN

Kredi

NN NN NN NN

[y
(o]

Kredi

N NN DD

17

DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid IV

Tefsir I
Hadis I1
Fikih Usulii IT
Kelam |

4.Yariyll

Din Egitimi
Islam Tarihi 1T
Dinler Tarihi |

TOPLAM

6.Yarryil DERSLER

Kur’an Okuma ve Tecvid

VI
Tefsir IV
Hadis IV
Fikih IT
Kelam 111
Tasavvuf |1
Islam Felsefesi I
Tiirk Islam Edebiyati
Bitirme Odevi
TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid VI

Islam Ahlak Esaslar1
Din Felsefesi

8.Yariyil

Secmeli
Secmeli
Secmeli
Secmeli

Secmeli

Kredi
2

N NN NN NN

Kredi
2

NN NN DD DN

[
o0}

Kredi

N N NN NN NN
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Secmeli
Secmeli
Secmeli

Hitabet ve Mesleki
Uygulama

TOPLAM

Ek.11.3;
Tablo 4: 3.

2
2
2
2

24

Program (P3):

(19.08.2013°de) Kabul Edilen Miifredat Programi

DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid |

Arap Dili Belagat1 I
Akaid Esaslar1
Ibadet Esaslar 1

1.Yariyll

Kuran [limleri ve Tefsir
Usulii |

Hadis ilimleri ve Hadis
Usulii |

Siyer-i Nebi |

Osmanli Tiirkgesi ve
Islami Tiirk Edebiyati I

Turk Dili I
Atatiirk Ilkeleri ve
Inkilap Tarihi I
Yabanci Dil |
TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve
Tecvid 11

Tefsir |
Hadis |
Fikih Usulu 1

3.Yariyill

Kredi

4

N

24

Kredi
2

Secmeli 2
TOPLAM 18
2013 YOK Genel Kurulu’nda
2.Yariyil DERSLER Kredi
Kur’an Okuma ve Tecvid 2
1
Arap Dili Belagat: 11 2
Ibadet Esaslart I 2
Kuran {limleri ve Tefsir 2
Usuli 11
Hadis ilimleri ve Hadis 2
Usulii 11
Din Psikolojisi 2
Siyer-i Nebi Il 2
Osmanli Tiirkgesi ve 2
Islami Tiirk Edebiyati I
Turk Dili 1l 2
Atatiirk Ilkeleri ve 2
Inkilap Tarihi II
Yabanci Dil 1T 2
TOPLAM 22
4.Yariyil DERSLER Kredi
Kur’an Okuma ve Tecvid 2
v
Tefsir Il 2
Hadis I 2
Fikih Usulii I 2
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Mantik

Din Sosyolojisi
Islam Tarihi I
Islam Sanatlar1 ve
Dini Musiki
TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve Tecvid
\Y/

Tefsir 111
Hadis 111
Fikih I

S5.Yanyil

Kelam ve Islam
Mezhepleri 11

Tasavvuf |
Dinler Tarihi |
Secmeli
Secmeli

TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve Tecvid
Vil

Tefsir V
Hadis V

7.Yaryll

Fikih III
Islam Felsefesi I
Bitirme Odevi
Secmeli
Secmeli
Secmeli
Secmeli

2

16

Kredi

N N N DN

NN NN

18

Kredi

N

N DD DD NN

19

Kelam ve islam
Mezhepleri |

Din Egitimi
Islam Tarihi IT
Islam Medeniyeti

TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve Tecvid
Vi

Tefsir IV
Hadis IV
Fikih IT

6.Yariyil

Kelam ve Islam
Mezhepleri 111

Tasavvuf 11
Islam Felsefesi I
Dinler Tarihi Il
Secmeli
Secmeli
TOPLAM

DERSLER

Kur’an Okuma ve Tecvid
VI

Fikih IV

Hitabet ve Mesleki
Uygulama

8.Yariyil

Secmeli
Secmeli
Secmeli

Secmeli

N

16

Kredi
2

N N N DN

N NN N DN

Kredi

N

N NN NN
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TOPLAM 20 TOPLAM

Ek 111 :ikili Karsilastirmalar
Ek 111.1:
Tablo 5: 1. Program ile 2. Program’in Karsilastirilmast

1.Program (P1)

2.Program (P2)

Dersin Adi g Dersin Adi
Arap Dili ve Edebiyati [ 2 -
Arap Dili ve Edebiyati T 2
--- -- Arap Dili Belagati [
--- -- Arap Dili Belagat: 11
Islam Inang Esaslar1 2 -
- -- Akaid Esaslar1
Islam Ibadet Esaslar 2 ---
- -- Ibadet Esaslar1 I
-—- -- Ibadet Esaslar1 I
Tefsir Tarihi ve Usuli 4
--- -- Kur’an {lim.veTefs. Usulii I
--- -- Kur’an ilim.veTefs. Usulii II
Tefsir | 4 Tefsir |
Tefsir 11 4 Tefsir 11
- Tefsir 111
- Tefsir IV
- Tefsir V
Hadis Tarihi ve Usull 4
-—- -- Hadis flimleri ve Usulii I
- -- Hadis Ilimleri ve Usulii II
Hadis | 4 Hadis |
Hadis I1 4 Hadis I1
-- Hadis I11
- Hadis 1V
- Hadis V
Islam Hukuku Usulii 3 -
--- -- Fikih Usulii
- -- Fikih Usulii II
Islam Hukukuna Giris 2 -
Islam Hukuku | 4 -

Kredi

NN N NN NN

N NN NN DN NN
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1.Program (P1)
Dersin Adi

Islam Hukuku IT

Kelam Tarihi
Sistematik Kelam |
Sistematik Kelam |1

Islam Mezhepleri Tarihi

Isl. Ahlak.Esas.ve Felsefesi

Felsefe Tarihi
Islam Felsefesi Tarihi I

Islam Felsefesi Tarihi IT

Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi

Siyer

Islam Tarihi I
Islam Medeniyet Tarihi

Tiirk Islam Sanatlar1 Tarihi

Tiirk Din Musikisi Nazariyati

Osmanli Tiirkgesi

21

2.Program (P2)

Dersin Ad1

Fikih I
Fikih 1T
Fikih IIT

Kelam |
Kelam Il
Kelam I11

Itikadi Islam Mezhepleri

Islam Ahlak Esaslar

Felsefeye Girig

Islam Felsefesi |
Islam Felsefesi IT
Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi
Siyer-i Nebi |
Siyer-i Nebi Il
Islam Tarihi I

Islam Medeniyeti

Islam Sanatlari

Dini Musiki

Osmanlica

Kredi

NN

N NN NN

NN



Durmus GUNAY

1.Program (P1) 2.Program (P2)
Dersin Adi § Dersin Adi g
X X
Hitabet ve Mesleki Uygulama 3 Hitabet ve Mesleki Uygulama 2
Bitirme Odevi 3 Bitirme Odevi 2
Atatiirk Tlk.ve Ink. Tarihi 4 --- -
--- - Atatiirk Tlk. ve Ink. Tarihi I 2
--- - Atatiirk Tlk. ve Ink. Tarihi IT 2
Turk Dili 4 --
-- Tirk Dili | 2
-- Turk Dili 11
Yabanci Dil 4 --
--- -- Yabanci Dil I 2
-—- -- Yabanci Dil II 2
Temel Bilgi Teknolojisi Kullanimi 3 - --
Din Hizmetlerinde Rehberlik ve 2 --
Iletigim
Secmeli Ders 16 Secmeli Ders 24

Tablo 6: 1. programla 2. program arasindaki degisiklikler.

Arap Dili ve Edebiyati I,
I

2. Islam Inang Esaslar Ayni kredi ile Akaid Esaslar1 adini almstir.

Ayni kredi ile Arap Dili Belagat1 I, II adin1 almustir.

iki déneme ¢ikarilarak ibadet Esaslari I, II adin
almustir.

Dort kredilik bu ders iki kredi olarak Kur’an flimleri ve
4. | Tefsir Tarihi ve Usull Usuli I, 11 adiyla bolinmiistiir. Elbette, bunlarin
birbirinin karsilig1 olmadig1 agiktir.
Dorder kredilik bu derslerin (toplam 8 kredi) kredileri
5. | Tefsirl, Il ikiye indirilerek Tefsir I-V seklinde bes derse (toplam 10
krediye) ¢ikarilmustir. ki kredilik ilave s6z konusudur.

Dért kredilik bu ders iki kredi olarak Hadis Ilimleri ve
6. | Hadis Tarihi ve Usuli Usulii I, IT adiyla boliinmiistiir. Tarih boyutu ¢ikarilmig

olmaktadir.

Dorder kredilik (toplam 8 kredi) bu derslerin kredileri

7. | Hadis |, Il ikiye indirilerek Hadis I-V seklinde bes derse (toplam 10
krediye) ¢ikarilmustir. ki kredilik ilave s6z konusudur.

3.  Islam Ibadet Esaslar1
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10.

11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

22.
23.

24.

Islam Hukukuna Giris

Islam Hukuk Usulii I

Islam Hukuku I-1|

Kelam Grubu Dersleri
Kelam Tarihi (3 kredi),
Sistematik Kelam | (4
kredi),

Sistematik Kelam I (2
kredi)

[toplam 9 kredi]

Islam Mezhepleri Tarihi

Islam Ahlak Esaslari ve
Felsefesi

Felsefe Tarihi

Islam Felsefesi
Din Felsefesi, Din
Psikolojisi, Din
Sosyolojisi

Siyer

Islam Tarihi I

Islam Medeniyeti Tarihi

Tiirk Islam Sanatlari
Tarihi

Turk Din Musikisi
Nazariyat1

Tiirk Islam Edebiyati
Osmanli Tiirkgesi

Hitabet ve Mesleki
Uygulama

Kaldirilmigtir.
Ug kredilik bu ders Fikih Usulii I-11 adiyla iki déneme
ayrilmustir. Bir kredilik artig s6z konusudur.

Dorder kredilik (toplam 8 kredilik) bu dersler iki kredi
olarak Fikih I-III (toplam 6 kredi) adiyla boliinmiistiir. Tki
kredilik azalma s6z konusudur.

ikiser kredilik Kelam I-III (toplam 6 kredi) adin1 almistir.
3 kredilik azalma s6z konusudur.

Itikadi Islam Mezhepleri adin1 almustir. (Adindan tarih
sozcligi kaldirllms)

Islam Ahlak Esaslari adin1 almistir. (Adindan felsefe
sozcligi kaldirilms)

Dort kredilik bu ders iki kredi olarak Felsefeye Giris
adim almustir. Iki kredilik bir azalma s6z konusudur.
(Ayrica, tarih boyutu kaldirilmis olmaktadir).

Déort kredilik bu ders ikiser kredi olarak ikiye ayrilmstir.

Ucer kredilik olan Din Felsefesi, Din Psikolojisi, Din
Sosyolojisi dersleri ikiser krediye indirilmistir. Ug dersin
saatleri birer saat azaltilmigtir.

iki kredilik bu ders Siyer-i Nebi I-II seklinde ikiye
cikarilmigtir.

Dort kredilik bu ders iki krediye diisiiriilmiistiir. Iki
kredilik bir azalma s6z konusudur.

Islam Medeniyeti adin1 almistir. (Adindan tarih sézciigii
kaldirilmigtir)

Islam Sanatlar1 adim almustir. (Adindan tarih sézciigii
cikarilmigtir.)

Dini Musiki adin1 almustir.

Ayni adla ve krediyle yerini korumustur.
Osmanlica adin1 almigtir.

Ug kredi olan bu dersin kredisi ikiye indirilmistir. Bir
kredilik bir azalma s6z konusudur.
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Ug kredi olan bu dersin kredisi ikiye indirilmistir. Bir

A, B 5 e ey kredilik bir azalma s6z konusudur.

26. Temel Bilgi Teknolojisi Kaldirilmstr.

Kullanim

Din Hizmetlerinde

27.  Rehabilitasyon ve Kaldirilmustir.
Iletigim
EKI111.2:
Tablo 7: 2. Program ile 3. Programin karsilagtirilmasi
2.Program 3.Program
Dersin Ad1 E Dersin Ad1 E
¥ ¥
Kur’an Okuma ve Tecvid | 2 Kur’an Okuma ve Tecvid | 4
-—- -- Fikih IV 2
Kelam | 2 --
Kelam II 2 --
Kelam 111 2 --
--- -- Kelam ve Islam Mezhepleri |
- - Kelam ve Islam Mezhepleri 11
--- -- Kelam ve Islam Mezhepleri 111 2
itikadi Islam Mezhepleri 2 --- --
Islam Ahlak Esaslar1 2 --- --
Felsefeye Giris 2 --- --
Islam Sanatlar 2 - --
- -- Islam Sanatl. ve Dini Musiki 2
Dini Musiki 2 --
Osmanlica 2 - --
Tiirk Islam Edebiyati 2 === ==
--- -- Osm. Tiirk.velslaTiirkEdb I
--- -- Osm. Tiirkg.velslaTiirkEdb IT
Tablo 8: 2. programla 3. program arasindaki degisiklikler.
1. _l:::\,/?g Okuma ve Dort krediye ¢ikarilmustir.
2. Fikih Fikih dersini Fikih IV adiyla bir donem ilave edilmistir.
itikadi islam itikadi Islam Mezhepleri dersi kaldirilarak kelam dersleri
Mezhepleri Kelam ve Islam Mezhepleri adiyla birlestirilmistir.
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Islam Ahlak Esaslari
Felsefeye Giris

Islam Sanatlar1 ve
Dini Musiki

Osmanlica ve Tiirk
islam Edebiyati

Ek 111.3:

Kaldirilmigtir.
Kaldirtilmustir.

Ayri ayri olan Islam Sanatlar1 ve Dini Musiki dersleri
Islam Sanatlar1 ve Dini Musiki seklinde birlestirilmistir.
Ancak Islam Sanatlar1 dersi iki kredi, Dini Musiki dersi
iki kredi iken, Islam Sanatlar1 ve Dini Musiki olarak
birlestirilen dersin kredisi sadece ikidir. Bu ders tek
donemlik haline getirildigi i¢in iki kredi azalma olmustur.
Ayri ayr1 olan Osmanlica ve Tiirk Islam Edebiyati dersleri
Osmanl Tiirkgesi ve Islami Tiirk Edebiyati adiyla
birlestirilmistir. Bu ders tek dénemlik haline getirildigi
icin iki kredi azalma olmustur.

Tablo 9: 1. program ile 3. programin karsilastirilmasi.

1.Program (P1)
Dersin Ad1

Kur’an Okuma ve Tecvid
Arap Dili ve Edebiyati [
Arap Dili ve Edebiyati IT

Islam Inang Esaslar1

Islam Ibadet Esaslart

Tefsir |
Tefsir 1l

Hadis Tarihi ve Usulii

3.Program (P3)

5 5
5 Dersin Adi E
I 2 Kur’an Okuma ve Tecvid | 4
2 -
2 -
-- Arap Dili Belagati I 2
- Arap Dili Belagati II 2
2 -
= Akaid Esaslar1 2
2 -
-- Ibadet Esaslari I 2
-- Ibadet Esaslari 11 2
4 -
-- Kur’an {lim.veTefs. Usulii I 2
-- Kur’an {lim.veTefs. Usulii I 2
Tefsir | 2

Tefsir 11 2

- Tefsir 111 2
- Tefsir IV 2
- Tefsir V 2
4 -
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1.Program (P1)

Dersin Ad1

Hadis |
Hadis 11

Islam Hukukuna Giris
Islam Hukuku I
Islam Hukuku II

Kelam Tarihi
Sistematik Kelam |

Sistematik Kelam |1

Islam Mezhepleri Tarihi
Isl. Ahlak.Esas.ve Felsefesi
Felsefe Tarihi
Islam Felsefesi Tarihi I

Islam Felsefesi Tarihi IT

Kredi

26

3.Program (P3)
Dersin Adi

Hadis ilimleri ve Usulii I
Hadis flimleri ve Usulii 1T
Hadis |
Hadis Il
Hadis 111
Hadis IV
Hadis V

Fikih Usulii I
Fikih Usuli 1T

Fikih I
Fikih I
Fikih III
Fikih IV

Kelam ve Islam Mezhepleri |
Kelam ve Islam Mezhepleri 11
Kelam ve Islam Mezhepleri Il

Islam Felsefesi I

Islam Felsefesi IT

NN N N N Kredi
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1.Program (P1)
Dersin Adi

Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi

Siyer

Islam Tarihi I
Islam Medeniyet Tarihi

Tiirk Islam Sanatlar1 Tarihi
Tiirk Din Musikisi Nazariyati
Osmanli Tiirkgesi

Tiirk Islam Edebiyati

Hitabet ve Mesleki Uygulama
Bitirme Odevi
Atatiirk Tlk.ve Ink. Tarihi

Temel Bilgi Teknolojisi Kullanimi

Din Hizmetlerinde Reh.ve Iletisim

Secmeli Ders

o W w  w | Kredi

16

27

3.Program (P3)
Dersin Adi

Din Felsefesi
Din Psikolojisi
Din Sosyolojisi
Siyer-i Nebi |
Siyer-i Nebi Il
fslam Tarihi I

Islam Medeniyeti

Islam Sanatl. ve Dini Musiki

Osm. Tiirk.velslaTiirkEdb I
Osm. Tiirke.velslaTiirkEdb II
Hitabet ve Mesleki Uyg.
Bitirme Odevi
Atatiirk Tlk. ve Ink. Tarihi I
Atatiirk I1k. ve Ink. Tarihi IT
Tirk Dili |
Tark Dili 11
Yabanci Dil I
Yabanci Dil IT

Secmeli Ders

oo | Kredi
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10.

11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

Tablo 10: 1. Programla 3. Program Arasindaki Degisiklikler.

Kur’an Okuma ve
Tecvid

Arap Dili ve Edebiyat1
LI

Islam Inang Esaslar1

Islam Ibadet Esaslart

Tefsir Tarihi ve Usulii

Tefsir I, 11

Hadis Tarihi ve Usulii

Hadis I, 11

Islam Hukuk Usulii I

Islam Hukukuna Giris
Islam Hukuku I-11

Kelam Grubu Dersleri
Kelam Tarihi (3 kredi),
Sistematik Kelam | (4
kredi),

Sistematik Kelam I (2
kredi)

[toplam 9 kredi]

Islam Mezhepleri
Tarihi

Islam Ahlak Esaslari ve
Felsefesi

Felsefe Tarihi

Islam Felsefesi Tarihi
LIl

Din Felsefesi, Din
Psikolojisi, Din

Dort krediye ¢ikarilmustir.

Ayni kredi ile Arap Dili Belagat1 I, IT adin1 almistir.

Ayni kredi ile Akaid Esaslar1 adini almustir.

Iki doneme ¢ikarilarak Ibadet Esaslar1 I, IT adin1 almistir.
Dért kredilik bu ders iki kredi olarak Kur’an ilimleri ve
Usulii I, IT adiyla boliinmiistiir. Elbette, bunlarin birbirinin
karsilig1 olmadig agiktir.

Dorder kredilik bu derslerin (toplam 8 kredi) kredileri ikiye
indirilerek Tefsir 1-V seklinde bes derse (toplam 10 krediye)
¢ikartlmustir. Iki kredilik ilave s6z konusudur.

Dért kredilik bu ders iki kredi olarak Hadis flimleri ve
Usulii I, IT adiyla bélinmistiir. Tarih boyutu ¢ikartlmis
olmaktadir.

Dorder kredilik (toplam 8 kredi) bu derslerin kredileri ikiye
indirilerek Hadis I-V seklinde bes derse (toplam 10 krediye)
cikartlmustir. Iki kredilik ilave s6z konusudur.

Ug kredilik bu ders Fikih Usulii I-11 adiyla iki déneme
ayrilmustir. Bir kredilik artis s6z konusudur.

Kaldirtilmustir.

Ddrder kredilik (toplam 8 kredilik) bu dersler iki kredi
olarak Fikih I-I11 (toplam 6 kredi) adiyla béliinmiistiir. Iki
kredilik bir eksilme vardir.

ikiser kredilik Kelam I-III (toplam 6 kredi) adin1 almistir. 3
kredilik azalma s6z konusudur.

Kaldirtilmustir.

Kaldirtilmustir.

Kaldirilmigtir.

Ayni1 kredi ile Islam Felsefesi adim almistir. (Adindan tarih
sOzciigii kaldirilmustir.)

Ucer kredilik olan Din Felsefesi, Din Psikolojisi, Din
Sosyolojisi dersleri ikiser krediye indirilmistir. Ug dersin
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18.

19.

20.

21.

22.

23.

24.

25.

26.

Sosyolojisi

Siyer

Islam Tarihi I

Islam Medeniyeti
Tarihi

Tiirk Islam Sanatlari
Tarihi ve Tirk Din
Musikisi Nazariyati

Osmanli Tiirkgesi ve
Tiirk Islam Edebiyati

Hitabet ve Mesleki
Uygulama

Bitirme Odevi

Temel Bilgi Teknolojisi
Kullanimi

Din Hizmetlerinde
Rehabilitasyon
ve Iletisim

saatleri birer saat azaltilmigtir.

iki kredilik bu ders Siyer-i Nebi I-II seklinde ikiye
cikarilmigtir.

Dért kredi olan bu dersin kredisi ikiye indirilmistir. Iki
kredilik bir eksilme s6z konusudur.

Islam Medeniyeti adin1 almistir. (Adindan tarih sézciigii
kaldirilmistir)

Ayri ayri olan Tiirk Islam Sanatlar1 Tarihi ve Tiirk Din
Musikisi Nazariyati dersleri Islam Sanatlar1 ve Dini Musiki
seklinde birlestirilmistir. Ancak Islam Sanatlar1 dersi iki
kredi, Dini Musiki dersi iki kredi iken, Islam Sanatlar1 ve
Dini Musiki olarak birlestirilen dersin kredisi sadece ikidir.
Bu ders tek donemlik haline getirildigi icin iki kredi azalma
s6z konusudur.

Ayri ayr1 olan Osmanli Tiirkgesi ve Tiirk Islam Edebiyati
dersleri Osmanl Tiirkgesi ve Islami Tiirk Edebiyat: seklinde
birlestirilmistir. Osmanli Tiirkgesi ve Islami Tiirk Edebiyat:
I ve II dersleri ayr1 donemlerde verilmektedir.

Uc kredi olan bu dersin kredisi ikiye indirilmistir. Bir
kredilik bir azalma s6z konusudur.

Ug kredi olan bu dersin kredisi ikiye indirilmistir. Bir
kredilik bir azalma s6z konusudur.

Kaldirtilmustir.

Kaldirtilmustir.
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FELSEFE VE DIN
Suleyman Hayri BOLAY”™

Ozet

Dinin felsefeye karsi oldugu diisiiniilse de aslinda din ve felsefe
birbirleriyle karsilikli iliski igindedirler. Pek ¢ok din alimi ve ozellikle
Miisliiman diistiniirler dini anlatmak, karsilarindaki insanlar1 din konusunda ikna
etmek ve Tanri’ya iman etmesini saglamak icin felsefeden faydalanirlar. Bu
makalede din ve felsefe arasindaki iliski ve Miisliiman diisiiniirlerin felsefeyi
dini ilimlerde nasil kullandiklarin1 6rneklerle agiklanmaktadir.

Anahtar Kelimeler

Felsefe, Din, ilahiyat, Ogretim.

PHILOSOPHY AND RELIGION

Abstract

Although religion is considered as being contradictioary to philosophy,
in the fact, both are in reciprocal relationship. Many religious scholars especially
Muslim thinkers utilise philosophy to convince people to their religious
explanations such as belief in God and other convictions. In this article, it is
explained that the relationship between religion and philosophy and how
Muslim scholars and philosophers use philosophy in religious sciences by the
examples.

Key Words

Philosophy, Religion, llahiyat, Education.

Felsefe nedir? Felsefe deyince bir kisim dindarlar, hatta bir kisim
matematik¢iler ve benzer bilimciler biraz ¢ekinirler; hatta bazilar1 hosnutsuzluk
ifade ederler, bazen de felsefeyi zararli gorerek karsi ¢ikarlar. Tamamen soyut
kavramlarla diisiinen bir kisim matematik¢ilerin felsefeden hoslanmamalarim
hic anlammg degilim. Ama bir kisim dindarlarin, hele Tirkiye’de bazi
Miisliimanlarin felsefe deyince karsi ¢ikmalarimi anlamak zor degildir. Ciinkii
onlar felsefe adina ateizmi, materyalizmi, evoliisyonizmi, pozitivizmi ve
natiralizmi benimseyip yaymak gayretinde olan felsefecileri gormiisler, sdyle

*

Prof. Dr. Gazi Universitesi, Fen Edebiyat Fakiiltesi Felsefe Béliimii Emekli Ogretim
Uyesi.
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veya bdyle tanmimuslar. Onlarm dinlere ve 6zellikle Islam’a nasil kas1 ¢iktiklarini,
Tanr’nin  yokluguna dair yazdiklarmi, soylediklerini okumuslardir yahut
duymuslardir, bir sekilde biliyorlardir.

Bati’da da din aleyhtar felsefeciler digerlerine nazaran ¢ok azdir. Bizde
de Oyledir. Dolayistyla inanchi kimseler umumiyetle felsefeyi ve biitiin
felsefecileri toptan ayni kefeye koyup reddediyorlar, onlardan uzak durulmasini
istiyorlar. Demek ki Tiirkiye’de felsefi diisiincenin gelismesini engelleyenler
arasinda, farkinda olmadan, felsefe ve laiklik adina felsefeyi materyalizme veya
ateizme endeksleyip her tiirlii din inanca karsi ¢ikanlar ile bunlarin karsisinda
koyu dindar olup dine saldiranlardan korktuklari i¢in her tiirlii felsefeye muhalif
olanlar da yer almaktadir.

Aslinda bu ikinci grup ateist ve maddeci olmayan, ateistlere ve
maddecilere karsi inanci, dinleri miidafaa eden, ateistlerin fikirlerini ¢iiriitmeye
calisan bircok Batili filozofun oldugunu bilmiyorlar. Ciinkil okuduklar1 bir veya
birkag din aleyhtar1 yazidir. Bunlarin dindar veya dine saygili filozoflarin
fikirlerini bilmemeleri normaldir. Buna mukabil, ateist felsefeciler din karsiti
olsalar bile inananlarin psikolojisini anlamak Yyoluna gitmemektedirler.
Dolayisiyla gergin bir ortam ortaya ¢ikmaktadir. Bu gergin anlayis, mii’minlere,
imam-hatip okullarma ve Ilahiyat fakiiltesi muhitlerine kolayca yayilmakta,
soyut diigiinme yetenegi gelismemis kisiler tarafindan bu hava koriiklenerek bir
felsefe aleyhtarlig1 yayginlastirilmaktadir.

Ateist felsefecilere kizip da felsefeye kasi ¢ikan dindarlara, bunlar
yuksek tahsilli olsalar bile, Gazali merhumun tabiriyle “Kémiirciiniin imani”na
sahip dindarlar demek yanlis olmaz. Bunlardan lahiyat fakiiltelerinde de coktur
ki en azindan “Kelamcinin imani’na yani az ¢ok muhakemeli, mukayeseli, akilla
temellendirilmis bir imana sahip olmalidirlar. Bunun bir adim ilerisi “felsefi
iman”dir. N.Topgu, “Itikadin siirekli olusuna felsefi manada iman diyoruz.”
diyor. (Kultiir ve Medeniyet, Istanbul, 1970, s. 98)

Komiirciiniin imanma sahip kimseler, saglam goriiniislii olsalar bile,
kokil derinde olmadig: i¢in her hangi bir sarsintida sallanan veya yikilabilen
agag gibidirler. Bunlar Gazzali’nin /hya adli kitabimi okurlar, ama sadece ibadet
ve nasihat kisimlarindan zevk alirlar. Fakat oradaki felsefi fikirleri
anlayamazlar. Nitekim ateist bir felsefecinin® “Hz.Muhammed’in Felsefesi”
diye kasitll surette pek cok tahriflerle dolu olarak yazdigi bir kitap bir kisim
okur-yazar Miisliimanlar arasinda epeyce menfi tesir birakmisti. Bu kitab1 bir
prof. tenkit eden bir makale? yazinca kitap satilmaz oldu, yaymnci da kalan
kitaplar1 baz1 yerlerde bedava ve gizlice dagitarak elden ¢ikardu.

1 Cemil Sena, Hz.Muhammed’in Felsefesi, Remzi Kitapevi, Istanbul, 1971.
2 Makalenin yazari, Prof.Dr. Hiiseyin Hatemi’dir.
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*kk

Felsefede bagka neler var? Felsefe akla dayanan ve tenkitgi yontemi esas
alan bir diisiince seklidir. Felsefenin esasi, ruhu tartismadir. Felsefe ¢esitli
diisiinceleri, her tiirlii segenekleri géz oniinde bulundurarak tahlil ve tenkide
dayanan bir sorgulama faaliyetidir. Felsefe sistemli ve derinligine diisiinmeyi,
sorgulamayi, yorumlamayi, faaliyetlerimizi temellendirmeyi, biitiincii gérmeyi
ve diisiinmeyi 0gretir. Pascal’a gore felsefeyle alay etmek de bir felsefedir.

Dilin mahiyetiyle ugragsmak da dil felsefesidir. Bedii, beyan ve belagat
da anlam felsefesi dahilindedir. Belagat, dil ve anlam felsefesiyle ugrasmayan
Islam alimi ve bilhassa miifessir yok gibidir. Bunlarla Gazali, Fahreddin Razi,
Ciircani, Taftazdni ve daha nice alimlerimiz mesgul olmuslardir. Osmanh
alimleri de ziyadesiyle ugrasmislardir. “Adab-1 Miitalaa Risaleleri”, “Adab-1
Minazara Risaleleri”, “Mukaddimaat-1 Erbaa Risaleleri”, Mantik ve Ahlak
Risaleleri ile *“Vahdet-i Vic(d Risaleleri”, “Aladka Risaleleri”, “imkan
Risaleleri”, Ibn Kemal’in “El-Eys ve’l-Leys Risalelesi”, Seyhiilisim Musa
Kazim Efendi’nin 57 sayfalik “Tehafiit Risalesi” ve daha niceleri felsefe
eserleridir. Kelami eserler, Imam-1 Maturidi hazretlerinin “Te’vilat” adli 17
ciltlik tefsiri de felsefi fikir ve yorumlarla doludur. Fahri Razi’nin tefsiri de
felsefi bir tefsir olarak kabul edilir. Hamdi Yazir merhumun tefsirinde de
Kant’in kaziyelerinden® ve Descartes’m bazi fikirlerinden soz edildigi bilinir.
Dolayisiyla felsefeyi ii¢ bes ateistin fikirlerinden ibaret sayip onlar biitiin felsefe
camiasina tesmil etmek®, bizim imanl felsefecilerimizi ateistlerin kategorisine
dahil etmek gibi bir neticeye gotiirebilir, bu da onlarin kirilmalarina ve bizden
sogumalarina sebep olabilir.

Felsefenin sahasi ¢ok genistir. Bu bakimdan Kur’an’da ve hadislerde
yaratiligtan 0grenmeye kadar her mesele yer almistir, bunlar ayni zamanda
felsefenin ugrastigi meselelerdir. Herkes diigiincesine gore bunlara farkl
¢oziimler getirir. Fikihtaki ictihatlarla ¢dziilen meselelerin miitenevvi® olusu da
bir felsefedir. Yalniz dinde kullanilan akil, nassin hudutlar1 i¢inde seyreder.
Buna ragmen Islam Aalimleri aymi ayeti ve hadisi ¢ok farkli sekillerde
yorumlanmuglardir ki buradan Islam diisiincesi ortaya ¢ikmaktadir. Yoksa Islam
ve Islam diisiincesi ya hi¢ dogmazdi veya donar kalirdi. Asirlarm ihtiyaglarina
cevap bulmak zarureti de bir felsefedir. Bat1 tefekkiiriinde bile filozof ve ilim
adamlarinin en az yiizde doksanmi dini inancglara sahiptirler ve bunlarin ¢ogu
Incil’e, Tevrat ayetlerine atif yaparak fikirlerini gelistirirler. Ateistlere de her
zaman c¢ok tutarli mantikli cevaplar vererek onlarin arizali fikirlerini,
Hristiyanliga olan husumetlerini izale etmeye ¢aligmislardir. Dolayistyla Islam,

3 Onerme.
4 Kapsamak.
5 Cesit gesit, muhtelif, degisik, tiirlii tiirlii.
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sthhatli felsefl diisiinceye daha miisaittir ve miisait olmustur. Felsefi diislince
esas itibariyle tenkide dayanir. islam alimleri daima birbirlerini tenkit etmisler,
kelam, tefsir, hadis, fikih sahalar1 boyle genislemis ve gelismistir. Ameli ve
kelami mezhepler boylelikle ortaya ¢ikmustir.

Gazali, hadiscilerin mantik aleyhtarligi yapmalar1 {izerine mantik
bilmeyenlerin dinine giivenilmez demistir. “Tehaflt’ul-Felasife”, “Miyar’ul-
ilm”, “Makasid’ul-Felasife”, “Mihakk’in-Nazar Fi’l-Mantik”, “Mizan’iil-
Amel”, “El-Maksad’iil Esna Fi Serh-i Esma’ill-Hiisna” adli kitaplar1 felsefi
eserlerdir. Bu son adi gecen eserde Allah’in birgok ismini meseld musavvir
ismini tamamen felsefi agidan yorumlamustir.

Felsefeden kimse kurtulamaz. Giinliik hayatta celiskiye diismeden yani
“sagmalamadan” konusma gayreti iginde olan kimse, ayn1 zamanda mantik
kurallarina uygun konugmak zorunlulugunu duydugu icin felsefenin tam
icindedir. Farkinda olsun olmasin, bu béyledir. Clinkii mantik felsefenin bir
dalidir. Metodoloji ile ugraganlar da felsefenin icindedirler. Fikih ustlciileri,
tefsir, hadis ustlciileri hepsi farkinda olsun-olmasin, felsefenin igindedirler ve
felsefe yaparlar. Clnkl her ilmin, her bilginin, her filozofun kendine has bir
metodu, bir metodolojisi vardir. Simdi bu hususta bir misal verebiliriz:

Hadis Metodolojisi ve Biitiin Metodolojiler Felsefe Degil Midir?

Prof. Dr. Ibrahim Hatiboglu bir hadis profesériidiir. Hadis usCl tizerine
hadis alimleri toplanip bu ilmin usiliinii yeniden kurmak veya gelistirmek i¢in
kendi aralarinda sempozyumlar tertip ediyorlar. Bunu diger Islam ilimleri
dallarindaki profesorler de yapiyorlar. Prof. Dr. Hatiboglu bu konuda sundugu
bir tebligde hadis usiliinii yenileme gayreti icindeyken felsefeye bulagmadan
edemiyor. Clinkil hadis us@liinii tamamen felsefi kavramlarla tanimliyor: Hadis
usQlil ilmini zahiri ilimlerden kabul eden Hatiboglu, bu usiliin, mantiki ve akli
yontemi ilk donemlerden itibaren ele aldig1 konularda basariyla tatbik ettigini
soylityor. Hadis terimini, mantik ilminin terimleriyle agiklandigini tespit ediyor:
Hadis terimi, “adem ile mesbik mevcut mdnasina gelir” seklindeki ligavi
anlami yaninda, “haber ve hadis terimleri arasinda wmum husus mutlak
(minasebeti) vardir.” gibi ifadelerle agiklamasi son derece dikkat g¢ekicidir.
(Islami Ilimlerde Metodoloji (Usiil) Meselesi 2, Isav ve Ensar Nesriyat, Istanbul,
2005, s. 789) Ibrahim Hatipoglu, Hadis UsGlii’niin “biitiinii ile imkanlar alani”
oldugunu yani “miimkiinler ve ihtimaller alami hakkindaki zanni hiikiimler
verdigini” soylemesi de dikkat cekici olup bunlar da tam tamma felsefl
ifadelerdir. Bunun gibi hadis us@lii’niin muhtevasi itibariyle “son derece ihtiyatl
ve temkinli” bir anlayis iizerine bina edildigini sdylemesi de ayni gergeveye
girer. (a.g.e., s.777-782) Hatiboglu’nun su sodziiyle misali baglayalim: iste
siinnet ile toplum arasindaki varolussal iliski temeline dayanan Klasik Hadis
Usdli,, bu yonii dolayisiyladir ki, klasiklesen bir usl olma niteligini
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kazanmistir. (a.g.e., s.793) Goriiliiyor ki felsefeden ¢ok uzak oldugu zannedilen
Hadis Usilii dahi felsefenin i¢inde yiizmektedir. Tipki diger metodolojilerde
oldugu gibi.

Hadis konusu ag¢ilmisken su hususu da belirtelim, 35 Dogu Filozofu ve
Hz.Peygamber: Diané Collinson ve Robert Wilkinson adinda iki Amerikali
yazar “Otuz Bes Dogu Filozofu”® adiyla bir kitap yazmuslardir. Metin Berke
baskanliginda dort kisilik bir heyet tarafindan ¢evrilen bu kitapta yazarlar, Otuz
bes Dogu filozofunun en bagma Islam Peygamberi Hz.Muhammed’i almuslar.
Islam, Kur’an ve Hz. Muhammed hakkindaki degerlendirmeleri dogru ve
tarafsiz sayilir. Peygamberimize filozof dememisler; ama “Muhammed bir
filozoftan ¢ok bir peygamberdir.” demislerdir. Hz. Peygamber kendisine hikmet
verilmis bir peygamber olarak islam admna da olsa her felsefe problemini ele
almigtir. Zaten onun bu kitaba alinmasinin sebebi de budur. Yazarlar soyle
devam ediyorlar: “Ama Tanr1’ya, evrene ve bu ikisinin insanlikla iligkisine dair
yaptigi etkili her agiklama, her zaman siipheciler tarafindan elestirel bir
irdelemenin ve bunlarin savunuculan tarafindan degerlendirmenin konusu
olabilir.” Bu, demektir ki Hz.Muhammed s6zlerinde bitiin felsefe problemlerini
ele almis ve onlara ¢6ziim getirmistir. Felsefeden bahsetmeden felsefe
problemlerini ele alip ¢6zmek ne demektir? Felsefe problemleri insanlar1 ve
toplumlar1 &yle kaplar ki insanlar farkinda olmasalar da onlardan uzak
duramazlar ve onlarla giinliik hayatlarinda i¢ i¢e yasarlar, demektir. Nitekim Ibn
Riisd, “Fasl’iil-Makal” adli eserinde felsefeyle dinin siit kardesi oldugunu
sOylerken bu igigeligi kastetmektedir. Bu kitabin yazarlar1 soyle devam
ediyorlar: “Bu tlr etkinliklerden, kavram ve fikirler, birlikte ¢dziimleme ve
inceleme yontemlerinin incelenmesi dogar. Biylelikle de felsefe gelisir.” (a.g.e.,

5.28)

Kur’an’da Felsefe Problemleri

Hadislerde oldugu gibi Kur’an ayetlerinde de temas edilmemis felsefe
problemi yok gibidir. En basta varlik problemi: Allah’m varligi, birligi, esinin,
benzerinin ve ortagmnin olmadidi, alemde iki tanr1 olursa evrenin ne hale
gelecegi, Allah’in evreni, ondaki ¢esit ¢esit varliklari nasil yarattigi, tabiatta
sebep-netice miinasebetinin nasil isledigi, Allah-tabiat, Allah-insan, insan-tabiat,
insan-Allah miinasebetleri, daha son iki asirda Bati felsefesine problem olarak
girebilen Insan sorunu, hayat problemi, siiphe, bilgi problemi (epistemoloji),
bilgi cesitleri, kesin bilgi, zanni bilginin degersizligi, toplumsal sorunlar, aile,
aile i¢i iletisim esaslari, aile i¢i adab, insanlar arasi ve dinler aras1 miinasebetler,
teknik ve teknoloji problemi, zevkcilik/hedonizm, seneviye/diializm, madde-ruh
problemleri, harp, sulh/barig, kardeslik, bir arada yasama, ahlak problemi,

6 Diané Collinson ve Robert Wilkinson, Otuz Bes Dogu Filozofu, Ayrag¢ yay, 2000,
Ankara,
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hukuk, insan haklari, adalet, estetik, siyaset problemleri, hakimiyet, mesruiyet
sorunlari, toplum problemleri &liim problemi, felsefenin girmeye cesaret
edemedigi ve Karl Jaspers gibi bazi filozoflarin “felsefe olim Otesini
aydinlatmak zorundadir” dedigi “6liim Gtesi problemi” ve benzer felsefenin
hemen hemen biittin problemleri Kur’an’da yer almistir. Yeter ki onu okumasini
bilelim.

Bu hususta bir misal daha verebiliriz: Ankara Ilahiyat fakiiltesinde bir
giin Aristo felsefesinden bahsederken Aristo’nun inandigi Tanri’nin kéinata ilk
hareketi nasil verdiginden s6z ettim: Dedim ki, Aristo, Tanrinin evrene ilk
hareketi birinci sema vasitastyla verdigini sdyler. Tanr1 birinci semaya yonelmis,
onu disaridan mekanik bir kuvvetle iter gibi hareketlendirmemis, ama birinci
gdk, Tanr’’nin giizelligini (Cemalini) goriince, Tanr giizellik merkezi oldugu
icin onun giizelligine meftun olan birinci sema iginden gelen bir giicle
kendiliginden Tanri’ya yonelmis ve bdylece mekanik bir tarzda degil, ama
dinamik bir bigimde birinci gok harekete ge¢mis (ki bu goriis dinamizme
dayanan felsefenin de temelini teskil etmistir) boylece Tanri’nin koydugu kanun
geregi diger gokler de hareketi birinci gokten alarak kainatta hareket, olus-
yokolus ve degisim baglamistir. Bunu boyle anlatinca 6grencinin birisi dedi ki:
Hocam Kur’an-1 Kerim’de Allah “Duman halinde olan goége yoneldi. Ona ve
yerkiireye, goklere ve yere ‘isteyerek veya istemeyerek gelin! dedi. Ikisi de
‘isteyerek geldik.” dediler.” (Fussilet suresi 41/11) mealindeki ayeti hatirlatti.
Ben 0&grenciye tesekkiir ettim, ¢iinkii ben o zamana kadar bu irtibati
kurmamistim.

Yanlis anlasilmamali; Biz bu misali verirken Aristo’nun hakikate
ulastigin1 veya onun fikri ile Kur’an’in bazi goriiglerinin ortlistiigiini sdylemek
istemiyoruz. Biz sadece ancak Aristo’nun ortaya koydugu bir fikir kadar
Kur’an’in bir izahmin da felsefi bir muhteva ve deger tagidigina dikkati ¢ekmek
istiyoruz.

Surast unutulmamali ki bir takim filozoflarin bdyle dinin getirdiklerine
yaki fikirler ileri slirmeleri, onlarin yasadiklar1 devirde gegerli olan dinlerden
ve inanglardan etkilendikleri veya onlar1 benimsedikleri manasina gelir. Nitekim
Eflatun i¢in Numenius adli Yunanh tarih¢i su ifadeyi kullaniyor: “Eflatun,
Yunanca konusan bir Musa 'dir.” Bu ne demektir? Eflatun, kendi doneminde hak
din olan Hz.Musa’nin dininin esaslarmi felsefi kaliba dokiip dyle sunmustur,
demektir. Necip Fazil’in “Bati Tefekkiirii ve Islam Tasavvufu” adli eserinde
Eflatun’un felsefesini 6ve ove bitiremiyor, peygamber demek istiyor, ama
diyemiyor.
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Osmanh Alimleri Felsefeye Nasil Bakiyorlard:?

Osmanli alimi ve dislintiri Taskopriilizade Ahmed Efendi (6.1561)
hikmetin yani felsefenin mesrulugunu bir hadis zikrederek temellendirir:
“Kisinin hikmetten bir kelime 6grenmesi, onun i¢in diinya ve icindekilerden
daha hayirlidir.” Ona gore felsefi ilimlerle dini ilimler arasinda ihtilaf yoktur,
bunlar birbirlerinin tamamlayicisidirlar. O s6yle soylityor: “Zanneyleme ki uldm-
i hikemiye, muhalif-i ulim-i ser ‘iyye ola, degildir. Bildhildf ancak birka¢ mesdil-
i yesirededir (Hilafsiz birkag basit meselede anlagsmazlik vardir.), kesirede
degildir (blyiik meselelerde degildir.). Bazi mesail’ gerci zahiren® muhaliftir,
lakin tahkik® olunursa her vechile'® muvafik!’, her digeri ile musafih (el sikisir)
ve muanik (boynuna dolanir)tir. (Mevzuat’il-Uldm, C. I, Istanbul, 1311, s. 345-
346; S. H. Bolay, Osmanlida Diistince ve Felsefe, Akgag yay., Ankara, 2005, s.
46-47) Felsefenin kokiinii Idris peygambere dayandiran Taskdpriilizade Ahmed
Efendi, hikmet sultan1 olarak da Sokrat, Eflatun ve Aristo gibi filozoflan
gosterir. (a.g.e., s. 338)

Bir baska Osmanli diisiiniirii Nev’i Efendi (6.1598) Hermes’i (Hz.Idris
peygamberi) filozoflarin (hilkkemanin) iistadi kabul eder. Bu konuda sdyle bir
aciklama yapar: Hermes’e hikmetin ash nedir diye soruldu; “Tiba-1 tammdu™
dedi. “Tiba-1 tamm” nedir?” diye soruldugunda “ruhaniyet-i feylesoftur.”
(filozofun manevi yiiceligidir.) Demek ki Hz.Idris’e gore felsefe, filozofun
ruhunda sezdigi ve onlar1 yasadigi seylerdir. Nev’1 Efendi, Sokrat, Eflatun ve
Aristo gibi filozoflarmn kafir sayilmasmna karsi Messailerin  eserlerinin
peygamberligin ispati ile dolu oldugunu sdylemektedir. (Nev’i Efendi, /limlerin
Ozii(Netayic’iil-Findn), Istanbul, 1995, s. 123,126; S. H. Bolay, a.g.e., s. 47.)

Nurettin Topgu’nun Felsefeye Bakisi: Felsefeyi daha sade bir sekilde
tarif edenlerden birisi de Nureddin Topcu’dur. Topcu’nun ifadesiyle felsefe,
“insamin kainat goriigiidiir.”, “Felsefe adetd kainata uzanan kollarimizdir. Su
halde onda biz variz. Felsefe bir milletin benliginden c¢ikarak kainatin her
tarafina dogru uzanan iradesinin sistem halinde ifadesidir.” (N. Topcu, Kultur
ve Medeniyet, Hareket yay., Istanbul, 1970, s. 11) Topgu’ya gére felsefe millette
irade halinde dogar ve onun tarihine istikamet verir. San’atkar ve hayat adami,
diplomat ve asker, dindar ve ahlakg¢i, hep filozofun kalbinde birlesirler. Felsefesi
olan milletin kalbi de vardir.(N. Topgu, Kiltlir ve Medeniyet, s. 11) Bu méanada
felsefeye “Bilimlerin Yiiksek Mahkemesi” denilmistir. Bunu yaparken de
bilimlerin verilerinin tenkidini yaparak onlardan yeni goriisler ortaya ¢ikarmak

7 Meseleler.

8 Goriiniiste.

9 Dikkatlice incelenirse.
10 Yoniyle.

I Uygun.
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suretiyle bilimlere de yeni ufuklar agar. Bilimler de yeni aragtirma sonuglariyla
felsefeye ufuk acar.

Felsefe akla dayanir, akli muhakeme ile yiiriitmeler yapar. Ama
inanglarin, hislerin ve sezgilerin yol agtig1 felsefeler de vardir. Bergson felsefesi
tamamen sezgici bir felsefe olarak goriiliir. Bati’da inanca dayanan, inancini
temellendiren felsefeler oldugu gibi inanca karsi olan felsefeler de vardir. Ama
bu ménada ateist, materyalist felsefelerin panzehiri teist, spritialist felsefelerdir.
Maddeci bir felsefenin toplumlar iizerine biraktig1 menfi tesirler, dini inaniglarin
dayandig1 esaslarla tesirsiz hale getirilemez. Aklinin karsisina yine akli
muhakemelerle ¢ikmak icap eder. Clinkii ateist, materyalist kiginin inang
esaslari, inanct yoktur, bir dine bagli degildir. Su halde ortak noktalar aklin
mabhsulii olan goriisler olmalidir.

Din Nedir? Din hakkinda herkesi tatmin edecek bir tarif vermek
imkansizdir. Beseri dinlerden sayilan mesela Budizme inanan veya Yahudilige,
Hristiyanliga ve slam’a inanmus kimselerin dinden anladiklar1 farklidir. Ama
genel olarak din, bir kutsal varliga inanarak onun emir ve tavsiyelerine baglanip
hayatin1 onlara gore tanzim etme sistemidir, denebilir. Dolayisiyla din, 6nce
inang sistemidir. Butin dinler kendilerine goére inang sistemleridir. En ilkel
dinler bile iginden ¢iktig1 toplumu diizeltmek, diizenlemek gayesiyle ortaya
¢ikmistir. Bu bakimdan dini, dinleri toplumdan soyutlamak miimkiin degildir.
Din, muteal/agkin ve mukaddes bir varliga kendi iradesi ve se¢imiyle teslim
olma, O’nun emirlerine baglanip tabi olma, hayatini ona gore tanzim etmektir.
Dinde hedef sadece sahsi huzur degildir, Yaradan’in rizasin1 kazanmak igin
yaradilanlara hizmet esastir. Dini suur, iradi olarak baglanmanin yaninda kalbi
duyuslarin yaganmasi ve fikri faaliyetlerle kazanilir.

Bilhassa biiyiik dinlerin en mithim 6zelligi, kisiyi yasadigi duygularin,
zevklerin ve arzularin hakimiyetindeki hayattan daha farkli, daha yiiksek ve
tamamen manevi hazlarla dolu bir hayata ulastirma hedefini giitmesidir. Bu
yiiksek hayat 6nce diinyada kazanilir, nefsant arzularla miicadele ederek, onlara
galip gelerek, kalbi kirletici fiillerden uzak durarak, tabiatiyla Allah’a
yakilastiric1 fiilleri ziyadesiyle ifa ederek, kalbi “Masiva”dan temizleyerek
“insan-1 kamil” mertebesine ulagabilinir. Boyle kimselerin kalbgdzi agilir ve
onlara gayb aleminin bazi kapilar1 aralanir. Felsefede bdyle bir imkan yoktur.
Ancak felsefede boyle bir yiicelik, Hamdi Yazir’in bile peygamber olabilecegini
sOyledigi Sokrat gibi “Kendini bilen” kimselerde goriilebilir.

Bir Miisliman gore, islam’m emir ve tavsiyeleri, hayatin hi¢bir kdsesini

ve hicbir anin1 disarida birakmayacak sekilde kapsayan, kusatan bir inang ve
hayat istemidir. Vahye dayanan kitabi veya semavt dinlerde inang, ibadet, ahlak
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ile ilgili hususlar 6ne ¢ikar. Islim’da “muamelat” denilen kisim, biitiin bir
toplumu, hayati, onun biitiin meselelerini ihtiva eden hiikiimler tagir.

Felsefenin esasi, akli ilkeler dahilinde siiphe etmek, diisiinmek ve tenkit
etmektir. Buna mukabil dinin esasi, manevi bir haz duymak ve o hazzi, huzuru
devamli yasamaktir. Felsefe meseleleri ile mesgul olurken belli ilkelerden
hareketle bir fikir etrafinda diisiiniiliir. Halbuki dini duyguyu yasarken kendimizi
mabudun huzurunda hissederek ibadet ederiz. Elbette duanin da, ibadetin de
tefekkiir ciheti baslangigtan itibaren kendisini gosterir. Ibadette huzur ve husu
denen sey, boyle baslar. Dolayisiyla dinde tefekkiir/derinligine diisiinme insani
oliim Gtesi hallere kadar gotiirebilir. Dinde tefekkiirde bulunmak da sevaptir,
¢linkii ibadetten sayilir. Dinle felsefe “siitkardestir” diyenlerin maksadi bu olsa
gerektir.

Bu noktada din hakkinda felsefe yapma yani din felsefesiyle ugrasma
ihtiyac1 nereden dogmustur? Bu sorunun cevabi uzundur. Ama din ve felsefe,
hayatin, insanlarin ve toplumlarin pek ¢ok problemini ele alir, onlara ¢6zim
iiretir. Ama dinde basta siiphe edilir, diigtiniiliir ve iradi olarak, segerek inanilir.
Ondan din iman hususunda siiphe gotiirmez. Felsefede yeni ve karsi fikirlerin
ortaya ¢ikisi, bu siiphe ile baglar. Ama siiphede devamlilik, felsefeyi oldiiriir.
Clnkl karar verilemedigi igin yeni fikirlere ulasilamaz. Bu ac¢idan da din ile
felsefe arasinda benzerlikler vardir.

Felsefede bir aklilik, rasyonalite olmasinin yaninda dinde de belli bir
rasyonalite vardir. Ama her sey akilla ¢6ziiliip agiklanamaz. Bazen hisle, bazen
sezgiyle, bazen irrasyonel sahalara girerek problemi ¢ézmek mimkin olur. Bu
sebeple duyumcu, sezgici ve irrasyonel bir¢ok felsefeler ortaya g¢ikmustir.
Tabiatiyla dinde &zellikle Islam’da akil 6n plandadir; zira vahyin muhatabi akil
sahipleridir. Aklen noksan ve arizali olanlar yiikiimlii veya miikellef tutulmazlar.

Dinde rasyonellik: Genel olarak rasyonellik anlayisinda dediiktif
(tlimgelimci) muhakemede tutarlilik, uygunluk ve siimulliiliik bu muhakemenin
sartlar1 olarak kabul edilir. Endiiktif (timevarimc1) muhakemede ise rasyonellik
hem amag, hem de aractir. Ciinkii bunda dogrudan bilgi edinme yollari, edinilen
bilginin hem zihne yerlesmesi hem de bir islev kazanmasi, bir eyleme
doniismesi, fiiliyata dokiilmesi s6z konusudur. Diger taraftan Islami
rasyonalitede deger bigme, takdir etme gibi anlamlar da miindemigtir. Ama dini
degerlendirme, felsefenin akli ve mantiki degerlendirmesinden farkli olarak
kutsallik, aklilik, diinya ve ahreti i¢ine alan bir kapsamlilik ve derinlik arzeder.

Islam rasyonalitesi, Bat1 rasyonalitesi gibi bolmeci, indirgemeci degil;

aksine biitiinlestirici, birlestirici, kaynastirict olup "tevhid” ilkesine dayanmakta
olup bu ilkeye sadik kalan, onu asla ihmal etmeyen bir rasyonelliktir. Buna
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ragmen dini rasyonellik, her tiirlii yeni tecriibeye daima agiktir. Daima olusum
siireci iginde bulunmay1, muhafaza etmeyi hedefleyen bir rasyonelliktir. Islami
rasyonellikte vahiy, sadece ontolojik degil; epistemolojik ve etik bir istikrar da
olusturur. Nitekim Miisliimanlar her donemde ve Ozellikle Hz. Peygamber
(s.av.)i, ontolojik (ilk yaratilan onun ruhu oldugu i¢in), epistemolojik (vahiyle
yeni bilgi alan1 agilip farkli bilgiler getirdigi igin) ve etik (insan-1 kamil 6rnegi,
Kur’an tabiriyle “lsve-i hasne” oldugu igin) ornek ve rehber olarak
gormiislerdir.

Dini rasyonellik, belli bir gelenek i¢inde gelisir, zenginlesir ve zihinlere
yerlesir. Islami akil, Batih akilcihigindan su 6zellikleriyle ayrilir: Islami akal,
biitiinlin i¢inde parg¢ay1 goriir, her parganin kendi boyutunda anlam kazanmasini
saglar, her parcanin kendinden uzakta, gaipte olana, yani gayb alemine ait olana
isaret eder veya bu isareti tasir. Ayn1 zamanda Islam rasyonalitesine tabi olan
Miisliiman, biitiin varliklarin, yaratilmiglarin iistiinde var olan ve diger varliklara
hayat veren Ustiin ve Mutlak Varliga kalbinde yer verir, O’nu kalben ve zihnen
zikrederek, Ote diinyada Ona kavusacagini diisiinerek mutmain olur, tatmin
bulur. Felsefedeki tatmin ise sirf akli ¢alismanin verdigi bir tatmindir.

Bati akliliginin dogru buldugu bir takim eylemleri Kur’an akliligi
akildan saymaz. Meseld aklini yanlig kullanarak inanca karsi ¢ikanlarin, dinin
tavsiye ettigi emirleri hice sayanlarin, her hangi bir gayri ahlaki fiili mesru
sayanlarin aklimi akildan saymaz. Ciinkii akil dogruyu bulup yanlistan
ayrilmadigi miiddetce akil degildir.

Bu sozlere sunlar1 da ilave edebiliriz: Biitiin ilimlerin ve dahi Islami
ilimlerin usil ¢aligmalarinin felsefe olmasi gibi bir varlik meselesini, bir bilgi
veya ahlak meselesini ele alip Islami esaslara muhalif olmayacak sekilde
¢dzmek de bir Islam felsefesidir. Aklin yetersiz oldugunu, insanin Acizligini
ifade etmek de insan problemi dahilinde yine felsefedir.

Aslinda mesele su: 2000 sene evvel miispet ilimler felsefenin i¢inde idi.
Zamanla miispet ilimler, istiklalini kazandi. 19. asirda bir kisim ilim adamlari,
bilhassa pozitivistler felsefeyi ilme baglamaya calistilar. Bugiin eski ateist birkag
filozofun inkar ettigi hususlar, miispet ilimlerin tasarrufundadir. Giiniimiizde
esas inkar edenler daha ¢ok fizik¢iler, biyologlardir. Ama molekiiler biyolojinin
buldugu bir¢ok bilgileri, ateist ilim adamlar1 bulmus da olsa biz bilhassa tipta
tedavide ve diger sahalarda kullaniyoruz. Buldugu bazi gergekleri yanlis
yorumlayip inkar eden bazi ilim adamlari, glinimiizde bir miiddet sonra
yanilmigim “Allah varmig” diye ikrar kitaplar1 yaziyorlar. Bunlarda felsefenin
hicbir dahli? yoktur. Buldugu bir fosil pargasini yorumlayip insanin hayvandan

12 Katkist.
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tiredigini soyleyen ilim adami da kendi keyfi ve yanlis yorumuyla bunu
sOylityor. Bagka bir ilim adami da ayn1 bilgileri aksi istikamette yorumluyor.

Stephan Hawkins adinda belinden asagisi tutmayan meshur bir Ingiliz
fizik¢i zaman zaman fikir degistirip Allah’a ihtiyag yok derken bir miiddet sonra
Allah’a ihtiya¢ oldugunu soyliiyor. Ayni adam diger taraftan felsefe oldii diye
bagiriyor.

1965 de iki Fransiz hiicre bilimcisi hiicre lizerine ¢alismalarindan dolay1
Nobel miikafat1 aldilar. Ikisi de kitap yazdi. Jaques Monod (6.1976) hiicrenin
yapisindaki incelikleri, RNA ve DNA nm sirlarini “mucizevi tesadiif’e
hamlederken onun ortagi olan Frangois Jacob ise ayn1 hadiseyi bizim bilgisayar1
programladigimiz gibi hiicreyi de ilahi kudretin programlamasina hamlederek
izah etti. Inkar eden bilim adamlar1 inanmis bir Hiristiyan filozofun felsefi
yorumlarini okusaydi bdyle ters bir yoruma belki de gitmezdi. Goriiliiyor ki ayn1
hadiseyi iki meslektas nasil tamamen birbirine zit yorumlayabiliyor. Clinki ilim
ahlak, inan¢ ve deger telkin edemez. Bunlar, bilim adamlarimin sahsi ve keyfi
yorumlaridir.

Bizler her seyi akilla anlayip onunla izah ettigimiz i¢in akla her zaman
ihtiyacimiz var. Zaten aklimiz noksan olsa miikellefiyetten dinen ve hukuken
diiseriz. Bu sebeple akli, din adina felsefi diisiinceyi bastan mahkum edip birkag
ateistin fikrini hepsine tesmil edersek, derslerinde felsefe okuyan milyonlarca
genci kendimizden sogutabiliriz. Bu sebeple Said-i Nursi merhum, “misbet
felsefe”, “menfi felsefe” diye felsefeyi ikiye ayirmak ihtiyacini duymustur.
Dolayistyla énce imani kurtarmak 1azimdir. Imam felsefi delillerle desteklersek
ateist esintilere karsi daha dayamkli olmaktadir. Inancli felsefenin delilleri
karsisinda ateistler en azindan susmak zorunda kaliyorlar. Turan Dursun eski bir
miiftii “Din budur” adinda bir kitap yazdi. Bazi namaz kilan tip profesorleri bile
imanmi kaybetti. Birgok din bilgisi O6gretmeni konusamaz oldular. Ciinki
bilgileri s1g ve karsi koyacak akli delillerden mahrumdular. Daha sonra bir bagka
ilim adaminin cevabi kitab1 ile o imanlarin1 kaybedenler kendilerini kurtardilar.
Universitelerde ateist, Marksist, komiinist bir kisim hocalarin karsilarina imanl
talebeler imanli veya miispet felsefenin delilleriyle ¢ikip onlar1 susturuyorlar.

Felsefenin sahasi ¢ok genistir. Bu bakimdan Kur’an’da ve hadislerde
yaratiligtan 6grenmeye kadar her mesele yer almistir, bunlar ayni zamanda
felsefenin ugrastigit meselelerdir. Herkes diisiincesine gore bunlara farkli
cOziimler getirir. Fikihtaki ictihatlarla ¢oziilen meselelerin miitenevvi olusu da
bir felsefedir. Yalniz dinde kullanilan akil, nassin hudutlar icinde seyreder.
Buna ragmen Islam Aalimleri aym ayeti ve hadisi ¢ok farkli sekillerde
yorumlanmuglardir ki buradan Islam diisiincesi ortaya ¢ikmaktadir. Yoksa Islam
ve Islam diisiincesi ya hi¢ dogmazdi veya donar kalirdi. Asirlarm ihtiyaglarina
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cevap bulmak zarureti de bir felsefedir. Bat1 tefekkiiriinde bile filozof ve ilim
adamlarinin en az yiizde doksanmi dini inanglara sahiptirler ve bunlarin ¢ogu
Incil’e, Tevrat ayetlerine atif yaparak fikirlerini gelistirirler. Ateistlere de her
zaman ¢ok tutarlh mantikli cevaplar vererek onlarin arizali fikirlerini,
Hristiyanliga olan husumetlerini izale etmeye calismuglardir. Dolayisiyla Islam,
sthhatli felsefi diisiinceye daha miisaittir ve miisait olmustur. Felsefl diisiince
esas itibariyle tenkide dayanir. Islam alimleri daima birbirlerini tenkit etmisler,
keldm, tefsir, hadis, fikih sahalar1 boyle genislemis ve gelismistir. Ameli ve
kelami mezhepler boylelikle ortaya ¢ikmustir.

Vahdet-i viicudcu ve mutasavvif Davud-i Kayseri (6.1351) namindaki
meshur alim, “Dirayet’iiz-Zaman” adli risalesinde Aristo’nun zaman anlayigina
tenkit ederek meshur Newton (6.1727?) tarzinda yeni bir zaman anlayist
getirmis, bu fikir Batida da alaka gormiis ve Fransa’da bunun iizerine 1976 da
bir doktora tezi yapilmustir. Bunlar felsefe bilmeden olmayan ancak Islam inanci
gergevesini tasmadan olabilen seylerdir.

Gazali, Tehafiit’te pamugun atese diistiigli zaman yanmayabilecegini ve
her zaman sebep- netice miinasebetinin islemeyecegini séyleyerek “imkan-1 has”
dedigi yeni bir anlayis getirdi. Bunu, bir kisim Hristiyan alimler ve Miisliiman
diisiiniirler, kasith olarak {istadin aleyhine kullanarak Islam &leminde ilmi
ilerlemeyi durdurmakla itham ettiler. 1777’de 6len ve dinden hoslanmayan bir
Ingiliz Filozofu David Hume atesin iizerine tencereyi koyunca tencerenin
kaynamayip i¢indeki suyun atese ragmen donacagini ileri siirdii. Bu goriis, Bati
felsefesinde ve ilminde bir doniim noktasi kabul edildi. Neden? Boylece pozitif
ilimlerin tlimevarim yoluyla elde ettigi bilgilerin giivenilir olmadig1 ortaya
¢cikmist1 ve ilmi bilgiden ilk ciddi siiphe baglamisti. Halbuki o adamin sdyledigi
sey, Gazali’nin soylediginin aynisiydi. Yani “Hanim kirarsa kaza, halayik
kirarsa ceza” kabilinden ters bir anlayig ortaya ¢ikiyordu. 19. asir sonlarinda
Emile Bourtoux adli Fransiz filozofu Gazali’nin tezini contingence/zorunsuzluk
adryla yeni bir doktrin ve felsefe haline getirdi.

Ote yandan Alman filozofu Leibniz (6.1716), kainatin maddeden degil,
“Monad” denilen manevi, ruhi ve suurlu atomlardan meydana geldigini ileri
stiren bir felsefenin sahibidir. Monadlar kendini bilir, Allah’1 bilir ve yanindaki
monad1 bilir. “Goklerde yerde olan her sey Allah’1 tesbih eder” mealindeki
ayetin muhtevasina benzer bir durum ortaya ¢ikiyor. Bu Alman filozofu aklin
Allah’in bir nuru oldugunu soyledigi gibi insanligin da ilk dilinin Allah
tarafindan peygambere Ogretildigini ileri siirliyor. Biz derslerde bunlarla
Ogrencilere bircok seyi daha kolay anlatabiliyoruz. Hatta bir kismmin imani
kuvvetleniyor. Kendilerini daha iyi miidafaa edebiliyorlar. Bir kisim solcu
ogrencilerin fikrinden dondiigiine sahid oldum.
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Gazali kelamu felsefelestirdi, Fahreddin Razi bunu devam ettirmekle
beraber daha ¢ok Ibn Sind’nin tesirinde yiiriidi.

Bunlar felsefe husumeti ile gérmezden mi gelelim, onlardan Batililar
azamf istifadeyi saglarken biz inkar m1 edelim?

M. Hamdi Yazir’a gore Din ve felsefe Miinasebeti: biiyiik ve taninmig
miifessir M. Hamdi Yazir (1878-1942) felsefe hakkinda ve felsefe —din
miinasebeti hususunda neler sdyliiyor? Buna kisaca isaret etmekte fayda var.

Ben Ilahiyat fakiiltesinde felsefe tarihi dersleri verirken, bir giin bazi
ogrenciler “Biktik bu Bat’li filozoflardan bizde okunacak kimse yok mu?”
dediler. Ben de bunun iizerine Hamdi Yazir’in tefsirinin ilk cildinden birkag
paragraf getirip okudum, acikladim. Sonra ayni metnin bir paragrafin1 imtihanda
sorup agiklamalarini istedim. Koskoca 150 kisilik siniftan o metni aciklayabilen
iic kisi ¢iktr. Daha sonraki bir imtihanda da Imam-1 Maturidi itikadiyla ilgili
terctime edilmis Tiirk¢ce bir paragraf daha sordum, Onu da agiklayamadilar.
Bunun Gzerine bir Tlrkce tefsir metnini anlayamayanlarin, hangi fikir ve ilim
eserini anlayabileceklerini sordum.

Hamdi Yazir, bizim felsefeden hoslanmayan bir kisim ilahiyatgilarimizi
cileden ¢ikartacak 6nemli sozler sylemektedir:

Ona gore Bat1 felsefesi, bilerek veya bilmeyerek, islam akidesine daima
hizmet etmistir. Hatta o, “Descartes 'ten baglayan son aswr felsefesi ile tanismamiz
husule getirilirse felsefenin Islam’dan madda biitiin dinlere haram olacagi” m
iddia etmekte ve bunu bilfiil ispat etmenin miimkiin olacagini ileri siirmektedir.
Boyle bir seyin yapilmasiyla da “Fln(na hakimiyet-i akliye ve diniyeyi bizim
kazanacagimiza” inanmaktadir. Onun nazarinda felsefe demek “Bir mevzu-i &mm
(genel bir konu) veya kulli dairesinde metélip ve mezahib-i felsefiyyeyi (felsefe
sorunlarmi ve okullarini) ihtimal veya takibi bir meslek-i mahsus altinda mevki-i
bahse koymak'® ve mesalik-i muhalifeyi'* de miimkiin oldugu kadar tenkid
etmektir (M. Hamdi Yazir, Metalib ve Mezahib, Dibéce, s. 15).

Felsefe davalari lizerinde, ilmi bir meleke kazanamamis olan kimseler
umumiyetle, felsefi eserleri miitalaa ederken ruhi bir buhrana diiserler. Felsefeci
miifessirimiz nazarinda felsefe, meslek ve mekteplerine (okullarina) vukif
kesbetmek®® ruhun vahdetini temin eder. Bunun sebebini de kendisi sdyle izah
eder: “Clnki vahdeti bozulmus ruhlarin hakikat ile miinasebetleri inkitda®

13 S0z edilecek yere koymak.
14 Muhalefet eden gruplar.

15 Konularda derinlesmek.

16 Kesintiye.
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ugrar. Fikir daima ceveldn'’ halinde gorulse bile vicdani itkan® kalmaz. Her
seye ayri bir nokta-i nazarla bakmaz ve bir seydeki muhtelif nokta-i nazarlarin
tenkisine ehemmiyet vermemek, vicdan ile vicudun hakiki irtibatlarindan
addldur (sapmadir).” Bu irtibat bozuklugundan da “Sahsiyet bozuklugu” ortaya
¢ikar. Sahsiyeti bozulan kimse, igtimail® yonini de kaybeder. Neticede
filozofumuzun diisiincesinde “I¢timailik rahnedar olur.” (yara alir)

Bircok kimsenin aksine Hamdi Yazir merhum, felsefe problemlerini
mutilaa ederken boyle bir ruhi buhrana diismemistir. O. P. Janet’in kitabimi
terciime ederken sadece “Garp aklinin kiinhiine vakif olmak” sevdasini
tasiyordu. Neticede sunu anladi: “Aki//Bat1 akli btlin cereyan ile bizim dinimiz
olan vahdaniyet-i ilahiye akidesine dogru kosmus ve biitiin arzulara ragmen
gerek ilhddi®™®, gerek teslisi tespit edememistir.”

Garp aklinin bu ibretli seyrini takip ederken, Hamdi Yazir ruhi ve fikri
buhrana diismemis, ama “Isldmiyet’ten aldigi akil ve felsefesi sarsimak soyle
dursun kesb-i kuvvet?' etmis, inkisaf?* edecek noktalar bulmustur.” Demek Ki
Hamdi Yazir Bat1 felsefesini tedkik ederken kuvvet kazanmis, hem de fikren
inkisaf noktalar1 bulmustur.

Garp felsefesi miitefekkirimizin aklini gelistirip kuvvetlendirdigi i¢in
bizlere s0yle bir hedef ¢iziyor: Hedef, “Bizden evvelkilerin bilgilerini bu {islibda bir
tarih ile gostermek” ve modern felsefe ile Glfeti temin etmektir. Onlarla Glfet temin
etmek, onlarm diisiincelerini bilmek, onlar gibi olmay: gerektirmez.

Bu noktada Hamdi Yazir merhum su calib-i dikkat?® sozii sdyliyor:
“Kur’dn’1 terciime edip okuyan ve Islam’a karsi onunla da silahlanan Frenkler
Miisliiman olmuyorlarsa onlarin felsefelerini okuyup anlayacak ve kendilerine karst

bununla da tecehhiiz?* edecek olan Musliiman niye Frenk oluversin?”

Tarih-i Hicr-i Islam da iginde bulundugumuz ayni asirlarda biiyiik bir
intibahin/uyanisin bagladigim goriiyoruz. “Edyan-i sdire (Sair dinler) iginde

17 Dolagma, kaynama, yerinde durmayip gezme.

18 Piiriizsiiz yapmak veya yapilmak. Saglamlastirmak. Hakikata yakindan vakif olmak,
delileriyle bilmek, inanmak. Bilerek emin olmak. Muhkem kilmak, muhkem yapmak.
Sabit kilmak.

9 Sosyal, toplumsal.

2 Dinden ¢ikmak. Dinsizlik. Dinden dénmek. Allahin varlifma, birligine inanmamak.
Imansizlik.

2L Giig kazanmus.

22 Acilma. Meydana ¢ikma, bilinme, gizli sirlarm ortaya ¢ikmas.

23 Dikkat geken.

2 (Cihaz. dan) Hazir bulunma. Cihazlanma, hazirlanma.
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daima garip kalmis olan felsefe, Islim’da aradigini bulacaktir.” Bu durumda
batili filozoflarn dinleri Islam olsa idi, Bat1 felsefesi “Biisbiitiin baska bir renk”
ile ortaya ¢ikacakti. Iste bu noktada diisiiniiriimiiz Hamdi Yazir, Miisliimanlara
bir vazife daha yiiklemektedir: “Bugiin uhde-i Isldm’a diisen en biiyiik vezdifden
birisi bu noktayi istikmal etmektir.” Yani yeni bir IslAim felsefesi ortaya
koymaktir:

[lahiyat talebelerine o zaman sordugum tefsir metnini sizlere sunayim.
Simdiki Ilahiyat grencileri ne kadar anlayabilirler, bilinmez. Ama bu ve benzer
din? metinleri anlayabilmek icin mutlaka felsefeden az ¢ok nasibedar?® olmali,
onun bazi kavramlaria vukuf kesbetmelidirler.2®:

Soru: “Yazir’mm Kur’an tefsirindeki epistemolojisi; ilk agik-secik bilgi
nasil elde edilir?”

Simdi Hamdi Yazir’dan sunacagimiz su pargalar onun tipki Descartes
gibi, varlik suurunda insanmn ilk acik secik bilgisine, oradan da Allah’mn
varligina ve idealist bir alem anlayisina nasil ulastigini ortaya koymasi
bakimindan ¢ok dikkat ¢ekicidir. SOyle diyor:

“Hiilasa kendi kendime ‘Ben varum, ben simdi varim’ dedigim zaman,
‘Ben kendimi duyuyorum ve bu duygum dogru bir hak duygusudur, binaenaleyh
ben varim ve ben benim’ demis bulunuyorum. Filviki ben kendimi duyarken,
ontimden, sonumdan, zahirimden, batinimdan muhit olan hakki ve izdfet—i hakk
beraberimde tasdik etmis olmasa idim, tarafeyn ile nispeti bulamaz, ‘Ben varim,
ben benim’ diyemezdim, vicdamimla viicudumun intibakina eremezdim ve
binnetice vikide hichir hakikat tasdik eyleyemezdim. Elem ve lezzeti, ziya ile
zulmeti/isikla karanlhigi, uyku ile uyanikligi, zenginlikle ziigiirtliigii, hasui esyadan
hichirinin varligi ile yoklugunu sezdigim kadar da sezemezdim, yakacak atesten
kagip, giildiirerek giilistan’a gidemezdim, bunlari az-¢ok velev izafl seziyor,
yapwyorsam Hak Tald’ya izdfetimde ve bu sayede ciiz'i, Kiillt hakdyik-1
izafiyeyi/goreceli hakikatlar idrakim ki yapiyorum, bunu da vicdanmimda onun
eseri olan alemimden aywiyorum” (Tefsir, 2.baski, 1957, C. 1. S. 73).

“Hasuli ben varim, ben benim, baskast degilim” Kaziyeleri bizim butin
stiphelerden ari en yakini/kesin, bedihi/apagik ve en evveli bir ilmimiz’dir. Fakat
ben suurum varken ve ancak onunla “Ben varim” diyebilirim. Bu tasdikte
vicdanim bilbedahe/apagik olarak ve bizzarure/ kendisi ile intibak eder. Bu suretle
“Ben varim” kaziyye-i bedihiyyesinin mazminu kendisinin miiddeas1 oldugundan
bedihidir. Bu da “Bu suurum, bu duygum, bizzarure dogrudur, sadiktir, haktir”
kaziyesinin kefaletiyle bedihidir. Bu da Vacibi’l-Vicud, Hakim-i mutlak bir Zat-1
Hakk’1n zaruri bir tasdikiyle, sehadetiyle bedihidir” (C. 1. s. 73-74).

%5 Nasibi olan. Hissedar.
% (Ogrenmis olmalidirlar.

44



Felsefe ve Din

N.Topcu’nun Dine Bakist: Topgu’ya gore din, “milletin mali olmasa da
milletin kurulugunun esasli kaynagi olmustur, biiyilk dinler milletlerin
kuruluslarindan 6nce var olarak bu kurulusu hazirladilar. Milletlere, ruhun temel
yapisinda bulunan ahldk ve inamgslar, ideallerinin kaynagim verdiler. Bugln
Fransiz ve Italyan milliyetini Katolik inancindan, Tiirk’ii Miisliimanliktan
ayirmak imkansizdir. Bu sun’i ve zoraki bir tasavvur olur.

Din, milletlerin olusumundaki rolii dolayisiyla kiiltiirden sayilmakla
beraber, onlarin ayn1 zamanda ahldk ve ideallerinin de kaynagi olmakla hem
temele alinmakta, hem de karakteri icabr milletler arasinda paylasiimaktadir.

***x

Bat1 diisiincesinde ateist ve materyalist diisliniirlerin sayisi, bu akimlara
karst olan ve onlarla miicadele eden diisliniirlere nisbetle ¢cok azdir. Mesela
ontolojik delil denilen Allah’in varligiyla ilgili delili, ki bunu Miisliimanlar daha
once kullanmiglardir, bir ateiste karsi kullandigimizda ateist ona cevap
veremeyebilir; fakat ayetle cevap verince dine inanmadigi igin dinlemez bile.

Simdi Descartes’in bilgiyi nasil temellendirdigine kisaca bir goz atalim:
Descartes (1594-1650) modern felsefenin, rasyonalizmin babasi sayilan bir
matematik¢i ve bir filozofudur ve “Méditations/Metafizik Diisiinceler” adh
eserinde kemal/ontolojik delilinden hareket ederek soyle akil yiiriitiiyor: “Allah
miikemmel ve noksansiz, yanilmaz ve yanilmaz bir varliktir. Buna gére O‘nun
bilgisi de noksansiz olup dogrudur. Allah miikemmel oldugu i¢in yanilmaz.
Yanilmadigina gore bilgisi dogru, yaniltmadigmna gore bildirdigi de dogrudur.
Ben evreni yarattim diyorsa, yaratmustir, bu dogrudur. Oyleyse kesin bilginin
kaynag1 Allah’in dogru bilgisidir.”

Ben derslerde bunu ve diger bazi filozoflarin bu tarz fikirlerini nakledip
imtihanda da sordugum zaman Ogrenci, bu fikirleri benim fikrimmis gibi
benimseyerek yaziyor.

Liberalizmin ve tecriibeci felsefenin babasi sayilan Ingiliz filozofu John
Locke (1632-1704)’un da “Insan Zihni Uzerine Denemeler” adli kitabinda insan
bilgisini, suurlu ve bilgili varligin mevcudiyetine dayandirmasma da kisaca
isaret edelim; Ona gore madde kendi kendisine bilgi liretemez. Cilinkii maddenin
kendine suuru yoktur. Maddenin bilgi iiretecegini sdylemek, bir {iggenin kendi
kendisine bir genis ag¢1 ¢izmesi kadar sagmadir. Dolayisiyla insanin bilgisinin
temelinde her seyi bilen suurlu bir varlik olmasi lazimdir ve o varlik vardir ki
bizim de bilgimiz O’nun sayesinde vardir.

Hegel’in Tanrisi, Hiristiyanliin Tanrisinin ta kendisi olup, evreni,
tabiati, ferdi, cemiyeti diizene koyar ve devleti kurup mutlak otorite olur.
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*kk

Bunlarin 6rnekleri ¢oktur. Simdi bunlari bilmenin zarart mi var, faydasi
m1? Zihni isletir mi, isletmez mi? Hamdi Yazir'in dedigi gibi biz de “felsefi
diisiince diger dinlere haramdwr, ancak Islaim’a helaldir.” diyebiliriz.
Miisliimanlar, her felsefi konu ve problem hakkinda yeni fikirler liretebilmeli,
hem maddeci felsefelerin olumsuz etkilerini izale edebilmeli, hem de Islami
menseli ve din dis1 felsefeleri iiretip diinyada bu yonde de s6z sahibi
olabilmelidirler. Kisirlasmanin ezilmekten baska bir yonii ve sonucu yoktur.
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ARISTOTELES'IN METAFIZiK'INDE iILAHIYATIN YERI YA DA
FELSEFENIN VE DININ ORTAK ALANI ILAHIYAT

Mehmet ONAL"

Ozet

Bu kisa makalede, Aristoteles'in Metafizik adli eserinin 6rnekliginden
hareketle ilahiyat konular1 ile felsefe arasindaki iligskiye dikkat cekilecektir.
Aristoteles'in iddiasina gore ilk nedenleri bilmeden ne varligi, ne de varliga
gelisi anlamak miimkiindiir. Cilinkii bir seyin varliga gelmesi i¢in onun bir
maddesinin, bir formunun, bir amacinin ve bir yaraticisinin olmasi sarttir. Bu, en
klcuk bir yaratma etkinligi i¢in sart oldugu gibi biitiin bir evrenin yaratilmasi
icin de gereklidir. Iste bu nedenleri bilmek en yiiksek bilgi alani1 olan ilahiyat
ilmi ile mimkundr. Aristoteles'in ifadesi ile felsefenin hem ilk hem de nihai
gayesi bu ilahiyat ilminin konularini incelemektir. Bunun i¢in ilahi olan konular
aragtiran ilimin ad1 ilk felsefe enstriiman ise hikmettir, bilgeliktir. Bu inceleme
ile bir diisliniir ister bir ilahi tasarimi kabul etsin ister inkar etsin, isterse de
agnostik bir sonuca varsin, fark etmez, yapilan zihni etkinligin hasil ettigi iiriin
ilahiyattir. Bu yiizden ilahiyat ilmi ile felsefe arasinda kopmaz bir bag vardir.

Anahtar Kelimeler

Aristoteles, Ilahiyat, Tanr1, Ik Neden, ik Felsefe, Hikmet.

THE PLACE OF THEOLOGY IN ARISTOTLE'S METAPHYSICS OR
THEOLOGY, AS THE COMMON AREA BETWEEN PHILOSOPHY
AND RELIGION

Abstract

In this short article, the relationship between the issues of theology and
philosophy will be pointed out, from the perspective of Aristotle’s Metaphysics.
According to Aristotle’s argument, without knowing the initial causes, it is
possible to understand neither the existence nor coming into existence. The
reason is, for a thing come into existence it has got to have substance, a form, a
purpose and a creator. This is a requirement for the minimal-scale activity of
creation, as it is for the creation of the whole universe. And it is possible to
know these causes via theology, which is the most comprehensive field of
knowledge. As in Aristotle’s phrase, both the very first and final intention of
philosophy is to investigate the subjects of theology. Therefore, the name of the
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discipline, which studies the aforementioned subjects, is first philosophy and its
instruments are wisdom and sagacity. No matter a philosopher accepts or denies
the idea of divine projection, or comes to an agnostic conclusion, the outcome of
any mental activity on this point is theology. Hence, there is an unbreakable tie
between philosophy and theology.

Key Words

Avristotle, Theology, Deity, The First Cause, The Preliminary
Philosophy, Wisdom

GIRiS

Akademik c¢evrelerde yayimlanan pek c¢ok makale, Aristoteles’in
Metafizik adli meshur kitabina "Biitiin insanlar dogal olarak bilmek isterler"
(Metafizik 1, 980a-21) ciimlesini iktibas ederck baglar. Fakat bu kitabin
tamamina hakim olan bilmenin dar anlamda malumattan c¢ok, genel anlamda
biitiinii ve ilk nedenleri bilme oldugunu vurgulayanlar azdir. Aslinda bu kitap
agirlikli olarak hikmetten yani bilgelikten bahsetmektedir. Baska bir agidan
bakildiginda bahsi gegen bilginin ayn1 zamanda teoloji (ilahiyat) bilgisi
oldugunu gérmek zor degildir. Gergekten Aristoteles biitiin Metafizik boyunca
hep bu ilahiyat bilgisini temellendirmek ve onun 6nemini vurgulamak icin
cabalar durur. Bu yiizden, Aristoteles'ten sonra ilahiyat anlaminda kullanilan
Yunanca theologia kelimesi tanrilara dair konusmalar veya izahlar anlami
yaninda bir de metafizik ilmi (metafizika) (Peters, 2004: 373-74)anlamu
kazanmustir. Kisacasi, metafizigin ilahiyat anlamini Aristoteles vesilesiyle
kazandig1 acgiktir. Oyleyse oncelikli olarak "metafizik" kavrammin olusum
stirecine bir goz atalim ve ilahiyatla iliskisini belirlemeye ¢aligalim.

Aristoteles ilk nedenleri arastirmak i¢in sundugu derslerine Metafizik
yerine [lk Felsefe adim layik gérmiistii. Ancak ondan {i¢ asir sonra (M.O.1.
yiizy1l) yasayan Andronikos Aristoteles'in ders notlarmi, yani ilahiyata dair
yazilarim Fizik kitabindan sonraya yerlestirdigi i¢in "fizikten sonra gelen"
anlaminda "Metafizik" adinm1 vermistir. Ne garip bir tevafuktur ki, bu adlandirma
tam da Aristoteles'in amacina kargilik gelmekteydi. Nitekim o, bahsi gegen bu
derslerde fizik ilmi diginda kalan ilahiyat konularini islemekte ve her seyin ilk
nedenini ve ilkesini aramaya koyulmaktadir. Bu ders notlart ayn1 zamanda
Aristoteles'in  kendinden onceki doga filozoflarmin ilk nedenleri ihmal
etmelerini elestiren boliimler de igermekteydi.

Avristoteles'in bu [lk Felsefe adin1 verdigi derslerde varmak istedigi nihai
amag¢ varligin yoktan yaratilisin1 bulmak degilse bile, ilk hareket ettiren, ancak
kendisi hareket etmeyen ve maddi olmayan bir baslangi¢ yakalamakti. Bu da
ortiik olarak mantiksal ag¢idan evrenin varolusu ic¢in Tanri'min varhiginin
kacinilmazligin1 ifade etmeye yonelikti. Aristoteles’in bu hareket ettiricisi
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Tanr1’dir ve teoloji onun sisteminde tam tamima Tanr1’ya ait logos yani bilgidir
(Jones, 2006: 342). O, "ilk felsefe" terimini, yukarida gegtigi gibi, Sokrates
oncesi doga filozoflarinin felsefi diisliniis tarzlarma karsit bir yonde de
kullanmustirki, bu onlarmn ilk nedeni (Tanr1) atlayarak dogrudan maddi nedeni
aciklamaya c¢aligmalarina bir felsefi bir itirazdi (Peters, 2004: 374). Belki de
felsefede ilk kez onun bu metinlerde ateizm ve materyalizmin agmaz ve
celiskileri bu kadar ciddi bir duyarlikla ele alinmaktaydi. Ancak Aristoteles bu
calismasini bir dinin inan¢ esaslarin1 savunmak veya ateizm karsithigim
temellendirmek i¢in degil, sadece kendi felsefi sistemini tutarl: bir sekilde ortaya
koymak i¢in yapiyordu. Bu yonilyle onun teolojisi felsefeden dine dogru
yiirliyen bir ilahiyat olarak okunmalidir.

Tarihsel stireg acisindan bakacak olursak, teoloji (theologica) veya
bugiinkii adiyla ilahiyat ilkin mitler ile ilgili olarak Hesiedos (M.O. 8. yiizy1l) ve
Orfikler'in ortaya koydugu ornek agiklamalarda karsimiza ¢ikar. Daha sonra
Helenistik donemde Yahudi Filon (M.S. 1. yiizyil) negatif teoloji adini1 verdigi
bir ilahiyat anlayigi gelistirmistir ki, bu Tanri'nin ne oldugunu degil, ne
olmadigimi agiklamaya veya anlamaya yonelik bir goriisii ifade eder. Ciinkii ona
gore Tanri’nin ne oldugunu bilmek insan kudretini agsmaktadir. Hiristiyanlik
savunuculari, Justin Martyr (100-165), Ireneos (126--202), Origenes (185-254)
gibi kilise onderleri ise ilahiyat: daha ¢ok Tanrr’'min Isa'ya hulul etmesinin
(homoousian) getirdigi zorluklari agmaya yonelik agiklamalar igin
kullanmiglardir. Ortagagin en oOnemli filozoflarindan olan AquinaliThomas
(1225-1274) ise kendisine kadar gelen Hiristiyan teolojisinin dagmnik goriislerini
SummaThologica (Teolojiye Dair Savunma) adli eserinde derleyerek
sistemlestirmistir.(Reese, 1995: 574). Biitiin bu ¢abalarin toplamindan olusan
koleksiyon Hiristiyan ilahiyatinin temelleri olarak alinabilir. Daha sonra ortaya
¢ikacak olan mezhepler bu terkibi nasil yaptiklarma bagli olarak
farklilagsacaklardir.

Yine bir Ortagag filozofu olan Yahudi Maimonides (1135-
1204),Filon'un baslattigi negatif teoloji yaninda bir de pozitif teolojiden
bahseder ki, bunlardan birincisinin, ona gore, bizi diisiince hatalarindan
korurken, ikincisinin ise dogal diinyada Tanri’min etkisini gostermektedir
(Resse, 1995: 574). Yine Islam alimleri yazmis olduklari akait ve kelam
kitaplari ile ilmihal kitaplarinin girislerinde akla dayali agiklamalar yaparak bu
ilahiyat konularini islemisler ve iman esaslarini akilla anlagilir hale getirmeye
gayret etmislerdir. Bu {i¢ Ibrahimi dinin diisiiniir ve din adamlarmin imanm
anlagilmas: ve anlatilmasina yonelik bu cabalari daha ¢ok dinden kalkarak
felsefeye dogru yonelmis olan ilahiyat ¢alismalar1 olarak goriilmelidir.
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Metafizik'e donecek olursak, onun ilk kitabinda Aristoteles'in konuya
insanin dogasi geregi bilme ve bilmekten hazzetme motivasyonunu birlikte ifade
ederek basladigini unutmamak gerekir, yani ona gore insanin bilme istegi sadece
bir ihtiya¢ degil ayn1 zamanda bir haz saglama bir hoslanma edimi olarak da
karsimiza ¢ikar. Aristoteles ayni satirlarin devaminda, bes duyumuzdan en ¢ok
goz ile bilme ediminden zevk aldigimizi vurguladiktan sonra, bunun iki
sebepten kaynaklandigin1  bildirir:  Birincisi, g0zimizin en fazla bilgi
kazandiran duyu organimiz olmasi; ikincisi ise seyler ve olaylar arasindaki
farklar1 bir ¢irpida bize gosterebilme giiciine sahip olmasidir (Metafizik I, 980a:
25). Fakat Aristoteles'in Metafizik'te dile getirdigi bilme maddi olmayan ve duyu
organlartyla kavranamayan bir bilgidir. Fakat hem kavramlastirma hem de
temsil agisindan bu bilgi dolayli olarak g6z ve gorme edimi ile
iliskilendirilebilir. Nitekim bu teorik bir bilgi olmasi hasebiyle zihinsel bir nazar
ile gbrmeyi yani teoriyi (theoria) ifade eder.

Aslinda metafizik sahasinda da bir nazar vardir ama bu aklin nazaridir,
diyebiliriz. Nazari caligmalara klasik bilim ve felsefe literatiirinde nazariyat
denmesi de goziin nazar edip biitiinii ve bu biitiinliikteki baglantili seyleri gorme
giiciinii sembolize etmesindendir. Nitekim Ingilizcede "see" ile temsil edilen
"nazar" gdzden ¢ok akla ait bir bilme etkinligidir. Tiirk¢ede, theoria karsiliginda
kullanilan nazari ifadesi de bu geneli gérme, buyik resmi ya da adeta arka
planda goriinmeyeni gérme anlaminda ¢ok isabetli bir kargiliktir. Eski Yunanca
theoria(Bewpia), bakma, seyretme, temasa etme ve diistinme (Peters, 2004: 374)
anlamlarina gelmektedir ki tam olarak en {istten nazar edip hakikati biitiin
boyutlartyla gérme ¢abasini anlatir.

Bu felsefi hareket noktasindan kalkarsak, Aristoteles'in "ilk felsefe"
karsiliginda ilahiyati igerik agisindan bir disiplin olarak taniyan ve onu teorik
bilimlerin en tepesine yerlestiren ilk kisi oldugunu sdylemekten g¢ekinmeyiz.
Zira, onun goziinde bu ilim hem ¢ok 6nemli hem de ilk olma 6nceligine sahiptir.
Hakl olarak onun bu ilme flk Felsefe adim verdigi tespitini yaptiktan sonra da
onun Metafizik'i kuramsal bilgilerin temelini olusturacak sekilde isledigini
belirtelim. Igerigi, bugiinkii ilahiyat tarafindan islenen konulardan olusan
"Metafizik" ilahiyat ilmi anlamina gelmektedir (Reese, 1995: 574). Ciinkii onun
konusu, yaratma, tasarimda bulunma ve varliga bir amag yiikleme gibi tanrisal
olani aragtirmaya yoneliktir. Simdi metafizikten ilahiyata geg¢isin nasil oldugunu
aciklayalim.

Felsefe ve bilimdeki teknik anlammyla teori,seyleri birbirleriyle olan
evrensel ve ideal iliskileri iginde kavramanin f{iriinii olan kapsayici goriis
(Cevizci, 2005, 1611) olarak tamimlanmaktadir. Oyleyse, yukarida gegen, akla
dayanan teorinin goziin gérme duyumu ile sembolize edilmesinin asil sebebi
gdziin biitlinii gorme, olaylar ve nesneler arasindaki farkliliklart hizl ve etkili bir
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sekilde algilama giiciinii temsil etmesindendir. Burada bazi mistik ve sezgici
diistintirlerde bas g6zii yaninda bir de akil géziindens6z edilmesi bu amaca
hizmet etmektedir. Nitekim bas go6zii tabiri yerine mutasavviflarin kalp
g6zunden bahsetmesi ya da Yunus Emre'nin ifadesiyle buna goniil g6z denmesi
sasirtict olmasa gerektir.

Aristoteles duyumsama yetenegimizin hayvanlarla ortak bir yoniimiiz
oldugunu ancak insanlar ile hayvanlardan sadece bir kismi duyumsadiklarini
tekrar hatirlayabildigini ifade eder. Fakat hayvanlar her ne kadar hafiza giicline
sahip olurlarsa olsunlar akil yiiriitme safhasina asla ulasamazlar. Akil yiiriitme
giicline sahip olan insanlar ise farkli bilme kategorilerinde yer alirlar. Bunlardan
birincisi, deneye, ikincisi ise sanat ile bilime ulasma asamalaridir. Fakat, sanat
ve bilim erbabi deney sahibi kisilerden daha bilge sayilir. Bunun nedeni
Aristoteles'e gore sanat erbabinin olaylarin ve nesnelerin neden ve nigin
olduklarini bilmesi, digerlerinin bilememesidir. Ciinkii deney bireysel olanin,
sanat ise tlimel olanin bilgisini gdsterir. Bu yiizden Aristoteles'e gore isciler
deneyim sahibidirler ama ustalar kadar bilge degildirler. (Metafizik I, 980b)

Bilge olmayanlar daha yiice bilgileri elde edemeyecekleri icin ilahiyat
bilgisine de erisemezler. Ciinkii tiimeli bilmek ve ilk nedenleri kavramak ancak
hikmet sahibi insanlarin basarabilecegi zor bir istir. Bu yiizden olsa gerek, bir
kopriiniin yapiminda fiilen ¢aligsmasa, yani tas tasimasa ve har¢ karmasa bile, o
képrunin cizimini yapan ve plam emirleriyle yiiriiten bir miihendisin ismi
kopriiniin yapimcist olarak kitabelere yazilmaya daha layiktir. Bunun nedeni
mithendisin nedenleri bilmesi ve biitlinii gorebilmesidir. Kisacas1 Aristoteles'e
gore bilgi ve anlama yetisinindeneyden ¢ok sanata ait olmasinin sebebi deney ve
tecriibe sahiplerinin aynen cansiz varliklar gibi eylemlerini bilingsizce,
aligkanlik icabi yapmalaridir.

Imdi, bilgelige sahip olan insanlar is yapma giicii ve yeteneginden gok
kavrama sahip olmalar ve biitlinii gorebilmeleri yoniiyle tstiindurler. (Metafizik
I, 981b: 5) Bu bir nevi nazariyat ilmidir; ayrintilart bilmemekle birlikte, biitiini
sistemli ve tutarli olarak kavramak, kurama ve kavrama sahip olmaktir.
Ustalarin da iistiinde olan insanlar yani bilgeler siradan nedenleri bilmekten ¢ok
ilk nedenleri ve ilkeleri bilme imkanma sahiptirler. Ilk nedenleri bilmek ayni
zamanda Tanri'y1 bilmek oldugundan ilahiyat bilgisinin en st bilgelik
gerektiren bir bilgi olacagi agiktir. Cilinkii, Tanri’nin bilge olmasi ister istemez
ona ait olan ozelliklerin de bilgece bir tutumla bilinebilecegi anlamina gelir.
Simdi bu bilgeligin en yiiksek kismi olan, ilk nedenleri bilme anlaminda ilahiyat
veya teolojiye (theologia) felsefe ile iligkisi agisindan biraz daha yakindan
bakalim.
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Aslinda dikkatle okundugunda goriilecektir ki felsefe ve dinin en (st
eregi aynidir; ikisi de varligin nereden c¢iktigmi ve nasil meydana geldigini
kavramak ister. Tek fark, felsefenin bunu salt akilla yapmaya calismasi ve ilk
onermeleri kendi i¢inde iiretmesi ama dinin bunlar1 kendi hazir referanslarindan
alarak kullanmasidir. Cagdas din felsefecisi Paul Tillich felsefe ile teolojinin
iligkilerinin karsilikli oldugunu ancak teolojinin nihai sorulara vahiy {izerinden
cevap verdigini bunun felsefenin kapasitesinin istiinde bir sey oldugunu
savunur(Reese, 1995: 575 ). Ancak zaman zaman dinin 6nerdigi, imanin akilla
temellendirilmesi teklifleri de felsefedeki diisiinmeye benzer tarzda akli devreye
sokmaktadir. Fakat bu, dinden gelerek kurulan bir ilahiyattir.

Her ne kadar dinlerin ¢ogunda akil mutlak bilgi kaynagi olarak kabul
edilmese de en nihayetinde din baska akillara teklif edilmek istendiginde veya
agiklamaya konu oldugunda felsefe ile ayni ¢izgide, ilahiyat sahasinda bulusur.
Aslinda yine dikkatli bakildiginda goriilecektir ki, bu dar anlamda Yunan
felsefesinin yolu degil belki her kiiltiir ve medeniyette var olan derin, tutarli ve
sistemli diisiinme ¢abalarinimn bir iriiniidiir. {lla bu tutuma bir ad verilecekse,
buna belki insani durumun gerektirdigi dogal felsefe adi verilebilir. Ciinkii
ilahiyat konularinda artik ne nesneye bagl bilimin, ne de salt imana dayali dinin
s0z soyleme giicii vardir. Burada kaginilmaz olarak akil saf diisiinme formlari
araciligi ile devreye sokulur ve akletme ediminde bulunur. Yunan felsefesi bu
akletmenin kendisi degil belli bir zaman ve mekanda dogmus olan bir tiiriidiir.
Ondan bagka, Hint ve Cin felsefelerinde oldugu gibi, baska pek ¢ok akletme yol
ve yontemlerinden bahsedilebilir.

Ilahiyat konularin1 ele almanin bir yolu olan felsefeden dinin ana
kavramlarina gelmek, yani dinin temel degeri olan Tanr1 fikri ve iman esaslarina
felsefe araciligr ile yaklagsmak ise diger bir yolu da dinden hareketle iman
esaslarini akla konu etmektir. Ancak felsefeden dine yonelmek, din ve iman
esaslarini felsefenin nesnesi yapmak anlaminda bir din felsefesi degildir. Amag
Metafizik'te oldugu gibi varligin ilk nedeni olarak Tanri’ya inanmanin
gerekliligini konu etmektir. Bu anlamda diisiiniir felsefede kalarak varligin ilk
nedenini bulmak amaciyla dinlerin ortaya koydugu Tanri denen bir varligin
alemin temel ilkesi olup olmadigimi arastirmaya koyulur. Iste Aristoteles'in
Metafizik'te yapmis oldugu da tam manasiyla budur.

Bugiin ilahiyat dendiginde bu iki yonden kalkarak, (dinden ve
felsefeden ilahiyata) kurulmus olan bir ortak sahadan bahsedilebilir. Bu ikisinde
ortak olan sey, maddi olmayan ilahi varlik alan1 hakkinda diisiinmek, konusmak
ve yazmaktir, yani nereden hareket edilirse edilsin insanlar akletmek suretiyle
ilahiyata yonelirler. Nitekim Felsefe Sozligii'nde ilahiyat karsiliginda kullanilan
teoloji, dine iliskin olgu ve fenomenleri konu alan ve dinle ilgili olarak genis
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kapsaml1 bir senteze ulagmay1 amaglayan bir disiplin, olarak tanimlanmaktadir
(Cevizci, 2005: 1610).

Aristoteles siiphesiz Metafizik'te felsefeden kalkarak ama yine felsefe
icinde kalarak ilahiyatin temel konusu olan Tanri'dan bahsetmektedir. O,
bilgeligi (sophia) ilk nedenleri ve ilk ilkeleri ele alan Iik Felsefe ya da bugiinkii
anlamda metafizik yapmanin temel edimi olarak goriir. Bu yiizden, onun
gozunde ilahiyat ilmi metafizik ya da metafizik aracilifiyla bilinen bir bilgi
turtidir. Ona Ilk Felsefe denmesi diger felsefi tartismalarmin baslangici ve temel
Onermelerin tasiyicisi olmasindandir. Ciinkii bilgelik (sophia) en yiksek ve
haliyle en tanrisal seyleri bilmeye yonelmis zihnin Urliniddr ki o, insana bitin
bilimlerin ilkelerini kanitlama imkani saglar. Burada bilgelik siradan anlamu
olan Ogretilebilen ve hesabi olan bir arastirma yani bilimsel bilgi anlaminda
degil, asil anlaminda (sophiahaplos) kullanilmstir (Aristoteles, Metafizik, s. 80,
2. dipnot).

Kisacasi, Aristoteles'e gore bilginin degeri pratik olandan teorik olana
yiikseldik¢e dogru orantili olarak artmaktadir. Bunun en tepesinde Tanr bilgisi
yer alacaktir ki bu da temsili olarak her seyi bilme mertebesi olan, en yiiksek
Ol¢iide tiimelin bilgisine sahip olmaktir. Diisiiniir bu ilk ilkeler ve ilk nedenler
sayesinde diger tim seyleri bilmesini temin eden ilahiyat bilgisine sahip
olacaktir. Cilinkii varligin baslangicin1 ve ilk hareketini bilmek suretiyle her
seyin bilgisinin baslangi¢ noktasina sahip olunacak ve bu sayede su an olup
biten olaylar daha kolay anlasilacaktir. ilahiyatin bdylesi bir baglangig ilmi olma
ozelligi vardir.

Aristoteles'e gore, en tanrisal bilim, ayn1 zamanda en serefli bilimdir
¢linkii insanlar tanrilarin her seyin nedenleri arasinda olan ilk ilke oldugunu
disiiniirler. Bu ilk nedenleri 6ncelikle Tanr bilecegi ig¢in de bu ilahiyat bilgisini
yine tanrisal olarak adlandirabiliriz. Insanlar bu tanrisal bilgiyi higbir zaman tam
anlamiyla elde edemeseler de ona yoOnelmekten kendilerini alikoyamazlar.
Burada insanlarin ne oldugunu tam olarak bilemedikleri Tanr1'y1 tanimaktan ¢ok
onun olmamasi durumunun varlik ve olaylar1 agiklamay1 imkansiz kilmasindan
hareket ederek ilahiyat ilmine yonelirler. Aristoteles'e gére, bitiin bilimler bu
bilimden daha zorunlu olsalar da hi¢bir zaman ondan istiin degildirler(Metafizik
I, 983a: 5, 10). Oyleyse, ilahiyat, ister dinden isterse felsefeden kalkarak
olusturulmaya caligilsin, her iki durumda da akli bir ¢abanin tiriiniidiir.

Avristoteles'in Metafizik'i yazma gerekcelerinden en 6nemli sebebi de

Tanr’y1 reddeden materyalist doga filozoflarina bir cevap vermek oldugu
diistiniiliir ise konu daha kolay aydinlanacaktir. Bu, goriis her ne kadar hayli

53



Mehmet ONAL

iddial1 bir ifade gibi gelse de Metafizik'i bu baglamda okunursa onun ilk nedenle
kastettigi seyin Tanri oldugu hemen anlasilacaktir. Onun amaci, Demokritos
basta olmak iizere, pre-sokratik doga filozoflarinin maddeyi yiicelten ve 4
nedeni (maddi, sekli, gayi ve fail) teke indirgeyen materyalist fikirlerine felsefi
bir cevap vermekti. O adeta séyle demektedir: Bir seyin varliga gelmesi dort
temel nedenin ger¢eklesmesine bagliyken doga filozoflar1 maddi neden disinda
kalan, formel neden, ereksel neden ve fail nedeni gbz ardi etmislerdir.
Avristoteles'in verdigi 6rnek iizerinden gidecek olursak, onlar evi meydana
getiren seyin sadece maddi sebep, yani tas, toprak, tugla ve har¢ oldugunu
sanmiglardir. Halbuki bunlar sadece evin maddi nedenidir. Biitiin maddi
unsurlar1 harekete geciren bir etki yoksa, eylemsizlik geregi, her sey sonsuzca,
her ne ise o haliyle, kalacak ve hichir zaman hareket etmeyecektir. Hareket
yoksa degisme ve bozulma da olmayacak, bunlar olmadik¢a da tam olarak bir
sey ne meydana gelecek ne de yok olacaktir. Iste bu akli ve ontolojik
zorunluluktan sonra, varliga ilk hareketi veren, kendisi maddi olmayan ve
hareket etmeyen bir ilk kimildaticinin olmasi zorunludur. Bu da Aristoteles'in
sisteminde ister istemez Tanri’nin varligini kabul etmeyi gerekli kilmaktadir.

Her ne kadar Aristoteles'in bu Tanris1 Ibrahim peygamberin getirdigi
iman esaslarinda tanimlanan kadir-i mutlak ve yoktan yaratan Tanri degilse de
evrene ilk hareketi veren ve ilk sekilsiz maddenin i¢ine bir erek yiikleyen en tist
neden ve ilke olarak alinmaktadir. Aristoteles'in kendi sozleriyle ifade edecek
olursak "bu kadar muhtesem eserin rastlantinin tiriinii oldugu ve kendi kendine
ortaya ¢iktigi da sOylenemez". (Metafizik I, 984b:15) Onu bilmenin yolu da
felsefede kalkarak ve yine onda kalarak bir ilahiyat ilmi olusturmaktan gecer. Bu
ilahi olana ait zorunlu bilgiyi temsil etmektedir.

Biitiin bunlarin disinda evrensel bir teolojiden bir dinler ilahiyatindan da
bahsedilebilir. Ayrica tabiat araciligi ile veya akilla tanriy1 bulmak anlamda bir
tabii teolojiden de bahsedilebilir. Bundan baska, bir dinin kendi inang
sistemlerini agiklamak ya da savunmak maksadiyla vahye dayali &zel
ilahiyatlardan da bahsedilebilir. Mesela Ockhamli William (1285-1349)
Aristoteles'in aksine, ilahiyati vahiy lizerine kurmakta ve onu felsefe ve
bilimden ayirmaktadir (Reese, 1995, 574). Nitekim Misliimanlarin ilahiyat
tahsili i¢inde yer alan Kelam ilmi ve Hiristiyanlarin tarihi siire¢ i¢inde kilisenin
olusumunu anlatan ilahiyatlar1 da bu tiirden birer 6rnek olabilir. Ancak bunlarin
zaman zaman vahyin disina ¢ikarak akilla iman esaslarini temellendirmeye
calistiklar1 da inkar edilemez bir gergektir. Bir nevi teolojik tutum olarak
goriilen evrensel teoloji ise aksine biitiin dinlerin ortak olan Tanri, insan, iman
ve ahret konularin1 6nce betimleme sonra da temellendirme ¢abasiyla hareket
etmektedirler. Bu yoniiyle boylesi bir disiplin lizerinde ¢alisacak kimse bir
yonilyle dinler tarihine diger yoniiyle de din felsefesi caligmalarma dayanmak
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zorundadir. Tabi ki bOylesi bir ¢alisma ancak kémil manada biitiin beseri
bilimlerin destegiyle ylrdtulebilir.

SONUGC

Aristoteles'in  Metafizik (ilk Felsefe) 6rneginden hareketle, ilahiyat
¢aligmalart i¢in felsefenin ¢ok Oonemli oldugu sonucuna varabiliriz. Zaten dini
kaynaklar da insanlar1 eserden miiessire gitmeleri suretiyle dar anlamda saf bir
felsefe yapma etkinligine davet etmektedir ki bu diisiinme eyleminin {iriinii
ilahiyat olarak okunabilir. Insanlar bu ilahiyat¢i tutumlarini dinden kalkarak
gelistirebilecekleri gibi, mevcut felsefe Orneklerinden istifade ederek de
yapabilir. Bu bir nevi insanligin zihinsel tecriibelerinden istifade ederek ilahiyat
diisiincesine zenginlik katmak olarak goriilmelidir. Fakat buradan hareketle,
ilahiyat ¢alismalarmin dar anlamda mevcut felsefelerden biri ile yapilmasi
gerekir, sonucu ¢ikarilmamalidir. Nitekim, meslekten felsefeci olmayanlar da
pekala ilahiyatin derin konularini dini ilimler alaninda kalarak isleyebilirler.
Ciinkii insan dogast geregi bu tiir derin diisiinmeye kabiliyetli ve isteklidir.
Ancak bunun Aristoteles, Ibn Sina veya IbnRiisd ya da Gazzali gibi diger
bilinen bir ya da birka¢ filozofun ilahiyat sisteminden yararlanarak yiritiilmesi
ilahiyat alanina daha ¢ok zihni derinlik ve ilmi zenginlik katacaktir. Elbette bu
filozoflardan istifade etmek demek onlar1 her asamada onaylamak demek
degildir. Bu anlamda, mevcut felsefi kaynaklar1 elestirerek, onaylayarak veya
0diing kavram ve bakis agilari alarak ilahiyat tartigmalarini yiiksek bir seviyede
yuratmek mimkanddr.

Sonug olarak, ilahiyat egitimi ister bir betimleme, ister bir agiklama,
isterse de felsefi derinlikte yapilan tartismalar seklinde yiiriitiilsiin, her zaman
felsefenin diline ve tartisma iislubuna ihtiya¢ duyar. Felsefe tarihi dikkatlice
okundugunda bunun tersinin de dogru oldugu cok asikardir. Nitekim, Islam
diinyasinda ve diger medeniyet cografyalarinda yetisen meshur filozoflarin
birgogunun felsefe tahsilinden once ilahiyat egitimi aldiklar1 diigiiniliir ise
felsefenin de din ve ilahiyata ¢ok sey bor¢lu oldugu kendiliginden ortaya
cikacaktir. Sokrates, Spinoza, Gazzali, IbnRiisd, Descartes ve Kant bahsi gecen
ilahiyat kokenli filozoflardan sadece ilk akla gelenlerdir. Belki cok genel bir
ifade ile sdyleyecek olursak ilahiyat felsefe ve dinin ortak dili ve gocugudur.
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MANTIK VE DiNi iILIMLER ILiSKiSININ TARIHSEL GELISiMi
UZERINE KISA BiR TAHLIL

Hilya ALTUNYA*

Ozet

Islam diisiince tarihi boyunca dini ilimlerin mantiksal diisiinme ile
baglantis1 hep varolagelmistir. Gazzali oncesi donemde daha c¢ok filozoflarin ilgi
alaninda olan mantik, kelamcilar ve fikihgilar tarafindan dini meselelerin izahinda
bir tlir akil yiirlitme bi¢imi olarak kullanmilmigtir. Ancak Gazzali ile birlikte mantik,
dini ilimlerde dogru akil yiiriitmenin bir arac1 haline doniigmiistiir. Bu siirecte dini
ilimlerin 6gretiminde mantik, dil ilimleriyle birlikte temel egitimden itibaren ders
miifredatlarinda 6nemli sayilabilecek oranda temsil edilmistir. Adeta dini ilimlerin
diisiinme bi¢imini koruma gorevini iistlenen mantik, hem dini meselelerin izahinda
dogru akil yiiriitmeyi saglamasi hem de dini meselelerle ilgili tartismalarda adab1 ve
usulii. O6gretmesi bakimindan, gilinlimiize kadar temel bir ilim olarak yerini
korumustur. Ne var ki dini ilimlerin bugiin gelmis oldugu nokta, mantigin
konumunun degerlendirilmesine ihtiya¢ hissettirmektedir. Bu makalede mantigin
dini ilimlerle ge¢cmiste olan bagi goz onilinde bulundurularak onun giiniimiizdeki
iligkisinin tahlili denenecektir.

Anahtar Kelimeler

Mantik, Din{ Ilimler, Delillendirme Y &ntemi, Tartisma ve Miinazara Adabu.

A SHORT ANALYSIS ON HISTORICAL RELATION BETWEEN LOGIC
AND RELIGIOUS SCIENCES

Abstract

In the history of Islamic thought, logic was posited in different places
according to development of religious sciences. At the beginning, logic was a
preparatory discipline for comprehensive philosophical thought. Later, Muslim
theologians gave an important role to classical logic in their theological reasoning.
When Ghazali legitimized it as a introductory discipline for all Islamic thought, it
gained a certain and constitutive part in later development of Islamic thought. It was
a necessary and significant discipline in the history of Ottoman madrasahs.
Unfortunately, in modern Turkey, logic has lost its place and significance in the
faculties of theology due to two reasons: 1) Regarding the development of different
forms of logic in Western countries, classical logic was accepted as a realm of

* Yrd.Dog.Dr., SDU, ilahiyat Fakiiltesi, Mantik Anabilim Dal.
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historical knowledge. 2) Regarding global change in world cultures, modern
religious sciences have different orientations. Therefore, revision and development
of logic seems necessary for the future of religious sciences. In this article, the
place of logic has been analysed with its relation to Islamic sciences from past to
present.

Key Words

Logic, Religious Science, Method of Proof, Discussion and Argumentation.

Islam diisiince tarihinde ilimlerin kendi metodolojilerini olusturma veya
bunun i¢in klasik mantiktan faydalanma bakimindan tercihleri farklilik
gostermektedir. Kimi ilimlerde dogru diisiinmenin yOntemi olarak mantik
kullanilirken kimilerinde de birtakim endigelerle mantigin dogru diisiinmenin
yontemi sayilmasina karst ¢ikilarak kendi metotlarint olusturma yolu tercih
edilmistir. Gazzali ile birlikte neredeyse tiim Islam ilimleri, mantik ile olan iliskisini
giglii bir bigimde kurmustur. Ciinkii dini ilimlerde, dogru diisiinme, dogru
¢ikarimlarda bulunma ve delillendirme yontemleri tesis etme bakimindan, mantikta
oldugu kadar kesin dogru netice veren delillendirme, etkili tartisma ve savunma
yontemleri ile sistematik, diisiinceye agiklik kazandirarak hataya diigmesini
engelleyen yontemlerin gelistirildigini sdylemek pek miimkiin goziikkmemektedir.
Bu yiizden felsefenin yani sira 6zellikle kelam ve fikih gibi ilimlerde, mantigin
kendi c¢ikarim metotlar1 olarak benimsenmesinde sikinti ile karsilasilmamustir.
Metodik diisiinmeye ve ¢ikarim yapmaya ihtiya¢ duyan bu ilimler, mantigin, adeta
diisiinceye geometrik bir yapt kazandiran kaidelerinden ve her zaman akil
yurutmelerinde neticenin zorunlu dogru olmasini esas alan kesinlik iddiasindaki
dilinden, inan¢ ve ibadetlerle ilgili hiikiimlerin ortaya ¢ikartilmasinda
faydalanmiglardir. Bu makalede mantik ile dini ilimler arasindaki iliskinin tarihsel
kokeni gbz onunde tutularak onun mahiyeti tzerine bir tahlil denenecektir. Ayrica
dini ilimlerin bugiin gelmis oldugu noktada mantigin konumu, bu iliskinin mahiyeti
baglaminda anlagilmaya calisilacaktir.

Bilindigi iizere mantigin islam diinyasinda tanmmasi erken donemlerde
olmakla birlikte dini ilimlerde bir ¢ikarim metodu olarak kullanilmas: gerektigine
dair ilk ®neriler, Zahiriyye mezhebine bagh Endiiliislii fikih¢1 ibn Hazm (6.1064)!
ile glindeme gelmis ve Gazzali (6.1111) ile mantik, dini ilimlerin bir diistinme
metodolojisi olarak kullanilmaya baslanmustir. Bu siiregte 6zellikle Islam
mantik¢ilarinin ve filozoflarinin mantig1, diisinmeyi hatadan koruyan bir ¢ikarim
metodu olarak tanitmalarinin rolii bulunmaktadir. S6zgelimi Farabi (6.950)’ye gore
mantik, diisiinme giiciinii/kuvve-i natikay1 hataya diismekten koruyarak akli dogru

1 Ibn Hazm el-Endelisi, et-Takrib li Haddi’l-Mantik ve’l-Medhal ileyh, tahkik: Thsan
Abbas, Camiati’l-Hartum, tarihsiz, 10.
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diisiinceye sevkeden sanattir.? Yine nasil ki dilbilimi/nahiv, dilin insa edilmesinde
gerekli olan sanat ise, kavramlari insa etmeyi amaglayan mantik da akil i¢in gerekli
sanattir.® Burada mantik ile dilbiliminin birlikteligine isaret eden Farabi, mantigin,
sozciiklere delalet etmesi nedeniyle akledilirleri/ma’killeri ve yine aymi sekilde
akledilirlere delalet etmesi nedeniyle sdzciikleri konu edindigini ileri siirmektedir.
Esasinda kisinin kendisindeki diisiincenin dogrulugunu ve baskasinin ise sozle
somutlasan diislincesinin dogrulugunu ancak mantik kanunlariyla tahkik etmesi
mimkindir.* Boylece mantik, sadece kavramlari, dnermeleri ve akil yiiriitmeleri
konu edinen bir ilim degil, diisiinceyle birlikte sdzli de kontrol eden ve sistemli
diisiinmeyi saglayan bir ilim olarak kabul edilmektedir. Benzer sekilde ibn Sina
(6.1138)’ya gore de mantik, diisiinmenin sapmasmna engel olan kanunlardan
miitesekkil alettir. O, mantig1 soyle tammlamaktadir: “Oyle ise mantik; insan
zihninde kazanilmis bilgilerden kazanilacak bilgilere ge¢me islemlerini, bu
bilgilerin o6zelliklerini, bu gecis islemlerini diizgiin veya diizgiin olmayarak
meydana getiren siralama ve yapilarin siniflarint ve bunlarin sayisint 6greten bir
ilimdir.”®> Agikcasi Farabi mantigin dogru diisiinmeyi égreten ve zihnin sistematik
olarak ¢alismasim saglayan arag olusuna vurgu yaparken, Ibn Sina ise onun bizzat
bilgiye giden yolda ara¢ olusuna dikkatleri cekmektedir. Su halde Islam filozoflari
tarafindan mantik, gerek dogru diisiinmede gerekse de bilginin elde edilmesinde
evrensel ve nesnel bir arag olarak tanitilmaktadir.

Aristoteles (6.322) mantig1, Islam diisiiniirlerince, dogru bilgi elde etmeye
yarayan bir ara¢ olarak kullanilmaya baslanmadan once, dilbilimcilerin yani sira
dini ilimlerle ilgilenenlerin de itirazlariyla karsilastt. Mantigin hesaplasmak zorunda
kaldig1 bilimler arasinda dncelikli olarak Arap dilbiliminin bulundugu sdylenebilir.
Ciinkii Arap dilbilimi, diisiincenin kanunlarin1 verdigi iddiasindaydi. Anlamin
belirlenmesinde dilbilimin mi yoksa mantigin mi1 sdz hakkina sahip olduguyla ilgili
tartismalar, diistinmenin kaliplarinin mantik tarafindan mi1 yoksa dilbilimi tarafindan
m tespit edilmesi gerektigi anlamma gelmekteydi.® Burada dilbilimciler ile
mantikgilar arasinda gerceklesen bu tarihsel tartigmalari, aslinda “bilme/akletme ve
anlama/fehmetme” arasindaki farkin heniiz tespit edilememis olmasiyla
iligkilendirmek miimkiindiir. Oysaki dilbilimi anlamanin, mantik ise bilmenin
kurallarmi vermektedir.” Dilbilimcilerin bu itirazlarim1 Farabi, mantik ve dilbilim

2 Farabi, et-Tavtie fi’l-Mantik, el-Mantik inde’l-Farabi icinde, tahkik: Refik el-A’cem,
Daru’l-Mesrik, Beyrut, 1985, 55.

3 Farabf, et-Tavtie fi’l-Mantik, 55.

4 Ibrahim Capak, Stoa Mantig1 ve Farabi’ye Etkisi, Arastirma Yaylari, Ankara, 2007, 91-
92.

5 Ibn Sina, el-isarat ve’t-Tenbihat, Cevirenler: Ali Durusoy, Muhittin Macit, Ekrem Demirli,
Litera Yaymcilik, Istanbul, 2005, 2.

6 Hasan Ayik, islam Mantik Gelenegi ve Dogulularin Mantigi, Ensar Nesriyat, stanbul,
2007, 105.

7 Ali Durusoy, “Nahiv-Mantik Tartigmalar1 Baglaminda Sekkaki’nin Yeri ve Onemi”, M.U.
ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1: 27, istanbul, 2004/2, 27.
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arasindaki farkliliklar1 ve ortak noktalari belirleyerek her ikisinin de konumlarmimn
ve islevlerinin ayr1 oldugunu gostermekle ortadan kaldirmaya ¢alismigtir.®

Bu baglamda kiilliler yani tiimeller, tanim ve miinakis delillendirme ya da
in’ikas-i edille® gibi konularda mantigin bazi miitekaddimin kelamcilarinin
elestirilerine muhatap oldugu da ifade edilebilir.'® Agikgasi onlarin tiimellerin dis
diinyada varolup olmadigna dair tartismalari, mantigin, ontoloji ile ilgili yanina
isaret etmektedir. Yine tanima yoneltilen elestiri, onun, tanimlanan varligin
mahiyetini yansitip yansitmadigiyla ilgilidir ki, bu da, ontolojik bir problemdir.
In’ikas-1 Edille adi verilen ve miitekaddimin dénemi kelamcilarmin kullandig
delillendirme yontemi ise Gazzali tarafindan gegersizligi ortaya konuldugu i¢in
daha sonra kullanilmamustir.

Mantiga yapilan en Onemli elestiri; onun Yunan metafizigi ve ontolojisi
iizerinden kurgulanan bir yapiya sahip olmasiyla ilgilidir. Bu yiizden Islam
disiiniirleri, oncelikle felsefeciler ve mantik¢ilar, ardindan Gazzali gibi kelamcilar,
asil muhtevasindan ve problem alanindan uzaklasmaksizin islam Mantigim tesis
etmeye calismislardir. Islam diisiincesinin epistemolojik ve Arap dilbilimsel
yapisiyla uyumlu hale getirilen bu mantik, yeni bir formla dini ilimlerin
delillendirme aracit olmustur.! Bdylece mantigin  Yunan metafizigine ve
ontolojisine dayandigina dair elestiriler, Islam filozoflari tarafindan, mantigin bu
yeni formuyla ortadan kaldirilmak istenmistir. Hatta diisiince metodu olarak Arap
dilbiliminin yeterli oldugu tezi ya da baska metot arayiglari, mantigin ontolojik ve
metafizik yOniinden uzaklagarak Arap dilbilimine wuygun bir bigimin
gelistirilmesinde etkili olmustur. Ornegin Farabi, mantigmm Islam diisiincesindeki
metafizik temellerini kurgulamaktansa, onu bigimsel bir araca déniistiirmiistiir.?
Filozoflarin, mantig1 islam diisiincesi igerisinden bicimsel bir form kazandirma
etkinliklerine ilave olarak, dini ilimlerle ugraganlarin, onu, dini diisiince ve dil
icerisinden yeniden olusturmaya calismalari, mantigin Islam’mn yapisinda yeni bir
sekil almasini saglamustir.

8 Farabi, Thsaw’l-Ulum, takdim: Ali Bu Miilhim, Dar ve Mektebetii’I-Hilal, Beyrut, 1996, 27-

29.

Kelam ilminde “in’ikas-1 edille”; “bir meseleyi ispat eden delilin gegersiz oldugu ortaya

konuldugunda, onun ispat ettigi meselenin de ger¢ek olmaktan g¢ikmasi” anlamina

gelmektedir.” Bekir Topaloglu-ilyas Celebi, Kelam Terimleri Sézliigii, ISAM Yaymlari,

Istanbul, 2010, 156.

10 M. Tahir Yaren, islam Kiiltiiriinde Mantik Cahsmalaria Kars1 Fikirler, (Basiimanis
Doktora Tezi), Ankara, 1982, 32-44.

11 Sadik Tiirker, “Mantikta Kullamlan Lafizlar”, Sunus, Kutadgubilig, Sayi: 2, Istanbul, 2002,
96-97.

12 Sadik Tiirker, “Mantikta Kullanilan Lafizlar”, Sunus, Kutadgubilig, 103.
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Esasinda mantigin dini ilimlerde taninmasi ve mesruiyetini kabul ettirerek
bir metot olarak kullanilmasi, ona dair eserlerin Arapgaya cevrilip yaygmlik
kazanmasindan yaklasik iki buguk asir sonradir.’®* Ancak o zamana kadar gerek
Mu’tezili kelamcilar gerekse de Ebu’l-Hasan el-Es’ari (6. 935), basta olmak {izere
Bakillani (6.1013) ve Ciiveyni (6.1085) gibi kelamcilarin, iman ile ilgili
meselelerde mantiksal yapilar tesis ederek delillendirme yoluna gittikleri
goriilmektedir. Bu kelamcilardan ilki olan Es’ari’nin Aristoteles kiyasini, kelami
meselelerin delillendirilmesinde, 6zellikle son eseri oldugu sdylenen el-/bane’de
uyguladigr agiktir. Mu’tezili goriislere karsi Eg’ari, kelami meseleleri tiim agilardan
ele almakta ve her birinin karsit delillerini getirmekte, dogru olan goriisii tercihe
zorlayan c¢elisik durumlar olusturmakta, Skolastiklerinkine benzeyen analojik
delillendirmelere gitmekte ve taksim ile siniflandirmaya dayanan kiyas formunu
kullanmaktadir.’* Buna gore mantigin mesruiyetinin ilanindan once zaten dini
ilimlerin, bir sekilde dogru diisinmenin ve bilginin araci olarak mantiga
bagvurmaya basladiklarint s6ylemek miimkiindiir.

Ote yandan kelam disindaki dini ilimlerin mantig1 dogru bilginin &lgiitii
olarak kabul etmesinin gecikmesinde belirgin neden, mantigin Yunan kaynakli bir
ilim olusu ve bdyle bir ilmin dini ilimlere fayda saglayip saglamayacagina dair
tartismalardir. Bu tartismalar her ne kadar mantigin dini ilimler tarafindan
mesruiyetini geciktirse de, daha sonra mantigin zararlt bir ilim olmadig1 kanaatini
olusturmustur. Bu kanaatin olusmasiyla birlikte ise mantigmn dini ilimler i¢in ihtiyag
olduguna dair birgok gerekce ortaya atilmistir. Iste bu gerekcelerden biri; ilk olarak
Ibn Hazm’1n isaret ettigi {izere, mantigin, dogruyla yanlisin ayirt edilmesinde hem
dini hem de akli ilimlerde bir Ol¢li sayilmasidir. Ona goére dinl metinlerin
anlagilmasinda yani varlik, s6z ve anlam arasindaki iligkinin kurulmasinda, inang ve
ibadetlerle ilgili hiikiimlerin ¢ikartilabilmesi icin burhani bir yéntem olarak
timdengelimin  igletilmesinde ~ mantik  ilminin  bilinmesi  zorunluluk
olusturmaktadir.’®> Mantigin Ibn Hazm’in diisiincesinde, dini ilimlerin akli bir
zeminde anlasilmasini saglayan kurallart nesnel bir tarzda veren sistem oldugu
aciktir. Ozellikle ¢ikarim yontemleri ve bilgiye ulasmada dogru araglari kullanma
bakimindan mantigin nesnellik ve kesinlik iddiasi, dini ilimler i¢in olduk¢a g¢ekici
gelmektedir.

13 Yunan mantiginin Arapgaya ¢evrilmeye baslamasi tarihgilerin bir kismu tarafindan Emeviler

Donemi (40/661-133/750 civart) ne, diger bir kismu tarafindan ise Abbasiler donemine
(133/750-235/850) kadar gbtiiriiliir. Sems Inati, “Mantik”, Islam Felsefesi Tarihi iginde, ed.
Oliver Leaman, Seyyid Hiiseyin Nasr, A¢ihim Kitap, Ceviri: Samil Ocal, Hasan Tuncay
Basoglu, Istanbul, 2007, c.3, 31-32.

14 brahim Medkur, “Miisliiman Kelamcilara Gore Aristo Mantig1”, Ceviri: Galip Tiircan, SDU
Tlahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1: 27, Isparta, 2011/2, 199.

15 [bn Hazm, et-Takrib, 10.

61



Hulya ALTUNYA

Islam mantik tarihi agisindan Gazzali’nin fikih usulii ile ilgili eseri olan
Mustasfa’nin  mukaddimesinde yer alan “Mantik bilmeyenin bilgisine
giivenilemeyecegine”!® dair meshur sozii, dini ilimler igin bir doniim noktas
olusturmaktadir. Aslinda onun bu sézii sadece dini ilimlerin degil, adeta biitiin
ilimlerin 6gretiminde mantigin, giris ilmi olarak bulunusuna neden oldugu
sOylenebilir. Ona gdore mantik bilinmeyenin, bilinenden elde edilmesini saglayan
nesnel bir aragtir. Ancak her bilinenden, bilinmeyen elde edilemeyecegine gore her
bilinmeyen, igerik, anlam ve suret bakimindan kendisine uygun olan bilinenden
cikartilmahdir. Iste bilinmeyen ve bilinen seyler arasindaki uygunlugu zihinde
bilinir hale getiren yani zihinde bilinmeyeni kesfettiren metot, mantigin
metodudur.” Gazzali’nin Ibn Sina gibi, mantig1 bilginin elde edilmesindeki nesnel
bir ara¢ kabul etmesi, kavramlardan, 6nermelerden ve akil yiiriitmelerden olusan
mantiga, dogru bilgiye ihtiyag duyulan her yerde zorunlulukla bagvurulmasi
gerektigi anlamina gelmektedir. Bu durumda dogru bilginin elde edilmesinde
guvenilir bir ara¢ olarak mantik, ayn1 zamanda epistemik bir ihtiyaca da cevap
vermektedir.

Gazzali, dogru tanimi, yanligtan ayirt eden, kiyasin gegerli olup olmadigini
bildiren ve bilginin kesinliginin/yakiniliginin ayirt edilmesini saglayan mantigi, tim
ilimler icin teraziye/mizan ve Olcluye/mi’yar benzetmektedir. Ona gore terazide
tartilamayan seyin degeri anlasilamamaktadir. Mantik bilgiyi tartmakla onun
degerini gostermekte ve boylece faydali bir ig yapmaktadir. Biitiin faydalarin ebedi
saadet olan ahiret saadetine goturdlgi disiiniilecek olursa, mantik da, nefsin
yetkinlesmesini saglayan metot olarak boyle bir fayda icra etmektedir. Nefsin
yetkinlesmesine imkan veren iki yol bulunmaktadir. Bunlardan ilki; tezkiyedir Ki,
bu, nefsin ahlaki cirkinliklerden/reziletlerden temizlenmesi/tathiri ve Kot
sifatlardan armdirilmasi/takdis iledir. Ikincisi ise tahliyedir ki, bu, Hakk’m, akln
kendisinde acilarak naksedilmesidir. Ta ki ilahi hakikatler nefs tarafindan
kesfedilebilsin. Ona gore varlik, belirli bir diizen i¢inde bulunmasi nedeniyle hakiki
inkisaf, ancak bu yolla miimkiin olmaktadir.'® Burada mantik adeta hem teorik hem
de pratik boyutuyla insan hayatinda zorunlulukla yer alan bir ilim olmasi
bakimindan hakikatin kesfini saglayarak ebedi saadetin kapisini agan bir anahtar
konumundadir. Yani mantik ilminin kazandirdigi zihinsel form, din ve diinya
islerinde daha dogru ve daha saglam diisiinme giiclinii vermektedir.

Gazzall mantigin bir yoniiyle nesnel bilgi araci olusuna vurgu yaparken
diger ydniiyle de onun dini savunmada bagvurulmasi gereken bir arag olusuna isaret
etmektedir. Ozellikle kelamcilar, mantigi, bilginin dl¢iitii olarak kullanmaya ikna

16 Gazzali, el-Mustasfa min ilmi’l-UsQl, tahkik: Hamza b. Ziiheyr el-Hafiz, Medine, 1992, c.:
1, 30; islam Hukuk Metodolojisi (Mustasfa), terciime: Yunus Apaydin, Klasik Yayinlari,
Istanbul, 2006, c.: 1, 17.

17 Gazzali, Makasidw’l-Felasife, tahkik: Stileyman Diinya, Daru’l-Mearif, Misir, 1961, 35.

18 Gazzall, Makasidu’l-Felasife, 36.
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etmek i¢in o, zaten bu akil yiirlitme bi¢imini kendilerinin de bildigini, yani kendi
eserlerinin nazar ve istidlal kisimlarinda s6z konusu ettikleri bir yontem oldugunu,
ancak sadece terimlerin farklilik arzettigini sdylemektedir. Hatta Kistasu 'l
Mustakim’de, o, mantigin Kur’an kaynakli bir ilim oldugunu iddia etmekle, bu
ilme, ser’ilik kazandirma cabasina girmektedir.’® Mantiga yoneltilen itirazlari
timiiyle ortadan kaldirmaya ¢alisan Gazzali, aymi zamanda onu, Es’ari
kelamcilarinin delillendirme yontemi haline getirmeyi istemektedir.

Mantigin dini ilimler i¢in bir ara¢ olusunun kabuliiyle birlikte, Gazzali’den
sonra yazilan kelam kitaplarinda mantik, artik dogru bilginin Sl¢iitii olarak yerini
almig durumdaydi. Eg’ari kelaminin felsefilesmesinde de etkin olan Fahreddin er-
Razi (6.1208), Seyyid Serif Ciircani (6.1413) ve Taftazani (6.1390) gibi kelamcilar,
hem mantiga dair eserler yazarak veya kelam kitaplarinin giris kisimlarini mantiga
ayrrarak hem de mantiksal delillendirmeleri bizzat kelami meselelerin
ispatlanmasinda  kullanarak mantigin  yerini  saglamlastirmaya  katkida
bulunmuslardir. S6zgelimi Fahreddin er-R&zi, Muhassal’in girisine, Adudiddin el-
Tl (6.1355), el-Mevdkif'in girisine, Taftazani ise Tehzibu’l-Mantik ve’l-Kelam adli
eserine mantik konularinin anlatimiyla baslamaktadir.?’ Buna ilave olarak belagat
gibi dil ilimlerinde de mantik konularma yer verildigi goriilmektedir. Ornegin
tamnmus dil bilgini Sekkaki (6.1229), [imii’l-Edeb admi verdigi ve ilimlerin
sorunlarmi inceledigi meshur eseri Miftdhu’l-UlOm’un bir boliimiinii mantiga
ayirmigtir. Yonteme dair bir eser olan [/mii’l-Edeb’in yazilis amaci, Arapga séz
sOylemede hataya diismeyi engellemektir. Bu eserin boliimlenmesi su sekilde
yapilmustir: Sarf, Nahiv, Meani, Mantik ve Beyan. Ancak Sekkaki bu eserinde
“mantik” adin1 kullanmaktan kaginarak “had ve istidlal ilmi” demektedir. Ayrica o,
nahiv ve mantik ilimlerini birbirinin tamamlayicist olarak gostermektedir. Yine ona
gore en iyi belagatgilar, mantik ve felsefe bilgisini kelamda uygulayan
kelameilardir.?* Kelamin yani sira diger dini ilimlerde yani fikih, fikih usulii ve
diger usul ilimlerinde mantigin kullanilmasmin en belirgin nedeni, felsefecilerle
birlikte kelamcilar tarafindan diistinmenin evrensel oldugu tezinin ve onun, biitiin
dil, kiiltiir ve dinlerde uygulanabilecek bir ¢ikarim yontemi oldugunun One
stiriilmesi goziikmektedir. Kavramlar ve onlardan miitesekkil 6nermeler ve akil
yurutmeleri, her diisiince bigiminde kendine yer bulabilecek objektif formlar gibi
kabul edilmektedir. Miisliiman ilim adamlarinin, -az da olsa mantiga karsi ¢ikanlara

19 Gazzali, Kistasu’l-Mustakim, el-Matbaatii’l-Ilmiyye, Dimesk, 1993, 14-15.

20 Taftazani, Tehzibu’l-Mantik ve’l-Kelam, Matbaatii’s-Saade, I. Baski, Misir, 1912,
mukaddime. Bu donemde dilbilimciler, ayn1 zamanda fakih ve kelamc1 olurken, mantikgilar
da, bilim ve felsefeyle ugrasan filozoflardir. Ali Durusoy, “Nahiv-Mantik Tartigmalart
Baglaminda Sekkaki’nin Yeri ve Onemi”, M.U. Tlahiyat Fakiiltesi Dergisi, 26.

2L Ali Durusoy, “Nahiv-Mantik Tartigmalar1 Baglaminda Sekkaki’nin Yeri ve Onemi”, M.U.
Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 34-35; Hasan Tevfik Marulcu, “Kelam-Meani Iliskisi: Mantik
ve Estetik Baglamida”, SDU ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say:: 26, Isparta, 2011/1, 91.
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ragmen- ¢ogunlukla ¢ikarim yontemi olarak mantig1 tercih etmelerindeki neden bu
olabilir.

Buna karsiik Gazzéali’den sonra bile hald mantigin dini ilimlerde
kullanimina az sayida da olsa karsi ¢ikanlarin kaygilari, dini nedenlerin yani sira
onun, giivenilir bir ydontem olmamasina dair itirazlardan kaynaklanmaktadir.
Sozgelimi Suhreverdi (6.1191), Aristoteles’in tanim kuramim reddederken,?? ibn
Teymiyye de (6.1328) mahiyeti esas alarak yapilan tanimin gegersizligini iddia
etmekte ve ayni zamanda kiyasin giivenilir bir delillendirme yontemi olmadigimi
ileri siirmektedir. Suyiti (6.1505) ve Nevevi (6.1277) gibi mantik karsitlar1 ise ibn
Teymiyye’nin yolunu takip etmektedirler.?® Ancak Miisliiman ilim adamlarinin
geneli, mantigin akli, formel yapisini, kesinlik arayigindaki dini ilimlere uygun
bulmaktadirlar.

Bu noktada mantigin Gazzali ile birlikte, dini ilimlerin 6gretimini Ustlenen
medreselerin ders programlarinin ilk siralarinda yer almaya basladigini sdylemek
miimkiindiir. Dilbilimleri ile birlikte veya onlarin 6gretiminin hemen sonunda
okutulan mantik, sadece girig kitaplartyla sinirli kalmamaktadir. Medreselerde, bu
kitaplar lizerine yazilan serhler dahil olmak ilizere pek ¢ok mantik eseri ve yine
mantik konulart arasinda yer alan tartigma ve miinazara teknikleri ile ilgili kitaplar
okutulmaktadir. Boylece gerek kelam ve fikih gibi ilimlerin gerekse de diger dini
ilimlerin 6gretimi 6ncesinde, 6grenci disiinme ve akil yiirlitme tekniklerine sahip
olarak, yine o diislinme bi¢imi i¢inden iiretilen eserleri 6grenmekteydi.

Fikih ve Fikih Usulii ilminin mantikla olan irtibati ise Aristoteles’in
Ozellikle Topiklerinin Arapcaya terclimesiyle gelistigi soylenebilir. IV./X. Yiizyilin
ilk yarisindan itibaren fakihlerin ilgisi cedel yani diyalektik yontem?* Uzerineydi.
Bu dénemde Aristoteles’in cedel yontemi usulciilerin ¢aligmalar1 neticesinde hukuki
cedel haline getirildi. Ornegin Kaffal es-Sasi (6.976)’nin cedel ile ilgili yazdig
risale, fakihler tarafindan mesru kabul edilerek kullanildi. Yine Safii fakih Eba Ali
et-Taberi (6.961)’nin el-Muharrer fi’n-Nazar ve’l-Cedel ile el-Cedel isimli iki
kitabindan ilki, miinazara, ikincisi ise diyalektik yontem hakkindadir.?> Daha

22 Tahir Ulug, Siihreverdi’nin ibn Sina Elestirisi, insan Yayinlari, istanbul, 2012, 43-58.

28 M. Tahir Yaren, islam Kiiltiiriinde Mantik Calismalarina Kars: Fikirler, 76-96.

24 Aristoteles diyalektigi, Islam diisiincesinde “cedel” ismiyle sohret bulmus ancak
Kur’an’daki tartigma tislubundan farkliliklar arzetmesi nedeniyle daha sonralar1 Miisliiman
ilim adamlar tarafindan gelistirilerek “miinazara” teknigi olusturulmustur. Fakat fikih ve
diger ilimlerde devam ettirildigi i¢in cedel metodunun da tam olarak birakildigi sdylenemez.
Ibrahim Emiroglu, “Cedel Nedir?” D.E.U.Qlahiyat Fakiiltesi Dergisi, Sayi: XII, Izmir,
1999, 23.

%5 George Makdisi, Ortacag’da Yiiksek Ogretim islam Diinyasi ve Hristiyan Bati, terciime
ve inceleme: Ali Hakan Cavusoglu, Tuncay Basoglu, Klasik Yayinlari, Istanbul, 2012, 175;
Gazzali, el-Miintehal fi’l-Cedel, tahkik: Ali B. Abdiilaziz b. Ali el-Amirini, Daru’l-Varak,
Beyrut, 2004, Mukaddime, 5-7.
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sonraki donemlerde ise fikih usulciileri, cedel hakkinda risaleler yazdiklar1 gibi,
fikih usulii eserlerinin bir béliimiinde cedele yer vermekteydiler. Acikgasi Islam
fikhina dair ¢aligmalarda cedel Oylesine onemli bir yer tutmaktayd:r ki, bir fikih
ogrencisinin yiiksek 6greniminin dort yillik ilk basamaginda yani lisans doneminde,
tamamen fiiru fikih 6grenirdi. Iste bu doénemin sonlarma dogru fikih 6grencisi,
miinazara derslerini alirdi. Bu dgrenim donemini tamamlayan ihtisas dgrencisi ise
artik dogrudan miinazaralara katilirdi.?® Ayrica fikih usulii ilminin konusu; ser’i
hiikiimlerle ilgili deliller ve bu delillerden hiikiimlerin nasil g¢ikartildigidir. Daha
acikgast Kitap ve Siinnet’teki ibarelere ne tiir anlamlarin verilmesi, terimlerin
hakikat, mecaz, hass, amm gibi durumlarinin belirlenmesi, deliller i¢in gerekli
sartlarmn tespiti gibi pek ¢ok konuda fikih usulii ilmi, mantigmn giiciinden
faydalanmaya ihtiyag duymaktadir.?’’” Su halde mantigin ve mantik konulari
arasinda yer alan cedelin kelam ilminde oldugu kadar fikth usuli ve fikhi
ictihadlarda da etkin bir rol oynadigini sdylemek miimkiindiir.

Islam diisiincesinde mantik ilmine Farabi ile birlikte ilave edilen Bes Sanat
yani Burhan, Cedel, Hitabet, Siir ve Mugalata, medrese egitiminde bu ilmin devami
olarak okutulmakta iken daha sonra adabu’l-bahs ve’l-miinazara isimli risaleler,
kelami ve fikhi tartigma metotlarin1 dogrudan anlatmak iizere bu egitime dahil
edildiler. “Delillendirme teorisi”, “tenkitci delillendirme”?® ve “formal olmayan
Mantik” gibi adlarla ifade edilen konulari anlatan bu risaleler,?® dini meselelerin
tartisma metodunun cedelden belli noktalarda ayrilmasi i¢in yazilmiglardir. Ayni
zamanda “tenkit¢i diislince”nin en gilizel Orneklerinin verildigi bu eserlerde,
miinazara yapanlarin uymasi gereken kural ve kaideler “adabu’l-bahs” baghigiyla

% George Makdisi, Ortacag’da Yiiksek Ogretim islam Diinyasi ve Hristiyan Bat1, 177.

27 [brahim Emiroglu, “Mantik-Fikih Miinasebeti Uzerine”, Yeni Umit Dergisi, Say1: 77, 2007,
8-11.

28 Giiniimiizde “tenkit¢i delillendirme”, elestirel diisiince ya da critical thinking iizerine
yabanct dilde yapilan yaymlar arasinda giris kitaplarindan baslayarak c¢ok fazla eser
bulunmaktadir. Bu eserlerin yazilis amaci soyle ifade edilmektedir: “bu kitapta formal
mantiksal yapilardan ziyade informal mantiksal yapilar incelenmektedir. Ciinkii giinliik
dildeki argiimanlarda, formal mantiksal yapilarda oldugu gibi hiyerarsik bir siralama ya da
dogrulugu ve gegerliligi formal yapilara baglanan bir degerlendirme diizeni
bulunmamaktadir. Bunun yerine “elestirel diisiince” kitaplarinda, formal mantigin
kavramlari, formal metotlardan ayri olarak dogrudan ve tam olarak tartisiimakta ve bu
kavramlarin yeniden tanimlanmasma gidilmektedir. Ciinkii 6zellikle 6grencilerin ya da
mantiga yeni baglayanlarin bir argiimani tahlil edebilmeleri ve kullanabilmeleri igin bu
kavramlarin agik ve sabit olarak taninmasina ihtiya¢ duyulmaktadir. Yine Ogrencinin
argliimanin {izerinde diisliniip konusabilmesi i¢in bu kavramlarin tanitilmasi1 gerekmektedir
ki, bdylece ortak ve yaygin bir mantiksal dil olusturulabilsin. Ayrica 6grencinin deneyim
kazanabilmesi i¢in bu kavramlart kullanabilecegi  diizeneklerin  olusturulmasi
gerekmektedir.” Tracy Bowell, Gary Kamp, Critical Thinking, A Coincise Guide,
Routledge, London and Newyork, 2002, Preface, VII.

2 Sileyman Hayri Bolay, Osmanlilarda Diisiince Hayati ve Felsefe, Ak¢ag Yayinlari,
Ankara, 2005, 150-151.
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adlandirilmaktadir ve taraflara Kkarsilikli olarak “edeb”in muhafazasi da
hatirlatilmaktadir. Bu tiir eserlerin en bilineni olan Risale fi Adabi’l-Bahs’in yazari
Semsuddin es-Semerkandi (6.1302), adabu’l-bahs ve’l-minazara geleneginin de
sistematik haline getirilmesine katkida bulunmustur.®® Ote yandan adabu’l-bahs
ilmini farz-1 kifaye olarak kabul edip 0grenilmesini zorunlu sayan Osmanli ilim
adami Sacaklizade (6.1773), kavramsal ve yapisal olarak bu ilimde kokli
degisiklikler yapmustir. Onun Takriru’l-Kavanini’l-Miitedavile min  IImi’l-
Minazara’st ve bu eserin Ozeti olan Risaletii’l-Velediyye’si Osmanli medreseleri
disinda Ezher Universitesinde de yiizyillarca okutulan bir ders kitabidir.3! Mantik
ilminin kazandig1 bu yeni boyut ile dini ilimler i¢in ifade ettigi anlam ve 6nem daha
fazla 6ne ¢ikmaktadir. Ne var ki bu ilmin tam anlamiyla uygulanmasinin ancak
Osmanli medrese sisteminde gerceklestigi anlagiimaktadir.

Osmanli mantikgilari, medrese egitiminde alet ilmi olarak mantigin énemli
sayilabilecek oranda temsil edilmesini saglamiglardir. Sozgelimi son donem
mantikgilarindan Ismail Gelenbevi (6.1791) mantig1, 15181 biitiin ilimleri aydinlatan
bir yanardaga benzetmekte ve onu, hem diger ilimlerin hizmetinde bir ilim hem de
biitiin ilimlere hakim miistakil bir ilim olarak kabul etmektedir. Tipki bu, Hz.
Adem’in bir insan olmakla birlikte biitlin insanlarin babasi olmasi gibidir. Ayrica o,
cogu mantik¢inin yaptigi gibi mantig1 “alet-i kanun” olarak adlandirmaktadir.
Mantikgilara gére kanun, tikellere dair hiikiimlerin kendisinden ¢ikartildigi tiimel
kurallardir.3? Iste mantik, tiimel kurallar sistemi olarak tiim ilimleri beslemekte ve
boylece ilimleri aydinlatan ilim konumuna gelmektedir. Bu yiizden dini ve din dis1
ilimler i¢in mantigin dgretilmesi zorunluluk olusturmaktadir.

Osmanli medrese egitim sisteminde mantik ilmine ¢ok fazla deger
verildigine gore, ilk olarak bu dersin hangi 6l¢iide ders miifredatinda temsil edildigi
ve ikinci olarak bu derslerin 6grencinin egitimine ne tiir katkida bulundugu ve son
olarak ise Osmanli ilim diinyasina bu egitimin ne tiir bir fayda sagladig1 sorulabilir.
Oncelikle Osmanli medrese egitiminde mantigm dilbilimle birlikte bilimsel
faaliyetlerin zorunlu aleti olarak kabul edildigi sdylenebilir.®® Bu yiizden mantik
dersleri, onlarin ders programlarinda dil Ogretiminin tamamlanmasindan Once

30 Necmettin Pehlivan, “Sacaklizade’de Mu’allil”, Felsefe Diinyas1 Dergisi, Say1: 57, Ankara,
2013/1, 185.

3t Mehmet Karabela, The Development of Dialectic and Argumentation Theory in Post-
Classical Islamic Intellectual History, Institute of Islamic Studies McGill University,
Montreal, 2010, 170-171.

3 Abdiilkuddiis Bing6l, Gelenbevi’nin Mantik Anlayis1, MEBY, Istanbul, 1993, 17-18.

% Sileyman Hayri Bolay, Osmanhlarda Diisiince Hayati ve Felsefe, 146. Medrese
egitiminde ilimler, alet ilimleri ve yiiksek ilimler olarak ikiye ayrilmisti. Mantik, liigat,
nahiv, felsefe alet ilimlerinden kabul edilirken, Kur’an, hadis ve fikih gibi ilimler yiiksek
ilimler arasindaydi. Ismail Hakki Uzuncarsili, Osmanh Devletinin ilmiye Teskilat, Tiirk
Tarih Kurumu Basimevi, Ankara, 1965, 20.
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baslatilmakta ve dil ile diisiince biitiinliigi korunarak dogru akil yiiriitme
metotlarimin ~ dgretilmesi  hedeflenmekteydi.®*  Medrese  egitiminin  ilk
basamaklarindan itibaren Serh-i Semsiyye, Serh-i Isaguci, Hiisam-1 Kati,
Muhyiddin, Fenari, Tehzib, Kutbuddin-i Sirdzi, Seyyid, Kara Davud, Sa’duddin,
mufassal olarak Serh-i Metali,® gibi eserler mantik ilmini &gretmek iizere
okutulmaktaydi. Bu derslere ilave olarak Semerkandi’nin adabu’l-bahse dair
eserinin serh ve hasiyeleri ile Sacaklizade’nin aym1 konudaki eserleri de egitim
miifredatina dahil edilmisti. Ayrica adab ilmine dair Taskéopri Serhi, Mes "id-i ROmi,
Hiiseyin Efendi, Kadr Adiid Metni isimli eserlerle, uygulamali olarak tartigma usul
ve adabi dgretilmekteydi.®® Boylece dgreniminin ilk basamaklarinda mantikla ilgili
“girig” kitaplarini okuyan bir 6grenci, “miiderris” konumuna ulasincaya kadar serh
ve hasiyelerle birlikte ¢ok sayida mantik kitabini okudugu gibi ayn1 zamanda bu
ilmin tatbikat1 ile tartisma ve miinazara tekniklerini de uygulamali olarak
ogrenmekteydi.

Ikinci olarak medrese egitiminin ders miifredatlarmda mantigin
azimsanamayacak derecede yer alisi, mantik ilmine verilen degeri gostermekle
birlikte ayn1 zamanda bu egitim sisteminde bilginin naklinin ve muhafazasinin nasil
bir temele dayandigina isaret etmektedir. Buna gore serhleriyle birlikte okutulan
ders kitaplar1 iizerinden ezbere ve edinilen bilgilerin tatbikatina dayanan yogun bir
mantik egitimini alan 6grenci, artik dini ilimlerden kelam, fikih ve diger ilimleri
O0grenmeye hazir hale gelmektedir. Dini ilimlerden veya ali/yiiksek ilimlerden
sayilan Kur’an, tefsir, fikih ve hadis gibi ilimlere dair bilgiyi, belirli bir diisiinme
formu igerisinden alan Ogrenci, bu bilgileri oldugu gibi muhafaza etmekle
yiikiimliydii. Tahsil ettigi ilimlerle ilgili herhangi bir itiraz ya da soru ile karsilagan
Ogrenci ise mantiksal diisiinme formuna baglh kalmak suretiyle tartisma ve
miinazara tekniklerini tatbik ederek problemi ¢oziime kavusturmak durumundaydi.
O halde dini ilimlerin kendi gelenegine bagli olarak ortaya ¢ikan biitiin eserlerini
anlamada ve tatbik etmede, hem diisiince hem de dil olarak ge¢misle olan irtibatini
stirdiirdiigii anlagilmaktadir. Modern donemlere gelinceye kadar da, dil ve diisiince
arasindaki bagin muhafaza edilmesiyle dini ilimlerin 6gretiminde belli bir seviye
korunagelmistir.

Uciincii ve son olarak ise Osmanli egitim sisteminde mantia bu derece
Oonem verilmesi neticesinde gerek ilmi ve dini diisiinceye gerekse de toplumsal
hayata katki saglandig1 s6ylenebilir. S.H. Bolay, Osmanlinin mantiga olan ilgisini
su lic nedene baglamaktadir: “1-Mantigin ilkelerine dayanarak gercekle uyusan bir
varlik ve deger Ogretisi kurmak, 2-Bu Ogretinin, toplumda bir yasama tarzina

3 George Makdisi, Ortacag’da Yiiksek Ogretim islam Diinyas: ve Hristiyan Bati, 140.

% fsmail Hakki Uzuncarsili, Osmanli Devletinin ilmiye Teskilati, 20; Cahid Baltaci, XV-
XVI. Asirlarda Osmanh Medreseleri, irfan Matbaasi, Istanbul, 1976, 37; Cevat izgi,
Osmanh Medreselerinde ilim, Riyazi ilimler, c.:1, [z Yaymcilik, Istanbul, 1997, 51.

3% Cevat izgi, Osmanl Medreselerinde ilim, 51.
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donistiiriilmesi, 3-Dogru diisiinmeyle, dogru ¢ikarimla kazanilan bilgiye dayanan
bir yasama tarzinin elde edildikten sonra korunmasi ve devam ettirilmesi.”®’ Buna
gore mantik, sadece teorik diizeyde ilgilenilen bir disiplin degil, ayn1 zamanda
pratik hayata yonelik olarak kendisinden istifade edilen bir sanat olarak
goriilmiistiir. Yani mantik hakikate uygun bir varlik ve deger dgretisinin ingasinda
esas ilke olmakla birlikte, ayn1 zamanda bu ilkeleri toplumun tatbik etmesinde rol
sahibidir. Dolayisiyla mantigin, diger ilimlere nazaran sahip oldugu 6nem ve deger,
onun, medrese egitim sisteminde ayni oranda temsilini saglamustir.

Ne wvar ki Osmanli medresesinde mantik dersleri, miifredatta
azimsanamayacak oranda temsil edilmesine ragmen, bu durumun mantik ilminin
gelisimine ayni derecede yansiyip yansimadigt sorulacak olursa, olumlu cevap
vermek pek miimkiin goziikmemektedir. Her ne kadar ¢ogunlugu ders kitabi
niteliginde pek ¢ok sayida mantik kitab1 yazilmig ve bir¢ok mantik¢r yetismis olsa
da,%® Ismail Gelenbevi’nin eserlerinin disinda, bu ilmin gelistirilmesine yeterince
katki saglanamamistir. Bati bilim diinyasinda mantik, metodoloji ve formel
mantikta yani lojistikte biiyiik bir ilerleme gdsterirken, Islam diinyasinda, ibn
Sina’dan itibaren mantik alaninda yazilan eserler orijinal telif degil, klasik
metinlerin serh ve hasiyelerinden ibarettir.3® Halbuki eldeki bilgiyi koruma ve
savunmaya bagli bu egitim sistemi, bilginin gelistirilmesinden ziyade olanin
muhafazasini esas almaktaydi. Boylece gerek kelami gerekse de fikhi ve diger dini
ilimlerde bilgi, zamanin sartlarina gore yeniden degerlendirilerek rasyonellestirilen
bir bilgi olmaktan ¢ok, dini mezheplerin kuramsallagarak olusturdugu eserlerin
yeniden okunarak tekrarindan ibaret kalmaktaydi. Bu olumsuz sonucun elde
edilmesinde mantik ve onun devami olan adabu’l-minazara derslerinin birincil
derecedeki etkisi goz ardi edilemeyecek kadar agiktir. Zira mantik ile birlikte bu
dersler, geleneksel bilginin muhafazasi igin i goriir hale getirilmislerdi. Elbette ki
bdyle bir egitim sisteminde gelenegin bozulmadan korunmasi miimkiin olurken,
degisen ve gelisen bilgi ve bilim anlayisindan uzak kalma gibi bir olumsuz sonug da
¢ikmaktadir. Dini ilimlere gosterilen ilgiden rasyonel ilimlerin mahrum birakilmasi,
ilim alanindaki kapaliligin felsefede kapalilig1 getirmesi, felsefenin skolastiklesmesi
ve tabiat felsefesi ile Aristotelesciligin elestirilmesi ile birlikte formel mantikta ¢ok
sayida eserin yazilmasi, medresede, rasyonel diisliincenin geride kalmasina ve
pozitif ilimlerde gelisme saglanamamasina neden olmustur.*® Denilebilir ki medrese

87 Sileyman Hayri Bolay, Osmanhlarda Diisiince Hayat1 ve Felsefe, 121.

% Osmanli Devletinin tanmmis mantikgilari: Molla Fenari (6.1431), Hizir Bey (6.1458),
Hayali Bey (6.1470), Molla Hiisrev (6.1488), Hocazade (6.1488), Taskopriiliizade (6.1561),
Hasan Kafi (6.1616), Yanyali Hasan Efendi (6. 1731), Ismail Gelenbevi (6.1791), Kilisli
Abdullah Efendi (6.1885) vb. Suleyman Hayri Bolay, Osmanhlarda Diisiince Hayat1 ve
Felsefe, 121.

3 fsmail Koz, “Modern Tiirk Diisiincesinde Mantik Calismalar1”, AUIFD, c. XVIIIL, Say:: 1,
Ankara, 2002, 140.

40 fsmail Koz, “Modern Tiirk Diisiincesinde Mantik Caligmalar1”, AUIFD, 141.
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egitiminde hem dini ilimlerin hem de zayiflatilmig olan akli ilimlerin karsilagtigi
sorunlarin ¢dzlimil ve yeni metot arayislar1 yerine mevcut sistemin siki bigimde
korunmasinin tercih edilmesi, ilim diinyasindaki gelisimden de uzak kalinmasinin
sebebidir.

Bununla birlikte dini ilimler i¢in Gazzali ile baslayan siire¢, modern
donemlerde g¢esitli problemlerle karsilasmustir. Oncelikle &gretim sisteminin
degismesi, dini ilimlerde hem dil hem de diisiince baglaminda kesintileri ortaya
¢ikarmugtir. Dini ilimlerin klasik metinlerinin dili olan Arapga 6gretiminde yasanan
sikintilar, bu metinlerin anlasilmasinda bir handikaba doniisiirken mantik
Ogretiminin neredeyse tamamen terk edilir olmasit ise metinlerin diisiince
evreninden uzaklasilmasina yol agmustir. Oysaki formel akli bir yap1 i¢inden tesis
edilen bu metinlerin adeta sifresi olan mantik 6gretilmeden bunlarin anlasilmasi
miimkiin gériinmemektedir. Dini ilimlerin klasiklesen bu metinleri, hem tasavvurat
ad1 verilen kavramlardan ve tanimlardan hem de tasdikat denilen 6nermelerden ve
kiyasin  bigimlerinden olusan mantik ilminin Ggretilmesiyle, diisiinmeye
yaklastirilmaktadir ve anlasilir hale getirilmektedir. Giiniimiiz dini ilimlerinin,
klasik metinleri anlamada karsilastigi sorunlarin tahlilinde, belki de ilk siraya
mantik 6gretimindeki eksiklerin konulmasi gerektigini séyleyebiliriz.

Dini ilimler ile mantik arasindaki iliskinin yeniden yorumlanmasinda dikkat
edilmesi gereken diger bir husus ise problemin dini ilimler cephesine karsilik
mantik cephesinden de degerlendirilmesine duyulan ihtiyactir. Ciinkii dini
ilimlerinin klasik eserlerle olan iligkisi kadar 6nemli bir konu da, giiniimiiz bilgi,
diisiinme ve anlayigina gore yasanan degisim neticesinde bu ilimlerin kendilerini
yenilemeye baglamis olmasidir. Daha agik bir ifadeyle sOylenecek olursa, modern
dénem bilgi anlayistyla baglantili olarak ortaya c¢ikan farkliliklar, hem ilimlerin
muhtevasina etki ederken hem de diisiinme ve anlama metotlarinda degisimi
getirmistir. Su halde mantigin, kavramsal diisiinceyi esas alarak olusturdugu
¢ikarim yoOntemlerinin, bu yeni durumla olan iligkisinin incelenmesi ihtiyacini
dogurdugu diigiiniilebilir. Yani klasik mantik, dini ilimlerde yasanan degisime,
dogru diisiinmenin metodu kabul edilmesi bakimindan yeterli olmaya devam edecek
midir? Yoksa bu degisim, farkli diisiinme ve ¢ikarim yontemlerinin mi aranmasini
gerektirecektir? Ozellikle bat1 diisiincesi, teolojide, Aristoteles mantigina alternatif
olabilecek yeni anlama ve ¢ikarim yontemlerini kullanmaya baslamisken, Islam
diisiincesi dini ilimlerde boyle bir yenilige ihtiya¢ hissetmekte midir? Bu noktada
belki su soru daha fazla 6nem arz edebilir: Eger dini ilimlerde yeni bir diigiinme
bi¢imi gerekli ise bu, Islam diisiincesinin kendi biinyesinden olusturulamaz mi?
Acikgast dini diislincenin kendi yapisin1 esas almak suretiyle, bunun {izerinden bir
mantiksal diisiinme bi¢imi kurgulama, baska bir diislince evreninden adapte edilen
yonteme gore daha fazla is gorebilir.
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Burada Islam diisiince geleneginin modern mantiklar agisindan elestirisi
sayesinde ortaya Kur’an’in anlamini giiniimiiz i¢in daha sahih boyutlariyla ortaya
cikaracak farkli mantiksal diisiinme bigimlerinin ortaya konulabilecegi sdylenebilir.
Bunun gerekgesi de artik giiniimiiziin bilim anlayisinda, evren tasarimlarinin
farklilagsmasi, varlik anlayislarimizin ¢ok biiyiik oranda degismesi ve kiiresellesme
gibi siiregler i¢inde kiiltiirleraras: iligkilerin farkli diisiinme tarzlariyla bizleri
yiizlesmek zorunda birakmasidir. Belki de Islam mantik¢ilarini, bu problemler
izerinden gelistirecekleri yeni yontemler, hem dini ilimler agisindan daha faydali
olurken hem de manti§a yoneltilen itirazlardan en Onemlisini ortadan kaldirmisg
olacaktir. Gazzall o6ncesi ve sonrasi donemlerde, mantig1 reddedenlerin en giiclii
dayanagi, onun, Yunan diisiincesi iginden gelistirilmis olmasi nedeniyle, Arap
diisiincesine uygun olmadigrydi. Iste bu noktada mantigin dini ilimlerle olan
miinasebetinin gliglenmesine yapilabilecek katki, dini diisiincenin kendi igerisinden
tesis edilecek yeni mantiklar olabilir.

Sonug olarak denilebilir ki klasik mantik, Islam diisiiniirlerinin ifade ettigi
izere, dogru diislinmenin araci ve Olgiitii olarak zihinlerin saglikli diisiinmesine
imkan vermekle birlikte ayni zamanda usuliine uygun tartigma tekniklerini
ogretmektedir. Ayrica mantik yeni diislincelerin iiretilmesine de aracilik etmektedir.
Mantigin dogru diisiinmede aragsal kullaniminin yani1 sira, mantik egitiminin dogru
diisiinme {izerinde dolayli etkisinden de s6z edilebilir. Mantik egitiminin dogru
diistinme tizerindeki dolayli etkisi baglaminda; bir dili 6grenen kisi, o dili
kullanirken, bilincinde olmasa bile, dilin gramerine upuygun olarak konustugu ve
yazdig1 gibi, mantik egitimi gormiis olan kisinin de, ortiik bilgi tarzinda, dogru
diisiinmenin zihinsel becerisini kazandigi vurgulanabilir. Her ne kadar dogrudan
bilgi {ireten bir ilim olmasa da mantik, ortiik olarak bilginin ortaya ¢ikartilmasinda
esas rolil listlenmis durumdadir. Klasik metinlerimiz olusturuldugunda ve yiizyillar
boyunca serh ve hasiyeler yoluyla bu metinler nesilden nesile giincellenerek
aktarildiginda, mantik ayni gorevini yerine getirmekteydi. Bu nedenle Miisliiman
ilim adamlar1 tarafindan ders miifredatlarinda mantiga hi¢ de azimsanamayacak
oranda temsil imkan1 verilmistir. Ne var ki glinlimiizde mantik daha ziyade tarihsel
bir bilgi konumundadir. ilahiyat Fakiiltesi ders programlarinda mantik ciizi olarak
temsil edilmekle birlikte -ders kredisinin olduk¢a az olmasi nedeniyle- sadece bir
bilgi aktarimi olarak kalmaktadir. Oysaki mantigin gegmiste oldugu gibi, kullanilir
bir bilgi haline getirilmesi gerekmektedir. Bunun igin mantigin ifa ettigi goérevi tam
anlamyla isler hale getirebilecek seviyede ders programlarinda temsil edilmesine
ihtiya¢ duyulmaktadir. Boylece mantik dini ilimlere dair metinlerin anlagilmasinda
geemiste iistlendigi gorevi yerine getirebilir. Kisacasi giiniimiizde dini ilimlerin
problem alaninda yaganan degisim goz Oniinde bulundurularak, -yine ge¢miste
oldugu lizere- anlama, sorusturma, akil yiiritme ve delillendirme gibi hususlarda
felsefi diistinceden yardim alinmak suretiyle yeni metot arayiglart icinde
olunmalidir.

70



Mantik Ve Dini ilimler iliskisinin Tarihsel Gelisimi Uzerine Kisa Bir Tahlil

KAYNAKCA

Ayik, Hasan, Islam Mantik Gelenegi ve Dogulularin Mantigi, Ensar
Nesriyat, Istanbul, 2007.

Baltaci, Cahid, XV-XVIL Asirlarda Osmanli Medreseleri, irfan Matbaast,
[stanbul, 1976.

Bingdl, Abdiilkuddiis, Gelenbevi’nin Mantik Anlayisi, MEBY, Istanbul,
1993.

Bolay, Siileyman Hayri, Osmanlilarda Diisiince Hayat1 ve Felsefe, Akcag
Yayinlari, Ankara, 2005.

Bowell, Tracy, Gary Kamp, Critical Thinking, A Coincise Guide,
Routledge, London and Newyork, 2002.

Capak, Ibrahim, Stoa Mantig1 ve Farabi’ye Etkisi, Arastirma Yayimnlari,
Ankara, 2007.

Durusoy, Ali, “Nahiv-Mantik Tartigmalar1 Baglaminda Sekkaki’nin Yeri ve
Onemi”, M.U. Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1: 27, Istanbul, 2004/2.

Emiroglu, Ibrahim “Mantik-Fikth Miinasebeti Uzerine”, Yeni Umit Dergisi,
Say1: 77, 2007.

Emiroglu, Ibrahim, “Cedel Nedir?”, D.E.U.Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Sayt:
XI1I, izmir, 1999.

Farabi, et-Tavtie fi’l- Mantik, el-Mantik Inde’l-Farabi icinde, tahki: Refik
el-A’cem, Daru’l-Mesrik, Beyrut, 1985.

Farabi, Thsau’l-Ulum, takdim: Ali Bu Miilhim, Dar ve Mektebetii’l-Hilal,
Beyrut, 1996.

Gazzali, el-Mustasfa min ilmi’1-Us(l, tahkik: Hamza b. Ziheyr el-Hafiz,
Medine, 1992; islam Hukuk Metodolojisi (Mustasfd), terciime: Yunus Apaydin,
Klasik Yaynlari, Istanbul, 2006.

Gazzali, Mustasfa, terciime: Yunus Apaydin, Klasik Yaynlari, Istanbul,
2006.

Gazzali, Makasidu’l-Felasife, tahkik: Suleyman Dinya, Daru’l-Mearif,
Maisir, 1961.

Gazzali, Mi’yaru’l-ilim, tahkik: Siileyman Diinya, Daru’l-Mearif, Misir,
1961.

Gazzali, Kistasu’l-Mustakim, el-Matbaat(i’I-ilmiyye, Dimesk, 1993.

Gazzali, el-Miintehal fi’l-Cedel, tahkik: Ali B. Abdilaziz b. Ali el-Amirini,
Daru’l-Varak, Beyrut, 2004.

Ibn Hazm el-Endelist, et-Takrib li Haddi’l-Mantik ve’l-Medhal ileyh,
tahkik: Thsan Abbas, Camiatii’l-Hartum, tarihsiz.

Ibn Sina, el-fsarat ve’t-Tenbihat, Cevirenler: Ali Durusoy, Muhittin Macit,
Ekrem Demirli, Litera Yaymecilik, Istanbul, 2005.

Inati, Sems, “Mantik”, Islam Felsefesi tarihi i¢inde, ed. Oliver Leaman,
Seyyid Hiiseyin Nasr, A¢ilim Kitap, Ceviri: Samil Ocal, Hasan Tuncay Basoglu,
[stanbul, 2007.

71



Hulya ALTUNYA

Karabela, Mehmet, The Development of Dialectic and Argumentation
Theory in Post-Classical Islamic Intellectual History, Institute of Islamic Studies
Mc Gill University, Montreal, 2010.

K&z, Ismail, “Modern Tiirk Diisiincesinde Mantik Calismalar1”, AUIFD, c.
XVIII, Sayt: 1, Ankara, 2002.

Makdisi, George, Ortagag’da Yiiksek Ogretim Islam Diinyas1 ve Hristiyan
Bati, terciime ve inceleme: Ali Hakan Cavusoglu, Tuncay Basoglu, Klasik
Yayinlari, Istanbul, 2012.

Marulcu, Hasan Tevfik, “Kelam-Meani Iiliskisi: Mantik ve Estetik
Baglaminda”, SDU llahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1: 26, Isparta, 2011/1.

Medkur, Ibrahim, “Miisliman Kelamcilara Gére Aristo Mantig1”, Ceviri:
Galip Tiircan, SDU Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1: 27, Isparta, 2011/2.

Pehlivan, Necmettin, “Sacaklizade’de Mu’allil”, Felsefe Diinyas1 Dergisi,
Say1: 57, Ankara, 2013/1.

Taftazani, Tehzibu’l-Mantik ve’l-Kelam, Matbaatii’s-Saade, 1. Baski, Mistr,
1912.

Topaloglu, Bekir, ilyas Celebi, Kelam Terimleri Sozliigii, ISAM Yayinlar,
Istanbul, 2010.

Tiirker, Sadik, “Mantikta Kullanilan Lafizlar”, Sunus, Kutadgubilig, Say1:
2, Istanbul, 2002.

Ulug, Tahir, Siihreverdi’nin ibn Sina Elestirisi, Insan Yaynlari, Istanbul,
2012.

Uzuncarsil, Ismail Hakki, Osmanli Devletinin Ilmiye Teskilat:, Tiirk Tarih
Kurumu Basimevi, Ankara, 1965.

Yaren, M. Tahir, Islam Kiiltiiriinde Mantik Calismalarma Kars1 Fikirler,
(Basilmamis Doktora Tezi), Ankara, 1982.

72



Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi Yil: 2013/1, Say1: 30
Review of the Faculty of Divinity, University of Stileyman Demirel Year:2013/1, Number:30

FELSEFE VE TEOLOJI*
Safak URAL™

Ozet

Felsefe ve teoloji daima birbiriyle rekabet icinde olmustur. Bu rekabet her
ikisinin dogas1 geregi sahip oldugu 6zelliklerin bir sonucudur. Felsefenin elestirel
yaklagimimna Kkarsilik teoloji kabuller iizerine kurulur. Dolayisiyla aralarinda
dayandiklar ilkeler agisindan bir uyumsuzluk mevcuttur. Ne var ki bu dzellikleri
dolayistyla aynizamanda da birbirini tamamlamak durumundadirlar. Felsefeden
yoksun bir teoloji kolayca fanatizme yonelebilir. Felsefe de kolayca ideolojik
saplantilara diisebilir. Aydinlanma donemi, felsefe ve teoloji arasindaki iligkinin
yeniden tanimladigi bir donemdir.

Anahtar Kelimeler

Felsefe, teoloji, aydinlanma, bilim, inang, akil

PHILOSOPHY AND THEOLOGY

Abstract: Philosophy and theology are two disciplines that compete with
each other in their method and nature. In order to build their systems philosophy
criticizes whereas theology accepts without criticism. This is one of the reasons
why they need each other. It is true that theology can easily turn to fanaticism,
without philosophy. On the other hand, philosophy can turn into ideological
monomania. Enlightenment is the period through which the relationship between
philosophy and theology is redefined.

Key Words

Philosophy, theology, enlightenment, science, believe, logic

Felsefe 2500 yili asan ge¢misinden giinimiize kadar varligmi ve
giincelligini hep siirdiirmiistiir. Felsefenin geleneksel olarak "insan nedir?", "Tanri
var mudir? gibi sorularla ve sorunlarla ugrastigi diisiiniiliir; bunlar felsefenin
sorunlar1 arasia yer alsalar bile, bu sorularla 6zdeslestirmek veya sinirlamak en
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azindan onun cok temel Ozelliklerini gérmemezlikten gelmek ve felsefenin tarih
icindeki islevini bir kenara birakmak anlamima gelir. Boyle bir bakis agisi ayni
zamanda onun ¢ok Onemli baska bir ozelligini gormemezlikten gelmeyi de
gerektirir. Bu 6zellik, felsefenin birey ve toplumdaki islevidir. Felsefeyi boyle bir
islevden yoksun birakmak, bir toplumun entellektiiel hayatini besleyen ¢ok énemli
bir kaynagin da kurutulmasi anlamina gelecektir. Dolayisiyla felsefenin ilk bakista
dikkati ¢ekmese de, uygulamaya yonelik bir 6zellige sahip oldugunu séylemek
gerekir.

Tarih, felsefenin her dénemde toplumun hem entellektiiel hem de pratik
sorunlarma farkligekillerde ¢oziim getirdigini gostermektedir. Esasen felsefe bdyle
bir role sahip olmasaydi ve yukarida isaret edildigi gibi sadece merak duygumuzu
belirli birka¢ konuda tatmine yonelik spekiilatif bir iglevi olsaydi, bugiine kadar
varligini da herhalde siirdiiremezdi.

Felsefenin teorik ve spekulatif ozellikleriyle giinlik yasama iliskin
sorunlara ¢6zlim getirebilmesi ilk bakigta pek dogru bir yorum gibi gériinmeyebilir.
Ama ginliik yagamdaki sorunlarimizin bir kismi aslinda toplumun ve ¢agin
sorunlarindan bagimsiz degildir. Elbette bazi sorunlar sadece bireye aittir; benim
burada soziinii ettiklerim, tek tek bireylerin paylastigi genel sorunlardir; o ¢agin
ortak sorunlaridur.

Felsefe gelencksel olarak tiimele yonelmis, tiimeli kavramada egsiz bir yere
sahip olmustur. Burada soziinii ettigim tiimel, doga, toplum ve insanin olusturdugu
batunliktir; ve bu tgliiniin birlikte degistigi, bu degisimin de felsefe tarafindan
gergeklestirildigi en 6nemli iki 6rnek, Antik¢ag ve Aydinlanma Donemi'dir. Bu iki
donemde de dogaya iliskin goriislerin ve ulasilan sonuglarin felsefe tarafindan
yorumu, toplum diizeninden insanin sosyal hayatina ve giinliik yasamina kadar
herseyin degisimine sebep olmustur. Daha acgik ifadesiyle felsefe, dogaya iliskin
degisen goriisleri farkli alana uygulanmasinda ve onlarin degistirilmesinde temel bir
rol Gistlenmistir.

Aslinda belirli bir noktada ortaya ¢ikan degisimin veya yeniligin dalga
dalga diger alanlarda etkili olmasinin bir 6rnegini giiniimiizde de yasiyoruz.
Nitekim teknoloji, toplumu ve bireyi son derece sarsici bir sekilde etkilemektedir ve
degisime sebep olmaktadir. Aliskanliklarimiz, sosyal yapi, diinya goriisiimiiz ve
bireysel iliskilerimiz teknolojik olanaklara bagli olarak Onemli Olciide
degismektedir.

Toplumsal diizen, sosyal hayat, ekonomik yapi, insanlararasi iliskileri
anlayabilmede ve sahip olunan diinya goriisiiniin bu degisime uyarlamada gorev
yine felsefeye diismektedir; ve Oyle goriiniiyor ki, bu degisimi kavramayan higbir
diinya goriisliniin ¢aga ayak uydurmasi, hatta varligmmi siirdiirmesi miimkiin
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degildir. Bu noktada felsefenin teoloji ile olan iliskisinin, 6zellikle Islam diinyasi
acisindan, ayri bir dneminin oldugu sdylenebilir. Ciinkii agik sdylemek gerekirse,
Bat1 diinyasi, insanin teoloji ile olan iligkisine Aydinlanma dénemiyle yeni bir yon
vermistir.

Aydinlanma déneminin OrtacagHiristiyan diinyasinin karanlik donemine
bir tepki oldugu sdylenir. Bu biiyiik 6l¢lide dogru olabilir. Fakat su bir gergek ki,
Islam diinyas1 karanlik bir donem yasamamustir. Ote yandan su olguyu gozardi
etmek de miimkiin degildir: Aydinlanma donemi, bilimsel ¢aligmalarin getirdigi
yeni diinya goriisiini toplumsal yapmin degismesinde ve insanmn yeniden
yorumlanmasinda basariyla kullanmigtir. Biitiin bunlar1 yapabilmek i¢in teolojisini
yeniden kurgulamig ve bunu da felsefe sayesinde yapmustir.

Bu nokta yeterince agik bir sekilde ortaya konulamadigi takdirde, essiz
Islam kiiltiirli ve medeniyetini 6zlemle anmaktan 6teye sanirim gegemeyiz.

Aydinlanma Dénemi'nde ortaya ¢ikan ¢alismalarin arka planinda yatan en
onemli etkenlerden birisinin, Islam diinyasinda yapilmis olan bilim ve felsefe
¢aligmalar1 bulunmaktadir. Fakat bu olgu, Aydinlanma déneminde Bati diinyasinda
felsefe ve teoloji arasinda ortaya ¢ikan yeni iliskiyi gérmemizi engellememelidir.
Ciinkii bu donemde ortaya ¢ikan Newton'un bilim anlayisi, felsefenin katkisiyla,
Hiristiyan teolojisinin yeniden insa edilmesine olanak vermistir. Diger bir ifadeyle
Aristotelesci bilim ve felsefe anlayigi ile Newtoncu bilim anlayisi arasinda sikisip
kalmis olan Hiristiyan teolojisinin kendisini yenilemesi, felsefe sayesinde miimkiin
olmustur. Bir noktayidzellikle vurgulamak sanirim yerinde olacaktir: bilindigi gibi
geleneksel Hiristiyan teolojisi, Aristotelesci bilim ve felsefe anlayisiiizerine
kurulmustur. Halbuki Newtoncu bilim anlayigi, Aristotelesci bilim anlayiginin ve
dolayisiyla onun felsefi bakis acisinin tamamen disindadir. Dolayisiyla Newtoncu
bilim anlayisi, deyim yerindeyse, Hiristiyan teolojisinin dayandig1r geleneksel
zemini yerle bir etmistir. Iste felsefe, bu yeni bilim anlayis: ile teoloji arasindaki
iliskinin yeniden kurulmasina veya kisaca yeni bir Hiristiyan teolojisinin
olusmasina olanak vermistir.

Basit bir ornekle, gece/giindiiz gibi siradan bir olgu, teolojik agidan
bakilirsa "ni¢in?" sorusuna cevap vermeyi gerektirir. Bir teolog, inandig1 kutsal
kitaba gore bu olguyu agiklayacaktir. Aristoteles sisteminin teleolojik bakisi bu
aciklamaya son derece uygun bir zemin de saglayacaktir. Fakat Newton sistemi bize
bu olgunun nasil cereyan ettigini bildirir. Artik "ni¢in?" sorusu yerini "nasil?"
sorusuna birakmistir. Dolayisiyla mekanik bir evren tasavvuru sdzkonusudur ve bu
soru akla dayanan bir ¢Oziim talep etmektedir. Dolayisiyla evren artik akil
yardimiyla anlasilmasi gereken bir 6zelliktedir. Teoloji de ister istemez bu yeni
evren tasavvurunu kendi ilkeleri agisindan ele almak durumundadir.
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Aydinlanma dénemi, bilimsel ¢alismalar sonucunda ortaya ¢ikan degisimin
bilimden insana ve topluma dogru yayilmasinin ve aralarinda bir uyumun
kurulmasinin garpici bir drnegidir.

Bu durumun bizim i¢in birka¢ agidan Onem tasidigini disiiniiyorum.
Herseyden oOnce, bilim ve teknolojideki gelismeler karsisinda, kendimizi koti
hissetmemiz igin hi¢ bir sebebimiz olamaz. ikincisi, Aydinlanma dénemindeki
bilim-felsefe-teoloji iligkisini 6zenle ele almamiz, analiz etmemiz ve neyin nasil
degistigini ¢ok iyi anlamamiz gerekir. Bu nokta, Islam diinyasmin giiniimiizde nigin
Ibn Sina, Farabi, Harezmi gibi filozof, teolog ve bilim adamu yetistiremedigimizin
samimi bir sekilde sorgulanmasini da gerektirecektir.

Bilimin ve felsefenin baz1 ortak evrensel 6zelliklerine karsilik teolojinin
kendine 6zgili problem ve yontemi oldugunu veya olmasi gerektigini sdylemek
gerekir. Ornegin Budist teoloji kendine 6zgii sorunlara ve daha da énemlisi farkli
bir yonteme sahiptir. Benzer durum Hiristiyan teolojisi igin de sOylenebilir.
CinkiiHiristiyanlik, teslis gibi, ilk glinah gibi kendine 6zgu sorunlara sahiptir. Bu
sorunlarin Hiristiyanlik teolojisinin yontemi {izerinde etkili oldugunu gérmezlikten
gelmeyiz.

Bu durum Islam diinyasinda bilim-felsefe-teoloji iliskisinde nigin 6zgiin bir
sentez aramamiz gerektigini de acik bir sekilde gerekg¢elendirmektedir. Aksi
taktirde, yukarida isaret ettigim diigiiniirlerin yenisini yetistirmek bir kenara, onlari
Aristoteles ve Platon’la kiyaslamaktan 6teye gegemeyiz.

Insan metafizik bir varliktir. Dolayisiyla da teknolojik gelisimin ve onun
degistirdigi toplumsal yapinin, insanin bu 6zelligini degil dislamamasi, onunla
uyum i¢inde olmas1 gerekir. Eger arada bir uyum kurulamaz ise, bunun tek sonucu
bireysel ve toplumsal bunalim olacaktir. Nietzsche'nin tanriy1r 6ldirmesi,
existansiyalist diistiniirlerin ateizmi bu durumun tipik érneklerdir; ve ayn1 zamanda
felsefenin giinliikk yasamla ne derece ici¢e oldugunun, felsefenin giinliik yasam
icinde ne derece onemli yerinin oldugunun ve birgok sorunu tanimlayip ¢oziim
getirebileceginin de yine tipik bir gostergesidir. Bu durum, degisen kosullarin,
geleneksel teoloji araciligryla anlagilamayacagini, yeni bir teoloji anlayigina gerek
oldugunu da gostermektedir. Felsefenin bu noktada yeteri kadar etkili olamamasinin
sonucu, Islam diinyasindaki yaklasik {icyiiz yillik gecikmedir.

Insanin metafizik bir varlik olmasi, onun kendi icinde ¢atismalar
yasamasinin da temel sebebidir. Bu ¢atigmalarin baslica sebepleri, insanin hem
kendini korumak, inancint muhafaza etmek hem de yeni kosullara uymak
istemesidir. Akl ve duygulari, ¢ikarlar1 ve degerleri, zaaflar1 ve inanglarigatigir.
Goriiniiste eskiye baglhidir, ama giincel olan1 yagsamaktan geri kalamaz.
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Insan inancini rasyonel olarak kavramak ihtiyacindadir; inancini bir kenara
birakarak yasayamaz. Degisen kosullar karsisinda inancini korumak ama onun bu
yeni kosullara uygun hale gelmesini ister.

Akl ile iligkilendirilememis inang bireyi kolayca saldirgan, uyumsuz ve
uzlagmaz hale getirecektir.

Islam medeniyeti su iki temel degeri dikkate almadan anlasilamaz: bunlar
giizel ahlak ve essiz bir bedii zevktir. Hi¢ kusku yok ki her iki alanda da basari,
inang ve akli, ¢agin kosullarina uygun bir sekilde biraraya getirmeden saglanamaz.

Insan hem manevi degerleri olan hem de akil sahibi bir varliktir. Fakat
ilging olan nokta, insanin beseri bu iki 6zelligi arasina ne mutlak bir ¢atismadan ne
de tam bir uyumdan s6zetmek mimkinddr.

Kanaatimce asil sorun, akla 6nem vermek fakat onu hi¢ kullanmamaktan ve
daha da kétiisii, uygulamada hi¢ yokmus gibi davranmaktan kaynaklanmaktadir. Bu
tutum, inancin akil disina atilmasiyla veya bir akil tutulmasmin yasanmasiyla
kolayca sonuglanabilir. Halbuki akil ve inang, son derece 6zel kosullar altinda
birbirini tamamlamasi gereken insanin iki beseri 6zelligidir. Akil ve inancin
catigmasi, Ozellikle degisen kosullara inancin uyum saglayamamasi durumunda
ortaya ¢ikacaktir.

Islamiyetin akla ne kadar énem verdigini ve yiicelttigini biliyoruz. Fakat
yine de inan¢ ve akil, kolayca kars1 karsiya gelebilir veya getirilebilir. Ciinkii akil
sorgular, siiphe eder, dogmalara karsidir. Bu 6zelligi dolayisiyla da zaten inanca
gore cok daha avantajli bir konumda bulunmaktadir. Dolayisiyla bir problemin
ortaya ¢ikmasi durumunda miiracaat merci akil olacaktir. Ciinkii ancak akil, sorunu
¢ozebilme ve degisen kosullara uyum saglayabilme 6zelligine sahiptir; ve inan¢ da
ancak bu sayede akla kapilar1 kapatmayacaktir.

Yukarida da isaret ettigim gibi insan inanan bir canlidir, ¢ok gii¢lii bir inang
diinyas1 vardir; ve bu 6zelligi sadece teolojiyi igermemektedir. Nitekim her turli
bilgi, bir sekilde inangiizerine kurulur. Insa edilmek istenilen bilgi sistemine gore bu
inang, aksiyom, teori, kabul, varsayim veya dogma olarak karsimiza ¢ikar.
Dolayistyla insanin rasyonel yoniinil inanc1 yok ederek kurmamaktadir. Bu konu
beni fazla ilgilendirmedigi igin sorunu bu yonden ele almayacagim. Diger bir
ifadeyle {izerinde durmak istedigim nokta, aklin inanc¢la olan iliskisi degildir. Tam
aksine, inancin akilla olan iliskisidir.

Insan, evet inanan bir canlidir, ama aym zamanda akil sahibidir; ve en
Onemlisi, inancimi akliyla kavramak ister. Esasen bunun tersi zaten soézkonusu
degildir. Ne var ki aralarinda bir uyum kurulmaz ise, inang akli dislar, akla kapilari
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kapatir yani kisaca bir akil tutulmasi yasanir. Bu bozulma bireyden topluma ve
oradan kiiltiirel kodlara kadar kolaylikla yiikselebilir Sonugta bu sefer toplumsal bir
akil tutulmasinin yaganmasi kaginilmaz olur. Bu evrede toplum ve dolayistyla birey,
kendini koruma duygusuyla, inanglarinin yiiceligine, dokunulmazligina kendini
kaptirir. Sanirim bu evreyi bagnazlik olarak nitelemek yanlis olmayacaktir.
Halbuki, yukarida da isaret edildigi gibi, insan ¢aginin degisen kosullarina kendini
stirekli uyarlamak, inanglarimi akil siizgecinden gegirip yeniden tanimlamak
zorundadir. Bu yapilmadigi takdirde, bir kiiltiiriin i¢ten ige ¢iiriimesi kaginilmaz
olur. Clnkd bu evrede, bir medeniyetin temel gostergesi olan ahlak ve sanat
alaninda basart yerini taklide birakir. Akilla temellendirilemeyen ahlak kolayca
yozlagir ve ¢aginin insaninin begenilerini ifade edemeyen sanat da taklide yonelir.

Yukarida soylenenleri hatirlarsak, Aydinlanma'nin tam da akil ve inang,
felsefe ve teoloji arasinda yeniden kurulan bir dénemi ifade ettigini sOyleyebiliriz.
Aydmlanma'nin doruk noktasini temsil eden Kant, fizik diinyay1 ve ahlak diinyasini
akil yoluyla kavramay1 amaglamistir. Stiphesiz bu anlayisi asiriya gotiirmek ve akli
inanglarin Oniine koymak, hatta inanglart yok farzederek hareket etmek de
mumkindir. Fakat boyle bir "tehlike" tarih boyunca hichir zaman uzun bir sire
gundemde kalamamistir. Ciinkii insan, oncelikle, inanan bir canlidir. Akil kendi
hatasini bir sekilde diizeltebilmektedir; fakat akla kapilarin kapanmasi durumunda
sorun kolayca bir koérdiigiim halini alabilmektedir.

Bu kordiigiimiin  ¢6ziilmesinde, yalnizca felsefeden medet ummak
sozkonusu olabilir. Ciinkii felsefenin yontemi, kusku duymak, sorgulamak,
alternatif olugturmaktadir. Bu 6zellikleriyle felsefe, akli temsil etmektedir.

Bu noktada teolojinin elbette felsefeyle catismasi kaginilmazdir. Ama
saglikli olan da budur. Ciinkii, eski deyimiyle "hakikat, catigmadan dogar".

Felsefeyi karakterize eden en temel 6zellik, ayn1 konuda farkli cevaplarin
verilmesidir. Belli bir kiiltiir seviyesine ulagsmis her toplumun elbette bir "felsefesi"
vardir. Ancak toplumlarin "kendine O6zgii felsefe"lerinin  bizim de icinde
yeraldigimiz geleneksel felsefe anlayisiyla ayni sey oldugu sdylenemez. Ciinkii
Antik¢ag'dan tevariis alinan felsefenin 6zelligi, ayni sorun karsisinda farkli cevaplar
vermesidir. Bu felsefe anlayiginin kiiltiirel kodlar1 da yine bu ¢ercevede olugmustur.
Kanaatimce Islam diinyasinin bilim ve felsefedeki basarilari bu sayede
gerceklesmistir. Bu noktayr oOzellikle vurgulamanin ¢ok ©nemli oldugunu
diisiinityorum. Ciinkii kendini en yetkin bir sekilde felsefi tutumda ortaya koyan
elestirel akil, inancin kendi smirlari i¢ine hapsolmasinin da oniine gecer. Bdylece
bireyler, inanglarini yine inangla temellendirmek yerine akil yoluyla kavrayabilme
olanagi elde ederler. Aklin, yani ¢agdas bilimin ve teknolojinin verilerine sirtini
donen bir teoloji, bireysel ve toplumsal sorunlara asla cevap veremez. Bu sebeple
de teoloji anlayiginin yeniden insa edilmesi kaginilmazdir.
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Teoloji ve felsefe arasinda bir rekabet olsa da birbirlerine daima muhtag
olmuglardir. Ne var ki teoloji felsefenin sorgulayan, kusku duyan tavrina her zaman
ihtiya¢ duyacaktir.

Felsefenin dogasi geregi sorgulamasina karsilik teoloji (diger bilgi
sistemleri gibi) kabuller iizerine kurulur. Felsefenin tek basina istiinliigii nihilizme,
teolojinin tek bagina hakimiyeti dogmatizme sebep olabilir. Tarih, ikincisinin ne
kadar biiyiik tehlikeler igerdigini gostermektedir. Ciinkii nihilizm hi¢ bir zaman hig
bir toplumda ne genel gegerli bir konuma ulasabilmis ne de siireklilik
gdsterebilmistir, Insan inanan bir varliktir ve bu 6zelligini asla yitirmemistir; ama
inanglarin felsefenin sorgulayan 6zelliklerinden mahrum birakilmasi, higbir zaman
olumlu bir sonug¢ vermemistir.

Donem doénem birinin digerine {istlinlik saglamak istemesini normal
karsilamak gerekir. Onemli olan, aralarindaki rekabetin siirmesini saglamaktir.
Bunun i¢in teoloji egitimini felsefe ve bilimlerle iliski i¢inde vermek ve aralarindaki
bagi da asla koparmamak gerekir. Aradaki bagin kopmasi, birisinin digerine
istiinliik saglamaya ¢alismasi anlamina gelecektir. Bu konuda en bilinen
orneklerden birisi, 20 yy.in baslarinda ortaya ¢ikan ideolojiler gagidir. Ozellikle
felsefenin dogmatiklestirilmesinin ve ideolojik bir form kazanmasinin tipik 6rnegi
marksizmdir. Bu bakis acisigergevesinde felsefe, ideolojik bir goriintii kazanmanin
disinda, bilim iizerinde bile hakimiyet kurmaya ¢aligmigtir. Dogrunun ve gergegin
tek oOlgiitii halini almistir. Bu durumdan zararligikan bilim olmamustir; ¢linkii biitiin
ideolojik baskilara ragmen zamanla yolunu bulmus, bir duraksama disinda
gelisimini slirdiirmiistlir. Benzeri durum siiphesiz felsefenin baski altina alinmasiyla
da gergeklesebilir. Felsefe, teolojinin baskisi altinda kalsa bile, bir zaman sonra
kendi yolunu mutlaka bulacaktir. Ciinkii felsefe, tarihsel siire¢ i¢inde kazandigi
kiiltiirel kodlar sayesinde, kaldig1 yerden yoluna devam edebilir. Ama asil sorun,
onu baski altina almak isteyen teolojinin kendisinde goriilecektir. Prestij
kaybedecek, beslenmesi gereken ana kaynaktan mahrum kalacak, taklide yonelecek
ve kendi i¢ine kapanmasinin sonucunda da bireysel ve toplumsal ihtiyaglarina
cevap veremez hale gelecektir. Bu acidan bakildiginda, felsefe egitimini teoloji
egitiminden kesinlikle ayirmak gerekir. Felsefe, teoloji olmadan yoluna devam
edebilir; ama ayni1 sey teoloji i¢in sOylenemez

Esasen cagmin kiiltiirel ve toplumsal sorunlarini kavramis, bireylerin ve
toplumun ihtiyaglarina cevap verebilen, bilimsel verileri kendi yontemi ve sorunlari
acisindan yorumlayabilen ve bu suretle kendini yenileyebilen bir teolojiye felsefe
sirtin1 zaten donemez.

Bunun en giizel 6rnegi Aydinlanma g¢agidir. Ciinkii bu dénemde Hiristiyan

teolojisi, hem Aristoteles metafizigi hem de Newton bilimiyle hesaplagmistir. Uzun
ve sancili bir donem sonra bu teoloji sorunlarini yeniden tanimlamistir.
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Burada bir noktayidnemle belirtmek istiyorum. Teoloji egitiminde
felsefeden daha ¢ok belirli bir diizeyde bilim egitiminin verilmesi gerektigini
diistinliyorum. Ciinkii bilimsel diigiiniise yabanci ve cagdas bilimin ugrastigi
sorunlardan habersiz bir teoloji egitimi bence ¢ok eksik olacaktir. Bir teoloji
egitiminde felsefeden ¢ok bilimin Oncelik tagimasi sebepsiz degildir; ¢ilinkii zaten
giliniimiiz felsefesi bilimsel ¢aligmalardan bagimsiz degildir.

Bu sozlerimle giinlimiiz felsefesini bilim felsefesine indirgedigim
santlmasin. Fakat bilimin ve teknolojinin giinliik hayati, toplumsal yapiy1, bireysel
tercihleri, hatta devletlerarasi iliskileri bile son derece etkin bir sekilde belirledigi
bir ¢agda yasiyoruz. Bdyle bir ¢agda bilimin yap1 ve isleyisi bilinmeden, onun
metodolojisi kullanilmadan felsefeden ve teolojiden sézetmek mimkin olamaz
santyorum. Ciinkii giiniimiizde bilim ve teknolojinin nimetlerinin ve tehlikelerinin
her alanda etkisini yasamaktayiz.

Bu degisim iginde felsefe kadar ve hatta bazi noktalarda ondan da fazla
teolojiye ve ozellikle de Islam teolojisine gereksinim oldugu soylenebilir. Ciinkii
gliniimiiz insani, yukarida da isaret edildigi gibi, inanglarmi akilla temellendirmek
istemektedir. Giinlimiiz insani1 belki daha Once hi¢ bir zaman akla ve onu
kullanmaya bu kadar gereksinim duymamustir.

Akil veya akilcilik bir bakima Aydinlanma ¢aginin ¢ocugudur. Bunun da
arkasinda hi¢ kuskusuz Newton ve Kant16zellikle anmak gerekir. Kisaca soylemek
gerekirse, bu iki diisliniir sayesinde 6nce Doga'nin akilla kavranilmasi daha sonra
ahlak da dahil olmak iizere insanin yine akil ile kavranilmasi gerceklestirilmistir.
Cok genel hatlartyla ifade etmeye calistigim bu bakis acisi, Aristotelesci bilim ve
felsefe anlayiginin telos'udngoéren paradigmasimin tam karsitt bir noktada bulunur.
Bu karsitlik, Aristotelesci bilim anlayisiiizerine kurulmug olan teoloji alaninda ¢ok
sert bir sekilde yasanmistir. Clinkii teolojinin adeta yeniden yazilmasi geregi ortaya
cikmustir. Iste Aydinlanma déneminin 6nemi de burada karsimiza ¢ikmaktadir. Zira
sonugta yeni bir teoloji dogmustur.

Aydmlanma ¢agi elbette Oncelikle bilimde ve felsefede gergeklesen
devrimin adidir. Fakat bu durum, asil sarsici degisimin teolojide yasandigini
gormezlikten gelinmesini gerektirmemelidir. Aydinlanma diisiincesinin bu degisim
dikkate alinmadan kavranilabilecegini sanmiyorum. Bu dénemde felsefe, bilimdeki
degisim karsisinda kendini yenilemis, eski bilim ve felsefe anlayisilizerine
kurulmus olan Hiristiyan teolojisinin de kendisini yenilemesine sebep olmustur. Bu
acidan bakildiginda Aydinlanma ¢agini sadece bilim ve felsefede gerceklesen bir
devrim olarak gérmek ve bu devrimi bu iki alanla sinirlamak bilyiik bir hata olur.
Bilim ve felsefenin hesaplastigi, etkiledigi ve etkilendigi alan ise teoloji olmustur.
Dolayisiyla da bu hesaplagma dikkate alinmadan "Aydinlanma olgusu"nun tam
olarak anlagilmasi, 6yle gériiniiyor ki, miimkiin degildir.
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Bu durum, Aydinlanma doneminde yenilenmis bir sekilde ortaya ¢ikmis
felsefe ve teoloji iliskisinin 6zelliklerini de karakterize etmektedir.

Her iki disiplin de tarih boyunca birbirinin konularina miidahale etmek
istemis, hatta bunda basarili da olmustur. Fakat bu miidahale hep miidahale edenin
zararina sonuglanmugtir. Felsefe egitiminin temeline teolojik sorunlar1 koymak veya
teoloji egitiminin odak noktasina felsefeyi koymak, zamanla miidahale edenin
kendini kisitlamasi, kisirlagtirmasi, yani kisaca kendi bindigi dali kesmesi anlamina
gelmektedir. Olmasi gereken, aralarinda bir rekabetin yaganmasi ve yasatilmasidir.

Gunumuz teolojisinin felsefe kadar, hatta ondan daha fazla guniimiiz
bilimine egilmesi, egitim programi iginde bilimlere kesinlikle yer vermesi gerekir.
Bilimsel diisiiniisiin ne oldugunu, sorunlarini, tarihini ve metodolojisini bilmeden
yapilacak bir teoloji egitimi, kanaatimce ¢ok eksik kalacaktir; ve metodolojisi ve
sorunlar1 agisindan da teolojinin kendisini tekrarlamasina sebep olacaktur.

Gliniimiliz insan1 inanmak ve inandigini akliyla kavramak istemektedir.
Bunu yapamadig takdirde aklin giiciinden istifade edebilme olanagini da bir kenara
birakmaktadir.

Akil, Islamiyetin en deger verdigi oOzelliklerimizden birisidir. Aklin
dogmatizmden kurtulabilmesinin temel kosulu, bilim ve felsefedir. Felsefenin
ideoloji ¢ukuruna diismemesinin temel kosulu ise, karsisinda rekabet edebilecegi,
yani ¢agdas sorunlara cevap arayan bir teoloji bulmasidir.

Felsefe ve teoloji, yukarida da isaret ettigim gibi, spekiilatif 6zelliklerinin
yant sira, giinliilk yagsamin tam da i¢inde yer almaktadir. Giinliik yagamin sorunlari
karsisinda giiclii olabilmek, giiniimiiz insaninin saglikli bir ruh ve diisiince yapisina
kavusmastyla miimkiindiir. Bu durum sadece birey temelinde degil, toplum
acisindan da son derece onemlidir. Saglikli ve giicli toplumlar gelecekte ayakta
kalabilecektir. Bir toplumun saglikli bir diigsiince ve ruh diinyasina sahip olmadan
bilimde, teknolojide, sanatta basarili olmasi, ¢ok sert ve yikict bir rekabetin
yasandig1 bu alanlarda kendisini gdstermesi, bir iirlin ortaya koyabilmesi herhalde
miimkiin olamaz.

Birey ve toplum olarak saglikli bir diisiince diinyasma sahip olmak,
giinlimiiz diinyasina ayak uydurabilmek ve rekabet edebilmek i¢in kagmilmazdir.
Bunun temel kosulu, yukarida da isaret edildigi gibi, 6zellikle felsefenin ve
teolojinin birlikte olugturacagi bir bakis agisidir.
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Ozet

Giiniimiiz Ilahiyat Fakiiltelerinde okutulan klasik ve modern disiplinler
diinyasizlik ve pozitivistik diisiinceden olumsuz olarak etkilenmektedir. Klasik
disiplinlerin bu sorunu bilgi ve varlik felsefelerinde tiimelleri tikellere nispetle (st
diizeye yerlestiren ortacag hiyerarsik metafizik alem goriisiine degin geri
gotiiriilebilir. Modern disiplinlerde ise Osmanli Imparatorlugunun son dénemlerine
geri gotiiriilebilir. Bu sorunlardan kaginmak i¢in en uygun yol tefsir ve hadisi,
yagayan diinya felsefesi olan ahlak felsefesinin alt disiplinleri olarak ele almaktir.
Ahlak felsefesi ise miizik gibi pozitivistik olmayan diisiinme tarzina sahip estetik
disiplinler tarafindan siirekli elestiri ve revize konusu olarak tutulmalidir.

Anahtar Kelimeler

Ilahiyat fakiiltesi, hadis, tefsir, pozitivistik diisiince, diinyasizlik

NOTES ON THE MEANING OF TAFSIR, HADITH, ETHICS, AND MUSIC
IN THE FACULTIES OF THEOLOGY TODAY

Abstract:

Both classical and modern disciplines in the faculties of theology today
have been suffering from worldlessness and positivistic thinking. The problem of
worldlessness in classical disciplines, most obviously tafsir and hadith, can be dated
back to Medieval ages when hierarchical metaphysical construction of universe was
elevating generals or universals to highest level of philosophy of knowledge while
degrading the value of particulars. Positivistic thinking in modern Islamic
disciplines can be dated back to the late period of Ottoman Empire. In this paper,
the basic claim is made as follows: Tafsir and hadith can be only sub-disciplines of
ethics which is criticized and revised by aesthetical disciplines, such as music, if
tafsir and hadith are to regain their living worlds. This is because ethics is a general
philosophy of living world which takes its aesthetical orientations from non-
positivistical disciplines like music.

Key Words

Faculty of theology, hadith, tafsir, positivistic thinking, worldlessness

s

Prof. Dr.,19 Mays Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi, [slam Felsefesi Anabilim Dal1.

83



Burhanettin TATAR

flahiyat fakiiltelerinin ilmi ve dini baglamlarda anlam ve islevi kadar bu
fakiilteler iginde farkli derslerin statiisii ve anlami her zaman felsefi bir sorun teskil
etmistir. islam diisiincesi tarihine yoneldigimizde kabaca yayginlik kazanan ‘ilimler
smiflamasi’ kadar her bir ilim alaninin kendine yonelik kurgusu bu felsefi sorunun
tarihsel derinligi hakkinda bize Onemli seyler sodylemektedir. Osmanlt
medreselerinde felsefe derslerinin var olup olmadigina ve varsa ne tiir bir islev
istlendigine dair uzun soluklu tartigmalar temel felsefi sorunun bir parcasidir.
Benzer sekilde Cumhuriyet tarihinde ilahiyat fakiiltelerinde tefsir, hadis, ahlak
felsefesi ve miizik gibi derslerin konumu ve igerigi iizerine bitmek bilmeyen
tartigmalar bizi hep ayni felsefi sorun ile yiizlestirmektedir.

Bu felsefi sorunu kabaca su sekilde ifade etmek miimkiin gériinmektedir:
Beseri diinyanin tiim belirsizlikleri ve degisimi iginde bir dine (islam) inanan insan
ne Ol¢iide bu belirsizlikler ve degisimle anlamli bir yiizlesme sorununa
hazirlanabilir? Dinin geleneksellesmis 6gretileriyle belirlenmeye ¢aligilan birey, s6z
konusu belirsizlik ve degisimlerle anlamli sekilde yiizlesebilir mi? Yoksa egitim ve
ogretim yoluyla gerceklesecegi varsayilan bireyin belirlenmesi, tam da bu yiizden
bireyi nesnelestirdigi ve birey olmaktan ¢ikardigi i¢in onu belirsizlikler ve
degisimler karsisinda savunmasiz ve kirilgan hale mi getirmektedir? Boylesi bir
sorun yumagi karsisinda inanci temsil eden tefsir ve hadis, ahlaki temsil eden ahlak
felsefesi ve sanati/estetigi temsil eden mizik gibi disiplinler gercekte ne anlama
gelmekte ve ne tiir bir islev listlenmektedir?

Kiiresel Cagin bize sundugu imkéanlar, belirsizlikler ve hizli degisim siireci
icinde duran bireyler olarak bu sorulara klasik Islam diisiincesinden hareketle
hélihazir cevaplar veya diisiinme modelleri bulamayacagimiz agiktir. Zira Osmanli
diisiince tarihini de biiyiik oranda kapsayan klasik Islam diisiincesi, kendisine klasik
metafizigi ve kozmolojiyi referans noktasi olarak kabul ettigi siirece belli bir
hiyerargik diislinme modelini benimsemekte zorlanmamistir. Bu hiyerarsik
diisiinme modeli, ‘varliklarin diizeni’ tasarimma gore sekillendigi igin, izlemesi
gereken yol ya da usuliin yine varliklarin diizeni i¢inde gergeklestigini kabul
etmistir. Bir baska deyisle, bu diisinme modeli, temelde ontolojik karaktere sahip
oldugundan, varliklarla diisiince arasindaki engel ya da perdelerin kaldirilmasi
esnasinda zaten diigiincenin varligin 6ziine erisecegini varsaymistir.

Buna gore diislincenin gorevi, varliga kendisini acik tutmak, varligin
Oziiniin (cevher, suret) kendisinde tecelli etmesine hazirlanmaktir. Diigiince varligin
Oziinii tecriibe ettikce doniisecek ve insan varliklarin diizenine gore kendisini
gerceklestirecektir. Kisacast yol ya da usul, diisiincenin ihdas ettigi, yoktan
tasarladig1 bir sey olmayip, dogrudan varliklar diizeni i¢inde zihnin tecriibe ettigi 6z
ya da cevher tarafindan belirlenmektedir.
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Bu yiizden klasik islam diisiincesi icinde ‘usul’ kavrami, modern Kartezyen
‘metot’” kavramindan radikal bi¢imde farklilk arz etmektedir. Yukarida
belirttigimiz gibi “usul’ kavramu varliktan diislinceye yonelik bir ‘etkileme siirecini’
temsil ederken, Kartezyen metot diisiinceden varliga dogru ‘diislincenin soyut
ilkeleri’ 1s18inda yonelisi temsil etmektedir. Buna gore, usul kavrami temelde
ontolojik, metot kavrami ise epistemolojik bir tutumu kendilerinde yansitirlar.

Klasik Islam diisiincesinde ‘usul’ kavrami, ontolojik karakteri nedeniyle,
evrensel olarak belirlenebilecek bir insan tasarimini da pesinen varsaymistir. Kainat
ya da varliklar diizeni (Alem-i Kiibra, makrokozmoz) i¢inde konumu ve islevi
belirlenebilir insan tasarimi (Alem-i Sugra, mikrokozmoz) aym zamanda ‘usul’
kavraminin amacini, yonelis tarzini belirleyen bir etkendir. Her ne kadar ilk bakista
usul, insanin ilgilendigi konu {izerinde kesin ya da biiyiik oranda dogru bilgiye
erismesini amacliyor gibi goriinse de, asil amag epistemolojik degil, ontolojiktir:
Insanin kemale ermesi, olgunlasmasi, hakiki varhigma kavusmasi. Genel olarak
tasavvufi diisiince i¢inde kullanilan ‘k&mil insan’ kavrami, gercekte usullin nihai
amacini belirler.

Ne var ki klasik Islam diisiincesi ana hatlartyla bdylesi bir diisiinme
modelini benimsemis olsa da, az dnce dile getirdigimiz ‘kesin bilgi’ ya da ‘biiyiik
oranda dogru bilgi’ noktasinda sik sik gerilimlere tanik olmustur. Zira su soru her
zaman zihinleri kurcalamistir: Kesin bilgi nereden gelmektedir? Ozellikle
Gazzali’ninel-Munkiz adli eserinde dile getirdigi gibi bu soru her zaman farkli
mezhep, tarikat, felsefi grup ya da inan¢ toplumlar1 arasinda farkli sekillerde
cevaplanmigtir. Klasik diisiinceye yon vermis olan kavram ¢iftlerine ya da
ikilemlere bakildiginda biitiin bunlarin kesin bilginin kaynagi sorusu etrafinda
toparlanabildikleri gorilir. Zahiriler icin metnin zahiri, Batmiler i¢in metnin batini
anlami kesin bilginin kaynagidir. Filozoflar icin felsefi akil, Imamiye i¢in ‘imam’
kaynaktir. Kimileri i¢in yalnmzca Kutsal metinler kesin bilginin kaynagi iken,
kimileri i¢in aklin anlamlandirma kriterleri ile birlikte kutsal metinler kaynaklik
teskil ederler. Tasavvufta ise zevk ya da manevi tecrilbeye yol agmadigi ve konu
olmadig1 siirece gercek bilgiden, dolayisiyla kesin bilginin kaynagindan soz
edemeyiz.

Islam toplumlarinin Bat1 diisiincesi ve modern bilimler ile yiizlesmeye
baslamasiyla birlikte kesin bilginin kaynagi tartigmasina yeni boyutlar eklenmistir.
Islam toplumlarinda etkisi en fazla olmus ve hala etkinligini siirdiiren pozitivizm,
‘bilimsel bilginin kriterlerine uygunluk’ disinda kesin bilginin kaynagi sorusunun
cevaplanamayacagmi ilan etmistir. Bu durumda Islam diisiince tarihinde ortaya
konmus tiim bilgiler bu kriterlere uyum saglamadigi siirece ya salt inang ya da salt
tarihsel bilgi statiisiine indirgenmistir. Isin ilging tarafi, pozitivizmin ilan ettigi
bilimsel bilginin kriterlerine ancak fizik temelli fen bilimlerinin uyum
saglayabildigi kabul edildigi i¢in sosyal bilimlerin hepsi belli bir ‘kusku’ konusu
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olarak deger yitimine maruz kalmistir. Ilahiyat fakiiltelerindeki tim dersler genel
hatlartyla sosyal bilimler iginde yer aldiklarindan, kaginilmaz olarak ‘kusku’
konusu olarak durmaktadirlar.

Her ne kadar Bat1 diisiince tarihinde pozitivizmin bu tavizsiz ‘bilimsel bilgi’
anlayisia ciddi itirazlar olmussa da, iilkemiz akademik diisiincesinde pozitivizme
itirazlarin kendisi biiyllk oranda pozitivizmin etkisi altinda sekillenmis
goriinmektedir. Bu baglamda lahiyat Fakiiltelerinde pozitivizme karsi dine
‘modern bilim ve toplum alani iginde’ yer agma ¢abasi igindeki akademik yazilar
¢ok biiyiik oranda pozitivistik karakterdedir. Isin daha ilging ve bir o kadar hazin
tarafl, klasik Islami ilimlerin giiniimiizde mirascis1 ve Kur’ani yaklasimin temsilcisi
gibi gorulen tefsir, hadis gibi disiplinler bile pozitivistik felsefenin gittikge
derinlesen etkisi altinda goriinmektedirler. Zira {ilkemizde Osmanli’nin son dénemi
dahil, tim Cumhuriyet tarihinde ilkokul egitim ve Ogretimiyle birlikte pozitivizm
zihinleri sekillendiren en etkili felsefe olmaya devam etmektedir.

Fakiilte, Yiiksek Lisans ve Doktora egitimleri esnasinda etki giicii daha da
artan pozitivistik felsefe, temel Islam bilimleri dahil, tiim ilahiyat fakiltesi
disiplinleri i¢inde iiretilen bilgilerin arka plani olarak ilk elde ‘gdriinmezlik’
kazanmaktadir. Isin en garip tarafi ise, genel olarak felsefe dersleriyle aktif iliski
icinde goriinmeyen temel Islam bilimleri, felsefi tartismalardan uzak durdukca
kendilerini daha kaygi verici bi¢imde pozitivistik diisiinme modeli kargisinda
savunmasiz hale getirmektedirler. Bunun sonucu ise belki en vahim noktay1
olusturmaktadir: Dindar halk kesimi dahil, genel olarak ilahiyat fakiiltesi 6grencileri
gdziinde dini mesruiyeti en yiiksek temel islam bilimleri tarafindan iiretilen bilgiler
icinde dogrudan dinin kendisi (islam) pozitivistik bilginin bir konusu ya da nesnesi
haline gelmektedir.

Zira pozitivizmin en temel karakteri, Kartezyen metot kavraminin
varsaydigi sekilde, ‘posit’ yani ‘yerlestirmek, koymak’tir. Burada varolan her seyin
kendi gercekliginden ve ilkelerinden kusku duymayan biling (Cogito) karsisinda
yerlestirilmesi, konumlandirilmasi, pozitif hale getirilmesi yani bilince uyum
saglayan, onu onaylayan, ona kars1 direnmeyen bir diizeye tasinmasi s6z konusudur.

Bu yiizden klasik Islami diisiince icinde islev gormiis olan ‘usul’ kavramu,
gilinimiizde, dikkat ¢ekmeksizin yerini ‘metot’ kavramina birakmis durumdadir. Bu
durum buyik oranda klasik usul kavramimi dikkate alarak ¢alistigi diistiniilen temel
Islam bilimleri i¢in en fazla gecerlik arzetmektedir. Kisaca soylersek, giiniimiiz
ilahiyat fakiiltelerinde temel islam bilimleri ‘usul’ imgesi i¢inde ‘metot’ kavraminin
pozitivistik diisiinme modeline gore bilgi Uretiyor gérinmektedirler.

Bu durumu daha iyi fark edebilmek icin belki Aynu’l-KudatHemedani,
Gazzali, Mevlana gibi diisiintirlerin Kur’an metnine yaklagimlariyla giiniimiiz temel
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I[slam bilimlerinin Kur’an metnine yaklasimi arasinda genel bir karsilastirma
yapmak yararli olacaktir. Yukarida andigimiz diisiiniirler i¢in Kur’an metni bir
‘dehliz’, ‘gegcit’ ya da ‘esik’tir. Bu metaforlarin ima ettigi husus sudur: Kur’an’in
anlami Kur’an metni ‘iginde’ ya da ‘disinda’ degildir. Bir bagka ifadeyle Kur’an’in
anlami Kur’an’in dilsel, mantiksal, felsefi analizleri ya da Hz. Peygamber donemi
icinde Kur’an’in konumlandirilmasiyla kesfedilebilecek bir ‘sey’ degildir. Kisacasi
o ‘bir yerde bulunabilecek’ bir nesne degildir. Aksine o, bize yalnizca isaretler
(ayet) sundugu icin, isaretlerin gosterdigi yonde ilerledik¢e her insan onu kendi
varligimin doniigiimil esnasinda tecriibe etmeye baslar. Boylece Kur’an’in anlamu ile
onu tecrilbe eden insan arasinda agik bir epistemolojik mesafe olusmadigi i¢in o
‘gosterilebilir’, ya da modern tabiriyle, ‘nesnelestirilebilir, seylestirilebilir’ hale
gelemez.

Diger bir deyisle, Kur’an’in anlami ontolojik bir hadise olarak insanin
zamansal doniisiimii esnasinda tecelli etmeye devam eder. Buna goére, ilmin amaci
Kur’an’in anlamimi ortaya c¢ikarmak degil, insanin isaretlerin gosterdigi yonde
ilerlemesine yardimci olmaktir.

Buna karsin, giiniimiiz temel Islam bilimleri icinde artik ‘anlam’, insan
bilincinin karsisinda konumlandirilabilir, yerlestirilebilir, kavramlastirilabilir,
dolayisiyla baskalarina oldugu gibi aktarilabilir bir seydir. Bu durum tam da
pozitivistik bilimsel bilgi ile tarif edilen hususa paralellik arz etmektedir. Bilginin
kesinligi, ger¢ekligi ve dogrulugu ayni zamanda onun ‘posit/if” yani insan bilincinin
mantiksal kriterlerine uyum saglayan, onu onaylayan bir ‘nesne’ ve ‘sey’ olarak
bagkalarina aktarilabilir hale getirilmesi demektir. Boylece ‘6zneler-arasilik’
(intersubjectivity) bilimsel bilginin her yerde ayni sekilde anlagilabilmesi olarak
modern diisiinme modelinin bir genel karakteri haline gelmektedir.

Sonugta temel Islam bilimleri, tiim insanlik i¢in aym sekilde anlasilmasi
beklenen dzneler-arasi nesnelestirilmis yani bagkalarina aktarilabilir hale getirilmis
bilgi anlayisiyla ilahiyat fakiiltelerinde ‘Ggretim’ ve ‘egitim’ kavramlarinin temel
felsefesini de belirlemektedir. Bu temel felsefeye gore, ‘bilgi’, oldugu gibi
aktarilabilir (6zneler-arasilik) 6zelligi nedeniyle inananlarin din egitimine yon
vermelidir. Diger bir ifadeyle, ilahiyat fakiiltesi 6grencilerinden beklenen sey, bu
bilgiyi onu heniiz bilmeyenlere aktararak dogru bir egitime zemin hazirlamalaridir.

Ancak bu noktada en kayda deger husus, temel Islam bilimleri icinde
iiretilen bilginin kendisinin ‘seylestirilmesi’ yani bir ‘nesne’ haline getirilmesidir.
Sayet bilgi, bagkalara oldugu gibi aktarilabilecek ve bir degisime maruz kalmadan
Ozneler-arasilik 6zelligini koruyabilecekse, bu durumda dini bilgi ile bir fizik ya da
matematik bilgisi arasinda gercekte ne tiir bir fark kalmaktadir? ‘Bilginin kendi
evrenselligine ulagsmasina’ matuf olarak ‘aktarilabilirligi’ ya da ‘nesnelestirilmesi’
aym zamanda bu bilginin konusu olarak Islam dininin nesnelestirilmesine,
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seylestirilmesine, yani konumlandirilabilir, yerlestirilebilir bir unsura doniismesine
yol agmiyor mu?

Burada kanaatimizce énem arz eden bir hususa dikkat ¢cekmeliyiz. Modern
bilimsel bilginin pozitivizmin etkisi altinda seylestirilmesi, nesnelestirilmesi yani
konumlandirilmasi ayni zamanda modern bilimsel bilgiyi iireten zihnin kendisi
disindaki her seye yonelik temel felsefi tutumunu da yansitir. Bilimsel bilgiyi {ireten
zihin bunu kendi disindaki her seyi konumlandirarak, kendi karsisinda yerlestirerek
(pozitiflestirerek) gergeklestirmektedir. Dolayistyla biling karsisinda varliklar
konumlandirilabildikleri ~ 6lgtide  bilimsel bilgi  konusu haline gelmekte,
konumlandirilamadiklar1 6l¢iide bilimsel diisiince alanmin disinda tutulmaktadirlar.
Yani onlar ‘gercek varlik’ statiisiine layik gortilmedikleri i¢in bir inang, kanaat ya
da varsayim konusu olarak deger kazanip-kaybetmektedirler.

Bu durum karsisinda su soruyu sormak kagmilmaz hale gelmektedir:
Kur’an metni temel Islam bilimleri iginde ne 6l¢iide bilgi konusu haline gelebilir?
Temel islam bilimleri iginde bilgi konusu haline getirilen yani konumlandirilan
Kur’an metni artik bir bilgi kaynagi olarak is gorebilir mi? Dahas1 Kur’an gergekte
bir bilgi kaynagi midir? Yoksa o ‘gaybeiman’a insanlar1 davet eden ve sadece bize
ayetler (isaretler) sunan bir metin olarak beseri diinyada tanimladigimiz yani
irettigimiz higbir bilgi tiirii i¢inde yer almiyor mu?

Bu sorularla dikkat ¢ekmeye calistigimiz husus, Kur’an metninin temel
Islam bilimlerinin nesnelestirici ve konumlandirici bilgi modeli iginde
nesnelestirilen bir husus haline gelmesiyle uzun soluklu denebilecek sekiilerizmin
geniglemesine katki yaptigidir. Sekiilerizm, her seyden oOnce ‘bos mekéan’
anlayisidir. Bir bagka deyisle, sekiilerizm, klasik metafiziksel diisiincenin Tanri’nin
eylem alani olarak olustugunu, dolayisiyla ‘dolu’ kabul ettigi mekanin modern
biling tarafindan bosaltilmasi ve insanin 6zgiirliik ve irade alani olarak kalmasina
karar vermesi durumudur. Bu yiizden bilimsel bilgi anlayisi, Kartezyen metot
anlayis1 dogrultusunda sekiilerizmin en 6nemli boyutlarindan birini olusturur.

Bos mekan, insanin 6zgiirliik ve iradesine agik tutulan mekéan olarak insanin
varliklar1 bilimsel bilgi sayesinde karsisinda konumlandirabilmesini miimkiin
kilmaktadir. Klasik c¢evre algisi ile modern ¢evre algisi arasinda karsilagtirma
yapildiginda bu durum daha agike¢a fark edilebilecektir. Klasik ¢evre algisinda ¢evre
genel olarak Tanri’min iradesine ve/veya diger metafiziksel ya da mitolojik
varliklarin etkilerine agik olan, bu yiizden insan kaderini sekillendiren bir faaliyet
alanidir. Kisacasi klasik gevre algisinda insan, ¢evrenin insanin iradesini agan gucu
karsisinda biiyiik oranda pasif durumdadir. Modern gevre algisinda ise ¢evre sadece
fiziksel varliklardan olugmakta ve bilimsel bilginin konusu olarak nesnelestirilebilir
haldedir.
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Bos mekan anlayisi, bilimsel bilginin disinda modern sanatsal tiretim
cabalarina imkan veren bir mekan anlayisidir. Bu ylizden sekiilerizmin diger 6nemli
boyutu modern sanatin bos mekan anlayis1 sayesinde tesekkiil etmektedir. Modern
sanat, gorebildigimiz kadartyla, daha ziyade modern bilginin konusunu
olusturmayan diger hususlarin bos mekan anlayisi ekseninde konumlandirilmasi ve
nesnelestirilmesi olarak etkinligini siirdiirmektedir.

Bitlin bunlardan sonra ginlimiz ilahiyat fakiltelerinde 6zellikle temel
Islam bilimlerinin daha fazla etkisine maruz kaldig1 pozitivistik diisiinme modeli
iginde bilgi tiretirken ayn1 zamanda sekiilerizmin bos mekéan anlayisina bir sekilde
destek verdigini ileri siirmek daha anlasilir olacaktir. Zira pozitivizm, zaten
sekiilerizmin bos mekan anlayisinin bir bagka ifadesidir. Bu durumu Bati
toplumlarinin tarihsel seriivenine baktigimizda kolayca miisahede edebiliriz. Bati
toplumlarinda sekiilerizmin gelismesi ile pozitivizm ve modern bilimsel bilgi
anlayisimin gelismesi paralel hususlardir. Bu durum ayni zamanda geleneksel
anlamiyla kabul edilen tiim dini, ahlaki ve estetik unsurlarin bos mekéan anlayisi
icinde bir yerlerde konumlandrilmasina yol agmustir.

Son donem Osmanli ve Cumhuriyet tarihimizde pozitivizmin
yayginlasmaya baglamasi da benzer sekilde bilimsel bilginin benzersiz bir konum
elde etmesine ve geleneksel tim dini, ahlaki ve estetik unsurlarin bir yerlerde
konumlandirilmasint  beraberinde getirmistir. Buna paralel olarak ilahiyat
fakiiltelerinde metot kavramimnin arka planda aragtirma ve diisiinme faaliyetlerini
sekillendirmesi, bu fakiiltelerde iiretilen ve din adina mesruiyet kazanan bilgilerin
biiyiik oranda sekiilerlesme siirecine katki yapmasina yol agmaktadir.

Bu noktada bizi ilgilendiren teorik ve pratik iki temel sorun sudur: ilahiyat
fakiilteleri iginde ders konusu olan disiplinler ne tiir diisiinme ve anlama modelleri
icinde faaliyet gostermelidir? Bu fakiilteler icinde bilgi, aktarilabilir,
nesnelestirilebilir bir sey olarak algilandig: siirece ‘6grenci’ dedigimiz bireyler ayni
zamanda nesnelestirilmis ve boOylece birey oOzelligini yitirmeye baslamis hale
gelmiyorlar mu? Sayet durum buysa, Ogrencilerin modern diinyanin tiim
belirsizlikleri, degisimi ve sekiilerizmin beraberinde getirdigi sorunlarla yiizlesmesi
nasil miimkiin olacaktir?

Kisacasi {iretilen bilginin kendisi gibi nesnelestirilen yani iiretilip
konumlandirilabilecegi varsayilan Ogrenci tam da modern diinyanin tim
belirsizlikleri ve degisimi karsisinda kirilgan hale gelmiyor mu? Bu tiir bir 6grenci,
dinin nesnelestirilemez tim boyutlarini nasil anlayabilir ve sekiilerizmin pasif bir
destekcisi olmaktan nasil uzaklasabilir? Kisacasi bdylesi konumlandirilan ve
nesnelestirilen 6grenci kendisini nasil kritik edip kendi gergekligiyle yiizlesme
imkanina erigebilir? Yoksa ‘inancl nesil’ imgesi altinda kendini kritik edemeyen ve
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dolayisiyla modern diinya karsisinda savunmasiz kalan bir ‘kurban’ imgesi mi
olusmaktadir?

Kanaatimizce temel Islam bilimleri klasik kavramlar ile modern bilimsel
bilgi anlayis1 arasindaki biiyiik felsefi farkin yeterince ayriminda olmadig: i¢in bir
taraftan sekiilerizme dolayli destek verirken diger taraftan ‘kurban’ imgesinin
olusumuna yol agmaktadir. Bunun en 6nemli nedeni ‘dil’ yani ‘modern kavramsal
birikim’ sorunudur. Daha agik ifadeyle modern diinyanin gergekleriyle yiizlesmeyi
saglayacak modern kavramsal birikim temel Islam bilimleri iginde olusmadig1 igin
ister istemez bu bilim dallar1 i¢inde sekillenen zihin modern diinya iginde
savunmasiz hale gelmekte ve bir kurbana doénligmektedir. Modern kavramsal
birikim olusmadigi siirece, klasik kavramlarin giiciinii ve smirlarini test etme
imkani da olusmamaktadir.

Yukarida ‘kurban’ kelimesini yalnizca ‘disarinin etkisine maruz kalma’,
‘savunmasiz durma’ anlaminda degil, aymi zamanda ‘ikame’ anlaminda
kullandigimiz1 belirtmeliyiz. ‘Kurban’, bir iist gercekligi ikame etme ugruna
kendisini disarinin etkisine acik hale getirme olayidir. Buna gére, temel Islam
bilimleri iist gerceklik olarak islam dinini giiniimiizde ikame etmek yani onun yerini
tutmak isterken kendisini kiiresel c¢agmn etkilerine—yeterli kavramsal birikim
olmadig1 i¢in—agcik hale getirmekte ve bir kurbana doéniismektedir. Dolayisiyla bu
disiplinlerin nesnelestirilmis ve nesnelestirici bilgisine goére konumlandirilan,
nesnelestirilen 6grenciler de ‘kurban’ imgesinden pay almaktadirlar.

Sayet bu analiz ve tespitlerimiz dogruysa, bu durumda tefsir ve hadis gibi
cok onemli iki disiplinin ahlak felsefesi ve miizik disiplinlerine referansla ilahiyat
fakiilteleri i¢in anlami ve islevlerinin neler olabilecegi hususunda bazi diisiinceleri
ileri siirme hakkimiz olabilecektir. Burada tefsir ve hadis disiplinlerini ahlak
felsefesi ve miizik ile birlikte ele almak isteyisimizin nedeni daha ziyade sembolik
bir anlam tagimaktadir. Zira ahlak felsefesi (inanan) insanin kiiresel diinyanin
cogulcu yapisiyla nasil bir ahlaki iletisime gecebilecegini arastirirken, miizik,
kendine 6zgili kavramsal olmayan diliyle tiim kavramsal diisiinmenin sinirlarini
agmamizi miimkiin kilmaktadir. Bdylece hem ahlak felsefesi hem de miizik,
nesnelestirici olmayan diigiinme tarzinin iki farkli formu olarak gilinlimiiz tefsir ve
hadis disiplinlerine hakim goriinen nesnelestirici diisiinme sorununun kritik
edilmesinde ve asilmasinda sembolik roller iistlenebilir.

Burada ‘ahlak felsefesi’ yerine genel olarak ‘felsefe’ye veya 6zel olarak
‘Islam felsefesi’ne sembolik rol atfetmek de miimkiindiir. Ancak ‘felsefe’ kelimesi
¢ok farkli diisiinme tarzlarma genel olarak isaret etmekte ve pozitivizm, analitik
felsefe gibi nesnelestirici felsefeler hala ‘felsefe’ kelimesini genel olarak temsil
etmeye devam etmektedirler. ‘Islam felsefesi’ tabiri de giiniimiizde daha ziyade
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felsefe tarihgiliginin bir alani olarak yine pozitivizmin ve buna bagl olarak
Oryantalizmin etkisine ¢ok agik olarak durmaktadir.

Tefsir ve hadis bilimlerini, yukarida andigimiz nesnelestirme sorununa
maruz birakan 6nemli faktorlerden biri, ‘Kur’an’ ve ‘hadis’ dedigimiz hususlari
belli bir ‘soyutlama’ mantig1 i¢inde ele almak isteyisleridir. Burada en kritik nokta,
‘Kur’an’ ve ‘hadis’in adeta ‘kendinde nesne’, ‘kendi basina varolan bir sey’ gibi
tasarlanmasidir. Elbette bu yaklasimda modern pozitivizmin yaninda klasik Islam
diistincesinin ‘Kur’an’ ve ‘hadis’i olagan “beser s6zii”’nden ayirt ederek ele almaya
calismasinin rolii de s6z konusudur. “Kutsal metinlerin tahrifi” ve “hadis
uydurmaciligr” gibi sorunlar klasik bilginleri her iki metin tiirii kargisinda belli bir
soyutlamaci tavir almaya zorlamistir. Ancak Gazzali’nin “miicerret” kavramini
kullanarak elestirdigi bu yaklasim, tiim klasik diisiinceye hakim olmamustir.

Tarihselciligin Islam diisiincesinde mekan edinmesi ile birlikte Kur’an’1 ve
hadisleri Hz. Peygamber déneminin simnirlar1 i¢inde ele alma tesebbiisii s6z konusu
soyutlama sorununu ¢6zmemis, yalnizca ona tarihsel bir soyutlama boyutu
eklemistir.

Opysa tarihsel siireklilik i¢inde bakildiginda Kur’an ve hadislerin en temelde
ontolojik-tarihsel birer hadise olarak her zaman i¢inde bulunduklar1 ortam ile gok
farkl diizeylerde baglantilar ya da iliskiler i¢inde anlam kazandiklar1 goriiliir. Diger
bir deyisle, “kendi bagina Kur’an ve hadis” anlayisi, ancak bir zihinsel tasarim olup,
tarihsel gergekligi yansitmamaktadir. Bu nedenle biylk oranda dil-gramer analizi
ya da bazi tarihsel bilgilerle Kur’an ve hadislerin anlasilabileceginin varsayilmasi,
soyutlamaci yani konumlandirici ve nesnelestirici mantigin tiim illiizyonlarinin
Islam ad1 altinda mesruiyet kazanmasima yol agmaktadir. Burada pek ciddi bir soru
kargimiza ¢ikmaktadir: Soyutlanan bir metin, Kutsal metin olabilir mi? Buna bagh
olarak soyutlanan bir din, Din olabilir mi?

Bu sorularin ne anlama geldiginin daha iyi fark edilebilmesi i¢in tefsir ve
hadis bilim dallarinda “anlam” dedigimiz hususun nasil tesekkiil ettigine dair
yiiksek diizeyde bir tarihsel ve felsefi bilincin yani birikimin olugsmasini beklemek
durumundayiz. Zira “anlam” dedigimiz husus i¢inde yazar, metin, okur, tarihsel
ortam, varlik tasarimlari, dil ufku, dil oyunlari, sosyal-siyasi iligkiler, gelenek,
maddi ¢ikar iligkileri, estetik algilar gibi ¢cok farkli hususlarin rolii s6z konusudur.
Buna gore Kur’an ve hadis dedigimiz metin formlari, yalitilmig (kendi bagina)
nesneler degil, anlami olusurken c¢ok farkli gerceklik diizeyleriyle baglantisi
kurulmakta olan ‘stiregler’dir. Tam da birer ‘siire¢’ olduklari i¢in her iki metin
formunun yalitilmis halleriyle anlagilabilecegini diisiinmek, akip gitmekte olan bir
nehri yalnizca bir resim formati i¢inde anlamaya ¢aligmak gibidir.

Pozitivizm, varliklar1 nesnelestirirken ayni zamanda onlari yalitip
resimlestirir yani tek boyutlu hale getirir. Bu yilizden pozitivizmin en bilyiik sorunu
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‘temsil” ya da ‘re-prezentasyon’ sorunudur. Temsil ya da reprezentasyon, bir varligi
bir dilsel ifade ya da nesne i¢inde ikame / yeniden varetme ¢abasidir. Bu sekilde
dilsel ifade ya da nesne, o varligin yerini tutmaya ve hatta ondan daha gercek
olmaya baslar. Benzer sekilde temel Islam bilimleri iginde, 6zellikle tefsir ve hadis
bilimlerinde Kur’an ve hadis gibi iki blyuk gerceklik, tim tarihsel surekliliklerine
karsin, belli bash dilsel ifadeler iginde anlami ikame olunacak (temsil edilecek,
represente olacak) nesnelere doniistiiriilmektedir.

Buna dayali olarak ‘temsil’in ‘varlik’tan daha gercek olmaya baslamasi
gibi, tefsir ve hadis bilimleri Kur’an’in anlaminin mesru temsilcileri olarak diger
disiplinler Uzerinde bir tur otorite haline gelmektedir. Bu durum belki en fazla
ilahiyat fakiiltesi 6grencilerini etkilemektedir. Zira uzun yillar ilahiyat fakiltesinde
gorev yapmakta olan bir 6gretim liyesi olarak gozledigimiz sey, soz konusu iki
disiplin disinda fikih, tasavvuf, kelam, Arapca, Islam tarihi vs. diger pek cok
disiplinin 6grencilerin goziine birer “araz” yani “ikincil” konumda goriinmesidir.
Buna gore, felsefe alani icinde goriilen ahlak felsefesi, Islam felsefesi, din felsefesi,
felsefe tarihi ile Islam sanat tarihi icinde goriilen miizik gibi dersler ise, tabir caizse
“Uclinct g6z” yani cevher-araz ikilisine digaridan bakan, dolayisiyla yabanci olan/
yabancilastirici birer goz haline gelmektedir.

Dikkat edilirse burada kismi diizeyde—yazimizin baglarinda atif
yaptigimiz—hiyerarsik diisiinme modeli (klasik kozmoloji ve metafizik) hala etkin
goriinmektedir. Ama belki bundan daha ¢ok modern diinyanin yabancilagsma/
yabancilagtirma sorunu karsisinda hep aranan yuva, Heimat, arz-1 mev’ud, kutsal,
korunmus mekén gibi imgeler is bagindadir. Bu agidan bakildiginda genel olarak
tefsir ve hadis gibi ilimler “cevher”in ikamesi ya da temsili olarak yuva, Heimat,
arz-1 mev’ud, kutsal, korunmus mekani simgelerken, diger ilim dallar1 bir tiir asil
(cevher)dan uzaklagmaya baglama ya da siirgiine gidis haline gelmektedir. Tarihsel
Islam diinyasinda teorik diizeyde mesruiyet kazanamanus iki disiplin olarak felsefe
ve mizik adeta slrgiin mekanini simgelerler.

Ne var ki, daha &nce yaptigimiz analizler dogruysa, tam da temel Islam
bilimlerinin yalitilmig ve nesnelestirici diisiinme tarzi, ilk elde verdigi izlenimin ¢ok
Otesinde, zaten modern diinyanin siirgiin diyarini inga etmektedir. Burada ‘surgln
diyar1” metaforu ile bu disiplinler tarafindan {iretilen bilginin 6grencileri ya da
okurlari ne gecmiste ne de gilinlimiizde bir yuvaya kavusturabildigine atif
yapmaktayiz. Bu durum farkli yazilarimizda dile getirdigimiz “bolinmiis biling”
(splitconsciousness) sorununun bir bagka yiiziidiir. Zira bir yerde yuva tutmak,
bizlerin belli bir yere iliskin kavramsal birikimimize baglidir. Bizler “dil” sayesinde
ve “dil icinde” yuva tutariz. Klasik kavramlara yon veren biiyiikk hiyerarsik
kozmoloji ve metafizige (Islam felsefesi) ve modern kavramlara yon veren Kiiresel
Cag ontolojisine dair modern ve post-modern felsefelere dair kavramsal birikim
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ortaya ¢tkmadik¢a her iki diinyaya da yabanci kalan, dolayisiyla kirillgan birer
kurban imgesinin olugmasi kaginilmaz olmaktadir.

Kanaatimizce bu sorundan belli Slgiilerde ¢ikis yolu ahlak felsefesi ve
miizik baglaminda miimkiin olabilir. Zira her iki disiplin, “kavramsal olmayan”
dolayisiyla nesnelestirmeyen ve agik¢a konumlandirmayan bir diisiinme tarzini
gerektirmektedir. Ahlak felsefesi, yasayan bireyin toplum i¢inde ve bagkalariyla
yiizlesirken ahlaken dogru olani nasil kesfedebilecegine dair ontolojik temelli deger
bilincinin gelisimiyle ilgilenmektedir. Buna gore, birey ahlaki agidan her ne kadar
geleneksel ahlak pratikleri i¢inde yer alsa ve bir takim ethos yani ahlaki vizyon
sahibi olsa da, hala “simdi-burada” kategorisi iginde ahlaken dogru olani pesinen
bilebilecek durumda degildir. Diger insanlarla ve varliklarla “yilizlesmesi” yani
kendisinden farkli olan “yiiz”iin ger¢ekligi ve anlam diinyas1 karsisinda kendi
“yiiziinii” fark edebilmesi esnasinda ahlaki sorunun ne oldugunu fark edebilir.
Boylece ahlaki sorunun fark edilmesi, nesnelestirici, 6tekilestirici, yabancilastirici,
soyutlayic1 bir diisiinme tarzi iginde degil, dogrudan bireyin kendisini de tim
varligiyla kusatan ortam i¢inde bagkalariyla yilizlesme esnasinda fark edilebilir.

Bagkalarinin “ylizii” asla oOtekilestirilebilecek bir nesne degildir. Tam
tersine o, kisinin kendi diislincesinin, algisinin, kavramsal diinyasinin smirlarini
fark etmesine imkan veren ve boylece “etkileme /etkilenme” hadisesi icinde tecriibe
edilen bir gergekliktir. Bu nedenle ahlaki sorunlarin anlasilmasi, yasanan ve tecriibe
edilen diinyanin ve tarihsel ortamin yeni bir gozle goriilmesini gerektirmektedir.
Tam da bu yiizden ahlak asla ne ge¢misin su anda bir temsili ne de salt bir kurgu
icinde {iretilebilecek seydir. Aksine o insanin yagayan tarihi anlama giicline gore ait
olabildigi bir toplumsal siiregtir. Ahlak, bu yonilyle, insanin her an bu diinyada
yuva tutmaya ¢aligsmasi, ona ait olmasi ve onu doniistiirmesi durumudur.

Ahlak felsefesini bu baglamda ilging kilan husus, ahlaken en dogru olanin
tim zamanlar i¢in pesinen bilinemeyecegini bize fark ettirmesidir. Bir bagka
ifadeyle “simdi-burada” kategorisi tiimel kavramsal diisiince ile fark edilebilecek ve
anlagilabilecek bir husus olmadigi i¢in daima kavramsal olusuma ve doniisiime yol
veren bir gercekliktir. Ahlak felsefesi bu yiizden dilin ahlaki kaygilar esliginde
stirekli yenilenmesi, revize edilmesi ve gergeklikle bagimin kurulmasi sorunu
izerinde diisiinme faaliyetidir.

hadis dedigimiz iki biiyiilk metin formunun tarihsel siirekliligini anlama noktasinda
ahlak felsefesinin simdi-burada olana ac¢ik kalma yani yasayan gergekligi
kavramaya calisma, ona uygun olarak dili revize etme faaliyetinin birer pargasidir.
Her ne kadar epistemolojik ve tarihsel arastirma agisindan bakildiginda ahlaktan
bagimsiz disiplinler gibi goriilseler de, kanaatimizce, tefsir ve hadis disiplinleri
genel ahlak felsefesinin ontolojik diizeyde iki 6nemli pargasidir. Nasil ahlak
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felsefesi, zaten diisiiniilmiiy olani yeniden diisinmeye degil, simdi-burada
yiizlestigimiz gercekligin ve ahlaki sorunun heniiz diisiiniilmemis boyutlarini
kesfetmeye ¢alistyorsa, tefsir ve hadis disiplinleri de Kur’an ve hadis metin formlari
hakkinda daha dnce diigiiniilmiis olanin yeniden diisiiniilmesiyle yetinemez; simdi-
burada Kur’an ve hadis metin formlarinin anlaminin heniiz diisiiniilmemis
boyutlarin1 kesfetme c¢abasi i¢inde olmalidir. Bu yiizden onlar genel ahlak
felsefesinin iki farkli pargasi olarak benzer bir diisiinme modeli iginde yol almak
durumundadirlar.

Ancak ahlak pratigi ve ahlak felsefesi dedigimiz husus estetik bilincin s6z
konusu olmadigi yerde nasil varolabilir? Varlifin estetik boyutlarinin kesfine
yonelmis algilar olmaksizin ahlaki bilinci kaba bir biling olmaktan ne kurtarabilir?
Burada Protestan mezhebinin kurucusu olarak bilinen Martin Luther’in *Mizik
olmasayd1 insan tastan biraz daha fazla bir sey olarak kalirdi’ anlamina gelecek
s0zUnl aktarmakta yarar gorlyoruz. Gizelin tecriibesi ve glizele dair biling ya da
kavramsal birikim olmadan, ahlaken dogru olanin nasil kesfedilebilecegi bize
cevabr pek miimkiin olmayan bir sorun olarak goriinmektedir. Zira estetik ya da
giizelin tecriibesiyle algilar1 hassaslasmamig, zariflesmemis, dolayisiyla ince
noktalar1 (niikte) kavrayacak duruma erigmemis bir bilincin ahlakiligine belki en iyi
ornek Haricilerdir. “Hiikiim Allah’a aittir” sloganiyla Hz. Ali gibi bir sahsiyeti
Oldirdiklerinde ¢ok muhtemelen ahlaken en dogru olan1 icra ettiklerini
disiinmekteydiler. Benzer sekilde gegmiste ve gilinlimiizde Miisliimanlarin
Miisliimanlar1 tekfir ile suglamalar1 ve Miisliiman olsun ya da olmasin zaman
zaman insanlar1 haksiz yere 6ldiirmeleri sadece bir kelami sorun degildir. Belki bu
durum en basta ahlaki-estetik alg1 sorunudur.

Bu noktada bir bagka soruyu sormak durumundayiz: Ahlaki-estetik bilinci
hassaslagmamig, bu baglamda kavramsal birikimi yeterince olusmamis bir insan
Kur’an ve hadis gibi metin formlarinin yasayan anlamini nasil hassas yonleriyle
kesfedebilecektir? Daha  oOnce  belirttigimiz  gibi, Kur’an ve hadis,
nesnelestirilebilecek, dolayisiyla fiziksel, mantiksal ya da tarihsel bir olgu olarak
otekilestirilebilecek hususlar olmadigi i¢in anlami, onu yorumlayan insanin ahlaki-
estetik varligindan bagimsiz bir sekilde ortaya g¢ikarilamaz. Kur’an ve hadisin
anlami ona inanan ve onu yorumlayan insanin varlik tarzlarini da kusatan bir
tarihsel siireklilik olarak giliniimiize erismis durumdadir. Buna gore Kur’an’i
anlayan insan ayni zamanda kendisini anlar. Kendi ahlaki-estetik algilar1 ne 6l¢iide
gelismis ise bireyin Kur’an’1 anlamasi o 6l¢iide farklilasacaktir.

Bu acgidan bakildiginda miizik dedigimiz husus, her seyden dnce insan
varliginin ve bilincinin estetik egitiminin ¢ok dnemli bir pargasidir. Buna dayali
olarak miizik ahlaki bilincin gelisiminde ¢ok kritik bir rol {istlenir ve ahlaki bilincin
“kaba bir bedevi ahlaki1” ya da “harici ahlak1” olmasinin 6niine gegmeye ¢alisir.
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Biitiin bunlarla ayn1 zamanda bize her zaman anlagilmaz goriinen bir hususa
isaret etmekteyiz: Genel olarak din egitiminin dinin en temel unsurlarinin yani
kelami ve fikhi ilkelerin &gretimiyle baslamasi gerektigi seklinde bir kanaat s6z
konusudur. “Once asillarin sonra ayrintinin bilinmesi” seklinde bir perspektifi dile
getiren bu kanaat, “imanin 6nce, amel ya da davranisin sonra geldigi” seklindeki bir
tarihsel yanilgimin iiriinii gibi goriinmektedir. Oysa daha derin diisiiniildiigiinde
zaten imanin da bir eylem tirii oldugu ve ortaya ¢ikisinin ahlaki-estetik
algilarimizla ¢ok yakindan ilgili oldugu fark edilebilir.

Cocukluktan itibaren yiizlesilen yaygin din egitiminin ve ilahiyat fakiiltesi
miifredatlarin genel sorunu diger eylem tiirleriyle, dolayisiyla bu eylem tiirlerinin
hep birlikte olusturdugu ve i¢inde var oldugu “diinya” olmaksizin dinin asillarinin
Ogretilebileceginin varsayilmasidir. Oysa din, “diinya”nin yani insanin tarihsel
olarak {iretegeldigi biiyilik kiiltiir diinyasinin 6nemli bir pargasidir. Kabaca
“gelenek” olarak adlandirdigimiz bu “diinya” olmaksizin higbir bilgi anlam
kazanamaz ve islev goremez. Genel din egitiminin ve fakiiltelerimizdeki din
Ogretiminin genel olarak basarisizligi bu “diinya” olmaksizin, kisacasi “diinyasi
olmayan” bilgilerin 6grencilere aktarilmaya calisilmasindan kaynaklanmaktadir.
Yukarida “nesnelestirilmis bilgi”, “nesnelestirilmis din” ve “nesnelestirilen
Ogrenci” tabirleriyle isaret etmeye ¢alistigimiz sorun biraz da budur: “Diinyasizlik”.
Sekiilerizmin ve pozitivizmin ilahiyat egitim ve 6gretimine hakim olmasi genel
olarak “diinyasiz” bilgi anlayisiyla yetinmemiz ve hatta bu anlayisi her gegen giin
daha fazla gtiglendirmemizdir.

Sonug olarak tefsir ve hadis disiplinlerini genel ahlak felsefesinin birer
pargasi olarak goriip, sonra miizik yani estetik bilincin gelisimi olmaksizin ahlaki
bilincin tek tarafli kalacagina deginirken dikkatleri ortak bir noktaya ¢ekmeye
calistik: ‘Simdi-burada’ kategorisi i¢inde diisiinmeksizin ve nesnelestirmeyen
bilinci geligtirmeksizin tefsir ve hadis disiplinleri kagimilmaz olarak “diinyasi
olmayan” bilgiler tiretmeye devam edecektir. Bu sorunu agmak i¢in gocukluktan
itibaren genel din egitim ve Ogretimi kadar ilahiyat fakdiltelerinde din egitim ve
Ogretimi her zaman “diinyasi olan” ve “diinyanin olusumuna katki yapan” bir
bilgiler aginin 6riilmesi yani genel bir metnin (text) olusumunu saglayacak sekilde
gerceklesmek durumundadir. Bati dillerinde ‘text’ kelimesinin Orgii (tekstil)
anlamina geldigine deginmis olalim.

Kur’an ve hadis, beseri diinyanin anlaminin sorgulanmasi, revize edilmesi
ve hakikati anlama noktasinda agik-uglu kalmasi i¢in varolmaya devam eden
metinlerdir. Kisacasit onlar begeri diinya iginde ve bu diinyanin doniigiimil i¢in
varliklarini siirdiirmektedirler. Bu yiizden bu diinyay1 kendi i¢inde asil ve ayrinti,
yuva ve siirgiin, degerli ve degersiz, cevher-araz, birincil ve ikincil gibi gerceklige
tekabill etmeyen kavramsal ikilemler icinde bolmek, her seyin Otesinde
‘diinyasizlagma’ ve ‘nesneles(tir)me’ sorununa yol agmaktadir. Ahlak felsefesi
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genel olarak beseri diinya felsefesidir ve revize olmak i¢in daima muzik gibi estetik
bilince ve sanat tecriibesine muhtagtir. Genel ahlak felsefesinin birer pargasi olarak
tefsir ve hadis gibi disiplinler “bu diinyanin anlami”ndan hareket etmedikce basarilt
olamaz. Basgarabilecegi tek sey, diinyasizlagsarak kendisini nesnelestirmekten ve
yasanan diinyaya yabancilagtirmaktan ibarettir.
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HELLENOPHiLjA’DAN HELLENOMANIA’YA: HELEN-
SEVERLIK’TEN HELEN-SAPLANTISI’NA

Sadik TURKER*

Ozet

Felsefe, tarih boyunca her kiiltiiriin gerceklestirdigi bilgelik etkinliginin
niteligi midir? Felsefe, her zaman ve sadece bilgelik sevgisi gibi bir gaye ugruna mi
yapilmistir; yoksa o, asir1 ideolojik talepleri mesrulastirmak veya gerceklestirmek
gibi amaglar i¢in de kullanilmis midir? Felsefeyle ilgilenen birisi i¢in son derece
itici gorinen bu sorular, ¢agimzda felsefenin ne yapmakta oldugunu veya ne
olmamas1 gerektigini belirlerken kaginilmaz goriinmektedir. Ustelik bdyle sorular,
felsefenin en can alict 6zelligi olan elestiri gorevini, bizzat kendisine yoneltmesi
bakimindan, “ger¢ek” bir felsefe 6grencisinde fazlasiyla saygi uyandiracaktir.

Anahtar Kelimeler

Helen-Severlik, Helen-Saplantisi, ideoloji, mitos, logos, karanlik, aydnlik,
terdr.

FROM HELLENOPHILIA TO HELLENOMANIA

Abstract

Is philosophy the quality of wisdom that every culture performs in the
course of history? Is philosophy made only for the sake of a love of wisdom, or it is
used also for legitimizing or realizing the extreme ideological demands? These
questions that repel the one who is interested in philosophy are inevitable in
certaining of what philosophy has been doing in our age, or what it should not be.
Furthermore, these questions compel respect in a “genuine” pupil of philosophy
when philosophy is directing the most distinctive task which is criticism to itself.

Key Words

Hellenophilia, Hellenomania, Ideology, mythos, logos, darkness,
illumination, terror.
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Felsefe ve bilim tarihi kaynaklarinin pek cogu, Eskicag Helen kiiltiiriiniin
etrafli, biraz da sakirtge yapilmis bir betimlemesiyle s6ze baslar. Bu Oylesine
alisildik bir durum haline gelmistir ki, 6zellikle Sokrates oncesi felsefe lizerine
konusulurken, birka¢ felsefi s6z lizerine insa edilmis binlerce ve ciltler dolusu
eserle karsilasan pek ¢ok felsefeci, hayrete diiserek “burada bir yanlis yonlendirme
mi var aceba” sorusunun pesine takilmak bir yana, bu durumu yadirgamazken,
kendi felsefeciliginde en ufak bir eksiklik hissetmez. Boylece temel gorevlerinden
birisi elestirmek olan felsefenin kokeni hakkinda gerekgeleri bulunan bazi 6nemli
stiphelerin ileri siiriilmesi ve bunlarin konusulur hale gelmesi 20inci yiizyil
bulmustur. Felsefenin gorevlerinden birisi elestirici diigiinceler gelistirmekti, ama
nedense kendi kdkeni ve gecmisi hakkinda bdyle diisiincelere itibar edilmedi veya
bu diisiincelere tevessiil edenler cezalandirildi.

Hellenophilia (Helen-severlik) deyimi, Greklerin kendilerini tarif etmek
icin kullandigi Hellen kelimesinden tiiretilmistir. Bu deyim o6nceleri Grekler
tarafindan kullanilmigsa da Yenicagdan itibaren —aslinda Greklerin Barbar kabul
ettigi— Avrupali Ari milletler tarafindan da, kendilerini kusatan bir anlam igerisinde
benimsenmistir.> Nitekim Grek hatip Isokrates’in (MO 436-338) belirttigi gibi
Helenler, insanoglunun geri kalanindan o kadar ileriye gitmistir ki, Helenlerin
Ogrencileri, biitiin barbarlarin 6gretmenleri olmustur. Helen ismi, artik ortak kani
paylasan bir irk1 degil, zekay1 akla getirmekte ve Helen kiiltiiriinii paylasanlar i¢in
kullamlmaktadir. Thukydides (MO 460-395), iki nedenden dolayr cagdas
tarihgilikte seckin bir yere sahip olmustur. Birincisi onun tarihyazimi anlayisinin
ilerlemeci olmasi, ikincisiyse Helenler ile Barbarlar arasini sovenist bir ¢izgiyle
ayirip, Helenlere medeniyeti tasiyan diger kiiltiirleri, Helen gururunu kiracagi
diistincesiyle yer vermemesidir. Eskicag Grek kaynaklarinda felsefenin ve Grek
tanrilarinin kaynagi olarak goriilen Musir, biitiin saygmligiyla bir istisnaydi.?
Platon’'un (MO 424-348) Devlet baslkli eseri, cagdaslar1 tarafindan Misir
kurumlarinin kopyasi oldugu elestirileriyle karsilagmisti. Nitekim Karl Marx’a
(1818-1883) gore isbolimi, devletin bigimlenis ilkesi olarak alindigi siirece
Platon’un Devlet’i, Misir kast sisteminin Helenler tarafindan ideallestirilmesinden
bagka bir sey degildi.?

1 Pingree (1992, s. 555).
2 Bernal (2003, s. 168-170).
3 Marx (1926, 1, s. 402).
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Romantizm, yalnizca duygularin {istiinliigii ile aklin yetersizligine duyulan
inangtan ibaret degildi. Ozellikle 18inci yiizy1l sonlarinda Romantizm, dénemin
moda kavrami geligme iizerine birbiriyle baglantili iki tez {iretti. Duragan
epistemolojik temellere sahip olmasi bakimindan Bati kiiltiirii, degisimi zaman
kavramina bagli olarak algilasa da degismezligin ilkesi olan mekan tasavvuruna
bagliligim siirdiirdii. Bir kere gercek iletisim, basitce akil yoluyla bireyler arasinda
meydana gelen bir olay degildir. Iletisim, birbirleriyle akrabalik yahut kan yoluyla
bagli olan, ortak bir miras1 paylasan bireyler arasinda s6z konusu olabilir. Yine
Romantiklere gore, 6zl itibariyle farkli fiziksel ve akli yeteneklere sahip olan
irklarin karismasi, yaraticilik ve gelismenin dniindeki en biiyiik engeldir. 1815-1830
yillar1 arasinda, Fransiz Devrimi’nin ardindaki gii¢ olarak gorillen mason
rasyonalizmine karsitlik gelismis, Romantizm ve Hiristiyanlik canlanmistir.
Eski¢ag Yunanistan’i, Romantiklerin goziinde hiirriyetin simgesiydi. Onlarin dini
goriisli ateizm ile koyu Hiristiyanlik arasinda gidip geliyordu; ama siyasi olarak
hayli atesliydiler. Bu donemde Helen-severlik kavrami, ezeli diisman imansiz
Tiirklere karsi girisilen miicadelede, Helencilik (Hellenism) ile Hiristiyan
Yunanlilarmn gii¢ birligi yapmast anlamini kazanmigtir. Hatta Yunan bagimsizlik
hareketini desteklemek {izere Almanya, Fransa, Ingiltere, Italya hatta Amerika’dan
pek ¢ok Helen-sever militan yardima kogsmustu. Nitekim 18 ve 19uncu yiizyillar
boyunca Helencilik ¢aligmalar1 ile Hiristiyanlik savunuculugu arasinda fiili bir
ittifak bulunmaktadir. Romantik hareketin kendisine aradig1 hedefi gosteren, ilging
bir sekilde Hag¢li ruhuyken, dayanacagi noktayr gosterense yine garip bir sekilde
felsefe olmustur. 19uncu yiizyilda goriilen bu iki etki, son derece gariptir; ¢iinkii bu
dénemde metafizige dayanan klasik felsefe neredeyse tamamen reddedilmekteydi,
Huristiyan inanciysa zaten birkag yiizyildir sistemli olarak elestiri ve inkar oklarinin
hedefiydi. Genel olarak soylenirse, beseri bilimlerde bilim, siyaset ve ideoloji igice
girmistir; zira 19 ve 20inci yiizyillar boyunca beseri bilimlere yon veren isimler,
aynt zamanda iiniversite kurucular1 ve krallarla yakindan iligkili Onemli
siyasetcilerdir. Ingiliz ve kuzey Amerikali diisiiniirler, islam’m Katoliklik’ten daha
az zararl oldugunu diisiinmeye yatkindilar; bununla birlikte 19uncu yiizyil boyunca
Romantik hareketin dogurdugu irke¢1 hiirriyet fikirleri, kisa zamanda din, dil, ahlak,
bilim ve genel olarak medeniyet kavramlarimi kusatan genel bir Helen-saplantilt
hareketi yayginlagtirdi.* BoOylece sadece Greklere bilimi ve felsefeyi ogreten
Misirlilar, Fenikeliler ve Sitimerler degil Ortagag Avrupa’sina yeni bilim ve

4 Bernal (2003, s. 80-82, 93, 392, 402-405).
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felsefeyi yeniden 6greten Bagdatli ve Endiiliislii Araplar ile Tiirklerin tarihe olan
katkilar1 lanetleniyor, en azindan kii¢iimseniyor veya yok sayiliyordu.®

Karanlik sayilan yilizyillardan Avrupa’nin bir ROnesans’la nasil uyanip
aydinhiga ciktigi sorusu, tipki bir zamanlar Hellenlerin yaptigi gibi, Avrupa’li
insanin dehas1 ve gayretiyle agiklanabilen hayret verici felsefi bir olay, bir tiir
mucize olarak cevaplanmistir. Boylece Eskicagda Hellenler nasil “mitos’tan
logos’a” gegtilerse, Avrupalilar da dylece “karanlik’tan aydinlik’a” ¢ikmiglardir.®
Burada kullandigimiz ifadeler, sadece Avrupa bilim ve felsefe tarihyaziciligini
dramatize eden mecazlar degil, Batili egitimin niifuz ettigi biitiin diinyada bilim ve
felsefe egitiminin temel miifredatin1 olusturan gergeklerdir. Nitekim cagdas felsefe
tarihi mifredatin1 sekillendiren isimlerden birisi olan ve The Royal Academy’nin
temellerini atan Lord Francis Bacon’a gore insanlik tarihinde (¢ blyuk bilim ve
felsefe devrimi meydana gelmistir: Bunlardan birincisi Greklerde, ikincisi
Romalilarda, iiglinciisiiyse onun kendi zamanindaki Avrupa’dadir. Bu tarihsel
stirecte diger kiiltiirlerin, bilhassa Miisliimanlarin katkisi, Bacon’un deyisiyle bahse
degmez.’Bu nedenledir ki Helen-severlige dayali tarih kurgusunun, Avrupali
olmayan evrende arastirilmak yerine egitilmesi ve ideolojik (segeneksiz) bir
bicimde savunulmasinin tek bir anlami vardir; o da emperyalist hareketin Avrupa-
merkezcil kiltir yorumunu yayginlagtirarak Avrupali olmayan barbarlarin bile bu
hareketin siyasi ve iktisadi kanadmni desteklemelerini saglamak ve tarihe yaratici
katkilarda bulunmus Islam gibi biiyiik medeniyet mensuplarini psikolojik olarak
cokertip etkisizlestirerek, emperyalizmi emsalsiz ve segeneksiz hale getirmektir.

Helen-severligin kiiltiirel bir goriis bozuklugu haline gelmesiyle Helen-
saplantis1 ortaya ¢ikmugtir. Samir Amin’e gore, 20inci ylizylldaGrek-merkezcil
tarihgilik anlayigi iizerinde eskiden oldugu kadar israrli durulmuyorsa bunun gok
basit bir sebebi vardir: “Gelismis kapitalist yap1 artik kendinden o kadar emin ki,
gerekgelendirilmis bir mesruluga ihtiyag duymuyor”.® Grek-merkezcil, dolayisiyla
Avrupa-merkezcil tarih¢ilik anlayisinin altinda yatan gergek neden, ge¢ Ortagagdan
itibaren Avrupa kiiltiiriinii sekillendiren Islam etkisini yokmus gibi gdsterip, bu
tasarruftan kaynaklanacak boslugu Grek mucizesi efsanesiyle doldurmaktir.
Stiphesiz Helen felsefesi, eskicag Asya ve Afrika kiiltiirlerini sentezleyen, ayni

Mesela bkz. Taylor (1940, s. 77); Crombie (1953, s. 19).
Tarker (2012, s. 45-46).

Crombie (1994, I11, s. 1579).

Amin (1993, s. 100).
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zamanda 6zgiin bir miras birakmustir. Ancak bu mirasin, Yenicagda ¢ogunlukla da
Grek felsefesine karsi gelisen bilimsel ve felsefi bir anlayist1 dogurmus olmasi
beklenemez. Bu ylizdendir ki Ronesans hakkinda ¢ok sey yazilip soylenmistir ancak
Ronesans’in bilimsel, siyasi ve iktisadi maliyeti hakkinda neredeyse soru bile
sorulmamistir denebilir.

Bat1 kiiltiirii, gegmisi itibariyle aslinda yeni bir olusumdur. Yunanistan ve
ftalya, Avrupa kitasinda bulunmalarma ragmen, dayandigi akil ve bilgi anlayislari
bakimindan Afrasya’lidir (Afrika-Asya). 20inci yiizy1l boyunca daha elestirel
nitelikli caligmalarin ortaya koydugu iizere, Ronesans’la birlikte baglayan ve
kendisini Grek mirasina dayandiran ¢agdas Bati kiiltiir tarihi, aslinda Islam kiiltiirii
sayesinde Greko-Romen diye belirledigi kendi kimligine kavusmustur. Ne var ki,
tarihsel belgeleri carpitarak cizilen bu wkgi entellektiiel resim, wk¢iligin, 6zellikle
de biyolojik temelli olanin gozden diistiigii 1945°1e birlikte, 20inci yiizyilin ikinci
yarist boyunca irili-ufakli elestirilerle yipranmistir.® Bu elestirilerin son genis
dalgasi, Martin Bernal’m Misir ve Fenike Kkiiltiirlerinin Grek diislincesinin
olusumuna olan etkisini konu ettigi Black Athena: The Afro-Asiatic Roots of
Classical Civilization (Kara Atena: Eski Yunanistan Uydurmacas: Nasil Imal
Edildi: 1785-1985) adli kapsamli eseriyle 20inci ylizyilin son g¢eyreginde zirveye
ulagsmustir. Aslinda ¢ok tartisilan bu eser hakkinda yeterince ayrintili yapilamayan
elestiriler, siyasi nedenlerden dolayidir.’® Benzer bir sekilde Michael Astour, Sami
mitolojisinin Yunan mitolojisi iizerine etkisini inceledigi Hellenosemitica (1967)
adli eseriyle hellenomanik akademik statiikoyu altiist ettiginde, agir saldirilar
sonucu, bagarili bir ¢aligmayla a¢mis oldugu alandan el c¢ektirilmesiyle
cezalandirilmist. 19uncu yiizyll Romantizmi ile Irk¢iligin saibesi altinda gittikce
Helen-saplantisi bigimine doniisen bu durumsa, Yunan tarihgileri ile felsefe ve
bilim tarihgilerini, Misir ve Fenike gibi kiiltiirlerin de katkisinin bulundugu
alternatif bir Grek tarihi yazmak iizere harekete gegirmistir.'* Samir Amin diyor ki:

Avrupa’nin atast Yunanistan mitinin Avrupamerkezci kurmacada esasli bir
yeri vardir. (...) Bu mite gbre Yunanistan akilci felsefenin yaraticist oldugu halde,
‘Dogu’ higbir zaman metafizigin Otesine gegemeyecektir. Bu durumda Bati
diistincesi ya da felsefesi tarihi diye adlandirilan (dolayisiyla bunun karsisinda,
temelden farkli baska diislinceler, felsefeler bulundugunu -Dogu felsefeleri—
varsayan) incelemelerin her zaman Antik Yunanistan tzerine bir bolimle baslamasi

% Keita (1994, s. 148).
10 Kristeller (1995).
1 Burstein (1998).
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olagandir; bu bolimde okullarin ¢esitliligi ve c¢ekismesi, dinsel baskilardan uzak
Ozgilir bir diisiincenin agikligi, hiimanizm, aklin Dogu’ya yaslanmaksizin kazandigi
(bir mucizedir bu) zafer 6ne ¢ikarilacaktir —zaten Dogu’nun Hellenistik diisiinceye
hicbir katkisinin bulunmadig1 one siiriilecektir. Yunan disiincesinin bu nitelikleri
Ronesans’tan itibaren Avrupa diisiincesinde de benimsenerek modern felsefelere
aktarilacaktir. Antik Yunan’t Avrupa Ronesans’indan ayiran iki bin yillik donem,
Antik Yunan diisiincesinden yoksun, uzun ve bulanik bir gecis dénemi olarak
degerlendirilmistir. (...) Buna karsilik Arap-islam felsefesi sanki Yunan felsefesinin
mirasin1 Ronesans’a tagimaktan baska islevi yokmus gibi degerlendirilmistir. Bu
egemen goriise gore Islamiyet, Hellenistik mirasin Stesine gegebilmis degildi ve
geemeye kalkistiginda da basarisizliga ugramustt. (...) Gergekten de bu kurmaca
biitliniiyle mitseldir. Martin Bernal ‘Antik Yunanistan’in tezgahlanmasi’ adini
verdigi olgunun tarihini yeniden ele alirken bu noktaya isaret etmistir. Bernal’in de
belirttigi gibi, eski Yunanlilar Dogu diinyasinin kiiltiir alami i¢inde yer aldiklarim
gayet 1iyi Dbiliyorlardi. Misirlilardan ve Fenikelilerden ogrendikleri seyleri
yadsimadiklar1 gibi, Avrupamerkezciligin onlara atfettigi ‘Dogu karsit” 6zellikleri
benimsemis de degillerdi. Tam tersine, mitsel de olsa, atalarindan bazilarinin
Misirlilardan geldigine inantyorlardi. Bernal, XIX. yiizyilin ‘Hellenomania’sinin
romantik hareketin irk¢1 tutumundan kaynaklandigini géstermistir; 6te yandan Said
de bu hareketin kurucularinin ayni zamanda oryantalizme de esin kaynagi
olduklarini ortaya ¢ikaracaktir. (...) Oysa Yunanca, soylu s6z dagarciginin yarisini
Misir ve Fenike dillerinden almistir.

Eskicag Ege havzasinda bilgelik-sevgisi (philosophia) arayisi anlaminda
ortaya ¢ikan felsefe, kimi zaman maksadinin disina tagmarak ¢ok farkli amaglara
hizmet etmek iizere kullanilmis, ancak ¢ogunlukla kotii niyetli bu kullanimlardan
felsefenin kendisi sorumlu tutulmustur. Hasan Sabbah’in (1050-1124) kurdugu
Fedayin isimli teror hareketinin fikir zemini, Mazdake: fikirlerin yanisira felsefeyle
olusturulmustu. Ustelik tarihte felsefenin terdrle iliskilendirildigi tek 6rnek bu
olmamistir.?® Cagdas Avrupa’da gelisen dogabilgisi dogaya ve Avrupali olmayan
toplumlara hakimiyet kurmay1 saglayan bir arag olarak, beseri bilimler de bu hedefe
gotiirecek sekilde olgunlastirilmistir. Ozellikle beseri bilimlerin olgunlastig,
emperyalizmin yiikseldigi donemde (1880-1950) felsefe adina ileri siiriilen tezler,
bir parca gercekligin ardina gizlenmis yiginla saplantili inancin savunmasini
yapmislardir.

2 Amin (s. 99-101).
13 Trker (2011).
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BIiLIMIN FELSEFE BiLINCINI DISLAMASI*
Ebubekir EROGLU**

Ozet

[lahiyat felsefi bir disiplindir. Felsefe bilincini dista birakarak yapilacak
ilahiyat egitimi dini ilkelerin ve uygulamasinin 6gretilmesiyle sinirlanir. Kapitalizm
insan1 tiiketim odaginda goérmeyi tercih ediyor. Kapitalist toplumda bireyin giinliik
deneyimi insanligin yiiksek ideallerini gdzetmenin yerini aliyor. Bu durumda pratik
zeka islevli, entellektiiel zeka gereksiz oluyor. Bir kavram glindelik standartlara
baglandig1 dlcilide evrensel anlamini igermekten uzaklagir. Bu durum dini ilkelerin
uygulanmasinda da gecerlidir. itikadi ilkeler degismez ancak ona bagl olan
insanlarin halleri {izerinde diisiinmekten kaginamayiz. [lahiyat egitiminde felsefe
bilincinin diglanmasi insanin diglanmasi anlamina gelir.

Anahtar Kelimeler

Felsefe bilinci, ilahiyat egitimi, felsefe

EXCLUSION OF PHILOSOPHICAL CONSCIOUSNESS BY THE
SCIENCE

Abstract

Theology is a philosophical discipline. Theology education is carried out by
excluding philosophical consciousness which is limited by teaching of religious
principles and applications. Capitalism prefers to seek people in focus of
consumption. In capitalist society, the individual’s daily experience is taking place
of looking after of highest ideals of humanity. In this case, practical intelligence is
functional; intellectual intelligence becomes unnecessary. A concept is away from
including its universal meaning to the extend that linked to daily standards. This
situation is also valid for the application of religious principles. Theological
principles are unchange but we cannot give up thinking on the human conditions
linked to theological principles. The exclusion of philosophical consciousness are
from the theological education means the exclusion of human.

Key Words

Philosophical consciousness, theology education, and philosophy

* Bu deneme 11 Eylil 2013 tarihinde Zaman gazetesinde, yaymlanmis yazinin gézden gegirip
yenilenmis metnidir.
** Sair, yazar.
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[lahiyat fakiiltelerinin miifredatinda felsefe ve tarih derslerini disarida
birakan degisikliklerin ngoriilmesi tartigma dogurdu. Ilahiyatin kendisi, ilim
olduktan ve degisik bilimleri icine aldiktan bagka diigiinsel yani felsefi bir
disiplindir. ilahiyat Fakiiltelerindeki derslerin tarihi ve felsefeyi dista birakarak
islenmesi, konularin ele alinisinda insanin diglanmasi anlamina gelir. Ciinkii
programina yogun bir infirat¢iliklaegilinmis her uzmanlik alaninda insan diglanir.
So6zle olmadigr takdirde uygulama insani dista birakmakla sonuglanir. Miifredatin
degismesi yoniinde isleme konulan prosediire, akademi diinyasindan da etkili ve
Oonemli itirazlar, yoneltilmis karsi oylar var. Degerli bilim adami Prof. Dr. Durmus
Gilinay ag¢ikladigi ( kismen yazili basma intikal ettigi gibi tiim metni Oniimiize
gelen) goriislerle bu konuyla ilgili heyete sdylenebilecek olanlari ortaya koymus
bulunuyor. Akademi diinyasmin isleyisine miidahale etmek tabii ki bize diismez.
Reform yenilik demektir. Universitede yapilacak yeniligin sonuglari akademinin
catist altinda kalmaz, kalmamasi da gerekir. Durum boyle olunca bilimsel
caligmalarin bir boliimiinde daha, tarihin ve felsefenin dislanmasi (ki bu nihai
anlamda insanin diglanmasi anlamina gelir) ¢ercevesinde bazi goriislerin kisaca
ortaya konulmasi sart oldu.

Insan, Estetigi, Felsefeyi dislamak

Kapitalizmin insanlik hayatin1 nerdeyse rakipsiz olarak etkiledigi
cagimizda, estetigi ve felsefe bilincini dislayan bir yasama bi¢imi ile karsi
karsiyayiz. Hayatin amaci ya da ideal hayat gibi pesine diismeye degecek ilkeler
geri plana itiliyor, tiiketim toplumunda yaygin ilgilerin odagini sadece yasanmus
deneyimler dolduruyor. Giinliik yasamin gerekleriyle bas etme ¢abasi insanlarin
biitiin vaktini aliyor. Thtiyac duyup &grenilecek bilgileri bu gerekler Slgiisiinde
tutarak smirlamak yoniinde bir egilim de var. Ortega y Gasset’nin resim sanatinda
yiriinen yeni yolu Sanatin Insani Dislamasi olarak nitelemesinin iizerinden yiiz yila
yakin bir siire gecti. Unlii Ispanyol diisiiniiriin ayn1 adi tasiyan yazisi, Tiirkgesi
“Tarihsel Bunalim ve Insan” adiyla yaymlanmis secme denemeler kitabinda yer
almis bulunuyor. Egyanin resim sanati iizerinde kurdugu egemenligi insanin
diglanmasina baglayan diigiiniir, bu durumun olumsuzluguna dikkat g¢ekmistir.
Yazidaki vurgu insanin diglanmasi iizerinedir. Giiniimiizde piyasalar istila eden
esya bollugu, tercihleri boyunduruk altma aliyor, se¢gme niyetini yaniltiyor ve
toplumsal yasamda insani niteliklerin gérmezden gelinmesine yol agiyor. Bu
yondeki gidisat kurumlarin isleyisini belirlemede etkili olacak olgiilere vardi.
Kurumlar eliyle yiiriitilen programlar eskiden oldugundan daha fazla teknik proje
ve prosesiis halindedir. Giinliik yasamdaki iletisimin yiiz ylize ger¢eklesme derecesi
azaldi. Bir yandan da degisik uzmanlik alanlarmm kendi sinirlarmi kalin ¢izgilerle
¢izerek bagka konularla arasini kestigine tanik oluyoruz.

Insanin bilinci, yasadig1 dénemdeki soyut ve somut bigimlenmeleri kapsar

ve giinliik isleyisini bu bigimlenmeler lizerinden siirdiiriir. Bu nedenle pratik akil
islevseldir ve oncelikli rol oynar. Giinlik yasamda kavramlarin uygulama degeri
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one ¢ikar. Herkes kavramlarin giinliik yasamdaki uygulama degerini baz alarak
islerini yliritmenin pesindedir, ¢iinkii s6z konusu degeri gosteren giincel
bicimlenmeyi aynmi sekilde anlamis ve kabul etmiglerdir. Teorinin adi konulmadan
dislandig1 bu kavrayigin paylasilmasinda insanlar arasinda adeta bir ittifak vardir.
Islerin yiiriitiilmesinde kolaylik saglayan bu kavrayis ortakligia tek basina “yanlis”
diyemeyiz.

Fakat su bir gergektir ki, bir kavramin herhangi bir zamanda ve mahalde
aldig1 bigim ve tasidig1 anlam o kavramin dogustan getirdigi ve evrensel anlamda
yiiklendigi degeri tamitamina igermez. Bigimlenme, yere ve zamana goére olmustur,
gorecedir. Kavramin belli bir donemde yiiksek derecede iglevsel olmasi dahi onun
anlaminda evrenselligi yakalayacak dl¢iideki bir genislemenin teminatini vermez.
Insanin yaradilisindan gelen ve dogastyla ilgili her kavram 6ziinde evrenseldir. Bu
evrenselligi bilincin haricine atmamak felsefi bir tutum ve durumun sonucu olabilir.
Hepimiz 6ziinde biitiin evreni kapsayan kavramlara ve duyum pargalarina, i¢inde
bulundugumuz kosullara gore tutunuruz. Kosullar evrensel 6z ile baglantilarin
kopmasina yol agabilir. Halbuki bu baglantiy1 devamli korumamiz gerekir, aksi
takdirde dogdugu kosullar1 yitiren bir kavram ¢rir ve ¢urtdr.

Insanlarm tutumlarini gézden gegirmeleri, daha uygun bir deyisle nefis
muhasebesi yapmalar1 gerektigi gibi, ic¢inden gegilen kosullara bakarak
kavramlarin, ilkelerin ve yapip etmelerimizin evrensel kavrayis karsisinda daima
smanmasi gerekir. S6z konusu sinamanin yeri insanin anlayisi, zihni, akli, gorgiisii,
kisaca yasam duygusudur, baslica yollarindan biri ise felsefi cabalardir, felsefi
tutum ve distnistir. Dini ilimlere iliskin ilkeler ve kavramlar sdz konusu
oldugunda bu sinama onun uygulamadaki anlamini, kapsayicilik ve yayginlik ile
kavrayistaki giivenirlik derecesini dlgme iizerinden yapilacaktir. Felsefenin bagka
disiplinlerden bagimsiz ve kendi tekelinde tuttugu bir diinya yoktur, konulari
varliga iliskin biitiin alanlara uzanir ve baska bilimlerle irtibathidir. Felsefeyi
ilgilendiren konularin hicbiri insan bilincinin haricinde bir yerde sekillenmez.
Genisleme ve daralma bilincin alaninda meydana gelir. Zihinsel islemler
halihazirda meydana gelir, zihnin isleyisi psikolojik gelgitlerden ibaret kalmaz.
Gelgitlerin vuku buldugu esnada zihindeki ge¢mis hiikiim yiiriitmez ancak her
kavramm bir tarihi ve tarihsel arka plam vardir. Itikadlarimiz, duyum halinde
insandan insana gegen ilkeler olmak bakimindan ve insan duyumu olarak arka plana
sahiptir. Zeka ve akil insani ve toplumsal sorunlar1 ¢ézmeye yoneldigi zaman iste
bu arka plana bakarak tarihi bilginin, mantigin ve felsefenin yardimina ihtiyag
duyar. Felsefe, yeteri kadar ilgi konusu olmuyor diye bagka diinyada ve baska
niteliklere sahip insanlari ilgilendiren bir disiplin degildir. Ozellikle giiniimiizden
baslayarak klasik Islam filozoflarmin Maveraiinnehir ve Endiiliis’te yasadig
donemlere uzanan diisiince ekollerinin yok ya da ortada gorlinmiiyor olmasina
bakarak, kendimizi bu yollarda ilerlemekten vareste tutamayiz. Olgulari sirf giincel
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baglantilarmma (empirik duruma) bakarak, pragmatik cercevenin iginde kalarak
anlayamayi1z.

Dini ilimler ve Felsefe Bilinci

Felsefi biling nasil disartya agik olmak durumundaysa, insanlik i¢inde ve
toplumsal ortamlarda, dini ilimler dahil insani ilimlerin kokenleriyle irtibati,
evrensel anlamlar ile uygulamadaki kavraniglarinin ortiisme derecesi daima sinanir
vaziyette olmak durumundadir. Bu g¢ercevedeki kavrayisa felsefe bilinci de
deniliyor. Kavramlar tarih boyunca gegirdikleri istihalelerden ve evrensel anlaminin
yoklanmasindan koparilarak uygulandigi takdirde tek bir bigimlenme {izerinden
taslasmaya mahkumdur. Islenmeyen kavramlar ve imgeler donuklasir, kireclenmeye
ugrar, taslasir. Kavramlarin kireglenerek esnekligini kaybetmesinin nelere mal
oldugunu goérecegimiz en uzak ve en yakin modeller Islam tarihindedir. En uzak
diyoruz c¢iinkii binli yillarin baglarinda iki ylizyilla sigmis felsefi ve bilimsel
cabalarin ardindan gelen ylizlerce yillik kireclenmenin nedenlerini diisiinmeyi
unutmusuz. En yakin diyoruz ¢iinkii yakintmizdadir, Islam tarihi bizim tarihimizdir.
Orta Asya’da yasamis ve eserlerini Arapga olarak yazmis olan diisiiniirler bizim
diisiiniiriimiizdiir. Ele aldiklar1 meseleler bizim meselemizdir. Farabi, ibni Sina,
IbniRiisd antik diinyadaki eserleri gevirip yorumlarken onlari giincellemislerdir.
Gilindemin konusu olmaktan ¢ikmis bir eserin serbest ¢evirisi yapilarak diigiince
ortaminda yer almasi ve basvuru kaynagi haline gelmesi onun giincellenmis
oldugunu ispat eder. Aristoteles’in Metafizik hakkinda serdettigi agiklamalar,
varligin var olusuna tek yaratict etrafinda agiklama getiren miisliiman diistiniirler
icin ¢c1kis noktas1 ve gecit yeri olduysa bunun nedeni aym eserin Islami kavrays
cercevesinde giincellenmesidir. IbniRiisd dini ilkeler 15181nda felsefi diisiincelerin
geregini agiklamig, bu goriisleriyle onun eserinden alintilar yapan Aquinolu Thomas
icin bir yol gosterici olmustur. Kabaca verilen bu bilgiler ad1 gegen diisiiniirlerin bir
parca ayrintili biyografilerinde yer almaktadir.

Bir yanda itikadi ilkeler Ustinde en ince hassasiyeti gosterirken felsefi
caligmalar yaparak kavrayis alanini genisletenler var; ki bunlarin akil yiiriitmeleri
tasavvuf yolunda olanlara da yaramis ve Islam medeniyetinin en canli devirlerine
tekabiil etmistir. Ote yanda mantiki diisiinceyi iptal edip ritiieller iizerinden batini
ekolleri olusturanlar vardir ki, bir daha sokillemez Olglide kireclenmeye yol
acmislardir. Selguklu devletinin dagilmasiyla olusan karmasa donemi, uglarda
gezinen batini akimlara yataklik etmisti, kavrayis alanini genisletenlere Ornek
olarak da yukarida anilan disiinilirlerin adim1 hatirlamak yeterlidir. GUniimizde
durumu belirlemek amaciyla se¢im yapan bir kisinin, goriinen bu iki uzak uca
bakmasi ve ders ¢ikarmasi lazimdir.

Arada asirlar siiren ve nedenleri {izerinde ayrica konusmanin miimkiin

oldugu bir kesintinin bulundugu bilinen gergektir. Ancak Osmanli donemindeki
medreselerde felsefi diislinligiin  tarihselligi aleyhinde tavir alindigimi da
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sOyleyemeyiz. Medreseleri icine alan eksikligin ¢ikis noktast bagka yerlerdedir. Son
devirdeki (20. Yiizyilin bagindaki) Osmanli ulemasi, tek insanin yetkinlige ulagmasi
kaygisini merkeze aldiklarinda da toplumsal ve siyasi konulara girdiklerinde felsefi
diistiniis alanindaki agig1 kapatmaya yonelik bir iislubu benimsemisler, pozitivizm
gibi giindes felsefi akimlar1 ve toplumbilim konularini goz 6niine almiglardir. (Msl.:
Ahmed Hilmi, Ismail Hakki Izmirli, Serafettin Yaltkaya). Yirminci yiizyildaki
miisliiman diisliniirlerin, demokrasi kavraminin yeterince toplumsallagsmadigi, bu
nedenle tartigmalar denizinin {stiinde siiphelerin ylizdiigii bir devirde, c¢agdas
toplumsal kavramlara gondermede bulunmaktan geri kalmig olmamak dilegiyle
demokrasi fikri iizerinde yogunlastiklarinda dahi tarihsel boyuttan kopmadiklarini
ve gilincel kosullanmalara teslimiyetten kagindiklarini sdyleyebiliriz.

Biz, simdiki hale gore bilgi tireten ve ihra¢ eden bir toplum olmaktan ¢ok
ithal eden bir toplumuz. Osmanli tarihi, cografyasi gibi bize 6zgii oldugunu
herkesin kabul edecegi konularda dahi glvenilir bilgiyi dinyaya ihra¢ eder
durumda degiliz. Diinyanin her yaninda akademik otorite olarak kabul gérmiis
(Msl.: Halil Inalctk, Kemal Karpat) tarihcilerimizin olmasi, toplum olarak
hakkimizdaki bu intibai degistirmiyor. Hal bdyleyken ve Islami konularda
uluslararasi alanda bilinmeyen kaynaklardan ¢ikarak dolagima sokulan fikirlerden
fanatizmi besleyenler yiiz agartici nitelikte olanlar1 her giin daha da koyulasan bir
gdlgede birakmakta iken Ilahiyat Fakiiltelerindeki miifredat: giincel kosullanmalara
teslim edecek bir degisiklige gidilmesi onarilamaz tahribata yol agabilir. Dini ilkeler
biitiiniiniin 6zgiin halde muhafazasi i¢in 6zen gostermek zorunda oldugumuz kadar,
bu ilkelerin belli bir donemde yasanan hayattaki goriiniirlik derecesi ve
degiskenleri iizerinde diisiinmekten kagmmamak gibi bir 6devimiz vardir. Insani
ilimlerin baslicas1 durumundaki dini kavramlarin evrensel ve tarihsel 6ziinden
koparilarak 6gretilmesiyle diisiinme alaninda meydana gelecek daralmaya cevaz
vermek her halde tiniversite kavrami ile bagdagmaz. Bu nitelikteki degisiklikler
uygulamaya konulursa en gec¢ bir kusak sonra vazgecilecegi kesindir; ancak o
zamana kadar ortaya ¢ikacak bilgi agiginin ve egitimdeki kisirlagmanin ve her tiirlii
toplumsal marazin nasil giderileceginin simdiden diistiniilmesi gerekiyor.
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FELSEFi VE DiNi ACIDAN FELSEFE EGIiTiIMiNiN GEREKLILiGi

Salih AYDIN*

Ozet

Bu makale, islam diisiince tarihinde ortaya ¢ikan biitiin ana-akim ve onlarin
ortaya koyduklar1 yontemlerin hepsinin, bu arada felsefenin dilinin ve metodunun
da gerekli oldugunu, tek tip yontemin ve okuma seklin tutarli olmadigini, bunlarin
birbirini tamamlamak suretiyle bir anlam kazandiklarini anlatiyor. Selefilik naslarin
muhafazasinda, kelam onlarin 6zellikle ige yonelik savunmasinda, tasavvuf deruni
zevkinin tadilarak yasanmasinda, felsefenin ise bu naslarin ve onlarin ortaya
koyduklari inang esaslarmin, evrensel diizeyde dillendirilmesinde ve tartisiimasinda
onemli gorevler ifa edeceklerdir. Bunlarin hepsi ig-ihtiyaglarin ortaya koydugu bir
siradiizeniyle ortaya ¢ikmis olup, hi¢ biri digerinden daha asil degildir. Asil olan
bunlarin hepsinin beraberce bir medeniyetin kurulmasinda biri birine bagl olarak
gorev goriiyor olmalaridir.

Anahtar Kelimeler

Hikmet, felsefe, felsefe tarihi, Islam diisiincesi, yontem,

NECESSITY OF EDUCATION OF PHILOSOPHY IN TERMS OF
PHILOSOPHY AND RELIGION

Abstract

This article claims that all mainstream schools emerging in history of
Islamic thought and all methods are put forward by them along with language and
method of philosophy are necessary. In the same way, this article asserts that a
uniform method and reading version are not logical and these become meaningful
by complementing each other. Salafism has the important mission in preserving of
nass (Qur'an and the Sunnah), kalam particularly has the important mission in their
inward the defense and Sufism. Philosophy will perform important tasks in adduced
as evidence and discussion at the universal level of this nass and principles of faith
which are put forward by them. All of these were come out by a rank order the put
forward inner-needs; none of them is more original than another one. What really
matters is that, all of them serve for establishment of a civilization.

5

Yrd.Dog.Dr., Siileyman Demirel Universitesi ilahiyat Fakiiltesi, Islam Felsefesi Anabilim
Dalu.
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GIRIS

Biz bu yazimizda, meslegi “hikmetinden sual sormak”, olan felsefeyi seri
ve felsefi agidan degerlendirirken, Ibn Riisd’iin Faslu’l-Makal’da yaptig1 gibi, temel
Islam bilimlerinin dilini kullanmaya calisacagiz. Tarihten giiniimiize biiyiik temel
Islam bilimcilerinin hemen hepsi, ¢ok kokli mantik ve felsefe egitimi almis
kisilerdir. Kur’an’si1z, daha genel ifadeyle niibiivvetsiz felsefe olmayacagi gibi,
felsefesiz de mifessirlik, fakihlik olmaz. Buyik fakihlerin usdl-ii fikha dair
eserlerindeki felsefi zevk ve derinlik, birgok filozofun eserinde ulasamadigi bir
seviyededir. Ibn Haldun’u ibn Haldun yapan, yasanmus sosyal olaylarin hikayeciligi
degil, bir tarih felsefesi ortaya koymus olmasi, sosyal ve kiiltiirel hayata hakim
yasalar1 ortaya ¢ikarmaya galismasidir. Ibn Sina’y1 biiyiik doktor yapan tabipligi
degil, tebabeti, bilgelikle yani insanin neligini, mebde ve meadini, duygu ve
diistincelerini, inan¢ ve bagliliklarni bir biitlin halinde kavrayan bir bilgelikle
mezcetmesindendir.

ILAHI ve INSANI BILGININ MUKAYESESI

Islam’in mucizesi, akli ve ilmi mucizedir.! O, ilimle konusmay,? kesin
kanit getirmeyi® talep etmis, zanna tabi olmayi yerip* taklidi yasaklamistir.® imam
Maturidf, Kitabu’t-Tevhid’e taklidi iptalle baslamistir®, ki bu cok dnemlidir. Taklit,
Allah’a ve Kur’an’a baglilk iddiasim tasiyan bir taklit (ikrar) dahi olsa,
beraberinde akli bir 6zimsemeyi (tasdik) getirmedigi igin/siirece, yerilmistir. Zira
dini bilginin iki aslindan biri “sem’ digeri ise “aki’dir.” Birincisi basta vahiy
olmak zere kayda deger her sozii (el-kavl) dinlemeyi ifade eder. Ikinci kisim ise
sozlerin en glizelini tespit edip ona tabi olmay1 (ittiba) ifade eder. Bunlar ayetin

1 Medkar, Abdulhamit Abdulmiinim, Fi’l-Felsefeti’l-Islamiyye Mukaddimat ve Gadéya,

Déru’s-Sakéafeti’l-Arabiyye, Kahire 2000, s. 25. Bu konuyla ilgili ayetler i¢in bkz. Ankebut,

20,50,51; Tarik, 5 ve devami; Abese, 24 ve devanu; Zariyat 21; Gasiye, 17-20; Araf, 18;

Enam, 14,148,149; Enfal, 42; Saffat, 156,157.

Enam, 14; Necm, 24; Zuhruf, 20,61; Casiye, 24.

Bakara, 111; Enbiya, 24; Neml, 64; Kasas, 75.

Necm, 28; Enam, 116; Yunus, 36.

Bakara, 170; Méide, 104; Tevbe, 31; Enbiya, 52,53; Ahzéab, 67; Zuhruf, 22-34.

Bkz. Besmele hamdeleden sonraki ilk baslik, “Ibtalu’t-taklid ve vuclibu ma’rifeti’d-din bi’d-

delil*, Maturidi, Kitabu’t-Tevhid, ed. Fethullah Huleyf, iskenderiye, s. 1.

7 Maturidi, Kitdbu’t-Tevhid, s. 4; Kad1 Abdulcebbar, Mugni fi Ebvabi’t-Tevhid ve’l-Adl, c. 12,
s. 123.
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ifadesiyle istimau’l-kavl ve ittibau’l-ahsen seklindedir.® Birinci kisim semiyyat
tarafim1 verirken, ikinci kisim akliyyat tarafina isaret etmektedir. Birincide kisi,
dinleyici, alic1 ve pasif ikincide ise kavrayici, segici ve aktiftir.

Hig siiphesiz verilen kisith imkan ve aletleriyle, karsisinda duran esyay1
dinlemeye ve anlamaya galisanla, o seyleri bir higten yaratanin bilgisi bir olmaz.°
Bu nedenle tabi ki ilahi bilgi ile insani bilgi kiyaslanamaz. insani bilme gabasia
hep bir ilahi agma, ice dogma yani hatira gelme eslik etmektedir. Bu ilahi destek
kesildigi an insan i¢in bilme miimkiin olmayacaktir. “Ve andolsun ki Biz eger
dilersek, sana vahyettigimizi izale etmeye de muktediriz. Sonra Bize karsi kendine
bir vekil de bulamazsin”,*° buyrulmaktadir. Yani gerek vahye gerekse ilhama dayali
ice dogma olmaksizin insanin bilme eylemi gergeklesmeyecektir.!

Yalniz vahiy yoluyla gelmis, ilahi bilgilendirme olan kitab, insan zihni aktif
olarak yonelmedigi siirece, pasif ve edilgen durumdadir ve insan istedigi an
yukartyla goriigiip (ittisal) ilahi/meleki akildan ilham ve esinlenme elde
edememektedir. Fakat insan i¢in bilmenin s6z konusu edildigi her durumda, insani
akil aktif ve etkin durumdadir.’> Hz. Ali’nin, “insanlarin degil Allah’in hakem
olmasi gerektigi“, sdylendiginde dile getirdigi, “Kur’an iki kapak arasinda yazilmis
bir yazidwr, o durdugu yerde konusmaz, onunla ancak insanlar konusurlar, Kur’an
ancak kullar araciligryla konusur,”*® s6zii; Kur’an’in bir yoniiyle beser anlayisi ve
yorumuna birakilmig bir kitap yani pasif bir bilgi kaynagi oldugu isaretlerini
vermektedir.’ insan aklinin hakikat arayis1 zinde ve devrede oldugu oranda, kitap,
151k olur, etkinlesir ve hidayet eder. Onun hidayet rehberi (hidd), hakla batili ayirict
(firkén), agiklama (beydn) ve hatirlatma (zikr) vs. olusunun temel sarti, insanin
sakiniyor, inaniyor, aklediyor ve hidayeti artyor olmasidir.*

8 Zumer, 18. Bu ayette ki “el-kavl” ifadesi, “her sozii” anlamina gelebilecegi gibi “sdz
demeye deger her sozii” anlamimna da gelir. Bu dinler tarihini, felsefe tarihini okumay1
icerecegi gibi, biitiin miinzel seriatlara kulak vermeyi de igerir.

9 “Kendinize gelin, 4gah olun! Yaratan hi¢ bilmez mi?” Mk, 14.

10 Nahl, 86.

1 Ozemre, Ahmet Yiksel, Vahye Gére Akil-Islam’da Aklin Onemi ve Swnwrlari, Sule yay.,
Istanbul 2006, s. 114.

2 QOzemre, age., s. 112.

13 Ali b. Ebf Talib, Nehcl‘l-Beldga, (der. Serif er-Redi, nsr. Subhi Salih), Beyrut 1982, s. 182.

14 Bu konuyla alakali olarak bkz. Kamil, Giines,4ki/ ve Nas, Insan yay., Istanbul 2003, s. 357.
Ayrica bkz. Taberi, Tarih, V. 679, Muhammed Riza, Ali b. Ebi Talip, s. 230.

15 Bakara, 2,38,98; Ali Imran, 138; Maide, 46; Araf, 52,193,198,203; Yusuf, 111.
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Bu nedenle kitap ve siinnet fazilet siralamasinda 6nce, asli, biitiin zaman ve
mekanlarda gecerli'® bir kaynak olmakla birlikte, pasif kaynaktir; icma ve kiyas ise
belirli zaman ve mekanda problem ¢6zme ve yasama araci olarak'’ tali kaynaktir
fakat aktiftir.’® Bir bagka ifadeyle ilk ikisi ilahi referans, diger ikisi ise insani
performanslardir. ilahi bilgi isin 6ziinde —ilahi bilgi ve irade sifatin1 kastediyorum-,
evrensel diizeyde degistirici, doniistiiriicii ve etkileyicilige sahip olmak anlaminda
aktif olmakla birlikte, Mushaf olarak elde bulunan bu bilgi insan icin pasif
durumdadir.

Insan, hem vahyin getirdigi bilgiye (kitdb) muhatap oldugunda, hem de
kendi digindaki kevni gergekler (Ummi’l-kitéb) ile yiiz yiize geldiginde, algilarmin
devrede olmasi gerekmektedir. Bir sey kendisine ne kadar saglikli bir sekilde
verilirse, 0, o kadar bilme imkanin elde edecektir. Insan buraya kadar alicidir. Daha
sonra akil, verilen bu malzeme iizerinde segme, baglant1 kurma, isleme gibi bir 6z
aktiviteye sahiptir. Yani felsefi ifadesiyle, duyarligin (mudrike) pasif-alici, anhigm
(mufekkire) ise aktif-isleyici, kavrayici ve kavramlastiric: 6zelligi vardir.1°

Oyleyse akil, “verilenin dtesine gegebilme” (hiikiim) gibi bir 6z aktiviteye
sahip olsa da, “verilmeyene de erme” gibi sinirsiz bir imkani s6z konusu degildir.
Yani hatirlamay1 garanti edemeyen ve unutma 6ziirlii bir varlik i¢in bilfiil sonsuz
bilme imkanindan bahsetmek sagmadir. Bu nedenle insan i¢in isitme, gérme ve fuad
(kalb) gibi, i¢ ve dis algi hasselerini, vahye ve evrene yoneltme gibi bir sorumluluk
bulunmaktadir.?’ insana duyu organlari verildigi gibi, i¢ ve dis diinyasi apagik
ayetlerle de kusatilmigtir. Biitiin bunlar verilmeseydi belki de insan bilinci, kendine
cakili kalacakt1.?® Bu demektir ki akil, islerligini kazandiracak ilahi destekten

16 Ahmet Hasan, [k Dénem Islam Hukuk Biliminin Geligimi, gev. Haluk Songur, Ragbet yay.,
Istanbul 1999, s. 70.

7 Ahmet Hasan, age., s. 70.

18 Hakcah, Abdurrahman, Islam Hukuk Tarihinde Gayeci Igtihat Metodunun Geligimi, Etiit,
Istanbul 2004, s. 125-132. Necmuddin et-TGfi’nin maslahati nassa takdim ettigi sdyleniyor.
Nas ve maslahat tearuz ettiginde, Siinnet beyan yoluyla Kurana takdim edildigi gibi, iptal ve
ilga yoluyla degil, beyan ve tahsis yoluyla maslahat da nas ve icmaya takdim edilir. (Bkz.
Hakgali, age., s. 127,131) et-Tafi’nin maslahat prensibini diger kaynaklarn 6niine takdim
etmesiyle alakali olarak ayrica bkz. Muhammed Halid Mestd, Islam Hukuk Teorisi, Gev.
Muharrem Kilig, Iz, Istanbul 1997, s. 154; Talip Tiircan, Islam Hukuk Biliminde Norm-
Amac Iliskisi, Ankara Okulu, Ankara 2009, s. 158.

19 Erisirgil, Mehmet Emin, Kant ve Felsefesi, Insan yay., Istanbu 1997, s. 74,78.

20 sra, 36.

2l Dis alemle irtibat kurmaksizin bizzat kendi diisiincesi kendisinin var oldugunu ve

diisindiigiinii ilham edecek olan bu mecaz, ruhun bir cevher oldugunu, bir araz olmadigini,

6liimsiiz ve manevi oldugunu ortaya koymaktadir. Bu mecaz (allegorie) Ortagag’in birgok

filozofu tarafindan ele alinmistir. Goichon, Ibn Sina Felsefesi ve Ortagag Avrupasindak
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mahrum olmasi durumunda, asla 6z aktivitesini gergeklestiremeyecektir. Aklin bu
i¢c ve dis donanimi olmadan, bilme eylemini gerceklestirmesi imkansiz olmakla
birlikte, aklin 6z aktivitesi olmadan da insan i¢in biitiin her sey pasif ve anlamsiz
kalacaktir. Oyleyse ilahi bildirme eylemi, insani bilme ¢abasiyla anlammi
kazanmaktadir. Bu nedenle bunlar aymi kaynaktan gelmek suretiyle biri birini

tamamlayan geyler olarak diislinmek gerekir.
FELSEFENIN ANLAMI ve ONEMI

Felsefenin kok anlami ve bu diisiinme sekline isim olmasi da c¢ok
manidardir. Felsefe, sevgi anlamma gelen “philo” ve hikmet anlamma gelen
“sophia” sdzciiklerinden meydana gelmektedir. Unlii latin edibi ve devlet adami
Marcus Tullius Cicero’nun (M.O. 106-43) Tusculanes baslikli eserinde naklettigi
bir rivayete gore, felsefe kelimesinin tiiretildigi filo-sofos kelimesini M.O. V. yy. da
ilk 6nce iinlii matematikgi Pythagoras (Pisagor) ortaya atmistir.?? Kendisine sofos
yani hakim bir zit olup olmadigi soruldugunda Pythagoras: “Ben sofos
(bilge/hakim) degilim. Yalnizca filo-sofos’um; yani bilgeligin bir dostu (filos) yum;
asla ona malik ve onun sahibiyim diyemem” dedigi rivayet olunmaktadir.?®> Ona
gore insan hikmetin degil, daha az iddial1 ve daha miitevazi olan hikmet sevgisinin
sahibidir.?* Bu teolojik nedenden otiirii o, insan icin sofist kavraminin kullanimini
yanlig bulmustur.

Etkileri, s. 117; Ortacag’da ugcan adam bibliyografyasi igin bkz. Gilson, Les Sources greco-
arabes de I’Agustinisme avicennisant, (Arch. D’Hist. Litter. Et Doctr du M.A. icerisinde bir
makale) c. I1l, s. 41.

22 MittelstraB,  Jiirgen, (nsr.), ,Philosophie”, (Enzyklopadie  Philosophie  und
Wissenschaftstheorie), c. 3, s. 133.

2 QOzemre, Islam Felsefeyi Rddeder mi? Ocak 2005, bir konusma metni. Milattan énce 3. yy
da yasayan fikir tarih¢isi Diogenes Leartius’a gore de bu isimlendirme Fisagor’la alakalidir.
Bkz. Keklik Nihat, Tiirk-Isldm Felsefesi Acisindan Felsefenin Ilkeleri, s. 5-7.

24 GoOkberk, Macit, Felsefe Tarihi, s. 12. Eflatun, hocas1 Sokrates’i bilgi ve hikmeti seven
anlaminda philosophes olarak tanitmigtir. (Mutahhari, Felsefe Dersleri, I, s. 306; Hume,
Felsefe Tarihi, I, s. 20, Sahristani, el-Milel ve’n-Nihal, I, s. 231.) Sokrates’ten dnce
kendilerini sofist yani bilgin adiyla adlandiran bir grup ortaya ¢ikmusg, insan idrakini
gercekligin olgiisii olarak kabul etmis, dolayisiyla kendilerini hakikatin Sl¢iisii olarak lanse
etmek suretiyle, uslamlamada yaniltmact metotlar1 kullanmuglardir. Eflatun, Sophistes adli
diyalogunda, bu kelimeyi, “ilmini yiiksek kazanglarla satan, kendi ¢ikarini diisiinen kisiler”
olarak tanimlayip bunlardan nefret ettigini beyan etmistir. BOylece sofist deyimi kendi
gercek anlamini ve Ozsel icerigini kaybetmis, safsata yapan anlaminda kullanilmaya
baslamis, bu arada bunun ger¢ek ve ilk saf anlami filozof bilesik kelimesine yiiklenmistir.
(Mutahhari, Felsefe Dersleri, I, s. 306.)
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Hikmetin dilimizdeki karsihgi bilgililik, bilgiclik degil, bilgelikdir.?
Kuran’da, (4llah) hikmeti diledigine verir, hikmet verilene ise pek ¢ok haywr
verilmis demektir, bunu ancak yiice akil sahipleri anlar,”® buyurur. Kur’an
miifessirleri hikmet kavramina; sézde ve fiilde dogruyu tutturma, varliklarin
oziindeki manalar: anlama, varlik diizeninde ki her geyi yerli yerine koyma,
Allahin ahlakiyla ahlaklanma, Allah’in emrini bilme ve ona uyma gibi anlamlar
verirler.?” Hikmet Kur’an’da bircok yerde kitapla beraber zikredilmektedir?® ve bu
yerlerde hikmetin, insani bilgi ve birikimleri seferber ederek, Kitdb’in anlamini
kavramak ve mesajina en uygun tarzda Kitdp’tan hiikiim ¢ikarmak anlamina
gelmekte oldugu anlasilmaktadir.?

Hikmette en énemli 6zellik, her seyi kendi yerine koymak (hukm), olay ve
olgular1 biitiin boyutlariyla yani biitiin nedenleri ve sonuglartyla birlikte
gorebilmektir. Biitiin olay ve olgularin geriye dogru giden ve biri birine temel tegkil
eden sebeplerini gérmek oldugu gibi, biri birini doguran ve doguracak olan
sonuglart da beraberce gorebilmektir. Hikmet bir olay1 ve olguyu evrensel olarak,
yani hem zamansal ve mekéansal, (bilim) hem de zaman ve mekan Usti boyutlariyla
(din) beraberce gorebilme 6zelligi ve melekesidir. Yagmurun, sicaklik, buharlagma,
yogunlasma, hacim, agirlik gibi yakin sebeplerini goriip, bu olayin daha bir geri
plan1 olan (ilahi) yapyr ve melekeyi (meleklik), dahast onun da geri planindaki
malikiyyet ve kudreti, hatta onun da dayandigi mutlak Zati gor(e)memek, “bilgi”
olsa da bilgelik (hikmet) degildir. Yagmurun, (ilahi) kudretin bir eseri oldugunu
gérememek gibi (ilahT) rahmetin bir eseri oldugunu gérememek de hikmete terstir.
Hikmet, yagmurun sebebi olan rahmeti (ilahiyi) ve sonucu olan bereketi beraberce
gormek oldugu gibi, biitlin bunlarm bir imtihan oldugunu, dahasi bu imtihanin
sonucunda cennet ve cehennem gibi daha uzak sonuglarin varligimi gérmek
demektir, yani isin nereye donecegini (mead) gorebilmek demektir. Dolayisiyla
hikmet, bir seyin mebdeinin ve meadinin beraberce bilgisidir. Bir seyin sadece
oniindeki nedeni ve sonundaki eseri bilmek degil, ayn1 zamanda ilk nedeni ve son
eseri de beraberce bilmek ve degerlendirmektir.

Dini bilgide asil olan, ilk nedeni (mebde) ve en son eseri (mead)
go(ste)rmektir. Bu bakis agis1 insanin rahatlikla ulasamayacagi bir acidir, bu

%5 Hikmet kelimesinin anlamm igin bkz. Kindi, “el-Hud(d ve’r-Rusim Ii’l-Kind{”,

(Mustalahu’l-Felsefi inde’l-Arab igerisinde), ed. Abdulemir Asem, Kahire 1989, s.

197,201,202; Nihat, Keklik, Tirk-Islim Felsefesi Acisindan Felsefenin Ilkeleri, $.10;

Bayrakdar, Isldm Felsefesine Giris, s. 20.

26 Bakara, 269.

27 Yazir, Muhammed Hamdji, age., c. II, s. 205-214.

% Kuran’da 10 yerde hikmet kitapla beraber zikredilmistir. Ornek olarak bkz. Bakara,
129,151 Ali Imran, 48,81,164; Nisa 54.

2 Kutluer, Felsefe Tasavvuru, s. 17.
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nedenle bu tiir bilgi kesbi degil, vehbi ve tanrisal indirmeye dayali (inzali) bir
bilgidir.

Bilimde asil olan en yakin nedeni ve onu takip eden eseri gérmektir. Bu
bilgi insan merkezli bir bilgi olup daha ¢ok kesbe dayalidir. Hikmet ise yakin neden
ve sonuglardan hareketle, onlarmn Ilk Nedenine ve en sonunda varacagi noktaya
yonelik evrensel ve saglam bir bilgidir. Yani riyaziyyat, mantikiyyat ve tabiiyyat
tizerinden ilahiyati bilmektir. Bdylece hikmet, ilimle dini uzlagtirmayi, meczetmeyi
ve birlestirmeyi ifade eden bir bilgi olmus olur. Inzale ve vahye dayali referans
bilginin (kitab), kazanima dayali beseri performansla (ilim) birlesmesinden ortaya
cikan bir bilgidir. Allah insanlara ilimle tafsil edilen bir kitab: getirmistir.*
Peygamberlere kitap verildigi gibi hiikiim ve hikmette verilmistir. Peygamberlerin
performansi, ilimle (stinnet) kitab tafsildir. Onlar kendilerine indirilen kitab1 ilimle
tafsil etmisler boylece ilahi bilgiyle (vahiy) beseri bilgi (ilim) onlarin sahsinda
birlesmek suretiyle hikmet (bir anlamda felsefe) ve hiikiim (hiikiimranlik) ortaya
¢ikmustir. Niiblivvet ilahi referansla (vahiy) beseri performansin (ilim) birlesmesidir.

Hikmetin, “bir seyi kendi yerine koymak”, oldugunu sdyledik ki, bir seyi
yerine koyabilmek onun yerini bilmeyi yani 6nce ilmi gerektirir. Fakat yerini
sadece bilmek yeterli degildir, onu yerine koymak da hikmetin bir geregidir. Bu da
dirayeti ve kudreti gerektirir. Oyleyse hikmet, ilim (bilme giicii/nazari akil) ve amel
(yapma giicti/ameli akil) biitlinliigiidiir ve gerek yargi¢ gerekse kral anlaminda
“Hakim” isminin biri ilme (bilme kudreti) biri de tedbire (uygulama kudreti) dénik
iki yiizii vardir.3!

Islam diisiincesinde gelisen felsefe tasavvurlarma gére hikmet, Yunan gibi
herhangi bir milletin mucizesi degil, ezelidir ve en temel Ozellikleri sureklilik,
evrensellik ve nebeviliktir. Ayni ozellikler hem Ibn Sina’nmin “masriki hikmet”
tasavvurunda hem de Siihreverdi’nin “israki hikmet” tasavvurunda vardir. ikisinde
de Aristo’nun rasyonel ¢abaya dayali bahsi hikmetinin, vizyoner tecriibeye ve nefis
tasfiyesine dayali zevki hikmetle biitiinlenmesi gerektigi diisiincesi soz konusudur.®?
Oysa normal felsefede tarihilik, birikimsellik ve kilttrellik® 6n plana ¢ikmaktadir.
Bu durumda bazi filozoflara hikmet verildigini sdylemek gerekir. Bu nedenle
Tanriy1 ve kendi yaratilmighigini kabul etmeyen, peygamberligi reddeden, iktisatta
bereketi, tebabette duayr dislayan bir diistiniir, bir filozof veya bir bilim adam
olabilir fakat hakim degildir. lk insan ilk peygamberdir ve biitiin peygamberlere
hikmet verilmistir. Fakat her hikmet verilen peygamber degildir. Her hakim

30 A’raf, 52.

81 Kilig, Mahmut Erol, Tasavvuf (Mistisizm), (IFT. iginde) c. I1I, s. 197.
32 Kautluer, Felsefe Tasavvuru, s. 184.

33 Kautluer, Felsefe Tasavvuru, s. 35.
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filozoftur fakat her filozof hakim degildir.3* Kendilerinin felsefeyle anilmasini arzu
etmeyen birgok Islam diisiiniirii hikmeti sahiplenmeye galignustir.®

Kisaca felsefe, bilgelige duyulan &zlem (hubbu’l-hikme/philosophy)
demektir. Nitekim bu giin bazilar1 modern felsefeyi misosophy olarak
tammlamaktadir ki bunun anlami hikmete karsi duyulan nefret demektir.%
Hikmetteki biitiinlik ve saglamligi bulunduran felsefelere filozofi, bu biitiinliik
bulunmayan felsefelere ise misosofi demek gerekir. Zira tarihte ve bugln, zaman
zaman felsefeye karsi duyulan nefret, bu biitiinliikten (hikmet) uzak olan felsefelerin
olusturdugu koétii imajdan dolayidir.

ISLAM FELSEFESININ NELiGi

Islam felsefesi, bir din olarak Islam’in temel iddialar1 hakkinda tarafsiz,
kapsamli, rasyonel, tutarli,®” elestirel, olgusal®® ve sistemli diisiinmek gibi kiilll
prensiplerle konulari ele almak demektir. Bunlar bu tarz diisinmenin hem
prensipleri hem de ydntemidir. Bu nevi bir diisiince temel Islam bilimlerini de
giiclendirecektir. Felsefe yapmanin kiilli prensiplerini Kur’an-1 Kerim’in bizzat
kendisi ortaya koymugstur. Bu nedenle Muslimanlar, fethedilen topraklarda ki
kiiltiirlerle her hangi bir komplekse kapilmadan, bu kiiltiir ve medeniyetlerden en
yiikksek derecede faydalanmayi bilmis ve yine bu nedenle terciime hareketini
baslatmislardir. Terciime hareketi Islam felsefesini degil, Islam’in kazandirdig
felsefi zihniyet terciime hareketini baslatmistir.®® Bu zihniyete gore insani akli
oldugu kadar dini bir gereklilikle bilgiye ve hikmete —bu evvelkilerin, uzaktakilerin
ve Otekilerin de olsa- yénelme s6z konusu olmustur. Terciime faaliyeti aslinda
kendini ilahi gdrmemenin, dolayisiyla kendini tamamlama arzu ve istiyakinin ve
diger kiiltiirlerle yiizlesme cesaretinin bir sonucudur. Kur’an Miisliimanlara elestirel
bir zihniyet kazandirms, siipheyi metot olarak kullanmig*® ve tenkid ve tahkikin
gerekliligini 6gretmis ve emretmistir. Diisiincenin gelenek, atalar ve benzeri bir

34 Bayrakdar, Mehmet, Islam Felsefesine Giris, TDV yay., Ankara 1998, s. 25-27.

3 Nasr Seyyid Hiseyin, Islam’da Felsefe Kavram: ve Anlami, (IFT. igerisinde) C. 1, s. 42.
Ornegin Fahreddin Razi ve ibn Haldun felsefenin degil keldmin hikmet oldugunu
sOyliiyorlardi.

3 Nasr, Geng Mislimana Modern Diinya Rehberi, s. 180.

87 Aydin Mehmet S., Din Felsefesi, s. 3; Frederick Ferré, Basic Modern Philosophy of
Religion, London 1968, s. 11.

3 Alper, Omer Mahir, “islam Felsefesine Giris,” (Islam Felsefesi Tarihi icerisinde ed. Bayram
Ali Cetinkaya), Grafiker yay., Ankara 2012, s. 32.

39 Alper, “Islam Felsefesine Giris,” (Islam Felsefesi Tarihi), s. 26.
40

173

Kur’an’da gegen, “em”, “lev”, “hel”, “e” gibi sart ve soru edatlari, onun siipheyi metot
olarak kullandigin1 acik¢a gostermektedir.
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otoriteye dayandirilmasini cahili bularak*! yermis ve reddetmistir.*> Bunlar felsefi
diisliniisin en 6nemli kriterleridir. Kur’an aym sekilde akletmenin ve rasyonel
diisiinmenin zorunlulugunu getirmistir. Burada vahyin bilgisi ile aklin bilgisi biri
birine alternatif olarak degil tam tersine bu iki bilgiyi, kaynak ve fonksiyonlari
farkli olsa da birbirini tamamlayan iki bilgi olarak sunmustur. Kur’an mantiksal
tutarliligin goézetilmesini de 6nemser. O bizzat kendisinin ¢eligkisizligini iddia ve
ilan eder, tutarliligr temel felsefi bir kriter olarak vazeder. Kur’an olgusal
dogrulamay1 ve bilimsel bakis agisin1 da emreder. Nazari, seyahati, itibar ve kiyasi
emreder, diisiinmenin vakiaya dayandirilmasint bu ¢ercevede duygularin
kullanilmasin talep eder. Kendi 6gretilerinin ihtilaftan uzak kesin kanitlara dayali
oldugunu ifade eder ve muhatabindan burhan getirmesini talep eder.*® Biitin bunlar
felsefe yapmanin (fi’lu’l-felsefe) bizzat Kur’an tarafindan farz kilindigim
gostermektedir.** Maturidi’yi, Zemahseri’yi, Razi’yi, Beyzavi’yi, Elmalil’’y,
Tabatabai’yi gii¢lii kilan bu metodu iyi kullanmalar1 ve bu yaklasim tarzina sahip
olmalaridir. Ciinkii temel Islam ilimlerinde higbir konu ve kavram yoktur ki felsefi
bir tartigma alani ile ilgisi olmasm. “Varlik”t konu edinen felsefe olmadan,
“Zorunlu Varlik”1 konu edinen kelam temellenemez. Kelam yani “biiyiik fikih”
(fikh-1 ekber) olmadan da Usulil fikih ve fikih temellenemez.

ISLAMDA FELSEFENIN YERI ve ONEMIi

Islam filozoflarinda felsefe, akil yoluyla®® varliklarin hakikatlerini
arastirma®® ve 0o hakikatlerin bilgisini gtclendirmek igin bu akli yolla vahyi
uzlagtirmaktan ibarettir.#” Vahyin getirdigi hem makuldiir hem de akla hitap eder.
Kur’an’m akli bir mucize olusunu, onun ilahi bir kelam olusunu yine akil ortaya
koyar ve dini bilgilerin dogrulugu akli kistaslarla bilinir.*® Bu nedenle aklin iptali
dinin iptalidir, ¢linkii akil fitri dindir.*® AKIT caba (igtihat) nin ihmali, bir biitiin
olarak insani birikimler (medeniyet) in yok olmasini1 dogurur.

Filozoflarin kendi ifadeleri ile felsefenin yaptigi is, “varliklari tetkik
etmekse”,%° bir varligm yakin (bilim) ve uzak (din), neden (mebde) ve sonuglarini
(mead) arastirmak bu tetkikin i¢indedir. Bu arastirma ne ile adlandirilirsa
adlandirilsin, olay ve olgularin nedenlerini ve en ilk Nedenini, sonuglarmi ve en
sonunda varaca@i yeri arastirma ise bu asla dinen kerih goriilmiis olamaz. Tam
tersine emredilmis ve tesvik edilmistir.5! Hatta mebde ve mead olarak ele alnan,
Allah ve ahirete iman bu g¢er¢evede degerlendirilecek olursa, Kuran’in en g¢ok
vurguladigi bir husus oldugu soylenebilir. Allah’a ve ahret gliniine imani doguracak
taakkul,5? nazar,® itibar,5* seyeran®s vb. varlik iizerine yonelen zihinsel etkinlik ve

41 Zuhruf, 24; Bakara, 170; Maide, 104; Yunus, 78; Saffat, 69.

42 Alper, “Islam Felsefesine Giris,” s. 32.

Alper, “Islam Felsefesine Giris,” s. 32.

4 Ibn Riisd, Faslu’l-Makal, nsr. H. Bekir Karliga, Isaret, Istanbul 1992, s. 64.
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cabalar, kesin bir dille talep edildigi gibi, Ibrahim (as.) m sahsinda da giizel bir
ornegi sunulmustur. 5

ISLAM’DA FELSEFE TARIHININ YERI

Kur’an, diini ve Otekini bilmeyi, tarihi aragtirmalar yapmayi, mazide kalan
milletlerin akibetini gdrmeyi, 6tekiyle konusmayi 6nemsemis ve dnermistir. Kur’an
hem “i¢-6teki” ile hem de “dis-6teki” ile konusmayi, hem dogal bir ihtiyag hem de
dini bir gereklilik olarak ortaya koymaktadir. “Ey iman edenler!”, seklinde birgok
hitap bulabilecegimiz gibi, “Ey insanlar!”, seklinde de bircok hitapla
karsilasmaktayiz. Asil dogal olmayan Kkisilerin, gruplarin ve toplumlarin igine
kapanmasi ve kisinin kendi kendine konusmasidir. Bu ancak “diisiince” anlaminda
i¢/sessiz konusma olarak anlamlidir. Ister kendi ile konusma ister tekiyle konusma
olsun, ister i¢ Otekiyle ister dis Gtekiyle konusma olsun her haliikarda konusmak
(nutk) insanin taniminda vardir. Eger Kur’an, Otekine mesaji iletmeyi
onemsemeseydi, kendini i¢ce kapatir, hep Hz. Peygamberden ve arkadaslarindan
bahsederdi, Kur’an felsefeyi onermeseydi Dehrilikten” (ateizm), Sabiilikten5®

4 Kindi, akli, “esyanin hakikatlerini idrak eden basit bir cevherdir” seklinde tarif eder. Bkz. el-

Huddd ve’r-Rustm li’l-Kindi, (Mustalihi’l-Felsefi inde’l-Arab igerisinde), s. 190.

4 Huleyf, Fethullah, Kitabu’t-Tevhid Giris, s. 29. Arastirmak bilmekten ayri bir seydir.
Arastirmak bilme ¢abasindan ibarettir. Islam’da bu ¢abanin adi ictihat olup, en biiyiik ibadet
olarak addedilmistir. “Egyanin hakikatine ve kiinhiine vakif olmak ve bilmek (ilim) insan
glcinin Ustundedir”. (Bkz. Farabi, Ta’likat, (el-A’méalu’l-Felsefiyye igerisinde), c. I, s. 374;
Ibn Sina, et-Ta’lkat, ed. Abdurrahman Bedevi, Bingazi 1972, s. 34.)

47 Beyyami, Abdulmu’tl Muhammed, el-Felsefetu’l-Islamiyye mine’l-Mesrik ile’l-magrib,
Kahire 1403/1982, c. I, s. 34.

4 Uludag, Siileyman, Din Felsefe Iliskileri, Dergah, Istanbul 1985, s. 27.

9 Atay, Huseyin, Islam’in Evrensel Tlkeleri,
(http://dergiler.ankara.edu.tr/dergiler/69/1741/18468.pdf, 04.10.2013) s. 11. “Insanin varlhig
akildir, akli olmayanin dini yoktur”. (Suyati, Camiu’s-Sagir, 2/87 ve 2/142. Suy(ti, Kenzu’l-
Ummal, 5/205.)

5 Bkz. Ibn Riisd, Faslu’l-Makal, (Din Felsefe Iliskileri igerisinde), cev. Siileyman Uludag,
Dergah, Istanbul 1985, s. 96.

51 Tbn Riisd, Faslu’l-Makal, s. 96.

52 Bakara, 44,73,76,242; Ali Imran, 65,118; Enam, 32,151; Araf, 169; Yunus, 16; H(d, 51.

8 Ali Imran, 137; Enam, 11; Araf, 86; Yunus, 101; Nahl, 36; Neml, 69; Ankebut 20; R(m, 42.

5 Hagr, 2.

5 Ali Imran, 137; Enam, 11; Nahl, 36; Neml, 69; Ankebut 20; ROm, 42; Sebe, 18.

% Enam, 65.
57

Acikea konu eden ayet olarak bkz. Casiye, 64.
58 Bakara, 62; Maide, 69; Hac, 17.
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(deizm/naturalizm), Mecusilikten®® (iki tanricilik), Tenasiih ve inege tapma
inancindan®® (reenkarnasyon), Hiristiyanliktan (ii¢ tanricihik), miisriklikten (¢ok
tanricilik) bahsetmez, sadece tevhidden bahsederdi. Kur’an, tarihteki dinlerin ve
onlara bagh olarak gelismis gruplarin, firkalarm ve felsefelerin tarihini bilmeyi
Onemsemeseydi, Misliimanlar bu kadar el-Makalat, el-Firak, ed-Diyanat, el-Milel
ve’n-Nihal, Esatir tiirii eserler ortaya koyar miydilar, diye diistinmek gerekir.®

Ibn Haldun Mukaddime’sine, tarih ilminin fazilet ve serefini anlatarak
baslar®? ¢iinkii bu dini bir gerekliligin ifadesidir. Kuran’in, “esatiru’l-evvelin”,®3
“stinnetl’l-evvelin”® vb. kelimelerle ifade ettigi, mazide kalan her gesit tarihi
arastirmay1 tesvik demektir. Kur’an’da ki sadece “mutevessimin” kelimesi bile tarih
aragtirmalarinin 6nemini kavrama hususunda yeterli fikri verecektir. “Biz onlarin
sehirlerinin  altimi tistiine ¢evirdik ve tizerlerine balgiktan pisirilmis taslar
yagdirdik”,% dedikten sonra, “hi¢ siiphesiz bunda miitevessimler igin ayetler
vardi”,% buyrulmaktadir. Bunun anlami arkeolojik arastirmalardan baska olamaz,
zira toprak altinda kalmig, bu giine 1s1k tutacak isaretleri (Simat) arastirmayi
6zendirmektedir.6” Sonra Kur’an’da gecen “tedebbiir” ve bunun sonucunu ifade
eden “tedbir” kelimeleri her hangi bir olay veya olgunun sonuglart ve gelecegi
iizerinde diisiinmek, demek oldugu gibi, biitiin, “iz”%® ve “lzkur” (tezekkr)
kelimeleri tarih aragtirmalarina tegviktir, zira insan i¢in dagarcigini gelistirmek ne
kadar 6nemli ise toplumlar i¢in tarih o kadar 6nemlidir. Bu giinkii olay ve olgularin
geemisteki nedenlerini ve benzerlerini diistinmek demektir. Gegmis kavimler ve

% Hac, 17.
60 Bakara suresinin uzun bir bolimii aym zamanda adimi aldigi Apis okiiziinden
bahsetmektedir ki, (Taberi, Tefsir, IX., s. 24-26) Misir ve Mezopotamya’dan Hindistan’a
kadar yayilan ve Beni Israil’in bile etkilendigi, yeniden dogus ve kast sisteminden
bahsetmektedir. Samiri’nin put yapim isinde istthdam edilmesi, inek inancinin
Stimerlilerden Misir’a intikal ettigini gosterebilir. Bkz. Ali Sayi, “Firavun Toplumunda
Din”, Kuran Etrafinda Makaleler, ABAM, Izmir 1994, s. 183, 188.

61 Kuglk, Abdurrahman, Dinler Tarihi, Ocak yay., II. Baski, Ankara 1993, 5.16-19.

62 [bn Haldun, Mukaddime, terc. Pirizdde Mehmet Sahip, Klasik, c. 1, s. 25.

63 Kuranda dokuz yerde bu formatta gegmekte olup “dncekilerin tarihleri” anlamina
gelmektedir. Bkz. Elmalili Hamdi Yazir, Hak Dini Kuran Dili, c. 3, s. 407-410.

6 Enfal, 38; Hicr, 13.

8 Hicr, 74.

6 Hicr, 75.

67 “Miitevessimin”in anlam icin, Ibn Abbas ve Dahhak gibi klasik miifessirlerden getirilen,

“firaset sahibi” “ibret alan” gibi manalar dogru olmakla birlikte bu giin i¢in tam
terciimesinin arkeolojik arastirmalar yapanlar seklinde yapilmasi miimkiindiir. Bkz. Ibn
Kesir, Hadislerle Kuran Tefsiri, c. 9, s. 4404,4405.

“Iz”, gegmis zaman zarfi olup, vaktaki o vakit gibi anlamlara gelmektedir. Bkz. Mu’cemu’l-

Veciz, mad. iz, s. 10.
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milletler {izerinde diisiinmek onlarin 6zellikle inang ve diisiincelerini bilmeyi icine
alir ki bunlardan birincisi dinler tarihi digeri ise felesefe tarihi anlamina gelir.

Kur’an ayn1 davaya inananlarin ice yonelik konugmalarinit 6nemsedigi gibi

farkli mesaja kulak verenlerin birbiriyle konugmalarint da énemsemistir. Kitaplara
(kattb), Zeburlara (zibir) ve sahifelere (suhuf) imanin® temel inang esasi
kilinmasi, ayrica Kur’an’in getirmis oldugu, kendilerine kitap verildigi bilinen ve
diisiiniilen “Ehl-i Kitap”™® kavramu, felsefe tarihi agisindan ele alinmasi gereken
o6nemli bir kavramdir. Bu kavramin sadece dinler tarihi agisindan islenmis olmasi
talihsizlik ve garpik felsefe tarihi yazimiin bir sonucudur. Kur’an’in anlagilmasi ve

69

70

Allah Kuran’da Ibrahim (as.) ve Musa’ya (as.) sahifeler verdigini ifade ediyor. (Necm, 33-
39) baska bir takim ayetlerde de Musa’ya kitap (Enbiya, 48) verildigini ifade ediyor.
Demek ki sahifeye kitab, kitaba sahife, elvah vs. denebilmektedir. Zil-Kifl’in Asurlular’a
gonderilen bir peygamber oldugu rivayetler arasindadir. (Rivayetler icin bkz. Kaya, Ehl-i
Kitap ve Islam, s. 99.) Sonra Kuran’daki “es-Suhufu’l-UI&” ve “Zibiiri’l-Evvelin” ifadeleri
her kavme uyarict ve hidayet rehberleri kanaliyla beyyine, suhuf, ziibir, kitap vs.
gonderildigini, buna Nuh (as.) ve dncesinde Sit ve Idris Peygamberleri (as.) de dahil etmek
gerekir. Zebur ile agitkca Davud’a verilen kitabi anliyoruz. Zira Kuran’da biz Davud’a
Zebur’u verdik seklinde agik¢a ifade buyruldugu gibi, Mezmurlar’da,“salih kullarim
yeryiiziine varis olacaktir”, (37/29) ifadesi bulunmaktadir. Muhammed Hamidullah’a gore
“Ziburu’l-Evvelin” ifadesiyle Hint dininin kutsal destani edebiyatin1 ifade eden
“Puranalar” kastedilmektedir. (Kaya, Ehl-i Kitap ve Islam, s. 58; Ibn Kelbi, Kitabu’l-
Esnam, s. 32.) Zubir(’l-evvelin yani Puranalar, icerik olarak da peygamber Hz.
Muhammed’i miijdeledigi diisiiniilebilecek bir takim ayetleri igerdigi, “¢6lde hakim bir bilge
¢ikacak...” diye devam eden ifadelerin buna delil olabilecegi sdylenmektedir.

Ehl-i Kitap kavram Kuran’in felsefe tarihine isaret eden kavram olarak alinabilir. Mectsiler
Zerdiist’e vahiy geldigini iddia ediyorlar, Hz. Ali’den bir rivayet,“esasen onlar gegmiste bir
kitap sahibi” (Glner, Osman, Resulullahin Ehl-i Kitapla Miinasebetleri, s. 52.) olduklar1
yonundedir; Sébifler ise Hermes’e, Valis’e, Zervisyus ve Eflatun’a vahiy geldigine inanirlar.
(Bagdadi, el-Fark, s. 295.) Siihreverdi ve Sehreziri gibi yazarlarin eserleri bu tiir Hermetik
gelenekte ad1 gecen sahislara ilahilik/kutsallik atfeden ifadelerle doludur. Hz. Peygamber ve
diger dort halife zamaninda Yahudi ve Hiristiyanlar yaninda Mectsiler, Berberiler, Samiriler
ve Sabiilerden cizye alindigr hatta onlarm Ehl-i Kitap olmamalar1 iddialar1 6ne siiriilmesi
durumunda bile onlarin aslinda Ehl-i Kitap olduklar: ifade edilmistir. (Abdulkerim Zeydan,
Ahkamu’z-Zimmiyyin, Bagdat 1988, s. 11.) Mecdsiler i¢in, “onlara Ehl-i Kitap muamelesi
yapin””® (Muvatta, “zekat”, 42.) hadisinin emir ve direktifinin perspektifiyle, Islami
fetihlerin genislemesine paralel olarak Hindular, Budistler, Kuzey Afrika’daki putperest
Berberiler Ehl-i Kitap kapsaminda degerlendirilmis ve dylece muamele gormiislerdir. (Ozel,
Ahmet, “Gayr-1 Miislim” maddesi, D/4 c. 13, s. 420.) Biitiin bunlar Miisliimanlarin bunlari
biitiin agilardan ele almalar1 gerektigini ve buna Kuranin sevk ettigini gostermektedir.
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tefsiri i¢in Yahudilik, Hiristiyanlik kadar Sabiilik,”* Mecusilik’? ve onlardan geriye
kalan kutsal metinlerle ilgilenmek, ne kadar gerekli/gereksiz ise, Yunan
felsefesiyle, Hint felsefesiyle vs. ilgilenmek de o kadar gerekli/gereksiz olacaktir.
Her felsefi ve akli yaklasim, her felsefe tarihi yapma sekli, vahyi diglamak
olmayacag: i¢in, vahyi ve rivayeti onplana alan yaklagimlarin yaninda, akli bir
yontem olarak oOnceleyen yaklasimlar, genelde Miisliimanlarin &zelde de
Tiirkiye’deki Islami ¢abalarin elini giiglendirecektir. Kuran, kisa sayilabilecek bir
sGirede, ortaya koydugu, felsefi diisiincesiyle biitiin diinyay1 kaplayan dort dini
gelenege yeminle igaret edipte, diger taraftan felsefe tarihini yadsimis olmasi ¢ok
biiyiik ¢eliski arz edecektir. Tin sQresinde, Tin, Zeytdn, Tar-u Sina ve Beled-i Emin,
bitun bu yerlere yemin ediliyor. Zira Mekke’de Kuran, T0r-u Sind’da Tevrat,
Kudiis’teki zeytinligi bol olan bir yerde, bir rivayete gore Filistin’deki Zeytiin
daginda Incil indirilmistir. Tin hakkindaki 6nemli rivayetlerden birisi ise Bud’anin
vahiy aldig1 yabanci incir agacinin altidir. Hz. Adem’in indigi Hindistan’daki Tina
denen yer de olabilir. Muhammed Hamidullah’in Hint-alt kitasina ait bir Miisliiman
oldugu ve oralardaki problemlerle varliksal ilgilendigi igin, zuburu’l-evvelin ve tin
gibi lafizlarla Budizim ve Hint dinleri ile baglanti kurmasi, bunun toplumsal sart ve
soru(n)larla alakali bir durum oldugunu ve Kuran’in biyik dini ve felsefl
geleneklere atifta bulunmak suretiyle bir felsefe tarihi yaptigini ortaya koymaya
yeter. 73

SONUGC

Dinler, farkli yaratiliglara sahip insanlara hitap etmesi nedeniyle, farkl
yorum imkanlarini kendilerinde tagimalari gerekir.”* Aksi takdirde evrensellik
iddiasinda bulunamaz, medeniyet kuramazlar. Peygamberin, “iimmetimin ihtilafi
rahmettir”,” “miictehit isabet de etse, hata da etse sevap alu”,’® benzeri hadisi
serifleri, hakikate giden yollarin ¢ok olmasmm (ihtilaf) ve bu yollarin

. Ali Imran, 62; Maide, 69; Hac, 17. Ehl-i Kitap olma ihtimali bulunanlar arasinda bkz.
Sehristani, el-Milel ve’n-Nihal, ¢ev. Muharrem Tan, s. 223. Ayrica bkz. Muhammed
Hamidullah, Islam Peygamberi, c. 1, prg. 1062, s. 648.

2 Hac, 17. Bkz. Schristani, age., s. 249. Ayrica bkz. Muhammed Hamidullah, Isiam
Peygamberi, c. 1, prg. 1056, s. 646.

3 Bkz. Hamidullah, age., c. 1, prg. 157, s. 85; c. 1, prg. 1065, s. 649; Kaya, age., s. 98.

™ Nasr, Seyyid Hiiseyin, Islam Idealler ve Gergekler, 1z yay., gev. Ahmet Ozel, Istanbul 1985,
s. 185-187.

5 Albani, Nasiruddin, Zayif ve Uydurma Hadisler ve Bunlarin Ummet Uzerindeki Kotii Etkisi
(se¢me), haz. Abdurrahman Kutluay, c.1, s. 15. http://www.islah.de/sunnet/sun00002.pdf
13.10.2013.

76 Bu hadis ve meseleyle alakali olarak bkz. Muahammed b. Abdulazim, “el-Kavlu’s-Sedid”,
Ictihat, Taklit ve Telfik Uzerine Dirt Risale, haz. Hayrettin Karaman, II. Baski, Dergah,
Istanbul 1982, s. 100.
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aragtirilmasinm (ictihat) 6nemini vurgulamaktadir. Zira hakikate giden tek yol
olmasini istemek rahmeti degil izdihami istemektir. Kur’an’da ki “subile’s-
selam”’" ve “siiblile Rabbik”,”® ifadeleri bu rahmeti ifade etmektedir. Zira din bir
oldugu siirece, seraitlerin (sir’a) ve menheglerin (minhac)™ ve yollarn (stbal)
coklugu sorun teskil etmeyecektir.

Islam teknik bilgi (tecriibe) elde etmede bir sakinca gérmiiyorsa, bilimsel
bilgiyi (ilim) tesvik ediyorsa, hi¢ siiphesiz felsefi bilgiyi (hikmet-marifet)
emretmektedir. Zira tecriibe ve bilgi sarttir fakat hedef degildir. Temel hedef
bilgeliktir. Biz ilk dogus dénemindeki yontemin selefi tarz bir yol oldugunu, sade
dini tecriibenin merkeze alindigimi, daha sonra gelisen durumlar ve zorlayan
ihtiyaglar karsisinda kelam ve tasavvuf gibi ikinci ikili yontemin dogdugunu, daha
sonraki merhalede {igiincii ikili yontem olan Messailik ve Israkiligin dogdugunu
diisiiniiyoruz. Akilla nassi ele alip nasst geri planda degerlendirmek Messailerin
yolu; akilla nasst alip onu 6n planda zikretmek ise Kelamcilarin yoludur. Kesf ve
ice dogmalarla nass1 ele alip, nassin etkisi geri planda ise Islam Israkiligi; naslar 6n
plana alinip zikredilmesi dnemseniyorsa, islam tasavvufundan bahsedilir. Bu arada
akli ve sezgiyi diglayan, sirf Islami naslarla yetinme gabasi ise Selefilerin yoludur.
Islam diinyasinda ve Islam diisiincesi igerisinde vucut bulmus, fakat islami naslari
kale almayan, onlart diglayan bizim ifademizle ansa bile almayan bir anlayis ve
goriisii 6n plana ¢ikaran, Gnostik, Dehri ve Tabil gibi bir takim gruplardan da
bahsedilebilir.

Fakat burada énemle vurgulanmasi gereken husus sudur: islam felsefesinin
iki yoniinii temsil eden Islam Messailik’inde ve Israkilik’de seriatin naslar1 metodik
olarak alinir fakat anilmaz. Onlarin, Seriat’in naslarim kitaplarinda delil olarak
fazla kullanmamalari, diger yonden yabanci kiiltiirlerde bulduklar1 sembolleri ve
kavramlar1 bir malzeme olarak kullanmakta sakinca gdrmemeleri, Seriatin ilahi
emirlerini disladiklar1 veya deger atfetmedikleri anlamina gelmiyor. Bize gore bu
sadece bir yontem meselesidir.
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KELAMIN DiNi MESRUIYETI VE OGRETIMI UZERINE BiR
DEGERLENDIRME

Galip TURCAN*

Ozet

Din ve dinin itikadl boyutunu tanimlayan kelam arasinda zorunlu bir iligki
bulunmaktadir. Din ortaya ¢iktiktan kisa bir siire sonra itikadl boyutun anlagilmast
problemi kendini gdstermektedir. Tercihlerini akil ve nakil arasindaki dengeyi
gozeterek gelistiren kelam, dinin itikadi yanin ele alarak degisen sartlar kargisinda
gelisen farkli yorumlari dinin genel iddiasiyla uzlastirmaya ¢aligmaktadir. Kelamin
ve kelami nitelikli yaklagimlarin dini mesriiyeti ilk donemlerden itibaren
tartisgtlmistir. Oncelikle Mu’tezile kelami igin baslayan bu mesriiyet tartismasi
ilerleyen strecgte Ehl-i Siinnet kelami i¢in de gegerli olmustur. S6z konusu tartisma
buglin bile devam etmektedir. Ginumiz Universite Kkultlr( icerisinde ilahiyat
egitiminin yeri ve kelam 6gretiminin sekli de bahsedilen tartismanin bir pargasi
olarak goriilebilir. Bu ¢alismada kelamin mahiyeti, konusu, islevi ve mesriiyeti
belli olgiide ele alinmig ve kelam Ogretimine iligkin birtakim tespitlere yer
verilmistir.

Anahtar Kelimeler:

Din, Kelam, Ebsi Hanife, Gazzali, ilahiyat.

AN EVALUATION OF RELIGIOUS LEGITIMACY AND EDUCATION OF
KALAM

Abstract

There is necessarily relation between religion and theology that describes
creed aspect of religion. After a short time the religion appears, problem of
understanding creed aspect shows up. Theology that improvements the its options
by protecting balance between ration (‘agl) and tradition (nagl), tries to reconcile
different comments that occur over against changing circumstances, with general
allegation of religion by dealing with the creed aspect of it. Since the first time,
theology and religion legality of theologically approaches have been discussed.
Firstly, this legality debate, which begins for the theology of Mu’tazila, later in the
process, has been true for theology of Ahl al-Sunnah. The debate also have

*  Prof.Dr., SDU ilahiyat Fakiiltesi Kelam Anabilim Dali Ogretim Uyesi.
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discussed today. In present day culture of university, position of divinity education
and form of theology teaching can be seen the part of this debate. In this study,
theology’s essence, subject, function and legality have been dealt with in certain
degree, and several findings related to theology teaching are given place.

Key Words: Religion, Kalam, Abu Hanifa, Ghazzali, Theology.

Dinin itikadi yanmm1 ve ilgili tartigmalari konu edinen kelam ilk
dénemlerden bu yana mesriiyet problemi yasamistir. Bu mesraiyet probleminin en
onemli nedeni, itikadi konulardaki akli/spekiilatif tartigmalarin naslar yoluyla
dogrudan engellenmis olmasidir. Sahabenin naslardaki engelleyici tutumu Snemli
Olgtide tekrar etmesi de kelamin dini bakimdan mesrQ olmayabilecegi iddiasin1 6ne
siiren kimseler igin gii¢lii argiimanlardan biridir. Tlgili mesriiyet sorgulamasi1 daha
ziyade Mu’tezile kelamina yoneldigi gibi Miisliiman toplumun biitiiniinii temsil
eden Ehl-i Siinnet’in kelami yaklagimina da y6nelmis, teolojik diizeydeki her tiirlii
spekiilatif tavrin dinen gecersiz oldugu 6ne siiriilmiistiir. Dinin ve toplumun yapisi
geregi, ayrica ontolojik zorunluluklar nedeniyle her dinde oldugu gibi Islam’da da
kelamin dogmasi, gelismesi, onceki din ve kiiltiirlerde iiretilmis bilgilerin kelam
tarafindan dinin lehine yorumlanmasi ve biitiin bunlarin akli ilkeler ekseninde
gerceklesmesi son derece tabiidir. Kelam, dini takip etmek zorundadir ve
dolayisiyla din ile toplum arasindaki etkilesimin seklini belirlemek i¢in kelam tiirii
bir yapilanmanin her zaman gii¢lii bir bicimde isleyecegini unutmamamiz
gerekmektedir. Ancak gegmiste hep var olan ve zaman zaman glgclenen sz konusu
mesriiyet tartigmasi, yasadigimiz donemde de farkli tezahiirlerle kendini
gostermektedir. Giiniimiiz Tiirkiyesinde yiiksek din egitimi veren Ilahiyat
fakiiltelerindeki egitim-6gretim planlanirken ve dersler belirlenirken, kelam
konusunda yasanan kimi tereddiitler ve kelamin dini disiplinler arasindaki
konumunu ihmal eden tutumlar, ilk dénemde giiclii bir sekilde goziiken ve kelamin
mesriiyetini sorgulayan yaklasimlarin bir devamui gibi anlasilabilir. Soziinii
ettigimiz tereddiitlerin ne kadar hakli oldugunu tartisan bu yazi, dncelikle kelamin
mahiyetini, din ile iligkisini, sahabe doneminden itibaren gelisen kelami
yaklagimlari, kelamin mesriiyeti hakkindaki tartigmalari ve devaminda da kelam
ogretiminin Miisliman ilim geleneginde hangi agirlikta yer aldigi, buna bagh
olarak bugiin nasil degerlendirilmesi gerektigini ve ilahiyat dgretiminin pargasi
olarak kelamm konumunu bir dlgiide belirlemek i¢in kaleme almmustir. ilahiyat
kiiltiiriine iliskin &gretimin ve bu arada kelam Ogretiminin hangi sartlarda nasil
gerceklestirilmesi  gerektigi  konusu, ayrica ve oOzel olarak ele alinip
degerlendirilmelidir. Dolayisiyla bu konu, ¢alismamizin kapsami disinda
bulunmaktadir. Yazida en giiglii ilim adamlarinin kelama iliskin tercihlerine
Ozellikle kendi ifadeleri ile yer verilmis ve bizim daha 6nce bu konuda yapmis
oldugumuz c¢aligmalara zaman zaman atif yapma zorunlulugu ortaya ¢ikmistir. Bu
yaztyla kelamin gegmisten giiniimiize nasil anlasildigini ve nasil karsilandigini belli
6lclide kavramak ve bunun lzerine diisiinmek miimkiin olabilecektir.
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Din ve kelam arasindaki iliski hemen herkes tarafindan az ya da ¢ok fark
edilmekle birlikte bu iligkinin mahiyeti konusunda yeterince diisiiniilmemis oldugu
ifade edilebilir. Dini ve kelami amaglari bakimindan degerlendirmek, her iki
yapinin amaglarimi karsilastirmak ve bu amaglarin ayristigt ve kesistigi yerleri
belirlemek, din-kelam arasinda var olan iligkinin mahiyetini kavrama konusunda
bize yeterince yardimci olacaktir. Insan, kendi disindaki canlilarn higbirinde
bulunmayan bir yetenegi barmdirmaktadir. Buna goére o, antropolojik diizeyde
inanan varlik olarak tanimlanabilmektedir. Cevresini ve s6z konusu cevre icinde
kendisini tanimlamaya calisan insan, hayatini devam ettirmek amaciyla gerekli
sartlar1 inga etmek i¢in ugrastig1 kadar duygusal diizeydeki agligint da hem fert hem
de toplumsal diizeyde tanimlamak ve bunu tutarli bir sekilde kurgulamak
zorundadir. Insan ic¢ine dogdugu toplumun inang ilkelerini ahlaki bakimdan
benimsedigi gibi bu ahlaka zemin teskil eden degismez itikadi ilkeleri de iman
diizeyinde benimsemek zorundadir. Esasen bu bir tercih degil, insan1 insan yapan
kiltiiriin tabil bir neticesidir. Sonradan ve suni bir tekelliifle insa edilen din
karsithigr ya da karsit dini séylem dahi dinin inanmaya iliskin gelistirdigi yontemi
ve bu yontemle ulagilan hiikiimleri yiiklemleri itibariyle olumsuzlamaktan ibarettir.
Yani dine kars1 girisilen karsit tutum dahi dinin degismez sekilde belirledigi alan
tizerinden islemektedir. Bu, dinin ne 6l¢iide giiglii, belirleyici, insan1 asan bir alemle
irtibatli oldugunu gostermesi bakimindan Onemlidir. Bagta kendi varligi olmak
iizere g¢evresindeki varliklari, bunlarin nasil ve ni¢in meydana geldigi konusunu
diisiinsel bir problem olarak degerlendiren insan, s6z konusu problemin cevabini
dinde bulmus ve bu cevabi kavramaya c¢aligmistir. Esasen dinlerin amaci, insana
kendisi ve ¢evresinde bulunan varliklarin nasil ve daha ziyade nigin var oldugunu
anlatmak, insanin genel bir hesabin sonunda ebedi saadete veya sekavete sevk
olunacagini dile getirmektir. Peygamberlerin en temel iddias1 ve insanlara vermek
istedigi en Onemli haber de budur. Biitiin iddialarim1 yani kuramsal ve kurumsal
yapisint Allah-alem arasindaki iligkiyi belirlemek i¢in kurgulayan din, hi¢bir beseri
bilgi iddias1 ile ulagilamayan alan1 bir biitiin olarak insana tasidigi gibi bunu biitiin
insanlarin  esit bir sekilde anlayacagi ve yararlanacagi diizeyde de
gerceklestirebilmektedir. Bu acidan dinin vazgegilmez bir nitelikte oldugunu kabul
etmemiz gerekmektedir. Genel anlamda varlik problemine bir cevap olarak bulunan
din, oncelikle dogmatik/itikadi iddialar tizerinden kendini tanimlamaktadir. Dinin
itikadi yapisi, ki ilerleyen donemlerde her acidan kelamin konusunu teskil
edecektir, dinin genel yaklasimini belirleyecek niteliktedir. Ahlaki ve dini ritlellere
dair prensipler ve sonraki biitiin iddialar diger biitlin dinlerde oldugu gibi dogrudan
ya da dolayh olarak itikadi ilkelere bagh bir sekilde anlagilacaktir. Bu nedenle
dinler ve dolayistyla islam dini, ortaya ciktiklar1 donemlerde itikadi ilkeler (izerinde
gelisen tartismalari olabildigince engellemeye calisacaktir. Ciinkii sozii edilen bu
ilkelere iligkin tartigmalar, dinin ahlaki ilkelerini ve ritiiellerini de tartigmali
kilacaktir. Dolayisiyla “Din, dogrudan varligina itiraz eden kisilerle bir micadele
icerisine girismis olsa da getirdigi ilkeler iizerinde akli/mantiki tartigmalardan
esasen kacmacaktir. Clinkli onun amaci, onerdigi ilkeler iizerinde iman diizeyinde
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bir kabullenmeyi gerceklestirmektir. Bu nedenle vicdana ve insafa hitap edip
insanlarin iglerinde ¢6ziimsiiz duran probleme 6nerdigi ¢6ziimle onlar karsi kargiya
getiren dinin asil hedefi, s6zii edilen ¢6ziimiin benimsenip yerlesmesi i¢in giiclii
heyecan ile derin iman &rneklerinden ibaret bir din toplumu olusturmaktir. Vahiy,
bu heyecanin en 6nemli kaynagidir. Zamanla dini heyecan ve coskunluk, giindelik
isler ve giincel siyasetin igerisinde kendine yer arayacak, toplum ve kisiler o
heyecani artik ilk donemlerdeki giicliiliikte yasamayacak, heyecanin ve coskunun
belirledigi duygululuk, yerini aklin da dahil oldugu bir dindarliga terk edecektir. Bu
arada toplum genislemis; din, baska kiiltiirlerle ve yerlesik kurallari bulunan
dogmatik nitelikli tartismalar yasamis olan dinlerle karsilagmistir. Dinin metinlerine
daha sorgulayici nitelikte bakiglar ortaya ¢ikmis, Onceden bir biitiin olarak
degerlendirilen ve pargalanmayan dogmatik ve ahlaki ilkeler, ritiieller ayr1 ayri
degerlendirilmeye ve c¢ogunlukla dogmatik ilkelere iliskin tartigmalar gelismeye
baslamustir.”?

Kur’an, itikadi ilkeler ve konular Uzerine gelisecek tartismalar: yani te’vil
sayilabilecek yorum faaliyetlerini onemli olgiide yasaklamaktadir.? Kur’an’da
te’vile iliskin bir yasakliligin agik olmadigini 6ne siiren kimseye, bahsedilen
tutumun Hz. Peygamber tarafindan da benimsendigi, basta kader olmak Uzere
itikadi nitelikli tartigmalardan sahabenin men edildigi hatirlatilmalhidir. Bu, zaten
dini hareketin basta takinmasi gereken bir tavir olarak karsimizda bulunmaktadir.
Onun otesinde sahabenin konuya iligkin yaklasimi da ayrica degerlendirilmelidir.
Sahabe, 6nemli Olgiide itikadi tartigmalarin yasakli oldugunu diisinmektedir. Hz.
Omer, bu konuda sahabenin tutumunu belirgin sekilde temsil etmektedir. Hatta o,
miitesabihler hakkinda spekiilatif bir tavir takinanlari giiglii bir sekilde
engellemektedir. Tarih kayitlar da detaylar: ile birlikte bunu bize bildirmektedir.?
Ancak kim hangi yontemi benimserse benimsesin, insanin diisiinmesi
engellenemeyecegi gibi sonraki nesillerin ya da dine sonradan katilan farkli
milletlerin dinin itikadi yapisina iligkin olarak ilk neslin hassasiyetlerini
tekrarlamasini beklemek veya diisiince tarihinin ya da dini diisiincenin bildigi
teolojik nitelikli tartigmalar1 yeni dinin itikadi tercihlerine uyarlamak istemelerini
engellemek de miimkiin degildir. Bu, Islam igin de bdyle olmus, degisen toplumsal

! Tircan, Galip, “Kelam Dilinin Kurgusal Niteligi”, islami ilimler Dergisi, Y1l:4, Say1:1-2,
Gorum 2009, 86.

2 Al-i Imran, 3/7; ayrica bkz. Nisa, 4/59; En’am, 6/68; A’raf, 7/180; Gafir, 40/2. Séz konusu
ayetler ve ilgili tartigmalar i¢in bkz. Ebu’l-Fadl, Abdurrahman b. Ahmed b. el-Hasen,
Ehadis fi Zemmi’l-Kelam ve Ehlih, Tahkik: Nasir b. Abdirrahman b. Muhammed el-Ced’1,
Déru Atlas li'n-Nesr ve’t-Tevzi’, Riyad 1996/1417, 90-91.

3 et-Tirmizi, Eba Isa Muhammed b. isa b. Serve, es-Sunen, Mevs(atu’s-Sunne Kutubu’s-
Sunne ve Surthuha iginde, Cagr1 Yayimlari, Istanbul 1992/1413, Kader, 1; el-Acurri, EbQ
Bekr Muhammed b. el-Huseyn, es-Seria, Tahkik: Muhammed Hamid el-Faki, Daru’l-
Kutubi’l-Ilmiyye, Beyrut 1983/1403, 54 vd.; el-Herevi, Abdullah b. Muhammed b. Ali,
Zemmu’l-Kelam ve Ehlih, 1-V, Mektebetu’l-Gurabai’l-Eseriyye, Medine 1998/1419, Il, 53
vd.

130



Kelamin Dini Mesriiyeti ve Ogretimi Uzerine Bir Degerlendirme

ve kiiltiirel hayatla birlikte toplumun idaresi ayrica bir problem olarak ortaya
¢ikmus, siyasiler mevcut konumlarini dine refere ederek giiclendirmeye ¢alismuslar,
itikadi nitelikli tartismalar1 ve bu tartismalarin taraflarini siyasi gelecekleri
bakimindan degerlendirmek istemislerdir. Gii¢ sahibi her bir siyaset¢i
itikadi/teolojik bir tercihi destekleyerek mevcut tartismalarin derinlesmesine neden
olmustur. Bundan sonra denilebilir ki, “Dini/teolojik yorumlari, dinl motivasyon
kadar belki ondan daha fazla siyasi motivasyon etkilemektedir. Teolojik
tartismalarin  ¢ercevesi ve kavramsal igerikler belirlenirken gerekli temel
arglimanlar, disarida gelisen, baska kiiltiir ve dinler igerisinde iiretilen fikri
unsurlardan olusturulmaktadir. Ilgili teolojik tartigmalar, Miisliiman kiiltiirde biitiin
olarak kelami tartismalar seklinde tanimlanmaktadir. Din, esasen bu tiir tartismalari
reddettigine gbre s6z konusu tartigmalar ile din arasindaki iliski belli 6l¢iide
problemlidir. Ote yandan tartigmalar dogrudan dinin dogmatik ilkeleri ve din?
metinler/naslar iizerinden gerceklesmektedir.”*

Dini mesriiiyetini sorgulayan kimselere gore kelam, dinin engelledigi te’vil
yontemini benimsemis ve ulastig1 sonuglar da bu yontemin bir eseri olarak ortaya
c¢ikmistir. Ancak burada Hz. Ali’nin kelama iligkin tutumunu degerlendirme
imkanimiz bulunmaktadir. Hz. Ali, kendisine yoneltilen sorular g¢ergevesinde
kelami sayilabilecek cevaplar vermistir. Oyle ki, nakledildigine gore Hz. Ali,
Allah’in nerede olduguna iliskin sorulara ancak gelismis kelam doénemlerinde
rastlanacak diizeydeki soyutlamalari barindiran cevaplar olusturmus ve ‘nerede’
sorusunun Allah i¢in sorulmasinin bir anlamda akil ve dil agisindan gecerli
olmadigini ifade etmistir. Bu, Allah ile yaratilmis varliklar arasindaki uzaklig: ifade
eden bir tavir olarak goriilebilecegi gibi sonraki donem kelaminin asil hedefi olan
tenzih Kkiiltiiriiniin kelami diizeyde belki oncii ve onemli bir isareti olarak da
goriilebilecektir. Yine bunun G&tesinde Hz. Ali cebri tutumlara yakin bulunan
kimselerin kadere iliskin sorular1 karsisinda ileride gelisecek olan Ehl-i Sunnet
kelamiin tercihlerini 6nemli Ol¢iide belirleyen yaklasimlar gelistirmis ve bu
konudaki siinni yorumun ilk Ornegini vermek suretiyle kelami tavr1i Miisliiman
diinyada goriiniir kilmustir.% Hz. Ali’nin itikadi tercihlerinin esasen kelami niteligi
ile ele alinabilecegini kolaylikla ifade edebiliriz. Ciinkii Hz. Ali’den ayr1 olarak
sahabe iginden bagkalar1 da itikadi konularda akli tutum ve tavirlar gelistirmistir.
Nitekim Bagdadi (6.1069/1658), ibn Omer’i Ehl-i Siinnet’in ilk Kelamcilarmdan
saymaktadir. Bu tespitlere gore Tbn Omer, yasadign dénemde kaderi iddialarla
karsilagmig ve yine o déonemde Kaderilerin ileri gelenlerinden Ma’bed el-Cuhent (0.
83/702)’nin goriislerini reddetmistir.® Hz. Ali, ibn Abbas’1 Haricilerle tartismaya
gondermis ve oglu Hz. Hasan da kader iizerine tartigmaya girismistir. Onun

4 Turcan, “Kelam Dilinin Kurgusal Niteligi”, 87.

5 el-isferayini, Ebu’l-Muzaffer, et-Tebsir fi’d-Din, Tahkik: Yusuf Kamil H{t, Alemu’l-Kitab,
Beyrut 1983,162.

6 el-Bagdadi, Abdulkdhir b. Tahir b. Muhammed, el-Fark beyne’l-Furdk, Tahkik: M.
Muhyiddin Abdulhamid, el-Mektebetu’l-Asriyye, Beyrut 1990/1411, 307; el-Herevi, 1V, 31.
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Otesinde Hz. Ali, Haricilerle siyasi tercihleri bakimindan tartistigi gibi onlarmn
Kur’an iizerinden gelistirdikleri yaklagimlarini reddetmek suretiyle Kur’an’in ve
dolayistyla kelamullahin mahiyetine ve her anlamda Kur’an’in nasil anlagilmasi
gerektigine iligkin 6nemli bir zemin insa edecek tespitlerde bulunmustur.
Denilebilir ki, Hz. Ali Kur’an’in kelam1 6lgiiler tizerindeki ilk tanimini ve Kur’an’a
iligkin en genel algilama seklini, Kur’an ve Mushaf arasindaki ayrima imkan
verecek tespitleri daha 6nemlisi Kur’an’a miiracaatin nasil olmasi gerektigi ve
Kur’an’daki ahkamin anlasilmasina iligkin temel yaklasimi kendinden once ve
kendinden sonra higbir kimsenin yapmadigi sekilde belirlemeye ¢alismistir. Hz.
Ali’nin bu konuya iliskin tespitleri de Miisliiman kelammin sonraki dénemde
kazandigr perspektif bakimindan Onemsenecek diizeyde degerlidir. Hz. Ali
soyutlamaci bir yaklasimla itikadi tercihlerini kelami prensiplere doniistiirebilmistir.
Dini ahkamin anlasilip kavranmasinda ve ilerleyen zamanda ihtiya¢ duyulan yeni
itikadi ve ameli hiikiimlerin kesfinde Hz. Ali’nin herkesten daha yeterli ve yetenekli
oldugunu kesin olarak biliyoruz.” Nitekim Hasan Basri (6. 110/728), onu bu
{immetin rabbani olarak tanimlamaktadir.® Yani Hasan Basri’ye gore Hz. Ali, dinin
itikadl ve ameli yapisin1 herkesten daha iyi bilen bir ilim adamidir. Hz. Ali’nin
sahabe i¢inde kelami yaklasimlar: 6ne ¢ikaran bir kimse oldugunu bize haber veren
ve onu bir kelamci olarak niteleyen kisi Es’arl kelamcisi ve kelam tarihgisi
Bagdadi’dir.°

Bagdadi’nin ilgili tespiti Oonemli olmakla birlikte Hz. Ali’nin oglu
Muhammed ibnu’l-Hanefiyye (6. 81/700) ve onun ogullar1 Ebi Hasim (6. 98/716-
717) ve Hasan (0. 100/718) Miisliman kelamini belli 6l¢iide baglatan kimseler
olarak goriilebilir. Amr b. Ubeyd (6. 144/761) ile birlikte babasindan ders alan Ebil
Hasim, Mu’tezile kelaminin gelisimini desteklemis, Hasan da Ehl-i Slnnet
kelamina destek olmus ve siinni kelam adina erken sayilabilecek bir donemde bir
risale kaleme almistir.1° Bu nedenle hem Mu’tezile hem de Ehl-i Stinnet, Hz. Ali’yi,
kendi kelam tercihlerini baslatan kisi olarak tanitmaktadir.!

7 el-Askalani, Ali b. Hacer, el-Isdbe fi Temyizi’s-Sahabe, Beytu’|-Efkari’d-Devliyye, Liionan
2004, 940; es-Suy(ti, Celaleddin Abdurrahman b. Ebi Bekr, el-Itkdn fi Ulimi’l-Kur’an, 1-1I,
Daru’l-Ulami’l-insaniyye, Dimesk 1994/1415, 1, 446.

8 Tbn Abdilberr, en-Nemeri el-Kurtubi, el-istiéb fi Esmdi’l-Ashab, 1-11, Daru’l-Fikr, Beyrut
2006, 11, 53-54.

o el-Bagdadi, Ustlu’d-Din, Daru’l-Kutubi’l-Timiyye, Beyrut 1981/1401, 307.

10 el-Hasen b. Muhammed ibni’l-Hanefiyye, Risale fi’r-Red ala’l-Kaderiyye, Bidayetu {lmi’l-
Kelam fi’l-Islam iginde, Tahkik: Josef Van Ess, el-Ma’hedu’l-Almani Ii’l-Ebhasi’s-Sarkiyye
fi Beyrut, Beyrut 1977; Tilman Nagel, The History of Islamic Theology, Markus Wiener
Publishers, Princeton 2010, 84.

11 el-Belhi, Ebu’l-Kasim, Zikru’l-Mu’tezile min Makalati’l-Islamiyyin, Fadlu’l-I’tizal ve
Tabakétu’l-Mu’tezile iginde, Tahkik: Fudd Seyyid, ed-Déru’t-TunGsiyye li’n-Nesr, Tunus
1974, 64-65; Ibnu’l-Murtaza, Ahmed b. Yahya, Kitabu Tabakati’l-Mu’tezile, Nesr: Suzanna
Divald-Wilzer, Beyrut 1961, 15-16; ibn Ebi’l-Hadid, izzeddin Eba Hamid Abdulhamid b.
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Hz. Ali ve neslinin bir yontem olarak kelami benimsemesi, kelamim dini
mesrliyetini gostermesi bakimindan Onemlidir. Ayrica Hz. Ali’nin sahabe
arasindaki farkli bilimsel kimligini anlamaya c¢alisacak olursak, onun kelami
sayilabilecek tutumlart reddetmemesi ve bir yontem olarak onu denemesi, bu
kimligin belirginlesmesine katki saglamistir. Hz. Ali’nin alisilmis itikadi tavirlarin
disinda bir tavirla ortaya ¢ikmus olmasi ilgi ¢ekicidir. Ote yandan onun kelami
nitelikli goriisleri de sonraki nesillere aktarilmigtir. Bu, akli/spekiilatif yaklagimlarin
kaderi/mu’tezili tavirlarin disinda da gelisebileceginin ilk 6rnegi olarak anlasilmis
ve naslarin anlamli yorumlarmi g6z Oniinde bulundurarak, siinni bir kelamin
imkanint, hatta bunun bir zorunluluk oldugunu bize gdstermistir. Ancak Hz. Ali’nin
itikadi ahk&ma iligkin soziinii ettigimiz agiklamalari ve yorumlari sonraki dénemde
stinni ilim adamlan tizerinde de ayrica etkili olmustur. Hz. Ali’nin torunu Hasan b.
Muhammed ibni’l-Hanefiyye’nin, Ehl-i Siinnet’e iliskin goriisleri giiclii bir sekilde
ele alip inceledigi kelam risalesi disinda, 6zellikle hidayet-dalalet kavramlarini
siinni kelam yaklagimma gore degerlendiren Emevi halifesi Omer b. Abdilaziz (6.
102/720) de bir risale kaleme almistir. Onun bdyle bir risale ile amagladigi sey,
naslara yeterli diizeyde atif yapmakla beraber bu naslar1 belli bir akli diizleme
yerlestirerek kaderi/mu’tezili yaklasimin ilk rneklerini cevaplayip reddetmektir.1?
Bagdadi, Omer b. Abdilaziz’i Ehl-i Siinnet’in Kelamcilar1 arasinda saymaktadir.
Bagdadi’nin ilgili tespiti geriye doniik bir degerlendirme gibi goriinse de Ehl-i
Slnnet’in itikadi bakimdan akli spekiilasyonlara ne olgiide yakin oldugunu
gostermesi ve hatta bu konuda risalelerin yazildigini ifade etmesi bakimindan ihmal
edilmemesi gereken bir gerceklik olarak karsimizda durmaktadir. Yine Hz. Ali’nin
neslinden Zeyd b. Ali (6. 122/740)’nin Kaderiyye’ye kars1 bir risale kaleme aldigimi
Bagdadi’den 6greniyoruz. Onun 6tesinde Cafer es-Sadik (6. 148/765) da Kaderiler,
Hariciler ve Rafizilere doniik eserler yazmigtir.'®

Ibnu'n-Nedim (6. 385/995), Hasan Basri’yi mutasavvif Kelamcilarin
ilklerinden biri olarak nitelemektedir.’* Hasan Basri, Musliman din kiltiriinde
farkli yonleri ile 6ne ¢ikmus giiglii bir ilim adamudir. Yukarida da belirtildigi iizere
onun kelamcr kimligi kelamm mahiyetini kavramak bakimindan bize Onemli
bilgiler verecektir. Mu’tezile’nin kurucularindan Vasil b. Ata (6. 131/748)’nin bir
donem Hasan Basri’ye 6grencilik yaptigi bilinmektedir. Hatta Mu’tezile, Hasan
Basri’ye atfedilen ve insanmn fiilindeki ozgiirliigiinii vurgulayan fikirleri 6ne
¢ikarmis ve bu nedenle onu ilk mu’tezililerden addetmistir. Buna kars1 Ehl-i Stinnet
de Hasan Basri’nin ilgili fikirlerini cebre karsi bir tutum olarak degerlendirdigi i¢in

Hibetillah, Serhu Nehci’l-Beldga, 1-V, Muessesetu’l-A’lemi Ii’l-Matb(at, Beyrut 1995/1415,
I, 16; el-Bagdadi, Usalu’d-Din, 307; el-Isferayini, 160, 162.

12 Omer b. Abdilaziz, er-Risale, Hilyetu’l-Evliya ve Tabakatu’l-Asfiya, 1-X+I icinde, Daru’l-
Kutubi’l-Iimiyye, Beyrut (tarih yok).

13 el-Bagdadi, Ustlu’d-Din, 308.

14 Jbnu’n-Nedim, Muhammed b. Ishak, el-Fihrist, Daru’l-Marife, Beyrut 1997/1417, 229 vd.
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onu siinni Kelamcilarin ilkleri arasinda gormektedir.®> Hicri 110 yilinda vefat eden
Hasan Basri’nin iki dnemli kelam mektebi arasinda paylagilamamasi onun heniiz o
donemde kelami fikirleri ne denli dile getirdigini gdstermektedir. Tarihi kayitlarda
yer aldigina gére Miisliiman toplumda cebri tutum giiclenmis ve bu konuda kimi
naslar dinin ve genel Miisliman alginin aksine cebr lehine degerlendirildiginde ve
yine bu yaklagim 6zellikle Emevi iktidar: tarafindan desteklendiginde Hasan Basrd,
selefi tavirlarla cevaplanamayan bu yaklagim karsisinda kelami sayilabilecek bir
tutum benimsemis, cebr Iehine istismar edilerek, dolayli bir sekilde Emevi iktidarini
ve onun haksiz uygulamalarini Allah’in bir kaderi olarak niteleyen tercihleri
yanlislamig ve bu konuda istismar edilen naslar1 bagka bir yorumla ele almistir.
Nitekim Halife Abdulmelik b. Mervan, Hasan Basri’ye bir mektup yazarak, kadere
iliskin dile getirdigi gorlslerin izahini istemis ve daha 6nce hi¢ kimsenin,
sahabeden de herhangi birinin, kaderi kendisi gibi izah etmedigini one slirmiistiir.
Halife Abdiilmelik, mektubun ilerleyen satirlarinda Hasan Basri’den kendisine
ulasan sozlere esasen inanmak istemedigini ancak duydugu sozler dogru ise de bu
sOzlerin dayanagini 6grenmek istedigini dile getirmistir. Kadere iligkin boyle bir
tercih, sahabeden mi 6grenilmistir ve Kur’an’dan temellenebilmekte midir, yoksa
Hasan Basri’nin kisisel goriisii miidiir? Buradaki istifhamin inkari nitelikte oldugu
bilinmektedir. Yani Halife Abdiilmelik, Hasan Basri’nin benimsedigi kader
yaklagiminin ~ Miisliiman  kiiltlir bakimindan taninip  dogrulanamayacagini
dolayisiyla bu yaklasimin bir bid’at oldugunu one siirmektedir.’® Esasen
Abdiilmelik’in farkli kelami tutumlar1 baski altina almak isteyen tavri, Emevi
ailesinin onceden beri dile getirdigi hatta Muaviye’de de goriilen bir tavirdir.
Muaviye oOzellikle farkli kelami fikirleri savunan bazi Kkisilere karsi ‘sizden
kimilerinin Allah’in Kitdb’inda yer almayan Rasulullah’tan isitilmeyen so6zler
soyledigi bana ulastyor. Onlar sizin cahillerinizdir.” ifadelerini kullanmustir.'” Insan
Ozgiirliigiinii giiclendiren naslart 6zel olarak degerlendiren Hasan Basri’nin tercihi
selefi tutumun 6tesinde kelami bir tutum olarak karsimizda durmaktadir.

Ebl Hanife (6. 150/767)’nin kelamct kimliginde hicbir tereddiit s6z konusu
degildir. Onun yaninda Safii (6. 204/820) de bir 6l¢iide Ehl-i1 Siinnet kelamina katki
saglamistir. Bagdadi, EbG Hanife ve Safii’yi Ehl-i Stinnet’in Kelamcilart diye
nitelemektedir. Hatta her iki imamin da ehlu’l-ehvaya karsi risaleler kaleme aldig1
bilinmektedir.!® ilk donemlerde imamlar itikadi ve ameli konular1 fikih adi altinda
birlikte degerlendirmekteydi. ilerleyen siire¢ fikhi yalnizca ameli konulara
hasretmis, itikadi konular da dnceleri ‘el-fikhu’l-ekber’ adiyla degerlendirilmistir.
Fikih ve kelam ayrigmasi yasanirken, Safii’nin, Haris el-Muhésibi (6. 243/854), Eb(

15 el-Bagdadi, UsGlu’d-Din, 307.

16 Konu ile ilgili olarak bkz. el-Hasen el-Basri, Risale fi’l-Kader, Resailu’l-Adl ve’t-Tevhid
icinde, I-11, Daru’l-Hilal, Kahire 1971, 82-83.

17 Bkz. el-Herevi, 1V, 22; Tircan, “Keldm’'in Megriiyeti Sorunu”, Marife, Yil:5, Sayi: 3,
Konya 2005, 180-181.

18 el-Bagdadi, Ustlu’d-Din, 307-308; ibnu’n-Nedim, 251.
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Ali el-Kerébisi (6. 256/869), Hermele el-Buveytl (6. 231/845) gibi 6grencileri bu
ayrismaya onemli dlgiide katki saglammglardir.’® Sayet Safii’nin dgrencileri Ehl-i
Siinnet kelamimin gelismesine katki sagladiysa hocalarinin kelama iliskin konulara
uzak durmadifi da kolaylikla dile getirilebilecektir. Oyle ki, Ebt Muzaffer
Isferayini (6. 471/1078), Ebli Hanife ve imam Séfii’nin itikadi konularda benzer
fikirde olduklarini ve benzer eserler kaleme aldiklarim dile getirmektedir.?’ Hatta
Ebll Muzaffer Isferdyini, Safii’nin Kaderiyye’ye karst yazmis oldugu bir siiri
nakletmektedir.?? Bagdadi’nin ismini zikrettigimiz kimseleri kelamci diye
nitelemesi ilgi ¢cekicidir.

Fikihtaki yetkinligi bakimindan kimseyle kiyaslanamayacak bir konumda
bulunan Eb(i Hanife, imam Malik (6. 179/796) ve Imam Safii tarafindan fikhin
kurucusu olarak ilan edilmektedir.?? Ancak Eb(i Hanife’nin kelami kimligi fikhi
kimligi ile kiyaslanabilecek hatta onun 6niine gegirilebilecek diizeydedir. Ebu’l-Usr
el-Pezdevi (6. 482/1089) ve Baberti (6. 786/1384), dinin usil ve furi’una iligkin
temellerinin Eb( Hanife ve arkadaglan tarafindan kuruldugunu ifade etmektedir.?
Bagdadi ve Ebl Muzaffer Isferdyini, basta el-Fikhu'I-Ekber ve el-Alim ve’l-
Muteallim olmak tizere Eb{i Hanife’nin kelam konusunda risalelerinin bulundugunu
bize haber vermektedir.?* Eb( Hanife tam anlamiyla fikha yonelmeden once
kelamc1 olarak tanindigr gibi onun bir kelam halkasinin bulundugu da
bilinmektedir. Ayrica Mu’tezililer, Hariciler ve Hasevilerle tartisan, yine bu tiir
tartigmalar i¢in Basra’ya yirmiden fazla yolculuk yapan Ebt Hanife, giicli
ogrencilerinden Eb Yasuf (8. 182/798), imam Muhammed (5. 189/805) ve Imam
Ziifer (8. 158/775) ile kelam tartismalar1 yapmustir.?® Nitekim Eb0 Y0suf, EbQ
Hanife ile alti ay boyunca kelamullah tartismasi yaptiklarni dile getirmistir.?®
Tahavi (6. 322/933)’ye gore Ebt Hanife, Ebi Yiisuf ve iImam Muhammed’in itikad?

19 el-Bagdadi, Ustlu’d-Din, 308.

20 el-Isferayini, 184-185.

2 el-Isferayini, 94-95.

22 jbn Kesir, Ebu’l-Fidd Ismail b. Amr, el-Bidaye ve’n-Nihaye, I-XIV+l, Tahkik: Ahmed
Abdulvehhab Fetih, Daru’l-Hadis, Kahire 1994/1414, X, 116; en-Nessar, Ali Sami,
Nes etu’I-Fikri’|-Felsefi fi’l-Isiam, |-111, Daru’l-Marif, Kahire (tarih yok), 1, 233.

23 el-Pezdevi, Ebu’l-Usr, Ebu’l-Hasen Ali b. Muhammed b. el-Huseyn b. Abdulkerim b. Musa
b. Mucahid, UsGlu Fahri’l-Isldm el-Pezdevi, el-Buhari’nin Kesfu’l-Esrar’1 ile birlikte, I-1V,
Tahkik: Muhammed Mu’tasim Billah, Daru’l-Kutubi’l-Arabi, 1991/1411, 1, 29 vd; el-
Baberti, Ekmeleddin Muhammed b. Muhammed, Serhu Akideti Ehli’s-Sunne ve’l-Cemaa,
Tahkik: Arif Aytekin, Vezératu’l-Evkaf ve’s-Sutini’l-Islamiyye, Kuveyt 1989/1409, 25.

24 el-Bagdadi, Ustlu’d-Din, 308; el-Isferayini, 184.

%5 Beyazizade, Kemaleddin Ahmed, Isdrdtu’l-Merdm min Ibdrdti’l-Imam, (baski yeri yok)
1949, 5.

% et-Taftdzani, Sadeddin Mes’ud b. Omer, Serhu 'I-Mekdsid, Tahkik: Abdurrahman Umeyra, I-
1V, Alemu’l-Kutub, Beyrut 1989, 1V, 146.
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tercihleri Ehl-i Siinnet itikad1 olarak kabul edilmelidir.?” Bu ve yukaridaki tespitler
bize EbG Hanife ve Ogrencilerinin kelami yaklasimlari hangi dlciide
benimsediklerini gostermektedir.

Ebl Hanife’nin risalelerinden el-Fikhu’I-Ekber, Musliman diinyadaki en
onemli kelam yazisi olarak kabul edilebilir. Birkag sayfa ile siirli olan bu risale,
Miisliiman amentiisiinii ve ona iliskin temel tartismalar1 kesin bir sekilde formiile
etmis ve sonraki kelam ¢alismalar1 daha ziyade bu risalenin serhi olarak geligmistir.
Ebl Hanife’nin kelami bakigimnin derinligini itiraf ettigimiz zaman, devam eden
stirecte Miisliman usil ve furG’undaki gelisimi bu risaleye irca etmekte hicbir
sekilde zorlanmayiz. Yani Misliiman toplum din kiiltiirii adina ne iirettiyse ve neyi
kabul ettiyse bu hususta dinin usil ve furGi’una iliskin yeni bir agilim getiren Ebl
Hanife’nin katkisi son derece Onemlidir. Ebt Hanife, bu acilim kabiliyetini
fur@’daki yani fikihtaki konumu ile degil kelamdaki yetkinligi ile ortaya
cikarabilmistir. el-Fikhu’l-Ekber’in hem kelamdaki hem de Musliman dini
kiiltiirdeki yerini belirlemek igin Ishak er-RGmf (6. 950/1543) Serhu I-Fikhi 'I-Ekber
adl kitabinda su ifadeleri kaydetmistir: “Insanlar ve cinler bir araya gelmis olsalard:
Allah’in yardim olmadan el-Fikhu’I-Ekber gibi bir metin insa edemezlerdi.”?®
Ishak er-Rtimi, bu ifadelerinde hi¢ de abartil1 bir tavir gelistirmis degildir. Her dinin
tarihinde, naslarmi dogmatik ve ideolojik diizeyde yorumlamak i¢in cerceve bir
bakis gelistiren kimseler mevcuttur. Ebd Hanife ise hem ustl hem de furd’
bakimindan daha &nce kimsenin denemedigi bir seyi denemis ve Islam’in
karsilasacagi her tiirlii akli ve felsefi itiraz1 karsilayacak diizeyde giiclii bir zemin
inga etmistir. Bu zemin Onemli Olglide onun el-Fikhu'l-Ekber’i vasitasiyla
gergeklesmistir. Dolayisiyla bu metin Miisliiman dini kiiltiiriin insa edici metni
olarak orta yerde durmaktadir.

Ebl Hanife, erken sayilabilecek bir donemde yagsamis olmasina ragmen
kelami nitelikli yaklagimlarin zorunlulugunu teorik diizeyde tartigmig ve kelami
yaklagimin dini agidan ne 6lgiide gerekli bir tutum oldugu konusunda da giiglii bir
zemin insa etmis, bu bakimdan kendisini takip eden Kelamcilara da yol
gostermistir. Kelamin mesriiyeti konusunda sahabenin tercihlerini takip edip
kelam1 terk etmek gerektigini 6ne siiren kimselere karsi ilgi ¢ekici bir temsil ile
cevap veren Eb( Hanife, bu kimselerin tavrini, biiyiik bir nehre diismiis, bogulmak
lizere olan ve kurtulma caresini de bilmeyen bir kimseye, yerinde kal ve ¢are arama,
diyen bir kimsenin tavrina benzetmektedir. Ebli Hanife sonradan ortaya g¢ikan
olgular karsisinda sahabenin tavrimi tekrarlamanmn miimkiin olmadigin1 ifade
etmektedir. Konuya iligskin bagka bir temsile daha yer veren Ebli Hanife, sahabenin
kelamla ilgilenmemesini tehlikenin bulunmadigi bir ortamda silah tasimayan

27 et-Tahavi, Eb( Cafer, Ehl-i Siinnet Inan¢ Esaslari Tahdvi ve Akaid Risalesi, Tahkik: Arif
Aytekin, Seha Nesriyat, Istanbul 1985, 35; Beyazizade, 4-5.

28 ishak er-ROMI, Serhu’l-Fikhi’l-Ekber (Kitap kiitiphane Kkayitlarinda sehven Baberti’ye
nispet edilmistir), Stileymaniye Kiitiiphanesi, Siileymaniye, No:769, 4a.
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kimselerin tutumuna benzetmektedir. Oysa ki Eb( Hanife, kimilerinin kendilerini
itikadi tercihleri nedeniyle yalanladigmi, kanlarin1 helal sayarak, canlarina
kastettiklerini ve dolayisiyla sahabenin higbir sekilde karsi karsiya bulunmadigi
biiyiik bir tehditle karsilastiklarm ifade etmektedir. Oyle ki, bazi kelami tercihler
siyasi baskiin nedeni olarak ortaya ¢ikmaktadir. Bu baski fiill saldiriya ve katle
kadar uzanmaktadir. Kimi siyasiler de soziinii ettigimiz farkli itikadi/kelami
tercihleri kendi ¢ikarlar1 dogrultusunda kullanmaktadirlar. Su halde bu, biiyiik bir
problemdir ve ¢dziimii de zorunludur. Dinin dogmatik yapist 6zellikle Siinnet’e
bagvurulmak suretiyle belirlenmeli ve gerektiginde de bu yapi kelami tercihlerle
desteklenmelidir.?°

Kelamin gerekliligi konusunu kendi yaklasimlari gergevesinde ele almak
isteyen Ebli Hanife, Miisliman toplumun o giin i¢inde bulundugu ihtiyaglari iyi
degerlendirdigi gibi kelamin bir yontem olarak gerekliligi konusunda sonraki
Miisliimanlara da énemli 6l¢lide katkisi bulunan tespitleri yine ancak kendisinden
beklenecek nitelikte ileri ifadelerle ve modern denilebilecek bir formda
dini/psikolojik gerekgeleri de barindiran bir tavirla dile getirmistir. EbG Hanife’ye
gore Musluman toplum itikadi bakimdan isabetli ve hatali tercihi bilmek
zorundadir. Clinkii bir kisi farkli itikadi yaklasimlarla karsilastiginda o konulari
konusmaktan kendini alikoysa bile kalbi, duydugu sey konusunda kendini mesgul
etmekten alikoyamayacaktir. Onemli olan kalptir, soziin ve davramsm kiymeti
kalbin tercihi ile tespit edilir.®® Farkl: itikadi tercihlerle karsilasan insan, kendi
itikad? tercihini belirlemeli ve bu tercih, Kur’an ve Siinnet’e uygun olarak ortaya
cikmalidir. S6z konusu uygunluk, gerekli halde akli bakis acilanyla
desteklenmelidir. Itikadi bakimdan isabetli tercihte bulunan kimse ile isabetsiz
tercihte bulunan kimse ayurt edilmedigi takdirde ve bir anlamda kelam terk
edildiginde Ebl Hanife’ye gore hi¢ kimse bir baskasinin isabetsiz tercihi ile
muaheze edilmeyecektir.®! Bu anlamda ortaya ¢ikan olumsuzluk, dogrudan ve
yalnizca isabetsiz itikadi tercihi benimseyen kimse ile iligkilidir. Ote yandan insan
itikadi diizeyde kimin isabetli kimin de isabetsiz ve hatali oldugunu bilmedigi
takdirde cahil diye nitelendirilecektir. Yine itikadl konulardan herhangi biri
hakkinda bir siiphe ortaya c¢ikarsa s6z konusu kisi, tercihinin isabetli olup
olmadigimi  bilmedigi i¢in Kkendisini o siipheden kurtarmanin yollarimi da
bilemeyecek ve slipheden kurtulamayacaktir. Ayrica bu konularda kelami tavir terk
edilirse imani sayilabilecek bir mahzur da ortaya g¢ikabilecektir. Buna goére insan
itikadi bakimdan kimin isabetli tercihte bulundugunu bilmezse kimi Allah igin

2 Konu ile ilgili olarak bkz. Eb( Hanife, Nu’man b. Sabit, el-Alim ve’l-Muteallim, imam-1
Azam’m Bes Eseri iginde, Istanbul 1981, 12; ayrica bkz. el-Pezdevi, Ebu’l-Yusr,
Muhammed b. Muhammed b. Abdilkerim, Kitabu Usdli’d-Din, Tahkik: Hans Peter Lens,
Daru Thyai’l-Kutubi’l-Arabi, Kahire 1963/1383, 4; Tiircan, “Keldm in Mesriiiyeti Sorunu”,
187.

30 Eb{ Hanife, el-Alim ve’l-Muteallim, 12-13.

31 Eb{ Hanife, el-Alim ve’l-Muteallim, 13.
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sevecegini kime de Allah igin bugz edecegini bilemez.? Bitiin bu nedenler EbQ
Hanife’yi, Ehl-i Siinnet’in itikadi tamimlarmi tahkike zorlamigtir. Miisliman
toplumun yasadig1 olgusal degisim zaman igerisinde ithmal edilemeyecek diizeyde
catigmalarin yasanmasina yol agmis ve bu ¢atigmalarin bitirilmesinde ve naslarin
katkida bulunmadigi konulardaki ihtilaflarin ¢6ziimiinde kelami yaklagim son
derece belirleyici olmustur. 33

Ebl Hanife’'nin kelama ve dzellikle kelamin gerekliligine iliskin tespitleri
genel olarak yukaridaki gibi olmakla birlikte yazmis oldugu ya da ona nispet edilen
risaleler ve kelami goriigler tekrar ele alindiginda daha ileri seylerin
sOylenebilecegini tahmin etmek hi¢ de zor degildir. Ancak bizim naklettigimiz
kisim dahi onun, kelami bir yontem olarak kavramis oldugunu, dinin en temel
ilkeleri olan dogmatik nitelikli ilkeleri iman diizeyinde benimsemenin bir donem
sonra yeterli olamayacagini, bu ilkeler {izerinde birtakim gii¢li tartigmalarin
gelisecegini, bundan da uzak durulamayacagini ifade etmektedir. Esasen Ebi
Hanife’nin s6zii edilen bakisi, kelamin Miisliiman dini kiiltiir bakimindan ne 6l¢iide
gerekli ve gegerli oldugunu gostermektedir.

Kelam bir yontem olarak ele alindiginda ve ulastigi sonuglar naslarla
dogrudan karsilastirildiginda her zaman tartismalara neden olmustur. Kelamin dini
ve akli/felsefi gecerliligi sorgulanmis, mesriiyeti lehine ve aleyhine konusulmustur.
Ancak Miisliiman toplumun yasadigi olgusal gergeklik Miisliiman itikadinin
tespitinde/tahkikinde kelam yoOnteminin istihdam edildigini ve hi¢bir donemde
Miisliiman toplumun bundan vazgegemedigini ortaya koymaktadir. EbG Hanife’den
sonra kelamin mahiyeti ve kelam yonteminin dini mesrQiyeti {izerine yazan en
onemli Kelamcilardan biri Es’ari (6. 324/935)’dir. Ebli Hanife’ye gore daha sonraki
bir donemde yasayan Es’ari, kelam hakkinda yazarken kelamin gelismis
terminolojik yapisindan da yararlanabilmistir. Kelamin mesriiyeti konusunda
Risadle fi Istihsani’l-Havd fi Ilmi’l-Kelam adiyla heniiz o donemde &zel bir eser
kaleme alan Eg’ari, son derece sistematik diizeyde bir kelam savunusuna girigsmis ve
bu savunu Gzerinden de kelamin dindeki yerini belirlemeye ¢alismistir. Ona gore
kelamin tizerinde yiiriidiigii ve daha ziyade felsefi nitelikli olmas1 nedeniyle dinen
ne Ol¢iide gecerli oldugu tartigilan kelami kavramlar (cisim, araz, hareket, sukin,
cliz’, tafra vs.), adlar1 bir yana igerikleri bakimindan Miisliiman dini kiiltiire yabanc1
ya da aykir1 degildir. Yani kelam kavramlari, Eg’ari’nin iddiasimna gore igerikleri
itibariyle naslarda dogrudan ya da dolayli olarak yer almaktadir. Konuya iligskin
tespitlerini siirdiiren Eg’ari, ayrintili olarak bulunmasa bile, Kur’an’da, Siinnet’te ve
fakih sahabilerin yaklagimlarinda kelami tutumun asli bakimindan yer aldigini dile

32 Eb{ Hanife, el-Alim ve’l-Muteallim, 13.
3 Tlrcan, “Keldm in Megriiyeti Sorunu”, 187-188.
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getirmektedir.3* Iddialarim1 Kur’an’a atif yaparak siirdiirmek isteyen Es’ari,
sozgelimi hareket ve sukin kavramlarmin ya da ictima ve iftirak kavramlarinin
Kur’an’da gectigini belirtmektedir. Kelamda Allah’in varligina, birligine, dldiikten
sonra dirilmeye iligkin istihdam edilen delillerin Kur’an orijinli oldugunu ifade
ederek, kelami tutumun diniligini gostermeye calismaktadir.®® Es’ari, kelami konu
ve kavramlarin Siinnet’te yani Hz. Peygamber’in sozlerinde ve tavirlarinda da yer
aldigmi kendi yontemine gore dile getirmektedir. Hareket ve zamanin baslangici
olmadigim iddia eden Dehrilere karsi Kelamcilar hudiis kavramui {izerinden bir
yaklasim gelistirmislerdir. Es’ari’ye gore hudlis kavrammin niivesi Hz.
Peygamber’in, ‘hastaligin bulagsmast ve ugursuzluk yoktur’ sdziinde yer almaktadir.
Hz. Peygamber’in bu sozii iizerine ‘Gyleyse ceylan gibi saglikli bir devenin uyuz
develerin arasina girip uyuz olmasini nasil anlamak gerekir’ diye karsilik veren bir
bedeviye Hz. Peygamber, ‘o halde ilk deveyi kim hastalandirdi’ seklinde cevap
vermistir. Hz. Peygamber’in bedeviye verdigi cevap, Esg’ari tarafindan
O6nemsenmektedir. Nitekim bedevi de Hz. Peygamber’in dile getirdigi bu akli delili
anlamis ve itirazindan vazge¢mistir. Su halde Hz. Peygamber’in yaklagimi ile
Kelamcilarin yaklasimi arasinda tam bir uyum bulunmaktadir. Eg’ari’ye gore
Kelamecilar, hareketin baslangici olmadigini ileri siirenlere karsi ‘eger 6yle olsaydi
herhangi bir hareketin sonradan meydana gelmesi diisiiniilemezdi. Nihayeti
olmayanin hudidu s6z konusu degildir’ diye karsilik vermiglerdir. Yine Eg’ari’ye
gore Hz. Peygamber’in yaklagimlarinda bir seyi benzerine irca etmek ve kiyaslamak
yoluyla hiikiim vermenin ornekleri s6z konusudur. Nitekim bu, Kelamcilarin dnemli
yontemlerinden biridir.36

Kelamin bid’at ve daldlet oldugu iddialari iizerine konusan Es’ari, bu
iddiay1 dile getirenlerin esasen dini bir temele dayanmadigmni, ciinkii Hz.
Peygamber’in kelamla ilgilenen kimseleri bid’at ve daldletle niteleyin demedigini
one siirmektedir. Bu kimseler, Peygamber’in demedigi bir seyi yaparak yani
Kelamcilar1 bid’at ve dalaletle itham ederek kendilerini bid’ate ve daldlete nispet
etmektedirler. Benzer agiklamalarini yine benzer orneklerle stirdiiren Es’ari, Hz.
Peygamber’den hemen sonra kelami tutumun mevcut olmadigini iddia edenlere ve
dolayisiyla kelamin dini kimligine itiraz edenlere karsi kelam ve seriat/fikih
arasinda analojik bir iliskinin varligina isaret ederek baska bir cevap vermektedir.
Es’ari, burada kelamin dini kimligi agisindan giiglii denilebilecek ilkesel bir
gergeklige isaret etmektedir. Miisliiman toplum kelam konular1 ile sonradan
karsilastigi gibi amele iliskin konularla yani fikhi konularla da sonradan
kargilasmigtir. Fikhi konular ilerleyen silirecte farklilasmis ve geliserek
¢esitlenmigstir. Misliimanlar, ortaya ¢ikan fikhi konulara ¢6ziim bulabilmek icin

3 el-Es’ari, Ebu’l-Hasen Ali b. Ismail, Risaletu’|-Es ari fi Istihsani’l-Havd fi Ilmi’l-Kelam,
Es’ari’nin Kitdbu’l-Luma’s1 ile birlikte, Matbaatu Meclisi Déirati’n-NizAmiyye, Haydarabad
1344, 89.

3% el-Es’ari, 89.

% el-Es’ard, 91-92; Tlrcan, “Keldm in Mesriiiyeti Sorunu”, 189.
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nazar ve cedelin de dahil oldugu tavirlar gelistirmisler ve delil aramislardir. Ciinkii
bu tiir fikhi konularda Hz. Peygamber’den bir nas gelmis degildir. Oyle olsayd: fikir
ayrilig1 ortaya ¢ikmaz, ¢dziim icin tartismaya ve delil aramaya gerek kalmazdi.
Yeni fikhi problemlerin nasil ¢oziimlendigini biliyoruz. Bu problemler, Kur’an ve
Slinnet’e irca edilerek ve mevcut naslara kiyas edilerek ¢oziimlenmektedir. Es’ard,
konuyu kelami tavirlarin mesrliyeti bakimindan ele aldigi i¢in, tipkt furd’/fikhi
konularm ¢6ziimii gibi ustle ilisgkin yani itikadi/kelami konularin da bir ¢dziimii
oldugunu one siirmektedir. Bu ¢oziim de itikadi/kelami konulara uygun bir
yontemle gergeklesmelidir.®” Su halde, “Bahsedilen problemlerin ¢dziimiinii
gerceklestirmek ve akil, his, bedihi vs. yoluyla iizerinde uzlasmaya varilmig ustl
agisindan hiikkmiinii belirlemek her Miisliiman icin bir zorunluluktur.”3¢ “Usl
konularindan naslarla (sem’) gelenler, naslara (sem’) irca edilmeli, akil ve hisse
dayali olanlar da yine akil ve hisse irca edilmelidir. Semiyyat, akliyyata; akliyyat da
semiyyata karigtirilmamalidir.”®® Bu arada geriye dénik bir projeksiyon yapan
Es’ari’ye gore, o giin tartisilan kelami konular Hz. Peygamber déneminde
tartigilsaydi ve o giin bilinen kelami kavramlar (halku’l-Kur’an, el-cuz’, tafra vb.) o
donemde bilinseydi, Hz. Peygamber, o tartigmalara dahil olur ve s6zii edilen
kavramlar: kullanmaktan da ¢ekinmezdi. Ciinkii Hz. Peygamber kendi déneminde
ortaya ¢ikmig olan konular hakkinda konusmaktan ve bu konulara ¢dziim
getirmekten geri durmamustir.*°

Es’ari, sistematik yaklasimlarla gelistirdigi kelam savunusunu dini ve
akli/felsefl bakimdan belli bir asamaya tasimis, kelam karsit1 kimselerin itirazlarini
her bakimdan gegersiz kilmak i¢in gerekli argiimanlari degerlendirmistir. Konuyu
daha ziyade olgusal diizeyde tartismak isteyen Eg’arf, kelamin dinen
yasaklanamayacagini hatta kelamin yasakli olmak bir yana dini bir zorunluluk
oldugunu giiglii bir sekilde dile getirmektedir. Eg’ari, muhataplarina, sayet bir kimse
Allah’in ilmi mahluktur, dese o konuda tevakkuf mu edersiniz yoksa hayir, Allah’in
ilmi mahluk degildir mi dersiniz, diye bir soru sormaktadir. Es’ari’ye gore, yine bir
kimse Rabb’iniz yer mi, iger mi, giyinir mi, ¢iplak mi, soguk mu, safran renkli mi,
rutubetli mi, cisim mi, araz m1 ya da koku alir mi almaz mi, O’nun burnu, kalbi,
cigeri, dalag1 var mi, her sene hacceder mi, ata biner mi, binmez mi vb. konularda
soru sorsa ya bu sorulara cevap verilmemelidir, -¢lnki bu konularda ne Hz.
Peygamber ne de sahabe bir sey konugmustur- ya da bu sorular karsisinda
susulmamali ve ifade edilen hususlardan sunlar, su deliller nedeniyle Allah igin caiz
degildir, denilmelidir. Bundan sonra kelamin mesriiyetini reddedenlerin
yaklagimini onlara karsi kullanmaya baslayan Es’ari, sayet boyle sorular kargisinda
birisi, ben boyle sorular soruldugunda susar, cevap vermem, soruyu sorandan
uzaklagir, ona selam vermedigim gibi hastalandiginda ziyaret etmem, cenazesine

37 el-Es’ari, 95.
% el-Es’ari, 95.
3 el-Es’ari, 95.
40 el-Es’ari, 94.

140



Kelamin Dini Mesriiyeti ve Ogretimi Uzerine Bir Degerlendirme

gitmem diye karsilik verirse, o kisiye bu yaklasimi nedeniyle bid’at¢i ve sapik
denilebilecegini ifade etmektedir. Ciinkii Hz. Peygamber, yukaridaki tiirden sorular
karsisinda susun, cevap vermeyin, Soruyu soran kimseye selam vermeyin vb.
ifadeler kullanmamistir. Su halde bunu yapan kimse bid’at¢i olarak
nitelenebilecektir.*! Bu ifadeler kelami zorlayan sartlar1 ve dolayisiyla onun dinen
nasil bir zorunluluk oldugunu ve kelam karsit1 iddialarin ne 6l¢iide keyfi oldugunu
bize gostermektedir.

Es’ari’den sonra kelamin teorik yapist ve mahiyeti {izerine konusanlardan
biri de Gazzali (6. 505/1111)°dir. Gazzali kelami hastaliklarin tedavisinde
kullanilan ilaglara benzetmektedir. Ancak ilaglari tavsiye eden tabibin yetkin olmasi
gerektigi gibi kelamcinin da yetkin olmasi gerekmektedir. Aksi takdirde yarardan
¢ok zarar ortaya g¢ikacaktir. SoOziinii ettigimiz bakis acismmin bir devami olarak
Gazzali, kelamla ugragmanin farz-1 ayn degil farz-1 kifdye oldugunu ileri
slrmektedir. Ona gore insanlara vacip olan sey, kesinlik barindiran bir tasdik ile
kalbi giipheden temizlemektir. Kelamin farz-1 ayn olan kismu ise kalbinde siiphe
ortaya ¢ikan kisi i¢in s6z konusudur.*> Gazzali’nin kelama iliskin bu yaklagimi
kelamin kavranmasi ve dini/fikhi konumunun anlasilmasi bakimindan 6nemlidir. el-
Munkiz mine’d-Dalél’de kelama iliskin daha kesin ifadeler tercih eden Gazzali,
kelam ilminde yazilan eserleri inceledigini ve bu ilimde yazmak istedigi eserleri
yazdigint dile getirmektedir. Ona gore Kelam ilmi, bu ilmin amaci bakimimdan
yeterlidir. Ancak bir de Gazzali’nin amaci vardir. Kelam, Gazzali’nin amacini
karsilayacak nitelikte degildir. Gazzali’nin kelamdan beklentisinin ne oldugu
lizerinde daha sonra durabiliriz. Ancak onun tespitlerine gére kelamin amaci, Ehl-i
Siinnet akidesini, bid’at ehlinin karistirmalarindan korumaktir. S6z konusu akide
Hz. Peygamber’in diliyle insanlara gonderilmistir. Ayn1 zamanda bu akide, diinyevi
ve dini yararlarin bulundugu seyler {izerinden gelismistir. Ancak Gazzali’nin ifadesi
ile seytan Siinnet’e muhalif goriisleri bid’at¢ilere ilham etmis onlar da bu goriislere
hirsla sartlip neredeyse Ehl-i Siinnet akidesini karistiracak hale gelmistir. Bunun
tizerine Allah, kelamc taifesini insa ederek, bid’at ehlinin karistirmalarini agiga
¢ikaran tertip edilmis kelam ile Siinnet’in desteklenmesi konusunda onlarda arzu
uyandirmig, kelam ilmi ve Kelamcilar buradan ortaya c¢ikmustir. Kelamcilar
gorevlerini yerine getirerek akideyi korumuslar, ancak bunu yaparken daha ziyade
hasimlar1 tarafindan ileri siiriilmiis ve kendileri tarafindan kabul edilmis bazi
mukaddimeler iizerinden hareket etmislerdir. Su kadar1 var ki, bu tutum, zarGriyyat
disinda bir seyi kabul etmeyen kimseler i¢in fazla bir anlam ifade etmeyecektir.
Nitekim Gazzali de kelamin bu bakimdan kendi problemini ¢ozmedigini dile
getirmektedir. Kelam ilmi ortaya ¢ikip ilgi arttiktan sonra ve zamanin da ilerlemesi
ile Kelamcilar, Siinnet’i koruma sirasinda esyanin hakikatini arastirmak istemisler,
cevher, araz ve onlara iliskin ahkdma dalmislardir. Ancak kelam ilminin amaci bu

41 Konuyla ilgili olarak ayrica bkz. el-Es’ari, 96; Tiircan, “Keldm 1n Mesriiiyeti Sorunu”, 191.

42 el-Gazzali, Ebd Hamid Muhammed, el-Iktisdd fi’I-I tikdd, Daru’l-Minhac, Beyrut 2008, 78-
79.
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olmadigr icin Kelamcilar, bu konuda bir sonuca gidememislerdir. Gazzali’ye gore
kelam, insanlarin itikadi saskinligini tam anlamu ile giderememistir. Fakat o, bunu
daha ziyade kendi beklentileri icin ifade etmektedir. Kendi digindaki insanlar i¢in
kelamin, amacimi gerc¢eklestirmis olabilecegini kabul eden Gazzali, hatta bunun bir
kisim insanlar i¢in 6zellikle, evveliyyattan olmayan kimi konularda taklit ile karigik
sekilde gergeklesmis oldugundan da siiphe etmemektedir. Kendi halini hikaye
etmek isteyen Gazzali, kelam {izerinden gerceklesen ¢oziim arayiglarini anlamsiz
bulmamaktadir. Bir benzetme ile o, ilaclarin hastaliklara gore degistigini ve bir
hastaya iyi gelen ilacin baska bir hastaya iyi gelmedigini ifade etmektedir.®

Gazzali, esasen itikadda tahkikten degil taklitten yanadir. Nitekim Gazzali,
ozellikle flcamu’l-Avam’da selefi yaklasimi en isabetli itikadi yaklasim olarak
nitelemektedir. Hz. Peygamber’e vahyedilen, sahabe ile tabilinun takip ettigi, teftis,
tefsir ve te’vilden uzak itikadi tercih oOzellikle benimsenmelidir.4 Gazzali, el-
Iktisad’1in hemen girisinde taklidi bir iman1 tahkikin 6niine gegirmistir. Nitekim ona
gore Hz. Peygamber, Arap kavmini imana davet ettiginde onlardan tasdigin
Otesinde bir sey istememistir. Yani Araplardan aragtirma, inceleme ve burhani bir
tutum istenmemis ve onlarin karine ile iman etmis olmalar1 yeterli gorilmiistiir.
Ciinkii tahkik faaliyeti sirasinda itikadin karigikliga diigme ihtimali s6z konusudur.
Burhani yaklagimlar, insanlarin zihnine birtakim problemlerin yerlesmesine neden
olabilir. Daha sonra bahsedilen problemler igin gelistirilen ¢6ziim imkanlarmin o
problemleri ortadan kaldirmamasi da miimkiindiir. Gazzali konuya iliskin fikirlerini
temellendirirken sahabenin iginde bulundugu tavirlara ayrica isaret etmektedir.
Sahabe kelam hakkinda derin arastirmalara girmedigi gibi tartigmalara da girmemis,
kelamin 6gretimi ile ilgilenmedigi gibi ona iliskin eser de telif etmemistir. Sahabe
stirekli ibadetle ve ibadete davetle mesgul olmus, insanlara faydali olmak ig¢in
cabalamustir.* el-fktisdad’da fikhi, ilimlerin en 6nemlisi olarak tespit eden Gazzali,
ebedi hayati elde etmek igin fikha gerek oldugunu belirtmistir. Gazzali’ye gore bu
yiizden sahabe fikihla ugragmis ve biitiin miisaverelerinde fikihtan istifade etmistir.
Ayrica Gazzali, kelamin asil ve fikhin fer’ oldugunu o6ne siirerek, kelam sanatini
biiyiitenlere kars1 muhatabini uyarmustir. Esasen bu s6z dogru olsa da su an yasanan
tartismada yeri bulunmamaktadir. Ona gore asil olan sahih itikad ve kesin tasdiktir.
Bu da taklitle bile gergeklesebilmektedir. Ayrica burhdna ve cedeli inceliklere yani
kelama duyulan ihtiyac¢ da nadirdir.4

4 el-Gazzall, el-Munkiz mine’d-Dalal, Tahkik: Cemil Saliba, Kamil Ayyad, Matbaatu’l-
Céamiati’s-Stariyye, Dimesk 1956, 66-68.

4 el-Gazzall, flcdmu’l-Avam an Ilmi’l-Kelam, el-Munkiz mine’d-Dalal, Kitabu’l-Madnun bih
ala gayri Ehlih ve el-Madn(nu’s-Sagir ile birlikte, (Baski tarihi ve yeri yok), 23 vd.; Frank,
M. Richard, al-Ghazali on Taglid, Philosophy, Theology and Mysticism in Medieval Islam:
Texts and Studies on the Development and History of Kalam, | icinde, Ashgate Publishing,
Great Britain 2005, X, 219.

4 el-Gazzall, el-Iktisid, 74-75.

4% el-Gazzali, el-Iktisad, 79.
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Ote yandan Gazzali, Ihydu Ulimi’d-Din’de kelamin dinen gegerli oldugunu
ifade ettigi bir baslik altinda, az sayida gerceklesmis olsa bile sahabenin bid’at ehli
ile miicadele ettigini belirtmektedir. Oncelikle Hz. Ali’nin ismini zikreden Gazzali
onu bid’at ehli ile ilk micadele eden hatta bu micadeleyi icat eden kimse olarak
tamtmaktadir. Once de gectigi iizere Hz. Ali’nin ibn Abbas’t Haricilerle
miicadeleye gonderdigini kaydeden Gazzali, devam eden kisimda sahabenin giiclii
ilim adamlarindan biri olan Tbn Mesid’un da itikadi/kelami tartismalara girmis
oldugunu dile getirmistir.*’ Gazzali'nin onceki atiflarinda sahabenin tutumunu
kelamin ve kelamcilarin aleyhine degerlendirmis olmasi ilgi ¢ekicidir. Esasen onun
kelam ve fikih arasinda yapmis oldugu kiyaslama ve sahabenin fikha yakin
oldugunu, kelamla ilgilenmeyip fikihla ilgilendigini dile getirmesi de yine {izerinde
durulmasi gereken bir konudur. Bilinir ki, fikih hemen her zaman kelama gére daha
giinceldir. Ciinkii amelle iliskilidir. Bu a¢idan fikhin kelamla kiyaslanmasi
gerekmez bile. Ayrica Gazzali, sahabenin kelamla ilgilenmedigini, kelam
konularma girmedigini, kelama iliskin telifte bulunmadigimni ifade etmistir. Bu
elbette boyledir. Ancak burada dile getirilenlerin bir kismu fikih i¢in de gegerlidir.
Kelamla ilgilenen sahabe sayisinin fikihla ilgilenen sahabe sayisindan az olmasi
anlagilabilir bir seydir. Fakat fikhi konular, kelami konulardan daha fazla oldugu
halde fikhi ile taninan sahabe sayisinin da sinirli oldugunu séylemeliyiz. Kelami
konular heniiz sahabe doneminde tam anlami ile ortaya ¢ikmis degildir. Sayet
ortaya c¢ikmig olsaydir sahabenin tipki fikhi konularla ilgilendigi gibi kelami
konularla da ilgilenmesi beklenirdi. Nitekim sahabenin kelami tartisma yontemini
denemedigini ileri siiren kimselere karsi, yukarida isaret ettigimiz gibi, EbGi Hanife
ve Es’ari’nin gelistirdigi cevap dnemlidir. Onlarin iddiasina gére sonradan meydana
gelen kelami tartigmalar sahabe zamaninda meydana gelmis olsaydi onlar da bu
tartismalara katilacakti. Kabul etmek gerekir ki, Ebli Hanife ve Es’ari, kelamin
mabhiyeti, gerekliligi, din ile iligkisi ve fonksiyonu bakimindan anlaml sayilabilecek
bir tutum igine girmisler, ayrica fikri bakimdan Gazzali’nin 6niine ge¢mislerdir.
Miisliiman diinyada kelamin daha sonra yasadigi gelisme de Ebi Hanife ve
Es’ari’nin 6ngoriisiinii dogrulamustir.

Gazzali, kelamin burhani onermeler diginda ¢ogunlukla meshirat ve
makbilat diizeyindeki 6nermeler iizerine kurulu oldugunu dile getirmektedir.*® Bu,
kabul edilebilir nitelikte bir ifadedir. Kelamin bir dine eklemli olarak ortaya ¢ikmasi
ve itikadi diizeydeki iddialarini asillar1 bakimindan dinin iddialari ile zorunlu olarak
uyusturmasi tercih ettigi Onermelerin mahiyetini de bir 6lgiide belirlemektedir.
Kelamin asil amact mutlak gergeklik arayisina girismek degil, dinin itikadi

47 el-Gazzali, Ihydu Uliimi’d-Din, 1-V, Daru’l-Ma’rife, Beyrut 1970, I, 96.

48 Bkz. el-Gazzall, el-Munkiz, 95 vd.; ibn Riisd, Muhammed b. Ahmed b. Muhammed,
Menahicu’l-Edille fi Akaidi’l-Mille, Tahkik: Mahmud Kasim, (Misir) 1964, 135, 137, 167;
el-Curcéni, es-Seyyid Serif Ali b. Muhammed, et-Ta’rifat, Matbaatu Mustafa el-Babi el-
Halebi, (Misir) 1938/1357, 66; Tiircan, “Klasik Kelam'in Apolojik Degeri”, Islami
Arastirmalar, Cilt: 17, Say1: 4, Ankara 2004, 329.
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tercihlerini kurulum agisindan desteklemek, mevcut ihtiyaglar cergevesinde o
tercihleri, dinin genel iddialarna ters diismeyecek nitelikte yeniden belirlemek ve
iman diizeyinde bu tercihlerin kabuliinii saglamaktir. Biitin bunlarin diginda
Gazzali’nin kisisel gergeklik arayisinin ne oldugunu ve kelamin ona, aradigi sey
konusunda nasil yardimct olamadigini tam anlamiyla kavramak miimkiin
gozilkmemektedir. Gazzali, kisisel diizeyde esyanin hakikatine iligkin olarak dogru
bilgiyi aramaktadir. Bu arada Gazzali, Kelamcilarin esya hakkindaki goriisleri ile
ihtiyact olan bilgiye ulagsmayacagini kavramigtir. Artik tasavvuf erbabinin takva
yoluyla eristigi zevk hali/kesf, Gazzali i¢in bir kurtulus olarak gdziikmiis ve boylece
o, esyanin hakikatine iligkin bilgiye bu sekilde ulastigin1 iddia etmistir. Esasen
esyanin hakikati yalnizca niiblivvet nuru ile bilinebilecektir. Ancak mutasavviflar
zevk yoluyla niibiivvet nuruna ulasabileceklerdir ve bunu basarmislardir.*® Kelamin
mahiyetini kavramaya ¢alistigimizda Gazzali’nin kelam tizerinden girismis oldugu
arayls ve kendi problemleri arasinda bir yakinlik goziikmemektedir. Anlagilan
Gazzali aradigin zaten kelamda bulabilecek durumda degildi.

Kelam ve diger dini disiplinler arasinda bir hiyerarsinin varligint kabul
etmemiz gerekmektedir. Bu hiyerarsiyi belirlemek bakimindan ilk sayilabilecek
tespitleri yapan Eb( Hanife’nin tercihi son derece dnemlidir. Ona gore, itikadi ve
ameli konulardaki tartismalar arttiktan sonra fikih kelimesine iligkin kullanim da
farklilagmistir. Nitekim Eb{i Hanife dinde fikih (el-fikh fi’d-din) ve ahkdmda fikih
(el-fikh fi’l-ahkam) kavramlarin zikretmektedir. Yine o, ‘dindeki fikih, ahkdmdaki
fikihtan {stiindiir’ tespitine yer vermektedir. EbG Hanife’nin, ‘en {istiin fikih
(efdalu’l-fikh) nedir’ sorusuna, ‘kisinin Allah’a imani, farzlar (serdi’i), stinnetleri,
hadleri, immetin ittifakin1 ve ihtilafin1 6grenmesidir’ diye cevap vermesi ve bu
cevaba Allah’a iman ile baslamig olmasi dini bilgiler iginde bir hiyerarsinin
varligina isaret etmesi bakimindan 6nemlidir.®® Yukarida, kelamin mahiyetine
iliskin fikirlerine yer verdigimiz Gazzali, kelam ve diger disiplinler arasindaki iligki
iizerine de gercekten sistematik ve bir o kadar onemli agiklamalar yapmustir.
Gazzali oncelikle ilimleri, akli (tip, matematik, geometri) ve dini (kelam, fikih, fikih
usalu, ilmu’l-hadis, ilmu’t-tefsir, ilmu’l-batin/ilmu’l-kalb ve koétl ahlaktan kalbi
temizleme ilmi) olmak iizere ikiye ayirmaktadir. Dini ve akli ilimleri ayrica kiilli ve
cliz’l olmak iizere ikiye ayiran Gazzali, kelami dini ilimler icerisinde killi ilim,
diger ilimleri (fikih usdli, ilmu’l-hadis, ilmu’t-tefsir) ise cliz’7 ilim olarak kabul
etmektedir. Kiilli ve ciiz’l ayrimi iizerine de konusan Gazzali’ye gore, miifessir
yalnizca Kitdb’m anlamini, muhaddis yalnizca hadisin siibiit yollarini, fakih,
yalnizca miikellefin fiillerine iliskin ahkadmi, usilcli yalnizca ser’i ahkadmin
delillerini ele almaktadir. Halbuki, kelamci en genel seyi (eammu’l-esya) yani
biitiin bir varligi konu edinmektedir. Kelamin, varligi nasil ele aldigi konusunu da
degerlendiren Gazzali, esasen kelamin, varligi kadim ve hadis olmak iizere ikiye

49 el|-Gazzali, el-Munkiz, 95 vd.
5 Eb( Hanife, el-Fikhu I-Ebsat, iTmam-1 Azam’in Bes Eseri iginde, Istanbul 1981, 36; bkz.
Turcan, Kelamda Kaynaklik Niteligi Bakimindan Kitdb, 11ahiyat, Ankara 2012, 29.
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ayirdigini dile getirmektedir. Ardindan kadimin temel niteligini (vacib/varlig:
kendinden) ve hadisin temel niteligini (miimkin/varlig1 bir muhdise ihtiya¢ duyan)
belirledikten sonra o, hadisin kadim bir varliga ve tabiatiyle alemin bir muhdise
ihtiyact oldugunu ifade etmektedir. Su halde kadimin caiz birtakim fiilleri s6z
konusudur. Alem de kadimin bu fiilleri arasinda yer almaktadir. Onun 6tesinde
peygamber gondermek ve goénderilen peygamberi mucize ile desteklemek de
kadimin caiz fiilleri arasinda yer almaktadir. Dile getirilen bu hususlar aklin tasarruf
alanina dair konulardir. Akil, peygamberin iddia ettigi konularda dogru olduguna
hiikmeder ve aklin iglevi sona erer. Bundan sonra akil ahirete iliskin konular1 tek
basina kavrayamayacagini ve onlarin imkansizligina da hilkmedemeyecegini, bu
hususta peygamber bilgisine ihtiya¢ bulundugunu kabul eder. Aklin tek basina
anlayamayacagt hususlari ser’ bildirmektedir. Genel olarak kelamin konusu bu
sekilde anlasilabilecektir. Incelemeye en genel seyden yani varliktan (mevciidat)
baslayan kelam, tedricen daha ayrintili konulara inmektedir. Bu sekilde
peygamberin dogrulugu ve Kitab, Siinnet gibi dini bilginin temel dayanaklari ispat
edilmis olmaktadir.5?

Kelamn diger dini disiplinlerle iliskisi {izerinden yaklagimlari siirdiirmek
isteyen Gazzali, kelamin kiilli, diger ilimlerin de ciiz’1 ilim oldugunu dile getirirken
daha belirgin ifadeler tercih etmektedir. Buna gore miifessir, kelamcinin
konularindan yalnizca biriyle yani Kitdb’in tefsiri ile ilgilenmektedir. Hadis¢i de
0zel bir konuyu, hadisin sub(t yollarin1 incelemektedir. Miikellefin fiilleri ile
ilgilenen fakfh, bu fiillerin vucib, hazr ve ibdha ag¢isindan ser’in hitabi karsisindaki
konumunu belirlemeye ¢abalamaktadir. Fikih usili ile ilgilenen ustlcii de kelamin
ilgi alanindaki konulardan yalnizca biri ile ugragmaktadir. Hz. Peygamber’in
sOzlnu (kavlu’r-rastl) ele alan usilcii, bahsettigimiz s6ziin, ya lafz1 ya methumu ya
da anlamindan akil bakimindan anlagilma ve istinbat yoluyla ahkama delalet
bi¢imini incelemektedir. Bu sodziin dogrulugu da kelamci tarafindan ortaya
konulmustur. Kelam, dini ilimlere iliskin temel ilkelerin ispatini {izerine aldig1 igin
s0z konusu ilimler arasindaki hiyerarsi bakimindan en iistte bulunmaktadir. Ciiz’1
ilimlere kelamdan inilecektir. Su halde kiilli ilim olmadan ciiz’ilere gegis
olamayacaktir. Bu nedenle fakih, usfilcii, miifessir ve muhaddis olabilmek i¢in
oncelikle kelamci olmali degil midir, diye sorulabilir. Boyle bir soruyu varsayarak
cevap arayan Gazzali, kelam tahsilini zorunlu goérse bile bazi ciiz’1 ilimlere iligkin
prensiplerin baska bir ilimde ispat edilebilecegini ve bunlar hakkinda taklidi imanin
yeterli olabilecegini dile getirmektedir. Su halde ciiz’1 ilimlerle ilgilenenler o
ilimlerin temel prensiplerinin ispatini iistlenen kelam 6grenmek zorunda degildir.5?

5t el-Gazzali, el-Mustasfd min Ilmi’l-UsQl, Fevatihu’r-Rahamt ile birlikte, I-1I, Ta’lik: Seyh
Ibrahim Muhammed Ramazan, Daru’l-Erkdm b. Ebi’l-Erkam, Beyrut 1994/1414, |, 18-20;
Turcan, Kelamda Kaynaklik Niteligi Bakimindan Kitab, 38.

52 el-Gazzali, el-Mustasfa, 1, 20-21.
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Kelam ve diger ilimler arasindaki iligki ve hiyerarsi lizerinde konusanlardan
biri de dnemli bir maturidi kelamci olan Baberti’dir. Ona gore ustluddin, hem
ilimler arasindaki en {istiin ilim hem de akilli bir kimse i¢in en gerekli ilimdir.
Bunun nedeni Uzerinde duran Baberti’ye gore kelam, her ilmin ve her tirli
mutlulugun kaynagi olan marifetullah1 yani Allah’in taninmasini 6ncelikle konu
edinmektedir. Ciinkii insanlar ve cinler marifetullah i¢in yaratilmistir. Nitekim
Kur’an’m terciimani fbn Abbas, “Insanlari ve cinleri bana ibadet etsinler diye
yarattim”>® ayetini ‘beni tanisinlar/bilsinler’ diye tefsir etmektedir. Ayrica Hz.
Peygamber, marifetullah1 en biiyiik ilim olarak tanimlamaktadir.>* ilmin serefi
malumun sgerefi ile bilinecektir. Allah, varligin en yiicesi olunca onu bilip tanimak
da tahsil bakimmdan en énemli ve en gerekli sey olarak ortaya ¢ikmaktadir.5®
Marifetullah konusundaki yaklasimlarmi devam ettiren Baberti, Allah’in
bilinmesine iliskin farkli tutumlar1 degerlendirmektedir. Buna gore Haseviler,
Allah’1 bilmenin vacip olmadigini iddia etmektedir. Yine onlar, naslari esas alan bir
itikad1 vacip goriirler. Tasavvuf ehli ise marifetullah1 riyazat, varidat ve kalbin
tasfiyesine baglamislar ve aklin bilmedigine ancak bu sekilde ulasilabilecegini 6ne
stirmiiglerdir. Yani onlar marifetullahin ancak zevkle kavranacagini dile getirmis
olmaktadirlar. Ismaililere gore de Allah’in bilgisine ancak masum bir imamin
Ogretmesi ile ulasilacaktir. Kelamcilara gore, Allah’in bilinmesi ancak nazar ve
istidlal ile ger¢eklesebilecektir. Ciinkii Allah’in bilinmesi zaruri olmayip bunun i¢in
delil gerekmektedir. Kitap ve Siinnet’ten aliman nakli delil, Allah’in varligi ve
niibiivvet bakimindan bir fer’dir. Su halde usil icin nakli delil ile istidlalde
bulunmak miimkiin degildir. Bu konularda nakli delilin de dogrulugunu gosteren
akli delil ile istidlalde bulunmak gerekmektedir. Allah’in varlig1 hakkinda alemin
imkan1 ve hudiisu ile istidlalde bulunmak séz konusudur. Dile getirilen istidlal
seklinin Kur’an’da bir¢ok 6rnegi mevcuttur. Yine Kur’an’da gectigi lizere Hz.
[brahim,% Hz. Nuh,%” Hz. Musa,*® ustluddin konusunda kavimlerine karst
miicadele etmisler ve akli istidlali kullanmiglardir.®® Bunun yaninda Hz. Peygamber
de tevhid, niiblivvet ve mead konusunda akli istidlalde bulunmustur. Nahl Suresi
125. ayet, Hz. Peygamber’e Rabb’inin yoluna hikmet ve giizel 6giitle davet etmeyi,
ayrica inanmayanlarla en giizel bicimde miicadele etmeyi emretmektedir. Baberti
ayette yer alan hikmetin burhan ve hiiccet oldugunu dile getirmektedir. Dolayisiyla
burhan ve hiiccete dayali davet Hz. Peygamber’e emredilmis olmaktadir.
Inanmayanlara kars1 gergeklestirilecek miicadele de furi’daki miicadele degildir.

5 Zariyat, 51/56.

54 Bkz. Rebi’ b. Habib, el-Camiu’s-Sahih Musnedu’l-fmam Rebi’ b. Habib, -1V, Tahkik: M.
Idris-Asur b. Yunus, Daru’l-Hikme, Beyrut 1415, 111, 311.

5 el-Babert, Serhu Akideti Ehli’s-Sunne ve’l-Cemaa, 19-20.

%  Bakara, 2/258; En’am 6/76, 83.

57 Hud, 11/32.

% Suara, 26/78.

% el-Baberti, Serhu Akideti Ehli’s-Sunne ve’l-Cemaa, 32.
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Ciink{i miicadele edecek kimseler seriatin aslimi inkar etmektedirler. Su halde s6z
konusu miicadele tevhid ve nubivvetle ilgilidir.5°

Baberti’ye gore ustluddin hususunda akli istidlalde bulunmak ve bu yolla
siipheleri ortadan kaldirmaya ¢aligmak, masum peygamberlerin meslegidir.5!
Kelam, barindirdig: itikadi hiikiimler yaninda daha ziyade bir ydntem olarak
degerlendirilebilecektir. Yine kelam ilk dénemden itibaren hem itikadi hiktmler
hem de dinin diger hiikiimleri bakimindan gii¢li bir anlama ¢ergevesi insa etmek
istemis ve bu cerceve devam eden siirecte belirli bir perspektif olarak ortaya ¢ikip
gelismistir. S6zii edilen perspektifi kelam disinda baska bir dini disiplinin insa
etmesi ve bunu esas bir misyon olarak benimsemesi miimkiin degildir.

Kelamin caiz olmadigin1 6ne siiren kimselere karsi, onun vazgecilmez
nitelikte oldugunu dile getiren ve mahiyetine iligkin etkili tanimlamalar gelistiren
Cahiz (6. 235/869), kelamin saglam bir yapi, bitip tiikkenmek bilmeyen biiyiik bir
hazine oldugunu ifade etmektedir. Ona gore her seyin eksigini fazlasini belirlemede
bir kriter olan kelam, ayn1 zamanda her bir sanat/ilim i¢in bir 6l¢ii ve her bir ifade
acgisindan da bir bagdir. Kelam, her seyin temizini ve kirlisini ortaya ¢ikaran bir
stizgec¢ gibidir. Her ilim ehli ona muhtagtir. Yine kelam, akillara katki saglama
konusunda, akln ruha ve ruhun da cesede kazandirdigina benzer bir sey
kazandirmaktadir.®? Cahiz, kelamin fonksiyonu hakkinda daha agik ifadeler de
tercih etmektedir. Buna gore kelamdan daha biiyiik ve 6nemli bir sey yoktur. Ciinkii
kelam olmasaydi, Allah’in rublbiyeti sabit olmaz, Peygamber igin bir delil
bulunmaz, delil ve siiphe, delil ve delil diye bilinenler arasinda bir fark kalmazdi.
Yine cemaat ve firkat yani cemaatten ayrilma, Siinnet ve bid’at (muhalefet) ancak
kelamla bilinebilecektir.®® Bunun &tesinde aklin belirleyiciligine olabildigince
inanan Cahiz, biitiin bir Miisliiman din{ kiiltiirin ve dini disiplinlerin kelam yoluyla
belirlendigini, kelam tarafindan belirlenen g¢ergevenin esas alindigini, O6zellikle
Mu’tezile kelamini One ¢ikararak ve Miisliman dini kiltiiriin genel tavrini
belirlemek bakimindan Hadisgilerin tutumlarinin altimi gizerek dile getirmektedir.
Ona gore Hadisgiler, hadislerin anlagilmasi konusunda yetenekli kimseler degildir.
Nitekim Cahiz’a gore hadislerden bir kismi merdiid oldugu gibi bir kismu da te’vile
ihtiyag gosterir niteliktedir. Hatta diger bir kismi ise kabileler tarafindan
uydurulmustur. Ancak Hadisgiler bunlart birbirinden aywracak giigte degildirler.
Cahiz, soz konusu tespiti, “Sayet Kelamcilar olmasaydi avam kandirilir, helak

60 el-Baberti, Serhu Akideti Ehli’s-Sunne ve’l-Cemaa, 33-34; Tircan, “Baberti’nin Kelama
Bakusi-Ebii Hanife 'nin Etkisi Baglaminda Bir Degerlendirme-", Selguk Universitesi Ilahiyat
Fakiiltesi Dergisi, Say1: 30, Konya 2010, 16.

61 el-Baberti, Serhu Akideti Ehli’s-Sunne ve’l-Cemaa, 33-34.

62 el-Cahiz, Ebl Osman Amr b. Bahr, Resdilu’l-Céahiz, Mektebetu’l-Hilal, Beyrut 1987, 53-54;
ayrica bkz. Ali Ebd Mulhim, (Resdilu Cahiz’a yapilan takdimden), Resailu’l-Cdahiz,
Mektebetu’l-Hilal, Beyrut 1987, 8-9.

63 el-Cahiz, Resailu’l-Cdhiz, 54.
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olurdu. Mu’tezile de olmasaydi, Kelamcilar helak olurdu”®* ifadeleriyle
sonlandirmaktadir. Bu ifadelerde kelama ve Kelamcilara karsi olumsuz
nitelemelerde bulunan Hadisciler i¢in abartilt bir tutumun gelistirildigini gérmek
miimkiin olmakla birlikte, Cahiz esasen kelamci bakisin dini ve dine iliskin biitiin
bir kiiltiirel yapiy1 biitiinliiklii ve bagarili bir sekilde degerlendirme yetenegine sahip
oldugunu ve bunun yerini baska bir disiplinin de alamayacagini, kelam kiiltiiriiniin
vazgegcilmez bir perspektif oldugunu dile getirmektedir.

Hadisciler ve Kelamecilar arasindaki ¢ekisme iizerinden ele alindiginda daha
da anlam kazanacak bir haberi, Ibnu’l-Murtaza (6. 840/1437), Ebu’l Huseyn el-
Hayyat (6. 300/913)’tan nakletmektedir. Buna goére, Hint meliki, Harun Resid (o.
193/809)’e mektup yazarak, kendilerine Islam’i Ogretmek igin bir Kkisiyi
gondermesini istemis, Harun Resid de gii¢lii bir hadis¢iyi gondermis ve ona, ‘sana
biiyiik bir alim gonderiyorum’ diye mektup yazmistir. Hint kralinin yaninda yer
alan bir kisi gelen kimsenin kelam ehlinden olmasi korkusu ile onu arastirmak icin
gizlice birini gdndermis, o da yolda rastladigi kimsenin hadis¢i oldugunu anlayinca,
geri donmiis ve kendisini gonderen kisi de buna fazlasiyla sevinmistir. Hadis¢i,
Hint melikine ulaginca yanindaki hintliyle ve iilkenin alimleri ile bir araya gelmistir.
Hintli, dininin hak olduguna delilin nedir, diye sormus, hadisgi, bize Sufyan es-
Sevri (8. 161/778) su sekilde nakletti, Su’be (6. 160/776) sdyle nakletti ve Ibn Avn
(6. 151/768) soyle bahsetti, diye cevap verince, hintli sessiz kalmistir. Artik hadisgi,
hintlinin istedigi noktaya gelmistir. Hintli ona, peygamberinin niibiivvet iddiasina
iliskin sana ulasan bu rivayetlerin dogru oldugunu nereden biliyorsun, diye sorunca,
hadis¢i de ‘Muhammed Allah’in Rasuli’diir’ (Fetih, 48/29) ayetini okumustur.
Hintli ona, ‘Bu soziin Allah’tan oldugunu nereden biliyorsun, belki onu efendin
uydurmustur’ diye karsilik verince, hadis¢i ne diyecegini bilememis ve susmugtur.
Melik, ona izin vererek, Harun Resid’e durumu bildiren bir mektup yazmus,
‘gdénderdigin kisi bizim istedigimiz seyi vermedi, bize Islam’in aslmi agiklama
yetenegi olan bir kelamc1 gonder’ demis, hadis¢i de Harun Resid’e ulastiginda, bir
kelamci istediklerini dile getirmistir. Bunun iizerine Ebti Halde bulunmus ve ona
‘miinazarada kendine giiveniyor musun’ denilince o, ‘ben bunu basaririm ingaallah’
diye karsilik vermistir. Bundan sonra Harun Resid, Ebli Halde’yi Hint melikine
gondermis ve mektupta da kelamci birini gonderdigini yazmustir. Kelamci
yoldayken, melikin yanindaki hintli onu kontrol edecek birini géndermis, o kisi
gelen kimsenin bir kelamer oldugunu anladiginda melike ulagmadan 6nce onu
zehirleyerek Sldiirmiistiir.®® Yer verdigimiz hikaye, giiglii bir mu’tezili kaynakta yer
almakla birlikte icerik olarak kelamin islevini, kelam karsitliginin barindirdigi
sorunlart ve bu karsithigin kelami tutum karsisindaki yetersizligini ifade etmesi
bakimindan 6nemlidir. Ciinkii soziinii ettigimiz kelam karsithigi, mu’tezili kelam1
asarak 6nemli 6l¢iide siinni kelami da hedef almigtir. Onun 6tesinde ve belki de en

6 el-Cahiz, Kitabu’l-Hayevan, I-VIII, Tahkik: Abdusselam Muhammed Harun, Matbaatu
Mustafa el-Babi el-Halebi, (Misir) 1965, TV, 289.
8 Ibnu’l-Murtaza, 58-59.
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onemlisi yukaridaki hikaye kelamin, dini kiiltiirii kavramak i¢in diger disiplinlere
kiyasla daha elverisli bir yapida olduguna da isaret etmektedir.

Kelam, Miisliiman diinyada ilk donemlerden itibaren en gii¢lii ilim adamlar1
eliyle gelistirilerek insa edilmis, ders halkalarinda 6grencilere Ogretilmis, eserler
yoluyla da sonraki nesillere aktarilmistir. Maturidi Kelamcilar: arasindaki hoca-
talebe iliskisi tarihi bakimdan takip edilecek niteliktedir.%¢ Tbn Haldin (6.
808/1406), Mukaddime’de kelam ilmine ayirdigi baslik altinda kelamin ozellikle
es’arl kelamimin gelisimini, es’ari Kelamcilari arasindaki hoca-talebe iliskisini,
kelama iligkin yazilan eserleri de yer yer zikrederek belli bir hiyerarsi i¢inde ele
almaktadir.5’ Konunun sonuna dogru Ibn Haldiin, kelam ve felsefe arasindaki
tartigmalara kisaca deginerek, felsefi iddialara verilen kelami cevaplari 6grenmek
isteyenlerin Gazzali’ye ve Razi (6. 606/1209)’ye basvurmalari gerektigini ve
onlarm kitaplarint okumak zorunda olduklarini ifade etmektedir. Ciinkii bu giiclii iki
ilim adami 6nceki Kelamcilarin {islibundan farkli bir iislip denemis olsalar bile
kelamin ve felsefenin konularimi kendilerinden sonraki Kelamcilarin yaptigi gibi
birbirine karistirmamiglardir.®® Kelama iliskin tespitlerini kelamm 6gretilmesi
konusundaki ifadeleri ile devam ettiren ibn Hald{in, kendi dénemindeki 6grenciler
icin kelam Ogretimini bir gereklilik olarak gormemektedir. Ona gore artik
bid’atc¢ilerin etkisi azalmigtir. Mevcut Ehl-i Siinnet imamlarmin yazdigi eserler de
yeterlidir. Kelamin 6gretimi konusunda belli dlgiide olumsuz tutum takinan ibn
Haldiin, esasen kelamin mahiyeti, iglevi ve gerekliligi konusunda birtakim
tereddiitler yasamaktadir. Bu baglamda Ibn Haldin, Cuneyd el-Bagdadi (6.
297/909)’den bir habere yer vermektedir. Cuneyd el-Bagdadi, bir toplulugun
yanindan gegerken o toplulugun kimler oldugunu sormus ve onlarin, Allah’1 her
tirlii eksik sifatlardan tenzih eden kimseler oldugu sdylenince Cuneyd el-Bagdadi,
“Eksikligin imkansiz oldugu yerde eksikligi reddetmeye ¢alismak eksikliktir” diye
karsilik vermistir. Bu haberi dile getiren Ibn Hald(in daha sonra kelamim 6grenciler
ve kimi insanlar i¢in gerekli olabilecegini de one siirerek, Ehl-i SUnnet’in itikad?
iddialarin1 benimseyen kimselerin bu iddialara iliskin delilleri bilmemesini hos
gormemektedir.®® Netice olarak Ibn Hald(in’un kelam &gretimi lehine bir tavri
benimsedigi kabul edilebilir.

Miisliiman diinyanin ilk zamanlardan itibaren hi¢ ihmal etmeden ve énemli
Ol¢iide degerini sorgulama ihtiyaci duymadan devam ettirdigi bir 6gretim faaliyeti
olarak karsimizda duran kelam 6gretimi, tarihindeki en sistematik donemini belki
de Nizamiye medreseleri ile yakalamigtir. Nizamiye medreseleri egitim-6gretim
isleri yaninda sii/batin diisiincenin yayilmasmi engellemek ve es’ari/safii

86 Ogzen, Siikrii, “Matiiridi”, DIA, Ankara 2003, XXVIII, 146-147.

67 [bn Haldtn, Mukaddimetu Ibn Haldiin, Matbaatu Mustafa Muhammed, (Misir) (tarih yok),
458 vd.

6 bn Haldtn, 465-466.

8 bn Haldan, 467.
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diisiincenin gelismesini ve koklesmesini saglamak i¢in kurulmustur. Sii/batini
diisiince Miisliiman diinyay1r bu arada Biiyiikk Selguklular1 tehdit ettiginde, bu
tehdide kars1 kelami niteligi agir basan bir egitim-6gretimin 6ne ¢ikarilmasi, bunun
da biiyiik bir biitge ile gergeklestirilmesi,’ fert ve toplum hayatinda itikadi zeminin
inga edilmesi bakimindan kelamin ne olgiide gerekli oldugunu ve kelam-siyaset
arasinda da kolay fark edilen bir iliskinin bulundugunu gostermektedir. Nizamiye
medreselerinde Cuveyni (6. 478/1085), Gazzali gibi 6nemli Kelamcilar ders
vermislerdir. Oyle ki, Nisabur Nizamiye medresesi 6zel olarak Cuveyni igin insa
edilmigtir.” Hocast Cuveyni’nin vefatindan sonra, Ehl-i Siinnet itikadi tutumu
bakimindan 6nemli bir tehlike olarak ortada bulunan batini yaklagimlarin dini-akI7
diizeyde engellenmesi i¢in elverisli bir kisilik olan Gazzali, Nizamiye medresesine
miiderris tayin edilmis, burada daha ziyade kelami kimligi ile ders vermis, kitap
telif etmis ve felsefi/batini tavirlara karsi dini-akli cevaplar gelistirmistir.”? BUtiin
bunlar bilinen tarihi ger¢ekler olmakla birlikte Gazzali, kelama iligskin daha 6zel bir
seyden s0z ederek, kelam egitimi alacak Ogrencinin nitelikleri {izerinde
durmaktadir. Onun bu yaklagimi belki de kelamin hem mahiyeti hem de diger dini
disiplinler arasindaki yeri ve iglevi bakimimdan 6zenle degerlendirilmesi gereken bir
tutum olarak gozikmektedir. Oncelikle Gazzali her yerde bid’atgilerin ortaya
cikabilecegini ve bu bid’atgileri engelleyecek Kelamcilarin bulunmasit gerektigini
kabul etmektedir. S6zU edilen engellemenin de ancak kelam tedrisi ile mumkin
olabilecegini ifade eden Gazzali, bir ¢ekincesini dile getirmektedir. Ona gdre kelam,
tefsir ve fikih gibi herkese okutulmamalidir. Gazzali’nin meshur yaklasimina goére
fikih gida, kelam ise ilag gibidir. Gidanmn bir zarar1 olmadig: halde ilacin zarari
olabilmektedir. Kelam 6grencileri i¢in birtakim sartlar 6ne siiren Gazzali, boylece
belki daha once kimsenin benimsemedigi bir yaklasimi benimsemis ve kelamin
diger dini disiplinlerden belli 6l¢iide farkli oldugunu tekrar itiraf etmigtir. Ona gore
kelam egitimi alan bir 6grenci yalmizca bu ilimle ilgilenmeli ve kelama haris
olmalidir. Gazzali, bu ilimde yetkinlige ulasabilmek igin bagka islerle mesgul
olmamak gerektigini diisiinmektedir. Kelam 6grenmek i¢in gerekli olan bir baska
sart ise zeka, kuvvetli kavrayis ve ifade giiclidiir. Ciinkii zeki olmayan ve ge¢
anlayan kimsenin kavrayisindan ve delillerinden yararlanilamaz. Oyle ki, kelamin
ona zarar vermesinden dahi korkulur. Son bir sarttan s6z eden Gazzali’ye gore,
kelamla ugrasan Ogrencinin tabiatinda dogruluk (salah), dindarlik ve takva
bulunmali, heva ve hevesleri ona hakim olmamalidir. Ciinkii fasik kimseler en
kiigiik stiphe ile dinden uzaklagirlar. Boyle bir sliphe onlarla diinyevi menfaatler
arasindaki engeli ortadan kaldirir. Su halde onlar, siipheyi gidermek icin ¢aba sarf
etmedikleri gibi teklifin zorluklarindan kurtulmak i¢in bu siipheleri bir ganimet

0 Ozaydin, Abdiilkerim, “NizAmiye Medresesi”, DIA, Istanbul 2007, XXXIII, 189-191.

. Abdulazim ed-Dib, “Ciiveyni”, DIA, Istanbul 1993, VIII, 141.

2 Cagric1, Mustafa, “Gazzali”, DIA, Istanbul 1996, XIII, 491; bkz. Goldziher, Ignaz, Islamda
Fikih ve Akaid, Ceviri: IThan Basgdz, Ardi¢ Yayinlar1, Ankara 2004, 208-209.
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olarak dahi kabul edebilirler. Sonu¢ olarak bu tiir Ogrencilerin yiktiklar
yaptiklarindan daha fazla olabilir.”

Misir’da yani Ezher’de ve Iran’da tarihi siire¢ irdelendiginde kelam
ogretiminin siirdiiriildiigiinii hatta buna fazladan 6nem verildigini gérmekteyiz.”
Osmanli medreselerinde kelam $gretiminin giighii bir sekilde verildigini,”® hatta
Osmanli toplumundaki din kiiltiiriiniin 6zellikle kelam agirliklt oldugunu biliyoruz.
Curcani (6. 816/1413)’nin Serhu’l-Mevakif ve Hagiyetu t-Tecrid’i Osmanli’da en
fazla bilinen ve lizerinde ¢alisilan kitaplardir. Fatih, Sahn-1 Seman medreselerini
yaptirdiktan sonra her iki kitabin okutulmasmi vakfiyesine sart olarak
koydurmustur.”® Ancak Osmanli toplumundaki dini tutumun olusumu agisindan
biiyiik dlciide etkin olan kelam kiiltiiriiniin Anadolu’ya taginmasinda daha 6nce de
kelama iliskin tercihlerine bagvurdugumuz Baberti’nin 6nemli bir katkis1 séz
konusudur. Miladi 1312 yilinda Bayburt’ta dogmus olan Baberti, Misir’a giderek
tahsilini orada tamamlamis ve yine Misir’da bilimsel ¢alismalarmi stirdiirmiistiir.
Doéneminin en 6nemli hanefi/maturidi Fakihlerinden ve Kelamcilarindan olan
Baberti, basta meshur kelamci Curcani olmak iizere Molla Fenari (6. 834/1430),
Seyh Bedreddin (6. 820/1417), Hac1 Pasa (6. 827/1424) gibi giiglii ilim adamlarini
yetigtirmig, kelamm yani sira bagka ilim dallarinda kitaplar telif etmis, ayni
zamanda tasavvufla da ilgilenmistir.”” Baberti’nin yazmis oldugu kelam kitaplar
yaninda ilim ve kiiltiir hayatinda son derece etkin olan Ogrencileri de
hanefi/maturidi kelammin Osmanli-Tiirk toplumuna tasinmasinda 6nemli katki
saglamiglardir. Bu konuda oncelikle Baberti’nin belki de en 6nemli 6grencisi Molla
Fenari’yi takip etmek gerekecektir. O, Baberti’den hanefi/maturidi kelam
gelenegini aldigi gibi bir diger hocast Cemaleddin Aksardyi (6. 791/1388-89)
tizerinden Fahreddin Rézi (6. 606/1210)’ye yani es’arl kelam kiiltiiriine ulagmustir.
Yine Molla Fenari’nin tasavvufi bir yaklasimimin bulundugunu ve bu konuda hocasi
Béberti’nin de etkili oldugunu kabul etmemiz gerekmektedir. Osmanli dini
kiiltiiriiniin 6nemli figiirlerinden olan Molla Fenari’nin yaklagimi &grencisi Molla

8 el-Gazzali, Ihydu Uliimi’d-Din, 1, 99.

" Vollers, K., “Ezher”, Milli Egitim Bakanlig1 islam Ansiklopedisi, I-XIII, Eskisehir Anadolu
Universitesi Giizel Sanatlar Fakiiltesi 1997, IV, 437; Nasr, Seyyid Hiseyin, Modern
Diinyada Geleneksel Islam, Ceviri: Sara Biiyiikduru, Insan Yayinlari, Istanbul 2012, 172.

S Uzuncarsili, Ismail Hakki, Osmanli Devietinin Ilmiye Teskilati, Tirk Tarih Kurumu

Basimevi, Ankara, 1965, 39 vd; lzgi, Cevat, Osmanl Medreselerinde Ilim, |-, iz

Yayincilik, Istanbul 1997, I, 78.

Uzungarsili, 25.

7 Ibn Kutluboga, Ebu’l-Adl Zeyneddin Kasim, Tacu’t-Teracim fi Tabakéti’l-Hanefiyye,
Matbaatu’l-Ani, Bagdad 1962, 66; ez-Zirikli, Hayreddin, el-A’lam Kamdsu Teracim li
Esheri r-Rical ve’n-Nisa mine’l-Arab ve’l-Musta’rebin ve’l-Mustesrikin, Daru’l-ilm 1i’l-
Melayin, Beyrut 1995, VII, 42; el-Leknevi, Ebu’l-Hasenat Muhammed Abdulhay, Kitabu’l-
Fevaidi’l-Behiyye fi Ter&cimi’l-Hanefiyye, Matbaatu’s-Saade, (Misir) 1324, 196; Serkis,
Yusuf, Mu’cemu’l-MatbGati’l-Arabiyye ve’l-Muarraba, Matbaatu Serkis (Misir),
1928/1346, 504; Aytekin, Arif, “Baberti”, DIA, Istanbul 1991, IV, 377-378.

76

151



Galip TURCAN

Yegan (6. 865/1436) araciligr ile Osmanli kelaminin en 6nemli ismi Hizir Bey (0.
863/1459)’e tasinmistir. Hizir Bey, Kaside-i NOniyye’yi kaleme almakla birlikte,
kelam kiiltiirii bakimindan asil etkinligini yetistirdigi Ogrencileri ile ortaya
koymustur. Hayali (6. 875/1470), Hocazade (6. 893/1488), Kestelli (6. 901/1495)
gibi Osmanli-Tiirk toplumunun 6nemli Kelamcilari, Hizir Bey’in 6grencileri
arasinda yer almaktadir. Ilk olarak Iznik medresesinde dogup Molla Fenari eliyle
Bursa ve gevresine yayilan dini/kelami bakis, Istanbul’un fethinden sonra Fatih
medresesinde gelisme imkani bulmus, ayrica serh ve hagiyeler yazilmak suretiyle
kelam g¢aligmalar1 devam ettirilmistir. Hizir Bey’in oglu ve dgrencisi Sinan Pasa (6.
891/1486), Molla Lutfi (6. 908/1494)’yi Molla Lutfi, Kemalpasazade (0.
940/1534)’yi Kemalpasazade de Ebu’s-Sutid Efendi (6. 982/1574)’yi dgrenci olarak
yetigtirmigtir. Boylece Osmanli-Tiirk toplumunda Baberti’nin dogrudan ve dolaylt
etkisi ile baglayan dini/kelami kiiltiir yerlesme imkani bulmus ve belli 6lgiide
tasavvufla karisarak giiniimiize kadar gelebilmistir.”® Su halde denilebilir ki,
“Kelamin mahiyetine, konusuna, gayesine yonelik olarak Ebii Hanife ile baslayan
ve Baberti ile devam ettirilen yaklagimlar, Baberti’nin 6grencileri ve kelama iligkin
eserleri ile ileriye taginmig, belki de kelama doniik bu giiclii vurgu ve kelamin
dogmatik alami kapatip diistinsel diinyayr 6nemli 6lgiide belirlemesi, klasik dinf
kiiltiiriin koklesip yayginlagsmasini ve diisiinsel diinyanin dini eksende gelismesini
beraberinde getirmistir. Oyle ki, Baberti’nin 6grencileri ve onlar takip eden Tiirk
Kelamcilar eliyle uyarlanan hanefi/méaturidi ¢izgi Osmanli-Tlrk toplumunu dini-
kiiltiirel bakimdan insa etmistir.” "

Yukaridaki tespitler, kelammn gecmiste ve dolayisiyla giliniimiizde
toplumumuzu ne kadar derinden etkileyip belirledigini, 6gretiminin nasil yapildigini
ve kelami hangi 6lgiide bir ciddiyetle ele alip incelememiz gerektigini gostermesi
bakimindan O6nemlidir. Ancak kelamm Miisliiman-Turk toplumundaki ya da
Miisliiman dini disiplinler arasindaki agirligini kavramak igin tarihi seyrini, sosyo-
kiiltirel  hayattaki ve egitim-Ogretimdeki yerini ayrica degerlendirmek
gerekmektedir. Bundan once, Ozellikle belli bir siirecin sonunda Osmanli
toplumunun kelam O6gretimi ve buna bagh diisiinsel/felsefi disiplinlerle iligkili
olarak yasadigi olumsuz tavri, bu tavrin sonuglarini, donemi belki de en iyi
degerlendiren Katip Celebi (6. 1067 /1657)’nin meshur tespiti ile ele almak ve
kelamin dini-sosyo/kiiltlire]l hayattaki etkisini tekrar hatirlamak yerinde olacaktir.

8 Gorgiin, Tahsin, “Cemaleddin Aksarayi”, DIA, Istanbul 1993, VII, 308; Aydin, Ibrahim
Hakki, “Molla Fenari”, DIA, Istanbul 2005, XXX, 245; Babinger, Franz, “Hizir Bey”, Milli
Egitim Bakanlig1 Islam Ansiklopedisi, [-XIII, Eskisehir 1997, V/I, 471; Ozervarli, M. Said,
Kelamda Yenilik Arayislart 19. Yiizyil Sonu — 20. Yiizyil Bagt, Isam Yaymnlari, istanbul 2008,
24-25; bkz. Bolay, Suleyman Hayri, Osmanlilarda Diistince Hayati, Ak¢ag Yayinlari,
Ankara 2005, 134; Tircan, “Bdberti 'nin Kelama Bakisi-Ebii Hanife 'nin Etkisi Baglaminda
Bir Degerlendirme-", 18-19.

" Tircan, “Baberti’nin Kelama Bakisi-Ebii  Hanife'nin  Etkisi Baglaminda  Bir
Degerlendirme-", 19.
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Boylece biz, kelamin felsefi bilgiyi beraberinde getirmesinden hareketle dini
bilginin beserilesmesini ve aklileserek hayata katilmasinit ne dlgiide sagladigini,
ihmal edildiginde de dini bilginin bundan ne 6l¢iide mahrum kalarak din ve toplum
arasinda ne tiirlii bir agmazin ortaya c¢iktigini tekrar gérme firsatini yakalamis
olacagiz.

Katip Celebi, Osmanl ilim gelenegi iginde kelam kiilturiintin hangi déneme
kadar ne agirlikta yer aldigini dile getirdikten sonra ortaya ¢ikan olumsuzluklart
egitim sisteminde kelam kiiltiirliniin geriye itilmis olmasina dayandirmaktadir:
“Miislimanlar igin varliklarin ger¢egini bilmek Onemlidir diye Emeviler ve
Abbasogullart devirlerinde eva’il kitaplarii ¢evirip Arapgaya dondiirdiiler.
Yaratilislar1 saglam ve akillar1 baslarinda olan, dogru diigiinen kimseler bunlar1 her
devirde okuyarak elde edip 6grenmekten geri kalmadilar. Kitap yazmak ve gergegi
arastirmak alaninda hikmet ve seriatin arasim1i bulup birlestiren ve gergegi
arastiranlarin eserleri her ¢agda iin kazandi, itibar gordii ve gecerli oldu. Islam
bilginlerinden ve hakikati arastiranlardan imam Gazzali ve Imam Fahreddin R4zi ve
biiyiik bilgin Adudiiddin TcT ve onlarin izinden gidenler Kadi Beyzavi ve ulu bilgin
Sirazi ve Kutbuddin Razi ve yine biiyiik bilgin Sadiiddin Taftazani ve Seyyid Serif
Clrcani —ulu Tanr1 hepsine rahmet etsin- ve onlarin yolundan gidenlerden allame
Celéleddin Devvani ve 6grencileri gergegi bulma ve inceleme konagina ulasip tek
bir konuda kalmadilar. Lakin nice bos kafali kimseler Islamhigin baslangicinda bir
maslahat i¢in ortaya konan rivayetleri goriip cansiz tag gibi —akillarmi kullanmadan-
salt taklit ile donup kaldilar. Aslim1 sorup diisiinmeden redd ve inkar eylediler.
Felsefe ilimleri diye koétiileyip yeri gogii bilmez cahil iken bilgin gegindiler. Onlar
Allah’in goklerde ve yerdeki o muazzam milk {i saltanatina, Allah’mn yarattigi
herhangi bir seye, belki ecellerinin yaklagsmig olduguna da bakmadilar tehdidi
kulaklarma girmedi. Yere ve goklere bakmay1 okiiz gibi goz ile bakmak sandilar.
Ulu Osmanli devletinin ilk ¢aglarindan Sultan Siileyman Han zamanina gelinceye
dek hikmet ile seriat ilimlerini uzlastiran gergek arastiricilar iin almislardi. Ebiilfeth
(Fatih) Sultan Mehmed Han Medaris-i Semaniye’yi yaptirip kanuna goére is goriiliip
okutulsun diye vakfiyesinde yazmis ve Hagiye-i tecrid ve Serh-i mevakif derslerinin
okutulmasini bildirmisti. Sonra gelenler bu dersler felsefiyattir diye kaldirip Hidaye
ve Ekmel derslerini okutmay1 akla uygun gordiiler. Yalniz bunlarla yetinmek akla
uygun olmadigi i¢in ne felsefiyat kaldi ne Hidaye kaldi ne Ekmel. Bununla Osmanl
iilkesinde ilim pazarina kesat gelip bunlar1 okutacak olanlarin kokii kurumaya yiiz
tuttu. Kimi kiyida kosede Dogu-Anadolu’da yer yer kanuna gore ders goren
ogrencilerin daha baslangigta olanlar1 Istanbul’a gelip biiyiik tafra satar oldular.
Onlar1 goriip kimi kabiliyetli olanlar zamanimizda hikmet 6grenmek istediler. Fakir
de yoklama ve ders okutma sirasinda istidadi olan &grencileri, Sokrat’in Eflatun’u
heveslendirdigi gibi, varliklarin gercegini aragtiran bilimi Ogrenmeleri igin
heveslendirdim, bu risalede de 6giit ve hepsine nasihat olsun diye birka¢ madde alip
soyledim. Ta ki mutlak ilim adina olan1 elden geldigince 6grenmeye galigsinlar,
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elbette bir yerde lazim olur, zarar1 olmaz. Kdtiileyip inkar eylemeyeler. Zira bir seyi
inkar o nesneden uzak ve yoksul kalmaya yol acar.”8

Yukarida Katip Celebi’nin sikayet ettigi bu tutum, esasen bizim dini kiiltiir
tarihimizin ya da egitim tarihimizin yabancisi oldugu bir tutum degildir. ilim ehli
insanlar arasinda benzer fikir ayriliklar1 yagsandigt gibi zaman zaman idareciler de
siyasi gerekgelerle bile olsa fikri/felsefi ve kelami yaklasimlarin gelisiminden
rahatsizlik duymusglar ve bu yaklagimlart egitim sisteminden uzaklastirmaya
calismiglardir. Hatta bu, kimi zaman felsefi ve kelami yaklagimlara karsi olan
idarecinin sahsen benimsedigi dini ve siyasi tutuma bagli olarak gelisebilmistir.
Devaminda ise sartlar destekledigi siirece bu dini/siyasi tutum, Miisliiman toplumun
dini bir tercihine doniismiis ve ayrica egitim-Ogretim faaliyetleri de yine genel
siyasi yapimnin bir pargasi olarak goriilebilmistir. Din ve felsefe arasindaki karsitlik
ve devam eden siirecteki catisma, esasen anlasilabilir niteliktedir. Bu, Islam’in
disindaki dinlerin ana yapis1 bakimindan da kolayca kabul edilebilecektir.8! ilk
donem Miisliiman toplumun ve siyasilerin konuya iligkin tercihleri bilinmekle
birlikte Tirk idarecilerin ilgili konudaki tercihi de ayrica degerlendirilmelidir.
Biiyiik Selguklularin,®> Gazneli Mahmud (6. 421/1030)’un,® ayrica Selahaddin
Eyyubi (6. 589/1193)’nin®* az 6nce ifade edildigi iizere Osmanlilarin bir dénemden
sonra felsefi ve kelami bakisa karsi gelistirdikleri yaklagim tarihen kayithdir.
Soziinii ettigimiz siyasi yaklagimlarin toplum iizerindeki etkisini ve bu etkinin
ginlimiize kadar uzanan seklini bugiin de takip etme imkanina sahip
bulunmaktayiz. Gegmiste oldugu gibi gliniimiiz Miisliman toplumlarinda ve bu
arada Tirkiye’de de dogrudan ilahiyat egitimi ile ilgili olan baz1 kimseler bile
felsefi ve kelami bakigsa mesafeli durmaktadir. Bunun gegmisten gelen bir tutum
oldugunu ve sonuglarinin da tipki Katip Celebi’nin tespitindeki gibi oldugunu
kavramak zor degildir.

Felsefe ve kelam karsitligi daha ziyade naslarin belirledigi dini tutum ve
tavirlarin giliglenmesi ile bir dongli olarak karsimiza g¢ikmaktadir. Bu karsitlik
iizerinden gelisen tartismalarin sonraki donemlerde de bu sekilde devam edecegini,
felsefi ve kelami bakisin bastan itibaren yasadigi mesriiiyet probleminin bir sonuca
baglanamayacagin1 bir dlciide ongdrmek miimkiindiir. Ote yandan modern
donemdeki sekli ile tarikat tiirli yapilanmalarin ve siyasi hedeflerini dini referanslari

80 Katip Celebi, Mizan(’l-Hakk, Yayina Hazirlayan: Orhan Saik Gokyay, Kervan Kitapgilik,
Istanbul 1980, 20-21.

8 Ulken, Hilmi Ziya, Uyanis Devirlerinde Terciimenin Rolii, Tiirkiye Is Bankas1 Yaymlari,
Istanbul 2011, 140; Gutas, Dimitri, Yunanca Diisiince Arap¢a Kiiltiir, Ceviri: Liitfii Simsek,
Kitapyaymevi, Istanbul 2011, 88 vd.

8 Ulken, 140-141.

8 Isik, Kemal, Mutezile nin Dogusu ve Keldmi Goriigleri, Ankara Universitesi Bastmevi 1967,
63.

8 Ulken, 141.
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asil alarak gergeklestirmek isteyen cemaat diizeyindeki bagimsiz dini olusumlarin
konuya iligkin tercihleri de yiiksek diizeydeki dini 6gretimi planlayan kimselerin
kararlarini belli 6l¢iide yonlendirmektedir. Dolayisiyla eski mesriiyet tartigmalart
tekrar giindeme gelmektedir. Esasen ginimiz Tirkiyesindeki ilahiyat fakilteleri
agisindan konusacak olursak, her miifredat ¢alismasi, okutulacak derslerin sayisi,
icerigi ve dersleri okutacak kimselerin niteligi iizerinden gelisen, sonugta karar alici
konumdaki kimselerin dini/kiiltiirel diizeylerine, akademik ideallerinin sinirlarina
sikisan bir miidahale olarak goriilebilecektir. Onemli dlgiide gelecek perspektifi
barindirmayan, gecmis uygulamalar1 ve gecmis dini kiiltiirlerdeki pratikleri, tarihi
tecriibeyi dnemsemeyen bir serbestlikle ve konu ile dogrudan iligkili olan ¢evrelerin
fikirlerini hi¢ umursamadan sahsi birtakim tercihler ile ortaya ¢ikan bu miidahaleler,
kelam dahil olmak Uzere temel dini disiplinlerin ve felsefi kiiltiiriin nasil algilanip,
nasil 6gretilecegini belli 6l¢iide dikte etmektedir. Sonugta ciddi bir tartigma ortaya
¢ikmaktadir. Bugiin yasayan Miisliimanlarin, devam eden hayati ve dini kiiltiirii
nasil okudugu konusu da bu tartismada dogrudan etkindir. Oncelikle kendi
dindarligi ve dindarlik hissi oraninda insan, varliga, bu arada kendisine ve
diinyadaki bulunusuna bir tanim getirmektedir. Ayni insan, kendi dindarlik
diizeyinin devami ve bunu basta kendi soyu olmak {izere diger insanlara aktarma
konusunda derin bir kaygi yasamaktadir. Bir¢ok insanin din i¢in, dinin dogrudan
istemedigi belki de ilgilenmedigi bir kaygiy1 derinden yasadigini, bunu dindarlik
iddialarinin  bir pargasma doniistiirdiigiinii, o kaygidan beslendigini ve ona
s1gindigmi, zaman zaman bu kaygiy1 sattigini1 ve onunla kendini degerli hissettigini
gozlemleyebiliriz. Dinl degerleri igsellestirmis, zaman ve zemin diizleminde o
degerleri nasil kavrayacagini kiiltiirel olarak ve bir gelenek dahilinde 6grenmis, din
ile derinlemesine uzlagmis bir toplumu tekrar ve fazladan bir midahale ile dinin
lehine ve aleyhine olmak iizere yonlendirmeye calismak her zaman basarili
olamayacaktir. Bu bir insanin ahlakina sonradan ve anlamsizca miidahale etmeye,
ortaya ¢ikan suni sonuglara da sevinmeye benzemektedir.

Dinler, kisileri ve toplumlar1 asan, ilave yardima ve dolayisiyla onun adina
duyulacak kaygiya ihtiyact bulunmayan, mevcut naslarin nasil anlagilmasi gerektigi
konusunda miintesipleri arasindan yetenekli kimseleri ikna ederek onlarin yiiksek
yorumlarin1 biinyesine dahil edebilen ve sonraki miintesiplerinin hayata iliskin
tercihleri ile kendi prensiplerini telif etmekte zorlanmayan, iman ve akil ekseninde
siirekli kendini yenileyen yapilardir. Cogunlukla kisisel kaygilarimizi ve
yetersizliklerimizi dindarlik goériiniimil ile din ve dine sahip ¢ikma iizerinden ifade
etmemiz bizi yalmzca agik diigiirecektir.?® Su halde diisiince diizeyindeki
faaliyetleri ve bu arada kelamin ihmal edilmesini de i¢eren abartili dindarlik iddiasi
ile ilahiyat 6gretimi arasindaki iligkinin mahiyetini belirlemek, dncelikle ilahiyatci
tanimint yapma konusunda bizi zorlayacaktir. Sayet biz, dini bilgiyi yeniden

8 Tlgili olarak bkz. Batiya Yon Veren Metinler, Derleyen: Alev Alath, I-IV, flke Egitim ve
Saglik Vakfi, Istanbul 2010, III, 710.
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tretmeye aday bir ilahiyat¢1 istiyorsak, o takdirde iiniversite Olgiilerine gore
gercekei, teolojik temelli bir egitimin gerekliligini ilk bagtan kabul etmeliyiz. Ancak
bdyle bir amacin disinda yalnizca gilinimiizdeki ve kendi cografyamizdaki dini
tatbikatin siirdiiriilmesine katki saglayacak bir ilahiyatgr istiyorsak, ona gore
birtakim tedbirler alinmalidir. Eger ilahiyat 6gretimi ile son dile getirdigimiz husus
oncelikle hedefleniyorsa bunun igin {iniversite diizeyinde bir 6gretime ihtiyag
olmayip daha diisiik diizeyde bir 6gretim de s6z konusu hedefi gergeklestirmek icin
yeterli gorilebilir. Ancak gergek anlamda bir ilahiyatg1 yetistirmek iddiasi
Onemlidir ve konuya daha ciddi sekilde yaklasmak, giiniin ihtiyaglar1 yaninda tarihi
tecriibeye bagvurmak ve daha baska dini kiiltiirlerde bu tiir bir dgretimin nasil
verildigi konusu ile ilgilenmek gerekebilir. Sozgelimi giiglii bir bilimsel gelenegin
varligindan bahsedebilecegimiz Avrupa’da XIII. yilizyilin baslarinda ilahiyat
(teoloji), Universitenin en temel bolimi olarak gorilmektedir. Orada bir
ilahiyatciin yetismesi icin gerekli ortam hazirlanmaktadir. Oyle ki, “Paris
Universitesi ¢zellikle felsefe ve teoloji konusunda Hristiyanligm kiiltiir merkezi
haline gelirken, Oxford da tiniversite alaninda énemli bir yere sahip olur. Peki, bu
okullar nasil onca bilgiyi liretebiliyor ve diisiincelere yon verebiliyordu? Bunun
nedeni, tartisma tekniklerinin ve kanitlara dayali tartigmalarin olaganiistii nitelikte
arastirma ortamlar1 saglamasidir. Paris Universitesi geng ve bekar insanlardan
olusan bir lonca organizasyonudur; buradaki insanlar tartigma sanati konusunda
ustalagmistir; rekabete ve imtihana dayali bir yasam siirerler; bir teologun egitimi
icin gerekli otuz yillik siire boyunca aktif ve kritik bircok gorevde bulunurlar.
Boylelikle, tniversitelerin dogusu —Ki bu Avrupa’ya 6zgi bir olgudur, zira Paris
Universitesi 1200 yilinda, Oxford 1214, Cambridge 1231, Padova 1222 yilinda
imtiyazlarini alirlar- herkesin kendini egittigi ve kendini gosterme firsat1 buldugu
entelektiiel rekabet ortamlar1 yaratir. Bunun sonucu olarak da diisiince alaninda
ilerlemeler, skolastik yontemlerde ve arastirma bigimlerinde zenginlik ve gesitlilik
yasanir.”8 Bu alinti, ilahiyat egitiminin ve buna bagli olarak felsefi ve kelami
nitelikli tartismalarin gegmis donemde Avrupa’da hangi diizeyde ve ne ciddiyetle
ele alindigin1 géstermesi bakimimdan 6nemlidir.

Buglin Ehl-i Siinnet itikadi olarak tamimladigimz ve iman dlzeyinde
benimsedigimiz yapi, dini olmaktan ziyade kelamidir. Bu yapi, itikadi konularda
kelami nitelikli sonuglarin naslarla ve dinin genel iddialar1 ile uyusturulmasinin
ardindan ortaya ¢ikmustir. Itikadi/kelami hiikiimler insa edilirken ne Kur’an’a ne de
hadise dogrudan bagvurulmus, kelamm insa ettigi hiikiimler, 6nemli Ol¢iide
sonradan naslarla temellendirilmistir. Esasen sozii edilen yapilanma Ehl-i Sunnet
kelamm disindaki diger kelami yaklasimlar i¢in de gecerlidir.8” Bununla birlikte

8  Russ, Jaqueline, Avrupa Diisiincesinin Seriiveni, Ceviri: Ozcan Dogan, Dogubati, Ankara

2012, 76.

87 Tflgili olarak bkz. el-Maturidi, Ebl Manslir Muhammed, Kitabu’t-Tevhid, Tahkik: Bekir
Topaloglu, Muhammed Aruci, ISAM, Ankara 2003, 283-284; bkz. Wensinck, A. Jan, The
Muslim Creed, Routledge, Great Britain 1965, 3.
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kelam yontemiyle ulagilan hiikiimlerin dini niteliginden higbir sekilde tereddiit
edilemez. Kelamm oOncelikle Ehl-i Siinnet kelaminin Miisliman toplumda
olusturdugu degisimi tam anlamiyla kavramak ve kelamin fonksiyonunu anlamak
istersek diyebiliriz ki, “Kelam yodnteminin devreye girmesi, beklendigi gibi
oncelikle Miisliiman itikadi tizerinde bir farklilasmaya neden olmustur. Miisliiman
toplumun Hz. Peygamber ve sahabe zamaninda benimsedigi tasavvur, ilerleyen
siirecte degisik bakig acilari ile kargilasmaya ve sorgulanmaya basladiginda s6zi
edilen tasavvurun iizerine kurulu oldugu naslarin tekrar ele alinip degerlendirilmesi
ve farkli tanr1 tasavvurlarinin kurgulanmasina imkan verecek kelime ve kavramlari
barindiran naslarla ve nas gruplart ile karsilastirilarak tespit edilmesi ve bunun i¢in
olabildigince indirgenmesi gerekmistir. Zaten sdz konusu indirgeme islevi, kelam
disinda bagka hicbir yontemle ger¢eklesemeyecektir. Bu, son derece giiglii, biitiin
Miisliiman toplumla iligkili ve ilerleyen siireci derinden etkileyecek ve belirleyecek
bir doniisiimdiir. Elbette bu doniisiimii yonlendiren kelamin en dnemli konusu tanri
tasavvurudur. S6z konusu tasavvura bagli tartigmalar yani tanri-alem-insan
arasindaki iligkinin belirlenmesi, belli bir disiplini her zaman igeren kelami
yontemin en azindan dini gevrelerde ve siyasi/toplumsal diizeyde ne 6lgude gucli
bir fikri biitiinliik ve devamlilik oldugunu da bize gostermistir.”® Soziinii ettigimiz
kelami yapinin anlagilmasi, tarih boyunca Miisliiman toplumun neye, neden, nasil
inandiginin ortaya konulmasi ancak kelam ogretimi ile mimkiin olabilecektir.
Miisliiman ilahiyati konusunda o6zellikle yiiksek egitim alan bir kimse kelami ve
yukarida dile getirildigi sekli ile onun ¢ok giiclii sayilabilecek etkinligini kavramak
zorundadir. Giiniimiizde sahip oldugumuz itikadi yapinin bize vermis oldugu giicle
kelama Ogretim diizeyinde dahi ihtiyacimizin kalmadigimi ya da bu ihtiyacin
azaldigini 6ne siirmek, biitiin bir din kiiltiiriiniin iizerine bina edildigi disiplini ihmal
etmek anlamima gelir. Din kiiltiiriiniin tam goziikmeyen tarafinda kelam yer
almaktadir. Kelami bir binanin karkas yapist gibi degerlendirmek miimkiindiir. Din
ve kelam arasindaki iliski tam da bdyle bir iliskidir. Tlk bakista fark edilmese bile
kelam olmadan din kiiltiiriiniin anlasilabilmesi diisiiniilemez. Kelam, temel dini
bakis ve perspektif demektir. Yiiksek din 6gretimi planlanacaksa bunun bdyle
kavranmasi zorunludur. Su halde, ilahiyat 6gretimi yapilirken esas olan, dinin usalii
ve furli’u dedigimiz alanlaridir. Bilindigi iizere usll ile kastedilen itikad bir
anlamda kelam, furQ’ ile kastedilen de fikihtir. Biitiin naslar dogrudan ya da dolayli
olarak bu iki alan1 belirlemek i¢in vardir. Tarih boyunca biitiin bir Miisliiman kiiltiir
de ¢abasimi soziinii ettigimiz iki alanin anlasgilmasina yoneltmistir. Miisliiman dini
kaltaran pratik gereklilikler nedeniyle fikha agirlik verdigi hatta onun bir fikih
kiiltiirii/medeniyeti olarak anlasilabilecegi,® ancak fikhin da biitiin olarak ve usilii
ile birlikte kelama dayandig: tartisilmayacaktir. Miisliman dini disiplinlerin dini
kiiltirdeki agirliklarinin ne oldugunu ya da bu disiplinlerin birbirleri ile iligkilerini,
son yillarda, iiniversitelerin suni biirokratik gereklilikleri ve kadro miicadeleleri

8 Tiircan, Din-Kelam Iliskisi Islam da Itikadi Diizlemin Olugumu, 11ahiyat, Ankara 2012, 171.
8 el-Cabiri, Muhammed Abid, Arap-Islam Aklimn Olusumu, Ceviri: ibrahim Akbaba,
Kitabevi, Istanbul 2001, 109.

157



Galip TURCAN

nedeniyle ortaya ¢ikan, ilahiyat 6gretimini de dnemli 6lgiide anabilim dali/bilim dali
diizeyinde parcalayan adlandirmalara bakarak belirleyecek durumda degiliz. Ag¢ik
olarak ifade edilmelidir ki, {iniversitedeki ilahiyat 6gretimi, dogrudan dinin itikad?
ve ameli boyutunun kavranmasini ve bunun her bilgiyle denenip karsilastirilmasini
ustlenebilecek nitelikteki bir diizeyi hedeflemelidir. Bu agidan bakildiginda kelamin
asil ve zemin olarak Miisliman bilgiyi tanimladigi, dini olani belirledigi, dini
disiplinler i¢inde naslari anlamaya doniik farkli yaklagimlarin kullandig1 yontemleri
tespit ettigi ve bir anlamda yontemlerin yontemi oldugu kabul edilmelidir. Hal
bdyle olunca kelamin giiglii bir perspektif olarak ilahiyat egitiminde yer almasini
saglamak gerekmektedir. Ancak bunu saglarken, kelamin ilahiyat egitimindeki
konumunu ve agirligini énemli dl¢lide goz ardi ederek, belki ortaggretim kurumlart
igin gegerli olabilen ve neyi ifade ettigi de pek anlasilamayan ders saati hesabini
yapmamak gerekmektedir. [lahiyat gretimine iliskin ders miifredatlar1 diizeyinde
bir diizenleme s6z konusu oldugunda bu dgretimle irtibati dolayli olan bir kiiltiirel
disiplinin ders saati ile kelamin ders saatini esitlemek, akademik bakimdan
aciklanamayacagi gibi bu konuda yetki kullanan kimselerin yetkilerini diizgiin
kullanmadiklarini da bir 6l¢iide gostermektedir.

Klasik dint kiltarimizi kavramak ve o kdltarin zerine kurulu oldugu
terminolojik yapiyr anlamak i¢in ilahiyat egitiminde kelam da dahil olmak iizere
ana disiplinlere agirlikli bir sekilde yer vermek gerekmektedir. Yine kelamin
Miisliiman dini kiiltiir adina gelistirdigi iddialar1 tam anlami ile kavramak igin,
mantiki bilgilerin ve felsefl birikimin, modern donemdeki algilamalar ve diisiince
alanindaki gelismeler de g6z Oniinde bulundurularak, miifredata eklenmesine
ihtiya¢ vardir. Bu agidan bakildiginda ilahiyat 6gretimi i¢in felsefi kiiltiiriin bir
zorunluluk oldugu da sdylenebilir.?® Kelam kendini yenileyip gelistirebilmek ve
naslarin anlasilmasi konusunda dinin genel yaklasimini géz ardi etmeden belirleyici
olabilmek igin akli/felsefi tutumdan yararlanmak zorundadir.®* Tarih boyunca Eb{
Hanife, Es’ari, Maturidi (6. 333/944), Bakillani (6. 403/1013), Cuveyni, Ebu’l-
Muin Nesefi (6. 508/1114), Gazzali, Razi, Amidi (6. 631/1233), Beydavi (0.
791/1388), Taftazani (6. 792/1390), Curcani gibi kelamci ve ilim adamlarn kendi
donemlerindeki akli/felsefi bilgilerden yararlanmakta sakinca gdérmemislerdir.
Misliiman dini kiiltiirin ekseni, ismini zikrettigimiz ilim adamlarn tarafindan
belirlenmigtir. Onlarin eserleri incelendiginde hangi felsefl kavrami ne agirlikta ve
ne icerikte kullandiklar kolayca goriilebilecektir.

% Farkli dini kiiltiirel ortamlardaki ilahiyat egitimi ve felsefe ile iligkisi i¢in ayrica bkz.

Schopenhauer, Okumaya ve Okumuslara Dair, Ceviri: Ahmet Aydogan, Say Yaynlari,
Istanbul 2010, 35-36.

% Frank, Reason and Revealed Law: A Sample of Parallels and Divergences in Kalam and
Falsafa, Philosophy, Theology and Mysticism in Medieval Islam: Texts and Studies on the
Development and History of Kalam, | i¢inde, Ashgate Publishing, Great Britain 2005, VI,
123-124.
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Islam felsefesi, Miisliiman dini kiiltiir insa edilirken gii¢lii bir disiplin ve
yorum yontemi olarak ortaya c¢ikmig, murad-1 ilahinin kesfinde ozel olarak
degerlendirilmistir. Kelami, fikhi ve tasavvufl boyuttaki yorumlarin belli oranda
felsefi kiiltiirden kaynaklanan tespitleri barindirdigin1 biliyoruz. Hatta ibn Sina (6.
428/1037) nin tefsire iliskin eserler® yazdigini, ibn Riisd (6. 595/1199)iin biiyiik
bir fakih oldugunu ayni zamanda usile iligkin eseri bulundugunu da biliyoruz.*
Miisliiman itikadinin ve kelaminin en 6nemli konularindan ispat-1 vacip ve buna
iliskin delillerin kurgusu 6énemli 6lgiide felsefi bir formasyona dayanmaktadir.®*
Allah’in sifatlari, kelami diizeyde tekrar tanimlanirken, felsefl kavramlar 6zellikle
degerlendirilmistir. Bu, Mu’tezile kelami igin boyle oldugu gibi Ehl-i Sunnet
kelami igin de bdyledir.®® Gazzali’ye gelene kadar ruhun mahiyeti konusunda tam
anlami ile bir sonuca ulasilamamis ve ahiretteki dirilis konusunda 6nemli bir
tartigma yaganmistir. Ruh ve beden iligkisindeki belirsizlik nedeniyle konuyla ilgili
bir itikad olusturmakta zorlanan Ehl-i Stinnet, Gazzali’nin felsefi kiiltiirden edindigi
bilgi ile ruhun basit bir cevher olduguna ve 6lmeyecegine iliskin tanimi gelistirmis
ve ruha dair itikadin1 insa edebilmistir.%® Ibn Sina, niibiivvetin ispati konusunu ele
alirken, insanin sosyal bir varlik olmasini 6nemsemis ve toplum igin peygamber
diizeyinde sozii dinlenen etkin bir kanun koyucuya ihtiya¢ duyuldugunu dile
getirmistir.®” Onun bahsedilen yaklasimi, kelami bakimdan da énemlidir. Ciinkii bu
yaklagim, biiyiik 6l¢iide ibn Sina’dan miilhem olarak, Kelamcilar tarafindan da
niibiivvetin ispati konusunda degerlendirilmistir.%® Felsefi yaklasimm Miisliiman
din kiiltiirtinde ne 6lgiide etkin bir yere sahip oldugunu gdstermesi bakimindan ilk
basta dile getirilen bu ornekler bir fikrin olusmasi icgin yeterli gorulebilir.

%2 Alper, Omer Mahir, “Ibn Sind”, DIiA, istanbul 1999, XX, 342-343; Hasan Asi, et-Tefsiru’l-
Kur’ani ve’l-Lugatu s-Siifiyye fi Felsefeti Ibn Sind, el-Muessesetu’l-Camia li’d-Dirasat ve’n-
Nesr ve’t-Tevzi’, Beyrut 1982, 24 vd.

9 Bkz. Sarioglu, Hiiseyin, Ibn Riigd Felsefesi, Klasik, Istanbul 2012, 19.

% Wolfson, H. Austryn, Kelam Felsefeleri, Ceviri: Kasim Turhan, Kitabevi, Istanbul 2001,
271 vd; Ozervarly, “Isbdt-1 Vacib”, DIA, Istanbul 2000, XXII, 495 vd.

% Wolfson, 85 vd.; Frank, Currents and Countercurrents, Philosophy, Theology and
Mysticism in Medieval Islam: Texts and Studies on the Development and History of Kalam,
I icinde, Ashgate Publishing, Great Britain 2005, V111, 121.

% Tircan, Kur’an’'da Ahiret Inanci, Aziz Andag Yaynlari, Ankara 2006, 155 vd.; bkz. Fazlur
Rahman, Islam, Ceviri: Mehmet Dag, Mehmet Aydin, Selcuk Yayinlari, Istanbul 1992, 132-
133.

% Ibn Sina, Eba Ali, es-Sifd (el-ilahiyyat, I-1), Tahkik: el-Eb Kimnvati, Said Zayid, el-
Hey’etu’l-Amme li Sufini’l-Metabii’l-Emiriyye, Kahire 1960, 441; ibn Sind’nin, niibiivveti
ispat1 ile ilgili olarak ayrica bkz. Ibn Sina, er-Risdle fi Ishdti’n-Nubuwat ve Te'vili
Rumdzihim ve Emsalihim, Reséil fi’l-Hikme ve’t-Tabiiyyat icinde, Matbaatu’l-Cevaib,
Kostantiniyye 1298, 86 vd.

% Bkz. el-Gazzall, Mearicu'l-Kuds fi Medarici Ma'rifeti'n-Nefs, Matbaatu’l-istikdme, Kahire
(tarih yok), 111; er-Razi, Fahreddin Muhammed b. Omer, Muhassalu Efkari’l-
Mutekaddimin ve’l-Muteahhirin mine’l-Ulema ve’l-Hukema ve’l-Mutekkellimin, Tasi’nin
Telhisu’l-Muhassal’r ile birlikte, Mektebetu’l-Kulliyyati’l-Ezheriyye, Kahire (tarih yok),
215; Kutluer, Tlhan, Akl ve Itikad, iz Yaymcilik, Istanbul 1996, 105 vd.
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Dolayistyla Islam felsefesini kavramak bizi Miisliimanlarin inga ettigi dini kiiltiirii
kavrama konusunda basarili kilacaktir.% Zaten bu, ilahiyat 6gretiminin geldigi su
asamada tartisilacak bir sey de degildir.

Islam felsefesinde gelistirilen yorum yontemlerini kavramak igin bu
felsefenin kaynaklandigi sistemi yani Yunan diislincesini anlamaya c¢aligsmak
Miisliiman ilahiyat 6gretimi i¢in de Onemlidir. Cilinkii Yunan mantiginda ve
felsefesinde kullanilan onlarca kavram Islam felsefesi disinda kelam ve fikih basta
olmak {izere Miisliiman din kiiltiiriiniin diger alanlarinda da halen kullanilmaktadir.
Soziinii ettigimiz kavramsal yapiy1 dogrudan kendi diinyasinda tanimaya galigmak,
bunu ilahiyat 6gretiminin genel agirh@ini bozmayacak nitelikte/yogunlukta yapmak
ve mifredata dahil etmek 6nemlidir.

Yunan felsefesi Musluman din kdlturtine dahil olmadan énce Yahudi ve
Hinistiyan kiiltiiri ile karsilagsmus, 6zellikle Hiristiyan kiiltiirii onu dogrudan ve
derinden etkilemis, daha sonraki bir donemde Hiristiyanlik ve felsefe arasinda
yasanan miicadele bagka bir din ve felsefe karsilasmasinda rastlanmayacak nitelikte
karakteristik bir sonuca gitmis, diinyada ilk defa olmak iizere bilgi {lizerinden bu
kadar kitlesel bir ayrisma yasanmis, dini otoriter bilgi insanin kendi {irettigi bilgi ile
kars1 karsiya gelmis, bilimde, kiiltiirde, sanatta dinin etkisinden uzak bir alanin
olabilecegi ihtimali giiglii sekilde kendini gostermis ve Ronesans diisiincesi
geligmistir. % Bu diisiincenin kavranmasi énemlidir. Ayrica ilerleyen siiregte ortaya
cikarak giliniimiiz diinyasina hakim olan sekiiler bakisi énemli dlciide besleyip
destekleyen aydinlanma®®® diisiincesinin kavranmast igin yine ilahiyat 6gretiminde
sOzlinli ettigimiz silirecin ele alinmast ve buradaki felsefi/diisiinsel kiiltiiriin
irdelenmesi gerekebilir. Bu bilgiler kelam agisindan da degerlidir. Yasadig: diinya
ile dogrudan ilgilenen ve var olan her seyi konu edinen kelam, din ve diinya
arasindaki iligkiyi giinlimiiziin deger yargilari bakimindan da ayrica ele almalidir.
Su halde kelam, bahsedilen konular1 degerlendiren felsefi disiplinlerden
yararlanacaktir. Dolayisiyla bu konularda bilgi aktarimi yapacak ve dinin
anlagilmasi, algilanmast bakimindan bugiin yasanan farkliliklarin nedenlerini
sorgulayacak, fert ve toplumlarin din ile iliskilerini inceleme imkani verecek
derslerin yine ilahiyat ders miifredatinda yer almasi1 anlamlidur.

[lahiyat kiiltiiriiniin biitiin yonlerini icine alan bir program iddiasi,
olabildigince zor ve tartismali bir alana girmek anlamina gelebilir. Boyle bir

9 Gazzali’nin Ibn Sin4’dan etkilendigi konusunda bkz. Frank, al-Ghazali’s Use of Avicenna’s
Philosophy, Philosophy, Theology and Mysticism in Medieval Islam: Texts and Studies on
the Development and History of Kalam, | icinde, Ashgate Publishing, Great Britain 2005,
Xl, 271-272.

100 Skirbekk, Gunnar-Gilje, Nils, Felsefe Tarihi, Ceviri: Emrullah Akbas, Sule Mutlu,
Universite Kitabevi, Istanbul 1999, 203-204.

101 Skirbekk, 276 vd.
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program caligmasinda, konuyla ilgili kimselerin 6zellikle ilahiyat fakultelerindeki
ogretici konumunda bulunan kisilerin fikirlerine anlamli bir sekilde miiracaat
etmeden daha ziyade kisisel gayretlerin iiriinii olarak birtakim planlamalar igine
girmek, ne diigiindiiklerini 6nemsemedigimiz insanlarin neyi, nasil &gretecegini
onemsemek, bir anlamda onlart yok saymak ve birtakim iyiliklerin 6niinde engel
olarak gérmek kabul edilemez. Ancak biz biitiin bunlarin disinda ¢ok daha temelli
ve zor agilacak bir sorunla karsi karsiyayiz. Su bilinmektedir ki, Miisliiman diinya
ve iginde bulundugumuz toplum, uzun sayilabilecek bir siireden bu yana 6nemli bir
gercekeilik problemi yagamaktadir. Miisliman toplumlar ve bu arada bizim
toplumumuz, higbir biiylik problemi, nedenleri, sonuglari ve ¢oziim yollart
bakimindan gergek¢i bir diizlemde tanimlayip tam anlamiyla kavrayamamustir.
Heniiz gergekei bir egitim sistemi ile tanismamig olan bu toplum, her diizeydeki
problemini tanimlarken ve bu problemlerin ¢6ziimiinii ararken, yetkili, ama
yeterlilikleri tartigmal1 kimi insanlar sahsi hirslarin1 ve fevri tavirlarin1 asamayan
miidahaleleri ile karsilasmistir. Egitim-6gretim ve dini 6gretim bu anlamda en ¢ok
hirpalanan ve ihmal edilen alanlar olarak goriilebilir. Ilahiyat kiiltiiriiniin nasil
caligilacagt ve bu Kkiiltiriin i¢inde kelamin nasil ele almacagi konusu,
problemlerimize iligkin genel bakis agmmiz degistirildikten sonra belki
degerlendirilebilecektir.
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KUR'AN OGRETIM YONTEM VE TEKNIKLERi PROBLEM VE
COZUM YOLLARI

Mehmet Mahfuz ATA*

Ozet

Muslumanlar, Asr-1 saddet’ten itibaren Kur'dn’in en dogru sekilde
okunmasina ve sonraki nesillere aktarilmasma biiyiikk 6nem vermislerdir. Kur'an
egitim ve Ogretiminin verimliligi, egitmenin niteligiyle, kullandifi yontem ve
metotlarla dogru orantilidir. Bu sebeple konu alaninda istenilen basar1 ancak
Ogretim yontem ve tekniklerini ¢ok iyi bilen, dgrencilerle iyi iletisim kurabilen,
yeniliklere agik ve kendisini siirekli yenileyebilen vasifli dgreticiler/egitmenler
sayesinde gercgeklestirilebilir.

Ulkemizde, son dénemlerde Kur'an 6gretim yéntem ve teknikleri alaninda
birtakim sorunlar yaganmaktadir. Bu problemlerin ¢6ziimii i¢in alternatif teknik ve
metotlarin  denenmesi yararli olacaktir. Etkinligi kanitlanmig metot ve
programlardan faydalanmanin yani sira, fem-i muhsin sahibi, donaniml ve yeterligi
olan Ogreticilerin/egitmenlerin yetistirilmesi, Kur'an 6gretim yontem ve teknikleri
alanina yeni ve farkli kazanimlar saglayacak, yasanan problemlerin ¢oziimiine de
yardimci olacaktir.

Anahtar Kelimeler

Fem-i muhsin, Ogretim, Y&ntem ve Teknikler, Nitelik, Tilavet.

THE METHODS AND TECHNIQUES FOR TEACHING PROPER
RECITATION OF THE QUR’AN

Abstract

Muslims have always been concerned with how to best recite the Quran and
to transfer its method to the generations to come. It is clear that the success in the
field of the Quran recitation can only be achieved through qualified teachers who
use and have the knowledge of most appropriate teaching techniques and good
communication skills with the disciples. In recent years, there shall be observed
some problems and difficulties in Turkey in terms of the methods and techniques
for teaching proper recitation of the Quran, which consequently requires adoption
of some further alternative methods that are proven to be effective and can help to

*  Dr. Isparta Il Miiftii Yrd.
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improve the quality of teaching. Furthermore, training teachers accordingly and
equipping them with the skills of the best practice of recitation of the Holy Quran
and other qualifications required is of a highly significant contribution to overcome
the challenges in the field.

Key Words

Training teachers, Teaching, Methods and Techniques, Qualify, Recitation

GIRiS

Kiraat ilmi Islami ilimler i¢inde énemli bir yere sahiptir. Bu 6neme binaen
Hz. Peygamber, kendisine inen ayetleri hemen okuyor ve ashabina aktartyordu.
Nazil olan ayetleri her y1l Hz. Cebriil'e okudugu, (bu esnada) bazi sahéabilerin
dinledigi, vefat ettigi yilin ramazan ayinda da bu olayin iki defa gerceklestigi ile
ilgili rivayet! de konunun énemini ortaya koymaktadir.

Insanliga hidayet rehberi olarak gonderilen Kur'an-1 Kerim'in temel
ozelliklerinden biri de giizel sesle ve kendine has eda ile okunan bir kitap olmasidir.
Aslinda hem Restilullah'in hem de timmetinin Allah'in kelamini dogru ve giizel
okumasi, Kur'dn'in bir emridir. Bu konuda yiice Allah, Kur'dn'in sesli ve nagmeli
okunmasini (tildvet)?, agir agir ve dikkatli (tertille) okunmasini® emretmistir. Yiice
Allah Hz. Peygamber'e, vahyin okunusunu Hz. Cebrail'den takip etmeye ek olarak,
giizel okuma ve iimmetine 6gretme gorevini de vermistir. Nitekim Restlullah'in
Ubey b. Ka‘b’a, “Allah bana Kur'4n sana okutmami emretti" ve, "Lem
yekiinillezine keferu siresini sana okumami bana emretti"* mealindeki hadisler (i)
bunu belirgin bir sekilde ortaya koymaktadir. Hz. Peygamber'in Kur'an't ashabina
agir agir okumasi, ashaptan tertil iizere ve giizel sesle okuyanlar1 6vmesi, kiraat®
egitim ve Ogretiminin temellerini olugturmustur. Kur'dn1 6grenmede semé (kiraati
hocadan dinleyerek alma), miisafehe (kiraati hocanin agzindan alma, ona okuma ve

! Buhérf, “Fezaili'l-Kur'éan”, 7.

2 el-Bakara 2/29. Sz konusu kelime, kok itibariyle “izlemek” anlamma gelir. Ragib el-
Isfahani’ye gore tilavet, Allah'in indirdigi kitaplar1 izlemekle ilgilidir. Bu bazen onlar
okumak, bazen de onlardaki emir, yasak, dzendirme, sakindirma gibi hususlara uymakla
gerceklesir (el-Mifredat fi Garibi'l-Kur'an, Tahran, ts., s. 75).

3 el-Furkan 25/32; el-Miizemmil 73/4.

4 Ahmed b. Hanbel, Misned, III, 130, 137, 185; Buhari, “Tefsir”, 98, “Menékibii'l-Ensar”,
16; Muslim, “Salati'l-Miisafirin”, 39; Tirmizi, “Menakib”, 33.

5 Sozlukte, “okumak, tilavet etmek, telaffuz etmek” anlaminda masdar; terim olarak, Ragib
el-isfahani'ye gore, "tertilde harf ve kelimeleri birbirine katma”ya denir (el-Mufredat, s. 90-
91). Ibnii'l-Cezeri'ye gore, "Kur'an kelimelerinin nasil okunacagmi ve ravilerine nisbet
etmek suretiyle bu kelimeler tizerindeki farkli okuyuslar1 konu edinen bir ilimdir" seklinde
tarif edilmigtir (MUncidd'l-Mukriin, Beyrut 1400/1980, s. 3). Ayrica kiraatin, Kur'dn
lafizlarinin ne sekilde eda edileceginden bahseden bir terim olarak tanimlanir (bk. Tehdnevi,
Muhammed A’l4 b. Ali, Kessdfii Istilahdti'l-Fundn, Kalkita 1862, I, 31; Nihat Temel,
Kiraat ve Tecvid Istilahlari, {stanbul 1997, s. 85).
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tashih ettirme ) ve arz (bir hocanin huzurunda ona ezberlerden veya mushaftan
okuyarak kiraat dinletme) gibi metotlar bulunmaktadir. Bu usullerin hepsi Hz.
Peygamber'e dayanir. Sahabiler de ayni metotlarla Kur'an't 6grenmis ve bagkalarina
ogretmiglerdir.® Nitekim kiraat ilmini 6grenmenin miisliimanlara farz-1 kifaye
oldugu sdylenmistir.’

Kur'dn’la meggul olanlara ehlii'l-Kur'an, sahibi’l-Kur'an® ve hamilu'l-
Kur'an® denilmistir. Hz. Peygamber ehl-i Kur'dn'1 "ehlullah ve Allah' has kullar1"
olarak nitelemig'® ve Kur'an't ezberledikten sonra unutmayan hafiza (himil-i
Kur'dn'a) sayginin dolayli olarak Allah'a saygi demek oldugunu ifade etmistir.?
Bunun yaninda Kastallani (6. 923/1517) Kur'an'1 ezberleme ve yerlestirme fiili i¢in
"cem*" kavramim kullanmustir.?

Kur'an'm 6grenilmesi ve 0gretilmesi hususunda Allah Restlii'nden rivayet
edilen bir hadis-i serifte, "Sizin en hayirlimz Kur'an't 6grenen ve greteninizdir"*®
buyrulmustur. Ancak Kur'dn dgrenimiyle ilgili yapilan tesviklerin cogu onu sadece
ezberlemeyi degil, ayn1 zamanda manasini anlamay1 ve geregince amel etmeyi de
hedeflemistir. Nitekim ilk donemden bu yana, Kur'an-1 Kerim'in okunmasina isaret
eden alimlerin ¢ogu, o yiice kitabin anlasilmasi, tizerinde de disiiniilmesi
gerektigini vurgulamislardir. 4

Kur'dn-1 Kerim, insanhigin kurtulusu i¢in gonderilen ve hitkmii kiyamete
kadar gecerli olacak, en son ilahi kitaptir. Peygamber Efendimiz, Kur'an-1 Kerim’i
okumus, Ogretmis ve onun getirdigi hayat Olgiilerini bizzat uygulayarak

6 Misned, 1, 374, 380; Buhari, “Fezaili'l-Kur'an”, 32; Ebl Haris Muhammed b. Mustafa
Ahmed b. Su'ayb, el-Kelimatu'l-Hisan fima ya'inu ala'l hifzi ve'l-Kur'an, Mektebu evladu's-
Seyh li't-turds, ys., ts., s. 50-51.

7 Ibnii'l-Cezeri, Miincidii'l-Mukriin, Beyrut 1400/1980, s. 114; Abdiilhamit Birisik, "Kiraat",
DIA, XXV, 430-431.

8 bk. Ahmed b. Hanbel, Misned, 111, 128, 242; Eb( Davud, “Vitir", 20; Tirmizi, "Sevabi'l-

Kuran®, 18.
9 ibn Manzir, Ebii'l-Fazl, Lisanu'l-Arab (nsr. Muhammed Abdiilvehhab Muhammed es-
Sadik el-Ubeyd), 3. bs., Beyrut: Daru Thyai't-Turési'l-Arabi, ts., 111, 332; en-Nevevi, Ebu

Zereriya Yahya b. Seref, et-Tibyan, fi adabt hemeleti'l-Kur'an, (nesr. Muhammed Ridvan
Arkosi), 1. bs., Beyrut 1434/2013, s. 61-62.

10 Ahmed b. Hanbel, Musned, 111, 128, 242; Darimi, “Fezaili’l-Kur’an, 1.

11 EbQ Davud, “Edeb”, 20.

12 Kastallani, Ebii'l-Abbas, frsddii’s-Sari, Beyrut: Daru Thyai't-tiirasi'l-Arabi, ts., X1, 162,

13 Buhar, “Fezaili’l-Kur’an”, 21; Tirmizi, "Sevabi'l-Kur'an", 15.

14 Zerkesi'nin eserinde “Fasliin fi Keraheti'l-Kur'ani bild Tedebbiir’ (Kur'an1 diisiinmeksizin
okumanin mekruh olmasi) seklinde bir bolim agmis olmasi olduk¢a manidardir (bk.
Zerkesi, Bedreddin, el-Burhan fT UlGmi'l-Kur'an, Beyrut, ts., I, 455).
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agiklamistir. Buradan hareketle bir miislimanin Kur'an-1 Kerim’e karsi vazifesini
ogrenmek, 6gretmek, okumak, anlamak ve uygulamak seklinde 6zetleyebiliriz.*

A) KUR'AN OGRETIMIiNiN MAHIYETi

Kur'ant 6grenen ve Ogretenlerin, yasayan ve baskalarina ulastiranlarin
alacaklar1 miikafatlar1 igeren pek ¢ok rivayet bulunmaktadir.'® S6z konusu
rivayetler hem sahabeyi hem de gunimuze kadar olan ehl-i Kur'an, Kur'dn
Ogrenmeye ve 6gretmeye tesvik etmistir.

Kurdn-1 Kerim egitimi, genellikle 6greten merkezli bir egitim metodu
olarak yapilmaktadir. Kur'an egitmeni/uzmani, ayetleri olusturan harfleri, kelimeleri
ve climleleri bizzat okuyarak, gerektiginde tekrarlar yaparak, zaman zaman 6nemli
noktalara igaret ederek, Kur'an dersini hem teorik hem pratik bir gercevede yuriiten
bir egiticidir. Bu nedenle, iyi bir Kur'an egitimi igin segilecek hocanin hem alaninda
yeterli, hem de okuyuculuk 6zelligine sahip donanimda bulunmasi gerekmektedir.
Kur'an egitim ve Ogretiminde basari, mevzuat ya da miifredatta degil, Kur'an
Ogretmeninin ehliyetinde aranmalidir. Ciinkii uygulamalardaki eksiklik ya da
hatalar, o 6grencinin Kur'an okuyusunda daha sonra onarilmasi gii¢ tahribatlara
neden olabilmektedir.*’

Her ilmin kendine mahsus dgretim yontemleri oldugu gibi Kur'an-1 Kerim
okumay1 6grenmenin ve dgretmenin de 6zel yontemleri vardir. Bu ¢alismada Kur'an
Ogretim yontem ve teknikleri ile bunlarla alakali problem ve ¢dziim Onerileri
lizerinde durmaya calisilacaktir. Ayrica meslektaglarimizin uygulamalarindan ve
mesleki tecrubelerinden istifade edilmeye gayret gosterilecek, Kur'an-1 Kerim
ogretiminde kullanilan yontem ve tekniklerin neler olabilecegine deginilecek, bu
baglamda yasanilan problemlere ¢6ziim Onerileri verilmeye ¢alisilacaktir.

B) KUR'AN OGRETIMINDE DIiKKAT EDILMESIi GEREKEN
HUSUSLAR

Miisliimanlar ilk donemlerden itibaren Kur'dn'm hem kendisine hem de
onun O6gretim ve tilavetine biiyilk 6nem vermislerdir. Bunun temelini biiyiik 6l¢iide
hadis-i serifler, sahabe ve tabiin uygulamalar1 olusturmaktadir. Simdi de Kur'an
ogretiminde dikkat edilmesi gereken hususlarin neler olduguna gegebiliriz.

15 Darimi, "Fezaili’l-Kur’an”, 11; Buhéarf, "Fezaili’l-Kur’an”, 21; Nazif Yilmaz, “Kur'an
Ogretiminde Yontem ve Teknikler", Etkili Din Ogretimi, Eyliil 2010, s. 531.

16 Ahmed b. Hanbel, Miisned, I, 223; V1, 110; Buhari, "Fezailu’l-Kur’an", 20, 21.

17 Fatih Collak, "Kur'an-1 Kerim Ogretim Teknikleri", Etkili Din Ogretimi, Eylil 2010, s.
515.
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1. Kur'dn Okumada Zihinsel ve Bedensel Hazirhk: Kur'dn okurken
abdestli olunmasi,*® efizii besmele ile baglanmasi,'® bedenin fizyolojik ihtiyaglarinin
karsilanmis olmasi, Kur'an ddabina uygun olarak oturulmasi, ruhi-zihni hazirligin
tamamlanmis olmasi, beden ve yer temizliginin yapilmis olmasi, kibleye
yonelinmis olmasi, bu miimkiin degilse her hangi bir yone yoneyilmis olmasi, sabah
vaktinin veya uygun bir zamanin tercih edilmesi, miitevatir kiraatin okunmasi,
giizel sesle okunmas1,?® okuyucunun sesinde bir probleminin olmamasi, metnin
okunmaya hazir hale getirilmis olmasi,?! tertil?? iizere (acele etmeden, yavas yavas,
anlamimi diisiinerek) okunmasi, husi ve tedebbiirle (diisiinerek) tilavet edilmesi,
tertip Uizere?® okunmasi,?* hiiziinle?® tilavet edilmesi gibi belli bagli hususlara dikkat
edilmesi énem arz etmektedir.?® Séz konusu durumlar mushafa dokunarak yapilan
kiraattir.

Hakiki anlamda yapilan Kur'an tilavetinde dil, akil ve kalp birlikte vazife
yapar: Dilin gorevi tertil iizere harflere hakkini vererek okumak; aklin islevi,
manalarin tefsirini yapmak; kalbin gérevi ise okunanin etkisi altinda kalmak ve
kendisine g¢eki diizen vermektir. Dolayistyla Kur'an dil ile okunur, akil terciime
eder, kalp ise ders alir.?’

2. Harf ve Ayetlerin Dogru Seslendirilmesi: Kur'an'daki harflerin,
kelimelerin ve ciimlelerin seslendirilmesi esnasinda ortaya ¢ikan, kulaga ve ruha
hos gelen, diger s6z tiirlerinde pek rastlanmayan bir misiki vardir. Ayrica Kur'an
lafizlarindaki harf ve harekeler arasinda milkemmel bir uyum vardir. Harflerin
sesleri de birbiriyle uyum halinde olup ahenkli bir ses meydana getirmektedir. Bu
durum bir siirenin bagindan sonuna kadar devam eder.?® Oncelikle harflerin dogru

8 "O'na (Kur'd'n'a) Ancak tertemiz olanlar dokunabilir" (el-Vakia 56/79).

19 Bir ayette Allah Teala $6yle buyurmustur: “Kur'an okuyacagin zaman kovulmus seytandan

Allah'a sigin” (en-Nahl 16/98).

Konuyla ilgili olarak Hz. Peygamber sdyle buyurmustur: "Kur'an' seslerinizle siisleyin" (bk.

Ebi Ubeyde Kasim b. Sellam, Fezaili'l-Kur'an, Beyrut 1995, s. 159 vd.

Konuyla alakali olarak Hz. Peygamber sdyle buyurmustur: "Kur'an'' seslerinizle

giizellistiriniz. Siiphesiz giizel ses Kur'dn'm giizelligini artirir" (bk. Eb( Davud, “Salat”, 355;

Darimi, nr. 3504).

22 Seyyid Ahmed Abdilvahid, “Kur'an-1 Kerim'de Okuma (Kiraat) Lafizlari” (gev. Ali

Akpinar), Cumhuriyet Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi, Sivas 1998, sy. 2, s. 200.

Bir sfirenin tamaminin ya da bir bdliimiiniin tilavet edilmesi.

24 en-Nevevi, et-Tibyan, s. 99.

% Bu konuda Restilullah s6yle buyurmustur: "Siiphesiz Kur'an tesirli (hiiziinle) indirilmistir.
Onu okudugunuz zaman aglaymiz, aglayamazsaniz, aglar gibi yapiniz" (Eba Ubeyde,
Fezailt'l-Kur'an, s. 135-140).

% en-Nevevi, et-Tibyan, s.78-vd.; Ismail Karagam, Kur'an-: Kerim'in Faziletleri ve Okunma
Kaideleri, Istanbul: IFAV Yaymlari, 2013, s. 386-399; Mustafa Ozel, “Kur'an-1 Kerim'i
Okuma ve Adab1”, Diyanet Ilmeergi, XLIII, sy. 2, 2007, s. 86-90.

27 Karagam, Kur'an-i Kerim'in Faziletleri ve Okunma Kaideleri, s. 397.

28 Subhf es-Salih, Mebahis fi ulami'l-Kur'an, Beyrut 1968, s. 313-340.

20

21

23
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seslendirilmesi ve tecvid egitimi, Kur'an 6gretiminde en 6nemli asamadir. Harf
Ogrenimi, alaninda uzman ve ehil kigilerden alinmalidir. Bununla birlikte
kelimelerin de bir biitiin olarak ahenkli bir bigimde akict bir iisliipla okunmasi,
harflerin cesitli sekilleri ve seslerini yonlendiren harekelerin gretilmesi lazimdir.?°
Bu alandaki kaynak eserlerde, "Babiu meharici'l-hurdf" adi altinda incelenen
“harflerin ¢ikig yerleri” hususunun ilk béliimlerde yer almasi konunun Snemini
gostermektedir. Fakat ¢ogunlukla 6greticilerimiz/egitmenlerimizin dahi bu konuda
istenilen yeterlikte olmadiklar1 goriilmektedir. Gerek Kur'an kurslarimizda gerekse
Kur'an egitimi veren diger kurumlarda bu konuya (gereken) 6nem verilmemekte bu
sebeple de 6gretimde istenilen seviyeye gelinememektedir.3°

Ayetlerin dogru seslendirilmesi ise Kur'an'in dogru okunmasinda en 6nemli
hususlardan biridir. Clnki Kur'dn'm okunmasinda dogru seslendirme ¢ok
onemlidir. Bunun gergeklesebilmesi i¢in dgrencinin, okulda ve evde ¢ok¢a Kur'an
dinlemesi gerekir. Bu egitim sirasinda okuldaki ders arag ve gere¢lerinin yogun bir
bicimde kullanilmasi yerinde olacaktir. Bu yolla 6grencinin kulagi dogru seslerle
dolacag: i¢in bu uygulama ona ciddi katkida bulunur. Bu uygulamalarin bir diger
yarari da 6grencinin ayetleri daha kolay ezberlemesini saglamaktir.

Egitmen, Ogrencilerin ezberlemeleri gereken boliimleri dnceden dogru
okumalarini saglar. Ciinkii yanlis ezberlenen kelimelerin daha sonra diizeltilmesi
¢ok daha zor olacaktir. Bu nedenle ezber oncesi asamada tek tek ya da gruplar
halinde biitiin 6grencilerin ezberlenecek bolimii 6gretmenin karsisinda okumalari
faydali olacaktir.

3. Sifahi ve Gorsellik: "Kur'an, fem-i muhsinden (uzman agz1 veya giizel
icra eden kisi) 6grenilir"®! sozii ¢ok yaygindir. Yani Kur'an, onu dogru ve giizel
okuyanlardan 6grenilir. Bu s6z, Kur'an o6greniminde gorselligin ve isitselligin
O6nemini gosterir. Kur'an talimi sifahi yapilan bir ilimdir. Egitmen, okunacak veya

2 Diyanet Ilmi Dergi, Kur'an'n Niiziliiniin 1400. Yili Anisma, Kur'an Ozel Sayisi, 2. bs.,

Ankara 2012, s. 615; Muhammed Vehbi Dereli, "Kur'an-1 Kerim Ogretim Teknikleri

Bilgisi", s. 3-4.
3 Mustafa Atilla Akdemir, "Kur'an Ezberinde Kalite Thtiyaci ve Donamimli Hafizhk", Usul
Islam Arastirmalar, sy. 3, Istanbul 2013, s. 35-36.
Fem-i muhsin; dogru telafffuzu, giizel ifade ve eday1 gosteren agiz demektir. Araplarda bu
terimin kullanimi yaygin degildir, daha ¢ok bizde kullanilmaktadir. Araplar genellikle
"miisafehe" terimini kullanirlar. Bunun manasi; 'Kur'an-1 Kerim'i ilk 6greticiye baglayan
zincire halka olmus, indirildigi sekilde okuma gayreti ve hassasiyetiyle, lafizlarin en dogru
ve fasih bir sekilde telaffuz etme ve 6gretme maharetini kazanmis bir hocadan okuma igdir'.
Bk. ibnii'l-Cezeri, Ebi'l-Hayr Semsiiddin Muhammed b. Muhammed, en-Nesr fi'l-Kiraati'l-
Agsr, Matbaatu Muhammed, Misir, ts., I, 212; Mehmet Akif Kog¢, "Kur'an Kiraatinde
Tiirklere Ozgii Mahalli Okuyus Sorunu", Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi,
51:2 (2010) s. 84.
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ezberlenecek bolimleri kendisi okuyarak gosterir, video ve CD'lerdeki kayitlari
seyrettirir ve dinlettirir.

4. Tekrarlama: Ogrencilerin, sadece giizel okuyanlar1 dinlemeleri yeterli
degildir. Onlardan &grendiklerini kendi sesleriyle icra etmeleri gerekir. Tilavetin
istenilen diizeyde ger¢eklesmesi i¢in hem dinlemede hem de okumada tekrar ¢ok
Onemlidir. Kendi sesini kayda alip dinleyebilir.

C) KUR'AN OGRETIMINDE OGRETIM  TEKNIKLERI
NOKTASINDA KARSILASILAN PROBLEMLER ve COZUM YOLLARI

Kurdn-1 Kerim o6gretiminden arzu edilen basarinin elde edilememesinin
nedenleri arasinda; alan bilgisi yetersizligi, yontem eksikligi ve tilavet tavrinin iyi
ogrenilememesi, meharic-i hurif ve tecvidin iyi 6gretilememesi ile harflerin dogru
Ogretilememesi ilk siralarda gelmektedir.

1. Alan Bilgisi Eksikligi

Kur'an-1 Kerim'in, amaglanan diizeyde tilavet edilememesindeki temel
etkenlerden biri alan bilgisi eksikligidir. Oyle ki, giiniimiizde Kur'an egitimi veren
dgreticilerin cogu bu noktada ciddi sikintilar gekmektedir. imam-Hatip liselerinde
verilen Kur'an egitiminin ihtiyac1 karsilamamasi, Ilahiyat fakiiltelerinde Kur'an-1
Kerim ders saati sayisinin az olmasi ve miifredattan kaynaklanan nedenlerden
dolay1 ogreticiler, yeterli alan bilgisine sahip olamamakta, bu da beraberinde ciddi
problemler dogurmaktadir. Yasanan sorunlarin giderilebilmesi igin Ilahiyat
fakiilteleriyle, Imam-Hatipler ve Diyanet Isleri Baskanlhig1 arasinda ¢alistaylarin3?
diizenlenmesi, daha kalict planli ve programli bir bilgi aligverigi saglanmasi
gerekmektedir.®® Kur'dn 6gretiminin temel bilgilerini teorik olarak almamis veya
kavrayamamis bir Ogreticinin/egitmenin de Kur'dn Ogretmesi, muhatap iizerinde
telafisi miimkiin olmayan sonuglar meydana getirmektedir. Ogrencilerin en cok
sikayet ettikleri konular arasinda, Ogreticilerin bilgilerini giincellememeleri ve
kendilerini yenilememeleri gelmektedir. Ornegin kiigiikliigiinde yanlhs bir telaffuzla
Ogrendigi bir slreyi tekrar degistirip Ogretmek, Ogreticiye ciddi sikintilar
vermektedir. Kur'an 6gretiminin kaideleriyle ilgili yeterli 6l¢tide dogru bilgiye sahip
olmayan oOgretici, meslektaglar1 ile siirekli catigma ve tartisma yasamaktadir.
Yaganan olumsuzluklarin 6niine ge¢mek icin dgreticilerin egitim aldiklar siirecte
kaliteli bir sekilde yetistirilmeleri gerekmektedir. Burada Kur'an egitmenine biiytlik
gorevler diismektedir.3*

% SDU ilahiyat Fakiiltesi ile Isparta il Miiftiiliigii arasinda alt1 ayda bir diizenlenmis olan (19

Aralik 2012) "Kur'an Ogretim Yéntem ve Teknikleri Calistay1” buna &rnek teskil edebilir.
3 Ali Akdogan, “Dini Hayat Agisindan Ilahiyat Fakiilteleri ve Diyanet Teskilatinin
Fonksiyonu”, Diyanet Ilmi Dergi, XLIV, sy. 3, Temmuz-Agustos-Eyliil 2008, s. 109.
Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problemler ve Coziim Onerileri”, Etkili Din Ogretimi,
s. 601.
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Ogretici okudugu bilgileri dogru anlamali, dogru yorumlamali ve uygulama
becerisine sahip olmalidir. Harflerin ¢ikis yerlerini, ana karakterlerini, harfler
arasindaki miinasebetleri, uygulama esaslarim1  bilmek problemi ¢6ziime
kavusturmanin en Onemli ayagidir.® Kur'an 6greticisi gerekirse tashih-i hur(f
kurslar1 ile hizmet i¢i egitim seminerlerine katilarak kendini bu alanda
gelistirmelidir.

Bilindigi iizere Ilahiyat fakiilteleri, Diyanet Isleri Baskanligi’nin ihtiyac
duydugu din gorevlisi kadrosunu yetistiren yiiksek 6grenim kurumlaridir. Her gegen
giin bagskanlik kadrosunda gorev alan Ilahiyat mezunlarinin sayis1 artmaktadir. Bu
da bu misyonu Ustlenen personelin mesleki yeterlilik durumlarini ve bu gérevlere ne
kadar hazir olduklarini giindeme getirmektedir.

[lahiyat fakiilteleri miiftiiliik, vaizlik, Kur'an kursu greticiligi ve imamlik
gibi meslek alanlari itibariyle Diyanet Isleri Baskanligi’nin amag ve hedeflerine
yonelik 6grenciler yetistirmeye gayret gdstermektedir. Diger yandan bu fakiilteler,
ilahiyat sahasinda lisansusti diizeyde ilmi ¢aligmalar yapabilecek ilim adamlarini da
yetistirmektedir. Cok yonlii gérev ve sorumluluklara sahip olan Ilahiyat
fakiltelerinin, Kur'dn-1 Kerim 6gretimindeki problemler ve ¢6ziim yollariyla alakali
birtakim galigtay ve sempozyumlar diizenlemesi ve bu islevi yerine getiren ilgili
kurumlarla i birligine gitmesi artik zorunlu hale gelmistir.

2. Yontem Bilgisi Eksikligi

Kur'an 6gretim ve yontemlerinin neler oldugu hususunda genel geger bir
metodun varligindan s6z etmek miimkiin degildir. Belli ilke ve esaslara dayali, fakat
daha ¢ok herkesin kendi yontemini uygulayarak Kur'an o6grettigi bilinmektedir.
Gilinlimiizde insan zihninin 6grenmeyi nasil gergeklestirdigi ¢ok net bir sekilde ve
ornekleriyle onlimiize gelmektedir. Talebeye aligilagelmis metotla 6gretmek yerine,
onun 6grenme, anlama, algilama, muhafaza etme becerisine uygun usul ve esaslar
tavsiye edilmelidir. Kur'an-1 Kerim’deki tecvid kurallarinin her biri meleke haline
getirilmeden, Kur'an tilaveti arzu edilen seviyede gerceklestirilemez. “Meleke
kesbetmek”, 6gretilmek istenen kuralin sistematik hale getirilmesi ve yeteri kadar
tekrar edilmesiyle miimkiin olabilir. Yani bu kurallarin uygulanigi sirasinda
okuyucu, zorlanmadan okuyusunu siirdiirebilmelidir. Bu noktada 6greticiye biiyiik
gorevler diigmektedir. Bu baglamda ilk olarak yiiziine okumayi gelistiren
Ogrencilere “cok sayfa okutmak yerine ayni sayfay1 ¢ok defa okutmak™ tercih edilir.

35 Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problemler ve Coziim Onerileri", Etkili Din Ogretimi,

s. 601-602.
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Ornegin, dgretici dgrenciden, ¢alistigr boliimii otuz defa okumasim isteyerek, her
giin diizenli olarak bunun takibini yapip, bir belgeye kaydedebilir.3®

Tecvid kurallar1 siniflarda teorik olarak anlatilmamali, onun yerine
verilmek istenen tecvid kurallarinin Kur'an-1 Kerim'de yogun olarak gectigi sayfalar
tespit edilerek fotokopiyle ¢ogaltilmali ya da farkli ayetlerde gecen ornekler bir
araya getirilerek sayfalar olugturulmali, grup halinde bu sayfalar iizerinde meleke
kazanincaya kadar mesk c¢aligmasi yapilmalidir. Gerektiginde &grencilerden
ornekler tek tek dinlenilmelidir. Tecvid konularmin her biri miistakil olarak
calisilmali ve kavratilmalidir. Tecvid kurallarinin tamamiyla kavranmasi ve meleke
haline gelmesinden sonra tahkik®” usuliiyle Kur'an-1 Kerim hatmine gegilmelidir.
Ezberlenecek sayfalar iizerinde ayn1 yontem uygulanmalidir. Okunmasi aligkanlik
haline gelmis yanlis kelimeler iizerinde daha ¢ok yogunlasarak tashih c¢aligmasi
yapilmalidir. 8

3. Tilavet Tavrimi Olusturamama

Kur'an-1 Kerim’i tilavet edenin nagmeleri, okuyucu ve dinleyici Uzerinde
manevi agidan tesir meydana getirmelidir. Kur'an okuma tavrini olusturmanin ilk
adimi, iyi bir dinleyici olmaktan geg¢mektedir. Dinleme asamasinda ayni tavir
iizerinde yogunlagma basariy1 artiracaktir. Ikinci adim, mirildanmaya gegmektir. Bu
da kisik bir sesle dinlenilen okuyusun taklit edilmesidir. Ucgiinciisii ise firsat
buldugu her ortamda g¢ekinmeden okumaktir.?® Utanma ve elestirilme kaygisi,
Kur'an tavri olusturmada en biiyiik engel olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Diger
taraftan tilavetle ilgili kavramlara farkli anlamlar yiiklemek. Ornegin, "siddet"
kavrami yaygin olarak harfin sertce telaffuz edilmesi seklinde anlatilmaktadir. Oysa
kiraat literatiiriinde "siddet", bu sifati haiz harfleri okurken sesin hapsolmasi
(yayilmamasi) anlaminda kullanilmaktadir.* Kur'an tilaveti, mimkuinse sesli olarak
kaydedilerek alman mesafe siirekli gdzlenmelidir. Ornegin, miiftiiliikce diizenlenen
tashih-i hur0f kursunda ilk dersler CD'ye kaydedildi. Daha sonra bu slreler
kursiyerlere dinletildi. Kursun sonunda kursiyerlere tekrar ayni sdreler dinletilip

%  Osman Egin, "Kur'dn Ogretiminde Problem ve Céziim Onerileri", Etkili Din Ogretimi, s.

602.

Bir seyin hakkini vererek yapmak demektir. Kiraat 1stilahatinda ise “bir harfin hakkini

vermek, hareke, izhar ve gunneleri 6zenle ve harfleri birbirine karigtirmadan tane tane

okumak” anlamina gelmektedir (bk. Ibnii'l-Cezeri, en-Nesr, Misir, ts., I, 205; Ismail

Karagam, Kur'an-1 Kerim'in Faziletleri ve Okunma Kaideleri, s. 176; Nihat Temel, Kiraat ve

Tecvid Istilahlar, S. 126.

Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problem ve Céziim Onerileri", Etkili Din Ogretimi, s.

602.

3 Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problem ve Coziim Onerileri”, Etkili Din Ogretimi, s.
604-605.

40 Osman Egin, Yaygin Din Egitimi Sempozyumu- | (30 Mart-1 Nisan 2012), Ankara: DIB
Yayinlari, 2013, s. 122.
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yapmis olduklar1 hatalar diizeltildi. Boylece kursiyer belli bir egitim seviyesine
ulasip nerede hata ettiginin farkina varabilmis oldu.*

Bir baska konu ise Ogrencilerin giizel Kur'dan okuyacaklari bir ortam
bulamamalaridir. Yani onlar igin bol bol uygulama yapacaklar1 vesileler
olusturulmamaktadir. Ozellikle hazirladiklar1 asirlar, Adet oldugu iizere halk
arasinda devamli okunan siireleri, cemaatin Oniinde icra imkani (miibarek giin ve
geceler, evlilik ve stnnet merasimleri, mezuniyet ve kuliip etkinlikleri, bazi
kutlamalar, cami i¢i, fakiilte i¢i ve fakiilteler arast bazi programlar ve Kur'an
okumay1 ezberlemeyi tesvik eden bazi yarigmalar diizenlenerek 6grencilerde bir
heyecan ortami meydana getirmek gibi faaliyetlerde) bulabilecekleri firsatlar
taninmamaktadir.*? Ogrenci ve kursiyerlerin basarili olabilmesi igin ilgili kurs ve
kurumlar tarafindan bahsedilen imkan ve firsatlar taninmali, cami ve diger yerlerde
mesleki tatbikat alani olusturulmalidir. Diger taraftan dgrencilere "6zgiin Kur'an
tavrint" 6gretmek, seckin Kur'dn okuyucularmin ve hafizlarin sesini dinletmek,
dogru telaffuz ve tavri elde etmeleri hususunda yardimei olacaktir.

Nitelikli Kur'an tilavetini 6grenmede, takip edilmesi gereken hususlar
konusunda su oOneriler getirilebilir: Kur'an't ibadet maksadiyla okuma, anlama ve
onun ahlakin1 6ziimseme, Kur'dn metnine asina olma, Ozgiin bir tilavet tavri
olusturma, tilavetle ilgili kavramlar1 anlamlandirma, harflerin ¢ikis yerlerini tanima,
harflerin sifatlarin1 bilme, medlerin Slgiilerine riayet etme, sakin harflere hareke
vermeme, tutma kurallarin1 uygulama, ince ve kalin sesli harfleri ayirabilme, ince
sesli harflerde standart olusturma, hitkkmii'r-ray1 dogru bir sekilde uygulama, vakf ve
ibtida kaidelerine uyma, taninmis kurralart ¢okga dinleme, yeni yéntem, teknik ve
gorsel materyallerden faydalanma. 43

4. Harflerin Dogru Ogretilmesi

Oncelikle Kur'an-1 Kerim'in dogru Ogretilmesinin temel sarti harflerin
sifatlarina uygun bir sekilde mahregli olarak 6grenciye bellettirilmesidir. Bunun igin
de birtakim teknikler kullanilmaktadir. Bu tekniklerin basinda, derslere oncelikle
harflerin tanitilmasiyla baslanilmasi, harfler mahreglerinden ¢ikarilarak 1iyice
kavratilincaya kadar iizerinde durulmasi,* harflerin sifatlari, kelime ve Ayet
icindeki durumlarinin (tecvid bilgisi) ogretilmesi, ¢ikis yeri, bazi &zellikleri
(sifatlar1) ve verdigi seslerin iyice Ogretilmesi, ses ve sekil yoniinden benzerligi

4 Isparta 11 Miiftiiliigii’nce 29 Kastm 2011- 27 Mayis 2012 tarihleri arasinda diizenlenen
Tashih-i Hurdf kursu.

42 Yusuf Alemdar, "[lahiyat Fakiiltelerinde Kur'an Dersleriyle ilgili Problemler”, CUIFD, XII,

2008, s. 203.

Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problem ve Coziim Onerileri", Etkili Din Ogretimi, s.

605.

4 Davut Kaya, "Kur'an-1 Kerim Ogretim Yontemlerinin Gelistirilmesi", Etkili Din Ogretimi,
Eylil 2010, s. 520.
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olanlarm kendi aralarinda gruplandirilarak farkliliklariyla belletilmesi, harflerin her
birinin ismi, harflerin seslendirilmesini saglayan harekeler, kullanilan isaretler ve
verdigi seslerin iyice kavratilmasi, ardindan da harf talimi yaptirilmast
gelmektedir.*® Bu uygulamada etkin kisi Ogreticidir. Clinkii 6gretici dgrenciye
o6rnek model olmali, harfleri tanimada ona kilavuzluk etmelidir. Bunun i¢in de 6nce
Ogretmen ardindan da 6grenciler koro halinde harf talimi yapmalidir. Her harf 6nce
sakin, sonra seddeli (eb, ib, {ib, ebbe, ibbe, iibbe gibi), daha sonra ise med
harfleriyle (bé, bi, bl gibi) telaffuz edilmelidir. Kalkale harflerinin okunmasinda
Ozel ihtimam gosterilmeli (kalkale harfinin ortada geldigi yerde ilkemizde
cogunlukla sekte yapilmaktadir), telaffuzu zor ve hatali okuma ihtimali yiiksek
olan harfler, koro halinde okuyan 6grencileri gerektiginde tek tek dinlenerek kontrol
edilmelidir. Bu uygulama, dogru Kur'dan okumanin ve okutmanin, talebeyi derste
zihnen yogunlastirmanin dnemli bir sathasidir.*® Bu merhaleyi 6grencilere iyice
belletmek gerekir.

5. Yiiziinden Okutmanin Onemi

Kur'an-1 Kerim'i mushafa bakarak okumanin daha 6nemli ve sevapl oldugu
belirtilir. Gazzali'nin naklettigine gére, Hz. Osman (r.a2) Kur'an-1 Kerim'i yiiziinden
¢ok okudugu i¢in mushafi eskitmistir.*’

Kur'an-1 Kerim'i iyi bir sekilde 6grenmenin temel yolu, yiiziinden okuma
sathasinda kullanilan yontem ve tekniklerin dogru ve yerinde Kullanilmasiyla
miimkiindiir. Yiizinden okutmak igin bircok metot uygulanmaktadir. Ancak
alternatif olarak soyle bir metot &nerilebilir: Ogrenciye, Kur'dn'in yiiziinden
okumanin 6nemi anlatilmali ve o6grenmeye tesvik edilmeli, ylziine okumada
gerektiginde yazi tahtast kullanilmali, CD vb. goriintiili materyallerden
faydalanilmalidir. Ornegin Kur'an'dan ii¢ satir, (veya kisa bir ayeti) kelime kelime
6grencilerle birlikte tekrar edilmeli, 6grencilerin aym satirlart yaklagik yirmi-yirmi
bes kez okumalar1 saglamalidir. Birkag sayfa bitinceye kadar ayni metot
uygulanmalidir. Daha sonra diger bes satira gecilmeli, oradan da 6grencinin
durumuna gore yarim sahifeye cikarilmalidir, ilerleyen asamalarda iyi okuyan
Ogrencilere bir sahife verilebilir. Biitlin bunlar 6grenciyle birlikte koro halinde
yapilmalidir. Yiiziinden okumada birebir ders alma tercih edilen bir metot
olmamali; 6grenciler seviyelerine goére gruplandirilmali, miimkiin oldugu 6l¢iide
sif icerisindeki grup sayis1 asgari (iki veya ti¢ grup gibi) diizeyde olmali, 6grenci
sesli bir sekilde sinifta dersini okumali, 6gretici ve diger 6grenciler okuyanin hatasi
varsa birlikte tespit etmeli ve boylelikle ders monotonluktan kurtarilarak grencinin

4 Davut Kaya, “Kur'an-1 Kerim Ogretim Yoéntemlerinin Gelistirilmesi”, Diyanet Ilmi Dergi,
Kur'an Ozel Sayisi, 2. Baski, Ankara 2012, s. 615.

4 Fatih Collak, "Kur'an-1 Kerim Ogretim Teknikleri", Etkili Din Ogretimi, Eyliil 2010, s. 516;
Eyiip Oztiirk, Mekke Erkek Kur'an Kursu Fahri 6greticinin konuyla ilgili ders notlarmdan,
ogrenilmistir.

47 Gazzali, EbG Hamid, fhydii Uliimi’d-din, Beyrut-Dimask 1990, 1, 971.
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aktif olmasi saglanmahdir.* Bu metot Ogrencinin toplum iginde okurken

heyecanini kontrol etmesinde ve kendine giivenmesinde de etkili bir yontemdir.
Ayrica Kur'an'in yliziine okunmasinda oncelikle tertil metodu tercih edilmelidir.
Kur'an yiiziine okutulurken mutlaka tecvid kaidelerine goére ogretilmeli, tecvid
kurallar1 ise daha sonra gerektiginde teorik ve uygulamali olarak verilmelidir.
Ogrenci merkezli bir egitim metodu tercih edilmelidir. 4°

Anilan kurallarin yant swa Kur'dn-1 Kerim'i yiliziinden O6gretmede
kullanilabilecek diger teknikler; harflerin tanitimi, kelimelerin tekrari, grup halinde
planli ¢alismalar, doniigiimlii tekrar edilen giinliik ¢aligmalar, planl grup ¢alismalari
ve seviye gelistirme ¢alismalar seklinde siralanabilir. 5

Kur’an-1 Kerim’i seri okuyabilmek i¢in hizli okumay1 gelistirmek gerekir.
Bu donemde en c¢ok dikkat edilmesi gereken “az yeri ¢ok defa okumak’ ve okuma
hizin1 yiikseltmektir. Bu uygulamay:1 bir siire devam ettirmede sabir ve azim
gostermektir. Ciinkii baglangigta okuma hiz1 gelismiyor gibi algilanabilir, fakat bir
stre devam edildikten sonra kolaylikla seri okuyusun gerceklestigi goriilecektir. Bu
baglamda ilk olarak yiiziine okumayi gelistiren 6grencilere “cok sayfa okutmak
yerine ayn1 sayfayi ¢ok defa okutmak™ tercih edilmelidir.

6. Tecvidin Ogretilip Kavratilmasi

Kur'an-1 Kerim'i tecvidli olarak okumak ve okutmak, tizerinde durulmasi
gereken en 6nemli hususlardan biridir. Tecvid konularmin anlatiminda sade, kolay
ve anlagilir bir dil kullanilmalidir.5? Kur'an-1 Kerim tildveti aym anda okuyus ve
tecvid kurallarmin uygulanarak gerceklestirildigi bir eylemdir. Bu kurallardan her
biri meleke haline getirilmeden Kur'an tilaveti arzu edilen nitelikte
gerceklestirilemez. Okuyucu pes pese gelen kelimeleri zorlanmadan akici bir
iislupla okumanin yani sira, ayni anda meddin miktarina, tutma olgiilerine, harflerin
kalin veya inceligine, nerede durmasinin daha uygun olacagina, sesteki tavrina ve
daha bir¢cok kurala ayni anda hiikmetmelidir. Bu da ancak her kaidenin meleke
haline getirilmesiyle miimkiin olabilir. Yani bu kurallarin uygulanist esnasinda
okuyucu herhangi bir kurgulama yapmadan, zorlanmadan, rahatlikla okuyusunu
siirdiirebilmelidir. Bu noktada da Ogreticiye biiylikk gorevler diigmektedir.
Ogreticinin bu noktada hedef kitleye meleke kazandirabilmesi i¢in kendinin bu
kurallara iyi bir sekilde vakif olmasi, 6grencilerini bilgi enkazi altinda birakmadan
teoriden ziyade pratige yonelerek uygulama ve uygulatma noktasinda etkili olmasi

4 Nazif Yilmaz, “Kur'an Ogretiminde Yontem ve Teknikler", Etkili Din Ogretimi, s. 536;
"Kur'an-1 Kerim Ogretim Yéntemlerinin Gelistirilmesi", Etkili Din Ogretimi, s. 520.

4 Mekke Erkek, Fatih Erkek, Deregiimii Kiz, Hayirlar Kiz Yatih Kur'an kurslar
ogreticilerinin konuyla ilgili ders notlarindan 6grenilmistir.

5 Muhammed Vehbi Dereli, "Kur'an-1 Kerim Ogretim Teknikleri Bilgisi", s. 4-5.

51 Sade ve kolay bir dille tecvid anlatimu igin bk. MEB /mam-Hatip Liseleri Kur'an-i Kerim
Ders Kitabu.
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gerekmektedir. Tecvid kurallar1 hakkinda genis bilgi edinmek icin alanin kaynak
kitaplarma miiracaat edilmelidir.5?

7. Hafizlik ve Sorunlari

Kur'an1 okumanin, ezberlemenin, anlamaya c¢alismanin ve bagskasina
ulagtirmanin ayn1 zamanda bir ibadet oldugu inanc1®® ve Kur'dn'in ilahi koruma
altinda olmas1®, Kur'dn egitiminde onemli bir tesvik unsuru olusturmaktadir.
Hafizlik yapmak i¢in motivasyon, ezber metodu, hafizligin korunmasi ve Ogretici
faktorii gibi 6zellikler dikkate alinmalidir.

Oncelikle ezberleme yetenegi olan dgrenciler hafizhiga ayrilmali, hafizlik
takip komisyonu tarafindan hafizlik hazirlik dénemine baslayacak 6grencilerin
secimi yapilmali, hazirlik doneminden hafizlik donemine gececek Ogrencilerin
tespiti yapilmalidir.%® Bir 6grenci, hafizliga baslamadan énce yiiziinden okumay1
seri ve diizgiin yapabilmeli, harflerin mahrecgleri ve tecvid kurallart iyice
kavratilmali, varsa problemleri dinlenerek moral ve motivasyon verilmelidir.
Tekrarlar ne ¢ok hizli ne de ¢ok yavas olmali, normal, anlasilir bir akicilikla
verilmeli, Kur'an "hezreme"%® (hizli okuma) usuliiyle tilivet edilmemeli, Ayetler
mutlaka ritmik okuma (nagme ve makam) ile ezberlenmeli, ders zamaninda
verilmelidir. Ogrencinin kapasitesine gére ezber verilmeli, usandiriimadan
kendisine dinlenme imkani saglanmalidir.®’

Klasik hafizlik egitiminde, verimi diisiiren temel etkenler arasinda sunlar
sOylenebilir: Ogrencinin, "Nasil ezber yapabilirim?" sorusuna,
Ogreticinin/egitmenin net bir cevap verememesi, 6grencinin hifza basladiginda ne
zaman hafiz olacagmi bilememesi, aym1 kursta farkli bir programla ders yapan
Ogrencilerin bulunmasi ve derslerin aksamasmin hicbir sorun teskil etmemesi,
Ogrencilerin zamani etkin kullanamamasi, dgretici tarafindan 6grencilerin derslerini
takip ve dinleme gorevlerinin kisisel ve resmi isler gerekgesiyle ihmal edilmesi,

52 Mesela bk. Ibnii'l-Cezeri, en-Nesr fi'l-Kirddti'l-Agr, Beyrut, ts., miellifin mukaddimesi;
Ismail Karagam, Kur'an-Kerim'in Faziletleri ve Okunma Kaideleri.

5 Darimi, "Buy(", 1; Buharf, "Tefsir", 263.

% Hicr 15/9.

55 Diyanet Isleri Baskanligi Kur'an Egitim ve Ogretimine Yonelik Kurslar ile Ogrenci Yurt ve

Pansiyonlari Yonetmeligi” ile 20.07.2012 tarihli ve 81 sayili onayla yiiriirliige konulan

yonerge, Hafizlik Takip Komisyonu, Madde, 40, s. 14.

Harflerin mahreg ve sifatlarini ihlal ederek hizli okumaya "hezreme" denilmektedir. Bu tertil

metodunun, tecvid 6Slgiilerine gore cdiz olmadigi, bu usulle namaz kildirilamayacagi ve

mukabele okunamayacagi belirtilmektedir (bk. Hiisnii Seyh Osman, Hakku’t-Tilave, 12. bs.,

Dimask 1998, s. 64; Mustafa Kemal Onder, “Miizakere", Yaygin Din Egitimi Sempozyumu-

I (30 Mart-1 Nisan 2012), Ankara: DIB Yayinlari, s. 92.

5 Davut Kaya, "Kur'an-1 Kerim Ogretim Yéntemlerinin Gelistirilmesi", Etkili Din Ogretimi, s.
521-526.
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hafizlik siiresinin uzun tutulmasi, 6grencilere sorumluluklari diginda i yaptirtlmast,

belletmen eksikligi, 6grencilerin yapmis olduklari ezberleri muhafaza edememesi.*

Diyanet Isleri Baskanligi’nin yaptig1 yeterlik sinavlarinda ve hazirlayict
egitim uygulamalarinda, hafizlik egitimi almig olanlarin ezber ve kiraatlerinde ciddi
problemlerin oldugu dile getirilmistir.5® Yapilan bir arastirmaya gore, hafiz olan
kursiyerlerin bircogunun mesleki din egitimi kurumlarini tercih etmede istekli
olmadiklari, bagka alanlarda egitim almay: disiindiikleri ifade edilmis, ozellikle
bayan hafiz ve erkek hafiz 6gretici sayisinin hala yeterli diizeyde olmadigi, zaman
zaman hafiz olmayan Ogreticilerin hafizlik yapilan siniflarda gorevlendirilebildigi,
bunun da birtakim sorunlara neden oldugu dile getirilmistir.®°

Ulkemizdeki yaygin klasik hafizlik geleneginde Kur'an'm tamaminin her
cliziin sonundan baglanip ciiz basina dogru ezberlenmesi ve bunun ara vermeden
yapilmasi esastir. Halbuki birgok Islam iilkesinde bes ciiz hafizi, on ciiz hafiz1 ve
yirmi ciiz hafizt ve tam hafizlik kategorileri bulunmaktadir. Kur'an 6gretimin
yapildigi, lilkemiz disindaki hemen her yerde hafizlik, ya Kur'dn'in bastan sona
dogru ya da sondan basa dogru ezberletilmesi tertibiyle yapilmaktadir.5?

Diyanet Isleri Baskanhgi'ndan hafizlik belgesi almis olanlarla mevcut
gorevliler arasinda hafiz olanlarin karsilagtirilmas:  yapildiginda, c¢ogunlukla
hafizlarin meslek disinda kalmis olduklar1 anlagilmaktadir.5? Alanda yapilmis bazi
caligmalar da baz alindiginda sdyle bir oran karsimiza ¢ikmaktadir: “Ulkemizde
Diyanet’ten resmi hafizlik belgesi almis olan yaklagik her yedi hafizdan altist
meslek disinda kalmakta veya kalmayi tercih etmektedir."6?

Bazi Imam-Hatip liseleri ile ilahiyat fakiilteleri mezunlarmin 6zellikle
Kur'an'1 okumada yetersiz oldugu konusunda yaygin bir kanaat olusmustur.

% bk. Hatice Sahin, "Hafizlik Egitimi, Hafizigin Giiniimiizdeki Uygulama Modelleri", Yaygin

Din Egitimi Sempozyumu- 1, s. 71-77.

Mehmet Korkmaz, "Kur'an Kurslarinda Din Egitimi", Din Egitimi ve Din Hizmetlerinde

Rehberlik, Erzurum: Atatiirk Universitesi Ac¢ik Ogretim Fakiiltesi, 2011; Mehmet Zeki

Aydm, Yaygin Din Egitimi Sempozyumu- |, s. 43.

60 Mehmet Korkmaz, "Kur'an Kurslarinda Din Egitimi", Din Egitimi ve Din Hizmetlerinde
Rehberlik; Mehmet Zeki Aydin, Yaygin Din Egitimi Sempozyumu- 1, s. 43.

61 Akdemir, "Kur'an Ezberinde Kalite Ihtiyact ve Donanimli Hafizlik", Usul Isldim
Arastirmalart, s. 30.

62 Suat Cebeci - Bilal Unsal, "Hafizlik Egitimi ve Sorunlan", Degerler Egitim Dergisi, sy. 4
(istanbul 2006), s. 35; Ulvi Ata, "Hafizhk ve Egitimi", Diyanet Aylik Dergi, sy. 222
(Istanbul 2009), s. 9-11.

8 Akdemir, "Kur'an Ezberinde Kalite Ihtiyact ve Donanimli Hafizlik", Usul Isldm
Arastirmalari, S. 25.
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Osman Egin Hoca, Kur'dn'in ezberlenmesi hususunda soyle bir metot
Onermektedir:

“Kur'dan-1 Kerim’den bir sayfay1 ezberlemeyi planladigimizda oncelikle
sayfa iki boliime ayrilir. Ezberlenecek ayetler, uzunluguna ve ezberleme becerisine
paralel olarak iki ya da {i¢ pargaya boliiniir. Her bir bolim dedismeyen sabit
tekrarlarla caligihr. Ornegin; béliinen pargalardan ilki, ii¢ kere sayfaya bakarak
(yliziinden), ii¢ kere de bakmadan (ezber) okunur. Bu rakam 6grencinin ezberleme
kabiliyetine gore artar veya azalabilir. Bir kere ylzline bir kere ezber, iki kere
yiiziine iki kere ezber, dort kere yliziine dort kere ezber veya bes kere yliziine bes
kere ezber gibi...

Boliinen pargalardan ikincisi de ayn1 usulle ezberlendikten sonra iki boliim
birbirine baglanmalidir. Baglama esnasinda ezber okuma, bakarak okumanin iki
katidir. Ornegin; bir kere yiiziine iki kere ezber, iki kere yiiziine dort kere ezber, ii¢
kere yliziine alti kere ezber gibi... Bu usulle yarim sayfa tamamlandiginda
kuvvetlendirme asamasma gegilir. Yarim sayfanin tamamini ii¢ kere yiiziine alti
kere ezber okumak, ezberin kuvvetlendirilmesi icin yeterlidir. Ezberlemede tek bir
yontem {izerinde yogunlagmak ve okuma sayilarini degistirmeden ezberlemeye
devam etmek 6grencinin ezber yapma becerisini ¢ok kisa siirede gelistirir. Soyle ki;
ezber yapilan parcalar ii¢ kere yliziine ii¢ kere ezber okuyarak ezberleyebilen bir
Ogrenci, usulliinii bozmadan aymi prensiple ezberlerini yapmaya devam ettigi
takdirde on giin sonra zorluk derecesi ayni olan ayetleri iki kere yiiziine iki kere
ezber okuyarak hifz etme yetenegine kavusabilir. Ancak sistemli ezber yapma
yontemiyle bu meleke ¢ok daha kuvvetli hale getirilebilir.”6*

“Ezber yapmada en ¢ok dikkat etmemiz gereken husus, ezber yapilacak
sayfanin bir biitiin halinde ezberlenmemesidir. Ayrica ezberlenecek ayetler mutlaka
ritmik okuma ile (nagme ve makam ile) ezberlenmelidir. Ciinkii bu yontemle
ezberleme, okuyucu ve dinleyici iizerinde yilgmlik ve bikkinligin meydana
gelmesini engeller. Ogretmen calismalar esnasinda Ogrencisinde yorgunluk ve
bikkinlik belirtileri gordiigiinde c¢alismaya mutlaka ara vermelidir. Dinlenmeden
sonra, ¢calismaya miimkiinse farkli bir ortamda devam edilmelidir.” °

Ezber yapilan yerlerin tekrar edilmemesi durumunda ¢ok ¢abuk unutulmast
kaginilmaz bir gercektir. Bu olumsuz durumun olugsmasini engellemek i¢in gegmis
ezberlerin sik sik tekrar edilmesi, dgrencilerin diizenli olarak ge¢mis ezberlerini
dgreticiye vermesi saglanmalidir. Iste bu, iilkemizdeki klasik usulle (her ciizii
sondan basa) yapilan hafizlikla miimkiin olabilir.

64
65

Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problem ve Coziim Onerileri", Etkili Din Ogretimi, $.4-5.
Osman Egin, "Kur'an Ogretiminde Problem ve Coziim Onerileri", Etkili Din Ogretimi, $.4-5.
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D) OGRETICI ile ILGILi PROBLEMLER ve COZUM ONERILERIi

"Fem-i muhsin"; (miisafehe) ehil ve alaninda uzman bir &gretici, Kur'dn
Ogretimi icin 6nemli bir faktdrdiir. Her hafiz veya kiraat icazetine sahip bir kari
“fem-i muhsin” diye nitelendirilebilir mi? Ilmi yeterlige sahip olmayip, saglikli bir
harf ve telaffuz temeline dayanmayan ve hala yoresel sivenin izlerini tagiyan bir
agiza “fem-i muhsin” denilebilir mi? "Temel harf egitimi" denilen Kur'dn
harflerinin tanitilmasi, en dogru sahih bir telaffuz ile uygulama agirhikli
ogretilmesidir.®® Ibnii'l-Cezeri, Kur'an harflerini ve lafizlarin1 dogru ifade etme ve
sthhat kriterlerini belirlemede, fasih Arapga telaffuzu temsil eden nebevi kaynagin
ve o telakkiye mensup kiraat imamlarinin esas alinmasi gerekliligine isaret etmekte
ve sbz konusu kriterlere uymayan ve aykirilik arzeden okuyuslarin dogru
olmadigma dikkat cekmektedir.®’

Nitelikli ve iyi bir Kur'an egitimi i¢in, egitmenin/6greticinin fem-i muhsin
ozelliklerini hakkiyla tagiyor olmasmin yani sira, pedagojik ve psikolojik
formasyona sahip, Arapca bilen, teknoljik imkanlardan yararlanarak gelismis egitim
materyallerini egitimde etkin bir sekilde kullanabilen, donanimli, alanindaki ulusal
ve uluslararasi bilgi, tecriilbe ve uygulamalar takip eden, uyarlama ve giincelleme
becerisine sahip olma gibi 6rnek gretici formati kazandiran vasiflari haiz olmasi da
gerekmektedir. Ayrica §greticinin alan bilgisinin yaninda metot ve program, iyi bir
harf 6gretimi de problemlerin ¢6ziimiine katki saglayacaktir.®®

Bu sorunun giderilmesindeki temel etken, Ogreticinin bu konulardaki
eksikliklerinin farkina varip daha ¢ok arastirma ve okumaya yonelerek kendini
gelistirmesidir. Coziim Onerileri olarak; dgretici, 6grenen merkezli bir yontem ve
teknikleri kullanmali, Kur'dn-1 Kerim'i &gretmedeki bilgilerinin yaninda tefsir,
hadis, peygamberler tarihi, egitim gibi ilimlere vukufiyeti olmali, gerekirse bu
alanlarda uzmanlagmali ve bdylelikle 6grencilerine Kur'an-1 Kerim'i bilingli bir
sekilde okuma aliskanhigmi kazandirarak ornek olmalidir. Ciinki  kendini
yenilemeyen bir dgreticinin dgrencilerine de bir sey dgretmesi miimkiin degildir.
Kurumlarda gorev yapan &greticiler, niteliklerini gelistirmek amaciyla hizmet igi
egitim uygulamalarina ve ihtiyaca binaen diizenlenecek tashih-i hurif kurslarina
katilmalidirlar.

Ogreticiler, kursiyerlerini giidiilemek icin olumlu motifler kullanmals,
otoriter, kat1 ve yasake1 kurallara dayali tutumlar sergilememelidir. Ogretici, s6z ve

6  Ulkemizde Kur'an, genellikle mahalli Tiirk agziyla okunmaktadir.

67 TIbnii'l-Cezeri, en-Nesr, 1, 210; Akdemir, "Kur'4n Ezberinde Kalite Thtiyaci ve Donamimli
Hafizlik", Usul Islam Arastirmalart, s. 28.

6 Akdemir, “Kur'an Ezberinde Kalite Ihtiyact ve Donanimhi Hafizlik”, Usul Isldm
Arastirmalari, S. 29.

182



Kur'an Ogretim Yontem ve Teknikleri Problem ve Coziim Yollart

davranislar1 arasinda tutarli olmali, talebeleriyle ilgilenen, rol model bir 6gretici
tavri ortaya koymalidir. % Ogrencilerin yas gruplarmi dikkate alarak onlarin
seviyelerine gore hareket edilmelidir. Derslerle alakali sorunlari ¢dzebilmek igin
dersle ilgili metot ve ilkeler tespit etmeli, hedef kitlenin ilgisini ¢ekecek, katilimini
saglayacak materyaller kullanmali, gerekli seviyede teknolojik araglari kullanmay1
bilmelidir.

Kur'dn Ogretimi yapan Ogreticilerin moral ve motivasyonunu olumsuz
etkileyecek degerlendirme ve yaklasimlardan kagimilmalidir. Amir ve memur
arasinda gilivene dayali bir iligki kurulmalidir. Dogru rehberlik ve yerinde
denetimler bu iliskiyi giiclendirecektir. Ogreticilerin sorumlulugu ve emegi takdir
edilmelidir.

Kur'an 6gretimi yapan bir dgreticinin, 6grencilerinin aileleriyle de diyalogu
iyi olmalidir. Bu, 6grencinin ihtiyaglarinin tespitinde, verilen 6devlerin kontroliiniin
yapilmasinda, ebeveynle ortak hareket ederek Ogrenciyi olumsuzluklardan
korumada ¢ok énemli bir faktordir.

Ogreticinin/egitmenin, tilaveti Allah rizas1 igin yapmas1 gerektigi
konusunda, ibn Hacer el-Askalani (6. 852/1449) su goriise yer verir: "Bogazda
diigiimlenen bir sey kalbe ulasamaz. Kur'an'm yalnizca dillerde dolagmasi demek,
onun kalbe intikal etmedigi anlamina gelir. Dahasi bu, imanin, onlarin kalplerine
iyice yerlesmedigi manasini igerir. Lafta kalan bir sey, nasil kalbi etkilemiyorsa,
agizdan oOteye gitmeyen Kur'an da kalbe tesir etmez. Kiraat Allah rizasi igin
olmazsa baska emellere hizmet eder ve kisi diinyada bunlara nail olabilir." 70

) E) OGRENCILERLE IiLGIiLi PROBLEMLER ve COzZUM
ONERILERI

Ogretim siirecinin en iyi sekilde degerlendirilmesi, zaman ve emek israfinin
Onlenmesi, topluma kazandirilacak bireylerin donanimli ve saglikli bir sekilde
yetistirilmesiyle miimkiin olabilir.

[lahiyat Fakiiltesi mezunlarimin biiyiik bir kismimin Diyanet Isleri
Bagkanlig1 biinyesinde istihdam edildigi bilinmektedir. Yaygin din egitimi alaninda
istihdam edilen bu kisilerin birtakim yeterliliklere sahip olmalar1 gerekmektedir.
Yaygin din egitimi alaninda yapilan bazi arastirmalarda ilahiyat Fakiiltesi mezunu
genglerin goreve baglayinca dua okuma, nikdh kiyma, cenaze hizmetleri yapma,

69 Mehmet Zeki Aydin, Yaygin Din Egitimi Sempozyumu- |, s. 50.

0 ibn Hacer el-Askalani, Fethu'l-Bari, X, 123-124.

183



Mehmet Mahfuz ATA

dini igerikli konusma yapma gibi konularda basarisiz olduklari ifade edilmistir.”*
Baska bir arastirmada da Ilahiyat dgrencilerinin cami ici din hizmetlerinde (namaz
kildirma, hutbe okuma vb.) kendilerini yeterli bulma egilimine sahip goriirken, cami
dist din hizmetlerinde aym1 6z giiveni tagimadiklar1 vurgulannstir.”? [lahiyat
Fakiiltesi mezunu olan vaizler iizerine yapilan aragtirmalarda, cezaevi vaizi ile diger
vaizlerin mesleklerinde alan bilgisi, hitabet, iletisim vb. konularda sorun yasadiklari
ifade edilmektedir.” Séz konusu arastirmalar bize, Ilahiyat Fakiiltesi 6grencilerinin
din egitimi alaninda sorunlar yasadiklarini, sdz konusu alanlarda yeterlik
sorunlariin bulundugunu ortaya koymaktadir. Bunlar1 telafi edebilmek i¢in meslek
oncesi, Diyanet Isleri Baskanligi'nda gorev alacaklari alanlariyla ilgili bilgi ve
becerilerle donatmak gerekmektedir. Zira lahiyat lisans programiyla fakiiltedeki
egitim siireglerinin onlarmn istihdam edildikleri alanlarin gergekleriyle Ortiismedigi
gorulmektedir.™

Son yillarda Imam-Hatip Lisesi'nden mezun olan &grencilerin Kur'an
egitimi ve Ogretiminde zayif olduklari, mezunlarimdan bir kisminin dogru bir
sekilde Kur'an okuyamadiklari ve kisa bazi siire ve dualar1 ezberleyemedikleri
bilinmektedir. Bunda kesintisiz sekiz yillik zorunlu egitimin roliiniin biiyiik oldugu
bilinen bir gergektir.”™

Ulkemiz genelindeki Kur'an kurslarinda okuyan 6grencilerin yaklasik %
90'1 bayan 6grencidir ve bunlarin ¢ogu “yetigkin ev hanimi1”dir. Anilan talebelerin
egitim aldiklar1 Kur'an kursundaki bazi1 problemler de s6yle siralanabilir: Ogrenciler
genel olarak kurslardan memnun olmakla beraber 6zellikle Diyanet'e bagl yatili
kurslardaki talebeler, ilgi eksikligi, elestirilmek, asir1 disiplin, hafizlik 6grenim
yasini ge¢mis talebelerin varligi ve bunlarin disiplini bozmasi, ders isleme seklinin
sikict ve monotonlugu, hafiz olmayan ogreticilerin hafizlik yaptirmasi, kurs
binalarinin fiziki agidan yetersizligi, sosyal etkinliklere yeterince yer verilmemesi,
belletici ve rehber dgretici istihdam edilememesi gibi problemlerle kars1 karsiya
olduklar1 ifade etmektedirler. 7

n S. Ozdemir, "Istihdam Alanlarma Gére Ilahiyat Fakiiltelerinin Yeniden Yapilandirilmasi:

Din Hizmetleri Bolimii Onerisi”, Tirkiye'de Yiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden
Yapilanmasi ve Gelecegi Sempozyumu, Isparta 2003, s. 537-538.

A. Onay, “Ilahiyat Fakiiltesi Mezunlarmin Cami Eksenli Din Hizmetlerinde Karsilastiklart
Sorunlar ve Bu Alandaki Formasyon Thtiyaglar”, Yiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden
Yapilanmasi ve Gelecegi Sempozyumu, sparta 2003, s. 416.

A. Dogru, Din Géreviilerinin Hizmet Alanlart ve Problemleri: Kayseri Ilinde Gorev Yapan
Vaizler Uzerine Sosyolojik Bir Inceleme (yayimlanmanms yiiksek lisans tezi, 2008),
Cumhuriyet Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisil, s. 91-93.

Mehmet Korkmaz, "Yaygin Din Egitimcisi Yetistirme Agisindan {lahiyat Fakiilteleri Lisans
Programimin Degerlendirilmesi", Yaygin Din Egitimi Sempozyumu- 1, s. 227-231.

5 Mustafa Ocal, "Hafizlik Destekli Smif Projesinin Miizakeresi", Yaygin Din Egitimi
Sempozyumu- I, s. 306.

Mehmet Zeki Aydin, Yaygin Din Egitimi Sempozyumu- 1, s. 48.
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Diyanet'e bagl Kur'an kurslarinda egitim alan 6grencilerin se¢iminin belirli
sartlara bagli olmamasi, her seviyedeki Ogrencinin Kkurslara kabull sonucunu
dogurmaktadir. Farkli dzelliklere sahip olan &grencilere egitim verebilmek; bunun
yani sira yeterli niteliklere sahip olmayan oOgrencilerden zeka, kabiliyet ve
muhakeme giicli gerektiren hafizlik egitimi yapmalarii beklemek &gretimi
zorlagtirmaktadir. Iste bu problemin &niine gegebilmek igin konservatuarlarin
sectigi gibi sesiyle-sedasiyla, kabiliyetiyle 6n plana ¢ikan, milli ve manevi degerlere
haiz 6grenciler se¢ilmeli, bu Ogrenciler i¢in gerekirse burs temin edilerek tesvik
edilmelidir.”

Ote yandan Uluslararasi flahiyat programiyla iilkemize gelen dgrencilerin
bir rehber esliginde ders disinda da sik¢a uygulama yapmalar1 gerekmektedir.
Bunun igin belirtilen 6grencilerin kaldiklari yurtlarda iyi bir belletmenin/rehberin
istihdam edilerek giinliik olarak uygulamalari takip etmesi yerinde olacaktir.

Kur'an ogretimi yapilan miiesseselerde ve Ilahiyat fakiiltelerinde,
kursiyerlere Kur'an tilavetini icra edebilecekleri ortamlar hazirlanmali, gerektiginde
bir Kur'dn/kiraat laboratuari olugturulmalidir.”® Egitimin verilecegi ortamin fiziksel
sartlar1 iyilestirilmeli ve gerekli teknolojik donanima sahip bir duruma
getirilmelidir.

F) KUR'AN OGRETIMINDE "PROGRAMDAN KAYNAKLANAN"
PROBLEMLER ve COZUM ONERILERI

Kur'an oOgretiminde gerek Kur'an kurslarinda gerekse Imam-Hatip
liselerinde ve Ilahiyat fakiiltelerinde verilen Kur'an egitiminin belirli bir plan ve
program ¢ergevesinde uygulanmasi gerekmektedir. Bu plan ve program dersin
isleniginde Ogreticiye kilavuzluk edecek ve onu yonlendirecektir. Belirlenen
program disinda hareket edildiginde Ogreticinin, 6gretme noktasinda kargasa ve
sikintilar yasamasi beklenen bir sonugtur. Iste bu olumsuz neticelerin oniine
gegebilmek i¢in alanin uzmanlar tarafindan hazirlanan giinliik programa uyulmali,
ders miifredatinin gerektirdigi 6l¢iide Kur'an egitiminin verilmesi saglanmalidir.

Diyanet Isleri Bagkan1 Mehmet Gérmez, Kur'an dgretimi programiyla ilgili
olarak, il miiftiileri toplantisinda, Kur'an 6gretimindeki eksiklerin hizmet i¢i egitim
programlari ile kismen telafi edilebilecegini, ancak en kisa zamanda Imam-Hatip
Lisesi miifredat1 ile baskanlhigin beklentileri arasindaki kopuklugun mutlaka
giderilmesi gerektigini, ayn1 durumun [lahiyat fakiilteleri i¢in de gecerli oldugunu,

" Mekke Erkek, Fatih Erkek, Deregiimii Kiz, Hayirlar Kiz Kur'an Kurslar1 6greticilerinin

konuyla ilgili ders notlarindan 6grenilmistir.
8 Alemdar, "ilahiyat Fakiiltelerinde Kur'an Dersleriyle ilgili Problemler, CUIFD, XII, s. 207-
208.
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flahiyat fakiiltelerinde giindelik hizmet planlarinin ya gerisinde ya da ok istiinde
bir miifredat izlendigini ifade ederek problemlere vurgu yapmisgtir.”®

Hig siiphesiz Diyanet Isleri Bagkanligi’nin yaygin din egitimi faaliyetlerinin
en onemli bolimiini Kur'an kursu hizmetleri olusturmaktadir. Diyanet Isleri
Baskanligi'nca "Cerceve-Esnek Ogretim Programi" anlayisina dayali olarak
hazirlanmig olan ihtiya¢ odakli 6gretim programinda 6greticiler, 6grenenlerin ilgi
ve ihtiyaglar1 dogrultusunda neyi, ne kadar isleyeceklerine karar vererek, ders
konularinin  smirlarmi  belirleyebileceklerdir. Goériildiigii  gibi Diyanet Isleri
Baskanligi ¢erceve-esnek bir egitim programimi hedeflemistir. Bu dogrultuda
hazirlanan ihtiyag odakli “Kur'an Kurslar1 Ogretim Programi” ile kamuda veya
Ozel sektorde ¢alisan/calismayan vatandaslarin tercih ettigi giin ve saatlerde
istedikleri Ogretim programlarma katilmlari amaglanmistir.?® Ayrica Kur'an
kurslarindaki yaygin din egitiminde yas sinirlandirilmasi da sona ermistir.5!

Ilahiyat Fakiiltesi ve Imam-Hatip okullarinda da toplumsal talepler
dogrultusunda bir miifredat programi gelistirilebilir. Bu baglamda 6grencilerin
ihtiyag ve taleplerini dikkate alan bir yapilandirmaya siddetle ihtiyag
bulunmaktadir.

Kur'an kurslarinda verimliligi saglarken, “Alaninda iyi yetismis ve fem-i
muhsin  Kur'an ehlini nasil yetistirmeliyiz?” sorusunun cevabini bulmaya
¢aligsmaliy1z. Bunun i¢in din egitimi ve din hizmetini veren kurumlarin miifredat ve
programlar1 yeniden gbézden gegirilmeli, 6gretimle alakali konularda ¢6ziim yollari
aranmali, programla ilgili metot ve ilkeler tespit edilmeli, hedef kitlenin ilgisini
cekecek, katilimini saglayacak materyaller kullanilmali, ileri seviyede teknolojik
araglardan faydalanilmalidir.

SONUC ve ONERILER

Toplumun ihtiyag ve beklentilerine paralel olarak Kur'an o6gretiminde
Ogreticilerin mesleki yeterliklerinin artirilmasi, 6nem arz etmektedir. Buradaki
basar1 da egitmenlerin kisisel gayretlerinin yani sira kurumsal olarak Diyanet Isleri
Baskanlig1 ve Ilahiyat fakiiltelerinin de belirli bir plan ve program dahilinde, bu
gelisime, basta hizmet i¢i egitim faaliyetleri olmak tizere farkli alanlarda katkida
bulunmasi gerekmektedir.

 http:/www.diyanet.gov.tr/tr/icerik/il-muftuleri-toplantisi-ankarada-yapildi/6740.24.03.2011.

8 [htiya¢ Odakl Kur'dn Kurslart Ogretim Porgramlari: Yiiziinden Okuyanlar I¢in, Ankara:
Diyanet Isleri Bagkanhigi Egitim Hizmetleri Genel Miidiirliigii, 2012, s. 5.

81 (07.04.2012 tarihli ve 28257 sayili Resmi Gazete’de yayimlanan “Diyanet Isleri Baskanlig
Kuran Egitim ve Ogretimine Yonelik Kurslar ile Ogrenci Yurt ve Pansiyonlari

Yonetmeligi” ile 20.07.2012 tarihli ve 81 sayili onayla yiiriirliige konulan y6nerge.
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Diyanet Isleri Baskanlig1 son dénemlerde yaygin din egitimi hizmetlerinde
Oonemli adimlar atmig, bu baglamda bir taraftan hizmet ici egitim uygulamalarina
hiz verirken, diger taraftan da yaygin din egitimi programlar gelistirerek
uygulamaya koymustur. S6z konusu adimlarin amacina ulasabilmesi i¢in, vasifl
Kur'an egitmenlerine ihtiyag¢ vardir.

[lahiyat fakiilteleri, sz konusu gereksinimi karsilamada kilit bir role
sahiptir. Zira Diyanet Isleri Baskanligi'nin personel kaynagini biiyiik oranda [lahiyat
Fakiiltesi mezunlari olusturmaktadir. S6z konusu &grencilerin Kur'an egitimi
alaninda sorunlar yasadiklari, anilan alanlarda yeterlik sorunlarinin bulundugu
yapilan alan ¢alismalarindan ve istatistiklerden anlasilmaktadir. Bu ¢ergevede, sozii
edilen miifredatta iilkemizin sartlari, Kur'an Ogretimi alanindaki nitelikli din
gorevlisi ihtiyaglar1 da dikkate almarak bir yapilanmaya gidilmelidir. Bu tiir
dizenlemeler yapilirken, iilke igindeki ve disindaki alternatif Kur'dn 6gretim
yontem ve tekniklerinden de yararlanmak énem arz etmektedir.

Kur'an’in egitim ve dgretiminde bilyilik fedakarlik ve gayret gerekmektedir.
Bu nedenle Kur'an egitimi verecek ogreticilerin, alaninda uzman kisiler olmalarinin
yaninda, miimkiinse hafiz, Tashih-i HurGf veya Asere-i Takrip Kursu mezunu,
pedagojik formasyona sahip, musiki tecriibesi olan donanimli kisiler olmalar1 da
O6nem arz etmektedir. Ayrica s6z konusu kurslardan mezun olan Ogreticilerin
tecriibelerinden de faydalanilmalidir.

Ogretici/egitmen arasinda, Kur'dn ogretimiyle alakali yeni yontem ve
tekniklerle klasik deneyimlerin sentezlenebilecegi iletisim ortami saglanmali,
Ogreticiler i¢in bilgi paylasimi ve is birligi platformu olusturulmali, gelistirilen
Kur'an o6gretim yontem ve teknikleri paylasilmali, o6rnek ¢aligmalar
oddllendirilmelidir.

Nitelikli ve donanimli Kur'an 6gretim elemani yetistirebilmek i¢in Diyanet
Isleri Bagkanligi, imam-Hatipler ve ilahiyat fakiilteleri arasinda koordinasyon ve is
birligi saglanmali, anilan kurumlarin miifredat ve programlar1 yeniden gdzden
gecirilmeli, Kur'dn-1 Kerlm O6gretimindeki engeller ve karsilagilan problemlere
¢Oziim yollar1 aranmali, gelecege, cagin ihtiyaglarina cevap verecek ve kendini
stirekli yenileyebilecek kaliteli kisilerin yetistirilmesine gayret gosterilmelidir.
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Ozet

Caligmada, Osmanlinin Tanzimat doéneminden sonra yiiksekdgretim
miiessesesi kurma c¢aba ve tesebbiisleri ele alinacak ve bu baglamda Dariilfiinun
biinyesinde kurulan Ilahiyat Fakiiltelerinin konumu ve dzellikle ders programlarma
deginilecektir. Ve nihayet 15.08.2013 tarihli YOK Genel Kurulu’nun oycoklugu ile
almis oldugu Ilahiyat fakiilteleri ders miifredat degisikligi karar1 ve bu kararm
Ilahiyat Fakiiltelerinde nasil bir tepki ile karsilastigina ve mevzuatimiz bakimmdan
bir fakiiltenin ders programinin hangi esaslar dahilinde diizenlenebilecegi
incelenecektir.

Anahtar Kelimeler

Dariilfiinun, Tanzimat Doénemi Modernlesme, ilahiyat Fakiiltesi ders
miifredati.

THE ISSUE OF HIGHER EDUCATION FROM THE OTTOMANS UP TO
REPUCLIC PERIOD
-WITHIN THE CONTEXT OF HIGHER EDUCATION COUNCIL
DECISION IN RELATION TO ILAHIYAT FACULTIES CIRRUCULUM
ALTERATION-

Abstract

The struggle and attempts to establish a higher education of Ottoman after
Tanzimat (reform) era will be discussed and within this context, the conditions and
particularly the cirruculum of Ulum-: Aliye-i Diniyye (Higher Religious Sciences-
lately Ilahiyat Faculty) will be referred. In conclusion, 15. 08. 2013 dated decision
taken by majority of votes by Turkish Higher Education Council related with the

Dog. Dr. SDU Hukuk Fakiiltesi 6gretim iiyesi, hasongur@hotmail.com.

Ayrica bu g¢alismanin ozellikle hukuki boyutunun degerlendirilmesinde yaptigi 6nemli
katkilarindan dolay1 degerli meslektasim Yard. Dog. Dr. Vahdettin Aydin’a siikranlarimi
sunarim.
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cirruculum amendment will be analyzed. It will be mentioned that the decision how
it is reacted by llahiyat Faculties and in which way a cirruculum can be enacted
according to the legislation in force.

Key Words

Dariilfiinun, Tanzimat era reforms, ilahiyat Faculty’s cirruculum.

GIRiS

Osmanli Imparatorlugunun son dénemlerinde dzellikle 18 ve 19. yiizyildan
itibaren her alanda bir degisme, yenilesme, modernlesme ¢abalar1 ve ¢aligmalari
goriiliir. 19. Yiizyilin baglarindan itibaren de kiiltiir ve bilimde batiya dogru artan
yonelis, diinyada meydana gelen degisimler ve gelisimler Tanzimat déneminden
itibaren medreseler disinda yeni bir yiiksek 6gretim kurulmasi yolunda bir
tesebbiisiin  dogmasina yol ag¢mistir. Bunun i¢in tasarlanan kurumun adi
medreselerde okutulan ilimlerin disinda, yeni bilimlerin okutulacagi yer anlaminda
“Dariilfiinun” olarak belirlenmistir. Buna gére ilim (¢. ulum), sézciigii Islami veya
dini ilimleri gosterdiginden fen (¢. funun) sozciligii ile Bati kaynakli modern
bilimlerin 6gretileceginin  vurgulandigi ileri siiriilmiistiir. Bu isimlendirme
Cumhuriyet dénemindeki 1933 universite reformuna kadar korunmustur.

Bu meyanda Osmanlinin batili anlamda ilk yiiksek 6gretim kurumu olan
Dariilfiinunun kurulus tesebbiisleri ve biinyesindeki ilahiyat fakiiltesinin tarihsel
stireci kisaca ele alinacaktir.

TANZIMAT VE SONRASI OSMANLIDA UNIVERSITE GIRISiMi
ve ENCUMEN-I DANIS

Osmanlida Maarif islerinin diizenlenmesi amaciyla 1845°te bir Muvakkat
Maarif Meclisi (Gegici Maarif Komisyonu) kuruldu. 13 Mart 1845°te ¢aligmalara
baglayan bu meclis 11 aylik faaliyetini tamamlaylp Meclis-i Vala’ya takdim
raporunda bir Dariilfiinun kurulmasimi teklif etmisti. Raporda ayrica Dartilflinunda
okutulacak kitaplarin temini ig¢in 20’si iceriden 20’si disaridan 40 kisilik bir
Enclimen-i Danis teskili ve bir Dariilfiinun kiitiiphanesinin kurulmasi teklif edildi.

“Meclis-i Umumi-i Maarif’in mithim islerinden biri de Paris’in Akademisi
tarzinda bir cemiyet-i ilmiye teskili idi. Aza-y1 déhiliyesi 40, azay1 hariciyesi gayri
mahdud ve her aybasinda bir giin miinakid olmak iizere Enclimen-i Ddnis adiyla bir

! Ihsanoglu, Ekmeleddin, Dariilfiinun Osmanli’da Kiiltiirel ve Modernlesmenin Odagt, 1-I1,
IRCICA, Istanbul, 2010, I, 80-81. Bunun bdyle olmayabilecegine dair karsi goriis icin
bakiniz. (Délen, Emre, Tiirkiye Universite Tarihi Osmanli’da Doneminde Dariilfiinun, 1-V,
Istanbul Bilgi Universitesi Yayinlari, 2009, I, 47. “Dariilfiinun, olusturulmas: hedeflenen
egitim sisteminin en iist ve liglincli basamag: olarak diisiiniilmekle birlikte bunun medrese
karsit1 olarak ortaya konuldugu siiphelidir”.
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Cemiyyet-i {lmiyye teskiline karar verildi. Riyasati ulasmi sudurdan Ataullah
Efendi-zade Serif Efendi, Riyaseti Sanisine Meclisi maarifi umumiye azasindan
Abdullah Efendi-zade Hayrullah Efendi intihab edildi. Meclisi umuminin buna dair
mazbatast Cevdet Efendi tarafindan yazilarak arz olundu. Altmig yedi senesi
(1267/1851) Recebin besinci iradesi sadir oldu.”?

Burada Fransiz Bilimler akademisinin 6rnek alinarak bir bilimler akademisi
kurulmasimin hedeflendigi anlasilmaktadir. Bir agidan bakildiginda, Osmanlinin
universite projesi olan Dar(ilfiinun Thsanoglu’nun da isabetli bir kitap bashg1 olarak
belirttigi gibi “Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odagr”® olmustur. Ciinkii
daha sonra Meclis-i Maarif Nezareti binyesinde Meclis-i Maarif-i Kebir
kurulmustur ve Fransiz hiikiimetinin tavsiyesi iizerine Egitim Bakani1 Victor Duruy
tarafindan 1867’de Osmanli egitim kurumlarin1 sistemlestirmek i¢in bir 6n tasari
hazirlanmigtir. Bir Maarif Nizamnamesi hazirlamak iizere 6zel olarak Suray-i
Devlete baglt 6zel Maarif Dairesi kurulmustur. Bu dairenin gorevi Fransiz egitim
sistemini ve gelisimini inceleyerek Osmanli Imparatorlugu’nun kosullarina uygun
ve uygulanabilecek nitelikte bir Maarif Nizamnamesi hazirlamaktir. Maarif dairesi
Victor Duruy’un projesini esas almarak Maarif-i Umumiye Nizamnamesi’ni
hazirlamustir.*

Biitin bu hazirliklardan sonra Ilk Dariilfinun tesebbiisii olarak
adlandirabilecek olan Dariilfiinun-1 Osmani 1863’te bir anlamda agilabilmistir.

Enciimeni Danig 1851°de agilirken, diger yandan 1857’de biri terbiye digeri
riyaziye Ogrenimi i¢in iki kisi Paris’e gonderildi. Nihayet Darlfunun 18 Ocak
1863’te agilabildi. 4000 ciltlik kitaplik ile fizik ve kimya laboratuari kuruldu.
Meclisi Valay-1 Ahkdmi Adliye azasmmdan FEthem Pasa’nin g6zetiminde
konferanslar serisiyle 6gretime basladi. 2 yil devam etti. Sahadetname adiyla
diploma verildi. Cikan yangin neticesinde normal 6gretime gegemeden kapandi.®
Bu ilk tesebbiiste diizenli bir iiniversite Ogretimi gergeklestirilememis sadece
umuma agik konferanslar serisi yapmak miimkiin olabilmistir. 20 Subat 1870’de
ancak egitime baglayabilen Dartilfunun-1 Osmani (1870-1873) ikinci girisim olarak
nitelendirilebilir.

2 Aliye, Fatma, Ahmet Cevdet Pasa ve Zamani, Bedir Yayinlari, 1995, 62; Arslan, Ali,
Tiirkiye’de Universite ve Siyaset, Paraf, istanbul, 2011, 30; Délek, I, 49-50

3 Ihsanoglu, Ekmeleddin, Dariilfiinun Osmanli’da Kiiltiirel ve Modernlesmenin Odagt, 1-Il,
IRCICA, istanbul.

4 Nizamnamenin esin kaynagi konusunda farkli goriisler i¢in bakiniz: Ddlek, I, 76-77.

5 Arslan, 30.
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Medrese ve askeri okullarin tamaminin bir ¢ati altinda toplanmasini
saglayan Maarifi umumi Nizamnamesi’nde Dariilfiinun-1 Osmaniye’ye yer verildi.
Sadullah Pasa bagkanliginda, Kemal Paga, Dadyan Artin Efendi, Recaizade Ekrem
Bey, Mahmut Manzur Efendi ve Dragon Cankof’tan olusan bu ilim heyetince
1789’dan itibaren Fransiz egitim sisteminin gegirdigi evreler dikkatle incelenerek
Osmanlilara uygun olabilecek bir maarif nizamnamesi hazirlanmisti. Bu
nizamnamenin hazirlanmasinda 1867’de Fransa Egitim Bakani Victor Duruy’un
Osmanli egitimi i¢in hazirladig1 ve iginde fen, tarih, hukuk ve idare branslarmin
bulunacagi bir iiniversitenin kurulmasini éngéren taslak da etkili olmustur®,

1869 tarihli Maarif-i Umumiye Nizamnamesi ile kurulmasi kararlagtirilan
Darilfinun- Osmani 1870 yilinda ancak faaliyete gegmis ve 1873 yilina kadar
Ogretime devam etmistir.

Darilfinun-1 Osmaniye su ii¢ subeden olusacakti. 3 yil devam etti ve bu
kurum 1873’te kapandi.

1. Hikmet ve Edebiyat
2. [lm-i hukuk
3. Ulumu Riyaziyye ve Tabiiyye

Darilfiinun-1 Osmani’nin (1873/4-1881) 1973’te kapatilmasinin ardindan
yeni bir {niversiteye ihtiyac oldugu diislincesiyle Dariilfiinun-1 Sultani
olusturulmustur. Bunun ii¢iincii tesebbiis olarak” nitelendirilmesi mimkinddr.

Darlfiinun-i Osmani’nin 1873’te kapanmasma miiteakiben maarif naziri
Cevdet Paga, Mektebi Sultani (Galatasaray) ileri smiflarina Mecelle ve Roma
Hukuku dersleri koydurdugu gibi 1874’te de Miilkiye Miihendis mektebini
kurdurmustu. Ayni yil Maarif Nazir1 olan Safvet Pasa Avrupa usuliine gore ig
mektepten olugan bir Dariilfiinun kurdurmustu.®

1. Hukuk Mektebi
2. Turuk ve Maabir Mektebi (Mihendislik mektebi)
3. Edebiyat Mektebi.

Mekteplerin ve smiflarmm ayri ayri diizenlendigi lisans ve doktora
programlarinin tanzim ve tatbik edildigi Dariilfiinun-i Sultani’de 1881°de egitime
son verildi.

Belki dordiincii tesebbiis olarak goriilebilecek son asamada, Tiirkiye’de
tiniversite siirecinin daimi olarak baslatilabilmesi II. Abdiilhamit tarafindan, tahta

6 Arslan, 35.
7 Délek, I, 126; Thsanoglu, I, 135.
8 Ihsanoglu, 1, 139-40.
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cikisinin 25. Yilinda Dariilfiinun-i Sahane (1900-1908) adiyla bir miiessese
kurulmasiyla gerceklestirilmistir. 1869 Maarif-i umumiye Nizamnamesi’nin
Dariilfinun ile ilgili hiikiimleri ilga edilip yeni bir Dariilfiinun kurulmustur.
Ilahiyat, edebiyat ve Fen subelerinden olusan bu Dariilfiinuna tip ve hukuk subeleri
de dahil kabul ediliyordu. Siralanacak olursa Dariilfiinun su subelerden
olusuyordu.®

1. Ulum-i Aliye-i Diniye Subesi
2. Ulum-i Riyaziye ve Tabiiye Subesi
3. Edebiyat Subesi

Ayrica Hukuk mektebi ile Tip mektebi de Dariilfiinun’un subeleri kabul
ediliyordu. II. Megsrutiyette tip ve hukuk mekteplerinin Dariilfiinuna dahil
edilmesiyle birlikte 5 subeli bir dariilfiinun ortaya ¢ikmusti.

Ulum-1 Seriyye
Ulum-i Hukukiye
Ulum- Tibbiye
Funun

Ulum-1 Edebiye

A

Bastan beri medreselerde ilahiyat egitimini yiriittiigii diistincesiyle
Dariilfiinun’da bir sube olarak diisiiniilmeyen Ilahiyat bu son dérdiincii tesebbiiste
ayr1 bir sube olarak acilmistir. Bdylece ilahiyat Fakiiltesinin de kurulmasiyla
birlikte Dariilfiinun nihayet bes subeli (fakiilteli) yapiya kavusmus oldu.

ILAHIYAT FAKULTESININ KURULUS ve TARIHi SEYRI

1900 yilinda kurulan Dariilfiinun-1 Sahane’nin kurulusuna kadar atilan
adimlarda, medreselerin bat1 {iniversitelerindeki muadili oldugu varsayimi
yaklagimi kabul gérmiis ve Dariilfiinun kurulma tesebbiislerinde fiili olarak bir
“llahiyat Subesi” acilmasi  Ongdriilmemistir. 1869 Maarif-i  Umumuiye
Nizamnamesi’nde Hukuk, Edebiyat ve Fen subelerinden olusan tiglii bir yapi
ongoriilmiis ve Osmanli Dariilflinun’un biinyesinde tip ve ilahiyat subeleri
muadillerin mevcudiyeti dolayisiyla yer almamistir. Ayni husus Dariilfiinun-1
Sultani kuruldugunda gegerli olmustur. Nihayet Dariilfiinun baglamimdan doérdiinci
tesebbiis olarak adlandirilabilecek olan Dariilfiinun-1 Sahane’nin kurulusu sirasinda
ilk baslarda benzer varsayimlarla hareket edilmesine ragmen son safhada
Dar(ilfinun-1 Sahane Fen, Edebiyat ve ilahiyat (Ulum-1 Aliye-i Diniye) olarak (i¢
subeli acilmistir. 10

° Avrslan, 43-44.
10 fhsanoglu, Ekmeleddin, Dariilfiinun, II, 613.
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1 Agustos 1316/14 Agustos 1900 tarihinde yiiriirliige giren Darulfunu-1
Sahane Nizamnamesi ile bdylece 1869 tarihli  Maarif-i  Umumiye
Nizamnamesi’nden beri ulagilmaya caligilan 5 fakiilteli tiniversite ( Ulum-1 Aliye-i
Diniye’, Ulum-1 Riyaziye ve Tabiiyye, ve Edebiyat) (Fen, Edebiyat, Ilahiyat, Hukuk
ve Tip) modeline ulasilmistr.* Darllfiinun-1  Sahane Nizamnamesi bitiin
fakiiltelerin programlarini nizamname sonunda ek olarak vermistir.

ILAHIYAT FAKULTESININ EGIiTIME BASLAMASI VE
PROGRAMLARI

Osmanli’da Dariilfiinun ile girisilen Universite tesebbiislerinde kurulan
subelerin ders miifredatlari tamamen Nizamname ile belirleniyordu. Dolayistyla
1900 yilindaki Dariilfiinun-1 Sahane Nizamnamesi ile kurulan ilk flahiyat Fakiiltesi
olarak kabul edilebilecek olan? Ulum-1 Aliye-i Diniyye subesinin ilk ders programi
da nizamname ile belirlenmisti.

1900 yilindaki nizamnameye gore Ulum-1 Aliye-i Diniye subesinde
okutulacak dersler sunlardi.

Tefsir-i Serif, Hadis-i Serif, Usul-i Hadis, Fikih, Usul-1 Fikih, Tlm-i
Kelam, Tarih-i Din-i Islam.

1900 yilinda hazirlanan ve nizamnamede ek olarak verilen bu ders
miifredati daha sonra 1908 yilinda Heyet-i ilmiyece yenilenmis ve 1913 yilinda da
ders takimlar1 ve isimler olusturulmustur.4

1908°de Heyet-i {lmiyece Hazirlanmig olan yeni Ulum-1 Aliye-i Diniyye
Subesi ders programu:

Sene Ders Adi Muallimi
1.Sene Tefsir-i Serif Sait Efendi
Hadis-i Serif ve Usul-i Hadis Alay Miifettisi Siikrii Efendi
[Im-i Fikih Tokatli Sakir Efendi
Usul-i Fikih Musa Kazim Efendi
[Im-i Kelam Dersiamdan Arapgirli Hiiseyin Efendi
Tarih-i Din-i Islam Kiitiiphaneler miifettisi Asim Efendi
2. 3. ve 4. | Tefsir-i Serif Ismail Hakk1 Efendi
Seneler Hadis-i Serif ve Usul-i Hadis Kazasker Esat Efendi
fIm-i Fikih Tokatli Sakir Efendi

11 fhsanoglu, I, 193-4.

12 Mustafa Ocal, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Tarihgesi”, Uludag Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi
Dergisi, C. 1, S. 1, Yil: 1, Bursa 1986, 111-123.

13 Thsanoglu, I, 194.

14 fhsanoglu, I, 215,238-9, Il, 616-617.
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Usul-i Fikih Dersiamdan Rahmi Efendi
IIm-i Kelam Abdillatif Efendi

Tarih-i Din-i Islam Miistesar Mahmut Esat Efendi
Tarih-i Umumi (3-4. Sene) Ahmet Mithat Efendi

Usul-i Tedris (3-4. Sene) -

1913 yilinda Ulum—Seriyye Subesini Olusturan ders takimlar1 ve dersler.

Ders Takimlari Dersler

Tefsir-i umumi
Tefsir-i tatbiki
Usul-i hadis
Hadis-i serif

Tefsir ve Hadis ders takim

IIm-i kelam
Tarih-i ilm-i kelam
Felsefe-i Arap
Tasavvuf

Kelam takim

TImii’n-nefs

[Im-i mantik ve ahlak
Felsefe-i ula ve tarih-i felsefe
Felsefe-i Arap

Felsefe takimi

Usul-i fikih

IIm-i hilaf

Fikih

Tarih-i ilm-i fikih
Hikmet-i tesri

Fikih takimu

Siyer-i nebevi
Tarih-i din-i Islam ve tarih-i edyan
[lm-i ahlak-1 seriyye

[lm-i Ahlak-1 Seriyye ve siyer takimi

WN PRI WNERIAONER ORI RN P

Yukarida goriilecegi {lizere Dariilfiinun biinyesinde kurulan tiim subelerde
oldugu gibi ilahiyat fakiiltelerinin ders program miifredatlar1 yasal diizenlemelerle
belirlenmistir.

II. Mesrutiyet devrinin seckin devlet adamlarindan ve Hukuk Fakiiltesi
miiderrislerinden olan Mustafa Hayri Efendi, 1913°te Seyhiilislamliga tayin edilince
medreselerin 1slah1 konusunda kesin adimlar atildi. Mustafa Hayri Efendi biitiin
Istanbul medreselerini “Daru’l-Hilafet’I-Aliyye Medresesi” ad1 altinda birlestiren ve
Islah-1 Medaris Nizamnamesi adim tagiyan bir projeyi hiikiimete kabul ettirdi
(1914). Selimiye Camii avlusundaki Birinci Abdilhamit medresesinde Medreseti’l-
Miitehassisin  agilinca, Dariilfunun blnyesindeki Ulum-1 Seriyye subesi
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fonksiyonunu kaybetti ve ilga edildi. Medreset(i’l-Miitehassisin, 1. Tefsir ve hadis,
2. Fikih ve kelam, 3. Tasavvuf ve Felsefe olmak iizere 3 boliime ayrilmisti.

1914 yilinda medreselerin 1slahi gergevesinde kapatilan Dartlfinun Ulum-i
Diniye subesi, 10 yillik bir aradan sonra Tiirkiye’de biitiin medreselerin kapatildigt
3 Mart 1924’te kabul edilen Tevhid-i Tedrisat Kanunu’yla istanbul
Dariilfiinun’unda Ilahiyat Fakiiltesi adiyla egitim ve dgretim faaliyetlerine tekrar
baslamustir.

7 Mayis 1340 (1924) térenle agilan Ilahiyat Fakiiltesi, egitim siiresi 3 y1l 6
donem olarak belirlenmistir. Bu baglamda 1925-26 ders senesinde Ilahiyat
Fakiiltesi’nde okutulan dersler sunlardir:16

Tefsir ve Tarih-i Tefsir, Hadis ve Tarih-i Hadis, I¢timaiyat, Ahlak, Kelam
Tarihi, Islam Filozoflari, Tasavvuf Tarihi, Felsefe Tarihi, Halihazirda Islam
Mezhepleri, Din-i Islam Tarihi, Akvam-1 Islamiye Etnografyasi, Tiirk Tarih-i
Dinisi, Tarih-i Edyan, Islam Bediiyati, Arap Edebiyati, Felsefe-i Din.

Bunlara ilaveten Arapga, Farsca, Fransizca, Almanca, Ingilizce dillerinde
hazirlik dersleri de agilmustir.

Dariilftinun’un 1slah1 ve yeniden diizenlenmesi i¢in 1932°de Tiirkiye’ye
davet edilen Albert Malche hazirladig: raporda o giin itibariyla 3 talebesi bulunan
Ilahiyat Fakiiltesi’nin Islam tarihi, felsefesi ve dini ziimresini teskil etmek iizere
Edebiyat fakiiltesine baglanmasini ve sabit kiirsii derslerinin su sekilde olmasini
Onermistir. 1’

[slam Tarihi, Felsefesi, Dini ziimresi Edebiyat Fakiiltesi’ne merbut alt1 sabit
kasﬁden olusacaktir. Bunlar: 1. Metafizik ve din felsefesi, 2. Kuran tarihi ve tefsiri,
3. Islam dini ve hukuku tarihi, 4. Arapca, 5. Acemce, 6. Hadis.

[lahiyat fakiiltelerinin ders programi 1900’den ve 1928-29 egitim ve
ogretim dénemine tablo halinde izleyebiliriz. '8

15 fhsanoglu, II, 617-18
%6 fhsanoglu, 618-620

17 Thsanoglu, II, 621.

18 Thsanoglu, II, 629-633.
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ILAHIYAT FAKULTESI DERS PROGRAMI

1900-1913 seneleri

1900 1908-1909
Tefsir Tefsir Tefsir-i serif
. Hadis Hadis
Hadis Usul-i hadis Usul-i hadis
Fikih Fikih Fikih
Usul-i fikih Usul-i Fikih
Kelam [Im-i Kelam [Im-i kelam
Tarih-i din-i islam
Tarih Tarih-i din-i islam Tarih-iumunmi
Siyer-i nebevi
Tarih-i edyan
Dil Kitabet-i Turkiye
Kitabet-i Arabiye
TIm-i hikmet
Felsefe Tarih-i ilm-i hikmet
Ahlak [Im-i ahlak
Usul-i tedris Usul-i tedris
1924-1933 seneleri
1924-25 1925-26
Tefsir Tefsir ve tefsir tarihi Tefsir ve tefsir tarihi
Hadis Hadis ve hadis tarihi Hadis ve hadis tarihi
Fikih .
Fikih Fikih tarihi Fikih tarihi
Kelam Kelam tarihi Kelém tar|h|. .
Halihazirda Islam mezhepleri
Din-i Islam tarihi
Tarih Din-i Islam tarihi Turk tarih-i dinisi
Dinler tarihi
Tasavvuf Tasavvuf tarihi Tasavvuf tarihi
Sosyal psikoloji
Sosyoloji Akvam-1 islamiye | Sosyal (igtimaiyat)
etnografyasi
Arap edebiyati
Dil ve edebiyat Arapca
Farsca
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Fransizca
Almanca
Ingilizce
Islam sanati
Felsefe -
Felsefe tarihi
Islam filozoflar:
Ahlak Din felsefesi
Ahlak
1924-25 1925-26
Tefsir Tefsir ve tefsir tarihi Tefsir ve tefsir tarihi
Hadis Hadis ve hadis tarihi Hadis ve hadis tarihi
Fikih .
Fikih Fikih tarihi Fikih tarihi
Kelam tarihi
Kelam Kelam tarihi ¢ fim ar I. .
Halihazirda Islam mezhepleri
Din-i {slam tarihi
Tarih Din-i Islam tarihi Tirk tarih-i dinisi
Dinler tarihi
Tasavvuf Tasavvuf tarihi Tasavvuf tarihi
i, Sosyal psikoloji o
Sosyoloji 4 p. J Sosyoloji (ictimaiyat)
Akvami [slam etnografyasi
Arap edebiyat1
Arapga
Farsca
Dil-edebiyat ¢
Fransizca
Almanca
Ingilizce
Islam sanat1
Felsef
elsete Felsefe tarihi
Islam filozoflar
Ahlak Din felsefesi
Ahlak
1924-25 1925-26
Tefsir Tefsir ve tefsir tarihi Tefsir ve tefsir tarihi
Hadis Hadis ve hadis tarihi Hadis ve hadis tarihi
Fikih o
Fikih Fikih tarihi Fikih tarihi
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- Kelam tarihi
Kelam Kelam tarihi . . .
Halihazirda Islam mezhepleri
Din-i Islam tarihi
Tarih Din-i Islam tarihi Turk tarih-i dinisi
Dinler tarihi
Tasavvuf Tasavvuf tarihi Tasavvuf tarihi
Sosyal psikoloji
Sosyoloji Akvam-1 Islamiye | Sosyal (igtimaiyat)
etnografyasi
Arap edebiyati
Arapca
Farsca
Dil ve edebiyat ¢
Fransizca
Almanca
Ingilizce
Islam sanatt
Felsef
elsete Felsefe tarihi
Islam filozoflar
Ahlak Din felsefesi
Ahlak
1925-26 1926-27
Tefsir Tefsir ve tefsir tarihi Tefsir ve tefsir tarihi
Hadis Hadis ve hadis tarihi Hadis ve hadis tarihi
Fikih Fikih tarihi Fikih tarihi
Kelam tarihi Kelém tarihi .
Kelam . . . Halihazirda Islam
Halihazirda Islam mezhepleri .
mezhepleri
Din-i Islam tarihi Din-i islam tarihi
Tarih Tirk tarih-i dinisi Tirk tarih-i dinisi
Trah-i edyan Tarih-i edyan
Tasavvuf Tasavvuf tarihi Tasavvuf tarihi
Sosyoloji Ictimaiyyat (sosyoloji) Sosyoloji
A debiyat
rap edeblyat Arap edebiyat1
Arapca
Farsca Arapca
Dil-edebiyat Farsca
Fransizca
Fransizca
Almanca
Ingilizce
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Islam bediiyat:
Felsefe tarihi

Islam sanat1
Felsefe tarihi

Felsefe Islam filozoflar Islam filozoflar
Felsefe-i din Din felsefesi
Ahlak Ahlak Ahlak
1927-28 1928-29
Tefsir Tefsir ve tefsir tarihi Tefs!r L
Tefsir tarihi
Hadis Hadis ve hadis tarihi Hadis
Hadis tarihi
Fikih Fikih tarihi Fikih tarihi
Kelam Kelam tarihi Kelam tarihi
Din-i Islam tarihi Din-i Islam tarihi
Tarih Turk tarih-i dinisi Turk tarih-i dinisi
Dinler tarihi Dinler tarihi
Tasavvuf Tasavvuf tarihi Tasavvuf tarihi
Sosyoloji Ictimaiyyat
Sosyoloji Halihazirda Islam mezhepleri | Halihazirda islam mezhepleri
Akvam-1 Islamiye etnografyasi | Akvam-1 islamiye etnografyasi
Arapca Arapca
Dil-edebiyat Farsga Farsca
Fransizca Fransizca
Islam sanati Islam sanat:
Felsefe Ifelsefe tarihi Islam filozoflar
Islam filozoflar1 Felsefe tarihi
Din felsefesi Din felsefesi
Ahlak Ahlak Ahlak
1930-31 1931-32/32-33
Tefsir Tefs!r - Tefsir ve tefsir tarihi
Tefsir tarihi
Hadis Had!s . Hadis ve hadis tarihi
Hadis tarihi
Fikih Fikih tarihi Fikih tarihi
Kelam Kelam tarihi Kelam tarihi
Din-i islam tarihi Din-i islam tarihi
Tarih Turk tarih-i dinisi Turk tarih-i dinisi

Dinler tarihi

Dinler tarihi
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Tasavvuf Tasavvuf tarihi Tasavvuf tarihi
Ictimaiyyat Ictimaiyyat
Sosyoloji Halihazirda islam mezhepleri | Halihazirda islam mezhepleri
Akvam-1 Islamiye etnografyast Akvam-1 Islamiye etnografyasi
. ' Arapca Arap edebiyati
Dil-edebiyat Arapca
Farsca
Farsca
fslam sanat1 Islam sanat1
Felsefe Islam filozoflart Islam felsefesi
Felsefe tarihi Felsefe tarihi
Din felsefesi Din felsefesi
Ahlak Ahlak Ruhiyyat

1900°den baslayarak 1930’a kadar miimkiin oldugunca bir detayli miifredat
programi sunulmaya calistlmigtir. Belki de bu tablolarin pek ¢ok acgidan
degerlendirilmeye tabi tutulmasi gerekmektedir. Fakat biz burada ¢ok kisa olarak
sunu ifade etmekle yetinelim: Yukaridaki ders programindan da goriilecegi lizere
yiiksek din egitimi veren kurumlar bir anlamda buradaki 6grencilerin hem modern
donemin ilimlerini hem de klasik ilimleri bir arada gormelerini bunlar1 adeta
harmanlayarak klasik ve modernin birlesigi bir miifredat olusturmaya ¢aligsmiglar.
Sonugta bugiin lahiyat fakiiltelerinde {ic boliim olarak karsimiza ¢ikan
boliimlemenin niivesini olusturmustur.

1900 yilinda egitime baslayan Ulum-1 Aliye-i Diniye ders miifredati
nizamname ile belirlenmis. Bir siire sonra 1913 yilinda Ulum—Seriyye Subesini
asagidaki goriildiigii lizere bes ders takimi olusturulmustur.

1. Tefsir ve hadis ders takimi: 1.Tefsir-i umumi, 2. Tefsir-i
tatbiki, 3. Usul-i hadis, 4. Hadis-i serif

2. Kelam takimi: 1. Tlm-i kelam, 2. Tarih-i ilm-i kelam, 3.
Felsefe-i Arap, 4. Tasavvuf

3. Felsefe takimi: 1. IImii’n-nefs, 2. Ilm-i mantik ve ahlak, 3.
Felsefe-i ula ve tarih-i felsefe, 4. Felsefe-i Arap

4, Fikih takimi: 1. Usul-i fikih, 2. [lm-i hilaf, 3. Fikih, 4.
Tarih-i ilm-i fikih, 5. Hikmet-i tesri

5. [lm-i Ahlak-1 Seriyye ve siyer takimi: 1. Siyer-i nebevi, 2.

Tarih-i din-i Islam ve tarih-i edyan, 3. Ilm-i ahlak-1 seriyye.

Bunlardan, 1. Tefsir ve hadis takimi, 2. Kelam takimi ve 4. Fikih takim
bugiin i¢in Ilahiyat Fakiiltelerindeki Temel Islam Bilimlerine, 3. Felsefe takinu da
Felsefe ve din Bilimleri Boliimiine, 5. {lm-i Ahla-1 ve Siyer Takinu da Islam tarihi
ve Sanatlar1 boliimiine karsilik geldigi ifade edilebilir.
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Ve nihayet 1914 yilinda da Islahi Medaris Nizamnamesi ve Seyhiilislam
Hayri Efendi’nin biiyiik gayretleri ile Istanbul Medreseleri “Daru’l-Hilafeti’l-Aliye
Medresesi” ad1 altinda birlestirildi. Selimiye Camii avlusundaki Birinci Abdiilhamit
medresesinde Medreseti’l-Miitehassisin agilinca, Dartilfiinun biinyesindeki Ulum-1
Seriyye subesi fonksiyonunu kaybetti ve ilga edildi.

Medresetll’|-Miitehassisin, 1. Tefsir ve hadis, 2. Fikih ve kelam, 3.
Tasavvuf ve Felsefe olmak iizere 3 boliime ayrilmigtr. °

1914 yilinda medreselerin 1slahi ¢ergevesinde kapatilan Dariilfiinun Ulum-i
Diniye subesi, 10 yillik bir aradan sonra Tiirkiye’de biitiin medreselerin kapatildig1
3 Mart 1924’te kabul edilen Tevhid-i Tedrisat Kanunu’yla istanbul
Dariilfiinun’unda ilahiyat fakiiltesi adiyla egitim ve ogretim faaliyetlerine tekrar
baslamustir.

Bu yeni acilan ilahiyat fakiiltelerinde de bugiiniin ii¢lii béliimlemesine
uygun dersler ihdas edilmistir. Bu programda da Temel Islam Bilimleri, Felsefe ve
Din Bilimleri ve Islam Tarihi Sanatlar1 Boliimlerinin dersleri bakimindan yapilan
bolumleme gorilebilir.

Dolayisiyla Tiirkiye’nin bir anlamda bugiinkii ilahiyat Fakiiltelerinin
gecmigini ve gelenegini olusturan Ulum-i Aliyye Diniyye (1900) de, Medreseti’l-
Miitehassisin  (1914) ve ilk Ilahiyat Fakiiltesinde (1924) bugiinkii Ilahiyat
Fakiiltelerindeki ii¢ bolimlii programin kokenini bir anlamda gelenegini
olusturmaktadir.

Ayrica bu durum Tiirkiye dahil bes iilkede yiliksek din egitiminin inceleyen
Ingiltere Yiiksek Ogretim Kurumun 2011 yilinda hazirladigi raporda da
Tiirkiye’deki  Ilahiyat fakiiltelerinin  programlarinin  dzgiinliigii  olarak
belirtilmistir.?> Ayrica Ilahiyat fakiiltelerinin béliimleriyle ilgili tartigmanin yani
sira miifredatiyla ilgili tenkit ve miilahazalarda neredeyse ilahiyatin kurusuna yakin
tarihlerde baslamgtir.?!

Buraya kadar Tanzimat ve sonrasi Osmanli Universite tesebbiisleri ve bu
baglamda Ilahiyat Fakiiltelerinin Cumhuriyete kadar tarihsel bir gelisimi sunularak

1 fhsanoglu, II, 617-18.

20 Bu konu hakkinda bkz. Hussain, Amjad, The Study of Islam and Religion in British and
Turkish Higher Education”, 2-3,5, SDU Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi. Y11:2013/1, S. 30, s. 251-
257.

21 Tlahiyat fakiiltesi dersleriyle ilgili bir miilahaza icin bakimiz. Efe Adem, “Cumhuriyet’in
Kurulusundan Bugiine Turkiye’de Devam Ede Gelen ‘Yeni’ ilahiyat Fakiiltesi Soylemleri
+Ekler”, den naklen, SDU, Tlahiyat Fakiiltesi Dergisi, Y11:2013/1, S. 30, s. 213-235.
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bugiinkii Ilahiyat Fakiiltelerinin ve ders miifredatlarinin ve boliimlemesinin izi
stirtilmiistiir. Simdi de 15.08.2013 tarihli YOK genel Kurulu’nun almis oldugu ve
daha sonra iptal etmis oldugu karar baglaminda genelde herhangi bir fakilte
dolayistyla 6zelde Ilahiyat Fakiiltesi ders miifredat hazirlanmasi ya da degistirilmesi
isleminin nasil yapilabilecegini mevcut mevzuat bakimindan kisaca inceleme
konusu yapilacaktir.

YOK GENEL KURULUNUN 15.08.2013 TARIHLI KARARININ
MEBi MEVZUAT VE AKADEMIK GELENEK BAKIMINDAN
DEGERLENDIRILMESI

YOK Genel Kurulu tarafindan 15.08,2013 tarihinde oy ¢oklugu ile almmus
olan ve igerik belirleyen bir karar mer’i hukuk ve 6zellikle mevzuat bakimindan
degerlendirildiginde ilging bir durum ortaya ¢ikmaktadir. Bu baglamda “ilahiyat
programi”nin nasil ve ne sekilde bir igerige sahip olmasini tartismaksizin Anayasa
ve diger mevzuat baglaminda degerlendirmek uygun olacaktir. 1982 Anayasasi’nin
‘Yiiksekogretim  Ust  Kuruluglar’  bagh@mi  tasiyan  131.maddesinde;
“Yiiksekogretim kurumlarinin  Ogretimini planlamak, diizenlemek, ydnetmek,
denetlemek, yiliksekdgretim kurumlarindaki egitim-6gretim ve bilimsel arastirma
faaliyetlerini yonlendirmek bu kurumlarin kanunda belirtilen amag¢ ve ilkeler
dogrultusunda kurulmasmi, gelistirilmesini ve iiniversitelere tahsis edilen
kaynaklarin etkili bir bigimde kullanilmasimi saglamak Ogretim elemanlarinin
yetistirilmesi i¢in planlama yapmak” amaciyla Yiiksekogretim Kurulu’nun
kuruldugu agik¢a hitkme baglanmaktadir. Burada Anayasadan once (1981 yil)
kabul edilmis olan kanunda var olan diizenlemelerin Anayasa maddesinde de aynen
benimsendigi goriilmektedir.

YOK’ii ayrmtili bir sekilde diizenleyen kanun 4.11.1981 tarih ve 2547
sayill Yiiksekogretim Kanunu’dur. Kanunun ‘Ust Kuruluslar’ bashg altinda
Yiiksekogretim Kurulu diizenlenmistir. 7. maddenin e fikrasinda: “Yiiksekdgretim
kurumlarinda egitim-6gretim programlarinin asgari ders saatlerini ve siirelerini,
Ogrencilerin yatay ve dikey gecisleriyle ve yliksekokul mezunlarinin bir iist diizeyde
ogrenim yapmalarma iliskin esaslari Universiteleraras1 Kurulun da goriislerini
alarak tespit etmek.” denilerek yiiksek Ogretim kurumlarinda egitim-O6gretim
programlarmin “asgari ders saatlerini ve siirelerini tespit etmek™ gorevi Yiiksek
Ogretim Kurulunun goérevleri arasinda sayilir. Burada YOK’iin gorevinin sekil ve
esas bakimindan sinirlari belirlenmistir.

Ote yandan iiniversite senatosunun gorevlerini belirleyen ayni kanunun 14.
maddesin b fikras1 4. bendinde; “Universitenin yillik egitim-6gretim programini ve
takvimini inceleyerek karara baglamak” diyerek ders miifredatlarinin
belirlenmesinin liniversite senatolar tarafindan karar baglanacagini belirtilmistir.
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Oyleyse burada iki ayr1 diizenleme var gibi goriinse de 7. madde YOK’e
asgari ders saatlerini ve slrelerini tespit gorevi vermekte, bu genel tespit yetkisi
disinda YOK’e dogrudan bir yetki verilmemekte, aym kanunda {iniversite egitim-
Ogretim programlart ile ilgili 6zerk kabul edilerek kendi programini Senatosu
aracilig1 ile belirleyebilmekte ve bunun incelenerek karara baglanacagi organ olarak
YOK’ii isaret etmektedir.

Oyleyse YOK Genel Kurulu’nun almis oldugu “Ilahiyat fakiilteleri Yeni
Programi Karar1”, kanun bakimindan verilmemis bir yetkinin kullanilmasi olarak
ortaya ¢ikmigtir. Bu bakimindan yasal olarak yetki kullanimmin asimi (tecaviizii)
s6z konusudur. YOK Genel Kurul karar1 bu baglamda idare hukukuna gore yetki
unsuru bakimindan sakatliklar ve hukuka aykiriliklar tasiyan bir karar durumuna
diismektedir.

YOK Genel Kurulu karar1 ile birlikte cok yetersiz itirazlar arasinda
konunun hukuki yoniine deginen nerede ise higbir gerek¢e yer almamaktadir.
Halbuki Anayasanin dogrudan Yiksekogretim Kurumlart bashigmi tasiyan
130.maddesinde iiniversitelerin (yiiksekogretim kurumlarinin) bilimsel 6zerklige
sahip kamu tiizel kisiligi sahibi kurumlar oldugu agik¢a vurgulanmaktadir.

Bu vurguyu destekler mahiyette Anayasa Mahkemesi de 2011 tarihli bir
kararinda; “Anayasa koyucu, Anayasa’min 130. maddesiyle iiniversiteleri bir
Anayasal kurulus olarak kabul etmis ve iiniversitelerle ilgili baslica kurallar
belirtmis, tiniversitelerin “kamu tiizelkisiligine ve bilimsel ozerklige” sahip
olmalarimi ongormiistiiv. Anayasa’min  130. maddesi, iiniversite c¢alismalarini,
egitim ve ogretimin her tirlii dis etkiden uzak, bilimin gerektirdigi yansiz ve
baskisiz bir ortamda yapimasm saglayacak bicimde diizenlemistir. Anayasa
Mahkemesi kararlarinda da belirtildigi gibi, “Bilimsel ozerklik”, genis bir
kavramdwr. Anayasa, bu ilkesiyle iiniversiteleri, 2. maddesinde yer alan temel
niteliklere sahip bir hukuk devletinin iiniversitesine yaraswr bigcimde dgretim,
arastirma ve yaym konularim belirlemek ve yiiriitmek serbestligine sahip kilmig
bulunmaktadr "% demektedir.

) Program igerigine varincaya kadar bir diizenleme yetkisini ele alan
YOK’Un bu tutumu ile niversitelerin bilim ve akademik 6zerkligini hige saydigini
da g6z ard1 etmemek gerekir.

Ozerklik konusunda dikkate alinmas1 gerektigini diisiindiigiim metinlerden
birisi “Yiiksek ogretim kurumlarinin akademik 6zgiirlik ve 6zerlik iizerine Lima
Bildirgesi’dir. Bildirgenin 18 ve 19.maddeleri :“Akademik ozgiirliikten gerektigi

2 AYMK, 28.4.2011 tarih ve E. 2009/56, K. 2011/71 sayili k. RG. 6.7.2011 tarih ve 27986
sayl.
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gibi yararlanmak ve yukaridaki maddelerde sézii gecen yiikiimliiliiklere uymatk,
yiiksek ogretim kurumlarimn dist diizeyde ozerklige sahip olmasini gerektirir.
Devletler, yiiksek ogretim kurumlarimin ozerkligine miidahale etmemekle ve
toplumdaki diger giiclerin miidahalelerini de onlemekle yiikiimliidiirler. Yiiksek
ogretim kurumlarimin ozerkligi, ilgili akademik c¢evrenin tiim iiyelerinin aktif
katthimini iceren demokratik bir ozyonetimle gerceklesir. Akademik ¢evrenin tim
tiyeleri, herhangi bir aywrim yapimaksizin akademik ve idari islerin yiiriitiilmesinde
yer alma hakkina ve olanagina sahiptirler. Yiiksek dgretim kurumlarimin tiim
yonetim organlart 6zgiirce segilir ve akademik c¢evrenin degisik kesimlerinden
temsilcileri icerir. Ozerklik, egitim, arastirma, disa yonelik calismalar, kaynaklarin
kullanimi ve diger ilgili faaliyetlerle ilgili politikalarin belirlenmesine ve
yiiriitiilmesine iligkin kararlart kapsamalidir”? seklinde ifade edilebilir.

Yukaridaki vurgulardan da anlagilacagi iizere YOK Genel Kurul karari
tiniversitelerin senatolarina birakilmis olan bir yetkiyi kullanmak suretiyle
tiniversitelerin akademik 6zerkliklerine miidahale ederken ayni zamanda bir yetki
tecaviiziinde bulunmaktadir. Her iki yoniiyle de uygulamanin yanlis ve akademik
gelenekleri de zedeleyici bir goriinim tasidigi agiktir. Bu durumun farkinda olan
kararin destekgileri nitekim sdz konusu degisikligi YOK Genel Kurulu’nun
kararinin yansira, 2547 sayili kanunun 14. Maddesi b fikrasi 4. Bendine uygun bir
sekilde her Ilahiyat Fakiiltesinin bu konuda YOK Genel Kurulunun oy ¢oklugu ile
almis oldugu “yeni bir ilahiyat programimna” uygun bir degisiklik teklifinin ilgili
iniversite senatosuna sunularak uygulanmasini tavsiye etmis ve pek ¢ok fakiilte bu
sekilde degisiklik gerceklestirmistir.

Meseleyi akademik agidan incelemeye gegmeden &nce YOK Genel
Kurulu’nun ders miifredat programu ile ilgili yapmis oldugu islemin ilk olmadiginin
daha 6nce de farkli miifredat diizenleme islemleri de yaptiginin belirtilmesi uygun
olacaktir. Belki de akademisyenler YOK Genel Kurulu’nun neden ilahiyat Fakiiltesi
programlari lizerinde diizenleme yaptigi sorusunu da sormalidir.

Bu meselenin hukuki boyutunun 6tesinde, genelde Tiirk akademisyenleri ve
entelijansiyasi, 6zelde ilahiyat fakiiltesi akademisyenleri tarafindan yazili ve gorsel
basinda, sosyal medyada bu meselenin tartigilmasi maalesef birkag istisnasi disinda
dogru agidan yapilamamis gibi gériinmektedir. Séyle ki, Ilahiyat fakiilteleri igin bir
program degisikligi baglamindaki tartigmalarda goruldi ki, taraflar tamamen yeni
veya eski program tarafinda olup bu durumda kabulciiler ve retciler seklinde iki
taraf olugsmustur. Her ne kadar tartismanin taraflari iki ayr yerde gibi goriinseler de

2 Lima bildirgesi ve genis degerlendirmeleri i¢in bakiniz: Academic Freedom and University
Autonomy, Proceedings of the International Conference, 5-7 May 1992, Sinaia, Romania,
http://unesdoc.unesco.org/images/0009/000927/092770e0.pdf (e.t:07.01.2014)
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flahiyat fakiiltelerinin  ders miifredatlarmin  fakiiltelerin ve dolayisiyla
tiniversitelerin kendi birimlerinde ve iginde kararlagtirilmas: gereken bir husus
olduguna vurgu neredeyse hi¢ ortaya konulmamasi hasebiyle aslinda ortak bir tavri
sergiliyorlardi. Esas itibariyla eski program da yeni program da kendi agilarindan
avantajlar ve dezavantajlar barindirmaktaydilar. Bir anlamda Osmanli son
doneminde baslatilan Dariilfiinun tesebbiislerinde oldugu gibi ders miifredatlarinin
merkezi bir otorite, o giin Nizamname bugiin YOK tarafindan diizenlenmesi her iki
taraf icin de temel meselelerden biri olmamis goziikmektedir.

Elimizdeki son verilere gore Tiirkiye’de 46’sinda egitimi siirmekte olan
toplam 86 tane ilahiyat fakiiltesi vardir. Sayinin ¢oklugu, kalitenin diigmesini ve
mezunlarmn ig imkanlarin1 olumsuz etkileyebilecegi ifade edilebilirse de bu durum
bir avantaja da doniistiiriilebilir. S6yle ki; belli oranda yeterli kadroya sahip her
ilahiyat fakiiltesi kendi agirlikli programini yaparak, belli alanlarda Tiirkiye’de
etkin ve soz sahibi bir fakilte haline gelebilir. Bu baglamda YOK Genel
Kurulu’nun bir kararina ihtiya¢ hissedilmemelidir. Ozellikle baz1 felsefe derslerinin
kaldirilarak olusturulan yeni plan baglaminda yapilan felsefe ve din bilimleri mi
yoksa temel Islam bilimleri mi 6nemli tartigmalar1 baglaminda ¢ok verimli ve
faydali fikirler de ortaya ¢ikt1. Ornegin kendini temel Islam alaninda ya da daha da
0zel olarak fikih, tefsir vb. alanlarindan agirlikli bir egitim vermeyi amaglayan ve
buna doniik program yapan fakiiltelerimiz olabilmeli hatta olmali. Bunun yan1 sira
Felsefe ve din bilimlerinin ¢ok daha agirlikli oldugu, kadrosunu o yonde olusturan
fakiiltelerde hepsi birer emek ve ¢alisma {irlinii olacak bu tarz agirlikli programlar
olusturabilmeli hatta olusturmalidir. Yani merkezden bir diizenleme bekleme
ihtiyacinda olunmamalidir.

Artik biitiin ilahiyat fakiilteleri ii¢ boliimde birden en iyi olma her alanda
yarigma fikrinden vazgegmelidir. Programlardaki agirliklarin ¢esitlenmesi rekabet
ve kaliteyi de olumlu anlamda etkileyecektir.

Tartigmada ihmal edilmis bir baska boyutu ise, felsefe ve din bilimleri
boliimii derslerinin agirlikli olmasi o Ogrencilerin dersleri hikmet ve felsefe
boyutuyla kavradigi anlamina gelmemektedir. Ciinkii felsefe boliimii derslerimiz
daha ziyade tarih ve bilgi yiikleme dersleri formatindadir. Benzer bir durum Temel
Islam bilimleri béliim dersleri icin de gegerlidir. ilahiyat fakiiltesindeki egitim —
dgretim ayn1 mantikla siirdiiriildiikten sonra felsefe derslerinin azaltilip Temel Islam
derslerinin ¢ogaltilmasiyla, Islami ilimlerde daha derinlikli ve giiclii insanlar
yetistirilmesi miimkiin goziikmemektedir. Ciinkii felsefe derslerindeki benzer
yaklagim tefsir, hadis, fikih dersleri i¢in de gegerlidir. Dolayisiyla tartismanin her
iki tarafi da ders miifredat ve programlarinin merkezden belirlenmesine itirazda
bulunmama noktasinda meseleyi ele almayarak ortak bir noktada bulusmus
gorintust vermektedirler.
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2011 yilinda diizenlenen, “ilk ve Ortadgretiminde Felsefe Egitimi
Calistay1”nda ilkdgretimde felsefe egitimi tartisilmisti. Prof. Dr. Durmus Giinay’mn
onemli belirttigi lizere ilkdgretimi felsefe dersinin konulmasi tek basina bir ¢6zim
degil belki de bir ek yiik olacakti. S6yle ki; ““ Sayet ¢cocuklara bir takim felsefi bakis
agilar1 kazandiralim derken, ¢ocuklara felsefe dersi koyalim veya yakin bir derste
dogrudan dogruya felsefe basligi altinda tarihinden bir takim alintilar gretelim
diyorsak, bu yaklagim zaten bilgi aktarimi iizerine kurulu olarak egitim
yaklagiminin entelektiiel kurulumunu higbir sekilde degistirmez. Bir baska ifadeyle,
cocuk, simdiye kadar nasil ki Tiirkiye’nin bagkentini okulda 6greniyorsa Aristo diye
bir kisinin de yasadigini ayni sekilde dgrenecektir. Ozetle dgrencinin malumati
artmis olacaktir. Oysa cocuk ne bilgiye yaklasim tarzin1 degistirecek ne de ciddi
anlamda bir entellektiiel beceri kazanmig olacaktir”.?* Burada goriilecegi iizere yeni
bir ders koymak veya miifredatta belli derslerin agirligini artirmak her zaman o
alandan derinligi artirmak anlamini tasimamaktadir.

Esas itibartyla tiim derslerin bir felsefi derinlik icinde ele alinmasi
zorunludur. Bu noktada Giinay sunlar1 ilave eder; “Sayet felsefe Ogretmekten
kastimiz bir ders miifredatini aktarmaktan ziyade, genel olarak c¢ocuklara
sorgulama, ¢oziimleme ve anlama gibi bir takim yaklasim tarzi kazandiralim ise,
bunun oldukga zor ve bir o kadar anlamli ve 6nemli oldugunu diisiiniiyorum. Buna
gore cocuklar sadece felsefe konularinda degil, biitiin her seyi 6grenirken felsefi bir
derinlik kendilerine eslik etmelidir. Ornegin bir matematik dersini 6grenen 6grenci
matematiksel kavramlarin nasil ve nigin ortaya ¢iktigini, bu tiir kavramlarin ne tiir
somut ihtiyaglara cevap verdigi gibi sorularla da tanigmalidir. Dolayisiyla okullarda
Ogretilen matematik, formel matematigin aktarimindan ziyade, az da olsa matematik
tarihi ile matematik felsefesini de icermelidir. Benzer sekilde bilim egitimi, bilim
felsefesi ve bilim egitimini de kapsamalidir. Bilim egitiminin bu sekilde verilmesi,
Ogrencinin bilgiye yaklagim tarzini degistirmelidir. Bilimsel ve beseri bilgi, bizden
bagimsiz birilerinin kanonik hale getirdigi ve higbir sekilde degistiremeyecegimiz
metafizik bir sey degil, aksine tarih igerisinde bir takim insanlarin emeklerinin
{iriinii olarak ortaya ¢ikan bir bilgi birikimidir ve tadilata agiktir.”?

Dolayisiyla lahiyat Fakiiltelerinde sorgulama, ¢dziimleme, anlama
becerilerini gelistirmeksizin yani her ders i¢in bir hikmet boyutu (felsefi derinlik)
kazandirmaksizin felsefe derslerin artirilmasi felsefeye veya temel islam bilimi
derslerinin artirilmasi temel islam bilimlerine bir katk1 saglayacaktir.

24 Ginay, Durmus, Cocuklar icin Felsefe Egitimi, (Yayma Hazirlayan: B. Cotiikseven, H.
Tepe), Ankara, 2013, 55-57.
%5 Giinay, Durmus, 55-57.
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Uglincli nokta ise Turkiye nin bir anlamda bugiinkii ilahiyat Fakiiltelerinin
gecmigini ve gelenegini olusturan Ulum-i Aliyye Diniyye (1900) de, Medreseti’l-
Miitehasssisin (1914) ve ilk Ilahiyat Fakiiltesinde (1924) bugiinkii Ilahiyat
Fakiiltelerindeki ii¢ boliimlii programin kokenini bir anlamda gelenegini
olusturmasidir. Ilahiyat Fakiiltelerinin 3 boliimlii ve bu derslerden olusan lisans
programi aslinda diinyada bir anlamda diger ¢agdaslarindan farkli belki yiizyili
agkin bir birikimin ve tecriibenin muhassalasidir.

SONUC YERINE

Turkiye’de genelde tniversite 6zelde ilahiyat fakiiltesi egitimi ve ders
miifredati meselesi her zaman tartisma konularindan olagelmistir.

Batili anlamda bir yliksek 6gretim kurumu olarak Dariilflinun 1869°dan
itibaren 1933’¢ kadar hayatiyetini stirdiirmils. Bugiinkii iiniversite ve ilahiyat
gelenegimizin niivesini olusturmustur. 1900 yilinda Abdiilhamit tarafindan tahta
cikismin 25. Yilinda kurulan ve medreseler disinda Islami ilimlerin tahsil edildigi
bir yer olarak ilk Ilahiyat Fakiiltesi Dariilfiinun’un bir subesi olarak agilmistir. O
tarihten itibaren zaman zaman kapansa da tekrar acilmig ve giiniimiize kadar
[lahiyat fakiilteleri olarak mevcudiyetini siirdiirmiistiir.

Ik agildig1 zaman ders miifredatlar1 bir nizamname ile belirlenmistir.
Bugiin gelinen noktada olugmus 3 boliimlii ilahiyat Fakiiltesi yapilanmasinin
kokleri ilk yapilanmaya kadar uzatilabilir. Tiirkiye’nin bir anlamda bugiinkii
flahiyat Fakiiltelerinin gegmisini ve gelenegini olusturan Ulum-i Aliyye Diniyye
(1900) de, Medresetii’l-Miitehasssisin (1914) ve ilk Ilahiyat Fakiiltesinde (1924)
bugiinkii Ilahiyat Fakiiltelerindeki iic boliimlii programm kokenini bir anlamda
gelenegini olusturmasidir. ilahiyat Fakiiltelerinin 3 béliimlii ve bu derslerden olusan
lisans programi aslinda diinyada bir anlamda diger ¢agdaslarindan farkli belki
yiizyilt agkin bir birikimin ve tecriilbenin muhassalasidir. Bu durum bir kazanim ve
birikim olarak degerlendirilmelidir.

Umarim son YOK genel kurul kararinin gevresinde yapilan tartismalar
akademik diinya i¢in iyi bir tecriibe olur ve kendi gelenegini kendi iddiasim
oOlusturma noktasinda kendi miifredatin1 sahip ¢ikma ve diizenleme istidatini
goOsterebilmesini sebebiyet verir.

210



Hukuk Tarihi Bakimindan Osmanlidan Cumhuriyete Yiiksekogretim Meselesi
-Yok’iin ilahiyat Fakiilteleri Lisans Program Degisikligi Baglaminda-

KAYNAKCA

Aliye, Fatma, Ahmet Cevdet Pasa ve Zamani, Bedir Yayinlari, 1995.

Arslan, Ali, Turkiye’de Universite ve Siyaset, Paraf, Istanbul, 2011.

Délen, Emre, Tiirkiye Universite Tarihi Osmanli’da Déneminde
Dardilfiinun, 1-V, istanbul Bilgi Universitesi Yayinlar1, 2009.

Efe, Adem, “Cumhuriyet’in Kurulusundan Glnimize Turkiye’de Devam
Ede Gelen “Yeni’ ilahiyat Fakiiltesi Séylemleri +Ekler”, SDU. ilahiyat Fakltesi
Dergisi, Y11:2013/1, S. 30, s. 213-235.

Gilinay, Durmus, Cocuklar icin Felsefe Egitimi, (Yayma Hazirlayan: B.
Cotlkseven, H. Tepe), Ankara, 2013, 55-57.

Hussain, Amjad, The Study of Islam and Religion in British and Turkish
Higher Education”, 2-3,5, SDU. Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Y11:2013/1, S. 30, s.
251-257.

Ihsanoglu,  Ekmeleddin,  Dariilfiinun ~ Osmanh’da  Kiiltiirel — ve
Modernlesmenin Odagz, |-11, IRCICA Istanbul, 2010.

Kara, Ismail, Bir Felsefe Dili Kurmak, Istanbul, 2001, 116.

Ocal, Mustafa, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Tarihgesi”, Uludag Universitesi
Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, C. 1, S. 1, Y1l: 1, Bursa 1986, 111-123.

211






Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi Yil: 2013/1, Say1: 30
Review of the Faculty of Divinity, University of Stileyman Demirel Year:2013/1, Number:30

CUMHURIYET’IN KURULUSUNDAN BUGUNE TURKIYE’DE
DEVAM EDE GELEN ‘YENIi iLAHIiYAT FAKULTESI’ SOYLEMLERI
+ EKLER

Adem EFE*

Ozet

Tiirkiye’de yiliksek din egitimi ve &gretiminin yapildigi kurumlar olan
[lahiyat Fakiilteleri, Cumhuriyet’in kuruldugu yillardan beri ¢ok ciddi bir problem
alan1 olarak goriilmiis ve nasil olmasi gerektigi tartisila gelmis; konu daha ziyade
“Yeni’ Ilahiyat Fakiiltesi sdylemleri etrafinda ele alnarak tartisilmistir. Ek olarak
yayma hazirladigimiz metinleri takdim etmeden once hazirlik olmasi amaciyla 6z
bir sunus yapmanin faydali olacagini umuyoruz.

Sunus

Osmanli Devleti’nin duraklama ve gerileme donemlerinden itibaren birgok
kurumda oldugu gibi egitim ve dgretim kurumlarinda da yenilesme, modernlesme
cabalar1 ile onlar 1slah etme, program gelistirme ve yeniden yapilandirma adina
birtakim tasarilar ve diizenlemeler yapilmigtir. Mesrutiyet Devri’nde bozulan
medreseleri tekrar tekrar modernlestirmek i¢in denemeler yapildi. Bunlardan dikkat
cekenlerinden birisi 26 Subat 1910 tarihli Medaris-i Ilmiye Nizamnamesidir.
Medreselerin diizeltilmesi ile ilgili bir baska nizamname de 18 Eyliil 1330/1 Ekim
1914 tarihli Islah-1 Medaris Nizamnamesi’dir. 24 maddelik nizamname ile Istanbul
medreseleri ¢ogu nazari olarak, Daru’l-hilafetl’l-dliye Medresesi adi altinda
birlestirilmis ve bu medrese 4 simiflik tali kism-1 evvel, tali kism-1 sani ve tali kism-1
alt olmak uzere U¢ bolime ayrilmisti.? Bir de Siileymaniye Camii’nin yaninda
Medresetu’l-Miitehassisin kurulmustu ki burasi Jascshke’ye gére o zamana kadar ki
[lahiyat Fakiiltesi’nin yerine gegiyordu.?

Bu baglamda bir diger tesebbiis de Emrullah Efendi (1858-1914),
tarafindan tasarlanip, gelistirilmis ve uygulamaya konulmustur. Taba Agact
Nazariyesi ile taninan Emrullah Efendi (1909)’da, Maarif Bakani oldugu sirada ilk

*  Dog. Dr.; Suleyman Demirel Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Ogretim Uyesi; e-posta:
ademefe@sdu.edu.tr.

1 Osman Ergin, Tirk Maarif Tarihi, C. 1-2, Eser Matbaas, Istanbul 1977, s. 127.

2 Gotthard Jaschke, Yeni Tiirkiye 'de Islamlik, Cev.: Hayrullah Ors, Bilgi Yay., Ankaral972, s.
71-72.
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ve yiiksekdgrenimi deyim yerindeyse modern bir sekilde teskilatlandirmgtir.® Orta
Ogretime Avrupal ve insani karakterini veren Emrullah Efendi, Fenler Yurdu
anlamma gelen modern bir Daru’l-funGn/Gniversite fikrini ortaya atarak
gerceklestirmistir. 4

Onun kurmus oldugu iiniversite su kisimlardan ibarettir:
1. Ulim-1 Ser’iyye (Ser’i Ilimler) Subesi,

2. Ulim-1 Hukikiyye (Hukdki Ilimler) Subesi,

3. Fiinin (Fenni Ilimler) Subesi,

4. Ulim-1 Tibbiyye (T1bbi Bilimler) Subesi ve

5. Ulim-1 Edebiyye (Edebi Ilimler) Subesi.

Emrullah Efendi’nin Daru’l-finiin  biinyesinde kurdugu bu Ulim-1
Ser’iyye/Ser’i Ilimler Subesi’nin Tiirkiye’deki ilahiyat Fakiiltelerinin ilk niivesini
olusturdugunu séylemek miimkiindiir.> Emrullah Efendi tarafindan agilarak egitim
Ogretime baslayan bu bolim, 11 Ekim 1335/11 Ekim 1919 tarihinde yapilan bir
diizenleme ile kapatilmusgtir.

Sakarya Savasi’min Oncesine denk gelen glnlerde Mustafa Kemal’in
direktifleriyle 15 Temmuz 1337/15 Temmuz 1921 Cuma glni Biyik Millet
Meclisi’nce bir Maarif Kongresi diizenlenmisti. Savasin ortaya ¢ikardigi gesitli
sebeplerle akim kalan bu kongrede, Mustafa Kemal, egitimle ilgili goriislerini ifade
ettigi bir konusma yapmisti. Bu konusmasinda Mustafa Kemal, geri kalisimizin
baslica sebebi olarak Osmanli egitim sisteminde kullanilan yanlis anlayis ve
yontemleri dile getirmistir. Sozlerinin devaminda da eski devrin hurafelerinden,
yanlis anlayis ve yontemlerinden uzak, milli seciyemizle ve tarihimizle miitenasip
bir milli egitim ve milli kiiltiirden bahsetmis ve yeni bir milli egitim politikasi
hedefledigini agiklamak istemistir.5

Maarif Kongresi/Egitim Surasi, zaferden sonra 1923 yilinda Heyet-i ilmiye
ad1 altinda yeniden toplanmustir. Sonradan 1. Hey’et-i Ilmiye olarak anilacak bu
toplantt Milli Egitim alaninda yapilan ilk ciddi ¢alisma olarak tarihe gegecektir. 15
Temmuz-15 Agustos 1923 tarihleri arasinda bir ay siiren bu toplantida 1. Hey’et-i
Milli Egitim sistemi ile ilgili cok dnemli kararlarin alinmasina vesile olmustur. S6z
konusu heyetin ¢aligma programi arasinda 26. siray1 “Tedrisat-1 Diniye Esasat” adi
altinda dinf egitim ve 6gretim konusu yer almistir. Heyet-i Ilmiye’nin aldig1 kararlar
dogrultusunda Ser’iyye ve Evkaf Vekaleti kendi biinyesinde kurdugu ikinci bir

3 Hilmi Ziya Ulken, Tiirkive 'de Cagdas Diisiince Tarihi, Ulken Yay., Istanbul 1992, s. 193.

4 Hasan Ali Koger, Tiirkiye’de Modern Egitimin Dogusu, MEB Yay., Istanbul 1991, s. 173.
Mustafa Ocal, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Tarihcesi”, Uludag Universitesi Ildhiyat Fakiiltesi
Dergisi, C. 1, S. 1, Y1l: 1, Bursa 1986, s. 111-123.

6 Mustafa Ocal, 100. Yilinda Imam —Hatip Liseleri, Ensar Yay, Istanbul 2013, s. 18.

214



Cumhuriyetin Kurulusundan Bugiin Tiirkiye’de Devam Ede Gelen “Yeni [1ahiyat Fakiiltesi’
Sdylemleri + Ekler

komisyonda din egitimini yeniden ele almig ve 1923 yilinda medreselerin yeniden
yapilandirilmas1 sonucuna varmugti.” Medreselerle ilgili béyle bir diizenleme
kararmin alinmasina karsin sonug baska bir sekilde tezahiir etmistir. Clinkii medrese
yeni diizen icerisindeki vazgegilemeyecek yerini ve degerini saptayamamis, sadece
yeni egitim ve Ogretim metotlarina uymakla yetinmistir. Belki o giinkii sartlar
geregi medresenin zayif tutum ve konumu kendisinin o gunkd toplum igin olumlu
bir fonksiyona sahip olup olmadig1 tartisma konusu olmustur.®

Medreselerin yozlasip bozulmasi ve toplumsal fonksiyonunu yitirmesi uzun
bir siireden beri tartigilmakta idi. Yasanan tartismalar ve gelismelerin sonunda
Mustafa Kemal’in kafasinda egitim ve Ogretimin birlestirilerek tek elden
yonetilmesi diisiincesi iyice belirmeye baslamst:.®

2 Mart 1340/2 Mart 1924 guni ise, Saruhan (Manisa) milletvekili Hiseyin
Vasif (Cinar)’in 6nciiliigiinii yaptigi 57 milletvekili TBMM Bagkanligi’na tevhid-i
tedrisatla ilgili kanun teklifi vermistir. 3 Mart 1340/21 Recep 1342/3 Mart 1924°te
Tevhid-i Tedrisat Kaniinu (TTK) kabul edilmistir. 6 Mart 1340/6 Mart 1924
tarihinde de Resmi Gazete’nin 63. sayisinda 430 sayili kanun olarak yayimlanmis
ve ylriirliige girmistir. 7 madde olarak yayimlanan Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun
bazi 6nemli maddeleri sdyledir.

Madde 1: Turkiye dahilindeki bitiin muessesat-1 ilmiye ve tedrisiye Maarif
Vekaleti’ne merbuttur.

Madde 2: Ser’iye ve Evkaf Vekaleti veyahut hususi vakiflar tarafindan
idare olunan bilclimle medrese ve mektepler Maarif Vekaletine devir raptedilmistir.

Madde 4: Maarif Vekaleti yliksek diniyat miitehassislar1 yetistirmek iizere
Daru’l-funtin’da bir ilahiyat Fakiiltesi tesis ve imamet ve hitabet gibi hidemat-1
diniyenin ifas1 vazifesiyle miikellef memurlarin yetismesi i¢in de ayr1 mektepler
kiisad edecektir.

Bu kanunda medreselerin kapatilmasini ongéren bir hiikkiim olmamasina
ragmen Vasif Cinar, Maarif Vekili olur olmaz 11 Mart 13340/11 Mart 1924 giinii
ilgili makamlara gonderdigi telgrafla kanunun ikinci maddesi geregince Maarif
Vekaleti’ne baglanan medreseleri kapatmistir.'® Bundan bir ay sonra 17 Ramazan
1342/21 Nisan 1924 tarihinde Daru’l-fiiniin’a bagli olarak Istanbul’da 3 yillik bir
[1ahiyat Fakiiltesi acilmustir. S6z konusu fakiilte bu haliyle 1933 yilina kadar egitim
ve dgretime devam edebilmistir. 1933 yilinda Universite Reformu ile birlikte
Mecelle’nin terki ve ardindan yeni bir Medeni Kanun’un kabul edilmis olmas;
Hukuk Fakiltesi’'nde TTK ile din ve devlet islerinin ayrilmasi; mekteplerin

7 Ocal, 100. Yilinda, s. 19.
8 Ocal, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Tarihgesi”, s. 111-123.
9 Ocal, 100. Yilinda, s. 23.
10 Qcal, 100. Yilinda, s. 217.
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programlarindan Arap ve Fars dillerinin ¢ikarilmasi ve nihayet Arap harflerinin terk
edilerek Latin esaslarmma gore yeni Tiirk alfabesinin kabulii ise dogal olarak
Edebiyat ve ilahiyat Fakiilteleri’nde ¢ok énemli degisikliklerin yapilmasina sebep
olmustur. Bu ve benzeri sebeplerin yani sira burada okuyanlara bir meslek ve
maiset aract vaad ve temin edilememesinden ve talebe sayisinin 284’ten 22 veya
20’lere kadar diigmesi gerekgesi ile bu fakiilte kapatilmistir. Onun yerine Islam
Tetkikleri Enstitiisii agilmistir. Bir miiddet sonra da burada bulunan hocalarin bagka
kurumlara gegmesi, bazilarinin emekli olmasi iizerine 6grenci yoklugu da bahane
edilerek bu enstitii de 1936 yilinda kapatilmistir. Bu siiregten sonra Edebiyat
Fakiiltesi’'nde Islam Dini ve Felsefesi adl1 bir derse doniistiiriilmiistiir.1*

TTK, Tirkiye’de farkli egitim sekillerini ya da kurumlarim teke indirmeyi
hedeflerken dini egitimin medreselerden veya farkli cemaatlerden alinarak devlet
denetimi ve diizenlemesine tabi kilinmasini emrediyordu. Cumhuriyet’in zamanla
sekillenen egitim politikasinda din egitimi, bir dinin bilgisiyle, pratigiyle,
kurumlariyla kendini yeniden iireten bir mekanizma olmasindan ¢ok, din hakkinda
biraz da pozitivist bir bakis agisiyla bir bilgilendirme, bir kiltirleme faaliyeti olarak
goriilmis ve uygulanmistir. Bunun en 6nemli sebeplerinden birisi, yeni kurulan
devletin eski diizenin kurumsal yapisinin yerine ikdme olma g¢abasi ve bu ¢abanin
oniindeki en biiyiik engelin de dinin kurumsal varlig1 olarak goriilmesiydi. 12

flahiyat Fakiilteleri ve ozellikle din ve din egitimi ile bir diger onemli
gelisme de CHP’nin 7. Kurultay’: ile birlikte bas gostermistir. 21 Temmuz 1946
tarihinde ilk kez yapilan ¢ok partili se¢gimde “agik oy, gizli tasnif”le iktidar1 zoraki
elinde tutabilen CHP, 1950 yilinda yapilacak ¢ok partili segimde iktidar1 Demokrat
Parti’ye kaptiracagini fark etmenin telagina kapilmisti. Bunun i¢in bastan beri takip
ettigi din politikasinda kat1 kurallari birakip oy kaygisiyla onlart yumusatmak
10zOmunu hissetmistir. 2 Aralik 1947°de boylesine goriisleri de tartisan CHP’nin 7.
Kurultay’1 toplandi. Bu Kurultay’da Siikrii Neyman, Hamdullah Suphi Tanriéver,
Sinan Tekeliogllu ve Yusuf Ziya Kdsemen gibi milletvekilleri asagidaki teklifleri
sundular:

-Imam ve hatip yetistirecek okullar yeniden agilmal.

-Din egitimi veren yiiksekokullar/I1ahiyat Fakiiltesi yeniden agilmali.

-CHP’nin din egitimine énem verdigini belirten bir madde parti programina
konulmali.

-Parti programu, CHP’nin ilkokullarda se¢meli din derslerinin ilkokul
miifredatina konulacagini agikga belirtmeli.

-Haftada birer saatlik se¢meli din dersi, velilerin yazili miiracaatlariyla
ogrencilere verilmek sartiyla ilk ve ortaokul miifredatina déahil edilmeli.

-Hacca gidise sinirl1 da olsa izin verilmeli.

1 Qcal, agm.
12 tezkire, “Yeni [lahiyat Soylemleri, AB ve Irak”, tezkire, S. 31-32, mart/haziran 03, s. 6 vd.
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-Tiirk ve Islam biiyiiklerinin tiirbeleri halkin ziyaretine agilmali. 3

Bu teklifler karsisinda lehte ve aleyhte konusmalar yapildi. CHP’ nin kati
laik¢i kanadi, laiklik, modernlik, ilericilik adina bu teklifleri reddetti. Bundan dolay1
milletvekillerinden bazilar1 partilerinden istifa edip Demokrat Parti’ye ve Millet
Parti’sine gectiler. Bununla birlikte partide yumusama havasi taraftarlari baskin
geldi ve CHP programinda “din anlayisi bir vicdan isi oldugundan, her tiirlii taarruz
ve midahaleden masundur. Higbir vatandasa kanunlarim men etmedigi ibadet ve
ayinlerden dolay1 karisilamaz.”** gibi ifadeleri ile” CHP’nin din egitimine dnem
verdigini belirten bir madde parti programma konulmali” gibi teklifler dikkate
alinarak bu alanda belirli bir yumusama gozlendi.

Nihayet 1. Hasan Hiisnii Saka Hiikiimeti doneminde CHP iktidar1 o zamana
kadarki ¢ok kati olan laiklik uygulamalarindaki dine karst sert tutumundan bazi
tavizler vererek yumugsamalar gostermek zorunda kaldi. Cilinkii segimler
yaklagiyordu. Bunun i¢in din egitimi ve Ogretimi ile toplumun dini hayatini
ilgilendiren bazi konularda o6nemli adimlar atmak ve icraatlarda bulunmak
durumunda kaldi. CHP ilerleyen siiregte kurultayda goriisiilen teklifleri peyderpey
uygulamaya koydu.®

Iste Ankara Universitesi lahiyat Fakiiltesi 1949’da yilinda sayilan bu
kararlarin sonucu acilmistir. Bu fakiiltenin agilmasinda halkin talep ve
temennilerinin de etkili oldugunu parantez arasi bir ciimle olarak buraya ilave
etmek yerinde olacaktir. Mezkur fakiiltenin agilmasma iliskin kanun tasarisinin
gerekcesindeki su ifadeler bu CHP’nin zihniyetini gdstermesi agisindan dikkat
¢ekicidir: “Dini meselelerin saglam ve ilmi esaslara gore incelenmesini miimkiin
kilmak, mesleki bilgisi kuvvetli ve diisiincesinde ihatali din adamlarmin
yetigebilmesi igin lizumlu sartlar1 saglamak maksadiyla memleketimizde de
garptaki orneklerine benzer bir ilahiyat Fakiiltesi’nin kurulmasi.”'® Bu ifadeler,
flahiyat Fakiiltesi’nin ni¢in ve hangi amaglara matuf olarak kuruldugunu gozler
oniine serer. Donemin Milli Egitim Bakani1 Tahsin Banguoglu’nun konusmasindaki
ifadeler dikkat cekicidir: “Ilahiyat Fakiiltesi miispet bir ilmi camia i¢inde kurulacak
ve bazi irticai hareketlere cesaret vermek sdyle dursun, onlart men etmek, onlar
selb etmek ve onlar1 yok etmek fonksiyonunu icra edecektir.”'” Bu amagla kurulan

13 Saban Sitembéliikbasi, Tiirkive 'de Islam’in Yeniden Inkisafi, Isam Yay., Ankara 1995, s. 21-
22; Adem Efe, “Adnan Menderes’in 1950-1960 Arasi Meclis Konusmalarinda Din ve
Vicdan Ozgiirliigiine Bakisi ve Demokrat Parti’nin Uygulamalar1”, Tirk Tarihinde Adnan
Menderes, Edt: Dilsen Erdogan ve dig., Adnan Menderes Universitesi Yay., Aydin 2012, s.
72-73..

14 Tarik Zafer Tunaya, Tirkiye'de Siyasal Partiler 1859-1952, Arba Yay., Tipki Basim,
Istanbul 1952, s. 586.

15 Efe,s. 73-75.

16 Ismet Parmaksizoglu, Tiirkiye 'de Din Egitimi, MEB Yay., Ankara 1966, s. 29.

17 Bkz. lahiydt Fakiiltesi Albiimii, Ankara 1961, s. 13-14,
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Ankara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi’nin agilmastyla birlikte yiiksek din 6gretimi
konusunda Cumhuriyet’in baglangicina donmek istendigi agiktir. Bir bagka deyisle
Cumbhuriyet’in yeni yeni yerlesmekte olan idealleriyle uyum sorunu sorgulanmakta
ve din bilimi seklindeki bir Ilahiyat Fakiiltesi’ne izin verilecegine dair fikirler
soylenmektedir.’® Bunun yani sira fakiiltenin ders programi 1924’teki programa
gore daha ileri bir diizeyde olmasi gerekirken, ¢ok daha yetersizdi. O zamanki
Daru’l-fiintin Emini (Rektor) Ismail Hakk: Baltacioglu, Istanbul Daru’l-fiinin’unda
bir Ilahiyat Fakiiltesi’nin acilmasinda kendisinin de sorumlu oldugunu, o fakiilteyi
bir nev’i “Sosyoloji Fakiiltesi” yaptiklarini ifade ettikten sonra agilacak olan Ankara
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi’'nde “Islami bilginin esas, sosyolojik bilgilerin
yardimer” olacagini ifade etmisti.’® Buna ragmen, yeni fakiilte programinin, ‘yeni’
olmasindan dolay1 eskisinden daha iyi niteliklere sahip olmasi gerekirken Oyle
olmamustir. Ocal’in ifadesine gére bu fakiiltede ilk dort sene boyu programinda
yeterince dini nitelikli ders yer al(a)madigi gibi Kur’an’t Kerim dersi bile hak ettigi
yeri al(a)mamugtir.?°

1982 yilina kadar yiiksek din dgretimi yapan kurumlarin programlarinda sik
stk degisiklikler yapildi lakin bunlar nitelik bakimindan esashi degisiklikler
sayllmazdi. Yapilan degisikliklerin, bilimsel program gelistirme ilkelerine gore
hareket etmekten uzak, yalnizca ders ekleme ve c¢ikarmaktan ibaret oldugu
soylenebilir.? 1982 yilinda YOK ile birlikte yiksekdgrenim yeniden
yapilandirilinca yiiksek din O6gretimi alanindaki daginikliklara son verilerek
hepsinin adi {lahiyat Fakiiltesi olarak birlestirildi. Erzurum Yiiksek Islam Enstitiisii,
Erzurum Islami Ilimler Fakiiltesi ile birlestirilerek Atatiirk Universitesi Ilahiyat
Fakiiltesi oldu. Yozgat Yiiksek Islam Enstitiisii ise kapatildi. Bu gelisme ile birlikte
o tarihlerde Tiirkiye’deki [lahiyat Fakiiltesi sayis1 8 iken; 1997 yilma gelindiginde
ise bu sayr 23’e yikselmisti. YOK, 01.07.1997 tarihli karariyla [lahiyat
Fakiilteleri’ni yeniden yapilandirarak boliimlesmenin Oniinii agmig oldu. Bu yeni
yapilanmayla ilahiyat Fakiilteleri’nde ilahiyat Lisans Programi ile Ilkdgretim Din
Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmenligi Programui seklinde iki ayri program
uygulamaya konuldu. Bu ikinci program biinyelerinde gii¢lii bir Egitim Fakiiltesi
bulunan 10 iiniversiteye bagh Ilahiyat Fakiiltesi’nde tatbik edilmeye basladi. Daha
sonra gelgitlerle bir Egitim Fakiiltesi’ne bir ilahiyat Fakiiltesi’ne baglandi. Son
degisikliklerle her iki fakiiltenin de biinyesinde bulunmaktadir. 28 Subat olarak
tarihe gegen siiregle birlikte yasanan bir baska gelisme de sekiz yillik kesintisiz
egitimin zorunlu kilinmasi ve dogal sonucu olarak imam-Hatip Liseleri’nin orta

18 Yasin Aktay, “Ilahiyat Sosyolojisi: Bir Sosyal Degisim Dinamigi Olarak Ilahiyat Sorunu”,

tezkire, S. 31-32, mart/haziran 2003, s. 54.
19 Aktaran M. Sevki Aydm, “Yiiksek Din Ogretimi Kurumlari: Gelgitler Alam”, tezkire, S. 31-
32, mart/haziran 2003, s. 110.
Genis bilgi icin bkz. Mustafa Ocal, Taniklarin Dilinden Cumhuriyet Dénemi Din Egitimi ve
Dini Hayat, C. 1, Istanbul 2008, s. 292-293; C. II, s. 643-644.
2L Aydm,s. 110.
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kisimlarinin kapatilmasini gerektirecek sekilde diizenlenmesi ve tum meslek lisesi
ogrencilerine katsay1 uygulanmasi sebebiyle bu tiir okul mezunlarmin {iniversiteye
girmelerinde birtakim engeller cikartilmak istenmesi olmustur. Bu gelismelerin
sonunda bazi ilahiyat Fakiiltelerine dgrenci alimlarinin durdurulmasi; bazilarinda
ise Ogrenci kontenjanlarimin 20’lere kadar diistiriilmesi 1933’tekine benzer
cagrisimlara sebep olmustu. Bunun yani sira programlarinda da yenilestirmeler
yapilmists. Son zamanlarda ise hem Ilahiyat Fakiilteleri’nin sayist hem de 6grenci
kontenjanlar1 hizla artmugtir. 2013 itibariyla hemen hemen her iniversitenin
biinyesinde olmak iizere 90’1 iizerinde I1ahiyat ve Islami Ilimler Fakiiltesi; 40’tan
fazla ilkogretim DKAB Ogretmenligi Boéliimii; 10 ILITAM; Eskisehir Anadolu
Universitesi Ilahiyat Onlisans Programu ile Erzurum Atatiirk Universitesi [lahiyat
Onlisans Programi mevcuttur. Bu kadar Ilahiyat Fakiiltesi ve digerleri hesaba
katildiginda ortaya yiiksek denilebilecek bir rakam ¢ikmaktadir. Kalite mi kantite
mi? diye bakildiginda ayr1 bir tartisma s6z konusu olmaktadir. Bu tartisma da bahs-i
diger olarak karsimizda durmaktadir.

Baslangicindan bugiine kadar sorunlu, farkli diizenleme ve uygulamalara
sahne olmus, hatta maruz kalmis ilahiyat Fakiilteleri ile ilgili son bir tartisma da,
YOK Genel Kurulu’nun 15.08.2013 tarihli toplantisinda Tiirkiye’de yiiksek din
egitim-6gretimi yapan biitiin fakiiltelerde uygulanmak Ttizere tek bir miifredat
programi belirlemesi tasarisi ile ortaya c¢ikmistir. Bu ‘yeni’ tasari ile hem tiim
Ilahiyat Fakiilteleri’nin ismi degistiriliyor hem de fakiilte biinyesinde yer alan
Temel islam Béliimleri'ne ait bazi derslerin kredisi artirilirken Felsefe ve Din
Bilimleri BolUmi’ne ait bazi derslerin kaldirtlip (Felsefe Tarihi), bazilarinin (Din
Sosyolojisi, Din Psikolojisi vb.) kredilerinin azaltilmasi diigiiniilmiistii. S6z konusu
tasar1 {izerinde o giinlerde bir hayli tartisma yasanmus; ildhiyat¢1 akademisyenlerden
ve konuya ilgi duyan gazeteci-yazar ve diger meslek erbabindan dikkat g¢ekici
makale ve bildiriler yayinlanmisti. Bu makale, bildiri ve tepkilerle birlikte belli bir
kamuoyu olusmasindan dolay: olsa gerek, YOK, s6z konusu tasarry1 geri ¢ekerek
[1ahiyat Fakiilteleri’nin eski programlarini uygulamas: dogrultusunda karar verdi.

Burada su hususa da kisaca deginmekte fayda goriiyorum. [lahiyat
Fakultelerinin programlarinin, isimlerinin, hatta hocalarmin tartigma konusu
edilmesinde birtakim yargilarin/yargilamalarin oldugunu belirtelim. Bu yargilarin
ya da ‘yeni’ ilahiyat sOylemlerinin baslica iki kesim tarafindan dile getirildigi
gorilur.?? Baz1 kesimler laiklik, pozitivizm ve irticaya prim vermemek adina,
ilahiyatlarda ‘medrese zihniyeti’nin yeniden geri donecegi endisesi tasiyor; bu
yiizden programlarda mesleki derslerinin azaltilip onlarin yerine sosyal ve kiiltiirel
derslerin artirilmasini istiyordu. Mesela Dini Ictimaiyat/Din Sosyolojisi yeterlidir,
¢iinkii yalniz o miispettir, bagka tedrisata lizim yok?3, vb. gibi ifadeler bunun bir

2 Krs. Aydm, s. 115; Ayrica bkz. Hilmi Ziya Ulken, “Iki Menfi Zihniyet”, Yeni Sabah
Gazetesi, 2 Haziran 1952.
2 Bkz.Ek1.
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gostergesidir. Diger kesimler de sirf dini endiselerinden dolayi, bu fakiiltelerde
“yeteri kadar dini donanima sahip ‘din adamr’, ‘dini miitefekkir’ yetismiyor”, “bu
fakiilte sekl-i hazirim1 muhéifaza etdikce, memleketin ne madrif-i diniyesine ne de
maérif-i diinyeviyesine faide bahs etmis olamayarak yalmz bir kiilfet-i maliyye
halinde kalacagmni...”?* kanlati, yargisi i¢inde bulunduklarindan, sz konusu
kurumlara iyi gozle bakmiyorlardi.

Kisacasi Tiirkiye’nin en 6nemli ve en hassas yilksekogretim kurumlarindan
birisi olan Ilahiyat Fakiilteleri hakkinda yapilan degisikliklere, diizenlemelere ve
‘yeni’ sOylemlere bir bakildiginda bilimsel arastirma verilerine, iilkenin sosyal
yapisina, sosyolojik gergekliklere, akademik realiteye uygun olarak degil de daha
ziyade kigisel inisiyatiflerle, ideolojik ve siyasi yaklasimlar®® cergevesinde
gelistirildigi gibi bir izlenim belirmektedir.

Biz bu yazimizda Cumhuriyet’in hemen baslarinda yeni bir ilahiyat
Fakiiltesi agilmasi iizerine o devrin &nemli yaym organlarindan olan Mihrab?
mecmiiasinda nesredilen bir makale ile Sebiliirresad?’ dergisinde yayinlanan iig
se¢me makaleyi sadelestirme yapmaksizin, ayniyla ginimiz harflerine aktararak, o
giinden bu giine yaklasik bir asirdir bu kurumlar {izerine nelerin, hangi saiklerle
tasarlanip diizenlenerek uygulamaya konmak istendigini, bu hususta ne gibi
sOylemlerin gelistirildigini ve buradan hareketle o glinden bugiine bir projeksiyon
yapmay1 diisiiniiyoruz. Tam burada s6zii daha fazla uzatmadan, dort adet makaleyi,
siz okuyucularin istifadesine ve degerlendirmesine birakiyoruz.

2 Bkz.Ek 3.

% Aydm, s. 121; Bu konuda Schmitt’in “modern devlet kuraminm biitin &nemli

kavramlari(nin) ayn1 zamanda diinyevilestirilmis ildhiyat kavramlar’” oldugu seklindeki

tespiti dikkat cekicidir. Bkz. Carl Schmitt, Siyasi lahiyat: Egemenlik Kuram: Uzerine Dirt

Bolim, Cev.: Emre Zeybekoglu, Dost Kitabevi, Ankara 2002, s. 41.

Mihréb mecmiasi: Logosunda kendini ahlaki, ictimai, felsefi, tarihi ve edebi bir mecmia

olarak tanitan dergi, yaym hayatina 15 Tesrinisani 1339 (1923) baglamustir. {lk olarak 15

giinde bir yaymlanan mecmtia, daha sonra bazi sayilar (15-22) iki say1 birden, ayda bir

yayimnlaniyor. 23 sayidan sonra ise derginin hacmi biraz daha genisletilerek ayda bir, bir say1
olarak c¢ikartiliyor. 28 say1 ciktiktan sonra kapanan mecmiianin son sayist | Nisan
1341(1925)’te yaymlanmustir. Dergide felsefi ve tasavvufla ilgili yazilarin yani sira tarih,
tip, cografya, edebiyat, siir, roman vs gibi konularda yer almistir. Bu konularda yazi kaleme
alan yazarlardan bazilari sunlardir: Ahmet Kudddsi, Hilmi Ziya, Fahrettin Osman, Behcet

Riisdi, M. Sitki, Hasan Ali, Ismail Nabi, Kadri Resid, M. Seref. Derginin devaml1 yazar1 ve

onemli kalemleri olarak Yusuf Ziya Yoriikan, Mustafa Sekip ve Mehmet Emin Erisirgil

gozukmektedir. Kaynak: http://kevkebi.wordpress.com/category/mihrab-dergisi/(erisim

tarihi 29.12.2013).

21 Sebiliirregdd dergisi ile ilgili olarak bkz. Adem Efe, “Sebiliirresad", Tiirkiye Diyanet Vakfi
Islam Ansiklopedisi, C. 36, Istanbul 2009, s. 251-253; Adem Efe, “Uzun Soluklu Bir Islamet
Dergi: Sebiliirresad (Tarihgesi ve Bazi Sosyo-Kiiltiirel Problemlere Yaklasimi)", Marife,
Yil: 8, S. 2, Giiz 2008, Konya, s. 157-180.
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EKLER

1. VUZUHSUZLUKLAR
-flahiyat Fakiiltesi Hakkinda-*

Bazi zevat vardir ki (miisbet ilim) isteriz, miisbet ahlak isteriz sozlerini
bircok felsefi ta’birler arasinda, gazete siitlinlarinda tekrarlamak sdretiyle
yuvarlayub  duruyorlar. {lahiyat Fakiiltesi hakkinda yazilan makalelerin
birtakiminda “Dini ictimaiyat kafidir, ¢linkii yalniz o miisbetdir, bagka tedrisata
10zOm yok...” diyenler oldu. Ta’birat-1 felsefeyi gelisi giizel kullanan, bunlarin
mana ve medlillerinin heniiz sardhat peydd etmemis olmasindan istifide eden bu
nesriyat sahibleri kendi iddialar1 hilafina miisbet fikirler degil, karisik karanlik
nazériyeler ortaya atmakdadirlar. Eger bu nazarlan etrafli bir stiretde bir kitab
seklinde ortaya koysalar buna kimsenin bir diyecegi olamaz, herkes okur ya inanir
ya sakat yerlerini goriir, tenakuzlari, yanlislar1 bulur, hulasa tenkide imkan kalir.
Halbuki bu yevmi gazetenin bir siitGnunda kisacik ciimleler halinde ortaya konulan
bu fikirler tam ve vazih bir mana ifide etmiyor ki inanilabilsin, yahud tenkid
olunabilsin. Meseld “dini ictimaiyat” ta’birinden bunu ortaya atanlar ne anliyorlar
yazmiyorlar ki mes’elenin mahiyeti tenevviir edebilsin. Eger Durkheim’in meghtir
kitabi mevzi-i bahs ise onu iki kisma ayirmak lazim gelir ki biri miiessesat-1
diniyenin sey’1% olarak mukayeseli bir stiretde tetkiki iddiasi... Buna diyecek yok.
Fakat ayni1 zamanda bu ictimaiyat aliminin dinin mensei hakkinda bir nazariyesi
var. Bu diger mesalik-i felsefiye gibi bir nazariyedir miisbet bir ictimaiyat degil,
‘sosyolojizm’dir. Bu meslek de biitliin diger mesalik-i felsefi gibi enfiisidir. Eger bu
zatlar tamamen enfiisi goriise miisbet diyorlarsa ¢ok hem de pek ¢ok aldaniyorlar. ..

Boyle karisik iddia sahiblerinden biri de Ankara’da Ilahiyat Fakiiltesi
hakkinda bir makale yazmis. Mehmet Ali Bey Efendi’nin buna verdigi kiymetli
cevab boyle aydinlik isteyenlerin, miisbet ilim temenni eyleyenlerin ne kadar
karanlikda kaldiklari1 gostermesi i’tibariyla cok kiymetlidir. Mecmtamiz bunu
dercetmeyi vazife bilir.

M. N. Beyefendi’ye

Yeni Gun’tin 30 Mart tarihli niishasinda bendenize hitdben yazdiginiz
makaleyi okudum. “Bir Sabah Istiyoruz” buyrulmus. Acaba bunu istemeyen bir
ferd-i &kil tasavvur olunabilir mi? Ciinkii vaktiyle insanlarin en gok korkduklari sey
karanlikdi, simdi de yine odur. Onun i¢in biz de istiyoruz ki hi¢ karanlik olmasin.
Hakiki bir aydinlik bize necét yolunu gdstersin, bu sebeble bendenize bu makalemi

*  Mehmet Ali Ayni, “Vuzdhsuzluklar-ilahiyat Fakiiltesi Hakkinda-", Mihrdb Mecmiiasi, Sene
1, S. }1, 15 Nisan 1340/15 Nisan 1924, s. 342-347. Ayni’nin hayati ve eserleri hakkinda
bkz. Adem Efe, “vuz(hsuzluklar”, kitabiyat/ilahiyat bilten 16, Temmuz-Eylil 2005, s. 26-
30.

28 nesnel.
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yazmaga vesile vermis oldugunuz igin tesekkiir ederim. Bu sdyede bazi karanlik
noktalarin tenevviir etmesi melhizdur.?

Evvela: “Ilmin simdiki telakkisine gére bir [lahiyat Fakiiltesi i¢in musbet
ilimler grubu yokdur buyrulmus. Keski, ilmin o yolda telakkisi hangi meslegin
nokta-1 nazari1 oldugunu tasrih etse idiniz! Bununla beraber biliyoruz ki ilmin o
telakkisi pozitivist alimlerin miilahazasidir. Fakat miisbet ilimlerin ma’rGz oldugu
tenkidati bu esndda tahattur buyurmus olsaydiniz; o hiikkmii o kadar g¢abuk
vermezdiniz. Miisdade ederseniz bu tenkidleri suraya telhis edeyim. Evvela tabii
biliyorsunuz ki bir seyin miiteakkil olabilmek sart-1 yegénesi kendi zatinin aym
olmasidir. Bilciimle kazayanin sihhati olan bu (mé ya’kiliyyet) ilm-i cebir lisaniyla
1=1 dustdrundan ibaretdir. Ancak mantik, riyaziyat, mihanik®, fizik ve kimyada
tatbik etmekde oldugumuz bu dustiru (hayatiyat)’da daima tatbik edemiyoruz. Zira
hadisat-1 hayytibeyi, her diirlii mesai’-yi ma’r(feye® ragmen (psikofizik) kuvvetlere
ircda’ muvaffak olamamakdadir. Ulim-1 miisbetenin biyolojide tesadiif etdigi bu
miigkilat, riihiyatda daha ziyadde niimdyandir. Zird psikolojinin mevzQ-1 hassi
mefkdredir ki busbditiin yeni bir hadisedir. Yine bilirsiniz ki hayatiyatda bir fiil bir
de redd-i fiil vardir. Fakat rihiyatdaki redd-i fiil nefsani, biyolojinin redd-i fiiline
benzemez. Cilinkl redd-i fiil sahs-1 zi-hayata yalniz beka-y1 zatim ve devam-1
neslini te’mine hizmet etmekle kalmayarak, ona suurunu ve bununla beraber ilm-i
kavanin-i tabiata ma’rifet ve bunlari kendisinin tab’an me’mir oldugu gayeyi
istihsél edecek stiretde isti’mal iktidarin1 da bahseder. Véakia riihi hadiselerin serait-i
fizyolojikiyesi vardir ve bunlari ta’yin etmek fiideli ve elzemdir; fakat bunun igin
sulr hadisesi ihmal olunur; hatta is bununla kalmaz, psikolojiyi fiziki bir sekle
sokmak istemek, bir mes’eleyi yalniz gayr-1 kabil-i hal degil, ondan fazla garib ve
elfazi ’itibariyla miitendkiz®? bir hale koymak demekdir. Boyle oldugu halde ulim-
1 miisbete, hesaba ve sihhat-1 kati’aya miistenid ve ehil olmayan keyfiyete miiteallik
hadiselerde (psikoloji fizik) ilmen halletmek sevdasinda bulunuyor. Bu ise
mustehildir.®® Ciinkii insansiz sosyoloji ilmi olamayacagi gibi ruhsuz psikoloji de
olamaz. Cemiyet-i beseriyeyi yalmz seriit-i hariciye ve cismaniyesiyle 1zah etmek
miimkiin degildir. Kanun yahdd illiyet nisbeti methiimunu, acaba sosyolojinin sdha-
i mahsisu olmasi icdb eden mesdile tatbik etmek miimkiin miidiir? Ma’limdur ki
miiverrihler bu noktada kat’? bazi kuy(d-1 ihtirdziye3* serdetmislerdir. Zira iyice
teemmiil olunursa goriiliir ki ictimdiyatda zarGri addolunan sey, muayyen bir
gayenin husdli icin elzem demekdir. Bu elzem kelimesini de izdh etmek lazim
gelirse goriiriiz ki bundan maksad, insaniyyetin metalib ve efkarina daha muvafik,
daha miireccah demekdir. Soyle ki yasamak igin bir miicadele kéidesi bunun bir

2 muhtemel.

30 mekanik.
31 bilinen.
32 gt

3 sacma.

34 g¢ekinme kayitlar.

223



Adem EFE

netice-i zarQriyesi addolunan taksim-i a4mélden baska sOret-i hallere de
miitthammildir: Meseld insanlarin birbirini yemesi de bir stret-i haldir. Fakat
insanlar bu s(ret-i halden tiksindikleri icin taksim-i amal® caresini tahayyiil
etmiglerdir. Bu hal, acaba kendisine cdmid bir kanun-1 illiyet nazartyla bakilan bir
seyin bir gdiyet-i nisbeti ihtivd etmesi, ve iginde yalmz serdit-i hayatiye ve
maddiyyenin 4mil oldugu farz olunan bir mahalde aklin ve irdde-i beseriyenin de
miidahalesi farz edilmesi degilse, ne demekdir?

Huldsa-1 kelam, uliim-1 miisbet afakiyet ile ma ya’kiliyyet gibi iki giye
ta’kib etdigi halde bunlar1 bi’t-tamam tahakkuk etdirmemigdir. Bu tenkidati daha
ziydde uzatmayacagim. Zird bence miisbet ilimlerin en mes’im neticesi efkar-1
insdniyeyi yabis ve akim bir menzile siiriiklemekde olmasidir. Aziz dostum bana
inanmazsaniz zamanimizin ma’raf bir sdir ve miitefekkiri olan Guyou’nun,
Istikbdlin Mezhepsizligi unvanh kitabindan bir sahifeyi-407.-size nakledeyim:
“Bazen Tataristan daglarinda ve sabahin sisleri i¢inde acib bir hayvanin soluk
soluga kosdugu gorulur. Bir gazelin gozleri kadar buyik gozleri olan bu hayvan
halecanindan saskin bir haldedir, dortnala kosdukca kalbi gibi carpan yere
ayaklarin1 urdukca, basinin iki tarafindan fevke’l-dde cesim kanadin sallandigi
miigdhede olunur. Bu kanadlar her agilisda o hayvani yukari kaldirir gibidir. Bu
hayvan vadilerin dolambagli i¢ine dalar ¢arpdigi sert kayalarin iizerinde kirmizi kan
cizgileri birakir, nihayet birden bire yere diiser. O vakit bedeninden o iki kanadin
ayrildig1 goriilir. Meger bir kartal onun basina ¢ullanmig, yavas yavas beynini
yiyormus. Simdi karni doyunca goklere dogru ug¢mus.” Guyou, insaniyet-i
muésiranin ahval-1 elimesini bu misal-i hdile-numa ile tasvir ediyor. Iste benim
korkdugum boyle bir hiisrdn ve daldle diismemekdir. Beyim, biz istiyoruz Ki,
Nige’nin Zarathustra, Zerdiist lisaniyla ebna-y1 cinsimize telkin etmek istedigi fikri
daléller i¢imize girmesin. Onun “hicbir sey gergek degildir, her sey miibahdir.”
diistiiru aramizda revac bulmasin... Yine isteriz ki yeni neslin, bedenen ve fikren
din¢ olmakla beraber kalbleri timid, cesaret ile dolmus bulunsun ve vazife hissiyle
perverde® olsunlar. Siz bendenize (Yirminci asrin ortalarina dogru geldigimiz
halde on sekizinci asrin daru’l-fiinGinlarini taklid etmek kadar manasiz bir sey
olmayacagini) sdyledikden sonra bu ihtara ilaveten (zaman zaman ve sahis sahis
degisen subjektif ilimlerden biitlin beseriyet bikmig usanmusdir. Biitiin ilim, biitiin
daru’l-fundnlar objektif gayelere gidiyor ve ilim artik yiiksek ve yaldizl kiirsilere
degil, icinde kesif bir sa’y u tecriibe hevasi yasayan laboratuarlarda ta’lim ediliyor.)
diyorsunuz! Fakat ne yazik ki elfdzi pek parlak olan bu sozler hakayik-1 ahvale
mutabik degildir. Hi¢ olmazsa ifadelerinizi te’yid igin mu’teber kitablardan bazi
sevahidi olsun irad etmeli idiniz. Fakat bendeniz bdyle yapmayacagim, zat-1 alinize
Tefekkir-i Hdzunn Biiyiik Cereydnlart kitabim okumanizi tavsiye edecegim. Bu
kitabin miiellifi Yena Daru’l-fiiniinu Felsefe Miiderrisi Rudolf Ogden’dir. Ustad-1

35
36

is boliimii.
terbiye edilip yetigtirilmis.
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miisarun ileyhe 1908 senesinde Nobel mikafatinin laytk goriilmesi &sar-1
ilmiyesinin ne dereceye kadar makb(l-1 amme olduguna delil-i kafidir.

Bu Kkitab-1 mihimmin 516. sahifesini okursamiz Avrupa efkar-1
zekiyyesinde hasil olan intibahin® ne merkeze tevecciih etdigini goriirsiiniiz. Fakat
daha garibi, bu Harb-1 Umimi badiresinde ve felaketlerinden sonra bilhassa
Almanlar arasinda husile gelen inkildb-1 rihiden haber-dar olamamis gibi
goriinmenizdir. Eger Kont Kayzerling’in Almanlara vermek istedigi yeni
mefkirelere muttali’ olarak onlari parlak kaleminizle aramizda nesre himmet
ederseniz ne kadar daha iyi olacakd1.®®

Beyefendi, Avrupa bind-y1 muallasii  ma’neviyatdan  tebaud®®
temellerinden sarsmustir. Vukd’ bulacak inhiddmi*® simdiden teferriis** eden
miitefekkirler bundan hazan yapragi gibi titremekdedir.

Aziz dostum, sizi yalmz intibdha degil, biraz da insafa davet edecegim.
Gunku makalenizde bitin felaketlerimizden (maveradaki esrar1 anlamak igin
kafalarm1 patlatan zatlar1) agik Tiirkgesi sarikli ulemayr mes’dl tuttugunuz
anlagiliyor. Hayir beyefendi! O feldketlerin sebebi biisbiitin baska seylerdir.
Bilirsiniz ki, biz cengaver, kahraman, fatih bir milletiz. Onun icin ecdadimiz
kiliclarin1 kusanmuislar, atlarina binmigler, Canakkale Bogazi’ndan gegiib Avrupa’ya
ayak atmuglar; onlerine ¢ikan Ruslari, Bulgarlari, Sirblari, Arnavudlari, Bognaklar
yendikden sonra pek az bir zaman i¢inde Tuna sahillerine ermisler, o hudtd-1 tabiiyi
de asarak Romanya’yi, Transilvanya’yi, Bodolya’yi, Macaristan’1 zabt etmisler,
Viyana’yr kusatmiglar, bu hadisat biitin Avrupa’yr ziyadesiyle iirkiitmiis,
aleyhimize miteaddit ehl-i salib seferleri tertib edilmis; bunlarin hepsine karsi
durmusuz. Fakat ma fevke’l-tahayyul israf-1 kuvvet nihayet bizim de dermanimizi
tiikketmis. Diisman bunu anlaymca arkamizi birakmamus. Ug yiiz seneden beri bizi
tazyik ediib duruyor. Az kaldi Asya’ya atmakla kalmayacak, bizi ana yurdumuzda
bile mahvedecekdi. Felaketlerimizin bitin butin sebebi bu faaliyeti ifrata
vardirmakligimizdir. O halde o nokta-1 nazardan ulemamiza c¢atmakdan vaz
gececegiz. Vakia onlarin da kabahatleri ¢okdur. Ciinkii asrin icabatini takdir ediib
bir tiirlii uyanamamislardi. Ve artik o derin uykuda birakilamazdi. Iste bu hikmete
mebnidir ki Cumhuriyet-i Miibeccelemiz bir Ilahiyat Fakiiltesi acmakdadir.
Beyefendi Ilahiyat Fakiiltesi'nde bi’l-hdssa ulim-1 diniye okunacakdir. Bunlarin
basinda Tefsir ve Hadis ilimleri vardir. Bunlarm ilim olduguna siibhe ediyor
musunuz? Mademki bugiin her seyde Avrupa’ya imtisdl ediyoruz. Orada uliim-1

37 uyanma.

% Yeni GUn’iin 17 Mart tarihli niishasinda Kayzerling hakkinda kiymetli ma’limat vardir.
39 yzaklagma.

40 yikilma.

41 sezme, anlar gibi olma.
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diniye ve kiliseiyye hakkinda her giin biraz daha miitezdyid nesriyata nicin atf-1
nazar-1 dikkat etmiyorsunuz?

Vaktiyle 1822-1844 senelerinde Mini’nin te’lif ve nesretmis oldugu 170
miicelledden miirekkeb ilahiyat kdmilsu eskimis addolundugu icin yeni bir kAmQs
nesrine baglamisdir. Bu kadmisun birinci kism1 bes cildden miirekkeb biiyiik bir
Kamis-1 Tevrat’dir. Ikincisi Katolik ilahiyat: kAmfsudur. Bu kitabmn el-yevm
tahririne Paris Katolik Enstitiisic Muallimi Manjenue devam ediyor. Ugiinciisii
Nasraniyet arkeolojisiyle merasim-i diniyeye aid bir kAmQsdur. Dordincisi kilise
cografya ve tarihine &id bir kdmQsdur ki bunun hey’et-i tahririyesi arasinda Paris
Katolik Enstitlisi Emini ve Akademi 4zas1 Bodribar dahi vardir. Besincisi Huktik-1
Iseviyet kamisudur.

Bu kitablarin Hiristiyanlik diinyasinda mazhar oldugu i’tibar —1 fevke’l-
adeye muhtelif lisanlarda miintesir matbGatin makalat-1 takdiriyesi delil-i kafidir.
Iste bizim hocalarimizin boyle noksan himmetleridir ki muahezeye sayandir, daha
ii¢ ay evvel bana ihda olunan bir risdle vardir. Bu risdleyi gonderen (I)Strasbourg
Daru’l-fundnu Tarih-i Kilise Mlderrisi Paul Sabatya’dir. Bu Ustdd 1921 senesinin
22 Tesrin-i sdnisinde mezk(r daru’l-fiintinda vermis oldugu umimi bir dersde kilise
tarihinin, tedrisatin her derecesinde ta’limindeki elzemiyet ve fevaidi 1zah etmisdi.
Bilmem ki biz bu kadar hukema ve ukelddan daha mu iyi diisiiniiyoruz ve
goriiyoruz? Sizi bugiinlik daha ziyadde rahatsiz etmeyecegim icab ederse yine
goriigiiriiz efendim. ..

2. ILAHIYAT FAKULTESI NASIL OLMALIDIR?*
Tehaluf-i fitrat ve tabiatin ferdler arasinda husile getirdigi telakki farklarini

killiyen kaldirmaya ¢alismak, dogrudan dogruya mukteza-y1 fitrat ve tabiat ile
musaraa* ederek neticede maglub olmak demek ise de, ferdler arasinda,

*  Yahya Afif, “Ilahiyat Fakiiltesi Nasil Olmalidir?”, SR, C. 23, Aded: 595, 28 Saban 1342/3
Nisan 1340/3 Nisan 1924, s. 354-355.

Ahmet Sirani’nin miistear isim olarak kullandigi Y. Afif hakkinda simdilik bir bilgi
bulunamamustir. Yazarin, Sebiliirresad (SR) dergisinde ictimaiyat (sosyoloji), ahlak, ilahiyat
fakiiltesi, egitim ve muhtelif konularla ilgili 30 kadar makalesi yayimlanmistir. Tlgilenenlere
faydali olur diisiincesiyle bunlardan bazilarinin kiinyelerini veriyoruz:

Ahmed Sirdni, “Tericim-i Ahval: Senetl’z-Zayiat: Tokath es-Seyyid Mehmed Sakir
Efendinin Ziya-1 Dilstzi”, Sebiliirresad (SR), C. 2-9, S. (50-232), 1328, s. 415.

Yahya Afif, “Ahlakiyat: Her Ferdin Nefsine Karst Vezaif-i Ahlakiyesi”, SR, C. 24, Aded:
599, 1340, s. 3-4;

-“Vezaif-i Ahlakiyenin Kuvve-i Te’yidiyeleri”, SR, C. 24, Aded: 600, 1340, s. 19-21;
-“Ilahiyat Fakiiltesi: [lahiyat Fakiiltesinin Diger Nevakis-1 [lmiyesi”, SR, C. 24, Aded: 601,
1340, s. 40-43;

-“Ilahiyat Talebesinin {asesi”, SR, C. 24, Aded: 607, 1340, s. 138-142;

- Kryafet ve Ihtilat Mes’elesi”, SR, C. 24, Aded: 608, 1340, s. 153-155;
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simalarin tehaliifleri*® nisbetinde muhalif olan telakkiyat-1 fikriyeyi miimkiin
mertebe takribe ¢alismamak da, ictimai bir intihardir. Muhalif telakkiyat-1 fikriyeyi
yekdigerine takrib edecek vesditden biri de, slibhesiz tevhid-i tedrisatdir. Fakat,
mukarenet*-i fikriyeyi te’sls ugrunda tevhid-i tedrisat vAsitdsina miirdcaat etmek
nasil bir zar(ret-i ictimaiye ise bu zarGreti hey’et-i ict*®imaiyyenin sir ihtiyacat-1
zar(riyyesiyle te’life ¢aligmak da gayr-1 kabil-i ihmal bir vazife-i ictimaiyyedir.
flahiyat Fakiiltesi’nde tedris olunacak derslerin projesini tanzim eden miiderris-i
kirdmin hey’et-i ictimdiyenin menfaati namina, tevhid-i tedrisat zariretinden bagka
bir zar(Qret-i ictimaiye hissetmedikleri, projenin sekl-i tanziminden anlagilmakdadir.
Gondl isterdi ki, tevhid-i tedrisat liz{mu ile beraber ihtiyacat-1 diniyemizin tatmini
liizimu da hissedilmis bulunsun. Ihtiyacat-diniyeyi dini miitehassislar tatmin eder.
Dini miitehassislar ulim-1 diniyeyi tahsil ile yetigebilir. Ulim-1 sdire gibi ulim-1
diniyenin de tali ve ali kisimlar1 vardir. Ulim-1 taliye tahsil edilmedikce, ulim-1
aliyenin kabil-i tahsil olamayacagi muhtic-1 izdh bir mes’ele degildir. Tali ve ali
tahsilati, miiddet-i tahsiliyeyi muhtelif derecelere ayirmak ile miimkiin olur. Tanzim
edilen projede, ulim-1 diniyenin ne tili ne de ali kisimlarma rast gelemedik. Rast
gelemedigimiz dersler, gaye-i diniye ile ancak fer’? bir slretde alaka-dar bulunan
ilimlerin tarihleridir. Ulim-1 aliyeden yalmiz tefsir ve hadis derslerinin kabil
edildigi gortliiyorsa da mebadi-yi hesabiyyeyi bilmeyen bir talibe, cebir okutmak
ne derece imkéansiz ise, ulim-1 diniyenin mebadisini tahsil etmeyen bir talibe, tefsir
ve hadis okutmak da ayni derecede imkansizdir. Onun icindir ki evvelce ilga*
olunan ilahiyat subesinin talebesini ulfim-1 diniyenin tali ve hatta ali kisimlariyla
miicehhez medrese talebesi teskil ediyor idi. Projenin, miiddet-i tahsiliyeyi muhtelif
derecelere tefrik etmemesi ulim-1 diniyenin tali ve 4&li kisimlarimi ihtiva
etmemesinin  bir netice-i tabiiyesidir. ilahiyat Fakiiltesi'ne kabtl olunmak
salahiyetinin, liseleri ikmal edenlere hasr ve tahsis edilmesi talebe yetisdirecek
baska menba’lar bulunmamasinin netice-i zartriyyesidir. Projenin kabil etdigi bu
esaslara tevfik-i hareket edildigi takdirde ihtiyacat-1 diniyemizi tatmin edecek dini
miitehassislar yetisemeyeceginde kat’iyyen tereddiid etmemeliyiz. Oldukca uzun bir
mekteb hayati geciren talebeyi ilahiyat Fakiiltesine meyl etdirebilmek igin bu
fakilteye kirre-i semsin cazibesinden daha kuvvetli bir cazibe vermek zarireti
vardir. Haydi bu cazibeyi verebilecegimizi farz edelim: liselerin, ulim-1 diniyeden
kafi derecede behre-dar” olmayan talebesini kendisine cezb eden fakat ullim-1
diniyenin ne tali ne de ali kisimlarmi ihtivA etmeyen [lahiyat Fakiiltesi’nde dini
miitehassislar degil, dini mukallidler bile yetisdiremeyiz. Cevami eimme ve

-“Ulema-y1 Islam’da Telakkiyat-1 Ahlakiye”, SR, C. 23, Aded: 601, 1340, s. 39-40;
-“Muhtelit Deniz Hamamlari, SR, C. 24, Aded: 609, 1340, 168-169;
-“Mekteblerde Ulim-1 Diniye”, SR, C. 24, Aded: 616, 1340, s, 280-281.

42 giiresme.

4 birbirine uymama.

4 yaklastirma.

4 baslangig.

46 kaldirma.

47 hisseli, payl.
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hutabas1 ihtiyacat-1 diniyemizin tatminine kafi gelecek ise, bunlarin fevkinde,
muderrisler, vaizler, miftiler gibi erbab-1 ihtisasa ihtiyAicimiz olmayacak ise,
[1ahiyat Fakiiltesinin te’sisi de hikmetsiz ve liiziimsuz olur. Eger dini miitehassislar
da ihtiyacét-1 diniyenin hudtdu dahilinde ise projenin tedrisat hudidunu ihtiyacat-1
diniyemizin hudiiduna tevfikan tevsi’ etmek mecbiriyyeti karsisindayiz. Dini
miitehassislar yetisdirmek gayesini giib etmemek sartiyla, te’lif-i efkér ve hissiyat
namina ibtidai tahsillerde vahdet husile getirmenin maslahat-1 ammeye muvafik
olacagi eger sahih ve silim bir miildhaza ise bu miildhazayr mihver-i hareket ittihaz
etmeliyiz. Dini miitehassislar yetisdirmek giyesinnin gdib etmemek icin, ilahiyat
Fakiiltesinde asgari olarak dort dereceli tahsil viicida getirmege kat’1 bir ihtiyac
vardir. Bu derecelerin ders projelerini tanzim etmek Uzere ifrat ve tefritden dzade
hissiyat ile miitehassis zatlardan bir komisyon teskil olunmali ve bu komisyon
mevcld derecelerin sene-i tedrisiyyeleri ile miitenasib bir ders projesi tertib ve ihzéar
etmelidir. Medreselerde simdiye kadar vasi’ mikyasda tedis edilmekde bulunan din
ve diinya ilimlerinin tali ve ali kisimlarinda ehemmlerini mithimlerine takdim ve
tercih etmek slretiyle ta’dilat viicida getirmek komisyonun ciimle-i mesaisinden
biri olmalidir. ilahiyat Fakiiltesi’nin Siilleymaniye Medresesi’ne muadil derece-i
tahsiliyesi, dini miitehassislar yetisdirmek vazife-i ilmiyesini 7fa etmeli vesair
derecelerde ihtisas-1 dini derecesinin liseleri halinde bulunmalidir. Bu uliim-1 diniye
liseleri hem camilerimizde eimme ve hutaba yetisdirir hem de ihtisds dini
derecesine kabil huttab talebe ihzér eder. Mevclid mekatib liseleri ihtisas-1 dini
derecesine kabull olunacak serditi haiz talebe yetisdiremez. Talebesini mekatib
liselerinden alan kayd ve kabiil igin liselerin ikmalini sart kilan bir proje, ilahiyat
Fakultesi’ni ulim-1 diniye ankasi haline getirir. ilahiyat Fakiiltesi’nin tedrisat
projesi ulim-1 diniye tali ve ali kisimlarini havi bulunmaz ise ve bu ilimlerin
tedrislerine kafi muhtelif derecét-1 tahsiliyyeyi ihtivad etmez ise serdit-i lazimeyi
gayr-1 haiz ise talebesinin, o fakiiltede din miitehassisi, din miitefekkiri olarak
yetismesine en hayal-perest kimseler bile ihtimal veremez. Projesinde ullim-1
diniyenin tali ve ali kisimlar1 dahil bulunan fakat miiddet-i tahsiliyyesi bu ilimlerin
tedrislerine kafi gelecek derecat-1 muhtelifeye ayrilan bir fakiiltede kendisine ragbet
edecek lise mezunu bulamaz. ikbal ve istikbal humasinin nazar-1 iltifatina daha
ziyade mazhar ve hayatin arzularini tatmine daha miisaid fakiilteler bulundugundan
haber-dar olmayarak lise tahsilatinda gecirdigi uzun senelerin bir mislini de ilahiyat
Fakiltesi’nin  derecat-1 muhtelifesinde gegirmek mecburiyetinde kalacagmi
diisiinemeyen lise mezunlar1 bulunacak ise muhtelif dereceli I1ahiyat Fakiiltesi’nin
bulunacagina da ihtimal verilebilir. Bizi hem ulim-1 diniye miitehassislari
yetisdirmek emniyyesine hem de ibtidai tahsillerinde vahdet husiile getirmek
gayesine 1sal edecek yegane c¢ikar sokak su tarz-1 hareket olsa gerekdir. Simdiye
kadar tahsil-i ibtidal devresini mekteblerde ve tahsil-i riisdi devresini de
medreselerin ihzari*® kisimlarinda gegiren talebe, fi-ma ba’d tahsil-i riisdi devresini
de mekteblerde gegirmege mecblr tutulmali ve bu iki devre-i tahsiliyeyi

48 hazirhk.
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mekteblerde gegiren talebe ilahiyat Fakiiltesi'nin devre-i (lasina kabdl olunmak
salahiyeti verilmelidir. DinT ve dinyevi gayelerimizden hicbirini gaib etmeksizin,
terbiye-i fikriyede vahdet husiile getirecek daha silim bir sekl-i tevhid yoluna
bilmesi pek sdyan-1 temennidir. Ibtidai ve riisdi devre-i tahsillerinin hustle
getirecegi vahdet, matlib derecede haiz-i rasanet*® olmayabilir; fakat bina-y1
vahdetin temel tas1 bu siiretle atildikdan sonra, onu, matlib derecede tarsin® edecek
baska careler bulmak pek miimkiindiir. Uliim-1 diniye miiessesatinda ultim-1
diinyeviye tedrisatina ve ulim-1 diinyeviye miiessesatinda ulim-1 diniye tedrisatina
ikinci veya Uglnci derecelerde birer mevki’ vermek vahdet-i terbiyye bindsim
matlib derecede tarsin edebilir zannindayim. Her halde tevhid-i tedrist mes’elesini
maslahat-1 ammeye muvafik bir tarzda tatbik etmek mutefekkirlerimizin pek dini ve
pek vatani vazifeleri olduguna kéani’ bulunuyorum.

3. ILAHIYAT FAKULTESININ VAZ’IYET-i iILMIYESI*

Aléka-daran tarafindan izadh ve miidifaa edilmemek yliziinden Meclisi-i
Milli’de kabiil olunan ilahiyat Fakiiltesi te’sisi mes’elesi pek garib bir sekil aldi. Bu
fakiiltenin te’sisi haberini hamilen Ankara’dan Istanbul’a gelen hava-y1 nesimi
Daru’l-finGn  muderrisin-i kirAminin simia-1 hissiyatin1 tehziz®' eder etmez
ruhlarinda pek derin bir tehyic-i meserretkerdne tevlid eyledi. Derhal ictima’lar,
miizakereler akdedilerek miistakbel fakiiltenin tedrisat projesini tanzime caligildi.
Mes’ele ile pek yakindan alaka-dar bulunan miteaddid muderris beylerin matbdat
stitlinlarina intikdl eden muntazam makalelerinden, birakin da ifadelerinden gaye-i
umimiyye-i diniye ile muvafik bir proje tanzim edemedikleri anlagilmis ve bu
hatanin tashihi i¢in resmi miirdcaatlar, gayr-1 resmi ihtarlar vukd bulmusdu.
Memleketin miitenevvi’ madrif ihtiydcatini tatmin etmek mes’Gliyyetini uhde-i
hazakat>? ve basiretine alan Maarif VVekalet-i celilesinin, daru’l-fin(n muderrisin-i
kirdm taraflarindan bi-t-tanzim takdim olunan ilahiyat projesini, erbb-1 ihtisas ile
bi’l-miisavere ariz u amik bir stretde tedkik edeek memleketin maarif-i diniyesine
h&dim bir sekle koymasi pek ziyade timid olunuyordu. Mayisin yedinci giinii icra
edilen kiisad merasimi esnasinda Miistesar Fuad Bey ile Darii’l-fiinin Emini Ismail
Hakki Bey taraflarindan verilen izdhatdan ve yine matbiiatdan siitiinlarina aksedilen
ders miifredatindan anlasildigina gore projede higbir kiina tashihat icrd edilmemis
ve oldugu gibi tatbikine cevaz verilmisdir.

Hi¢ siibhe yokdur ki Meclis-i Milli’de te’sisine karar verilen [lahiyat
Fakiiltesi bu sekilde bir ilahiyat Fakiiltesi degildir. Ciinkii bu sekildeki [lahiyat

*  Yahya Afif, “llahiyat Fakiiltesi’nin Vaz’iyet-i {lmiyesi”, SR, C. 24, Aded: 600, 13 Sevval
1342/15 May1s 1340/15 Mayis 1924 Persembe, s. 17-18.

saglamlik

saglamlastirma

51 hareket ettirme.
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Fakdiltesi hazine-i millet ve devlete tahmil edilen faidesiz ve nimetsiz bir kiilfetden
ibaretdir. Asgari fedakarliklar mukabilinde a’zami faideler istihsdl etmek
mecbiriyyetinde bulunan herhangi meclis mithim mikdarda mali fedakarliga mal
olan, fakat memleketin ne maadrif-i diniyesine ne de maarif-i dlinyeviyesine hizmet
edemeyecek bir sekle sokulan bir fakiilte te’sisine ne karar ne de cevaz veremez.
Meclis-i Milli’nin kabil etdigi [1ahiyat Fakiiltesi biitiin levAzimini havi bir {lahiyat
Fakiltesi’dir. Akil, mantik, tecriibe, ilim, maslahat-1 A&mme, tabiat-1 mes’ele de
boyle olmasini miiltezemdir. Tedrisita baslamak {izere bulunan Ilahiyat Fakiiltesi
sekl-i hazirin1 muhafaza etdikce, memleketin ne madrif-i diniyesine ne de maarif-i
diinyeviyesine fiide bahsg etmis olamayarak yalnmiz bir kiilfet-i méaliyye halinde
kalacagmi herkesin anlayabilmesi i¢in mevki-i tatbike konulan ders projesini tedkik
ve izah edelim:

UlOm-1 diniye miitehassislar1 yetisdirmek {izere kabtil olunan dersler
sunlardan ibaretdir: Tefsir ve Tefsir Tarihi, Hadis ve Hadis Tarihi, Fikih Tarihi,
Kelam Tarihi, Ma ba’de’t-tabia’%®, Tasavvuf Tarihi, Tarih-i Edyan, Ictimaiyat,
ROhiyat, Ahlak, Tarih-i Felsefe, Tirk Tarih-i Dinisi, Din-i Islim Tarihi, Ictimai
Rihiyat... Tlahiyat fakiiltesi iste bu stretle teskil edilmisdir. Ilahiyat Fakiiltesi’nden
Islamiyet’in bekledigi giye ile ulim-1 Islimiye’nin nelerden ibaret oldugunu
bilmeyenler var ise, onlarin bu sa’saali ders programindan biiyiikk timidlere
diismeleri ihtimali var der-hatir olabilir. Fakat tabiat-1 mes’eleden gafil
bulunmayanlarin azim bir inkisar-1 hayéle ugrayacaklar siibhesizdir.

Bu miiselsel ve muhtesem dersler meyaninda gaye-yi diniye ile alaka-dar ve
uldm-1 Islamiyenin {immiihdtindan ma’diid yalmiz iki ders goriiliiyor: Tefsir ve
Hadis dersleri. S&ir derslerin bir kismi dar bir programda ihmal edilebilecek
derecede fer’i derslerden ibaretdir. Mesela: Tefsir Tarihi, Hadis Tarihi, Fikih Tarihi,
Keldm Tarihi, Tasavvuf Tarihi, Tarih-i Edyan dersleri bir alem din i¢in kiymetli
ma’limat menba’laridir. Fakat ulim-1 diniyenin esasat ve zar(riyati meyaninda
dahil degildir. Esasat-1 ve zarGriyyat-1 diniyeye aid dersler ile beraber onlarin da
tedris ve tederriis edilmeleri pek ziyade sdyan-1 temennidir. Fakat zaman ve
programin darligi hasebiyle ikisini birlikde tedris ve tederriis imkani1 bulunamayinca
usQl-1 ulimu furti’u ulima takdim ve tercih etmek mecbiriyetindeyiz. Diger kisim
dersler k&dmilen ulim-1 diinyeviyeye aid olmakla beraber tedris ve tederriisleri yine
pek sdyan-1 temenni ise de yegane gayesi ullim-1 diniye miitehassislar1 yetigdirmek
olan Ilahiyat Fakiiltesi’nde, ulim-1 diniyenin esdsit ve zarriyyati terk i ihmal
edilerek furd’uyla, gaye-yi diniyeden uzak ulim-1 diinyeviyenin tedris ve tederriis
edilmesi insana bi-1a ihtiyar:

% metafizik.
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“Tersem ne-resi be Kabe-i Arab? “Arap Kabe’sine varamamandan korkuyorum

In reh ki timirevi be-Tiirkistan est” Ciinkii bu gittigin yol Tiirkistan’a gikar.”>

Dedirtiyor. Tefsir ve Hadis dersleri siibhesiz ulim-1 Islamiyenin {issii’l-
esasidir. Fakat ulim-1 Islomiye namina yalniz Tefsir ve Hadis okutmakla, ultim-1
Islamiyeden higbir ders okutmamak arasinda gaye-yi umumiye-yi diniye i’tibarryla
sdyan-1 ehemmiyet hicbir fark yokdur.

Oldukca mithim ve miibhem telaki etdigim bu noktayr bir az tavzih
mecbdriyyetini hissediyorum: Kur’an ve Hadis’in tefsirlerinden evvel bizzat Kur’an
ve Hadis’in vaz’iyyet ve mahiyetlerine dair ma’limat-1 miicmele vermek ldzim
gelir. Kur’an ve Hadis’in, Akaid, ibadat, Miindkahat ve Miifarekat, Hukik ve
Muéamelat subeleri vardir. Kur’an ve Hadis’in bu subelere aid ahkadm-1 ciiz’iyyeyi
yegan yegan® izah ve ihtiva etmeleri hikmet ve maslahata muvafik degildi. Ciinkii
bu sekilde mahiyet-i semaviyelerini muhéafaza etmek kudreti-i beseriyenin haricine
¢ikmis olurdu. Anin igin Kur’an ve Hadis’in muhteviyati namiitenahi hadisat-1
clz’iyyeye daima kabil-i tatbik ahkdm-1 umtmiye ve kavaid-i kiilliyeye miinhasir
kaldi. Kavanin-i beseriye bile bu sekilde tanzim edilir ve ahkdm-1 umimiyenin
hadisat-1 ciiz’iyyeye tatbiki hiikkdmin iktidarlarma birakilir. Hikkdm da ulim-1
hukikiye ve ciiz’iyyeyi evvelce tahsil etmis bulumak sayesinde bu kabiliyeti
gosterebilir. Rast gele her ferdin herhangi kanlndan istinbat-1 ahkdm etmesine ve
ahkadm-1 kaniiniyi hadisata tatbik eylemesine imkan yokdur. Iste kavanin-i beseriye
gibi kavanin-i semaviyeden de herkesin istinbat-1 ahkadm veayat ve ehadisi hadisat-1
diniyeye tatbik eylemesine imkéan yokdur. Kur’an ve Hadis’ten ahkdm-1 i’tikadiyeyi
bulub cikarmak miitekellimin-i Islimiyenin ve ibadat, miindkehat ve miifarekat,
hukiik ve mudmelat subelerini hvi ahkdm-1 fikhiyyeyi seciib ayirmak da fukaha-y1
Islamiyenin gdsterebilecegi bir kudret ve kabiliyet-i ilmiyedir. Bu i’tibar ile ilm-i
keldm Kur’an ve Hadis’in bir tefsir i’tikadisi, ilm-i fikih da bir tefsir-i ameli ve
hukdkisidir. Binden-aleyh kelam ve fikih dersleri okunmadikca tefsir ve hadis
derslerinden edilecek istifade pek ciz’idir.

Lisanimizda tefsir namiyla miitearif olan Kur’an ve Hadis’in manalarini
izah etmekde bulunan serhler ne kelam ne de fikih kitab1 degildir. Kur’an ve
Hadis’ten suubat-1 ahkdmn istinbat etmek miitearif miifessirlerin hem vazifeleri hem
de salahiyet-1 ilmiyeleri héricindedir. Onlarin vazife ve saldhiyetleri Kur’an ve
Hadis’in manalarinm1 Sarf, Maani, Nahv, Beyan, Bedii’ kavaidine tevfikdn serh ve
izah etmekden ibaretdir.

% Sadi’ye ait bu Farsga beytin terciimesinde yardimlarindan dolayr Yrd. Dog. Dr. Aliye

Yilmaz’a tesekkiir ederim.
55 birer birer.
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Yeni esaslara mustenid yeni bir Huklk-1 Aile Kaninu ile Hukik-1
Medeniye Kanfinu yapilmak iizere oldugu cihetle fikhin miinakehat ve miifarekat
kismina aid ahkam ile muamelat-1 hukikiyyeye dair kismma fi ma ba’d ihtiyac
hissedilmeyecegi der-meyan edilmek ihtiméiline karsi verilecek cevab sudur: Bu
mes’elenin cihet-i kazaiyyesidir. Herhangi hadiseyi hall etdirmek izere mahkemeye
miirdcaat eden kimse, hadisenin nev’ine mahsis ahkdmina uymak
mecbiriyetindedir. Fakat isin bir de iftaiyyesi vardir. Hadiseyi mahkeme vasitasiyla
degil de ahkam-1 fikhiyye dairesinde hall etdirmek isteyen kimse bi’t-t-tab’ ya resmi
yah(d gayr-1 resmi bir fakthe miirdcaat edecekdir. Bu gibi kimselere-inde’l-icab-
cevab verecek fakihler yetisdirmek zarfreti karsisindayiz.

Fakih yetisdirmek tarih-i fikhi okutmakla degil, bizzat fikhi1 okutmakla
miimkiin olur. Miitekellim yetigdirmek hususunda ayni zarret mahstsdur. Ve
miitekellim yetisdirmek de Ilm-i Keldm’m tarihini degil, bizzat ilm-i kelami
okutmakla kabil-i hustldiir. Su halde Ilm-i Fikth ve Ilm-i Kelam derslerinin
programa derc edilmesi mutlaka lazim gelir. Ders saatleri bu ilimleri tarihleriyle
beraber tedrise miisdid degilse, tarihlerini birakarak bizzat kendilerini okutmak
mukteza-y1 hikmet ve maslahatdir.

Talebenin ahkam-1 i’tikadiye ve fikhiyyeyi Kur’an ve Hadis’den 6grenmesi
miimkiin farz olunsa bu imkéan tahakkuku muhal bir imkandir. Ciinkii biitiin
muddet-i tahsiliye zarfinda a’zami birkag stire bes on hadis ancak okuyabilir. Daha
fazla okunulmalarina ne ders saatleri ne de miiddet-i tahsiliye miisiid degil iken
Tarih-i Tefsir ve Tarih-i Hadis derslerinin de ayn1 miiderrislerin uhdelerine tevdi’
edilmis bulunmasi Tefsir ve Hadis derslerinden istifide imkanimi kiilliyen selb
etmekdedir.

Programa yalmz ilm-i fikhin ilavesi de te’min maksada kafi gelmez. ilm-i
usll-1 fikhin ilavesi dahi bir farz-1 ilmidir. Ahkdm-1 fikhiyyenin Kur’an ve
Hadis’den keyfiyyet-i istinbatlar1 ‘keyfe ma ittefeka’ bir mes’ele degildir. ilmi
prensiblere, felsefl diistdrlara, mantiki kantinlara tabidir. Bu prensibleri, diistirlari,
kantinlar1 bilmeyenler Kur’an ve Hadis’den istinbat-1 ahkdm edemezler. Ederlerse,
Siileyman Nazif Bey’in zenginleri oruc tutmakdan kurtarmaya ma’tQf sefaat
ictihadiyesi gibi ictihddlar karsisinda kaliriz. Usill ve serait-i ictihdd ve istinbati
bilenler fukaha-y1 islam hazeratidir. Ve usl ve serait-i mezkadreyi ihtiva eden ve
bildiren ilim ve fen de (ilm-i Us(l-1 Fikih) unvan zi-vakarmi tasimakda bulunan
fenn-i celil-i Islamiyedir. Beseri ilim ve fenler de, Ustl-1 Fikh-1 islam derecesinde
muntazam eséslara, sarsilmaz temellere miistenid higbir ilim ve fen yokdur. [Im-i
usl-1 fikih felsefenin yiiksek bir tabakasidir. Kur’an ve Hadis’den hevai, keyfi,
cahilane, gafilane, bed-hahane®, manalar, maksadlar, hiikiimler ¢ikarilmasma
mani’ olan yegane fen usdl-1 fikih fenn-i celilesidir. Bu fenn-i celil minsi ve metrik

5 her isin fenaligini isteyen.
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bir halde kalirsa Kur’an ve Hadis ile ahkAm-1 herkesin bazige-i amal®” ve hevesati
ve her bed-hahin alet-i ser ve fesadi olur. Bu fenn-i celili bilmeyen bir kimse Kur’an
ve Hadis ile ahk&dm-1 fikhiyye arasindaki ilmi miindsebit ve ravabiti anlayamaz.
Usul-1 fikih fenni herhangi bir hiikmiin ahkdm-1 Islamiyeden olub olmadigim fark
ve temyiz etmek icin yegéne bir mizan-1 ilmidir. Usil-1 fikhi bilmeyen bir fakihin
ma’l0mat-1 fikhiyyesi sudird, istidlali degil, gayr-1 sufiri ve taklididir. flm-i usCl-1
fikih derecesinde insandaki fikr-i muhakemeyi takviye edecek, herhangi bir
mes’elenin tetkik ve ta’miki®® icin lazim gelen ilmi tarikleri gdsterecek higbir ilm-i
miidin  yokdur. Yalmz Islim  miitefekkirlerinin degil, Musevi, Isevi
mutefekkirlerinin dahi hayretlerini celb eden bu fenn-i celil bir kann subesi olan
mekteb-i hukikdan tedris eylemekde iken bugiin, ilahiyat Fakiiltesi subesinin
programindan héric kalmasi bizde mantigin miilgd kantinlar sirasina girdigini
gostermekdedir.

4. ILAHIYAT FAKULTESI HAKKINDA BiR MULAKAT*

Biiyiik Millet Meclisi’nin ahiren 1sdér etdigi Tevhid-i Tedrisat Kandnu dini
tedrisatin mercii Madrif Vekalet-i Celilesi’dir. Mezkdr k&n(nda yuksek diniyyat
miitehassislari, din miitefekkirleri yetisdirmek iizere vekaletin bir ilahiyat Fakiiltesi
kiisAd edecegi musarrahdir®®. Nitekim bu fakilte ahiren merasim-i mahs(sa ile
kiisdd edilmisdir. Bu husfisda alakadar olan zit ile goriisdiik. Ilahiyat fakiiltesi
hakkindaki nokta-1 nazarlarini su siretle izah etdiler:

-Benim fikrime gore bugiinkii sekil, bir Ilahiyat Fakiiltesi'nden ziyade
programlar1 ¢cok nakis ve ihtiyaca gayr-1 kafl bir ulim-1 aliyye-i diniye subesidir.
Baz1 zevaid ve noksandan sarf-1 nazar edilirse mutlaka Medrese-i Stileymaniye’nin
ancak bir subesi makamindadir. Binden-aleyh esasli bir ilahiyat Fakiiltesi,
olabilmesi igin tevsi” olunmak ve birka¢ subeve ziimreye inkisim etmek lazimdir.
Cunki bu fakiilte bir ihtisas, bir tetkik yeridir; ulim-1 islamiyyenin saha-i tetkiki
burasi olacakdir. Halbuki bugiinkii haliyle, bugiinkil kadrosuyla bu fakilte, Daru’l-
fiintin’un miilga ilahiyat Subesi kadar bile semere ve mahsil veremeyecekdir.
Fikrimce bu fakiilte esasli bir ilim miiessesesi olabilmesi i¢in bes sube ve ziimreye
ayrilmali ve talebe bunun etrafinda ihtisas sahibi olmaya ¢alismalidir: Tefsir Subesi,
Hadis Subesi, Fikih ve Hukik-1 Islamiye Subesi, Kelam Subesi, Tasavvuf Subesi.

Bunlarin her biri bash basina bir tetkik ve ihtisas sahasidir. Mesela tefsir
subesine dahil olan bir efendi yalmz burada sahib-i ihtisds olacak ve
memleketimizde ulim-1 asriye ile miicehhez, riih-1 Islim’a vakif bir miifessir

*  Sebiliirresdd, “Ilahiyat Fakiiltesi Hakkinda Bir Miilakat”, SR, C. 24, Aded: 601, 19 Sevval
1342/22 Mayis 1340/22 Mayis 1924 Persembe, s. 43-44. Burada kendisiyle miilakat yapilan
zatin Ismail Hakki Baltacioglu oldugunu tahmin ediyoruz.

oyuncak, oyun, eglence.
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olacakdir. Hadis de, digerleri de boyledir. Su halde tarih, tefsir, esbab-1 niiz{l, nasih
ve menshh... nakd-i rical, tabakat-1 miifessirin ve muhaddisin, fikih, kelam,
tasavvuf gibi fakilte ile alakadar bir takim kiirsiler ihdds edilmelidir. Ulim-1
Islamiyye tedkikati yapabilmek ancak bu siretle olabilir. Bagka stretle din
miitefekkiri yetisebilir mi? Mademki bir Ilahiyat Fakiiltesi aciliyor, bu fakiilte ne
fikha, ne wushl-i fikha ne de kelam ve tasavvuf tedkikatindan vareste
kalamayacakdir. Bunlar uliim-1 Islimiyyenin en miihimlerindendir. Esbab-1 niizfl,
nasih ve mensdh, nakd-i rical, gibi ilimler de bdyledir. ilmin ne zamani vardir; ne
de imkéani... Hikmeti nerde bulursak oradan almaya mecbiruz. Binaen-aleyh ilim
olmak hasebiyle bunlari tedkik etmeye mecbiiruz. Maa-ma-fih fakiilte heniiz teskil
edilmisdir. ileride meclis-i miiderrisin bi’t-tab’ bu mes’ele ile alakadar olacakdur.

[lahiyat Fakiiltesi’ne alinacak talebeye gelince: Bu def’a fakiilteye girecek
olan talebe, dyle zannediyorum ki daru’l-fiintinun en iyi talebesi olacakdir. Bunu
yapmis oldugum tedkikata istindden soylityorum. Ciinkii bu sene alinacak talebe
Slleymaniye ve sahn talebesiyle ibtida-i dahilin son simifinda bulunanlar imis.

Bilirsiniz ki, Stileymaniye ve Sahn talebesinin Arapcasi miikkemmel oldugu
gibi ecnebi lisanlarna asinadirlar. Hem ulim-i Islamiye’ye hem de ulim-i Garbiye
dedigimiz ilimlere vakif efendilerdir. Ibtida-i dahilden gelecek efendilerin Arabileri
de iyidir. Hele lise mezunlariyla higbir vakit kabil-i kiyas degildirler. Ciinkii
medreselerde ulim ve fiintin ile beraber Fransizca ve Ingilizce lisanlar1 tedris
edildigi halde liselerde ilahiyat Fakiiltesi’ndeki dersler ta’kib edilecek kadar Arabca
okunmuyor. Binaen-aleyh bugiin icin ¢ok parlak talebeye malik Ilahiyat Fakiiltesi,
korkarim ki, bir sene sonra hi¢ talebe bulamayacak ve bulsa da bir taraf i¢in mdcib-i
istifade olmayacakdir. Ciinkii lise mezunu bir efendinin diger fakiilteleri birakib da
ilahiyat: tercih etmesi igin cézib bir sey yokdur. Geldigini farz etmis olsak bile
Arabca bilmeyen bir efendi lahiyat Fakiiltesi’nde ne yapabilecekdir. Séylendigine
gore bir tarafdan Arabi ve ecnebfi lisanlar1 okuyacak, diger tarafdan da 6grenebildigi
bu Arabca ile Kur’an’i, hadisi, tefsiri, mesalik-i fukahd ve mitekellimini tedkik
edecekmis. Bilmem ki bunun imkan1 var midir?

Maa-ma-fih simdi sdyledigim gibi bu cihetlerde meclis-i muderrisince her
halde nazar-1 dikkate alinacak ve biitiin levazimiyla ve hakiki bir I1ahiyat Fakdiltesi
teessiis edebilmesi igin 1azim olan her sey yapilacakdir. Akil ve mantik bunu iktiza
eder.

Sual: ilahiyat icin umimi lise mezunu olmak gayr-1 kafi olduguna kail
bulunuyorsunuz. O halde sizce bu fakiiltenin talebesi nereden gelmelidir?

-Ben Ilahiyat Fakiiltesi’ne girebilecekler icin umami lise mezunu olmak
neden kafi olmadigin1 1zah etdim zannediyorum. Binden-aleyh hakiki bir Ilhiyat
Fakultesi teessiis edecekse-kanlin bunu &mirdir-ona bir mahrec diisiinmek zar(reti
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vardir. Elbette aldka-darlar o ciheti de disiiniisler veya diisinecekelerdir.
Bendenizce bunu diisinmeye de liiziim yokdur. Ciinkii hal-i hazirda bu mahrec
mevcaddur.

Bilirsiniz ki mulg4 Daru’l-hilafe Medreseleri’nin alti senelik tali kism
vardi. Bunlar lise muadilidir. Bir aralik ben de burada muallim idim. Bunlarda asri
uldm ve fiintin tahsil olunabildigi gibi, Ingilizce, Fransizca lisanlar1 da tedris
olunmakda idi.

Hatta bir aralilk Rusca ve Almanca da vardi. Bunlarin gayesi uliim-1
Islamiyyenin suubat-1 muhtelifesinde ihtisis peyda etmek oldugu cihetle bi’t-tab’
Arabca da daha ziyade kuvvetlidir. Binaén-aleyh hem Ilahiyat Fakiiltesi’nin esasl
ve memlekete nafi’ bir sekilde yasamast hem de halkimizin ihtiyaclarinin tatmin
edilmesi icin en salim tarik, bildhare imam ve Hatib Mektebi nAnmim almis olan
Daru’l-hilafe Medresesi’nin alt1 senelik aksam-1 talisi ‘Ilahiyat Fakiiltesi unvaniyla
ibka edilmelidir. Esdsen Biiyiik Millet Meclisi’nin kabil eyledigi tevhid-i tedrisat
kandnu mdcibince ba’dema mufti, vaiz, din alimi, din mutefekkiri, imam, hatib,
muezzin gibi ne kadar memarin-i diniye varsa bunlarin hepsini yetisdirecek yegane
miiessese Maarif Vekaleti’dir. Bu kadar agir bir yiik altina girmis olan bir vekalet,
elbette bunlar1 nasil ve ne siretle yetisdirecegini diisiinmek mecbiriyyetindedir.
Dedigim sekilde bir ilahiyat lisesi kabul edilir ve her yerde bulunan Daru’l-hilafe
Medreseleri ayni1 program déhilinde ibka olunursa hem Ilahiyat Fakiiltesi talebe
bulur, yasar hem de diger veziif-i diniye erbabi yetisebilir. Hatta Ilahiyat
Fakultesi’nin mahiyet-i asliyesi nazar-1 dikkate alminca Ilahiyat Fakiltesi’ni
ba’de’l-ikmal vaiz veyahdd mifti olmak arzu edenler daha ziyade tekemmul etmek
ve hakiki bir vaiz olabilmek icin muhtelif yerlerde iki senelik &li medresenin
bulunmasi da lazimdir. Bagka siiretle din miitefekkiri yetisdirmek degil, imam ve
hatib bile yetisemeyeceginden ¢ok korkulur. Her seyi doguran ve yasatan ihtiyacdir.
Hakiki ihtiyAcdan dogan seylerdir ki, yasamaga namzeddir. Bu cihetler bi’t-tab’
ilahiyat meclis-i miiderrisininde ve diger aldka-dar makamca diistiniilecek veyahad
diisiiniilmiisdiir. Kaviyyen {imid ederim ki kdninun emr eyledigi {lahiyat Fakiiltesi
ile Imam ve Hatib Mektebleri memleketin ihtiyAcina muvafik bir tarz-1 silime
ifrag® olunacakdir.

80 sekillendirme.
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YUKSEK DiN EGITIMININ GELECEGI VE ISTIHDAM
ALANLARINA YONELiK PROGRAM ONERILERI

Saadettin OZDEMIiR*

Ozet

Tiirkiye’de Cumhuriyet donemi yiiksek din egitim-6gretimi inigli ¢ikigh bir
stirecten gecerek giiniimiize kadar gelmistir. Bu siire¢ icerisinde farkli zamanlarda
programlarda degisiklikler yapilmig, yapilan bu degisiklikler bazen amacina
ulagirken, bazen de yetersiz kalmistir. Bu da degisen ve gelisen toplum yapisina
uygun hizmet {iiretilemeyisi sonucunu dogurmustur. Din egitimi-6gretimi ve din
hizmetlerinin verilisinde yasanan olumsuzluk ve aksakliklarin ortadan kaldirilmasi
icin Yiiksek din egitiminin, yeni bir bakis agisiyla, yeniden programlanmasi uygun
olacaktir.

Yiksek din egitimi kurumlari olan ilahiyat fakiiltelerinin yeniden
yapilandirilmasinda, toplumun beklentileri, ihtiyaclar ve istthdam alanlar1 dikkate
alindiginda ii¢ ana program c¢ercevesinde bir yapilanmaya gidilmesinin uygun
olacag1 kanaatindeyiz. Bunlar Ogretmenlik alani, Diyanet hizmet alam1 ve Dini
sosyal hizmet alanlaridir.

Anahtar Kelimeler

Ilahiyat Fakiiltesi, Din Egitimi, Yaygmn Din Egitimi, Yiiksek Din Egitimi,
DinT Sosyal Hizmetler

PROGRAMME SUGGESTIONS REGARDING TO THE FUTURE OF
HIGHER EDUCATION OF RELIGION AND FIELDS OF EMPLOYMENT

Abstract

The higher education of religion system of Turkish Republic has come
through an up and down so far. Changes at programme at different times have been
carried out in that course. While changes have been done to reach its aims, some
times it has fallen behind the aims. This has led to he result of unproductive service
to the structure of the changing and developing society. Re-programming of the
Higher education of religion from a new point of view, for the elimination of
problems in education of religion and religious services will be convenient.

*

Yrd.Dog.Dr., Siileyman Demirel Universitesi, ilahiyat Fakiiltesi, Din Kiiltiirii Ahlak Bilgisi
Bolima.
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If the expectations and needs of the society are considered, Divinity
Faculties are to be constructed within the framework of three main programmes:
teaching, Diyanet (Religious Affairs Directorate) service and Religious social
service fields.

Key Words

Divinity Faculty, Religion Education, Commen Religion Education, Higher
Religion Education, Religious Social Service.

Tiirkiye’de Yiiksek Din Egitimi, Tevhid-i Tedrisat Kanunun 4. Maddesine
gore; Dariilfuniin’da bir Ilahiyat Fakiiltesinin kurulmasiyla baslamistir. Kisa bir
siire faaliyet gosteren bu Ilahiyat Fakiiltesi, acilisindan bir miiddet sonra
kapanmustir. Yiiksek Egitimde yer almayan Din Egitimi-6gretimi, 1949’da Ankara
Universitesi ilahiyat Fakiiltesi’nin agilmasiyla tekrar aktif hale gelmistir. MEB’e
bagh Yiiksek Islam Enstitiilerinin kurulmasiyla hem ilahiyat Fakiilteleri hem de
Yiiksek Islam Enstitiisii (YIE) olarak devam eden yiiksek din egitim &gretimi
1982°de YIE’nin ilahiyat Fakiiltelerine déniistiiriilmesiyle yeni bir boyut
kazanmustir. Daha sonra farkli tarihlerde agilan Ilahiyat Fakiilteleri, egitim 6gretim
faaliyetlerine devam etmistir.

Ilahiyat Fakiiltelerinde tek tip miifredata ilave olarak ilk defa 1997-98
Egitim Ogretim Yilinda flkogretim DKAB (Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi) boliimii
acilmistir. Baz1 ilahiyat Fakiiltelerinde agilan farkli boliimler bulunmakla birlikte,
genel olarak ilahiyat Fakiiltelerinin ¢ogunlugu tek tip programla egitim dgretime
devam etmiglerdir. Bu bdliimlerin 2006-2007 egitim-6gretim yilindan itibaren
Egitim Fakiiltelerine aktarilmasiyla Ilahiyat Fakiilteleri yine tek tip programa
donmiistiir. ilkogretim DKAB béliimlerinin 2011°de tekrar Ilahiyat Fakiiltelerine
aktarilmastyla biinyesinde Ilkogretim DKAB béliimleri olan ilahiyat fakiilteleri
birden fazla programla egitim 6gretime devam etmeye baglamislardir.

Giiniimiizde, yiiksek din egitimi veren kurumlar, ilahiyat Fakiiltesi/Ilahiyat
Bilimleri/Uluslararas1 islam ve Din Bilimleri ve Islami ilimler Fakiiltesi olarak
farkli isimlerle egitim Ogretim faaliyetlerini = silirdirmektedirler. Devlet
Universitelerinin neredeyse tamamina yakininda agilan Ilahiyat egitimiyle ilgili
yiiksek egitim Ogretim kurumlarinin sayist da 100’e yaklasmis bulunmaktadir.
Ayrica bazi Universitelerin Agik Ogretim Fakiilteleri biinyesinde faaliyetlerine
devam eden Ilahiyat On Lisans ve Ilahiyat Lisans Tamamlama (ILITAM)
programlart da bulunmaktadir

ILAHIYAT FAKULTELERININ KURULUS GEREKCESI

[lahiyat Fakiiltelerinin programiyla ilgili ~saglikli bir goriis ortaya
koyabilmek ve sonuca ulasabilmek icin Oncelikle Ilahiyat Fakiiltelerinin amaci
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nedir sorusuna cevap vermek yararli olacaktlr.l_ Bu fakiiltelerin amaci; Yiiksek
diniyyat miitehassislar1 yetigtirmek midir? Yoksa Islam Filozofu yetistirmek midir?

Diyanet hizmet alaninda gérev yapacak Imam, Vaiz, Kuran Kursu
Ogreticisi, vs. yetistirmek mi, yoksa MEB ilkdgretim ve ortadgretim alanmna
yonelik DKAB o6gretmenleri yetistirmek midir? Ya da Dini Sosyal Hizmet alanlar
olan; Cezaevleri, Huzurevleri, Hastaneler, Rehabilitasyon Merkezleri ve
Korunmaya ve Bakima muhta¢ ¢ocuk ve genglere “Dini Danismanlik” hizmeti
verecek gorevliler yetistirmek midir?

[lahiyat hizmet alaninda, birbirine yakin gibi duran aslinda birbirlerinden
farkli hizmet alanlar1 bulunmaktadir. Bu alanlarda kaliteli hizmet verebilmek i¢in,
hizmet verilecek alanin 6zellikleri, konumu ve diger alanlardan farkli olan yonleri
bilinmelidir. Sayet alan hakkinda dnceden bilgi sahibi olunursa, hizmeti veren ve
alan acisindan nitelik sorunu yasanmayacaktir. Onun icin oncelikle ilahiyat
Fakiiltelerinin amag ve iglevinin ne olacagi sorusunun cevaplanmasi gerekmektedir.

Tevhid-i Tedrisat Kanunun 4. Maddesinde ilahiyat Fakiiltelerinin amac;
Yiksek Diniyyat Mitehassislar1 yetigtirmek olarak tamimlanmgtir.  Ancak
Dariilfuniin’a baglh olarak agilan bu ilahiyat Fakiiltelerinin mezun veremeden
kapaninca boyle bir hedefin gerceklesmesi de miimkiin olmamistir. Dariilfuniin’da
agilan Ilahiyat Fakiiltesinin kapanmasi sonrasi, Yiiksek Ogretimde 1949°da Ankara
Universitesi [lahiyat Fakiiltesi acilincaya kadar, herhangi bir program yer
almamstir. 1949°da agilan Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi’nin amac1; “Din
meselelerinin saglam ve ilmi esaslara gore incelenmesini miimkiin kilmak, mesleki
bilgisi kuvvetli ve diislincesinde ihatali din adamlarinin yetisebilmesi i¢in liizumlu
sartlar1 saglamak maksadiyla memleketimizde de garbtaki Grneklerine benzer bir
Tlahiyat Fakiiltesi kurulmasi olarak agiklanmistir.””2

Yiiksek Din Egitimine katki saglayan bir diger kurum ise Yiiksek Islam
Enstitiileridir. 1959 yilinda ilk olarak Istanbul’da agilan Yiiksek Islam Enstitiilerinin
sayis1 zamanla 8’e ulasmustir. Ancak Yozgat Yiiksek Islam Enstitiisii agilisindan
kisa bir siire sonra kapanmustir. 1982 yilinda YOK’iin kurulmasiyla birlikte Yiiksek
Din Egitiminde de bir yapilanmaya gidilmis bu ¢ergevede Yiiksek Islam Enstitiileri

! Halis Ayhan, Tiirkive'de Din Egitimi, MUIFV Yaymlari, Istanbul 1999, s.211-223;
Abdullah Akin, Cumhurivet Dénemi Din Egitimil920-1950, Ensar Yayinlar1 Istanbul 2011,
5.138-155.

Miinir Kostas, “Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi”, Ankara Universitesi Ilahiyat
Fakiiltesi Dergisi, XXXI, Ankara Universitesi Basimevi, Ankara 1990, s.8; Zengin, Z. Salih,
“Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun Hazirlanmasindan Sonraki Ilk Dénemde Uygulanisi ve Din
Egitimi”, Dini Arastirmalar, Mayis Agusyos 2002 C.5, say:: 13, ss.81-
106.http://www.divinity.ankara.edu.tr/?page_id=101. 21.10.2013
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Dahiyat Fakiiltelerine déniistiiriilmiistiir.3> Ancak bu déniistiirme islemi yapilirken
[lahiyat Fakiiltelerinin amaglarinin ne olacagi konusuna hi¢ deginilmemistir.*

flahiyat Fakiiltelerinde YOK’{in tavsiyesiyle 1998 yilinda uygulamaya
konulan flahiyat Lisans Programlarmin amaciyla ilgili agiklayici bilgilere rastlamak
miimkiindiir. “Ilahiyat Fakiilteleri Ogretmen Yetistirme ve Lisans Programlari”
baslikli raporda “ilahiyat Fakiilteleri Ilkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
Ogretmenligi Programlarmin Gelistirilmesine ve Uygulanmasina Yén Veren Temel
flkeler” ve <“ilahiyat Fakiilteleri Lisans Programlarinin Gelistirilmesine ve
Uygulanmasma Yoén Veren Temel Ilkeler” olarak iki ana baslik altinda
incelenmistir. Ogretmenlik alaniyla ilgili boliimde programin gelistirilmesinde;
okullarda uygulanan DKAB ders programlarinin, dgrencilerin ilgi, ihtiya¢ ve
O0grenme diizeylerinin ve ilkogretim seviyesindeki ders programlart ve
fakiiltelerdeki egitim-0gretim siireleri esas alinarak program gelistirme ¢aligmasi
yapilmistir. Program olusturulurken alan dersleriyle; 6gretmen adaylarinin temel
[lahiyat formasyonuna sahip olmas, kiiltiir dersleriyle saglikli bir kiiltiirel altyap:
kazanarak, din ve kiiltiir iligkisini kurabilmesi, 6gretmenlik formasyon dersleriyle
de, 6gretmenlik meslegine yonelik bilgi ve beceriler kazanmasi 6n plana ¢ikarilmak
istenmistir. Programa konulan tim derslerin 6gretmen adaylarina “6gretmeyi
ogrenmek” amaciyla tasarlandig1 belirtilmektedir. Fakiiltelerdeki egitim-6gretimin
nitelikli hale getirilmesi icin MEB ve YOK arasinda yapilan protokolle, DKAB
ogretmenlik ve Ilahiyat alanina kalite getirilmesi amaglanmugtir.® Fakat gecmisten
giiniimiize, Ilahiyat Fakiiltesi mezunlarini en fazla istihdam eden kurum olan DIB
(Diyanet Isleri Baskanlig1) ile YOK arasinda kaliteyi artirict higbir adim
atilmamistir. Bu durum nitelikli din gorevlisi yetistirilmesi agisindan olumsuz bir
durum olarak gorilmektedir.”

[lahiyat Fakiilteleri 1998’de hazirlanan programa gére; ilahiyat Fakiilteleri
Lisans programlar;; Kur’an’t referans alan, kiiltiirel miras1 degerlendirebilen,

8 Ayhan, Tiirkiye'de Din Egitimi, $.237-239.

4 M. Sevki Aydin, “Ilahiyat Lisans Programmm Amag Sorunu”, Tirkiye’de Yiiksek Din
Egitiminin Sorunlari, Yeniden Yapilanmasi ve Gelecegi Sempozyumu, 1sparta 2004 s.21
[lahiyat Fakiilteleri Ogretmen Yetistirme ve Lisans Programlari, TC Yiiksek Ogretim
Kurulu Bagkanligi, Temmuz 1998. s5.7-9.

Sevki Aydm, Cumhuriyet Déneminde Din Egitimi Ogretmen Yetistirme ve Istihdami(1923-
1998), Kayseri 2000, s.160; Mevliit Kaya, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Istihdam Alanlarina
Uygun Eleman Yetistirme Sorunu”, Tiirkiye'de Yiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden
Yapilanmasi ve Gelecegi Sempozyumu, Bildiriler Miizakereler, Isparta 2004, s.215-216;
Muhammed Sevki Aydm, Din Dersi Ogretmenlerinin Pedagojik Formasyonlari, Erciyes
Universitesi Yayinlari no: 95, Kayseri 1996, 5.222-232

Veli Oztiirk, “Tlahiyat Fakiilteleri ile Diyanet Isleri Baskanligi ve Milli Egitim Bakanlig
Arasindaki Iliskilerin Tarihi Gelisimi Baglaminda Bazi Coziim Onerileri”, Tirkiye’de
Yiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden Yapilanmasi ve Gelecegi Sempozyumu, Bildiriler
Mizakereler, Isparta 2004, s.140

240



Yiiksek Din Egitiminin Gelecegi

yasanan hayat1 yorumlayabilen ve problemlere ¢o6ziim iiretebilen, ilahiyatcilar
yetistirmeyi hedeflemistir. Hem meslegi hem de toplumu tanimaya yonelik hizmet
verebilmek i¢in nitelikli meslek elemanlar yetistirmenin esas alindigi programda;
“kiiltiirel miras1 degerlendirebilen, hayati yorumlarken, Kur’an’1 referans alarak
degerlendirmeler yapabilen, genel tarih ve kiiltiir bilincini ihmal etmeden Ilahiyat
alantyla ilgili temel bilgi ve anlayisa sahip, hayat boyu 0grenme felsefesini
kavramus kisiler yetistirme amaci giidiilmiistiir.”® ifadelerine yer verilmektedir.

[lahiyat Fakiiltesi Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmenligi programmin
gelistirilmesi ve uygulanmasiyla ilgili temel ilkeler konusunda da su goriislere yer
verilmistir. Programin gelistirilmesinde, okullarda uygulanan DKAB ders programu,
ilkdgretim dgrencilerinin ilgi, ihtiyag ve 6grenme diizeyleri, ilgili okul diizeyindeki
ders programlar ile Fakiiltelerdeki egitim 6gretim siireci arasindaki paralellik esas
almmas1 ongoriilmiistiir. Belirlenen esaslar dogrultusunda alaninda genel kiiltiir ve
6gretmenlik formasyonu acisindan bilgili, gelisen ve degisen teknolojiyi takip
edebilen, yeni Ogretim yoOntemlerini alanina uygulayabilen, geri kalmayan,
donanimli 6gretmenler yetistirilmesi hedeflenmistir.®

ILAHIYAT FAKULTELERININ HiZMET ALANLARI

[lahiyat Fakiiltelerinin istihdam sahas1 oldukca genis bir alam
kapsamaktadir.'® flahiyat Fakiiltesi mezunlar1 genel olarak Milli Egitim Bakanlig
ve Diyanet Isleri Baskanhiginin farkli hizmet alanlarinda gérev alabilmektedirler. !t
MEB’e bagh ilk ve Ortadgretim Kurumlarinda Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
Ogretmeni, imam Hatip Ortaokul ve Liselerinde Meslek Dersleri gretmeni olarak
gorev yapabilme imkanlar1 da vardir.?

DIiB’lig1 Kurulug ve Gorevleri hakkindaki (22 Haziran 1965 tarih ve 633
sayill) kanunun 1. maddesine gore Bagkanligin gorevi “Islam Dini’nin inanglari,
ibadet ve ahlak esaslari ile ilgili isleri yiiriitmek, din konusunda toplumu

Iléhivat Fakiilteleri Ogretmen Yetistirme ve Lisans Programlari, TC Yiiksek Ogretim

Kurulu Bagkanligi, Temmuz 1998. s. 43.

lldhiyat Fakiilteleri Ogretmen Yetistirme ve Lisans Programlari, TC Yiiksek Ogretim

Kurulu Bagkanligi, Temmuz 1998. s.7-10.

10 Tlahiyat Fakiiltelerinin istihdam alaniyla ilgili olarak bakimz: Suayip Ozdemir, “Avrupa
Birligi Giris Siirecinde Ilahiyat Fakiiltesi Mezunlarimin Calisma Alanlar1 ve Bu Alanlara
Eleman Yetistirmek Uzere ilahiyat Lisans Programinda Yapilmasi Gerekli Diizenlemeler”,
Tiirkiye'de Yiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden Yapilanmasi ve Gelecegi
Sempozyumu, Bildiriler Miizakereler, Isparta 2004, s.149.

1 Adem Korukgu, “Ilahiyat Fakiiltesi Son Smmf Ogrencilerinin Yaygin Din Egitimine
Bakislar1”, Degerler Egitimi Dergisi, cilt: 9, say1:21, Istanbul 2011, s.57.

12 Saadettin Ozdemir "Istihdam Alanlarma Gore ilahiyat Fakiiltelerinin Yeniden

Yapilandirilmas:: Din Hizmetleri Boliimii Onerisi," Tiirkiye'de Yiiksek Din Egitiminin

Sorunlari ve Gelecegi Sempozyumu, 16-17 Ekim 2003, Isparta.
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aydilatmak ve ibadet yerlerini yonetmek” olarak belirlenmistir. DiB’ligina kanunla
verilen yetkinin istenen sekilde kullanilabilmesi igin eleman yetistirecek kaynaga
ihtiyact vardir.'®* Mevcut Ilahiyat Programlarinin bunun igin yeterli olmadigi hem
ilahiyatgilar, hem DIB yd&neticileri, hem de ogrencilerin kendi ifadeleri sonucu
goriilmektedir. [lahiyatgilar programlarda yeteri kadar DIB’e yonelik derslerin
olmadigindan, DIB yoneticileri ise kendilerinden goreve talip olan elemanlarin
yeterince nitelikli ve donanimli yetismediginden yakinmaktadir. Bir diger taraf olan
ogrenciler ise, kendilerinin mevcut programlarla Din Hizmetleri alaninda gorev
almak i¢in iyi yetistirilmediklerinden, dolayisiyla psikolojik olarak goreve hazir
olmadiklarindan sdz etmektedirler.’ Iste bu nedenlerden &tiirii asgari sartlarda
DIB’de gérev alacak kisilerin Fakiiltelerde DiB’e yonelik formasyon kazanmalar
ve kazandirilmasi zorunludur.®® Kastedilen formasyon ise kanaatimizce ancak ilgili
alana yonelik Ilahiyat Fakiiltelerinde bir programim acilmasi ve bu béliimde
verilecek olan egitimin sonucunda gergeklesebilecektir.

[lahiyat Fakiiltesi mezunlari, direkt olarak DiB’e bagh olmamakla birlikte,
DIB’nin hizmet sunmakla yiikiimlii oldugu alanlardan biri olarak sayilan Dini
Sosyal Hizmet alan1 da DIiB’in hizmet alanlarindan birisidir. Bu hizmet alanlart
icerisinde Cezaevleri, Huzurevleri, Aile ve Sosyal Politikalar Bakanligina bagh
Cocukevleri, Yuva ve Yetistirme Yurtlari, Engelliler ve diger muhta¢ insanlara
yonelik Rehabilitasyon Merkezleri yer almaktadir. Ayrica AB iilkelerinde ve diger
gelismis iilkelerde Hastanelerde yapilmakta olan Dini Danigmanlik ve Rehberlik
amagli din hizmeti faaliyetleri miistakbel hizmet alanlar igerisinde goriilmektedir.®

Dini sosyal hizmetler, sosyal hizmet gotirilen veya bu hizmeti isteyen
hedef kitlenin maddi-manevi agidan huzur ve mutluluguna katki yapmayi, acilarini
hafifletmeyi, yaralarini sarmay1 ve manevi rehabilitasyonu hedeflemektedir.*’

13 (Ozdemir "Istihdam Alanlarma Gore Ilahiyat Fakiiltelerinin Yeniden Yapilandirilmasi: Din

Hizmetleri Bolimi Onerisi," s. 540,541; Ibrahim Kafi Dénmez, “Din Gorevlisi
Yetistirmeye Yonelik Yiiksek Ogretim Programlarinin Onemi ve ilahiyat Meslek Yiiksek
Okullar1 Hakkinda Bir Degerlendirme”, I. Din Suras: Teblig ve Miizakereler, Diyanet Isleri
Baskanlig1 yayinlari, IT, Ankara 1995, 5.69.

14 Halit Ev, “ilahiyat Fakiilteleri ile Ilgili Bir Model Onerisi”, TabulaRasa Akademik Dergi,

yil:1, say1:2, Isparta 2001, 5.129-149.

Nevzat Yasar Asikoglu, “Tlahiyat Fakiiltelerinin Egitim Ogretime Katkilar1 ve Kaliteye

Yolculuk”, Cumhuriyet Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi, cilt:IX/1, Sivas 2005, s.7.

16 Nevzat Yasar Agikoglu, “Vaizlerde Aranacak Temel Yeterlilikler Uzerine”, Cumhuriyet
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Cilt:V111/2, Sivas 2004, s.19; IV. Din Surasi Teblig
ve Miizakereler, Diyanet Isleri Bagkanlig1 yayinlari, Ankara 2009. s.533.

17 Saadettin Ozdemir, "Dini Sosyal Hizmetlerin Temelleri”, SDU Fen Edebiyat Fakiiltesi
Sosyal Bilimler Dergisi, yil: 2012, sayr: 25, Isparta ss.125-138; Ozdemir Saadettin, Ali
Seyyar, AB Siirecinde Tirkiye'de Dini Sosyal Hizmetlerin Onemi (Tirkiye-Almanya-
Ornegi), 1. Din Hizmetleri Sempozyumu 3-7 Kasim 2007, Diyanet Isleri Baskanligi
Yaymlari, Ankara 2008. ss.506-523; Saadettin Ozdemir, AB Giris Siirecinde [lahiyat
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[lahiyat Fakiiltelerinin bir diger hizmet alan1 da “Dini Sosyal Hizmet dir.
Genel anlamda “Dini Sosyal Hizmetler”in faaliyet alani igerisinde; Cezaevleri ve
Hastaneler, Huzurevleri ve Rehabilitasyon Merkezleri, Aile ve Sosyal Politikalar
Bakanligi’'na baglhh Yuva, Yurtlar ve Cocuk evleri gibi kuruluglart saymak
mumkundr. 8

ILAHIYAT FAKULTELERININ YENIi YAPILANMASI NASIL
OLMALIDIR?

Program gelistirmede once bazi kriterlerin olusmasi ve bu kriterlere gore
program geligtirme ¢aligmalarinin yapilmasi: gerekir. Program gelistirme yapilirken
bazi usul ve esaslara uyulmadi§i zaman, program gelistirme isi amacina
ulasmamaktadir. Program gelistirme siirecinde dikkat edilmesi gereken temel
hususlar sunlardir. Ilk olarak, verilecek egitimle, bireyin elde edecegi kazanimlar
belirlenmelidir. Kazanimlar sonucunda elde edilecek davranmiglarin neler oldugu
ortaya konulmalidir. Buna gore program ve program igeriginde nelere yer verilecegi
tespit edilmelidir. Son olarak da davranislarin kazanilmasim saglayacak program
belirlenmeli ve diizenlemesi yapilmalidir.®

Birey is hayatina hazirlanirken, hangi niteliklere sahip olmasi gerektigi,
program gelistirme acisindan 6nemli bir husustur. Program gelistirilirken degisen
kosullar, yasanan hayatin getirdigi sorun, imkan ve imkansizliklar, mesleki
motivasyon, egitimde gelisen ve degisen teknolojiyi kullanma gibi bireye donanim
kazandiracak nitelikler esas almarak kriterler olusturulmalidir.?°

Program gelistirmede bilimsel esaslara uyulmamasi ortaya konulacak olan
programin basarisiz olmasi anlamima gelmektedir. Program gelistirme mantigi
dikkate alinmadan gelistirilecek olan bir program sonucu, program ¢iktilarinda su

Fakiltelerinde Yeni Bir Bolim Onerisi: "Din Sosyal Hizmetler Bélimi" veya "Sosyal
Ilahiyat Bolimii",Ercives Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi, Giiniimiiz Tiirkive'sinde Islam
Uluslararas: Sempozyumu, 8-9 Ekim 2009 Kayseri/TURKIYE.

15 Kasim 1993 tarihinde yapilan I. Din Surasi’nda Baskanligin “Dini Konularda Toplumu

Aydmlatma ile Tlgili Bagkanlik Gériisii bashig altinda takdim edilen bilgiler de yukarida

s6zii edilen kurumlar Diyanet Isleri Baskanligmim bir hizmet alami olarak gdsterilmistir. I.

Din Surasi Teblig ve Miizakereleri 1-5 Kasim 1993, Ankara 1995, s. 63,64; Saadettin

Ozdemir, "Huzurevlerinde Din Egitimi Hizmetlerinde Karsilasilan Problemler ve Coziim

Onerileri" Diyanet Isleri Baskanligi IV Din Surasi, 12-16 Ekim Ankara 2009, s.354.

19 Veysel S6nmez, Program Gelistirmede Ogretmen Elkitabi, 16. Baski, An yayinlari, Ankara
2010, s.23-191; Yusuf Budak, “Mesleki Egitimde Ihtiyag Analizi ve Islevsel Egitim
Programi” Gazi Universitesi Endiistrivel Sanatla Egitimi Dergisi, say1:245, Ankara 2009,
5.66-67.

20 Murat Tuncer-Mehmet Tagpmnar, “Avrupa Birligi’nde Egitim ve Mesleki Egitim
Yonelimleri” XIII. Ulusal Egitim Bilimleri Kurultay:, 6-9 Temmuz 2004, Inénii Universitesi
Egitim Fakiltesi Malatya 2004, www.pegem.net/dosyalar/ dokuman /197.pdf
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durumlarin gériilmesi dogaldir; Is yapma ve egitimde yetersizlik, alanla ilgili yeni
gelisen  teknolojiye yabanci kalma, yetersiz motivasyon, beklentileri
karsilayamama, is yerinde mesleki tatminsizlik ve yapilan isten olumlu doniit
alamama.?’ Bunun sonucu artik bugiin genel meslek alanlari igin, dolayisiyla
flahiyat Fakiilteleri icin de, bir taraftan is ve nitelikli meslek sahibi olmanin énemi
Uzerinde durulurken, diger taraftan kalifiye meslek eleman: yetigtirmeyen
programlarin kapanmasi gibi hususlar tartigma konusu yapilmaktadir.?> Onun igin
oncelikle kaliteli meslek elemani yetistirilmesi ve sonrada bu elemanlarmn
istthdamia oncelik verilmesinde 1srar edilmelidir.

Ilahiyat Fakiilteleriyle ilgili yeni program olustururken veya program
gelistirirken, program gelistirmeyle ilgili yukarda degindigimiz prensiplere gore
caligmalar yapilirsa dogru bir yol tutulmus olacaktir. ilahiyat programlarinin
olusturulmasinda bilimsel kriterler yerine, bireysel, siyasi ve ideolojik yaklagimlar
hakim olursa, saglikli bir program gelistirilemeyecektir. Bu fakiiltelerin gelecegiyle
ilgili tartigmalar bir kisim derslerin programda yer almasi veya almamasi etrafinda
yapilacak olursa, olumlu bir netice almamayacagi asikardir. Ilahiyat
Fakiiltelerindeki ¢esitlilik ve programla ilgili tartigmalar “Program Gelistirme”
mantalitesi i¢inde yapildig1 takdirde bir sonuca varilabilecegi muhakkaktir.?

flahiyat Fakiiltelerinin gelisen ve degisen teknolojiye ayak uydurmalari,
kendilerini yenilemeleri gerekmektedir. Hizmet alanlarmimn gelismesi ve
farklilasmasi bu degisikligi zorunlu hale getirmektedir. Modernlesme ve
sanayilesme sonrasi topluma yonelik hizmet alanlarmin timiinde oldugu gibi, din
hizmetleri alaninda da yeni ihtiyaglara ve sosyal yapiya gore hizmet sahalar
acilmigtir.?*  Agilan bu hizmet alanlari, ¢agin gereklerine uygun olarak
diizenlenmelidir. Yeni hizmet alanlarinda kaliteli hizmet sunumu igin, hizmet alanin
ozelligi, toplumsal yapi igerisindeki yeri, hangi hizmetin ne kadar ve kimler
tarafindan verilmesi gerektigi gibi, hususlarin ¢ergevesi ve sinirlart objektif olarak
belirlenmelidir.?

2 Ozcan Demirel, Kuramdan Uygulamaya Egitimde Program Gelistirme, Pegem yayimcilik, 3.

Baski, Ankara 2000, s.73-109;Yusuf Budak, “Mesleki Egitimde Ihtiyag Analizi ve Islevsel
Egitim Progranmi” .69, 70.

2 http://www.memurlar.net/haber/426108/?print=true 11.11.2013.
23

Nevzat Asikoglu, “Degisen Diinyada Degismeyen Kurumlar: flahiyat Fakilteleri”, IV. Din
Surast Teblig ve Miizakereler, Diyanet Isleri Baskanlig1 yaymlari, II, Ankara 2009. s.887-
898.

Astkoglu, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Egitim Ogretime Katkilar1 ve Kaliteye Yolculuk”, s.3.
Suayip Ozdemir,“Avrupa Birligi Giris Siirecinde Ilahiyat Fakiiltesi Mezunlarmin Calisma
Alanlar1 ve Bu Alanlara Eleman Yetistirmek Uzere Ilahiyat Lisans Programinda Yapilmas
Gerekli Diizenlemeler”, s.195-204; Mevliit Kaya, “Ilahiyat Fakiiltelerinin Istihdam
Alanlarina Uygun Eleman Yetistirme Sorunu”, s.217-219; IV. Din Surasi Teblig ve
Miizakereler, Divanet [sleri Baskanligi yayinlart, IV Din Surast Kararlari, 11, Ankara 2009,
1095-1101.

24
25

244


http://www.memurlar.net/haber/426108/?print=true

Yiiksek Din Egitiminin Gelecegi

[lahiyat Fakiiltesi mezunlarinim hali hazirdaki yapilanmasi iki programla
devam etmektedir. Ilahiyat Lisans Program ki, mezunlarinin biiyiik ¢ogunlugu ayni
formasyona sahip olup, DiB’in farkli alanlarinda gérev almaktadirlar. Aymi
program mezunlarinin bir diger hizmet alan1 ise, mezuniyet sonrasi alimacak olan
“pedagojik formasyon sertifikasi”yla Ortadgretim kurumlarinda Din Kiiltiiri ve
Ahlak Bilgisi 6gretmenligi veya Imam Hatip Meslek Lisesi Ogretmenligidir. Yine
mevcut durumda lahiyat Fakiiltesi biinyesinde bir diger program ise, Ilkdgretim
Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmenligi boliimiidiir.?6 Bu b6lim mezunlari
mezuniyet sonrasi 0gretmen olma hakkini elde etmektedirler.

DIiB’in ve MEB’in farkli alanlarinda gorev alan ilahiyat lisans mezunlari,
boliimlerinden mezun olurlarken goérev alanlariyla ilgili hi¢bir bilgi ve formasyon
sahibi olmadan mezun olmakta ve sonra da hizmet iiretmeye calismaktadirlar.?’
Hizmet alaninda daha oOnceden karsilasmadiklari ve bilmedikleri bir alanla
tanismaktadirlar. Bu da gorev yapma esnasinda bazi aksakliklara neden olmaktadir.
Karsilagilan sikintilar neticesinde de mesleki tatminsizlik, motivasyon kaybi ve
kisisel yasamda olumsuzluklar yasanmaktadir. Sayilan olumsuzluklarin 6nlenmesi
ve mesleki bagar1 agisindan alaninda donanimli, mesleki bilgi ve beceriyle yetigmis

% Tlahiyat Fakiiltelerine bagh “Ilkdgretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi B&liimii” leri

1997-98 Egitim-Ogretim yilindan itibaren agilmistir. 2006-2007 Egitim Ogretim yilindan
itibaren Egitim Fakiilteleri biinyesine aktarilan Ilkdgretim DKAB Egitimi Béliimleri,
Yiiksek Ogretim Genel Kurulunun ilgi 15.05.2012 tarih ve 101-03-02-3157 sayili yazsi
ayni  Universitede bulunan Ilahiyat Fakiiltelerine &grencileriyle birlikte aktarildig
bildirilmisti. Buna ilaveten 03.09.2012 tarih ve 01.05.01.1077 sayili yaziniz ile de
Akademik personelin Egitim Fakiiltelerinden [lahiyat Fakiiltelerine aktarilmasi karari
uygulanmist. Ancak ilkogretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi Boliimlerinin ilahiyat
Fakiiltelerine aktarilmastyla ilgili olarak Yiiksek Ogretim Genel Kurulunun ilgi 15.05.2012
tarih ve 101-03-02-3157 sayih yazsi ile flkégretim Din Kiiltiiri Ve Ahlak Bilgisi Egitimi
Bolimunin ayni Universitede bulunan Ilahiyat Fakiiltelerine aktarilmasina, Danistay 8.
Dairesinin 2012/6507 E. sayili davasi geregi Mahkemenin vermis oldugu yiiriitmeyi
durdurma karar1 verilmistir. Ancak bu karar YOK tarafindan 3 ve 4. Simif [Ikdgretim DKAB
Ogretmenligi  6grencilerinin  Egitim  Fakiiltelerine gonderilmesiyle kismi olarak
uygulanmstir. {lkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi Boéliimlerinin ilahiyat
Fakiilteleri biinyesinde mi kalacagi yoksa Egitim Fakiiltelerine mi baglanacagi sorusunun
cevabr galiba Danistay’in Yiriitmeyi Durdurma Karariyla ilgili esastan verecegi karara
kadar netlik kazanmayacak gibi gériniyor.

Ilahiyat Fakiilteleri lisans programu incelendiginde MEB alaniyla ilgili herhangi bir ders
yoktur. DIB hizmet alanlarina yonelik ise; “Ilahiyat Fakiiltelerinin hemen hemen tamaminda
“Dini Hitabet ve Mesleki Uygulama” adinda bir ders bulunmaktadir. Ancak bu ders ile ilgili
ne bir uygulama y6nergesi ne de dersin amag¢ ve mantigina yonelik uygulama vardir. Dersin
amacina uygun olarak verilemeyisinin altinda DIB ile Ilahiyat Fakiilteleri arasinda bir
protokoliin olmayisindan kaynaklanmaktadir. Dolayisiyla bu ders, teorik olarak veya
uygulama alanina gidilmeden islenmeye c¢alisilmaktadir.http://ects.sdu.edu.tr/\/2/Pages/
ShowProgrammeDetails.aspx?BolumKodu=1503&BirimKodu=15
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meslek elemanlarmin yetistirilmesi gerekmektedir. Bu da ancak ilahiyat Fakiilteleri
programinin istihdam alanlarina gore yapilanmasiyla miimkiin olacaktir.?

[lahiyat fakiiltelerinin yeniden yapilanmasinda 6gretmenlik, diyanet ve dini

sosyal hizmetler alanlar1 esas alinarak bir yapilanmaya gidilmelidir. Istihdam
alanlarma goére yapilacak olan program giincellemesinin ilahiyat Fakiiltelerinin
gelecegi acgisindan uygun ¢oziim yolu oldugu kanaatindeyiz. Bu alanlarla ilgili
Onerimiz Tablo 1’de goérulmektedir.

Tablo 1: Ilahiyat Fakiiltelerinin program yapilanmasi

ILAHIYAT
FAKULTESI | piyanet

[lkdgretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi

Ogretmenligi
Ogretmenlik | Ortadgretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
Alant Ogretmenligi

Imam Hatip Meslek Dersleri Ogretmenligi
Kur’an Kursu Ogretmenligi

Din Gérevliligi (Imam-Hatip)

Vaizlik

Hizmet Alam | pipj Danismanlik ve Rehberlik (Aile Irsat ve
Rehberlik Biirolarinda)

Dini  Sosyal | Cezaevi Vaizligi

Hizmetler Huzurevi Vaizligi

Alani Hastane Din Hizmetleri

Engelliler Din Hizmetleri

28

Ilahiyat Fakiiltelerinin istihdam alanlarma gére yeniden yapilanmasiyla ilgili olarak genis
bilgi icin bakimiz: Suayip Ozdemir, “Avrupa Birligi Giris Siirecinde Ilahiyat Fakiiltesi
Mezunlarinin Calisma Alanlar1 ve Bu Alanlara Eleman Yetistirmek Uzere ilahiyat Lisans
Programinda Yapilmas: Gerekli Diizenlemeler”, s.209; Mevlit Kaya, “Ilahiyat
Fakiiltelerinin Istihdam Alanlarma Uygun Eleman Yetistirme Sorunu”, s.211-228; Ahmet
Kog,““Ilahiyat Lisans” Programu ve Mezunlarmin Istihdam Sorunlari Uzerine Bazi
Milahazalar”, Tiirkiye'de Yiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden Yapilanmasi ve
Gelecegi Sempozyumu, Bildiriler Muzakereler, Isparta 2004, s.277-284; Muammer Cengil,
Ilahiyat Fakiiltesi Ogrencilerinin Istihdam ve Bu Baglamda Ders Programlar1 Uzerine Bazi
Oneriler”, Tiirkiye’de Yiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden Yapilanmas: ve Gelecegi
Sempozyumu, Bildiriler Muzakereler, Isparta 2004, s.243-254; Hamdi Mert,“ilahiyat
Fakiiltesi Mezunlarinin Istihdaminda Ortaya Cikan Aksakliklar”, Yiiksek Ogretimde Din
Bilimleri Sempozyumu, Ondokuz Mayis Unv., {lahiyat Fakiiltesi, Samsun 1988, s. 400-403;
Mustafa Arslan, “Diyanet Hizmetlerinde Gorev Alacak Elemanlarin Yetistirilmesi Igin
Hazirlanacak Programim Hizmet Alacak Hedef Kitleye Gore Yapilandiriimasmim Onemi”,
Tiirkiye'de VYiiksek Din Egitiminin Sorunlari, Yeniden Yapilanmasi ve Gelecegi
Sempozyumu, Bildiriler Miuzakereler, Isparta 2004, 5.285-298; Mevliit Kaya-
BayramaliNaziroglu, “Ilahiyat Fakiiltelerinde Pedagojik Formasyon Derslerinin Tarihi
Gelisimi”, Modern Dénemde Ilahiyat Egitimi  Miifredati ve Yontem Tartismalart,
Uluslararasi Katiliml Calistay, Samsun, 19-25 Temmuz 2010;
http://isamveri.org/pdfdrg/D196760/2011/2011 KAYAM_NAZIROGLUB.pdf; 11.11.2013
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SONUC

Orgiin ve yaygmn din egitiminin farkli alanlarinda gorev iistlenmek
durumunda olan ilahiyat Fakiiltesi mezunlari, hizmet verdikleri tiim alanlarda
nitelikli hizmet tiretme konusunda zorlanmaktadirlar. Hizmet alanlarinin biiyiimesi,
boliinmesi ve hizmet gesitliligi basta gelen giicliikler arasindadir. Diger bir husus
ise, hizmet alaninin ozelligine uygun eleman yetistirilemeyisi, nitelikli hizmet
sunumunda bir diger problem alani olarak ortaya ¢ikmaktadir.

Iste s6z konusu giigliikler, problemler ve biitiin olumsuzluklara ragmen,
flahiyat ~Fakiiltesi mezunlarindan nitelikli hizmet bekleyenlerin  oldugu
unutulmamalidir. Onun icin yapilmasi gereken, Ilahiyat Fakiiltelerinin toplumun
ihtiyag ve beklentileri de dikkate alinarak, bilimsel bir yaklasimla, yeniden
yapilandirilmasi ve program ¢esitliliginin saglanmasidir. Program ¢esitliliginin
hizmet alanlarina pozitif katki saglayacagi kanaatindeyiz.
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Abstract

Islamic studies and religious studies are attracting growing interest at
worldwide. British universities accommodates Islamic studies as subject studies for
long time with various names. Theology and religious studies in Turkey is called as
Hlahiyat faculty. In Muslim world, Turkish experience is quite unique with teaching
various subjects from basic Islamic sciences to philosophy, from history to
literature. It can be world—wide good model for theology and religious studies.
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INGILTERE VE TURK YUKSEK EGITiMINDE iSLAM VE DIN
CALISMALARI

Islami ve dini arastirmalar biitin diinyada giderek artan sekilde ilgi
cekmektedir. Ingiliz {iniversiteleri uzun siiredir konu arastirmasi olarak Islami
caligmalara farkli isimlerle yer vermektedir. Teoloji ve dini ¢aligmalar Tiirkiye’de
flahiyat fakiiltesi olarak isimlendirilmektedir. Islam diinyasinda temel islam
bilimlerinden felsefeye, tarihten edebiyata farkli konularin 6gretilmesiyle Tiirkiye
tecriibesi farkli ve 6zel bir yere sahiptir. Bu alanda diinya dl¢eginde giizel bir 6rnek
olarak kullanilabilir.

Anahtar Kelimeler

Teoloji ve Dini Arastirmalar, [lahiyat Fakiiltesi, Tiirkiye, ingiltere

‘Islamic Studies’ as a subject within Higher Education in the United
Kingdom is generally understood to include the study of Islam and Muslim
societies in a variety of disciplines and departments. In primary form it includes the
Islamic Studies programmes as well as Religious Studies. In the secondary
meaning, it can also be found within History, Languages and Literature, Politics,
Anthropology and Sociology, and the interdisciplinary area studies programmes in
Middle East or South Asian Studies. With the increased student interest in Islam

* Dr., University of Wales, Trinity Saint David, Wales, UK
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and the Muslim world in our contemporary times, many United Kingdom
universities have developed modules related to Islamic Studies that have been
incorporated into different degree programmes. Themed courses such as Islamic
finance or introductory courses on Islam for a general student population have also
been developed. In addition, universities have engaged in outreach education for
those working in social services or government to develop their knowledge of Islam
and the Muslim society in large.

Historically, the study of Islam and Muslim society as an academic field in
Britain has its foundations in Orientalism, being the study of the cultures and
languages of the Muslim world, encompassing the Near and Middle East. The first
chairs in Arabic were created in Cambridge in 1632 and in Oxford in 1634.1 By the
nineteenth century, increasing contact with the Muslim world through travel and
trade saw an expansion in the provision and interest in Islamic Studies.? In 1916,
the School of Oriental and African Studies was opened as part of the University of
London. The establishment of this institution followed the 1909 Reay Report,
which saw a need for studies of the Islamic world for the ‘training of persons who
are going to the East or Africa, either for public service or private business’.?
Nevertheless, this report also insisted on a balance between practical training and
scholarly independence. It sought to strike ‘a balance between the teaching of
classical and of living spoken languages, and between teaching languages and
teaching the history, religion and laws of the societies which used them’.* Hence,
approaches to Islamic Studies in Western universities today include the study of
Islam through classical texts and languages as well as the study of Muslim
communities and practice.

The development of Islamic Studies continues to be influenced by the
historical context within which it finds itself in the United Kingdom. The report of
the study of Islam at Higher Education by EI-Awaisi and Nye in 2006 spoke highly
of the good engagement between classical study of Islamic subjects and the related
subjects within the higher educational institutions of the United Kingdom.: It
reported that Islamic Studies is taught and researched in a diversity of areas,
contributing extensively to scholarship on Islam and Muslim communities > While
the teaching of Islamic Studies remains in part within the legacy of its heritage, the
study of Islam and Muslim societies also takes place on a multi-disciplinary level.
A particularly important development in Islamic Studies has been the growth in

Albert Hourani, Islam in European Thought (Cambridge: CUP, 1991), 13.

Ibid., 33-34 and 63-65.

Reay Report quoted in Hourani, 67.

Ibid., 68.

El-Awaisi, Abd al-Fattah and Malory Nye. Time for Change — Report on the Future of the
Study of Islam and Muslims in Universities and Colleges in Multiculturalism Britain.
Dundee: Al-Maktoum Press, 2006.
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Islam being taught from within a Religious Studies tradition from the 1960s and
1970s. There are very few named Islamic Studies centres or departments in Britain
and universities such as Lampeter, Oxford and SOAS are rather exceptions. In
general, Islamic Studies is taught and researched mainly in Middle Eastern
departments and Religious Studies departments.® Hence, scholars engaged in forms
of Islamic Studies come from a number of academic disciplines, including
Religious Studies, History, languages and literature, Politics, Anthropology and
Sociology, and interdisciplinary area studies programmes in Middle East Studies
and South Asian Studies.

Within the Religious Studies departments the study of Islam include both
the more traditionalist manifestations of Islamic Studies concerned with language
acquisition and the study of Islamic texts and the more interdisciplinary subjects of
Islam that focus on various aspects of Islam and Muslim societies, including
modules on ‘Islam in Contemporary Britain’, ‘Christian-Muslim Relations’,
‘Muslims in Britain’ and ‘Islam in the West’. These modules approach the topic
from a sociological, political or anthropological perspective. The students are also
generally obliged to do some sociological and anthropological modules such as
‘“Theory of Religion’, Philosophy of Religion’, and ‘Methods and Approached to
studying Religion’.” This model seems to be the one most closely resembling the
llahiyat faculties within Turkish Universities. The strength of this aspect of
studying Islam in the United Kingdom is that students are fully able to engage with
sociological, anthropological and philosophical concepts of the modern world. The
weakness of this programme seems to lie in the lack of emphasis on the traditional
Islamic sciences, especially the Islamic texts and the acquisition of Muslim
languages. In this sense the Ilahiyat faculties have developed their programme in a
much better way since they give equal weight to the traditional Islamic sciences,
acquisition of Muslim languages and the subjects such as philosophy and history.

The historical origins of the establishment of Ilahiyat faculties lie in the late
eighteenth century. The madrasa system in the Ottoman State, which had been an
evolving higher education system since the classical Islamic period (eleventh
century), was surpassed by major educational reforms based on contemporary
European structures.® One of the main reforms implemented was the establishment
of numerous Western-style higher education institutions and the first Ministry of
Education in 1857.° Due to these reforms, the Ottoman State acquired a dual higher

6 Bunt, Gary R. ‘Islam in Higher Education: University of Birmingham 29 — 30 January 2005’
Discourse 4, no. 2 (2005): 104-19.

7 See Martin, Richard C. Approaches to Islam in Religious Studies, Oxford: Oneworld, 2001.

8 See Amjad M. Hussain, A Social History of Muslim Education: From the Prophet’s Period
to Ottoman Times, (London: Ta-Ha Publishers, 2013.

9 Selguk Aksin Somel, The Modernization of Public Education in the Ottoman Empire 1839-
1908 (Brill: Leiden, 2001), 20-22.
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education system that had the traditional structure (madrasas) and the Western type
(mekteb).’® By 1924, the new Republic of Turkey passed the Unification of
Education Act Law, which put all educational institutions under the state.** During
that year, the Darul Fanun Faculty of llahiyat (Faculty of Divinity within the School
of Arts) in Istanbul (1924-1933) was opened. At the same time imam-hatib schools
at the secondary level were introduced to train imams. The imam-hatib secondary
schools did not just concentrate on Islamic sciences but used a pedagogy that
included subjects such as Civil Law, sciences, Mathematics, Economics and
Sociology. The new curriculum at the Darul Fanun Faculty of Ilahiyat in Istanbul
promoted a modern and active understanding of religion, and it was argued that it
would train specialists in Islamic Studies, meet the need for religious instruction in
schools, and produce graduates fluent in modern scientific methods. The faculty
was allowed to accept students from imam-hatib schools. The faculty received more
than 400 students that year directly from the closed down madrasas.?

In 1948 the parliament argued that a faculty of Ilahiyat should be
established and some other religious education institutions should be opened to get
qualified men who could lead prayers and funeral ceremonies. Eight new imam-
hatib courses were therefore opened that year. In 1949, Ankara University Senate
established the first Faculty of llahiyat. Since 1959 numerous llahiyat faculties
have been established and since 1966 graduates of imam-hatib schools have been
given the opportunity to attend university.'®* By 1982, the Council of Higher
Education (CHE) transferred all of the private higher Islamic Studies institutions
into the llahiyat faculties through extensive reforms.!4 Since the 1980s many
conferences have addressed the status of Islamic Studies at various universities
across the nation.'®> One of the main national conferences was entitled ‘Symposium
on the Problems, Restructure and Future of Higher Religious Education in Turkey’
in 2003, hosted by Suleyman Demirel University (SDU). This conference dealt
specifically with what should be taught in Ilahiyat faculties with regards to religious
service.

0 Yasin Aktay, ‘Political and Intellectual Disputes on the Academisation of Religious
Knowledge’  (MPhil ~ Thesis,  Ankara  University, 1993).  Available at
http://www.angelfire.com/art/yasinaktay/tezler/MSThesis[accessed 18 February 2008].

11 OzcanDemirel, ‘Education in Turkey: From Empire to Republic’ in Education in the Muslim
World,ed. Rosarii Griffin, 131 (United Kingdom: Symposium Books, 2006).

12 Mehmet Pacaci and Yasin Aktay, ‘75 years of Higher Education in Modern Turkey’, The
Muslim World Journal, LXXXI1X (1999): 389-413.

13 StephenVertigans, Islamic Root and Resurgence in  Turkey(Westport, CT:
Praeger/Greenwood, 2003), 94.

4 Bekim Agai, ‘Islam and Education in Turkey’, inSchooling Islam: the Culture and Politics
of Modern Islam, 156.

15 Pacaci and Aktay, ‘75 years of Religious Education in Modern Turkey’, 403-404.
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The llahiyat faculties in Turkey today lay emphasis on the academic study
of both Islam and on the epistemological study of religion. Since 1992 the main
departments of Ilahiyat faculties across the country have been standardised into
three departments: the Basic Islamic Sciences Department, the Philosophy and
Religious Studies Department, and the Islamic History and Arts Department.® This
is a unique system which Turkey has produced which is unlike any other system in
the Muslim world. Departments of Basic Islamic Sciences offer academic subjects
such as: Tafsir (Qur’anic exegesis); Hadith(traditions of the Prophet Muhammad);
Kalam (Islamic theology); Islamic law; history of Islamic sects; and Arabic
language and literature. The department of Basic Islamic Sciences deals with
subjects that are classical which gives the students a clear and strong background
however, they are also praiseworthy for their approach which is academic,
including textual and sociological studies. The latter especially has developed very
well in recent years.

In a complimentary fashion, the ‘Departments of Philosophy and Religious
Studies’ support the ‘Departments of Basic Islamic Sciences’. This department is
very similar to the contemporary Religious Studies department in the UK, where
modules such as philosophy of religion, psychology of religion, sociology of
religion, epistemology of religion, and history of philosophy are taught. This is a
very good academic aspect to studying religion, since this means that Turkish
students of the llahiyat graduate not only with traditional Religious sciences but
also develop throughout their degree the ability to understand religion(s) from a
wider aspect and provide the student of the Ilahiyat Faculty with a wide range of
approaches due to the variety of subjects. For example, the Philosophy and
Religious Studies Department deals with sophisticated subjects and figures based
both in the classical era such as ancient philosophy of Aristotle, Islamic Philosophy
of Ibn Sina and Ibn Rushd and the modern aspect of sociology and phycology as
portrayed by Max Weber, Jung and Freud. Another module found within this
department is on logic, which is a classical Islamic subject which is unfortunately
taught in very few Muslim countries today, which makes Turkish experience unique
and praiseworthy. The ‘Departments of Islamic History and Arts’ takes an academic
approach to subjects such as the history of the Islamic world, the history of Turkish-
Muslim arts, Turkish-Islamic literature, and Turkish religious music, again which is
essential to comprehend in order to have a context for all the traditional Islamic
subjects.

These wide range of subject taught at the llahiyat faculty have been studied
from historical, sociological, philosophical, textual and even scientific approaches
using critical academic analysis. Accordingly, it is clear that the ‘health of the
discipline’ is “strong’ on the basis of its academic approach and research. This kind

16 Pacaci and Aktay, ‘75 years of Religious Education in Modern Turkey’, 405.
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of interdisciplinary approaches and the possession of an integrated approach that
draws on different disciplinary frameworks have for a long time been seen as an
inherent strength by most Western universities. Scholars in the West study Islam
from a wide range of disciplines such as History, Religious Studies, Law, languages
and literature, Political Science, Anthropology, Sociology, area studies and Art
History. The combination of distinct areas of specialisation into interdisciplinary
and trans-regional centres is seen as advantageous by Higher education authorities
in Australia, the Netherlands, France and the United States. Therefore, the
combinations of the three departments in the Ilahiyat faculty are a strength that
should be praised and further developed.

In recent years the study of Islam has increased both in the East and in the
West. The nature of Islamic Studies in the West in recent years is mostly due to the
increased presence of Muslims in Western societies, not just in terms of numbers,
but in relation to changes in senses of identity and religiosity. In Turkey, the
students applying to llahiyat have also increased greatly where some faculties are
admitting approximately 400 students each year.  The study of Islam within
different countries is highly influenced by the colonial, political and economic
history of the various countries — and also the ancestral affiliations of local Muslim
populations. This has led to a variety of methods within different Muslim countries
to teach religion at Higher Education. It is in this context that it is important to
recognise that the Ilahiyat Faculties have already been equipped with the various
subjects that deal with new demands and prepare people to adapt to a shifting
society. The llahiyat faculties have been able to be faithful, interdisciplinary and
adapting response to shifting global contexts. It seems that the llahiyat faculties are
already far ahead of Muslim counties with their fairly rigours three departments.
The Turkish style of Higher Education in the study of Religion does not exist
anywhere else in the Muslim world and it is very well modeled to suit both the
traditional teaching of Islam and the modern interdisciplinary approach in relation
to teaching philosophy, history and literature.
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Yunus Emre AKBAY (YEA): Thank you for accepting the interview
suggestion. 1 would like to ask the questions one by one:

The first question is how could you describe and summarize the
development of the religion studies in Germany?

Prof.Dr.Christoph Bochinger(CB)****:A very comprehensive question
indeed that cannot be answered only on the basis of Germany’s development in
Religious Studies as the development is interconnected with the developments in
France, Great Britain and other Western European countries which date back to the
19 century. So the German term Religions Wissenschaft, as we call it, was coined
by the famous German scholar Friedrich Max Muiller, a lecturer in Oriental
Languages at the University of Oxford. Having the first international connection in
this respect, he was also a member of the language faculty; meaning that not only
theology but also the faculties (la faculéé in French) of language and literature is of
importance in means of source for the Religions Wissenschaft. Editing lots of
oriental text, especially from India, he invented a huge series of books titled Sacred
Books of the East and many others. From a language and literature point of view
this source is one of the main sources in the studies from antiquity to the beginnings
of religions including Islam, Judaism, and Christianity.

Secondly, theology and anthropology have become an additional source for
the German scholar Max Weber, where again anthropology and sociology surpass
the theological ones. Weber earned reputation with his books on religion especially
with his questioning Protestantism — why and how Protestantism is connected with
the development of modern industrial societies in Germany, France, Great Britain
as well as Northern America. Throughout his life, starting from his famous book on
Protestantism and the structure of modern liberal enterprises, he surmised that there

* This interview was recorded at the department of Religion Studies, Bayreuth University/
Germany in June 2013.

**  PhD Student and Research Assistant at the department of Philosophy and Religion Studies,
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is a particular connection between Calvinist ethics and the gatherings which lead
people to build huge industrial complexes which was never the case throughout
world’s history. He questioned the fact that why did all these not happen in China
or India, where better progressions, such as mathematics, took place.

As of Weber’s question, the Religions Wissenschaft in Germany took this
as the basis of their study. Theology becomes the third source for this study from
the faculties of theology. Much effort was made, especially the protestant theology
dealing with the historical and critical analysis of the Bible, which was developed in
the 18N and 19" centuries. They criticized the Divine origin of the Bible (!) Yes,
theologians did that. In order to find out what really happened to these text in
history they posed questions such as; how did they came to being, what kind of a
sociological context did they have, and how were all these connected with other
religions (namely the close oriental countries’ religions). Their approach to
theology had sociological basis, which was similar to many other researchers’ way
of questioning religion and sacred texts from a human nature point of view. This, of
course, does not blink the fact that there were revelations; this has not become a
matter of discussion. Not to mention they assert that the human development should
be investigated since Hebrew Bible came into existence 800 years before the latest
text. The Old Testament and New Testament issue is a matter dating 150 years.
This means, those generations in between prepared the present New Testament,
which definitely requires a sociological study to see what happened to the structure
of the texts in time. From the very beginning, what did people start writing down
about the life and stories of Jesus, and what is the underlying reason for them to do
that, what were their resource?

In means of theology, mission studies are of an important source, as the
missionaries were often the very first to exactly study non-Christian religions at
regions such as Africa and the Pacific. For they lived in those areas, they went after
to convert them to Christianity, and in order to make this possible and achieve this,
as well as translate the Bible in to their languages they had to practice the religion
and the culture of that particular region.

These missionaries turned out to be very good scholars, already in the 18®
century. There was a famous scholar from Germany, Barthelomeos Siegenbike. He
was in the South Indian Colony of Denmark, Trenkeba. There he wrote many
valuable books, including Die Religion Der Malaba — The Religion of the Malaba.
He learnt Sanskrit, and even the local dialects of Indian languages, he spoke with
the Brahman people of the Hindu religion, getting in touch with some Muslim
scholars and get to know Islam there. There are many interesting documents in the
Franke Foundations, in Halle, where | studied my habilitation thesis.

So these are some of the several sources all stemming from the 19™ century.
The voices of the first professors to study religion were heard around 1819...

Today, we have a quite different situation; having around 20 chairs for the
study of religions independent from the Faculty of Theology, for instance here in
Bayreuth it is under the name of the Faculty of Cultural Studies, or in Leipzig it is
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the Faculty of Philosophy where Religion Wissenschaft is a part of the faculty, or in
Marburg it is also under the name of Cultural Studies. As far as | know, these are
the faculties with their researches exerting themselves in the particular field of
study. Replacing the name Mission Studies, Intercultural Theology or Religious
Studies have chairs with the number of 20 equal to the ones independent from the
Faculty of Theology, mentioned before. In Germany, the system goes different from
the ones in Turkey at the Faculty of Theology. For example, if it is a Christian
Theology Faculty, it is divided into Catholic and Protestant Faculties. If you are
working in one of these you have to be a Catholic at a Catholic Faculty, and a
Protestant at a Protestant Faculty. | can see and say that you do not have such
restrictions in Turkey. This is quite a big problem in my country, because for me
Religions Wissenschaft has nothing to do with Confessional Studies, they have to
be free from each other. To give an example, in Marburg, if there is a position at the
Faculty of Protestantism, the applicant must be a Protestant, otherwise s/he would
get rejected. With a political touch things were aimed to be changed, but the Church
did not want such a change, because the Church has a powerful authority here in
Germany, where it has the right to intervene in any state affair like the universities.

Well, what we have in Germany is an antagonistic one. As a matter of fact,
this has not become a problem between the colleagues of both sides. I, myself,
studied both theology and Religions Wissenschaft at the same time in Munich.
Now, | am a Professor on the Cultural Studies, more of a secular side; but of course
this does not change the fact that | have close contacts with the Professors on the
theological side. So to say, this is not a personal problem, this is an institutional
problem in Germany, and seems very difficult to be solved. And | guess we are
unique in this kind of a problem in the World. Other countries such as Great Britain,
the Netherlands, or Scandinavian countries have quite a different situation than
ours.

YEA: Could you please enlarge the advantages and the disadvantages of
the division?

CB: Do you mean the advantages and disadvantages between Theology and
the Study of Religion?

YEA: Yes, | do. Please.

CB: This is my personal view, but as the president of the German
Association for the Study of Religions, I am speaking for a big majority of 350
members and for me, there must be a clear differentiation between theology and the
Study of Religions. Both are necessary and | do not criticize the Theological Side,
for there is the fact that | am a theologian myself which I liked to do in my earlier
years and | am still benefitting from those years in means of knowledge for my
present tasks. But | think there has to be a clear differentiation between them. For
me, if you are on the theology side, there are certain requirements that you need to
fulfil, for you are representing a part of the society, and intellectually you are
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expected to both know any religious source and sacred scriptures and develop new
solutions for the present problems using this knowledge by analysing both sides.
Religion has its basis almost in any field, so to say we can include medicine or
intercultural affairs to this, and it is a crucial task for a theologian to be open to any
question posed related to the modern developments. Here in Germany, we have
quite a good amount of skilled theologians working intensively on Islam, for we
have so many Muslims living in this country, and it has somehow become a part of
our (the Christian theologians) task to consider the integration and disintegration.

In the Christian tradition, many say that “Muhammad is not a prophet”, and
that “he has copied many from the Bible claiming that Qur’an is his own product”.
Can we really trust all these claims? Do we really have to act according to these
long-established traditions? Aren’t all these destroying everything positive in means
of integration and living happily with each other? And in my opinion, | believe it is
the task of a theologian to detect and solve and overcome these beliefs. A nice
example can be given from the Catholic Academy in Stuttgart, inviting Muslims
and discussing on the same footing, there is not even a bit of a feeling of class
distinction. They are aware of the fact that only theologians can manage this by
trying to overcome the problems. Of course, this is not the only task a theologian
has to do, dealing with the Bible and Church history is also another task of the
theologians at the Faculties of Theology in Germany; which is quite comparable
with the Faculties of ilahiyat in Turkey, from an Islamic side. Not to forget to
mention, modern society does need a secular approach independent from a religious
point of view. I, myself, a Christian trained as a Protestant theologian should break
from my own background and try to approach to certain things from an independent
and secular point in order to understand, for example, why Hebrew or other
religions think different from my own religion believing that theirs are ultimately
important. It is very important for me that the modern state should deal with
different religions in Germany, for instance, the biggest percentage of group in
Germany is the non-confessionals. So we have about 30% Protestants, 30%
Catholics, 5% Muslims, some Orthodox Christians from different nationalities, such
as Russians, Africans, and Asians, plus, there are Jews, Buddhists, and Hindus.

Last year | was at a conference in Istanbul. There, they informed us that the
total number of the Christians in Turkey was less than 100.000 people. The number
of Hindus in Germany passes the Christian population in Turkey. So the
distribution and the religious diversity in Germany are quite different from the one
in Turkey, where the population percentage of other religions is considerably low.

So in the present case, the German state needs a university or institute with
a different independent point of approach. For, one cannot deal with Religion from
only a Christian view point, which is not a good idea. | think the only way to
achieve this is to have a kind of secular study of religion. When | started teaching
on Islam or Christianity | used to use the traditional way of speaking of Qur’an. |
said “Prophet Muhammad said this and that.” And then some Muslim students
replied “Sorry, it is not the Prophet Muhammad but Allah saying this and that in the

262



Theology or Religious Studies? An Interview With Prof.Dr.Christoph Bochinger

Qur’an.” And then | thought what | can do, as an expert | cannot use such phrases
“Allah said this and that.” Now, | am more careful in order not to harm the Muslim.
I found an appropriate way, so instead of “Muhammad said” | used “the Qur’an
says.” | also know that | cannot just say “Allah says”, because this is the centre of
shahadah. And it is the Prophet’s task to help reveal the Qur’an. It is not Prophet
but Allah for Muslims, and we in Germany need to be able to make the difference.
There is one more thing, that is, Muslims can make the difference, but other
students at school are not able to perceive it, so this requires me to say “Muslims
believe that Allah revealed the Qur’an.” Do you understand my point of difference?

YEA: Yes, | do understand the difference. It is all clear. What about the
shortcomings and problems? Do you think that this division somehow causes a
conflict between the Faculty of Theology and the Study of Religion?

CB: Yes, there is one shortcoming; | had a very long discussion with some
colleagues in Frankfurt at one of the centres of Islamische Theology, with Omer
0OZSOY and Abdulhakim, both from Turkey. The invited me to have a discussion
exactly on this topic on the differences between theology and the study of religions
at their department in Frankfurt. We had a very good and intensive discussion with
Omer OZSOY, and he made a positive comment on the distinction we have made
between theology and the study of religion.

On the one hand, of course, | felt that it is necessary to make some service
for the Muslim community in Germany, and help them get on well with the German
context and develop a new way of theology or ilahiyat in Germany. As a scholar, |
know that we shall not forget that there is no difference between “you and me”. |
will not want you to stick to my points, and you shouldn’t expect the vice versa as
well. Many Christian theologians might think that what | support does not reflect
my theological background. But what | am trying to say is that we there is a slight
difference between being secular and religious, so | prefer to be in the middle. This
is what | have been arguing and telling to Omer OZSOY and Abdulhakim, whom |
appreciate very much, and what they are doing here is very important, and there are
people like them in Germany as well, but | still say that having this kind of a multi-
religious society requires both theologians from some confessional or religious
background serving for their own communities to reflect on the theological basis of
what Qur’an says in the case of Islam, at the same time Bible in the case of
Christians, or whatever to help the respective communities to come in terms with
the modern society and modern challenges. This is an important task, therefore | do
not want to say that theology is an old fashion, but it is needed especially in the
minorities of the Muslim community as for them it is more important than for the
Christians, because Christians have this big tradition they have 750 professors in
Germany for Theology compared with 25 study of religions. Muslims are much
more in need of people who are intelligent and trained as theologians like Omer
0ZSOY and Abdulhakim and also my colleague..... , he is from Iran... and works
in Erlangen..., he was trained at Kum in Iran, who is now in Germany. We really
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need people like them. For me, theology is something which has developed
throughout centuries, and there is no differences between Islamic theology and in
this respect it is an old and important traditional discipline and you cannot invent
this discipline in a new country it needs a lot of time. In Germany we need well
trained people from Muslim countries to help us to develop some scholars like
Muslim theologians. This is an urgent need, but | do not argue that theology is not
needed anymore, but at the same time there should be an independent instance
called Religious Wissenschaft, and even | think we have the task to help install
these kind of Theology Faculties, | cannot do theology of course but | can explain
the problem and necessities, and try to argue it politically, and tell the politicians
that they have to do something in this field. They need people like us independent
from the Christian theology to help them find good solutions. For instance it is not a
good idea for the German state to try to invent a new type of Muslim theology in
Germany. This is stupid. Christian theologians and the Church would never accept
this. They are independent from the state and have developed their own theologies.
It is a big problem because Muslims do not have churches, there are no bishops who
can appoint the professors, so who should appoint them? Because, Germany is not
the one appointing Christian theologians, it is the Bishops. So who can replace the
Bishops in replace of the Muslim theologians! These are very difficult problems
and they are not solved easily. They tried to solve actually with what is called
BAYRETE. Commissions where some Muslims are advising and others accepting
their advices on who is going to appoint the members of these committees are again
a question. Milli Goriis, for instance, there is no member of them, because the state
does not like them much. Is this okay? There are many questions like that. What
about the Ahmedies, they are very active in Germany, and should they be a part of
these committees? Other Muslims perhaps will say no for the question. So how can
you deal with that? There are lots of questions like that.

YEA: Especially at this point, how do you find the services of DIYANET,
like sending Imams and some other religious officers?

CB: | think DIYANET had some problems in the past and even if they
wanted to solve these problems, they still exist. For me, it is not a good idea to send
imams to Germany without knowing any German or being unfamiliar with the life
conditions of the Muslims who live in Germany for some three years. Many
examples can be given about imams having little knowledge about this situation.
Those imams, with little knowledge, are not very strong in solving the problem. |
think this was and still is a problem about the imams. We had an imam here many
years ago and one of my students interviewed with him. The student was a male and
he was Turkish. He asked the imam whether he was getting used to the German
society and the imam said: “I don’t have any problems, because | have Turkish TV
and inside the mosque everybody speaks Turkish.” The imam gives Qur’an lessons
for students in Turkish. Some of the students do not understand a word, because
their Turkish is not good enough. The students spend more time in schools, so their
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German becomes better and better. My point is that, the imam should also learn and
speak German, so he can teach in German. This way makes it much better for the
sake of Islam.

Now, | think DITIB realized how important this case is, and they need to do
some changes especially during Ali BARDAKOGLU’s time. He had great ideas to
solve the problem. For instance, if imams learn enough German during their
occupation in Germany, they can stay longer when their time ends. This is an
important step. The imam in Bayreuth followed this idea and now his German is
better and | think this contributes to his work. What DIiTIB invented is also a very
good idea. He invented an international programme. As long as there are no
faculties of theology in Germany, it is a good idea to give an opportunity for young
German-Turkish students to learn something about their religious values by going
to Turkey and visiting or studying in good faculties in Ankara and Istanbul.

As a result of my visits to those faculties, my colleagues told me that the
main problem is that the students’ Turkish is not good, which is the same problem
in here, so they have to learn Turkish properly. It is good that they have connections
with those strong theology faculties in Turkey. But some other problems occur at
this point. The Turkish educational system is highly different from the German
educational system. For example, we have some students who studied in those
faculties in Ankara and Istanbul and now they do their master programme here, but
it is not easy to adopt the German system. This is a certain disadvantage! We
realized that this is a problem and we need to do something to help the students so
they can fit in both systems, because they are somehow translators between the
systems. In my opinion, DITIB and DIYANET should have an aim to solve the
problem and it is that they should translate both systems and become a bridge
between each other’s’ cultures and contexts. And | think some other organisations
or private organizations in Germany, such as Milli Gérilg, are better and more
modern than DIYANET.

YEA: Milli Gorts is strong in Germany!

CB: Yes they are really powerful in Germany. They have very modern and
able people at least on the top level I know some of them. They have studied in
Germany and sometimes they are more integrated to German society than the
DITIB people. Plus, they are more conservative than the DITIB people.

YEA: What about the students educated in Turkey and come back to
Germany to work? Do they have possible positions or is there any kind of a
problem in having a position as an Imam or Religious Officer in Germany? What
about their situation?

CB: As far as | can see as an outsider observer, this question should be
asked to the responsible ones in DITIB and DIYANET. For me, it is good that
there are growing number of Muslim intellectuals having studied Theology in
Turkey and Germany. So, if you go to a conference you will see that those people’s
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German is excellent, because they received their education in Germany. It becomes
like their mother tongue in many cases and this is very important, because Germans
get to accept Islam in the same intellectual level as Christianity, and that it is not a
guest worker religion. This is one of the most important aspects and it overcomes
the traditional clichés and stereotypes. People in Germany looks down on the
Turkish people because they are workers in factories and they are not intellectuals!
That’s why we need a level of intellectual Muslims. Now, of course many Muslims
are studying in Germany, sociology, history, languages or whatever, they are very
able and we need them urgently. It is good to have some well-trained theologians in
this field, but at the same time some problems are still not solved. If you, for
example, become a teacher in Germany, you earn much more than an imam, even a
DITIB imam. So it becomes a difficult decision. There is a common judgment in
Germany that why not become a normal teacher, like mathematics or German, but
not a theologian. It is obvious that becoming an imam is not easy, because it is not
on the same level as the others. And of course they are paid better in Turkey, but we
should still bear in mind that the life expenditures are different in Turkey and
Germany. Life expenditure is higher in Germany than Turkey, especially in Koln
and Munich. It is not very easy to live with 2000 Euros.

YEA: Yes it really is!

CB: The institution side also is not settled yet. A lot has to be done in this
respect but | think it is good that more and more intellectuals are being raised, and
there are some intellectuals trained in ilahiyat, otherwise we all know that there is
also a tension in Turkey between the religious and non-religious parts of population.
Same tension is seen also in Germany, and if only the non-religious side appears,
this will pose a negative effect on the non-Christians. If people starts speaking in
the name of religious people, then this occurs as a crucial fact that!

YEA: | think this is my main question on the basis of this preliminary
introduction; Islam in Germany, what kind of perceptions and expectations are
there? Could you please touch upon this also?

CB: 1 think this is also a difficult question. | would like to compare it a bit
with Switzerland, because | have guided a rather big comparative project on
religion in Switzerland during last year, so I know many things from the Swiss
context, which is quite similar to the German context. In Switzerland we have
observed our empirical material and we have observed very funny situations that
there are many negative and stereotypes on Islam, so this population says Islam,
they are not good in general respect, they suppress the females, they are
traditionalists, they are against democracy, they are not able to integrate into a
democratic society etc. Of course this is not funny and a very terrible situation, you
know this popular ballet on minarets. It was not the government, | always have to
say that, because in Turkey people often think that the Swiss government prohibited
the election on building the minarets, but they did not do it! On contrary they asked
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the population to vote in favour of the minarets, not against. We have the Church
towers so we also have to accept minarets. The government said “Please do that,
accept minarets, you should do that” but 2/3 of the population said no. They did not
want to have the minarets in Switzerland. One of the most problematic aspects of
this is that we have looked closer to the results and we have made some interviews
with the Swiss people, some of them being our friends, and seen that more Church
members voted against the minarets than the non-confessionals. Even the heads of
the Church supported the government for voting in favour of the minarets not
against. The Bishops were not against as well. Even the Churches were problematic
for them, because they have an interreligious dialogue. There are also negative
stereotypes and what we have found funny is that there is another Non-Christian
religion, Buddhism, which is also very foreign to the Christian Swiss society, but
these people are somehow positive to it! They have a lot of refugees coming from
Tibet from around the 1950’s and the 1960’s, because Tibet is a mountain country
like Switzerland, so they like co-mountaineers, and they accepted them and they are
very happy about it, even we interviewed some young Buddhists from Tibet, they
are not happy with this situation, because we are looked at as small dalai lama or
Buddhas but we just want to be like normal Swiss people. So some positive
stereotypes also become a problem. They have similar problems with the Muslim
youngsters, in Switzerland there are not much Turkish Muslims, but Muslims from
Albania and Bosnia just want to be like normal Swiss people, and do not want to be
looked at as specific Muslims — which becomes an integration problem. If we had
the same problem as Switzerland in Germany, | am unhappy to say that the German
population would vote quite the similar as the Swiss population, though we do not
have the same juridical structure. | think the situation in Germany is no better than
theirs in this respect. Of course the government is trying to do something to
integrate Muslims, they have Islam conferences, but even Islam conferences are not
on the level they should be! The German Minister, he did a good job with it, and the
present President, | think he has not understood the problem quite right. He always
tries to connect Islam with terrorism or questions of security, and | think Muslims
are right to say “Sorry this is not Islam and this is not what we should talk about!
There are other security problems, also if you look at the radical right wing people
killing people, the one for instance 10 Muslim people killed, I think 8 of them were
Turkish Muslims. So why do not you look at them? Why do you look at us? We are
somehow the victims, not the people who did that!” They are perfectly right, | agree
with them. So the German state has not learnt that it is not a good idea to
intermingle security questions with religious ones, they are on totally different
levels. Of course there are security problems and there are some problematic
Muslim groups in Germany, but the vast majority Muslim population has nothing to
do with those people! This is one of the questions. The total situation, I think, has
improved, because the political side, for instance, Chancellor Merkel, invited those
victims of terrible terrorist attacks of right wing NSU. | think her speech was really
great, and it was really on the right level. But in the past it was not like that, because
the political circumstances were different. So there is some improvement now. The
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main reason is that we now have this generation of well educated people from
Turkish or other origins within the German system, having studied, they are good
and they have become great intellectuals. Now they are able to speak for themselves
and defend their rights. For instance they are telling that “we are not responsible for
al-kaide! We are a world religion with billion members or more than that. You
cannot just look at all of us as somehow hidden terrorists.” But this is still the same
in the German population. If you look closer, you’ll see there are lots of problems
connected that has nothing to do with religion. For instance we have a problem in
the German prisons, and we also studied the same phenomenon in Switzerland that
there is a quite high rate of inmates who are Muslims. So anyone wants to say
something about Islam says “Islam makes people criminal”. This is totally untrue. If
you just look at the statistics, which is not true, but if you look at the “superficial”
statistics “it is true”. | do not know the exact percent, but the percent is higher than
the percent of the Muslim population in Germany. Maybe around 30 percent of the
prisoners are Muslims or something like that. So if you look at this, it seems not a
good statistics, for them to say or claim Islam makes people criminal! This is what
our colleagues in Switzerland did. They looked at other statistics. If you look at the
age average in the population, there is a specific group of people whose criminality
rate is much higher than all the other groups in the population. These are unmarried
young males. If you look at the Muslim population in Switzerland, you’ll see the
same case in Germany, they have more children than non-Muslims, and this means
there are a lot of young male and female Muslim people. But the rate of young
Muslims is much more than the rate of young males of non-Muslims. These are all
normal phenomenon in all societies and you can explain that very well if you have a
family and care for your children or different responsibilities and so on you feel
more responsible for all the society and the possibility to become a criminal is less
than the unmarried ones. This is the explanation for that.

There are many facts, for instance, if you do not know the language the rate
becomes much higher than the people who know the language of the country.
Unfortunately, there are still quite a lot of Muslims who are not so good in the
German language, not only Turkish but also other nationalities who came here
recently from African countries. Of course the criminality rate is higher than those
people. Education is also an important factor. As many Muslim families came here,
it is possible to see that some of them are not well educated and this becomes a big
problem in Germany. Integration programs say that Germany has some problems in
integration with people who are non-German origin or the German education
system is not good at this point.

YEA: How do you find United Kingdom and Germany in means of the
integration policy? Do you think that they have a better agenda than Germany does?
CB: | think so. | am not an expert on their policy, but as far as | know from
the discussion of my colleagues who are experts in this field, it is my own
interpretation to tell that British policy is much better than the German one. | think
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it has to do with the British history, common wealth history, of course it is a
colonial history, but at the same time they have been using the problems of
integration. In their case, these are not Turkish, but Pakistanis and Indians from
common wealth states, for more than 150 years. In Germany we did not have
colonies, maybe only for 30 years or something like that, they start very late after
the First World War, but it is taken away from Germany. So, we do not have this
tradition. It is just normal in your class to see different kinds of skin colours, or
people from other religions, and British people are used to it. Also it is the case with
the society level. On the other hand they are more flexible in terms of religion than
in Germany. This has some complicated reasons of the German history, because we
had this long-lasting war between the Protestants and the Catholics. So we have a
very complicated system here in Germany. In Great Britain the Anglican Church is
rather strong, and at the same time it is rather tolerant. For instance, they have a
totally different system of religious education at schools, and this is a local system
so every city can decide its own school and how they want to be taught their
religion, so if you go to a city where there are many Muslims, of course the Imams
are the part of the committee in deciding on the religious teaching. In other places,
where there are no Muslims or no Hindus, it is just an Anglican school teaching.
They are more flexible. The same case is for the theology faculties, they do not
have the restrictions as we do here in Germany that you have to be a protestant if
you like to teach in a protestant faculty. So what is the result in Germany is that
there are no Muslims at the Theology Faculties. Of course they might be invited
from the Turkish universities for a week or so, but this is not the everyday life
situation. In Britain the situation is totally different. They have some Muslim and
some Buddhist experts, and you can have talks on that even at a cafeteria. You can
talk about things and say “please do not say it, these things harm my religion” and
he explains why! Both sides can understand why and what it is harmful and what is
not! You do not have to repeat some stupid stereotypes. So it is much easier to
integrate this in the Theology Faculties. | think it is problematic to have this
confessional structure in Theology Faculties in Germany. For instance, | had a
student who has been interested in the study of New Testament, and she wanted to
do her PhD on the New Testament, but she was not able to do that in Germany.
Because you can study only if you are Protestant or if you are a Catholic you can do
it in that related faculty. If you like to study German Christian theology in
Germany, it is not possible to take an exam and do your PhD. This is not the case
for Turkey, Egypt or any other country. Christians can study Islamic theology and
do their PhDs there. In this respect, universities in Muslim countries are normally
much more flexible than the Theology Faculties of Germany, which is again a
problem.

YEA: This was a good example as well to indicate the differences between
the UK policy and Germany policy on integration and the education system.
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CB: But the other education systems are the same. You have Catholic and
Protestant education systems. Now they also try to invent the Islamic education. |
am in favour of this Islamic education, because as long as the Catholic and
Protestant educations exist, there has to be one for the Muslims. Still, | am a bit
critical about the whole system in the integration policy. | think it’s not a good idea
if you separate the children in the classrooms when religion is the topic. They will
not have the opportunity to experience that people have other beliefs and they are
different from theirs. They should learn these differences at school. They cannot
learn it otherwise in a confessional type of education. In Britain it’s different.
School classes are for all students. They invite some Muslims and some guests to
classes. Everybody has to talk with the imam or with the invited one, and vice
versa! | think, the reflexive model, again, is better than the German system in the
school level.

YEA: Going back to my question about integration, do you think Islamic
Law is implemented in Britain more flexible than Germany for local issues like
marriage ceremonies etc.?

CB: Again, | am not an expert, but my impression is that they have plenty
more than us in that point. There are also some cases in Germany that courts try to
integrate. There was an issue about slaughtering in Germany about fifteen years
ago. In Germany, normally it is forbidden to do that, because Germans think that
it’s not good for the animals, they think the animals suffer from that. They think
that the animals should be shot by the head first, and then slaughtered. The question
was that could a Muslim be forced to shoot the animal by the head and then
continue slaughtering or not, without considering the fact that it is against their
religion. The court asked to Azhar University in Egypt to give them an advice. They
said it was possible to shoot at first and then slaughter it. And then, the court
decided to shoot at first and then slaughter it. Whether you are in favour of this or
not, this shows that there is a society development in Germany. In total, | think
Britain is more flexible.

YEA: My last question on the sharp departmentalization of the disciplines.
How do you evaluate it, in short?

CB: In compare with Turkey; Germany is not so structured. We have extra
departments for Sociology and Psychology, which are more flexible. We also have
African Studies Centre, which impressed the head of the Religious Affairs in
Turkey, Professor Ali BARDAKOGLU, and Ali DERE on their visit to Bayreuth.
There are language experts, economy experts, religion experts, anthropologists,
sociologists, psychologists, and biology where we also take part in. They are closely
cooperating and they have their own institute as well as their own chairs at different
departments, which is very useful because there is a need for different techniques in
some African contexts. They learn a lot from experts, and we learn a lot from them.
The Religious Studies in Germany are more interconnected to each other than
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Turkey. In Turkey there is this problem of sharp division, on one side there are the
ilahiyat faculties, and on the other side the rest. They cannot work together, and |
think this is a problem. 1 do not want to criticize the Turkish academy, but this is
what | have observed as an outsider.

Again | think there must be a difference between theology and non-
theological approaches to religion. This is important because we have the multi-
religious situation in Germany and we need a secular consensus on how to deal with
different traditions and religious groups, and | think this is better than the religious
groups themselves, especially from the minorities. Otherwise they might be
dominated by some Christian ideologies about how they should be! This is not a
good idea. You have to make a clarification as a Christian theologian that there are
some others as an expert and you cannot be an expert on all. Otherwise all the
minority religions would be looked at as if they were Christian groups. In the
circumstances, | think it is better to have a neutral level of studying religions. This
could be either from the sociology, psychology, the anthropology, or from history
side which is very important. We have some experts who can compare all these
fields and techniques. Our expertise is not only on different religions but also from
different approaches.

YEA: My last question, about the Turkish students coming from Turkey,
what do you think about them? And what are your future expectations?

CB: | like those students who come to Bayreuth, and this makes our
university become more international. We have interesting classes and seminars.
The German-Turkish students, you call them “Almancilar”, are in need to learn the
German academic language. They studied their high-school in Germany, and later
went to Turkey for BA. We have some English classes and some students say
“Please, let’s have this in German”, for they do not know English. For the other
group, | mean the Erasmus students; they do not speak German so they are a totally
different group, and an additional problem occurs when they cannot speak English
as well. So we request from the Erasmus coordinators to be a bit more careful on
the issue otherwise they feel themselves a bit lonely. Some of them are excellent,
and some learn a lot here. | think this is the same problem of our students. Some of
them cannot speak well English. Therefore | am a strong defender of this Erasmus
system. Students can make use of it. Not only in means of language but also
culturally have they learnt a lot. Also what we did now, we had some scholars from
Slleyman Demirel University the Faculty of ilahiyat, so that scholars can also
benefit from it.

YEA: What are your, or do you have future expectations?

CB: Hoping that the relations grow better, | believe that at the end we’ll all
benefit much from it. There are a lot of newly arising universities in Turkey. Some
of them are much better than ours’. We have some colleagues capable of a lot of
languages, such as French, Latin and old languages like Hebrew. But some of them
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are not good enough to communicate in English. They can read but cannot speak
well. This will change in time as well with the coming-up generations. Same goes
for the Turkish system. This will lead us to a more intensive cooperation. A
personal hope of mine is that Turkey will be a part of European Union; in any case
it will be an intensifier of our relations not only on the economic and academic
basis but also on the humanity basis. As you know | am also a consultant for the
Turkish- German University in Istanbul, and | can say the process is slow but has
started! Again | am a bit sorry for the German side, because the contribution as
compared with Turkey is insufficient. But all in all it is good to have it. More
Germans will learn Turkish language with such projects.

YEA: I would like to thank you for the interview. We would like to see you

in Isparta as well.
CB: I thank you for making it.
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YAYIN iLKELERI VE MAKALE YAZIM KURALLARI

Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, yilda iki say1
halinde yayimlanan akademik ve hakemli bir dergidir. Dergi, MLA International
Bibliography ve Index Islamicus adli uluslararasi indeksler tarafindan
taranmaktadir. Dergide orijinal ve akademik telif ve terclime makale, sempozyum
ve kitap tanitimi gibi bilimsel g¢aligmalar yayimlanir. Makalenin basma 150
kelimeyi ge¢meyecek sekilde Tiirkge ve Ingilizce bir 6zet ve anahtar kelimeler
eklenmelidir. Makale yazarinin veya g¢evirmenin adi yazinin sag iist kosesinde,
unvani ve bagl oldugu kurum ve ¢alisma alani ise yildizli dipnotta gosterilmelidir.
Makalenin sonunda yazida kullanilan kaynaklar “Kaynakca™ baglig1 altinda mutlaka
verilmelidir. Makalenin baghg: biiyiikk harf ve kalin, alt bagliklarin ise sadece ilk
harfleri biiyiik sekilde yazilmalidir. Yazilar biri isimli, iki niishasi1 isimsiz olmak
tizere li¢ niisha halinde editdr veya yardimcisina teslim edilir. Terclime yazilarda
orijinal metin de eklenmelidir. Yazilar yayin kurulunca 6n inceleme yapildiktan
sonra, uygun goriilenler ilgili hakemlere gonderilir. Hakem raporlart dogrultusunda
yayimmlanmasina karar verilir, varsa gerekli diizeltmeler yazardan istenir. Yayim
asamasina gelen yazilarin son hali agagida belirtilen Olgiilere gore diizenlendikten
sonra cd veya e-posta yolu ile editére ulastirilir. Yazilarda, Tirk Dil Kurumu“nun
imla kaideleri esas alinir. Yazi i¢inde kaynak ve dipnot gosterimiyle ilgili belirtilen
usullere mutlaka uyulmasi gerekir. Kitaplarin dipnot gosterimi su sekilde olmalidir:
Yazar ad1 ve soyadi, eser adi (italik), geviri ise ¢evirenin ad1 (gev.:) veya edisyon ise
(ed.:), yaymevi, baski yeri ve tarihi, cildi (c.III), sayfas1 (s.); Yazma eser ise, yazar
ad1, eser adi (italik), Kiitiiphanesi, numarasi (no: ) varak numarasi (6rnek, vr. 15b).
Makalelerin dipnot gosterimi ise soyle olmalidir: Yazar adi ve soyadi, makale adi
(tirnak i¢inde), dergi veya eser ad1 (italik), ¢eviri ise gevirenin adi (gev.:), yayinevi,
baski yeri ve tarihi, cildi (6rnek; c.IV), siireli yayin ise (6rnek, say1:3), sayfasi (s.).
Dipnotlarda bir kaynak ilk defa gosterildiginde tam kiinyesi, daha sonra ise
kisaltmasi, yani yazarin soyadi veya meshur adi, eserin kisa adi, cilt ve sayfa
numarasi yazilir. Yaymlanmayan yazilar geri iade edilmez.

Yaz tipi: Times New Roman, Baslik:11 punto, Ana Metin: 10,5 punto;
Dipnot: 9 Punto

Sayfa Yapisi: Kenar Bogluklari: {ist 7 cm, alt 4, sag 4,5 sol 4,5

Bicim:

Metin Paragraf: Hizalama: ki yana yasla, Anahat diizeyi: Gévde metni,
Girinti: sol 0, sag 0, Ozel: Ilk satir 1.2cm, Aralik: dnce 0,6nk, sonra 0,6nk, Satir
Araligi: Tam, Deger:12nk;

Dipnot Paragraf: Hizalama: iki yana yasla, Girinti: sol 0, sag 0, Ozel: Asili 0.7cm,
Aralik: dnce 0,3nk, sonra 0,3nk, Satir Araligi: Tek. Dipnot numarasindan sonra bir bosluk bir tab.
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