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EDITORDEN

Journal of Analytic Divinity 2017 yilinda ilk sayisiyla bilim dinyasina
merhaba dedi. Bu derginin bizin icin ifade ettigi pek cok anlami olmakla
birlikte sunu rahatlikla ifade edelim ki diinyanin gittigi nokta ve Turkiye’nin
dinamik yapisi, buglin yeni bir bilgi tasavvurunun Turkiye’de gelistirilmesini
zorunlu kilmaktadir. Yirminci ylizyilin modernlesme teorileriyle Soguk Savas
doéneminin siyasi konjonktiirti arasina sikismis olan Turkiyenin dini ve
siyasal vizyonu, kendi tarihi-kultirel kimligi ve dini-jeopolitik konumuyla
uygun bir ufka ve derinlige ihtiyac duymaktadir. Ihtiyac duyulan bilgi
tasavvurlarindan birisi de hi¢ stiphesiz teo-stratejik bilgidir. Dini bilgi bir
inanc toplulugunun yasam kosullar1 ve seklini belirleyen teolojik kaynaklara
dayansa da birlikte ayni zamanda ve toplamda dinin zihniyet olusturucu etkisi
onun stratejik araclarla gézden gecirilmesini sart kosmaktadir.

Bu durum, Turkiye’de Ilahiyat alaninda tUiretilen bilginin daha pratik ve
stratejik odakli degerlendirilerek uygulayicilara yoén godstermesi gelenegi
oldukca yeni olup sistematik ve kurumsal olmayan bir sekilde ilerlemekte
oldugu gercegiyle 6rtismektedir. Bundan hareketle, Journal Analytic Divinity
akademik, tarafsiz, kar amaci giitmeyen, 6zelde tilkemizin genelde Islam
Duinyasinin konuya iliskin kaynaklarini cesitlendirmeyi ve Ilahiyat alaninin
vizyonumuza uygun uzmanlarinin/adaylarinin diistincelerini Turk/dtnya
akademik ve siyasi cevrelerine dogrudan yansitabilmeyi hedeflemektedir.

JAD esasli bilimsel calismanin da platformu olmay: hedeflemektedir.
Bununla birlikte bilhassa bagimsiz bir arastirma dergisi olma 6zelligine buiytk
onem vermektedir. Buna binaen JAD partiler istil bir konuma sahiptir. Teo-
stratejik bilgi merkezli bir dergi olan JAD, uluslararas: bilim standartlarina
uygun ve partizan kaygilardan uzak bir sekilde, farkli gériisleri bir araya
getirerek bir kollektif paylasim merkezi vazifesi gébrmeyi ve bir ortak aklin
insasina katkida bulunmayi1 amaclamaktadir.

Dergimiz ilk sayisinda sekiz makaleyle okuyucularin huzuruna
cikmaktadir. Genelde din bilimleri calismalariyla dikkat cekmekle birlikte
ilerleyen surecte taranan indeksler arttikca cok farkli alanlarda tretimlerin
merkezi olacaktir. Bunun yaninda AND Center’in (www.andcenter.org)
yayinlari olarak gelecekte dosya sayilar ve bunlarin ileri dizeyli yayinlara
dénustirme plani oldugunu da ifade etmeliyiz.

Bu saymnin yayinlanmasinda emegi gecen dergi editéryal ekibine,
yazarlara ve teknik destek veren butin emektaslara siukranlarimi
sunuyorum. Ayrica dergimizin Turk bilim camiasina ve hassaten ilahiyat
dinyasina hayirlh olmasini nice guizel sayilarla ilim camiasina katki vermeyi
Rabbimden niyaz ederim.

Doc. Dr. Ozcan GUNGOR
Bas Editor
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SOSYOLOJI VE ILAHIYAT(CI) ACISINDAN ANLAMI

Ozcan GUNGOR*
Mehmet Emin SARIKAYA™

OZET

Toplumun bilimi olan sosyoloji gecmise bakan yonuyle
tarihte yasamis toplumlari anlamamiza yararken ayni zamanda
icinde yasadigimiz cagin toplumlarini anlamak ve aciklamak
konusunda da sosyal bilimler arasinda ilk siraya yerlestirilebilir.
Sosyolojiyi anlarken bu bilimin bir ge¢cmisi ve bilimler tasnifinde
bir yeri oldugu akilda tutulmalidir. Sosyolojinin dilinden
konusabilmek elbette ki bir donanimin ve elde edilmesi gereken
bir tecriibenin sonucudur. Ilahiyat 6grenimi acisindan
sosyolojinin bir bilim olarak anlami noktasinda ilahiyatcilar
arasinda farkli deger yargilarina sahip kesimler bulunmaktardir.
[lahiyat 6grenimi géren 6grencilerin felsefe din bilimleri ve bu
bélimutin alt disiplini olan sosyolojiye karsi olumlu tutumlar
yaninda ilahiyat mezunu olan farkli branslarda ki O6gretim
gorevlilerinin olumsuz tutumlari anlamlandirilmaya deger bir
olgudur. Bu degerlendirmelerin kaynag ile ilgili tartismalar bu
arastirmanin smirlarini  asmaktadir. Ilahiyat alaninin ve
ilahiyatcilarin sosyoloji bilimini kullanma ve bu ilmi sahiplenme
noktasinda ki tutumlar1 farkhilik géstermekle birlikte sonucg
olarak cekingen bir tavir icinde olduklar1 séylenebilir. Ayrica bu
tavr: tetikleyen, sosyal bilimlerin ilahiyattan izale edilmesi adina
kurumsal bir takim adimlar atilmis olmasi dikkat cekicidir. Bu
farkli bakis acilarinin anlasilmasi noktasinda makalemiz
sinirlar1 dahilinde kiicik ama degerli olduguna inandigimiz bir
adim atmak gayretinde olacagiz.

Anahtar Kelimeler: Sosyoloji, Bilim, Sosyal Bilim, Hahiyat,
Din Sosyolojisi, Felfese ve Din Bilimleri.

* Doc¢. Dr., Ankara Yildinnm Beyazit Universitesi, Islami ilimler Faktilesi, FDB (Din
Sosyolojisi), ozcangungor@yahoo.com

™ Ankara Yildinm Beyazit Universitesi, Sosyal Bilimler Enstittisti, FDB (Din Sosyolojisi),
eminsarikaya.93@gmail.com
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MEANINGS OF SOCIOLOGY FOR THEOLOGIANS
ABSTRACT

Sociology, which is the sociology of society, can not
understand the societies that have lived in the history in the
past but at the same time it can be placed in the first place
among the social sciences to understand and explain the
societies that we live in. When understanding sociology, it
should be kept in mind that this science has a place in history
and science classification. Speaking of the language of sociology
is, of course, the result of an equipment and an experience to be
achieved. In terms of learning theology, sociology is a science,
and there are sections of theologians who have different value
judgments. In addition to positive attitudes towards sociology,
which is the subdiscipline of philosophical theology and its
subdiscipline, the negative attitudes of the professors in the
different branches who graduated from theology are worth
understanding. The discussions of the sources of these
evaluations exceed the boundaries of this research. It can be
said that the field of theology and theologians use the science of
sociology and their attitudes at the point of ownership of this
science vary but as a result they have a decisive attitude.
Moreover, it is noteworthy that a number of institutional steps
have been taken in order to exclude social sciences from
theology. Understanding these different points of view, we are in
an effort to take a step that we believe is small but valuable in
the points of our articles.

Key words: Sociology, Science, Social Science, Theology,
Sociology of Religion, Philosopy and Religion




Sosyoloji ve Ilahiyat(c1) Acisindan Anlami

SOSYOLOJI VE ILAHIYAT(CI) ACISINDAN ANLAMI

“Cok kisiydik; yakindik; bir aradaydik; nasiudik?
wyiydik.

Az kisiyiz; uzagiz; her birimiz; nasuiz; iyi miyiz?”’

Bir bilim olan sosyolojiyi anlayabilmek icin bilim dedigimiz
seyin ne oldugu ile ilgili konusmaliyiz. Soézltuklerde genel
gecerliligi ve kesinligi olan, yéntemli ve birikimli bir bilgi olarak
aciklanan, bir bilim kavrami vardir. Bilim organize edilmis
bilgiler butunu; gercegi arama faaliyeti; olaylar1 anlama ve
aciklama cabasi olarak tasvir edilmistir (Gokce, 1992;1). Bir
seyin bilim olabilmesi icin onun objektif yani denetlenebilir genel
bir yasaya varmasi ve bunu yaparken yoénteminin olmasi
gereklidir (Tan, 1981: 2-5).

Bilimsel bilgi tiretilirken belli basli asamalar izlenmektedir.
Bunlar ilk planda bir sorunun tespiti yani gézlem, sorun ve
cozimu ile ilgili o6n kabulimliz varsayim, problemin
aciklanmasina ve c¢ozimune iliskin test etme, elde ettigimiz
sonuglar1 genel kavramlarla ag¢itklama ve  benzerlerine
uygulanabilirligini ortaya koyma genelleme asamalaridir (Dogan,
2008: 16).

Tanimi bu sekilde yapilan bilim, uzun stre sadece doga
bilimlerini kapsayacak sekliyle kabul gérmustir. Ancak Kantin
aklin yasalarini ortaya koymasi ile beraber W. Dilthey gibi bilim
insanlar1 Kantn bu dusltncesinden etkilenmislerdir. Zira
Kantin dualist anlayisina gére doga yasalar1 determinizme gore
isler ancak 6zglr insanin var oldugu toplum yasalar1 gorelilige
gore islemektedir. Yani doga ve toplum bilimleri ontolojik olarak
farklidir. Kantin bu goéruslerinin Uizerine bilim siniflamasina
giden Dilthey, bilimleri doga ve tin bilimleri diye ikiye ayirmistir.
Doga bilimlerine fizik, kimya, matematik gibi bilimler girerken;
tin bilimlerine sosyoloji, psikoloji vs. bilimler girmektedir. Dilthey
bu ayrimi ontolojik ve yontem acgisindan yapmistir. Ona gore
doga bilimleri aciklama, tin bilimleri anlama metodunu kullanir
(Celebi: 195-199).

Doga bilimleri ve manevi (tin) bilimleri arasinda
genellemelere ulasma acisindan da fark bulunmaktadir (Gokce,
1992: 5). Zira manevi bilimlerde (6rn. Sosyoloji) genellemelerin

Journal of Analytic Divinity
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4 O. GUNGOR-M. E. SARIKAYA

aksine bireysel farkliliklara odaklanilir. Ve cok sayida ki somut
olgular soyut kavramlara déntstirilmeye calisilir.

Bu baglamda calismanin problemi; sosyoloji bilimi ile
ilahiyat bilimleri arasindaki sorunsali ilahiyatcilar nezdinde
yoklamaktir. Amaci ise sosyoloji biliminin toplumsal alana
sundugu metot ve yeni bakisin ilahiyat bilimleri acisindan
anlasilmasina etki eden ilahi ve beseri smirlarin farkh
degiskenler acisindan karsilastirilmasidir. Ozellikle son dénemde
tartisma konusu yapilan ilahiyat fakultelerindeki felsefe ve din
bilimleri derslerinin mufredatta sayisinin azaltilmasina doéntk
girisim bu konuyu irdelemeye ihtiyac olusturmustur. Bunu
yaparken yontem = olarak gincel yaklasim ve alan
uygulamalarinin verileri kullanilacak olmasi yaninda dolayl
gozlem yoluyla elde edilen veriler de anlayici bir yaklasimla tahlil
edilecektir.

1. Sosyoloji nedir?

Sosyolojinin manevi bir toplumbilimi olduguyla alakali
aciklamalardan sonra bu bilimin tanimina ge¢mek istiyoruz.
Bilimlerin icerisinde toplum gibi bir inceleme alanina sahip olan
sosyoloji nedir? Temelde bu soruya verilen cevap ‘insanlarin
birbiriyle iligkilerinin bilimsel acidan incelenmesidir’ seklinde
olmaktadir (Fichter, 2012: 1). Bir bireyin digeriyle iliskilerinden,
biz, toplumda meydana gelen en az iki kisi arasindaki sosyal
davranislar1 anlamaliyiz. Sosyal davranisin ortaya cikisini
Arslantiirk su sartlara bagh gérmektedir:

J Fertler aras1 karsilikli haberdarlik ( etkilesim ve
iletisim)
o Birlikte mensubiyet duygusu ( grup suuru)

Ve sosyolojiyi su sekliyle anlamamiz gerektiginden
bahseder;

“ Sosyoloji bir davranis bilimidir. Ama Max Weber’in deyimi
ile “ insamin sosyal davraruslartmin anlasuir ilmidir.” V. Pareto’ya
gore de sosyoloji bir davranis ilmidir. Ancak © insanin mantikdist
(mantiksiz degil) davramislarinin ilmidir.” E. Durkheim ise
sosyolojiyi “sosyal miinasebetler ilmi” olarak tanimlamaktadir
(Arslantirk, 2012: 5-7).

Sosyoloji insanin toplum halinde yasamasindan dolay:
olusan tim sonuclarla ilgilenmektedir. Yani insanlarin etkilesim
halinde olduklar1 her vakit sosyolojik sonuclar dogurur. Bu
nedenle sadece bireysel bilgi yonii agir basan aya giden bir




Sosyoloji ve Ilahiyat(c1) Acisindan Anlami

astronotun deneyimleri, toplu tasima kullanan insanlarin
durumu kadar sosyologu ilgilendirmemektedir (Fichter, 2012: 3-
4).

Sosyoloji insan gruplar1 ile alakali sorulara cevap
aramaktadir. Insanlar hayatlari boyunca sosyal gruplara
katilirlar. Bunlardan 1rk, cinsiyet vb. gruplar, birey icin secme
O6zgurligl olmayan katilimlardir. Ancak bir dernek, cemaat veya
organizasyona katilimda bireyin se¢cme Ozgurligl bir hayli
genistir ( Hogg, Vaughan, 2014: 318). Sosyoloji bu gruplarin
yapr ve fonksiyonlarini incelemektedir ( Dénmezer, 1984: 3-4).
Insan gruplar1 ve toplumlarin incelenmesi faaliyeti kafa
karistirict bir ugrastir. Zira bizler oldugumuz gibi davrandigimizi
yani olagani yasadigimizi dustntrken sosyoloji neden farklh
sekilde degil de bodyle yasadigimizi ele almaktadir (Giddens,
2008: 38-39).

Sosyoloji, sosyoloji kitaplarindan, tek tek bireylerden ve
onlarin bireysel anlam diinyalarindan, bircok sosyologun urettigi
adina ‘sosyoloji kuramlari’’ dedigimiz aciklamalardan kisacasi
herhangi tikel indirgemeden fazlasini, toplumla alakali olarak
saydiklarimiz ve sayabilecegimiz daha bircok seyin ortak bir
Urinid veya baska bir deyisle ortak cabasini igine
sigdirabilecegimiz bir bilimin adidair.

Soylemimizi daha anlasilir kilma adina diyebiliriz ki
sosyoloji dedigimizde aklimiza herhangi bir kuttiphanenin
‘sosyoloji’ ile ilgili raflarinda var olan toplumu ilgilendiren
konular1 tartisan baslklarinda sosyoloji ifadesi bulunan
kitaplar, bu kitaplar1 yazan sosyologlar ve onlarin urettigi
sayfalar dolusu bilgiler gelebilir. (Bauman, 2016: 9-10) Ancak
ayni kutiphane de toplumu farkli yoénleriyle ele alan tarih,
siyaset vs. kitaplari da gormekteyiz. Bu nokta da sosyoloji
dedigimiz bilimi digerlerinden ayiran farkliligin ne oldugunu
kesfetmemiz gerekmektedir. Bu farkliligin kaynag ile ilgili pek
cok spekulatif aciklamamiz vardir. Ancak bu ac¢iklama sonucu
itibari ile sosyoloji bilimini kapsayici olmali ve digerlerinden
ayirict vasfini ortaya koymalidir. Bu farklilik bilimlerin insan
eylemlerini aciklarken bakis acilarini yansitan sorularda ve
cevaplarinda yatmaktadir (Bauman, 2016: 10-18).

2. Sosyolojik diisiiniisiin farklilig:

Toplumu inceleyen diger Dbilimlerde go6zlemledigimiz
toplumu nesne olarak, disaridan inceleme konusu yapma
sosyolojik dustncede tek basina yeterli degildir. Zira incelenen
bireylerin, inceleme alanina direkt muidahil olmalari, yasanilan
gercekligin kendisinin aciklanmaya calisilmasi s6z konusudur.
Sosyologlar genelde ‘biz’ ifadesini kullanarak aciklamalarini
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yaparlar. Ancak bir kimyagerin atomlar ve kendisi hakkinda biz
diyerek bir aciklama yaptigina rastlamayiz (Bauman, 2016;9-
19). Doga bilimleriyle karsilastirildiginda durum boéyleyken
sosyal bilimlerin de kendi igerisinde yodntem farkliligi vardir.
Tarihc¢i konusu itibari ile tarihi inceler. Ama tarihi degistirmeye
yeltenmez ve degistirmesi de mantiken beklenemez. Ancak
sosyoloji i¢cin bunu tam olarak soOyleyemeyiz. Zira toplum
Uzerinde yaptigi anlama ve aciklamalarinin sonucu olarak cogu
kez bu bilimden toplumu yoénlendirmesi hatta degistirmesi
beklenir (Dé6nmezer, 1984: 13).

Toplumda bireyler karsilikl: iliskilerini sekillendirir ve ayni
zamanda iligkilerden etkilenen konumundadir. Orn. Toplumda
lider vasfi ile 6ne c¢ikan bir birey toplumunu yénlendiren bir role
ve statliye sahipken, ayni zamanda o toplumun yetistirdigi bir
birey olma vasfini da yitirmez. Bu girift bilmeceyi aciklamak
somut olgulardan soyut kuramlar elde eden; tikellerden genel bir
aciklamaya gitmesi gereken sosyolojinin iglevidir.

Bauman’a goére yukarida aciklamaya calistigimiz sosyolojik
diistinmenin kurallar ve farkliliklar: su sekilde tasnif edilebilir:

“1. Sorumlu konusmanin kati kurallarina riayet etmelidir.
Zira bu sosyologlar tarafindan ortaya konulan duistincelerin
gtivenilirligi ile ilgilidir. Inceledigi konu ne olursa olsun kendi
inanc ve kabullerini paranteze almay1 bilmelidir.

2. Sosyolojik materyalin cikarildigi alanin buyudklugua.
Sosyologlar: ilgilendiren meseleler oldukca fazla ve karmasiktir.
Zira insanin toplumsal davranisinin cesitliligi anlasilmas: ve
anlamlandirilmasi gereken materyalin buyuklugini
gostermektedir.

3.Bir olayin neden 6yle degil de bu sekilde oldugu yani bir
toplumsal olgunun ‘nigin’ini arastirma. Sosyoloji bu manada
gudulenmis birey metaforunun aksine bilin¢li eylemlerini
gerceklestiren tek tek bireylerin toplumsal iliski aglarini konu
edinir.

4. Bizlerin hayatini1 ve fiillerini sekillendiren giici anlamak
ve rutini sorgulamayi saglar. Cogu eylemimizin her zamankinden
farkli olabilecegini gdsterir (Bauman, 2016: 21-24).”

Bu aciklamalardan yola c¢ikarak sosyolojik diistinmenin,
karmasik bir buittin olan toplumun yapisinin ve bireylerin sosyal
davraniglarinin nedenlerinin sosyolojik kavram ve kuramlarla
aciklanmasi faaliyeti oldugu soylenebilir. Sosyolojik dustnce,
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tanimi geregi bireyin ‘Oteki’ olarak goérdigu diger insanlarin
yasama ve dusUnme bicimlerini anlamada, bireyleri topluma
karsi1 duyarli kilmada, 6tekine karsi toleransli olma ve empatiyi
kullanmada, bireysel 6zgurltkleri kabul etme ve savunmada,
toplumda ki kisik seslerin duyulmasinda bizi daha basarili
kilabilir (Bauman, 2016; 25-27). Sosyolog, bu manada bir
ideolog veya teolog olmamakla beraber kanaatimize goére bu
toplumsal konusma ahlakini edinebilme derdindedir. Sosyoloji
bilimi temelde sosyologlarin fyi toplum’ nasil gerceklesir
sorusuna aradiklari cevap ve cozUmler Uzerine kurulmustur
denilebilir (Jenks, 2016: 16).

3. Sosyoloji biliminin seriiveni

Bu acgiklamalarin akabinde sosyolojinin dogusuna etki eden
faktérlerden bahsetmek gerektigini dustntyoruz. Sosyoloji
tarihte boslukta bir anda ortaya cikmis bir bilim dali degildir.
Sosyoloji kavraminin mucidi Auguste Comte (1798-1857) ‘da
yasadig1 dénem, tarih ve toplumundan veya kendisinden 6nceki
bilim mirasindan ayri1 olarak anlasilabilecek bir bilim adami
degildir.

Sosyoloji butltin bir insanlik tarihini ilgilendiren bir bilimdir.
Bu acidan inceleme kolayligi olmasi icin belli bir sistematik
icerisinde inceleme ihtiyaci dogmustur. Bu manada sosyoloji
tarihini asamalara ayirabiliriz.

. Birinci asama, genel olarak eski Yunan felsefesinde,
Eflatun ve Aristo’nun eserlerinde goértilmektedir.
o Ikinci asama, Roénesans’tan 19. Yy.a kadar olan

stiirede dogal hukuk 6gretisi ve hukukun laiklestirilmesi
dénemini kapsar.

o Uclinci  asama, kendi metodolojisi olmamakla
beraber sosyolojiye olan ihtiyacin hissedildigi Comte ‘a kadar
olan sureyi kapsar.

o Dordiincti asama, 3. Asama ile beraber filizlenen
sosyolojinin glinimuze bilim haline gelmesi ve kuramlarinin
ortaya ciktig1 dénemdir (Cagatay, 1968: 9-17).

Tabi ki bu simiflandirma mutlak degildir. Benzer bir
siralama da:

1. Bilimsel Toplumbilim Oncesi Dénem ( Platon — Yenicag
Felsefesi)

2. Kurulus Dénemi ( 19. yy. ve 20. yy basi)

3. Sistemlesme Doénemi ( 20. yy. ve sonrasi) seklindedir (
Tolan, 1983; 8-9).
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Bu tasnif calismalari kronolojik gecislilikleri
barindirmaktadir. Ve ayni zamanda ibn Haldun vb. Muisliiman
dustnurlerinde distincenin gelisimine katkisi kayda degerdir.
Bu aciklamalarla beraber yukarida ki tasnifler sosyolojik
distnustn gelisimini anlama agisindan énemlidir. Bu asamalar
daha kisa sekliyle, dogal hukuk calismalari; beseri tarih
calismalari ve alman idealizminin distince Uizerinde etkisi olarak
formule edebilmistir ( Freyer, 2012: 22-36).

Sosyolojiye  hazirlhlk  déneminde  Platonun  idealist
komuinizmi andiran devlet yapisi Aristo'nun hocasi Platon’dan
etkilenen ancak komuUnizmi reddeden smifli toplum yapisi
gorusleri vardir. Daha sonra Bati’da Hiristiyanligin etkisi ile
skolastik toplum anlayisi hakim olmustur. Bununla beraber
Islam filozoflar1 olan Farabi, ibn. Risd ve Gazzalide siyaset
felsefesi gortilmektedir. Ozellikle ilk ikisinin gértislerinde Yunan
felsefesinin etkisi vardir. Ancak toplum ve devlete dair
gorusleriyle caglarinin c¢ok Otesine uzanacak gorisler ortaya
koymuslardir. Ortacagin en o6nemli Musliman bilginlerinden
biride ibn Haldun’dur. O toplum ile ilgili Mukaddime isimli
eserinde iklim, goc, sehir (kent), asabiyet (kitle bilinci), ekonomi-
toplum  iliskisi Uzerine aciklamalar ve  saptamalarda
bulunmustur ( Sanay, 1991: 9-24).

Sosyolojinin tarihi ile alakali 6nculleri anlatildiktan sonra
denilebilir ki 18 ve 19. yy.lar1 kapsayan bir cercevede sosyoloji
yakin tarihi ele alinmaktadir. Bunun sebebi olarak sosyolojinin
gelisimine 6n ayak olan iki buyltk toplumsal degisimin bu
yuzyillarda yasanmis olusu gosterilebilir. Ancak burada bir anti-
parantez a¢mamiz gerekmektedir. Her ne kadar 18. yy.
sosyolojinin gelismesi ac¢isindan en avantajli dénem olsa da
sosyoloji kelimesi 18. yy.da kullanilan bir kavram degildir
(Bottomer, 1990: 17-18).

Bu degisimlere temel teskil eden diistince ise Roénesans ile
beraber ortaya cikan Aydinlanma distincesidir. Bu dustnceye
gore insanligin tekamult kacinilmaz bir surectir. Bireyin tim
kisitlamalardan o6zgurlestirilmesini esas alan bu anlayis, ayni
zamanda aklin 6zglr bir bicimde bilim Uretmesini esas alir. Bu
akill icinde yasadigti diUnyanin kanunlarini kesfetmeye
programlidir. Bu kanunluluk Fizik ilmiyle ortaya konulur. Daha
sonra birey ve toplumda fizik ilminin arastirma sahasina
girmeye baslar. Boéylece toplumsal alandaki dogal hukuk
kavrami ve o6zgurluklerin elde edilmesi fikri pekisir. Kilise ve
krallarin otoritesine karsi bir devrimi dogurur. Ayni zamanda




Sosyoloji ve Ilahiyat(c1) Acisindan Anlami

bilimde ki ilerlemeler teknolojik gelisimin 6ntnu acar (Turner,
2013: 20-21).

Bu devrimlerden ilki ciftciler ve derebeyleri arasinda
gerceklesen catismanin Urtinu olan 1789 Fransiz Devrimi’dir. Bu
devrim basta Fransa olmak tUizere Oncelikle insan haklar1 ve
demokrasi sahalarinda buyltk bir degisime akabinde 6zelde
Bati’y1 ve tim dunyay1 etkileyecek buyltk bir degisimler
halkasina 6n ayak olacaktir. Bununla beraber bdéyle buyuk bir
degisimin topluma etkileri ve bunun arastirilma ihtiyaci sosyoloji
biliminin gelisimine sebep olacaktir. Ikincisi ise Avrupa’da
teknolojik gelismeye paralel olarak ortaya cikan Sanayi
Devrimi’dir. Bu devrimin teknolojik ciktilarindan ¢cok daha fazla
sosyal ciktilar1 olmustur. Sanayi 6ncesi toplumlarda nufusun
buyldk bolimu kirsalda yasarken bu devrimle beraber nufus
kirsaldan kente dogru kayma gostermistir. Bu demografik
degisim, toplumsal degisimin bir ayagidir. Toplumda meydana
gelen degisikliklerde sosyolojinin ilgi alanina girmektedir. Bu iki
buyltk devrim sosyolojinin olusmasinda ve ona olan ilgi ve
ihtiyacin artmasinda etkili olmustur (Giddens, 1984: 14-17).

Asagidaki grafikte 20. yy.an 2. Yarisindan itibaren
sehirlesme oraninda kitalara goére degisim ve gelecekte ki
tahmini oranlar incelenmektedir.

( Giddens, 2008; 957)

Zira toplumda ortaya c¢ikan béyle buytuk devrimler/
degisimler ayni zamanda toplumsal problemlerin olusumunu da
hizlandirmaktadir. Bu sorunlara fizik, kimya bilimlerinin dogada
ki arastirmalarina benzer, bilimsel bir bakisla egilme ve
cozlimler Uretme istegi bu bilimin, sosyolojinin gelismesini
tetiklemistir (Sanay, 1991: 30- 33). Ozetle; bu bilimin ortaya
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cikis sertiveni, sosyolojiye konu olan toplumun ve insanoglunun
dogaya hakimiyetini Ust seviyede hissettigi bir anlayisin (
Aydinlanma) gelisimine paralel olarak hizlanmistir ( Ozankaya,
1991: 23).

Tdm bu soylediklerimizi 6zetler mahiyette diyebiliriz ki
toplumbilim baslangicta ansiklopedik bir caba olarak baslamis;
tarih felsefesi ve biyolojinin etkisiyle evrimci bir distince yapisi
ile temsil edilmistir. Buna ek olarak doga bilimleri gibi pozitif bir
bilim sayilmis; siyasal ve ekonomik devrimlerin ortaya cikardigi
sorunlar1 c¢6zmesi itibariyle yeni sanayi toplumunun bilimi
olarak anilmis ve son olarak temsilcilerinin tutucu fikirleri
dolayisiyla zaman zaman ideolojik bir karaktere burinmustur.
Tartismalarin, karsit fikirlerin bol oldugu zengin bir bilim olarak
serivenine devam etmektedir ( Yazari Belirtilmemis, 1984: 6-7).
Bu sertivenin bir kismini1 da Din Sosyoloji’si alt arastirma alani
ousturmaktadir. Bu alanda calisan arastirmcilarin buyidk bir
kismi ilahiyat egitimi almis Din sosyologlaridir. Bu nedenle
sosyoloji ve ilahiyat¢i arasinda ki iliskinin mahiyeti anlasilmaya
muhtactir.

4. Ilahiyatc¢ilar nazarinda sosyolojinin yeri

Ilahiyat ve sosyoloji dendiginde éncelikle ilahiyat ve felsefe
diyalogunu anlamamiz gerekmektedir. Ctinkd Sosyoloji bilimi,
felsefeden neset eden ayni zamanda Felsefe ve Din bilimleri
icerisinde ilahiyat mufredatinda yerini bulan bir bilimdir. Bu
nedenle ilahiyatcilarin  sosyolojiye bakislarini anlamaya
calisirken oOncelikle ilahiyatcilarin Felsefe ve Din bilimlerine
bakisini anla(t)jmaya calisacagiz.

Ilahiyat faktiiltelerinin Turkiye Cumhuriyeti'nde ki varhgi,
Cumbhuriyet’in kendisi kadar eskidir. 1924’te Dart’l-Finun’un
bir subesi iken 1946 yilindan sonra ilahiyat ve Islami ilimler
olarak varligin1 devam ettirmistir (Ocal, 1986, 111-123). Ilahiyat
fakultelerinde felsefe ve din bilimlerinin islevi ilk ilahiyat
fakultesi diyebilecegimiz Istanbul Dart’l-Fiinun lahiyat
Fakultesi Dergisi'nde ki felsefe ile ilgili makalelere yansimistir.
Derginin makalelerinin % 24'n0u felsefe ile ilgili makaleler
olusturmaktadir (Uslu, 2010: 517). Felsefe Din Bilimlerinin
varhigi ile ilgili tartismalar da en az fakultelerin varligi kadar
geriye gider. Ornegin; Aydin (1987) bu konu ile ilgili, 19807er de
ilahiyat faktultelerinde ki Felsefe derslerinin gerekliligini konu
alan derslerin yillara gore yanlis sekilde dagiltildigini ifade eden
ve ¢6zUm Onerisi sunan bir yazi kaleme almistir (319- 322).
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Bu kisa fakat meseleyi 6zetleyici mahiyette tarihi arka plan
sunulduktan sonra yakin gecmiste Felsefe ve Din Bilimleri
derslerine yapilan muidahaleden bahsetmek yerinde olacaktir.
2013’te Ilahiyat Calisma Grubu’nun sundugu rapor neticesinde,
YOK ilahiyat faktilteleri programlarina miidahale etmek istemis
ve Felsefe ve Din Bilimleri derslerinin kaldirilmas: giindeme
gelmistir (Gur vd., 2014: 23-24). YOK, bu kararindan vazgecmis
ancak 2 yil aradan sonra 2015’te ilahiyat mufredatina tekrar
mudahale etmistir.

Bu mudahale sonras:i ilahiyatcilar ikiye ayrilmis karara
itiraz edenler “llahiyata Ozguirliik Bildirisi’ yayinlamis; kararin
arkasinda olan 6 Universite rektoru ise kars: bildiri yayinlamistir
(Celik vd.; 2015: 320-321). Gortlen o ki bir kisim ilahiyatcinin
Felsefe ve Din Bilimlerinin dolayisiyla Sosyoloji'nin, ilahiyat
alaninin gerekli bir dersi ve ilahiyatin bir parcasi olmasi
konusunda kafasi karisiktir. YOKin ilahiyat kararinin hemen
ertesinde hazirlanan bir kitapta Felsefe ve din Bilimleri alaninda
calisan hocalarimizdan Bolay (2014) felsefenin ilahiyata nicin
gerekli olduguna dair bir yazi kaleme almistir ( 33-39). Aym
kitapta Alper’in (2014) felsefenin dini ilimlerin mesruiyet kaynagi
oldugunu Gazali ve Farabi 6rnekleri tizerinden anlattig1 (51- 66),
Deniz’in (2014) felsefenin ilahiyat fakultelerinde gerekliligini
anlattign (123- 128), Baykanin (2014) ilahiyat faktultelerinde
felsefe korkusunu isledigi (363- 367) yazilar1 bulunmaktadir. Bu
yazilarin genel cercevesi felsefenin ilahiyatta gerekli olduguna
dair sOylemlerdir. Bunun yaninda kararin hemen ardindan bu
konu gazetelere tasinmis ve bir kisim gazeteciler bu kararin
yanlis olduguna dikkat cekmislerdir ( T24, 2013). Yine Marmara
Ilahiyat’tan, Cukuruva Universitesi Ilahiyat Faktiltesi'nden bir
grup hocanin kamoyu aciklamasi konuyla ilgili cekinceleri dile
getirmistir (2013). Uludag Universitesi'nin manifesto olarak
nitelendirilen aciklamas: ise karara tepkili fakulteler arasinda
alinan karara verilmis en net tepkidir (2013). Yine dénemin
Diyanet Isleri Baskani Mehmet Goérmez’de Felsefe ve Din
Bilimleri olmadan ilahiyatin eksik kalacagini vurgulamistir
(2013)

Baz: ilahiyatcilar ve gazeteciler agisindan konu bu kadar
siyah- beyaz seklinde net ayirt edilmis degildir. Yazilarinda bu
konuyu ele alirken Felsefe ve Din Bilimleri’nin ilahiyat fakuilteleri
mufredatinda olup olmamasindan ziyade, bu yazarlara goére asil
mesele teolog mu? Alim mi yetistirildigi (Emre, 2013), ilahiyat
fakultelerinin kurulusundan itibaren toplumsal ve siyasal
algilanis sekli (Kara, 2013; Beser, 2013), istisare edilmeden
alinan bir karar olmasindan kaynakli bir sorun oldugu (Goéktas,
2013) asil sorunun sistem sorunu olmasi (Kaplan, 2015) bu
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sekliyle mufredat degisikligini savunan veya elestirenlerin
durdugu noktalarin sosyolojik ve psikolojik benzerlikleridir
(Subasi, 2013).

Bunun yaninda kararin arkasinda olup savunanlar
mufredat degisikligine gelen tepkilere ‘lahiyat¢i misyonu’ nun
nasil olmasi gerektigine dair tanimlar1 ile karsi cikmislardir
(Beyatli, 2013). Ilahiyatin asil sorununun felsefe olmadigini
anlatan Yargici, gortistini temellendirirken ¢ Iste Islanun
6ngordiigti hakikatler, akla dayanan Kur’ani hakikatlerdir.
Felsefe ise el yordamiyla, deneme yanilma metoduyla hakikati
bulmaya calisiyor. Tabiti burada kastettigimiz ‘dinsiz felsefe’dir,
dini dislayan felsefedir. Gerek bireysel ahlakin, gerekse sosyal
ahlakin din ve inang¢ olmadan var olabilecegini iddia eden felsefi
anlaywslardir. Ama felsefe okumak, aykirt diistinceleri ve
mantiklarnint anlamaya ve onlara karst tezler gelistirmeye vesile
olur. Fakat burada sorun su: Eger 6&grenci Islami ilimler
konusunda saglam bir temel atmamissa, inan¢ bilgilerini
saglamlastirmamussa, inancint tahkiki hale getirmemisse, Kur’dn
ve hadis cercevesinde zihninde dlgiiler olusmamissa, okudugu
felsefeyi degerlendirecek bir akla sahip olamaz.” sozlerine yer
vermistir (2013). Yine bir baska ilahiyatci yazar ¢ vahiy dogruya,
felsefe yanlisa goturir” diyerek felsefenin ilahiyatta ki yerini
elestirmektedir (Senocak, 2015). Bu o6rneklerin disinda 2013’te
hocas1 bulunan ancak 6grencisi olmayan ilahiyat fakulteleri ile
birlikte yaklasik 80 kuisur ilahiyat fakultesi oldugu
dustnuldiginde bu fakultelerde gorev yapan
akademisyenlerden az bir kisminin karar ile ilgili goérusleri
kamuoyuna yansidigr goérulmustir. Ayni zamanda kararin
karsisinda gorus belirten hocalarin buytk cogunlugu Felsefe Din
Bilimleri Anabilimdali hocalaridir. Bunun yaninda ciddi oranda
Temel Islam Bilimleri alanindan akademisyenin felsefe derslerine
destek verdigi de gorulmektedir. Oyle ki mufredat degisikligi
kararinin yaninda olan ilahiyatcilarin sessiz bir cogunlugu
olusturdugu kanisi zihnimizde olusmaktadir. Bu acidan
ilahiyatcilar nazarinda Felsefe ve Din Bilimleri'nin dolayisiyla
sosyolojinin bir sorunsali ifade ettigi séylenebilir.

5. ilahiyatcilarin sosyoloji sorunsali

Kisinin uyesi oldugu bir dogal grubu vardir. Bu grup cogu
zaman ayni zamanda kisinin referans grubudur. Yani kisiye
tutum olusturma veya degistirme noktasinda 6zel dayanaklar
saglayan gruptur. Ancak bu referans grubu yukarida da
belirtmeye calistigimiz Uzere her zaman kisinin Uyesi oldugu
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dogal grup olmayabilir (Serif-Serif, 1996: 630) Ornegin; bir
Universite O6grencisi, ayni zamanda bir anti-kapitalist o6rglte
mensup olabilir. Bu 6grencinin davranis tarzini akademiden
daha cok referans grup olarak aldigi anti-kapitalist o6rguit
belirleyebilir. Bununla beraber bireyler referans gruplarinin yén
verdigi sekliyle baska gruplara, kendinden olmayan veya
kendinden olmadigina inandig gruplara karsi grup o6nyargisi
besler ve sosyal mesafeler olusur. Buna gore birey karsisina
aldigi gruba kars: gelistirdigi davranislar1 bireysel tercihleri
olarak gorse bile aslinda olan referans grubunun onu
yonlendirmesidir. Bu sekilde olusan grup onyargilarinda farkl
gruplara karsi olusturulan kalip yargilar etkilidir. Bu kalip
yargilar olusumundan sonra grupta kalici hale gelme
egilimindedir (Serif-Serif, 1996: 649- 654)

Bir grup baska bir grubun kendilerine karsi bir tehdit
oldugunu varsayar yahut kendilerinin haksizliga ugradigini
diistintirse bu gruba kars: bir kani olusturur ve 6nlemler almaya
baslar. Gruplar aras1 bu davranis temelde sapkin bir davranis
degildir. Degisen surecler icerisinde gruplarin etkilesimlerinin
dogal sonucudur. (Serif-Serif, 1996: 284) Gruplar arasi
iliskilerde i¢ ve dis faktoérler birlikte 6nem arz eder. Grubun o an
ki davranisinda bu birlikteligin etkisi s6z konusudur. Yani
gruplar arasi iliskiler diger davranis Oruntulerinde oldugu
sekliyle ancak kendi referans cercevesi icerisinde yani kendi
baglaminda anlasilabilecektir. (Serif-Serif, 1996: 283) Dis
gruplara karsi ortaya konulan 6n yargilar, korkular kisacasi tim
hassasiyetler grup ici iletisim kanallar ile daima canli tutulur.
Bu kalip yargi ve normlar1 ortaya cikaran durumlar ortadan
kalksa dahi aktarilan bu korku ve yargilar sabit kalir (Serif-Serif,
1996: 287) Ayni zamanda kendi grubumuzda, safimizda
gérdiigimliz insanlara karsi olusturdugumuz huiisn-i kabuller
de birer i¢c-grup 6nyargisidir (Budak, 2000: 379)

qlahiyat Faktiltesi’ kurulusundan itibaren, muhafazakar
kesimler tarafindan siyasal laikligin mesrulastirma araci olarak
gorulmustir. Ayni zamanda ilahiyat egitiminin en Onemli
amaclarindan olan bireyi vahiy temelli bir zihni kodla
yetistirmek iken, din bilimlerinin bilimsel yaklasimindaki
normatif olmayan karsilastirmaya dayali bilimsel insa, sonucta
[lahiyat mensubuna iki farkli alami1 catismali bir surette
gostermektedir. Yukarida ifade ettigimiz nedenler ile ‘ilahiyat’ bir
tehdit unsuru olarak algilanmistir. Muhafazakar kesimin bu
tepkiselligi ilahiyatcilari, toplumla olan bu catismali strec¢
icerisinde, ikircikli bir dil kullanmaya zorlamistir (Subasi, 2002:
147, 163). Kullanilan bu dil neticesinde ilahiyat camiasinin bir
kismi ¢6zUmu, ilahiyatin modern c¢izgisi olarak gérdtkleri Felsefe
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Din Bilimleri'ne faturayr kesmekte bulmustur. Ilahiyat temel
bilimlerinin digerine nazaran bizatihi sari adina konusma veya
onu mesele etmesi karsisinda din bilimlerinin onun tezahturleri
Ustiinden dinin fonksiyonlar1 tUzerinde yogunlasmasi s6z
konusudur. Bu durumda objektif tutum adina tretilen soguk ve
oryantalist dilin, Ilahiyat taliplerine yabanci geldigi ve bu
noktada sosyal bilim felsefesi, hakikate ulasma/hiyadete erme
acisindan “keci boynuzu” yeme gibi disuntulerek din bilimleri
ktictik gorulebilmektedir.

Butin bu oOnyargilar zaman gectikce grup
Uyelerinin dis gruplara karsi fobi diyebilecegimiz inatci bir
korkuya burtinmelerine neden olabilir. Zira fobi, kisinin kendi
yarattigi distntlen akildisi korku, kisinin bir seye kars: fobi
gelistirdiginde ondan asir1 derecede kacinma hissi olarak tarif
edilir. Dahasi bu toplumsal iliskilerde rahatsizlik boyutunu
alabilecek bir durumdur (Budak, 2000: 304). Sonucta
ilahiyatcilar da felsefe fobisi (Baykan, 2016: 57) olusmus; Felsefe
ve Din bilimleri alt disiplinleri olan Din Felsefesi, Islam Felsefesi
ve Sosyoloji'ye karsi fobik ve cekingen bir yaklasimi beraberinde
getirmistir.

Sosyolojinin temel kurgusunun Bati merkezli insa edilmis
olmas1 Ilahiyat formasyonuna sahip bireyler icin baz
noktalardan sakincali olarak degerlendirilmektedir. Hentz
[lahiyat mesleki formasyonuna kavusmadan bir anlamda kendi
kultir, medeniyet ve dini ufkunu yakalamadan baska medeniyet
havzasinda yogrulan bilim mantiginin muhatab: olmak bir
anlamda koklerinden koparilip Bati formasyonuna sikistirilan
bir zihin gibi dudstnutlmektedir. Bu durumda hentiz kendini
kesfedememisken farkli havzalarin ikliminde boy atmaya
baslamas1 bir anlamda kendi 6z degerlerine yabancilasmaya yol
aciyor kaygisi 6nemli 6lciide gézlemlenmektedir.

Bilimsel temelli egitim programlarinda degilse bile halk
nazarinda ve dgrenci beklentilerinde [lahiyatlarin ayni zamanda
dindar kisilikler yetistirme katkisi bulunmaktadir. Bir anlamda
din bilimlerinin kutsali bir esya gibi degerlendirme gelenegi diger
yanda muUmkun mertebe samimi dindarligin éncelenmesi, bir
tarafta aklin sinirlarini zorlayarak karsilastirmalar yapmak diger
taraftan iman temelli teslimiyetle esyanin yaratilis hikmetini
arama gibi durumlar ortaya cikmaktadir. [lmin konusu ve
yontemi itibariyle bakildiginda bu ikisi arasinda zorluklarin
oldugunu kabul etmek gerekmektedir. [lahiyat alaninin hakikati
imanla, ibadet ve teslimiyetle bulma amaci/iddias1 karsisinda
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din bilimlerinde hakikatler cokluk ve o da aramakla bulunmasi
gerekli bir metadir. Bu baglamda dinin takva ve teslime dayali
din adamlar tipi yerine dini konular1 bir olay olarak masaya
yatirma ve kimi zaman yoéntem sorunundan dolayr dinin
tezahtiri yerine kendisini tenkit gelenegi karsisinda ilahiyat
nezdinde sorun olusabilmektedir. Pratikte her ne kadar seri
emrin illeti icin akil gerekliyse ve makasid’'us seria’dan biri de
akil ise de bu akil Allah’in hikmetini anlamaya doéntk bir ice
donuk calisan akildir. Oysa sosyoloji dini kutsal kabul etmekle
birlikte dinin toplumsal tezahurlerine egildiginde cogu zaman
teoride ideallestirililenlerle uygulamada zitliklarin varhig gérulir.
Sosyoloji, toplumsal aklin, kendisini godsterebilecegi alanlarin
basinda gelir. Oysa ilahiyat alani toplumsal akla sekil verme ve
onu kaliplar etrafinda tutma niyetindedir. Boylelikle aklin ¢izdigi
sinirlara ilahiyat sinirlar getirmektedir.

I[lahiyat faktiltelerinde genelde felsefe boéliimii derslerine
karst olusan tavrin altinda yatan sebeplere baktigimizda
Cumbhuriyetle baslangicinda devletin reform stratejisi temelli
muhendislik faaliyetleri muhafazakar tabandan tepkisel
dindarlik/ice kapanmaci reaksiyoner tavir alislari besledigini
goruriz. Ancak bu anlayisin rasyonel bir ilahiyat bilimi sonucu
dogurmayacagi acikken alanda gérinmeyen sosyal aktorler
olarak tarikat ve cemaatleri cikti olarak sunmustur. Dogal
olarak geleneksel aktorler ile devlet aktorleri iki kutuplu bir
gerginlesmeyi dogrudan yasamaya baslamislar ve nihayet
tabandan gelen yeni nesil ilahiyat talipleri bu durumda cogu
zaman girilmesi gerekli en zor alan dini kimligin atalar kismina
siginmislardir. Bu iki kutubun beklenti, talep ve planlari zaman
zaman Turkiye giindeminde siyasal, medyatik ve halk nazarinda
gliindemi olusturmustur. Ancak gelinen noktada yarim ytizyildan
fazla bir gelenek olusturan ilahiyat formasyonu ile genis halk
kitlelerinin tercihi olan alanlar arasinda makasin daralmasi
gortlecektir. Burada devletin daha cok kendini din bilimleri
tarafindan  konuslandirdigi  dusutntlerek  oradan  gelen
muhendislik ameliyesi karsisinda toplumsalin koruyucu tavirlari
dikkat cekmektedir. Fakat son yillarda degisen din bilimleri
algisi, yeni yaklasimlar ve Uretilen bilginin niteligi bu korkularin
ve karsitliklarin yersiz oldugunu ortaya koyacak niteliktedir.

Burada sunu soOylemek gerekir ki gerek sosyoloji ders
ciktilar1 gerekse islenen konular Ilahiyat 6grencilerine disa
acilmanin imkanini vermektedir. Bu disa acilma hem kendi bilim
dallar1 disindaki alanlarda yukselmelerine imkan tanidig: gibi
bireysel ve grupsal iliskilerde kazandiklari esnek sosyal bilim
formasyonu farkli pencerelerden olaylari yorumlama imkanini
vermektedir. Ancak Ilahiyat bilimlerinin daha cok eskiye dayali
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ogretim tarzi ve beklentisi bu anlamda 6grenciyi gerceklik
algisindan uzaklastirma gibi menfi bir tesir icra edebilmektedir.
Sosyal hayatla karsilastiginda veya kamuda gorev yapmaya
basladiginda sosyoloji ilahiyatcinin en ¢ok muiracaat edebilecegi
anahtar bilim dallarindandir. Zira dogas1 geregi Ilahiyat
bilimlerindeki statiklik yerine din bilimlerinin dinamikligi iki
farkli noktanin ortasinda hasila olarak 6grenciye iyi yonde etki
edebilmektedir. Burada daha cok geleneksel cevrelerde siklikla
dile getirilen ““Varsin 0©yle olsun, yeter ki imanlar
kurtulsun” diye distinenler olabilir. Ancak cagin geldigi noktada
kapalilik, duraganlik, meydan okumalara tepkisellik ve nihayet
sosyal gercekle yuzlesememe artik kendini bile savunma
zorunda olacag “tahkiki” imana bireyi tasiyamayacaktir. Sosyal
ortamlar basta olmak tizere kendi eksenini disinda Ilahiyatcinin
karsilasacagi meydan okumalar, sekuler yaklasimlar, kuresel
hesaplar, dini argimanlar ve kiskirtic1i zihin bilesenleri
tartisilmayan, sorgulanmayan ve kendi mihverini statik temel
islami bilimler etrafinda o6rguleyenler icin cok ciddi guclukler
barindirmaktadir. Unutulmamali ki sadece nakle dayal
bilimlerin geldigi nokta duraganligin zirvesi olacaktir. Geleneksel
cevrelerin kafa karismasin da nakil yeterli savunmas: kendi
kendini tuketen bir teoridir. Hicbir yeni fikir ve 6zgln
tartismanin yapilamadigl ortamlarda artik kafa karismaz, zihin
konforlu iman teslimiyete dayali olacaktir.

Konu ile ilgili arastirmalardan anlasilacagi tlizere ilahiyat
ogrencileri arasinda Felsefe ve Din Bilimleri dersleri ile ilgili
6nyargl ve olumsuz distnceler minimum seviyededir. Bu konu
da yapilan bir arastirmada (Taskiran, 2013) ilahiyat fakultesinde
okuyan ogrencilerin Felsefe ve Din bilimleri derslerine bakisi
sorgulanmastir. Arastirmanin sonuclari ilgi cekicidir.
Arastirmacinin  ifadesiyle, arastirmaya katilan 12 fakh
Universiteden, 122 ilahiyat 6grencisinin %86’s1 ilahiyatta felsefe
ve din bilimleri dersinin gerekliligini savunmakta ve kendi
akademik birikimlerine katkis1 oldugunu dustnmektedir. %
10luk bir kisim felsefe ve din bilimlerinin ilahiyatta yeri
olmadigin1 savunurken %471tk bir kesim kararsizlar
olusturmaktadir (265-266). Baska bir arastirma da 6097 ilahiyat
fakultesi lisans grubu 6grencisine uygulanan anket sonucunda
ogrencilerin bu derslerle alakali olumlu distince ve tutumlarina
yonelik benzer sonuclar ortaya cikmistir ( Toktas vd., 2016: 180-
181). Bunun aksine ‘lahiyatct’ vasfi kazanmis Ilahiyat Faktiltesi
hocalar1 arasinda fikir ayriliklarinin, kamuoyuna da mal olmus
sekliyle daha ciddi seviyelerde seyrettigi sOylenebilir. Bu konu




Sosyoloji ve Ilahiyat(c1) Acisindan Anlami

nicel yahut nitel bir arastirma konusu olarak arastirilmaya
muhtactir. Fakat ilahiyatcilarin genelde Felsefe ve Din Bilimleri
0zelde Sosyoloji ile ilgili olarak tutumlar1 fobik ve cekingen
olarak nitelenebilir.

SONUC

Bilim taniminin bir paradigmanin ve hatta bir ideolojinin
Urtind oldugu gercegi ortadayken bir bilim olarak 21. yy.da
rustiini ispat etmis olan sosyoloji bilimi, sosyal olani inceleme
sahas1 yapmistir. Bunu yaparken kendi metodolojisini ortaya
koymus ve diger bilimlerden ayrilan yanlari ile temaytiz etmistir.
Bu bilimin gelisimini anlayabilmek -yukarida da acikladigimiz
sekliyle- tarih, antropoloji, siyaset, ekonomi bilimlerinden
yararlanmak suretiyle muUmkundir. Toplumun bilimi olan
sosyoloji gecmise bakan yonuyle tarihte yasamis toplumlari
anlamamiza yararken ayni zamanda icinde yasadigimiz cagin
toplumlarini anlamak ve aciklamakta sosyal bilimler arasinda ilk
siraya yerlestirilebilir. Ilahiyat alaninin ve ilahiyatcilarin
sosyoloji bilimini kullanma ve bu ilmi sahiplenme noktasinda ki
tutumlar: farkhilik géstermekle birlikte kanaatimizce cekingen bir
tavir icinde olduklar: séylenebilir. Bununla birlikte ilahiyatcilarin
Tuark toplumunun yasanmakta olan geleneksel inanc¢ yapisiyla
olan baglarini sorgulayan Necdet Subasi da buginin ilahiyat
bilimlerinin verileriyle giindelik dindarlik tecriibeleri arasindaki
kopukluga dikkat cekerek soruyor: Ilahiyatcilarimiz sahiden
ilahiyat¢i midirlar?® (Subasi, 2003: 157-8). Bu sahihligin altinda
aranan seyin ne oldugu ise muUphemdir. Zira Subasi da bilir ki;
din bilimleri uzmanlarinin ilahiyatc¢iligiyla temel islam bilimleri
uzmanlarinin ilahiyatciligt arasinda nutanslar pek coktur.
Gundelik dindarlik ile aradaki makasi anlama, yorumlama ve
uygun formatlar gelistirebilme icin yine din bilimlerini ise kosma
zarureti dogmaktadir. Ancak burada yine bizzat talep edenin
talebinin gerceklesmesi donukluktan kaynaklanan bir catismaya
donutsebilecektir. Burada devletin ta basindan itibaren ilahiyat
programi ¢iktisinin sonucu bireyleri daha c¢ok “ilahiyat
sosyologu” gibi gérmek istemesinin itici planinin da etkisi
bulunmaktadir.

Tanriy1 iyi bilmenin mutlak kosulu zaten insani daha iyi
bilmektir. O ytizden tanri bilgisini, yeter ki bir bilimsel disiplinin
nesnelci-metafizik kurallariyla mukayyet olmasin, insanin
bilgisine karsit olarak diistinmek icin ancak dualist bir gerilim
hattina yakalanmis olmak gerekiyor. Ilahiyat sorunsalini biraz
da insanin degeri ve kainatta oynamas: beklenen roluyle iliskili
gormekte fayda var. Her sey Tanr icin ve sadece ona has ise
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temel bilimlerin degisim karsisinda gosterdigi kati tutumu
onemsiz kilar ancak her seyin Olciisi degilse bile insanin
taninmasi, anlasilmasi ve hayata dair oynayacagi rolin
onemsenmesi bizzat din bilimleri eliyle miimkiin olacagindan bu
dualist anlayis boylelikle amac¢ odakli bir yoénelise hizmet
edebilecektir.

Burada [lahiyatciy1 stirekli olarak zorlamis olan bir sorun,
ilahiyat anlayis1 “gelistirmek” konusunda kendisini sadik
olmakla yukumli hissettigi dinsel ve metinsel cerceve
bakimindan ne kadar inisiyatife sahip oldugudur. Diger bir
sorun, kendisinden s6zUm ona “tarihsel sartlarin” bekledigi
sorumluluklar1 yerine getirdigi taktirde kacinilmaz olarak
karsilasacagi mesruiyet sorunudur. Sosyolojik cercevede
konunun, toplumsal eylemin mahiyeti, degisik ilahiyat
anlayislari veya insan tasavvurlar ile eylem bicimleri arasindaki
muUnasebetle iliskisi vardir. Bir taraftan uzunca bir sUredir
“geriligin” sebebi kabul edilen bir kesim bir taraftan
kendilerinden “gelecek medeniyeti” insa etmeleri istenen bir
meslek ziimresi arasinda Ilahiyat taliplerinin ideal ile mimkiin
olani birlestirmelerinde en buyldk yardimcinin bir araclar ilmi
olarak din bilimleri oldugunu séylemek yanlis olmayacaktir.
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ABSTRACT

In Ottomans, the efforts for modernization took place under
external pressures trying to Westernize the dynamics of the state
and society and internal difficulties presented by the historical
adventure of Ottoman State. In particular, disposition of the
Janizary-Bektashi spiral did not only led to significant changes
and transformations in military terms, but also in religious and
cultural aspects too. Rather than the insight traditions with a
wide ontological and epistemological area with no borders, the
state has preferred the Sunni/academic Islam which was in a
more preferable condition in terms of legitimizing the secular
pressures of reformation and the society was tried to be made
religiously and culturally similar around it. This was done with
policies limiting the faiths and minds of certain groups, trying to
pull them towards academic Islam, rather than disposing those
groups. These policies, also projecting to homogenise ulama and
meshayeh, madrasa and monastery, started to take shape with
Mahmood II, and continued in the following periods with
variations. This report is about the activities of Tadkik al-
Muallafat Commission, one of the most obvious indicators of
that period and established under the roof of Bab al-Mashihat.
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Efforts To Similarize Religious Groups During The Ottoman Reformation
Age

OSMANLI REFORM CAGINDA DINi ZUMRELERI AYNILASTIRMA
CABALARI: TEDKIK-i MUELLEFAT ENCUMENI ORNEGI

OZET

Osmanli modernlesme cabalari bir taraftan devlet ve toplum
dinamiklerini Bati ile aynilastirmay1 amaclayan harici baskilar
diger taraftan da Osmanli Devleti'nin kendi tarihi sertivenin
dayattig1r dahili zorunluluklar esliginde gerceklesmistir. Ozellikle
Yeniceri-Bektasi sarmalinin tasfiyesi, askeri acidan oldugu
kadar dini ve kultirel acilardan da ciddi degisim ve
dontisimlere yol acmistir. Devlet, sinirlar1 belli olmayan genis
bir ontolojik ve epistemolojik alana sahip olan irfan gelenekleri
yerine tarihi birliktelik tecrtiibesinin de etkisiyle reformun
sekuiler baskilarini mesrulastirma hususunda Stnni/kitabi
Islam™ tercih etmistir. Bagska bir deyisle Toplum, Islam’in bu
yorumu etrafinda dini ve kultirel olarak aynilastirilmak
istenmistir. Bu durum s6z konusu cevrelerin tasfiyesinden
ziyade onlarin inan¢ ve zihin dlnyalarini sinirlandiracak, kitabi
Islam dairesine cekilmelerini saglayacak politikalar esliginde
yapilmaya calisilmistir. Ulema ile mesayihin, medrese ile
tekkenin homojenlestirilmesini de 6ngéren bu politikalar II.
Mahmut déneminden itibaren sekillenmeye baslamis ve sonraki
dénemlerde cesitlendirilerek devam etmistir. Iste bu makale s6z
konusu surecin en acik gostergelerinden birisi olup Bab-1
Mesihat catisi altinda kurulan Tedkik-i Muellefat Enciimeni’n
faaliyetlerini konu almistir.

Anahtar Kelimeler: Osmanli, Tarikat, Mesihat, Tedkik-i
Mtellefat Enctimeni

EFFORTS TO SIMILARIZE RELIGIOUS GROUPS DURING
THE OTTOMAN REFORMATION AGE: EXAMPLE OF TADKIK
AL- MUALLAFAT COMMISSION

INTRODUCTION

In modern industrialized societies, religion has become
increasingly marginalized in the process of secularization,
urbanization, and pushed to the edge of normal day life forms.
At the same time, it has also been observed that different
communities and denominational interpretations in this process
have a more homogeneous structure in the face of a church-
oriented understanding of religion (Luckmann, 2003: 32-33;
Turner, 1997: 93). The continuation of the traditional forms of
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the Church's religion, the lack of an institutionalized church
antagonism in the West, has also given Christianity a significant
influence in shaping the modern Western world (Luckmann,
2003: 34-35). Religion has turned into a riddle in the
construction of a civilized civilization, as Arnold Joseph Toynbee
says (Transcript: Gencer, 2012: 281). Religion has taken on
different forms in the new period, both in daily life and in
political and social organizations. Thus, the effect becomes a
new instrument that decreases in proportion to the cyclical
developments. For example, it has been suggested that
Christianity has evolved into a rally that prioritizes the ability to
act in harmony as a unified social and legal community that the
cities of the West consider are very important (Turner, 1997:
175).

By the means of the specialized institutions established in
the process of industrialization and urbanization, the differences
between the social textures have decreased and a homogeneous
society has begun to emerge. True religion that will provide the
happiness of mankind from the old religions that are useless in
the same process (Barbier, 1999: 296), which will provide the
happiness of mankind from the old religions which are useless.
Thus, the church religion, industrialization, urbanization, even
on modern trends such as nation-building has played a central
role. Religion industrialized, secular, religion contrary to the
thesis would in no modern society; in this process both affected
and sustained by being influenced (Okumus, 2009: 329).

It has been noted that since Emile Durkheim emphasized
the importance of religion in the provision of social cohesion and
that denial of grace is the cause of an anomaly by weakening the
unity, integrity, and solidarity in society, religion has been as a
serious obstacle to social change as a factor of stability
(Transcript: Okumus 2009: 328). In this case, while religion is a
priority in integrating society in modern societies, it stands out
as an element that should be shifted to social and public life in
terms of preventing social change. However, as Okumus pointed
out, contrary to the claims of modernist theories, there is no
inversely proportional relationship between modernization and
religion, science-technology and religion, but on the contrary,
there is an increase in spirituality, religious rituals and religious
revivals (Okumus 2005: 90-124; Okumus 2003: 146-169).
Indeed, the official religion in the Ottoman society and the
pressures of the reform of religious institutions and all change,
despite efforts to transform religious sects, some groups
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described as pagan religious beliefs has managed to survive. In
fact, as Kemal Karpat had said, some facts such as Nagshi-
Kadiri-Rifai have been the main driving forces in the history of
Turkish modernization (Karpat, 2010: 193).

These developments in Europe can be traced to the
Ottoman Empire, especially since the Second Mahmut deep-
rooted reform initiatives. In this new period religion, especially
the official Islam in the Ottoman Empire was not only influenced
by reforming the social change in other words and integrating
the society but also by its functions such as mentality,
configuration, socialization, organization, and motivation
(Okumus, 2009: 335; Isik 2017: 127-129). In the same way that
religion is a system of beliefs, an ideology has been in this
process, as Shiism has been transformed into a civilian dynasty
integrated with the historical past of Iran as far Zoroastrianism
(Gencer, 2012: 478), as well as a civilians, which overlaps with
its historical texture in the Ottoman society, it can be said that
religion has been tried to be transformed.

In this context, it known that the religious rituals such as
Friday prayer and sermon which are very important in terms of
Islam are followed up by the state from the classical period and
whether it is applied or not (BOA MD. 7, 1999: Huk. 2705; Refik,
1932: 46; Imber, 2004: 74-75; Arslan, 2012: 78-82). However,
it’s seen that the Alevi Shiite circles (Selcuk, 2011: 74), which
are accused of being Rafizi during the process of modernization,
are attempted to be separated to bring about the Bektashism,
which is allegedly opposed to Sharia in many points, into the
official Islamic circle (BOA. HAT. Nr. 293/17474-B, 7 Ra
1242 /M. 9 October 1826). On the other side it was ordered that
the subjects should open the places for the "correction of the
blessings and the blessings of men" in the places where the
surrounding areas are located (BOA. BEO Nr. 2582/193576, Lef
1, 9 Ra 1323/14 May 1905; BOA. Y. A. Hus. Nr. 462-44; Es'ad
Efendi, 2005: 182). In addition, Sunni scholars were assigned to
these schools and preparations were made to prepare simple
science books to be taught there (BOA. HAT. Nr. 293/17474-B, 7
Ra 1242/M. 9 October 1826; BOA. HAT. Nr. 293/17474-B, 7
Zal242 /M. 2 June 1827; BOA. DH. MKT. Nr. 285/ 25, 19 Ra
1312/ 18 November 1894). It can be clearly seen that the state
has tried to classify the surrounding places through formal
Islamic centered education and cultural policies.

Control mechanisms have also been developed on other Sufi
circles, and these religious institutions have been tried to
prevent them from acting out of Sharia. The application of the
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Central Lodges, the establishment of the Majlis al-Mashayh (a
council formed by sheikhs chosen by the Mashihat), the
application of the examination to appoint to the Lodges and the
Zakiya sheikh (Ozer, 2007: 131; Isik, 2017: 267, 370; Varol,
2011: 471-474) It is clear that the control of the Sharia
conformity of the works which they have copyrighted through
the Tadkik al-Maallafat Commission as it is to be pointed out,
clearly shows this. In this process, it is understood that the
state's the Lodges and the Madrasahs, the attempts of bringing
the Mashihhat and Zashhihi close together, are transformed into
places such as mosque’s and which represent the modern
institutions of the Islam, (BOA. HAT. Nr. 293/17474-B, 7 Ra
1242 /M. 9 October 1826; C. MF. 184/9179, Nr. 29 Z 1242/ 24
July 1827; A. MKT. MVL. Nr. 57-A/72-34, 6 M 1269/ 20
October 1852; I. EV. 57/1331-L-7, 27 L 1331/ 29 September
1913).

2. Tadkik al-Muallafat Commission (The board that
reviews the works and decides to get out)

As a result of efforts to integrate the society around the
Orthodox and institutionalized interpretation of religion in the
Ottoman Empire from the second quarter of the 19th century, it
had seen that the Shariah is tried to be widened and controlled
more deeper and more thoroughly. Most of this process was
especially influenced by the religious groups which were
excluded from the Shariah period and which were denominated
with Rafizi and the mystical environments which had a wide
ontological and epistemological area. The state wants to
systematically control the publishing activities of the circles,
which mean the propaganda of the world belief of the mind.

For this purpose, in 1889 (1306), the Ottoman State
established the Tadkik al-Muallafat Commission under the
Meshihat Circle, in order to control the religious works. Actually,
this institution is a product of Ottoman political thought of the
period. It is understood that this institution also cooperated with
another assembly named as Encuman al-Taftish and Muayana
in the Ministry of Maarif Nazarati (Aydin, Vd., 2006: 150).
Actually, the religious works of the state can be seen from the
recordings carried out by the institution through the institution
in the Ministry of the Nazarath before this structure in the
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Meshihat quarter.! Thus, it thus appears that the views linking
the establishment of the (Court of Cassation) to the auditor
press policies of the Second Abdulhamit Period, irrespective of
the political perception that the state continues to be, are
unfounded (Aydin, Vd., 2006: 150).

The duty of the establishment itself is in the form of a
memorandum of intent (titled "The Book of Mystery") (MA, TMM,
No. 1784, No. 45). In another record, it is stated that "the books
of the verses are not subject to “Referred books bi-1-tedkik sayan
tab’, to examine the books to be printed and the utterance of the
word. Nevertheless, that the committee had passed the findings
of the committee somewhere in detail (MA, TMM, No. 1784, Num
49). It is noted that the formation of the Council is composed of
a chieftain and three chiefs (Aydin, Vd., 2006: 150). In 1892, the
Assembly of Teftish-i Mesahif-i Sherif’ was established in order
to control the printed Qur'anic manuscripts. Later on, this
institution, which works close to each other, was reorganized
with the name of Tadkik al-Masahif and

Muallafat al-Shariyya Majlisi (Aydin, Vd., 2006: 150) by
combining Tadkik al-Muallafat Anjumani.

3. The efforts of the Tadkik al-Muallafat Commission

(The board that reviews the works and decides to get
out to control the press activities of religious groups)

The various and colorful beliefs and mentalities of the
mystical circles seem to have frequently confronted with the
Tadkik al-Muallafat Commission the possibilities to lead them in
the direction of the mystic, by resorting to the tautology in
almost every subject.?2 Particularly in the case of sharia being
sensitive, such as the principles of faith, it seems that the
control over a number of religious groups is more strict.
Furthermore, written works bearing official ideology, attitudes
and attitudes, and acting against the rule were also seen as
needy areas for other control. The state has requested from time
to increase the inspection of books and treaties belonging to
Sharia and Tariqats in order to increase the effectiveness of such

1 As a matter of fact, it is seen that such audits have been carried out before the
establishment of the Court of Accounts in the absence of the Supreme Majesty. For
example, it is seen that The books which the Uzbaklar Takkasi Shayhi Salih Efendi in
Uskudar Sultantepesi wanted to print were published in the Assembly-i Maarif and they
are requested to be punished in case of opposition to the ruling of the sheikh (BOA, A.
MKT, MHM, 183/44, 29 L 1276/20 May 1860).

2 Even attempts to read the works of the mystical circles that reflect their own beliefs and
minds in official schools have been linked to the state's sharia-centered control and
control. For example, it is stated in a register that the treatise on the mysticism of Sofia's
Rasid Riisdt can not be read in the room, and thus the author can not be paid a salary
(A.M.9 / 49, H.1267 / M.1851).
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audits. It was tried to increase the motivation of the bureaucracy
working in this area (BOA, Y.MTV 27/13, H.1304 / M.1887). For
example, Cabbarzade Mehmed Arif’'s Secaniye has a sense of
sensitivity in the subjects of faith. The work was allowed first,
and some was printed. However, the examinations were
forbidden on the grounds that some of the subjects attributed to
Abdulkadir Geylani were sheriffs and that the settlement would
be disadvantaged by the sufistic language, and the prints were
also confiscated. It is also noted that it is not possible to
compensate the costs incurred (BOA MF. MKT. 94/80, 5 Z
1304/ 25 August 1887).

There are two important points to note here. The first to be
called by Lisan abstract mysticism of Sufi order they spring, is
voiced displeasure with the spread of the esoteric beliefs and
thoughts. The second is to emphasize the calligraphy and to
point out the necessity of confusion with the beliefs and minds
of the people and the necessity of the conquest of the conquest
of Islam in the book of Islam. From here it is possible to
understand how marginalized the orders are for the state. It is
seen that, even in the most marginal appearances as a way out
of the process, the tribes are trying to get rid of the books with
correct interpretations in the palace. For example, in order to be
able to print the work claimed by Bahaeddin Efendi in Konya in
favor of the Hanafi Sect in terms of “Wahdat al-Vujud” (it is a
term belonging to this mystic. It is the belief that the only being
that exists is God.) belief it is stated that the auditor should be
made in the case of the defendant (BOA, MF. MKT, No.
667/49).What is important here is that the Wahdat al-Vujud
belief, which has an ontological depth and scope beyond sects, is
adapted by adapting to the Hanafi Sect. This is interesting from
the point of view that the belief that has been discussed since
Ibn al-Arabi is the last point where the corpse comes from
turpentine. It can also be said clearly that the tradition of the
Qur'an has long been condemned to the perspective of the state
and the ruler in a long history by losing blood seriously in the
long historical period.

Apart from this, it is seen that even the most simple poem,
such as the principles of reading the Qur'an can not exceed the
rhetoric. This leads to the wisdom of both the point of
deterioration and corruption in the lodge and the orders, and the
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dimensions of insecurity between ulema and aayih.® Moreover,
the determination of the differences between the outer covers
and the headings and contents of some works indicate that some
escape routes are being tried to get rid of the control of the
Mischief. It is an interesting example of how the confinement is
used because it contains provocative stories of a work
distributed in the name of prayer book (BOA, MKT, No. 81/107,
23 Z 1300/25 October 1883).

It is seen that the council takes an active role in the control
and prohibition of the works which are perceived as official
ideology muhalafat. For example, it has been noted that the
books published in the name of "Yanabi all-Mawadda" prepared
the Shia sect for incitement, the verses were interpreted as Shia,
and there were many false hasiths with false beliefs. As a result,
it has been stated that this type of Islam is not contradictory and
that books which are "mazarr" (Formatting) are being treated in
the Islamic countries and the Ottoman Empire, and that
spreading these books will be disadvantageous to "Department of
Religion and Politics". As a result, it is ordered that this book,
where it is found, be collected immediately and sent to Bab al-
Fatva (MA, TMM, No. 1784, No. 28, 4 Ra 1307 / October 29,
1889). Tadkik al-Muallafat Commission works as fully as close
to the official ideology of the state and perspectives of scholars
for centuries are maintained, it is possible to move the system
protection concerns. For example, in a book “Risala al-
Husayniyya” Mecidiye Barracks in Kabil that ranks in kolagasi
regarded as harmful to the Uskiidar quietest Lord Sheikh Farid
Efendi has been to Rhodes. Said book barracks as into allowing
the Christian era and publishing the Kabil Lord no military
sectional cut decorations and medals are dismissed has been
sentenced to kalebentlik five years in Sinop (BOA. DH. MKT.
961/47, H. 1323 / M. 1905-6). The book "Cevahirlii’s-seniyye
Fil Ahadisi’l-Kudsiyye" as opposed to the Ahl al-Sunnah Faith is
prepared for the promotion of Imami sect and banned by a
highly fabricated hadith grounds where the content and were
asked to be seized wherever found.4

3 For a record in the Tecvid Risale, written by Sheikh Ismail Efendi, the first branch of the
Jerusalem ibtidal mosques, the first corrections were made and the necessary corrections
were made and there were no disadvantages. (BOA, MF, MKT, No. 295/24, 8 C 1313 /
November 26, 1895).

4 For more information on this topic, Light, Sheikhs and Shahs, p.As a matter of fact, in
some cases where the educational activities of Rumeli and Anatolia were lacking in a
record, the state expressed its disturbance in this situation by recording that some people
from the Bektashi Ordinance had published their works and published their works (BOA,
Y.A.HUS, 462/44, 8 N 1321 / November 28, 1903; Isik, 2015: 191-208).
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They want now to take care of mentioned this incident to be
heretics it said artifacts that Sharia and the official ideology of
the opposition and accused of being contrary Jaafari, Bektashi,
associated with Kezelbash environmental Shiite, is related to the
propaganda of the Imami sect. Indeed, the same Tuesday with
Ahmed Sameh Bektashi penned by the Secret also shows that
banning the publication of his book (BOA. MF. MKT. 1153/59,
H. 1328 / M.1908). In view of the violation of the official
ideology, they are not allowed for reasons such as having had
the hadiths and false beliefs generally adapted to the publication
of the books and the Risets, abandoning the shar'i records,
opposing the Ahl-i Sunnah aqid and the believer, and opposing
the shar'i serife (1784, Numbers 28, 24, 55, 55, 31).

Sometimes, anti-government propaganda has opened up
problems per se. For example, Erzincan Mevlevi Sheikh Kemahi
Ibrahim al-Efendi, who wrote a treatise against the Constitution,
was expelled to Kemah for a lifetime by Dersaadet Divan-i Harb-i
Martial (BOA, DH 41/3, H.1318 / M.1900-1). It is forbidden to
have the Risalah, which is understood to be the political content
of the "Islam is the Everlasting Veteran" published in Cairo, by
Al-Sheikh Mehmed Tevfik Al-Bekri (BOA, MKT, 719/57, H.1321
/ M.1903-4).

The works coming from the periphery were not related to
the Shari’s, but rather to the way and principles of their own
orders. What is interesting here is that the state should examine
the books that describe their original worlds as well as the works
written in the Shar'i texts with the same meticulousness. The
main point of interest in the works of the first kind is that they
are not deducted from the mistakes. In the works of the second
kind, the Shar'i sought is the absence of shouting. In this
context being examined Mardin Nagshbandiyyah, Kadiriyy and
Rifaiyye from Sheikh Abdurrahman Efendizade in al-Sayyid
Muhammed Ali al-Hamid al-HuUseynin which copyright
“Hayreti'l-Irfan” and “Fevaidii’l-Hamidiye’license to print the
named epistle (MF, MKT 550/38, H.1318 / M.1901). However,
no license has been issued for the publication of the "Evrad-i
Usbuiyye" title, which is requested to be printed by Sinop Seikh
Ibrahim Fehmi Efendi (BOA, MF, MKT, 846/22, H.1323 /
M.1905). Denizli Sahin Dede Lodge Sheikh Haci Mehmet Sirri
Efendizade Ahmed Muhlise wants to allow Lord to be published
"Zeynu'z-Zakir" is seen as objectionable the book (BOA. MF.
MKT. 523/29, H.1318 / M.1901). All of these could lead to an
inquiry about the Sheikhs who sometimes write and write works
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for which the license is required. For example, in verse written
by Sunni Sheikh Mehmeduis-Ahmedes-Sharif and Syed's written
"Rihlet" it has been asked to investigate the cause of the
mischievous treatise written (BOA. Y.MTV. 271/92, H.1322 /
M.190595). It is also evident from the records that they went to a
way of preserving the books that they wrote the Mashiyhi and
thought that the oshit would follow. For example, on the
determination of the presence of forbidden books in the
belonging to Seikh Ibrahim Lord in the Lieutenant's house in
Fatih, the depot was closed and the proprietor was
consummated (BOA, DH, MKT, 552/86, H.1320 / M.1902).

CONCLUSION

A number of changes and transformations in the Western
modernization process have begun to emerge from the first
quarter of the 19th century in Ottoman state conception.
Religion (official Islam), which assumes a legitimizing and
protective role in the understanding of the Ottoman state, has
embodied a new security with a mission that justifies reform in
this new period and unifies and integrates society around the
same religious and cultural values. The realization of this
mission has been through political, administrative, and reforms
in the field of education and culture, and newly instituted
institutions. Thus, it was aimed to homogenize the religious
groups, which were brought into conflict with the orders and
official Islam, by drawing them to the official Islamic circle.
Tedkik-i Muellefat Commission, who came to mind as one of the
institutions established for this purpose, has acted with the
protection ideology of the official ideology because of the sharia
against the press publishing activities reflecting the whole
religious field, belief and mind world. The board supervised all
parties operating in the field of religion from the one side in
order to comply with the Sharia and from the other side not to
produce written materials contrary to sharia and stipulation.
Especially in terms of scrolls, this situation meant that the
tradition of the Irfan was condemned to the shari'a, and that the
world of the vast faith and mind was surrounded by the religious
interpretation of the ulama. Undoubtedly the developments in
question, when considered together with other social and
cultural policies applied in this period, led to the lowering of the
walls between the Lodge and the Madrasa, Ulema and Mesayih
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ALEVI-BEKTASI VELAYETNAMELERINDE “EJDERHA”
MOTIFI

Prof. Dr. Aynur KOCAK *
Serdar GURCAY *

“Hentiz ejderhay: tanuyamadim. Ctinkt o,

»

bulutlarin ve riizgarnn tistiinde gége ctkmaktadir.

(Konfticytis)

OZET

Alevi-Bektasi geleneginden 6nemli zatlarin kerametlerinin
anlatildig1 eserlere velayetname denilmektedir. Ejderha ise
mitolojik bir varliktir. Cok kultirld bir konumu olsa da, agirlik
merkezi kadim dogu ve Orta Asya olan ejderha; doguda tUstlin,
kutsi vasiflara sahip, uzayin ve doganin simgesiyken; batida
kotalugti, dusmanhigl cagristirmaktadir. Degisik toplumlarda
ejderhanin dig goéruinusitnde de farkliliklar mevcuttur. Kimi
zaman yilanken, kimi zaman doért bacakli, bazense cok bash
olarak tasvir edilir. Ejderha psikanaliz acisindan c¢esitli
anlamlara sahiptir ve arketipsel yaklasimda go6lge arketipi
konumundadir. Kahraman arketipi acisindan ejderha, karakter
erginlenmesinin bir asamasi durumunda o6nem arz eder.
Kahraman, bir ejderha ile doévistr ve olgunlasir. Turk
kultirinde de dikkate deger bir figlir olarak karsimiza c¢ikar. 13.
yuzyillda Anadolu’ya gelen Yesevi dervislerinin kerametleri
arasinda daglar1 yuritmek ve ejderha o6lduirmek vardir. Alevi-
Bektasi velayetnamelerinin icinde de bu varligin yer almasi,
konuyu inceleme acisindan dikkat cekici kilmaktadir.
Calismada; Hacim Sultan, Sari Saltuk, Suca’eddin Veli, Koyun
Baba, Demir Baba, Otman Baba ve Haci Bektas-1 Veli
velayetnamelerindeki ejderha motifinin farkli acilardan ele
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Alevi-Bektasi Velayetnamelerinde “Ejderha” Motifi

alinmasi amaclanmaktadir. Makalenin ilk kisminda; o6ncelikle
glic figtirleri kavrami aciklanmistir. Ardindan, karsilastirmali
mitolojide ejderha motifi ve bu motifin Ustlendigi roller
anlatilmistir. Ikinci kisimda, velayetname metinlerine gecilmeden
once, ejderha imgesinin bu eserlerde yer alisi, Samanizm,
Budizm ve Hristiyanlik gibi cesitli inanislarla olan baglantilar
acisindan ele alinmistir. Temel konunun islendigi bélim olan
Uclncl kisimda ise, yedi Alevi-Bektasi velayetnamesindeki
ejderha kavrami, diger baglantili o6geler de g6z Ontnde
bulundurularak incelenmistir. Ejderha figirintin cok merkezli
bir motif oldugu; degisik kulttirlerin mitolojik efsanelerinde yer
almas1 dolayisiyla acikca kendini géstermektedir. Iki kahramanin
ejderha ile miicadelesi seklindeki motif hem  ilgili
velayetnamelerin bazilarinda hem de degisik kultirlerin
mitlerinde go6rilmektedir. Bazi kerametlerin icinde yer alan
kahramanlarin maceralar1 suresince yasadiklar1i asamalar,
Campbell’in Karakter Cemberi ile benzerlik goéstermektedir.
Calismanin ekler bélimunde ise velayetname metinleri, karakter
cemberi sekilleri ve kiyaslama tablosu sunulmustur.

Anahtar Kelimeler: Ejderha, Kahraman, Kulttir, Motif,
Velayetname.

DRAGON SYMBOLISM IN THE ALEVI-BEKTASHI
HAGIOGRAPHY TEXTS

ABSTRACT

Alevi-Bektashi hagiography texts cover the miracles of
important individuals who are members of same tradition. On
the other hand, dragon is a known, mythological creature. Even
if it is multi-cultural, the focus position of dragon is ancient
eastern and central Asian. In the east it has superior, divine
qualities, symbolizing space and nature; in the west, it
symbolizes evil and enmity. In different societies, dragon’s
appearance also varies; sometimes depicted as a serpentine,
sometimes with four legs, other times as multi-headed. When
viewed from the Jung perspective, it has psychoanalytic
meanings; as being both shadow archetype and being an
important step in character development. The hero fights with a
dragon and matures. In Turkish culture, the presence of the
creature's portrayal is also worth considering. The dervishes who
arrived to Anatolia in the 13th century have certain miracles
including moving the mountains and slaying dragons. As Alevi-
Bektasi hagiography texts also involve the dragon creature, it
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becomes a distinguishing topic. This study concern about the
interpretation of dragon symbolism in the hagiography texts of
Sar1 Saltuk, Suca’eddin Veli, Koyun Baba, Demir Baba, Otman
Baba and Haci Bektas-i Veli. In the first section; the concept of
power figure is explained, later on dragon motif and the roles it
possesses are told in comparative mythology. In the second
section, before entering the context of hagiography texts, the
place of dragon symbolism in these texts are taken into
consideration in terms of various religions such as Shamanism,
Buddhism and Christianity. The third section concerns about
the main topic of the study which is the interpretation of dragon
image inside the seven Alevi-Bektashi hagiography texts while
involving interconnected keywords. It is revealed that the dragon
figure has multiple location of origin as the figure can be seen in
myths of different cultures. Additionally, the motif of two heroes
struggling with a dragon can be seen both in some hagiography
texts and several legends. Finally, several phases of the heroes’
adventures are similar to Campbell’s Monomyth. In the appendix
section, the hagiography texts, the monomyth graphics and the
comparison table are given.

Key Words: Dragon, Hero, Culture, Motif, Hagiography.

ALEVI-BEKTASI VELAYETNAMELERINDE “EJDERHA”
MOTIFi

1. Giris

Her toplumun, kultirin idealize ettigi, yUcelttigi betiler
mevcuttur. Bunlarn gii¢c figtirleri olarak isimlendirmek
mumkindir. Doganin ihtisami, devlesmis korkular, tarihi
buyltk zaferler, hedefler ve benzer dinamikler, bu gtic figtirlerine
yuklenir, onlarla beden bulur, sembollesir. Bu sayede, yazinin
dahi olmadigi caglardan bu yana edinilmis tecriibeler, sanat ve
mitle harmanlanir; gen¢ nesillere aktarilir; dostlara olumlu bir
cagri, dusmanlaraysa Ultimatom goérevi Ustlenir. Ayrica, bu tip
ortak degerler ekseninde topluluklarin birligi pekisir. Aslan,
kurt, boga, at, kartal, kili¢c, kalkan, glines, ay, dag ve ejderha,
ornek olarak gosterilebilecek gti¢ figiirlerimden bazilaridir. Bu
degerdeki her sembol gibi, ejderhanin da maddi, manevi ve kutsi
yonleri mevcuttur.
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Tarih icerisinde buylk deger kazanarak, toplum /kultlr icin
bir gii¢c figtiri haline yukselen simgelerin ortak o6zellikleri,
doganin ve catismalarin ortasinda, sag kalabilmeyi basarabilen
veya buna buylk katki saglayan canlilar veya nesneler
olmalaridir. Gug¢ figurleri her zaman savasi cagristirmaz; yeri
gelir yasami, baris1 ve huzuru da temsil eder. Buna en belirgin
ornekler; agac, geyik, balik, deniz, bulut, zeytin dali, gtivercin,
meyveler ve elbette ki basaktir.

Bu calismada, ejderha motifi ele alindigindan,
karsilastirmali tarih ve mitolojideki 6nemine deginilip asil hedef
olan Alevi-Bektasi geleneginden gelen cesitli velayetnamelerdeki
yeri incelenmistir.

Agirlik noktas1 Ortadogu ve Orta-Asya’nin merkezi oldugu
diistintilen ejderha motifi; Ttrk destan, efsane, masal, menkibe
ve hikayelerinde de sik rastlanan muhayyel bir varliktir.
Ejderha, toplumlarin yasadiklari cografya ve inan¢ yapisina gore
farkli sekillerde tasavvur edilmektedir. Cin mitleri ejderhayi,
suda yasayan pullu bir canli olarak tasavvur ederlerken (Ocak,
1983: 177), Fars kultirinde kanath, doért ayakli, yedi basl,
agzindan alevler puskurten bir varlik olarak tasvir edilir (Onay,
1992: 178). Genellikle tUc¢ basli olarak tasavvur edilen
ejderhalarla miticadele, Iran mitolojisinin ana konularindan
birisidir. “Feridin'u bir sigir, Rustem'i Simorg buyutur.
Kahramanlar ejderhalarla savasirlar. Feridun ti¢c bash ejderhayla
savasarak Cemsid'in kiz kardeslerini onun elinden kurtarir.
Gersasp ejderhalarla savasarak sulari onlarin egemenliginden
kurtarir. Rustem, Div-i Sepid ile miucadele ederek Kavis'u
kurtarir” (Yildirim, 2012: 196).

Ejderha, bir Anadolu-Turk destani olan Saltuk-Name’de ise;
“lejderha] seklen tavusa benzer; kanatlart horoza, ayaklart
arslana, kuyrugu horozunkine benzer... ctlissesi dahi bir deve
kadar var. Havaya kanat acup ucdt kim...” (Ylice, 1987: 222)
cUmleleri ile ifade edilmektedir. Turk halk anlatilarindan
ozellikle efsane ve masallarda da ejderha motifiyle
karsilasilmaktadair.

Makalenin ileriki asamalar1 dlinya mitolojilerinde ejderha
kavramini incelemektedir. Ayrica, ejderhanin dinler arasinda
nasil bir baglantida olduguna da deginilmektedir. Bu temel
bilgiler 1s18inda yedi farkli Alevi-Bektasi velayetnamesi ejderha
mitosu ve onunla ilgili 6geler acisindan degerlendirilmektedir.

1.1. “Ejderha” Kavraminin Karsilastirmali Mitolojide
Incelenmesi
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Buyuk 6lctilerde fantastik bir varlik olan ejderha (ejdeha)
kelimesinin asli Aji Dahaka olup eski Hint dininde ayip olarak
bilinir. Iran mitolojisine ise padisah Dahhak ile alakasi oldugu
distnulmektedir (Pala, 2016: 151). Cin mitosunda luu olarak
anilan ve daha sonra ejder ya da evren olarak adlandirilan dev
yilan, mitolojide bozkirlarin biiytik bir bélimtuine yerlesir.

Dogada yilanlarin, yeri gelince, bedenen kendi etrafindan
déonmeleri, onlarin mitolojide evren ile simgelesmesine sebep
olmustur. Sebebi ise; bircok mitte evren sonsuzdur ve bir
dénguduir. Bazi mitlerde evren, hiclikten dogan ejderdir; ejder ise
kimi tasvirlerde yilanimsidir. Kendi etrafindan doénen yilana
gonderme bu sebepledir. Hiclikten dogan evren (ejder) sonsuza
dek kendini tekrar etmektedir. Bu figirin bir adi ouroboros’tur;
kendi kuyrugunu tutan yilan (ejder). Bu figtire kasiflerce ilk kez,
MO 14. yuizyillda yasamis olan Misir firavunu Tutankamon’un
mezarinda rastlanilmistir (Hornung, 1999: 77, 78). Dikkat cekici
bicimde, benzeri simgeleri dinyanin farkli kulturlerinde de
gormek muUmkundir. Ouroboros so6zcugu, figire Yunancada
kullanilan ve genel kabul géren isimdir, antik Misir’da sed-em-ra
(agizdaki kuyruk) olarak adlandirilmaktadir (Reemes, 2015: ii).

Ulus olarak birbirlerinden farkli olsalar da, konum olarak
yakin, antik cag yerleskelerinin/toplumlarin “sekli ve tanimi
benzer” sekilde bu simgeye sahip olmalari, cografi, dini, ticari ve
kulturel etkilesimden kaynaklanmis olabilir. Lakin cografi olarak
cok uzak kulturlerin, Iskandinavya ve Cin gibi, bu bicimde
benzer bir figire sahip olmalari, insanlarin zihinlerinin,
kulturlerinin, sanat¢it dusltnce yapilarinin, mitlerinin ve
duslerinin aslinda ne kadar da benzer hatta bir oldugunu, sav
niteliginde go6sterir durumdadir. Bu sebeplerledir ki, sadece
antik dinyanin kutsal saydig1 mitolojilerde degil, gintimtizde de
halen var olan dinlerin anlatilarinda (ve onlarin tamamlayicisi
durumunda olan efsanelerde, keramet ve eserlerde) de bu ve
benzeri figlirlere rastlamak mtimkutndur.

Amur vadisi boylarinda goértilen, Gliines ve Ay’ takip eden
ejderha tasavvuru hi¢c sUphesiz Cin kultirinden gecmistir.
Orman Tatarlar ve Altaylilar ay tutulmasinin ayin tizerine ¢cikan
yedi basli ve insan yiyen Jalbagan isimli yaratiktan
kaynaklandigina inanarak ay tutuldugunda “Jalbagan yine ayi
yedi” derler (Radloff, Aus Sib. I, 372-373ten akt. Harva, 2014:
153). Gunumuzde, bu sembol kendi bilimsel c¢céziimlemesine
sahiptir. Matematikte “kendi kendini sonsuza kez tekrar eden
fonksiyon” Ouroboros Denklemi olarak isimlendirilir ve denklem




Alevi-Bektasi Velayetnamelerinde “Ejderha” Motifi

flf) = f seklinde formtule edilir (Soto-Andrade vd., 1: 2015).
Ejderha (dev yilan) kimi mitolojilerde ouroboros olarak gecer,
kimilerinde farkli mistik bir varlik olarak.

Ejderha, kimi varyasyonlarda fiziksel uzayin kendi olarak
tasvir edilir. Kimi zaman dinyanin denizlerinde yasayan bir
varliktir. Bazen ise kis1 toprak altinda gecirip, baharda
gokylizine yukselen bahar ve yaz aylarinin simgesi haline
dontsur (Bonnefoy, 2000: 378). Roux’'un kaydettigi Uzere de,
ejderin, nisan ayinda topraktan cikip goge yukseldigi inanci
ozellikle 6nemlidir. Bu ylUzden hem o6limu (toprakta gdmulu
olma) hem de dirilmeyi (yukselisi) temsil eder (Baldick, 2011:
71). Bu sebeplerledir ki, dinya toplumlarinda, mitolojik
duzlemde, baharin baslangici ritiellerle kutlanmaktadir. Bahar
geldiginde 6nceki déngl tamamlanarak, insanlarin yuvasi olan
doganin yeniden dogusu vuku bulmaktadir. Dlinyanin beyaz
ortisu, yerine parlak yesili, kizih ve yasamin coskusunu
birakmakta; hayvanlar dogum yapmakta, insanlar evlenmekte,
savaslar varsa siklasmakta; antik olimpiyatlar vuku bulmakta,
agaclar ve tarlalarin verimi artmaktadir. “Gégi bosaltan;
tarlalara ve kadwinlara bereket dagitan yine ejderhalardir” (Eliade,
2003: 213). Eski insanlarin yasamlarinin bagh oldugu bu
faktorler, ancak kutsal ejderin ytikselmesi ile miimktin olmustur.
Arkaik toplumlarin zihinlerdeki, inanislardaki, sanattaki
yorumlar bu yoéndedir. Yasamin ilksel hali Uzerine kurulmus
antik ejderhalar; giindelik, diinyevi, metafizik ya da 6tediinyaya
iliskin tiim duistinceleri harekete gecirirler.

Ejderha, toplumlarin dogayr yorumlarken kurduklar
kompleks sembollerden biridir. Anlami kadar, bedeni de
zamanla cesitlilik kazanmistir. Onceleri dev bir yilanken,
zamanla “Cin ve Gtineydogu Asya kiiltiirlerinde birka¢ hayvanin
melezi haline gelir (kaplanin pencesi, tavsanin gozi, geyigin
boynuzlar, sazan baliginin ytizgecleri, gibi)”. Tim bu hayvanlarin
muhtemel simgesel anlamlarini da temsil ederek; bu sefer farkh
bir yorumla “ulu bir gii¢, bereketlilik figtirtine déntistir” (Eliade,
2003: 213). Bu sebeple denebilir ki, eski “hiiktimdarlar bedenen
ejdere btirtinmek ve hakimiyetlerini gdstermek icin” (Daniels,
2014: 72) kendilerini ejderhalarla 6zdeslestirir; taki, gemi, yap1
ve giysilerde bu ve benzeri figlirlere yer verirlerdi. Asya tarihi g6z
onlUne alinirsa, soylenebilir ki; htiktimdarlar, kimi zaman bir
ejderin (btiyikk mistik bir figirtin) temsilcisi, babasi veya oglu
olarak adlandirilirken; kimi zaman onun avatar (fani dinyadaki
insans1 yansimasi) olarak betimlendigi bilgisi mevcuttur
(Botsford, 2015).
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Yasamin yenilenmeye acik, dogurgan ve demonik yanini
temsil eden ejderha, zamanla tek tanrili metafizikte insan bi¢imli
bir evrene uyarlanarak, tek boyutlu bir ser odag: haline gelir.
Ejderhalar hem dogurganligi, yasamin yenilenmesi olanagini,
hem de o6ntne gecilemeyen bir yikimi, siddeti buinyelerinde
tasirlar (Taburoglu, 2007:150). Bati medeniyetinde genellikle iyi
bir sembol degildir, ancak belli kosullar altinda yardimsever
olabilir. Cin'de bunun iyi olmasinin nedeni muhtemelen,
bilin¢cdis1 anlami iyilikseverlik ile iliskili bir hal alana kadar
Cinlilerin zihninin mistisizm ile mesgul olmasidir (Hall, 2011:
61).

Su, gok gurultisy, bulut ve yagmur Tanrisi olan ejderhanin
Cin ve Japon mitolojilerindeki yansimalari; “O [ejderha], bir
yagmur efendisidir ve bu sebeple yagmur yagmasina neden olan
gokgurultist-tanrisidir. Nitekim Cin ejderhasi, Ari-Hint tanrisi
Indra ile Yunanistan'in Zeus’u, Anadolunun Tarku'su, Kuzey
Avrupa'nin Thor'u, Babil'in Marduk'u vs. gibi tarimla ilgili diger
yagmur ve gok glurulttisi tanrilarim birbirine baglamaktadir”
(Mackenzie, 1996: 50). Eski Turk mitik bakisinda ise; “yildirim
kimi zaman kus, kartal, 6rdek, kaz, cali horozu, kimi zaman da
ejderha olarak temsil edilen korkutucu ve buyuk bir glctir
(Roux, 2005: 162). “Japon efsanelerinde ise; nehire giren atlarin
bacaklarindan kan emen su yilanlari gibi ejderhalar bulunur.
Seytan ya da basta ejderhalar kot yagmurlar goénderirler
(Mackenzie, 1996: 64). Ayrica ejderha yeralt1 6ltler saltanatinin
koruyucusu olarak, yeraltinda daglar arkasinda dusuntlen,
obur dinyanin sinirinda bu sinir1 bozanlara karsi duran bir
varliktir (Beydili, 2005: 191-194).

Insanoglu tarihin en eski caglarindan bu yana doga
olaylarinin azametine sasirmigs ve onlar1 anlamlandirmaya
girigsmistir. Korkularini, endiselerini, umutlarini ve
mutluluklarini bilinir saydiklar1 nesnelerle 6zdeslestirme yoluna
giderek bilinmeyeni bilinir kilmayi, bdylece dinginligi ve uyumu
saglamay1 amaclamaistir.

Bati insani icin bilingdisinin anlami, tehlike ile iliskilidir. Bir
g0k imgesi olan ejderha genellikle insanin kaynaginda gizli olan
gizemli glcli simgeler. Aciga vurmaya cesaret edemedigi ve
neredeyse hicbir zaman anlamay: istemedigi bu gicten korkar.
Bu yuzden ejderhay: 6ldirmek, bu korkunun tstesinden gelmek
anlamina gelir. Ejderhay1 dizginlemek ya da ehlilestirmek ise
insanin amaclarini yukseltmek icin bilinmeyeni déntistlirmesi ya
da ondan yararlanmasidir (Manly, 2011: 61). Jung, ejderi
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arkeolojik tipler sistemine dahil etmistir. Mitolojik anlamda ise
ejderha baslangicta ucsuz bucaksiz sulardan ibaret olan,
kaostan kurtulamamis bir alemi sembolize eder.

Ejderha, yeri gelince golge arketipini de temsil
edebilmektedir. Golge; ilkel halk topluluklarinda ve tarla
kisilesmelerle belirir. Bireyin bir parcasidir, varliginin bastirilmis
bir bélimudur; ancak kopmus dahi olsa, bu bolim kisiyi bir
golge gibi takip eder (Jung, 2006: 70). Ejderha icin kahramanin
toplumsal gdblgesi de denilebilir. Jungun bu kompleks
tanimlamalarina, sav diuzleminde getirilebilecek yorum; insanin
ilkel formundan kalma arkaik bellegi, diinyanin olusumunu,
isleyisini, afetleri, aci ve bereketi; tatli-sert bir ebeveyn olarak
tanimlamis, sanatsal olarak mitoslarin icinde insa etmistir. Bu
mitik yapilanma sirasinda, dogada gorllen, tecriibe edilen
imgelerden (islev ve simgesel olarak) en uygun olanlari, bilin¢disi
dizlemde anlatilarin, eserlerin icerisine islenmistir. Ejderha ve
diger glic simgeleri; her dogal ve toplumsal olayda, zaman aktig:
surece, defalarca birbiri icinde eriyerek giniimuize ulasmaistir.

Turk halklarinin mitolojik anlatilarina deginilirse; kaosun
(bicimsizligin) simgesi olan su ve ondan dogan evrenin simgesi
olan ejder figiru ile eslesmistir. Ejder ile o6zdeslesen evren
kavrami ve bir diger gug¢ figird olan 6kiiz / boga motifi su
simgesinin bir parcasidir. Ayrica, ejderhanin agacla, bitkiyle
iligkilendirilmesi de onun dolayli olarak su kiiltiine baglandigini
ve kaostan kozmosun dogusunu simgeledigini goésterir (Bayat,
2007: 248).

Gok ve yerin niteliklerini deruhte edebilen ejderha, tipki
kaos-kozmos dikatomisi gibi dtializm ortaya cikarir. Yusuf Has
Hacib, (d. 1021 - 6. 1070)“Kutadgu Bilig adl1 Giinlti eserinde gok
cigrisin1 (zaman carki) bir evrenin (ejderin) ‘evirdigini” soéyler
(Esin, 2001: 43). Ejderin yer-altindaki ylzu ise, bir Turkce
Budist metninde, glnahkarlar1 yutan o6lim-madar (makara:
Hint'te ejdere verilen ad) seklini almistir (Esin, 2001: 85). Ayrica
bu motif Turklerin ritGellerinde de iz birakir. Yad tasi, kurban
kani ve ejder tasviriyle yapilan ayinin, Turklerde eskiden beri
bulundugu da bilinir (Esin, 2001: 117). Bu ayinlerle baglantili
olarak Eberhard, "Kuzeyli gbcebelerin, ejder seklindeki yildiz
gokte belirince, dagdaki yesillikleri yaktiklarini” aktarir (Esin,
2001: 109).

Bir diger perspektiften bakilacak olursa, mitolojik
kahramanin mucadele ettigi cinler, ufak ve buyuk canavarlar,
onun erginlenmesi adiminin kilit noktasidir. Bu noktadan sonra
kahraman, toplumu temsil rolii Ustlenir. “Ejder, kahramanliga
gecis ayinlerinde ve mitoslarda oynadigi rol disinda bircok
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gelenekte (Dogu Asya, Hint, Afrika ve digerleri) kozmolojik bir
simgecilige de konudur” (Eliade, 1994: 162). Jung, Kilit Fikirler
(2012) isimli calismasinda Snowden kahramanin yolculugunu
su basliklar halinde ele almaktadir: “Dlinyanin yaratilisi, tabiat
ana, dinyay1 yaratan anne ve babanin ayrilmasi, kahramanin,
yani bireysel ego Dbilincinin dogusu olaymni ergenlige
yerlestirmistir, ejderhanin o6ldurtlmesi, tutsagin kurtarilmasi,
kahramanin doénistimu ve tanrisallasmasi’nin gostergesidir
(Kasimoglu, 2017: 49).

Turk mitolojisinde de yilanin ya da ejderhanin hayat
agacinin dibinde “koruyucu” vasifta oldugu, bilgeligi ve
olimsiizligli sembolize ettigi dustnulir. 1300'lerde Islam
mimarisinde ejderhanin (yilanin) topraga goémull ve hayat
agacini destekler sekilde tasvir edildigi bilinir (Baldick, 2011:
91).

Turkler Anadolu’ya gelmeden 6nce de ejderhali destanlar ve
ejderha kultiine ait bazi inanclarinin bulundugunu goésteren
bilgiler vardir. Roux, Turklerin ejderha hakkindaki telakkileri,
yerlesik hayat stiren Iran ve Cin gibi komsularindan aldiklari,
ancak Cin’in bu konuda 6ne gectigi, zira eski Turklerde ejderha
manasina kullanilan ‘Iuu’ kelimesinin Cincede ayni manaya
gelen ‘lung’'un bozulmus sekli olabilecegi gériistiindedir (Roux,
2005: 39). Eberhard, Cin’den gelen inanclar dolayisiyla erken
devirlerde Hunlar’da bir ejderha kultintin varligini kabul eder ve
onlarin dini bir sehrinin “Yatan ejder sehri” (Gu-tzang) adini
tasidigini bildirir (Ocak, 2002: 233).

Eski Turk dinlerinden olan Taoizm’de goégin doért asli
yonuinden biri olan dogu, “Goék Ejderha” ile ifade edilir. Cin
inanisindan bize intikal eden bu inanis daha sonraki
dénemlerde “koyun” ile yer degismistir (Gokalp, 1976: 54,55).
Rivayete goére, Asya Hun htukimdari Mo-tun'un soyu ejderdi ve
daha cok erken devirlerde ejder etrafinda bir kult tesekktil etmis
olmas:1 muhtemeldi" (Kafesoglu, 1980: 13). Ayrica, Turk
topluluklarinda Saka dévisculerinden Karahanlhi déviscullerine
kadar askerlerin ejderi simgeleyen kurdeleleri, atlarinin yanina
asmalar1 esasen suyun koruyucusu olarak algillanan ejderin
halk anlatilarindaki énemini de onaylar (Bayat, 2007: 256).

Gok ejderinin daha sonra koyun olarak ifade edilmesi,
gokten inen koc¢ (bir anlamda koyun) sembolizmi ile benzerlik
gosterdigi goérilmektedir. Ejder nasil ki koruyucu vasifta ise,
koyun (yani gokten inen kog¢) da bir anlamda, kendini feda
(kurban) ederek, koruma = vazifesi Ustlenmistir. “Cin
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kaynaklarindan alinan bilgilere gbére yilin birinci, besinci ve
dokuzuncu aylarin wu gunlerinde ejder kurbani yapilarak
semaya ve tanrilara kurban edilirdi” (Turan, 1941: 45). Turklerin
eski inanislarinda at kutsal kurbanlarin basinda iken kopek,
esek, yilan vb. hayvanlarin da kurban edildigi bilinir (Bekki,
1996: 19). Habil ile Kabilin Tanri’ya sunduklar1 kurbandan
itibaren, Nuh peygamberin bir hayvani bogazlayarak kanini
akitma seklinde devam etmistir. Yahudilik’te kanli kurban
uygulamasi mevcut olup Islamda Hz. Ibrahim’in oglu Ismail’i
kurban etme istegi ile baslamis ve giintimize degin stUrmustir
(Erginer, 1997: 90-102). ibrahimi dinlerdeki temel kuralin “do ut
des- sen bana ver, ben de sana vereyim” prensibi seklinde
isletildigi gorultir (Erginer, 1997: 99). Coktanrici dinlerden
semavi dinlere gecisteki kurban ritlielinin amag¢ ve bi¢cimindeki
fark; kendisine sunulan giiciin teklesmesi ve giiciin kendilerine
inananlardan kurban beklentisi oldugunu belli etmesidir
(Erginer, 1997: 102). Bu yolla yaraticiya stikran sunularak
yakinlasilir ve kotiulik barindiran nefis yikilir. Velilerin ejderha
ile muicadele ettikleri menkibelerde de bu erege ulasma amaci
gbze carpar. Mitoslar ve anlatilar karsilastirmali olarak
incelendiginde benzerliklerin ortaya ciktig: gérulebilir.

2. “Ejderha” Motifinin Velayetnamelerdeki Anlami

Ejder 6ldirme motifi, hemen buitiin halklarda ve caglarda
mitoloji yazarlarinin en goézde konularindan biri olagelmistir.
Ozellikle tanrlar1 ve kahramanlarn iceren dyktilerin bol oldugu
Yunanistan'da, ejderhasini o6ldirmeyen bir kahraman zor
bulunur. Antik Yunan mitolojisinde, ejderha-6ldurerek o6ne
cikan kahramanlardan biri Herakles’tir (ve bilinen 12 gérevinden
birisi ejderha Ladon’u 6ldirmektir). Bir diger kahraman ise yari
kadin yar1 devce bir yilan olan Medusa ile dévisen Perseus’tur.

Hristiyanligin yayilmasiyla, ejderha 6ldiirme kahramanligi,
azizlere gecer. “Hristiyan misyonerlerinin 6zellikle Orta ve Bati
Avrupa’da yasayan yaygin dinlerle karsi karsiya geldiklerinde
ortaya cikan ve bir turld kéku kazinamayan kutsal figtrler ve
“pagan” mitleri “Hristiyanlastirildi”. Cok sayida tanr1 ya da
ejderha oOlduren pek cok kahraman, Aziz Georges kimligine
burtindy; firtina tanrilari Aziz Eli'ye dénustll; sayisiz bereket
tanricas1 Meryem’le ya da azizelerle bir tutuldu (Eliade, 2001:
213). Bir tek 6rnek verecek olursak, Yunanistan'dan Irlanda'ya
ve Portekiz'den Urallara kadar gorilen sayisiz ejderha avcisi
tanr1 ve kahramanin hepsi birden ayni azize doéntstti: Saint
Georges (Aya Yorgi)'ye. Yerelligi asarak, kuresellesmek, tim
dinsel evrenselciliklere 6zgli bir vasiftir (Eliade, 2003: 459).
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Peki, bu oykulerin koékeni nereye dayanmaktadir? Eski
metinlere gore ejderha, bir insan tarafindan o6ldurtlmedikce
yasar, yani kendiliginden 6lmez (Yondemli, 2004: 92). Ejder
éldiirme temasi, MO 3. bin yilda Stimer mitolojisinin énemli bir
motifi olduguna gbére, Yunan ve erken Hristiyan ejderha
oykulerinin dokumasindaki ilmeklerin Stimer kaynaklarindan
geldigini 6ne stirmek hic¢ de akildisi degildir (Kramer, 2002: 211).
Cokmerkezli olan "ejderha kulti"ntin merkezlerinden biri, Hint
dinleridir. Dayandigi en énemli kaynak, Budaciliktir (Oz, 1995:
5). Bunun yani sira “ejderha” kultiintin uUstlendigi olaganustu
statii ve misyon itibariyla kékeninin kadim dogu ve Orta Asya
oldugunu sdéylemek yanlis olmayacaktir. Bu durumu strduirilen
festival, senlik ve ayinlerdeki konumunda da gorebilmekteyiz.
“Bircok metin ejderhay:1 yerel hayvan topluluguna ait bir tur
olarak go6sterir. Sien-peilerde ona kurbanlar sunulur (Roux,
2005: 39). Residiiddin ginimtuize kadar kalan bir tasvir aktarir:
“Mogollar yildirnmin, gékten disen, kuyruguyla topraga vuran,
geri cekilip ileri atilan ve alevler kusan ejderhaya benzer bir
hayvandan kaynaklandigina inanirlar. Guivenilir Mogollar sik sik
bunu kendi gozleriyle goérduiklerini iddia etmislerdir (Kasgarl,
Divanu Lugat, c.1, s. 413’ten akt. Roux, 2005: 39).

Zerduist oncesi Iraninin ana ilahlarindan Intra (lakab:
Vrtrahan)nin ejderha o6ldirdtiigh ve Budanin buyldk bir
kultibede yasayan ejderha ile savasinin anlatildigi menkabe
bilinmektedir (Ocak, 2002: 235). Firdevsi'nin meshur eseri
Sehname’de de, Ristem tUgclinct gorevi olan ejderhay: 6ldiirmek
icin cok sert savasir. At1 Rahs canavar: 1sirip etini parcalayarak
ona yardim eder.

Yesevi dervislerinin Anadolu'ya ilk gelisleri, 13. ylzyildadir.
Dervigler, yogun bicimde Cengiz ordularinin 6ntnden kacip
Anadolu'ya siginirlar. Ahmet Yesevi ile ilgili tim tére ve sozli
gelenekleri de birlikte getirirler. Onun ve halifelerinin mistik
disuncelerini yine ayni yalinlikla halka 6gretirler. Bu so6zlu
gelenekler araciligi ile "kus donuna girmek, taslar1 ve kayalari
harekete getirmek, ejderha o6ldirmek" gibi daha sonraki
donemlerde Anadolu'da kaleme alinan soéylencelerde ortaya
cikacak o6geler yayilir. Anadolu'da gezen bu babalar, atalar,
dedeler eski Kam-ozanlara buyudk benzerlik goésterirler. Eski
sdylencelerin koruyuculugunu yaparlar. Ayni1 zamanda buytcu,
ozan, doktor ve din adam islevindedirler. 13. ylzyildan sonra
Anadolu'da Alevi tarikatlarinin dogusuna neden olurlar
(Bozkurt, 2012: 126). Ejderha kultd, bilhassa Orta Anadolu’da
Turkler geldikten sonra da devam etmistir. 14. yuzyilda Elvan
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Celebi zaviyesini kurarken, dedesi Baba Ilyas’in béyle ejderhali
bir menkabesinin tesekkul ettigi anlasiliyor (Ocak, 2002: 227,
228).

Bektasi velilerinin ortak yanlarnndan birisi, tahta bir kilica
sahip olmalari, bununla yerine gére ejderha, yerine gére kdfirlerle
savasarak onlart dldiirmeleridir. Bu motif, menakibnamelerden
baska Osmanlt Devletinin kurulus yillarini anlatan ilk devir
Vekayinamelerinde bile vardir (Ocak, 2002: 179). Samanlar da
ayin yaparken vecd haline girebilmek icin caldiklar1 davuldan
baska bir de tahta kilic bulundurmaktaydilar. Bununla ser
gucleri def etmekteydiler (Yavas, 2006: 56). Tahta kili¢, metal ya
da demir gibi 6limctul degildir. Tahta, agactir; aga¢ ise yasami
simgeler. Cin’de bes unsur vardir; odun, ates, toprak, metal ve
su. Ortadogu’da goértilmeyen odun/tahta unsuru, Cin’de koéken
unsurdur. Dervisin kilicinin tahta olmasi, amacinin 6ldirmek
degil, diismani bilgelikle yenip, zuliim olan yere yasam getirmek
manasindadir.

Kahramanin canavarla muicadelesi bahsinde 6ne surulduga
Uzere, velayetnamelerde gecen bu mtucadele, zatlarin goérev
saydiklar1 “Islamiyeti yayma” tasavvuruna destek olan
kerametlerdir. Bu durumun bir benzeri Hristiyanlik’ta da
kendini gostermektedir. Séyle ki Beowulf, sadik savascis1 Wiglaf
ile beraber canavar ejderhay: bicaklayarak oldurtr. Beowulfta
da ayni zamanda Hristiyanlik tonu bulunur; dindar ve erdemli
kahramanlarla savasan canavarlar Hristiyan degildirler
(Wilkinson, 2010: 107). Islevleri, diinyanin her yerinde ejderhayi
yenmenin yasami besleyen o gizemini gérinutr kilmak olan
insanlar, kendi vilcutlarinda dlUnyanin yenilenmesi igin,
Osiris’in vicudu gibi etlerini dagitarak buyuik simgesel eylemi
gerceklestirmislerdir (Campbell, 2013:110).

Kahramanin isi, babanin (ejder, sinayan, dev kral) direngen
yanini1 katletmek ve evreni besleyecek olan yasamsal enerjileri
engellerinden kurtarmaktir (Campbell, 2013: 110). Psikanalitik
diuizlemde, her ne kadar ejderha bilin¢cdisini, gblgeyi sembolize
etse de, incelenen metinlerin 6z itibariyla, velinin nefsinin!
koreltilmesi, erginlenme yolculugunda atesten gdmlegi
giymesinin ve nihai olarak olgunlasmasinin bir géstereni olarak
kabul edilebilir. Olagantistii diismani, kéttltigli sembolize eden
bu canavarlar, insanin yenemedigi tim olumsuz nitelikleri,
gunahkarlarin ayiplarini simgelemektedir. Canavarin ortadan

1 [slam duistintirleri, karanlik, kétiiliik ve 6liim demek olan nefse bir sembol bulmalar:
gerektiginde yine eski gelenege uyarak cok iyi bildikleri eski Babil’in ve Mani dininin
yaratilis efsanelerinde kainatin maddesi, kottltik prensibini temsil eden kanatli ejderden
ilham almislardir. Tabii ki bu ilhami 151k ile onun etrafinda donerek 6len pervane
fenomeniyle birlestirmislerdir (Cobanoglu, 2013: 203).
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kalkmasiyla cehennemden cennete dogru gecis sathasi yasanir.
Halk, mutlu ve huzurlu olur. Béylece arinma ile beraber yeniden
dogus gerceklesir. Tim bu gelismelerin ardindan veli kisiye
intisab edenler sayica artarak, hedeflenen misyon gerceklesmis
olur. Boylelikle denilebilir ki, gercekligi olmayan bir canavar,
gerceklikte yer bularak toplumun birligine ve ortak degerde
bulusmasina vesile olur.

“Ab-1 hayat” ya da bizdeki ifadesiyle “6liimstizliik iksiri’ni
bekleyen mitolojik varliklardan birisi de yilan ya da ejderhadir.
Oltiimsuizltiglin pesinde kosanlar, dirilik suyuna ulasabilmek icin
yilan ya da ejderha ile de miucadele etmek zorundadirlar.
Bekci/koruyucu yilan ya da ejderhay: yenebilenler ab-1 hayata
ulasabilir ve &liimsliz olabilirler. Ab-1 hayati icmek, 6limli
diinyanin esiginden gecerek oélumsuzlik/ebedilik alemine gecis,
ruhun kemale ermesi (baska bir deyisle Nirvana’ya cikmasi)
anlamina gelmektedir. Oltime karsi miucadele eden kam ya da
samanlarin bir wuzantis1 olan velilerin ejderha ile olan
mucadelelerini, oltimsutzlik icin verilen mucadele ile de
iliskilendirebiliriz.

3. Ejderha ile Miicadele Baglaminda Velayetnameler

Incelenen metinler sirasi ile Hacim Sultan, Sari Saltuk,
Suca’eddin Veli, Koyun Baba, Demir Baba, Otman Baba ve Haci
Bektas-1 Veli velayetnamelerinin, ejderha kavrami acisindan 6ne
cikan keramet veya anlati pasajlaridir.

Joseph Campbell'n “Kahramanin Yolculugu” metoduyla
Hacim Sultan’in ejderha ile miticadele kerametinin (Ozmen,
2009: 142,143) incelenmesi sonucunda Campbell’in semasina
uyum go6sterdigi tespit edilmistir (bkz. Ek II, Sekil 1). Hacim
Sultan ve yardimcisi (muridi) Dervis Burhan, Islamiyeti yaymak
icin yola ¢cikmislardir. Bu, onlarin gtindelik diinyasidir. Sertivene
cagri Ozelligi tasiyan bir nara Dervis Burhan’in kulagina gelir ve
bu sesten irkilir. Korku, esik goérevi gortir. Hacim Sultan’in
cesaretlendirmesi ile bu esigi asarlar. Ejderha yakindaki bir
ormanda bulunmaktadir. Ikili, esigi asarak olagan diinyadan,
0zel (olaganustll) dliinyaya gecis yaparlar.

Mucadeleleri ise ormanda vuku bulur. Campbell’in
formulasyonunda muicadelenin gececegi yer, magara olarak
isimlendirilse de, bu =zaruri degildir. Orman icerisinde ikili,
atesten gdémlegi giyerler; bu en buyltk diismanla yani ejderha ile
yuz yuze gelmeye hazirhiktir. Ejderha son derece kuvvetli
olmasina karsin, Hacim Sultann agzindan cikan ates ile
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yenilgiye ugrar. Ates, burada ¢ozim goérevi goren iksir
kategorisine girmektedir. Ates, su olmayan yerlerde temizligi
saglamaktadir. Ayni zamanda, Islam? yayma arzusunun
enerjisini de simgeliyor denilebilir. Ejderin yenilgiye ugramasi ile
civardaki ahali zaferden etkilenir ve Musliiman olurlar (Ozmen,
2009: 142,143). Bunu  iksirle doénts kategorisinde
degerlendirmek muUmkinddr. Bu semanin irdelenmesi
neticesinde kahramanlarin canavarla mtcadelesindeki izlekler
detayl bir sekilde takip edilebilmistir.

Bu kerametin bir benzeri Budist inanista da mevcuttur ve
Kaos-Buda kerameti ismiyle soOyle gecmektedir: Buda'ya
kultibede yasayan ejderhayi1 gosterip iceri buyur etmis. Buda
cekinmeden iceri girmis. Ejderha, Buda'nin kapidan girdigini
gortince agzindan alevler firlatmis. Buda hemen Ejderhaya karsi
kendi agzindan firlattig1 alevlerle karsilik vermis. Ejderhayi
yenerek onu yaninda tasidigi keskul icine hapsetmis (Ruben,
2000:100).

Bir diger karsilastirmali mitolojik sonuc¢ ise; Hacim Sultan
Velayetnamesi'ndeki ilgili pasajin, Stmerlerin MO 21007%erden
kalma Gilgamis Destani’ndaki bir kisim ile dikkat cekici
benzerlik géstermesidir. Destanin ilgili kisminda, Uruk Krali
Gilgamis ve arkadasi Enkidu, Sedir ormaninin koruyucusu
Humbaba ile doviismeye giderler. Bu buytlikce varlik; aslan basly,
kanatli, yilan kuyrukludur; ates puskurtir ve korku salan
ktuikremesi wuzaklardan isitilebilir. Canavarla karsilagsmaya
gittiklerinde iki kahramanda farkli anlarda korkuya kapilir ama
birbirlerine cesaret vererek toparlanirlar. Birlikte Humbaba'y:
oldururler. Humbabanin o6ldigini 6grenen Hava ve Toprak
Tanris1 Enlil 6fkelenir ve Humbaba’nin 7 aurasini dinyaya
dagitir. Birinci aurasini cayirlara verir. Ikinciyi nehirlere,
Uclncuyd  sazliklara, doérdinctiyd  aslanlara, besinciyi
saraylara/kolelere, altincisini ormanlara/tepelere ve yedinciyi ise
Yeralti Tanricast1 Manungal’na verir (Black vd, 2000).
Mitolojilerdeki yedi basl ejder tasvirinin buradan kaynaklandig:
distnulebilir.

Campbellin kahramanin yolculugu semasi Sar1 Saltuk
Velayetnamesi'ndeki ejderha ile miucadele kerametine de
uygunluk géstermektedir (bkz. Ek II, Sekil 2). Gindelik diinyada
[slamiyet’i yaymak amaciyla yolculuga cikan Sar1 Saltuk, Ulu
Abdal ve Keci Abdalin erenler vasitasiyla seccadeyle yaptiklari
yolculuk sertivene cagr1i asamasidir. Seccadeye binerek
olaganUisti duUnyanin esigini asmislardir. Gittikleri Rum
ulkesindeki kalenin Beyi ve halki tarafindan terk edilmis
oldugunu gérurler ¢cinkli burasi gerceklikte bir kafir tarafindan,
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anlatidaysa ejderha tarafindan ablukaya alinmistir. Bu asamada
Hizir'in? da yardim etmesiyle, atesten gdémlegi giyme safhasinda
Sar1 Saltuk tahta kiliciyla ejderhanin yedi basini da bir bir keser.
Bu hadiseden etkilenen kalenin Bey’i ve halki Islamiyeti kabul
ederler (GoOlpinarli, 1958: 46).

Sar1 Saltuk’in menkabesi, arz ettigi bazi nitelikler sebebiyle
Ustlinde durulmaya deger goériliir. Bu menkabenin bizzat Sari
Saltuk’a ait olmadigi baz1 arastiricilar tarafindan tespit
edilmistir. Cinkt Bulgaristan, Arnavutluk vs. de mevcut Sari
Saltuk’a ait oldugu soOylenen turbeler civarinda yapilan
arastirmalar, s6z konusu menkabenin Bulgaristan’da Saint
Nicolas veya Elie (Ilyas Peygamber); Arnavutluk’ta Saint Georges
(Aya Yorgi) hakkinda nakledildigini ortaya cikarmisti. Bu ytizden
J. Deny ve F.W. Hasluck, menkabenin ilk Bektasilerce ttirbelerin
bulunduklar1 yerlerde Sari1 Saltik’a mal edildigini, dolayisiyla
Menakib-1 Hac1 Bektas Veli, Saltukname ve Seyahatnameye bu
kanalla ge¢cmis olabilecegini ileri stirmuslerdi (Ocak, 2002: 229).
Evliya Celebi, Sar1 Saltikn Turkler arasinda birka¢ adla
anildigin1 aktarir. Bunlar arasinda Kaligra Sultan adi ilgingtir.
Kaligra yedi bash ejderha demektir. Hristiyanlar ise Sari
Saltuk'u Seved Nikola olarak tanirlar. TGmU ona inanirlar
(Bozkurt, 2012: 263).

Sar1 Saltuk’a yardim eden ve mizrakla ejderhay:r delen
Hizir'la Saint Georges, Sar1 Saltuk’in kafir halki Musliman
etmesiyle bu berikinin Hristiyanlastirmasi, agzindan cikardigi
atesle ejderhay:1 yakip kil eden Hacim Sultan’la ayni isi yapan
Buda ve nihayet Balcikhisari’ndaki ejderi yok eden Otman Baba
ile yine bir kalede tislenen ejderhay1 éldiiren Indra arasindaki
benzerligi gbrmemek biraz zordur (Ocak, 2002: 235).

Nihai olarak denilebilir ki Sar1 Saltuk menkibesi ile cesitli
anlatilar arasinda benzerlikler bulunsa da hedef Islamiyet’
yaymaktir. Burada miucadele edilen Uretilmis bir canavardan
ziyade, Islam’a katilmayr reddeden bir nefsin, bilin¢cdisinin
yenilgiye ugratilmasidir. Bu yolda hedeflenen amaca ulasmay:
engelleyen ejderha arketipsel bir sembol niteligi kazanmaistir.

Diger bes velayetname olan Suca’eddin Veli, Koyun Baba,
Demir Baba, Otman Baba ve Haci Bektas-1 Veli

2 Hizir, velinin kendisinden ayr1 bir varlik olarak degil, kendi varliginda zuhur eden ilahi
bir tecelli seklinde algilanmistir (Ocak,1990: 93-94). “Alevi Islam inanci icerisinde Hz.
Hizir, inang¢ sisteminin 6nemli bir bolumunu teskil eder, hatta her asiretin ve ocagin
kendine 6zglin bir Hizir1 ve Hz. Hizir icin tuttuklar orug ve lokma gtinleri bulunmaktadir.
Bu sebeple 6zellikle Dogu yorelerindeki Alevi insanlar, Hz. Hizirn Boz Ath Hizir, Kir Ath
Hizir seklindeki isimlerle cagirmaktadir” (Ttrkdogan, 2004:19).
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velayetnamesinde cesitli benzerlikler ve farkliliklar go6ze
carpmaktadir.

Bu bes velayetnamede de ejderha motifi mevcuttur. Koyun
Baba, Demir Baba, Otman Baba velayetnamelerinde veli ile
ejderhalar mtucadele halindedir. Diger iki velayetnamede ise
ejderha veliye yardimci konumdadir. Suca’eddin Veli
Velayetnamesinde ejderhadan Suca’eddin Veli'ye yardimci
olmak TUzere, 6nce bir asa biciminde, sonrasinda ise ejder
bicimine déntisen bir varlik olarak bahsedilmektedir. Haci
Bektas-1 Veli Velayetnamesi’nde ise, velinin bulundugu
magaranin bekgcisi veliyi korumak Uzere ejderha biciminde don
(bkz. Ek III. Tablo 1).

Suca’eddin Veli Velayetnamesi’ndeki ilgili alintida, ejderha
mucize araci olarak kullanilmistir. Hz. Musa peygamber Misir
firavununa mucize olarak elindeki asayr yere atarak yilana
(ejdere) donltismesini géstermistir. “Bunun tizerine Musa, asastint
yere atti. Bir de ne gdrstinler, apagik bir ejderha” (Altuntas, 2011:
178). “Hz. Musa'min ydana déniisen asast Firavun'un huzurunda
Misurly sihirbazlarnin yilan haline gelen asdalarint yutar” (Harman,
1991: 449). Bu hadise neticesinde Allah’in varliginin kanitini
sunmustur. “Yilan simgesiyle ayaga kalkan ildhi, ezeli ve ebedi
asad, ilahi kozmik islevini korumustur” (Hirmen, 2004). Ayrica,
bilgeligi temsil eden asa, toplumsal goélgeyi temsil eden ejderi
(sihirbazlarin yilan asalarini) yenmektedir. Antik mitolojinin
aksine, kahraman, dlisman ile dogrudan fiziksel bir catigsmaya
girmektense, asd sembolizmi ile ifade edilen kutsi bilgelik ve
gbksel yardim ile hasmini yenmektedir (Say, 2010: 121).

Koyun Baba Velayetnamesi'nde ejderha motifi halka zarar
veren  hayvanlarini telef eden  bir canavar olarak
tanimlanmaktadir. Bu durumdan sikayetci olan halk, Koyun
Baba’dan yardim isterler. Koyun Baba ile irmak kenarina
vardiklarinda, “tas ol bre mel'un” diyerek beddua eder (Ciplak,
2001: 96-98). Bu anlatida tas kesilme  motifine
rastlanilmaktadir. Bu motif halk anlatilarinda kudret sahibi
kisilerin = kerametlerinin  g@stergelerindendir. Nitekim bu
velayetname ile benzerlik goésteren Dede Korkut Kitabindaki,
Kam Purenin Oglu Bamsi Beyrek Destani’nda Deli Karcar isimli
kisi Dede Korkut’a el kaldirmaktadir ve Dede Korkutun ettigi
beddua sonunda eli tas kesilir.

“Delii Karcar kilicin eline aldi, yukarusundan dyke ile hamle
kildi. Dede Korkuda havale etdi, Delii beg diledi ki Dedeyi depere
cala. Dede Korkut ayitdi: Calarisan eliin kurusun, dedi. Hak
Taalanun emriyile Delii Karcarun kilic tutan eli yukaruda asilt
kaldi. Zira Dede Korkut velayet isst idi. Dilegt kabul oldu (Gokyay,
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2007: 66). Buradan yola cikarak denilebilir ki, zatlara saygisizlik
yapilmas: kutsi anlamda tas kesilme ile cezalandirilmaktadair.
Burada anlatilmak istenilen, velinin gésterdigi dogrulari kabul
etmeyen ve ona cesitli sekillerde saldiran kisilerin/dlismanlarin
ilahi midahaleye maruz kalmalaridir.

Demir Baba Velayetnamesi'nde tekrar bir canavar ejder
motifi ile karsilasmaktayiz. Demir Baba bu mucadele de sirik,
kelebek ve elmas kili¢c kullanmaktadir. Ancak burada aslolanin
bu silahlar degil, dismanla mucadelede iman guci oldugunu
gormekteyiz. Ejderha ile karsilagsmasinda Demir Baba’nin
yapmis oldugu eylemler neticesinde ejderha dile gelir.
Ejderhanin dile gelmesi, insan toplumunun goélgesi olmasina
isaret olarak yorumlanabilir. Burada, ejderi 6nce insanligin
gormesi ve kendininse a¢ olmasi, insanin nefsi ile mticadelesi ve
ona yenik dismesini cagristirmaktadir. Ardindan Demir Baba
ejderhaya hem konusma yetisinin olmasi1 hem de bunda insani
helak etmesinde, hayvani durtilerin aksine kasith biling
oldugunu ima eder ve bu durumda ejderin yalvarmalarini
gormezden gelir ¢cinkll onun 6lumu hak ettigine karar kilar
(Noyan, 1976: 94-97).

Demir Baba Velayetnamesi ile Giugamis Destant arasinda
temel kavramlar acisindan benzerlikler tespit edilmistir.
Gilgamis Destani’nda da Enkidu, hentiz sehirdelerken,
ormandaki Humbaba ile dévismeye gidilmesi gerektiginde,
Gilgamis’a zarar gelmemesi icin canavarla dévismeye kendisinin
gitmesini teklif eder. Demir Baba Velayetnamesi'nde ise
kendisinden 6nce Ullkenin krali Demir Baba’ya zarar gelmemesi
icin ejder ile doéviismeye gitmeyi teklif eder. Ancak, bunun
Uzerine Demir Baba, krali durdurur ve ejderin Uizerine kendisi
gider. Gilgamis Destani’nda gelismeler TtUzerine Gilgamis
duygulanir ve beraber gitmeyi teklif eder. llerleyen zamanda,
ormandaki doéviste, Humbaba yenildiginde dile gelir ve
Gilgamis’tan canini bagislamas: diler. Gilgamis ona acir ama
Enkidu, bir canavara glvenilemeyecegini séyleyip, onun basini
keser.

Otman Baba Velayetnamesi'nde yardima muhtac¢ olan ve
erenlerden yardim arayan bir adam s6z konusudur. Bu sahis
ejderhanin pencesine dismus ve erenlerin imdadina yetismesi
icin cagrida bulunmaktadir. En sonunda aklina Otman Baba
isimli, keramet sahibi bir veli gelir. Bu cagrisina cevap veren
Otman Baba, sahsi1 kurtarmak icin bir agac dali araciligiyla
ejderhaya muidahale eder. Ardindan, babalarini almayan gelen
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cocuklar1 ejderhanin bertaraf edildigini babalarinin ise yerde
baygin yattigim gértirler. Uc giin hic konusamayan babasi,
dordiinci glnde dile gelir ve ailesinin Otman Baba’nin
vesilesiyle dine bagli olmasini saglar (Koca, 2002: 117,118).
Otman Baba, Hz. Hizir'in sahip oldugu, zorda olana yetisme
vasfinr gbstermektedir. Ayrica, anlatinin ele alindigi tahmini
dénemlerde vuku bulan Islamlasma, anlatinin sonucunda da
gorulmektedir.

Koruyucu mistik varlik inanisi Hact Bektas-1 Veli
Velayetnamesinde “yedi bashi ejder” olarak kendini gosterir.
Insanlara zarar verdigi icin korkulan bu yaratigin,
velayetnamede olumlu bir yapiya burtinerek “bekei” islevi
Ustlendigini gérmekteyiz. Keramette Haci Bektas-1 Veli, gayri-
muslim memleketinde bir magarada ibadet etmektedir. Bir glin,
yerel halk kendisine zarar vermek icin magaraya gelirler. Haci
Bektasin duasi ile kapidaki bekc¢i yedi bash bir ejderhaya
dontistir. Bu ejderhanin agzindan ates sacilir. Agzi cehennem
gibi tasvir edilen ejderhay: géren halk magaradan uzaklasirlar ve
veliye korku ile karisik saygi duyarlar (Duran, 2007: 141).
Velayetnamede kultlir unsurlar1 zengin olarak kullanilmistir.
Riya, ay tutulmasinda gurtltd cikarma, agiz suyu, simgesel
olarak elma, don degistirme, yedi baslh ejderha, tas kesilme,
kimya ilmi ve Hizir gibi cesitli inanislara yer verilmistir. Ayrica
yahni, keskek, somun, tereyagi, serbet, ekmek saci, bisi gibi
mutfak kulttird unsurlarn tespit edilmistir.

Yedi bashh ejderhanin Humbabanin yedi aurasindan
tiremis olabilecegi savi 6ne surulebilir. Stimer anlatilarinin
ortaya c¢ikis zamaninin mevcut ejderha motiflerini acisindan
arkaik olmasi bu savi giiclendirmektedir.

SONUC

Bu calismada ejderha motifi agisindan incelenen Hacim
Sultan ve Demir Baba velayetname metinlerinde Gilgamis
Destani ile benzerlikler gértilmektedir. Bu buluntu, toplumlar ve
kultarler aras1 geciskenligin zamandan ne derece bagimsiz
isledigini, nesilden nesile aktarilabildigi savi acisindan 6nem
teskil etmektedir. Ejderha gecmiste kainatin, diinya ve doganin
olusmasinin aciklanmasinda simgesel olarak kullanilirken,
zamanla toplumlarin goélgesi haline evrilmistir. Farkli toplumlar
ejder 6lduren kahraman ve diisman ejderha figlirlerine sahiptir.
Bulunan en eski ve benzer yapit Gilgamis Destani oldugundan,
bu motif Sumerlerden yayilmistir O6nerisi kendini belli
etmektedir. Yayilma, komsu toplumlar arasinda olabilecegi gibi
ust Uste kurulan medeniyetler arasinda da aktarilmig
olabilmektedir. Bir diger yayilimin ise buyuk goécler esnasinda
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veya ticaret yollar1 vasitasi ile gerceklesmis olabilecegidir. Baska
bir sonu¢ bulgusu ise Hacim Sultan ve Sar1 Saltuk
velayetnamelerinin ele alinan kisimlarinda, ejderle karsilasma
sathalarinin Campbellin “karakter cemberi” asamalarina
benzerlik bulundurmasidir.

Ele alinan diger bes yapitta (Suca’eddin Veli, Koyun Baba,
Demir Baba, Otman Baba, Haci Bektas-1 Veli
velayetnamelerinde) ise kahraman ylz ytze kavgaya girismemis,
erdemi ve kutsi yardimi simgeleyen asasinin yardimi ile canavari
yenmistir. Bu basarilarin akabinde diger karakterler
kahramanin (velinin) dinine gecis yapmislardir. Boylelikle
kahraman iki ana amacinda da basariya ulasmistir; inancinin
yayilmasinin yani sira nefsi temsil eden canavarin (ejderhanin)
yenilgiye ugramasi.

Yazinin olmadigi; kesiflerin, siir ve mitlerin birbirine
karistigy arkaik caglarin kutsal ejderi, zamanla insanin gelismesi
ile kavramaya calistig1 dogay:r yenmek istemesine evrilmistir.
Doga anaya denk gelen ejderha, toplumun gélgesine,
goblgesinden nefsine doéntismus; kahramanlari o6ksuzlerden,
krallara, azizlerden velilere ve en nihayetinde modern sanata, iyi
ile kotintin sonsuz mucadelesinin islendigi yapitlara dogru
tarihi birikimlerle dolu bir yolculuktan gecmistir. Ejderha ve
kahraman mitosu, hi¢c solmamis bir sedir agacit misali goklere
dogru uzamistir.

Ekler:

Ek I:
Ejderha Motifinin Gectigi Velayetname Metinleri
Metin 1. Hacim Sultan Velayetnamesi

(...)Pes imdi Hacim Sultan, ejderha makamina gitti. Dervis
Burhan d6gtince (6niince) giderdi. Esna-i rahde (yol tizerinde)
Dervis Burhan’in sem’ine (kulagina) bir seda geliib ve cirkin bir
rayiha (da) geldi. Cemi endamini stist (gevsek) eyledi. Akli zail
olma mertebesine geldi. Sultan Hacim itdi: “N’eyledin Burhan?”
didi. Dervis Burhan itdi: “Sultarum su ormandan bir rayiha geld..
Aklim zail olma mertebesine geldi” didi. Hacim Sultan itdi: “Yiiri
gidelim. Bizler buramn fethine Seyyid Gazi ile kdfirine kili¢ (kiling)
urub gaza eyledigimiz zamanda (da), bir keler (ylan) gibi yilan var
idi. Galiba simdi ejder olmus, adama mi hamle ider?” didi. Andan
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ejderha dahi adam kokusunu aldi. Fi’l-hal dért yanina ctistcu
idiib bir ok atimui var idi. Goézi Sultan Hacim’a diis oldi. Dem urdi
ve agzt acub yutmaga azm eyledi. Pes Sultan Hacim, Ali varane
(Ali tarziy bir nara urdi. Dag ve tas harekete geldi ve Sultan
Hacim’in miibarek agzindan ates peyda(h) oldi. Ejderhaya azm
eyledi. Ve ejderhamin agzindan icerii girtib ejderhayt yakmaya
baslad:. Ejderha cant acisindan kah havaya atldur, kah yirlerde
kayalart dolanup hamur gibi kaynadwrdi. Basiu bir kayaya urdt.
Hamura girer gibi bast ve kulagt kayaya yer eyledi ve’l hasu
ejderha yanub cagirdigindan Burhanin akli gidiib yaturdt.
Hazreti Sultanin merkebi kan kasand: (isedi), velhasi aynen
kirmizi tas oldL.

Pes Sultan Hacim gayet celale gelmis idi ve dervisler yob yob
geliirler idi. (Bir bir gelir cem olurlar idi). “Ejderha yuttu ise
kurbani alub dénelim” didiler. Bir bir geliib cem oldilar. Gérdiler ki
ejderha yanar ve kayalart hamur gibi kaynatmis ve daglar tutusub
yanar. Burhanin akli basindan gitmis yatur, merkebi kan
kasanmus (isemis) ve Hazreti Hacim celdle gelmis, cemi dervisler
geliib ayagina ytiz stirtib Hacim Sultan itdi: “Elhamdiilillah bu
bizden sonra gelen ehibbalara (ahbablara, dostlara) bir yadigar
olsun ve hem merkebin kasandigt tas olsun bizi seven dostlara
derman olsun” didi. Andan Sultan Hacim (bir tepe tizerinde bir
biiytik camagact var idi) arkasin ol agaca virtib oturdi, ciimle
dervisler geliib anda taam yiyub dua itdiler (...) (Ozmen, 2009:
142,143).

Metin 2. Sart Saltuk Velayetnamesi

(...) Saltuk, erenler seccadesi dedi, erenler bizi nereye
salarsa o tarafa yiirii. Seccade, Rum tilkesine dogru ytirtimiye
basladi.

Seccade, Rum tilkesine dogru yol aldiy Kaligra adli bir
kalenin yamina geldi, durdu. Saru Saltuk, Ulu Abdal ve Kici
Abdal’la indi, seccadeyi silkip omuzuna aldi, Ulu Abdal’a Kigi
Abdal’a, siz kapwya dolanin, ben burdan cikayim dedi. Onlar,
bunda bir hikmet var deyip dolandilar, kendisi, dogruca kalenin
bedenine tirmandi. O, kayaya tirmandik¢ca kaya/ellerine karst
gelir, tutunurdu. Mtibarek ayaklart da tasa gémiildii. Simdi bile
hala o kalede ellerinin, ayaklarimn izleri goriintip durur.

Onun korkusundan beyle halk, kaleyi bwrakip uzak bir
kaleye gitmislerdi. Saru Saltuk, dogruca o ejderhamun Ttistiine
vardy, bir nagra atti.. Ejderha nefes aldi, kuyrugunu kimildatt:, bir
kiikredi.

Saru Saltuk, eline ok, yay aldiy, yedi basina birer ok att
Ejderha can acisindan Saru Saltuk’a, belinden sarildi, sikti. Saru
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Saltuk, yanindaki kilict unutmustu. Hizir't ¢agwrdi. O swralarda
Hiinkar, ‘Kizilca Halvet’te oturmus, Hizir peygamberle sohbet
ediyordu. Hact Bektas, Saru Saltuk, cagirinca, Hizirim dedi, Saru
Saltuk’u ejderha bunaltty, kilictnt unuttu, tez imdadina yetis,
kilictni hatirlat. Hizir, hemen kalkti, Kaligra’ya vardi, nmuzragwyle
ejderhaya vurdu, muzrak, ejderhay: deldi, déte yanindaki kilica
dokundu. Ondan sonra Saru Saltuk’a, ey gercek er dedi,
yanindaki kilict cekip basint kessene. Saru Saltuk, hey Hizir'im
dedi, cagwdigim erenler hakkwycin kilieem hatinmdan c¢iknus,
yoksa sana zahmet edip cagumazdim. Tahta kiict cekip
ejderharnun birer birer yedi basint da kesti, Hizir’'la vedaglasip yola
diistii. Hizir'in izi, hala meydandadar.

Ulu Abdal’la Kici Abdal, kalenin kapisindan dolanip geldiler.
Ejderharnun éldiirdtigtini gordtiler, Saru Saltuk’la bulusunca, gaza
miibarek olsun dediler. Sonra hep beraber kaleden cikip yola
disttiler. Saru Saltuk, ejderha savasinda pek susadim dedi. Dort
yana baktldar, su bulamaddar Saru Saltuk, eliyle dértbes yeri
kazdi, kazdigt yerlerden, bir degirmem déndtirecek kadar ariduru
bir su c¢ikt, akmwya basladi. Sonra bir ¢coban buldular, onunla,
kalenin beyine, ejderha déldiirtildii diye haber saldilar, kalenin
beyi gelip ejderhanin 6ldiigtinii gérdii, Saru Saltuk’a candan
gontilden muhip oldu ve iymdna geldi (...) (G6lpinarli, 1958: 46).

Metin 3. Suca’eddin Veli Velayetnamesi
(...) Béyle diyicek Lacinoglu’nun géniinegtiman btihindi.
“Buna nihayet swr olur”, didi.

Sultan Varligi o dem elindeki meftul ururdi. Getiirtib orta yere
birakd:. Meftul iki basl bir ejderha olub Lag¢inoglu basitmun hamle
itdi.

— “Hay miirtivvetlii Sultanim sana inanmayan kdfirdir”, didi.

Sultan dahi meftuli yine eline aldi. Lacginoglu bu veldyet
gortib eyitdi:

— Isteyiimiizii bulduk. Bende-i Ahmed’dir dla gelstin deyii ti¢
gtin cagurdi” (...) (Say, 2010: 121).

Metin 4. Koyun Baba Veldyetnamesi
“Koyun Baba zamaninda bir ejderha zuhur itdi

Inal kariyyesi kurbinde iderdi daima mihrak

Nice hayvan heldk itdi yakub cok canlart anda
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Ehali cem’ olub ol dem begayet itdiler imsak

O yollar btitiin kesdi miirur ‘ubur idiib ‘avdet

Didiler kim ne dehsettir bakanlar oldu endtih-ndk

Geltib andan ahali heb Babaya kuddar sekva

Varub irmak kenarinda bultiben gérdiler ¢calak

Suya inmis idi ol giin pes istiska icun ol mar
Didi tas olasin bunda hem oldu itdi istihlak

Anun eserleri hala turir ol tagda hem el’an

Yilan resmindedir cana gézinin yerleri nemnak

Gidenler iymur’a baksunki ol havden mahallinde

Ne dehset barekalldh hem ne ‘ibret-admiz ey stillak (Ciplak,
2001: 96-98).

Metin 5. Demir Baba Velayetnamesi

Once Pehlivan Sabr eyle didi Demir Baba Sultan ol Kan-
vilayet ve ol kutb-ul-aktab cevdaba geliib ider kim Her is Alladh’in
elindedir Eger Hakk’dan emir olduysa keserim eger mdr’a gida
nasib oldum ise iste vart ytirtirtim. Her ¢i badabdad heman Kral bu
cevabt isidince senden evvel beni yesin deytib Ejderden yana gitti
virdi(gidivirdi). Demir Baba Sultan dest-i kudret-i Sah-t vilayetlen
Krali kapdi getirdi bendeyledi Andan Yetevekkel al-allah fehiive
ve hazebbehu niyyet-i gaza deyiib gitmekde ola elli tabak
kagitdan bir tazyik eyledi bir singin ucuna berkitdi eline alub ileri
tutsak ytirtirsen kelebek kdy géctiren gibi kaynar kaynayisina géz
ermez. Tig-i elmas’ beline hamayil idiib ol gardibi eline alub
ejderin tizerine ytirdii.

Ejderha evvel kelebekleri gérdii agzin agcmadt toy arabaya
bakar gibi bakyp durur Kelebekler gbziine dokununca gdziint
kipistirr Ahiyane dilini cikarir Temam on yedi arsin dilinin
uzunlugu Gdk bir kelebekleri kagmak ister hamle ider agizint acar
Ecel gelmis bas agrist behdne Behdane nist olmus beylik yemis
sigir ask (asik) gibi agzuu acib durur
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Demir Baba Sultan ol kan-t vilayet ve ol menba’t hidayet ol
ervah-t zinde ol viicid-u can ol mii’'minler atast Ali veliyyullah
fakin tetigine dokunuvirdi ol gaib sir kemanin tartip can nisan
gozleyiib serpdi Ol yedi kula¢ fak balik zipkint seklinde
damaklara tazyik yukart damagt beyninden yukart asagt damagt
dilden ceneden asagt gecdi Ejderha sicradi Basin yukart kaldirdy
Ciin neye ugradiguu bildi Hal diliyle Biz-izn-illah-i Ta’ala lisana
geliib itdi kim Ya veli-yyullah miirtivvet eyle beni bu bende koma
didi.

Demir Baba Sultan kelama geliib ider kim Ya Mar bu kadar
aklin var hem sahib-lisansin ya ademi nictin yutdun Ya Mar
tutalim dilin catal imis didi Mar dile geliib ider kim Evvel adem
beni gérdii kurtardi gérdiim Kendi gtindhim iciin aglar Ikinci ac
durulmaz gidamsin didi

Demir Baba Sultan ol kan-t kerem ve ol kutb-ul-dlem ider kim
(n’ider ¢cok n’ider?) deytib ra’d- var bir na’ra urub tig-i elmas ile
séyle caldt kim gerdan agwa dtisdi bir dahi caldi (ibe) eyledi bir
dahi ¢caldir basin yere birakdt andan (...) dikili kaldi. Andan sonra
kilict yalaywirdi. Oziine vardilar Kral segirtti geldi Demir Baba
Sultanin ayagina diisdi. Cevaba geliib itdi kim Beni Halk iden
Allah diinya ve ahiret senden ayirmaya deytib ask elinden ask
oldu. Ben seni severim candan efendi sen de sever misin Andan
Efendi ben seni severim sen de bilmis ol mahrum kima dizdrninda
(didarindan) Efendi (Noyan. 1976: 94-97).

Metin 6. Otman Baba Velayetnamesi

(...) Kilgra pazarina gideriken ndgdh ol Balgikhisar’t
derelerinde bir ejderha peyda olupr ve bu kisiyi kuyruguyda
belinden kusadir ve dahi atindan asaga indirip yere carpar.
Derhal ol kisi can heybetinden mecmu-1 erenlere meded deyi
cagur, dahi hi¢ halasina care olmamis. Dahi gériir ki bu ejderha
agwz acar ki kendiiyti yudup diinya gavgasindan halds eyleye.
Olok saat ol Kan-t Vilayet yad’ina gelip, aydur ki; Eya, gercegim
Od’man Baba, meded, bana gel yetis der. Dahi hemandem ol
Kan- Vilayet karsudan zahir olup bir agacila ol ejderhaya isdret
eyler, dahi kaybolur ve bu ejderha ol arada ol kisiyi saluverib na-
bedid olur ve ol kisinin ol arada akli zail olup bi-hus olur. Meger ol
kisinin att ol ejderhda’dan belinler, yola revan olup dogru
hanelerine gelir. Ol kisinin oglanlart ¢tin hali gériirler, at izinle
derhal yola revan olup ol araya yetistirler ki atalarin ol ejderha
yere carpnusidi Ciin babalarin bi-hds olup agzindan ve
burnundan kan revan olmus goériirler. Derhal her nev’ile
hanelerine getiirtip ticgtin mikdart bi-hus yatwr. Dérdiinct gtin akl
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basina gelip sual ederler ki ne hal ve ne seyirdir ki bu hadle giriftar
olmussun derler. Ol dahi cevaba gelip aydur ki; Bir ejderha beni
helak etmek istedi, mecmu-t erenlere medet deyi cagudim, hic
care olup kimse meded ergbérmedi ki ahir-al-emr ol ejderha
kasdetti ki beni yudup cithan isinden halds eyleye, derhal can
heybetinden medet eya gercegim Od’man Baba dedim, dahi
hemandem karsidan sunu gordiim ki ol Kan-1 Vilayet zahir olup ol
ejderha’ya bir agagia isaret eyledi, dahi gayb’ oldu. Ve ol ejderha
beni salwerip nad-bedid oldu ve ol arada aklim cak olup bi-hus
olmusum, der. Ctin oglanlart bu haberi isittiler, heybete ve ibrete
varp aydirlar kim: Saddak eya gercegim Od’man Baba derler {...)
(Koca, 2002: 117,118).

Metin 7. Hact Bektas-t Veli Velayetnamesi
“Bu gelen kafirleri sen cdker it

Bek¢imi hem yidi baslu ejder it

Béyle didi Hact Bektas Hiinkar

Kabiil itdi hdacetin Perverd-gar

Hakka nalis kilup iden i’tikad

Buliser Hakkdan ne ise ol murad

Yidi baslu ejderhd ferman olur

Ol magara katina irtip geliir

Kusadup gadr yatur anda btittin

Agzindan odlar sacar misli tiittin

Gordi kafirler geliip ant kamu

Yidi baslu ejdeha agz: tamu

Havf idtip ol ejdehddan kagdilar

Canlarin ele alup and i¢diler

Ya ana iman getiir génder ki bac
Yahu caker oluben virgil hardc
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Yohsa buna karsu turmaz kdafiran

Ne hu béyle sihr idiser sahiran

Kati gér bozar durur is bu kist
Ana indiirmek gerekdiir hep bast... (Duran, 2014: 141).
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Ek II:
Kahramanin Yolculuk Semalart

Sekil 1. Hacum Sultan’da Kahramanin Yolculugu
Semast:

Giindelik Diinya:
Islam’ yaymak.

iksirle Déniis:
Hacim Sultan’in zaferiyle
Gayrimiislimleri intisab

Seriivene Cagri:
Ejderin narast.

ettirmesi.

_ Olagan Diinya:

Ikilinin Yolculuklan
r— Esigi Asmak:
IkSlrl- . Dervis Burhan'in iirkmesi

~Hac1m Sultan’in  |@=-—=-=-=-=—-==-=—=-==-==-=---- ama Hacim Sultan’in
agizindan gikan ates. cesaretlendirmesi.
Ozel Diinya:
Ejderin Orm
Atesten Gomlek It Diismanlar

Ejderha ile miicadele. Kot nivetli ahali.

Magaraya Dogru:
(Atesten gomlegin konumu)
an.
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Sekil 2.

Semast:

A. KOCAK-S. GURCAY

Sart Saltuk’ta Kahramanin Yolculugu
Giindelik Diinya:
Islam’ yaymak.
ilsirleDiiniis:

San Saltuk’un zaferiyle, Bey

ve halkinin Misliman
olmalar.

Seriivene Cagri:
Seccadeyle konusmalar.

iksir:
Tahtadan Kilig.

Atesten Gomlek
Ejderha ile miicadele.

_ Olagan Diinya:
Ugliniin Yolculuklan

Ozel Diinya:
Bey’in Kalesi

Magaraya Dogru:
(Atesten gomlegin konumu)
Kale.

Esigi Asmak:
Seccadeye binmeleri.

Smavlar:
Kalenin Beyi ve halkinin
Islam’a davet edilisi.
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Ek III:

Veldyetnamelerin Kiyyaslamaszt:

VELININ
. 4 -~ s
METIN ﬁ‘:,?gﬁg? NIN ﬁi%:lsr AK / MEKAN | ESYA M}JCADE!.;E SONUC
YONTEMI
HACIM SULTAN Dusman Eaer‘lllllsj or l?ﬂ()lzlzuai? Orman Eg?rlllu Agzindan ates glatlius{ab
VELAYETNAMES] | - 1sman- PLIyOr. . : z ptisktirtmek. -
Tas kesilme) tas. ediyor.
Ejderin 7
Kayalar velinin bagina ok
VELAYETNAMESI | (7 basl) tirmanmasina ) YAy, .
tahta kili¢. | kilicla ediyor.
yardimec1 oluyorlar.
kafalarini
kesiyor.

[} I ; 5
SUCA’EDDIN Yardimci. - Mucize Laglnoglu
VELI (2 basly) - - Asa Sstermek intisab
VELAYETNAMESI s 8 : ediyor.

Ejderin
KOYUN BABA| . Dona kalmak. Irmak | Zat “tag  ol’| <AMOS!
VELAYETNAMESI $ ) (endiih-nak) kenari. diyor. (llenmek) (ibre ik
hadise)
Sirikla
Ejderha sasirtmak.
DEMIR  BABA |Diisman. gzlﬁ:iljﬁ;ir balp, _ I;iibekh g;fl’;lrnmak 8bH| kral intisab
VELAYETNAMESI | (Dile geliyor) (Mecazi: Tas Elmas kilic | sonra clmas ediyor.
kesilme) kili¢ ile kafasini
kesmek.
Ei?g;}é??l mn adam Agac dali ile|Adamin
OTMAN  BABA|. e hvor Der Asac daly, | cideri  yeniyor |ailesi
VELAYETNAMES] | = 1§™man- ayLuyor. ere. £a¢ dall- | ve onu bertaraf | intisab
(Mecaz. Tas diyor ediyor
kesilme) ediyor. yor.
HACI BEKTAS-I|Yardimci. Anlatida, veli bir D Halk
VELI (Bek¢i 7 basli|magarada Magara. |- (12114 at.sal ardim) intisab
VELAYETNAMESI | ejder oluyor) | bulunmaktadir. y ediyor.
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DINI GRUPLARIN DiNi BILGi KAYNAKLARINI KULLANIRKEN
ARACSALLASTIRDIGI FORMLAR

(FETO ORNEGI)
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OZET

[slam’n temel bilgi kaynaklari olan Kur’an ve stinnet, dini
gruplar tarafindan cesitli amaclar dogrultusunda
kullanilmaktadir. Bu amaclar, dini gruplarin varolus gayelerine
ve gruplarin ulasmak istedigi hedeflere gére degismektedir. Dini
gruplarda dini argimanlarin c¢esitli formlarda kullanimi, yeni ve
etkili bir séylem olusturmak ve insanlar1 grup mekanizmasina
katmak icin oldukca oOnemlidir. Bu baglamda makalenin
konusu, Feté’'ntin Islam’n bilgi kaynaklarini hangi formlar
araciligiyla kullandigini ortaya koymaktir. Makalenin temel
amaci, Fetdo'niin dini bilgi kaynaklarini vaaz/sohbetler, riiya,
ilham, kesif ve keramet, yayin gruplari, maniptlasyonlar/
propagandalar ile kullanarak nasil islevsel hale getirildigini
aciklamaktir. Makalede saha taramasi ve icerik analizi
yontemleri kullanilmistir. Fetullah Gulen’in vaaz/sohbet
videolarindan, haberlerden ve ulasilan kaynaklardan ¢ikarimlar
yvapilmis ve veri olarak kullanilmistir. Sonuc¢ olarak, Gulen
toplumun Kur’an’a, sUnnete, sahabe yasantisina iliskin
hassasiyetini kullanarak insanlari etkilemistir. Infak
cercevesinde himmet paralar1 toplanmis, itaat ile Cemaat disinda
hareket edemeyen muntesipler vyetistirilmistir. Ruyalar ile
sikintiya dustlen konular coztilmuis ve Hz. Peygamber adeta
Cemaat toplantilarinda ve organizasyonlarinda
bulundurulmustur. Feto, Turkiye'yve vyasattigi aci tecriibenin
yaninda dini gruplara ve dini gruplara mensup Muslimanlara
dair olumsuz bir alginin olusmasina sebep olmustur.
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Anahtar Kelimeler: Fetd, Dini bilgi kaynaklari, Yayin
gruplari, Manipuilasyon, Propaganda, Aracsallastirilmis Formlar

FORMS INSTRUMENTALISED WHILE USING SOURCES
OF RELIGIOUS KNOWNLEDGE BY RELIGIOUS GROUPS

(FETO CASE)

ABSTRACT

The Qur'an and Sunnah, the basic sources of Islam, are
used by religious groups for various purposes. These goals vary
according to the existence of religious groups and the aims that
groups want to achieve. The use of religious arguments in
various forms in religious groups is very important to create a
new and effective discourse and to involve people in the group
mechanism. In this context, the subject of the essay is to reveal
the forms through which Fetullah Gulen Community uses
Islam's sources of information. The main purpose of this article
is to explain how the Gulen community's religious sources of
knowledge are made functional by using sermons
/conversations, dream, inspiration, oracle, broadcast groups,
manipulations/propaganda. In addition, content analysis
method is used in this article. As a result, Gulen affects the
people by wusing sensitivity to the Qur'an, sunnah, life of
companionship. In the frame of the help, money was collected,
and martens who were unable to move outside the congregation
by obedience were raised. Issues that were troubled with dreams
were solved and The Prophet Muhammed was found in
congregational meetings and organizations. The community has
caused a negative reaction to Muslims belonging to religious
groups and religious groups as well as suffering experience in
Turkey.

Key Words: Feto, Sources of Religious Information,
Broadcast groups, Manipulations, Propaganda, Instrumentalized
forms.




Dini Gruplarin Dini Bilgi Kaynaklarini Kullanirken Aracsallastirdig:
Formlar

DINI GRUPLARIN DIiNi BILGi KAYNAKLARINI
KULLANIRKEN ARACSALLASTIRDIGI FORMLAR

(FETO ORNEGI)
Giris
Islam’in bilgi kaynaklari, Kur’an ve stinnettir. Dini gruplar,
Kur’an ve sUnneti cesitli formlar icerisinde ve cesitli amaclar
dogrultusunda kullanmakta ve aracsallastirmaktadir. Bu
amaclar, kimi zaman insanlara bilgi vermek, onlar

aydinlatmakken; kimi zaman insanlari etkilemek, onlar1 kendi
safina cekmek olabilmektedir (Kaya, 2017).

Turkiye’de dini gruplarin dini bilgi kaynaklarini kullanimda
aracsallastirdign  formlar ile ilgili literatiire bakildiginda
Sarikaya’nin (2001) sohbetin/vaazin islevinden bahsettigi
calismasi, Buyukkaranin (2007) dini gruplarda lider vaazlarinin
propagandaya donusmesini ele almasi ve Seving¢’in (2012) vaazin
aracsalligi ile ilgili yaptig1 calisma 6n plandadir. Bu makalede ise
Feté’ntin Islam’n bilgi kaynaklarin1 hangi formlar araciligiyla
kullandigini ortaya konulacaktir. Buna bagh olarak bu
makalenin temel amaci, Gllen cemaatinin dini bilgi kaynaklarini
1) Vaaz/sohbetler 2) Ruya, ilham, kesif ve keramet 3) Yayin
gruplar1 4) Manipulasyonlar/ propagandalar ile kullanarak nasil
islevsel hale getirildigini aciklamaktir. Fetullah Gtilen, Kur’an ve
stinnete en cok vaaz ve sohbetlerde basvurmaktadir. Gulen
Cemaati, riya, kesif, ilham ve keramet ile ilgili stubjektif dini
tecriibeleri de dini bir bilgi kaynagi olarak degerlendirmektedir.
Dini gruplarin kendi bilgi aktini olusturdugu yayin gruplarinda
ve propagandalari/maniptilasyonlar1 icerisinde Kur’an ve
stnneti islevsel hale getirdigi de ortadadir. Ayrica bu makalede
saha taramasi ve icerik analizi yontemleri kullanilmistir.
Fetullah Gulen’in vaaz/sohbet videolarindan, haberlerden ve
ulasilan kaynaklardan c¢ikarimlar yapilmis ve veri olarak
kullanilmistir. Vaaz ve sohbetlerinden yapilan alintilarda
anlasilmas:1 guc¢ kisimlar butunltigd ve baglami bozmayacak
sekilde duzeltilmis ve kisaltilmistir. Turkiye’'de dini gruplarin ve
6zelde Gulen Cemaatinin dini bilgiyi aktarmada aracsallastirdig:
formlar Uizerine buitiincul bir calisma olmamas ise, bu makaleyi
onemli ve 6zgun kilmaktadir.

Vaaz ve Sohbet Halkalar:1
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Dini gruplar, taraftar kazanmak icin kendilerini mevcutlarin
en iyisi olarak gosterme cabasi icerisine girmektedirler (Sarikaya,
2001: 57). Bunu yaparken de kendilerini tanitacaklari en énemli
formlar, vaaz ve dini sohbetlerdir. Dini gruplarda, dini bilgi
kaynaklarina en c¢ok vaazlarda ve sohbetlerde yer verilir.
Liderlerin vaaz ve sohbette kullandigi dini bilgiler, genelde
Kur’an cercevesinde, Kur’anin yorumlanmasi, stinnet, hadis,
sahabe vyasantisi, tasavvuf, tarikat Ogretisi etrafinda
sekillenmektedir. Grup Uyeleri gruba katildiklarinda vaazlara ve
sohbetlere devam etme s6zUinll vermelidir. Clinkl vaazlara ara
vermek, Uyelerin gruba bagliligini yitirmesine ve temel anlatiyi
sorgulamasina sebep olabilmektedir. Vaaz ve sohbetlere diizenli
olarak katilan tuyelerin anlatilandan feyz almalari, manevi bir
yukselis yasamalar1 ve hayatlarini bu anlati etrafinda
sekillendirmeleri beklenir.

Vaaz/sohbet, dini bir bilgi kaynag degil, dini bilgi
kaynaklarinin kullanildig: bir formdur. Vaazin/sohbetin grup ici
etkilesimi sagladigi, insanlar1 kaynastirma o6zelligi oldugu,
kolektif suur olusturdugu ve teskilatlanmay: sagladigi gortilerek
Feto tarafindan kullanilmistir. Ayrica Gulen’in vaaza y6nelmesi,
dini teblig ve irsat vasitasiyla kendine bir peygamber rolt bictigi
seklinde de yorumlanabilir.

Gulen’in klicik yvastan itibaren dini icra gorevini yurtitmesi,
onun sohbet ve vaaz sistemini benimseyip gelistirmesine
yardimci olmustur. Gulen’in fikirleri icin ilk ve en saglam tasiyici
arac vaazlar1 olmus ve bu vaazlar, tim tulke sathinda bir
cemaatin olusmasina kaynaklik etmistir. Gulen, hayatinin her
doneminde- askerlikte bile- vaaz etme vazifesini stirdtirmustur.
Ayrica Gulen vaazlari/sohbetleri, yaygin din egitimi icin ve
glindelik hayatin sorunlarina yoénelik bilgi aktariminin da
aracidir (Seving, 2012: 134- 142).

Gulen, vaazlarinda insanlarin duygularini harekete
getirecek, cosku ve heyecan uyandiracak sekilde onlara hitap
etmektedir. S6ztin glicinud kullanarak Gulen, kitleleri harekete
gecirmeye calismaktadir. O, “Camide vaaz ettigim zamanda
namaz kimadiklarnt halde, abdestsiz sohbet dinleyen insanlar
vardi” diyerek vaazindaki basarisini dillendirmistir. (Seving,
2012: 140). Burada Gulen’in vaazlarinin insanlar tarafindan
takip edilisinin cami cemaatinin de 6tesine gectigi gdérilmektedir.

Gulen’in vaazlarinin ilgiyle takip edilmesinde 1) Vaazlarinin
muhteviyat: 2) Islami kavramlar:i modern sosyal sartlar konteksti
icinde yorumlamasi etkili olmustur. Ornegin Gtilen, Kant, Victor
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Hugo, Sartre, Kafka, Dostoyevski gibi diinya yazarlarinin
eserlerini cok iyi incelemis ve bunlarin fikirlerini Islam’n cagin
ihtiyaclarina gbére yeniden yorumlanmasinda kullanmistir
(Yavuz, 2005: 251).

Gulen vaazlarinin, sohbetlerinin muhteviyatini olusturan en
onemli kaynaklar ayetler, hadisler, Hz. Muhammed’in ve
sahabenin hayatidir. Gulen, insanlarin géonullerine hitap etmek,
halk nezdinde mesruiyet kazanmak icin
vaazlarinda/sohbetlerinde ayetleri ve hadisleri sikca
kullanmaktadir. Gulen, grup kimligini insa edisinde de Hz.
Muhammed’in ve Sahabenin hayatini bir bilgi kaynagi olarak
insanlarin zihnine naksetmeye calismistir.

Gulen, bir sohbetinde muntesiplerini icine duisebilecekleri
glic durumlara karsi uyarirken bile ayete ve hadise soyle
referansta bulunmaktadir: “Bazen zulmiti Firavunlar, Nemrutlar
yapacak, bazen miinafiklar yapacaklar. Bazen de Mtisliimanligt
sindirememis insanlardan sikintt c¢ekeceksiniz. Cekme sizin
kaderiniz, cektirme de onlanin huylart olacak. Biitiin bunlart
bilerek bu yolda iseniz, disinizi sikip sabredeceksiniz.

L il g el 5l 5 a5 J15aY) (3 iy g 3015 A (a ec s 2405

Disini sikip sabredenleri, tebsir buyur. Sabwr kurtulusun sirlt
anahtarndwr” (Gulen, 2015). Baska bir sohbetinde “Eger imaniniz
varsa dayanacaksiniz, disinizi sikacaksiniz. Bu dtinya, dayanma
diinyasidir, darilma diinyast degildir’” sozlerini sarf etmistir
(Gulen, 2014). Burada Cemaat lideri, iman sahibi olmay1 hizmet
hareketi icin sabretmeye baglamis. Cemaatten ayrilmayi, hizmeti
terk etmeyi imani terk etmek ile bir gérmustur.

Fetullah Gulen, Kirik Testi isimli kitabinda ‘“Onlar éyle bir
topluluktur (cemaat) ki, onlarla oturup kalkan kimse tali’siz
olmaz’? hadisince cemaatle birlikte olanin saki muamelesi
gérmeyecegini soOylemistir (Gulen, 2016). Gulen hadiste gecen
“topluluk” ifadesini cemaatine tahvil etmistir.

Gulen sohbetlerinde Hz. Muhammed, olagantistli, mucizevi,
maddeten ve manen ulasilmas: giic bir Peygamber olarak tasvir
edilmektedir. Hz. Muhammed’i bu c¢ercevede g6érmek, Hz.
Peygamberin birtakim olagantstli glclere sahip oldugu
yanilgisini da dogurmaktadir. Fakat Kur’an’a baktigimizda, Hz.
Muhammed’in yalnizca bir beser oldugu pek cok ayette
vurgulanmaktadir.3 Fakat Gulen, Hz. Peygamberin beseri
yonunu gbdz ardi etmis goérunmektedir. Sonuc itibariyle, Hz.

1 Bakara 155
2 Bkz.: Buhari, daavat 66; Muslim, zikr 25.
3 Bkz.: [sra, 17/93; Fussilet, 41/6, Kehf 18/110
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Muhammed’e duyulan  muhabbet, Hz. Muhammed’in
kutsallastirilmasina sebep olmustur. “Insanligin iftihar tablosu’
(Musbet Hareket, 2015), “Yiziini yere koydugunda Allah’in
O’nda tecelli ettigi Peygamber”,“Yusuf’un gtizelligiyle kendinden
gecen kadwinlar Hz. Muhammed’i gérselerdi o bicaklart sinelerine
saplarlardi”, “Peygamberin kéytiniin bir avu¢ topragini cihana
degismem” (Sohbetler, 2016a) seklindeki ifadeler Hz. Peygamberi
ylcelten, onu ulasilamaz ve Ornek almayi1 gulclendirecek bir
boyuta tasimaktadir.

Gulen’in vaazlarinda, sohbetlerinde belirgin sekilde sahabe
hayranligi ve sevgisini dile getirdigi gortilmektedir. Gulen’in
sahabe anlatisina bakilacak olursa, genel olarak amacinin
muntesiplerini infaka, hosgortiye, zorluklara karsi miucadele
etmeye, sabirli olmaya dontik oldugu gorulebilir. Diger taraftan
Gulen, muntesiplerinin vyasantisini sahabenin yasantisina
o6zendirmeye de calismaktadir. Sahabeyi ibadet kahramani, infak
etme kahramani, ilay1r kelimetullah* kahramani, Allah yolunda
muicadele etme kahramani olarak gostermektedir. Gulen,
Muslimanligin  sahabicesini ihya etmek, canlandirmak
istemektedir (Hicraninla Yandim, 2016 ). Ozellikle Gtilen, Hz.
Ebu Bekir, Hz. Omer, Hz. Osman, Hz. Ali (Gtilen 1, 2017) Musab
b. Umeyr (Gulen, 2017), Zubeyr b. Avvam, Abdullah Bin Huzafe
es-Sehmi (Hey Gidi Gunler, 2015) ve pek cok sahabeyi cile,
istirap, yokluk-yardimlasma gunleri ve mucadeleleri ile
anilmistir. Gulen, sahabenin yoksulluguna ragmen inanci ile
zorluklara nasil g6égus gerdigini dillendirmis ve sahabe ile
muntesipleri arasinda bir bag/birlik kurmaya calismistir. Gulen,
o dénemin guc¢ sartlar icerisinde yilginlik géstermeyen sahabe
karsisina kendi miuntesiplerini koymus ve muntesiplerinden
tipki sahabe gibi sabir ve sebat istemistir. Sahabenin sikintili
glnlerine vurgu yapmasinin ardinda, Gulen’in muntesiplerine
inandiklar1 “hizmet hareketi” sebebiyle zuliim gorebileceklerine
ve zor gunlerle karsilasabileceklerine hazirlama s6z konusudur.

Fetd, sohbetinde sahabenin disinda velilerin, Gazali, Hasan
Sazeli, imam Safi, Ebu Hanife, Ahmed b. Hanbel gibi énemli
Islam alimlerinin 6rneklerini de vermistir ve onlarin din adina
zorlu hayatlar yasadiklarini anlatmistir (Gulen 2, 2015).

Gorulduga gibi Gulen, vaazlarinda sahabe anlatisini
gerceklikten kopararak sadece infak, mucadele, kahramanlk

4 Allah'in varhigini, birligini, Islam'in ytceligini ve Kur'an-1 Kerim'in tistiinligina
savunmak anlamina gelir.
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Uzerine insa etmistir. Bu, Fetd’ye tabi olanlarin sahabeye dair
gerceklik algisini zedelemistir.

Gulen vaazlarinda, sohbetlerinde miuntesiplerine bir yol
haritas1 da cizmektedir. Kullandigi hadis, ayet ve diger
argimanlarin muntesiplerini yonlendirme amachh oldugu
soylenebilir. “Baskt gérdiikce hwzlannmt artirmus, ihlasta
derinlesmis, kalp ve ruhun hayatina merdivenler koymus,
asansorler baglamis, ‘cismaniyetten uzaklasma, hayvaniyeti terk
etme, beseri garizelere ebedi veda etme’ miilahazast ile kendilerini
adeta unutmus, unutulmamast gerekli olan seye tutunmuslar.
Evet, sizin yolunuz bu...” (Bamteli, 2017a) Gulen, mUntesiplerini
ferdiyetcilikten  uzaklastirarak cemaat icerisinde anlam
kazanmanin, Cemaat ig¢in calismanin yolunu ac¢cmaya
calismaktadir.

Riiya, ilham, Kesif ve Keramet

Dini grup liderlerine ilahi bir misyon yuklemek, liderlerin
sahip oldugu ve aktardigi bilginin de ilahi kaynakli oldugunu
akla getirebilir. Dini gruplarda liderlerin, Hz. Peygamberle
goristigliinli ima ve iddia etmesi, gordtgi rayalarin “hakk”
oldugunu soylemesi; ilham, kesif ve keramet yoluyla aktardigi
bilgilerin kesin, mutlak, dogru bilgi olarak algilanmasina sebep
olabilmektedir.

Halbuki bir bilgi kaynag olarak Kur’an’da riyaya
bakildiginda, konu ile ilgili ayetlerde mutlaka bir peygamber
(riyayr géren ya da ruyay:r yorumlayan olmak Uizere) merkezde
bulunmaktadir. Dolayisiyla riyanin bir bilgi kaynagi olarak
kabull, bir peygamber tarafindan ve dogru bir sekilde tabir
edilme sartina baglanmaktadir (Okten, 2015: 224). Kelam
alimlerinin kanaatine gore de rluya, kesin bir bilgi vasitasi
degildir; dolayisiyla riyasinda Hz. Muhammed’i gérerek ondan
talimat aldigini soyleyen kimselere itibar edilmemelidir. Hz.
Peygamber, “Uyanincaya kadar uyuyan kisiden kalem kaldwrildi”
buyurmustur.5 Buna g6re mukellef olmayan bir Kkisinin
uykusunda gordukleriyle amel edilmemektedir (Celebi: 307).
Buna karsin Gulen, konusmalarinda Hz. Peygamber ile iletisim
icerisinde oldugunu, O’nu ruyalarinda go6rdiginti sik sik
vurgulamaktadir. Gulen, Tuarkiye’de verdigi vaazlarindan birinde
Hz. Muhammed icin “Kendisi adina yapilan bu tiirlii toplantilarin
hemen hepsinde haziwr bulunuyor. Eger benim mevcudiyetim, Hz.
Muhammed’in burada huzuruna mani degilse, tereddlit etmeden
soyleyeyim o icinizdedir su anda” demistir (Sohbetler, 2016).
Ayni1 sekilde Gulen, 7 Nisan 1991 tarihli vaazinda “Elimi elime

5 Buhari, “Talak”, 11; “Hudad”, 22; Eba Davad, “Hudad”, 17.
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koydum, ‘Sunu benim arkadaslannmin eli say yd Rasulallah’,
dedim. Bu cemaat Allahin elini tutmaya niyet etmis gibidir.”
ifadesini kullanmistir (Olagantistii Din Surasi, 2016: 43).

Fetullah Gtilen, riiyalarin Islam geleneginde, ézellikle de Hanefi-
Maturidi gelenekte delil olusturmadigini bildigi halde riyalarin
kesinligi konusunda bir algl yaratmaya calismaktadir. Gtlen,
riyasini anlattign bir vaazinda “Ben cehennemin éniinde kollarimu
acnus, sel gibi cehenneme akan insanlant durdurmaya calistyordum.
Sonunda dayanamadim, kenara cekidim. Vallahi bu cemaatten hic
kimse onlann icinde yoktu” demistir (Cakir, 1990: 108). Gulen,
ruyas1 yoluyla, muntesiplerinin cehennem ehli olmayacagini izahin
yapmaya calismaktadir. Bir baska sohbetinde “..Her riiya misal
aleminde bir tenezziihtiir. Ve riiyalar kiyamete yakin yalan séylemez
olur” (Demir, 2017) diyerek kendince riyalarinin sahihligine ve dini
bir bilgi kaynag olabilecegine isaret etmistir.

Gulen’e riya ve Persembe glnleri ruh aleminde Hz.
Peygamberle gortismeleri soruldugunda, “Bunlarnin hepsi,
maksatli olarak uydurulmus, hayal mahsulii olmaktan éte hicbir
deger tastmamaktadir.” seklinde cevap vermistir. Fakat Gtlen,
stk sik kendiliginden konusmadigini ve konustuklarinin
kendisine manevi alemden goénderildigi intibaini da vermektedir
(Arslan, 2016: 73).

Gulen, butiin islerinde ruyalari dini bilgi kaynagi olarak
gormektedir. Gulen, Ozellikle oOrgiite saf ve temiz insanlar
cekmek ve vyaptig1 islerin mesrulugunu vurgulamak icin
riyalardan faydalanmistir. Cemaatin 0zellikle sikintiya girdigi
konularda, problemleri ¢cézmek icin rtyalar1 kullandigi aciktir
(Cagri, 2014). Cemaat uyelerinden biri, rldyasinda Hz.
Peygamberin ‘tweetleri ikiye katlayin’ dedigini gérmesi Uizerine
Gulen’in: ‘Siz de katlayin o zaman.” cevabini verdigini
kaydedilmistir (Arslan, 2016: 74). Gulen’in riiya bilgisine verdigi
deger, bu Ornek tuzerinden anlasilabilir. Gulen, dogrudan
zikretmese de muntesipleri arasinda onun gaybi bilgiye sahip
oldugu dustnulmekte ve Gulen, bu algy:1 yikmamakta aksine
destekleyici ifadeler kullanmaktadar.

Allah’in sevdigi kullarinin goénullerine cesitli konularda
bilgiler vermesi anlamina gelen ilham, kesif ya da sezgi Kelam
alimlerince bilgi kaynag1 olarak kabul edilemez. Gazalinin kesif
ve kalbi musahade metodu olarak kabul ettigi ilham ve sezgi,
temel bilgi kaynaklarina aykiri olmamasi, Kur’an ve Sunnetin
butunligiyle celismemesi sartiyla, dogrudan bilgi kaynagi
olarak degil, dolayli ve aciklayici bilgi kaynagi olarak kabul
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edilebilir (Dtizgtin, 2013: 310). Ilham, bir bilgi degil, bilgiye
zemin olusturan temel insani yetenek olarak goértlmektedir.
[lhamin dinde herhangi bir konunun dogruluguna delil olarak
kullanilamayacagi, dolayisiyla bilgisel bir degeri olmadigini ise
ilk kez Maturidi ifade etmistir (Ay, vd., 2011: 176).

Keramet konusuna gelinecek olursa, Allah’in salih, takvali,
veli kullarindan zuhur eden olagantisti hal olarak bilinen
keramet, suibjektif dini bir tecriibe olmasi sebebiyle dini bilgi
kaynag:r olarak gorilmemektedir. Ayrica veli olmak icin
olagandisi olay gostermek gibi bir sartin naslarda
zikredilmedigini, kerametlerin daha cok muritlerce uydurulmak
suretiyle salih insanlara atfedildigini goértiilmektedir. Velilerin
esyaya hukmettigini iddia etmek, keramet gosterdiklerini
sOylemek, Muslimanlar1 hayatin gerceklerinden uzaklastirip
hayal diinyasina sevk etmektedir (Yavuz, t.y: 269). Gilen,
Izmir'de bir vaazinda; "Cok yakinda Rusya'nin giimbiir glimbiir
yikilacagint goreceksiniz” demistir. Alt1 ay sonra Rusya’nin
cokmesiyle Gulen'in kerametinin ciktigi yorumu yapilmis fakat
bunun keramet degil, istihbarat meselesi oldugu sonradan
anlasilmistir (Veren, 2007: 34).

Bir sohbetinde ise Gulen, Allahin veli kullarinin vilayetini
ispatlamak icin belirli kerametler ihsan ettigini séyledikten sonra
Beditizzaman Said Nursi’den bir 6érnek vermistir: “Hz. Pir diyor
ki: ‘Yangin bir diikkani yakaladi. Ondan sonraki diikkdnda
risaleler ve cevsenler vardi. O diikkan yanmadan yangwn 6btir
diikkana atladiy, diger diikkan yandi:” (Gulen, 2011). Gulen,
kerametin risalelere zarar vermeyecek sekilde gerceklestigini
Said Nursi’den aktarmistir.

Feyiz yoluyla insanin kalbine ulastirilan bilgi anlamina
gelen ilham, genel gecerliligi bulunan kesin bilgi kaynagi olmayip
dini alanda delil olarak kullanilamaz (Yavuz, t.y: 98-99). Gulen,
bir sohbetinde “flham, riiya tabirine apayr bir mana kazandirr.
llhamsiz yapilan tabirler sathidir, zorlama ile yapunustir. Bilhassa
miibarek yer ve zamanlarda icimize gelen esintiler miithimdir. Ben
sahsen abdest alirken ve namaz kiuarken icime gelen esintilere 6nem
verinm” diyerek rliyanin, ilhamla tabir olunacagin ve ilhamin kendi
tecriibe ettigi bir bilgi oldugunu séylemistir (Demir, 2017). Bir diger
sohbetinde, “Ben vahiyle miieyyid birisi degilim. Benim kulagima
fisidanan, géziime aksettirilen veya kalbime duyurulan
thsaslarnima seslenen bir sey varsa ben onu kitap ve stinnetle test
ederim. Allah’in kelamina Stinnet-i seniyeye uygun diistiyorsa
ben buna itibar ederim’ diyerek kendisine bazi bilgilerin ilham
olundugunu ve bunlari Kur’an ve slUnnet baglaminda
degerlendirdigini belirtmistir (Gulen, 2011).
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Gorulduga tizere, Gulen vaazlarinda ve sohbetlerinde dinde
dogrudan bir baglayiciligi olmayan riya, ilham, kesif ve kerameti
sikca kullanarak miuntesiplerine manevi tecriibeler yasama
lUzerinden bir bilgi sunmaktadir.

Yayin Gruplarn (TV, radyo, dergi, kitap, gazete vb.)

Dini gruplarda grup uyelerinin mensubiyet suurunun
zedelenmemesi icin, medyatik unsurlar kontrol edilmektedir.
Grup uyelerinin okuyacag: kitaplar, dergiler, gazeteler 6nceden
belirlenmektedir. Bu baglamda degisen sosyal sartlar ve yeni
nesilde yikselen egitim seviyesi, dini gruplarin lider kadrolarini
yveni tedbirler almaya go6tirmustir. Lider kadrolar, eserler
yazarak®/vazdirarak kendi modern iletisim vasitalari1 olacak
yvazili ve goérsel kurumlarini kurarak ortaya cikan ihtiyaclar
karsilama yoluna gitmislerdir (Sarikaya, 2001: 54).

19701 yillarin sonuna dogru yayma baslayan Sizinti
dergisinin amaci, Kur’an ve suUnnete dayali bir yayin yapmak
degil; hizmet adi altinda her tarafa, her génle sizmakti. (Arslan,
2016: 104- 105). “Merhametin yok diyelim nefsine, merhamet
etmez misin evladina’ sloganiyla ortaya cikan Sizinti, Temmuz
2016’va kadar araliksiz olarak yayin hayatina devam etmistir
(TBMM, 2017: 225). Sizint1 dergisi, Bilim ve Teknik dergisinin
Cemaatin teolojik vyorumuyla ele alinmis sekli olarak
gorilmustir. Cesitli bilimsel yazilarin icerisine Gulen’in so6zleri,
ayetler ve hadisler yerlestirilerek yeni bir icerik olusturulmustur
(Cakir, 1990). Ayrica Sizinti dergisi, Gulen’in muntesiplerine
cesitli mesajlar verme araci olmustur. Cemaatin giindemi de,
buradan olusturulmustur ve aktarilmistir. Sizint1 dergisinin
yvaninda bir diger dergi Aksiyon da, yeni talebelere, tiniversiteye
hazirlananlara, sempatizan gruplara karsi nabiz tutma araci
olarak kullanilmistir. Yeni karsilasilan insanlarin Cemaate
yonelik ilgisi dergiler Uizerinden oOlctlmustir. Kisiler, Gulen’in
kitaplarini, Cemaatin dergilerini, Zaman gazetesini okuyup
okumamasina gore farkli kademelerde cemaatin icine alinmistir
(Veren, 2007: 82).

Gulen Cemaati, oOzellikle 1990 yilindan sonra cok hizlh
gelismeye baslamis ve basin-yayin alaninda gic kazanmistir.
Fet6’'ntin basin, yayin ve medya Uzerinde gicinu artirmasinda

6 Lider adina baska isimlerin eser yazdigi gortldugu gibi liderler farkli bir isim kullanarak
eserler vermislerdir. Bkz. Abdulfettah Sahin. Sizinti dergisi editoérii Fetullah Gulen’in
mahlasidir.
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yvapillan vyayinlarin etkisi oldugu gibi, Gulen’in mesajlarinin
muntesipleri tarafindan takip edilmesi de ©6nemli bir rol
oynamaktadir.

Gulen, medyadaki hakimiyetini Zaman gazetesi ile
kurmustur. Guilen, Zaman gazetesini, Ozal, Demirel ve Ciller
hukutmetlerinin destegiyle Turkiye’nin 6énde gelen gazetelerinden
biri haline getirmistir. Zaman, Musliman Turk ntfusuna sahip
13 farkli tlkede basilmis ve 2002’yve gelindiginde Turkiyenin en
buyutk besinci gazetesi olmustur (Yavuz, 2005: 258).

Yayin gruplari, Gulen’in ideolojisi ve guindemi ve
dogrultusunda sekillenmistir. Ornegin, Gulen’in diyalog projesini
destekleyici icerikte Zaman Gazetesinde cesitli yazarlarin
yazilar1 yayinlanmistir. Bir kose yazisinda “Ehl-i kitapla temel
noktalarda birlikteyiz. Amenttide ittifakimiz vardir. Temelde ittifak
varken, teferruattaki ihtilaflara takuip kalmak makul degildir”™”
(TBMM, 2017: 102-103) sozleri carpict sekilde Gulen’in
kaleminden c¢ikmis gibidir. STV’de yaymlanan bir dizide, “Baska
dinden olanlarla cennette bulusabilir miyiz?” sorusuna “Evet, Allah
yapuan yiikleri karsiiksiz brrakmaz” cevabi verilmistir (STV, 2016).
Basin yayin yolu ile Gtulen, algi yonetimi yoluyla insanlarin zihin
dinyalarinda dinler arasi diyalogu mesru gostermekte ve dine hizmet
ettigi imaj1 cizerek yayin organlarini aracsallastirmaktadir.

Gulen, kendi ismiyle de dergi ve gazetelerde yazilar yazmis,
Samanyolu TV’de réportaj vermis, sohbetlerini yayinlatmis ve bu
yollarla baglhlarina mesajlar vermistir. Yapilan her turlt yayinin
Gulen’in izni ile gerceklestigi izlenimi verilmistir. Hz. Peygamber’i
bu alemde ve riiyalarinda gérdtiglinii vaaz ve sohbetlerinde sikca
anlatan Gulen, Samanyolu TV’nin ‘Sefkat Tepe’ isimli dizisinde
Hz. Muhammed’i 1sitk huzmesi seklinde gbsterecek noktaya
gelmistir (TBMM, 2017: 138). Gulen’in medyay: elinde
bulundurmasi, c¢ikan gazete ve dergileri bizzat gortp
onayladiktan sonra  basima  gecilmesi de, Gulen’in
muntesiplerine bu yayinlarda dine mugayir bir seyin olmadigini
gostermek icindir. Gulen otoritesinin, hakimiyetinin yayin ve
medya gruplarinin da tizerinde oldugunu géstermektedir.

Diger taraftan Cemaatin diger bilgi kaynaklari, Gulen’in
kitaplar1 ve vaaz CD’leridir (Tatlican, 2014). Gulen telif eserlerini
de bu baglamda oOne cikarmaktadir. Isik evlerinde, Ogrenci
yurtlarinda namazlardan sonra Nur Risaleleri, Giilen'in kitaplar:
okunmaktadir (Veren, 2007: 130). Gulen’in En-Nuru’l-Halid
(Sonsuz Nur), Irsat Ekseni gibi kitaplann yurtdisinda
Universitelerde ders kitab1 olarak okutulmaktadir. (Bamteli,

7 Ahmed Sahin, “Ehl-i kitapla amenttide ittifakimiz var!”, 17 Nisan 2000 Pazartesi tarihli
Zaman Gazetesi
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2017b). Cemaat liderinin kitaplarina bakildiginda, kullanilan
sembollerin, kitaplar icin secilen isimlerin (Varligin Metafizik
Boyutu, Kalbin Zumrut Tepeleri vb.) Cemaatin ezoterik yapisim
yansittigr goértilmektedir. Nitekim Gulen’in 9 seri halinde bastig
Prizma kitabi, “Ister vehbi, ister kesbi yollarla elde edilen stk tayflar
misillii bilgilerin, 6nce tasnifinin yapuip sonra zaman, mekan ve sahis
unsurunun nazara alinarak muhataplarimin  idrakleri  Slctistine
indirgendigi bir kitaptir: Prizma” seklinde tasvir edilmektedir (Demir,
2017). Bu tasvirden yola cikarak mahiyetinin herkes tarafindan
kavranmasinin zor oldugu, Ust bir bilgiden yararlanarak ve ondan
stiziillerek Prizma’nin ilham ile yazildig: diistintilebilir.

Gulen’in muntesiplerinin faaliyet alani, yalnizca kitap, dergi
okumakla sinirli degildir, ABD sohbetleri Youtube tizerinden her
hafta Herkil Nagme ve Bamteli kanallarindan yayinlanmaya
devam etmektedir.

Turkiye’de yayin kuruluslarini etkin bir sekilde kullanan
Fetd6, 2017ye gelene kadar 3 haber ajansi, 16 televizyon,
23 radyo, 45 gazete, 15 dergi, 29 yayin evi ve bircok dagitim
kanalini elinde tutmustur (Cumhuriyet, 2016). Feto,
olusturdugu yayin gruplar agiyla Cemaat mensuplarini kontrol
altina almistir. Fetd, medyaya, basina, yayin aglarina sahip
olmanin Turkiye’de vermis oldugu giic ile Cemaate insanlarin
katilimini arttirmis ve Cemaati ¢ekici, cazip hale getirmistir.

Propagandalar, Manipiilasyonlar

Dini gruplarda liderler, “karizmatik ikna” denilen bir
yontem kullanmaktadir. Atesli vaazlarda ise ikna iletisimi, bir
propagandaya dénismektedir. Basarili bir propagandada, belirli
seyler Uzerinde duzenli tekrarlar yapilir, duygusal mesajlar
verilir ~ve dinleyicinin tecrliibeleriyle baglanti  kurulur
(Buyukkara, 2007: 126).

Son doénemlerde insanlari dini gruplara katilmalar1 icin
maniplile etme odakli internet tuUzerinden pek c¢cok bilgi
kullanilmaktadir. Internet ile sosyal aglarda ve video
portallarinda kolaylikla propaganda yapilmaktadir. Ayrica
kamuya acik Islam konusmalar, bilgi materyali dagitimi
(kitaplar, dergiler vb.), yardim toplama maksatli diizenlenen
organizasyonlarda, kapali toplantilarla propaganda faaliyetleri
sturdurulmektedir (Kocadag, 2015: 254).

Fetullah Gulen’in propaganda vasitalar1 televizyonlar,
radyolar, dershaneler, yurtlar, yurt ici/yurt disi1 6zel okullar,
vakiflar, Ozel sirketler idi. Ayrica muhtelif dénemlerde yapilan
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kamp calismalari, propaganda maksatl olarak kullanilmaktaydi
(Sener, 2010: 201). Yayin gruplar Uzerinden sohbetler/vaazlar,
roportajlar, makaleler, videolar, mesajlar ile Gulen Cemaatinin
propagandasi yapilmakta idi. Kamuoyunun dikkatini ceken
propaganda amach etkinliklerin merkezinde Said Nursinin
“Iman, Hayat ve Iktidar” gboriisti vardi (Sener, 2010: 122). Bu
dogrultuda Cemaat tarafindan yapilan pek cok program,
konferans, toplanti, Cemaatin adam kazanmasini saglamistir.
Ayrica bu programlar sonrasinda toplanan himmet paralar da,
cemaat propagandasinin basarili bir sekilde yapildigini ortaya
koymustur.

Fetullah Gulen’in 6nceleri hizmet ve ihlas ile yola ciktigi
lanse edilmekteydi. Fakat sonrasinda himmet’in bu hareket icin
bir ara¢c ve Fetd propagandasinin bir parcast oldugu
gorulmustir. Gulen, ‘himmet’i Hz. Peygamberin Tebuk Seferi
icin yaptigi infak talebinden esinlenerek aciklamaya caligmistir.
Gulen, yardim yapabilecek gucteki insanlar1 bir araya
topladiktan sonra onlara infak etmenin, yardimlasmanin
6nemini o6nce ilgili ayet, hadislere dayanarak ve sahabenin
hayatindan érnekler vererek anlatmistir. Icinde bulunulan
zaman ve sartlarla Hz. Peygamber doénemini O6zdeslestirmis,
muhatap kitlenin sahabenin izdistimunde bir topluluk
oldugunu telkin etmistir. Boylece hayirsever insanlardan duygu
sémurlisud yoluyla himmet paralari toplanmistir (Arslan, 2016:
83). Baska bir 6rnek verilecek olursa, Ramazan ayinda iftar
sonrasinda yurt disindaki Cemaat okullarinin faaliyetleri iftara
katilan insanlara izletilerek Cemaatin propagandasini yaptigi
bilinmektedir (TBMM, 2017: 80). Zaten dini duygulanim
icerisinde olan insanlar bir de milli duygularla etki altina
alinmaya calisilmistir. Insanlar dini bir kaygiyla hayir
yaptiklarini disiinseler de aslinda maniptile edilmislerdir.

Gulen’in yurt icinde, yurt disinda gidilmeyen yerlere
gidilmesini, yeni insanlara ulasilmasini istemesi de
propagandasinin bir parcasidir. Nitekim bir vaazinda, ...Her
yerde bir ocak tuttirtiintiz. Onu, Muhammedi ruhla tttttrtintz,
Kurani ruhla tattirintz, onu Allah’in rizasi ve hosnutlugu
etrafinda tUttlirtintz” ifadelerini kullanmistir (Sohbetler, 2016).
Hizmet, cemaat icin bir propaganda araci olmustur ve bu da
infakla, cok calismak ve cemaatin her istedigini yapmak,
gidilmemis yerlere gitmek, alani genisletmek Fetd tarafindan
istenmistir.

Gulen, Cemaat tiyesi olmay1 6yle ylceltiyor ki bir vaazinda
adeta Cemaat icerisinde olmak, Cemaat hiyerarsisi icerisinde yer
almak bile bir propaganda malzemesi haline geliyor: “Siz,
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peygamberlik davasinda peygamberin yolunda gidiyorsunuz.
Hicbir veli, hicbir hak dostu, siz bu hizmeti devam ettirdiginiz
stirece sizin ask, heyecan ve ihlasiniza ulasamayacaktir. Siz ayrt
bir kusakta ayri bir kutupta bir baska velayeti temsil
ediyorsunuz. Siz sahabe veliligini temsil ediyorsunuz’ demistir
(Sohbetler, 2016). Cemaat icinde bulunmaya oyle kutsiyet
atfedilmekte ve bunun adeta ‘sahabe veliligi’ oldugu
sOylenmektedir.

Gulen, vaazlarindan birinde hizmete zarar gelmemesi icin
intihar etmeyi distindiginii, zaman zaman Afrika collerine
gidip izini kaybettirmeyi yahut bir binanin koésesinden kendini
asagl atmayr distindigini soylemistir. Allah ve peygamberden
intiharin buyudk bir glinah oldugunu 6grendigini fakat hizmet
icin bunun yapilabilecegini, her seye katlanacaklarini belirtiyor.
O, “Yapiacaksa boéyle bir fedailik, carpariz kendimizi atese ve
kayboluruz” demistir (Aglayan Gozlere, 2012). Gulen, kendince
“hizmet™ Islam’n 6ntine koyarak Islam’a ters diisecek bir
htikim vermistir. Gulen, Cemaat propagandasini bu sekilde
yvapmaktan geri durmamis hatta daha da ileri giderek cemaat
dis1 hayatin cehennem oldugu, cemaatten cikanin bir daha iflah
olmayarak cehenneme surtklenecegini sdylemistir (Sener, 2010:
122). Cemaate baglilik dinin esasi; cemaatten cikmak ise, dinden
cikmak olarak gosterilmistir. Fet6, insanlarin elinden sorgulama,
akillarin1 kullanma, hizmetten geri donme haklarini almis ve
insanlar1 bu sekilde manipule etmistir.

Gulen, hizmetin propagandasini daha etkili yapmak icin
peygamber, sahabe hayati anlatis1 ve cesitli metaforlar
kullanmaktadir. Etkili, coskulu konusma, gbdzyasi, aglama ile
hitap edilen grupta fedailik, kendini adama, harekete gecme ve
harekete katilma dtistincesi olusturulmaya calisiimaktadir. Bu
inan¢c baglhilhigti da kesin ve koérd koértiine bir inanca
donusebilmektedir.

Gulen, bir vaazinda bedevi bir topluluktan Musliman bir
topluluk ortaya cikarmasinda itaatin o6nemli oldugunu
vurgulamistir. “Ey iman edenler! Allah’a itaat edin. Peygambere
itaat edin ve sizden olan ulu’l-emre itaat edin.” ayetinis
okuduktan sonra “Arkadaslarimizin hizmeti imaniye ve Kur’aniye
adina aldigt kararlarda bize itaat etmek diiser. ‘Asya’ya gidelim,
okul acalim, himmete miiracaat edelim, gazete, mecmua cikaralim’
konularinda oturulup konusuluyorsa bu sahalarnn hepsinde vazife

8 Nisa 59
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verilen insanlarnn itaat etmeleri icap eder, arkadan gelenlerin de
onlara itaat etmesi beklenir” (Sohbetler, 2016) diyerek Gtlen,
Cemaat hiyerarsisinde tUistlerine itaat etmesini istemistir. Itaat,
Cemaate katilanlarin vazifelerini yerine getirmeleri icin ayet ile
temellendirilip bir propagandaya doénustirilmustir. Ayrica
Cemaatte verilen emirlerin ardinda ‘mutlaka bilmedigimiz bir
hikmet vardir’ 6n kabulll de insanlari maniptlile olmaya hazir
hale getirmis ve Cemaat propagandasini beslemistir. Cemaat
hiyerarsisinde yer alan imamlar da (medya imamlari, kita
imamlari, akademik kadro imamlar1 vs.) Fet6 propagandas: icin
calismis ve bu dogrultuda dini argtimanlar: kullanmistir -imam
kavraminin kullanilmasinin da dini bir referansa sahip oldugu
unutulmamalidir-.

Hz. Peygamber doneminin iyi bilinmesi ve o doénemin
bugline tasinarak yorumlanmasi konusunda konusan Gtlen,
‘Meseleyi, kaynagi, doneleri Hz. Peygamber doéneminden alarak
yorumlart bu déneme gére yapma’ gerekliliginden bahsetmistir.
Muntesiplerinin eksiklerinin seminerlerle giderilmesini
gerektigini vurguladiktan sonra, ‘“Yoksa celb etmek istedigimiz,
cezbetmek istedigimiz insanlar  cemaatten kacabilirler,
uzaklasabilirler” demistir (Gulen, 2011). Buradan hareketle,
Gulen’in Cemaate cekmek istedigi insanlara ayri bir ihtimam
gosterdigi ve onlar icin 6zel bir calisma da strdirdigu ortadadir.

SONUC

Fetullah Gulen, Cemaat 0gretisinin merkezine aldigi
Kur’an® ve suUnneti vaaz/sohbetlerinde, propagandalarinda,
yvaptigl basin/yayinlarda etkili sekilde kullanmistir. Gllen,
hizmet hareketi adini verdigi bu ‘proje’ ile insanlar1 planlh bir
sekilde ve kitleler halinde Cemaatine cekmeye calismistir. Bunu
yaparken de Kur’an’i, sUnneti, sahabe anlatisini dilinden
dustrmeyerek kendini sahih bir yolun temsilcisi olarak gésterme
cabasindadir. Gulen, toplumun Kur’an’a, sUnnete, sahabe
yasantisina  iliskin hassasiyetini  kullanarak, insanlari
etkilemistir. Infak cercevesinde himmet paralar: toplanmis, itaat
ile Cemaat disinda hareket edemeyen muntesipler
yetistirilmistir. RGiyalar ile sikintiya distlen konular c6ztulmus
ve Hz. Peygamber adeta Cemaat toplantilarinda ve
organizasyonlarinda bulundurulmustur. Aklin, sorgulamanin
dnemsizlestirildigi bu yap: icerisinde bilincler ‘dslam’a hizmet’
adina zehirlenmistir. Fet6’ntin ortaya cikardigr bu koétt tablo,
dini gruplara ve cemaatlere mensup Muslimanlara dair olumsuz
bir alginin olusmasina sebep olmustur.

KAYNAKCA

Journal of Analytic Divinity
Volume 1/1



80 E. KAYA

Aglayan Gozlere, (2012). “Hocaefendi hizmet benim sevgilim
oldu...” https:/ /www.youtube.com /watch?v=8Gt7VoJdk78
01.03.2017

Arslan, H. (2016). Dini Gruplar ve Siyaset 2 FETO/ PDY,
Ankara: Ankara Okulu

Ay, M., Dlzgln, S. A., Esen M., (2011). Sistematik Kelam,
Ahmet Akbulut (Ed) Ankara: Ankara Universitesi Uzaktan Egitim
Yayinlari

Bamteli (2017a). “Itirafc1 Kalikli Mufteriler”
https:/ /www.youtube.com /watch?v=wULKUc3AjJAE 13.04.2017

Bamteli (2017b). “Mahpuslar, Mazlumlar, Muhacirler”
https:/ /www.youtube.com/watch?v=_eo0dTtny4s 18.05.2017

Buytikkara, M. A. (2007). “Dini Grup Yapiarinda Dine Iliskin
Muhtemel Anlama ve Temsil Sorunlari” Islam Arastirmalarn
Dergisi, S: 7

Cumbhuriyet (2016).
http:/ /www.cumhuriyet.com.tr/haber/sivaset/575381 /iste_kap

atilan_45_gazete__16_televizyon__16_dergi__3_haber_ajansi_ve_2
3_radyonun_ismi.html 20.06.2017

Cagrn T. (2014). “Cemaat, ‘raya’ ile kandiriyor”
http:/ /www.yeniakit.com.tr/haber/cemaat-ruya-ile-kandiriyor-
12786.html (25.01.2017)

Cakir, R. (1990). Ayet ve Slogan, Istanbul: Metis Yayinlari

Celebi, 1. (ty.). TDV [Islam Ansiklopedisi C:35
http:/ /www.islamansiklopedisi.info/dia/ayrmetin.php?idno=350
307 19.04.2017

Demir, H. ( 2017). “Ezoterik Radikal Bir Nifak Hareketi
Olarak FETO” Diyanet Aylik Dergi S: 313.

Duizgtin, S. A. (Ed) (2013). Kelam El Kitabi, Ankara:
Grafiker Yayinlar

Gulen, F. (2011). “Usuluddin”
https:/ /www.youtube.com/watch?v=9DIOHF3RCMI 15.05.2017
Gulen, F. (2014). “Imaniniz varsa dayanacaksiniz.”

https:/ /www.youtube.com/watch?v=5g86cyBalLYk ( 20.03.2017)

Gulen, F. (2015). “Gonulden Nagmeler. Sabredenleri
Mujdele...” https://www.youtube.com/watch?v=EAyS5abkLNnA
(27.03.2017)



https://www.youtube.com/watch?v=_eo0dTtny4s
http://www.cumhuriyet.com.tr/haber/siyaset/575381/iste_kapatilan_45_gazete__16_televizyon__16_dergi__3_haber_ajansi_ve_23_radyonun_ismi.html
http://www.cumhuriyet.com.tr/haber/siyaset/575381/iste_kapatilan_45_gazete__16_televizyon__16_dergi__3_haber_ajansi_ve_23_radyonun_ismi.html
http://www.cumhuriyet.com.tr/haber/siyaset/575381/iste_kapatilan_45_gazete__16_televizyon__16_dergi__3_haber_ajansi_ve_23_radyonun_ismi.html
http://www.islamansiklopedisi.info/dia/ayrmetin.php?idno=350307
http://www.islamansiklopedisi.info/dia/ayrmetin.php?idno=350307
https://www.youtube.com/watch?v=9Dl0HF3RCMI

Dini Gruplarin Dini Bilgi Kaynaklarini Kullanirken Aracsallastirdig:
Formlar

Gulen, F. (2016).
https:/ /books.google.com.tr/books?id=1FPzCwAAQBAJ&pg=PT2
313&lpg=PT2313&dg=onlar+oylet+bir+topluluktur+ki+onlarla+ot
urup+tkalkan&source=bl&ots=me9uCuDW9c&sig=ULNHUWJ82p
IChyqoTApQsTHLM-c&hl=tr&sa=X&ved=0ahUKEwi6r-
bk6u3TAKXmCJoKHZYkD_ cQ6AEIIjAA#v=onepage&qg=onlar%20
oyle%20bir%20topluluktur%20ki%20onlarla%20oturup%20kalk
an&f=false 04.04.2017

Gulen, F. (2017). “Musab b.
Umeyr”https:/ /www.youtube.com /watch?v=6i044BleRmc
15.05.2017

Gulen 1 (2017). “Ebu Bekir, Omer, Osman, Ali ve sahabe-i
kiram efendilerimizin teavinu”
https:/ /www.youtube.com/watch?v=GIXpWO8BbWw
15.05.2017

Gulen 2. (2015). “Sabredenleri Mujdele”
https:/ /www.youtube.com /watch?v=EAy5abkLNnA 15.05.2017
Hey Gidi Gunler (2015).

https:/ /www.youtube.com/watch?v=yRXmQsUOH90
15.05.2017

FETO Istismari, (2016). “Sayisiz FETO istismari Diyanet
Raporunda”
http:/ /www.sabah.com.tr/gundem/2016/09/22 /sayisiz-feto-
istismari-diyanet-raporunda (25.01.2015)

Hicraninla Yandim (2014). “M.Fethullah Gulen Hocaefendi -
Sahabe Fedakarhg”
https:/ /www.youtube.com/watch?v=p4rbaAylgzg ( 21.03.2017)

Kaya, E. (2017). “Dini Gruplarin Dini Bilgi Kaynaklarin
Kullarumu (Giilen Cemaati Ornegi) Turkish Studies Darbe Sayisi
Ozel, 12, (16) ss. 346-360.

Kocadag, Y. (2015). “Selefilik: Sebepleri, Tehlikeleri ve Karst
Stratejiler’” Mezhep Arastirmalari, 8, (2) ss. 254.

Musbet Hareket (2015).
https:/ /www.youtube.com/watch?v=s4yMFNgiiWk 19.04.2017

Olagantisti Din Surasit (2016). “Dini Istismar Hareketi
FETO/PDY”
https:/ /webdosya.diyanet.gov.tr/anasayfa/UserFiles/Document
/TextDocs/9a7d78e1-1513-4ef7-b294-e24dd4151b33.pdf erisim
10.04.2017

Okten, G. (2015). “Kur’an’a Gére Bilginin Kaynaklar”
Necmettin Erbakan Universitesi Ilahiyat Faktiltesi Dergisi, S: 39

Journal of Analytic Divinity
Volume 1/1


https://www.youtube.com/watch?v=6io44BleRmc
https://www.youtube.com/watch?v=GlXpWO8BbWw
https://www.youtube.com/watch?v=yRXmQsUOH90
https://www.youtube.com/watch?v=s4yMFNgiiWk

82 E. KAYA

Sarikaya, M. S. (2001). “Dini Zihniy'etimizin Olusumunda
Dini Tarikat ve Cemaatlerin Olumsuz Iz Diistimleri” Insan
Bilimleri Arastirmalar Dergisi, S: 5-6,

Seving B. (2012). “Dini Gruplarin Hafiza Zinciri Olarak
Vaazin Aracsalligi: Kotku ve Guilen Ornegi” Ankara Universitesi
[lahiyat Fakultesi Dergisi 53: (2)

STV (2016). “Hristiyan ve Yahudilerin Cennete gitme
bolimu” https:/ /www.youtube.com /watch?v=cPES4SfeCzU
18.05.2017

Sohbetler (2016a). “M.Fethullah Gulen Hocaefendi -
Derleme Vaaz IZDIRAP” https://www.youtube.com/watch?v=-
_3uZKsiOwM (15.03.2017)

Sohbetler (2016b). “M.Fethullah Gulen Hocaefendi - Cesaret

ve Korkmama”
https:/ /www.youtube.com/watch?v=7zu8AgyqnyQ (11.03.2017)
Sohbetler (2017). “Sadirvan Cami Sohbeti”

https:/ /www.youtube.com/watch?v=yOCzqEH4EFM 19.04.2017

Sener N. (2010). Ergenekon Belgelerinde Fetullah Gulen ve
Cemaat, Istanbul: Destek Yayinevi

Tatlican, 1. (2014). “Nurculuk ile Giilen Cemaati Arasindaki
8 Fark” http:/ /www.risalehaber.com /nurculuk-ile-gulen-
cemaati-arasindaki-8-fark-200369h.htm (11.04.2017)

TBMM. (2017). “FETO/ PDY Meclis Arastirma Komisyonu
Raporu™ t24.com.tr/files /2016122209464 1_yeni-duzeltilmis-
rapor-15.12.2016.pdf 21.04.2017

Turan, A. (2017). “Said-i Nursi ve  Nurculuk”
http:/ /omu.dergipark.gov.tr/omuifd /issue/20305/215578
05.02.2017

Veren, N. (2007). ABD'nin Truva At1 Fetullah Gulen
Hareketi: Kusatma
https://docs.google.com/file/d/OB1uPmG61ZGdOTFVMclZO0Z2Z
uQXc/view 10.02.2017

Yavuz, H. (2005). Modernlesen Muslimanlar Nurcular,
Naksiler, Milli Gértis ve AK Parti, Istanbul: Kitap Yayinevi

Yavuz, Y. S., (ty). Tdv Islam Ansiklopedisi C:25
http:/ /www.islamansiklopedisi.info/dia/ayrmetin.php?idno=250
269 04.05.2017



https://www.youtube.com/watch?v=cPES4SfeCzU
https://www.youtube.com/watch?v=yOCzqEH4EFM
http://www.risalehaber.com/nurculuk-ile-gulen-cemaati-arasindaki-8-fark-200369h.htm
http://www.risalehaber.com/nurculuk-ile-gulen-cemaati-arasindaki-8-fark-200369h.htm
http://www.islamansiklopedisi.info/dia/ayrmetin.php?idno=250269
http://www.islamansiklopedisi.info/dia/ayrmetin.php?idno=250269

FJournal of Analptic Bivinity
Fnternational Refereed Journal
Volume 1/1, p. 83-100
DOI Number:

ISSN: 2602-3792
ANKARA-TURKEY. ‘Q
This article was checked by iThenticate. a\

Analytic Divinity Center
www.andcenter.org

MAX WEBER VE ISLAM*

Fatma Nur SENGUL**

OZET

XIX. yy. Unlid duasUnurlerinden olan Max Weber
kapitalizmin gelismesinde Protestan ahlakin etkili oldugunu 6ne
sirmekte ve kapitalist bir anlayisin olusmasinda Protestan
ahlakin kalvinistik 6gretisinin belirleyici bir rol oynadigini iddia
etmektedir. Weber, Protestan ahlakin kalvinistik anlayisinin,
inananlari, Tanri’nin kralligin1 kurmak adina ¢ok calismaya ve
biriktirmeye sevk ettigini ve bundan dolay:1 da kapitalist dtizenin
olustugunu ifade etmektedir. Calismalarini daha da genisleten
Weber, Cin, Hindistan, Ilkel Musevilik ve Islam toplumlarinda
kapitalizmin gelisme gostermeyecegini belirtmektedir.
Kapitalizmin belirleyici unsurlar1 olan gérdtigti “serbest pazar”,
“rasyonel teknoloji”, “rasyonel hukuk”, “otonom sehirler” ve
bunlarin ortaya cikardigl “burjuva sinyf™mnin Islam toplumlarinda
ortaya  c¢ikmayacagini iddia ederek bu  toplumlarin
kapitalistlesemeyecegini belirtmektedir. Bu soéylem etrafinda
incelememizde Weber’in Protestan Ahlaki ve kapitalizm arasinda
kurmus oldugu iliski ve Islam toplumlari hakkindaki gértisleri
elestirel olarak ele alinmaktadir.

Anqhtar Kelimeler: Max Weber, Kapitalizm, Protestan
Ahlakz, Islam Toplumlart

MAX WEBER AND ISLAM

ABSTRACT

* Bu makale “Islam Calisma Ahlak: ve iktisadina Din Sosyolojik Bir Bakis” isimli ytiksek
lisans tezinden elde edilmistir.

* Ars. Gér., Istanbul Aydin Universitesi, Fen Edebiyat Fakiiltesi, Sosyoloji Béliimii el-mek:
fnyilmaz@aydin.edu.tr



84 F. N. SENGUL

The XIX. Century thinker Max Weber argues that the
Protestant ethics play a major role in the development of
capitalism and that Calvinistic teachings of Protestant ethics
contribute towards capitalism. Weber claims that, the Calvinistic
conception of the Protestant ethics, prompts believers to work
more and pile up in order to establish the Kingdom of God, and
that this creates the capitalistic order. Weber, who widens his
work, notes that capitalism will not develop in Chinese, Indian,
early Judaic and Islamic societies. He, by claiming that the
determining factors of capitalism which are “free markets”,
“rational technology”, “rational law”, “autonomous cities”, and as
a result of these a “bourgeoise class” will not appear in Islamic
societies and notes that these societies will not capitalize. Our
review, revolving around these claims, critically handles, the
relationship Weber established between Protestant ethics and
capitalism and his views on Islamic societies.

Key Words: Max Weber, Capitalism, Protestant Ethics,
Islamic Societies

MAX WEBER VE ISLAM

GIRIS

Sosyolojinin kurucularindan biri olan Max Weber’in
sosyolojinin kurulmasinda ve 6zellikle din sosyolojisinin ortaya
cikmasinda 6nemli katkis1 bulunmaktadir. Weber, kapitalizm ile
Protestan ahlak arasinda bir iliski oldugunu O6ngérmekte ve
“Protestan Ahlakt ve Kapitalizmin Ruhu” adli meshur eserinde,
Protestan Ahlakina mensup olanlarin, Avrupa’da ticaret ve
sanayide o6nde oldugunu, Protestan olan bolgelerin iktisadi
olarak gelistigini, Protestan olan bélgelerde kapitalizmin énceden
beri bulundugunu iddia etmekte olup, din sosyolojisi yazilarinda
Bati disinda diger toplumlarin kapitalistlesemeyecegini dile
getirmektedir (Weber, 2011: 5-10). Ayrica Islam toplumlarinin
kapitalistlesmesine engel olan degerleri; feodal ahlakin etkisiyle
sehir hayatinin ve siyasal istikrarin yoklugu, dini ve keyfi
hukukun gecerliligi, Islam dinine mensup olanlarin ganimet
beklentisi icerisinde oldugu, Islam’n Bedevilere ait bir din
oldugu ve ticarette stirekli devlet mtidahalesinin varligi seklinde
siralamaktadir (Kurt, 2010: 7). Ancak, kimi dusunurler
tarafindan Weber’in, bu degerleri ortaya atarken tamamen
oryantalist bir bakis acis1 sergiledigi diistinulmektedir. Weber’in
diistincesinin aksine Islam toplumlarinda da kapitalizm her
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gecen gun biraz daha fazla geliserek hizin1 arttirdigi
gorulmektedir.

Calismamizin amaci: Max Weber’in calismalarinda Islam
dini ve Islam topluluklar1 hakkinda ortaya atmis oldugu teorileri
elestirel bir bicimde ele almaktir.

Bu amagc dogrultusunda Weber’in gériisleri ile Islam dininin
ilkeleri ve ilk Islam toplulugunun uygulamalari arasindaki
benzerlikler ve farkliliklarin neler oldugu, Weber’in kapitalizm ile
Protestan ahlak arasinda mnasil bir iliski kurdugu ele
alinmaktadir.

Calismamizda, nitel analiz teknigi olan tarihsel
doktimantasyonlar ve belgeler veri olarak kullanilmaktadir.
Ozellikle bu alanda calismalar: olan Bryan Turner, Sabri Ulgener
ve Abdurrahman Kurt'un eserlerinden dusutncelerimizi
desteklemek adina faydalanilmaktadair.

Max Weber: Protestan Ahlaki ve Kapitalizmin Ruhu

Weber’in bu calismasina yoén veren temel problem: “Dinsel
anlayislar cesitli toplumlarin ekonomik anlayislarint hangi 6élctide
etkilemistir?”’ sorusudur. Weber calismasinda “Dinsel anlayislar
ekonomik anlayislarin, ekonomik davranislarin gercekten bir
belirleyicisi oldugunu ve bu bakimdan toplumlarin ekonomik
degisimlerinin nedenlerinden biri oldugunu gdéstermek istemistir”
(Aron, 2007: 486). Weber, gecmiste ve giintimutizdeki uygarhklar
ve dinler uzerine oldukca kapsamli ve karsilastirmali bu
elestirisinde, belirli dinler toplumsal degismeyi ilerletir veya en
azindan engellemezken, digerlerinin aksi yo6nde etkilerde
bulunduklari sonucuna varmaktadir. Weber kuraminda su
sorular1 sormaktadir; “Antik Cin ve Hint uygarliklant sanayi
kalkis icin gerekli é6n kosullara sahip olmalarina ragmen bunu
basaramadiuar, nicin? Benzer sekilde, sanayi devrimi déncelikle
Katolik Bati Avrupa’da degil aksine Ingiltere, Hollanda ve
Almanya gibi kuzey ve Protestan ltilkelerde gerceklesti nicin?”
(Slattery, 2012: 80). Bu sorulardan ve bulgulardan hareketle
Protestan ahlaki ile Kapitalizm arasinda bir baglanti
bulundugunu dustinmektedir. Weber, Protestan ahlaki
kapitalizmin tek nedeni degildir ancak nedenlerinden biri olabilir
anlayisina sahiptir. Ancak sunu belirtmek gerekir ki, dinin
belirlemis oldugu hayat tarzi da — Protestan ahlaki - belli cografi,
politik, sosyal ve ulusal sinirlar icinde gecerli olan iktisadi ve
siyasi faktérlerden etkilenmektedir (Kostas, 1993: 32).

Weber Protestan anlayisini dogrulamak icin calismasini ¢
farkli acidan ele alip, gelistirmistir. Weber calismasina ilk olarak
aciklayic1 istatistiki bir olguyla baslar; sermaye sahibi ve
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girisimcilikte, yluksek vasifli is glct kesiminde, 06zellikle de
yuksek vasifli tst teknik ya da ticari egilimli calisanlarda
Protestan niteligin baskin oldugu goérilmektedir der. Bu
duistincesini, “Protestanlarin sermaye sahipleri arasindaki orant,
onlarin bitiytik modern sanayi ve ticaret isletmelerin tist diizey
calisanlart ve ydneticileri arasindaki ytizdeleri toplam niifusa gére
hayli ytiksektir” diyerek temellendirir (Weber, 2011: 7). Bu
noktadan hareketle, istatistiki veriler 1s181nda, Avrupa’da
ticarette, sanayide ve siyasette 6énemli yerlerde olan bireylerin
dini tercihlerinin Protestanlik oldugunu belirtir.

Ikinci olarak Weber, Protestan Ahlak anlayisi ile kapitalist
ahlak anlayisi arasinda entelekttiel ya da tinsel (ruhsal) bir
uygunluk kurmay:r amaclar. Bu durumda Weber’in yapmak
istedigi, dinsel bir duisiince yani Protestan ahlak anlayis: ile
Kapitalizm arasinda ki iliskinin varligini ortaya koymaktir (Aron,
2007: 490). Yani Weber, Protestan bolgelerin iktisadi acidan
gelistigini diger bir ifadeyle tam tersi iktisadi acidan gelismis
bolgelerin Protestan oldugunu iddia eder. Weber bununla su
olguyu ortaya koymak ister: Almanya’da dinsel topluluklarin
birlikte yasadigi alanlarda, Protestanlar ve 06zellikle belli
mezheplere bagli Protestanlar orantisiz bir servete sahiptir ve
ekonomik bakimdan en 6nemli ve iyi yerleri ele gecirmislerdir.
Bu, dinsel degiskenin ekonomik basarilar etkiledigine kanit
degildir, ancak dinsel anlayislarin insanlarin ve gruplarin
davranislarina verdikleri yonu etkileyip etkilemedigi sorusunu
aciga cikarir (Aron, 2007: 490). Geriye dogru arastirildiginda, 16.
yluzyilin ilk dénemlerinde ilk kapitalist gelisme merkezlerinin
Protestan oldugu go6rtultir. Bunu anlamlandirmak icin ise
Giddens (2010)da Protestan inanclarin 6zel karakterine
bakmamiz gerektigini soyler.

Max Weber, Protestan ahlaki ve kapitalizm tlizerine olan
calismalarin1 baska eserlerinde de gelistirir. Bu calismalar
sonucunda Cin, Hindistan, Ilkel Musevilik ve Islamiyet’te Bati
toplumlarinda olusan bir kapitalizmin meydana gelmesi icin
toplumsal ve dinsel kosullarin var olup olmadigini ya da hangi
boyutta bu kosullarin uygun olacagini arastirir (Aron, 2007:
490). Ayrica Yahudilikle o6zellikle ilgilenir. Ctinki Weber’e goére
Yahudilik, Hiristiyanlik ve Islamiyet’i anlamak icin gerekli 6n
sartlar ile Batimin modern iktisadi ahlakinin gelismesindeki
tarihi 6n sartlarn icinde barindirmaktadir (Kostas: 1993: 32). Bat1
toplumlar1 disindaki uygarliklarda bircok kapitalist olgu varsa
da bat1 kapitalizminin 6zgltin nitelikleri olan kar arayis: ile akilci
calisma disiplininin birlesimi tarih boyunca bir kez ortaya




Max Weber ve Islam

cikmistir. Weber, Bati1 kapitalizmini Bat1 uygarhigi disinda baska
yerde goérinmeyen, Bati tarihinin kendine 06zgi akisini
aciklayabilecek nitelikte oldugunu savunmustur (Aron, 2007:
491). Her ne kadar Weber bu sekilde distinmus olsa da
ginimuz dunyasinda kapitalizm hemen hemen tim
toplumlarda oldugu gibi Mdusliman  toplumlarda da
gorulmektedir.

Weber’in tezini tek ctimle ile 6zetleyecek olursak; kapitalist
anlayis1 ile Protestan ruh arasinda anlamli bir uygunluk
bulunmaktadir diyebiliriz.

Protestan Ahlak ve Kalvinizm

Weber’in kullandigi Protestan ahlaki kavrami ise esas
olarak Kalvinci bir anlayistir. Kalvinizm, Luther’in fikirlerini
benimsedigi icin Paris’ten ayrilmak zorunda kalan din adami
Jean Calvinin (1509-1564) din anlayis1 ile inan¢ c¢izgisi
cercevesinde ortaya cikan ve Protestanligin ikinci ekolti olan bir
ogretidir. Bu 0Ogreti Hiristiyanligin baslangictaki haline, 6ztne
dénmesi gerektigini savunur. Calvin 1532°de Papa’nin
egemenligini reddederek, bazi dinsel uygulamalar1 yanlis bulup,
Katoliklikten ayrilarak bunu protesto etmistir. 1537’de
yayinladigi inanc bildirgesiyle Papa’dan taraf olanlarla Incil’den
taraf olanlar1 ayirmay: hedefleyerek, tek inan¢ kaynaginin Kitab-
Mukaddes olmasi gerektigini savunmustur. Calvin, toplumsal
kurumlar da geleneksel din anlayisina gére degil, Hiristiyanligin
ilk bastaki anlayisina gére kurulmalidir diyerek, dinde reform
yapmay1 hedeflemistir. Calvin’in ilklerine gbére insan hayatinda
caliskanlik ve durdstlik hakim olmalidir. Caliskan, durist ve
diinya nimetlerinden uzak duran ve ibadet eden rahipler
kurtulanlar arasindadir. Liiks yasam, sus esyalarinin kullanima,
sarhosluk ve tembelce bir hayat glinahtir. Puriten ahlak da
Kalvinizmin Ingiltere’de gelisen bir kolu olarak bu diinya icin de
obur dinya icin de calismanin kutsal oldugunu kabul eden,
safligt arama anlayist olarak tanimlanan bir anlayis olarak
karsimiza cikmaktadir (Weber, 2011: 8-9). Kalvinizm, 1647
Westminster Bildiri metninden esinlenerek bes noktada
ozetlendiginde ve Kapitalizm ile iliskilendirildiginde sunlar:
s6ylemek mimkindur;

Kalvinist anlayista ilk olarak, diinyay: yaratan ve yoneten,
ama insanlarin smnirh akillarinin kavrayamayacagi mutlak ytce
bir Tanri vardir (Aron, 2007: 491).

Tanri’nin bir davranista bulunma istegi, insanin anlama
potansiyelinin disindadir ve insanlar Tanrinin kendilerine
aciklamak istedigi kutsal gercekligin sadece kuiciik kirintilarini
bilebilirler (Giddens, 2010: 210).
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Bu salt guiclu ve esrarli Tanri her bir bireyin kurtulusunu
ya da lanetlenmesini daha o6nceden belirlemistir; insanlarin
cabalar1 6nceden alinmis bu kutsal karari degistiremez ya da
insanlar bu duruma mudahale edemez (Aron, 2007: 491).
Sadece cok az sayida insan cennet icin yani ebedi ltutuf icin
secilmistir. Bu, ilk yaratilis aninda Tanr tarafindan belirlenmis,
degistirilmesi imkansiz bir seydir; insanlarin yapacag islerden
etkilenmez, c¢cinkti bdyle olacagini varsaymak insanlarin
eylemlerinin kutsal karar etkileyebilecegini diisinmek demektir.
Kalvinist bu konuda surekli gerilim yasar. Her inanan kisinin
inayetinde kendine sormak zorunda oldugu “Ben secildim mi?”
sorusunun yaniti1 bilinemez. Birey, Tanr1 tarafindan kutsal olan
gorevleri gerceklestirmek icin secildigine ve kendi kurtulusuna
inanir (Giddens, 2010: 211). Kalvinist ogretide secilmislik
hakkinda duyulan endise imanin zayifligini goésterir ve her
dindar secilmis oldugundan kusku duymaz. Secilmisligin kaniti
ise; iyi islerde basarili olmadir. Weber, Protestan Ahlaki ve
Kapitalizm’in ruhu adli eserinde bu konu icin séyle der; “Kalvin
icin secimislik problem olmamustir. O kendini donaniml
hissetmekteydi ve kendisi icin sonsuz lituftan emindi. Bireyin,
secilenin kendisi oldugundan nasil emin olabilecegi sorusunu
kabul etmis ve buna sadece ‘Tanri’min kararlarimin bilgisiyle ve
gercek inan¢ yoluyla Mesih’e kalict bir giiven duymakla
yetinmemiz gerekir’ cevabini vermistir. Secilmisler, Tanri’nin
gortinmez kilisesidir ve dyle kalirlar” (Weber, 2011: 103-104).

Tanr dinyay: kendi Ginu icin yaratmistir (Aron, 2007: 491).
Kalvinst de bu Unt ve sani yukseltmek icin calisir.
Protestanizmde insan gulimserse Tanri da gulimser anlayisi
vardir. Protestan ahlakina sahip olan bireyin yapacaklari onlarin
uhreviyatini  sekillendirir. = Weber, Protestan Ahlaki ve
Kapitalizmin Ruhu calismasinda soyle der; “Bedensel haz ve
gtinah gayesiyle degil Tanr i¢cin zengin olmak amacwyla
calisabilirsiniz. Yoksul olmay: istemek hasta olmay: istemekle
aynit anlama gelir. Yoksulluk kinaniwr ve Tanrimin samina zarar
verir.” (Weber, 2011: 148-149). Kalvinist 0Ogretide; kazanilan
servet ise zararh ve kotl isler icin kullanilamaz, faydaci bir amac
icerir. “Tanr, servetin, bireyin ve toplumun yasama amaglarina
uygun olarak akilct ve faydact bicimde kullanilmasin ister. Bu
tiireden bir kullanim yerine, onun akd dist ve ihtirash
kullanimiysa feodal duygulara c¢ok yakin oldugu gibi,
yaratuanlarnn tanrilastirdmast olarak goériiliip lanetlenmis olan
ltiks tiiketim bi¢cimi sayilmustir. Kalvist dgreti icerisinde Pliriten
ahlaka sahip sofu bir yasam bicimi, miilkiyet sahiplerinin utang
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duymaswmu degil, onlarin servetini zorunlu ve pratikte yararl
seyler icin kullanmaswn istemektedir.” (Weber, 2011: 156). Sonuc
olarak, Weber’e gore devaml disiplinli bir sekilde calisarak elde
edilen ve biriktirilen servetin “Kapitalist Ruh” un olusmasinda
etkili oldugu gozlenir.

Kurtulmas:1 ya da lanetlenmesi gereken insanin gorevi,
Tanrinin sani1 ve UnU icin calismak ve yerylUziinde Tanri’nin
kralligin1 kurmaktir. Dlinyevi seyler, insan dogasi, beden, giinah
ve 6liime aittir; insan icin kurtulus yalnizca Tanrisal merhametle
mUmkiindir (Aron, 2007: 491). “Insan Tanri’run sonsuz litfuyla
ona verdigi mallann sadece yéneticisidir. O Incil’in hizmetkdrt
olarak kendisine emanet edilen her kurusun hesabint vermekle
ytiktimliidiir ve Tanrt’min sanina degil kendi hazzina yénelik bir
amag icin harcama yapmast kuskuludur.” (Weber, 2011: 155).
Ayrica Weber, insana yuklenen mulkiyet ne kadar buyuk ise
insanin sorumlulugunun da o kadar agir olacagini belirterek
modern kapitalizmin gelisimi bakimindan bunun O6nemli
oldugunu belirtir (Weber, 2011: 155).

Ozetle, Kalvinist 6gretide Tanr1 bu alemi sanim yticeltmek
icin yaratmistir. Herkesin kaderi ezelde tayin edilmis ve bu kader
cennetlik ve cehennemlikleri belirlemistir. Cennetlik ve
cehennemlikler arasinda dis gériints acgisindan hicbir farklilik
yoktur. Hicbir dua, hicbir yakaris, hicbir eylem kisiyi
kurtaramaz, kaderini degistiremez. Ancak bu noktada daha fazla
calismak ve basarii olmak kisinin kurtulmus oldugunun
kanitidir. Boylelikle Protestan ahlak kapitalist anlayisa uygun
bireyi yaratmaktadir.

Kalvinizm, inanlardan nitelikli ve surekli disiplinli bir
yasam talep eder. Bu nitelikli ve disiplinli hayat sonucunda
Katolik gtinah cikarma huicresinin sagladigi, gtinahlar icin tévbe
etme ve bedel 6deme anlayis1 ortadan kalkar. Kalvinizm, plansiz
hayata fiilen yaptirnm uygular zira miimin, dinsel miidahalenin
ahlaki sapmanin sonuclarindan kurtulmay: saglayabilecegi
bilgisine dayanabilir (Giddens, 2010: 212). Katoliklik ise, daha
dingin bir yapiya sahiptir. Katolik, daha az kazanc¢ gudusuyle
donatilmistir. Katolik, kiictiik bir geliri olsa da tehlikeli, heyecanh
fakat sayginlik ve zenginlik getirmesi olas1 bir yasantidan c¢ok,
mumkin oldugunca daha giivenli bir yasama suUrecine 6nem
verir. “Ya iyi yemek yemeli ya da rahat uyumali” seklinde ifade
edilirse, Protestanlar severek iyi yemek yerken, Katolikler
sakince uyumak isterler (Offenbacher: 68’den aktaran Weber,
2011: 14).

Teoloji ve Kalvinci mantik gerekleriyle kapitalist mantigin
gerekleri arasinda sasirtict bir birlesmenin oldugunu gérmek

Journal of Analytic Divinity
Volume 1/1



90 F. N. SENGUL

mumkuinduir. Protestan ahlak, bireye bu dinyaya ait olan
nimetlerden kacinma ve cileci bir hayat anlayis1 6ngdéruir.
Protestan davranis ile kapitalist davranis arasindaki ruhsal
yakinlik oldugu da burada tim acikligiyla ortaya cikar (Aron,
2007: 493). Puriten ahlaka sahip kisi Tanri’nin sanini yliceltmek
ve kurtulus belirtisi géstermek icin kapitalizme hizmet eder. Siki
calisan ve zenginliklerini arttiran Kalvinistler, kendilerini
secilmis azinlik olduklarina inandirmaya calisirlar ve bdylece kar
gudust, lanetlenmisglik korkusundan psikolojik olarak kurtulus
anlamina gelmeye baslar. Bu zenginlik ise carcur edilmeyip
saklanmali ve kazanci artirma araci olarak ve Tanri’y1 daha fazla
yuceltmek icin yatirnma déntsturtulmelidir (Slattery, 2012: 80).

Weber Protestan ahlaki ve kapitalist anlayis arasindaki tim
bu iliskilerden hareketle ve go6zlemleri sonucunda; Puriten
ahlakin dunyevi sofulugu gitgide dunyevilestirisi (Sekulerizm)
etkiye doniUsmektedir sonucuna varir. Protestan Ahlakt ve
Kapitalizmin ruhu adli calismasinda Wesley’in bu konuda
belirttigi goérislere yer vererek bu durumu kabul eder. Wesley
soyle der; “ Korkuyorum ki zenginligin ytikseldigi yerde dinin
icerigi de aynt oranda cilizlasmaktadwr. Bundan ©6tilirti gercek
dindarligin herhangi bir biciminde dirilisin uzun zaman almaswn,
esyamun  tabiatt geregince nasil mimkiin  olabilecegini
kestiremiyorum. Ctinkii din zorunlu olarak hem caliskanligt
(endtistri) hem de tasarrufu (tutumluluk) tiretmek zorundadar.
Fakat zenginlik artarsa, o zaman tiim bicimleriyle gurur, tutku ve
diinya askt da artar. Oyleyse kalpte kéklesen bir dinsel anlayis
Metodizm (18. yy’in ortalarinda Ingiliz devlet kilisesi icinde dogan,
sofu ruhun eski ruh icerisinde yeniden uyamsty) bu anlayisla yesil
bir aga¢ gibi ciceklenebilirken, onun bu duruma direnmesi nastl
miimktin olabilir? Metodistler her yerde caliskan ve tutumlu
olurlar; bunun sonucu olarak da onlarin mallart artar. Bu nedenle
mal artistna uygun olarak, onlarda gurur, tutku, diinyevi ve
bedensel arzular ve kibirlilik gelisir. Sonucta dinin bi¢cimselligi
kalsa da ruhu gitgide kaybolur. Tertemiz dinin bu stiren ¢ékiistint
engellemenin hicbir yolu yok mudur? Biz insanlarnn caliskan ve
tutumlu  olmalarint  engelleyemeyiz.  Biitiin  Huristiyanlar
kazanabilecekleri kadar kazanmaya ve olabildigi kadar tutumlu
olmaya tesvik etmek zorundayiz;, bu, sonuc¢ta zengin olmaya
tesvik etmek anlamina gelir.” (Weber, 2011: 159-160). Weber’e
gore, dinsel hareketlerin ekonomik gelisim acisindan énemi ilk
basta bu hareketlerin verdigi sofu egitimin etkilerinde hayat
bulmaktadir. Wesley’in burada soéyledigi gibi, dinsel cosku ve
heyecanin doruk noktasi asildiktan sonra bu guicli hareketlerin
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ekonomik etkisi duzenli olarak gelismektedir ve bu durum
“Kapitalist Ruha” kap1 aralamaktadir. Bundan sonra bireyin
Tanri’nin kralligin1 arama sancisi yavas yavas oOlculi bir meslek
erdemi haline gelmeye baslamakta, dinsel kok yavas yavas
o6lmekte ve faydaci nitelikli diinyevilige yer acilmaktadir (Weber,
2011: 160). Weber, Protestan ahlakta iscinin isini bir meslek
olarak algilamaya baslamasiyla birlikte, calisma isteginin
sémurilmesinin yasalastigini belirtir. Calisma yukumlaliginu
meslek olarak yerine getirip, Tanri kralligina wulasmaya
cabalamanin ve kilise disiplini geregince mulkiyetsiz siniflara
zorla kabul ettirilen kati puriten ahlakin emegin verimliligini
destekledigini sdylemek mumkuindur. Is, artik meslek olarak
yerine getirilmektedir ve bu durum isc¢i ve isveren icin kazanc
kapis1 haline gelerek, Tanri’nin kralligini stirdirme anlayisindan
siyrilmistir.

Weber, modern kapitalist ruhun temel unsurlarindan biri
olan ahlak ve meslek dusUncesi Uzerine kurulan akilc1 ve
rasyonel yasama bicimi olarak modern kultarti, Hiristiyan
kultirin Protestan ahlakindan dogdugunu belirtir. Hiristiyan
Protestan ruhunun dinsel ve ahlaki anlamini siyirip atmis olan
bu kazanc¢ hirsi, bu ruhun tim zincirlerini kinldigini ve sirf
dinyevi tutkularla birlestigini gérmek artik muUmkundur.
Protestan ahlakin Kalvinist 6gretisi icerisinde insa edilen birey,
artik kazan¢c hirsin1 kendine siar edinmistir ve modern
kapitalizm dini unsurlar1 temel alarak ancak zaman icinde
onlardan siyrilarak ve kurtularak temellerini saglamlastirmistir.
Tanri’nin kralligini kurma cabalar1 insanlhigin kralligini ortaya
cikarmistir. “Protestan ruh” yerini Kapitalist Ruh’a birakmistir.
Weber (2011: 161)de gozlemlerinden hareketle soéyle der;
“Diistincenin dinsel koéklerinin yavas yavas yok olmaswyla
gerceklesen faydaciik yéniindeki déniistim, pek dikkati
cekmeden Kapitalist diistinceye dayanak olusturdu.”

Kalvinizm ve Islam

Weber, Protestan ahlaka sahip olan bdélgelerde Kapitalizmin
gelisecegini, ancak diger Dbolgelerde ise Kapitalizmin
gelismeyecegi sonucuna ulasir ve Bati disindaki toplumlarin
kapitalistlesemeyecegini belirtir. Ancak glinimutiz dinyasinda
hemen hemen kapitalistlesmemis toplum bulmak imkansizdir.
Incelememiz itibariyle Islam toplumlarinin ahlak anlayisi ile
Kalvinizm arasindaki farki ele almakta fayda vardir. Islam
toplumlarinda da ve bir din olarak Islam’da Protestan Ahlakinin
Kalvinist o6gretilerini gérmek mumkun degildir. Bu duruma
mukayeseli bakildiginda sunlarn séylemek mtimkuindur;

Journal of Analytic Divinity
Volume 1/1



92 F. N. SENGUL

Islam’da Protestanliktaki gibi kaderci ve secilmislik
yaklasimi yoktur. Islam’da Hiristiyanliktaki gibi psikolojik bir
belirsizlik ya da gunahkarlik duygusu olmadig icin
Muslimanlar kurtulus amaciyla cok fazla calisip basarili olma
cabasi icerisine girmez (Bayat, 1992: 9°dan aktaran Kurt, 2009:
158).

Protestan ahlaki icerisinde mal ve servet biriktirmek,
Tanri’'min sanim1 yukseltmek icin, tesvik edilirken, Islam’da,
Kuran® Kerim’de ve hadislerde bu durum kinanir. Kur’ani
Kerim’de biriktirmek degil dagitmak tesvik edilir. “Biriktirme
tutkusu ve cokluk tutkusu sizi oyaladi” (Tekasur Suresi/2-3)
ayeti bu duruma 06rnek olarak goésterilebilir. Ayrica Musliman
bir birey sacip savurmadan kazancini yolsularla ve yardima
muhtaclarla paylasmakla yaktmludur.

Kurt (2009)’da ifade ettigi gibi, Islam’da Ptiriten calisma
ahlakinin aksine, ahireti ihmal ederek sirf servet yigmak icin
“dtinyevi cilecilik” ve dolayisiyla “siki calisma’ anlayisi tesvik
edilmez. Islamn dunyevi cileciligi 6nermedigi acikca
goriilmektedir. Islam’da asolan 6bur diinya, yani ahrettir. Bu
diinya ise gelip gecici insani oyalayicidir. Protestanlikta ise,
aslolan bu dunyadir. Weber’in tasvir ettigi Priitanizm’de bireyin
gerceklestirdigi buitiin faaliyetler bu diinyaya yoneliktir. Her iki
din arasindaki 6nemli ayriliklar ne olursa olsun Kalvinizmin
cizdigi gbéruntli, bu dinyaya ait kavramlarin yuceltilmesi
ilkesiyle alakalidir ( Tirkdogan, 2005: 113).

[slam dininde Protestan ahlaka ait olan Kalvinist 6geleri
gormek mUmkuiin degil iken kapitalizme ait olan degerleri gbrmek
mumkinduir. Bu nokta denebilir ki Kalvinist 6greti kapitalizmin
olusmasinda tek belirleyici olgu degildir. Weberin Islam
toplumlar ile ilgili olan diger gortsleri ise alt baslikta detaylh
olarak tartisilmaktadir.

Max Weber’in islam Dini Hakkindaki Goriisleri

Weber, Islam’a ve Islam toplumlarina dair goéruslerini
Ekonomi ve Toplum (Economy and Society) adli eserinin bir
bolimu olan Din Sosyolojisi (The Sociology of Religion) bashgi
altinda daginik bir bicimde ele almaktadair.

Weber’in Islam toplumlann hakkindaki dtistincelerini ele
almadan once, Islam dinine olan yaklasimlarini ele almakta
fayda vardir. Weber’in Islam ve Islam toplumu hakkindaki bilgi
ve degerlendirmeleri eksik oldugu gibi, objektiflikten uzak,
yluzeysel, oryantalist bir bicim sergilemektedir denilebilir
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(Arslantturk, 2015: 297). Weber, Toplum ve Ekonomi eserinin,
Din Sosyolojisi béliimiinde Islam’in Duinyeviligi ve Ekonomik
Ahlaki alt bashg altinda Islam dini ve bu dinin 6zellikleri
hakkinda sunlar séylemektedir;

I[lk olarak Weber, Eski Ahit ve Yeni Ahit unsurlarinin cok
oénemli bir rol oynadigi Islam’n kendisini diinya ile uyumlu
kildigini dastntr. Kur’ani Kerim’in eski ve yeni ahit
metinlerinden olustugunu varsayar.

Daha sonra Weber, Islam dini icerisindeki bireylerin
zenginlik nedenini askeri ganimetler ile agiklar. Askeri zaferler
sonucunda elde edilen ganimetlerin bu bireyleri
zenginlestirdigini distnir ve Din Sosyolojisi yazilarinda der ki;
“Askeri ganimet, buyruklarda, vaatlerde ve hepsinden dnemlisi
6zellikle dinin en antik dénemini karakterize eden beklentilerde
énemlidir. Islam’n Ekonomik ahlakimin nihai unsurlar salt
feodaldir. Dinin ilk kusagindaki en dindar baglilar, en zengin
hale geldiler ya da daha dogrusu kendilerini askeri ganimetle
inancin diger tyelerinden daha cok zenginlestirdiler” (Weber,
2012: 410).

Devaminda Weber Priiten ahlak ile Islam dinin zit
anlayislarda oldugunu disinlr ve durum icin $6yle der; “Savas
ganimetleri ve Islam’daki siyasal biiytime vasitaswyla artan
zenginlik tarafindan oynanan rol, Priiten dindeki zenginligin
oynadigt rol ile taban tabana zittir. Miisliiman gelenegi dindarin
gosterisli  kwafetlerini, kokusunu ve O&zenli sakal bicimini
memnuniyetle tasvir eder. Hadise gére, Muhammed tarafindan
pejmiirde bir kuikla huzurunda bulunan varlikli birine séylenen
‘Allah bir kuluna ihsanda bulundugunda onu tizerinde gérmek
ister.” sbzii Priiten ekonomik etigine son derece zittir” (Weber,
2012: 411). Weber boyle bir sézden ve durumdan hareketle
varlikli olan bireyin statiisiine uygun olarak yasamas: gerektigi
sonucuna ulasir. Ancak Weber tamamen oryantalist bakis
acisiyla duruma yaklasir ve Hadis’in sahih olup olmadigi ya da
hangi durum TUzerine so6ylendigini goézden kacirir. Ayrica
Peygamberin sOylemis oldugu bu s6zin bir emir degil bir tavsiye
icerebilecegini de gérmezden gelir.

Weber, Islamn hazci ve bu diinya yénelimli bir din
oldugunu duistinmektedir. Islam dini hakkinda sunlar séyler;
“Antik Islam’da ne bireysel bir kurtulus arayist ne de mistik bir
yénelim vardi. Islam’in en erken dénemindeki dinsel vaatler bu
diinyayla ilgiliydi. Servet, gti¢c ve seref tamamen askeri vaatlerdi
ve Oteki diinya ddhil Islam’da bir askerin tensel cenneti olarak
tasvir edilir.” (Weber, 2012: 412).
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Weber diger bir pasajda ise Islam’in feodal bir ruha sahip
oldugunu ve bu minvalde go6rtinti sergiledigini dusunur.
Islam’da feodal ruhunun belirtisi olan 6zellikleri ise su sekilde
siralar; “Kéleligin, serfligin ve cok esliligin acik bicimde sorgusuz
kabulii, kadinlarin hor gériilmesi ve bagimli kilinmasi, dinsel
ytiktimliiliiklerin temel  torensel  karakteri ve @ dinsel
ytikiimliiliiklerin btiytik sadeligi ve miitevazt ahlaki emirlerin daha
biiytik sadeligi.” (Weber, 2012: 413). Ancak Weber’in saymis
oldugu bu nitelikleri Islam’da gérmek muimkuin degildir. Islam’in
koleciligi kaldirdigini, kadinlara haklar tanidigini gérmezden
gelmek mumkuin degildir. Weber’in bu séylemleri, Islam’ genel
cizgisinden kaydiran ve farkli yorumlayan Islam toplumlarinda
az cok gortlebilir ancak, 6z Islam dininde bu nitelikler yoktur.

Weber’in Islam hakkindaki gorislerinin oryantalist bir
bakis acis1 sergiledigini séylemek mtmkundur.

Weber’in islam Toplumlar:1 Hakkindaki Goriigleri

Simdi ise Weberin Islam toplumlar1 hakkindaki ve
inanclarin toplumsal hayati nasil sekillendirdigine dair gértisleri
ele alinacaktir.

Weber, ilk olarak inanc¢larin toplumsal hayati nasil
etkiledigine bakar ve karizma ve rutinlesme, hayat alanlari
arasindaki farklilasma ve dunya gortslerinin i¢c mantigl
maddelerini, inanclarin toplumsal hayati etkileme boyutu olarak
siralar. Weber’in karizma ve rutinlesmesinden kast1 6nceki gticli
inanclarin bir grup taraftar arasinda giindelik hayat icerisinde
butinlesmesidir. Hayat alanlari arasindaki farklilasma ise,
politik, iktisadi, dini ve dustncede olan farkliliklardir (Arslan,
2012: 130).

Ikinci olarak Weber, inanc¢ sistemlerinin toplumu
etkileyebilmesi Uic asamada gerceklesir; bluyl, din ve bilimdir
der. Bu Uc¢u evrimsel bir stireci géstermez ancak toplumlarda
bunlardan biri daha baskin olarak gérultir. Birinin bulunmasi
digerinin yoklugu anlamina da gelmemektedir. Biytintin dinden
farki, dogauistii guclerin algilanabilir bir sekilde
maddelestirilmesidir. BliylnUn tersine din ise inanan kisinin,
hayatini uhrevi amaclar dogrultusunda yeniden yo6nlendirir.
Weber, dinin toplumsal iligkileri yeniden sekillendirebilecegini,
daha dogrusu boéyle bir potansiyel tasidigini iddia etmektedir.
Dinin buytlerden farkli olarak toplumda oynadig: rol, toplumsal
istikrar1 saglamak ya da tam tersi dinsel kurtulus amacina
uygun olarak inanan kisinin hayatinda radikal bir yeniden
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yonlendirmeye kadar uzanabilir. Bu yeniden yoénlendirme
iktisadi ya da politik hayat alanlarinda da 6énemli degisikliklere
neden olabilir. Son olarak bilimsel asama da ise, gercege sahip
olma iddiasindaki inanclar 6zel inan¢ alanina cekilmeye zorlanir.
Boylece bilimsel bilgi, biiytisel ve dinsel inanclarin yerini almaya
baslar (Arslan, 2012: 130).

Weber’in iddiasinin temelinde Islam toplumlarinin askeri ve
ekonomik kosullari nedeniyle kapitalizmin olusmasina elverisli
olmadig1 anlayis1 yatmaktadir.

Weber’in Islam taniminin merkezinde “askeri giidii” kavrami
yer almaktadir. O, Din Sosyolojisi yazilarinda, askeri giidilerin
tek guiduisel dili oldugu gerekcesiyle, islam’in ilk ortaya cikisinda
“sehirli aydinlarnin degil ganimet, fetih ve cinsel arzularint tatmin
beklentisi icinde motive edilmis disiplinli savas¢ulardan olusan bir
bedevi silahsorlar dini oldugunu” iddia eder. Dolayisiyla onlarin
Islam’a bagliliklarn1 da ya ganimet beklentisiyle ya da askeri
tehditlerle saglanmis olmaktadir (Kurt, 2010: 7). Islam’n
rasyonel bir toplum yapisina sahip olmamasi “askeri gtidii” ve
“ganimet beklentisi” kavramlariyla iliskilidir. Bundan dolay:
Weber, kapitalizmin belirleyici unsurlari olarak gérdtigi “serbest
pazar’, “rasyonel teknoloji”, “rasyonel hukuk”, “otonom sehirler”
ve Dbunlarin ortaya ckardign  “burjuva swufinin  islam
toplumlarinda ortaya cikamayacagini dile getirmektedir. Weber’e
goére bunlar, butintyle Bati toplumlarinda goértilecek unsurlar
ve degerlerdir. Islam toplumlarinda ise, onlarin yerini dini hukuk
ve is diinyasindaki devlet miidahalesi almistir. Farkli bir
ifadeyle, Islam toplumlarinin 6zelligi; feodal ahlak nedeniyle
sehir hayatinin ve siyasal istikrarin yoklugu —var olan sehirler
mustebit kral ya da padisahin askeri karargahidir-, dini ve keyfi
hukukun gecerliligi, ticarette surekli devlet muidahalesinin
varligidir (Turner, 1997: 3-14).

Weber, ortaya atmis oldugu bu iddialar ile Islam
toplumlarinda kapitalizmin gelismeyecegini dile getirmektedir.
Weber’in ortaya atmis oldugu bu iddialar elestirel olarak ele
alindiginda ise, sunlar1 séylemek mtimktindur;

ilk olarak Weber’in “Islam sehirli aydinlarin degil disiplinli
silahsorlarin dinidir ve Islam’in basarist topragin askeri bakimdan
fethine dayanmaktadir.” anlayis: elestirilebilir bir anlayis olarak
gbze carpmaktadir. Islam’ kabul edenlerin, hem bedeviler hem
ticcarlar, hem zayif kisiler hem de koélelerden olustugunu
sdylemek mumkiindir. H. A. R. Gibb, ilk dénemlerinde Islam’a
baglanmalarinin  dogasi  bakimindan  toplumsal grubu
(Muislimanlar1) birbirinden ayirir. Birincisi Islamin dinsel
ruhunu tamamen kabul eden ve peygambere karsi saf bir
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sorumluluk duygusuna sahip, gercek muhtediler grubudur.
Gercek muminler olarak da ifade edilebilir. Taraftarlarin ikinci
grubunun ise, yeni harekete faydaci gudulere dayanan daha
sekilsel bir baghliklar1 vardir; bu grup tipik olarak Islam’in
ekonomik bireyselciliklerini azaltamadigi Mekkeli tliccarlari
kapsamaktadir. Tlccarlar icin Islam, Bedevileri zapt etmek
acisindan ek bir fayda saglar. Islam’a baglliklar1 ya ganimet
beklentisinden ya da askeri tehditlerden kaynaklanan Bedeviler
de Uclncu bir grubu temsil etmektedirler (Gibb’ten aktaran
Turner, 1997: 77). Yani Weber’in iddia ettigi gibi tek bir bedevi
gruptan séz etmek mumkiin degildir. Weber, bizzat Islam’n,
[slam’a ‘saf’ ve ‘tarafli’ baglanma arasinda bir ayrim yapip
yapmadigl sorusunu sormaz; en azindan sunu ima eder;
peygamberin, Islam’n, savasci kabilelerin maddi c¢ikarina
dayandigini bir hayli acik bir bicimde kavramis oldugu gibi,
[slam’a ganimet beklentisiyle baglanmak tamamiyla kabul
edilebilir bir seydi. Ancak, Kur’an ve ilk dénem biyografik
kayitlar, Peygamber ve ashabinin Islam’a menfaatci bir sekilde
baglanmaya kars: surekli olarak diismanliklarini koruduklarini
gostermistir. Ozelde, Kurani Kerim’de ikiytzliilere yoneltilen
giclii ve etkili suclamalar vardir (izutsu’dan aktaran Turner,
1997: 78). Kuran1 Kerim’deki Enfal ve Tevbe suresi buna 6rnek
olarak gdsterilebilir. Weber’in ilk dénem Islam ve Miuisltimanlar
hakkindaki gortsleri tamamen ampiriktir. Weber sosyolojisi
bize, aktériin toplumsal iliskilere getirdigi 6znel yorumdan, bir
gozlemcinin aciklamasina gecerken atilmasi gereken adimlarin
taslagindan olusan metodolojik bir program sunar, bu ylzden
Weber’in Islam’in baslangici ve peygamber hakkindaki yorumlari
gozden gecirilirken gorulmektedir ki, Weber ashinda kendi
metodolojisiyle celismektedir. Weber Muslimanlarin kendileri
hakkindaki yorumlarini gérmezden gelmekte ve bu nedenle
Islamn, kismen ganimet ve miulk arayisi olarak acikladig
indirgemeci bir argiman sunmaktadir (Turner, 1997: 81).

Ikinci olarak Weber, Islam toplumlarinda sehir hayatinin ve
siyasi istikrarin olmayacagini ifade etmektedir. Fakat Islam dini
ortaya cikmadan 6nce Mekke sehir 6lctitlerine uygun bir yerdi ve
Islam dininin toplumsal hayata gelmesiyle birlikte, Mekke,
gelismesini ve buyUmesini sUrdirdd. Sunu da ifade etmek
gerekir ki, Medine de Muslimanlarin hicret etmesiyle beraber
ekonomik ve demografik gelismeler sonucunda sehir haline
dontismus ve gelisim godstermistir (Turner, 1997: 142-143).
Yukarida da gectigi tizere, Islam’in liderliginde sadece bedevilerin
degil, Mekke’nin orta 06lcekli ticaret elitinin de oldugunu
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belirtilmekte fayda vardir. Kirsal kesim kultirint yansitan
bedevilik degil, yogun ticari iligkilerin ve egitim faaliyetinin
yaygin oldugu sehirli bir kulttir, ilk Islam toplumunun basat
ozelligi olarak dikkat cekmektedir. Bu durumu, Islam’in bir
devlet kurumu igerisinde gelisimini surdirdigd Medine
doneminden itibaren go6zlemlemek de muUmkuindir. Medine
déneminin ilk yillarindan itibaren halkin c¢ogunlugunun
destegini almis bir lider konumuna ytkselen Hz. Muhammed,
eskinin asiret ydnetimi yerine yazili hukuk kurallar1 bulunan bir
site devleti kurmustur. Kisa slUrede saglanan toplumsal
butinlik nedeniyle Muslimanlar, “bedavetten” “medeniyet’e ve
“sehir kultirine” gecisin bir sembolil olarak, hakimiyetini
tamamen ellerine gecirdikleri Yesrib’in adini Medine’ye (sehir)
cevirmislerdir. Ayrica ilme 6nem vermisler, ilim meclislerinde
genclerin okumasina yardimci olmusladir. Peygamber bizzat
bununla ilgilenmistir. Islam, eskinin kan ve nesep birligine
istinat eden koyu kabilecilik anlayisinin yerine din ve akide
kardesligine dayali bir millet (Gmmet) anlayisi getirmek
istemistir. Tim bunlar ilk islam toplumlarinin sehirli olduguna
delidir. (Kurt, 2010: 11-12). Weber’in, Islam’da sehirlerin
olmayacag tezi ile yanildig1 gértilmektedir. Ancak siyasi dengeler
hakkinda su yorumu getirmekte fayda vardir. Peygamber,
vefatindan sonra yerine kimin gececegini sOylememis, Kur’an’
Kerim ile ve kendisinin biraktigi stinnet/hadis ile Islam
toplumlarinin yonetilmesi gerektigini belirtmistir. Hz. Ebu Bekir
ve Hz. Omer dénemlerinde siyasi istikrar kismen saglansa da Hz.
Osman ve Hz. Ali dénemlerinde Islam toplumlarinda siyasi
anlamda ilk catlaklar yasanmaya baslamistir. Daha sonra
Emeviler donemi ve Abbasiler dénemiyle bu catlaklar giderek
genislemis, siyasi istikrarsizlik konusunda Weberi haklh
cikarmistir. Ancak siyasi istikrarsizlik olmasina ragmen
toplumun temel yapis: saglam kalmistir. Turner (1997:294) bu
konudaki fikirlerini séyle bir benzetmeyle ele almaktadir; siyasi
denge istikrarsiz olmasina ragmen, tekrarlanan hanedan
devrimleri, toplumun temel yapisina dokunmamaktadir. Bu bir
nevi muzik esliginde oynanan sandalye kapmaca oyununa
benzemekte olup, sirasi gelen gorevli iktidara gecmektedir.

Weber’e ait bir diger goértiis ise, “Islam toplumlarindaki
bireylerin hazct oldugu iddiasidir.” Islamn kadin ve cinsellik
konusunda hazci (hedonist) bir ahlaka sahip oldugu anlayisi,
esas olarak geleneksel oryantalistlere ait bir sdylem olarak
dikkat cekmektedir. Weber Islam dinini; “ganimet, fetih ve cinsel
arzularimi  tatmin  beklentisiyle motive edilmis disiplinli
savascilardan olusan bir bedevi silahsorlar dini” olarak
nitelerken; Islam’da ahiretin bile “askerlerin nefsani arzularimin
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tatmin edildigi bir cennet olarak tasvir edildigini” soylerken
butinuyle s6z konusu oryantalist bakis acisiyla konuya
bakmaktadir (Kurt, 2010: 17). Islamn kendi kaynaklariyla
konuya yaklasildiginda hazci ve cinsel bir yaklasimin olmadigini
gérmek mumkundur.

Son olarak Weber’in “Islam toplumlarinda dini ve keyfi
hukukun gecerliligi” ilkesi ele alinacaktir. Weber’e gore “Yalnizca
Bati, sistematik, rasyonel ve soyut bir hukuki kodun ekonomik
faydalarint kullanabilme yetenegini’” gostermektedir. Asya, Afrika
ve Orta dogunun babadan ogula gecen bir anlayis olan
patrimonyal toplumlarinin hukuk gelenekleri genellikle keyfidir
ve Musliman toplumlarda hukuk, Kadilarin o6nsezilerine ve
kararlarina birakilmistir (Turner, 1997: 192-193). Weber, politik
yararlarin ihtiyaclarina uydurulan bir hukuk sisteminin siyasi
sonucglariyla degil, rasyonel hukuk ve rasyonel kapitalizmle
ilgilenmektedir. Weber “Islam hukukunun hem icerigi hem de
toplumsal baglamunin sert kurallastirmayla bicimsel rasyonel bir
sistemin olusumunu engelledigini gdéstermeye” calismistir.
Ulastig1 sonug, rasyonel hukukun yoklugunun, Islam tilkelerini
cagdas cizgideki kapitalist gelisme icin gerekli bir 6n kosuldan
yoksun biraktigi seklinde olmaktadir (Turner, 1997: 209). Bir
nevi Weber rasyonel hukuk kapitalizmin olusmasinda etkilidir
anlayist gelistirmistir. Ancak Turnerin (1997:209-2010)'da da
ifade ettigi gibi, kapitalistlerin, ihtiyac duydugu fetvalar kadi
adaletini de iceren diger yollarla karsilanabiliyorsa, rasyonel
hukukun, kapitalizmin zorunlu bir 6én kosulu olmadig1 gérulir
ve Weber’in ortaya atmis oldugu bu iddia yanlhislanmais olur.

Tam bunlan ifade ettikten sonra Weber’e yonelik elestirileri
ise genel hatlariyla séyle siralayabiliriz:

e Weber incelemelerinde pek cok Batili bilim adami gibi
Avrupa merkezli gériis sergilemistir,

e Cografi kesiflerden sonra eski ticaret yollar1 degismis ve
Avrupa toplumlari sémiurgecilige baslamistir. Bundan dolay:
kapitalizme sémurgecilik yol acmistir,

e Weber Islam hakkindaki kanaatlerinde yalnizca
donemindeki  mustesriklerin  tarafgir  degerlendirmelerine
dayanmistir. Ayrica Islam hakkindaki kanaatleri Weber’in ahilik
gibi bir kurumun varligindan haberdar olmadigini bize
goOsteriyor.

e Weber Din-Ekonomi iligkilerindeki dustnceleri ile
Marx’in bir panzehiri degil tamamlayicisi gérintiisti vermektedir.
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Zira neredeyse her ikisi de Ekonomi ve dini birbirlerine bagimlh
iki degisken olarak almislardir,

e Weber ayrica Islam’la ilgili elestirilerinde Islam’in ticaret
ve tlUccar simnifina bakisina ve Kur’anin ticaret sdylemine
yeterince dikkat etmemistir (Arslanttirk, 2015: 297).

SONUC

Weber’e gbore Protestan ahlakinin Kalvinist 6gretisi
Kapitalizmin gelismesinde belirleyici rol oynamaktadir. Protestan
ahlakina sahip birey dini disltincenin vermis oldugu psikolojik
ve eylemsel Ogretilerin baskis1 altinda Tanri'nin kralligini
kurmak adina iyi islerle mesgul olmaktadir. Liks bir hayattan
kacinmakta ve secilmis gibi hareket etmektedir. Ancak,
kazanilan ve surekli biriken servet bir miiddet sonra kapitalist
ruhun dogmasina aracilik etmistir. Tanri’nin kralligini kurmak
adina yapilan eylemler bir stire sonra dunyevi (sektler) bir hal
alarak insanligin kralligini kurmaya déntsmustir. Bunun
sonucunda ise Protestan Ahlakin Kalvinistik 6gretisi kapitalist
bir bireyin olusmasini tesvik etmistir diyebiliriz.

Weber, “Piiriten bir ahlak ve serbest pazar, rasyonel
teknoloji, rasyonel hukuk, otonom sehirler ve bunlarin ortaya
ctkardigt burjuva swmnifinin yoklugu” ve ayrica dini hukuk ve is
dinyasinda devlet muidahalesi gibi 06zellikler nedeniyle bati
toplumlarinin  disindaki Islam toplumlarinda kapitalizmin
gériilmeyecegini éne stirmektedir. Weber’in, Islam toplumlarinda
olmayan o6zellikleri siralarken tamamen oryantalist bakis agisini
benimsemis olmasi ve Islam’in ézline degil bozulmus yonlerine
odaklanmasi Weberi yanlis sonuclar cikartmaya sevk
etmektedir. Ancak ginumuz Islam toplumlarina bakildiginda
Kapitalizme ait olan degerleri gérmek artik mumkutndir. O
donemde o kosullar icerisinde Protestan ahlakinin Kalvinistik
Ogretisi, kapitalizm Utizerinde belirleyici ya da az cok etkileyici rol
oynamis olabilir ancak giintimtiz Islam toplumlarinda Kalvinistik
ogretiler olmadigi halde kapitalist Muslimanlar goze
carpmaktadir. Ulgener (1981:12-13)de “Kapitalizmi kapitalizm
yapan sadece para, sermaye akimi ya da o akimlarnin gévdelestigi
kuruluslar degil, aynt zamanda ve belki daha dénemli élctide o
cagwin tipik insaniun davramis bigimi, tercihleri ve biitiin bunlarin
toplam ifadesi olan yasayis normlardir.” der. Bu noktadan
hareketle, Weber’in caginin insaninin davranislari kapitalizmi
getirmistir ve bunun da dinle iliskisi bulunmaktadir diyebiliriz.
Ancak glinumuzde davranis kosullar1 farkli oldugu icin,
kapitalizmi belirleyen unsurlarda farklilasmaktadir. Weber’in
kurami kendi cag kosullarinda gecerli olabilir ancak giintimuz
[slam toplumlarinda gecerli oldugunu sdylemek pek mumkiin
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degildir. Aksine Islam dini antikapitalist ilkelere daha yakin bir
goéruntli  sergilemektedir. Ancak uygulamada, Musliman
toplumlarin Islam’n ilkelerini degistirdikleri ve kapitalist sisteme
ayak uydurduklar1 géortilmektedir.
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2010-2013 YILLARINDA SORULAN YGS VE LYS TARIH
SORULARININ ORTAOGRETIM TARIH DERSI OGRETIM
PROGRAMLARI ACISINDAN DEGERLENDIRILMESI

Ismail KAYA”
OZET

Bu calisma Yuksekogretime Giris Sinavi (YGS) ve Lisans
Yerlestirme Sinavi (LYS) uygulamalarinda oldukca o6nemli bir
yere sahip olan Tarih sorularinin ortadégretimde uygulanan Tarih
Dersi Ogretim Programlarn ile karsilastirlmasi amaciyla
yapilmistir.

Calisma kapsaminda 2010 ile 2013 yillar1 arasinda YGS ve
LYS’de sorulan tarih sorularn ve 2007 yilindan itibaren
uygulamaya konulan 6gretim programlari incelenmistir.

Son olaraksa goériilen eksikliklerin giderilmesine ve kapsam
gecerliligine dair oneriler dile getirilmistir. Bu baglamda
sorularin konulara gére dagilimi énceden planlanmadig icin her
yil bir baska konuda yigilma oldugu goérulmustir. Bunun 6ntine
gecebilmek icin konulardan c¢ikacak soru sayilari belirlenebilir ve
bunlar hedefi zorlayacak 6l¢ctide azaltilip cogaltilmayabilir. Sinav
sorulari, ortadgretim ders  programlarindaki Unitelerin
agirlhiklarina goére hazirlanabilir. Sinavlarda, mufredatta yer alan
her konudan soru yoneltmeye gayret gosterilerek "Kapsam
Gecerligi" ilkesine uyulabilir.

Tarih dersleri konusunda bir 6grencinin neleri bilmesi
gerektigi konusu acgiklik kazanmadig i¢cin sinavlarda her yil bir
baska konuya agirlik verilip diger konularin ihmal edilmesi bu
gercegi ortaya koymaktadir. Dolayisiyla sorularin konulara goére
dagilimi 6nceden tespit edilip yayimlanabilir.

Anahtar Kelimeler: YGS ve LYS Tarih Sorulari, Tarih Dersi
Ogretim Programlari, Universiteye Giris, Universiteye Giris
Sistemleri
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EVALUATION OF HISTORY QUESTIONS ASKED IN YGS
AND LYS EXAMS BETWEEN 2010-2013 ACCORDING TO THE
TEACHING PROGRAMME OF HISTORY

ABSTRACT

This study is done to compare the subject of History in
secondary schools to the questions of History which are very
important in YGS and LYS exams.

In this study, questions of History subject asked in YGS
and LYS exams between 2010 to 2013 and teaching programme
simplemented since 2007 have been examined.

As a coclusion, some suggestions mention to correct the
deficiencies which have been expressedand how many questions
can be asked from which units in terms of content validity.

Finally, proposals have been made fore liminating the
deficiencies and for the validity of the content. In this context, it
is seen that the distribution of the topics according to the
questions is not planned in advance, so it is seen that it
accumulates in another subject every year. In order to be able to
avoid this, the number of questions to be extracted from the
topics can be determined and they may not be reduced and
multiplied so as to force the target. Exam questions may be
prepared according to the weight of the units in the secondary
school curriculum. Questions will be asked from each subject in
the curriculum during the exams and the “Validity of Content"
principle will be followed.

Since the subject of what a learner should know about
history lessons is not clear, it is revealed that the examinations
are focused on another topic every year and other subjects are
neglected. Therefore, the distribution of the questions according
to the topics can be determined and published beforehand.

Key Words: Questions of History in YGS and LYS Exams,
Programmes of Teaching History, Entrance of University, The
Systems of University Entrance
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2010-2013 YILLARINDA SORULAN YGS VE LYS
TARIH SORULARININ ORTAOGRETIM TARIH DERSI
OGRETIM PROGRAMLARI ACISINDAN
DEGERLENDIRILMESI

GIRIS

Egitim ulkelerin kalkinmasinda ve gelismesinde 6énemli
unsurlardan biridir. Bu ac¢idan Turkiyede de egitim
alaninda o6nemli degisim ve gelismeler yasanmaktadir.
Bunun en somut Orneklerinden birisi de 6gretim
programlarinda yapilan glncelleme ve degisikliklerdir.
Nitekim bu degisikliklerden tarih dersi de etkilenmis ve
2007 yilindan itibaren ders kitaplar1 yeni Ogretim
programlari dogrultusunda yazilmaya baslanmistir. 2017
yili itibariyle de tarih mufredatlar: yeniden giincellenerek 9.
Siniflardan itibaren uygulamaya konulmustur.

Egitimin 6nemli kademelerinden birisini de
yuksekoégretim  olusturmaktadir ve  neredeyse tim
ortadgretim Ogrencileri icin Universiteye gitmek adeta bir
ideal haline gelmistir. Dolayisiyla bu durum universite
kapisinda bir birikmeye yol acmis ve bu birikenler
arasindan TUniversiteye girmeye hak kazanacaklar icin
degisik adlarla giris sinavlari uygulanmistir. Bu sinavlar
O0gretim programinda degisiklige gidilen tarih dersinin
Onemini daha da artirmistir.

Ancak programi hazirlayan kurum ile sinav sorularini
hazirlayan kurumun farkli olmasi1 ve aralarinda tam bir is
birliginin bulunmamasi1 dolayisiyla bazi aksakliklar da
ortaya ¢ikmistir. Ornegin programda agirlik acisindan énem
tasiyan bir konu sinavlarda ayni oranda sorulmayabilmistir.
Bu nedenle calismamizin konusunu 2010-2013 yillarinda
sorulan sorular olusturmaktadir. 2013 yilindan sonraki
sorularin konu dis1 birakilmasinda OSYM’nin tiim sorular
aciklamamasi etkili olmustur.

Calismada sorularla programlar arasindaki
uyum/uyumsuzluk durumu ortaya konulmaya calisilarak
uyumsuzluklarin nasil giderilebilecegine dair oneriler dile
getirilmistir. Bu yoénuyle bir denge durumu kurulmasi
acisindan calismanin faydali olabilecegi kanaatindeyim.
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1.2.Yontem

Calisma tarama modeli! temel alinarak yapilacaktir.
Calismanin evrenini YGS ve LYSde c¢ikmis sorular
olustururken o6rneklemi ise 2010 — 2013 yillar1 arasinda
YGS ve LYS’de sorulan Tarih sorulari meydana getirecektir.

2. Tarih Miifredat1

Tarih konulan ilkégretimden itibaren Hayat Bilgisi ve
Sosyal Bilgiler derslerinin birer bélimu olarak sunulsa da
ilk6gretimden itibaren mtufredat programlarinda okutulmasi
zorunlu olan baslica alanlardan birini teskil etmektedir
(Ding, 2004, s.2).

Milli Egitim Sistemimizin merkeziyetci bir yapiya sahip
olmasi1 dolayisiyla diger alanlarda oldugu gibi tarih
programlar1 da bakanligin merkez 6rgiitiine bagli bir kurum
olan Talim ve Terbiye Kurulu tarafindan ya da bu kurulun
gorevlendirmis oldugu ihtisas komisyonlarinca
hazirlanmakta ve uygulamaya konulmaktadir.

Cumbhuriyet Dénemi’nin ilk lise programi 1924 Lise
Mufredat Programi’dir (Kocak, 1998, s.78). Calismamizda ise
2007 tarihli 9. Sinif, 2011 tarihli 10. Sinmif, 2012 tarihli
Tirkiye Cumhuriyeti Inkilap Tarihi ve Atatiirkctiliik ile 2012
tarihli Cagdas Turk ve Diinya Tarihi Dersleri Ogretim
Programlar1 dikkate alinacaktir.

Yeni ortadgretim programi tarih oOgretiminde yerlesik
egitim yéntemlerinde kéklti bir degisim éngériyor (Oztiirk,
2009, s.2). Turkiye’de tarih dersleri buyuk o6lctide duz
anlatim ve soru-cevap yoOntemleriyle islenmekteydi. Yeni
program ise tarih dersini o6grencilerin aktif bir sekilde
katilacaklar1 farkli etkinlikler cercevesinde yapilmasini
amacliyor. Boylece 6grenci merkezlilik yaklasimi programin
en cok Uzerinde durdugu hususlardan birisi olarak ortaya
cikiyor.

Yeni ortadgretim tarih programinda 6n plana c¢ikan bir
diger husus o6gretimin kazanimlari etrafinda planlaniyor

1 Bu model ge¢cmiste ya da halen var olan bir durumu var oldugu sekliyle betimlemeyi
amaglayan bir yaklagimdir. Orneklemden elde edilen veriler, evren hakkinda genel bir
yargilya varmak amaciyla kullanilacag i¢in arastirma genel tarama tlrtinde olacaktir.
Butlin evreni calismak yerine evreni temsil glictine sahip sinirli sayida birey, olay veya
olguyu arastirma kapsamina dahil etmek oldukca pratik bir yontemdir (Yildirim ve
Simsek, 2011, s.101).
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olmasidir. Onceki programlarda hedeflerle ilgili olarak
genellikle tarih 6gretiminin genel amaclarinin belirtilmesiyle
yetinilmisken alt konularin amaclarinda bunlar bilgi
aktarimina yonelik hedeflerle sinirlh  kalmistir. Yeni
programda ise kazanimlarin sadece bilgileri degil beceri,
tutum ve aliskanliklar1 da kapsadigi acik ve vurgulu bir
sekilde belirtilmistir. Program temel beceriler ve tarihsel
diisinme becerileri seklinde iki bashik altinda tanimladigi
genel kazanimlara paralel olarak her konu igin ayri
kazanimlar belirtmektedir (Oztiirk, 2009, s.5).

Ogretim programlarinin, ortadgretim sonrasi bir él¢me
ve degerlendirmesi durumundaki YGS ve LYS’nin,
gintimuzde Olcme aracindaki niteliklere haiz en 6nemli
sinavlar oldugu dustnulmektedir.

Bu baglamda yeni mifredatlarda yer alan konular
asagidaki tablolarda gozler 6nline serilmistir.

Tablo 1. Tarih Dersi 9. Sinif Ogretim Programi Uniteleri, Kazanmim
Sayilar, Sureleri ve Oranlan (MEB, 2007)

UNITE Kg‘@gﬁ“ SU%%PP?RS ORANI (%)
1. Tarih Bilimi 9 14 20
2. Uygarligin Dogusu ve ilk Uygarlhklar 6 10 14
3. 1lk Turk Devletleri 8 12 18
4. E;ir:ril“arihi ve Uygarlig: (13. Yuzyila 7 10 16
5. Trk-Islam Devletleri (10-13. Y{izyillar) 8 12 18
6. Turkiye Tarihi (11-13. Yuzyil) 6 14 14
7. Toplam 44 72 100

Tablo 2. Tarih Dersi 10. Sinif Ogretim Programi Uniteleri, Kazanim Sayilari, Stireleri ve Oranlar

(MEB, 2011)
P KAZANIM SURE/DERS o
UNITE SAYISI SAATI ORANI (%)
1. Beylikten Devlete (1300-1453) 9 12 17
2. Dlinya Guct Osmanl Devleti (1453-
1600) 16 18 25
3. Arayis Yillart (XVII. Yy) 11 11 15
4. Degisim ve Diplomas1 (XVIIIL. Yy) 11 11 15
5. En Uzun Yuzyil (1800-1922) 17 20 28
TOPLAM 64 72 100
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Tablo 3. T.C Inkilap Tarihi ve Atattirkciiliik Dersi Ogretim Programi Uniteleri, Kazanim Sayilari,
Streleri ve Oranlar1 (MEB, 2012)

UNITE e ORANI (%)
1. 1881’den 1919’a Mustafa Kemal 4 6 7
2. Milli Micadele’nin Hazirlik Donemi 7 8 11
3. Kurtulus Savasi’nda Cepheler 5 8 8
4. Turk Inkilab: 12 16 19
5. Ataturkculiik ve Atattirk flkeleri 28 22 45
6. Atattirk Donemi Turk Dis Politikas: 4 6 7
7. Atatirk’tin Olimu 2 23 3
TOPLAM 62 72 100

Tablo 4. Cagdas Tiirk ve Diinya Tarihi Dersi Ogretim Programi Uniteleri, Kazanim Sayilari, Stireleri
ve Oranlar1 (MEB, 2012)

UNITE KSA:Q:'SIIM SUl;%Pr?RS ORANI (%)
1. 20. Yuzyil Baslarinda Dunya 8 28 19
2. Ikinci Dlinya Savast 6 20 14
3. Soguk Savas Dénemi 9 28 20
4. Yumusama Doénemi ve Sonrasi 9 32 22
5. Kiresellesen Diinya 10 36 25
TOPLAM 42 144 100

Simdiye kadar ele alinan programlar incelendiginde
tarih derslerinin ortadgretim programlarindaki yerinin daha
da guclendirildigi gértilmektedir. Davraniscilik yaklasimi
esas alinarak planlanan ve uygulanan o6gretim surecleri
sonunda ulasilan ciktilarin 21. yy. baslarindaki cagdas
Tuark toplumunun ve hizla gelisen gliinimuz duinyasinin
ihtiyaclarin1  karsilayacak niteliklere sahip olmadigl
gorilmustir. Bundan dolayr 2003 yilindan itibaren
hazirlanip uygulamaya konulan 6gretim programlarinda
degisiklik projesi yapilandirmaci egitim anlayisi esas
alinarak kurgulanmistir (Ding, 2011, s.2139).

Yapilandirmacilik yaklasimina goére hazirlanan yeni
egitim programi O6grenmeyi Ogrenmeye Onem veren bir
anlayisla, 6grencilerin tarihsel bilgilerini artirmanin yani
sira onlar1 dusUinmeye, arastirmaya, soru sorma Ve
sorgulama ile birbirleri ve oOgretmenleriyle etkilesimde
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bulunmaya tesvik ederek kavram, deger ve beceri 6grenimi
gelistirmeyi amaclamaktadir.

3. Yiiksekogretim ve Yiiksekogretime Giris Sistemi

Yuksekogretim kurumlar1t ve oOzellikle Universiteler
tarih boyunca bilginin Uretildigi, yorumlandigi,
zenginlestirildigi, elestirildigi ve aktarildigni kurumlar
olagelmistir. Universite ve yliksekdégretim kavramlarina kimi
zaman ayri anlamlar yluklenmekte oldugu, kimi zaman da
temel amac ve islevleri bakimindan ayni cerceve icinde
degerlendirildigi gérilmustir (Baskan, 2001, s.22). Ancak
yuksekogretim kurumlar icinde Universiteleri digerlerinden
ayiran en belirgin 06zelligin arastirma islevlerine vermis
olduklar: agirlik oldugu goértilmektedir.

1973te yayimlanarak yururliige giren Milli Egitim
Temel Kanunu'nun 34. Maddesinde ve 2547 sayili
Yuksekogretim Kanunu’nun 3(a) maddesinde
yuksekogretim, ortadgretime dayali ve en az iki yillik
yuksekogretim veren kurumlar: icine alan bir sistem olarak
tanimlanmistir.

Belirtilen bu yasal dayanaklar ve bilim camiasinda
kabul goéren dusutnceler dogrultusunda yuksekégretimin
amac ve gorevlerini, egitim— 6gretim, bilim Uiretme ve yayma
seklinde belirtilebilecek olan Uu¢ fonksiyona glinumuzde
sanayi ile butinlesme ve cevreye hizmet gorevleri de
eklenmistir (Arslan, 1999, s.195).

Modern donemde karsimiza ¢ikan ve evrensel bir ideal
olarak kabul edilen universite fikrinin Ui¢ esas noktasi
oldugu sodylenebilir. Birincisi, Universite insan bilgisinin
tiimuyle ilgilenir. Ikincisi, tiniversite hakikatin bagimsiz bir
sekilde arastirildigi yerdir. Uctlinciisti, Universite degisik
alanlardan temsilcileri de barindiran ve kendi kendini
yoneten bir kurumsal yapiya sahiptir.

Ozellikle 20. ylizyilin sonlarina gelindiginde, bilhassa
Amerika ve Amerika etkisindeki tulkelerin bir kisminda,
kuiresellesme, sirketlesmecilik, isletmecilik ve
piyasalasmayla birlikte Uiniversite denen kurumun tek bir
fikir etrafinda Orglitlendigini ve duizenlendigini séylemek
artik mimkuin degildir (Ktictikcan ve Gur, 2010, s.47).

20. yluzyilin son ceyreginden itibaren gelismis tlkelerde
bilgi toplumuna gecis streci baslamis ve bilgi ekonomisi adi
verilen yeni bir kuresel ekonomik yapi olusmustur. Bu
stire¢, bilginin Uretilmesi ve paylasilmasindan birinci
derecede sorumlu olan Universitelerden beklentileri artirmisg
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ve hemen tuim ulkelerde yuksekogretim toplumlarin ilgi
odagi haline gelmis ve bu artan beklentileri karsilayacak
sekilde, yuksek6gretimin yeniden yapilandirilmasi giindeme
getirilmistir (YOK, 2007, s.13).

Olcme Secme ve Yerlestirme Merkezi (OSYM)nin
aciklamalari dikkate alindiginda, Cumbhuriyet
doneminde, 1960'h yillara gelinceye kadar lise mezunlar: az
oldugundan pek c¢ok fakulte, kendisine basvuran bu
mezunlari sinavsiz kabul etmistir. Kontenjanlarini asan bir
taleple karsilasan fakulteler secme isini, genellikle su
yollardan birini izleyerek yapmaistir:

1. Basvuru sirasini dikkate alma ve ihtiya¢c kadar adayi
kabul ettikten sonra kayitlari durdurma,

2. Fakultede verilen egitimin niteligini dikkate alarak
liselerin fen ya da edebiyat kolu mezunlarini kabul etme,

3. Basvuranlarn lise bitirme derecesine gére siralayarak
bu siraya gore 6grenci alma.

Lise mezunlarinin artmasi ve lise dengi okul
mezunlarina da  yuksekoégretime  basvurma  hakki
verilmesiyle, yukarida 6zetlenen 6grenci secme yodntemleri
ihtiyaca cevap veremez duruma gelmis; fakulteler kendi
amaclarina uygun giris sinavlari diizenlemeye baslamistir.
Bu son durumda 6grenciler, sinavlara katilabilmek icin tilke
icerisinde sehirden sehire kosusturmak zorunda kalmaislar;
ayni gin ve saatlere rastlayabilen sinavlardan birine katilip
digerine katilamama  durumlariyla  kars: karsiya
kalmislardir. Bu durum, adaylar ve velileri arasinda énemli
yakinmalara yol acmistir

1960’11 yillardan sonra lise mezunlarinin artmasi ve
cesitli lise ve/veya dengi okullarin mezunlarina
yuksekoégretime basvurma hakk: verilmesiyle, 6nce bazi
fakulteler daha sonra da Universiteler kendi blinyelerinde
yuksekogretime giris sinavlar1 diizenlemeye baslamislardir.
Sonrasinda ise bazi Universiteler sinav usul ve esaslan ile
uygulama takviminde birlikte hareket etme yoluna
gitmislerdir. Bu uygulama 1974 yilinda, Universitelerarasi
Kurulun Tuniversiteye girisin ulke capinda merkezi bir
sinavla yapilmasina karar vermesine kadar sUrmustur.
Universitelere 6grenci secme ve yerlestirme islemleri 1981
yilina kadar bu Kurul tarafindan yturatdlmustur.
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1981 yilinda sistem yeniden degistirilerek Ogrenci
Secme Sinavi (OSS) ve Ogrenci Yerlestirme Sinavi (OYS)
seklinde iki basamakli bir sinav haline getirilmistir. 1982
yilindan itibaren adaylarin diploma notlar1 Ortadgretim
Basar1 Puani (OBP) adi altinda belirli agirliklarla sinav
puanlarina eklenmistir. 1987 yilindan itibaren ise
yuksekogretim programlar1 ile ilgili tercihlerini belli
alanlarda toplayan adaylara, sinavda Dbelli testleri
cevaplayarak digerlerini cevaplamama muafiyeti
taninmastir.

1999 yilinda iki basamakli sinavin OYS asamasi
kaldirilmis, sistem OSS adi altinda tek basamakl bir sinav
haline getirilmistir. Ayrica bu yildan itibaren soézel, sayisal,
esit agirhbk ve meslek liselerinden mezun olan lise
ogrencilerine, mezun olduklar1 alanlardan ytksekoégretim
programlarina yerlestirilmeleri halinde, Ortadgretim Basari
Puani (OBP)'nin daha yuksek bir kat sayi ile carpilmasi
uygulamasina gecilmistir.

2006 yilinda OSS’de yapilan degisiklikle sorularin bir
kismi énceki yillarda oldugu gibi OSS tipinde, bir kismi ise
tim lise miufredatini kapsayacak sekilde hazirlanarak
sinavin tek basamakli olarak uygulanmasina karar
verilmistir.

2010 yilindan itibaren Universiteye giris, YGS ve LYS
olmak tUzere iki asamali simnava doéonuUstUrdlmustir.
Yuksekogretimde okumak isteyen her aday YGS’ye katilmak
zorundadir. LYS’de ise adaylara kendi alanlarindaki
sinavlara ek olarak alanlari1 disindaki sinavlara da katilarak
yine alanlar1 disindaki yuksekégretim kurumlarini se¢me
sansi taninmistir (MEB, 2012, s.3).

Ve son olarak da 2017 yilinda yenilenen tarih
mufredatlarina da uyum saglayacak sekilde Uiniversite giris
sinavlarinda tekrar bir dlizenleme yapilmistir.

4. Tarih Sinav Sorularinin Yapisi

YGS ve LYS, lise egitiminin bir 06lgme ve
degerlendirmesi olup bu baglamda coktan secmeli test
sorular1 kullanilmaktadir.

Coktan secmeli maddeler (sorular) madde kokd ve
madde kokine ait dogru cevap ve hatali cevaplarin
bulundugu seceneklerden meydana gelmektedir. Coktan
secmeli maddeler ginimuizde en sik kullanilan madde ttart
olma  ozelligine sahiptir. Bunun cesitli nedenleri
bulunmaktadir. Coktan se¢meli maddeler objektif madde
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tirlerinden Dbirisidir. Bu maddelerin objektif olarak
puanlanabilmesi, tercih edilmesinin en 6nemli gerekcesini
meydana getirmektedir (Tekindal, 2010, s.94). Bu nedenle
YGS, LYS, Kamu Personeli Secme Sinavi (KPSS) gibi énemli
sinavlarin ¢cogunda siklikla kullanilmaktadir.

Bireylerin hayatiyla ilgili énemli kararlarin alinacagi
sinavlarda puanlama hatasini minimuma indirmek 6nemli
bir gereksinim oldugu icin coktan se¢meli maddeler benzer
durumlarda siklikla tercih edilmektedir.

Ote yandan coktan se¢cmeli maddelerin bir diger sik
kullanilma gerekcesi ise YGS ve KPSS gibi cok sayida
kisinin girdigi sinavlarda kisa stirede herkesi sinava tabi
tutmaya imkan veriyor olmasidir. Neredeyse milyonlarca
kisi birka¢ saat icerisinde sinav yapilabilmektedir. Ayrica
bu maddeler farkli ttrlerde bilgi ve beceri ile st duizey
zihinsel becerileri de 6lcebilmekte bdylece kapsam gecerligi
de artmaktadir.

Ayrica puanlama kolayligt ve her yas dlzeyinde
o0grenciye uygulanabilmesi de coktan secmeli maddelerin
sik kullanilma gerekceleri arasinda gosterilebilir.

Anlama yetenegini gelistirmesi, disiinme, sorun ¢6zme
ve sezis yeteneklerini gelisimine katkida bulunmasi ve
puanlamada  kolayllk saglamasi bu soru tipinin
Usttnlikleri iken bireyin sectigi diisinceye uygun olarak
hareket edip etmediginin belli olmamasi, bireyin yaratma
giciinii ve dusUnceleri kompoze etme yetenegini
Olcememesi bu tip testlerin sakincalar1 arasinda
gosterilebilir (Binbasioglu, 1983, s.21).

Dolayisiyla  bilgi, kavrama ve kismen analiz
diizeyindeki davraniglarin 6lcilmesi coktan secmeli
maddelerle mimkutinken degerlendirme ve o6zellikle sentez
dtizeyindeki davranislar: 6l¢gmek icin yeterli degildir.

2010 - 2013 yillar1 arasindaki sorular incelendiginde
soyle bir tablo ortaya ¢ikmaktadir:




YGS ve LYS Tarih Sorularinin Ortadgretim Tarih Dersi Ogretim
Programlari Acisindan Degerlendirilmesi

Tablo 5. YGS ve LYS’de Sorulan Sorularin Unitelere Gére Dagilimi

YILLAR
YGS LYS
UNITELER 2010 | 2011 | 2012 | 2013 | 2010 | 2011 | 2012 | 2013 TOPLAM
Tarih Bilimi 0 1 0 0 0 0 1 0 2
Uygarligin Dogusu
ve [k Uygarliklar 1 0 1 1 0 0 0 2 5
Ik Ttirk Devletleri 1 1 1 1 6 5 2 5 22
Islam T?rihi ve 1 1 1 1 0 0 0 1 5
Uygarligi
Turk — Islam
Devletleri 0 0 1 0 4 ) 4 4 18
Turkiye Tarihi 0 0 0 1 2 2 3 2 10
Beylikten Devlete 1 1 0 1 1 2 2 3 11
Dtinya Gucu
Osmanli Devleti 3 0 2 0 8 4 6 4 27
Arayis Yillan 0 1 0 0 2 3 1 1 8
Diplomasi ve 0 0 0 0 1 3 1 1 6
Degisim
En Uzun Yuzyil 2 2 2 3 5 5 5 3 27
1881°den 1918’
Mustafa Kemal 0 0 0 0 0 0 0 0 0
Milli Muicadelenin
Hazirlik Dénemi 3 S 1 2 0 0 1 1 13
Kurtulus Savasinda 0 1 3 1 0 0 0 1 6
Cepheler
Turk Inkilab: 1 2 3 1 0 0 3 2 12
Ataturkculiuk ve
Ataturk Ilkeleri 3 2 ! ! 0 0 0 ! 8
Atatliirk Donemi
Turk Dis Politikasi 1 0 1 1 0 0 0 1 4
Atatturkin Olimu 0 0 0 0 0 0 0 0 0
20. Yuzyilin
Baslarinda Dlinya 0 0 0 0 2 4 6 2 14
2.Dtlinya Savasi 0 0 0 0 0 3 4 2 9
Soguk Savas 0 0 0 0 4 0 5 4 13
Doénemi
Yumusama Dénemi 0 0 0 0 5 5 1 3 14
ve Sonrasi
Kuresellesen Dliinya 0 0 0 0 4 3 0 1 8

Tablodan da anlasilacagi tizere Tarih programlarinda
6nemli yer tutan bazi konulardan hi¢ soru gelmemisken
bazi konulara fazlaca yer verilmis yine bazi konular sadece
YGS’de sorulurken bazilari ise yalnizca LYS’de sorulmustur.
Bazi1 konular ise her iki sinavda da soru olarak Universite
adaylarina yoneltilmistir.
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5.1. 9. Sinif Tarih Dersi Unitelerinin YGS ve Tarih
Dersi Ogretim Programindaki Dagilimlarinin
Incelenmesi

Yiizde

Tarih Bilimi Uyg.arhgm Dogusu ve ilk Tiirk Devleti istam Tar"li ve Tiirk-islam Devletleri Tiirkiye Tarihi
Ik Uygarliklar Uygarhg:
HProgram 5,00 3,50 4,50 4,00 4,50 3,50
HYGS10 0,00 5,88 5,88 5,88 0,00 0,00
YGS11 5,88 0,00 5,88 5,88 0,00 0,00
HYGS12 0,00 5,88 5,88 5,88 5,88 0,00
mYGS13 0,00 6,67 6,67 6,67 0,00 6,67

Grafik 1. 9. Sinif Unitelerinin YGS ve Programdaki
Yuizde Dagilimlar:

Grafik 1’de 9. sinif Unitelerinin yillara gére YGS
soru dagilimlar ile programdaki dagilimi gérilmektedir.

Grafige gore, “Tarth Bilimi” Unitesinden 2010,
2012 ve 2013 YGS’de hic¢ soru cikmamistir. 2011 YGS’de ise
bir soru yer almistir ve bunun o yildaki tarih sorularn
icerisindeki agirligi % 5.88’dir. Ortadgretim programinda
“Tarith Bilimi” Unitesinin agirligt % S'tir. “Uygarligin Dogusu
ve [k Uygarliklar” T{nitesi incelendiginde programdaki
agirhginin % 3.5 oldugu gortlmektedir. Yillara goére YGS
soru dagilimi incelendiginde ise 2011 YGS’de bu Uniteden
hi¢ soru sorulmadig: diger yillarda ise birer soru soruldugu
ve bu saymnin 2010 ve 2012 yilinda % 5.88, 2013 de ise %
6.67’ye karsiik geldigi goértilmektedir. “llk Tiirk Devletleri”
Unitesinin programdaki agirhigi % 4.5 degerine karsilik
gelirken, 2010-2013 YGS’de bu uniteyle ilgili birer sorunun
soruldugu ve bunun 2010-2012 yillarinda % 5.88’¢, 2013’te
ise % 6.67’ye karsilik geldigi gértiilmektedir. “Islam Tarihi ve
Uygarligi” Unitesinin programdaki agirligt % 4’e karsilik
gelirken 2010-2013 YGS’lerinde birer soru soruldugu ve
bunun 2010-2012 yillarinda % 5.88’e, 2013’te ise % 6.67’ye
karsilik geldigi séylenebilir. “Trirk Islam Deuvletleri” Ginitesiyle
ilgili sadece 2012 YGS’de bir soru sorulmustur. Bu deger
2012 yilinda % 5.881lik orana karsilik gelirken, Unitenin




YGS ve LYS Tarih Sorularinin Ortadgretim Tarih Dersi Ogretim
Programlari Acisindan Degerlendirilmesi

programdaki agirligs % 4.5%tir. “Tiirkiye Tarihi” Unitesiyle
ilgili sadece 2013 YGS’de bir soru sorulmustur. Bu deger
2013 yilinda % 6.67°lik orana karsilik gelirken, Unitenin
programdaki agirligi % 3.5%ir.

Grafik incelendiginde, programla en uyumlu sekilde
soru sayisina sahip Unitelerin “Ilk Ttirk Devletleri” ve “Islam
Tarihi ve Uygarligt” Uiniteleri oldugu gortilmektedir.

5.2. 10. Sinif Tarih Dersi Unitelerinin YGS ve Tarih
Dersi Ogretim Programindaki Dagilimlarinin
Incelenmesi

25

20

15

Yuzde

10

| L

0 I I

Diinya Giicii Osmanh
Devleti

Beylikten Devlete Arayis Yillari Diplomasi ve Degisim En Uzun Yiizyil

HProgram 4,25 6,25 3,75 3,75 7,00

HYGS10 5,88 17,65 0,00 0,00 11,76

YGS11 5,88 0,00 5,88 0,00 11,76

HYGS12 0,00 11,76 0,00 0,00 11,76

YGS13 6,67 6,67 0,00 0,00 20,00

Grafik 2. 10. Sinif Unitelerinin YGS ve Programdaki
Yuizde Dagilimlar:

Grafik 2’de 10. sinif Unitelerinin yillara gére YGS’deki
soru dagilimlar ile programdaki dagilimi gérulmektedir.

Grafige gore, “Beylikten Devlete” Unitesinden 2012
YGS’de hi¢ soru cikmamistir. 2010, 2011 ve 2013 YGS
sinavlarinda ise bir soru yer almistir. Bu bir sorunun 2010
ve 2011 yillarindaki agirhigs % 5.88, 2013 YGS’deki agirlig:
ise % 6.67dir. Ortadgretim programinda “Beylikten
Devlete™linitesinin agirligt % 4.25tir. “Diinya Gticti Osmanl
Devleti” Unitesi incelendiginde programdaki agirliginin %
6.25 oldugu goértilmektedir. Unitenin yillara gére YGS’deki
soru dagilimi incelendiginde ise bu Uniteden 2010 YGS’de
uc, 2012 YGS’de iki ve 2013 YGS’de bir soru soruldugu
gorulmektedir. Buna goére 2010 YGS’de“Diinya Gtict
Osmanlt Devleti” Unitesinden cikan sorularin agirhigns %
17.65, 2012 YGSde % 11.76 ve 2013 YGS'de % 6.67dir.
“Arayts Yulart” Uinitesinin programdaki agirligi % 3.75 iken
bu Uniteden sadece 2011 YGS’de bir soru sorulmus ve
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agirhgs % 5.88 olarak gerceklesmistir. “Diplomast ve
Degisim” Uinitesi 6gretim programinda % 3.75 agirlikla yer
alirken bu Uniteden 2010-2013 YGS’lerinde soru
sorulmamistir. “En Uzun Yiizyd” Unitesinden 2010, 2011 ve
2012 wyillarinda ikiser soru, 2013 yilinda ise U¢ soru
sorulmustur. Buna gore tinitenin sinavlardaki agirligi 2010,
2011 ve 2012 yillann icin % 11.76 olarak gerceklesirken,
2013 yilinda % 20 olarak gerceklesmistir. Unitenin egitim
programindaki agirligi ise %7’dir.

Grafikten de goruldugi gibi “En Uzun Yiizyil” Gnitesine
ait sorularin agirligit programdaki agirhigin UstUndedir.
Grafikteki dikkat cekici bir diger nokta “Diinya Gtict
Osmanli Devleti” TtUnitesinden 2011 yilinda hi¢c soru
sorulmazken 2010 ve 2012 yillarinda programdaki agirligin
Ustlinde bir agirlikta soru sayisina sahip olmasidair.

5.3. T.C Inkilap Tarihi ve Atatiirkciiliik Dersi
Unitelerinin YGS ve T.C Inkilap Tarihi ve Atatiirkciiliik
Dersi Ogretim Programindaki Dagilimlarinin
Incelenmesi

35

30

25

20

Yiizde

15

10 —

5
I

1881'den 1918'e | Milli Miicadelenin
MustafaKemal | Hazirhk Donemi

AN
Atatiirkgulik ve | Atatiirk Donemi
Atatiirk ilkeleri | Tiirk Dig Politikasi

Kurtulug
Savasinda Tiirk inkilabi
Cepheler

Atatiirk'iin Olimii

WProgram 1,75 2,75 2,00 4,75 11,25 1,75 0,75

HYGS10 0,00 17,65 0,00 5,38 17,65 5,88 0,00

YGS11 0,00 29,41 5,88 11,76 11,76 0,00 0,00

HYGS12 0,00 588 17,65 17,65 5,88 5,88 0,00

YGS13 0,00 13,33 6,67 6,67 6,67 6,67 0,00

Grafik 3. T.C Inkilap Tarihi ve Atattirkctliik Dersi
Unitelerinin YGS ve Programdaki Ytizde Dagilimlar:

Grafik 3te T.C Inkilap Tarihi ve Atatiirkctiliik Dersi
Unitelerinin yillara goére YGS’deki soru dagilimlar1 ve
O0gretim programdaki dagilimi gértlmektedir.

Grafige gore, “1881’den 1918°e Mustafa Kemal” ve
“Atattirk’tin Oliimii” Uiniteleri programda sirasiyla % 1.75 ve
% 0.75 oraninda agirliga sahip olmasina ragmen 2010-2013
YGS’de bu Unitelerden hi¢c soru sorulmamistir. “Milli
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Mticadelenin Hazirlik Dénemi” Unitesinin programdaki
agirhigit % 2.75 iken 2010 YGS’de bu uniteden U¢ soru
gelmis ve agirhigi % 17.65°tir. 2011 YGS’de ise bu Uniteden
bes soru yer almis ve agirligt % 29.41%e¢ cikmistir. 2012
YGS’de “Milli Miicadelenin Hazurlik Dénemi” Unitesinden bir
soru sorulmus ve agirligs % 5.88’dir. 2013 YGS’de yer alan
iki sorunun agirhigi ise % 13.33’tur. “Kurtulus Savasinda
Cepheler” Uinitesinin programdaki agirlign % 2 iken 2010
YGS’de bu TtUniteden hi¢c soru sorulmamistir. “Kurtulus
Savasinda Cepheler” Unitesinden 2011 ve 2013 YGS’de
birer, 2012 YGS’de ise iki soru yer almaktadir. Buna gore
agirliklar 2011 icin % 5.88, 2012 i¢cin % 17.65 ve 2013 icin
de % 6.67 olarak gériilmektedir. “Ttirk Inkiabt” initesinin
programdaki agirhigi ise % 4.75’tir. Bu Uniteden 2010 ve
2013 yillarinda birer soru, 2011 yilinda iki, 2012 yilinda ise
Uc¢ soru sorulmustur. Dolayisiyla yillara gére soru agirliklari
2010 yili icin % 5.88, 2011 yili icin % 11.76, 2012 yili icin
% 17.65 ve 2013 yihi icin % 6.67 olarak gerceklesmistir.
“Atatiirkciiliik ve Atatiirk Ilkeleri” Uinitesinin programdaki
agirligt % 11.25°tir. Bu Uniteden 2010 yilinda tg¢, 2011
yilinda iki, 2012 ve 2013 yillarinda birer soru sorulmustur.
Sorularin yillara goére agirlign 2010 yili icin % 17.65, 2011
yili icin % 11.76, 2012 yili icin %5.88 ve 2012 yili icin %
6.67 olarak gerceklesmistir. “Atattirk Dénemi Tiirk Dis
Politikast” Uinitesinden 2011 yilinda hi¢ soru sorulmazken
diger yillarda birer soru sorulmustur. Buna gore yillara goére
soru agirligi 2010 ve 2012 yili icin % 5.88, 2013 yili icin %
6.67 olarak gerceklesmistir. “Atattirk Dénemi Tiirk Dis
Politikast” initesinin programdaki agirlig: ise % 1.75ir.
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Tablo 6. Unitelerin Ogretim Programlarinda ve

YGS’deki Soru Dagilimlari Arasindaki Iliski Katsayilari

Sinav Program
Ortadgretim T.C Inkilap
9. Sumf 10. Simf Tarihi ve Atatiirkciiliik

Spearman
Korelasyon -30 -89 73

YGS 2010 p .56 .040" .060
n 6 S 7
Spearman 60 43 85
Korelasyon ’ ' '

YGS 2011 p .20 A7 .015*
n 6 S 7
Spearman
Korelasyon -1 -89 02

YGS 2012 p .84 .044" 14
n 6 S 7
Spearman
Korelasyon ~75 97 04

YGS 2013 P .089 .005* .13
N 6 5 7

* p<0.05; ** p<0.01

Tablo 6’da Unitelerin 06gretim programlarinda ve
YGS’deki soru dagilimlart arasindaki iliski katsayilar:
verilmistir.

Tabloya gére 2010-2013 YGS ile 9. smif 06gretim
programi  agirhklar1  arasindaki iliskiler boyutunda
istatistiksel olarak anlamliliga rastlanmamistir (p>0.0535).
Yani 2010-2013 YGS’de cikan 9. siif tarih sorular ile 9.
sinif tarih dersi 6gretim programi agirliklar: arasinda pozitif
bir korelasyonun olmadig: séylenebilir.

Diger yandan 2010, 2011 ve 2013 YGS ile 10. simf
Ogretim  programi  agirliklari  arasindaki  iligkilerde
istatistiksel olarak anlamlilik bulunmustur (p<0.05). Yani
2010, 2012 ve 2013 YGS’de cikan 10. sinif tarih sorular ile
10. smif tarih dersi O6gretim programi agirliklar1 arasinda
pozitif bir korelasyon oldugu séylenebilir. Bu uyum o6zellikle
2013 yilinda oldukca ytuksektir (r=0.97). Ancak 2011 YGS’de
cikan 10. smif tarih sorulari ile 10. simnif 6gretim programi
agirliklar1  arasinda pozitif bir korelasyon olmadig
gorulmektedir (p>0.05).




YGS ve LYS Tarih Sorularinin Ortadgretim Tarih Dersi Ogretim
Programlari Acisindan Degerlendirilmesi

2010, 2011 ve 2013 YGS sinavlar ile T.C Inkilap Tarihi
ve Ataturkculik Dersi 06gretim programi agirliklan
arasindaki iliskilerde istatistiksel olarak anlamliliga
rastlanmamistir (p>0.05). Yani 2010, 2012 ve 2013 YGS’de
cikan T.C Inkilap Tarihi ve Atattirkcuiliik dersi sorular ile
T.C Inkilap Tarihi ve Atattirkctiliik Dersi 6gretim programi
agirliklar1 arasinda pozitif bir korelasyon olmadig
sdylenebilir. Ancak 2011 YGS’de ¢ikan T.C Inkilap Tarihi ve
Atattirkcultik dersi sorular1 ile T.C Inkilap Tarihi ve
Atatiirkcuilik Dersi Ogretim Programi agirliklari arasinda
pozitif bir korelasyon oldugu gértilmektedir (p<0.05).

5.4. 9. Sinif Tarih Dersi Unitelerinin LYS ve Tarih
Dersi Ogretim Programindaki Dagilimlarinin incelenmesi

16

14

12

10 —

i 1NN

Uygarhigin Dogusu ve - . islam Tarihi ve
ilk Uygarliklar lk Tairk Devieti Uygarlig

Yiizde

o N & o o

Tarih Bilimi Tiirk-islam Devletleri Tiirkiye Tarihi

HProgram 5,00 3,50 4,50 4,00 4,50 3,50
mLYS10 0,00 0,00 13,64 0,00 9,09 4,55
Lysi1 0,00 0,00 11,36 0,00 11,36 4,55
mLYS12 2,27 0,00 4,55 0,00 6,82 6,82
Lys13 0,00 4,55 11,36 2,27 9,09 4,55

Grafik 4. 9. Sinif Unitelerinin LYS ve Programdaki
Ytzde Dagilimlar:

Grafik 4’te 9. smnif Unitelerinin yillara gére LYS’deki
soru dagilimlar1 ve 6gretim programindaki dagilimlar:
gorulmektedir.

Grafige gore, “Tarih Bilimi” Uinitesinden 2010, 2011 ve
2013 LYS smavinda hi¢ soru c¢cikmamistir. 2012 LYS’de ise
bir soru yer almistir ve bunun o yildaki tarih sorulari
icerisindeki agirhigi % 2.27’dir. Ortadgretim programinda
“Tarih Bilimi” Uinitesinin agirligt % S’tir. “Uygarligin Dogusu
ve Ik Uygarliklar” T{nitesi incelendiginde programdaki
agirliginin % 3.5 oldugu gortlmektedir. Yillara gore LYS’deki
dagilimi incelendiginde ise 2010-2012 LYS’de bu uUniteden
hi¢c soru sorulmadigi 2013 yilinda ise bir soru soruldugu ve
bu saymin % 4.55’ karsilik geldigi gértilmektedir. “Ilk Trirk
Devletleri” Unitesinin programdaki agirligt % 4.5 degerine
karsilik gelirken, 2010 LYS’de bu uniteyle ilgili alt1 soru,
2011 ve 2013 LYS’de ise beser soru sorulmustur. 2012
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yilindaki soru sayisi ise iki'dir. Buna gére, “llk Tiirk
Devletleri” Utinitesinin soru agirhigys 2010 LYS’de % 13.64,
2011 ve 2013 LYSde % 11.36 ve 2012 LYS’de % 4.55%ir.
“Islam Tarihi ve Uygarligi” tinitesinin programdaki agirlign %
4’e karsilik gelirken, yillara gbére LYS’deki dagilimi
incelendiginde ise 2010-2012 LYS’de bu Uniteden hi¢ soru
sorulmadigi 2013 yilinda ise bir soru soruldugu ve bu
sayinin % 4.55% karsilik geldigi goértilmektedir. “Ttirk Islam
Devletleri” Uinitesinin programdaki agirligt % 4.5 degerine
karsilik gelirken, 2010 ve 2013 LYS’de bu uniteyle ilgili
dorder soru, 2011 LYS’de bes soru ve 2012 LYS’de ise Uc¢
soru sorulmustur. Buna goére, Turk Islam Devletleri
Unitesinin soru agirligi 2010 ve 2013 LYS’de % 9.09, 2011
LYS’de % 11.36 ve 2012 LYS’de % 6.82’dir. “Ttirkiye Tarihi”
Unitesiyle ilgili 2010, 2011 ve 2013 LYS’de ikiser soru
sorulmustur. Bu deger % 4.5571ik orana karsilik gelirken,
2012 LYS’de sorulan ¢ soru % 6.82°lik bir orana karsilik
gelmektedir.

Grafik incelendiginde, programla en uyumlu sekilde
soru sayisina sahip Unite “Tirkiye Tarithi” olarak
gorulmektedir.

5.5. 10. Sinif Tarih Dersi Unitelerinin LYS ve Tarih
Dersi Ogretim Programindaki Dagilimlarinin Incelenmesi
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Diinya Giicii Osmanli

Beylikten Devlete
¥ Devleti

Arayis Yillani Diplomasi ve Degisim En Uzun Yizyil

mProgram 4,25 6,25 3,75 3,75 7,00

HLYS10 2,27 18,18 4,55 2,27 11,36

Lys11 4,55 9,09 6,82 6,82 11,36

nLys12 4,55 13,64 2,27 2,27 11,36

mLysi3 6,82 9,09 2,27 2,27 6,82

Grafik 5. 10. Sinif Unitelerinin LYS ve Programdaki
Yuizde Dagilimlar

Grafik 5’te 10. sif Unitelerinin yillara gére LYS’deki
soru dagilimlar1 ve 10. Smif Tarih dersi Ogretim
Programindaki dagilimlar: gérilmektedir.
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Grafige gore, “Beylikten Devlete” Unitesinden 2010
LYS'de bir, 2011 ve 2012 LYS’de ikiser ve 2013 LYS’de g
soru sorulmustur. Bu sorularin agirliklar1 yillara goére %
2.27, % 4.55, % 4.55 ve % 6.82 olarak gerceklesmistir.
Ortadgretim programinda “Beylikten Devlete” Unitesinin
agirhigt % 4.25°tir. “Diinya Gticti Osmanlt Devleti” Unitesi
incelendiginde programdaki agirliginin % 6.25 oldugu
gorulmektedir. Yillara gére LYS’deki soru dagilimi
incelendiginde ise bu Uniteden 2010 LYS’de sekiz, 2011 ve
2013 LYS’de dorder ve 2012 LYS’de alti1 soru sorulmustur.
Buna goére 2010 LYS’de“Diinya Gticti Osmanlt Devleti”
Unitesinden c¢ikan sorularin agirhigi % 18.18, 2011 ve 2013
LYS’de % 9.09 ve 2012 LYS’de % 13.64tur. “Arayts Yulart”
Unitesinin programdaki agirligit % 3.75 iken bu Uniteden
2010 LYS’de iki, 2011 LYS’de ti¢, 2012 ve 2013 LYS’de birer
soru sorulmustur. 2010 yilinda agirlik % 4.55, 2011 yilinda
% 6.82, 2012 ve 2013 yillarinda ise % 2.27 olarak
gerceklesmistir. “Diplomast ve Degisim” TUnitesi 06gretim
programinda % 3.75 agirlikla yer alirken bu Utniteden 2010,
2011 ve 2013 LYS’de birer soru sorulmustur. 2011 yilindaki
soru sayist ise U¢’tir. Buna gore, 2011 yilinda “Diplomast ve
Degisim” Uinitesinin agirligit % 6.82 iken diger yillar % 2.27
olarak gerceklesmistir. “En Uzun Yiizyud” Uinitesinden 2010,
2011 ve 2012 yillarinda beser soru, 2013 yilinda ise Ui¢ soru
sorulmustur. Buna gére Uinitenin sinavlardaki agirligi 2010,
2011 ve 2012 yillan icin % 11.36 olarak gerceklesirken,
2013 yiinda % 6.82 olarak gerceklesmistir. Unitenin
ogretim programindaki agirlig: ise % 7’dir.

Grafikten de goruldugu gibi “Diinya Giticii Osmanlt
Devleti” ve “En Uzun Yiizyud” Uinitelerine ait sorularin agirligi
programdaki agirligin Usttindedir. Grafikteki dikkat cekici
bir diger nokta “Diinya Gticii Osmanlt Devleti” Uinitesinden
2010 yilinda yuksek oranda soru sorulmasidir.
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5.6. T.C Inkilap Tarihi ve Atatiirkciiliik Dersi
Unitelerinin LYS ve T.C inkilap Tarihi ve Atatiirkeiiliik
Dersi Ogretim Programindaki Dagilimlarinin incelenmesi
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Grafik 6. T.C inkilap Tarihi ve Atatiirkctiliik Dersi
Unitelerinin LYS ve Programdaki Ytizde Dagilimlari

Grafik 6’da T.C Inkilap Tarihi ve Atatiirkctiliik Dersi
Unitelerinin yillara goére LYS’deki soru dagilimlar ve 6gretim
programindaki dagilimlari gértilmektedir.

Grafige gore, “1881’den 1918’e Mustafa Kemal” ve
“Atatiirk’iin Oltimii” Uiniteleri programda sirasiyla % 1.75 ve
% 0.75 oraninda agirliga sahip olmasina ragmen 2010-2013
LYS’de bu Tunitelerden hi¢ soru sorulmamastir. “Milli
Mticadelenin Hazuwlik Dénemi” TUnitesinin programdaki
agirligt % 2.75 iken 2012 ve 2013 LYS’de birer soru ile %
2.27 agirliga sahiptir. “Kurtulus Savasinda Cepheler”
Unitesinin programdaki agirligi % 2 iken sadece 2013 LYS’de
bir soru sorulmustur ve agirhgt % 2.27 olarak
gerceklesmistir. “Ttrk Inkidabi” tinitesinin programdaki
agirligl ise % 4.75’tir. Bu Uniteden 2012 ve 2013 yillarinda
sirasiyla bir ve iki soru sorulmustur. Bu sorularin agirligi
2012 yilinda % 6.82, 2013 yilinda ise % 4.55dir.
“Atatiirkctiliik ve Atatiirk Ilkeleri” Uinitesinin programdaki
agirligt % 11.25 iken sadece 2013 LYS’de bir soru
sorulmustur. Bu sorunun agirhigis % 2.27’dir. “Atatiirk
Dénemi Tiirk Dis Politikast” initesinden sadece 2013 yilinda
bir soru sorulurken diger yillarda hi¢ soru sorulmamaistir.
Atatirk Donemi Turk Dis Politikasi Uinitesinin programdaki
agirligl ise % 1.75%ir.
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5.7. Cagdas Tiirk ve Diinya Tarihi Dersi Unitelerinin
LYS ve Cagdas Tiirk ve Diinya Tarihi Dersi Ogretim
Programindaki Dagilimlarinin Incelenmesi
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Grafik 7. Cagdas Turk ve Dlinya Tarihi Dersi
Unitelerinin LYS ve Programdaki Ytizde Dagilimlari

Grafik 7’de Cagdas Turk ve Duinya Tarihi Dersi
Unitelerinin yillara gére LYS’deki soru dagilimlar: ve 6gretim
programindaki dagilimlari: gértilmektedir.

Grafige gore, “20. Yiizyd Baslarinda Driinya” Unitesi
programda % 4.75 oraninda agirliga sahiptir. Bu Uniteden
2010 ve 2013 LYS’de ikiser soru, 2011 LYS’de dort soru ve
2012 LYS’de alt1 soru sorulmustur. Buna gore “20. Ytizyil
Baslarinda Diinya” Ginitesi 2010 ve 2013 yillarinda % 4.55,
2011 yilinda % 9.09 ve 2012 yilinda % 13.64 agirliga sahip
olmustur. “2. Diinya Savast” Unitesinin programdaki agirlig
% 3.5 iken bu TUniteden 2010 yilinda hi¢ soru
sorulmamistir. 2011 LYS’de ti¢ soru, 2012 LYS’de dort soru
ve 2013 LYS’de iki soru “2. Diinya Savast” Unitesine aittir.
“Soguk Savas Doénemi” Unitesinden 2011 LYS’de soru
sorulmazken, 2010 ve 2013’te doérder soru, 2012°de ise bes
soru sorulmustur. Buna goére, “Soguk Savas Ddénemi”
Unitesinin 2010 ve 2013 LYS’deki agirligt % 9.09, 2012
LYS'deki agirligi ise % 11.36 olarak gerceklesmistir. Bu
Unitenin programdaki agirligt ise % S'tir. “Yumusama
Dénemi ve Sonrast” Unitesinin programdaki agirligns % 5.5
iken 2010, 2011, 2012 ve 2013 yillarina goére soru sayilari
bes, bes, bir ve U¢’tlir. Buna goére, “Yumusama Ddénemi ve
Sonrast” Unitesinin 2010 ve 2011 LYS’deki agirliginin %
11.36, 2012 LYS’deki agirhginin % 2.27 ve 2013 LYS’deki
agirhiginin % 6.82 oldugu séylenebilir. “Kiiresellesen Diinya”
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Unitesi incelendiginde programdaki agirhginin % 6.25
oldugu ancak 2012 LYS’de bu unite ile ilgili soru ¢ikmadigi
gorulmektedir. “Kiiresellesen Diinya™initesiyle ilgili 2010
yilinda doért, 2011 yilinda t¢ ve 2013 yilinda bir soru
sorulmustur. Buna goére, tinitenin 2010 yilindaki agirligi %
9.09, 2011 yilindaki agirligr % 6.82 ve 2013 yilindaki agirligi
% 2.27 olarak gerceklesmistir.

Grafik incelendiginde, “20 Yiizyiuin Baslarinda Diinya”
Unitesinden 2012 LYS’de program agirhigindan daha fazla
oranda soru c¢ikmasina ragmen diger TUnitelere goére
programla daha tutarli goértilmektedir. Cunkd diger
Unitelerde bazi yillar icin soru sayisi O (sifir) olarak
gorulmektedir.

Tablo 7.Unitelerin Ogretim Programlarinda ve LYS’deki
Dagilimlar1 Arasindaki Iliski Katsayilari

Program
Sinav Ortadégretim T.C Cagdas Tiirk
9. Simif 10. Sumf Inkilap Tarihi ve ve Diinya
Atatiirkciiliik Tarihi
Spearman Korelasyon .19 .66 . .82
%fo p 72 23 . .09
n 6 5 7 5
Spearman Korelasyon .19 .68 . .10
Iég?l p 72 .20 . .87
n 6 5 7 5
Spearman Korelasyon .14 .89" .49 -.70
55?2 p .80 .040 .26 .19
n 6 5 7 5
Spearman Korelasyon -.09 .81 74 -.15
12%{?3 p .87 .09 .05 .80
n 6 5 7 5

* p<0.05; ** p<0.01

Tablo 7’de TUnitelerin 6gretim programlarinda ve
LYS’deki dagilimlar: arasindaki iliski katsayilar: verilmistir.

Tabloya gore 2010-2013 LYS ile program agirliklar:
arasindaki iligkilerin neredeyse tamaminda istatistiksel
olarak  anlamlihik  bulunmamistir (p>0.05). Tablo
incelendiginde, sadece 2012 LYS’deki soru dagilimi ile 10.
Sinif Uniteleri arasindaki iliski anlamli gérulmektedir
(p<0.05). Yani, 2012 LYS’de cikan 10. sinif tarih sorular ile
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10. smif tarih dersi 6gretim programi agirliklar1 arasinda
pozitif bir korelasyon oldugu séylenebilir.

Tablo 6’daki yorumlarla karsilastirildiginda hazirlanan
LYS sorularinin programla wuyusma duzeyinin YGS
sorularina gére daha dusuik oldugu goérulebilir.

5.8. Unitelerin Sinavlardaki ve Ogretim
Programlarindaki Dagilimlarinin Incelenmesi
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Grafik 8. 9. Sinif Unitelerinin Sinavlardaki ve
Programdaki Ytizde Dagilimlar

Grafik 8¢ go6re, smavlarda “Tidrkiye Tarihi”
Unitesiyle ile ilgili sorular diger Unitelere goére program
agirligiyla daha fazla uyusmaktadir. Uyusmazligin en fazla
dikkat cektigi Ginite ise “Tarih Bilimi” olarak gértilmektedir.
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Grafik 9. 10. Sinif Unitelerinin Sinavlardaki ve

Programdaki Yiizde Dagilimlar
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Grafik 9’a gore, sinavlarda “Beylikten Devlete”
Unitesiyle ile ilgili sorular diger Unitelere gbdre program
agirligiyla daha fazla uyusmaktadir. Bunun yaninda “Arayis
Yillari™initesinin de programla uyustugu séylenebilir. Diger
yandan, uyusmazligin en fazla dikkat cektigi Uniteler ise
“Diinya Gticti Osmanli Devleti” ve “En Uzun Yu” olarak
gorulmektedir.
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1881'den 1918'e | Milli Miicadelenin SK”"“": Tirkinkdan, | Atatirksiilikve | AtatirkDonemi |,
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Grafik 1. T.C Inkilap Tarihi ve Atattirkctiliik Dersi
Unitelerinin Sinavlardaki ve Programdaki Yiizde Dagilimlar:

Grafik 10’a gore, sinavlarda “Atatiirk Dénemi Ttirk
Dis Politikast” Uinitesiyle ile ilgili sorular diger tinitelere gore
program agirligiyla daha fazla uyusmaktadir. Bunun
yaninda “Tiirk Inkidabt” ve “Kurtulus Savasinda Cepheler”
Unitelerinin de programla uyustugu soéylenebilir. Diger
yandan, uyusmazligin en fazla dikkat cektigi Unite ise
“Atatiirkeiiliik ve Atatiirk likeleri” olarak gériilmektedir. Bu
Uniteye programda buytk bir agirlik verilirken sinavlarda
gerekli sayida soru sorulmadig gértilmektedir.
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Grafik 2. Cagdas Turk ve Dunya Tarihi Dersi
Unitelerinin Sinavlardaki ve Programdaki Yiizde Dagilimlari

Grafik 11’e gore, sinavlarda “2. Diinya Savast”
Unitesiyle ile ilgili sorular diger Unitelere goére program
agirhgiyla daha fazla uyusmaktadir. Bunun yaninda
“Yumusama Dénemi ve Sonrast” ve “Soguk Savas Dénemi”
Unitelerinin de programla uyustugu soéylenebilir. Diger
yandan, uyusmazligin en fazla dikkat cektigi Unite ise
“Kiiresellesen Driinya” olarak gorulmektedir. Bu tuniteye
programda verilen agirhgin yaklasik yarisi kadar soru
sorulmustur.

Tablo 1. Unitelerin Programlarda ve LYS’deki
Dagilimlar Arasindaki iliski Katsayilari

Program
10 T.C Inkilap gjif ii
9. Sinif ) Tarihi ve N Genel
Smf ) otorkcalik DU
¢ Tarihi
Sinav Spearman Korelasyon -.04 .87 .83* -.20 .58**
p .93 .05 .02 74 .04
N 6 5 7 5 23

* p<0.05; ** p<0.01

Tablo 8’de 2010-2013 yillarinda hem YGS ve hem de
LYS’de cikan sorularla siniflara goére program agirliklar
arasindaki iliski katsayilar1 verilmistir.

Tablodan da goéruldugt gibi, sinavlarda c¢ikan
sorularin dagilimi smnif ayrimi olmaksizin genel olarak
programla uyumludur (r=0.58; p<0.05). Ancak smiflar
dizeyinde incelendiginde sinav sorular1 ile sadece T.C
Inkilap Tarihi ve Atattirkctilik Dersi program agirliklari
arasindaki iliskinin anlamli oldugu goéralir (p<0.035).
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Dolayisiyla sorularin hazirlanmasinda siniflarin program
agirliklarinin cok fazla dikkate alinmadigi sdylenebilir.

SONUC

YGS ve LYS'de 2010 - 2013 yillar1 arasinda sorulan
sorular: inceledigimiz bu calismamizda sorularin soruldugu
Unitelerin  program  agirliklar1  ve soru sayilarina
baktigimizda bir dengesizlik durumu dikkati cekmektedir.
Bu da ortadgretim boyunca agirlik verilen bazi konularin
aynt oranda soru getirmemesinden kaynaklanmaktadir.
Dolayisiyla YGS ve LYS Tarih sorulari siniflara gore
homojen bir dagilim gostermemektedir. Halbuki daha
saglikli bir 6lcme ve degerlendirme ancak siniflar diizeyinde
homojenligin saglanmasi ile mimkun olabilir. Dolayisiyla,
YGS ve LYS tarih sorular1 “kapsam gecerligi” acisindan
onemli sorunlar icermektedir. Kapsam gecerligi sorularin
konulara dagiliminda homojenligin gerceklestirilmesi ile
saglanabilir. Bu nedenle tarih 6gretiminin iyi yapilmas: ve
hatta bazi 6zel yoéntemlere basvurularak gerceklestirilmesi
gerekmektedir.

Buna bagli olarak su 6nerilerde bulunulabilir:

Sinav sorulari, ortadgretim ders programlarindaki
Unitelerin agirliklarina goére hazirlanabilir.

YGS ve LYS sorularinin dagilimi, Ortadégretim Tarih
Dersi Ogretim Programlar cercevesinde belirlenen dtizeyler
ile uyumlu olabilir.

Sinavlarda, mufredatta yer alan her konudan soru
yoneltmeye gayret goésterilebilir. YGS ve LYS'de yer alacak
sorular icin "Kapsam Gecerligi" ilkesine uyulabilir. Programi
hazirlayan kurumla smav sorularini hazirlayan kurum

arasinda is birligine gidilebilir.

Tarih dersleri konusunda bir 6grencinin neleri bilmesi
gerektigi konusu aciklik kazanmamistir. Sinavlarda her yil
bir baska konuya agirlik verilip diger konularin ihmal
edilmesi bu gercegi ortaya koymaktadir. Dolayisiyla
sorularin konulara gbére dagilimi o6nceden tespit edilip
yayimlanabilir. Sorularin konulara gére dagilim yapilirken
o6grencinin genel tarih bilgisi de 6l¢tlebilir.

Ozellikle 2013 YGS’de tim o&grenciler icin zorunlu
olarak okutulan tarih dersi soru sayisinin 17’den 15%
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distrilmesi nedeniyle ortak kavramlar etrafinda farklh
Uniteler birlestirilerek soru sorulabilir.

Sorularin konulara gore dagilimi 6nceden
planlanmadig icin her yil bir baska konuda yigilma oldugu
gorulmektedir. Bunun 6ntne gecebilmek icin konulardan
cikacak soru sayilar1 belirlenebilir ve bunlar hedefi
zorlayacak 6lctide azaltilip cogaltilmayabilir.
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SOSYOLOJIK BAGLAMDA YUSUF AKCURA
DUSUNCESI VE DIN
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OZET

Bati modernlesmesinin etkileri karsisinda Osmanli ve
Cumhuriyet aydini, tehdit edici meydan okumaya bir cevap
Uretme gayretine girmistir. Ozellikle Osmanlinin son
donemlerinden baslamak TtUzere pek c¢ok siyasal fikir
"kurtulus" olma Umidiyle tartisimistir. Doénemin zor
kosullarn karsisinda farkli sentezler ve yorumlarla aydinlar
Bati medeniyeti karsisinda nasil tavir alinacagina dair ciddi
goruisler ortaya koyarak miticadele etmislerdir. Ozellikle bu
calismanin konu edindigi Yusuf Akcura ve fikirleri, dénemin
one cikan dustince akimlar: ve kiltirel durumunu anlama
noktasinda o6nemlidir. Bu baglamda calismanin problemi
Yusuf Akcura duslncesi ve din iliskisini anlamaktir.
Amacimiz ise Akcura’nin Turk¢l dustince gelenegindeki
konumuna bagli olarak dénemin sosyal ve siyasal
sartlarinin dini anlama ve yorumlamada ne tur farkhliklar
ortaya c¢ikardigini ortaya koymaktir. Akcura 06zelinde
Tarkculik akiminin Osmanlinin ana akim dusUtnceleri
icerisinde guclu bir yer edindigi, Ak¢ura’nin sahsi hayatinin
fikirlerinde dengeli bir milliyetcilik vurgusu ortaya cikardigi
nihayet Akcuranin dusunsel altyapisinin 06zginligi
calismada dikkat ceken sonuclar arasindadar.
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YUSUF AKCURA’S THOUGHT AND RELIGION IN
SOCIOLOGICAL CONTEXT

ABSTRACT

The Ottoman and Republican intellectuals have sought
to produce a response to a threatening challeng in the face
of the effects of western modernization. Many political ideas
have been debated in the hope of "salvation", especially
starting from the last days of the Ottoman Empire such as
Turkism, Othmanism, Islamism, Westernizm. With different
syntheses and interpretations in the face of difficult
conditions, the intellectuals struggled by expressing serious
opinions on how to stand against Western civilization. In
particular, Yusuf Akcura and his ideas are important in
understanding the current state of thought and cultural
situation of the period. The problem of paper is to
understand Yusuf Akcura’s thoughht and religion. Our aim
is to reveal the differences in the social and political
conditions of the period depending on Akc¢ura's ideas in the
tradition of Turkism. Akc¢ura's intellectual infrastruc-ture of
Akcura is one of the remarkable results in the study of
Turkism, in which the Ottoman Empire had a strong place
in the mainstream thinking and also Akc¢ura's personal life
emphasized a balanced nationalism in his ideas.
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SOSYOLOJIK BAGLAMDA YUSUF AKCURA
DUSUNCESI VE DIN

GIRIS
1789 Fransiz Devrimi ile fitili ateslenen ve 6nu alinamaz bir hizla
yayilan milliyetcilik akimi, dinya tarihi boyunca hikim strmus olan

devasa imparatorluklarin ¢oktisint hizlandirmas: ile XIX. yuzyila
damgasini vurmustur. Bu akimin yikici tesiri 6yle bir hal almist1 ki, XX.
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yluzyill bu bas doéndurict yeni trendin domino etkisi yaratmasiyla,
heybesinde iki buyuk dunya savasi barindirmak zorunda kalmisti.
Kavimler, diller, kulttrler ve gelenekler; insanlik tarihi boyunca var
olagelmislerdir. Ancak bir millete mensup olma bilincine uzanan surec, bu
ihtilalden sonra ortaya ¢ikan ve yeni sayilabilecek bir olgudur (Georgeon
1996: ©).

Turkiye Cumhuriyeti Devletinin kurulus felsefesi ve bu yeni devletin
fikri temellerinin altyapisinda énemli katkisi olan Turkcguluk, teskil ettigi
pozisyon itibariyle polemik konusu olmaktan siyrilamamistir (Ucar 2008:
26). Yusuf Akcura, iste boyle bir ortamda tarih sahnesine cikacak ve
sancili gececek olan rejim degisikliklerine gebe cografyalarda fikir adamlig
yapma cesaretini gbsterecekti. Akcura’nin Turkculigd, Avrupa
nasyonalistlerinin hedefledigi irki temellendirmelerle bezenmis, pragmatik
kodlarla 6rdlti emperyalist cizgide bir yapiy: icermiyordu. Bilakis, milliyet
kavraminin her millet icin dogal bir hak oldugunu ve bu dogal hakk: talep
ettiklerinde, diger milletlere de ayni o6l¢iide hak olarak goérilmesinin
gerekliligini tez edinen bir yaklasimla, demokratik Turkcultiga
savunmustur (Sahin 2017: 48).

Osmanl Imparatorlugu’nun son déneminden Turkiye
Cumbhuriyeti'ne varan tarihsel sUrec icerisinde kapitalist diizen ve
dogurdugu emperyalist politikalarin ivme kazanmasi sonucu, Osmanl
bunyesindeki aydinlarin kafasi oldukca karisiktir. Avrupa kaynakli cesitli
ideolojileri 6grenebildikleri 6lctide kendi geleneksel yapilarina uyarlamaya
calisan aydinlarin bocalamasi eklektik bir dtistince sistemini ortaya
cikarmistir. Elbette s6z konusu aydinlarin nihai hedefi, Osmanlinin
devamliligini saglamak ve devleti bu c¢ikilmast gl¢ durumdan
kurtarmaktir. Ancak temel problem, Avrupa kaynakli fikri akimlari
toplumla harmanlayamamaktir. Bu durumda gtcli alt yapis: itibariyle
Tuarkculik, Islamcilik ve Osmanliciik karsisinda séz konusu problemi
asacak niteliktedir (Akcura 2001: 81).

Bu baglamda calismanin problemi Yusuf Akcura 6zelinde Turkculik
ve din iliskisini anlamaktir. Amacimiz ise Akcura’nin Turkcd dustnce
gelenegindeki konumuna bagli olarak dénemin sosyal ve siyasal
sartlarinin dini anlama ve yorumlamada ne tur farkliliklar ortaya
cikardigini ortaya koymaktir.

Calisma, anlayici yaklasim temelli tarihsel doékiimantasyon
teknigiyle tarama-degerlendirme-karsilastirma-yorumlama esasina gore
Yusuf Akcuranin fikirlerini objektif olarak sosyolojik bir perspektifle
degerlendirmeye tabi tutmaktadir.

Yusuf Akcura’nin Ailesi ve Genclik Yillar1

Kuzey Turklerinin en eski ve soylu ailelerinden biri olarak bilinen
Akcura ailesinin gecmisi, dort yuzyil 6ncesine dayanir. Yusuf Akcura,
Tataristan Muhtar Cumhuriyetinin giineyinde Idil Nehri tizerindeki Simbir
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sehrinde dunyaya gelmistir. Akcuranin dogum tarihi tam olarak
bilinmemekle birlikte 1872, 1876 ve 1879 yillarinda dogmus olabilecegi
gibi farkl bilgiler mevcuttur (Akcura 2005a: 21). Akcura’nin hayatinin ilk
yillar1 Lahovka’da, fabrikalarinin yakinindaki ahsap bir koskte gecmistir
(Georgeon 1996: 18). Burada 6 yasmna kadar kalan kucuk Yusuf,
Abdulmend isimli bir hocadan okuma yazma becerisi tizerine dersler alir
(Togay 1944: 19). Yusuf Akcura’nin dinyaya gelisinden hemen sonra
1877'de patlak veren Turk-Rus savasi (93 harbi) beraberinde Rusya’da
etkisini gésteren ekonomik bunalimlar, babasinin is hayatinda da etkisini
gostermistir (Togay 1944: 3). Yusuf'un babasi Hasan Bey’in savasin
basladigi yillarda islerinin bozulmasi ve ani bir sekilde vefat etmesiyle
Yusuf ve annesi icin sikintili gececek gunler baslamistir. Yusuf alti
yasinda iken annesinin kizak seyahati esnasinda kaza gecirmesi, Banu
Hanim’in yataga dismesi ve doktorlarin sicak memleketlerde ikametin
daha yararh olabilecegini tavsiye etmeleri, anne ile cocugun Istanbul’a gé¢
etmelerinde énemli bir ekten olmustur. Istanbul’a yerlestikten sonra artik
Yusuf'un egitim hayati baslamistir (Togay 1944: 3).

Annesinin tedavisi icin Bursa kaplicalarina gitmek zorunda
olmalari, Osmanli Devleti'nin ilk baskenti ve Turk kahramanlara ait
hikayelerin destansi bir Gslupla anlatilmasi Yusuf’u derinden etkilemistir.
Bu hikayeler onda, Milliyetcilik suurunun kazanilmasinda oénemli bir
déntim noktasi olmustur (Togay 1944: 24). Akcura, 1887 yilinda Fatih
Askeri Rustiyesinde yer bulamadigindan mecburen Koca Mustafa Pasa
Rustiyesine kaydini yaptirmak zorunda kalir. Yusufun gittigi Koca
Mustafa Pasa Rustiyesinde farkli milletlerden bir¢cok arkadasinin olmasi,
milliyetci dustincelerinde bir hareketlenme meydana getirmistir (Sahin
2017: 19). Yusufun Harbiye’de bulundugu yillar, Osmanli-Yunan
Savasina denk gelen yillardir. Kazanilan zafer milli duygularn tekrar
sahlandirmistir. Yusuf'un benliginde suurlu Turkculik bu doénemlerde
gelismeye baslamistir (Georgeon 1996: 16).

Yusuf, Turk alemine yeteri kadar hizmet edemedigini disunerek
kendini mutsuz hissediyordu. Bu ylizden bir an evvel Avrupa’ya giderek
hayalini kurdugu egitimi almay:1 hedefliyordu (Sahin 2017: 23). 1899
yilinda Akcura arkadasi Ahmet Feritle binbas1 Sevket Bey’in de yardimiyla
Tunus Uzerinden Paris’e gecmislerdir. Akcura ve Ahmet Ferit “Siyasi
Bilimler Serbest Okuluna” girerek o doénemin meshur hocalarindan
dersler almislardir. Paris’te gecirdigi ilk glnlerde dustnceleriyle
Akcura’nin fikri gelisiminde buyuk tepkimelere yol acan doktor Serafettin
Magmumi ile tanismisti. Magmumi, Osmanli’'nin bozuk idari yapisinin
diizene girmesinin gerekliligini, Osmanlicik fikrinin kéhnemis bir diistince
biciminden ibaret oldugunu, Turk olmayan unsurlarla uzlasma zemini
bulmanin imkansizligindan bahsetmistir. Tek cikar yol olarak da Turk
milliyetciligini savunmustur (Akcura 2001: 45). Akcura’nin, dogdugu
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Rusya ve egitim goérdtigi Turkiye’den izlenimleri, Turkcultigti konu alan
eserler ve Paris’teki yasaminda yakin cevresinden edindigi bilgiler 1s1ginda,
zihinsel reflexleri bir hayli derinlik kazandi. Siyasi ilimler akademisinde
aldig1 derslerle milliyetciligi ve Turkctltigll siyaset sahasinda distinmeye
basladi (Akcura 2005a: 101). Yusuf Akcura, yasami boyunca milli
meseleleri en cok paylasacagi yakin calisma arkadasi Sadri Maksudi
(Arsal) ile de ilk defa Paris’te karsilasmistir (Temir 1997: 10-11).

Yusuf, okuluna devam ettigi yillarda Geng¢ Turkler topluluguna da
katilmay1 ihmal etmedi. Ahmet Riza Bey 6nderliginde Turkce yayimlanan
Sura-y1 Ummet gazetesine birkac makale, Fransizca Mesveret
gazetesinede, Fransiz gazetecilerden Emile Male (1862-1954) ve
Debedour’u elestiren eden yazilar géondermistir. 1903 yilinda Yusuf, Paris
Serbest Ilimler Akademisi diplomasini (Osmanli Saltanati Kurumlarn
Tarihine Ait Bir Deneyim) adli bitirme teziyle Uc¢lnct olarak almistir
(Akcura 2005a: 108). 1904 yilinda Akcura, Kahire’deki bir “Turk”
gazetesine meshur eseri “Uc¢ Tarz-1 Siyaset” adli makalesini yazip
géndermistir. Akcura’nin en énemli eseri olan “U¢ Tarz-1 Siyaset” ilk defa
Turkculiik meselesini bu kadar derinden konu edinmis, Osmanl
Devleti'nin izledigi siyaseti Ui¢ ana baslik altinda (Osmanlicilik, Turkc¢uluk,
I[slamcilik) toplamistir. Akcura, bu siyasetin olumlu ve olumsuz yonlerini
acik yureklilikle ifade etmekten geri durmamistir (Ercilasun 1993: 49).
Bazi batili yazarlar, “U¢ Tarz-1 Siyaset”in “Turkctilik” tarihinde oynadigi
rolti diger sosyal hareketlerle kiyaslayarak soyle demislerdir: ‘Bu makale,
Marxistler icin Komunist Manifestosu ne ise, Panturkistler icin de odur.
Bu yuzden Akcguraogluna, Turk birligi kurucu o6nderi goéziyle
bakmaktadirlar (Georgeon 1996: 65).

Turk dilini butin lehceleri de dahil olmak tUzere cok iyi bilen,
Fransizcay: da bir o kadar iyi kullanabilen Akcura, Rusca’ya da yabanci
biri degildi. 59 yillik yasami boyunca siyaset, tarih, sosyoloji, ekonomi,
edebiyat, diplomasi, egitim gibi bircok alanda makale ve kitap yazmistir
(Sahin 2017: 32).

Milliyetcilik Bilincinin Olusumu ve Fikri Temelleri

Irk Uzerine bir Turk milleti tesekktiltl stireci oldukca yenidir. Gerek
Osmanli Devlet’inde gerekse gelip gecen diger Turk devletlerinde bu fikir
mevcut degildi. Tanzimat ve Gen¢ Osmanlilik hareketlerinde de, Turk
unsurlar1 birlestirme gibi bir gayenin oldugu sdéylenemez. Akcura’da
Turkculuk fikri, Rusya, Fransa ve Turkiye’de yasamis oldugu deneyimler
neticesinde gelisim gostermistir (Sarinay 2004: 67). Rusya ziyareti
esnasinda kucuk dimaginda belirmeye baslayan milliyetcilik fikri,
Istanbul’daki riistiye ve harbiye yillarinda filizlenmisti. Paris yillarinda
olgunlasma evresine girmis olmakla birlikte, Rusya ve Istanbul’daki siyasi
ve akademik kimligi onu pisirmeye yetmisti (Sancaktar 2005: 65).

Fransa’da egitim gérdugu yillarda bu milliyetcilik dtistinceleri daha
belirgin olmaya baslamuis, fikirlerini savunma asamasina gecmistir. Bati’da
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farkli milliyetcilik anlayislarini yakindan takip etme imkani bulmus,
Tuarkculuk akimini yazilariyla anlatma c¢abasi icerisinde olmustur.
Osmanliciligt savunanlar1 elestiren Akcura, bu akimin imparatorlugun
parcalanmasini engelleyemecegini, Osmanh Imparatorlugu’nun
kurtulusunun ancak, Turkculik akimi ile gerceklesebilecegini dile
getirmistir (Bayraktutan 1996: 76).

Tuarkculuk fikri, cok daha erken bir arka plana sahip olmasina
ragmen, o doneme kadar sistematik olarak ele alinmamaistir. Ancak,
cagdas diizeyde sosyal problemleri de g6z 6ntinde tutuldugunda, 6zgliin bir
yapiyla dile getirilmesi ve yayimlanan eserlerle toplumun aydinlatilmasi
Yusuf Akcura ile olmustur. Akcura’nin bu vatanin kurtulusunun bir
geregi olarak gérdugu politikalar: tartismaya sunmasi ve agikca olmasa da
Ustli kapali olarak Turk Milliyetciligi taraftar1 oldugu eseri, ‘U¢ Tarz-1
Siyaset’ zamanin ¢ok 6tesinde bir yapit olarak Turkculuk fikrini savunma
yolunda rehber olmustur. Akcura’nin cok genc yaslarinda kaleme aldigi
bu eser, XX. Yuzyilin Turkcultuk adina en 6énemli eserleri arasinda yerini
almistir. Gayri Muslim unsurlarin, tlke idaresinde son derece etkin rol
oynadig1 bir dénemde, Akcura’ya gore Ulkenin kurtulusu icin siginilacak
tek liman, milliyet unsuruydu. Bu duislince sisteminin tesis edilmesiyle,
ekonomik ve siyasal bagimsizliga ulasimin daha kolay olacag
kanaatindeydi (Ak¢ura 1910d: 280).

Tiurkciiliigii ve Tiirkciiliigiin Yayilmasindaki Cabalar:

Turk milliyetciligi konu edinen yazilarin ilk belirtilerini Namik
Kemal’in eserlerinde gérmekteyiz. Ancak bilimsel ve 6zglin acidan Turk
milliyetciliginin ilk kaleme alinis1 Yusuf Akcura ile baslamistir. Ak¢ura’nin
fikir bazinda Turkc¢uluk anlayisini tartismaya acmas: ve Turk milliyetcisi
oldugunu beyan ettigi tinlii eseri “Uc¢ Tarz-1 Siyaset” Turk milliyetciliginin
baslangic noktasi kabul edilir (Senoglu 2006: 47). Yusuf Akcura’ya gore,
milliyet ve din kavramlari bulunduklari cagin en o6nemli konularidir.
Medeniyetlerin gelisimini etkileyecegini dusundtgtd bu fikri akimlan
yazdigr Turk Yurdu Dergisi'nde “Tturk Aleminde” basligi ad:i altinda “A.Y.”
rumuzuyla imzasiz olarak bircok kez yayimlamistir. Bu yazilarinda Turk
diinyasinda olup biten her ne varsa onlarla ilgilenmesi, Turkctlik
politikasinin Osmanli Imparatorlugu’nun sinirlariyla yeterli
kalmayacagini, diinyanin neresinde olursa olsun o kisiyle ilgilenilmesi
gerekliligini dile getirmistir (Mardin 1992a: 28). Osmanli Imparatorlugu
tarihi g6z 6nline alindiginda, bu dergi tarafindan ilk kez alenen Turk
vatandaslara hitap edilmis, daha o6nce hicbir dergi ve gazete de ele
alinmayan konular arastirmayi hedeflemistir. Dergi bashiginda “Ttirklerin
Faidesine Calisir” ibaresini kullanarak, Turk milliyetciliginin olusmasinda
ne kadar etkin rol oynadigini géstermistir (Turhan 2006: 76). Turk Yurdu
Dergisi, tim dinya Turkliginu kapsayacak diizeyde yayin ilkelerine bagl
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bir misyon ustlenmistir. Ayrica, farkli goértisleri bliinyesinde barindiran
sosyalist bir yazar olan Parvus Efendi dahi dergide kendine yer
bulabilmistir (Ustel 1997: 75). Turk Yurdu dergisi, Turkculiik akimini
oldukca fazla etkilemistir (Bayraktutan 1996: 34). Bu etkilesimin ana
unsuru kuskusuz Yusuf Akcura’dir. Yusuf Akcura’nin milliyetciligi, insan
haklarina saygili, baris goénullisi ve cagdas wuygarlik duzeyinin
saglanmas1 icin verilen cabayir temsil eder. Akcura’nin milliyetcilik
anlayisi, M.K. Atattirkin milliyetcilik anlayisiyla birebir 6rttismektedir.
Ataturk: “Bize milliyetci derler, fakat biz 6yle bir milliyetciyiz ki, bizimle is
birligi eden butléin milletlere htirmet ve riayet ederiz. Bizim milliyetciligimiz
bencil ve magrurane milliyetcilik degildir” (Kat 2003: 78) demistir.

Akcura, bir Turk milliyetciligi stratejisi cizilmesinde ve bunun
hayata gecirilmesinde o©Onemli bir rol oynadi. Uluslararas: iliskiler
sorununa her zaman ilgi duymustur. Nitekim Terciiman’da ve Sirat-1
Mustakim’de Turklerin ve Osmanli Devleti'nin uluslararasi arenadaki
konumuna iliskin kéklii ¢éztimlemeler yayimladi. Unlii “Sark Meselesi”
lUzerine de bircok 6nemli makale, hatta bir de kitap yazdi ve konunun
bircok ydénuinu ayrintili bir bicimde isledi (Akcura 1920: 69). Akcura,
uluslararasi iligkileri objektif bir perpektifle ele aliyordu. Ona gore,
ekonomik, siyasal ve dini baglamda btiytik gliclerin oyun sahnesi olan bu
alanda ahlaki kaygilarin yeri olamazdi; yapilmasi gereken sey, amaca
ulasmak icin bu sahadan yararlanmay: bilmekti (Sahin 2017: 57).

Akcura, Turkculuk akiminin Demokratik Tturkculik ve Emperyalist
Turkculik olmak tizere iki ana kola ayrildigini ifade eder (Akcura 2001:
28). Akcura, demokratik Turkcultigiin milliyet esaslarinin her millet icin
dogal bir hak oldugunu ve bu hakki talep ettiklerini dile getirirken, diger
milletlere de ayni olctide hak olarak gérdiiklerini séylemistir. Ornegin
demokratik Turkctiler Osmanli Imparatorlugu’nda Araplarin, Arnavutlarin
ve diger milletlerin bu hakkin tezahlirti olan milliyetci toprak butinliga
taleplerinin verilmesinden yana olmuslardir (Akcura 1924: 7). Akcura,
emperyalist Turkctlleri tarif ederken ise, Avrupa nasyonalistelerine
benzediklerini, bu distincede olan sahislarin, hakki olandan degil, yarar
gozeterek hareket ettiklerini ifade etmistir (Akcura 2001: 43). Akcura,
kendini ‘Demokratik Turkc¢l’ olarak tarif etmektedir. Osmanh toplumunun
da demokratik Turkcgulikten yana tavir takinmalarini, onun butin
ilkelerini korumalarini ve asla bu hakli mucadeleyi birakmamalarini
tavsiye etmistir. Emperyalist milliyetciligin hala var oldugunu ama 6ntinde
sonunda yok olmaya mahkum olacagini séylemistir (Sahin 2017: 76).

Yusuf Akcura, Turkculiik faaliyetlerini tic ana kola ayirmistir. Ilk
evre, Kirnm Savasi’nin akabinde o6nculiginti Ahmet Vefik Efendinin
yaptig1 Sinasi Pasa, Mustafa Celaleddin Efendi ve Ziya Pasa’nin da icin de
oldugu 1865-1879 yillarin1 kapsar. Ahmet Mithat Efendi ve Cevdet Pasa
liderliginde 188071 yillarin baslari ikinci evredir. Ugtincti evre Turkeultigu
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ise, 1897-1900 yillar1 arasinda Semsettin Sami Bey, Necip Asim Bey,
Bursali Tahir Bey gibi sahislari icine alan bir dénemdir (Ak¢cura 2005: 32).

Yusuf Akcura’nin Turkcultigi hakkinda Cafer Seydahmet su sézleri
kullanmistir: “Butin Turklerin, milliyetciligin kuvvetini anlamalarinda,
milli mefkureyi, Turkcultigi bulmalarinda, kultiirde ve siyasi hayatlarinda
bunun tatbikine gecmelerinde hi¢c kimse Yusuf Bey kadar muessir
olmamistir” (Gokalp 2005: 24). XIX. Yuzyilin ilk doneminden itibaren
imparatorluklar icin tehdit unsuru olan, yapilarini catirdatan ve onlari
parcalayan bu yeni glce Akcura, ‘tohum-1 milliyet’ adini vermistir.
Tarkcultik, Turk milletini ylUkseltmek demektir (Akcura 2001: 15).
Akcura’ya goére: “Muslimanlar evvelden beri alistiklar1 boyun egmek,
yalvarma ve yuze gulme siyaseti ile darbelerden korunacaklarini tasavvur
ediyorlarsa cok yaniliyorlar” (Akcura 1910d: 13).

Akcura, U¢ Tarz-1 Siyaset’inde Turk Birligi siyasetini, bu siyasetin
tatbikinde yasanacak faydalar1 ve sorunlari ele almistir. Akcura soyle
demistir: “Ttrk birligi siyasetiyle Osmanli ulkesindeki Turkler, hem dini
hem irki baglar ile pek siki, birlesecekler ve esasen Turk olmadigi halde
bir dereceye kadar Turklesmis sair Musliman wunsurlar Turkliga
benimseyecek  ve hentiz hi¢ benimsememis unsurlar da
Turklestirilebilecekti. Lakin asil buytk fayda; dilleri, irklari, adetleri ve
hatta ekseriyetlerinin dinleri bile bir olan ve Asya kitasinin buyuk bir
kismiyla Avrupa’nin sarkina yayilmis bulunan Turklerin birlesmesine ve
boylece diger buyltk milletler arasinda varligini muhafaza edebilecek
buyuk bir siyasi milliyet teskil eylemelerine hizmet edecek ve is bu buytk
toplulukta Turk toplumlarinin en gicli ve en medenilesmisi oldugu icin
Osmanli Devleti en muihim rolti oynayacakti... Bu faydalara mtkabil,
Osmanli tulkesinde meskun, Muslim olup da Tuark olmayan ve
Turklestirilmesi mimkUin bulunmayan kavimlerin Osmanli Devleti elinden
cikmasi ve Islamiyetin Tirk ve Tirk olmayan kisimlara ayrilarak, artik
Osmanl Devletinin Turk olmayan Muslimanlar ile ciddi bir miinasebeti
kalmamasi mahzurlari vardir” (Akcura 2001: 19).

Akcura, Turk milliyetciliginin anlasilmasi icin bircok dergi ve gazete
calismalarina onderlik etmistir. Tirk Dernegi, Tuirk Yurdu Cemiyeti ve
Tuark Ocaginin kurulusunda yer almasi bunlarin bazilarina érnek olarak
gosterilebilir (Akcura 2005a: 32). Akcura’ya gore, cagdas bir devletin milli
olma zorunlulugu vardir ve bu devletin en 6nemli unsuru da millettir:
“Cagdas bir devletin en 6nemli unsuru olan millet, tirdestir: Cogunlukla
ayni dili konusur; fertlerin bilimsel ve dtistinsel dizeyi, hukuku, ahlaki,
estetik hatta siyasi fikir ve hisleri ¢cok farkli degildir. Cagdas bir devlette
millet, ayni harsin Urtintduir; bundan dolayi, hi¢ cogunlugu, ayni
mefkureye tutkundur. Dolayisiyla cagdas bir devlet millidir” (Senoglu
2006: 98).
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Bati, gelismislik géstergelerine bakildiginda Osmanl toplumunu ¢ok
gerilerde birakmisti. Bu konumun farkina varan dénemin 6nde gelen fikir
adamlari, hem Osmanl toplumunu bu c¢ikmazdan kurtarmak, hem de
gelismislik citasini ylikseltmek adina, modernlesme cabalarinin bir Griind
olan Turkculuk akiminin catisi altinda toplanmislardir (Akgul 1999: 19).
Osmanli Devletindeki bu fikir adamlari, 6énce Turkculigti daha sonra
Panislavizme tepki olarak gelistirdikleri Pantirkizmi savunmuslardir.
Panturkist fikirlerin gelismesi Rusya’dan Turkiye’ye gelen (Yusuf Akcura,
Ahmet Agaoglu ve Ali Huseyinzade) gibi gécmenler sayesinde Turkler
arasinda yayilmistir (Sahin 2017: 56). Tarih Akcura’yr butinuyle
unutmamissa, bunu, onu “Pantlrkizmin babasi’ olarak tanimasina
borcludur. Oysa Pantirkizm, Turk toplumunun en tutucu kesimlerinin
kullandig1 bir tema haline gelmistir. Ne var ki, XX. Yluzyilin ilk ceyreginde
boyle bir sey kesinlikle s6z konusu degildi. Aksine, Akcura ve
arkadaslarinin  éngérdiigii  Pantiirkizm, Osmanli Imparatorlugu’nun
ayrismast icin planlanan bir ¢6zim olarak, icerigi oldukca ilerici,
toplumsal ve kulttirel bir programdi (Cakmak-Yticel 2005: 59).

Akcura'ya gore, Panttirkizm politikasinin Osmanl
Imparatorlugu’nda uygulanmasi, beklenmedik baz1 sorunlar1 da
beraberinde getirebilirdi. Bu sorunlarin basinda 6ncelikle, toprak ve ntifus
kayb1 6rnek olarak gosterilebilirdi. Ama bu kayiplar: telafi etme babinda,
Imparatorluk  simirlart  icerisinde  bulunan  azinhk  gruplarinin
Turklestirilerek bu kaybi en aza indirgeme politikas:1 gidulebilecegini
belirtmistir (Akcura 2001: 27).

Yusuf Akcura toplumsal ya da siyasal teoriyle ugrasmamisti. XIX.
Yuzyilin fikri cephaneligine ellerini hizla daldirmis ve kendi fikir hayatina
uygun gelebilecek silahlar: cekip almisti. Milliyetcilik teorileri arasinda, irk
kavramina agirlik vereni benimsemis, onun Turk milliyetciligi fikirlerine
daha iyi uyarlanacagini distinmustli. Marksizmden simif mucadelesi
kavramini 6dln¢ almis, ama bunu wulusal burjuvajinin hizmetinde
kullanmay1 hedeflemisti. Ttrk millet¢iliginin teorisyeni olmaktan ¢cok onun
stratejisini cizen akilci bir liderdi. Kesin gercekleri siki sikiya bagh olan
fikirleri, bu gerceklerin kokltu degisikliklere ugradigi kosullarda, yavas
yavas unutulmaya basladi (Oba 1995: 76).

Modernlesme ve Din Uzerine Goriisleri

Yusuf Akcura’nin, Fransa’da egitim gdrdtgu ilk yazilarini kaleme
aldigi yillarda dahi inkilab-t ictimai tabirini gérebiliriz. Ornegin 1902’de
Sark Meselesi Uzerine bir makalesinde s6yle yazmaktadir: “Ahval-1
memleketin salahi1 demek yalniz sekl-i idarenin debeddtilii demek degildir;
butin cemiyet-i Osmaniye’nin inkilab:1 demektir (...) Tarih muhtelif zaman
ve mekanda vuku bulmakta olan inkilabat-1 mitemadiye mecmuu degil
midir?” (Mardin 2005: 39) Akcura, Osmanh Devleti’ni kurtarmak icin Jén
Turkler’in sikca sézunu ettikleri siyasal degisikliklerin cok daha 6tesine
gidilmesi gerekliligini savunurken, Mesrutiyet ilan etmek ve sultam
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devirmekle sorunun kékten ¢oézilemeyecegini diisinmekteydi ve Osmanl
Devletinin basina gelen butin kétaliklerden Abdulhamid’i sorumlu
tutanlar soyle elestirmistir: “Lakin bu tesir, ne kadar azim itibar edilirse
edilsin, koca bir heyet-i beseriyenin ahval-i ruhiyesini, tabayi-i asliyesini,
umur-i iktisadiye ve ictimaiyesini tagayyur ve bir devletin mazisini, halini
ve istikbalini, htilasa hayatini tedbil edebilecek kadar buyutuk ve kuvvetli
olamaz” (Basgil 1982: 162). Kuskusuz, Ittihat ve Terakki liderleri,
huktimet ve yonetim acisindan bir devrim yapmisti ama, bunlar yalnizca
siyasal degisiklikler olarak kalmisti. Akcura, bu devrimin toplumsal bir
devrim olarak hayata gecirilmesi gerektigini savunuyordu (Lewis 2004:
21). Akcura’nin “toplumsal devrim” olarak nitelendirdigi gelisme, Osmanl
toplumunda “agir ve emin bir devrim” parolasiyla hayata gecirilmeliydi.
Toplumun parcalanmasina yol acacag kaygisiyla ani bir degisiklikten,
siddetli bir dénusimden yana degildi. Ona gobre, toplumsal devrim,
“zamanin ve sabrin gliicii”yle elde edilmis uzun soluklu bir muicadelenin
Urdnit olabilirdi (Berkes 2002: 74). Akcura’ya gore, toplumsal olan,
kurumsal olarak, siyasal olana karst durabilmeliydi. Akcura’nin
yayimlanan eserleri incelendiginde, asil toplumsal devrimin ne anlama
geldigini aciklarken, bireylerin her turlii uhrevi tutumdan, 6nyargi ve
dogmalardan siyrilarak, zihinsel bir devrim gecirmesi gerektigi Uizerinde
durmustur (Karal 2000: 41).

Akcura’nin “iskolastik” olarak adlandirdigi ve Osmanli zihniyetine
egemen oldugunu soOyledigi duistiince yapisini elestirirken, skolastik
dustinceyi zihinsel ve ahlaki otoriteye kérii kértine boyun egmek, var olan
diizeni tecribe etmeden, oldugu gibi kabul etmek olarak tanimliyordu.
Bu, ayni zamanda, dogay:1 ve gercegi izleyerek belli yargilara varmadan ve
eylem kabiliyeti elde etmeden istiareye yatma egiliminin kacinilmaz
sonuglariydi. Avrupa, 6zellikle, Akcura’nin buyuluk bir hayranlik duydugu,
Bacon’in calismalar1 sayesinde, skolastik distince tarzindan Ronesans
déneminde kurtulmay:r basarmisti. Ama Osmanli ve diger Musliman
topluluklarinda medreselerin giderek bagnaz fikirler edinmesi ve din
adamlarinin “ictihad” distncesini terketmesiyle, skolastik dtistincenin
etkisi artarak devam ediyordu (Mardin 1992a: 47)

Akcura’ya gore, Turk toplumunun batililagmas: ideolojik bir secim
degil, mecburi bir durumdu ve bu is Turkler icin bir 61im kalim meselesi
haline gelmisti (Devlet 1985: 76). Akcura’ya goére, Dogu milletlerinin
ekonomik olarak geri kaldigini kabul etmistir. Batinin sadece teknigini
alarak sorunu c¢6zmenin yeterli olamayacagi distiincesindedir. Ekonomik
kalkinmanin verdigi imkanlarla Bati medeniyeti, Dogu medeniyetini
esareti altina almistir. Dogu toplumlar: bu esaret hayatindan kurtulmak
icin oncelikle ekonomi sahasinda ilerleme kaydetmelidir. Bu basarinin
anahtar1 ise, bilim ve sanattaki yetkinlik sinirlarini zorlamak ve dinin
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dayanismaci yonUinun toplum icinde kullanimini islevsel hale getirmekten
gecmektedir (Kayali 1998: 52).

Kuzey Turklerini (Tatar ve Azerbaycan Turkleri), Osmanlilardan
daha fazla gelismis oldugunu dile getiren Akc¢ura, bunun nedeni olarak
ise, siyasal ve tarihsel tecriibelerinin sonucu olarak gdstermistir. Carin
esiri konumunda olan Rusya Turkleri, bagimsizlik endisesiyle siyasal
sahadan uzak tutulmus, bu sebeple kultirel ve ekonomik olarak
zenginlesmeye calismislardir. Dahasi1 Kuzey Turkleri, Kur’an-1 Kerim’i
kendi dillerine tercime ettiren ilk Turk toplulugudur. Bu sayede dinin
sadece dayanigsmaci yonunun agir bastigi bir toplum haline gelmislerdir.
Osmanlilar ise, siyasi istikrarsizlik, savas sorunlari ve dinin yanlis ellerde
siyasete alet edilmesi gibi konulardan kafasini kaldiramamaistir. Akcura’ya
gore Osmanlilar Rusya’daki Turkleri 6rnek almaliydi (Akcura 1911c: 32).

Yusuf Akcura, ilk dénem yazilarinda Islamiyet’i referans olarak
kullanmis, calisarak kazanmanin 6nemini, Kur’an-1 Kerim’den aldig1 bir
ayetle anlatma yoluna gitmistir. Toplumun kars:1 karsiya kaldigi ciddi
meseleleri Islam catis1 altinda ele almis ve c¢c6éziim ararken de Islami
temellendirme yoluna gitmistir. Btittin bunlar, onun 6zgiin yanini anlatan
ozelliklerdir (Akgul 1999: 65).

Akcura’ya gore, Din ve toplum, sosyal hayatin her alaninda
etkilesim icerisindedir. Her toplum, icinde bulundugu zaman, mekan ve
sartlara gore bir degisim surecindedir. Degisim, esyanin karakteri geregi
gereklidir. Degismenin olmadigr bir toplum dustinmek olanaksizdir
(Tarkoéne 1994: 38). Din ve toplum arasindaki bu karsilikli iliskinin
6nemine vurgu yapan Akcura, Turk toplumunun din anlayisindaki
eksiklik ve yanlisliklarinin giderilerek, milletlesme ve cagdaslasma
stirecinde dinden yarar saglanmas: gerektigini savunmustur. Bu birlikte
hareket kabiliyeti, dinin eski dinamizmine kavusmasini da
saglayabilecegini sdylemistir. “Zaman icerisinde bir toplumun yapisinda ve
bu yapinin cesitli fonksiyonlarinda ve bireylerin Ustlendigi toplumsal
rollerde, yani toplumdaki sisteminde, toplumsal kurumlarda ve bireylerin
davraniglarinda meydana gelen degisimlerdir” (Deren 2001: 87).

Akcura’ya gore, Dinlerin koymus oldugu kurallar yaninda, halk
arasinda dinin yanlis anlasilmasinin sonucu olan kimi uygulama bigimleri
ve din olarak algilanan gelenek ve ritieller, sosyal degisme ve toplumsal
ilerlemenin 6ntnde ciddi bir engel olarak karsimiza cikmaktadir. Akcura,
bu koért kértine bagliligin ve ictihat kapisinin kapandigini savunan radikal
anlayisinin Islam’ anlamada sorun teskil ettigini dile getirmektedir.
Akcura, dini, toplum diizeninin saglam temeller Uizerine insasi icin gerekli
gormektedir (Sancaktar 2005: 65). Bu yaklasimla birlikte Akcura, dinde
reform hareketinin gerekliligini ve dinsel reformla kultirel modernlesme
hareketlerini birbiriyle esdeger gérmektedir. islam dini ve modern gelisme
hareketleri birbirine uyum saglama zorunlulugu vardir. Akcura,
“Islamiyet’i esas itibariyle asr-1 saadete, tatbikat itibariyle asr-1 hazira irca
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ve tevkif etmek” biciminde dile getiren modernlesme hareketi taraftaridir
(Akcura 2005a: 34).

Akcura, Turk Dlinyasi’nin modern egitim anlayisiyla, Bati’da oldugu
gibi bilim ve fen odakl bir alt yapiyla kurumsallasmas1 gerektigini, sadece
din egitimi Uzerine kurulan egitim sisteminin modernlesme hareketine
gblge duistirecegi goriistindedir. Osmanl Imparatorlugu’nda modernlesme
hareketleri adi altinda ile hizli bir dénUsUmin yasanmasindan yana
olmadig1 gibi, medreselerin g6z ardi edilmesini de elestirmistir.
Medreselerin yaninda bilim ve fen Uzerine kurulan okullarinda dahil
edilmesi, egitim sisteminde ikili bir sistem sikintisin1 da beraberinde
getirdigini dile getirmistir. Akcura, medreselerin de yenilesme hareketi ile
dontisimden yana olmus, egitimde tek bir sistemin uygulanmasi
gerektigini savunmustur (Karal 2000: 45).

Din ve Devlet Iliskileri (Laiklik)

Laik kelimesi, Latince “Laicus” sOzciglnden gelen, Fransizca bir
kelime olup, s6zctik anlami, “ruhani olmayan kimse”, dini olmayan sey,
fikir, mUiessese, prensip demektir (Basgil 1982: 161-162). Felsefi olarak
ise, aklin egemenligini taniyan, siyasi iktidarin dini y6nden ayri
tutulmasini hedef edinen bir diistince sistemidir (Oba 1995: 17).

Turkiye, cografi yapisi itibariyle Avrupa’da meydana gelen her olasi
durumda etkilerini iliklerine kadar hissetmistir. Osmanli’nin son dénemi
ve Cumhuriyet rejimine gecis surecinde deneyimlemis oldugu fikir
akimlarinda oldugu gibi, laiklik prensibinden de etkilenmis ve laik devlet
anlayisina gecis sUreci yasamistir. Bu strec¢ belli bash bazi problemleri de
beraberinde getirmis, sancili gececek gebelik déneminde anlam karmasasi
ve tatbik etmede yasanan aksakliklar, hem siyasi iradeyi yipratmis hem de
gazi milleti yorgun dustrmustir (Kat 2003: 52). Yusuf Akcura iste bu
gecis déneminin sembol isimlerinden biri olmay:1 basarmistir. Onun, din ve
devlet iliskilerine yaklasimi hayati boyunca ayni olmus, cocukluk ve
genclik yillarinda din, fikirlerinin insasi slirecinde 6nemli bir referans
noktas1 olmustur. Gengclik yillarina geldiginde dindar bir portre cizen
Akcura, Cumhuriyetin ilanina kadar gecen dénemde, [slamiyet’e ve dini
kurumlara kars:t yapilan tim girisimlere karsi durmustur. Tanzimat
elestirmesinin asil nedeni, bu akimin 6nderleri olan kisilerin, Islami
kurumlar1 disarida birakan bir anlayisla yeni bir modern devlet kurma
egiliminde olmalarindan kaynaklanmaktadir (Sahin 2017: 56).

Akcura, modern devletin yapisallagsmasi ve saglam temeller tizerine
insast icin demokratik bir devletin kurulmasi, halk hakimiyetine
dayanmasi ve milli olmas1 gerektigi goérustndedir. Turkiyenin
cagdaslasmasinin 6ntinde bazi engellerin oldugunu, bu engellerin ilk olani
ise, hilafet ve saltanat olarak gdstermistir. Akcura, TBMM’de diizenlenen
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gizli oturumda “Hilafet eger Turklerin elinde bir Islam mtiessesi olacaksa
evet o vakit btiitiin kuvvetimizle muhafaza etmeliyiz. Fakat bizim olmalidir.
Yoksa aksi taktirde Fransa’min, Ingiltere’nin, Italya’nin, Almanya’nin
istifadesine yarar bir sekilde, alem-i Islam icin bile muzir olacaktir,
efendiler!” demistir. Halifeligin kaldirilmas1 yéntindeki meclisteki en buyuk
destekcilerden biri de Yusuf Akcura’dir (Kodaman 1993: 53).

Akcura, cagdas demokratik yonetime gecilmenin 6éntinde en buytk
engelin saltanat ve hilafet oldugunu ifade ederken, bu iki kavramin yan
yana olamayacagini soylemistir. Demokrasilerin kuvvetler birligi ve milli
hakimiyet Ulizerine kuruldugunu, Saltanat ve hilafet meselesini, “halkin
huktmeti, halkin htikiimdarligi” olarak tarif ederken, “Hakimiyet-i milliye
umdesine muhalefet, Allah’in yerylzinde gérmek istedigi adalete karsi
gelmek, irade-i ilhiyeye isyan etmek demek olur” diyerek saltanat ve
hilafetin kaldirilmasini savunmustur: “Ne is yaptigi, ne hizmet gérdugu ve
ne gibi bir fazileti oldugu bilinmeyen, tamamen mechulimutiz olan bir
adamin ismi Alahaddin Beyefendi Hazretleri diye resmi butcede nasil
yazilabilir. Biz reisimize hazretleri demiyoruz. Yalniz bey diyoruz. Dersek
yalniz ona diyecegiz. Tutup da ne yaptiklari mechul, memlekete hizmetleri
olamayan bu adamlara nigin diyoruz... Buglinden itibaren ltUzumsuz
Unvanlarin, ‘hazretlerinin’ ve sairlerinin kaldirilmasini teklif ederim”
(Akcura 2001: 15).

Akcura, Tanzimat dénemi siyasi yoneticilerini, Islamiyeti yok
olmaya birakmakla ve onu isin ehli olmayan muderrislere teslim etmekle
suclamistir. Halbuki, Turk toplumu tarafindan yanlis tatbik edilen din
anlayisinin  yanlishiklar1 giderilerek ele alinmasi gerekirdi. Islamiyet’in
ilerlemesi bizzat isin ehli ulemanin yonetiminde, yenilenen modern
medreselerin 6nderliginde saglanmaliyd: (Tturkéne 1994: 87). Akcura’nin
Islamiyet’te reform hareketinde diger bir duistincesi de, Islamiyet’in
millilestirilmesinin zorunluluguydu. Burada asil anlatilmak istenen milli
din, Tuark halkinin dini edebiyati ana diliyle 6grenmesi, Arapca’nin
tekelinden kurtulmak, en ©6nemlisi de, Kur’an-1 Kerim’i Turkceye
cevirmekti. Bu skolastik dustince yapisindan siyrilmak igcin gerekli ve
onemli bir esikti (Sahin 2017: 37). Akcura’nin duslince yapisina sekil
veren milliyetcilik anlayisi aslinda “laiklik” tUzerine bina edilmistir.
Islamiyet’te var olan ilkelerin cinsiyet ve milliyet kavramlarini yok
hikmunde biraktigini soOyleyerek devaminda; “Muminlerin lisanlarini
kaldirmaya calisir, mazilerini ananelerini unutturmak ister. Islam kuvvetli
bir degirmendir ki, farkli cins ve din muintesiplerini 6guttp, dinen, cinsen
bir, ayn1 haklara sahip, biri digerinden farksiz Muslimanlar c¢ikarir.” der
(Georgeon 1996: 6).

Akcura, dini sosyolojik bir gézlemle ele almis, her konu da oldugu
gibi din konusunda da akilci bir tutum sergilemistir. O, dini, milli
duygularn pekistiren bir ara¢ olarak goérur. Bireylerin 6zel yasantilarinda
dini vecibelerini yerine getirmelerini, toplumsal hayatta ise dinin sadece
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dayanismaci yonuyle baglanti kurulmasini dile getirir. Akcura, siyasi
meselelerde laik bir tutum sergilemis, din devlet islerini birbirinden
ayiwrarak, dinin bireysel, devletin demokratik yéntine vurgu yapmistir
(Kodaman 1993: 63).

Akcura’ya gore, Osmanlinin en 6nemli sorunlarinin basinda, kétt
yonetilmesi ile blinyesinde var olan cesitli unsurlarin isyan hareketleri ve
Avrupa’nin i¢ islerimize karismalar1 olarak bir tespitte bulunmustur.
Musliman toplumunun buytk bir kesiminin bu sorunu ¢ikmaz bir sokak
olarak gbrmeleri, bu durumu “kader” olarak algilamalarindan
kaynaklanmaktadir. Akcura, “kader” adli yazisinda bu durumu ele
almistir. Yazisinin baslhigina Kur’an-1 Kerim’den aldigi bir ayet olan “insan
icin kendi sa’yinden (calismasindan) daha degerli bir seyin olmadigini
belirten Necm Suresi 39. Ayeti koymustur. Akcura, son zamanlarda
“kader” duistincesinin yeni bir kilif uydurularak ortaya atildigini ve bazi
kisilerin “kader” yerine “padisah” koyduklarini séylemistir (Ak¢ura 2005a:
24). Akcura, Osmanlilarin kadere teslim bayragini ¢ektigini, Insanin iradi
glicinu tamamiyla reddeden ve onun Allah’in eliyle ktictik bir oyuncaktan
baska bir sey olmadigini ileri stiren Cebriye taraftarlar1 gibi, Osmanllar:
da imparatorlugun karsi karsiya bulundugu sorunlara sirt cevirmekle
suclamistir. “Bu husus, 6zelde Muslimanlarin, genelde butin Dogu
toplumlarinin c¢alisma  azminin olmamasi, say (calisma-emek)
yoksunlugudur.” Akcura’'ya goére bu durum, Islamin Miusliimanlar
tarafindan tam olarak anlasilamamasindan kaynaklanmaktadir (Sahin
2017: 59). Islamiyet’in, “iki diinya saadeti icin calismayi emretmistir”
dusturunu 6énemle vurgulamistir (Berkes 2002: 5). Ona goére toplumlarin
diri tutulmasi icin Islam dinin kaidelerinin anlasilmasi ve topluma dogru
anlatilmasi biiylik éneme sahiptir. Ornegin Islam dini, sarhosluk veren
her seyden insanlari men etmistir. Akcura’ya gére bu o6zellik toplumlar
icin, en buytk faydalardan biri olarak goértilmustiir. Dinin sosyal
butinltigh saglama da temel roll ise, dini bayramlardir. Son zamanlarda
bu dini bayramlara gosterilen ehemmiyetsiz tutumu dogru bulmadigini
ifade etmistir. Ona gore bayramlar, toplum icerisinde bir dinamizmin
tembellik ve hareketsizlikten kurtulmanin semboludir. Oyle ki
“maddiyata 6énem veren kapitalist Avrupa dahi bayramlarina btiytk énem
vermektedir” (Akcura 2005a: 14).

Yine Akcura, Islam geleneginde Marksist fikre uygun olabilecek
distince ve akim gelenegi bulunup bulunmadigi konularinda da
arastirmalar yapmistir. Akcura’nin icinde bulundugu topluma ve inandigi
din olan Islam’a bakisi, devlet, siyaset ve din iliskisine dair diistincelerini
anlamak icin bir hareket noktasi olusturmaktadir. Ona goére, Islam hem
bir dindir, hem de sosyal ve siyasi politika veya yoldur. Bu tespitlerden
yola cikarak, Akcura’nin c¢cok yonli distince mekanizmasini ne denli iyi
kullandigini ve analitik kavrayis becerisini anlamaktayiz (Sahin 2017: 89).
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SONUC

Millet ve milliyetcilik kavramlari, ortaya c¢iktiklar1 Bati
toplumlarindan Osmanli Ulkesine dogru genellikle olumsuz etkiler
meydana getirmistir. Cok etnisiteli, cok dinli ve cok kultirli Osmanl
imparatorluk modeli; tek dil, tek ulke, tek vatan ve tek kultir temeline
dayali millet anlayisina dogal olarak uzak kalmak istemistir. Bati
onderligindeki yeni kapitalist dizen g6z OnlUne aldiginda, Osmanl
Imparatorlugu mevcut pozisyonundan rahatsizdir. Sorunlarina c¢éziim
bulmak ve stratejik konumu itibariyle daha etkin olabilmek adina,
Batililasma yolunu secmistir. Imparatorluk, yeni kimligiyle yeni hedeflere
ulasmak icin Bati’daki gibi bilime ihtiyaci vardir. O nedenle, Bati’daki
sorunlart ¢6zmek maksadiyla kurulan sosyoloji bilimi, Bati’da ortaya
ciktigi andan itibaren devleti yikilmaktan kurtarmak amaciyla, yeni
kurulan Turkiye Cumhuriyetinde de resmi bir ideoloji olarak tatbik
edilmeye calisilir. Osmanli Devleti, yikilmaktan nasil kurtuluruz
sorusunun cevabini aramaktan vazgecmis, nasil varligimizi koruyabiliriz
sorusunun muhatab1 olmustur. Varligini tanimlayabilecegi ve bu varlig
bagimsizlik icinde strdurebilecegi yeni bir kimlik gereklidir. Bu da ancak
tutunabilecegi son kale, Anadolu Turkltigi ile muUmkin goérultir. Bu
baglamda gelinen nokta itibariyle Turkcultik sertiveni baslamaistir.

Turk fikir hayatinda, Pantiirkizmin babas1 olarak belleklere kazinan
Yusuf Akcura, Turk toplumunun yasam felsefesinin belirlenmesinde,
ozellikle Turkiye Cumhuriyeti'nin kurulusu ve milli devlet anlayisinin
olusmasinda 6nemli fikri katkililar1 olan bir Tturk aydinidir. Akcura, bir
Tuark milliyetciligi stratejisi cizilmesinde O6nemli rol oynadi. Ona gore,
cagdaslasmanin ilk adimi, demokratik bir devletin kurulmasi, halk
hakimiyetine dayanmasi ve milli olmasidir. Ortak bir gelisme cizgisi
izleyen Milliyetcilik ve Halkcilik akimlarini Mesrutiyet’ten itibaren teorik ve
pratik olarak isleyen, bu akimlarin Turk Ocag: ile 6rgiitsel bir kimlik
kazanmasina 6nderlik eden Yusuf Akcura, o6zellikle Turk milliyetciliginin
Cumhuriyet Devrimiyle kazandigi yeni anlaminin siyasal-ideolojik
iceriginin tanimlanmasinda énemli katkilari olmustur.

Akcura, eksiklik ve hakkaniyetsizlik ytizinden Bati medeniyetini
elestirmekle birlikte, yine de dinyada en ileri medeniyet olarak Bati
medeniyetini gbérir ve Turklerin de bu medeniyete dahil olmasini
gerektigini savunur. Akcura’nin Turk milliyetciligi anlayisi ayrica Turkdn
her alanda egemen oldugu milli bir devlet onerisi icerir. Ekonomisi,
ticareti, sanati Turkler tarafindan kontrol edilen bir devlet modelini 6neren
Akcura, bu devletin de Bati Avrupa’da oldugu gibi milli, laik bir temele
oturtulmas: gerektigini savunmustur. Akcura, ekonomi alaninda milli bir
Turk burjuvazisi yaratilmasi dustncesini vurgularken, serbest piyasa
ekonomisi icinde Turkler’in de sermayedar oldugu milli bir ekonomi
modeli 6nermistir.
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Akcura’nin dusuince yapisina sekil veren milliyetcilik anlayisi
aslinda “laiklik” tizerine bina edilmistir. Islamiyette var olan ilkelerin
cinsiyet ve milliyet kavramlarini yok hukmutnde biraktigini soéyler ve
[slamiyeti Turkltiglin vazgecilmez bir unsuru olarak benimsemistir.
Akcura, hicbir zaman Islamiyeti elestirmemis, bu dine mensup bazi
kesimleri, dini istismar etmekle suclamistir.

Akcura, hicbir zaman ittihat ve Terakki Cemiyeti’ne girme egiliminde
olmamis, yapilan tesviklere ve baskilara karsi koymustur. Bu cemiyetin
icinde bulunmamasina ragmen, onlara karsi da bir muhalefet
gbéstermemistir. Yusuf Akcura, Ittihat ve Terakki Cemiyeti'ne girmedi ama
ideallari onu Ittihatcilarla calismaya ydneltmistir; 6yle ki, cemiyetin tiyesi
olmadig1 halde, genellikle Ittahatci olarak taniniyordu. Farkl kisilik yapisi
ve zamaninin ¢ok o6tesinde bir perspektife sahip olmasi nedeniyle zaman
zaman  elestirilmis ama duslUnceleri son doénemlerde takdirle
karsilanmistir. Akcura’nin temel gayesi, Osmanli Imparatorlugunu,
dustigl zor durumdan kurtarmak ve devamliligini saglamak adina koékla
devrimler yapmakti.

Akcura, dini sosyolojik bir gézlemle ele almis, her konu da oldugu
gibi din konusunda da akilci bir tutum sergilemistir. O, dini, milli
duygular: pekistiren bir arac¢ olarak goérur. Bireylerin 6zel yasantilarinda
dini vecibelerini yerine getirmelerini, toplumsal hayatta ise dinin sadece
dayanismaci yo6nuyle baglanti kurulmasini dile getirir. Akcura, siyasi
meselelerde laik bir tutum sergilemis, din devlet islerini birbirinden
ayirarak, dinin bireysel, devletin demokratik yonline vurgu yapmaistir.

Akcura’nin hayati ve diistinceleri incelendiginde, son nefesine kadar
bedenini Turkltige ve milletine siper eden bir munevver oldugu
gorulmektedir.
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NUSAYRILERIN KULTUREL ETKILESIM INCELEMELERI
Gokcen CATLI OZEN*

Ozet

Nusayrilik, Muhammet b. Nusayr en Nemiri tarafindan 9.
yuzyilin sonlarina dogru Irak’ta dogmus bir inanctir. Nusayriler,
Islam’a baghh olsa da, Kitabul-Mecmu’u’'yu yazili kaynak
edinmeleri onlari, islam cografyasindaki diger Muisltimanlardan
farklilastirmistir. Nusayriler, Sii mezhebinden olmakla birlikte,
s6zli  kulturle kulturlenen, Batini karaktere dayanan,
heterodoks o6zellikler gosteren ve kapali toplumsal bir yapi
sergileyen, anlasilmasi zor bir firkanin, geleneksel dini grup
mensuplar: olmustur. Nusayri ntfusunun buyuk bir cogunlugu,
Ortadogu cografyasinda Araplarda gortlse de, Turkiyenin
Guney kesimlerinde de toplulugun yuzyillardir stregelen bir
varligi bulunmaktadir. Ne var ki Arap Alevileri olarak da bilinen
Nusayrilerin Turkiye’deki yapilanmasiyla, Arap cografyasindaki
islevi arasinda farkliliklar barinmaktadir. Bu durum, farklh
kultturel olgulara dayandirilarak aciklanmaktadir. Buna gore
makalede, Turkiye’deki Nusayrilerin merkez-cevre
yapilanmasina ragmen ust kultirin olusturdugu milli kualtar
etkenine razilik go6sterdigi vurgulanmaya calisiimistir. Bu
durum, ulus-devlet yapilanmasinin bir basarisi olarak ele
alinmastir.

Anahtar Kelimeler: Nusayriler, Anadolu/Turk Alevileri,
kultarel etkilesim, kaltarel farklilik, milli kaltar.

CULTURAL INTERACTION STUDIES OF NUSAYRIS
Abstract

The Nusayrism was a belief established in Iraq by
Muhammad b. Nusayr Nemiri towards the end of the 9t century.

" Yrd. Doc. Dr., Istanbul Aydin Universitesi, Sosyoloji Béliimii Ogretim Uyesi, gokcenozen@aydin.edu.tr
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Nusayrilerin Ktilttirel Etkilesim Incelemeleri

Although Nusayrians are bound by Islam, the acquisition of
Kitabu’l-Mecmu’u as a written source has differentiated them
from other Muslims in the Islamic geography. As being Shiite the
Nusayrians, who are cultivated verbally and dependent on the
Batin character displaying heterodoxy and a closed society
structure, have become the members of a traditional religious
group of a fraction hard to be understood. Although the vast
majority of the Nusayri population survive in the Arabic region of
the Middle East, they have also settled in southern Turkey for
centuries. However, there are some differences between the
structure of the Nusayri also known as the Arab Alewis in
Turkey and the ones in the Arabian geography. These differences
which are due to a wide diversity of cultural structures are
examined in detail. This article has emphasized that despite the
centre-periphery structure, the Nusayris in Turkey agree on the
effect of national culture which constitutes the upper culture.
This can viewed as a complete success of the nation-state
function.

Key Words: Nusayris, Anatolian/Turkish Alewis, cultural
interaction, cultural difference, national culture.

NUSAYRILERIN KULTUREL ETKILESIM INCELEMELERI

GIRIS

Din birlestirici oldugu kadar, catismalar da yaratabilecek
bir etkiye sahiptir. Oyle ki tarih, sadece farkli din ve mezhep
gruplarinin Dbirbirleriyle catismalariyla degil, ayni din ve
mezhepten olanlarin, birbirlerinden farklilasmalarina da sahitlik
etmistir, etmektedir. Islamiyet acisindan Gadir-i Hum ve Kerbela
Olayi, din i¢i catismalarin ilkleri olmakla birlikte, taraftarlarinin
zamanla mezheplesmesine ve giiniimuize degin ¢d6zimlenememis
sorunlarina zemin teskil etmistir. Ilk ayrisma Hz. Muhammed’in,
Gadir-i Hum’da kendisinden sonraki halifeyi Hz. Ali olarak
vasiyet ettigini iddia edenlerle, bdyle bir vasiyetin olmadigina
inananlar arasinda cikmistir. Hemen akabindeki Kerbela Olayi
ile de ayrisma derinlik kazanmistir (Turk, 2010: 41). Bu
catismaci tarihi olaylardan yaklasik 200 yil sonra ise, Irak
cografyasinda Hz. Ali'ye ilahlik izafe eden ve Sii menseili
Nusayrilik dogmustur.

Nusayrilik, Islamiyet icerisinde btiytik ntifusun olusturdugu
Ust gruba ait bir inang¢ bicimi olarak gelisim gdstermemis, dar
nufuslu  kucik gruplarin arasinda varlbik bulmustur.
Gunumuzde Nusayriler Suriye’de, Lubnan’da ve Turkiye’'de
varlik gostermektedir. Turkiye'de Hatay, Iskenderun, Adana,
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Mersin ve Tarsus’ta gettolastiklari goérilir. Nusayriligin en cok
etkilendigi din Islamiyet olsa da Sabiilik, Hiristiyanlik, Yahudilik,
Mecusilik, Zerduslik ve Budizm’le de benzerlik tasidigr gérultir
(Uzim, 2007: 271-272). Bu durum onun anlasilmasini
zorlastirdigr gibi, kultirden kultire de farklilik gbstermesine
sebep olmustur. Ornegin Suriye’deki Nusayrilerle,
Turkiye’dekiler arasinda farkhiliklar dikkat cekmektedir.
Suriye’dekiler sayisal bakimdan kucuk grup 6zelligi gbésterseler
de, toplumsal yapilanmada hukimeti olusturmalar:1 dolayisiyla,
Ust gruba tekabtl ederek, sermayelere en fazla erisim hakki olan
grup olagelmislerdir. Fakat bu unsur, kapali tabakalagsmaya
dayandigi icin ulkelerine stikiinet getirmemistir.

Laiklik, farkli seylerin birbiri ile iliskisini dtizenleyen bir
politikadir. Sezen’e gére de modern Turkiye Cumhuriyeti Devleti
Uc temel UGzerine kurulmustur. Bunlar milli devlet, demokrasi ve
laiklik kavramlaridir. Turkiye’deki laiklik, yer yer laiklestirme
unsuru yani dinin yasaklanmasi ve dinden uzaklastirma
politikas1 ile baskilansa da, halkin din ile olan bagini devam
ettirdigi gortilmektedir. Bu acidan Turklerin, din ekseninde
kalarak laiklesmeyi basardigi séylenebilir (Sezen, 1993). Din ile
devlet arasindaki iliski, toplumdan topluma, kultirden kulttre
farkliliklar gosterir. Bu farklilik toplumun sahip oldugu dinin
ozelligi ve yapisindan da kaynaklanir (Aslantiirk ve Amman,
2014: 324). Bu baglamda, Suriye’deki Nusayrilerin dini ve
toplumsal yapilanmasi, devlet aygitinin toplum tzerinde
uyguladigi hegemonya ile aciklanabilir. Buna paralel olarak
Turkiye’deki Nusayrilerin, belli bir modernlesme ve laiklesme
degisimi gostererek, digerlerine goére farkli bir gelisim streci
gosterdikleri soOylenebilir. Makalede bu farkhilik, her iki
cografyadaki politik kabul ile aciklanmaya calisilmistir.

Turkiye’deki Nusayriler ile Suriye’deki Nusayrilerin
toplumsal gelisme duzeyi acisindan farkli bir doénencede
olduklar1 gortlmektedir. Turkiye’'dekilerin, daha esitlik¢ci bir
politika ile yonetildiklerinden, Suriye’dekilerden farklilagmalari,
daha ileri bir cagdaslasma diizeyiyle aciklanabilir. Ilkinde dini
kabuller daha akilcit iken, ikincisinde bu sorgulamanin zayif
kaldig1 anlasilmaktadir. Yenilesmeyle beraber dinsel dogmalar
onemlerini kaybeder. Geleneksel degerlere ve eylemlere dayali bir
zorunlulugun yerini buiittin secimlere ve eylemlere yonelik faydaci
ve makul bir mantik alir. Bu durum, iki cografyadaki farkh
yapilanmalari anlamak icin yeterlidir.




Nusayrilerin Kiilttirel Etkilesim Incelemeleri

Bu makale Nusayriligin sosyolojik ve tarihsel 6zellikleri ile
ilgili literatir taramasindan ve nitel verilerin analizlerinden
olusmaktadir.  Literatir calismasi, Nusayriligin  kulttr
etkilesiminde onun sosyo-politik gelismelerden bagimsiz
ilerlemedigini belirtmekten ibarettir.

Analizler yapilirken konuyla ilgili akademik yazina
odaklanilmistir. Nusayri, Alevi, Arap usag ve fellah gibi
isimlendirmelerin daha cok akademik caligsmalarda kullanildigi
ve aslinda toplulugun bunlarn kullanmaktan imtina ettigi ve
Arap Alevisi tanimini tercih ettikleri anlasilmaktadir. Ulkelerin
politik yapilanmalari, topluluklar1 etkilemektedir. Turkiye ve
Suriye’deki Nusayrilerin birbirinden bagimsiz farklh etkilendikleri
gibi. Turkiye’deki Nusayrileri alt grup, Suriye’dekileri Uist grup
yapan dinamikler nelerdir? Her iki ulkedeki farklit modernlesme
normlarinin, iki farkli topluluk yarattigi sodylenebilir mi?
Makalede amag, Nusayrilerin sosyo-politik gelismelerden
bagimsiz olamadiklarini ve Turkiye’deki ulus devlet anlayisinin
onlari, belli bir toplum yapilanmasina zorunlu tuttugu
aktarilmaya calisilmaktadir.

Nusayri Kelimesinin Etimolojisi

Tam bir tarih vermek muUmkin olmasa da Nusayrilik,
Muhammet b. Nusayr en Nemiri (6lim 873) tarafindan, 860
dolaylarinda kurulmustur. Nusayriligin sistemlesmesi ise,
firkanin ikinci kurucusu Seyh Yaprak olarak da bilinen Hamdan
el-Hasibi'nin (873-957), 16 sureden olusan Kitabu’l-Mecmu’u’yu
yazmasityla saglanmistir. Buna gore Ali b. Ebi Talib’in (598-661)
s6z ve emirlerini iceren Kitabu’l-Mecmu'u, yuzyillardir
Nusayriligin temelini olusturmus ve ona yazili bir dizen
getirmistir. Nusayriler icin Kur’an-1 Kerim’den sonra gelen en
6nemli dini kaynak Kitabu’l-Mecmu’u’dur. Hatta Nusayrilige
giris torenlerinde (amcalik gelenegi) (Turk, 2010: 100-117),
bireyin kutsanmasina tekabil eden kitabin ezberlenmesi esastir.
Ali b. Ebi Talib’in Islam tarihi acisindan 6énemi hem Hz.
Muhammed’in damadi, hem de kuzeni olmakla Dbirlikte,
Islamiyet’i kabul eden ilk erkekler arasinda yer almasidir. Ne var
ki 1200 yillik kéklu bir gecmise dayanan Nusayrilik hakkindaki
bilgiler kisithdir. Bu kisithligin sebebi, Nusayriligin Batini
karaktere yani takiyyeye/gizlilige dayali olmasidir (Turan, 1996:
5-6; Bulut, 2011: 579-581). Nusayrilik homojen-tirdes bir
yapwya sahip degildir ve gériinen o ki, tarih stresince degisen
kosullara gore yapisal degisiklikler gdstermistir (Aksoy, 2010:
202). Oyle ki heterojen-karma inangsal yapili Nusayrigin, baska
topluluklarla da benzerligi bulunmaktadir. Buna gore
Nusayrilik, takiyye o6zelliginden dolayr Durzilere; Hz. Ali’nin
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gokyltzune yukseldigi inanciyla, gunese ve yildizlara saygi
duymalarn itibariyle Mecusilere; dini liderin tanrisallastirilmasi
ve reenkarnasyon inanciyla Hiristiyanlara; mezheplesme
yapilanmasiyla, Lazkiye boélgesindeki Karmati ve Hashasilere
benzetilmektedir (Bese, 2010: 181). Tuark de, Nusayriligin
kokeninde Hiristiyanligin olabilecegini belirtir. Ona gére Nusayri
isminin koékeni, Hz. Omer déneminde, Baalbek ve Humus
yerlesim birimlerinin fethedilmek istenmesi akabinde, yerli halka
askeri destek amaclhi Gadir-i Hum’da katilim saglayanlarin,
ileride Nusayri adini alacak olmalaridir. Savas bitimi, cihat
kurallar1 geregi fethedilen topraklar, yardimi bulunanlar
arasinda paylastirildigindan, Lubnan dag: ile Antakya hatt1
arasinda kalan yerler, bu kiictik yardimci gruba verilmis, bolge
adina Nusayra Daglar1 ve burada yasayanlara da Nusayri
denilmistir (Turk, 2010: 32).

Massignon, heterojen yapili Nusayriligin anlasilmasinin gic
oldugunu ve bunun Dbertaraf edilebilmesi icin Nusayri
kelimesinin kokenindeki tutarsizligin giderilmesi gerektigini
belirtir. Ona goére kelimenin tek bir kékti yoktur ve bu unsur,
heterojen olusunu aciklamaya kafidir. Zira Nusayri adji,
Hiristiyan manasina gelen Nasrani kelimesinden tiremis; Gliney
Irak’ta Bagdat’a yakin olan Nasuraya kéyunden ismini edinmis;
bir Sii sehidinin isminden ad almais; Nusayriligin kurucularindan
olan Muhammed bin Nusayrnin isminden tUremistir
(Massignon, 1964: 365). Gorulduga tzere, birbirinden bagimsiz
bu bilgilerin bir sebebi de Nusayriligin, yazili kaynaklardan cok,
s6zli gelenege dayaniyor olusudur. “Zafer kazanmak” ve Hz.
Ali'nin safinda “dlismana karsi savasanlar” anlamlarina gelen
Nusayrilik kelimesi, adin ilk énce XI. Imam Hasan el-Askeri’nin
talebesi ve onun en yakin muridi olan Muhammet bin Nusayr en
Nimeyri’den almistir. Topluluga Nusayri denmesinden ©6nce
“Numeyri”, “Nimeyri” veya “Numeyri” de denilmistir (Togayhan,
2005: 63).

Nusayriligin isim kokeniyle ilgili pek cok tanim yapilmis
olsa da, hangisinin tutarlisi oldugunu soéylemek gulc
gorinmektedir. Hatta kelimenin etimolojisi bir yana, grubun
tanimlanmasinda da, birbirinden farklh yaklasimlar
bulunmaktadir. Keser, Adana’da yasayan toplulugun kendilerini
“Nusayri, Alevi, Arap” olarak tanimlamay:1 tercih ettiklerini
belirtse de, aslinda bunun grup icinde tartisma konusu
oldugunu c¢lUnkt bazilarinin Nusayri tanimlamasini, adeta bir
hakaret unsuru gorduklerinden, buna karsi ciktiklarini ifade
etmektedir (Keser, 2008: 214-215). Turk de, grubun kendilerini




Nusayrilerin Kiilttirel Etkilesim Incelemeleri

Nusayri olarak tanimlamayi tercih etmediklerini ve bu kavramin
aslinda sadece bilimsel literattirde kullanildigini belirtmektedir
(Tark, 2010: 30-32). Nusayrilik, “Ust kimlik” olarak kabul
edilmis ve hayat buldugu cografi mekan Irak ile Lazkiye’ye kadar
olan Kuzey Suriye boélgesi olarak kabul edilmistir. Anadolu’ya
gecisin de buradan yapildigi anlasilmaktadir (Togayhan, 2005:
65). Anadolu’ya gecis ardindan ise toplulugun, Nusayri tanimi
neden kullanmay:1 tercih etmedikleri, yakin tarihte yasanan
olaylarla iliskilendirilebilmektedir.

Nusayrilerin tarih  slrecinde karsilastiklari  olumsuz
olaylardan dolay1 negatif imajlarini bertaraf etme timidiyle, bazi
ortak sembollere sahip olduklar1 Turk Alevileriyle agsmak adina
Alevilik cati1 isimlendirmesiyle toplumsal kimliklerini yeniden
insa etmek istemis olabilirler (Gtingoér, 2017: 81). Aslinda bu
durum toplulugun, yasadiklar: tulke icerisinde bir sekilde kabul
edilme ugraslarinin ve isteklerinin bir yorumu olarak da
dustnulebilir.

Tiirkiye’nin Yakin Tarihindeki Nusayriler

Suriye’nin Osmanli Devleti tarafindan fethedilmesi, 1516
yilinda Mercidabik Savasi ile olmus ve 1920 yilina degin de bolge
Osmanli’'nin himayesinde kalmistir. Bu 400 yillik sturecte,
Osmanli Imparatorlugu diger gruplara gosterdigi hosgodriiyt,
Suriye’deki topluluklara goéstermis olsa da, bu durum onun ic
kargasalarin 6nline gecmesine yetmemistir. Zira 1916 tarihinde
Fransa-ingiltere arasinda imzalanan gizli Sykes-Picot anlasmasi
akabinde, boélgedeki gerginlikler hiz kazanmistir. Birinci Dlinya
Savasinin kaybedilmesiyle de Suriye, Fransizlara gecmistir.
Daha dogrusu savas akabinde Nusayrilerin yasadigi boélgeler
Fransiz isgaline ugramis ve 1920°de “Etat des Alaouites” Aleviler
Devleti adiyla idari bir birim kurdurulmus, bir yil sonra ise,
Iskenderun ve civarinda “Iskenderun Sancag” adiyla yeni bir
idari  birim  olusturulmustur. Topraklarin bir bélimu
kaybedilmis olsa da, bir bolimui yeniden devlete baglanmistir.
Oyle ki Iskenderun Sancag, 2 Eylil 1938de Hatay
Cumbhuriyetine ve 23 Haziran 1939°da Devlet Meclisinin aldigi
“iltihak” karari ile Hatay ili ismiyle Turkiye Cumhuriyetine
katilmigtir (Uzam, 2007: 271-272; Bilgili, 2010: 54-73). Bélgenin
Tuarkiye Cumhuriyeti Devleti'ne katilma karari almasi, Osmanl
Devleti'nin azinliklar tstiinde biraktigi olumlu intibaa ve yeni
devletin ulus-devlet projesinin basar ile ydnetilmesine baglamak
yanlis olmayacaktir.

Makalede daha 6nce de deginildigi Uizere, Suriye’de 6nemli
bir Nusayri nufusunun varligi bulunmakla birlikte bunlarn,
Fransizlarin himayesine gecmesi ardindan Alevi olarak anilmaya
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baslandiklarini gértiyoruz (Moosa, 1988: 255-266). Bu unsur bir
yana Nusayrilerin yasadiklari cografya ile butinleserek uyum
saglamalar1 dikkat cekicidir. Bundan mutevellittir ki
Nusayrilerin isimleri, Uzim’in de belirttigi gibi yasadiklar
bolgelerden izler tasimaktadir. Nusayrilere “Arap Alevileri, Suriye
Alevileri, Cukurova Alevileri, Akdeniz Alevileri” veya ciftci
manasina gelen “fellah” gibi boélgeyi temsil eden isimlerle
adlandirilmalar: bundandir (Uztim, 2007: 270-271). Nusayrilerin
cogu fellah yakistirmasini kabul etmemektedirler. CtinkQ onlara
gore fellahlar, iyi cins seker kamisi yetistirmek icin fidelerle
birlikte Cukurova’ya getirilen Misir kokenli Kiptilerdir.
Nusayriler icin “Arap usagl” terimi de asagilayict bulunarak
kullanilmaktan imtina edilmektedir (Togayhan, 2005: 65). Dini
ve siyasi tutumlarinin asiriliga dayanmasi sebebiyle de “asir1 Sii
mezhebi” ya da “zindik” veya “liberal Musliimanlar” olarak da
tanimlandiklar1 goérilmektedir (Bagi ve Karahasanoglu, 2015:
49).

Nusayriler, Osmanli Devletinde Arap etnik koékenlerini
muhafaza edip, ana dillerini resmi kurumlarda da rahatca
kullanabiliyorken (Bilgili, 2010: 359), Cumbhuriyetle birlikte
bunun, devletin ideolojik ve baski aygitlariyla, hegemonya
olusturularak degistigi gériilmektedir. Oyle ki benimsenen yeni
yonetim sistemi ile Nusayriler, Turkiye Cumhuriyeti vatandasi
olarak merkezin millet tanimi icerisinde gériilmek istenmislerdir.
Hatta etnik kéken olarak Turk olabileceklerine dair tezlerle de
anildiklar1 bir dénem olmustur. Ayrica Islam dini icerisinde Alevi
geleneginden de kabul edilmeye dogru bir degisim goésterdikleri
anlasilmaktadir (Basbakanlik Cumbhuriyet Arsivi
490.01/584.17.02, lef. 1-3). Bu iki farkhi yaklasimdan da
anlasilacagi Uizere Nusayriler, devletin degisen politik anlayisina
gore tanim bulduklar1 anlasilmaktadir. Osmanli Devleti
déneminde Islam dini, toplumsal yapilanmanin merkezine
alindigindan Nusayrilerin de Arap ve Musliman kimligi
Uzerinden toplumsal yapilanmaya dahil edildikleri
anlasilmaktadir. Aslinda Osmanli Devleti, 1839’lara kadar
vergisini verenleri yasayis acisindan rahat biraktigi icin
Nusayrilerle ilgili de kuiciik capli ayaklanmalar disinda sikinti
yasamamistir (Aksoy, 2010: 205, Talhamy, 2008: 896).
Ayaklanmalarin sebebi Osmanli’nin Nusayrileri askere almaya ve
onlara vergi 6detmeyle birlikte baslamissa da, Bati’nin, devletin
azinliklara kot muamele ettigi bahanesiyle, bir mudahalede
bulunulmasindan cekinildigi icin anlasmazliklar buyuttilmemeye
calistimistir. Osmanli, Hanefi/Stinni bir Islam mezhebi
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anlayisina sahip olmakla birlikte, Sii mezhebe dayanan
Nusayrilerde, imparatorluga kars: aidiyet duygusu yaratabilmek
Umidiyle, SuUnnilestirme politikas1 gutmustir. Bu vesileyle,
ayaklanmalarin 6ntine gecilecegi umulmustur. Nusayrilerin
yerlesim bodlgelerine okul-cami insa edilerek devletin ideolojik
aygitlar1 tizerinden hareket edilmistir (Talhamy, 2006: 251-256).
Bu husus, Nusayrileri hem resmi kurumlarla yakinlastirmais,
hem de toplumun diger kesimleriyle ortakliklar kurulmasina
olanak saglayarak, kutuplasmay: nispeten engellemistir.

1876-1909 II. Abdulhamid déneminde devletin dini acidan
daha kapsayici bir politika izledigini gériiyoruz. Buna gére daha
onceleri Nusayrilerin, egitimlerine ve dini tutumlarina mesafeli
duran devlet, Ortadogu’da da degisen dengeleri hesap ederek,
yurticindeki Nusayrilerin kulttir yapilanmalarina devletin
ideolojik ve bask: aygitlar1 Uzerinden bir model gelistirmek
istemistir. Bu dénemde ilk defa diger Sii-Batini topluluklar gibi
Nusayriler de zorunlu askerlige tabi tutulmus, yasadiklar
bolgelerde cagdas egitim kurumlar1 ve camiler kurularak,
toplumun diger kesimleriyle birlikte etkilesim icerisine girmeleri
saglanmak istenmistir (Oz, 1999: 185). Klasik Osmanl Devlet
anlayisindaki adalet ve esitlik ilkesinin, XVI. yuzyilla birlikte
ekonomik-siyasi-askeri kurumlardaki bozulma  sebebiyle,
toplumsal alanda da c¢o6zilme yarattigini biliyoruz. Osmanl
Devleti’nin bu dénemle birlikte ayaklanan gruplar: bastirabilmek
adina, bir Osmanli milleti fikriyatiyla onlar1 bir st kimlikte
toplama gayretine girdigini goértiyoruz. Bu acidan Tanzimat
dénemi “Bu Devlet nasil kurtulabilir?” sorusuna yonelik ¢c6ztim
Onerileriyle gecmistir. Bir devlet politikasi olarak Osmanlicilik
idealiyle farkli din, mezhep ve etnik kékenden olusan milletlerin
kaynastirilmas1 adina, Osmanli milleti fikriyati etrafinda
calismalar yuratilmustir. Kanun-i Esasi'nin yuarurlige
girmesiyle de butin tebaaya esit haklar saglanmistir. Kanun-i
Esasi’ye gére, Osmanli Devleti’nin dini Islam’dir fakat farkli din-
ahlak-etnik koékenden olanlar, asayisi bozmamak sartiyla
ibadetlerini ve yerel geleneklerini yerine getirmekte serbest
birakilmislardir (Davison, 1997: 107-109). Daha oénce
gayrimuslimlerin girisine kapali olan devlet hizmetleri, Kanun-i
Esasi ile Turkce bilmeleri sartiyla acik hale gelmistir (Tanor,
1996: 111-112). Fakat Osmanli Devletinin devleti kurtarma
cabalari, icte ve distaki siyasi ile ekonomik gelismeler karsisinda
yeterli olamamis ve gayrimuslimlere taninan imtiyazlara ragmen
azinliklarin ayaklanmalari bastirillamamistir. Ayaklanmalarin
artmasi, Osmanl Devleti ile Nusayrilerin iliskilerini de olumsuz
yonde etkilemistir. Devletin icte ve dista yipratilmaya
calisilmasina ilaveten azinliklarin da ayaklanmasina karsin,
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ilimhi politikalarin tim topluluklara daha mesafeli bir tutumla
katilasmak durumunda oldugunu gértiyoruz. Ornegin Aleviler
etnik koken acisindan cogunlukla Turk/TuUrkmen olsalar da,
dénemin politik ve toplumsal yapilanmasina goére Islamiyet
acisindan merkezi mezhep kabulii Hanefi/Stinni oldugundan,
gerginliklerin artis gosterdigi anlasilmaktadir. Oyle ki Aleviler
Hanefi/StUnniler gibi Ortodoks degil, heterodoks bir 0zellik
sergilediklerinden, tust kultirdi meydana getirememisler, alt
kulttr olarak simmiflanmislardir. Her ne kadar Turkiye’deki
Anadolu/Turk Alevileri ile Nusayriler arasinda benzerlikten cok,
farkliliklar bulunsa da, 920’lerle Nusayriler Aleviligin bir kolu
olarak degerlendirilmeye baslandigindan, Osmanl
Anadolu/Turk Alevilerini Musliman olarak nitelendirse de,
Nusayriler’e kars1 tutum ayni olmamis, onlar1 Musliman tebaa
ve millet sistemi disinda gérmustiur (Moosa, 1988: 267-278). *

Turkiye, Cumhuriyet Devleti kurulusunun ilk yillarindan
itibaren kendi smirlarini koruyucu-kollayict  politikalar
gelistirmeye calismistir. Bu acidan devlet, ulus-devlet
yapilanmasiyla, Nusayrilerin kulttirel uyumu adina hars
komitelerini kurarak, toplulugun kultirlenmesini olusturma
gayretine girmistir. Bu da milli politikalar adina, butinlestirici
bir etki yaratmistir (Uztim, 2007: 272). Bu siyasi tercihe érnek
olarak Hasan Resit Tankut'un 1938 yilindaki Nusayrilerle ilgili
yaptigr calisma daha c¢ok mana kazanmaktadir. Tankut,
Nusayrilerin kékenini Eti Turkd olarak kavramlastirmistir
(Aksoy, 2010: 206 Tankut, 1938: 8, 15). Bu gayeyle, Nusayrilerle
Tark kualtdrd arasinda bir bag kurulmaya calisildig:
anlasilmaktadir. Tankut'un 1938 yilindaki bu gayretinin altinda
yatan etken, donemin politik yapilanmasinin ulus-devlet
yaratma gayesidir. Makalede daha once de belirtildigi gibi
devletin degisebilen politikalarina gore toplumsal yapilanmayzi,
dikey ve yatay yeniden yapilandirmasi ile merkez ve cevre
unsurlarini yeniden dtizenlemesi milli politika geregidir. Ne var
ki Nusayriligin etnik kékenini Arap olarak ele alan calismalar
hem daha agirliklidir, hem de daha gercekcidir. Bu durumu
Nusayrilerin anadilinin ve ibadet dilinin o6ncelikle Arapca
olmasiyla ve manevi geleneksel o6nderlik anlayislarinin Arap
sahsiyetli bir sureklilige sahip olmasiyla 6rneklendirmek
mumkuindur.

Genel bir gbéris Dbelirtmek gerekirse; Nusayriligin
anlasilmasinin bu denli karmasik olusu aslinda Guingbér'in de
belirttigi tizere Hz. Ali’ye muhabbet duyan tim gruplarin Alevi
isimlendirmesi adi altinda toplanmasidir ve bu durum oldukca
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zorlama bir kullanima tekabtlil etmektedir (Glngor, 2017: 79).
Bu goértise baglantili olarak, Hz. Ali'ye muhabbet duyan inanc
gruplarinin aynilestirilmeye calisilmasi, her kultirin sui generis
yani nevi sahsina miinhasir olusu ile tezatlik arz etmektedir.

Nusayriler, diger etnik ve dini gruplardan ozellikle de
Anadolu/Turk Alevilerinden hem etnik hem de dil konusunda
ayrilmaktadirlar (Bagi ve Karahasanoglu, 2015: 49). Bu sebeple
ne tam Alevi olabilmislerdir ne de tam 6yle kabul edilmislerdir.

Nusayriligin Toplumsal Kurumlarla Etkilesimi

Ulusal butinlik adina, Turkiye’de 1965’ten bu yana nufus
sayimlarinda etnik kéken veya mezhep sorulmadigindan resmi
yeni nufus istatistikleri elde edilememektedir. En son yapilan
ama yine de kesin olmayan sonuclara gére Turkiye’deki Nusayri
nuifusun 350 bin civarinda oldugu belirtilir (Massignon, 1964:
365-370). Suriye’deki Nusayri nufusun ise 1 milyon civarinda
oldugu belirtilmektedir. Suriye’deki Nusayri ntifusunun, Turkiye
Cumbhuriyetindeki nufusa oranla fazlaligt hegemonyay:
olusturmalarina sebep teskil edebilir mi? Bu durumun TuUst
grubu olusturmay:1 basaranlarla bir ilgisinin olmasi daha
muhtemeldir. Zira 1960’larla birlikte Nusayriler, Suriye’de nufus
acisindan azinlikta olmalarina ragmen, kisa donemde daha
guclu bir siyasi konuma gelmislerdir. Bunun sebebi Suriyenin
yOnetici elitlerinin bu mezhebe dayaniyor oluslaridir (Turan,
1996: 5-6; Bulut, 2011: 579-581). Buna goére 1970 yilinda
kansiz bir darbeyle iktidara gelen Hafiz Esad, kendi
mezhebinden olan Nusayrilerin, kendilerine sadik kalacaklarini
dustinerek, onlar1 ordu ve istihbaratta gorevlendirerek, tist sinifi
olusturmalarina olanak tanimistir. Amaci, Osmanl Devleti ve
Fransiz isgali déneminde olusturulamayan Suriyeli ist kimligini
olusturmak olsa da, devamindaki gelismeler, tlkeye istikrar ve
adalet getirmemis, bilakis Suriye toplumuna aci deneyimler
olarak servis edilmistir.

Ulke nufusunun takribi %11 ila %14ina  olusturan
Nusayrilerin, devletin en énemli kademelerine getirilmeleri, diger
gruplarn tabakalastirarak, toplumsal birlikteligi engellemistir. Bu
durum bir ulus olusturmanin 6ntine engel teskil etmistir. Zira
Suriye ntufusunun din demografisi, homojen olmamakla birlikte
%740 ila %811 Sunnilerden, %11’ ila %140 Nusayrilerden,
%6’s1 ila %10u Hiristiyanlardan, %31 Durzilerden, %2’si
Ismaililer, Museviler ve diger dini unsurlardan meydana
gelmektedir. Suriye ntfusunun etnik demografisi de heterojen
bir yap1 sergileyerek %7471 ila %831 Araplardan olussa da,
bunlar farkli bodlgelerden goécle gelenler olmasi sebebiyle
geleneksel yapi farkliliklari mevcuttur. Suriye toplumunun diger
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etnik unsurlar1 %7 ila %10 Kurtlerden, %5 Turkmenlerden ve
%5 diger unsurlardan meydana gelmektedir (Yilmaz, 2011: 17-
19; Onder, 2015: 303). Buradan da gérildiigi tizere Suriye’de,
Suriye nufusunu destekleyen bir toplum yoktur ve siyasi
yonetimler bir ulus yaratmaktan ziyade “ayricalikli” gruplara
taninan imtiyazlarla, esitlik ve adalet mekanizmasini islevsiz
kilmastir.

Suriye’de yasayan Nusayrilerin toplumsal yapisi, sinif
baglaminda tabakalara ayrlmistir. Oyle ki siyasi acidan doért
buyuk asirete/asiret konfederasyonuna ve dini acidan cok yapili
olmakla birlikte baslica iki buiytiik gruba ayrilmis gérinmektedir.
Nusayrilerin kendi icinde tabakalasmislardir ve sinif hiyerarsisi
dini liderler, toprak sahipleri ve en buyltk nufusu olusturan
Nusayri toplulugu olarak belirlenmistir ve konfederasyon tipi
asiretlere  ayrilmis  gérinUmundedir. @ Buna goére her
yapilanmanin kendi lider mekanizmasini olusturmasiyla dort
asirete/asiret konfederasyonlarina ayrilmislardir: Politik ve
askeri elitlerden meydana gelen Haddadin, Khayyatin, Kalbiya,
Matavira. Ote yandan Nusayrilerin dini yapilanmasi homojen
olmamakla birlikte cokludur ve bu surette grup bircok dini
topluluga boéltinse de bunlarin baslica olanlari
Shamsiya/Shamaliya ve Qamariya/Kalaziya’dir (Aksoy, 2010:
202-203, Talhamy, 2008: 895). Nusayrilerin tabakalasmalar:
gerektiren ve cok liderli toplumsal yapisi aslinda Ortadogu
cografyasindaki catismali durumun da sebeplerinden biridir.

Suriye ulusunu destekleyen bir milletin olmamasini sadece
etnik ve dini sebeplerle aciklanmamalidir. Ekonominin ve bunun
gruplar arasi1 adaletli dagitiminda etkisi yadsinamaz. 23
milyonluk Suriye’de, kisi basina disen milli gelir 3000 Amerikan
dolarin altinda oldugu gibi farkhh gruplarlar aras1 gelir
adaletsizligi vardir. Fakat Suriye yo6netimi, ordu-istihbarat-
siyasetteki Nusayrilerin sadakatiyle destek buldugu icin Arap
baharindan o6nce de tepkileri hegemonya ile durdurulup,
neticesiz kaliyordu (Yilmaz, 2011: 18).

Toplumsal yapilarin olusumunu ve ilerleyis bicimini
cografyadan, dinden, kultirden, geleneklerden, tarihten, siyasi
olusumlardan ve ekonomiden bagimsiz dustunullemez. Bu
baglamda Nusayrilik meselesinde de anlasilmistir ki, milli
politikalar, adalet ve esitlik ilkelerine dayali olup, hegemonyay1
devletin baskis1 degil de, ideolojik aygitlar1 Uizerinden zamana
yayarak islevsel hale getirdigi vakit, catismac: gruplarin alt grup
ozelligiyle kultirlesmesi mumkuiin olabilmektedir. Bu durum,
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sadece hegemonik gruplarin ve Ust kimliklerin c¢ikarina hizmet
etmez; azinliklarin da haklarini koruyarak, toplum olabilmenin
firsatin1 sunar. O nedenledir ki bugtiin Ortadogu, 6zellikle de
Suriye tim Suriye mensuplart icin kaynayan bir kazan
olmustur. Turkiyede ise kiskirtmalara ragmen  millet
olabilmenin inanci her seye ragmen hakim bir distncedir.

Nusayriler, Cumhuriyet birlikte ulus-devlet yapilanmasina
dahil edildikten sonra, alt kimlik statiisinde sessizlige
buirtinmuslerdir. Ote yandan Suriye’deki Nusayriler ise,
Turkiye’dekilerden farkli bir seyir alarak 1923 yilinda gelen
bagimsizlik ardindan, 1925°de devlet statlisine kavusmus,
1930’da Lazkiye Sancagi olmus ve 1936’da Suriye’nin vilayetine
donutstikten alt1 yil sonra Suriye’ye dahil olmustur. Gelinen son
asamada ise Suriye Nusayrileri, Suriye’de son 45 yildir siyasi
hegemonyay1 yonlendirseler de, tlke istikrara kavusmadig gibi
timuyle catismaci bir ortamin icine dusmustir (Uztm, 2007:
272). Ayni1 donemlerde her iki devletteki Nusayrilerin farkh
seyirlerinin, ilgili devletteki milli politikalarla farkli bir gelisim
gosterdigi goérilmektedir. Nusayriler, Turkiye Cumhuriyeti
Devleti'nin  ulus-devlet politikasiyla, hegemonik gruplar
karsisinda catismaci degil alt gruplardan birini teskil ederken,
Suriye’de hegemonyay: kontrol eden bir tist grup olmuslarsa da
catismanin icindedirler. Peki, bu durumun yani Suriye’deki
Nusayrilerin Ust grubu olusturup, hegemonyay: denetleyen
iktidar olmasiyla, Turkiye’de Nusayrilerin alt grubu olusturup,
hegemonya tarafindan denetlenen olmasinin aciklamasi nedir?

Turkiye’de ulus-devlet yapilanmasiyla farkhiliklar
onemsizlesmis, birliktelikler 6nem kazanmaistir. Buna gére devlet
tek bir ulkusel/ideal kulttir etrafinda birlesilmeyi 6n gérmus ve
buna gore de politikalar gelistirmistir. Cumhuriyet’in ilamina
mukabil, Islamiyetin cagdaslasmaya yani o yillardaki algiyla
laiklesmeye engel teskil ettigi diistincesiyle din, devlet denetimi
altina alinmis ve halkin modernlesmesine engel olusturdugu
inanciyla 1925'de Tekke ve Zaviyelerin (Mevleviler disinda)
buyidk bir bélimutnin kapatilmasina karar verilmisti. Hemen
akabinde kiyafet kanunu getirilmis ve Sufi tarikatlar yasa dis1
ilan edilmisti. Buradan da anlasilacagi Uzere topyekun
toplumsal bir degisime girisilmisti. 1924 Anayasasindaki
“Tarkiye Cumbhuriyetinin dini Islam’dir” ibaresi 1928’de
kaldirnlarak, 1937°de “Turkiye Cumbhuriyeti laiktir” ibaresine
déntsturtlmusta (Goger, 2011: 5-15). Devletin din algis1 tekillik
etrafinda kendini kurguladigi icin farkhliklar kendilerine ust
kimlikte yer bulamamisti. Bu durum hegemonya olusturarak da
olsa alt kimliklerin, pasifize edilmesini dolayisiyla birlik icinde
hissetmeseler de 6yle gbriinmelerine sebebiyet vermistir.
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Buna gore devletin idealize ettigi Uist kimlik Turk ve dini
kimlik Stinni olmas1 sebebiyle Aleviler merkezi yapilanmaya dini
bicimleriyle degil, Turk oluslarina atifta bulunarak kabul
edildiler. Baska bir ifadeyle egemen sOylemi kabul edenler bu
yeni olusumda yer alabildiler. Kucukin vurgulamasiyla
Alevilerin Alevilikten ziyade, Turklik unsuruyla tst kimliklerini
olusturmalar1 6ngoértilmekteydi (Ktictik, 2003: 903-904). Devletin
bu durusu diger etnik ve dini olusumlara da uygulandig: icin
belli bir birlik ve beraberlik olusturmustu. Bu sebeple Suriye’de
izin verildigi gibi tek bir toplulugun digerlerini baskilamasiyla
politikalar Uretilmedigi icin i¢c sorunlar daha cogulcu
politikalarla biyimeden ¢6ziime sunulmustur.

SONUC

Kulttr parmak izi gibidir. Bireylerin ve toplumlarin poptler
kultir acisindan tercihleri kolaylikla degisim goésterebilir ama
harsi olan kemiklesmis kultirel yapilari, streklilik dahilinde
nesilden nesile aktarilir. Tuark kultird, kendisine uyum
gosterebilen tim yapilari, parmak izlerine saygi duyarak birligi
tahsis etmekle takdire sayan koklt bir devlet gelenegine sahiptir.
Makalede de vurgulandigi gibi cografyamiz bir kaderdir ve bu
cografyada da sifir sorunla var olmak olanaksizdir. Ne var ki
Turkiye, komsu Ortadogu tlkelerinden daha guicli ve adaletli bir
konumla, bazi catismaci gruplarini kultirlenmeye tabi tutarak,
onlar1 alt kultiire dénustirebilmistir; déntstirmeye de devam
etmektedir. Nusayrilik de bu unsurlardan biridir.

Nusayriligin tanim sorunundaki bilgi kargasas: tek sebepli
degildir. Sii koékenli bir mezhep olan Nusayriligin Batini
karaktere yani takiyyeye-gizlilige ve heterodoks yapiya dayali
olmasi sadece bilgi edinilmesini zorlastirmamais, kapali toplumsal
yapist sebebiyle, toplumun diger wunsurlariyla etkilesim
kurulmasini da engellemistir. Nusayrilerin farkli etnik
kokenlerden gelmeleri, farkli dilleri konusmalari, farkh
geleneklerle kulttirlenmeleri ve tarih stiresince farkli politikalarla
degisime ugramalari, toplulugun tanimini zorlastirmaktadir.

Nusayriligin koék kulturt Irak’a, Kitabul-Mecmu'’u'ya,
Siilige, Batini karaktere, heterodoks ozellikler ile kapal
toplumsal bir yapiya dayansa da dil, kulturtin kalbidir ve
Cumbhuriyetle birlikte Nusayrilerin, hars komiteleri gibi egitim
kurumlarinda Turkce o6grenmeleri, dolayisiyla kulttirle bag
kurmalari, onlari toplum ile devlete yakinlastirmistir. O sebeple
Nusayriler Turkiye’'de geleneksel kimliklerinden ziyade, vatandas
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olarak toplumda yer aldiklarini goértirtz. Oysa Suriye’'de
Nusayrilerin, grup kimligi tizerinden var olduklarini gérmekteyiz.

Nusayrilerin Islamlasma sUreclerinin diger bazi
topluluklardan farkli oldugu ve asirn1 Sii bir tutumla Arap
cografyasinda hem dini, hem de siyasi gerginliklere meyilli
oldugu anlasilmaktadir. Turkiye’de ise asir1 dini olusumlar
1925’de cikarilan yasa ile engellendiginden bunun Onutne
gecildigi anlasilmaktadir. Ayrica Turkiye’de dil politikas: Turkce
ile tekil oldugundan Nusayrilerin 6ncelikle hars komiteleri
ardindan da milli egitim streci ile TlUrkce 6grenmelerinin zemini
olusturulmus gbérinmektedir. Buna ilaveten wulus-devlet
yapilanmasiyla da Turk vatandaslhigi, ulusal resmi kabul olarak
benimsenmis ve bu cografyada yasayan topluluklarin buna
uyum gostermeleri istenmistir. Anlasilan o ki Nusayriler -
topluluk i¢c yasantis1 bir yana- en azindan kamusal alanlarda
buna uyum goéstermistir.

Hz. Ali’ye muhabbet duyan, lider merkezli inan¢ gruplarinin
kavramsal acidan zorlama bir aynilestirmeyle, topyekitn Alevilik
Ust kultirtine bagdastirilmaya calisilmas:1 kargasanin sebebi
gorinmektedir. Zira her inanc¢ grubunun kulttirel bir algisi
vardir. Nusayriligin tanim kargasasi da buna dayanmakla
birlikte, farkli toplumlarda birbirinden epeyce farkli ya tist ya da
alt kultard olusturmalariyla mesele derinlesmektedir.
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MOLLA SADRA’NIN EPISTEMOLOJISININ ONTOLOJIi VE
MANTIKLA ILISKISI*

Murat DEMIRKOL*

Ozet

Molla Sadra’nin epistemolojisi, onun ontolojisi kadar 6zglin
boyutlar tasimaktadir. Bu sahada Ibrahim Kalinin Varlik ve
Idrak: Molla Sadra’min Bilgi Tasavvuru adli arastirmasi ile Kemal
Ismail Lezzikin Meratibii’l-Marife ve Heremii’l-Vucud inde Mulla
Sadra adli eseri anilmaya deger 6nemli calismalardir. Biz bu
calismada Sadreddin Sirazi’nin epistemolojisini, bilgiyi bir varlik
modalitesi olarak ortaya koymasi, huzuri bilgiye getirdigi yeni
aciklamalar ve bilgi teorisini bilgi-mantik iligkisi cercevesinde ele
almasi y6nleriyle incelemeyi amaclamaktayiz.

Anahtar kelimeler: Molla Sadra, huzuri bilgi, ontoloji,
mantik

RELATION OF MULLA SADRA'S EPISTEMOLOGY TO
ONTOLOGY AND LOGIC

Abstract

Mulla Sadra's epistemology is as authentic as his ontology.
Ibrahim Kalin's Existence and Comprehesion: Molla Sadra's
Knowledge Concept and Kemal Ismail Lezzik's Maratib al-Marifa
and Haram al-Vucud ‘inda Mulla Sadra are important works worth
mentioning regarding Mulla Sadra epistemolgy. We aim to
examine, in this study, Mulla Sadra's epistemology within context
of his dealing the knowledge as a modality of existence, and new
explanations made on the knowledge by presence (huzuri and
treating the theory of knowledge within knowledge-logic relation.

* Bu makale, Ankara Sosyal Bilimler Universitesi BAP birimince desteklenmis olan “Sadreddin Sirazi’nin
Epistemolojisi” adli arastirma projemizin (2016) ilk yayini olarak tretilmistir.
* Dog. Dr., Ankara Yildirim Beyazit Universitesi, Islami flimler Faktltesi, murat60demirkol@gmail.com
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Key words: Mulla Sadra, knowledge by presence, onthology,
logic

Giris

Sadreddin Sirazi, Islam felsefesi tarihi icinde oénemli bir
dontim noktasini temsil etmektedir. Muslimanlarin Kindi ile
baslayan, Farabi, Ibn Sina ve Ibn Rusd ile zirveye cikan,
Suhreverdi ile farkli tarz denemeleri gériilen, Fahreddin Razi ve
Tasi gibi kelamci filozoflarla kelamin da felsefilestirildigi bir
stirece girilen ve bundan sonra daha cok el-Isarat serhleriyle
surdurilen felsefe yapma faaliyeti, [ran cografyasindaki
yolculugunu Mir Damad, Molla Sadra ve Sebzevari gibi filozoflarla
yeni sekillerde devam ettirmistir. Bunlarin icinde en 6nemlisi,
Molla Sadra’nin geleneksel Islam felsefesindeki mahiyeti varliga
onceleyen paradigmanin tersine varligi mahiyete 6ncelemesi ve
bilgi teorisini de bunun Uizerine insa etmesidir. Sirazi, kendisine
kadar gelen Islam felsefesi birikimini okumus, kritik etmis, bazen
senteze basvurmus, genelde 6zglin bir yol tutmustur. Onun
felsefesinde Messai felsefe 6nemli bir zemindir, ama Sadra bu
miras1 tenkitsiz almamistir. Sthreverdinin ikmal edemeden
biraktig1 Israki felsefeden huzuri bilgi érneginde géruldigi gibi
bazen yararlandiysa da onu Messai felsefe gibi elestirmistir.
Ozellikle ibn Arabi ekoliiyle gelen tasavvufi entelektiiel birikim
Sirazi’nin disutncelerinde yer yer etkili olmustur.

Sirazi’nin ontolojisi en ¢ok arastirma konusu olan problem
alani olsa da epistemolojisine yonelik ilgi de giderek artmaktadir.
Bu sahada Dr. ibrahim Kalin’in Turkceye Varlik ve Idrak: Molla
Sadra’nin Bilgi Tasavvuru adiyla cevrilerek yayinlanan doktora
calismasi Turkce literatiirdeki en 6énemli arastirma olarak yerini
korumaktadir. Iranli arastirmacilarin alandaki onlarca calismasi
yaninda fran disindaki arastirmacilardan ozellikle
Fazlurrahman’in Philosophy of Mulla Sadra (Felsefe-i Molla Sadra)
adli kitabi ile Kemal Ismail Lezzikin daha spesifik bir calisma olan
Meratibii’l-Marife ve Heremii’l-Vucud inde Mulla Sadra adli eseri
anilmaya deger 6nemli 6rneklerdir. Biz bu calisma ile Sadreddin
Sirazi’nin epistemolojisinin ontoloji ve mantikla iliskisini ortaya
koymak suretiyle alandaki arastirmalara kuiciik bir katki
saglamay1 amaclamaktayiz.

1. Bilginin Tanimi ve Kisimlar

Molla Sadra, epistemolojisini bilgi ile nefis arasinda kurdugu
bagdan hareketle olusturmaya baslar. el-Hikmetii’l-miitealiye fi'l-
esfari’l-akliyyeti’l-erbaa (Esfar)nin nefisle ilgili dérdtincti seferi
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soyle aciklanir: “Bu sefer, halktan Hakk’a Hak ile yolculuktur.
Kisi, yaratilmislari, onlarin eserlerini ve lazimlarini musahede
eder. Onlarin dinya ve ahiretteki zarar ve faydalarini, Allah’a
dontslerini, dénts seklini ve onlar1 sevk eden seyleri bilir.”
(Sadra, 1368: 1/14). O, bilgi arastirmasini soyutlanma yani
metafizik meseleler baglamina mutalaa ettigi icin bilgiyi mahiyet
degil, varlik kapsaminda ele alinmasi1 gereken bir konu olarak
degerlendirir.

Sadra’ya gore ilim ile marifet terimleri arasinda kavram
bakimindan tiimel degil, tikel bir fark vardir. Iki kavram
arasindaki farkliik onlarin butin misdaklarini degil sadece
bazilarini kapsar. Bu iki kavram, kendilerini bir araya getiren
genel manada ortak olduklar: icin aralarindaki farklilik tikeldir.
Her marifet ilimdir, ama her ilim marifet degildir. Marifet
kimilerine gore tikellerin idraki iken, kimilerine gére tasavvurdur.
Bu durumda ilim tasdiktir. Bu yaklasima goére irfan ilimden
derece itibariyla daha tsttindtr. Yani her arif alimdir, ama tersi
dogru degildir. (Sadra, 1368: 3/511-512). Alim daha genel, arif
daha 6zeldir. Sadra’ya gore ilim neticede marifet ve irfana doénse
de huzuri bilgi yaninda husuli bilgiyi de kapsamasi nedeniyle ilim
kavraminin esas alinmas: gerekir (Lezzik, 2014: 174).

Sadra’nin epistemolojisinde ilmin mahiyetinden degil ancak
mefhumundan bahsedilebilir. Clinkli ona gore bilginin mahiyeti
yoktur. Bilgi, kesfin mahiyeti degil, bizzat konusu olan bir
gercekliktir. Mefhum terimi mahiyet teriminden daha geneldir.
Bazi mefhumlarin hakiki mahiyet olmasina karsilik bazilar itibari
mefhumdur. Sadra, hakiki mefhumlar ile itibari mefhumlari
birbirinden ayirir. (Lezzik, 2014: 175-176). Molla Sadra hakiki
mahiyetler hakkinda soéyle der: “Mahiyetler, harici huviyetlere
mutabik olan ve akilda kendilerine genellik ve ortaklik ilisen
timel mefhumlardir.” (Sadra, 1368: 5/2). Hakiki mahiyetlerden
daha genel olan mefhumlar hakkinda ise soyle der: “Akledilir
olmalar1 itibariyla akledilen manalar disaridaki fertlere
yuklenmez. Cins olmasi itibariyla cins, yani cinse ait tabiat,
akledilirligi, timelligi ve cok sey arasindaki ortakligi bakimindan
fertlere yiklem olmaz.” (Sadra, 1368: 3/471).

Bilgi, bedihi hakikatler kapsamina giren ruhsal bir konu
oldugu icin cins ve ayrima dayali mantiksal bir tanimi yapilamaz
(Sadra, 1368, 3/278). Bir seyi bilmek bazen o seyin mahiyet sureti
ya da daha genel manada seylerin suretleri ile, bazen de varligin
kendisi veya seyin zati ile ilgilidir. Buna gore bilgi ya husuli ya da
huzuridir (Sadra, 1368: 3/403).

Husuli bilgi, seylerin suretlerinin bilen 6znenin zihninde
hazir olmasindan ya da bilinen seyin suretinin bilenin zihninde
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hasil olmasindan ibarettir. Sadreddin Sirazi'ye goére husuli
bilginin hakikati, kendi dogru manasinda akletme, tahayytl ve
duyu dedigimiz ti¢ idrak mertebesinin birinde meydana gelen ve
idrakin her mertebesinde nefis ile bir olan soyut varliktan ibarettir
(Sadra, 1368: 1/82). Bu aciklamadan Molla Sadra’nin husuli bilgi
kisimlarini ashinda hissi, hayali ve akli olmak Uizere tic kisimla
sinirladigl anlasilmaktadir (Sadra, 1368: 3/362).

Burada hissi, hayali ve akli idraklerin gerceklesme seklini
kisaca incelemek gerekir. Hissi ve hayali idrakler nefsin kendi
icatlar1 olup onlara nispetle nefis, suduri fail sayilir. Hissi ve
hayali idrakler nefse nispetle suduri bir varliga sahiptir (Sadra,
1368: 1/287). Nefis bu suretleri 6zel sartlar altinda kendi 6zel
mahallerinde meydana getirir. Fakat Molla Sadra’ya gore, akli
idrakler nefsin icadiyla elde edilmez, bilakis nefis bu alanda akli
timelleri kavrayabilmek icin nurani misallere oranla cesitli halleri
kendiliginden alir. Birinci durumda nefis, akli suretleri akil
aleminde bulunan akli varliklarin zayif mtisahedesinin etkisiyle
elde eder. Nefsin akli ve nurani suretlerle kurdugu bu iliski ttarQ,
zayif bir iliski sayilmis ve bir seyin uzaktan goérilmesine
benzetilmistir Mtisahedenin uzaklig: ve zayifligi, akli suretlerin ve
akli idrakin muUphemlik ve genelligine sebep olur. Bu durumda
nefis, akli suretlerin mucidi degil, sadece gozlemcisidir. Ikinci
durumda nefis, elde ettigi yetkinliklerin etkisiyle akli suretlerle bir
olur (ittihad) ve akli seyler ittihadin etkisiyle yakindan huzuri bilgi
ile idrak edilir. Uclincii merhalede nefis, tekamuil seyrinin
yukselisi sonucu akli suretleri yaratir (Sadra, 1368: 1/288). Molla
Sadra’ya gore insanlarin cogu, akli suretleri uzaktan bile
musahede etme imkanina sahip degildir. Onlar kendi hayali
idraklerini tlimel sanirlar ve onlarin ttimel idrakleri aslinda
genellenmis hayali suretlerden baska bir sey degildir. (Astiyani,
1388: 137; Ubudiyet, 1394: 34-46).

Sirazi, gorusleri arasinda akli kavramlarin ortaya cikis: ile
ilgili olarak yulceltme ya da yukseltme teorisi diye bilinen bir
teoriye yer vermistir. Bu teoriye gore, insan nefsi, harici seylerle
karsilastiginda his, hayal ve akil mertebesinde o seylerin bir
tasvirini meydana getirir. Nefis baslangicta bir seyin hissi suretini
meydana getirir, o zaman hayal merhalesiyle uyumlu bir hayali
suret olusur ve sonunda bu hissi ve hayali suretler, akil
mertebesinde timel suretlerin meydana gelisine zemin hazirlar.
Bu ruhsal ortamda suretler hissi mertebeden hayali mertebeye,
oradan da akli mertebeye ytkselir (Sadra, 1368: 3/366, 9/99). Bu
teoriye gore tuimel, akli suretlerin akil mertebesinde olustugu
sirada gerceklesir ve kavranir. Oyleyse tiimellerin olusumu, insan
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idraklerinin ytkselis stirecinin sonucudur. Hissi suretlerin insan
nefsine girmesiyle birlikte suretler arasinda bir degisim
olmaksizin bir yukselis gerceklesir. Yani her suret, kendi
mertebesinde kalir ve diger mertebede kendi suretine uygun bir
suret meydana getirir.

2. Bir Varlik Modalitesi Olarak Bilgi

Bilginin bir varlik modalitesi olarak tanimi, Molla Sadra’nin
bilgi felsefesinde 6nemli bir yer isgal eder. Sirazi, bilgiyi varlik ve
modaliteleri baglaminda tanimlayarak iki amaci birlikte
gerceklestirmeye calismistir. Birincisi, varlik merkezli bir
metafizigi ortaya koyarak felsefi diisiinmeyi ontolojinin bir subesi
haline getirme girisiminde bulunur. ki yénli olan ikinci amaci,
bir yandan kelamcilarin bilgi kavramindaki 6znelci egilimleri, 6te
yandan Ibn Sina’nin temsili bilgi teorisini asmay1 amaclar. Sadra,
temsil, irtisam ve izafet kavramlarini kullanmak yerine bilgiyi
varligin bir modalitesi yani ciheti olarak tanimlar. Filozofun
ifadesiyle “Bilgi, bir varlik cesididir. Aslinda bilgi ve varlik aynm
seydir.” (Sadra, 1368: 3/150, 1/291).

Sirazinin bilgiyi bir varlik tarzi olarak tanimlama cabasi,
onun bilgi kavramini ontolojinin altina yerlestirmesine imkan
verir. Sirazi bunu teskiki ontolojisine bagh kalarak yapar. Sirazi,
varligi akledilirlikle kaynasmis bir sey olarak tanimlamak yerine,
akli varlikla dolu bir sey olarak farzeder. Clnku bir tarafta
cisimler alemini, diger tarafta saf makuller alemini olusturan sey
varligin her seyi kusatan gercekligidir. “Varlik, cisim ve sifatlar
aleminden tamamen siyrilmis basit akil mertebesine ulastiginda
o6nceki halinden daha yluksek ve Ustlin bir sekilde esya ve
akledilirlerin tamamina dénusur.” (Sadra, 1368, 1/373). Bilgiyi
varligin sayisiz cihetini ortaya cikarmanin bir araci haline getiren
sey varligin bu yéntdur. Bu da bilgiyi temsilden ziyade bir istirak
eylemi, soyutlamadan ziyade bir mtisahede haline getirir (Kalin,
2015: 203-204, 219-220)

3. Tiimel Kavramlarin Boliimlenmesi

Tumel kavramlar ve bunlarin bélimlenmesi meselesi, Molla
Sadra icin c¢ok onemlidir. O bu meseleyle ilgilenirken bu
kavramlar1 bélimleme, onlari birbirinden ayirma ve onlarin
onemli 6zelliklerini aciklama ile ugrasmistir. Molla Sadra makul
tarleri Uc¢ sekilde aciklamaktadir: Birinci grupta “birinci
makuller”, “ikinci felsefi makuller” ve “ikinci mantiki makuller”
yer alir. Ikinci grupta “mahiyete ait makuller”, intizai makuller” ve
“mantiki makuller” yer alir. Uctincti grup birincisine benzemekle
birlikte orada birinci makullerden sonra ikinci makuller felsefi ve
mantiki makuller seklinde birlikte zikredilmistir (Sadra, 1368:
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1/332; Umid, 1384: 185).

Molla Sadra’ya gore, soyutlama yoluyla elde edilen intizai
kavramlar hem felsefi olan ikinci makulleri hem de kavramlar,
mabhiyetler, nispetler ve izafetlerin lazimlari gibi diger intizaileri
kapsar. Baska bir deyisle, intizai kavramlar felsefi olan ikinci
kavramlardan daha geneldir.

Makullerin ilk makuller, mantiki olan ikinci makuller ve
felsefi olan ikinci makuller seklindeki yaygin bélimlemesine gore,
bu kavramlardan her birinin nitelikleri Molla Sadra acisindan
soyle aciklanabilir:

1) Ilk makuller, ferdi ve harici varligi olan ve disarida da
zihinde idrak edildigi gibi bulunan seylerdir. Bu tir seylerin harici
varligr Uc¢ sekilde tasavvur edilir: Birincisi, insan ve agag¢ gibi
kendinde kendisi sebebiyle bulunan mustakil varlik; ikincisi,
beyazlik gibi kendinde baskasi sebebiyle bulunan arizi varlik;
tcuncusu, bilgisizlik ve korlik gibi alindigi kaynakla birlikte
bulunan intizai varliktir. (Sadra, 1368, 1/334).

2) Mantiki olan ikinci makuller, disarida sureti bulunmayan,
konu ve sifatlari zihinde olan kavramlardir. Tamellik, tikellik, ttr,
cins ve fasil olma bu tirden makullerdir (Sadra, 1368: 1/180-
181).

3) Felsefi olan ikinci makuller, disarida sureti olmayan, fakat
zihnin disindaki seyleri niteleyen vasiflardir. Bu kavramlarin
disaridaki varligi, harici mevcutlarin onlarla varlik ve
dissalliklarina goére nitelenmelerinden ibarettir. Varlik, seylik,
imkan ve zorunluluk bu tirden makullerdir. Bu kavramlarin
kendi zatlarina ve niteledikleri seylerin gercekligine eklenmis bir
huviyetleri yoktur. Bu kavramlarin kendi konularina gére baska
ve eklenmis olmalar1 akildadir. Bu kavramlar mabhiyetlere
yuklendiginde mahiyetlerin veya onlardan birinin aynisi olmaz,
bilakis onlar icin genel araz sayilirlar. Dis diinyada bag olarak
bulunurlar. Varlik ve gerceklige bakan sey gibi bir seyin
gercekliginden ayri ve bagimsiz degildirler. Bundan dolay: cesitli
felsefi kavramlar degisik acilardan bir misdak veya gerceklige
yuklenebilir ya da nispet edilebilir. Bu farkli kavramlar, o
gerceklikte zatlarin coklugunun delili olmayacaktir. Bunlar hem
disariyr hem de zihni niteler. (Sadra, 1368: 1/140, 179, 240, 334;
Husrevpenah, 1388: 75-77).

4. Felsefi Kavramlarin Di1s Gerceklikle Iligkisi




Molla Sadra’nin Epistemolojisinin Ontoloji ve Mantikla Iliskisi*

Molla Sadra, dis dinyadaki bir mevcudun disarida hicbir
sekilde varligi bulunmayan bir sifatla nitelenmesinin makul
olmadigini diisinmektedir. Nitelenen nesne eger harici bir sey ise
ve ayni zamanda dis diinyadaki bir sifatla nitelenmisse o sifatin
dis dinyada koéku ve bir cesit varligi vardir. Bu bakimdan
inzimami/eklenen sifat ile intizai/cikarilan sifat arasinda fark
yoktur. Ama disarisi iki taraflidir. Varliktaki teskik ilkesine gore,
varlik, cesitli siddet ve zayiflik mertebeleri olan bir hakikattir.
Varlik, ekleme ve ¢cikarmalar dahil her seyi kendi kapsami altina
yerlestirir.

Felsefi kavramlarin gerceklik sekli hakkinda ti¢ gortis vardir.
Sirazi, tipki Suhreverdi gibi, felsefi kavramlar hakkinda ¢
gortiisten bahseder. Messailere gére, bu kavramlar, zihinde oldugu
gibi dis diinyada kendi konularina eklenmistir. Stoacilara gore,
bu kavramlar, itibaridir ve disarida karsiliklar: yoktur. Bir grup
ise bu kavramlarin hem zihinde hem de disarida kendi
konularinin aynisi oldugunu zannetmistir. Bu, gecersiz bir zandir.
Cunku bu sekilde insan ve aga¢ benzeri cesitli konular: niteleyen
imkan gibi felsefi bir kavram bu konular sayisinca bircok manaya
sahip olacaktir.

Fakat Molla Sadra’ya gore felsefi olan ikinci makullerin
varligi disarida rabit denilen bag varlik tirtindendir. Bundan
dolay1 bu tur sifatlar ne yokturlar ne de kendinde ve mustakil
varliklar1 vardir. Bag varlik ne varlikta ne de tasavvurda
bagimsizdir. Bu ylzden konu veya yuklem o6nermede olmaya
elverisli degildir. Cinkt zihindeki bag varlik, bagimsiz olarak
tasavvur edilemeyen harf manalari tirundendir. Eger harf
manalarina bagimsiz gozle bakarsak huviyet degismis ve isim
manalarina doénismus olacaktir. Baslangic ve varis yerine
dontisen “-den/min” ve “-e/ila” harfleri boyledir. Zihni bag
varliginin yeri, birlesik olumlu “heliyye” énermeleridir. Olumsuz
dnermeler ve basit “heliyye”lerin bag varligi yoktur. Ozetle, felsefi
kavramlar, bag varliklarindan soyutlanarak alinmis ve onlari
hikaye eden ismi manalardir. Onlarin varligi disarida bag
seklindedir. Ama onlarin harfi manalardan alinmis ismi manalar
olan yuklemsel varligi akilda mevcuttur. Mesela, varlik
anlamindaki Farsca “hesti” kelimesi, -dir anlami veren Farsca
“est’ten elde edilmis bir ismi ytklem ve manadir. Bltin intizai
kavramlar, disarida bag ve nispet olarak bulunma konusunda
ortaktir. Fakat Molla Sadra baska bir agidan bu iki intizai
kavramlar grubunu birbirinden ayirir: (i) Varligi ve onun birlik,
bilgi ve kudret gibi yetkinlik sifatlarini anlatan kavramlar, (ii)
yoklugu ve onun selbi ve izafi sifatlarini anlatan kavramlar.
Imkan, imkansizlik, iki ziddin bir araya gelmesi, yaraticinin ortagi
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ve mevcutlarin selbi ve izafi ydnlerinden alinmais olan selb ve izafet
boyledir. Birinci grup kavramlar ikinci makullerden sayilsa da
bunlar kendi kavramlarinin gerisinde hakikat ve ayni zata
sahiptirler; ama ikinci grup kavramlar béyle degildir. Elbette bu,
bu kavramlardan her birinin disarida birbirinden bagimsiz bir
misdaka sahip oldugu anlamina gelmez.

Kavramin coklugu misdakin coklugunu gerektirmez; bilakis
cesitli kavramlarin bir tek varlik ile mevcut ve ayni hakikatten
alinmis olmalar1 mUimkundur. Nitekim Allah’in bir tek basit
zattan alinmis olan blitlin isim ve sifatlar1 boyledir. (Eskuri, 1375:
74-78).

5. Yiiklem Yapma

Yuklem yapma (haml), genel olarak konu ile yuklemin
birligine hikmetmekten ibarettir. Yiklemin konuya yuklenmesi,
yuklemin konuya uygun ve onun hakkinda dogru olmasi
anlamina gelir. Yukleme, birinci zati ytukleme ve yaygin sinai
yukleme seklinde iki kisma ayrilir. Yaygin sinai ytukleme de kendi
icinde bizzat ve bilaraz seklinde iki kisimdir (Sirvani, 1395: 395-
397).

Birinci yukleme, ytklemin, konunun misdaklar: ve varhgi
degil, onun zati, mahiyeti ve kavrami mertebesinde oldugu
ylklemedir. “insan, diistinen hayvandir.” veya “Ucgen, ti¢c kenarh
sekildir.” dedigimizde bdyledir. Bilimlerde yapilan butin tarifler
zati yukleme ttrtindendir. Yaygin ytkleme, ytiklemin, ister zihni
ister harici varlik olsun konunun varligi mertebesinde, onun
varligt bakimindan ve konunun yuklem ile misdaki acisindan
uyustugu bir yuklemedir. Bu tur yuklemede konunun
gerceklestigi sey, konunun mahiyet, zat ve kavrami degil, ister
zihinde ister disarida olsun yuklemin varligi ve misdaklaridir.
“Yer, kuire seklindedir.” veya “Cisimler, atomlardan olusmustur.”
dedigimizde durum bdyledir. Bilimlerde arastirma konusu olan
meselelerde bu tur ytuklemeden yararlanilir. Bu iki tir ytukleme
su sekilde de tarif edilebilir: Onermelerde konu ya kendi
yukleminin misdaki degildir ve bu ikisinin birligi (ittihad) kavram
ve mahiyette birliktir ya da konu kendi ytikleminin misdakidir ve
bu ikisinin birligi misdaktadir. Birinci durumda birincil ytkleme,
ikinci durumda yaygin yuklemedir. Zati olan sinai yaygin
yuklemede yuklemin misdakinin aynisi sayillan konu, kendi zat
mertebesinde yuklemi elde eder, yani ytklemin zati misdakidir ve
yuklemin eserleri onun Uizerinde siralanir. “Ahmet insandir.” s6zu
buna 6rnektir. Bu 6rnekte Ahmet, zat mertebesinde insanhg: elde
etmistir. Insanhigin eserleri de onun tzerinde gerceklesir ve
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siralanir. Arazi olan yaygin yuklemede konu, zat mertebesinde
yuklemi elde etmez. Yuklem, misdaklarin zati disinda bir sey
sayilir. Konu, ytiklemin arazi misdakidir. Bir araz olarak ytklemle
varliksal bir birlik kazanir ve ytuklemin eserlerini zatin disindaki
mertebede bulur. “Ahmet katiptir.” s6zti bdyledir. Bu 6rnekte
Ahmet, zat mertebesinde yazar degildir, bilakis bir araz olarak
yazarlik sifat1 ile varliksal birlik saglamistir ve onun eserlerine
disarida sahiptir. (Mutahhari, 1360: 64-70).

Mantikcilar iki 6nerme arasinda celiskinin gerceklesmesi icin
sekiz tir birligi sart kosmuslardir. Konu, yuklem, sart, izafet,
parca, butlin, kuvve ve fiilde birlik. Sadreddin Sirazi, bu sekiz
birlige ytuklemde birligi de eklemistir. Séyle ki olumlu ve olumsuz
iki 6nermenin celisik olabilmesi icin s6z konusu birliklere ilave
olarak yukleme birligine de sahip olmalar1 gerekir. Yani her
ikisinin de ya birinci ylukleme ile veya yaygin yukleme ile birlikte
olmasi1 gerekir. Asil 6nermenin birinci yukleme, celisik 6nermenin
yaygin yukleme ile yapilmasi halinde bu iki 6nerme arasinda sekiz
birlik gerceklestigi halde tenakuz/celiski dogmaz. “Anlasilmayan
anlasilmayandir.” ve “Tikel tikeldir.” 6nermeleri ile “Anlasilmayan,
anlasilmayan degildir.” ve “Tikel, tikel degildir.” o6nermeleri
arasinda —ilk iki 6nermedeki ytiklemenin birincil ytikleme, son iki
onermede yuklemenin yaygin yuUkleme olmasi sartiyla- celiski
olmayacaktir. 1k iki 6nermede ytiklem, konunun zat, mahiyet ve
anlamindan farkli degildir ve konu ile yuklemin birligi
anlamdadir. Aslinda misdaka bakilmaz. Konu ytuklemin misdaki
degildir; bilakis onun yuklemle kavramsal birligi vardir. Her ikisi
bu bakimdan uyumlu ve dogrudur.

Ikinci gruptaki iki ©énermede yani “Anlasilmayan,
anlasilmayan degildir.” ve “Tikel, tikel degildir.” 6énermelerinde
konunun anlamina bakilmaz. Kastedilen, konu ve yuklemin
kavramsal birligi degil, bilakis yluklemin misdakina bakilir ve
kastedilen, konunun, ytiklemin misdaki olmadigidir. Buna dayal
olarak bu bakimdan her iki 6nerme de dogrudur. Cunku
“anlasilmayan” ve “tikel” konular1 kendi yuklemleri olan
“anlasilmayan” ve “tikel”’in misdaki degildir. Zira “anlasilmayan”
bizzat bir kavramdir ve “anlasilan”in misdaklarinin bir parcasidir.
Tikel de bizzat timel bir kavram olup cok sayida sey hakkinda
dogrudur ve tikelin degil, timelin misdakidir. Bundan dolay ilk
iki 6nerme birinci yuklemeyi, ikinci grup iki 6nerme yaygin
yuklemeyi bildirdigi icin bu ikisi arasinda celiski yoktur ve her
ikisi de dogrudur. (Umid, 1384: 189; Mutahhari, 1360: 68-69).

Sonuc¢
Bu makalede kisaca tespit etmeye calistigimiz gibi, Molla

Sadra, gelistirdigi yeni bilgi teorisinde zat ile mevzu arasindaki
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ikiligi ortadan kaldirip bilen ile bilinen arasindaki varliksal birligi
insa etmistir. Onun varligin asaleti, birligi ve mertebelerde
derecelenme seklindeki ontolojik sistemi daha énce ne Islam
felsefesinde ne de Yunan felsefesinde gorulur. Sirazi, alemin ilk
heyulasindan en yuksek epistemolojik ve ontolojik derecelerine
kadar cevheri hareket yoluyla dereceli olarak ilerleyen bir varlik
piramidi olusturmustur.

Sirazimin fikir, israki zevk ve dini nas Uclistine dayanan
metodu, burhani istidlal, kesif nuruyla aydinlanmis kalp ve dini
nas arasinda kurulan iliskide cevheri bir degisim meydana
getirmistir. Molla Sadra’dan 6nce felsefe, fikir ve kalbi genelde ayri
yollarda ilerleyen duialist bir iliski icinde ele almistir. Bu yaklasim,
hakikatin bir acidan ayni gerceklige mutabik fikirler ve bir bagka
acidan ayni gerceklikle bir olan muikasefeler seklinde ayrilmasina
yol acmistir. Sirazi ise disutince ile kalp arasinda insan varliginin
cevheri birligini andiran bir alaka gérmustir. Ona gore hakikat,
birbirine ontolojik bir birlikle bagli olan araclar vasitasiyla
parcalanmamis bir butindir. Bu araclar birbirinden kopuk
olmayip tipk: teorik Onermelerden sufi tecrtibe icin bir o6l¢u
meydana getirmek tUzere birbirini tamamlamalar1 gibi stithudi
tecriibeden burhani esaslara gore genellenebilecek nesnel bir
tecribe Uretmek Uzere birbirini tamamlarlar. Bdylece Sirazi,
burhan ile muikasefeyi, baska bir deyisle felsefi akil ile irfani zevki
uzlastirir.

Molla Sadra, “bilinenin suretinin bilende temessuli”
seklindeki bilgi tanimini asmaya calismistir. Bu caba sonucu
bilgi, soyutlanma ve varlikla uyumlu hale gelmistir. Buna goére
bilgi, soyutun soyutta hazir olmasidir. Bu tarif, tikel ve ttimel,
birinci akledilirler ve ikinci akledilirler, imkansizlar ve madumlar
seklindeki buittin idrak edilenleri icine almaktadir. Sirazi’ye gore
bilgi kavrami, husuli ve huzuri bilgilerin timunu kapsar. Bilginin
bir varlik modalitesi oldugunu distinen Sadra, onu ontolojik bir
hakikat olarak goéruir ve harici varlik mertebesinin karsisinda yer
alan zihni varlikta bir mertebe olarak kabul eder. Varlik ile
bilginin kékti ayni olup birbirinden mertebelerle ayrilir. Bilgi
sadece objektif gercekligi kesfetmekten ibaret degildir. Bilgi ile
objektif gercekligin koku birdir. Bu kdkte bilinen ile bilen, tecriibi
ve ontolojik harekette bir olur.

Sirazi’ye gore nefis, bilgilere cevheri hareket sayesinde ulasir.
Bilen nefsin hareket edip yukselmesine karsilik bilinen sey
hareketsiz ve sabittir. Sadra, “akil, akleden ve akledilen”in birligi
teorisinde insan zihnine yuksek ontolojik bir mertebe vermesiyle
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temaylz etmistir. Bu teoride zihin, idrak edilenlerin yerlestigi bir
zarf degil, zihni seylerin aynisidir.

Bu arastirmada Sirazi'nin bilgi kaynaklarini, nefsin
epistemik mertebesine uygun olarak tabii, misali ve akli alem
seklinde siniflandirdigini tespit ettik. Ona gére duyusal bilgilerin
kaynag bilinen seyin gercekligini olusturan tabiat alemi; misali
bilgilerinki misal alemi; akli bilgilerinki ise akil alemidir. Bu
teoriye gore insan nefsi, bilinenin gercekligiyle ontolojik bir iligki
kurar. Sirazi, bilgiyi maddeden soyutlanmis ontolojik bir sey
olarak kabul eder. Sadra, akli bilgileri fikri akli bilgiler ve kutsal
akli bilgiler seklinde iki kisma ayirir. Ister birinci makuller ister
ikinci makuller olsun, fikri olan akli bilgiler ttimel kavramlardir.
Bunlarin kaynag: teorik akil alemidir. Kutsal akli bilgiler ise faal
akil ile irtibathh olup onlarin kaynag: kalbi yukselis yoluyla
gerceklesen mukasefelerdir.

Sadra’nin epistemolojisinde ontoloji kadar mantigin da
onemli bir yeri vardir. Sirazi, iki 6nerme arasindaki celiskinin
gerceklesmesinde mantikcilarin sart kostugu sekiz tir birlige
yuklemde birligi eklemistir. Yiklem yapma, genel olarak konu ile
yuklemin birligine hikmetmekten ibarettir. Yuklemin konuya
yuklenmesi, ytklemin konuya uygun ve onun hakkinda dogru
olmasi anlamina gelir. Yikleme, zati yuikleme ve sinai yukleme
seklinde iki kisma ayrilir. Sadra’nin yaygin sinai yluklemeyi de
kendi icinde bizzat ve bilaraz seklinde iki kisma ayirarak inceledigi
gorulmektedir.
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_SAFVETU’L- BEYAN FI TEFSIRPL- KUR’AN’IN KAYNAK,
OZELLIK VE MUHTEVA BAKIMINDAN INCELENMESI'

Zafer KOC*™

OZET

Osmanli devletinin son dénem seyhtlislamlarindan olan
Musa Kazim Efendi (1858-1920), Imparatorlugun en calkantili ve
sikintili zamaninda bes yil seyhulislamlik gbérevini ifa etmistir.

Resmi gérevinin yaninda, cesitli Islami ilim dallarinda bircok
eser vucuda getirmistir. Bu eserlerden bircogu ilim dunyasi
tarafindan bilinmekte ve kendi dénemine 151k tutan énemli bilgiler
sunmaktadir. Onemli eserlerinden biri “Safvetiil-Beyan” adl
tefsiri ise maalesef ilim diinyasi tarafindan yeterince taninamamais
ve kazanmasi gereken itibara hentiz sahip olamamaistir.

Turkce (Osmanlica) kaleme aldigi tefsiri Safvetii’l-Beyan,
Bakara Suresi 73. ayetine kadardir ve tek cilt halinde basilmistir.
Eser, “dirayet” tefsirine bir 6rnektir.

Anahtar kelimeler: Musa Kazim Efendi, Safvettil-Beyan,
tefsir, Osmanli Devleti.

* Bu makale, {lim Yayma Vakfi Kur’an ve Tefsir Akademisi’nin 2012’de dlizenledigi “Tanzimattan
Cumhuriyete Osmanli Modernlesme Sturecinde Kur’an Ve Tefsir Calismalar1” adli ilmi toplantida
Musa Kazim Efendi’nin hayati, resmi gorevleri, eserleri ve tefsiri yonleriyle genis bir cercevede
sunulmustur.

** Dr., Diyanet Isleri Bagkanligi, Din Isleri Yiiksek Kurulu Uzmani, zafer.koc@diyanet.gov.tr



176 Z. KOC

THE INVESTIGATION OF THE QURANIC COMMENTARY
SAFWAT AL-BAYAN IN TERMS OF SOURCES, FEATURES
AND CONTENT

Abstract

Musa Kazim Affandi as the one of the Sheikh al-Islam of the
last period of Ottoman Empire fulfilled the duty of the Sheikh al-
Islam in the most turbulent and troubled time of the Empire for
five years.

Alongside his official duty he performed a lot of studies in
various Islamic sciences. Most of the studies have been known by
the community of science and these studies present important
information that illuminate his own period. His one of the
important study about the commentary of the Qur’an so-called
“Safwat al- Bayan” unfortunately has not been well-known
sufficiently by the community of science and it has not been
possessed of a quality which considered to be worthy.

The Commentary Safwat al- Bayan that written in Turkish
(Ottoman) includes up to 73th verses of the Surah al-Bagara and
was printed in one volume. Safwat al- Bayan could be put forward
as an example for tafsir bi’l-dirayah.

Keywords: Musa Kazim, Safwat al- Bayan, interpretation,
Ottoman Empire.
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SAFVETU’L- BEYAN FI TEFSIRPL- KUR’AN’IN KAYNAK,
OZELLIK VE MUHTEVA BAKIMINDAN INCELENMESI

Giris

Musa Kazim Efendi (6. 1920), 1910-1917 yillar1 arasinda
Ittihat ve Terakki Cemiyetine bagli hiuikiimetlerde doért defa
seyhulislamlik gérevinde bulunmustur (Koca, 1999: 457-438).
Seyhtilislamlik makamina gelmeden oénce Ittihat ve Terakki’nin
Ilmiye Subesi icerisinde bulunmaktaydi. Hiikiimet degisimi ile bu
cemiyetin iktidar1 son buldugunda, Musa Kazim Efendi de
yargilanmis ve suUrglin cezas:t almistir (Tunaya, 1984: 1/19;
Mufttioglu, 1989: 9).

Resmi goérevin olanca sikinti ve stresine ragmen
distincelerini ve ilmi birikimini cesitli vesilelerle kamuoyuna
ulastirma gayretinden geri durmayan Musa Kazim Efendi, Kur’an
tefsiri gibi uzun soluklu bir calismaya -her ne kadar sonunu
getiremese de- girmekten de geri durmamastir.

O doénem mutefekkirlerini genel olarak gelenekciler ve
modernistler seklinde iki ana kutba ayirmak muUmkindur.
Seyhulislam Musa Kazim, yenilikciler ile gelenekciler arasinda
orta cizgiyi takip etmistir. Yazdiklarinda yeni bir medeniyet projesi
sunma gayreti giden Musa Kazim, mevcut muesseselerin
iyilestirilmesini savunan ve bu dogrultuda oOneriler sunan
1slahatci bir ilim adami profiline sahiptir.

Cok yonlt bir alim olan Musa Kazim Efendi idari goérevleri
yaninda ilmi calismalardan da geri durmamis te’lif ve terciime
bircok eser kaleme almistir. Bunlarin basinda fikih, tasavvuf,
kelam ve Arapca gelir. Eserlerinin bazilar1 basildigi halde, el
yazmasi1 halinde kalanlar1 da vardir. Makaleleri, genellikle Sirat-1
Mustakim ve Sebiltirresad gibi dergilerde yayinlanmaistir.
Calismamizin konusunu olusturan Safvetii’l- Beyan fi Tefsiri’l-
Kur’dn adli tefsiri, Imparatorlugun siyasi, ilmi, iktisadi, hukuki
vb. muUnakasalarin yogun bir sekilde yasandigi ortamda viicut
bulmustur. Kendisinin dini, siyasi ve hukuki alanla ilgili
sOylemleri hep muinakasa konusu edilmis olsa da ne yazik ki s6z
konusu tefsiri, bilim diinyasi tarafindan yeteri kadar taninmadigi
icin henliz Uizerinde bir muitalaa yapilmamistir. Hatta bu tefsirin,
sis perdesinin arkasinda kaldigini séyleyebiliriz.

Egitimine ve ilimle olan muinasebetine dair kendi ifadeleri
soyledir: “Bu aciz tahminen on iki yasimda oldugum halde tarikat-
1 celile-i ilmiyyeye sdlik oldum. Bi ‘avn-i Hiida o zamandan bu ana
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kadar kaffe-i ahval ve ef‘alimi o meslek-i dliyyenin muktazaydtina
tevftk etmeye viis‘d’m (gliclim) yettigi kadar calisdim... ilm-i tefsir
ve ilm-i tasavvuf ile de pek cok istigal ederek bu sayede Kur'an-i
Kerim'in on ctiztine aid olan ve hentiz gayr-t matbu' (basumanus)
bulunan takriben ti¢ bin sahifeyi havi bir Tefsir-i Serif viicuda
getirdim...” (Sirat-1 Mustakim: 8/169).

Musa Kazim Efendi, 1313/1896 yilinda Istanbul ruts-i
hiimayunluguna nail oldu. 1318/1900 yilinda Mekteb-i Kudat
muallimligine atandi. Daha sonra, Galatasaray Mekteb-i Sultanisi
akaid muallimligine ve arkasindan Dard’l-Finun ve Dara’l-
Muallimin hocaliklarina atanarak, ayni anda dért ayr1 yerde gérev
yapti. Ayrica Mekteb-i Hukuk’ta muhakemat-1 hukukiyye; Daru’l-
Hilafetil-Aliyye Medresesi'ne bagli Medresetiil-Miitehassisin’in
tali kisminda ise usul-i fikih mtderrisligi yapt: (Koca, 1999: 221).
Maarif Nezaretinde kurulan Meclis-i Kebir-i IImi tiyeligine, Hey’et-
i A’'yan1in teskili sirasinda da Meclis-i A’yan a’zaligina tayin edildi.
Bu siralarda Ittihat ve Terakki Cemiyetine girdi (Sirat-1
Mustakim: 8/197-198).

Hocalig1 sirasinda Unld edebiyatcilardan Muallim Naci’ye
(1849-1893), usul-i fikihtan Molla Husrevin Mir’atin1 okuttu.
Yazacagl tefsirinde kendisine yardimci olacagini dusunerek,
zamaninin taninmis bir yazar, gazeteci ve yayincisi olan Ahmet
Mithat Efendiye (1844-1912) bu eserini takrir etti. En’am
Sturesine kadar, Kur'an'in yaklasik Uicte biri tamamlanana kadar
bu takrirler devam etmistir. Safvetii’l-Beyan fi Tefsiri’l-Kur’an
adini verdigi tefsir notlarini kitap halinde basmak isteyen Musa
Kazim, resmi gorevleri ve diger gunluk ugrasilar1 sebebiyle bu
arzusunu tam olarak gerceklestirememis; 6mrintin daha sonraki
donemlerinde ise ancak Bakara Suresi 73. ayetine kadar olan
kismini bir cilt halinde (408 sayfa) tab’ ettirmistir ({lmiye
Salnamesi: 626; Kara, 1986: 47; Céomert, 2006: 8-9).

Kayitlara gore Musa Kazim Efendi’ye ait oldugu bilinen bazi
telif eserler ve tercimeler sunlardir:

1) Safvetii’l-Beyan fi Tefsiri’l-Kur’an (Istanbul 1335).
2) Islam’da Usiil-i Mesveret ve Hiirriyet (Istanbul 1908).
3) Islam’da Cihad (Istanbul 1916).

4) Stre-i Ihlds ve Alak (Istanbul 1918).
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5) Kiilliyat-1 Seyhiilislam Musa Kazim (Istanbul 1920).
0) el-Fetava el-Kazimiyye fi Islahi’l-fetva et-Ttirkiye.
7) Devr-i Istibdad Ahvdli ve Miisebbibleri (Istanbul 1912).

8) Swat1 Miistakim ve Islam gibi dergilerde yayinlanan
makaleleri (Ceyhan, 1991: 141).

9) Zevrd ve Havrad Terctimesi: Ebu Abdillah Celauddin
Muhammed b. Es‘ad ed-Devvani es-Siddiki (6. 908/1502)nin
mebde ve mead konusundaki goérislerini iceren “ez-Zevra ve’l-
Havra” adli eserinin terctimesidir (Istanbul 1335).

10) Terctime-i Varidat: Seyh Bedrettin Simavi (6.
823/1420)nin tasavvuf ve vahdet-i viicut anlayisi cercevesinde
yazmis oldugu eserinin terctimesidir (Istanbul 1907).

11) Tahkik-i Vahdet-i Viicida Dair Bir Risalenin Terctimesi:
Karamani Muhammed Cemalledin Nurinin (veya Cemaleddin
Ishdk Karamani) vahdet-i viicut ile ilgili Arapca eserinin
terctimesidir (Istanbul 1907).

12) Imam  Gazalinin Tehafiiti’l-Felasife  Terctimesi
(Basilmamustir).

13) Ibn RiisdUin Ecvibe Risalesi Terciimesi (Basilmamistir).
(Koca, 1999: XXXI/222; Kara, 1986: 1/47-48).

1. Safvetii’l-Beyan’in Kaynaklari

Her mufessir gibi Musa Kazim da tefsirinde bazi eserleri
kaynak olarak kullanmistir. Taberi, Ibn Kesir, Zemahseri,
Beydavi, Fahreddin Razi, Ebu Hayyan, Kurtubi gibi rivayet ve
dirayet tefsirlerini esas aldigini séyleyebiliriz. Isim zikrederek
nakilde bulundugu tefsirlerin sayisi az oldugu gibi, bunlardan
naklettigi gortisler de fazla bir yekin tutmaz. Makalenin fazla
uzamamasl icin Safvetii'l-Beyan'da serdedilen goruslerin hangi
tefsire ait olduguna isaret etmeyi gerekli gbrmedik. Zira bdyle bir
cikarsama ve mukayesede bulunma ayr1 bir calismay:
gerektirmektedir.

Mesela sahabilerden Hulefa-i Rasidin, Abdullah b. Abbas (6.
61/678) ve Abdullah b. Mesudun (6. 32/652) yaninda,
Tabiundan Hasan el-Basriden (6. 110/728) nakillerde
bulunmustur. Sahabe ve tabiin goértslerini klasik tefsirlerden
alirken, yorumlarinda Fahreddin Razi (6. 1209) (Musa Kazim,
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1336: 278) ve Zemahseri (6. 1183) (Musa Kazim, 1336: 38) gibi
mufessirlerden yararlanmistir.

Mesela; “Mukatta’ harfleri” ile ilgili aciklamasinda Hulefa-i
Rasidin’in goéruslerine basvurur: “Bu babda Hulefai Rasidin ve
sair bazit Ashab-t Gitizin Hazeratindan rivayet edilen sézlerde
mealen isbu kavl-i salise karib ve onu miieyyiddir. Ezctiimle Hazreti
(Ebubekir) Siddik (6. 13/987) : ssdl Ji gl QA pu 5 yu SIS K 3 yani
‘her kitabwin bir surrt vardir, Kur’an-1 Kerim’in surida &' ve emsali
gibi evail-i stiverdir.” demis ve Hz. Ali (6. 40/661) de: &) <a5a 1
QUSY 3 a5 Bsa QS K o) yani her kitabwin bir i¢ ytizi vardw, bu
kitabin i¢ ytizii de evail-i stiverdeki hurdf u teheccidir.’
buyurmustur” (Musa Kazim, 1336: 30).

Abdullah b. Abbas’in, “hurtaf u mukataa” ile ilgili gértislerine
yer verirken Arapca’da bazen bir kelimenin bas harfi sdylenerek o
kelimenin kastedildigini (ihtisar) belirtir ve Huraf u mukattaa’nin
da bu tir bir anlam icerdigini séyle aciklar: “Nitekim & deki
elif’in, 'Alaullah’'a, lam’in 'Liitfullah'a, mim’in 'Mecdullah'a isaret
oldugu ve )N ve s ve o kelimelerinin mecmu’ sV lafzinu teskil
etmekte bulundugu Hazreti Ibn Abbas’dan rivayet edilmis ve diger
bir rivayette de miisarun ileyh hazretleri ‘elif Allah’tan, lam
Cebrail’den, mim Muhammed’den kinayedir' buyurmustur ki, bu
rivayete gore “ ” lafzrun kinaye kilindigt kelimeler itibaryla ifade
edecegi mealin: ‘Kur’an-it Kerim taraf-t ilahiden, lisan-t Cibril ile
Muhammed (s.a.s.)’e miinezzeldir’ tarzinda olmast ihtimali kavidir”
(Musa Kazim, 1336: 25-26).

Gayb kelimesinin anlamini aciklarken Ibn Mesud’un
yorumunu barindiran su rivayeti nakleder: “O muttakiler ki gayba
iman ederler yani inanurlar ve farz olan namazt kuarlar. Ve
kendilerine verdigimiz rniziktan fukaraya infak ve it’am ederler.”
(Bakara 2/3). “... kendi: tilmizlerinden ve kibar-i tabiinden Haris b.
Kays'in miisarun ileyh’e; ‘Siz Rastlullaht ru’yetiniz sebebiyle
indallah bize tekaddiim ettiniz’ demesi tlizerine O da: ‘siz de
Rastlullahin giyyabinda imaniniz sebebiyle bize tekaddiim ettiniz.
Clinkti hazret-i Rasuliin niibtivveti, zdt-t risaletpendhilerini ayn-t
ittisafla gérenler icin bedahet derecesinde idi. Yani O’nu gértip de
iman etmemek, klifr-ii inadiden baska bir sey degildi. Bindenaleyh
astil fazilet onu gérmeden iman etmededir ki o da size ve emsadlinize
nasip olmustur. Kendisinden baska ma’bud-u bilhak olmayan
Cenab-1 Hakk’a kasem ederim ki Rastl-i kibriyanin gwyabinda
cidden iman eden herhangi bir kimsenin imanindan daha efdal
iman yoktur.” demis ve bu miiddedasin te’yid makaminda sure-i
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Bakara’min ibtidasindan bed’ ile (baslayarak) &) de s e ﬁéU
kavli serifine kadar kiraat buyurmustur” (Musa Kazim, 1336: 55).

Tabitnun goéruslerine az da olsa yer vermistir. Hasan el-
Basri ve Mucahid’den (6. 103/721) yaptig1 nakillerden bazilari
soyledir:

- Musa Kazim, &A@ G hitabiyla baslayan ayetlerin Mekki, &
Isia) (il &) hitabiyla baslayan ayetlerin ise Medeni oldugunu
soyleyen Alkame ve el-Basri’nin gorlslerine itiraz ederek bu
genellemenin yanlhs oldugunu gerekceleriyle aciklar: “Zira bu
meselede silsile-i risdletin miisarun ileyhima’ya ittisali sahih ve
sabit olsa bile bu rivayet “ H\3 ” mefhumunun kiiffara ihtisas ve
inhisdrint mucib olmaz. Ctinkti ehl-i Mekke’nin ctimlesi kafir degildi.
Kdafir olduklart teslim edilse bile sebebin hustusu, hiikmiin
umumuna gayr-t mindfidir” (Musa Kazim, 1336: 181-182).

el-Basri’den yaptig1 bir rivayette, $4a$5% “Sart inek” (Bakara
2/69) tamlamasini tefsir ederken 3 .= kelimesi, g ile
kullanildiginda “halis sari/sapsar1’” anlamina geldigini belirtir: “
36 ” hakikatte “03 ” in degil “ # 5= ” min sifati oldugu halde burada
“ B sigastun “ 03”7 e isnad: ziyade te’kid niiktesine mebnidir...
Hasan-1 Basri Hazretlerinin “ ¢154a ” kaul-i serifini “ 3 su) 3315 ¢13 s
” “siyahligt gayet siddetli bir siyah inek (simsiyah)” diye tefsir
eyledigi rivayet edilmistir... Filvaki “ ¢ 5= ” min mukaddemdty “ 2 s
” dan olmak itibaryla su beyitte oldugu gibi “ s« ” manasinda
istimali sahih ise de “ 36 {15ia ” nazm-1 serifinde bu isti'madli sahih
degildir. Zira “ Js«” manasina “ssia”, “g s jle te’kid olunamaz.
Clinkii “gs” yani “Cwala ” “iids (55a ” ye mahsus bir vasiftir’
(Musa Kazim, 1336: 388). Boylece bu konuda Hasan el-Basri’ye
katilmadigini belirtmistir. (Musa Kazim, 1336: 387-388).

“Asagilik maymunlar olun! dedik!” (Bakara 2/65) ayetinin
tefsirinde, Muicahid’in, bu degisimin sekil ve surette olmadigini,
“maymunlar gibi olun” anlaminda tesbih yapildigini, nitekim
Cuma 62/5. ayette de ayni tesbihin yapildigini belirttigini
nakleder (Musa Kazim, 1336: 380).

Tefsirinde go6ruslerine basvurdugu diger mufessir, kiraat
imami ve dilbilimciler sunlardir: Abdullah ibn Kesir (665-738),
Ebu Bekr Asim el-Kafi (v. 127/745), Ebu Amr b. Ala el-Basri (698-
771), Nafi’ b. Abdurrahman (v. 169/785), Halil b. Ahmed (718-
786), Sibeveyh (v. 180/796), el-Ferra (761-822 (6. 207/822),
Ebu’l-Hasen el-Kisai (737-805), Eba Miuislim Isfehani (868-934),
Ebul-Hasen el-Es'ari (874-936), Ebu Ali el-Farisi (901-987),
Fahruddin er-Razi (1149-1210), Sa’diiddin Teftazani (1322-1390)
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vb. (Musa Kazim, 1336: 4, 8, 20, 51, 52108, 113, 114, 210, 242,
278, 304, 376, 380).

Musa Kazim Efendi’nin tefsirinde muracaat ettigi sahislar ve
kaynaklar elbette bunlardan ibaret degildir. Kimi zaman rivayet
ettigi gortuse katildigini suskun kalarak onaylamis, bazen de,
“mufessirlerin  beyanina goére”, “bazi miufessirlere gore”,
“mufessirlerin cogunluguna gore”, “bazi ulemaya gore” diyerek,
isim ve kaynak zikretmeden onlarin goéruislerini nakletmistir
(Musa Kazim, 1336: 7, 14, 207, 349, 357, 376).

2. Safvetii’l-Beyan’in Ozellikleri

Calismamizin bu kisminda Musa Kazim’n tefsirinde takip
ettigi metodu ortaya koymaya calisacagiz.

Eserin basilan kismi disindaki el yazmalarin serencama ile
ilgili yaptigimiz arastirmada, 7 Subat 2012 yilinda vefat eden
Ibrahim Subasi’nda olduguna dair bazi duyumlar aldik. Ancak bu
bilgiyi tam olarak te'yid edebilmis degiliz. Oglu Husrev Bey ile
yaptigimiz gériismede, babasi Musa Kazim’dan kalan metrukenin
heniiz tasnifini yapmadigini, dolayisiyla su an icin kesin bir sey
sOylemenin dogru olmayacagini belirtmistir. Ayrica, babasindan
kendisine intikal eden tim eserlerin dokiimUtnu yaptiktan sonra
zaman gecirmeden sonucu ilim dlinyasi ile paylasacagini da dile
getirmistir. Musa Kazimin, hentiz basimi yapilamamais el yazmasi
halindeki bu kayip ya da tasnif edilmemis nutshanin kisa
zamanda ilim ehlinin istifadesine sunulmasi en buyuk
temennimizdir.

Tefsirin basinda yer alan “ifade-i mahstisa” bélumunde
muellif, boyle bir eseri yazmadaki gayesini soyle dile getirir: “... bu
kutsal kitabin tefsirine daha dogrusu terctiimesine dair dilimizde
yazulnus bir iki eserin, malum olan tahrir tarz: ve telif tisliibu, derin
fikirler iceren kitabimuzin ince manalarindan ve ylice
hiiktimlerinden, binde birini bile ifadeden dciz bulundugu... hem de
tefsir kitaplarindan anlam c¢ikarmaya kudretleri olmayan din
kardeslerimize Kur’dn-t Kerim’in hi¢c olmazsa zdhiri manasint ve
miimktin oldugu kadar bazt ince manalar ve ytice hiiktimlerini,
glintimiiz diliyle bildirmeye gayret etmek halis niyetiyle...” bu
tefsiri yazmaya basladigini belirtir (Musa Kazim, 1336: 1).

Bu ifadelerden de anlasilacagi tizere Musa Kazim’in tefsirini
yazmadaki asil gayesi, Arapca kaynaklara ulasamayan ve dini




Safvetii’l- Beyan Ft Tefsiri’l-Kur’an

ilimlerde yeterli bilgiye sahip olmayan Muslimanlara hi¢ olmazsa
Kur’anin kisa anlamini, zahiri manasini kendi dillerinde (Tturkcge)
sunmaktir. Bir baska ifade ile tefsirin yazilmasindaki amag;
Kur’an orijinal dilinde okuyup anlayabilecek seviyede Arapca ve
dini bilgisi yeterli olmayanlara, kisa ve 06z bilgileri sade bir
anlatimla vermektir. Bu ifadeye gore, Safvetii’l-Beyan’dan ayrintili
tahliller, derin ilmi meseleler, ihtilafli konular, felsefi
incelemeler... vb. beklememek gerekir.

Safvetii’l-Beyani inceledigimizde, su temel 0zellikleri
gorebiliriz:

1) Mufessirlerin gelenegine uygun olarak ilk énce “Fatiha” ile
kitabina baslar ve ayetleri/sureleri Mushaftaki siralamaya goére
ele alarak tefsir eder.

2) Tefsiri yapilacak ayetin orijinal metni ve hemen altinda ise
Turkce meali “icmalen manasi” basligiyla verir.

3) Turkce mealden sonra, “Tefsir” bashgi altinda, ayetler
arasi munasebet kurmus, ayette gecen kelime ve kavramlar,
bilhassa Arap¢a gramer ve ilgili olan kelam, fikih ve diger Islami
ilimler bakimindan incelemeye tabi tutmustur.

4) Arapca gramer konulari ve kelami meseleler 6n plana
cikmaktadir.

5) Ayette ilk kez gecen kelime/kelimeler dilbilgisi agisindan
ayrintili bir bicimde ele alinmzis, o kelimenin kdktine ve kéktinden
tiretilmis baska kelimelere ait bilgi vermis, bu esnada cesitli
olasiliklar g6z 6nliinde tutmustur. Ayni kelime baska bir ayette
tekrarlandiginda, bilgi tekrar1 yapilmayarak onceki ayete atifla
yetinmistir.

6) Ele aldig1 ayetin tefsirine iliskin bircok olasilik zikretmis,
ilgili gérdiigi ayet gruplarini birlikte degerlendirmistir. Bu ayetler
ktimesini verdikten sonra bazi ayetlerin tefsirini tamamlayip, yeni
bir ayete gecmeden o6nce, “Hulasa-i tefsir”, “Tenbih”, “Fezleke”
(Musa Kazim, 1336: 18, 75, 76, 96, 174, 295, 319, 395, 198, 310)
gibi basliklar altinda meal ve tefsirin kisa bir 6zetine yer vermistir.
Bu bilgiler son derece yararli olup ayete yonelik itirazlar, yanlhs
anlamalar, en dogru ve isabetli mana, farkli yorumlar vb.
bulunmaktadir.
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7) Klasik tefsir metoduna uygun olarak, hadislere yer vermis,
duruma gbére Arap siirinden istishatta bulunmayr ihmal
etmemistir.

8) Ayetlerin i’rab1 ve kelimelerin degisik okunuslarini dikkate
alarak, onlardan cikarilabilecek farkli manalara yer vermistir
(Musa Kazim, 1336: 8, 15, 35, 37, 41, 44, 47, 53, 69, 108, 109,
145, 165, 185, 186, 187, 189, 194, 195, 197, 198, 201, 203, 242,
243, 247, 248, 308, 328, 346, 365, 386).

9) Kissalarla ilgili ayetleri tefsir ederken, tefsirlere ve bazen
Tevrat’a bagsvurmustur (Musa Kazim, 1336: 349, 354, 355, 364,
369, 382, 391).

10) Kelami konularla ilgili ayetlerin tefsirinde itikadi
mezheplerin gorislerini karsilastirmali olarak degerlendirmis,
kendi tercihini belirtmeden gecmemistir (Musa Kazim, 1336: 51,
52, 53, 59, 60, 61, 80, 81, 133, 134, 135, 136, 168, 347, 380).

11) Ayetlerin ntizul sebeplerini zikretmistir (Musa Kazim,
1336: 63, 125, 126, 238, 240, 336, 338, 362).

12) Kimi zaman ayetlerdeki niiktelere (ince manalar) isaret
etmistir (Musa Kazim, 1336: 9; 10, 75, 130, 131).

13) Bazen bir konuya ait kisaca bilgi verdikten sonra o
konuyla ilgili tafsilat1 baska bir ayete havale etmistir.

14) Degerlendirmeye aldig1 herhangi bir konuyla ilgili farkh
gorusleri belirtmis, kendi tercihini delilleriyle sunmustur.

Maddeler halinde 6zetledigimiz Safvetii’l-Beyanin bu
ozelliklerini alt1 baslik altinda 6érnekleriyle ele almak istiyoruz.

3. Safvetii’l-Beyan’in Rivayet ve Dirayet Yonii

Musa Kazim’in tefsirinin dirayet yénu, rivayet yonliine gore
daha agirliklidir. Bununla beraber ayetlerin tefsirinde Kur’anin
Kur’an ile hadislerle ve sahabe soézleriyle aciklanmasi ihmal
edilmemistir. Kur’an tefsirinde hemen butin alimlerce kabul
géren ve uygulanan bu metodu (ez-Zerkesi, 1957: 1I/175; ibn
Teymiyye, 1988: 117; Albayrak, 1992: 11) o da eserinde aynen
takip etmistir.
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Musa Kazim Efendi, ...t WY1 Ul de ¥ Slilail )6 “Dediler ki, ey
Rabbimiz sen yucesin...” (Bakara 2/32) ayetinin tefsirinde su
aciklamay1 yapar: “Meleklerin, bu ayette U ae ¥ ciimlesinin basinda
Bl kelimesini iraddan maksatlart evvelce kendilerinden vdki
olan sualden oéziir dilemektir. Yani tevbe ve istigfardir. Bunun
icindir ki, bu kelime tevbenin anahtandir. Nitekim Hz. Musa,
Allah’in gérme talebinden tevbesinde: Gaaall 331 U5 &) E5 S “Sen
yticesin, sana tevbe ettim, ben inananlarin ilkiyim” (A’raf 7/143)
demis ve Hz. Yunus da kavmine gazabindan nedametinde: s
Ol G X & “Senin samn yiicedir, ben zdlimlerden oldum.”
(Enbiya 21/87) kelamuyla itiraf-1 kusar eylemistir’ (Musa Kazim,
1336: 291).

Kur’an’ en iyi bilen ve onun gaye ve maksadina muttali olan
Hz. Peygamber ’in (Cerrahoglu, 1988: 1/43) aciklamalarindan
hicbir mufessir muistagni kalmadig: gibi Musa Kazim da bu kurali
sturdirmustir. Senet ve metin yorumuna girmeden hadisleri
nakleden Musa Kazim, kimi yerde ilk ravinin ismini anmaistir.
Bazen de hadisi nakletmeden, “bu konuyu bircok hadis teyit eder”
demekle yetinmistir.

“Kendilerine rizik olarak verdigimizden Allah yolunda
harcarlar.” (Bakara 2/3) ayetindeki rizkin kesin olarak helal rizki
ifade ettigini, ancak mutlak manada ‘rizik’ kelimesinin helal-
haram her ikisine de samil oldugunu iki madde halinde
delillendirir. Burada, ayetin sebeb-i ntizulini naklederken,
akaid’ ilgilendiren “rizik” konusunda Ehl-i Stinnetin gértisint
benimser ve Mutezileye itiraz eder (Bkz. el-Eg’ari, 1969: 1/322;
Sehristani, 1976: I/53; Kadi, 1988: 785-786).

Birinci delil olarak sunu zikreder: Def calip teganni eden
(muzik soéyleyen) Amr b. Kurra, Hz. Peygamber’in (s.a.s.) huzuruna
gelerek Muisliman olduktan sonra da bu ise devam etmek icin izin
ister. Bunun tizerine Hz. Peygamber, “ 4l a s Lo & yidld b 4l ¢l ) adl
ABla e dll Jal b gl 48, (e e “Stiphe yok ki Cenab-1 Hakk sana
helal nzik verdi fakat sen Allahin sana helal ettigi nzkin yerine
haram eyledigi nzk: ihtiyar ettin.” diyerek bundan men’ eder... Bu
hadis-i serifte Rasul-i Ekrem Efendimiz Hazretleri harama “rizik”
tesmiye etmis. Ta’biri a’harla ‘Allah’in haram ettigi nzk: ihtiyar
ettin” buyurmus oldugundan bu hadis-i serif haramun dahi rizik
olduguna sardhaten deldlet etmektedir” (Musa Kazim, 1336: 58-
61; Ibn Mace: 1/208; el-Muinavi, ts.: I/138).

Ikinci delil olarak, émrii boyunca haram yiyen bir kimsenin,
merzuk (riziklanmis) olmamasi gerekirdi ki bu varsayim batildir.
Zira “Yeryuzuinde hicbir canli yoktur ki, rizki Allah’a ait olmasin”
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(Hud 11/6) ayetinin, tiim mahltukata rizik verenin Allah oldugunu
belirttigini séyler (Musa Kazim, 1336: 61).

Ayetleri, hadislerle acikladigr bir diger 6rnek de soéyledir:
“Allah bir sivrisinegi, ondan daha da 6tesi bir varligi 6rnek olarak
vermekten cekinmez...” (Bakara 2/26) ayetindeki &3 kelimesinin
iki farkli manaya gelebilecegini belirtir ve “Eger nezd-i ildhide
diinyamn sivrisinek kanadi kadar degeri olsayd: ondan kdfire bir
icim su bile icirmezdi.” hadisini delil getirir (Musa Kazim, 1336:
244. Hadis icin bk. Tirmizi, Ztihd 13, 35-36).

Musa Kazim’in, ayetlerin tefsirinde rivayetlere sikca
basvurmas1 kayda deger bir durum arz etmektedir. Nitekim
naklettigi hadisler, ilim ehlince kabul goéren rivayetler olup
[srailiyattan ve mevza hadislerden kacindiginmi sdyleyebiliriz. Bu
yonuyle Musa Kazim Efendi, naklettigi rivayetlerde titiz
davranmistir, denebilir.

4. Safvetii’l-Beyan’in Ulimu’l-Kur’an Yonii

Musa Kazim Efendi’nin tefsiri, Ulimu’l-Kur’an bakimindan
6nemli bir zenginlige sahiptir. Esbab-1 Nuizul, Nasih-Mensuh,
Muhkem-Mititesabih, Tenasiib ve Insicam, I’caziil-Kur’an,
Kisasu’l-Kur’an, Mtibhemati’l-Kur’an, Muskilti’l-Kur’an, Hurif-u
Mukattaa gibi Kur’an Ilimlerine dair pek cok &érnek gérmemiz
mUuUmkutndur. Tefsirdeki bu 6rneklerden bazilarina isaret etmek
istiyoruz.

Musa Kazim, tefsirinde nuzul sebepleri ile ilgili kaynak
zikretmeksizin bazi rivayetlere yer vermistir. Bu rivayetlerin
genelini yorum yapmadan aktarmis ve bunlar hakkinda herhangi
bir degerlendirmede bulunmamistir. Genellikle, “bu ayet-i
kerimenin sebeb-i nuzali su olaydir” der, sonra ilgili olayi
nakleder. Kimi yerlerde ise nlizil sebebine konu olan olay: anlatir,
daha sonra “ayet bu olay lizerine nazil olmustur” der. Bazen de
nuzul sebebini cagristiran ifadeleri kullanir.

Bakara 2/14. ayetin sebeb-i nuzulu ile ilgili, “Bu ayet-i
kerimenin sebeb-i niizulii bervechi dti rivayet edilmistir.” der ve
yorumda bulunmaksizin munafiklarin reisi Abdullah b. Ubey ile
bir grup sahabenin konusmalarini nakleder. Bu rivayete gore
Abdullah b. Ubey, samimi bir Mtisliiman oldugunu ispatlamak
adina ashaba sirin gérinmeye calismis, onlar1 é6vici bircok s6z
sOylemis, onlar da bu durumu Hz. Peygamber’e (s.a.s.) haber
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vermeleri Gizerine bu ayet nazil olmustur (Musa Kazim, 1336: 125-
126).

Mufessirimize gore iki cesit nesh vardir: 1. Bir nebinin
seriatinda olan bir hiikmulin yine o nebinin seriatinda olan diger
bir htiktim ile neshedilmesi. 2. Onceki bir nebinin seriatinda olan
bir hiikmiin daha sonra gelen nebinin seriatinda bulunan diger
bir hukiimle neshedilmesi. Bu iki durumun da mUmkin
oldugunu belirten Musa Kazim, énceki kitaplarin neshedilmesini,
Tevrat ve Incil gibi semavi kitaplarin bir kisminin mensuh, bir
kisminin muharref oldugunu, Kur’an-1 Kerim’in gecmis kitaplarin
feri hikidmlerinin cogunu neshettigini (Musa Kazim, 1336: 66)
ornekleriyle dile getirir. Kur’anin kendi bunyesinde neshin
varliginda herhangi bir tartismada bulunmaz. Ancak onun,
Kur’an’da neshin varhigini kabul edenler safinda yer aldigini
soyleyebiliriz (Musa Kazim, 1314: 24-27).

Bakara 2/4. ayetini tefsir ederken Tevrat ve Incil’e icmalen
inanmanin “farz-1 ayn” oldugunu, teferruatina inanmanin ise ne
farz-1 ayn, ne de farz-1 kifaye oldugunu séyler: “Zira O kitaplarin
miinderecatindan bir kismu mensuh ve bir kismu da muharrefdir.
Mensuh ve muharref olan bir seye iman, manasizdir...” (Musa
Kazim, 1336: 66, 331, 385-386).

Safvetii’l-Beyan’da huruf-u mukattaa konusu genis yer
tutar. Mufessir bu harflerle ilgili gértsleri, delilleri ve itirazlar bir
bir nakleder. Sonucta kendi gériisint de belirtir (Musa Kazim,
1336: 131-132) ve hakikate en yakin olanin, kendisinin de
savundugu gorus oldugunu belirtir (Musa Kazim, 1336: 20).

Bu harflerin bazi strelerin basinda yer almasini iki énemli
nuktede izah eden Musa Kazim Efendi, 6ncelikle bunlarin tahaddi
(musriklerden Kur’anin benzerini getirmelerinin istenmesi)
anlamina geldigini belirtir. Ikinci ntkteyi de sdyle anlatir: “Bu
surelerden herhangi birinin kiratina baslandigi zaman kulaklara
ilk carpan seyin basli basina bir nev-i mucize oldugunu ifadedir.
Zira esami-i huridfu kiraat etmek yani hurufatt isimleriyle ta’dat
eylemek o esamiyi ders ve tealliim edenlere mahsus oldugundan
hi¢ kimseden harf-i vahid tealliim etmedigi katiyyen ma’lum olan
timmi bir zattan bu kiratin sudiiru stiphe yok ki bir nev-i harikadur.
Bahusus su esaminin malum oldugu vechile zikir ve terkibinde
fenn-i edebde biitiin emsaline faik bir edib ve arabin aciz kalacagt
bervechi ati bircok esrar-t acibe ve dekdik-i amikaya da riayet
edilmistir’ (Musa Kazim, 1336: 21).
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Kur’an-1 Kerim’in fesahat ve belagatiyle ilgili ayetlere isaret
eden Musa Kazim, Arapcadaki derin bilgisini de bu yolla ortaya
koymus olmaktadir.

Son olarak Musa Kazim’in tefsirinde sik sik yer verdigi
I’cazu’l-Kur’an (Musa Kazim, 1336: 10-11, 36, 85, 123-124, 145,
200, 209) konusundaki gorislerine yer vermek istiyoruz. O, i’caz
konusuna daha c¢ok Kuranin meydan okuma ayetleri
cercevesinde yaklasmis ve ilgili ayetleri (Bakara 2/23; Yunus,
10/38; Hud, 1 1/13; Isra, 17/88 vb.) yorumlayarak konuyu
degerlendirmistir. Bunun yani sira dil ve tslup 6zellikleri fesahat
ve belagat incelikleri ve gaybi haberleri icermesi gibi pek cok
yonden Kur’anin mu’ciz olduguna dikkat cekmistir. Miifessirimiz,
Pcazu’l-Kur’an adli bir makale nesretmis ve bunu da Bakara
suresinin 23 ve 24. ayetlerin aciklamasinda tefsirine aynen
almistir (Musa Kazim, 1336: 213-218). Musa Kazim Efendi bu
makalesinde Kur’an3 Kerim’in i’cazini dokuz maddede izah
etmistir (Musa Kazim, 1336: 214-216; Musa Kazim, “I’caz’ul-
Kur’an”, Sirat-1 Mustakim, VIII, (Eylal 1324), I/107-108 ve IX).
Kur’an’a yo6nelik bati kaynakli saldirilara cevap olusturan bu
makale, oldukca ilgi cekici olup, vahyin guvenilirligini yani
kaynaginin ilahi olusunu hem akil hem de nakil yoluyla acikliga
kavusturmaya calismistir.

5. Safvetii’l-Beyan’da Kelami konular

Safvetii’l-Beyan, kelami konular ac¢isindan buytdk bir
zenginlige sahiptir. O, kelam ile ilgili ayetleri tefsir ederken ele
aldig1 konuya dair ayrintili bilgiler verir. Allah’in varlig: ve birligi,
Kur’anin mahldk olup olmadigi, imanin tanimi, sefaat, rizik,
teklif-i ma la yutak, peygamberlerin masumiyeti gibi bircok
kelami konuyu Ehl-i Sinnet cercevesinde izah eder, konuyla ilgili
gorluslere delilleriyle birlikte yer verir. Gerekli goérdugt
durumlarda Mutezile, Hariciler, Ibahiye ve digerlerinin
gortslerine atifta bulunur ve onlar tenkit eder. Ayrica, Siilerle
Sunniler arasindaki itikadi ayriliklarin giderilmesi gerektigini
savunur ve bunun icin bir mUnazara meclisi olusturulmasini
teklif ederek Muslumanlarin birligini savunur: “Sit olsun Siinni
olsun, degil mi ki, ‘La ilahe illallah, Muhammed Rasulullah’ diyor,
kendini Mtisliiman addediyor, onu daire-i ittihada almaldur...”
(Musa Kazim, 1314: 294).

Kelami konularla ilgili onun goértslerini yansitan birkac¢
ornek asagidaki gibir:
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b o1n O e @0 () e iy agaiin cal 0 5 515 < Allah dileseydi,
elbette onlarin isitme ve gérme duyularini giderirdi. Stiphesiz
Allah her seye hakkiyla giict yetendir.” (Bakara 2/20) ayetinin
yorumunda: “Kudret, bir seyi icada giicti yetmek, iktidar olmak
manasinadir... Kudret sifatiyla Cenab-1 Hakk tavsif olundugu gibi
insan da tavsif olunur. Fakat bu iki kudret arasinda vucih-u kesire
ile fark vardiwr. Ezctimle, Hakk’in kudreti zdti ve sermedi (ebedi,
surekli), kulun kudreti ise anzi ve gayr-i daimidir. Kezd Hakk’in
kudreti acze miinafi, abdin kudreti ise acze gayr-t miindfidir.
Cilinkii acz, abdin lazzm mahiyeti, ondaki kudret ise Cendb-i
Hakk’in ona verdigi muvakkat bir ariyetidir (emanet, 6ding)...”
diyerek Allah’in kudret sifat1 ile kullarin glicti arasinda mukayese
yapar (Musa Kazim, 1336: 169). Bu aciklamasiyla, “Kul, fiilinin
halikidir” géristinu ileri siiren Mutezileye (Kadi, 1988: 324-326)
karsi cikar.

Allah’in  fiillerinin ve  sifatlarinin  kullarin  ef’aline
benzemedigini agiklarken séyle der: “Ey insanlar, size ve sizden
oncekileri yaratan Rabbinize kulluk edin ki, (azaptan) korunasiniz.”
(Bakara 2/21) ayetindeki &5 &kl daki 08 fiil-i miisabehe olub da
isim ve haberi olan hurif ctimlesindendir. Manast > (teracci)
dir. Yani ‘matlub olan bir seyin husiiliinti timide mevzudur.’ Mesela
5 Lis d) 34 deniyor ki, ‘Hiiddy-1 Miitedlin giinahimu af edecegini
timit ederim’ demektir. 3% (isfak) yani ‘arzu edilmeyen bir seyin
vukutindan tevakki ve ihtiraz’ manasinda dahi miista’meldir. Js
s D) kavlinde oldugu gibi ki, Zeyd’in vefat edeceginden
korkuyorum’ demektir. Burada > manasina oldugu malumdur.
Fakat bu teracciden maksat, Hakk’in degil ibadin teraccisidir.
Ciinkii Cenab-1 Hakk, A5 ve 34 gibi seylerden kat’iyyen
miinezzehtir. Su halde Kur’an-t Kerim’in herhangi ayetinde bu
edatin zikri ibada nisbetledir.” (Musa Kazim, 1336: 185, 105,130,
241; El-Esari, ts.: [/261-262).

Melekler hakkinda Bakara 2/30. ayeti aciklarken “melek”
kelimesini irdeler (Musa Kazim, 1336: 278) ve bu nurani
varliklara inanmanin asil dayanaginin ser’i deliller oldugunu,
aklen de bunun mimktn oldugunu belirtir. Semavi ya da semavi
olmayan butin din mensuplarinin ve hatta hicbir dine mensup
olmadig1 halde yalniz Allah’a inanan kadim felsefecilerin bile
meleklerin varligini kabul ettiklerini, fakat onlarin hakikat ve
mabhiyetinde ihtilaf ettiklerini séyler (Musa Kazim, 1336: 278-
279).

Peygamberlerin sifatlariyla (ma’sumiyetleri) ilgili Mutezilenin
gorutslerini, Ehl-i Stinnetin bakis acisini esas alarak tenkit eder
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ve cesitli deliller sunarak aciklamalarda bulunur (Musa Kazim,
1336: 199-208, 313, 315; Kadi, 1988: 573-573).

Hasrin imkana ile ilgili aciklamalar yapar (Musa Kazim, 1336:
236-237, 274-275). Ahiretteki hayatin ruhani mi cismani mi
olacagina dair gortislere de yer veren Musa Kazim, Ehl-i Stinnetin,
“meadin hem ruhani hem de cismani olacagl” goértisinu kabul
eder ve ahiretteki hayatin keyfiyetine dair aciklamalar yapar
(Musa Kazim, 1336: 234-237).

Iman-amel iliskisi tizerinde duran Miifessirimiz, Bakara 2/3.
ayetin tefsirinde, imanin tasdikten ibaret oldugunu, ancak ahiret
mutlulugu icin lisanen ikrarin da gerekli oldugunu belirtir (Musa
Kazim, 1336: 52-53).

Buyuk ginah isleyen fasigin ahiretteki durumu hakkinda
Mu'’tezile ve Haricilerin iddialarini zikreder ve bu gértisleri Bakara
2/5. ayeti delil getirerek tenkid eder (Musa Kazim, 1336: 75-76;
Kadi, 1988: 712-718; Sehristani, 1976: 1/45).

Bakara 2/48. ayete dayanarak Mu'’tezile’nin sefaatin nehyine
istidlalde bulunduklarini, halbuki bu ayetin kafirlerden
bahsettigini ve onlar hakkinda sefaatin nehyine delil oldugunu
belirtir. MUslimanlar hakkinda sefaatin olacagina dair ise bircok
ayet ve hadise isaret eder (Musa Kazim, 1336: 347).

Mu'tezile, Kur'an-1 Kerim'in hudutstine (mahliak) dair gecmis
zaman kiplerini (fiil-i mazi sigalari) delil olarak ileri stirer. Onlara
gore, “Ebu Cehil vb. inanmayanlar hakkinda 55 ‘kiifrettiler’
denmesi, o kafirlerin bu ayetten 6nce kiuftirle muttasif olmalarini
gerektirir. Dolayisiyla bu durum Kur'an'in hudtsuni zorunlu
kilmaktadir", seklindeki iddialarina su soézlerle itiraz eder: “Sizin
zikrettiginiz su delilden lazim gelen sey, kelam-t ezelinin hudust
degil; bu kelamun ta'allukdtinin hudustidiir. Kelam-1 ezelinin
ta'alliikatinin hudustinde ise niza' mahal (ihtilafa imkan) yoktur”
(Musa Kazim, 1336: 80, 81).

6. Fikhi konular bakimindan Safvetii’l-Beyan

Musa Kazim Efendi, cok detayli olmasa da fikhi hikim
iceren ayetleri yorumlamistir. Kendisi mezhepte Hanefi olmasina
ragmen, mezhep taassubuna girmemis, bu durumun insanlari
hustmete géturebilecegini belirtmistir:
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“Firka-yt Islamiyye arasinda bircok nizdlar olmus, Islam
tefrikaya diismiis, bircok mezhepler c¢citkmis. O mezdhibden bir
kismu el’an badki... Bunlar Ehl-i Stinnet olmakla beraber, ahkam-i
fer’iyyede bize muhaliftir... Bu ihtildft yekdigerimize karst husumet
suretinde gdéstermemeliyiz... Bir mezheb diger mezheb ehlini
katiyyen hasim addetmemeli” (Musa Kazim, 1314: 293-294).

Besmele’nin Kur’an’dan olup-olmadigi konusuyla ilgili olarak
fakihlerin gortslerini nakleder ve kendisi herhangi bir tercihte
bulunmaz: “Mekke-i Mtikerreme ve Kiife eimme-i kurra ve
fukahaswyla Ibn Miibarek ve Sdfii rahimehumullah hazerdtina gére,
evail-i stiveri Kur’aniye’de olan besmele-i serife surelerden ctizd(ir.
Medine-i Mtinevvere ve Basra ve Sam eimme-i kurra ve fukahdswyla
Imam Malik ve Evzai rahimehumullah hazerdtina goére evdil-i
stiverde olan besmele-i serife, mahza teberriik icin yazilmis olup
hicbir stureden ctiz’ olmadigt gibi Kur’an’dan dahi degildir.” der ve
bu konuda diger géruislere yer verir (Musa Kazim, 1336: 2-3).

“Amin” lafzinin ittifakla Kuran’dan olmadigini, Fatiha
suresinin bu kelimeyi sOyleyerek bitirmenin stinnet oldugunu
belirtir ve delil olarak: “Fatiha’dan farig oldugum zaman “amin”
demeyi bana Cibril ta’lim eyledi ve ‘amin’ lafzi, mektup tizerine
basilan miihiir gibidir.” hadisini nakleder (Musa Kazim, 1336: 17-
18. Ll e L3NS 45 JB 5 aasld) e ) 8 die "oul" iy sule Hadisle ilgili
olarak bk., Ibn Kesir, 2000: 1/229-234; ez-Zemahseri, 1987:
1/18).

Fatiha suresinin tefsirinde, cemaatle namaz konusuna
deginir ve sdyle der: Gails A, ¥as AG) “Ancak sana kulluk eder ve
ancak senden yardim dileriz.” (Fatiha 1/5) ayetindeki 2% ve (uis
fiillerindeki ( ¢ ) nun, nun-u cem’idir. Bindenaleyh bu fiillerin
tahtinda miistetir olan o~ zamiri, kari ile namazda hazir bulunan
cemaate ve sdair muvahhidine racidir. Bunun hikmeti ise alelistirak
edilen ibadet ve istianenin karin-i kabul ve icdabet olmasina
tenbihtir. Cilinki kari, ibadet ve duasinda ithvan-it dinini kendine
serik kilarsa onlarin i¢cin de meldike-i kiram ve evliyay-t feham gibi
bircok miistecabudda’veti ecille bulunacagindan onlann feyz ve
bereketiyle kendi ibadet ve duasinda mazhar-t kabtul ve icabet
olacagr me’muti kavidir. Ve bunun icindir ki, cemdtle namaz mesru
olmustur” (Musa Kazim, 1336: 11-12).

7. Saffetii’l-Beyan’in Dilsel Yonii

Bu bélumde Saffettil-Beyanin agirlikli yéntini olusturan
lugat, sarf, nahiv, belagat, kiraat, siirden istishadda bulunma,
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umum-husts, mutlak-mukayyed gibi lisan yonuyle dogrudan
veya dolayli baglantili olan 6zelliklerine yer verecegiz.

Kur’an-1 Kerim'’in i’cazinin bir yént de Arapcanin kullanimini
en veciz bir sekilde gerceklestirmis olmasidir. Binaenaleyh
Kur’ann yorumlayabilmek icin bir mufessirin Arap dilini ve
Uslubunu, belagat ve fesahat yollarini bilmesi gerekir (Bakara
2/23, 24).

Musa Kazim da tefsirinde Arapca dili, fesahat ve belagati ile
ilgili ayetlerdeki hemen her kelimeyi degerlendirmeye almistir.
Hatta tefsirinin en 6énemli 6zelliklerinden birinin, ayetleri Itigat,
sarf ve nahiv kaideleri yonliinden izah etmesi ve tahlile tabi
tutmasi, fesahat ve belagat yoénlerine aciklik getirmesidir
denebilir. Ayetlerde yer alan kelimelerin etimolojilerini, ltigavi ve
1stilahi manalar1 ayet, hadis ve siirlere dayanarak izah etmis,
kelimelerin Araplar arasinda kullanis sekillerine, ayetlerin
i’rabina, cimle yapisina, takdim ve te’hir, te’kid, hazif ve ilal
durumlarina sik sik temas etmistir. Bu bakimdan Safvetii’l-
Beyan'in buyuk bélimunin sarf ve nahve iliskin bilgilerle dolu
oldugu soOylenebilir (Cémert, 2006: 85, 96).

Bakara 2/24. ayetteki “ ol ” edati Uzerinde durur ve
kelimenin koktiyle ilgili su tesbitte bulunur: “& ” lafz, “ Y ” gibi
nefy-i miistakbel edatidwr ve “ ¥ 7 dan eblagdir. Zira “ ¥ ” nefy-i
mutlak, “ 0 7 ise nefy-i miiekked ve miiebbed edatidir. Imam
Sibeveyh’e gére bu edat bir kelime-i asliyedir. Fakat Imam Halil’den
bir rivayete gére bunun asli  “0\ ¥ 7 dir. Kesret-i isti’'mdlinden (cok
kullanilmasi) ndasi hemze hazf olunmus ve ictimdi sdkineyni (iki
sakin harfin yanyana gelmesini) def”icin “ | ” (elif) dahi sakzit olarak
“§” kalmistir. Imam Ferrd’ya gére asli “ ¥ ” dir. Elif, “nun” a kalb
olarak “ &} ” olmustur.” (Musa Kazim, 1336: 210, 38, 242, 336).

Bakara 2/23. Ayetteki ¢ 4fis (e ” kelimesindeki zamirin ( e )
ircasinda farkli vecihlere ve bu farklihgin dogurdugu degisik
anlamlara soyle isaret eder: “ +is 4s 7 (ayette gegen) « 35su 7
kelimesinin sifatidir. Zamir “ 1% G ” daki “ « ” ya yani Kur’an-t
Kerim’e rdacidir. “» ” teb’iziyye veyahut beydniyedir. Bu viiciihun
ctimlesine gére nazm-1 kerim: (belagat ve hiisn nazmindan Kur’an-
1 Azimussan’a mimasil bir sure getiriniz) manasuvu ifade eder.
Veydhut “4bis = ” deki “ i» ” ibtidaiyye, zamir de “ & " e yani Hz.
Peygamber’e raci’ olup nazm-t kerim: (Abdimiz gibi ulum tealliim
etmemis ve yazt yazmanus bir beser-i timmiden Kur’an’a benzer bir
sure getiriniz) mealini miis’irdir. Fakat bu zamirin “ « ” ya, vahy-i
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miinezzele riici’ “ x= ” e yani miinezzelii aleyhe (peygambere)
riiciuna viicadhu dtiye ile miireccahtir...” (Musa Kazim, 1336: 203,
15, 17, 35, 37, 38, 41,44, 47-50, 353, 86, 102, 207, 122, 131-132,
185, 187, 189, 197, 198, 242-243, 247, 248, 258-259, 308, 328,
346, 365, 386, vd.).

Bakara 2/34. ayetteki “secde” kelimesini aciklarken, ltigatta
tevazu ile alcalmak, asagiya egilmek manasinda oldugunu,
1stilahta ise ibadet kastiyla alni yere koymak anlamina geldigini,
ilgili ayette bu iki mananin da kastedilmis olabilecegini belirterek,
her iki duruma goére ayete anlam yukler (Musa Kazim, 1336: 299,
310, 5, 11, 40, 50, 58, 62, 65-66, 74, 79, 82, 116, 221, 229, 310,
335, vd.).

Kur’an tefsirinde kelimelerin manasini tespitte siirden
istishad 6nemli bir metottur. Nitekim Musa Kazim Efendi de,
ayetleri yorumlarken siirden istishadda bulunarak kelime
tahlilleri yapmuistar:

Fatiha 1/4. Ayetteki, () kelimesinde siire basvurur:
“...Humase’nin (Onlar ile beynimizde (aramizda) addavetten baska
bir sey kalmadigindan bize miicazat ettikleri gibi, biz de onlara
miicazdt eyledik) manasina olan, “ Vs W gl ¢ * 15%0) g5 o &y ”
beytinde dahi" »" kelimesi ceza manasinda isti’'mal edilmistir”
der (Musa Kazim, 1336: 8, 64, 72, 98-99 vd.).

Musa Kazim’in ltigat, sarf ve nahiv konularina oldukca fazla
yer vermis olmasi, O’nun Islami ilimler ve Arapcayla ilgili saglam
bir altyapisinin oldugunu ve bunu Kur’an tefsirine basariyla
yansittigini  géstermektedir. Makalemizin gereginden fazla
uzamamasl icin, diger Ornekleri eserin ilgili sayfalarina havale
etmek istiyoruz (Musa Kazim, 1336: 3, 4, 6, 7, 14, 23, 47, 56, 62,
70, 82,94, 102,110, 127, 132, 143, 151, 166, 171, 184, 192, 200
vd.).

Onemine binaen Musa Kazim’n tizerinde durdugu Kur’anin
i’cazi, fesahat ve belagat 6zelliklerine de birkac 6rnekle yer vermek
istiyoruz.

“Fasih bir s6ztin muktezay-1 hale mutabik olarak ifadesi”
(Bolelli, 1993: 20) seklinde tarif edilen belagat ilminin en énemli
orneginin Kur’an-1 Kerim oldugunda kusku yoktur.

Musa Kazim, Kur’an’daki mecaz, kinaye, istiare, tesbih gibi
durumlar, Uslup incelikleri, lafizlarin manaya uygunlugu vb.
konulara deginir. Ayetler arasindaki uyuma da isaret eder. O, bu

Journal of Analytic Divinity
Volume 1/1



194 Z. KOC

izahlar1 yaparken genelde kendi gériisinu ortaya koymustur.
Bunun yaninda zaman zaman, isimlerini zikretmeden alimlerin
gortslerine de atifta bulunmustur.

Mtuibalaga ve mecaz sanatina verdigi 6rnekte: (Bakara 2/19)
“Su halde “ gial ” parmaklar demek ise de burada mecdzen “ Jadl”
yani “parmaklann uclar” manasindadir. “ 33 7 yerine « gl ”
lafzinin zikr buyurulmus olmast bu makamda miibdlaga manast
maksud olduguna tenbih icindir” (Musa Kazim, 1336: 159, 53, 75,
103) der.

O, “Bir seyi kendi adiyla degil de herhangi bir yonuyle
benzetildigi baska bir seyin adiyla anma seklinde tanimlanan
“Istiare” ile ilgili olarak Bakara 2/7. ayetteki “& ” ve “ s3ie ”
tabirlerinin, istiare tarikiyle mecaz oldugunu belirtir (Musa
Kazim, 1336: 89, 252, 383, vd.).

Bakara 2/9. ayetteki kiraat farkliligini sdyle belirtir: “ ¢33
fiilinde bircok viictuh-i kiraat varsa da bu viicuhdan ikisi en ziydde
istihar etmistir ki, biri suldsiden {3345 digeri de miifdaaleden &3
O35 kwraatidir. Eimme-i Kurramun ekserisi birinci kiraati tercih
etmislerdir. Zira miindfiklar ile nefisleri yekdigerine bizzat mugayir
degildir. Haddi zatinda ikisi sey’i vahiddir. Aralarindaki mugayeret
itibaridir. g2 nin yani “aldatmak” fiilinin miinafiklardan
nefislerine taallukunda ve bu sturetle, o fiilin tahakkukunda su
mugayeret-i i’tibariyyenin kifdyet edecegi ise stiphesizdir...
Halbuki o525 G5 fiilinin masdart olan 4&35s  mun tahakkukunda
tarafeyn arasinda mugadyeret-i i’tibariyye gayr-t kdfidir. Ctinkti

iedis ancak yekdigerine bizzat mugayir olan iki kimse arasinda
mutasevverdir. Mtindfiklar ile nefisleri arasinda mugdyeret-i
zdtiyyenin bulunmadigt ise dergardir (asikardir). Bindenaleyh fiil-i
mezkiru 4elis babindan osda:k s diye kiraattan, bab-t sdlisden
olarak o334 kiraati evladir. Maahdza eimme-i kurradan Nafi, Ibn
Kesir, Ebu Amr rahimehumullah hazerdt: da ikinci kiraati ihtiyar
etmislerdir” (Musa Kazim, 1336: 108).

1

Kiraatle ilgili verdigi bir diger 6rnekte: "...Onlar icin orada
tertemiz esler de vardir..." (Bakara 2/25) ayetindeki (5
kelimesinin: 5yt — &ioihi — $5¢hi  seklinde ti¢ farkli kiraatle
okunabilecegini séyler. Bunlardan en belig olaninin (s)&k) kiraati
oldugunu soyle belirtir: "Zira bu kiraat, cennette mii'minlere va'd
olunan ezvacin biitiin nakisalardan ve ancak taraf-1 Bari'den tadhir
edilmis olduklarint miis'irdir" (Musa Kazim, 1336: 230, 231, 8,
113, 259, 328).
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Musa Kazim’in tefsirinde dilsel tahlillerin agirlikli oldugunun
altin1 bir kez daha cizmek istiyoruz. Ancak Muellif kelime
tahlillerini, sarf ve nahv bilgilerini, cimle ¢éztimlemelerini son
derece yerinde ve yeterli 6lctide kullanmistir. Manay:1 kavramaya
yonelik bu kelime ve cumle tahlilleri okuyucuya bikkinlik
vermemektedir. Okuyucu, gramatik ve dilsel c6ézimlemeleri
okudugunda kendisini, ayetin manasini rahatlikla anlayip
kavrayacak bir seviyeye ulastigini fark eder. Kisaca, okuyucuya
usang veren lizumsuz ve gereginden fazla gramer bilgilerinin yer
almadigini, ayetlerin manalarinin dilsel tahlillerle
golgelenmedigini soyleyebiliriz.

Bu tespitin, belirli seviyede Arapcaya vukufiyeti olan,
okudugunu anlayabilecek bir alt yapiya sahip okuyucular icin
gecerli oldugunu belirtmeliyiz. Ayni seyi, Arapcayla ilgili pek bilgi
sahibi olmayanlar agisindan séylememiz mimkuin degildir. Belki
de onlar tefsirdeki dilsel c6zimlemelerden rahatsiz olacak, ilahi

mesajin anlaminin tam olarak okuyucu kitlesine sunulamadigini
iddia edeceklerdir.

Nitekim O. N. Bilmen, Safvetii’l-Beydnin bu o6zelligine
isaretle:  “...kelimdat-r Kur’aniyye, basta Tiirkce tefsirde
gériilemeyecek derecede bir irab ve kavadid tahliline tabi
tutulmus...” (Bilmen, 1973: 1I/775) demistir.

8. Saffetii’l-Beyan ve Kur'an Meali

Yukarida belirttigimiz gibi, Musa Kazim her ayetin orijinal
metnini verdikten sonra onun terclimesini/mealini, “lcmalen
Manas1” bashigr altinda sunmustur. Sayet tefsir tamamlanmais
olsaydi, ayni zamanda ortaya bir de Kur'an meali ¢cikmis olacakt.
Ayetin  Turkce karsiigina, “Icmalen manas1” bashgim
kullanmasinin 6nemli oldugunu ve TUzerinde durulmasi
gerektigini belirtmeliyiz.

Turkce Kur'an cevirileriyle ilgili eserlerin isimleri genellikle
“Kur'an meali, terctimesi, cevirisi” seklindedir. Icmali mana,
toplu/genel manay: ifade eder ve muellifimiz, ayetin terciimesi
icin sectigi bu bashk ile tam bir Kur'an tercimesi
yapilamayacagini, yaklasik bir mana vermeyi hedefledigini
zimnen belirtmis olmaktadir. Nitekim ayetlerin meallerinde bu
ilkeye uydugunu ve lafizdan ziyade manay1 06nceledigini
gormekteyiz. Her ne kadar Kur’anin tamaminin tercimesi mevcut
olmamakla beraber, tefsirde yer alan ayet meallerinde (Fatiha ve
Bakara 73. ayete kadar) takip edilen metot, bize bir kanaat
sunmaktadir.
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Musa Kazim'in, ayet terciimelerinde benimsedigi metodu
birkac érnekle daha iyi anlamak mtmkutndur:

“Rahman ve Rahim olan Allah'in ismiyle okurum. Her hamd ve
sena, Rabbu'l-alemin, Rahman, ve Rahim, Malik-i yevmi'd-din olan
Allah'a mahsusdur. Ya Rabb! Ancak sana ibadet eder ve ancak
senden istiane ederiz. Ya Rabb! Bizi tarik-i miistakime hidayet et!
Kendilerine in’am ettigin kimselerin yoluna bizi irsad et! Uzerlerine
gadab tevecctih etmis ve dogru yoldan sapmus olanlarnin gayri
kimselerin yoluna bizi irsad et!” (Fatiha 1/1-7; Musa Kazim, 1336:
2-15).

“Ve o miittakiler ki sana inzal olunan Kur'an'a ve senden evvel
enbiyaya inzal edilen Tevrat, Incil ve sdire gibi kiitiib-i semaviyyeye
iman ve yevm-i ahirete i’kan ederler. Yani nefsil-emre muvdfik
olarak bila sek i'tikad ederler” (Bakara 2/4; Musa Kazim, 1336:
63).

“Mtinafiklara, ‘insanlarin yani hulisi kalb ile iman eden zevat-
t kamilenin imant gibi iman ediniz’ denildik de, onlar (kendi
aralarinda) ‘biz o stifehad gibi iman eder miyiz!’ derler. Mtitenebbih
(dikkatli-uyanik) olunuz ve stiphe etmeyiniz ki stifeha ancak
kendileridir" (Bakara 2/13; Musa Kazim, 1336: 119-120).

Bu ayet tercimelerden de gortlecegi lizere, Musa Kazim,
Turkce mealde akici ve edebi bir anlatim dili kullanmistir. Lafzin
delalet ettigi mana disina cikmamakla beraber, yoruma dayali bir
tercime stilini (serbest terctime) benimsemis, parantez ici
aciklamalara yer vermistir. Kelime ve deyimlerin Turkcedeki
karsiligindan ziyade Arapca kelimelerin orijinalini kullanmayi
tercih etmistir.

Burada ayr bir baslik acmaya gerek gérmeden, Safveti'l-
Beyan'in birkag¢ 6zelligine daha isaretle yetinmek istiyoruz.

Musa Kazim, tefsirinde muspet bilimin verilerinden
yararlanmay1 da ihmal etmeyerek (bilimsel tefsir), ilgili ayetleri bu
dogrultuda yorumlamistir. Bakara 2/29. ayette gecen “seb'a
semavat” (yedi kat gok) ifadesinin tefsirinde, Batlamyus'un
evrenin yaratilisiyla ilgili binlerce sene 6nceki teorisinin artik
gecersiz oldugunu, bilimin ortaya koydugu yeni verilerle ayetleri
yorumlamak gerektigini belirterek “yedi kat goék™d tc¢ bashk
altinda aciklar (Musa Kazim, 1336: 269-274).
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Mutesabih ayetleri, zat-1 ilahiye uygun bir mana ile
yorumlamistir. <&l J) i 5 & ayetini (Bakara 2/29) “Semdy: icada
kasdetti” seklinde tercime ederek “istivd” kelimesini, ayetin
siyak-sibakina ve Arapca dil kurallarina goére degerlendirerek

aciklamistir (Musa Kazim, 1336: 266-268).
Sonuc¢

Musa Kazim Efendi, mufessir, fakih, mutasavvif ve
mutekellimlik vasiflarina haiz olmasinin bir sonucu olarak, bu
alanlarla ilgili eserler vermistir. Safvetii’l-Beyan fi Tefsiri’l-Kur’an
adli -maalesef tamamlanamayan- tefsiri de bu eserlerinden birini
olusturmaktadair.

Tefsirini, Osmanlica yazmistir. Eser, bilinen klasik tefsir
metodu ile telif edilmistir. Esbab-1 nlizul, nasih-mensuh,
muhkem-mutesabih vb. Tefsir Ustlii konularina yer vermistir.
Rivayet yonu olmakla beraber, agirlikli olarak bir dirayet tefsiri
ozelligine sahiptir. Tefsirin, Osmanli Devletinin son dénemlerinde
yazildig1 dikkate alinirsa, kelime ve cumlelerin kisa ve 06z,
anlasilir, sade ve akici, giniimuiz Turkcesine oldukca yakin ifade
ve Uslup tarzina sahip oldugu; agdali ve anlasilmasi zor ifade ve
terkiplerden kacinildig: gértilmektedir.

Tefsirinde inancg ve ibadet konularini Ehl-i Stinnet bakis acisi
cercevesinde ele almis, deliller sunmus ve katilmadig gérislere
tenkitler yoneltmistir. Ligat, sarf ve nahiv konularina oldukca
fazla yer vermistir. O, ayetlerde yer alan kelimelerin
etimolojilerini, ltgat ve istilah manalarini ayet, hadis ve siire
dayanarak izah etmis, kelimelerin Araplar arasinda kullanilis
sekillerine takdim, te’hir, te’kid, hazif ve ilal, mecaz, kinaye,
istiare, tesbih, tislap incelikleri, lafizlarin manaya uygunlugu gibi
konulara sik sik temas etmistir. Tefsirinin buiytik bélimu sarf ve
nahve iliskin dilsel aciklamalardan olusmaktadir. Bir tefsirde
olmas:1 gereken temel nitelikleri sergileyerek, okuyucuya Kur'an
mesajini ulastirmay: hedeflemistir.

Safvetii’l-Beyan’in, mevcut tefsirlerle kiyaslandiginda dilinin
Osmanlica olmasi1 ve hedeflenen okuyucu kitlesi énem arz
etmektedir. Icerdigi bilgiler, bunlarin ele alinis sekli, getirdigi
bakis acis1 bakimindan dini ilimlerde ve 6zellikle Arapcada belli
seviyede bilgi birikimine ve altyapiya sahip okuyucu kitlesine
hitap etmektedir. Kuru bir bilgi aktarimi yoktur. O, benimsedigi
gortsleri deliller sunarak mucadeleci bir ruhla savunmakta,
mukadder sorulara cevaplar vermekte, kapali kalan bir alan
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birakmamaya 6zen géstermektedir. Bu ve benzeri yonleriyle tefsir,
nev-i sahsina muinhasir, orijinal, faydali ve giizide bir eserdir.
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